MILLI FOLKLOR




1989
. MILLT FOLKLOR
Uc Aylik Uluslararas Kiiltiir Arastirmalar Dergisi
International and Quarterly Journal of Cultural Studies
Revue Internationale et Trimestrielle d’Etudes Culturelles
Cilt/Volume/Tome: 17 Y1l/Year/Année: 34 Say/Number/Nombre: 136
ISSN 1300-3984 « Hakemli Dergi.

« Kuruculari/Founders/Fondateurs: Prof. Dr. M. Ocal OGUZ - Necdet ILHAN - Prof. Dr. Tiirker EROGLU+ Sahibi/Owner/Possesseur:
Geleneksel Yaymcihk Egt. San. Tic. Ltd. Sti. adina M. Ocal OGUZ « Bas Editor/Editor in Chief /Rédacteur en Chef: Prof. Dr. M. Ocal OGUZ
(ocal.oguz@hbv.edu.tr) « Bas Editor Yardimasy/Deputy Editor in Chief/Rédacteur en Chef Adjoint: Dr. Ogr. Uyesl Tuna YILDIZ
(tuna.yildiz@hbv.edu.tr) + Editor Yardimellary/Deputy Editors/Rédacteurs Adjoints: Dog. Dr. Selean GURCAYIR TEKE
(selcan.teke@hbv.edu.tr-Yayn inceleme) — Dog. Dr. Haydar YALCIN (haydar.yalcin@ikc.edu.tr-Bilgi ve Belge Yonetimi) — Ars. Gor.
Kadirhan OZDEMIR (kadirhan.ozdemir@hbv.edu.tr-Yaym Takip) *Yabanc Dil Damsmani/Foreign Language Consultants: Prof. Dr. Metin
EKICi (mekici@yahoo.com-ingilizce) - Prof. Dr. Kubilay AKTULUM (aktulumk@yahoo.com-Fransizca) — Dog. Dr. Giinil Ozlem AYAYDIN
CEBE (gunilcb@gmail.com-ingilizce) *Sorumlu Yaz isleri Miidiirii/Directorate of Editorial Affairs: Dr. Ogr. Uyesi Ahmet Erman ARAL
(ahmet.aral@hbv.edu.tr) *Yaymn Kurulu/Editorial Board/Comité d’Edition: Prof. Dr. Kubilay AKTULUM (aktulumk@yahoo.com) — Prof. Dr.
Ekrem ARIKOGLU (ekrem.arikoglu@hbv.edu.tr) - Prof. Dr. Halit CAL (halitcal@hbv.edu.tr) — Prof. Dr. Armagan COSKUN
(armaganelci@hotmail.com) - Prof. Dr. Hiilya KASAPOGLU CENGEL (hulya.kasapoglu@hbv.edu.tr) - Prof. Dr. Nurettin DEMIR
(demir@hacettepe.edu.tr) - Prof. ismet DOGAN (idogan@gazi.edu.tr) - Prof. Dr. Hamiye DURAN (hamiye@gazi.edu.tr) — Prof. Dr. Tuba
Isinsu ISEN DURMUS (tidurmus@etu.edu.tr) - Prof. Dr. R. Giilin OGUT EKER (eker@hacettepe.edu.tr) - Prof. Dr. Pervin ERGUN
(pervin.ergun@nhbv.edu.tr) - Prof. Dr. Ruhi ERSOY (ruhi.ersoy@hbv.edu.tr) - Prof. Dr. Orhan KURTOGLU (orhan.kurtoglu@hbv.edu.tr) -
Prof. Dr. Muhtar KUTLU (mkutlu@ankara.edu.tr) - Prof. Dr. Nazim Hikmet POLAT (nazim.polat@hbv.edu.tr) - Prof. Dr. Firat PURTAS
(firat.purtas@hbv.edu.tr) - Prof. Dr. Mehmet SAHINGOZ (mgoz@gazi.edu.tr) - Prof. Dr. Hale SIVGIN (hale.sivgin@hbv.edu.tr) - Prof. Dr.
Nezir TEMUR (ntemur@gazi.edu.tr) - Prof. Dr. Ali YAKICI (yakici@gazi.edu.tr) - Prof. Dr. Naciye YILDIZ (naciye.yildiz@hbv.edu.tr) -
Dog. Dr. Ezgi METIN BASAT (ezgimetinbasat@gmail.com) - Dog. Dr. Melike KAPLAN (mkaplan@ankara.edu.tr) - Dog. Dr. Evrim OLCER
OZUNEL (evrim.ozunel@hbv.edu.tr) — Dog. Dr. Dilek TURKYILMAZ (dilek.turkyilmaz@hbv.edu.tr) - Dr. esi Ahmet Erman ARAL
[EQNE LA ORGID . Ogr. Uyesi Bahar AKARPINAR (1964-2022) MY Do¢. Dr. Himmet BIRAY (1958-1995)slgR el UyeSI
Zeynep Safiye BAKI NALCIOGLU (zeynep.nalcioglu@hbv.edu.tr) — Dr. Ogr. Uyesi Emine CAKIR (eminecakir.tho@gmail.com) — Dr. Ogr.
Uyesi Pinar KASAPOGLU AKYOL (pkasapoglu@ankara.edu. tr) - Dr. Ogr. Uyesi Gozde TEKIN (gozde.tekin@hbv.edu.tr) — Ogr. Gor. Dr.
Tuba SALTIK OZKAN (tuba.ozkan@hbv.edu.tr) - Dr. Yerke OZER (yerkeozer@gmail.com)

*Diizelti/Redaction: Dr. Ogr. Uyesi Zeynep Safiye BAKi NALCIOGLU (zeynep.nalcioglu@hbv.edu.tr) - Dr. Ogr. Uyesi Gizde TEKIN
(gdzde.tekin@hbv.edu.tr) - Burakhan KABACAM (burakhan.kabacam@hbv.edu.tr) - Kadirhan OZDEMIR (kadirhan.ozdemir@hbv.edu.tr) —
+Dizgi/Typesetting: Kadirhan OZDEMIR (kadlrhan ozdemir@hbv.edu.tr)

+*Sorumlu Miidiir: Utku YAGLIDERELI *Halkla iliskiler: Burakhan KABACAM (burakhan.kabacam@hbv.edu.tr)

Editérliik/Editorial: AHBVU Tiirk Halk Bilimi Arastirma ve Uygulama Merkezi ve Somut Olmayan Kiiltiirel Miras Dernegi (Kurumsal editérlik
isleri AHBVU THBMER, AHBVU GSOMER ve SOKUM Dernegi tarafindan yiiriitiilmektedir. / The Institutional Duties of Editorial Board
Carried by AHBV University and Society of ICH)

« Yazisma Adresi/Correspondance Address/Adresse de Correspondance: Gazi Mah. Senol Cad. No: 29/1 Yenimahalle/ANKARA-TURKIYE

« E-Mail: https://dergipark.org.tr/tr/pub/millifolklor (yazi génderimi igin / for article) - gelenekselyy@yahoo.com (yazilar ve dergiyle ilgili diger
konular / articles and other issues related to the journal) - gelenekselyy@gmail.com (abonelik i¢in / for subscription)

* Web Sayfasi: http://www.millifolklor.com / https://dergipark.org.tr/tr/pub/millifolklor « Tel: 0533 776 8890

« idare Yeri/Managing Office/Adresse d’Administration: Gazi Mah. Senol Cad. No: 29/1 Yenimahalle/ANKARA-TURKIYE

« Fiyati/Price/Prix: 50 TL / $25 «Yurt i¢i Abone Bedeli/Domestic Subscription Fee/ Frais d'abonnement nationaux: Yillik dort say1 igin toplamda
200 TL + 50 TL kargo iicreti alinr. (Ogretim elemani, dgretmen, 6grenci, KTB folklor arastirmacilaria tanitim ve tesvik amactyla %50 indirimli
(100 TL), kargo ticreti ise sabittir.) Yurt i¢i Kurumsal Abone Bedeli/Domestic Institutional Subscription Fee/Frais de souscription institutionnels
nationaux: Yillik dort say1 igin 400 TL+ 50 TL kargo ticreti alinir. Toplu aboneliklerde kargo ticreti her bir abone igin ayri talep edilir. *Yurt Dist
Abone Bedeli/International Subscription Fee/Frais d'abonnement internationaux: Yillik dort sayi igin 100 $ aliur. (Yurtdisi aboneliklerde
mesafeye gore ayrica kargo ticreti ilave edilir.) / Milli Folklor is published four times a year, in winter, spring, summer, and autumn./La revue de
Milli Folklor parait quatre fois par an: en printemps, en été, en automne et en hiver. *Abone Sartlari/Subscription Terms/Paiement: Abone
olacaklar, Tiirkiye Is Bankas1 Gazi Mahallesi Subesinde Geleneksel Yaymcilik Ltd. Sti. adina agilan 4286 0258016 numarali hesaba (IBAN No:
TR460006400000142860258016) Abone Bedeli’ni yatirdiklari ve dekontunu tarayarak e-posta adresimize gonderdikleri takdirde dergimiz bir yil
siireyle adreslerine gonderilecektir. (Dergimizin dagitimi yalnizca abonelerimize yapilmaktadir.)/Payments must be charged to the account number
4286 0258016 of Geleneksel Yayncilik Limited Company and TR460006400000142860258016, Tiirkiye Is Bankasi, Gazi Mahallesi-Ankara
Subesi/TURKIYE, the receipt of the payment should be sent to the correspondence address./Le versement doit étre payé sur le compte bancaire de
Geleneksel Ltd. Numero: 4286 0258016 ou TR460006400000142860258016, Tiirkive Is Bankast Gazi Mahallesi Subesi Ankara-Tiirkive, ou au
compte postal de Geleneksel Yayincilik Ltd. —1911533. Pour la réception des numéros publiés e requ scanné doit étre envoyé a [’adresse de
correspondance par e-mail.

AKADEMIK TEMSILCILER/CORRESPONDING EDITORS/LES EDITE URS CORESPONDANTS

YURT iCi/Turkey/En Turquie: *ADANA - Prof. Dr. Refiye OKUSUKLUK SENESEN *ADIYAMAN - Dr. Ogr. Uyesi Sunay AKKAYA - Dr. Ogr. Uyesi Fadime
TiKBAS APAK *AKSARAY - Dr. Ogr. Uyesi Cetin YILDIZ — Dr. Ergin ALTUNSABAK *AMASYA - Dr. Ogr. Uyesi Orhan Fatih KUSDEMIR *ANTALYA — Dog.
Dr. Unsal Yilmaz YESILDAL *ARDAHAN - Dr. Ogr. Uyesi Nina PETROVICi *BALIKESIR - Prof. Dr. Halil ibrahim SAHIN - Dog. Dr. Ziilfikar BAYRAKTAR
— Dog. Dr. Sati KUMARTASLIOGLU *BARTIN — Dog. Dr. ibrahim GUMUS *BAYBURT — Dog. Dr. Turgay KABAK +BOLU - Prof. Dr. Meral OZAN *BURDUR
- Dog. Dr. Kadriye TURKAN *BURSA - Prof. Dr. Hiilya TAS *CANAKKALE — Dog. Dr. Handan Nazan AYDIN KASIMOGLU *CANKIRI - Prof. Dr. Abdiilselam
ARVAS - Ahmet Serdar ASLAN *DENIZLI - Dog. Dr. Mehmet Siirur CELEPi *DiYARBAKIR — Do¢. Dr. Muhammed Abdiilbasit SEZER *EDIRNE - Prof. Dr.
Ahmet GUNSEN - Dr. Ogr. Uyesi Selma ERGIN SOL *ELAZIG — Dog. Dr. Ebru SENOCAK - Dr. Ogr. Uyesi Birol AZAR — Dog. Dr. Giilda CETINDAG SUME
*ERZURUM - Prof. Dr. Ahmet Ozgiir GUVENC - Dog. Dr. Omer YILAR *ERZINCAN — Prof. Dr. Necdet TOZLU +ESKiSEHIR - Dog. Dr. Adem KOG *GAZIANTEP
- Prof. Dr. Mehmet EROL - Prof. Dr. Behiye KOKSEL — Dog. Dr. Mustafa GULTEKIN — Dog. Dr. Cevdet AVCI sHATAY-Prof. Dr. Biilent ARI <ISPARTA - Prof.
Dr. Halil Altay GODE *iSTANBUL - Prof. Dr. Yakup CELIK - Prof. Dr. Abdiilkadir EMEKSIZ - Dog. Dr. Meri¢c HARMANCI *iZMIR Prof. Dr. Selami FEDAKAR
- Dog. Dr. Nurgiil BEGIC — Dog. Dr. Mehmet ERSAL — Dog. Dr. Gonca KUZAY DEMiR *KAHRAMANMARAS - Dog. Dr. Yilmaz IRMAK - Dr. Ogr. Uyesi
ibrahim ERSAHIN *KARAMAN - Dr. Ogr. Uyesi Hiiseyin AKSOY - Dr. Ogr. Uyesi Onur AYKAC *KARS - Dog. Dr. Adem BALKAYA — Dr. Ogr. Uyesi Erkan
ASLAN *KASTAMONU — Dog. Dr. Giilten KUCUKBASMACI *KAYSERI- Dr. Ogr. Uyesi Zeliha Niliifer NAHYA — Dr. Saim ORNEK *KIRIKKALE - Prof. Dr.
Bilgehan Atsiz GOKDAG - Prof. Dr. Aktan Miige YILMAZ *KIRSEHIR - Prof. Dr. Salahattin BEKKI — Dog. Dr. Ezgi METIN BASAT *KOCAELI - Prof. Dr. Isil
ALTUN *KONYA- Prof. Dr. Sinan GONEN - Dr. Ogr. Uyesi Aziz AYVA *KUTAHYA — Dog. Dr. Erdal ADAY *MANISA - Dog. Dr. Sagip ATLI - Dr. Ogr. Uyesi
Giirol PEHLIVAN *MARDIN - Dog. Dr. Hatice Kiibra UYGUR *MERSIN - Prof. Dr. Nilgiin CIBLAK COSKUN - Dr. Ogr. Uyesi imran GUNDUZ ALPTURKER
*MUGLA - Dr. Ogr. Uyesi Ali Abbas CINAR - Dr. Ogr. Uyesi Baki Bora HANCA *MUS — Dog. Dr. Canser KARDAS *NEVSEHIR - Prof. Dr. Adem OGER - Yiicel
OZDEMIR *NiGDE - Prof. Dr. Nedim BAKIRCI - Prof. Dr. Hatice ICEL - Dr. Ogr. Uyesi Namik ASLAN *SAKARYA — Dog. Dr. Selguk Kiirsad KOCA - Dr. Ogr.
Uyesi Yavuz KOKTAN *SAMSUN - Dog. Dr. Cafer OZDEMIR - Recep DEMIR +SiiRT- Prof. Dr. Rezan KARAKAS *SINOP — Dog. Dr. Songiil CEK *SIVAS — Dog.
Dr. Adil CELIK *USAK - Dr. Ogr. Uyesi Derya OZCAN — Dr. Ogr. Uyesi Mustafa DUMAN *YOZGAT — Dog. Dr. Tugge ERDAL
YURT DISVAbroad/A I'Etranger: *AZERBAYCAN - Prof. Dr. Muharrem KASIMLI « FRANSA — Prof. Dr. Laurence-Donia KOTOBI, Dr. Ferya CALIS MINKAN
+ GURCISTAN - Prof. Dr. Marika JiKiA *HOLLANDA - Mehmet TUTUNCU <JAPONYA - Missuko KOJIMA *KAZAKISTAN - Prof. Dr. Tattigiil KARTEYEVA,
Prof. Dr. Sakir IBRAYEV, Dr. Ogr. Uyesi Bekarys NURIMANOV «KORE CUMHURIYETI - Prof. Dr. Eunkyung OH *MACARISTAN - Dr. Julia BARTHA
*NAHCIVAN M. C. - Dog. Esker GADIMOV *OZBEKISTAN - Prof. Dr. Cabbar iSANKUL *POLONYA - Dog. Dr. Danuta CHMIELOWSKA *SLOVAKYA - Dr.
Xenia CELNAROVA *UKRAYNA - Dog. Dr. Tudora ARNAUD

Milli Folklor AHCI, CSA, EBSCO, GENAMICS JOURNAL SEEK, SCOPUS, IBSS, MLA, TA, UPD ve
TUBITAK/ULAKBIM/TR DiZiN tarafindan kaydedilmektedir / Milli Folklor is abstracted in AHCI, CSA, EBSCO,
GENAMICS JOURNAL SEEK, SCOPUS, IBSS, MLA, TA, UPD and TUBITAK/ULAKBIM/TR DIZIN
Baski/Press/Imprimerie: Feryal Matbaacilik, 395 22 37-395 22 38



Tiirkiye’de
ilk halkbilimi
enstitiisii 1966
yilinda bu adla
kuruldu,

MIiLLT FOLKLOR

Uc Ayhlik Uluslararasi Kiiltiir Arastirmalan Dergisi
International and Quarterly Journal of Cultural Studies
Revue Internationale et Trimestrielle d’Etudes Culturelles

Cilt / Volume / Tome: 17 « Y1l / Year/Année: 34 + Say1/ Number/Nombre: 136 *
Kis / Winter / Hiver 2022 *+ ISSN 1300-3984 * Hakemli Dergi.

ICINDEKILER / Contents / Sommaire

Danmigma Kurulu / Advisory Board / Comité de Conseillers ...

Birkag S8z / Foreword / Par VEQUIQUT .........c..cocviiimiiiiiiiiiiii s 4
M. Ocal OGUZ

MAKALELER /ARTICLES / LES ARTICLES

Uluslararas1 Alanda Ulusal Ayna: Yasayan Mirasin Raporlanmasi / National Mirror in International Area:
Reporting on LIVingG HETTEAZE. .......c..ccc.cuueeuieiuiriiritiiieteeitete ettt ettt ettt ettt et et be b e setesat e at et e sbeesbesene e 5-14
Dog. Dr. Evrim OLCER OZUNEL

Hizh Diinyamn Yavaslari: Sakin Sehir, Yavas Yemek Hareketleri ve Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasla ligkileri /
Slows of The Fast World: The Cittaslow, Slow Food Movements and Their Relations to Intangible Cultural
HETTEQUZC ...ttt et et e et e m e st e n bt e st e et ea s e e n e st et e e et e ee e e st e n e e st enteenteenee st enteeaee st entenneenean 15-24
Dr. Ogr. Uyesi Tuna YILDIZ

“Altin Cag Gegmiste Degil, Gelecekte”: Folklor Incelemesinde Alan Dundes Yaklagimlar: / The Golden Age was not
Behind Us but Ahead of Us”: Y:he Approaches ofA{an Dundes in Folklore Analysis .........c.cooevveereeceeeenennen. 25-36
Arg. Gor. Dr. Emine Seda CAGLAYAN MAZANOGLU

Folklor ve Folkloristik Kavramlar: Cergevesinde Sovyet Folklorunun Olusumu / The Development of Soviet Folklore
within the Framework of The Terms Folklore and FOIRIOTISLIC ........c.cuvvueiviiirieiniiniicinisciss 37-47
Dr. Yerke OZER

Ortacag’da Kadimin Sagaltim Uygulamalarinda Saman (Iyi) ve Cad1 (Kétii) Olarak Temsili / The Representation of

Women as Shamans (Good) and Witches (Evil) in Healing Practices in the Middle Ages ..............ccocueeeen. 48-59
Prof. Dr. Ramazan ALTINAY
Habibe Ceren DAGDEVIREN

Folklor Alaninda Bilimsel Iletigim: Yerel ve Kiiresel Aglarin Bibliyometrik Incelemesi / Scientific Communication
in the Field of Folklore: Bibliometric Examination of Local and Global Networks.............ccccovevveevecerevens 60-78
Ars. Gor. Talih OZTURK
Dog. Dr. Haydar YALCIN

Sozlt Tarih ve Kiiltiirel Degisim: “Televizyona Merhaba” / Oral History and Cultural Change: “Hello to Television”

Khalaj Literary Production in an Electronic Cultural Environment and Cultural Sustainability / Kiiltiirel Siireklilik
Baglaminda Elektronik Kiiltiir Ortaminda Halagea Yazinsal Uretim .........ooveieniinisinsiniisisiniininines e 94-108
Dr. Ogr. Uyesi Hasan GUZEL

Internet Folkloru Baglaminda Parodik Kahraman Algisi: Sosyal Protesto ve “Yetigkinlige Kiiltiirel Gegis” /
Perception of Parodic Hero in the Context of Internet Folklore: Social Protest and “Cultural Passage into
AQUITROOA ...ttt b ettt b ettt baa 109-125
Dog. Dr. Hikmet GULIYEV

Folklorun Dijitallesmesine Iliskin Temel Sorunlar ve Smurhliklar / Main Problems and Limitations of
DigitalizZAtION Of FOLRIOTE .....ocuoeuirieieieiieieieetesiee ettt sttt b ettt s e sae bt e st e st eseesesse b eneeseeneeneebensens 126-139
Fuat Boga¢ EVREN
Yrd. Dog. Dr. Izlem KANLI

Romantik Eskiyalar: Tirk Kiiltiriinde Zeybek/Efe Geleneginin Edebi Temsilleri Uzerine Bir Degersokiim
Denemesi / Romantic Bandits: A Devaluative Attempt on the Literary Representations of Zeibek/Efe Tradition
10 TUTRISI CUILUT ...ttt b ettt b bt e e b b sae bt e e nneneene 140-153
Dr. Ogr. Uyesi Murat LULECI

http://www.millifolklor.com 1



Nasreddin Hocamin Dirilisi: Baha Tevfik ile Ahmet Nebil'in Yayimlanmamis Bir Oyunu / The Resurrection of
Nasreddin Hodja: An Unpublished Play by Baha Tevfik and Ahmet Nebil............coooveuiininiiiniinininnins 154-167
Dr. Ogr. Uyesi Serif ESKIN

Mizahi Bir Anlat1 Tiirti Olarak “Yarenlik’ler / “Yarenlik” as a Form of Humorous Narration ....................... 168-179
Dr. Ogr. Gor. Asuman GUNES ULUS

Tamada: Gelenekten Giincellige Tirkistan’da Bir S6z Ustasi / Tamada: A Master of Verbal Art in Turkestan from
Tradition t0 CONECMPOTATY .......cccueeeuieierieeiieeeeie et et et ettt e st e e et e et ete et e st entessee st eneeeneesseentesseesseenseeneanaen 180-191
Prof. Dr. Biilent BAYRAM

Kazak Folklorunda Yedi Bagh Ejderha / Seven Headed Dragon in Kazakh Folklore.............cccocvuvcercvncnennne. 192-204
Prof. Dr. Zhanat AIMUKHAMBET
Aiauzhan KASSEN
Dog. Dr. Karlygash KURMAMBAYEVA

Modern Tiirkiye’de Ugur Getirdigine Inanilan Hidirellez Paras1 / Hidirellez Coin Believed to Bring Good Luck in
MOAETTL TUFREY ..ottt ettt b et b bt s b et h e bt e b et et et e bt esenaeebenaenn 205-214
Dog. Dr. Dinger Savas LENGER

DERLEMELER / COMPILATION PAPER / PAPIER DE COMPILATION

Afganistan Sahasi Tirkmenlerinin Bir Aydim Tiri: Noy Noy / A Type of Aydim (Song) from Tukmens in
ASGRANISEATL: INOY INOY ...ttt ettt e st e et e e e st e st e aaeeseesseenseeneanseenseessesseenseeneanseenseenaene 215-226
Dog. Dr. Savas SAHIN

Pinarbasi (Bulam) Kéyii E1 Orgiisii Gorap Gelenegi / Hand-Knitted Socks Tradition in the Village Pinarbas
(BUIGIN) .ottt ettt e et e be e e e as e te e st e e st esseesseess e s e esseessesseesbeess e s e ensaessenbeesseesseneenseensanseensens 227-240
Ogr. Gor. Tahsin BOZDAG
Prof. Dr. Ayse Aslihan EROGLU

TANITMALAR / BOOK REVIEWS / COMPTES RENDUS

Arnold van GENNEP, Gegis Ritleri: Tabular, Batil Inanglar, Biiyiiler, Ayinler ve Térenler. Cev. Oylum Biilbiil
Besler, Istanbul: Nora Kitap, 2022..........c..oirevuuereesmrressesissssessssesesssssssssssssssessssssasssssesssssnssssssssssssnsees 241-243
Dog. Dr. Adil CELIK

Joseph CAMPBELL, Mitsel Imge. (Cev. Ogiin Bastiirk, Yunus Emre Ceren), Istanbul: Kabale1 Yaymeilik, 2022

....................................................................................................................................................................... 244-246

Ars. Gor. Muhammet Nuri CEYLAN
XVII. Cildin Dizini (2021-2022) / The Index of XVIL. Volume (2021-2022) .........cccoueveeveeeseeeereeeeereresieseeinenns 247-254
2022 Yili Hakemleri / Referees of The Year 2022..........c.ccecuvciveierieiienieieisiieiesieietsiesiessessessesese s ssesessessesessesssssenes 255

Milli Folklor-Uluslararas: Kiiltiir Aragtirmalar: Dergisi Yayin Ilkeleri / The Publication Principles/ Principes de
DUDBLICQEION ettt ettt et e et e et e e s e bt e st e e st enseemteesea st ensesseenseensaeseenseensesneesseansaeneensennes 256-264

http://www.millifolklor.com



DANISMA KURULU
Advisory Board/Comité de Conseillers

. Ziyad AKKOYUNLU (1946-2013) (Tiirkiye

r. Ali Berat ALPTEKIN (1953-2019) (Tiirkiye
Prof. Dr. Isil ALTUN Kocaeli Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Erdogan ALTINKAYNAK Ardahan Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Mustafa ARSLAN Pamukkale Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Sevin ARSLAN Cag Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Abdulselam ARVAS Cankiri Karatekin Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Ensar ASLAN Ahi Evren Universitesi (Ttirkiye)
Prof. Dr. Sarah G. Moment ATIS University of Madison-Wisconsin (A.B.D.)
Prof. Dr. Giilhan ATNUR Atatiirk Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Pakize AYTAC Ankara Haci Bayram Veli Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Nedim BAKIRCI Nigde Omer Halisdemir Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr.

Prof. Dr. Biilent BAYRAM Kirklareli Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Salahaddin BEKKI Ahi Evran Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Dan BEN-AMOS University of Pennsylvania (ABD)

Prof. Dr. Hendrik BOESCHOTEN Johannes Gutenberg Universitesi (Almanya)
Prof. Dr. Mustafa CEMILOGLU Uludag Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Armagan COSKUN istanbul Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Ali CELIK Karadeniz Teknik Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Ayse Yiicel CETIN Gazi Universitesi(Tiirkiye)

Prof. Dr. ismet CETIN Gazi Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Nilgiin CIBLAK COSKUN Mersin Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Faruk COLAK Nigde Omer Halisdemir Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. George DEDES School of Oriental and African (ingiltere)

Prof. Dr. Habib DERZINEVESI Yakin Dogu Universitesi
Prof. Dr. ibrahim DiLEK Ankara Haci Bayram Veli Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Ahmet DOGAN Kirikkale Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Jean-Pierre DUCASTELLE La Maisen des Géant d’Ath (Belgika)

Prof. Dr. Bayram DURBILMEZ Nevschir Haci Bektas Veli Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Ali DUYMAZ Balikesir Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Dilaver DUZGUN Atatiirk Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Giilin OGUT EKER Hacettepe Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Metin EKICI Ege Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Abdulkadir EMEKSIZ istanbul Universitesi (Tiirkiye)
Siikrii ELCIN (1912-2008) (Tiirkiye

r. Giirbiiz ERGINER (1945-2009) (Tiirkiye
Prof. Dr. Metin ERGUN Gazi Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Pervin ERGUN Ankara Hact Bayram Veli Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Mehmet EROL Gaziantep Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Ruhi ERSOY Ankara Hac1 Bayram Veli Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Selami FEDAKAR
Prof. Dr. Laszlo FELFOLDI Ass. for the European Centre for Trad. Culture (Macaristan)
Prof. Dr. Henry GLASSIE Indiana Universitesi (ABD)
Prof. Dr. Halil Altay GODE Siileyman Demirel Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Cengiz GOKSEN Osmaniye Korkut Ata Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Sinan GONEN Selguk Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. ismail GORKEM Erciyes Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Nevzat GOZAYDIN Ankara Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Hamdi
Prof. Dr. Seyma GUNGOR istanbul Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Abdurrahman GUZEL Baskent Universitesi (Tiirkiye)
Prof. Dr. Mihaly HOPPAL (Macaristan)
Prof. Dr. Sakir IBRAYEV Ahmet Yesevi Tiirk-Kazak Universitesi (Kazakistan)
Prof. Dr. Hatice ICEL Nigde Omer Halisdemir Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Alimcan INAYET Ege Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Marc JACOBS Flemish Centre for the of Popular Culture (Belgika)

Prof. Dr. Ali KAFKASYALI Giresun Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Metin KARADAG Uluslararasi Kibris Universitesi (KKTC)

Prof. Dr. Zekeriya KARADAVUT Akdeniz Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Muharrem KASIMLI Azerbaycan Devlet Universitesi (Azerbaycan)

Prof. Dr. Muharrem KAYA Mimar Sinan Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Siileyman KAYIPOV Kirgiz Tiirk Manas Universitesi (Kirgizistan)

Prof. Dr. Chérif KHAZNADAR La maison des cultures du monde (Fransa)

Prof. Dr. Aynur KOCAK Yildiz Teknik Universitesi (Tiirkiye)

Sabri KOZ YKY (Tiirkiye)

Prof. Dr. Sahin KOKTURK Ondokuz May1s Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Muhtar KUTLU Ankara Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Wolfgang MIEDER Vermont University (ABD)

Prof. Dr. Giilay MIRZAOGLU Hacettepe Universitesi

MIRZAYEV Bilimler Aka

Prof. Dr. Oksana MYKYTENKO Ukrayna Milli Bilim Akademisi (Ukrayna)

Prof. Dr. Kamil V. NERIMANOGLU istanbul Aydin Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. James P. LEARY University of Madison-Wisconsin (ABD)

Prof. Dr. Meral OZAN Abant izzet Baysal Universitesi (Ttirkiye)

Prof. Dr. Mehmet Naci ONAL Mugla Sitki Kogman Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Kiirsat ONCUL Eskisehir Osmangazi Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Metin OZARSLAN Hacettepe Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Hasan OZDEMIR Ankara Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Nebi OZDEMIR Hacettepe Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Ali Osman OZTURK Necmettin Erbakan Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Hayrettin RAYMAN Bozok Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Karl REICHL University of Bonn (Almanya)

Prof. Dr. Bengisu RONA School of Oriental and African (ingiltere)

Prof. Dr. Saim SAKAOGLU Selguk Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Mila SANTOVA Bilimler Akademisi Folklor Enstitiisii (Bulgaristan)

Prof. Dr. Uli SCHAMILOGLU Nursultan Nazarbeyev Universitesi (Kazakistan)
Bilge SEYIDOGLU (1941-2014) (

Prof. Dr. Ahmed SKOUNT!I Institut National des Sciences du Patrimoine (Fas)

Prof. Dr. Rieks SMEETS University of Leiden (Hollanda)

Prof. Dr. Halil ibrahim SAHIN Balikesir Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Mahir SAUL Tllinois Universitesi, Urbana-Champaign (ABD)

Prof. Dr. Refiye OKUSLUK SENESEN Cukurova Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Esma SIMSEK Firat Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Bekir SISMAN Ondokuz Mayis Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Hiilya TAS Bursa Uludag Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Muammer Mete TASLIOVA Ankara Yildinm Beyazit Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Abdeljelil TEMIMI Temimi Vakfi (Tunuseli)

Prof. Dr. Mehmet TEMIZKAN Ege Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Nezir TEMUR Gazi Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Ali TORUN K. Dumlupinar Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Niiket TOR Kastamonu Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. F. Ahsen TURAN Ankara Hac1 Bayram Veli Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Laurier TURGEON University of Laval (Kanada)

Prof. Dr. Fikret TURKMEN Izmir Ekonomi Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Tiillay UGUZMAN ER Baskent Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Ali YAKICI Gazi Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Nerin YAYIN Ege Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Dursun YILDIRIM Hacettepe Universitesi (Tiirkiye)

Prof. Dr. Naciye YILDIZ Ankara Haci Bayram Veli Universitesi (Tiirkiye)

http://www.millifolklor.com



BiRKAC SO0z

Foreword / Par I'éditeur

Merhaba saygideger okur,

34. yayim yilimi elinizdeki sayiyla geride birakmakta olan dergimizin bu sayi-
sinda da birbiriyle aym icerikte olan basili ve elektronik iki niishamizla sizlerleyiz.
Kis 2022 tarihli 136. sayimizi on alt1 “6z”1i yazi, iki derleme ve iki kitap elegtiri/tani-
tim yazisi ile takdirlerinize sunuyoruz.

Milli Folklor’a Artan Yazar ilgisi ve At1f Sorunu

Dergimizin bilimsel sayginligi, yayim 6ncesindeki inceleme ve degerlendirme sii-
reglerinde Editorlik, Yayin Kurulu ve Hakemler olarak yazarlara sagladigi bilimsel
katkilar, bilim kurumlarimin atama ve ylikseltme gibi konularda “Q Degeri” ve
ULAKBIM, SCOPUS ve WOS gibi “Indeks” sart veya beklentileri, yazarlarim dergi-
mize olan tevecciihlerini artirmaktadir. Bu da hem basili hem de elektronik niishasini
ayni icerikte tutan ve “6zlu yaz1” adedini “15” ile simirlamak isteyen dergimizi zorla-
maktadir. Ote yandan yayimlanan yaz sayimizin artmasi ve bunlarin énemli bir kis-
minin hi¢ atif almamasi, dergimizin indekslerdeki goéruntrligiine olumsuz etki et-
mekte ve boylece “Q Degeri’nin dismesine veya en azindan yilikselmemesine neden
olmaktadir. Bilmenizi isteriz ki inceleme ve yayimlama siireclerindeki titizligimizin
butiin amaci, dergimizin sayginligimi korumak ve sizlere nitelikli yazilar sunmaktir.

Yazarlarimizdan Adimiza Uygun igerik Bekliyoruz

Yazarlarimizin tamaminin halk bilimi disiplininden gelmesi gibi bir beklentimiz
yok ise de yazilarin folklor kuram, yontem ve tartigsmalariyla hesaplasan ve farkli di-
siplinlerden yeni bakig acgilariyla halk bilimcileri tanistirabilen “disiplinler arasi” ni-
teligine 6nem veriyoruz. Konular: folklor dig1 disiplinlerin kendi 6zel kuram ve yon-
temleriyle ele alan ve sonugta folklor okuruna hicbir sey sdylemeyen yazilar1 “alan
dig1” gériiyoruz. Ayrica dergimiz UNESCO’nun Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Ko-
runmasi Sézlesmesini folklor ile ilgisi nedeniyle yakinen takip etmekle birlikte bu di-
siplinle bir bigimde iliskisi kurulabilecek her konunun S6zlesmenin metin ve stirecle-
riyle hesaplasmadan SOKUM baghg altinda ele alindig yazilara da maalesef Soz-
lesme stiregleriyle iligki kurulamadigi i¢in yer veremiyoruz.

Yazarla Yazismalar

Bilindigi tizere yazarlarimizin makalelerini DergiPark tizerinden géndermeleri
gerekmektedir. Aksi halde dergi ile kurduklar iletisimler Editorliik sistemine girme-
mekte ve dikkate alinmamaktadir. Editorlik ret, diizeltme, hakem raporu vb. zorunlu
ve gerekli durumlarda yazarla iletigim kurmaktadir. Bunlarin digindaki yazigmalara
zaman ve imkan kisithiliklar: nedeniyle cevap verilememektedir.

DOI Numarasi

Dergimiz bu sayidan itibaren kisa adi1 DOI olan Dijital Object Identifier (Dijital
Nesne Tanimlayici) abonesi olarak internette yayimlanan iceriklerimize kolay erisim
imkani saglamaya baglamistir. Boylece dergimizde yer alan makalelere yapilan atif-
larin daha kolay takibini yapmay1 amacliyoruz.

Acik Bilim Acik Erisim

Bilindigi lizere dergimiz “acik bilim acik erisim” ilkesi geregince biitlin icerikle-
rini Ucretsiz olarak okurunun hizmetine sunmaktadir. Bu ciimleden olarak dergimiz
Creative Commons-Gayri Ticari 4.0 Uluslararas1 Lisansinm1 almig ve atif yapilmak
kaydiyla butiin i¢eriklerinin ticretsiz kullanimini kabul etmistir. Diinyanin neresinde
olursa olsun okura 6teden beri saglanan tcretsiz erigimin bu yasal diizenlemesi de
hayirh olsun.

Mart 2023’te yayimlanacak olan 137. sayida goriismek dilegiyle...

M. Ocal OGUZ
Editor/Editor/Editeur
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ULUSLARARASI ALANDA ULUSAL AYNA:
YASAYAN MIRASIN RAPORLANMASI*

National Mirror in International Area: Reporting on Living Heritage

Dog. Dr. Evrim OLCER OZUNEL**

oz

Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sézlesmesi’nin 2003 yilinda kabuliiniin iizerinden nere-
deyse yirmi y1l gecmistir. Bu siire igerisinde Sozlesme ile ilgili pek cok degisim ve doniisiim yasanmis ve tar-
tigma alanlari agilmistir. S6zlesme’nin aktorleri isleyis, uygulama ve gelistirme konusunda siirekli bilgi ve belge
tiretmektedirler. Bunun da 6tesinde ¢6ziim odakli bir yaklagimla biitiinsel koruma stratejileri gelistirmektedirler.
Bu alanlardan biri de S6zlesme’nin temel ilkelerinden biri olan devresel raporlama (periodical reporting) Sis-
temleri ile ilgilidir. Ulkelerin bu raporlari hazirlamalari ve karar verici mekanizmalara sunmalari ilke igi ko-
ruma planlarmimn S6zlesme’nin 6ngordigii gergeveyle uyumlu yiirilyiip yiirimediginin goriinebilmesi agisindan
da dnem tasir. Sozlesme nin saglikli bir bicimde islemesini saglayan basat mekanizmalardan olan Hiiktimetle-
rarast Komite, Taraf Devletler’in her alt1 yilda bir sunduklar1 devresel raporlari inceleyerek geri bildirimde bu-
lunur. Bu bildirimler iilkelerin i¢ dinamiklerini gozden gecirmeleri igin iyi bir firsat yaratmaktadir. Ancak s6z
konusu devresel raporlarin tam olarak ger¢egi yansitip yansitmadigi uzmanlar ve degerlendirme organi tarafin-
dan sik sik gliindeme getirilmistir. Ancak eski raporlama sistemin kontrol edilmesi her zaman miimkiin olma-
mustir. Bu da Sozlesme’nin ulusal ve uluslararasi alanda layikiyla uygulanamadigini diisiindiirmektedir. Sirala-
nan sebeplerden otiirli S6zlesme biinyesinde ¢alisan aktorler Sozlesme’nin isleyisi ile ilgili degisiklikler yapma
yoluna gitmislerdir. Bu degisikliklerden biri de 2020 yilinda uygulanmaya baslanan devresel raporlama siste-
midir. Bu nedenle makalede, Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sézlesmesi’nin isleyis bicimini dog-
rudan etkileyen devresel raporlama sistemleri incelenmistir. S6z konusu devresel raporlama sistemi hem tilke-
lerin kendilerine uluslararas: alanda tuttuklar1 bir ayna hem de kiiltiirel miras arastirmacilar i¢in 6nemli bir
kaynak olarak goriilmelidir. Bu nedenle devresel raporlama sistemleri hakkinda yazilan bu makalede 6ncelikle
s6z konusu raporlama sisteminin genel &zellikleri irdelenmis, ardindan Sézlesme yiiriirliige girdiginden beri
devresel raporlama sistemlerinin nasil isledigi ve doniistiigii ele alinmigtir. Bunun yani sira s6z konusu degisim
ve doniigiimiin ulusal ve uluslararasi alana nasil yansidigi da degerlendirilmistir. Kurumsal ve insani kapasite,
aktarim ve egitim, envanter ve arastirma, politikalar, stratejiler, mevzuat, somut olmayan kiiltiirel mirasin top-
lumdaki rolii ve yansimasi, farkindalik arttirma, STK, grup ve birey katilim1 ve uluslararasi entegrasyon gibi
sekiz tematik alan ve yirmi alt1 gosterge etrafinda sekillenen yeni raporlama sisteminin isleyisi hakkinda bilgi
verilmistir. Yeni uygulanmaya baslanan devresel raporlama sisteminin eski sistemden farklarindan biri de rapor
teslimlerinin bolgesel olmasidir. Yeni sisteme gore hazirlanan ilk raporlar 2020 yilinda Latin Amerika ve Ka-
rayipler bolgesine ait devletlerce teslim edilmistir. Ardindan 2021 Aralik’ta Tirkiye’nin de bulundugu Avrupa
grubu raporlarini teslim etmistir. Bolgesel olarak teslim edilen raporlarin uluslararast is birlikleri agisindan da
verimli olmasi beklenmektedir. Tiim bunlarmn ayrintili olarak tartisildigr makalede ayrica bu sistemin biitiinsel
koruma yaklagimlari ve Birlesmis Milletler 2030 Siirdiiriilebilir Kalkinma Hedefleri’yle iliskisi giindeme geti-
rilmigtir.

Anahtar Kelimeler

Somut olmayan kiiltiirel miras, UNESCO, devresel raporlar, kiiltiirel miras, yasayan miras.

ABSTRACT

Almost two decades have passed since the Convention for the Safeguarding of the Intangible Cultural
Heritage entered into force in 2003. During this period, many changes and transformations related to the Con-
vention have been made and areas of discussions have been emerged. The actors of the Convention constantly
produce information and documents on the implementation, application and development of the Convention.
Moreover, they have developed holistic safeguarding strategies with a solution-oriented approach. One of these
areas is related to periodical reporting systems, which is one of the basic principles of the Convention. The
Intergovernmental Committee, which is one of the main mechanisms that ensure the healthy functioning of the
Convention, reviews the periodic reports submitted by the States Parties every six years and provides feedback.
These reports create a good opportunity for countries to review their national implementation dynamics. The
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actors working within the Convention make changes regarding the operation of the Convention. One of these
changes made was the periodic reporting system introduced in 2020. Therefore, in this article, periodical report-
ing systems that directly affect the implementation of the Convention have been reviewed. First of all, the gen-
eral features of the reporting system were analyzed, and secondly, how the periodic reporting systems func-
tioned and transformed since the Convention entered into force is discussed. In addition, and evaluation of how
the said change and transformation reflect on the national and international arena has also been made. It is
shaped around eight thematic areas and twenty-six indicators such as institutional and human capacity, transfer
and training, inventory and research, policies, strategies, legislation, the role and reflection of intangible cultural
heritage in society, awareness raising, participation of NGOs, groups and individual and international integra-
tion. Information about the operation of the new reporting system was given. One of the differences between
the new and previous periodic reporting system is that report submissions are regionalized. Latin America and
the Caribbean prepared and submitted the first regional report in 2020. Then, in December 2021, the European
group, including Turkiye, submitted the regional report. It is expected that the reports delivered regionally will
also be productive in terms of international cooperation. All these are discussed in detail in the article, and
additionally the holistic safeguarding approaches of this system and its relationship with the United Nations'
2030 Sustainable Development Goals are also brought to the agenda.

Keywords

Intangible cultural heritage, UNESCO, periodic reports, cultural heritage, living heritage.

Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmast S6zlesmesi Birlesmis Milletler siste-
mine bagli bir kurum olan UNESCO’nun ¢atisi altinda igleyen, 180 {ilkenin taraf oldugu
oldukea genis katilimli ve kendi i¢ dinamikleri olan bir yapidir. Bu yapmin igerisinde
taraf devletler, diplomatlar, gézlemci kuruluslar, sivil toplum &rgiitleri, uzmanlar, akade-
misyenler, aragtirmacilar ve S6zlesme’nin saglikli islemesini saglayan sekretarya gibi ak-
torler bulunur. Bu aktorlerden her biri bir digeriyle irtibat halinde S6zlesme’nin iyilesti-
rilmesi, insanligin somut olmayan kiiltiirel mirasinin gelecek kusaklara aktarilmasi ve
bunu yaparken de Siirdiiriilebilir Kalkinma Hedefleri ile uyumlu olmasi i¢in ¢aligmalar
yiriitmektedirler. Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sézlesmesi’nin 2003 y1-
linda onaylanip 2006 yilinda yiirtirliige girmesinin iizerinden yaklasik yirmi y1l ge¢cmistir.
Tiirkiye bu siirecin pek ¢ok asamasinda yer almig ve S6zlesme’nin gelismesine katkida
bulunmustur. Gegen yirmi y1l igerisinde S6zlesme ile ilgili resmi, akademik ve sivil alan-
larda pek ¢ok kanun metni hazirlanmis, akademik ve popiiler metinler iretilmis ve kap-
sayiciligi, yaygin etkisi yiiksek projeler gergeklestirilmistir. S6z konusu kanunlar, metin-
ler, igletim sistemleri ve projeler incelendiginde S6zlesme’nin uygulama ve algilanma
bigimlerinin pek ¢ok yoniiyle tartisildigi, gelistigi ve doniistiigii goriilmektedir. Siiphesiz
bu déniisiimlerin sebepleri cok boyutludur. Ornegin, diinyadaki sosyokiiltiirel, ekonomik
ve ¢evresel degisiklikler Sozlesme’nin de kendi i¢ dinamiklerini sorgulamasina neden
olmus ve Taraf Devletler ve uzmanlarin yogun g¢abalar1 sonucunda degisen kosullara
uyum saglanmigtir. Bu degisimlerin tek sebebi elbette Sozlesme dig1 dinamikler degildir.
Sozlesme iizerinde s6z hakki olan tiim paydaslar her gecen yil kendi denetleme mekaniz-
malarindaki bosluklar1 fark ederek bunlar1 yeniden diizenleme yoluna gitmisler ve bos-
luklar1 doldurabilmek icin ¢aba harcamislardir. Giiniimiizde S6zlesme’nin geldigi nok-
tada oncelikli olarak Birlesmis Milletler tarafindan sunulan 2030 Siirdiiriilebilir Kalkinma
Hedefleri’yle iliskisi, sivil toplumun katilim1 ve yasayan mirasin egitimle iligkilendirile-
rek ders programlarinin i¢ine adeta enjekte edilmesi, yine Siirdiiriilebilir Kalkinma He-
defleri’yle iligkili siirdiiriilebilir kent yasami ve somut olmayan kiiltiirel miras gibi konu-
larin 6ne ¢iktig1 goriilmektedir. Yukarida zikredilen hedeflere ulasmak icin Sozlesme
kendi kendini siirekli yenilemek durumunda kalmaktadir. Bu diizenlemelerin biri de iil-
kelerin donemsel olarak UNESCO Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sozles-
mesi degerlendirme organlarina sunduklari devresel raporlama sisteminde ger¢eklesmis-
tir. Bu makalede doniisiimiin her boyutunu ele almak miimkiin degildir. Ancak doniisiim
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gerektiren pek ¢ok konuyu da kapsayan raporlama sistemindeki son durum tartisilmstir.
Bu baglamda makalede, Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sézlesmesi’nin is-
leyis bicimini dogrudan etkileyen devresel raporlama sistemleri incelenmistir. Oncelikle
s0z konusu raporlama sisteminin genel 6zellikleri irdelenmis, ardindan Sézlesme yiiriir-
lige girdiginden beri nasil isledigi ve doniistigii ele alinmustir. S6z konusu devresel ra-
porlama sisteminin ulusal ve uluslararasi alanda koruma yaklasimlarina nasil etki ettigi
ve bu etkinin neleri degistirdigi de tartismaya agilmistir.

Devresel raporlama sistemi, Somut Olmayan Kiiltiire] Mirasin Korunmasi S6zles-
mesi’nin yliriirliige girmesinden itibaren Sézlesme’nin ulusal diizeyde etkin bir bigimde
uygulanabilmesi i¢in gereken izleme mekanizmalarini kurabilmenin temel sartlarindan
biri olarak kabul edilmistir. Bu raporlar yasayan miras hakkinda bilgi iireten, arastirma
yapan arastirmacilarin ve Sézlesme’nin daha iyi uygulanmasini hedefleyen i¢ denetleme
birimlerinin dikkatini ¢ekmistir. Bu konuda aragtirma yapanlar, s6z konusu raporlarin
Soézlesme’nin 6ngordiigii hususlardaki etkinlikleri iilkeler bazinda detayli bigimde yan-
sitmak, konunun kiiresel ¢apta nasil algilandigint anlayabilmek, Taraf Devletler’in S6z-
lesme’yle uyumlu hareket edip etmedigini gérebilmek, UNESCO’da alinan kararlarin iil-
kelerdeki yansimalarini tespit edebilmek ve uygun politikalar1 gelistirebilmek i¢in kayda
deger bilgi ve deneyimleri icerdigini belirtir (Aral, 2018). Stiphesiz bu raporlarin yansit-
t1g1 bilginin kapsayiciligr iizerinde diisiinmek gerekecektir. Nitekim Sozlesme’nin yii-
riitme organlar1 devresel raporlarin niteligini arttirmak i¢in ¢alismalar yapmislardir. Yii-
riitiilen bu ¢alismalara deginmeden 6nce Sozlesme metninde yer alan devresel raporlarla
ilgili maddelere yakindan bakmak uygun olacaktir.

Devresel raporlarin S6zlesme’ye taraf olan tiim iilkelerin koruma ve uygulama plan-
larma topluca bakma imkani sagladigi diisliniildiigiinde metin iginde neden bu kadar
onemli yer tuttugu da anlasilir hale gelecektir. Ulkelerin kendi smirlari icinde Séz-
lesme’yi uygulama bigimlerinin goriiniirliigiinii sagladig: pek ¢ok alan bulunmaktadir. Bu
alanlardan biri bireyden yerele, yerelden bolgesele, bolgeselden evrensele uzanan kiiltiirel
miras bilincini agilamaya ¢aligsan S6zlesme ruhunun agiga ¢ikmasi olarak diistiniilmelidir.
Bir diger olumlu yan1 ise somut olmayan kiiltiirel miras1 evrensel boyutta anlamaya c¢ali-
san Ozellikle geng arastirmacilar i¢in zengin bir kaynak olusturmasidir. Bu baglamda sz
konusu devresel raporlama sistemine yakindan bakmak uygun olacaktir. S6zlesme met-
ninde devresel raporlar lizerinde sik¢a durulur. Yukarida da belirtildigi {izere Taraf Dev-
letler’in S6zlegme ile ilgili ulusal eylem planlari, bunlarin ne kadarimi gergeklestirip ger-
¢eklestirmedikleri gibi konular1 Komite’ye sunma bigimlerinin basinda devresel rapor-
lama sistemi gelir. Bu baglamda S6zlesme metnine bakildiginda 29. maddede “Taraf
Devletler’in Komite tarafindan belirlenen bigimlerde ve zaman dilimlerinde Soz-
lesme’nin etkin bir sekilde uygulanmasi igin gereken yasa, tiiziik ve yonetmelik diizenle-
melerini igeren raporlarin1 Komite’ye sunmalar1” (https://ich.unesco.org/doc/src/00009-
TR-PDF.pdf) gerektiginin agik¢a belirtildigi goriiliir. Ayrica S6zlesme metni incelendi-
ginde pek gok kez devresel raporlara atif yapildigi da fark edilir. Ornegin Sozlesme kap-
saminda yiiriitiilen ¢aligmalar baglaminda adeta bir belkemigi olan envanter ¢aligmalari-
nin nasil yapilacagina dair olan on 2. maddenin ikinci fikrasinda her “Taraf Devlet’in 29.
Madde geregince devresel raporunu Komite’ye sundugunda, bu envanterlerle ilgili bilgi-
leri de verecegi” (https://ich.unesco.org/doc/src/00009-TR-PDF.pdf) belirtilmektedir.
Ulusal ve uluslararasi envanterler Sozlesme paydaslarimin tiimii tarafindan 6nemsenmek-
tedir. S6zlesme nin en popiiler ve goriinen yiizii olarak degerlendirilebilecek Insanligin
Somut Olmayan Kiiltlirel Miras1 Temsili Listesi’nde bir unsurun yer alabilmesinin temel
kriterlerinden birinin ulusal envanterde kayitli olmasi durumu oldugu goriiliir. S6z
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konusu devresel raporlarda da en ¢ok 6ne ¢ikan alanlardan birinin listelere kaydettirilen
unsurlarla ilgili uygulama ve gelisme planlarinin layikiyla ifade edilmesi oldugu gézlenir.
Bu durum diisiiniildiigiinde s6z konusu devresel raporlarda envanterleme bi¢imleriyle il-
gili ayrintili bilgi istenmesi anlasilir hale gelir. Bu durum ayni sekilde devresel raporlarin
onemini de ortaya koyar niteliktedir. Daha 6nceki raporlama sisteminde koruma planlari
eklektik bir tislupla alt alta siralanirken her bir maddenin digeriyle olan iliskisi gézden
kagirilmistir. Bu da biitiinliiklii bir koruma stratejisini gérmeyi engellemis ve devresel
rapor yazma siirecini yapilanlar1 siralama siirecine doniistiirmiistiir. Onceki raporlama
sisteminde miraslar listelerdeki birer vitrin siisii gibi gosterilmis ve listelemenin Stesin-
deki kapsayist ve biitiinsel koruma yontemlerinin géz ardi edilmesine neden olmustur.
Yeni getirilen raporlama sistemi ise miras koruma politikalarinin bugiiniinii ve gelecegini
sorgulamaya, diisiinmeye iten yeni bir uygulama olarak tasarlanmistir. Unsurlarin Temsili
Liste’ye birer vitrin siisii olarak konulmasimin 6tesinde kaydi yapilan unsuru korumanin
onemi One ¢ikarilmistir. Bununla da gereken eylem adimlarinin Taraf Devletler tarafin-
dan daha iyi anlasilmas1 hedeflemistir. Bu yolla ulusal uygulamalarin niteliginin de artti-
rilabilecegi diisiiniilmiistiir. Yeni raporlama sistemi {ilkelerin kendi aynalarina bakip ek-
sik birakilan noktalarla yiizlesebilmeleri i¢in yeni bir ara¢ olarak goriilmeli ve asil isin
listelere unsur kaydettirmekten ¢ok bu unsurlarin siirdiiriilebilir korunmasinin saglanmast
ile ilgili oldugunu iilkelerin anlamasini saglamaktadir. Raporda envanterleme bigimi ve
envanterlerle ilgili koruma planlart hakkinda sorulan sorular iilkeleri envanter meselesini
yalnizca bir listeleme ya da gegersiz ve yanlis bir yaklagimla tescil etme mekanizmasi
olarak gorme egiliminden de uzlastirmaktadir.

Bunun yani sira S6zlesme metninin 7. maddesinin 29. ve 30. fikralar1 da devresel
raporlama hakkindaki bakis a¢isini net bigimde ortaya koymaktadir. S6zlesme metninin
Taraf Devletin Raporlar1 baslikli 29. maddesinde “Taraf Devletler Komite tarafindan be-
lirlenen bicimlerde ve zaman dilimlerinde S6zlesme’nin etkin bir sekilde uygulanmasi
icin gereken yasa, tliziik ve yonetmelik diizenlemelerini igeren raporlarini Komiteye su-
narlar” ifadeleri yer almaktadir. 30. maddenin bir ve ikinci fikralarinda ise S6zlesme’nin
isleyisinden sorumlu Hiikiimetlerarasi Komite nin raporlari konu edilir. Burada, Ko-
mite’nin, “Taraf Devletlerin 29. maddede s6zii edilen etkinliklerini ve raporlarini esas
alan bir raporunun her oturumunda Genel Kurula” sunacagi daha sonra da s6z konusu
“raporun UNESCO Genel Konferansi’nin bilgisine” sunulacagi belirtilir. Sozlesme met-
ninden agik¢a anlagilacagi gibi devresel raporlama siirecleri saglikli bir kiiltiirel miras
politikas1 i¢in yasamsal degerdedir. S6zlesme metninden hareketle devresel raporlama
sisteminin temel amacinin, S6zlesme’nin ulusal diizeyde etkin bi¢imde uygulanmast igin
gerekli izleme mekanizmasini kurmak, siirecin ve S6zlesme’nin uygulanmasindaki giig-
liklerin diizenli sekilde degerlendirilmesini saglamak ve bash basina bir hedef olma-
makla birlikte; arzulanan neticelere ulasmaya yarayacak faaliyetleri giiclendirmek ve iz-
leme siirecinin bir pargasina doniistiirmek oldugu soylenebilir. Bu hedeflere ulagmak
icinse Sozlesme’nin tiim paydaslarinin is birligi i¢inde esgiidiimlii ve uyumlu ¢alismalar
gerceklestirmeleri gerektigi agiktir.

Devresel raporlama siiregleriyle ilgili temel bilgilerin yer aldig1 S6zlesme metninin
yani stra S6zlesme’nin uygulama yonergesinde de devresel raporlar hakkinda ayrintili
bilgiye ulagmak miimkiindiir. Uygulama Y6nergesi’nin 151-169. maddeleri devresel ra-
porlamanin nasil yapilacagindan s6z eder. Bu maddelerdeki bagliklarin her biri Soz-
lesme’nin saglikli bir bicimde ilerleyebilmesi ve yiiriitiilebilmesi i¢in dnem arz etmekte-
dirler. Bu denli 6nemli olan devresel raporlama sistemi S6zlesme’nin ilk on yilinda 6n-
goriilen verimlilikte yiiriitiilememistir. Eski raporlama sisteminde iilkelerin rapor teslim
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oranlarmin oldukea diisiik oldugu goézlemlenmistir. Ulkelerin devresel raporlarmi zama-
ninda teslim etmemeleri S6zlesme’nin saglikli isleyisinin oniinde bir engel olarak goriil-
miistiir. Bu engelin ortadan kaldirilmasi i¢in ¢oziimler aranmig ve bu nedenle raporlama
sistemi yenilenmistir. Bu nedenle de devresel raporlama siteminde 6nemli degisiklikler
yapilmugtir. Ornegin 2017 yilma kadar her Taraf Devlet’in alt1 yilda bir rapor vermesi
ongoriiliirken bu durum daha sonra bolgesel raporlama sistemine déniistiiriilmiistiir. Ul-
kelerin devresel raporlarini geciktirmeleri ya da hig¢ teslim etmemeleri hususu 2017 y1-
linda Jeju’da yapilan 12. Hiikiimetleraras1 Komite Toplantisinda ve Haziran 2018°de ya-
pilan 7. Taraf Devletler Genel Kurulunda gériisiilmiistiir. Bu toplantilarda alnan kararlar!
neticesinde alt1 yilda bir bolgesel rotasyon sistemine gore rapor sunulmasi 6ng6riilmistiir.
13. Hiikiimetleraras1 Komite Toplantisinda? ise bdlgesel raporlama déngiisii sistemine
iligkin alt1 se¢im grubuna gore bir takvim olusturulmustur. Olusturulan takvimde ilk 6nce
Latin Amerika ve Karayipler’den Taraf Devletler’in, devresel raporlarini 15 Aralik
2020’ye kadar Komite’nin 2021°deki 16. oturumunda degerlendirilmek iizere génderme-
leri gerektigi ongoriilmiistiir. Cevrim i¢i ortamda gergeklestirilen 16. Hiikiimetlerarasi
Komite toplantisinda s6z konusu iilkelerin raporlari Degerlendirme Organi tarafindan in-
celenmis ve raporlandirilmigtir. Ardindan da igerisinde Tiirkiye’nin de yer aldigt Avrupa
bolgesindeki tilkelerin Aralik 2021°e kadar raporlarini géondermeleri saglanmistir. Bu ra-
porlama siteminin islerligi ve sonuglarini degerlendirmek i¢in siiphesiz tiim bolge rapor-
larinin teslim edilmesini beklemek gerekir. Ne var ki bu asamada énemli olan degisen bu
sistemin igerigine daha yakindan bakarak sistemin uygulanma asamasinda neler yapila-
bilecegini ifade etmek olacaktir.

2018’de yapilan 7. Taraf Devletler Genel Kurulu’nda devresel raporlarda dongiisel
raporlama sistemine gecis disinda baska yenilikler yapilmasi da tavsiye edilmistir. Bu
degisiklikler kapsaminda Sekretarya 2019 yilinda Kolombiya’da yapilan olan 14. Komite
Toplantisinda bu reforma dair bilgiler sunmustur.® Bu noktada uygulama yénergesinde
devresel raporlarla ilgili maddelere daha yakindan bakmak uygun olacaktir. Ornegin 151.
maddede sivil toplum kuruluslarinin katiliminin raporlanmasinin éneminden sz edil-
mektedir. Metindeki ifade su sekildedir:

Soézlesme’ye Taraf her Devlet, periyodik olarak Komiteye Sézlesme’nin uygulan-
masl i¢in alinan yasal, diizenleyici ve diger 6nlemler hakkinda raporlar sunar. Taraf Dev-
letler, S6zlesme’nin uygulanmasi hakkinda toplanan verileri ilgili sivil toplum kuruluslari
tarafindan saglanan bilgilerle tamamlamaya tesvik edilir.

Yukaridaki ifadede de agik¢a goriildiigii iizere devresel raporlarin yaziminda sivil
toplum kuruluslarinin 6nemine vurgu yapilmaktadir. Yeni raporlama sistemi 6zellikle si-
vil katilmi desteklemekte ve sivil gorliniirliigiin 6nemini ortaya ¢ikartacak sorularin so-
rulmasini saglamaktadir. Nitekim Hiikiimetlerarasi Komite 2018 yilinda sunulan 32 peri-
yodik raporu degerlendirdigi raporunda* “E. Periyodik Raporun Hazirlanmasinda Toplu-
luklarin Katilim1” baslikli boliimde periyodik raporun hazirlanmasina topluluklarin kati-
liminin, Taraf Devletler’in tanimladigi gergeve icinde, ¢esitli paydaslarin katilimiyla sag-
lanabilecegi belirtilmektedir. Unsurlarla ilgili sivil toplum orgiitleri ve ilgili topluluklar,
gruplar, bireyler, belediyeler, unsurla ilgili aragtirmacilar ve uzmanlarm yan sira gele-
neksel makamlar, dini kurumlar, isletmeler ve sanayi temsilcileri ile diger kurum ve ku-
ruluslarin da gerektiginde raporlamaya katildiklarinin saglanmasmin alti ¢izilmistir
(2018:25). Tuna Yildiz’in da belirttigi iizere iilkelerin sundugu raporlardan hareketle pe-
riyodik raporlar hazirlanirken yalnizca unsurla ilgili topluluk, grup veya birey degil tilke-
lerin kendi durumlarina gore degisen farkli kesimleri temsil edebilen ¢ok paydash bir
katilim siireci gergeklesmistir. Komite 2018 yilindaki ayni raporunda devresel raporlarin
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hazirlanmas1 konusunda bazi smirlamalari kabul edebilecegini de belirtmistir. Ozellikle
de belirli bir 6lgekte sinirlanmis veya genis bir cografi kesime yayilan topluluklara hitap
etmede yasanan zorluklara dikkat ¢ekilmis ve devam eden silahli ¢atismalar nedeniyle
bazi yerlerin ulagilamaz hale gelmesi, go¢ ve siyasi sartlardaki degisiklikler nedeniyle
raporun hazirlanmasinda topluluk katiliminin sekteye ugrayabilecegi ifade edilmistir
(2018:25). Komite bu gibi zorunlu haller disinda devresel raporlarin hazirlanmasinda top-
luluk katilimint mutlaka gérmek istemektedir (Y1ldiz 2020: 85). Raporlama siireglerine
sivil toplumun katiliminin saglanmas: {izerinde 1srarla duran pek ¢ok aragtirmaci bulun-
maktadir. Bu baglamda Rieks Smeets ve Harriet Deacon’in ‘‘The Examination of Nomi-
nation Files Under the UNESCO Convention for the Safeguarding of the Intangible Cul-
tural Heritage’” adli makalede belirttigi kontrol sistemini yeniden diisiinmek uygun ola-
caktir. Deacon ve Smith, 2003 S6zlegsmesi’nde bir Degerlendirme Organi olmasina kargin
dosyalarin igeriginin guvenirlik konusunda hald sorunlu oldugunu ve 1972
Sozlesmesi’nde aday dosyalarin degerlendirilmesinin ICOMOS iiyeleri tarafindan yapil-
digim1 ve saha incelemeleri yoluyla devresel raporlarin da kontrol edildigini belirtirmis-
lerdir (Smeets ve Deacon 2016: 31). Tuna Yildiz da 2003 S6zlesmesi’nin 6zellikle dev-
resel raporlarda topluluk katiliminin gerceklestirildigine dair yeterli denetlemenin 1972
Sozlesmesi’ndeki gibi bir sistemle saglanamadigini ve raporlara yazilanlarin dogrulugu
ve giivenirliligi hakkinda Taraf Devletler’in beyanlarinin esas kabul edildigini ancak aday
dosyalarinda topluluk katilimina dair kanitlar istenirken devresel raporlarda sadece Taraf
Devlet’in beyaninin yeterli goriildiigiiniin bunun da apagik bir eksiklik olarak kargimiza
ciktigini belirtmektedir (2020: 86). Yildiz’m bu diisiinceleri, temelini UNESCO’nun
Ekim 2013’te SOKUM Sozlesmesi iizerine hazirladig: I¢ Denetleme Raporu’ndan® al-
maktadir. Raporda Taraf Devletler tarafindan sunulan bazi devresel raporlarda somut ol-
mayan kiiltiirel mirasi topluluklar i¢inde korumak yerine belgelere ve kayitlara agir bir
vurgu yapma egiliminin gozlemlendiginden s6z edilmektedir. Ayni raporda ozellikle
aday dosyalar i¢in riza mektuplar1 alinirken, topluluklara ger¢ekten danigilip bagvurulma-
digin1 ve bunun Komite tarafindan kontrol edilememesine dair endiselerini dile getirdik-
lerini ve boyle bir gercek izleme seklinin eksikliginin devresel raporlama siirecine agikc¢a
yansidigi soylenmektedir (2013: 25). Yildiz’a gore S6zlesme’nin belki de topluluk kati-
liminin gergekten saglandigina dair denetlenebilirligi en zor metinleri devresel raporlardir
(2020: 86).

Devresel raporlama sistemindeki bir diger 6nemli nokta ise raporlarin egitimle ilgili
kisimlaridir. Egitimle ilgili konular S6zlesme’nin Uygulama Y onergesi’nin 155. madde-
sinde ifade edilir. Bu maddede Taraf Devletler’in egitim ve somut olmayan kiiltiirel mi-
rasla ilgili yaptig1 calismalarmn rapora yansiyis bicimi ele alinmaktadir. Ozellikle S6z-
lesme’nin egitimle ilgili olan 14. maddesine gonderme yapilarak Taraf Devletler’in ulusal
diizeyde alinan yasal, diizenleyici ve diger dnlemler hakkinda rapor vermesi gerektigi
belirtilir ve asagidaki basliklar hakkinda Taraf Devletler’in yapip ettiklerinin raporlandi-
rilmasi gerektigi belirtilir:

(a) egitim, bilinglendirme ve bilgilendirme programlart;

(b) topluluklar ve gruplar igindeki egitim ve 6gretim programlari

(c) somut olmayan kiiltiirel mirasin korunmasi i¢in kapasite gelistirme faaliyet-
leri

(d) bilginin iletilmesinin resmi olmayan yollari;

(e) dogal alanlarin ve hafiza mekéanlarinin korunmast igin egitim.

Yukarida sozii edilen tiim unsurlarin devresel raporlara yansimadigi konusunda pek
cok arastirmaci gériislerini bildirmistir. Iyi niyetle yapilan ¢alismalar oldugu gibi iilke
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raporlarinda goze carpan abartili iyilestirmeler ve saptirilmis bilgiler yine i¢ degerlen-
dirme sistemlerinin bagimsiz raporlarina yansimistir. Bu raporlarin ve Komite’ nin diger
organ ve unsurlarinin sik¢a konuyu giindeme tasimasindan sonra devresel raporlama sis-
teminde 6nemli bir degisiklige gidilmistir. Devresel raporlama sisteminin degistirilmesi-
nin en biiylik sebeplerinden biri olan i¢ degerlendirme raporunda sistemin zayifliklarin-
dan ayrintili bir bigimde s6z edilmektedir. 2013 yilinda sunulan bu rapor devresel rapor-
lama sistemlerinin degismesi gerektiginin altin1 kalin ¢izgilerle ¢izmistir. Bu raporla bir-
likte degisim siirecinin tetiklendigi ve ardindan domino etkisi yaratacak sekilde diger me-
kanizmalarin da konuya duyarli olmalarinin saglandig1 s6ylenebilir.

Bu noktada sozii edilen raporda belirtilen eksikliklerden s6z etmek uygun olacaktir.
2013 IOS i¢ degerlendirme raporuna dayanarak, eski raporlama sistemindeki sorun ve
eksikliklerin basinda raporlandirmanin sonug¢ odakli olmamasinin geldigi s6ylenebilir.
Eski devresel raporlama sistemi sonuglart degil, aktiviteleri tanimlama egilimindedir. Oy-
saki yapilan aktivitelerin sonuglart S6zlesme’nin uygulanmasinin daha saglikli olabilmesi
acisindan daha yasamsal bir 5neme sahiptir. Ayrica eski raporlama sistemi, miidahalelerin
yarattig1 etkiye pek dikkat etmemekte ve siirecin niteliginden ¢ok niceligine 6énem ver-
mektedir. Hedeflenen yararlanici ve aktorlerin tespitine yeterince dikkat edilmemesi de
onemli goriilen sorunlar arasindadir. Yeni raporlama sistemi yararlanicit ve uygulayicilar
arasindaki iliskiyi goriiniir kilacak sorular sormaktadir. Ayrica, sistemin bazi kisimlarda
‘istenen’ ile ‘verilen bilgi’ arasindaki uyumsuzluk olmasi gibi sebepler de eski sistemin
degismesi gerektigini agikc¢a gostermistir. Nitekim 2013, i¢ degerlendirme raporunun bazi
eksikleri giindeme tagimasinin {izerine biitiinsel ve sonug odakli raporlama sistemine ge-
¢is stireci baglatilmistir. Bunun igin ilk olarak 2016 yilinda Beijing’de bir uzman toplan-
tist yapilmistir. Uzman toplantisinin raporlart 11. Hilkiimetleraras: Komite toplantisinda
da ileride tartisilmak tizere goriisiilmistiir. Ardindan 2017 yilinda yapilan 12. Hilkiimet-
lerarast Komite toplantisinda agik uglu bir toplanti yapilarak sonuglar goriisiilmiistiir.
Tiim bu toplantilarin ardindan 2018 yilinda yapilan 7. Genel kKurul’da daha dnceki go-
rligler onanmigtir. Sonug olarak 2020 yilinda devresel raporlama sistemi daha biitiinciil,
kapsayici ve gercekgi olacak sekilde degistirilmistir®. Bélgesel rapor teslimleri ve tarihleri
de belirlenmistir. Buna gore 2020 yilinda Latin Amerika ve Karayipler’in, 2021°de Av-
rupa tlkelerinin, 2022°de Arap iilkelerinin, 2023’te, Afrika iilkelerinin, 2024’te Asya Pa-
sifik bolgesi tilkelerinin raporlarini teslim etmesine karar verilmistir. 2025 y1il1 ise bu sii-
recin degerlendirilme y1l1 olarak tespit edilmistir. S6zlesme’ye yonelik uygulamalarin de-
gerlendirilmesi i¢in olusturulan “Overall Results Framework™ (Sonuclara Yonelik Kap-
samli Cerceve) programi yeni devresel raporlama sisteminin de temelini atmistir. Sonug-
lara yonelik kapsamli ¢cergeve; hedef ile eylem arasindaki iliskinin yani sira beklenen so-
nuclara ne kadar ulasildigini yansitan gostergelerin 6l¢iimiine yardimer yonetim strateji-
lerinin tablolarla ifadesidir. Bu sistem yeni devresel raporlama sisteminin ¢ehresini de-
gistirmis ve birbirini tekrar eden gergeklikten uzak bilgilendirmeler verilen metinler ye-
rine gelecege odakli izleme, programlama ve politika gelistirilmesi i¢in yol haritasina d6-
niisen bir raporlama sistemi 6ngdrmiistiir. Bu raporlama sisteminde topluluklarin ve diger
paydaglarin mevcut girisimlerinin desteklenmesi, ilerideki ¢aligmalar i¢in paydaglarin bir
araya getirilmesi gibi hedefler belirlenmistir. Ayrica somut olmayan kiiltiirel mirasin ko-
runmasi baglaminda yapilan tiim aktivitelerin Siirdiirtilebilir Kalkinma Hedefleri’yle olan
iliskisini ortaya koyan bir sisteme sahiptir. Bu da gerceklestirilen pek ¢ok projenin somut
olmayan kiiltiirel miras ¢evrelerinin disinda da kabul gérmesinin yolunu acacak 6énemli
bir gelisme olarak gortilmelidir. Yeni devresel raporlama sistemi ¢evrim i¢i ortamda dol-
durulup teslim edilebilen bir rapor bigimidir. Ongoriilen yeni devresel raporlama sistemi
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ve yeniden diizenlenmis raporlama formu Taraf Devletlerin S6zlesme’yi uygulama bi-
cimlerine iliskin bir anlamda kendi kendilerini. izleyebilmeleri igin bir ayna niteligi gos-
termesi hedeflenmistir. Devletlerin kendi kendilerini izleyebilmelerine olanak saglayan
bu sistem ongordiikleri koruma eylem planlarinin uygunlugunu belirlemelerine ve ayrica
da izledikleri politikalar1 ve koruma yaklasimlarini gézden gegirmelerine yardimci olmak
iizere hazirlanmistir. Yeni raporlama sisteminin bir diger avantajli yonii de ¢evrimigi or-
tamda hazirlantyor olmalaridir. Cevrimici raporlama sistemi raporlarin stratejik, nitelik-
sel ve niceliksel olarak analiz edilmesini sagladigindan hem Genel Kurul ve Hiikiimetle-
rarasi Komite gibi Sézlesme i¢i organlar hem de digsaridan somut olmayana kiiltiirel miras
¢alismalarini inceleyen aragtirmacilar i¢in daha etkin bir izleme ve degerlendirme meka-
nizmasina donistiiriilmiistiir.

I1k bakista eski sisteme gdre karmasik ve detaylara bogulmus gibi gériinen bu rapor-
lama sistemine yakindan bakildiginda sistemin bilgileri olabildigince gergek ve rafine
haliyle elde edebilmenin bir yolu olarak bu sekilde olusturuldugunu sdylemek miimkiin-
diir. Bu raporlama sistemi iilkelerin kendilerini boy aynasinda goriip tim gergekligiyle
kabul etmelerinin de Oniinii acacak gibi goriinmektedir. Stiphesiz bunun iilkeler tarafin-
dan bir 6zelestiri firsat1 olarak degerlendirilip bir gelisim aracina doniistiiriilmesi dnem-
lidir.

Sonuglara Yonelik Kapsamli Cerceve’de temel olarak sekiz tematik alan ve bunlarla
iliskili yirmi alt1 temel gosterge belirlenmis ve bunlara verilen cevaplar otomatik olarak
tilkelere kendilerini biiyiik bir aynada gorme firsati saglamistir. Raporlama sistemindeki
tematik alanlar sunlardir:

1. Kurumsal ve insani kapasite
. Aktarim ve egitim
. Envanter ve aragtirma
. Politikalar, stratejiler, mevzuat
. SOKUM’iin toplumdaki rolii ve yansimas1
. Farkindalik arttirma
. STK, grup ve birey katilimi

8. Uluslararas1 entegrasyon

Devresel raporlama sisteminin tematik alanlarina bakildiginda oldukca kapsayici bir
gerceve cizildigi goze ¢arpmaktadir. Tiim bu tematik alanlarin iliskili oldugu yirmi alti
temel gostergenin varhigi diigiiniildiigiinde yenilenen sistemin kapsayiciligini daha iyi
kavramak miimkiin olacaktir. Yukarida siralanan tematik alanlar ayni1 zamanda sonug
odakli ¢erceve planlari ile de uyumlu héle getirilmis ve bdylece Birlemis Milletler 2030
Siirdiiriilebilir Kalkinma Hedefleri’yle iligkilendirilmistir.

Bu makalenin kaleme alindigi tarihe kadar yalnizca Giiney Amerika ve Avrupa
bolgesi devresel raporlarini sunmuslardir. Sunulan bu raporlarin kapsamli degerlendir-
meleri 16 ve 17. Hiikiimetleraras1 Komite toplanti raporlarinda giindeme getirilmistir. 17.
Hiikiimetleraras: Komite Toplantisi’nda devresel raporlama sistemi ile ilgili sunulan bel-
gede 2011-2022 yillar arasinda {ilkelerin devresel raporlarmi sunma verileri degerlendi-
rilmis ve yeni raporlama sisteminin Taraf Devletlerin rapor teslim oranlarini arttirdigi
belirtilmistir’. Asagidaki grafik yillar igerisinde iilkelerin sunduklari devresel raporlarin
istatiksel sunumunu vermektedir®.

NN bW
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2003 CONVENTION PERIODIC REPORTS
SUBMISSION RATE FROM 2011 TO 2022 CYCLE
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Yukaridaki grafikte agikga goriildiigii lizere devresel raporlama sisteminde yapilan
degisiklik Taraf Devletler’in rapor teslim etme siireglerini hizlandirmis ve tesvik edici
olmustur. Raporlari ilk hazirlayan bolge olan Latin Amerika ve Krayipler’de teslim orant
%87.50’e ikinci teslim bdlgesi olan Avrupa’da ise bu oranin %95,45’¢e yiikseldigi belir-
tilmistir. Bu da raporlama sisteminde yapilan degisikliklerin olumlu bir etkisi oldugunu
gostermektedir.

Yeni devresel raporlama sistemi yalnizca Taraf Devletler’in rapor teslim oranlarini
olumlu ydnde etkilememistir. Bu raporlama sisteminin temel basarilarindan biri de Taraf
Devletler’in miras tasiyicilarinin ve uygulayicilarinimn, ulusal kurumlarin, STK’larin top-
luluklarin ve akademinin uygulama, raporlama siireglerine verebilecekleri katkiy1 fark
ettirmek olmustur. Sézlesme’nin uygulama ve raporlama siireglerindeki genis katilimin
biitiinsel koruma agisindan 6neminin 6zellikle devletler tarafindan fark edilmesi So6z-
lesme’nin gelecegindeki koruma yaklasimlarinin siirdiiriilebilir kalkinma hedefleri, egi-
tim ya da kent ortamindaki miraslarin durumu ile ilgili konularda daha verimli adimlarin
atilabileceginin de gostergesi olarak okunmalidir. Ayrica raporlama siireglerinin bolgesel
olarak diizenlenmesi bole iilkeleri arasindaki is birligi ve ortakliklar1 da giiclendirici bir
etki yaratmstir. Ozellikle Avrupa bolgesinde raporlama siireglerine katilan uzmanlar ara-
sinda bir ag olusturulmus ve bu ag vasitasiyla bilgi paylasgimlar1 ve egitim seminerleri
diizenlenmistir.

Siiphesiz yenilenen devresel raporlama sistemi tek basina Sozlesme’nin kusursuz
islemesini ve Taraf Devletler’in Sozlesme’yi yonetim sistemlerini tam olarak iyilestirme-
yecektir. Bu sistem bir sonug degil sonucu iyilestiren siirecin bir pargasi olarak goriilme-
lidir. Bu sekilde kapsayici bir raporlandirma siireci Sozlesme’yle ilgili uygulanan pek ¢ok
seyin izinin uluslararasi alanda da siiriilmesine ve istenen amaca ulasabilmek i¢in daha
gOriliniir bir yol haritasinin ¢ikarilmasina yarayacaktir. Boylelikle Taraf Devletler ulusla-
raras1 alanda kendi aynalarma bakarak somut olmayan kiiltiirel miras: uygulama bigi-
miyle yiizlesme firsat1 elde edeceklerdir. Ayrica, Taraf Devletler bu sistemi kullanarak
bolgesel baglamda daha etkin koruma stratejileri belirleyebilmek adina rahat iletisim ku-
rabileceklerdir.

http://www.millifolklor.com 13
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YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.
FiNANSAL DESTEK: Calismada finansal destek almmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.

NOTLAR

1. Kararlarla ilgili ayrintilar i¢in bkz. https://ich.unesco.org/en/resolutions/7.GA/10

2. Kararlarla ilgili ayrintilar i¢in bkz. https://ich.unesco.org/en/Decisions/13.COM/8

3. Periyodik raporlama sistemindeki reform hakkinda ayrintili bilgiler i¢in bkz. https://ich.unesco.org/
en/l4com

4. 2018 yilinda sunulan 32 periyodik rapor hakkinda Komitenin degerlendirme raporu igin bkz. https://
ich.unesco.org/en/13com (Bu sayfadaki metinde 4 numarali dipnot gériinmiiyor. 2022 Komite toplantisi
i¢in hazirlanan Avrupa degerlendirmesi (17COM- 6Brev) bu sayfada anlatilabilir.

5. Bkz. https://ich.unesco.org/doc/src/I0S-EVS-PI-129_REV.-EN.pdf
6. https://ich.unesco.org/en/overall-results-framework-00984

7. Kararlarla ilgili olarak bkz. LHE/21/16.COM/7.a

8. Grafik LHE/21/16.COM/7.a numarali belgeden alinmustir.
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Slows of The Fast World: The Cittaslow, Slow Food Movements
and Their Relations to Intangible Cultural Heritage
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0oz

Somut olmayan kiiltiirel mirasin korunmasi s6z konusu olunca farkli kurumlar ve olusumlar giindeme
gelir. Bu farkliliklar koruma yaklasimlarina, ilan edilen listelere, uygulama orneklerine de yansir. Resmi
kurumlarca ytriitiilen ve hiikiimetlerce de benimsenen koruma yaklagimlar1 yaninda sivil toplum tarafindan
baglatilan ve siirdiiriilen koruma yaklasimlar: da bulunmaktadir. Bu iki farkli diizlemde ilerler gibi goriinen
koruma yaklasimlari bazi durumlarda ortak noktalarda bulusabilir. 1980°lerde italya’da baslayan Slow Food
(yavas yemek) ve 1990’larda yine Italya’da ortaya ¢ikan Citaaslow (sakin sehir) hareketleri sivil toplum
kaynakl1 bir toplumsal tepki hareketi olarak ortaya ¢ikmislardir. Bu hareketlerin temel amaci diinyada artan
hizli tiiketim kiiltiiriine karsi geleneklerle, yerel kiiltiirle barisik yemek ve kent kiiltiiriinii gelistirmektir.
Temelde UNESCO’nun 2003 yilinda imzaladigi Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmas: Sozlesmesi
(SOKUM Sézlesmesi) ile benzer bir amaci giitmektedirler. UNESCO da énce 1972 Diinya Kiiltiirel ve Dogal
Mirasin Korunmasi Sozlesmesi ile ardindan da 2003 Sozlesmesi ile benzer amaglarla kiiltiirel miras1 koruma-
ya ¢alisir. Farkli yollardan ilerleyen bu yaklagimlarin benzerliklerinin ortaya ¢iktig1 noktalar ise gesitlenmek-
tedir. Kiiltiirel miras tanimi, kiiltiirel mirasmn korunmast i¢in yapilan uygulamalar, unsurlarin kaydedildigi
listeler, listelere kayit kriterleri, topluluk grup ve bireylerin katilim, sivil toplumla is birligi, siirdiiriilebilir
kalkinma hedefleri, korumada riskli alanlar gibi meseleler her iki yaklasim igin ortakliklarin ve farkliliklarn
tespit edilebilecegi noktalardir. Bilindigi tizere Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sézlesmesi’nde
topluluk, grup ve varsa bireylere, sivil topluma siklikla deginilmektedir. S6zlesme’nin temel amaci kiiltiirel
mirasi tek elden degil ¢ok paydasl ve katilimer bir yaklagimla korumaktir. Bu anlamda sivil toplum temelli
organizasyonlarin ilk bakista cok uzak gériinen yaklasimlari ile SOKUM Sozlesmesi’nin koruma yaklagimla-
rinin bir araya gelmesinin temelde UNESCO’nun katilime1 koruma yaklagimlarina uygun oldugu sdylenebilir.
Béylelikle sivil toplum temelli yaklasgimlarin topluma ulasma ve hizli karar alma giicii ile Somut Olmayan
Kiiltiirel Mirasin Korunmasi S6zlesmesi’nin kapsayici ve resmi giicii bir araya gelmis olacaktir. Dolayisiyla
bu makalede UNESCO’nun somut olmayan kiiltiirel mirasa yonelik koruma yaklagimlar ile sivil toplum
temelli yavas yemek, sakin sehir gibi akimlarin koruma yaklagimlar karsilastirilmaktadir. Bu karsilastirma
yapilirken temelde 2003 S6zlesmesi metni, uygulama yonergesi, etik kodlart ve UNESCO’nun ilgili internet
sayfalari ile yavas yemek ve sakin sehir akimlarinin ilgili internet sayfalari, etik kodlari, manifestolar1 kulla-
milmustir. Sonug olarak SOKUM Sézlesmesi’nin sekillendirdigi koruma yéntemleri kimi zaman sivil toplum
temelli koruma yontemleri ile benzesmektedir. Bu benzerligi avantaja ¢evirerek katilimli ve ¢ok paydaslh yeni
yaklagimlar gelistirmek miimkiindiir. Bu yeni yaklagimlar sivil toplum ve resmi kurumlar arasindaki kiiltiirel
miras alanindaki mesafeleri kisaltici bir etkiye sahip olabilir.

Anahtar Kelimeler

Sivil toplum, koruma, siirdiiriilebilir kalkinma, kentlesme, UNESCO.

ABSTRACT

When it comes to the safeguarding of intangible cultural heritage, different institutions and formations
become the main topics of conversation. These differences are also reflected in safeguarding approaches,
approved lists, and applications. In addition to safeguarding approaches implemented by official institutions
and adopted by governments, there are also safeguarding approaches initiated and maintained by civil society.
In some cases, approaches that seem to progress on these two different levels may meet at common points.
For example, we can look deeply into the other institutional approaches such as the Slow Food and Cittaslow
movements. The Slow Food movements that started in Italy in the 1980s and the Cittaslow movements that
started in ltaly in the 1990s emerged as a civil society-based social reaction movement. The main purpose of

*

Gelis tarihi: 3 EKim 2022 - Kabul tarihi: 5 Aralik 2022
Yildiz, Tuna “Hizli Diinyanin Yavaslari: Sakin Sehir, Yavas Yemek Hareketleri ve Somut Olmayan
Kiiltiirel Mirasla Iliskileri” Milli Folklor 136 (Kis 2022): 15-24

** Ankara Hac1 Bayram Veli Universitesi Edebiyat Fakiiltesi Tiirk Halk Bilimi Béliimii, Ankara/Tiirkiye,

tuna.yildiz@hbv.edu.tr, ORCID 1D: 0000-0002-1100-9794.

http://www.millifolklor.com 15



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

these movements were to develop food and urban culture in harmony with traditions and local culture against
the rapidly increasing consumption culture in the world. Basically, they pursue a similar purpose with the
Convention for the Safeguarding of the Intangible Cultural Heritage (hereinafter the 2003 Convention) adopt-
ed by UNESCO in 2003. UNESCO also strives to safeguard cultural heritage for the same reasons, first with
the 1972 Convention Concerning the Protection of the World Cultural and Natural Heritage, and then with the
2003 Convention. The areas where the similarities of these approaches employing different paths are diversi-
fied. Issues such as the definition of cultural heritage, the practices for the safeguarding of cultural heritage,
the lists in which the elements are inscribed, the criteria for registration on the lists, the participation of com-
munities, groups and individuals, cooperation with civil society, Sustainable Development Goals and, risky
areas of safeguarding are the areas where similarities and differences can be identified for both approaches. As
it is known, in addition to civil society, communities, groups and -if any- individuals are frequently mentioned
in the 2003 Convention. The main purpose of the 2003 Convention is to safeguard cultural heritage with a
multi-stakeholder and participatory approach. In this sense, it can be asserted that the combination of the
approaches of non-governmental organizations that seem very different at a first glance and the safeguarding
approach of the 2003 Convention are basically in harmony with the participatory safeguarding approaches of
UNESCO. Thus, the power of civil society-based approaches in reaching out to the society and ability take
quick decisions will join together with the inclusive and official power of the 2003 Convention. Therefore,
this article compares the UNESCO’s safeguarding approach to intangible cultural heritage with the safeguard-
ing approaches of civil society-based movements such as Slow Food and Cittaslow. The comparison is based
on the text of the 2003 Convention, Operational Directives, ethical codes formed in this context, in addition to
relevant web pages of the UNESCO, Slow Food and Cittaslow movements. As a conclusion, the safeguarding
methods shaped by the 2003 Convention sometimes are in harmony with civil society-based safeguarding
methods. It is possible to develop new participatory and multi-stakeholder approaches by turning this similari-
ties into an advantage. These new approaches might help to bridge the gap between civil society and govern-
mental institutions in the field of cultural heritage.
Keywords
Civil society, safeguarding, sustainable development, urbanization, UNESCO.

Giris

Hiza bagimli giindelik yasamda yavaglamak, yavas yemek, yavas yasamak bir ba-
kimdan manifesto niteligi kazanmstir. Insan yasamindaki hizin 151k ve ses hiz1 ile karsi-
lastirilmaya baglandig1 giiniimiiz diinyasinda yavas yemek ve yavas sehir gibi ifadelerin
iizerinde durulmaktadir. Boylece diinyanin farkli yerlerinde 6zellikle mekan ve yemek
baglaminda ‘yavas’ sloganiyla olusan hareketler baslamigtir. Bu hareketler sivil bir
tepki olarak baglayip yerel yonetimlere de intikal ederek devam etmis ancak sivil des-
tekeilerini ve arka planindaki sivil felsefeyi kaybetmemislerdir. 1980°1i yillarda bagla-
yan Slow Food (yavas yemek) ve 1990’11 yillarda baglayan Cittaslow (sakin sehir) hare-
ketleri s6zii edilen sivil yaklasimlarin basinda yer almaktadir. Diinyanin hizla kiiresel-
lesmesi ve bundan kaynaklanan sorunlarin ilk olarak bu akimlarin dikkatini cekmedigi
asikardir. Benzer kaygilarla ancak farkli terminolojilerle yola ¢ikan kurumlar da vardir.
Bu kurumlarin basinda UNESCO’nun geldigi sdylenebilir. UNESCO, diinyadaki hiz ve
kiiresellesme karsisinda yok olmaya yiiz tutmus kiiltiirel miras1 giindemine alir. Bu
bakimdan UNESCO’nun kiiltiirel mirasin korunmasina yonelik ¢alismalarina, Il. Diinya
Savast sonrasinda degisen dengeler ve ortaya ¢ikan kiiltiirel erozyon karsinda olustu-
rulmus bir bagska manifesto da denilebilir. Yavas yemek ve sakin sehir kavramlart ilk
bakista kiiltiirel mirasla iliskili bir sdyleme sahip degillermis gibi goriinseler de daha
dikkatli okumalarla korumaya ve yasatmaya caligtiklar1 seyin kiiltiirel mirasin kendisi
oldugu goriilecektir. Bu baglamda makalede UNESCO’nun somut olmayan kiiltiirel
miras olarak koruyup yasatmaya calistigi unsurlarla, stratejilerini ‘yavas’lik iizerine
kurgulayan sakin sehir ve yavas yemek hareketleri ortaklik ve benzerlikleri acisindan
karsilagtirilmistir. UNESCO’nun 2003 yilinda 32. Genel Konferansinda kabul edilen
Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sozlesmesi (SOKUM Sézlesmesi) ile
yavas yemek, sakin sehir, yavag moda, yavas tasarim vb. olarak da bilinen yaklasimlarin
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somut olmayan kiiltiirel miras konusundaki tanimlari, koruma yaklagimlar1 ve uygulama
ornekleri karsilastirilarak hizlanan diinyanin denge unsuru olarak nitelenebilecek bu
hareketlerin kosutluklar1 ya da zitliklar1 ortaya koyulmustur. Ayrica bu karsilagtirma ile
sivil toplum temelli kiiltiirel miras ve gelenek olusumlari ile dogrudan hiikiimetlerce
ylriitiilen ve uluslararasi sézlesmeler ile giivence altina alinan koruma yaklagimlari
arasindaki mesafeler veya yakinliklar ortaya ¢ikarilmistir. Bu uzak ve yakin mesafeler
makalede tanim, katilim, listeler ve siirdiiriilebilir kalkinma temalar1 gergevesinde ince-
lenmistir.

Kiiltiirel miras kavrami genellikle UNESCO Soézlesmeleri ve programlarinca ta-
nimlanan, kategorize edilen ve siirdiiriilmeye ¢alisilan bir alan gibi diigiiniiliir. Oysaki
kiiltiirel miras ¢ok paydasli ve farkli boyutlari olan bir kavramdir. Diinya iizerinde gesit-
li olusumlar ve sivil toplum kurumlarinca da kiiltiirel miras tanimlar1 yapilir ve koruma
yaklagimlar gelistirilir. UNESCO biinyesinde 6zellikle 1972 ve 2003 Sozlesmesi kap-
saminda yapilan tanimlamalarin resmi makamlarca da benimsenmesi nedeniyle diger
tanimlamalarin, program ve yaklasimlarin goélgede kaldigindan séz edilebilir. Diger
yandan iiriin odakli, sehir odakli ve bazi yonleriyle siire¢ odakli, daha korunakli adalar
vadeden ve tabandan gelerek kurumlagmis yaklasimlar da mevcuttur. Yukarida da belir-
tildigi tizere bunlardan yavas yemek ve onunla baglantili olarak sakin sehir gibi akimlar
one ¢ikmislardir. Bu tarz yaklasimlarin diinyanin tiikketim hizina karsi bir tepki olarak
dogdugu bilinmektedir. Bu tepkinin aslinda UNESCO’nun kiiltiir alanindaki sézlesme-
lerinin de temelini olusturdugunu séylemek gerekir. Dolayistyla kiiltiirel mirasin ko-
runmasi konusunda aktorler ve yontemler farklilagsa da motivasyonlar birbirine benze-
mektedir. Elbette bu benzesmeler yaninda farklilasmalar oldugu da bilinmelidir. Ocal
Oguz Paldir Kiiltiir Kentlesmeler isimli kitabinda giiniimiiz kentinde yerli hayvan 1rkla-
rinin, yerli bitki tohumlarinin, yerli yemeklerin, yerli giyimlerin, yerli sanatlarmn, yerli
zanaat Uriinlerinin kisaca geleneksel olanin hizlica “yeni” ile yer degistirdiginden sz
eder. Yeni kentteki modernite yaklasiminin, eski olani yararsiz, gereksiz ve islevsiz
gordiigiinilin altini ¢izer (Oguz 2020: 12). Oguz’un bahsettigi giinlimiiz kent kurgusunda
gelenegin Otelenmesi beraberinde hizli tiiketimi de getirmis her seyin hizlist makbul
olmugtur. Arabalarin degeri hizli olmasi ile, ulasimin pahalilifi hizina goére, yemek
yemenin degeri de benzer bir bigimde hizli olmasi ile 6lgiiliir. Bu noktada UNESCO
Sozlesmeleri ve yavas hareketlerince korunmaya ya da yeniden canlandirilmaya caligi-
lan alanin benzer tepkisel siireglerden dogdugunu tekrar teyit etmek miimkiindiir.

Eyliil 2022 itibariyla UNESCO’ya iiye 180 iilkenin taraf oldugu SOKUM Sozles-
mesi 2003 yilinda kabul edilmistir. S6zlesme’nin imzalanmasinin {izerinden yaklasik 20
yillik bir siire ge¢cmistir. Bu siire igerisinde somut olmayan kiiltiirel miras olarak da
adlandirilan sozlii anlatimlar, doga ve evrenle ilgili bilgi ve uygulamalar, gdsteri sanat-
lar1, solen senlik ve festivaller ile el sanatlar1 alaninda yerelden evrensele dogru bir
goriliniirlik ve farkindalik agi olusmustur. S6zlesme kapsaminda olusturulan listeler,
egitim, katilim, aktarim gibi konularda yiizlerce sayfa akademik ¢aligma, onlarca proje
ve metin olusmustur. Bu metinlerin yilizeyinde duran 6nemli konulardan biri de gele-
neksel mutfak kiiltiiri ve kent iligskisi baglaminda degerlendirilebilecek gidanin kentte
iiretimi ve tiikketimi siirecidir. Mutfak ve yemek kiiltiirii glinlimiizde en goriiniir ve popii-
ler alanlardan biridir. Ozellikle de geleneksel yemek kiiltiiriiniin son dénemde artan
popiilaritesinde ge¢misin nostaljik bir 6zlemle yeniden ortaya ¢ikmasi oldugu kadar
uluslararasi s6zlesme ve programlarin da etkisi vardir. SOKUM Sézlesmesi, UNESCO
Yaratict Sehirler Ag1, Slow Food, Cittaslow gibi uluslararas1 goriiniirliigii olan yemek
ve sehir odakli programlar bu olusumda etkilidir.
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Bu durumda &ncelikle somut olmayan kiiltlirel mirasin tanimina hem 2003 So6z-
lesmesi’nin hem de toplumsal bir tepki hareketi olarak baslayan yaklasimlarin pencere-
sinden bakmak yararli olacaktir. Toplumsal bir tepki olarak baslayan yavas hareketleri-
nin ilkinin 1986 yilinda italya’da dogan Slow Food hareketi oldugunu séylemek miim-
kiindiir. Carlo Petrini ve Gigi Padovani’nin kaleme aldigi Slow Food Devrimi isimli
kitapta hareketin 1986 yilinda Roma’da bir McDonald’s diikkaninin agilmasina karsi
tepkisel olarak basladigindan s6z edilir. Sonrasinda ise 3 Kasim 1987 tarihinde Gambe-
ro Rosso isimli gazetede bir manifesto yayimlanir. Bu manifestoya ilk imza atanlardan
biri de halihazirda Slow Food Vakfinin kurucusu ve baskani olan Carlo Petrini’dir. 1989
yilinda ise Uluslararast Slow Food hareketi resmi olarak kurulur. Manifestoda fast food
(hizli yemek) tarzi yeme aliskanligina elestiriler getirilirken bunun tam karsisina ise
yavas yemek tarzi onerilmektedir (Petrini, Padovani 2011: 113). Slow Food Vakfinin
internet sitesinde “yavas yemek terminolojisi” baslikli kisimda Slow Food'un gida ve
gida iiretim felsefesinin ii¢ ilkesinden s6z edilmektedir:

Iyi: duyular tatmin eden ve yerel kiiltiiriimiiziin bir pargasi olan taze ve lezzetli
mevsimlik beslenme;

Temiz: ¢evreye, hayvan refahina veya sagligimiza zarar vermeyen gida iiretimi ve
tiikketimi;

Adil: tiiketiciler igin erisilebilir fiyatlar ve kii¢iik dlgekli tireticiler i¢in adil kosul-
lar ve 6deme (https://www.slowfood.com/about-us/slow-food-terminology/)

Bu ii¢ temel ilkede dikkat edilmesi gereken nokta gida ve yemegin nasil tanimlan-
digidir. Yavas yemek hareketine gore gida yerel kiiltiiriin bir pargasi olmalidir. Dolayi-
styla yemek aliskanligi, yemegi iiretme bigimleri yavas yemek hareketi igin yerel kiiltiir-
le yani geleneklerle baglantilidir. Yavas yemege iliskin etik kodlarin oldugu belgede yer
alan 6 numarali maddede ise bilgiye erigimin herkesin hakki oldugu ve geleneksel bilgi-
nin akademik Ogrenme ile ayni saygmliga sahip olmasi gerektiginden s6z edilir
(https://www.slowfood.com/about-us/key-documents/). Buradan da anlasilacagi iizere
yavas yemek hareketinin yemegin iiretim ve tiiketim bigimine bakisi ve onu ifade etme
bicimi gelenekle, geleneksel bilgiyle iligkilidir. Ayrica yavas yemek hareketi internet
sitesinde kendisini tanimlarken “Slow Food, yerel yemek kiiltiirlerinin ve geleneklerinin
kaybolmasini dnlemek, hizli yasamin yiikselisine karsi koymak ve insanlarin yedikleri
yiyeceklere, nereden geldigine ve yiyecek secimlerimizi nasil etkiledigine kars1 azalan
ilgileriyle =~ miicadele  etmek  igin...”  kurulmustur  ifadesi  ge¢mektedir
(https://www.slowfood.com/about-us/). Bu durumu SOKUM Sézlesmesi’nin Madde 2
Tanimlar kisminda yer alan “Somut olmayan kiiltiirel miras” topluluklarin, gruplarin ve
kimi durumlarda bireylerin, kiiltiirel miraslarinin bir pargas1 olarak tanimladiklar1 uygu-
lamalar, temsiller, anlatimlar, bilgiler, beceriler ve bunlara iliskin araglar, gerecler ve
kiiltiirel mekanlar-anlamma gelir’! ifadesiyle ortiistirmek miimkiindiir. Geleneksel
tarrm ve mutfak bilgisi SOKUMiin belirdigi alanlardan biridir. Oyle ki SOKUM Séz-
lesmesi kapsaminda olusturulmus Acil Koruma Gerektiren Somut Olmayan Kiiltiirel
Miras Listesi, Insanligin Somut Olmayan Kiiltiirel Mirast Temsili Listesi ve Korumanin
Iyi Uygulamalar1 Kaydi olmak iizere ii¢ farkli listede de geleneksel yemek ve mutfak
bilgisi ile ilgili onlarca unsur bulunmaktadir. Dolayisiyla yavas yemek hareketinin ta-
nimladig1 ve yayginlastirmak igin ¢abaladig1 yemek ve mutfak yaklasimlarimin gelenek-
sel bilgi ile baglantili oldugu ve bunun da SOKUM Sézlesmesi kapsaminda tanimlanan
geleneksel mutfak kiiltlirtinii ilgilendirdigi bilinmelidir. Yavas yemek hareketinin “yerel
yemek kiiltiirleri ve gelenekleri ifadesi” ile agiklamaya calistigi alan SOKUM’{in top-
lumsal uygulamalar, ritiieller ve sdlenler basliginda degerlendirilebilir.
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Yavas yemek hareketinden yillar sonra 1999°da yine italya’da ortaya ¢ikan Cittas-
low (sakin sehir) hareketi de yaptigi tanimlar bakimindan incelemeye degerdir. Sakin
sehir hareketi farkli iilkelerden belediyelerin iiye oldugu bir birliktir. Yavas yemek
hareketinin kurucusu Carlo Petrini’nin de destegi ile Italya’da dort belediye baskaninin
girigimiyle baglamistir. Kurulusu bakimindan yerel yonetimlerce baglatilmis bir organi-
zasyon olarak goriinse de arkasinda yatan felsefenin yavas yemek hareketinin bakis
acist oldugu bilinmelidir. Bu nedenle sakin sehir yaklasimi da tipki yavas yemek gibi
toplumsal tepki temelli bir yaklagimla ortaya ¢ikmistir denilebilir. Sakin gehirler aginin
Tiirkiye internet sitesinde yapilan tanim dikkat ¢ekicidir:

Cittaslow, insanlarin birbirleriyle iletisim kurabilecekleri, sosyallesebilecekleri,
kendine yeten, siirdiiriilebilir, el sanatlarina, dogasina, gelenek ve goreneklerine
sahip ¢ikan ama ayni zamanda alt yap1 sorunlar1 olmayan, yenilenebilir enerji
kaynaklari kullanan, teknolojinin kolayliklarindan yararlanan, kentlerin gercekei
bir alternatif olacagi hedeflerini ortaya koyan uluslararast kentler agidir
(https://cittaslowturkiye.org/tr/sss/).

Tanimda el sanatlari, gelenek ve goreneklerin 6zellikle belirtilmesi 6nemlidir. Ay-
rica bu tanimda sehirlerin hizli olmasindan kaynakli tikanan ve sekteye ugrayan kiiltiirel
iiretim ortamlarmin da korunmaya calisiimasindan sdz edilmesi 6nemlidir. “Insanlarm
birbiriyle iletisim kurabilecekleri ve sosyallesebilecekleri” ifadesinden hareketle folklo-
run ya da geleneksel bilginin iiretimi i¢in elbette gereken sey insanlarin iletigimidir.
Dolayisiyla giderek bireylesen diinyada folklorun iiretimi i¢in yeniden bir araya gelme-
ye ve topluluk bilincinin olusmasina ihtiyag duyulmaktadir. Bu da yine somut olmayan
kiiltiirel miras baglaminda degerlendirilebilecek noktalardan biridir. SOKUM Sozles-
mesi’nin 14. Maddesi’nde “somut olmayan kiiltiirel mirasin anlatimi i¢in gerekli olan
dogal alanlarin ve bellege iliskin mekanlarin korunmasi”ndan (2005: 167) bahseder.
Dolayisiyla giiniimiiz kent ortaminda hem SOKUM Sézlesmesi’nin hem de sakin sehir
akiminin korumaya calistig1 sey kiiltiiriin iiretim ve aktarim mekanlaridir.

Gorildiugi lizere somut olmayan kiiltiirel miras olarak UNESCO nezdinde tanim-
lanan alan, sivil toplum temelli hareketlerde gelenek, gorenek, geleneksel kiiltiir, gele-
neksel bilgi olarak 6ne ¢ikarilmistir. Bu noktada SOKUM Sézlesmesi’nin imzalanma-
sindan dnce ve hemen sonrasindaki yillarda yiiriitiilen tanimlama tartismalarini da akil-
da tutmak gerekir. Tanimlamalar arasindaki bu farkliliga karsin koruma refleksinin
sebepleri ve amaglar1 acisindan bir benzerlik bulunmaktadir. Ornegin SOKUM Sézles-
mesi’nde “Kiiresellesme ve sosyal degisim siireclerinin, topluluklar arasinda diyalogu
yenileme kosullarini olusturmakla birlikte, hosgoriisiizliik olgusunun yaptig1 gibi, 6zel-
likle korumaya yonelik kaynaklarin yetersizliginden dolayi, somut olmayan kiiltiirel
mirasla ilgili bozulma, yok olma veya yikilma gibi ciddi tehditleri arttirdigini kabul
ederek” (2005: 163) ifadesi gegmekte ve kiiresellesmenin bozulma, yok olma ve yikilma
gibi ciddi tehditleri artirdigindan s6z edilmektedir. Yavas yemek ve sakin sehir hareket-
leri de benzer bir bicimde kiiresellesme ve degisen diinyaya dikkat ¢ekmektedirler.
Ornegin sakin sehir hareketinin internet sitesinde felsefesinin anlatildig: kisimdaki ifa-
deler dikkat ¢ekicidir:

“Kiiresellesmenin etkisiyle sehirler hizli caligilan, hizli yaganilan ve tiretmekten
cok tiiketen, kendi kendine yetmeyen yasam alanlari haline gelmistir. Kentler,
kurulus amaglart olan insanlarin bir arada giiven iginde yasadiklar1 yerler ol-
maktan ¢ikmis, insanlarin daha hizli hare}(et etmeleri ve daha hizli ¢aligmalart
icin tasarlanan mekanlara donligmiistiir. Insanlarin birbirlerinin sicakligina si-
gindiklari, sosyallestikleri, el emeklerini birbirlerine sunduklart sosyal korunak-
lar olmaktan gittik¢e uzaklasan kentler, insanlarin tiikketim i¢in yasadiklari sah-
neler halini almigtir” (https:/cittaslowturkiye.org/tr/cittaslow-hareketi/).
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SOKUM Sézlesmesi’nin kiiresellesmeye yaptigi vurgunun bir benzerinin sakin se-
hir hareketi tarafindan da yapildig1 goriilmektedir. Kiiresellesme ve kentlesmenin insan-
lar arasindaki baglar1 zayiflattig1 ve bu durumun sonucu olarak kiiltiir Giretiminin sekte-
ye ugradig her iki yaklagim icin de ortak noktadir.

Sehirlerin, yemeklerin, modanin, tasarimin yavas olmasi yaninda insanlarmn da ya-
vas olmasinin gerekliligi kagimilmaz bir gergektir. Bu noktada SOKUM Sozlesmesi
insana ve onun irettigi degere 6nem verir. Topluluk, grup ve varsa bireylerin kiilttirel
mirasin kalbinde oldugu Sozlesme metninde hem de toplanti tutanaklarinda giiglii bir
bi¢imde vurgulanir.? Bilindigi iizere SOKUM Sozlesmesi’nde topluluk, grup ve bireyle-
rin katilimi ile Sivil Toplum Kuruluslar1 (STK) akreditasyonuna dnem verilir. Sozles-
me’de 15. Madde “Topluluk, Grup ve Bireylerin Katilim1” basliginda “her Taraf Devlet,
somut olmayan kiiltiirel mirasin korunmasi etkinlikleri ¢ergevesine, topluluklarin, grup-
larin ve gerekli durumlarda bu mirasi yaratan, siirdiiren ve nakleden bireylerin, miimkiin
olan en genis bigimde katilimlarini saglamaya ve bunlarin yonetime etkin olarak igtirak-
lerini gerceklestirmeye gayret eder” ifadeleri geger. Ayrica S6zlesme’nin 9. Maddesi de
Damigsal Orgiitlerin Akreditasyonu bashgi altinda STK’larin akreditasyonuyla ilgili
bilgi verir (2005: 166). 2003 Soézlesmesi topluluk, grup ve bireylerin katilimi ile
STK’larin akredite olarak siirece entegrasyonunu énemsemektedir. Bu da kiiltiirel mira-
sin korunmasi konusunda mirasin dogrudan paydaglarinin dnemsendigini ve koruma
planlarina, uygulama siireglerine onlarin dahil edilmesini gerektirir. Ayrica SOKUM
Sozlesmesi’ne akredite STK’larca kurulan NGO Forum isminde bir yap1 da bulunmak-
tadir. Bu organizasyon da hiikiimetlerarasi komite toplantilar1 esnasinda bir araya gele-
rek toplantilar yapmakta ve aldiklar kararlar1 komiteye sunmaktadir. Boylelikle 2003
Sozlesmesi’ne akredite STK’lar da katkida bulunmakta ve Sézlesme’nin gidisatini etki-
lemektedirler. SOKUM Sézlesmesi’nin bu dngoriisiine karsilik yavas yemek hareketinin
ise dogusundan itibaren asagidan yukarrya dogru baska bir deyisle tabandan gelen bir
taleple ortaya ¢iktig1 goriilmektedir. 1986 yilinda baslayan hareketin sivil bir tepki ola-
rak basladig1 ardindan bir derneklesme ve vakiflasma siirecine gidildigi, sonrasinda ise
diinyanin farkli iilkelerinde aktif olan bir olusuma doniistiigii goriilmektedir. Bu anlam-
da SOKUM Sézlesmesi’nin Taraf Devletler nezdinde devam eden siireglerine karsilik
Slow Food hareketinin ise tamamen sivil toplum kaynakli siirdiiriildiigiinii s6ylemek
miimkiindiir.

Sakin sehir hareketinde ise katilim meselesi daha belirgin bir bi¢imde karsimiza
¢ikmaktadir. Bir gsehrin sakin sehir olabilmesi i¢in gereken kriterlerde “yerel yonetim ile
caligan derneklerin aktif varlig1”, “toplumsal ortakliklar/sivil toplum kuruluslarin mev-
cudiyeti” ve “politikalara katilim” kriterleri dikkat ¢cekmektedir
(https://cittaslowturkiye.org/tr/uyelik-sureci-ve-kriterler/). Tipki SOKUM Sozlesme-
si’nde korumayla ilgili siireglere topluluk, grup ve bireylerin ve STK’larin katilimi gibi
sakin sehir hareketinde de sehrin sakin ilan edilebilmesi i¢in katilim konusuna ve
STK’larla is birligine dikkat edilmektedir.

SOKUM Sozlesmesi ve yavas hareketleri arasinda kiyaslama yapilabilecek alan-
lardan biri de listelerdir. SOKUM So6zlesmesi kapsaminda bilindigi iizere ii¢ farkli mi-
ras listesi bulunmaktadir. Bu ii¢ listeye Sozlesme’ye taraf 180 iilkeden unsurlar kayitli-
dir. Bu listelere unsurlarin kaydedilebilmesi icin ¢esitli kriterlerin saglanmasi gerekmek-
tedir. Benzer sekilde bir sehrin Cittaslow ilan edilebilmesi i¢in de saglamasi gereken
kriterler bulunmaktadir. Bu kriterler ¢evre, altyapi, kentsel yasam politikalari, tarimsal
turistik esnaf ve sanatkarlara dair politikalar, sosyal uyum, ortakliklar, misafirperverlik,
farkindalik ve egitim i¢in planlar basliklarinda toplanmistir. Kriterler arasinda dikkat
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¢eken noktalardan biri de tarimsal, turistik, esnaf ve sanatkarlara dair politikalar basligt
altinda yer alan asagidaki maddelerdir:

4.2. El yapimi ve etiketli veya markal1 esnaf/sanatkar tiriinlerinin korunmasi

4.3. Geleneksel is tekniklerinin ve zanaatlarin degerinin arttirilmasi

4.7. Yerel ve geleneksel kiiltiirel etkinliklerin korunmas: ve degerlerinin artti-

rilmasi (https://cittaslowturkiye.org/tr/uyelik-sureci-ve-kriterler/).

S6z konusu zorunlu kriterler disinda belirlenen yardimer kriterlerden biri de sehir-
lerde kiiltiir miizelerinin kurulmasidir (https://cittaslowturkiye.org/tr/uyelik-sureci-ve-
kriterler/). Bu kriterler sakin sehir olabilmenin sartlarinin aslinda bir sehrin gelenekle ve
geleneksel {iretim bigimleriyle baginin olmasmin gerektigi seklinde 6zetlenebilir. Ben-
zer kriterler yavas yemek hareketi tarafindan olusturulan Ark of Taste isimli liste i¢in de
gecerlidir. Ark of Taste diinyadaki farkl: {ilkelerden kriterlere uyan yemekleri listeleyen
bir sistemdir. Tiirkiye’den bu listeye 79 unsur kayitlidir
(https://www.fondazioneslowfood.com/en/ark-of-taste-slow-food/). Bu unsurlarin liste-
ye girebilmesi icin gerekli kriterlerden bazilari dikkat ¢ekicidir. “Uriinler, lezzet agisin-
dan ayirt edici nitelikte olmalidir. 'Lezzet kalitesi' bu baglamda yerel gelenekler ve
kullanimlar baglaminda tanimlanmaktadir” maddesi ile “triinler belirli bir alana, bellege
ve bir grubun kimligine, yerel geleneksel bilgiye baglanmalidir” maddeleri tizerinde
durmaya degerdir (https://www.fondazioneslowfood.com/en/what-we-do/the-ark-of-
taste/24632-2/). Tipki sakin sehir akiminda bir sehrin listeye girebilmesi i¢in geleneksel
olanla bagin1 korumasi gerektigi gibi yavas yemek hareketinde de bir unsurun Ark of
Taste listesine girebilmesi igin yine geleneksel bilgi ile ve “bir grubun kimligi ile” bagi-
nin bulunmasi gerekmektedir. Bu da bize somut olmayan kiiltiirel mirasin taniminda yer
alan “...Kusaktan kusaga aktarilan bu somut olmayan kiiltiirel miras, topluluklarin ve
gruplarin ¢evreleriyle, dogayla ve tarihleriyle etkilesimlerine bagli olarak, stirekli bi-
¢imde yeniden yaratilir ve bu onlara kimlik ve devamlilik duygusu verir; bdylece kiiltii-
rel ¢esitlilige ve insan yaraticilifina duyulan saygiya katkida bulunur” (2005:164) ifade-
sini hatirlatmaktadir. Tipki SOKUM Sozlesmesi’nde oldugu gibi yavas hareketlerinde
de gelenegin bir kimlik ifadesi oldugu kabul edilmektedir ve listelere unsurun kaydola-
bilmesi i¢in bir grubun kimligini ifade etmesi beklenmektedir.

Yavas hareketleri ve SOKUM Sézlesmesi arasindaki benzerlik ya da farkliliklarm
yorumlanabilecegi alanlardan biri de siirdiiriilebilir kalkinma hedefleridir. Evrim Olger
Oziinel “Insanlar, Gezegen ve Refah igin Bir Eylem Plani: Somut Olmayan Kiiltiirel
Miras ve 2030 Siirdiiriilebilir Kalkinma Hedeflerine Elestirel Yaklasim” baslikli yazi-
sinda 2000°1i yillarda Birlesmis Milletler’in (BM), Biny1l Kalkinma Hedefleri’ni ortaya
koydugunu ve bu sekiz hedefin 2015 yilina kadar diinya 6l¢eginde gergeklestirilmesinin
hedeflendigini yazar. Olcer Oziinel, sekiz kiiresel hedeften olusan bu hedeflerdeki basari
ve basarisizliklarin degerlendirilerek siirecin 2015 sonrasi bir giindeme daha kapsayict
bir bicimde tagindigm ekler (Olger Oziinel 2017:20). 2015 yilinda Birlesmis Milletler
Genel Merkezinde gerceklestirilen Siirdiiriilebilir Kalkinma Zirvesinde 2030 Siirdiiriile-
bilir Kalkinma Hedefleri (SKH) 193 iilkenin imzasiyla kabul edilmistir
(https://www.un.org/sustainabledevelopment/). SOKUM Sézlesmesi ve SKH 2030
hedefleri arasinda bir¢ok temas noktasi bulunmaktadir. S6zlesme’nin 6zellikle de Uygu-
lama Yonergesi’nin 6. Boliimii ulusal diizeyde siirdiirtilebilir kalkinma ve somut olma-
yan Kkiiltiirel miras iliskisinden séz eder.® Uygulama Y®nergesi’nin séz konusu bolii-
miinde Gida Giivenligi bashg: altinda “Taraf Devletler topluluk, grup veya bireylerin
cifteilik, balike¢ilik, avlanma, yiyecek toplama ve yiyecekleri muhafaza etme ile ilgili
pratiklerine ve bu pratikler etrafindaki inang ve ritiiellere saygi gdstermeli ve bunlarin
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gelistirilmesine destek olmalidir” ifadesi geger. Benzer bir bi¢imde yavas yemek hare-
ketinin manifestosunda da siirdiiriilebilir tarimdan bahsedilmektedir:
“Cevreye sayg1 gosterilmeli ve siirdiiriilebilir ¢ift¢ilik, hayvancilik, isleme, pa-
zarlama ve tiiketim uygulamalari ciddi sekilde dikkate alinmalidir. Tarimsal-
endiistriyel tiretim zincirindeki tiiketim dahil her asama, ekosistemleri ve biyo-
cesitliligi  korumali, tiiketici ve {reticinin  saglhigi1  korumalidir”
(https://www.slowfood.com/wp-content/uploads/2015/07/Manifesto_Qualit
y_ENG.pdf)

Heike Mayer ve Paul L. Knox “Slow Cities: Sustainable Places In a Fast World”
baslikli yazilarinda yavas yemek hareketinin yerel toplulugun ekonomisini canli tutan
dnemli noktalara degindiginden s6z ederler. Ozellikle de restoranlar ve giftlikler gibi
yerel olarak sahip olunan igletmelerin yasayabilirligini koruma hedefiyle yavas yemek
hareketinin yerel olarak temellendiginden s6z eden yazarlar hareketin 6ziinde “bolge”
kavraminin oldugunu agiklarlar. Mayer ve Knox’a gore yavas yemek hareketinde gele-
neksel gida, bir yerin iiretme ve yetistirme yontemleriyle ifade edilen, yerel farklilig
vurgulayan gidalardir (Mayer, Knox 2006:326). Dolayisiyla yavas yemek hareketinin
stirdiiriilebilirlik anlayisi1 geleneksel gidanin iiretim ve tiiketim siireglerinin siirdiiriilme-
sini saglamak ayni zamanda da bu iiretim ve tiiketim mekanizmasinda yer alan ¢iftciler,
restoranlar ve yerel topluluklarin da ekonomik anlamda kalkinmasimi saglamaktir. Bu
bakimdan SOKUM Sézlesmesi’nin Uygulama Yonergesi’nin 171/b Madde’sinde yer
alan “Bu program, plan ve politikalarda, maddi ve manevi bakimdan en ¢ok yarar sag-
layanlarin topluluk, grup ve bireyler olmasini saglamak” ifadesi akla gelmelidir. SO-
KUM Sozlesmesi de siirdiiriilebilir kalkinma igin dogrudan faydalanicilarin mirasin
sahibi olanlar yani topluluk, grup ve bireyler olmasindan s6z eder. Hem yavas yemek
hareketi hem de SOKUM Sézlesmesi i¢in benzer bir durumdan séz etmek miimkiindiir.
Bilindigi gibi BM 2030 Siirdiiriilebilir Kalkinma Hedeflerinin on birincisi Siirdiirilebilir
Sehirler ve Topluluklar’dir. UNESCO’nun resmi somut olmayan kiiltiirel miras sitesin-
de yer alan “Dive into intangible cultural heritage” isimli sekmede de listelere kayitlt
toplamda 135 unsur sozii edilen 11 numarali hedefle iliskilendirilmistir. Dolayistyla
somut olmayan kiiltiirel miras listelerine kayitli unsurlarin sehirlerin ve topluluklarin
stirdiiriilebilirligi ile yakindan ilgili oldugunu séylemek miimkiindiir. Bu iligkiyi sakin
sehirler dzelinde somut gozlemler iizerinden degerlendirmek de miimkiindiir. Ornegin
sakin sehir ilan edilen Seferihisar’da yoreye 6zgii yemeklerin sunuldugu bir restoran
acilmis, Tarakli’da ydresel bir lezzet olan Uhud tatlisinin yeniden canlandirilmasi igin
kadinlar organize olmuslar, Ordu’nun Persembe ilgesi sakin sehir ilan edildikten sonra
yéresel bir festival olan May1s Yedisi yeniden dikkat ¢ekmistir (Ozmen vd. 2017: 69).
Bu ornekler, Tiirkiye’de sakin sehir ilan edilen yerlere bakarak cogaltilabilir. Sakin
sehir ilaniyla birlikte ekonomik ve kiiltiirel ¢iktilarin arttigini gézlemlemek miimkiin-
diir.

Bu benzerlikler yaninda bahsedilmesi gereken riskli alanlar da hem yavas yemek
hem de sakin sehir akimlarn i¢in gecerlidir. Tipki somut olmayan kiiltiirel mirasin ko-
runmasinda bahsi gegen asiri turistifikasyon, baglamindan koparma, asiri ticarilesme,
asir1 profesyonellesme ve asirt miizelesme gibi bazi risklerden s6z etmek miimkiindiir.
“Siirdiiriilebilir Kalkinma I¢in Yavas Sehirler Hareketi ve Tasarimin Katkisi: Seferihisar
I¢in Ulagim Proje Calismas1” baslikli yazilarinda Cinar Narter ve Serkan Bayraktaroglu
“bu tiirden tiim hareketlerde olabilecek ige kapanmak ve bir miize sehre doniigmek
tehlikesi ya da tam tersi kendisini ¢evreleyen biiylik metropoller tarafindan yutulmak
tehlikesi yavas sehirler hareketi i¢in de gegerli olabilir” (2010:3) ifadesini kullanirlar.
Korunakli, yenilige kapali ve kiiciikk bir miize adacig1 olma riski sakin sehirler icin
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onemli bir esik olarak durmaktadir. Ayrica asir1 standartlagsma ve profesyonellesme de
bagka bir risk alan1 olarak karsimiza ¢ikabilir. Sehirlerin tek elden ¢ikmis standart bir
altyapiya, standart bir politikaya ve standart bir ekonomiye sahip olmas1 diinyanin nere-
sine giderseniz gidin aynm1 sehri gorme riskini de beraberinde getirir. Yerel kiiltiirden
beslenen turizmin siirdiiriilebilir kalkinmaya katkis1 kagimilmazdir ancak turizmin yikici
etkilerinin de sakin sehir ve yavas yemek konsepti icin diisliniilmesi gerekir. Sehirlerin
sakin olmasi, tarim, zanaat, yemek ve gida iretiminde geleneksel bilgi ile baginin olma-
st karsisinda tiim bunlarin turist i¢in hizlica tiiketilen bir nesneye doniismesi de bir ¢e-
liskiyi ifade eder. Dolayisiyla yavas turizm ve sakin turist algisinin da en az yavas ye-
mek ve sakin gehir kadar 6nemli oldugu ortadadir. Zerrin Sungur kadin girisimciligi ve
sakin sehirleri el aldig1 yazisinda sakin sehirlere yonelik olasi elestirileri dile getirir.
Sungur, sakin sehirlerin moralsiz, geriye doniik ve soyutlanmig topluluklar ortaya ¢ika-
rabilmesi tizerinde durur. Ayrica sakin sehirlerin hizli maddecilige karst kati bir tutucu
tavra biiriinme ihtimallerini ve hareketsiz bir yagamin oldugu sehirlere doniigmesine
yonelik ihtimaller hakkinda sorular sorar. Sungur’un dikkat c¢ekici sorgulamalarindan
biri de “sakin sehir etiketinin miras endiistrisi i¢inde bir tiir marka farkindaligina do-
niigmesidir” (Sungur 2013:642). Sungur dikkat ¢ektigi noktalarin kesisim noktasi tu-
rizmdir. Turizmin bu sehirlere getirecegi hizin ve ¢abuk tiiketimin bu sehirlerdeki sakin-
ligi de yok etme ihtimali bulunmaktadir. Bu noktada sakin sehirler ile SOKUM Sozles-
mesi arasinda turizme bakis agilari anlaminda bir mesafeden s6z etmek miimkiindiir.
SOKUM Sézlesmesi bir sehrin zanaatiyla, geleneksel yemekleriyle, kutlamalariyla
tamamen turizm odakli olmasi noktasinda gekinceleri olan bir koruma yaklagimina
sahiptir. Bu ¢ekinceleri de 6zellikle iilkelerin unsurlar hakkinda yazdiklar periyodik
raporlarda yer alan turizmle ilgili uygulamalaria yonelik elestirilerde gormek miim-
kiindiir.* Zerrin Sungur’un yénelttigi cekincelerden biri de sakin sehir olabilmek igin
niifusun 50 binin altinda olmasi gerekliligidir. Sungur bu durumun sehrin artan ilgi
nedeniyle fiziksel olarak genislememesi bunun yaninda da ev kiralari, is yeri kiralarin
artmasi, disaridan gelen varlikli kimselerin mevcut miilkleri satin almast nedeniyle
sehrin asil sakinleri olan yerel halkin oradan uzaklagsmasina neden olabilecegini sdyler
(Sungur 2013:642). Siirdiriilebilir kalkinma i¢in yerel kiiltiiriin, geleneksel bilginin
desteklenmesi yaninda bu unsurlarin asir ticarilesmesi ile gelenegin asil sahiplerinin
bundan birincil faydalanici olma rollerini kaybetme tehlikelerinin de oldugu her zaman
akilda tutulmalidir. Sakin sehir ve yavas yemek hareketinde de asir1 turizm ve agiri
ticarilesme nedeniyle yerel aktorlerin kendi miraslariyla aralarina mesafeler girebilecegi
bilinmelidir.

Adina ister somut olmayan kiiltiirel miras ister geleneksel bilgi veya yerel kiiltiir
denilsin kiiltiirel miras alanindaki aktdrlerin amaglar1 ve ortakliklar1 goriildiigii gibi
bir¢ok noktada kesismektedir. Bu kesisme veya ¢akigma noktalarinin iyi tahlil edilmesi
ile daha biitlinciil bir koruma yaklagimi gelistirilebilecegi sdylenebilir. Sivil toplum
temelli yaklasimlarin esnek ve daha yapici kurallar1 yaninda UNESCO nezdinde yiiriitii-
len SOKUM Sézlesmesi gibi kiiltiir sézlesmelerinin de daha organize ve mevzuat nok-
tasindaki giiclii yonleri birlestirilebilir. SOKUM Sézlesmesi’nin sivil topluma verdigi
onem, bu tarz organize ve kendi koruma yaklagimlarina, kendi tanimlarina ve listelerine
sahip biiytik sivil organizasyonlarla diyalogu artirict bir gii¢ olarak kullanilabilir. Boyle-
likle kiiltiiriin her paydasinin bir arada oldugu daha katilimc1 ve kapsayici koruma yak-
lasimlarinin gelistirilmesi miimkiindiir. SOKUM Sézlesmesi’nin de temelde yapmaya
calistig1 ve arzuladifi organizasyon bi¢imi de katilimi onceleyen, topluluk, grup ve
bireyleri, STK’lar1 énemseyen bir koruma yaklagimidir. SOKUM Sézlesmesi kapsa-
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minda olusturulan NGO Forum® gibi bir mekanizmay1 genisletilerek sadece SOKUM
bilgi ve bellegine sahip paydaslar:1 degil Slow Food, Cittaslow gibi sivil toplum felsefe-
sine sahip yaklasimlar1 da igine alan daha genis bir yapiya doniistiirmek faydali olabilir.
Slow Food ve Cittaslow yaklagimlarinin yerel halka ve yerel yonetimlere ulagma ve
hizli karar alma becerilerinin SOKUM Sézlesmesi icin dinamik bir itici gii¢ olacag
bilinmelidir. Her iki yaklasimin da olusturdugu literatiirde tanimlar, koruma yaklasimla-
11, turizm vb. gibi konularda temel farkliliklar bulundugu goriilmektedir. Ancak bu
farkliliklarin kiiltiire]l mirasin korunmasi alanindaki tek tiplesmeyi dnleyen bir zenginlik
olarak yorumlanmasi gerekir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.
FiNANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alinmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atigmasi bulunmamaktadir.

NOTLAR

1. Somut Olmayan Kiiltiirel Mirasin Korunmasi Sozlesmesi’nin ayrintilar icin bkz.
https://www.unesco.org.tr/Pages/181/177/

2. SOKUM Sozlesmesi’nde katilimin detaylari igin bkz. Yildiz, Tuna. Somut Olmayan Kiiltiirel Miras Yonetimi
Sivil Toplum Katilimi. Ankara: Geleneksel Yayincilik, 2020.

3. SOKUM Sozlesmesi’nin Uygulama Yonergesi iin bkz.
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The Approaches of Alan Dundes in Folklore Analysis
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0z

Amerikal1 folklorcu Alan Dundes’m 1960-2000 yillar1 arasinda folklor iizerine yazdigi, yabanci dergi-
lerde ya da 6zel sayilarda basildigi i¢in erisimi sinirli olan ¢esitli makaleleri, 6limiinden sonra Simon J. Bronner
tarafindan The Meaning of Folklore (Folklorun Anlami) (2007) isimli kitapta bir araya getirilmistir. Bu maka-
lenin amaci, Alan Dundes’in folklorik gerecin incelenmesi ve bu inceleme sonrasinda folklorun anlamina, ama-
cina ve islevine ulasabilmek i¢in kullandig: iki temel yaklasimi ortaya koymaktir. Alan Dundes, bigimsel sor-
gulamalari, dolayistyla bigimsel isleyis konusunda Rus bigimcilerden, 6zellikle Vladimir Propp’un bigim bilgisi
teorisinden, Cek yapisalcilardan ve Claude Lévi-Strauss’un mit ¢dziimlemeleri konusunda uyguladig: bigimiyle
yapisalciligin verilerinden yararlanir. Folkloru Ferdinand de Saussure’un tanimladig: bigimiyle gosteren diizle-
mine indirgemekle yetinmeyip ayni zamanda gosterilen diizleminde, bir bagka anlatimla anlamsal ve igeriksel
olarak sorgularken psikanalizin verilerini de kullanir. Dolayisiyla, bu ¢aligmada bu iki diizlemde (yapisal ve
psikanalitik) Alan Dundes’in kendine 6zgii yaklasimi ve aralarindaki olasi baglar ortaya konulacaktir. Yapisalci
bir tutuma bagli kalarak gergeklestirdigi incelemesinde Alan Dundes, Propp’un hikdye anlatiminda sirali ve
degismez yapilar1 inceleyerek “islev” terimiyle ifade ettigi en kiigiik birim i¢in dilbilimei Kenneth Pike’den
uyarladigi motifeme terimini kullamir ve bu birimleri, hem kiiltiire has olan “emic birim” hem Claude Lévi-
Strauss’un ikili karsitliklar teorisi ile inceler. Psikanalitik incelemesinde, 6zellikle bilingaltina bastirma gibi
Freudyen kavramlar1 uyarlayarak “yansitma” kavramini kullanir. Ayrica, simgesel anlamlara cinsel kimlik tize-
rinden ulasir; erkeklerin erilliklerini ispat etme diirtiisii iginde rakiplerini kadinlagtirmalarini, “digeri” algis1 gibi
kolektif kurgu i¢inde toplumun ve kiiltiiriin bastirilmis kaygilarini ve korkularini simgesel anlamlar baglaminda
inceler. Bu baglamda, Alan Dundes, folklorik incelemesinde yapisalci ve psikanalitik yaklagimlar: bir araya
getirerek “tanimlama” ve “yorumlama” basamaklarini 6nerir. Tanimlama basamaginda yapisalci incelemenin
verilerini kullanarak gereci saptar; yorumlama basamaginda ise psikanalitik incelemenin verilerini kullanarak
acik anlam yaninda ortiili anlama ulasir. Bu baglamda, bu ¢alismada Alan Dundes’in erkek-kadin ikili karsitli-
g1 igeren erkek oyunlarinin rekabetgi yapisini horoz doviisii 6rnegi tizerinden tanimlama basamaginda yapisal
olarak incelemesi, yorumlama basamaginda ise psikanalitik verilerle yorumlamasi; tanimlama basamaginda or-
taya ¢ikan simgesel eslesmelerin yorumlama basamaginda simgesel anlamlarina ulagmasi tizerinde durulacaktir.
Alan Dundes’in folklor alanina nemli bir katkis1 da hem yapisaler hem psikanalitik yaklagimda folklorik ma-
teryali sosyal ve kiiltiirel ifadeler yani tim sozel ve sozel olmayan tiirler olarak degerlendirerek Propp’un halk
anlatis1, Lévi-Strauss’un mit sinirlamasi iginde kalmamasidir. Alan Dundes, yapisalci ve psikanalitik inceleme-
lerini baslica tiirler olan mit, atasozii, bilmece, halk anlatilar, tiirkiiler yaninda ikincil tiirler olan halk dansi,
¢ocuk oyunlari, aliskanliklar, jestler, bulmaca, argo, dua, kutlama ve batil inang ilizerinden de yaparak hem
simgesel anlamlara ulagir hem de tiirler arasi analiz yontemiyle tiirler arasinda simgesel esdegerlik kurar.

Anahtar Kelimeler

Alan Dundes, yapisalcilik, psikanaliz, folklor arastirmalari, folklor tiirleri.

ABSTRACT

Various essays of American folklorist Alan Dundes, which he wrote between the 1960s and 2000s and
had limited access as they were published in foreign journals and special issues, were collected by Simon J.
Bronner posthumously in The Meaning of Folklore (2007). The aim of this essay is to present two main ap-
proaches that Dundes used to analyze the folkloric material and to get the meaning, aim and function of folklore.
Dundes uses structuralism according to the Russian structuralists, especially Vladimir Propp’s morphology,
Czech structuralists and Claude Lévi-Strauss’ analysis of myth. Also, he not only uses the signifier plane as has
been defined by Ferdinand de Saussure but he also uses psychoanalysis on the signified plane, in other words,
while analyzing the meaning and context of folklore. Therefore, in this essay Dundes’ distinctive approach on
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structuralism and psychoanalysis and their relations will be presented. In structural analysis Dundes uses mo-
tifeme which he adapted from Kenneth Pike for the smallest unit that is described by Propp as function, the
sequential and stable structures, and he analyses these units by using emic units, specific to culture, and Claude
Lévi-Strauss’ binary opposition theory. In psychoanalytic analysis he adapts Freudian concepts like ‘repression’
and uses ‘projective inversion.” He reaches symbolic meanings through sexual identity and analyses the males’
feminising their opponents to prove their masculinity, and the social and cultural repressed fears and anxieties
in the collective fantasy like the sense of ‘the other’ through symbolic meanings. Hence, Dundes suggests ‘iden-
tification” and ‘interpretation’ steps by combining structural and psychoanalytical analyses in folklore analysis.
In identification he identifies the material by using structuralism; in interpretation he gets the latent meaning
along with the manifest meaning by using psychoanalysis. In this context, in this essay Dundes’ structural anal-
ysis of the competitive structure of male games which have male-female binary opposition through cockfight
in identification step; his interpretation through psychoanalysis in interpretation step; in interpretation his anal-
ysis of symbolic meanings of symbolic equivalences that emerged in identification will be demonstrated. Dun-
des’ contribution to folklore is that he does not limit himself with Propp’s folktale and Lévi-Strauss’ myth by
evaluating the folkloric material as social and cultural expression that is both the verbal and non-verbal genres
in both structural and psychoanalytical approaches. Dundes gets symbolic meanings and forms symbolic equiv-
alences among the genres through cross-genre analysis by conducting his structural and psychoanalytical anal-
yses with the major genres, myth, proverb, riddle, folktales, folk song and the minor genres, folk dance, children
games, customs, gestures, puzzle, slang, prayer, toast and superstition.
Keywords
Alan Dundes, structuralism, psychoanalysis, folklore analysis, folklore genres.

Giris

Giiniimiiz folklor arastirmalari, 6geleri toplamak ve tanimlamakla yetinmez, folklor
metinlerinin ve kiiltlirlerin birbirleriyle olan iligkilerini, etkilesimlerini, bu baglamda ben-
zerliklerini ve farkliliklarini inceler; yapiyi, sosyoloji, psikoloji ve cinsiyet ¢alismalari
gibi ¢esitli konular1 da icine alarak analiz eder ve elde edilen verileri yorumlar. Burada
metni sadece yazili olan olarak tanimlayamayiz, diigiince ve davranis bi¢imlerinin hepsi
yapisalcilarin siklikla yineledikleri bir metafora uygun bi¢cimde bir ‘metin’ olarak deger-
lendirilebilir ve bu metinleri “okuma” yoluyla toplumlar ve kiiltiirleri tantyabiliriz. Alan
Dundes (1934-2005), dilbilim, Rus bi¢imciligi, psikanaliz, antropoloji ve yapisalcilik gibi
alanlarin yontemlerini kullanarak s6zlii ve s6zsiiz folklor tiirlerini Freudyen yontemlerle
okur. Dundes, AFS acilis konugsmasinda kullandigi yontemleri su sekilde agiklar: “Ame-
rikali folklorcular genelde lider degil takip eden olmustur. Ben de Rus folklorcu Vladimir
Propp’un Morphology of the Folktale (Masa/in Bigimbilimi) (1968) kitabindan ve Avus-
turyali Sigmund Freud’un psikanalitik teorisinden etkilenen biri olarak bu kategoriye gir-
digimi itiraf etmeliyim” (2004: 388). Bu baglamda sunu sdylemek miimkiindiir, Dundes
icin 6nemli ve oncelikli olan folklorik 6genin ortaya ¢iktig1 donemi ve yeri belirlemek
degil o 6genin agik ve Ortiilii anlamlarini ortaya ¢ikarmak ve bu anlamlar kavramaktir.
Dundes, folklorun anlamlarina ulasabilmek i¢in ise yapisalci ve psikanalitik araglar1 kul-
lanir. Simon J. Bronner, Dundes’in 1960-2000 yillar1 arasinda yazdig1 ve yabanci dergi-
lerde ve 6zel sayilarda yayinlandigi i¢in genis okur kitlelerine ulagamamis ¢esitli maka-
lelerini 6liimiinden sonra The Meaning of Folklore (Folklorun Anlami; 2007) kitabinda
bir araya getirmistir. Bu makaleler, Dundes’in 1960’11 yillardaki ikili karsitliklar iizerine
olan erken ¢aligmalarindan baslayarak kronolojik olarak 2005 yilinda 6liimiine kadar yap-
mis oldugu, yapisal ve sembolik psikanalitik incelemeleri kullanarak ortilk anlamlara
ulastig1 yeni ¢aligmalarini kapsayacak sekilde hazirlanmigtir. Bu makalenin amaci, The
Meaning of Folklore adli kitapta yer verilen 6zellikle “From Etic to Emic Units,” “Struc-
turalism and Folklore,” “On Game Morphology,” “Gallus as Phallus,” ve “The Ritual
Murder or Blood Libel Legend” makalelerini esas alarak ve ilgili baska makale ve kitap-
larm1 inceleyerek Dundes’in folklor dgesini incelemede ve anlama ulagmada kullandig1
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iki temel yaklasim olan yapisalci inceleme ve psikanalitik sorgulamay1 hangi araglari kul-
lanarak yaptigini ortaya koymaktir. Bu baglamda, Dundes’1 yapisalc1 kimligiyle inceler-
ken Vladimir Propp’un bi¢im bilgisi teorisinden ve Claude Lévi-Strauss’un mit ¢dziim-
lemelerinde kullandi8 ikili karsitliklar teorisinden yola ¢ikarak yapisalciligin verilerini
kullanisi; Dundes’in psikanalitik sorgulamasinda ise Freud’un bilingaltina bastirma teo-
risinden yola ¢ikarak gelistirdigi yansitma teorisini kullanis1 ortaya konulacaktir. Ayrica,
Dundes’m bu iki yaklasimi incelemede getirdigi yenilik, “tanimlama” ve “yorumlama”
basamaklari anlatilacak; Dundes’in tanimlama basamaginda yapisalct incelemenin veri-
lerini kullanarak gereci saptamasi, yorumlama basamaginda ise psikanalitik incelemenin
verilerini kullanarak acik anlam yaninda ortiilii anlama ulagmasi ilizerinde durulacaktir.
Dundes’in yapisalci ve psikanalitik verileri kullanimina 6rnek olarak “Gallus as Phallus”
makalesinde erkek oyunlarinin rekabetgi yapisinin erkek-kadin ikili karsithigi iginde yo-
rumlanmasi analiz edilecektir. Son olarak, bu ¢alisma kapsaminda Dundes’n folklor ge-
recini tim sozel ve sozel olmayan tiirler olarak degerlendirerek mit, atasozii, bilmece,
masallar, tiirkiiler gibi baslica tiirler yaninda halk oyunlari, ¢ocuk oyunlari, aligkanliklar,
jestler, bulmaca, argo, dua, kutlama ve batil inan¢ gibi ikincil tiirlerin de yapisalc1 ve
psikanalitik verilerle okunabilecegini ve tiirler arasinda simgesel esdegerlik kurulabilece-
gini gostermesi de ele alinacaktir.

1-Yapisalc1 Yontem

On dokuzuncu yiizyil folklorculari, folkloru artzamanli inceleme iginde gegmisin
incelenmesi olarak degerlendirirken yapi ile ilgilenen eszamanli inceleme ancak yirminci
yiizy1l folklor arastirmasi kapsamina girer. “From Etic to Emic Units”2 makalesinde Dun-
des, yirminci yiizyila gelindiginde tarihi gelisimi yani folklor gerecinin kaynagini ve ge-
lisimini temel alan artzamanli zaman goriisiinden gerecin yapisini baz alan eszamanli za-
man gorlisiine dogru yonelim oldugunu belirtir (2007: 90). Ayn1 makalenin Girig bolii-
miinde Bronner, bu yonelimin, 6zellikle karsilagtirmali arastirmalarda kullanilacak en kii-
¢lik birimin ne olacagi sorusunu ortaya ¢ikardigini sdyler (2007: 88). En kiigiik birimin
bulunmasinin Dundes’n yapisalci incelemesinin ilk basamagi oldugunu sdylemek miim-
kiindiir; Dundes, folklorik 6genin en kii¢iik birimini belirledikten sonra bu birimlerin bir-
birleriyle olan iligkilerini biitiin i¢inde inceler ve yapinin yayilimda gosterdigi dzellikleri,
benzerlikleri ve farkliliklari, gormek igin kiiltiirlerarasi karsilagtirmalar yapar. Dundes’in
“From Etic” makalesinde “kabul goren bir hata” olarak tanimladig1 Aarne-Thompson bib-
liyografik kullanim amagli masal tipi katalogu ve motif indeksi temel birimleri olan motif
ve masal tipi en kii¢lik birim olarak motifi kullanir ancak Stith Thompson’m “en kii¢iik
anlat1 birimi,” “alisilmis nesne,” “alisilmis kisi” (Liberman 1997: xxvii) olarak tanimla-
dig1 motif birimi karsilastirmali incelemeler igin yetersiz kalir (2007: 91-94). Dundes,
yapisal incelemede kullanilacak en kiigiik birim igin ‘motif” yerine “From Etic” makale-
sinde alana yaptig1 katkilar dolayisiyla biiytik bir devrimci olarak adlandirdigi Propp’un
‘islev’ teriminden esinlenerek yarattig1 yapisalci birim olan motifeme terimini kullanir.
Dundes, belirli bir iglev/motifeme dilimindeki alternatif motifleri ise allomotif terimi ile
ifade eder. Propp, Mark Alan Finlayson’un “yapisalciligin devrinde yol gosterici olan,
folklorun anlat1 yapis1 icin yapilacak ¢aligmalara sablon olusturan ve kusaklar boyunca
folklorculara ilham olan” (2016: 55) diyerek tanimladigi Morphology of the Folktale adli
kitabinda eszamanli yapisalct yontemi kullanarak Aarne’nin ‘Sihir Masallar1’ olarak si-
niflandirdigi 300-749 arasi peri masallarinin morfolojisini inceler. Propp, dogrusal bir
dizi i¢inde islevlerin, ‘yokluk’ “yoklugun giderilmesi,” ‘engelleme’ ‘engellemenin bozul-
masi,” ‘miicadele’ ‘zafer’ gibi ikili zitliklar halinde bulundugunu belirler. Propp’un, “ka-
rakterlerin islevleri anlatida, kimin, nasil yerine getirdigine bakilmaksizin degismez,
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sabit, devamli var olan yapilardir” (1968: 21) sozleriyle tanimladigi, yiiz Rus peri masali
incelemesinden ¢ikarilan otuz bir tane islevde karakterler degiskenlik gosterse bile iglev-
leri degigmezdir; biitiin peri masallarinda ortak islevler bulunmasa da var olan islevlerin
strast her zaman aynidir. Misia Landau, islev-karakter ikilisinin birbiriyle olan iliskisini
ve bu iligkinin yapiy1 nasil sekillendirdigini su sekilde acgiklar: “Cadi, at, kacirma gibi
motiflere dayanan klasik siniflandirmalardan tatmin olmayan Propp, halk anlatisinin or-
tak yanlarindan birinin benzer eylemlerin farkli insanlara, hayvanlara ve nesnelere veri-
lebilmesi oldugunu gozlemler. Bu eylemler anlatinin degismez dgeleridir, karakterler ise
degiskenlik gosterir,” ve “her islev, farkli karakterler tarafindan ¢ok ¢esitli sekillerde ye-
rine getirilebilir” (1984: 263). Bu baglamda sunu sdylemek miimkiindiir, Propp’un ve
Dundes’mn temel aldig: diisiince, anlatida yapinin degismez, i¢erigin degisken oldugudur.
Dundes’1n yarattigi motifeme ve allomotif birimleri anlatiy1 anlaticinin anlattig1 sekliyle
sunar ve buna bagli olarak dilbilimci Kenneth Pike’mn kullandig1, “sistem iginde bigimle-
nen ve iligkiler biitiinii olan yapisal” (Henderson-Nichol 1981: 55) emic birimleri icerir.
Halk anlatis1 incelemesinde eski en kiigiik birim olan motif ile yeni en kiigiik birim olan
islev, Dundes’in kullanimiyla motifeme, arasindaki farki Kenneth Pike’in emic ve etic
birimler arasinda yaptig1 karsilagtirma ile anlamak miimkiindiir. Pike, emic birim igin
“toplulugun tiyeleri tarafindan kendi davranis bicimleriyle iligkili olarak kullanilan fizik-
sel ya da zihinsel 6gedir” der (1990: 28). Pike’in taniminda etic yaklagim tiim kiiltiirleri
ve dilleri kapsar, emic yaklagim ise kiiltiire 6zgii oldugu igin tek kiiltiire ve dile uygulanir
(1967: 37). Bu baglamda, etic birim, aragtirmacinin tanimlamasina baghdir, emic birim
ise anlatici tarafindan sunulur, aragtirmaci tarafindan kesfedilir. Dundes ise halk anlatisi-
nin yapisalci incelemesinde motiflerin etic yapist yerine motifeme ve allomotiflerin emic
yapisini kullanmak gerektigini savunur. Bunun yaninda, Dundes, Propp’un otuz bir isle-
vini on motifeme olarak yeniden diizenler ve ikili zithiklar ¢ergevesinde birim olarak ele
aldigi motifemeleri soyle siralar: Engelleme, Engellemenin Bozulmasi, Aldatma, Al-
danma, Yokluk, Gorev, Gorevin Bagarilmasi, Yoklugun Giderilmesi, Sonu¢ ve Kagma
Tesebbiisii (Schmaier 1972: 88).

Dundes, Propp ve Lévi-Strauss’u yapisalcr kimlikleri iizerinden karsilastirarak iki
bilim insaninin ortaya koydugu farkli yapisale1 teorileri kendi yapisalci incelemelerinde
birlestirir. Propp, Rus peri masallarinin sirali, zincirleme, dizimsel yapisini, “anlatinin
yapisini” tanimlamay1 amaglarken Lévi-Strauss ise mitin devamlilik gostermeyen karsit
yapisini, “yiizeysel olarak ortada olan yapisini” degil “derin yapisin1” inceler; Lévi-Stra-
uss i¢in dnemli olan mitte yer alan sirali olaylardan ¢ok bu olaylarin altinda yatan sema-
dir, bir bagka anlatimla degismez yapidir. Dolayistyla, Lévi-Strauss, Propp’dan farkli ola-
rak acik, belli olan siral1 yapry1 degil temelinde yatan paradigmatik yapiy1 inceler (Dun-
des 2007: 133). Lévi-Strauss’a gore “insanlar [...] simiflandirarak diistince iiretirler, 6zel-
likle de ikili karsitliklar kullanirlar ve bunlar1 diinyaya yansitirlar” (Segal 2004: 113).
Lévi-Strauss, anlamin, “hikayenin olaylar1 ya da kisileri gibi farkli hususlar arasinda, bag-
lam igindeki konumlar1 nedeniyle, onemli iliskileri tanimlayan mitin yapitas1 birimleri
olan ifade ya da kisa climle yapilar1” (Paz 1970: 26-27) olarak tanimlanan ve Propp’un
islevi, Dundes’mn motifemesi ile de yapisal agidan benzerligi olan bilesen birimlerin
(mythemes: mitbirimler) bir araya gelerek olusturdugu iliski demetleri ile ortaya ¢iktigini
belirtir (1963: 211). Bu baglamda, Lévi-Strauss, mit incelemesinde, yaratilan diinyadaki
karsit yapilar1 tanimlamay1 amaglar ve “[m]itolojide ulasilacak bir anlam varsa buna mitin
yapisinda bulunan soyutlanmig dgeler araciligryla ulasamayiz, sadece o dgelerin birles-
mesiyle ulasabiliriz” der (1963: 210). Dundes ise karsitliklar1 kullanmanin 6nemini
“Structuralism” makalesinde su sozlerle ifade eder: “Bazi durumlarda dogadaki gergek
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karsitliklar ya da kargitlik olarak algiladigimiz her sey folklorun konusu olabilir” (2007:
134). Dundes’a gore Lévi-Strauss anlat1 boyunca karsitliklari kullanir ve her kullanimdan
anlam cikararak yapry1 olusturur. Benzer bir sekilde Dundes folklorun tiim tiirlerinde
once karsitliklari yaratma, sonra ¢dziimleme amaci oldugunu savunur ve bu karsitliklarin
yasam-0lim, iyi-kotii, gergek-yalan, sevgi-nefret, masumiyet-sugluluk, erkek-kadin, bii-
yuk-kiigiik, cocuk-yetiskin gibi yasamin her alanindan zitliklar olabilecegini sdyler.
Segal, Dundes’1n bu goriisiinii su sdzlerle destekler: “[M]it, sadece, tezat bir durum ortaya
¢ikartan zitliklart ifade etmez, ayn1 zamanda [bu tezat duruma da] ¢6ziim getirir” (2004:
114). Lévi-Strauss ise “mitin karsitliklardan ¢6ziime dogru gelisim gosterdigini” belirtir
ve ikili kargitligin uzlastirict ligiincii bir 6geyle beslendigini, daha sonra baska bir ii¢li
yapinin bu yapinin yerine gectigini, dolayisiyla mitin bu sekilde geliserek devamlilik gos-
terdigini sdyler (1963: 224). Dolayisiyla, Dundes, anlatida Propp’un en kii¢iik birimi olan
islevi sirali bir yapida kullanirken islevleri yapisal olarak ele alisinda Lévi-Strauss’un ikili
karsitliklarini kullanir. Hem Propp’un islevinde hem Dundes’in motifeme kullanimimda
anlamin, birbirlerine zit olan ama ayni zamanda birbirlerini besleyerek anlatinin gelisme-
sini saglayan birimlerin bir araya gelerek olusturdugu iliskiler biitiiniinden elde edildigini
sOylemek miimkiindiir.

2-Psikanalitik Yontem

Dundes, folklor incelemesinin folklorik dgenin kiiltiirel baglami géz dniine alinarak
yapilmasinin énemini vurgularken dgelerinin sosyolojik ve psikolojik agilardan ve an-
lamlardan soyutlanarak incelenmesini dogru bulmaz. On dokuzuncu yiizyilin basinda
Sigmund Freud, Ernest Jones, Bruno Bettelheim, Karl Abraham, Otto Rank ve Carl Jung
sakalari, tabulart ve mitleri sembolist teori iizerinden inceler ve folkloru zihinsel siire¢leri
ortaya koyan bir yansitma olarak degerlendirir (Bronner 2007: 10-11). Ernest Jones, psi-
kanaliz ile folklor arasindaki iliskiyi anlatirken bireysel hatiralarin bir toplulugun folklo-
runu anlamak igin arastirma konusu olabilecegini ve psikanaliz yontemiyle folklorda
onemli yeri olan hayal giiclinii inceleyerek bilingaltindan beslenen i¢sel fantezilere ulasa-
bilecegimizi belirtir (1965: 92, 94). Sigmund Freud, yirminci yilizyilin baginda insani ve
insan davraniglarini anlamak i¢in psikolojik, sosyal ve cinsel temalar1 psikanalitik yontem
ile kullanir. Bu baglamda, insanlarin ortak deneyimlerini konu alan metinlerdeki sembo-
lik anlamlar psikanalitik ¢6ziimleme yoluyla yorumlar ve boylece psikanaliz ile folklor
arasinda bag kurarak bir kiiltiiriin folklorunun aslinda o kiiltiirtin kolektif psikolojik me-
selelerini yansittig1 sonucuna varir (Sims vd. 2011: 192, 193). Bu baglamda sunu soyle-
mek miimkiindiir, Freud’a gore folklorik dgeler zihnin bilingalt1 slireglerinin gostergele-
ridir; insanlarin bastirdiklar1 duygu ve diislincelere ulagsmak i¢in kolektif davranislarin
incelenmesi gerekirken bu duygu ve diisiinceleri anlamak i¢in bir topluluga ait folklor
tiirlerindeki sembollerin yorumlanmasi gerekir. Yirminci yiizyilin ortalarinda folklorcu-
lar, folklor tiirlerini siniflandirmak i¢in folklorik 6genin kékenini ve yayilimini inceleyen
Fin tarihsel-cografi okulu, masal tipi katalogu ve motif indeksi gibi yontemleri kullanir;
ancak Dundes sembolik anlamlar yerine sadece agik anlamlara yoneldikleri ve folklor
ogelerini incelerken psikolojik degil tarihi agiklamalar aradiklar1 i¢in bu yontemleri eles-
tirir. Dundes, soyle der: “Folklor ¢ogunlukla diis giiciiniin kullanildig1 bir kurgudur ve bu
su demektir, tamamen aslina uygun (tarihi) yaklasim- sembolik (psikolojik) yaklagimin
aksine- her zaman uygun bir sekilde kullanilamaz” (1997: xii). Bronner ise Dundes’in
yontemini, “gelenekleri sembolik metinler olarak okuma ve [...] bunlar1 zihinsel siireg-
lerle iligskilendirmek”™ olarak tanimlar (2006: 417). Dundes’n psikanalitik yontem kulla-
nimina ornek olarak Hiristiyanlarin Yahudilere karsi kullandig1 ‘kan iftirasi’ efsanelerini
incelemesini verebiliriz. Dundes, bu efsaneleri psikanalitik agidan analiz etmek igin
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Freud’un bilingaltinda bastirilmis duygu ve diisiincelerin disa vurumunu incelemek i¢in
kullandig1 ‘yansitma’ teknigini kullanir. Yahudi ayini i¢in 6ldiiriilen Hiristiyan cocuk mo-
tifinin (V361) yer aldig1 efsanede bir ya da daha fazla Yahudi, mayasiz ekmekle karistir-
mak ya da matza hazirlamak gibi dini torende kullanmak amaciyla gerekli olan kani ma-
sum bir Hiristiyan ¢ocugu oldiirerek alir. Dundes, “[b]u, kisinin diisiincelerinin ve duy-
gularinin uygun bir panoya aksettirilme siirecidir” (2002: 383) diyerek tanimladig1 ‘yan-
sitma’ teknigini kullanarak bu efsanelerin sahip oldugu ortiilii sembolik anlamlar1 psiko-
lojik siiregler ile inceler. Bu baglamda, Hiristiyan-Yahudi ikili karsithig1 icinde 6zne ve
nesnenin yerleri degistirilerek ‘Senden nefret ediyorum,” ‘Sen benden nefret ediyorsun’
sOylemine yani Hiristiyanlarin Yahudilerden nefret etmesi, Yahudilerin Hiristiyanlardan
nefret etmesine doniisiir (Dundes 2007: 396). Boylece, Bronner’in “Introduction” bolii-
miinde belirttigi gibi Dundes’in yansitma yaklagiminda “metin i¢inde sembollerde sakli
olan arzular ve duygular giivenli bir yol olan anlatimla agiga ¢ikar” (2007: 27). Freud,
Fliess ile yazigmalarinda paranoya konusu iizerine yazdiklarinda ve “Kronik Paranoya
Vakas1 Incelemesi” baslikli calismasinda yansitma teknigini psikoz calismalarinin pargasi
olarak “katlanilamayan i¢sel bir duygunun dis diinyaya dogrudan aktarilmasi” dolayistyla
kisinin kendisine yiik olan bastirilmig duygularindan kurtulmasi seklinde tanimlar (Qui-
nodoz 2004: 105). Anna Freud ise Sigmund Freud’un ¢aligmalarindan yola ¢ikarak yan-
sitma teknigini 6z benligin baski, gerileme, karsit tepki, soyutlanma gibi durumlara kars1
yarattig1 savunma mekanizmalarindan biri olarak tanimlar (Quinodoz 2004: 210). Dun-
des, bu Freudyen yontem ile bu efsanelerdeki sakli sembollerin analiz edilerek ortiilii an-
lamlara ulagilmasi gerektigini savunur. Boylece yapilan analiz ile hem Hiristiyanlar hem
Yahudiler bastirilmis duygu ve korkulariyla yiizlesebilir ve bu efsanelerin dogurdugu
olumsuz sonuglarin ortadan kaldirilabilmesi i¢in ¢alismalar yapilabilir.

3-Tanmimlama ve Yorumlama Basamaklar:

Dundes’a gore folklor incelemesinde tanimlama basamagi ile temeli olusturan ya-
pilya, yorumlama basamagi ile bu yapinin sahip oldugu gizli anlamlara ulasilabilir. Bron-
ner, “Introduction” boliimiinde Dundes’in kullandig: haliyle tanimlama basamagini folk-
lor 6gesinin varyasyonlarinin, ¢esitli kiiltiirel baglamlarinin, bu baglamlarimn i¢inde ortaya
¢ikan davraniglarin ve 6genin ait oldugu tiiriin tanimlanmasi olarak agiklar. Yorumlama
basamagi ise bu yapilarin 6rtiik anlamlarini ve bu anlamlarin ortaya ¢ikmasina sebep olan
nedenleri ¢ézmek i¢in kullanilir (2007: 24). Dundes, “The Symbolic Equivalence of Al-
lomotifs” makalesinin basinda sdyle sorar: “Sorulmasi gereken soru, halk anlatilarinin
sembolik olup olmadig1 degildir, neyi sembolize ettikleridir ve halk anlatilarindaki sem-
bolizmi incelemek isteyen folklorcular icin kesin ve giivenilir bir metodoloji var midir?
Ozet olarak, eger halk anlatilarinda sembolik bir sifre varsa folklorcular bu sifreyi nasil
¢ozebilirler?” (2007: 319). Dundes, halk anlatilarindaki sembolik sifreleri tanimlama ba-
samaginda karsilastirmali yontemi ve yapisalct yontemi kullanarak ¢6zmek, yorumlama
basamaginda psikanaliz yontem ile yorumlamak i¢in halk anlatmasiyla sinirli kalmayan
ve tiim folklor tiirlerinde kullanilabilecek, Propp’un dizimsel yapisalci modeline dayanan
motifemelerin ve emic yapisal birimlerin kullanimini 6nerir. Buna bagli olarak, Dundes’in
“Symbolic” makalesinde anlattig1 gibi tanimlama ve yorumlama basamaklarinda izledigi
yolu ortaya koymak miimkiindiir. Anlatiy1 icra sirasinda farkli allomotifler ya da sembol-
ler motifeme ic¢inde yer alabilir. Toplanan ¢ok sayida metnin incelenmesi ile varilan so-
nuca gore ayn1 motifeme dilimi i¢inde devaml olarak yer alan semboller esdegerdir ve
sembolik esdegerlikler kuruldugunda kullanildiklar: kiiltiire goére ¢oklu anlama sahip ola-
bilen semboller psikanalitik ve kiiltiirleraras: inceleme ile sosyal baglam i¢inde anlam-
landirilirlar. Dundes’in yonteminde 6ncelikle motifeme igindeki varyasyonu belirlemek
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ve allomotif ¢esitliliginin her tiirlinii saptamak i¢in inceleme konusu anlati tiiriiniin ¢ok
sayida versiyonu alinir. ikinci olarak, Dundes, Propp’un yapisal analizini kullanarak ken-
disinin motifeme olarak adlandirdig1 birbirini izleyen iglev takimlarini belirler ve bir mo-
tifeme igin kullanilabilecek allomotif kapsamini ortaya koyar (Bronner 2007: 318, Dundes
2007: 321). Buna ek olarak tanimlama basamaginda anlatimda yer alan islevler ikili kar-
sitliklar olarak yapisal olarak incelenir, yorumlama basamaginda ise ortiik anlamlarina
ulasilir (Bronner 2007: 68). Dundes, o6rtiilii anlamlara ulasacak dogru ve yeterli bir yo-
rumlama yapilabilmesi ig¢in dogru tanimlama yapilmasinin gerekliligine dikkat ¢eker. Yo-
rumlama basamagmin 6nemi igin ise Bronner, “Symbolic” makalesinin girig boliimiinde
Dundes’in tutumunu ve folklora katkisini su sozlerle anlatir: “Folklorcu olarak alana kat-
kis1, kendisinin de belirttigi lizere yorumlama basamagini kiiltiirel olarak konumlandir-
mak ve karsilastirmali bir hale getirmektir. Bu nedenle, tekrarlanabilir sonuglar veren,
baglama 6nem veren ve zihnin sembol yaratma kapasitesinin psikanaliz ilkelerini kulla-
nan nesnel yontem tizerinde durur” (2007: 317). Dundes, “Bloody Mary” makalesinde ise
yorumlamanin dnemi i¢in sdyle der: “Folklor ile ilgili en iiziicii hususlardan biri, yorum-
lamanin stiriip giden yoklugudur” (1998a: 119).

4-inceleme

Dundes’1n rekabetci erkek oyunlarini yapisal ve psikanalitik incelemesine gegmeden
once Dundes’in folklor alanina getirdigi yeniliklerden biri olan sozlii folklor tiirleri ile
sozli olmayan folklor tiirlerinin yapisal olarak benzerlik gosterdigi tezi iizerinde dur-
makta fayda vardir. Dundes, “On Game Morphology” makalesinde s6zlii olmayan tiir
¢ocuk oyunlarinin s6zlii olan tiir halk anlatilari ile yapisal olarak ayni oldugunu su soz-
lerle savunur: “Sozsiiz folklor ¢ocuk oyunlari ile sozlii folklor halk anlatilar1 yapisal ola-
rak ayn1 midir? Bu makalede savundugum sey ayni olduklar ve sdzsiiz tiirler iginde sozli
tiirlerle mukayese edilecek ¢ok ¢esit oldugu. Sonug olarak, folklorun tanimi sozlii tiirlerle
sinirli tutulamaz” (2007: 156). Dundes’a gore hikdye anlatmalar1 folklor i¢inde egemen
bir konuma sahiptir ve bu durum tiirler arasinda sozlii ve sozlii olmayan seklinde ikili
karsitlik yaratir. Dundes’in bu soruna getirdigi ¢6ziim, modern folklor algisinda sozlii
tiirlerin baskinliginin azaltilmasi ve sosyal yagamda kullanilan kiiltiirel ifadelerin de folk-
lor olarak kabul edilmesidir. Oyun ve halk anlatist arasindaki bi¢imsel benzerligi Dundes,
“On Game” makalesinde su sozlerle ifade eder: “Halk anlatisinin bigimsel ¢oziimlemesi
esit bir sekilde folklorun baska bir tiirline de uygulanabilir — geleneksel oyunlar, boylece
Propp’un analizinin gegerliligi daha da dogrulanmis olur” (2007: 160). Ornegin, halk an-
latis1 da ‘Tavsan Tazi,” ‘Saklambag’ gibi ¢ocuk oyunlar1 da yokluk motifemi ile baslar.
Halk anlatisinda kotii kisi aile tiyesini kagirarak ya da ondan degerli bir nesneyi ¢alarak
yoklugu yaratirken ¢ocuk oyunlarinda toplulugun bir kisiden ya da bir kisinin topluluktan
saklanmasi yokluk motifemesi olarak incelenebilir. Motifemeler oyun boyunca bir karak-
terin diger karakteri aramasi, yakalamaya ¢alismasi, gorevi basararak yakalamasi sek-
linde devam ederken halk anlatisinda motifemeler sirasiyla dizimsel bir dogruda yer alir.
Iki tiir arasindaki bigimsel benzerligi diger tiirlere uygulamak da miimkiindiir: Mit-ritiiel;
atasozii-jest-bilmece; batil inang, tiirkii, halk dansi, oyun ve halk anlatisinda oldugu gibi
yokluk ile baslayip yoklugun giderilmesi ile sona erer (Dundes 2007: 157, 160, 161).
Ayrica, Dundes, folklorik tiirleri baslica ve ikincil olarak iki gruba ayirir. Yapisalct teo-
rinin ise sadece baslica tiirlere degil daha kisa olduklari i¢in inceleme agisindan da daha
kolay olan ikincil tiirlere de uygulanabilecegini belirtir. Bu baglamda, bu makalede Dun-
des’in tanimlama ve yorumlama basamaklari Dundes’in da 6nemle iizerinde durdugu
s0zlii olmayan oyun tiiriine uygulanacaktir.
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Dundes’mn yapisalci tanimlama ve psikanalitik yorumlama basamaklarini kullanisina
ornek olarak folklor tiirlerinden biri olarak degerlendirdigi rekabetci erkek oyunlarini ve-
rebiliriz. Erkek oyunlarmin yapisi kadin oyunlarina gore daha karmasik, rekabetci, aktif,
saldirgan, daha ¢ok fiziksel temas gerektiren, dis mekana uygun, karma yas gruplarini
kapsayan, kazanan ve kaybedenin net oldugu bir yapidir (Hughes 1996: 665). Dundes’in
incelemesinde ise erkek oyununun yapisinda erkek-kadin ikili karsitligi bulunmaktadir ve
Bronner, “On Game” makalesinin giris boliimiinde gelisimi su sekilde anlatir: “Oyun iki
erkek arasinda bir miicadele olarak baslar ancak rakibini kadinlagtiran bir erkegin zaferi
ile biter” (2007: 155). Dundes, erkek oyunlari incelemesinde Propp’un morfolojisindeki
karakterden bagimsiz sekilde yapinin incelenmesi teknigini kullanir. Bu durumda, erkek
karakterin kimligi 6nemli degildir. Karakter i¢in ti¢ degisken sunar: boks, eskrim, giires,
tenis gibi sporlarda, futbol, basketbol, hokey gibi grup sporlarinda, satrang gibi oyunlarda
goriilen erkek insana kars1 erkek insan; Ispanya’daki boga giiresi drneginde oldugu gibi
erkek hayvana karsi erkek insan; horoz doviisiinde oldugu gibi erkek hayvana kars1 erkek
hayvan. Dundes, bu tiir sporlarda anlam katmanlar1 bulundugunu, bu baglamda bu spor-
larin doganin (hayvan) kiiltiire (insan) karsi oldugu ya da insanin kendi hayvan yoniiyle,
Freud bakis agisiyla iist benligin ilkel benlikle, karsilastig1 anlamlariyla okunabilecegini
sOyler. Dundes, bu noktada Freudyen okuma yaparak bu tarz sporlarin zevk ilkesi olan
ilkel benlikle gerceklik ilkesi olan iist benlik arasindaki miicadeleyi ortaya koydugunu,
tercihen insanin hayvan yoniinii yendigi bir sona ulagsmak istendigini ancak bu tarz oyun-
larda hayvan yoniin Ustiin gelebilecegini belirtir (1997: 26, 29). Dundes, The Study of
Folklore kitabinda halki, “en azindan bir ortak unsura sahip olan herhangi bir grup insan”
olarak tanimlar. Bu tanimda baglayici unsur, ortak dil, din, meslek olabilir; 6nemli olan
ise bu grubun kendine ait olan ve grup i¢inde aidiyet duygusu olusmasinit saglayan bazi
gelenekler gelistirebilmis olmasidir, bdylece her grubun kendine 6zgii bir folkloru olusur
(1965: 2). Dundes, “Halk Kimdir” makalesinde soyle der: “[B]ir grup bir millet kadar
genis veya bir aile kadar kiigiik olabilir” (1998b: 143). Bir kisi, belli bir milletin tiim
iiyeleri tarafindan ortak bilinen halk bilgisini paylasabilir. Aile i¢inde ise annenin ve ba-
banin kendi ailelerinden getirdikleri adetler bu aileye 6zgii bir halk bilgisi olusturur. Bu-
nun yaninda, bolge, eyalet, sehir, kdy gibi cografi kiiltiirel yapilar ve irk, din, meslek gibi
yapilar, halk gruplarmin ve bu gruplara ait halk bilgisinin olugsmasinda etkilidir (Dundes
1998b: 143, 144). Bu bakis agisiyla rekabetci erkek oyunlarinda da erkek-kadin ikili kar-
sitlig1 gercevesinde erkeklerin erilliklerini ispat etme ortak duygusuyla rakipleriyle reka-
bet i¢ine girmeleri bu tarz oyunlarin folklorik yapisini olusturur. Bu baglamda, Dundes,
“QGallus as Phallus” makalesinde kiiltiirleraras1 degisiklik gosteren 6gelerin yapilarini in-
celer ve psikanalitik yontemle yorumlar. Cinsiyet kimligi tizerinden okuma yapan Dun-
des, savas oyunlar1 oynayan erkegin erkek egemen bir ortamda erkekligini kanitlama ¢a-
basi i¢inde rakibini sembolik olarak hadim ederek ya da kadina doniistiirerek zayiflatti-
gin1 ve yendigini gosterir. Dundes, “Gallus” makalesinde “insanligin bildigi en eski, tescil
edilmis ve biiyiik 6l¢lide yayilmis geleneksel sporlardan biri” (2007: 287) olarak tanim-
ladig1 horoz doviisii i¢in tanimlama basamaginda, “biitiin bu tarz oyunlar ve spor dallar1
temelde tek bir ana fikrin varyasyonlaridir. Ana fikir, erkek egemen cevrede bir erkek
giictinii ve erkekligini erkek rakibinin zarar gérmesi pahasina gosterir. Yenen, rakibini
kadinlagtirarak erkekligini ispatlar” (2007: 293) diyerek hem bu tarz oyunlarin aslinda
birbirlerinin allomotifi olabilecegini vurgular hem de yapisal olarak erkek-kadin ikili kar-
sitlig1 tizerinden horoz doviisiinii tanimlayarak yorumlayacagini belirtir. Horoz doviisii-
niin katilimer1 olarak erkek oyunu sayilmasina 6rnek olarak on sekizinci yiizyilda ingil-
tere’de kadmlarin bu tarz etkinliklerde yer alamamasimi, Clifford Geertz’in anlattigi
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Bali’deki uygulamada horoz doviisiiniin kadinlarin katilamadigi halka agik bir etkinlik
olmasini verebiliriz. Ayrica, kadmlarin katilabildigi kiiltiirlerde bile kadinlar sadece se-
yircidir ve oyun iginde erkek gibi aktif rol alamazlar (Dundes 2007: 296-297). Horoz
doviisiindeki karakterler erkek insan ve erkek hayvan olmak iizere iki tiirdiir, erkek insan
erkek insanla, erkek hayvan ise erkek hayvanla miicadele icine girer. Ozellikle erkek in-
san agisindan iki erkekle baglanan doviis bir erkek ve bir kadin olarak bitirilir. Dundes,
yenilen erkek insanin kadin varsayilma savin kiiltiirlerden 6rnekler vererek aciklar. Ve-
nezuela’da seyircilerin horozu cesaretlendirmek igin “Haydi yiirii, tipk1 baban gibi!” diye
bagirdigini; Brezilya’da ise kaybeden horoz i¢in “annesinin kanindan belli” s6ziiniin kul-
lanildigini belirtir. Endiiliis’te kaybeden horoz igin tavuk benzetmesi yapilirken Borneo
Adasi’nda ise kaybeden taraf ilk kavgadan sonra kagan tavuk olarak betimlenir. Amerikan
halk dilinde ise erkek akranlar arasinda “tavuk olmak” korkak olmak anlamina gelmek-
tedir (Dundes 2007: 298-299). Dolayisiyla, bu rekabetgi erkek oyunundaki kiiltiirlere
0zgl, o kiiltiirlerdeki gelenekleri ve uygulamalari yerel katilimcilarin bakis agistyla gos-
teren emic birimlere deginmis olur. Ancak Dundes, farkli arastirmacilarin Bali, Filipinler,
Tennessee, Brezilya, Kuzey Fransa ve Venezuela gibi farkli kiiltiirlerde yapmig olduklari
aragtirmalari ve sonuglarini verirken bu emic bakis agilarinin kiiltiirlerarasi bir yontemle
de okunarak ortak ve farkli (iocotype) noktalarin ve sembolik anlamlarin bulunmasi ge-
rektigini savunur. Horoz doviigsiinde Dundes’in gelistirdigi on motifeme i¢inde bes tane-
sinin kullanimin1 gérmek miimkiindiir. Bu motifemeler erkegin hissettigi Y okluk,” oyuna
dahil olarak basladig1 ‘Gorev,” oyunu galip olarak bitirmesi ‘Gorevin Basarilmasi,” ve
rakibini yenerek erkeklik duygusunu kazanmasi ‘Yoklugun Giderilmesi’ olarak dizimsel
bigimde siralanabilir. Burada oyuna etkin katilimci horoz yani hayvan olsa da insan erkek,
hayvan katilimci tizerinden bu yapinin gerceklesmesini saglar; karakterler farkli olsa da
motifemelerin degismez, siirekli ve sabit sirada var oldugu diistincesini gosterir. Yorum-
lama basamaginda ise Dundes, horoz doviisiinli sadece statii, sayginlik ve gii¢ temalari
iizerinden yorumlayan Geertz’i (1972) ve Leal’1 (1989) elestirerek tek yonlii olarak de-
gerlendirdigi bu tarz yorumlamanin basitlestirme oldugunu savunur (2007: 310). Dundes,
rekabetei erkek oyunlarini psikanalitik yorumlamaya gegerken soyle der:

Sorulmasi gereken soru sudur, neden erkekler rakiplerini oyun sahasinda ya da sa-

vas bolgesinde kadinlastirmayi isterler ya da buna ihtiya¢ duyarlar? Neden sorusu

her zaman zordur, bu sebeple pek ¢ok folklorcu bu sorudan ¢ekinir. Toplamak ve

smiflandirmak analiz etmekten kolaydir; yapiy1 ayirt etmek- van Gennep ve

Propp’un yaptigi- neden o yapinin var oldugunu agiklamaktan daha kolaydir- van

Gennep ve Propp’un yapmadig1 (1997: 38).

Bu durumun bir sebep degil sonug¢ oldugunu savunur, genel olarak toplumlarda ¢o-
cuk yetistirmede biyolojik sebeplerden de kaynaklandig: i¢in kadinin sorumlulugu daha
fazladir. Erkek-kadin arasindaki is boliimiinde kadin evde ¢ocuk biiyiiten, erkek digarida
caligandir. Dolayisiyla, kiz ve erkek ¢ocuklar icin kadinin merkezde oldugu bir diinya
vardir; kiz cocuklart kadinlart kendilerine rol modeli alirken erkek ¢cocuklar igin rol model
yoklugu olusur. Erkek ¢ocuklar1 anneye ya da annenin yerine gegen bir vasiye baglh ol-
duklarini, kadinlarin hakim oldugu bir diinyada yasadiklarini anlarlar. Dogumdan ergen-
lige kadar annenin hakimiyet gosterdigi disi ¢evrede biiyiiyen erkek ¢ocuk, erkek egemen
bir ¢evreye gegis yapmak i¢in toplum tarafindan baski goriir ve kadin egemen ¢evrede
maruz kaldig etkiye tepki olarak erkek topluluklari icinde erkek akranlari karsisinda er-
kekligini ispat etme arzusuna sahip olur. Bu durum ise rekabetci erkek oyunlarmin ve
savag diistincesinin altinda yatan temel olur (Dundes 1997: 39-42). Dundes, bu durumu
bilingalt1 incelemesiyle aciklar ve insanlarin bu tarz oyunlar araciliiyla yani folkloru
“toplumda tabulagsmig diigiinceleri ve eylemleri sosyal agidan onay gormiis bir sekilde
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disa vurma yolu” olarak kullanarak bastirilmig toplumsal kaygi ve endiseleriyle basa ¢ik-
tiklarin1 savunur (Bronner 2007: 285). Dundes, From Game to War kitabinin Onséziinde
Freud’un Interpretation of Dreams (Riiyalarin Yorumu) kitabini referans gostererek sem-
bollerin sabit olmayan, degisken yapilara sahip oldugunu belirtir (1997: x). Freud, bu
baglamda, riiyalarin yapisindan bahsederken, “ayni icerik farkli insanlarda farkli baglam-
larda var oldugunda farkli bir anlam gizleyebilir” (2010: 129-130) der. Buna 6rnek olarak
horoz doviisiinde fallik imgelerin yaninda simgesel acidan hadim etme olgusunun da bu-
lundugunu belirten Dundes, horozun ayaklarina yerlestirilen sivri metal ¢ikintilarin bu
amaca hizmet ettigini savunur. Benzer sekilde, Giiney Dogu Asya’da diizenlenen ugurtma
yarigmasinda rakibin ugurtma ipini kesmek i¢in kirtk cam pargalarinin kullanilmast ve
bunun simgesel olarak hadim etme olarak okunabilmesi sembollerin gizledigi farkli an-
lamlara 6rnek olarak verilebilir (2007: 310). Dundes, kazanan takimin rakibinin ¢izgi sa-
yist igine daha fazla girerek yendigi Amerikan futbolunu ve matadorla boga arasindaki
miicadelede kazananin erkekligini korudugu, kaybedenin ise erkekligini kaybettigi boga
giiresini sembolik hadim etme olarak okuyarak horoz doviisii ile baglant1 kurar (2007:
293).

Sonug¢

Alan Dundes’in modern folklor anlayisinda folklorun iki temel alan i¢inde var oldu-
gunu gorebiliriz. Folklor sosyaldir ¢iinkii kiiltlirler toplumlarin aynasi olarak onlarin
inanglarini, duygu ve diisiincelerini, davranig bi¢imlerini, uygulamalarini, korkularini ve
arzularini yansitir. Folklorun psikolojik yonii ise bu yansimalarin toplumlarin zihinsel
stireglerini yansitmasindan kaynaklanir. Zihinsel siiregleri yorumlayarak toplumlarin ge-
lisimlerine ve degisimlerine sahit olurken sadece geg¢misleri hakkinda degil simdiki za-
manlar1 ve gelecekleri hakkinda da fikir sahibi olmamiz miimkiin olur. Bu baglamda,
Alan Dundes, folklorik 6gelerin kiiltiirler aras1 karsilagtirmali yontemle toplanarak dnce
yapisal olarak tanimlanmasini ve tiim varyasyonlarda emic birimler iceren motifemele-
rin/islevlerin sahip olabilecegi farkli motiflerin, Dundes’m kullanimiyla allomotiflerin ve
ortaya ¢ikan sembolik esdegerliklerin ortaya konmasini 6nerir. Sonraki basamak olan yo-
rumlama asamasinda ise ortaya ¢ikan yapida agik anlamin disinda folklorik dgede sakli
olan daha derin anlamlara sembolik okumayla ulasilmasini 6nerir. Boylece Propp ve
Lévi-Strauss’un yapisalct uygulamalarindan etkilenerek kendi yapisalci yontemini gelis-
tiren Dundes, 0geyi parcalarina ayirarak her parcay1 diger parcalarla olan iliskileri i¢inde
tanimlar. Daha sonra Freud’un gelistirdigi yansitma ve bilingaltina bastirma zihinsel sii-
reclerini kullanarak bu pargalarin biitiin yapida ortaya ¢ikardigi sembolik anlamlar iize-
rinde durur. Yansitma teknigi ile bir tarafin digerini basmakalip bir yap1 igine koydugu
azinlik-¢ogunluk iliskilerinin temeline inerek altinda yatan psikolojik nedenleri giin yii-
ziine ¢ikarir. Ortiilii anlamlarm barindirdigi topluma ve Kisilere ait bastirilmig duygular
ve diisiinceler, Dundes’in rekabetgi erkek oyunlar1 incelemesinde oldugu gibi sembolik
okumalarla, folklor araciligiyla ifade edilir. Bu verilerin 15181inda sunu sdylemek miim-
kiindiir; Dundes, bir folklor 6gesinin nasil var olduguna baktiktan sonra neden var oldu-
guna yani hem ileten hem alic1 i¢in ne tiir agik ve gizli anlamlar barindirdigina bakar ve
bu incelemesinde folklor tiirii ayrim1 yapmadan temel aldig1 yapisalcilik ve psikanalitik
yontemleri uygular.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alinmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atigmasi bulunmamaktadir.
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Rus folklor tarihinde folklor veya “folklor” teriminin ortaya ¢ikmasindan 6nce kullanilan “sézlii sanat”
¢aligmalar1 “devrim 6ncesi donem” ve “Sovyet folkloru” olarak ikiye ayrilir. Rusya’da folklora ve folklorun
yaraticist olan halka ilgi XVIIL. ylzyildan itibaren goriilmeye baglar. Batt Avrupa’daki halklarin bilincinde ya-
sanan degisimler Rusya’ya yayilir. “Halk”, “halk¢ilik”, “ulus”, “milliyet¢ilik” ve ozellikle Herder’in “halk
ruhu” kavrami, ardindan Ossian’1n siirlerinin Rusya’da biiyiik ilgi gérmesi, kiiltiir tasiyicilar olarak halka olan
ilgiyi artirir. Folklora akademik ilgi ise 1840 ve 1850°1i yillarda Rus folklor tarihinde Grimm Kardeslerin takip-
¢isi olarak bilinen ve Rusya’da ilk folklor kiirsiistinii agan mitolog M. Buslayev ile baglar. Rusya’da yiiriitiilen
folklor arastirmalarinda, alaninin genisligi, arastirmacilarin herhangi bir siyasi baskiya maruz kalmadan yaptik-
lar1 ¢ok yonlii, karsilagtirmali aragtirmalar, Avrupa’da yiiriitiilen folklor calismalarinin yakindan takip edilmesi,
bu bilimde farkli metotlarin, farkli akimlarin ortaya ¢ikmasini saglar. Sovyet donemi folkloru olarak adlandiri-
lan dénemin baslangic1 1917 Ekim Devrimi kabul edilir. Ancak Carlik Rusya’nin devrimden 6nceki milliyetler
politikasina benzer bir bakis acis1 ortiik bir bicimde bu ¢aligmalart yapilandirir. Sovyet folklorunun temel ilke-
leri ise 1930’1u yillardan itibaren belirgin hale gelir. Bu ¢ergevede dncelikle folklorun temel unsurlari folklor
(arastirma materyali) ve folkloristik (folkloru inceleyen disiplin) terimlerinin ayirimi yapilarak tasnif edilmeye
caligilmigtir. Ekim Devrimi’ni takip eden ilk on yilda pek ¢ok kurum varligimi siirdiirmeye devam etmis ve
folklor galigmalari i¢in gerekli kosullar1 zor da olsa saglamustir. 1920’lerde Devrim nedeniyle hayatin her ala-
ninda yasanan kokli siyasi degisiklikler sirasinda folklor ¢aligmalarinin devam etmesinde 6zellikle Y.M. Soko-
lov’un katkis1 biiyiiktiir. Rusya’da yayimlanan ilk folklor ders kitabi olan Rus Folkloru’nun yazari, I. Sovyet
Yazarlar1 Kurultayi'nin folklor danismani, Sovyet déneminde ilk Folklor kiirsiisiinii kuran Y.M. Sokolov ayn1
zamanda akademik diinya ile siyaset arasinda bir koprii kurmaya ¢aligmistir. Sovyet yonetimi folklorun “kitle-
lere etki edecek” bir arag olarak folklor i¢erigini ve ¢alisma prensiplerini koklii bir sekilde degistirmistir. Yeni
folklor iiriinlerinin niteligi “Bigim olarak geleneksel, igerik olarak yeni.” sdylemiyle ifade edilmistir. Ozellikle
sozIi halk sanatinin Sovyet ideolojisini yayginlastirmak amaci ile kullanilmasi yirmi yil igerisinde yeni folklor
igeriklerinin ortaya ¢ikmasini saglar. Folklorun halk kitlelerini etkileyebilen ve yonlendirebilen dzelligi sosya-
list toplumun ve Stalin kiiltiiniin giiglendirilmesi amac ile kullanildig1 goriilmiistiir. Her seye ragmen bir donemi
yansitan folklorun igerigini olusturan ve Stalin’in 6limiine kadar gelismeye devam eden Sovyet folkloru do-
nemi, diger yandan Rus folklorunun ¢aligmalarinin gerileme dénemi olarak kabul edilir. Dolayisiyla folklor ve
folklor iiriinleri yeniden hakim ideolojiye gore tanimlanir. Sovyet Yazarlar Birliginin toplantisinda folklor ve
folklor {iriinlerinin Sovyet toplumu i¢in hangi islevleri iistlenmesi gerektigi tartigilir ve bu tartigmalar 1g1§inda
folklor ¢aligmalarinin yontemi belirlenir. Bu donemde hem folklor kavrami hem folklor tiriinleri hem de folklor
calismalar1 Sovyet ideolojisine gore yeni bir icerik kazanir.

Anahtar Kelimeler

Sokolov, folklor, Sovyetler Birligi, folkloristik.

ABSTRACT

The “verbal art” works which was used prior to the emergence of folklore or the term “folklore” in
Russian folklore history is divided into two as “pre-revolution period” and “Soviet folklore”. The interest in
folklore in Russia and the people who are viewed as its creator was first started to be seen in the 18th century.
The changes occurring in the consciousness of the European peoples expand to Russia. The great interest in the
terms “people”, “populism”, “nation”, “nationalism” and especially the “people’s soul” term of Herder followed
by Ossian’s poems in Russia, increases attention towards the people who are the conveyers of culture. Academic
attention to folklore starts during the 1840s and 1850s with the mythologist M. Buslayev who in the history of
Russian folklore is seen as the follower of Grimm Brothers and who established the first folklore professorship
in Russia. The breadth of the field of folklore research carried out in Russia, the versatile and comparative
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research conducted by researchers without being exposed to any political pressure, the close follow-up of folk-
lore studies carried out in Europe provide the emergence of different methods and different trends in this disci-
pline. The 1917 October Revolution is accepted as the beginning date of the period called Soviet era folklore.
However, a perspective similar to the nations policy of pre-revolution Tsarist Russia implicitly structures these
studies. The basic principles of Soviet folklore, on the other hand, have become evident since the 1930s. In this
framework, first of all, the basic elements of folklore have been tried to be classified by distinguishing the terms
folklore (research material) and folkloristics (discipline that studies folklore). In the first decade following the
October Revolution, many institutions continued to exist and provided the necessary conditions for folklore
studies, albeit with difficulty. During the radical political changes in all areas of life due to the Revolution in
the 1920s, especially Y.M. Sokolov's contribution is great. Author of Russian Folklore, which is the first folklore
textbook published in Russia, folklore consultant of the First Congress of Soviet Authors, Y.M. Sokolov also
tried to build a bridge between the academic world and politics. The Soviet administration radically changed
the content and working principles of folklore as a tool to "affect the masses". The nature of new folklore
products is “traditional in form, new in content.” expressed in words. In particular, the use of oral folk art to
spread the Soviet ideology provides the emergence of new folklore contents within twenty years. It has been
observed that the feature of folklore that can influence and direct the masses of the people is used to strengthen
the socialist society and the cult of Stalin. Despite everything, the Soviet folklore period, which constitutes the
content of folklore reflecting a period and continued to develop until the death of Stalin, is considered as the
decline period of the studies of Russian folklore. Therefore, folklore and folklore products are redefined accord-
ing to the dominant ideology. At the meeting of the Union of Soviet Authors, the functions of folklore and
folklore products for the Soviet society are discussed and the method of folklore studies is determined in the
light of these discussions. In this period, both the concept of folklore, folklore products and folklore studies gain
a new content according to the Soviet ideology.
Keywords
Sokolov, folklore, Soviet Union, folkloristic.

Giris

Folklor kavrami1 veya bu terimin ortaya ciktigi 1845 yilina kadar kullanilan “halk
sanat1”, “sozlii sanat” (slovesnost’) folklorun bir bilim dali hiline gelmeden once
Rusya’nin siyasi ve edebi hayatinda yer almistir. Folklor kavraminin igerigi ise folklor
arastirmalart tarihi boyunca yenilenmekteydi. XVIII. yilizyilin sonu XIX. yiizyilin basi
Avrupa halklarmin bilincinde yasanan degisimler, Fransiz devriminin etkisiyle sekillen-
meye baglayan “halk”, “halk¢ilik”, “ulus” gibi kavramlar, Rusya’da Montenesque’nin 6g-
retileri (¢ev. 1764), Herder’in “halk ruhu” kavrami (gev. 1829), Roussoeau’nun halk ha-
yatina olan bakisi (¢ev. 1787) Fransiz - Rus savasindan sonra ortaya ¢ikan milliyetgilik,
Ossian siirleri (¢ev. 1788) ve bu siirlerin Rusya’da biiyiik ilgi gormesi kiiltiir tastyicilart
olarak halka ilgiyi artirmisti. Rusya’da folklorun (o donemin adi ile “sézlii sanat” anla-
minda gelen “slovesnost”) énemini belirten ilk isim edebiyatg1, Rus Akademisi bagkani
A.S Siskov olmustur. Eski Rus dilini, geleneklerini ve halk edebiyatini kiiglimseyen
Rusya’nin egitimli sinifin1 elestiren A.S.Siskov, sehrin ve halkin ruhunu barindiran, geg-
misle bagin1 koparmayan “koylii” kavramini 6ne ¢ikarir. A.S. Siskov, 1811 yilinda ya-
ymlanan “Sozlii Sanat Uzerine Sohbetler” adli eserinde folklordan, halk bilincinin, halk
ruhunun ve halk yasayiginin 6zii, masallari, kahramanlik destanlarini, halk sarkilarini,
atasozleri ve deyimlerini ise folklor metinleri olarak tanimlar. (Siskov 1811:77)

Folklora olan bilimsel yaklasim 1840 ve 1850’li yillarda Rus folklor tarihinde
Grimm Kardeslerin takipgisi olarak bilinen ve Rusya’da ilk folklor kiirsiisiinii agan mito-
log M. Buslayev ile baglamistir. “Folklor” terimimin 1846 yilinda ortaya ¢ikmasindan
once halk kiiltiiriinii inceleyen bilim dali olarak etnografyaydi ve folklor dogal olarak bu
bilim dalinin bir pargasiydi. Rusya’da yayinlanan ilk ve en donemin en kapsamli folklor
tarihi aragtirmasi olan dort ciltlik eserin baghiginin “Rus Etnografya Tarihi” (1890-1892)
olmasinin sebebi budur. Folklorun etnografya catist altinda arastirilmasi ve folklorun
etnografya ile esanlamli kullanim1 Y.M. Sokolov’un 1931 yilindaki bildirisine dek devam
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etmigtir. 1890 yilindan itibaren etnografyada kullanilan “slovesnost” terimi yerine “folk-
lor” terimi de kullanima girmistir. Bu teriminin tanimi1 ve igerigi ile ilgili ilk yaz1 1890
yilinda ¢ikmaya baglayan “Jivaya Starina” (Yasayan Antikite) dergisinin ilk sayisinda,
derginin redaktdrii V.I. Lamanski tarafindan yazilmistir. “Rusya’nin kapsamli folklor
calismalar1 antropolog, dilbilimciler, tarihgiler, arkeolog, etnolog, etnograf; Fin, Mogol,
Tiirk, Tatar, Kafkas dilleri ve halklar1 uzmanlari; ayrica Rus Slav, Germen ve Arabistlerin
ortak ¢aligmasini gerekli kilmaktadir. Rusya’nin gelecekte yapilacak sistematik etnogra-
fik/folklorik ¢aligmalari i¢in, Rusya sinirlari ve sinirlari diginda tarih boyunca yasayan ve
yasamis olan halklarin 6zellikleri, dini gelenekleri, giindelik yasama ait 6zellikleri ve Rus
halkiyla karsilikli etkilegimleri de ele alinmalidir. Bu ¢aligsmalar yalnizca Rusya ile sinirl
kalmamali, Orta Asya, Cin, Iran, Tiirkiye ve Avrupa'daki Slav halklarini da kapsamalidr.
Folklor bilimi her ne kadar etnografik materyal ile ¢aligilmis olsa da bireysel olmayan,
biitiin insanliga, her halka ait (bdyle ifade edilebiliyorsa) olan, ortaya ¢ikisindan itibaren
ortak insanlik kiiltiiriiniin tarihini olugturmaya ¢alisir. Etnografya ve etnoloji gibi bilimler
halklarin, irklarin ve kabilelerin 6zelliklerini siniflandirirken 1tk ve kabile ayirimini go-
zetmeksizin folklor insanligin gelisimini aragtirir farkli 6zelliklerini birlestirir ve karsi-
lastirir”. (Lamanski 1890: xxxvii)

Folklor calismalarindaki alaninin genisligi, herhangi bir siyasi baskiya maruz kal-
madan ¢ok y&nlii arastirmalar bu bilimde “Mitoloji Okulu”, (Grimm Kardesler) “Odiing-
lenme/Go¢ Okulu” (T.Benfey), “Tarihi-Cografi Fin Okulu”, (J.Krohn. A.Aarne), “Tarihi
Okul” (V. F. Miller) gibi farkli akimlarin ortaya ¢ikmasini ve bu bilimin gelismesini
saglamistir. Caligmalarin biiyiik kismi 1860 yilindan 6nce yapildigi gibi bagimsiz aragtir-
macilar tarafindan degil, Folklor Merkezi, Rusya Cografya Kurumu biinyesindeki Masal
Komisyonu, Cografya Enstitiisii, Rus Maddi Kiiltiir Tarihi Akademisi, Dogu ve Bati1 Dil-
ler ve Edebiyatlar1 Enstitiisii, Sanat Tarihi Enstitiisii, Moskova’da bulunan Dogal Bilim-
ler, Antropoloji ve Etnografya Severler Toplulugu, Rus Devlet Akademisi Maddi Tarih
ve Etnoloji Boliimii gibi resmi akademik kurumlarin biinyesinde siirdiirilmiistiir.

Sovyet Folkloru Kavraminin Olusumu

1917 Ekim Sosyalist Devrimi her alanda oldugu gibi folklor ¢aligmalari alaninda da
biiyiik degisimlere sebep olmustur. Devrimi takip eden ilk on y1l boyunca pek ¢ok kurum
varhigm siirdiirmeye devam etmistir ve bu folklor ¢aligsmalari igin gerekli kosullar1 (Ku-
rumlar dahilinde) saglamaktaydi. Folklor caligmalarinda siyasi degisikliklere ragmen
Devrim 6ncesinde uygulanan bilimsel metotlar kullanilmaya devam edilmistir. Partinin
1930’larin sonuna kadar bu alana ¢ok fazla miidahale etmemesinin sebebi “folklor” kav-
raminin ve uygulama bigimin yeni yonetimdeki belirsizligi olmustur. Kitlelerin edebiyat
yolu ile etkileme fikrinin temeli ilk kez V.I. Lenin’in 1901 yilinsa “Iskra” gazetesinde yer
alan “Nereden Baslamali” adli yazisinda ge¢mektedir. Devrim ¢agrisi niteligindeki bu
yazida Lenin ilk kez edebiyatin “siyasetin hizmetinde” kullanilabilecegini, halkin eylem-
leri, bilinci iizerindeki tesirinden bahseder. Edebiyat (tiirii ne olursa olsun) her seyden
once bir aragti. (Lenin, 1967) G. Solomon’un (1868-1934) 1931 yilinda Paris’te yayinla-
nan “Lenin ve Ailesi” adl1 eserinde Lenin’in Devrim 6ncesine ait olanla ilgili su s6zlerine
yer verir. “Y1k, vur, vur ve yok et”, “Kirilan zaten gereksizdir, saglam kalan yararimiza-
dir...”, “var olan her sey artik eskimistir ve ¢iiriimiistiir, ¢lirimiis olan ise yok edilmeli-
dir”. (Solomon 1991:49) Devrim Oncesine ait olan “eskimig ve ¢iiriimiigiin yok edilmesi”
yaklasimi Devrim sonrasi folklor aragtirmalarina yeni yon vermistir. Sosyalizm fikri, is¢i
sinifinin yiiceltilmesi, {ist sinifina hizmet yerine is¢i sinifina hizmet fikri, devrim fikri
“Sovyet” kavramini olusturmustu.
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1920’lerde yasanan koklii siyasi degisiklikler sirasinda Devrim 6ncesi doneme da-
yanan etnografya ve folklor ¢aligmalarinin devam etmesinde, “Sovyet Folkloru” kavra-
mint1 olusturan Y.M. Sokolov’un katkisi biiytiktiir. 1905 yilindan itibaren folklor alaninda
¢ok aktif olarak yer alan Y.M. Sokolov, Devrim sonrasi donemde derleme ve arastirma
caligmalarinin biiyiik 6nem kazandigini belirtir ve masal anlaticilarinin, destan anlaticila-
rinin ve sozli kiiltiir tastyicilarinin devlet tarafindan desteklenmesi gerektigine dikkat ¢e-
ker. Ileride yasanabilecek siyasi degisimler sirasinda folklor ¢alismalarinin hiikiimet ta-
rafindan desteklenmeme ihtimaline Y.M. Sokolov yeni ¢ikig yollar1 arayigina girer ve
meslektaglarina “Gerektiginde birleserek, anlasmali ortak ¢alismalar yiiriitmeliyiz” ¢ag-
risinda bulunur. “Yeni yonetim bize folklor ¢aligmalarinin yiiriitiilmeye degmeyecegini,
yakin zamanda bize bir fayda saglayamayacagini diisiinebilir, fakat biz ilmi bir ahlaka
sahibiz ve gelecek nesiller karsisinda sorumlulugumuz vardir, gelecek nesil bize bu kadar
¢alkantili bir donemde yasamis olmaniza ragmen tarih agisindan énemli olan ve toplan-
masi gereken materyallerin neden toplanmadigini sorabilir”. (Sokolov 1926:113). Y.M.
Sokolov bu ifadeleri ile folklor ¢alismalarinin her tiirlii sartlara uyum saglayabileceginin
sinyalini verir. Devrim sonrasi yaganabilecek zorluklar1 dngoren diger isim de M. Gorki
olmustur. M. Gorki, 1917-1918 yillar1 arasinda “Novaya Jizn” (Yeni Hayat) gazetesinde
yayinlanan bir dizi kdse yazisinda “devrim” ile ilgili goriislerine yer verir. M. Gorki’ye
gore Rus toplumu devrime hazir degildi ve bu degisimin Rus kiiltiiriiniin kusaklar bo-
yunca biriktirdigi maddi, ruhani, entelektiiel ve sanatsal degerlerin yok edilecekti ve iil-
kede iyi olan her seyin imhasi bilingli bir sekilde gerceklestirilecekti. (Gorki 1994)2

Y.M. Sokolov’un 1923 yilinda Rus Devlet Akademisi biinyesinde kurdugu Folklor
Boliimii ¢aligmalari sayesinde donemin son en verimli devresi yasanmustir.  Y.M. Soko-
lov’un yiiriittiigii ve ii¢ y1l siiren “Ribnikov ve Gilferdin’in izinde” adli projesi folklor
calismalarinda 6nemli bir yere sahipti. 70 y1l dnce P.N. Ribnikikov ve A.F.Gilferding ¢cok
ses getiren kahramanlik destanlar1 derlemesi ve Devrim oncesi kahramanlik destanlari
iizerine yapilan arastirmalari baglatmisti. Y.M. Sokolov, 70 yil sonra ayni bdlgede der-
leme yaparak, kahramanlik destanlarinin/halk siirinin ve dini siirlerin ugradig: degisikligi
izlemeyi amaglamisti. Bu ¢aligma sonucunda Rusya’da destan yaratma ve sdyleme gele-
neginin ortadan kalkmadigi, sadece halk siiri ve destani degil, folklorun neredeyse tiim
tiirlerinin yagsamaya devam ettigi goriilmiistii. Bu sekilde kahramanlik destanlart yeniden
folklor aragtirmalarinin merkezine yerlesmis oldu.

Yeni donemde “Folklor” teriminin icerigi.

Y.M. Sokolov’un 1926 yilinda “Hudojestvenniy Folklor” (“Edebi Folklor”) dergi-
sinde yayimlanan “Rus Folklor Arastirmalarinin Siradaki Gorevleri” (Ogeredniye Zadagi
Izugeniya Russkogo Folklora) bashkli giris yazisinda Devrim 6ncesi bilim diinyasinda
kullanilan “halk s6zlii sanat1”, “halk siiri”, “s6zlii sanat” ve “folklor” terimlerini karsilas-
tirarak, yeni folklor arastirmalarinda “folklor” teriminin kullanilmasini 6nerir. Sokolov’a
gore “folklor” teriminden 6nce kullanilan Rus kokenli terimler belleklerde “Rusya ile si-
nirl’” kavrami korumaktaydi ve arastirma alanini siirlandirmaktaydi. Bu yazida ayrica
“folklor (arastirma materyali) ve “folkloristik” (folkloru inceleyen disiplin) terimlerinin
ayirmmi da yapilmustir. (Sokolov 1926: 6). “Hudojestvenniy Folklor” dergisinin bu sayi1-
sinda ayrica, folklor biliminin sanatsal (B.M.Sokolov), sosyolojik (K.N.Piksanov), etno-
lojik (V.G. Bogoraz-Tan) yonlerinin, yazili edebiyati ve sozlii halk sanati arasindaki et-
kilesimini (IN.Rozanov) ele alan makalelere de yer verilmistir. Diger yandan, Avrupa’da
yapilan folklor ¢alismalarini yakindan takip eden ve devrim dncesi yaklasimlari siirdiiren
son yayin olmustur.
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Folklor teriminin igerigi ile ilgili diger goriisler E.G. Kagarov’un “Folklor Nedir?”
adl1 makalesinde yer alir. Kaganov, Bati bilimindeki tanimini vererek folklor biliminin
bir yandan edebiyat bilimi, diger yandan kiiltiir tarihi ve sosyoloji ile kesistigini soyler.
Diger kesisme noktalarini ise hem edebiyat hem folklor bilimi alanina yakin olan dilbilim,
ayrica kiiltiir tarihini daha iyi anlamamizi saglayan etnografya ile iliskilendirir. (Kagarov
1929:3).

1890 yilinda baglayan ve 1920’lerin ortasina kadar devam eden folklor ¢alismalari,
bu c¢alismalarinin yalnizca bilimsel ¢erceveyle sinirli kalmayarak giindelik hayatin bir
pargasi haline gelmesi, halk i¢inde sdzlii sanat tasicilarinin var olmasi ve sanatlarini aktif
bir sekilde icra etmeleri, bu disiplini halk kitlelerini “yonetebilen” ve “yonlendirebilen”
disiplin haline getirmistir. Edebiyat tarihgisi D.S. Lihagev, folklorun diger disiplinler
arasindaki yerinden s0yle s6z eder: “folklor- halk sanatinin inceleyen bilim dali olarak
diger bilim dallar1 arasinda 6zel bir yere sahiptir ¢linkii 6zelligi geregi kendiliginden po-
pilerdir. Bu tiriinlerin yaratilma ve yayginlagsma siirecinde genis kitleler yer alir. Folklor
aragtirmalari, insanlara kendi topraklarini sevmeyi, kendi halkina ait olani sevmeyi (ve
yalnizca kendi halkina ait olan1 degil) 6gretir, insanlarin bu konuya ilgi duymasini ve
kiiltiirel seviyesini yiikseltmeyi 6gretir. Folklor materyali olabilecek seyler saymakla bit-
mez; bityiikannelerin sandigindan ¢ikanlar, ¢at1 katinda unutulan eski objeler, eski gazete
sayfalari, dilek agaglari... Derleme ¢alismalarina, alan ¢alismalarina her yastan insanin
dahil edilmesi, basli basina vatanperver bir 6zellik tagir ve o bolgede ruhani kiiltiiriin kal-
kinmasint saglar”...“miizelerde veya depolarda saklanan, korunan maddi kiiltiir ve kiil-
tiirel anitlar o materyaller hakkinda bilgiler icermezse, uygulama, yeniden canlandirma
¢aligmalar1 yapilmazsa bu materyaller hareketsiz kalir ve hayatla olan iligkileri kesilir.
Uygulanan “kiiltiir’ ‘ise yarayan ve ¢alisan’ kiiltiirdiir”. (Lihagov 2000:159)

Giiglenmeye baslayan Stalin rejimi ise folklorun “egitebilen” 6zelliginin farkina var-
maya baslamisti. Yeni Sovyet neslin yetistirilmesi i¢in folklorun bu egitici fonksiyonunu
kullanmay1 amaglad1 fakat yeni bir kiiltiiriin olugturulmasi i¢in 6ncelikli olarak devrim
oncesi tiim etnografya ve folklor ¢alisma merkezlerin “Sovyet karsitt 6zelliklerinden”
arindirilmasi gerekiyordu. Tarih bilimci S.O. Shmit, 1920’lerde baslayan kiiltiir calisma-
larinin yok edilme sebebini soyle agikliyordu. “Folklor, etnografya kurumlar1 ve genel
olarak arastirmacilarin ¢aligmalar1 devrim Oncesi metotlara dayanmaktaydi. Bu ¢alisma-
lar resmi kurumlar bilinyesinde yapilmaktaydi ve mutlak bir bicimde bilimsel yontemlere
bagvuruluyordu. Dahasi, Stalin donemi herkesi tek tiplestirmeye calisirken, kiiltiir aras-
tirmacilar kendi 6zgtinliiklerini ortaya koymayi tercih ettiler. Calismalarinda yerel 6zel-
likleri dogal ve toplumsal 6zellikleri dikkate alarak tek tiplestirmekten sakindilar. Bu ise
Stalin’in yaratmaya c¢alistig1 yeni toplumsal hayatin ihtiyaglarina cevap vermiyordu.”
(Shmidt 1996: 165).

1931 yilinda Rus etnograf ve folkloristler i¢in yeni bir dénem baslamistir. Etnog-
rafya, burjuva ve segici bir bilim olmakla suglanarak, bagimsiz bir disiplin olmaktan ¢1-
kartilmust1. Ozellikle Leningrad Universitesinde etnografya béliimiin kapatilmast, folklor
arastirmacilarini artmakta olan ideolojik baski sebebiyle “folklorun dogas1” ile ilgili yeni
arayiglara sokmustu. Folklor arastirmacilari, geleneksel kiiltiirii arastiran disipline ideo-
lojik kosullar yaratma ¢abalarina girdiler ve folkloru etnografya alaninin disina ¢ikarta-
rak, folklorun edebi yoniiniin altin1 ¢izmeye basladilar.

11 Haziran 1931 tarihinde So6zlii Kiiltlir Enstitiisii tarafindan folklorun igerigi ile il-
gili yapilan ilk toplantisinda dénemin 6nde gelen folkloristleri (M.K. Azadovski, N.P.
Andreev, S.F. Oldernburg, V.M.Jirmunski, Y.M. Sokolov) folklorun dogasiyla ilgili yeni
goriislerini bildirdiler. Ozellikle Moskova Devlet Universitesi folklor kiirsiisii baskani
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Y.M. Sokolov “Yapilanma doneminde folklorun ve folklor biliminin igerigi” baslikli bil-
dirisinde, folklorun edebiyat ile olan bagini giiclendirerek folklorun s6zlii sanat oldugu
tezini ortaya koyar (Sokolov 1931:91). “Folklor yasam bicimi ile olan iliskisinden dolay1
hakl olarak etnografyanin bir boliimii olarak ele alinabilir fakat agirlikli olarak folklor
materyallerinin sozlii sanat iirlinii olmasindan dolay1 siiphesiz bir sekilde edebiyat bili-
mine de girmektedir. Dahasi, “Folklor siir sanatinin 6nemli alanlarindandir, folklor bilimi
ise Marksist-Leninist edebiyat biliminin énemli parg¢asidir.” seklinde formiillestirir (So-
kolov 1931:7).

Yukarida belirttigimiz gibi Y.M. Sokolov’un bu ani degisimi kapatilan etnografya
kiirsiist ile yakindan ilgilidir. Y.M. Sokolov bildirisinde folklorun planl bir etkilesime
ve yonetime uygun oldugunun altini ¢izer. Toplantida yer alan diger folkoristler bu gé-
rlise karst ¢ikmamakla yetinmemis, Sokolov’un ifadesiyle “SSCB folkloristi olarak folk-
lora miidahale etme” fikrinin neden daha dnce sunulmadig1 konusunda sitem etmislerdir”
(Sokolov 1931:101). Devrim Oncesi folklor ¢aligmalarinda kabul edilmesi miimkiin ol-
mayan bu tez, ileride Sovyet folklorunun yaratilmasina kullanilacaktir. Devrim 6ncesi
edebiyat ve etnografya ile iligkilendirilen folklor, yeni donemde yalnizca yaratici kitlele-
rin sozli siir sanat1 anlamina gelmeye baslamistir.

23 Nisan 1932 tarihinde, 1920’lerde kurulan ¢ok sayidaki (173 kurum) sanat ve kiil-
tiir arastirma merkezleri ve kurumlarmin kapatilmasindan ardindan POLITBURO, (Poli-
tikalar1 belirleyen en iist organ) “Edebiyat ve sanat organlariin yeniden diizenlenmesi”
karar1 yaynlar. Bu karar edebiyat ve sanatta yabanci tesirin fazlaligindan kurtulmak, sos-
yalist toplumun ingasinda yer almak isteyen, (Stalin’in ifadesi ile) yalnizca Sovyet siya-
setini destekleyen tim yazarlar1 bir ¢ati altinda toplamasin1 amaglar (Partiynoye
stroitelstvo 1932: 62).

Tek ¢at1 altinda ve tamamen yonetim tarafindan kontrol edilebilen Sovyet Yazarlar
Birligi’nin olusturulmasi gorevi 1921 yilinda Italya’ya giden, yazarlik ve yaymecilik ha-
yatina orada devam eden, halk iginde 6zgiirliik i¢in miicadele veren ve haksizliga boyun
egmeyen yazar olarak taninan Maksim Gorki’ye verilir. 25 Nisan 1932 tarihinde Stalin’in
daveti lizerine Rusya’ya donen M. Gorki’ye kurultayin hazirligi gorevi verilmistir. Sov-
yet Yazarlig1 Birligi hazirliklar1 esnasinda M. Gorki’nin inisiyatifi ile 100 kisilik folklor-
bilimci ve yazar komisyonu kurularak yeni folklor kavraminin Sovyet doneminde olus-
turulma cabalar1 baglar. Sovyet edebiyatinin yeni metodu olan “toplumsal gercekgilik”
fikri ise ilk kez 23 Mayis 1932 tarihinde “Literaturnaya Gazeta” adli1 gazetede formiilles-
tirilmistir. Haftalik olan gazetenin redaktorii A.A. Bolotnikov, folklorun sinif miicadelesi
araci olarak hizmet edebilecegini, s6zlii halk edebiyatinin devletlerde kiiltiir ingas1 araci
olarak kullanilabilecegini belirtmistir (Literaturnaya Gazeta 1932).

Hazirlik asamast iki buguk yil siiren ve 1934 yilinda 17 Agustos-1 Eyliil tarihleri
arasinda yapilan kurultayda 26 oturum yapilmistir. Y.M. Sokolov bu kurultayda folklor
konusundaki goriislerini yeniden dile getirmisti ve yapilan tartigmalar sonucunda Sovyet
doneminde “folklorun” ne sekilde ayakta durabilecegi ve kullanilabilecegi ile ilgili so-
nuglara ulagilmigti. Buna gore folklor meseleleri i¢ savas ve devrim déneminde sozlii
edebiyatin derlenmesi ve arastirilmasi, ig¢i sinifinin folklorunun derlenmesi, eski burjuva
folklorunun elestirilmesi olarak formiillestirilmisti (Sokolov 1934:69). Folklora dikkati
¢ekmek amaciyla kurultayin agilisinda folklor sergisinin agilmasina karar verilmisti. Ser-
gide yer almasi gerekenlerin talimat1 ayn1 anda yeni folklorun icerigini belirliyordu: Bu
icerikler “Koyli ve is¢ilerin Lenin, Stalin, parti, komsomol igerikli halk sarkilari; i¢ savas
ve Devrim doneminde isg¢i sinifinin miicadelesi; Sovyet doneminde kurulan fabrika, yeni
yasam bi¢imi, kiiltlir devrimi, yeni ateist akimi, kadmlarin is¢i sinifindaki yeri gibi
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konular1 igeren masal, efsane, mani vs. gibi folklor tiirleri; Kizil Ordu ve savunma ile
ilgili folklor tiriinleri; ¢ocuk ve okul cagt 6grenciler icin mitoloji, dinden uzak gercekgi-
lige yakin folklor” ile sinirlandirilmisti. Kurultayin en 6nemli olayi, M. Gorki’nin Sovyet
edebiyati {izerine okudugu bildirisi olmustur. M. Gorki, bu bildirisinde “Tekrar ediyorum:
s0z sanatinin baslangic noktasi folklordur. Folklorunuzu derleyin, ondan ders alin, onu
isleyin. O size de bize de Birligin nesircilerine de ¢cok materyal saglayacaktir” ¢cagrisi ile
folklora 6nemli yer ayirmustir. (Gorki 1953:129) Sovyet Yazarlart Birligi resmi olarak
kurulmast ile tiim Sovyet yazarlarin sanatsal egilimleri “toplumsal gergekgilik” ile sinir-
landirilmis oldu.

Bir Arac¢ Olarak Folklor

Folklor, Sovyet yonetimi tarafindan kitlere etki edecek araglara dahil edilmisti.
“Folklor yok edilmeli” tezi yerine sosyalist toplumu inga eden iilkenin sozlii halk sanati-
nin kalkinmasi tezi kabul edilmisti. Bunun i¢in 6ncelikli olarak yeni folklorun iiretilmesi
gerekliydi. I. Sovyet Yazarlar1 Kurultayinda Y. M. Sokolov, sozlii halk sanatinin planl
ideolojik ve sanatsal yonetimden/miidahaleden yoksun oldugunu belirterek, halk sanati-
nin dokunulmazliginin bir an dnce kaldirilmasi gerektigini savunur (Sokolov 1934: 205).

Yeni donem folkloristlerinin vazge¢cmesi gereken goriisler yalnizca folklor iiriinleri-
nin dokunulmazlig1 degildi. Rus halk sanatinin koken bakimindan 6zgiin olmadigi, kok-
lerinde ve igeriginde Dogu ve Bat1 kiiltiirliniin, ayrica toplumun iist kesimlerinin izlerini
de icerdigi goriisii folklor arastirmacilart arasinda kabul edilen goriistii. Halk kiiltiiriine
yabanci olan bu yabanci etkilerden kurtulmanin yolu, is¢i ve koylii kesiminin sanatsal
yaratimina ideolojik agidan degerli kavramlari dahil etmekti. 1935 yilinda folklor eserle-
rinin sansiirii ve redaksiyon kosullarinin belirlenmesinden sonra devrim 6ncesi derleme
¢aligmalar1 yapan Y.M. Sokolov derleme yapan tiim meslektaslarina “eskiden oldugu gibi
derleyici objektif bir gdzlemci olamaz. Sovyet folkloristi meslegini toplumsal hayatin ve
giincel siyasi meselelerin diginda tutamaz. Derleyici ¢aligmalarii kiiltiirel devrimin me-
seleleri ¢ergevesinde yiirlitmeli.... Derleyicinin ¢aligmalari yerel egitim kurumlarin, parti
ve komsomol kurumlarinin onay1 ile yapilmalidir.” demistir (Sokolov 1935: 15,16). Folk-
lor yaratim siireclerine miidahale etme artik folklor biliminin varligi siirdiirmesi igin
gerekli hale gelmistir.

1933-1941 yillar1 arasinda Sovyet dénemi folklor belgelerine bakildiginda yeni folk-
lor tiirlerinin/igeriginin iiretilmesi i¢in ¢ok sayida toplanti, kongre, seminer, folklorbilimci
ve halk anlaticilarinin bulusmasi saglanmistir. Folklorun, Sovyet ideolojisine dahil edil-
mesi Oncelikle olarak Rus halk sarkilar1 ve Rus destan/halk siiri anlaticilarinin sanatsal
faaliyetlerine yanstmigtir®, Resmi ydnetim Sovyet Folklorundan beklentisini “Pravda” ga-
zetesinde su sekilde romantiklestirmisti. “Halk bu mucizeler ortaminda (s6zii edilen sos-
yalist toplumun insasi) siirsel yaraticiligini kullanmadan durabilir mi! Halk sanat1 sosya-
list diizende ¢igek bahgesi gibi agarak, onun her adimini takip ederek her zaferinin ya-
ninda yer alir. Yeni Sovyet insani, yarattigi bu siirlerde kendini, her yeni insanin ruhunun
bir pargasi olan, dehaligi ile, insanligi ile, giiglii iradesi ile, o giiliimsemesi ile Sovyetlerin
bir pargasi olmus, en yakini olmus Stalin anlatir.” (Pravda 1938:1). Pravda gazetesinde
yayinlanan bu Sovyet Folklorunun talepleri uygulamada o kadar basarili olamiyordu.
Halk 6zgiir iradesi ile bu eserleri olusturamiyordu. Sovyet ideolojisinin eski folklorik
formlarla yeniden yaratilmasi igin folkloristlerin “sanatsal yardimma” bagvurulmustu.
Bu etkinliklerden 6zellikle anlatic1 ve derleyicinin ortak ¢aligmasina oncelik verilmistir.
Destan anlaticilar figiirii edebi siirecte yeni baslayan yazar ile esdegerdi. Yeni folklor
metinlerinin olusturulmasi i¢in anlaticilarla kitle caligmalar1 metotlar1 gelistirilmeye bas-
lanmistir.  Bu metotlardan birisi, derleme metodu tartigmalarinda aktif yer alan geng
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folklor arastirmacist N.P. Leontyev’e aitti. N.P. Leontyev yeni folklor {iriinlerinin yara-
tilmasinda birkac etaptan soz eder: 1. Folklor yaraticisina konunun se¢iminde yardim
edilmesi; 2. anlaticiya konunun tanitilmasi (Stalin ve Lenin’i anlatan kitaplar, dergi, ga-
zete, sinema, miize ziyareti gibi); 3. anlaticinin eseri yaratmasi i¢in yalniz birakilmasti; 4.
iiretilen eserin kontrol edilmesi, tarihl gerceklere uyum saglayip saglamadiginin kontrol
edilmesi; 5. metnin diizeltilmesi. Bu ¢aligma prensibini N.P. Leontyev yeni folklor tiriin-
lerinin yaratilmasi i¢in uygun bulmustur ve 1939 yilindaki kendi ¢aligma raporunda bu
sekilde olan “folklor faaliyetlerinin” basarili oldugunu belirtmistir. “Yeni anlatilarin/des-
tanlarin konulart hayatin i¢inden gelmektedir. M.R. Golubkova (anlatici) anlatilar1 ve
Sovyet folklorunun tiim eserleri, parti goriislerinin uzun zamandir Sovyet halkinin goriis-
leri héline geldiginin kanitidir.” der (Ivanova 2009:559).

Leontyev kendini “folklorist olarak gérmemesine” ragmen M.R. Golubkova gibi ye-
tenekli destan anlaticinin sanatsal enerjisini Sovyet halkinin hizmetine yonlendirilmesine
yardim ettigini belirtmistir. Boylelikle 1930’lu yillarda derleyicilerin yonlendirilmesi so-
nucunda folklor geleneginin tasiyicilari, Sovyet hiikiimetini 6ven onlarca epik, lirik-epik
anlatilarin1 yaratmislardir ve bu eserler bilim adamlar1 tarafindan &viilerek yerel ve mer-
kezi yaymlarda yer almistir (Ivanova 2009: 662).

1930’1arda “folklor yaraticilari egitilerken” folklor derlemeleri daha segici yapiliyor,
dini folklor ve gelenekler derlemelere déhil edilmiyordu. Folklorun egitilmesi folklor
aragtirmacilarinin gorevleri arasina giriyordu. Halk kiiltiiriinde “sinif miicadelesine ya-
banci unsurlar ile miicadele etme”, kdylii ve isgilerin halk miizigi halk siiri yoluyla “ide-
olojik a¢idan degerli unsurlarin dahil edilmesini tetikleme” galismalar1 artmist. Ornegin
yaygin bir tiir olan agitlar, artik yalnizea V.1.Lenin, S.M. Kirov, A.M. Gorki gibi isimlerin
olimiinden, Carlik doneminde gekilen acilar/zorluklar igin yakilabilirdi. Lenin agitlarinda
mutlak sekilde “Lenin’in dostu olan” ve her Sovyet ailesine sahip ¢ikan Stalin’den 6vgii
ile bahsedilmesi zorunlu hale getirilmisti (Miller 1994:60). Diger Sovyet folkloru tiirii
olan “skazi1” (halk siiri), SSCB’de mutlu Sovyet hayati, “Bilge” Stalin’in iilkeye kattik-
lar1, “Novini” (yeni yaratilan kahramanlik destani) ise geleneksel kahramanlik destanin
motifleri kullanilarak Stalin, Capaev’in kahramanlarini anlatabilirdi.

Bu calismalar sirasinda anlatic1 ve derleyici ikililigi olusmaya baslamisti. Onejsk
bolgesi dordiincii kusak destan anlaticis1 P.I. Ryabin-Andreev ve derleyici M.I.Kostrova
bu yeni metodun iyi 6rnegini olusturmaktadir. Rus i¢ savas kahraman1 Capayev hakkinda
destan yaratmasi i¢in Capayev filmi izlettirilmis, yaratim siireci foto alblim ile desteklen-
migtir. Destan anlaticilarinin yénetimin bu taleplerine olumlu cevap vermeleri, bazen de
kendi inisiyatifleri ile Sovyet konulu eserlerini yaratmalarinin sebeplerinden biri, baslan-
gicta yeni toplumda sayginlik kazanmalari, gazete ve radyoda goriilme dinlenme istekleri
oldugu sdylenebilir. 1939 yilindaki halk anlaticilarinin yonetim tarafindan onur madal-
yasi ile ddiillendirilmeleri (P.I. Ryabin-Andreev ve masal anlaticist M.M. Korguev) bu
siiregte yer almak isteyen anlaticilarin sayislarmi arttirmusti (ivanova 2009:665). Folklor
metinlerin yaymlanmasi da ayni prensiple yiiriitilmiistiir ve sansiir komitesi tarafindan
hem metin hem dipnotlar {izerinde “diizeltmeler yapiliyordu”. Ornegin M. Azadovski re-
daktorliigiinde “Rus Masallar1” kitabinda erotik unsurlar igeren birkag climle ve giris ya-
zisindaki ideolojik anlam tasiyan “Proletarya edebiyati koylii edebiyatindan ¢ikmistir.”
ctimlesi; Ribnikov’un halk eposu derlemesinde ise 50°ye yakin miistehcen, dini ve Sovyet
karsiti unsurlar ¢ikartilmistir.

1940’lara yaklagildigina Sovyet temal1 folklor iiriinlerin sayisi artmistt ve Sovyet
Folkloru olarak adlandirilabilecek, derlenebilecek ve analiz edilebilecek envanter olustu-
rulmustu. Y.M.Sokolov, “Sovyet Folklorunun 20. yili Analiz”i baglikli yazisinda koy
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folklorunun biiyiik 6l¢iide yok olmaya mahkim oldugunu, biiyii ve ritiiel sarkilarinin, dini
sarkilar/siirler, dini efsaneler, tarim siirleri, din, biiyli motifleri i¢eren halk tirtinlerin kul-
lanimdan ¢ikarken agitlarin, halk anlatilarinin, epik siirlerin ve Sovyet masallarinin var-
ligin1 stirdiirdiglinii belirtmistir.

Y.M. Sokolov, folklor ¢aligmalarini Sovyet ideolojisine “uygun héle getiren” isim
olmasina ragmen Devrim 6ncesi folklor bilimi geleneginden gelmekteydi. O ve onun gibi
folkloristler folklora miidahale etme ve edilme sinirlar1 lizerinde bazi fikirler yiiriitmiis-
lerdir. Sokolov, anlaticinin fikirlerinden uzaklastiran bu tiir “falsifikasyonlara” karsi uya-
rilarda bulunmustur ve redaksiyonunun diger basilt eserlerde yapildigini gibi yapilmasi
gerektigini belirtmistir (Kozlova 2008: 238). 1938 yilinda “Sovyet Folklorunun Ana Hat-
lar1” baglikli 16 sayfalik makalesinin ilk sayfasinda Sovyet folklorunu yiiceltirken sonla-
rina dogru bilina olarak adlandirilan Rus kahramanlik destan geleneginin yok olmaya ya-
kin oldugunu belirtir. Sebebinin ise yeni yaratilan kahramanlik destanlarinin, asirlarin
derinliklerinden gelen diinya goriisiine sahip olmamalari oldugunu sdyler. Yeni yaratilan
Lenin ve Stalin destanlari ise Y.M. Sokolov’a gore yalniza birer epik sarkidir. Stalin ma-
dalyasi alan P.1. Ryabin’in yarattig1 destan ise eski folklorik formunu yeni icerikli birles-
tiren bagarisiz bir eserdir ona gore. Anlatici ve yaratict ile yapilan ortak destan iiretimle-
rini ise folklorun falsifikasyonu olarak goriir. Folklor materyallerinin giincellestirmesi,
halk masal, destan kahramanlarinin diyaloglarina “sosyalizm, Lenin, Stalin ve giiniimiize
ait konularin” dahil edilmesine karsi ¢itkmistir. “Folklorun bu ahlak ve etik dis1 sunumunu
engelleyerek folklorun dogru sunumunu bizler folklorsitler olarak yapmaliyiz” demistir
(Sokolov 1938: 52).

1939 yilinda V.Y. Krupanskaya ve V.M. Sidelnikov tarafindan yayinlanan “Folk-
lorda Falsifikasyon Meselesi” baslikli makalelerinde yeni yaratilan halk siirlerin taklitgi-
lik olarak tanimlar (Krupanskaya, Sidelnikov 1939: 205). Aym yil V.F.Bokov “Halk
Manisi Yaraticilar: ve Falsifikatorleri” adli makalesinde Sovyet doneminde yaratilan ve
ideolojik acidan miikemmel kabul edilen maniler igin “zevkten yoksun, minimal siirsel
kiiltiire ait” ifadesini kullanir (Bokov 1938:237). Buna benzer Sovyet folklorunun saglikli
elestirisi yapilmis olsa da bu elestiri sansiir nedeniyle folklorun gelisimini etkilemeyecek
kadar zayift1. Bu elestiriler ancak satir aralarinda “ortiilii” bir sekilde yapilabiliyordu. Or-
negin Y.M. Sokolov Sovyet Folkloru ile 15 sayfalik makalesinin bas kisminda Sovyet
folklorunu yiiceltirken sonlarina dogru metin icerisinde bu yaklagimin elestirisini yapmis
ve yine Stalin’in folklorla ilgili goriislerini ekleyerek sonlandirmistir.

Ekim Devrimi ile ilgili olarak, o dénemde Y .M. Sokolov gibi pek ¢ok bilim insani-
nin yaptig1 gibi keskin ifadeler kullanmaktan kagmmust1*. Bunun nedeni 1930°1u yillarda
“folkloristlerin ve etnograflarin kiyim1”® olarak adlandirilan dénemin yasanmasidir. Kla-
sik folklor bilimi geleneginden gelen folkloristlerin eski folklor yaklagimlarini stirdiir-
meye ¢aligtyorlardi fakat resmi folklor bilimi i¢in eski folklor yalnizca Sovyet karsit1 de-
gil, halk diismanligimin sesiydi. Bu déonemdeki folklor biliminin durumu ve gelecegi ile
ilgili tarihgi I.I. Zemtsov “o dénemde baslatilan pek cok sey gibi devam ettirilmemis, en
iyi ifadeyle terk edilmis ve bozulmus, en kotii ifadeyle kanli bir sekilde reddedilmis, bas-
tirllmus, yasaklanmistir” ifadesini kullanmistir (Zemtsov 2007:151)8.

Sonug¢

Folklorun icerdigi kavramsal alan, kapsami ve igerigi Sovyetler doneminde yeniden
tanimlanmustir. Folklor ve folklor {irlinlerine o doneme kadar yoneltilmemis yeni bir bakis
acis1 sergilenmistir. Ozellikle Sovyet ideolojisinin fikri yapisina en uygun goriilen bir fa-
aliyet ve iiretim alani olarak kabul goren folklor, geleneksel yapisiyla yeni olani anlatma-
nin en uygun yontemi olarak benimsenmistir. Halk kiiltiiriine ilginin ortaya ¢iktig1 XVIII.
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yiizyildan itibaren halk sanatina kars1 yaygmlagsmistir. Devrim oncesi folklor terimin ge-
nis icerige sahip oldugu goriilmiistiir. Folklor arastirmalarinda Bati’nin bilimsel akimla-
rinin da etkili oldugu ¢esitli metodolojik yaklagimlarin kullanildig, her tiir folklor iiriiniin
kargilagtirmali olarak incelendigi goriilmiistiir. Sovyet folkloru déneminde ise halk tara-
findan yaratilan kiiltiiriin, halka dayatilan yeni kiiltiiriin merkezde oldugunu goériiyoruz.
Metodolojik ¢esitligin yerine sadece “toplumsal gercekeilik” metodunun kullanildig gé-
rilmistiir. 1930’lu yillarda baslatilan folkloristleri karalama kampanyasinda pek cok
aragtirmact “burjuva yanlis1”, “Marksist diigiincelerden uzak”, “Bati yanlis1” “bilimde
Sovyet karsiti metotlar1 kullanma” ile su¢lanmislardir.

Folklor ¢aligmalarimin 1860 yilindan itibaren artarak zirveye ulastigini, XIX. yiizyil
XX. yiizyil baslangicinda ise diisiis ve kii¢iilme donemine girdigini, Sovyet doneminin
dnde gelen folkloristleri olan Y.M.Sokolov ’, M.K.Azadovski, V.V. Propp vd. bilimsel
faaliyetlerine ve yasakli donemin giin yliziine ¢ikan diger yaymlarina bakildiginda, Sov-
yet déneminde folklor ¢alismalarmin folkloru ayakta tutma gabasi igerisinde oldugunu
gorebiliriz.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alinmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atigmasi bulunmamaktadir.

NOTLAR

1. “Jivaya Starina” dergisi S. Petersburg’da Rus Cografya Kurumu biinyesinde bulunan Etnografya Bolimii
tarafindan 1890-1916 yillar1 arasinda yayinlanmistir. Dergi 1994 yilinda Rus Folklor Merkezi biinyesinde
yeniden yaym hayatina baglamstir.

2. M. Gorki’nin Sovyet edebiyatinda kaliplasmis olan sanatsal ve siyasi yaklagimi ilk kez 1994 yilinda gozden
gecirilmistir. Gorki’nin dogumunun 125. yilinda yaymlanan “Bilinmeyen Gorki” adli eserde yer alan
V.I.Lenin ile gergeklestirdigi yazigmalarmda Sovyet déneminde yasadig1 fikir degisimlerini gostermekte-
dir.

3. Sovyet déneminde Kirgizistan folklor iiriinlerine miidahale edilmesi 6rnegi N. Temur’un “Folklor ve Ide-
oloji, Sovyetler Birligi Doneminde Kirgizistan’da Folklor Politikali ve Calismalar1 1917-1958” adli galis-
masinda verilmistir (s 163-186.). Azerbaycan folkloru 6rnegi E.Akman’m “Sovyetler Birligi Dénemi’nde
Azerbaycan’da Folklor Politikalar1 ve Calismalari (1917-1953) adli galigmasinda goriilebilir. (s.193-267)

4. Yuri Sokolov’un kardesi Boris Sokolov ile yiiriittiigii bilimsel faaliyetleri ayrintili sekilde “Bilim insan1
Olmak:Sokolov Kardesler” (Ozer, Y. Bilim ve insan. Sahsiyetini Insa edenler. Gazi Kitabevi. Ankara.
$.221-230) adli calismada ele alinmustir.

5. 1920’lerde baslayan suclamalar sonucunda A.M.Reshetov’a gore etnografya, etnoloji, folklor alaninda yak-
lagik 500 kisi stirgiine gonderilmis veya idam edilmistir. Bu alanlar 1950’lerden sonra bagimsiz disiplinler
olarak kabul edilmeye baslanmistir. Bkz. Repressirovanniye Etnografi. 1-2. Vostognoye Literaturovede-
niye. M. 2002.

6. Sovyet Folklorunda (diger alanlarda da oldugu gibi) 1953 sonrasi “yumusama” dénemi G. M. Malenkov
10 Mart 1953 tarihinde (Stalin’in 6liimiinden sonra) “Pravda" gazetesindeki yazisinda ele almir “...bizim
ciddi anormalliklerimiz vardi, pek ¢ok sey Stalin kiiltiine gore yapiliyordu. Su andan itibaren bu durumu
(bu akimi) durdurmaliyiz. Kisilik kiiltiini ve tek kisiye ait alintilari acilen durdurmaliyiz.” Bu yillar takip
eden 2 yil igerisinde Stalin ismi ders kitaplardan silinmeye baslar. Kitle ulasim araglarindaki baslayan de-
gisimlerden sonra, kitaplarda, yiiksek egitim ders kitaplarinda da degisiklerin yapilmasina karar verilir.
Halk kiiltiird ile ilgili meselelerde goz ardi edilen hatalarin diizeltilesine igin 6zel biitge ayrilir. (Artulkov
2015:436).

7. Y.M. Sokolov’un gériisleri ise ilk kez 1998 yilinda yaymlanmis olan “Inantyorum, Rusya’nin Isine Yara-
yabiliriz” (B.M.Sokolov veY .M.Sokolov’un Yazigmalari) adli yayinda ortaya ¢ikmustir. “...hafizamda, son
bes yilda yasadiklarimizi yokladim. Gergekten de bu bes y1l igerisinde o kadar ¢ok aci, kaygi ve ¢ok az
mutluluk yasand1 ki. En korkuncu ise, kiiltiirel geri kalmigligimiz ve cehaletimiz. Fakat inantyorum ki, halk
kitlesi gii¢lii sarsmtimin etkisi ile engellenemez bir sekilde bilime ve kiiltiire yonelecektir ve Rus halk: bu
yoldan higbir zaman sapmayacaktir”... “Bugiin miizede, bizim kusak bilim insanlarinin 6nceki nesilden
daha zayif oldugunu konustuk. Bir dnceki neslin ¢aligma azmi ile karsilastiracak olursak, onlarin eline su
bile dokemeyiz. Elbette donem, yasam kosullari ¢gok énemlidir. Onlarm bilimsel galisma i¢in imkéani ve
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zamani daha fazla idi. Bizim ise buna imkanimiz yok. Son birkag yildan s6z etmiyorum bile. Tiim kusaga
yazik oldu. Halbuki hepimizin yeni yollari, yeni arayislari vardi. Simdi ise her sey soniiklesti, tiikendi, yerle
bir oldu... Kimi popiilerlesmeye yoneldi, kimi tiniversitedeki egitimden ileri gitmekten korkar oldu, bilim-
sel cosku ve fedakarlik artik yok™ (Bahtina 2000:201). Sovyet Doneminin ilk folklor ders kitabinin yazari
olan Y.M. Sokolov’un devrim oncesi folklor yaklasimlarindan hi¢ uzaklagmadigini ve asil amacinin folk-
lorun bir disiplin olarak Sovyet déneminde hayatta kalmasini saglamak oldugunu gorebiliriz.
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ORTAGAE’DA KADININ SAGALTIM UYGULAMALARINDA SAMAN (iYi)
VE CADI (KOTU) OLARAK TEMSILi*

The Representation of Women as Shamans (Good) and
Witches (Evil) in Healing Practices in the Middle Ages

Prof. Dr. Ramazan ALTINAY**
Habibe Ceren DAGDEVIREN***

OZ

Bu makalede kadinlarin sagaltim pratiklerinde Ortagag’da Kuzey ve Orta Asya Samanizm’inde “sa-
man”, Ge¢ Ortagag’da Kita Avrupasi’nda “cadi” olarak kabul edilisi, nedenleri ve sonuglari incelenmistir.
Insanoglunun, kiiltiirel siirecin her déneminde cevresiyle ilgilenmesi, bilinmeyen, gizemli ve mistik olaylara
ilgi duymasi ve i¢inde bulunmak istemis olmasinin tarihsel kanitlari, gostergeleri ele alinmistir. Giiniimiizde
daha ¢ok batil inanglar olarak degerlendirilen biiyiiniin, tarihsel siire¢ icerisinde mistik, gizemli ve olaganiistii
sekillerde toplumlarin “gizli giigleri” olarak, en temelde sagaltim (iyilestirme) yapma amacini tasidigi, zaman-
la bilinen yollarla saglanamayan seyleri elde etmek, birine zarar vermek ya da zarardan korumak i¢in bir
takim mistik ve gizli pratikleri kullanarak, dogay1 ve doga yasalarini zorla etkileme amaciyla uygulandig:
orneklerle ele alinmistir. Bityiilerin ve biiytciilerin farkli zamanlarda ve cografyalarda farkl: isimlerle anildik-
lar1 ortaya konulmustur. Biiyli ve sagaltim (iyilestirme) tizerine temellenen ve bu gercevede gelisen samanli-
g ve cadiligin da farkli cografyalarda zit algilarla var oldugu ve toplumlari etkiledigi tespit edilmistir. Ote
yandan cinsiyetlere bigilen rollerin, gérevlerin ve sorumluluklarin kadin ve erkegin toplumlardaki konumlarini
belirledigi gorilmistir. Bu roller dogrultusunda kadinlarin bazen ilahlastirildigi goriilmis, bazen de kotili-
giin temel kaynagi oldugu disiiniilmiistiir. Bu dogrultuda sagaltim pratiklerini uygulayan kadinlar saman
konumunda iyi ve cadi konumunda kotii olarak degerlendirilmislerdir. Kadinlarin saman ve cadi olarak top-
lumsal konumlarinin belirlenmesi ve degerlendirilmesi, iki farkli cografyada, iki farkli kimlik ve iki zit olguyu
temsil etmeleri, toplumlarda kadin algisinin ne kadar farklilasabildigini gosterir nitelikte olup bu farkliligin
kadin tarihine katki saglamasi agisindan da 6nemli oldugunu diisiiniiyoruz. Bu sebeple toplumun her alaninda
var olan kadinlarin, saman ve cadi olarak farkli toplumlarda genel itibariyle iki zit kavramim (iyilik-kotiiliik)
temsilleri oldugu ortaya koyulmaya g¢alisilmistir. Kadinin, Saman kimligiyle hastalar1 sagaltmasiyla kutsal
kabul edilip iyiligi temsil ederken, baslangicta sagaltim yapan kadinin neden cadi kimligiyle lanetli sayilarak
kotiliigi temsil ettikleri tartisilmistir. Béylece kadinlarin saman/cadi, iyi/kétii baglaminda konumlandirilmast
iki farkl kiiltiirde ayn1 cinsiyete sahip bireylere yiikledikleri zit rollerin &rnegi olarak karsimiza gikmustir.
Aym zamanda kadin algisinin toplumdan topluma nasil ve ne dlgiide degistiginin gostergesi oldugu tespit
edilmeye ¢aligtlmistir. Kisacas1 calismamizda farkli zamanlarda toplumlari etkilemis olan ve ayni temelle
sekillenmis olmasina ragmen farkl1 algilanan samanligin ve cadiligin 6zelliklerinden, kadinlarin saman ve cadi
olarak iyilik ve kotiiliik temsilleriyle topluma olan katkilari genis bir tarihsel perspektifte incelenmistir.

Anahtar Kelimeler

Orta Cag, Biiyii, Saman, Cadi, Kadin, Sagaltim.

ABSTRACT
In this article, the acceptance of women as “shaman” in North and Central Asian Shamanism in the
Middle Ages and as “witch” in Continental Europe in the Late Middle Ages in healing practices, their causes
and consequences are examined. Historical evidence and indicators of the fact that mankind is interested in its
environment at every period of the cultural process, is interested in unknown, mysterious and mystical events
and wants to be present in them are discussed. Nowadays, more are regarded as superstition, magic, in the
historical process mystical, mysterious and society in extraordinary ways “the secret forces”, as most funda-

*%x

*Kkk

Gelis tarihi: 14Aralik 2021 - Kabul tarihi: 7Ekim 2022

Bu makale Usak Universitesi Lisansiistii Egitim Enstitiisii, Tarih Ana Bilim Dal1, Ortagag Tarihi Bilim
Dalinda yiiriitiilmekte olan “Hagh Seferleri Doneminde islam Cografyasinda Dogulu ve Batili Kadin”
baslikli Doktora tezinden tiiretilmistir

Altinay Ramazan; Dagdeviren, Habibe Ceren. “Ortagag’da Kadinin Sagaltim Uygulamalarinda Saman
(lyi) ve Cadi (Kotii) Olarak Temsili” Milli Folklor 136 (Kis 2022): 48-59

Usak Universitesi, Fen-Edebiyat Fakiiltesi, Tarih Boliimii, Usak/Tiirkiye, ramazan.altinay@usak.edu.tr,
ORCID ID: 0000-0003-1793-243X.

Usak Universitesi, Usak Universitesi Lisansiistii Egitim Enstitiisii, Tarih Ana Bilim Dal, Ortacag Tarihi
Bilim Dali Usak/Tiirkiye, CDagdeviren90@gmail.com, ORCID ID: 0000-0002-0473-7726.

48 http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

mentally treatment (healing) for the purpose of making, carrying, over time, that can not be achieved in
known ways to achieve things, to harm someone, or a team to protect from harm and the secret mystical
practices using nature and the laws of nature are applied for the purpose of influencing force are discussed
with examples. It has been revealed that spells and magicians were called by different names at different times
and geographies. It has been determined that shamanism and witchcraft, which are based on magic and heal-
ing (healing) and developed within this framework, also exist with opposite perceptions in different geogra-
phies and affect societies. On the other hand, it has been seen that the roles, duties and responsibilities as-
signed to the sexes determine the positions of men and women in society. In line with these roles, women
were sometimes seen to be deified, and sometimes they were thought to be the main source of evil. In this
direction, the women who applied the healing practices were evaluated as good in the position of shaman and
bad in the position of witch. Shamans and Witch as the determination and evaluation of the social position of
women in two different locations and two different identity to represent two contrasting phenomenon, the
perception of women in society and history, which shows that this difference can vary how much we think it
is important for women and contribute to. For this reason, the paper tries to show that women, who exist in all
areas of society, are generally representations of two opposite concepts (good-evil) in different societies as
shamans and witches. It has been discussed why the woman who heals the sick with the identity of a shaman
is considered sacred and represents goodness, while the woman who initially heals is considered cursed with
the identity of a witch and represents evil. Thus, the positioning of women in the context of shaman/witch,
good /evil has emerged as an example of the opposite roles that they impose on individuals of the same gender
in two different cultures. At the same time, the paper aims to determine how and to what extent the perception
of women varies from society to society. In short, this study, which affected at different times and societies
are shaped with the same basis, despite the fact that the craft barn and different from the properties of the
perceived women as shamans and witch contributions to society through representation in a broad historical
perspective of the good and evil are examined.
Keywords
Middle Ages, magic, shaman, witch, women, healing.

Giris

Kiiltiir, kadmn ve erkegin karsilikli insa etmesiyle birikerek olusan, bireylere verilen
roller ve sorumluluklar biitiinii olarak toplumun istekleri, beklentileri arasinda kurulan
dengedir (Biiyiikokutan Téret 2014: 370). Insanoglu, kiiltiirel siireci insa ederken hemen
hemen her ¢agda gizemli, mistik olaylara ilgi duymustur. Bu olaylar iginde yer alan,
batil inanglar olarak degerlendirilen biiyii, her donemde toplumlarin yaygin bir ugrast
olarak insanla dogaya iligkin olaylar1, gizemli gii¢ler tarafindan yonlendirdigi diisliniilen
torensel eylem olarak tanimlanmistir. Bilyiictiliiglin ilk olarak nerede goriildiigii konu-
sunda net bilgiler olmamakla beraber 6zellikle Misir ve Siimer inang sistemlerinde bu
tiir uygulamalara yer verildiginden, baslangi¢ yeri olarak Orta Dogu kabul edilmistir
(Kartopu-Unalan 2019: 381; Russell 2001: 381-382; Giin-Sahinoglu 2015: 27).

Genel itibariyle biiyii, bilinen yollarla saglanamayan seyleri elde etmek, zarar ver-
mek veya zarardan korumak i¢in bazi “gizli gligleri” kullanarak dogay1, doga yasalarini
kasith olarak etkileme ve degistirme amact glitmiig, ayn1 zamanda sagaltima da (iyiles-
tirmeye) kaynaklik etmistir (Ornek 1988:135; Kaplan 2011: 152). Genelde biiyii ve
sagaltim iizerine temellenen, bu ¢ercevede gelisen samanlik ve cadilik da toplumlart
etkilemistir. Samanizm denince ilk olarak Kuzey ve Orta Asya cografyasi, cadilik de-
nince Kita Avrupa’si diigiiniilmiistiir (Akin 2005-2006: 13).

Giliniimiizde Samanist kiiltiir, Kuzey ve Orta Asya’dan Afrika Kitasi’na, Uzakdo-
gu’dan, Kuzey Amerika’ya, Okyanusya’dan Cin’e, neredeyse tiim diinyaya yayilmig
olup bolgeden bolgeye farkliliklar gosterdiginden bu calismada tarihsel olarak Kuzey ve
Orta Asya’ya 0zgii ozelliklerden yola ¢ikarak Samanizm’in, samanligin en genel hatla-
riyla temel ozelliklerinden bahsedilmektedir. Cadiligin ise Samanizm’e gore ¢ok daha
kisa siireli ve sinirli bir cografyanin iiriinii olarak Kita Avrupa’sina 6zgii bir olgu oldugu
gozlemlenmektedir. Burada 6zellikle tarihsel anlamda 6ne ¢iktig1, en yogun oldugu Geg
Ortagaglara denk gelen cadi avlarinin yapildig1 dénem tizerinde durulmaktadir. Sama-
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nizm’le ilgili degerlendirmemizde cografya net olarak tarihsel verilerle ele alinmakla
birlikte ciddi bir zaman sinirlamasina gidilmemekte, cadilarla ilgili ise belli bir gerceve
oldugundan tarihsel donem ve cografya belirgin bir sekilde ortaya koyulmaktadir. Bu
iki olgu benzer pratikler iizerine sekillendiginden ve genel itibariyle samanlarin ve cadi-
larin (6zellikle kadinlarin) biiytiyle ve sagaltim pratikleriyle ugrasan kisiler olduklarina
inanildigin1 gérmekteyiz.

Eski Germenler kadinlarin kutsal bir yani olduguna inandiklarindan kéhin olarak
onlara damgirlardi (Frazer 1990: 97). insan neslinin devam etmesinde zorunlu bir halka
olan kadinlarin dogurganligi, konum belirleyen, 6nem verilen 6zelliklerden birisi olarak
goriiliirdi (Yildirim-Agapmar Sahin 2014: 21; Karaarslan 2016: 161). Kadin, bazen
mitolojide heykellestirilerek giizellik abidesi kabul edilip tapilan bir Tanriga olarak
(Giilagt1 2012: 80), analigi, liremeyi, disiligi, bereketi simgeleyen ruhani 6zellikleriyle
temsil edilir (Cetin 2008: 114), bazen yasamla Sliimiin gizemlerini bildigi diistiniildii-
gilinden sifact (Achterberg 2009: 5) olarak kabul edilirdi. Kutsal kabul edilmedigi du-
rumlarda ise genellikle zit bir konuma yerlestirilirdi.

Tarih yazimmin gelisip ¢esitlenmesiyle zamanla olusan kadinlarin tarihteki tanik-
liklarin1 kesfetme istegi, onlarin topluma, tarihe olan katkilari, erkeklerin onlar hakkinda
sOyledikleri kadar kendi haklarinda sdylediklerinin de olduk¢a dnemli hale gelmesini
saglamistir. Nitekim kadmnlarin da erkekler, devletler, olaylar gibi bir tarihe sahip oldu-
gunun fark edilmesi, sahip olduklari konumlar, anlamlar, sorumluluklar yelpazesinin
aragtirilmasina neden olmustur (Duby-Perrot 2005: 8).

Biiyii, Samanizm ve cadiligin temelinde mevcuttu ve sagaltim pratiklerinde kulla-
nilirdi. Samanlarin biiyii pratiklerine gore ak-kara (iyi-kotii) saman olarak ayrilmig ol-
duguyla ilgili degerlendirmeler olsa da cadilara gére genellikle pozitif bir kimlikleri
oldugu soylenebilir. Cadilar ise iyi biiyli pratikleri de kullanmig olmalarina ragmen
genellikle kotiiliik yapan insanlar olarak tanimlanmiglardir. Cadilarin ldiiriilmeleri, bu
oliimlerin mesrulastirilmasi, toplumda kétii olarak algilanmalarinda etkiliydi. Bu durum
temelde toplumsal, kiiltiirel degerlerin ve inanglarin farkliligindan, olaylarin ya da du-
rumlarin farkli algilanmasindan kaynaklaniyordu.

Kadin tarihiyle ilgili yapilan ¢aligmalar son makro diizeyde artmis fakat saman ve
cadi olarak kadmnlarin varligi yeterince ortaya konulmamistir. Halbuki iki farkli kiiltiir-
de, ayn1 amaglar (sagalim uygulamalar1) glitmelerine ragmen birbirinden farkli algi-
lanmas1 ve dogustan gelen ayni cinsiyete sahip bireylere yiiklenen rollerin zithig1 dikkat
¢ekidir. Bu ayn1 zamanda ¢aligmamizin problematigidir. Bu durum toplumsal degerlerin
farkliliginin yani sira bu konuda kadin algisinin net bir sekilde ayrildiginin gostergesi-
dir. Bu baglamda samanlik ve cadilik kavramlarinin bilinmesi, sagaltim yapmalarma
ragmen zamanla iki zit olguyu temsil etmeleri ayr1 cografyalarda kiiltiirel farkliliklarin
ne kadar 6nemli oldugunu gosterir niteliktedir. Bu konuda &zellikle kadin kavrami ger-
¢evesinde karsilagtirmali ve ayrintili bir ¢alisma bulunmadigindan bdyle bir arastirmaya
gerek duyulmustur. Bir toplumda sagaltim yapan kadinlarin, saman olarak iyi/kutsal, bir
baska toplumda cadi olarak kotii/tehlikeli kabul edilmeleri, kadin hakkinda o6zellikle
toplumsal ve kiiltiirel degerlerin bir yansimasidir. Kadinlarin tarihinde samanhigm ve
cadiligin spesifik olarak anlasilmasi, toplumdaki varliklarinin karsilastirilarak degerlen-
dirilmesi, Samanizm ve cadilik kavramlarinin kadin tarihinin farkli bir boyutundan
degerlendirilerek bu alana yeni bir bakis agisi getirmesi ve kadinlarin tarihine 151k tut-
mas1 beklenmektedir. Biz bu makalemizde saman ve cadi kavramlarina genel yapisi
itibariyle kisaca deginip, daha cok ve ozellikle her iki unsurun kadin/larla olan baglanti-
sin1 ele alacagiz.
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1.Kuzey ve Orta Asya Samanizminde Sagaltim ve Samanlar

Inang her cagda, 6nce kisinin sonra da yasadig1 toplumun vazgegilmeyen bir unsu-
ru olmustur. Toplumlarin benimsedigi inang sistemlerinde, dinlerde insanlarin giinliik
yasamda yer alan ¢esitli ritiielleri, hayatin her alaninda kendini gostermistir. Samanizm
de toplumlar1 etkileyen 6nemli bir olgu olarak karsimiza g¢ikar. Yapilan ¢alismalarda
Samanizm’in dogusu Paleolitik veya Neolitik Cag’in baglangicina kadar gotiiriilmekte-
dir. Fransa’nin Lascaux Magarasinda bulunan, M.O. 15-13 bin yilindan kaldig:1 diisiinii-
len resimlerde Samanizm’in en eski motiflerine rastlanmis olup arkeolojik kanitlarda
Samanizm’in 20-30 bin yasinda oldugunu bildirmektedir (Izgi 2012: 31).

Kuzey ve Orta Asya’dan Avrupa ve Giliney Afrika’ya, Avustralya yerlilerinden
Kuzey ve Giliney Amerika’ya kadar diinyanin farkli yerlerinde birbirine ¢ok benzer
unsurlarla var oldugunu daha &nce belirttigimiz (izgi 2012: 31) Samanizm’le i¢ ige
yasayan Tirk halklart da tarih boyunca gesitli nedenlerle Kuzey’den, Asya’nin ve Av-
rupa’nin ¢esitli bolgelerine gd¢ etmis veya ettirilmistir. Bu gogler bir defada, bir tarafa
dogru degil araliklarla yiizlerce yil ¢esitli yonlere yapilmistir. Geride kalan gruplar ise
bulunduklar: yerde ¢esitli kiiltiir ¢evreleriyle, dinlerle temasa gegmistir (Potapov 2012:
3). Boylece Samanizm genis bir alana yayilmistir. Nitekim Antropologlar, tarihgiler,
sosyologlar vb. tarafindan da genis bir sahada arastirilmistir (Bayat 2006: 11).

Tiirk halklar arasinda Islamiyet yayilmaya basladiktan sonra, Oguzlar’in tamamiy-
la Islamlasmasinin iki yiizy1l boyunca devam ettigi diisiiniildiigiinde bu siiregte Islami
uygulamalarin Samanizm uygulamalariyla i¢ ice gectigi goriiliir. Nitekim X. yilizyilin
ortalarinda Miislimanlagsan Bulgar Tiirkleriyle Karahanli Devleti’ne tabi Tirkler XI-
XII. yiizyillarda biiyiik sehirlerde, kasabalarda Islamiyet’i benimsemis olsalar da kdy
halkiyla gocebe boylarm Miisliimanligi, XVIII. yilizyilda Kazak-Kirgiz Miisliimanlig
gibi Samanizm’le i¢ ice gecmis Miisliimanlhk olmustur (Inan 1952: 19). Giiniimiizde
Tiirklerle, diger Orta Asya halklarmin giinliik/dini yasammin bir pargast olan Sama-
nizm, halen Orta Asya’da varligin siirdiirmektedir. Tatarlarin bir bolimii 6zellikle
Hakasya Tiirklerinin neredeyse tamami Samanist’tir. Rusya, Mogolistan, Tacikistan,
Kazakistan gibi iilkelerde de Samanist gruplara rastlanmaktadir (izgi 2012: 31).

Uzun bir ge¢mise dayanan ve genis bir cografyaya yayilan Samanizm’le ilgili fark-
I tanimlamalar yapilmigtir. Eliade, Samanizm’i ata ruhlarina, doga varliklarina tapin-
maya dayanan, Kuzey ve Orta Asya'ya 6zgii dinsel bir olgu olarak tanimlarken (Eliade
1999: 22), Hoppal, inang sistemi olarak bireyin bilincinin ikna olmusluguyla ac¢iklaya-
rak disaridan inang gibi goriinen icerden bakildigindaysa derin bir ikna olmuslugu yan-
sitan kavramsal bir evren olarak tanimlamaktadir (Hoppal 2012: 21). Perrin ise hem
dinsel hem simgesel olarak ekonomik, siyasal, estetik bir olgu, olaylara bir anlam yiik-
lemek, insan zihninin bir {irlinii olarak diinyanin farkli bolgelerinde bagimsiz bir bigim-
de tasarlanan biiyiik sistemlerden biri oldugunu belirtmektedir (Perrin 2003: 9-11).

Samanizm’de, gorlinen-gdriinmeyen diinyay1 yaratan bir Tanri’nin olduguna, bu
diinyada var olan her seyin onun adaletiyle yerini bulacagina inaniltyordu. (Bulug 2007:
340). Samanizm, goriinen-goriinmeyen her seyin ruhu oldugunu, ruhlarm farkl diinya-
larda yasadigini ve orta diinyada bulustugu inancina dayaniyordu. Nitekim Samanizm’i
diger inanglardan ayiran en 6nemli husus, yasayan insanlar ve oliiler arasinda siki bir
iliskinin olduguna dair inanistir (Schulte 2009: 254; Hulkrantz 2004: 79).

Saman, atalarla olan iliskinin kesintisiz saygiyla devam etmesini saglayan kisiydi.
Samanlik i¢in gerekli kudreti, bilgiyi atalarindan aldigi kabul ediliyordu (Radloff 1986:
232). Biiyiilerle, yeraltina ve yeriistiine yaptig1 yolculuklarda edindigi deneyimleri mu-
cizelerle gosterdigine inaniliyordu. Baslica gorevleri hastalart iyilestirmek ve dlenlerin
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ruhlarmin diger diinyaya gitmesine eslik etmek oldugu kabul ediliyordu. Ote diinyanin
sirlarini, ¢evresindekilerin yararma kullanan, karanliklar diinyasindaki 6liimlere, hasta-
liklara, ugursuzluklara karsi, 1siklar diinyasindaki yasami, sagligt koruyan, kendilerini
toplumun iyiligine adamis saygin sifacilar, bilge kisiler olarak kabul goriiyordu (Pratt
2007: viii; Sukala 2008: 124; Sullivan 2003: 238; Eliade 1999: 22, 553; Achterberg
2009: 26; Ornek 1988: 54). inanisa goére Saman, esrime! sonucu transa gegerek ruhunu
bedeninden ayurir, tanrilarla kendi dillerinde konusur, ruhlarini 6liiler diyarindan ¢ikara-
rak veya savasta 6lim getiren seytanlari yenerek hastalart iyilestirdi (Ogden 2002: 9).

Kuzey ve Orta Asya Samanizm’inde kadin ve erkek samanlar farkli terimlerle ifa-
de edilirdi. Kazaklar, Kirgizlar, Ozbekler erkek samanlara baksz; Yakutlar oyun, Mo-
gollar bo, bogii, boge, beki kelimelerini kullanmiglardir (Hoppal 2012: 21; Bayat 2012:
85; Roux 2001: 66; inan 2015: 74). Altay ve Yakut bolgeleri gibi ¢esitli topluluklarda
erkek samanlar ‘bo, kam, oyun, bakst’; kadin samanlar ‘udagan, udugan, utahan’ gibi
farkli isimlerle adlandirilirdi.Yakutlar kadin samanlar1 biibii ve udagan olarak isimlen-
dirirken, Mogollar’da kadin samani udagan olarak ifade ederlerdi. Roux, Tiirk¢e’de
‘saman’ kelimesinin karsiligi olarak ‘kam’ ifadesinin kullanildigini belirterek, Tiirk-
¢e’nin dil yapisinda kelimelerin bir cins ayrimina tabi tutulmamasina dikkat ¢ekmis ve
Mogolca’da ‘udagan’ sozciigiiyle kadin samanin cinsiyetinin vurgulandigina isaret
etmistir. Udagan, 6z Tirkge atesi koruyan anlamma geldiginden, Mogol-Buryatlara
Tiirkgeden gegerek hem ates tanrist hem de kadin saman anlaminda kullanirdi (Roux
2011: 66; Bulug, 2007: 338; Bayat 2012: 52-53; Lessing 2003: 1328). Kasgarli Mahmt
Divan-ii Lugati't-Tirk adli eserinde qam kelimesini saman, kam, kahin olarak ifade
etmistir (Kasgarli Mahmit 2005: 395).

Tarihsel siirecte genis bir tarihe ve cografyaya sahip olan Samanizm’in aktaricilari
ve uygulayicilari kadin ve erkek samanlar cogu zaman iyi bir konumda olup saygt duyu-
lan, hastaliklarda bagvurulan kisiler olmuglardir. Nitekim farkli isimlerle ifade edilmele-
ri de saman kiiltiiriinde kadin samanlarin 6zel bir yerde oldugunu diisiindiirmektedir.

2.Ge¢ Ortacag Avrupasi’nda Cadilik, Sagaltim ve Cadi Avlan

Cadi kavramina iligkin en eski bilgiler, IX-X. yiizyillardan kalma Eski Yiiksek
Almanca kaynaklarda yer alir. Bu metinlerde yer alan cadi insanlara kotiiliik yapan,
muskalar yazan, fal bakan bir “masal” figiiriidiir. Geleneksel cadimin olumsuz 6zellikle-
ri, ilerleyen yiizyillarda destanlarda, masallarda, efsanelerde anlatilan diissel bir figiir
olmaktan ¢ikip yasayan canli bir varliga doniismiistiir (Akin 2006: 14).

Sagaltim amaciyla sifali otlar kullanan biiyiiciiler, cadilarin atalar1 kabul edilir. Ge-
lecekten haber verdigine, dogaiistii yetenekleri olduguna inanilan cadilarin, bir ¢gocugu
sagaltmak, mahsuliin verimli olmasina, bir diigmanin zararmni savusturmak gibi amaglari
gerceklestirmek igin biiyliler kullandigina inanilir. Bu alginin zamanla degismesinde,
sagaltim igin yapilan biiyiilerin aksi sonuglar verdigi durumlarin disinda en énemli et-
ken Katolik Kilisenin yaklagimlari olmustur. Kilise, mutlak gii¢ ve otorite olarak kendi-
sini sorgulayacak, kars1 gelebilecek ve konumunu sarsacak herkesi itaat altina almaya
calismistir (Giirtag Diindar 2020: 464).

Hiristiyanligin erken donemlerinde, Hiristiyanlik digindaki tiim inanglar yanlis ya
da batil olarak goriiliirdii. Antik Cag’in disi demonlarmin (seytanlarinin) Hiristiyanliin
kabuliiyle Katolik Kilisesi tarafindan tehlike olarak goriilen biiyiiciiler, otacilar, ebeler,
cadilar olarak yerytiiziine indigi kabul edilir, biiyii pratiklerini uygulayan hekimler, ebe-
ler, sifacilar kotiiliik yaptigma inanilan cadilar olarak suglanirlardi (Akin 2010: 72;
Martin 2009: 19). Neticede Hiristiyan dgretilerinin digindaki tiim inanglar yanlig/batil
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olarak degerlendirilmis, farkli inanglara sahip olanlar en genel ifadeyle cadi kabul edilip
koti bir gerceklik olarak algilanmiglardir.

Hiristiyan Katolik inanc1 geregi seytan, cadiyla isbirligi yapsin veya yapmasin bii-
yl yapma yetkisine sahip olandir. Bu yiizden biiyiiniin etkili kilinabilmesi i¢in cadinin
seytanin yardimina ihtiyaci vardir. Nitekim cadi seytanla samimi bir sekilde isbirligi
icindedir (Kramer-Sprenger 2018: 45). Cadinin seytanla bir tiir anlasma yaptigina, an-
lasmanin etkisiyle kasitli olarak zararl islerle ugrastigina inanilmis, seytanin yardimcist
hatta cadilar seytanin kendisi olarak suglanirlardi (Arslan Karakiigiik 2010: 44; Kramer-
Sprenger 2018: 11; Akin 2002: 157-158; Federici 2019: 35; Crow 2006: 12-13). Luci-
fer, Beelzebub gibi isimleri olan cadilar tiim koétiiliiklerin anasi, seytan olarak giinahkar-
lar1 yoldan ¢ikartan kisiler olarak kabul edilirdi (Martin 2009: 19).

Kilise, kendisine muhalif olarak gordiigii ve sapkin (heretik) olarak nitelendirdigi
kisilerin, 1215°de Dordiincii Lateran Konsili’nde idam edilmesine karar verdi. 1227°de
Engizisyon (baskici, sorusturma) adryla, yalnizca sapkinlarin bulunarak sorgulanmasty-
la gorevli resmi ve dini bir kurum kurdu (Martin 2009: 58). Avrupa’da biiyiicii kabul
edilen insanlarin, yok edilmesi gereken bir diisman olarak algilanmalar1 ve igkence
gorerek oldiiriilmeleri XV. yiizyil ve sonrasina denk geldi (Aksan 2013: 356; Russell
2001: 379). Kilise, Engizisyon Mahkemeleri’'nde cadilarla ilgili acimasiz kararlarin
verilmesine, Oliimlerle sonuglanacak “cadi avlarinin” yasanmasina neden oldu (Aksan
2013: 355). 1350 ile 1780 yillar1 arasindaki donemi kapsayan cadi avlari pek ¢ok kisinin
Oliimiine yol acan katliamlar arasinda yer aldi, Avrupa’nin en gizemli ve korkutucu
dénemi olarak tarihe gecti (Ulgen 2018: 13; Giin-Sahinoglu 2015: 27; Holland 2019:
124). Bu doénemde Kilise, siyasi, ekonomik, kiiltiirel gelismelerin etkisiyle kaybettigi
giicline yeniden kavusmak amaciyla seytanin Tanri’nin ¢okiisiinii saglamak i¢in cadilar
araciligiyla ¢alistigina, tiim suglulardan daha agir bir cezalandirmayi hak ettiklerine, bu
ylizden geytanla isbirligi yapan cadilarin yok edilmesi gerektigine inandi ve inandird:
(Curran 2009: 97; Kramer-Sprenger 2018: 190).

Papa VII. Innocentus’un 1484°te, Summis Desiderates Affectibus adli bildiri yayin-
lad1 ve Malleus Maleificarum adli kitap cadilari tespit ederek yok etmek igin el kitab1
niteliginde, cadi bulucular tarafindan yaygin olarak kullanildi (Kramer-Sprenger 2018:
14; Curran 2009: 97; Berktay 2018: 59). Cad1 avlarinin ilk kurbanlar1 6zellikle ebelerle
sifact kadmlar oldu. Biiyiicli olduklan diisiiniildiigiinden tek bir ihbarla tutuklanarak
¢esitli iskencelere maruz kalmislar (Aksan 2013: 355).

Biiyli ve sagaltim pratikleriyle ugrasan kisilerin Kilise tarafindan cadi olarak kabul
edilmesi, cad1 avlarinin yapilmasi icin gerekli sartlari hazirlayan 6zellikle dinsel yapti-
rimlar ve kiiltlirel farkliliklarin, inanglarin ve olaylarin degerlendirilmesinde ne kadar
etkili oldugunun gostergesidir.

3.Kadimnlarin Saman ve Cadi Olarak Sagaltim Uygulamalarindaki Temsilleri

Her ¢agda toplumlarin vazgegilmez bir 6gesi olarak kadinlar, yiizyillardir geriden
gelen bir hayatin tarihini ve kiiltiiriinii, gelecege tasiyarak nemli bir araci rolii Ustlen-
mislerdir (Goksel 1988: 12; Berktay 2018: 21). Woolf 1929’da kadinlarin bir tarihinin
olmadigindan yakinmis, kadinlarin kendi seslerini bulabilmeleri, seslerini isitmek ve
fark etmek i¢in “kendine ait bir oda” kadar “kendine ait bir tarihe” sahip olmalari
gerektigini, kadinligin korunan bir yasama bicimi olmaktan ¢iktiginda her seyin miim-
kiin olabilecegini sOylemistir (Woolf 2014: 46; Kose 2015: 4). Nitekim biz, tarihsel
stirecte kadmnin agik olarak ortaya ¢iktig1 saman ya da cadi temsillerinin kadin tarihine
onemli bir katkist oldugunu diisiiniiyoruz. Bu sebeple simdi de iki 6nemli temsili tarih-
sel tanikliklarda ortaya koymak istiyoruz.
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3.1.Saman Kadinlar

Kadinlar, Samanizm inang¢ siteminde onemli bir yere sahiptir. Sibirya’nin kuzey-
dogu ucunda yasayan bir halk olan Cukgilerde kadin, dogasi itibariyla samandir. Sadece
Cukgiler degil, birgok kavimde kadini ilk saman olarak kabul edilir (Bayat 2012: 22).
Gaipten haber veren, ayinler yapan, topluma yol gosteren ilk samanin, bir kadin oldu-
gundan bahseden efsaneler bulunmaktadir. Nitekim Mogollarin bir kolu olan Buryat-
lar’ i efsanesine gore;

“Diinyada, ilk once hastalik ve 6liim yoktu. Kdtii ruhlar sonradan, bu belalarla in-
sanlarin rahatini bozdular. Tanrilar da, insanlart korumak igin gékten bir kartal yolla-
dilar. Insanlar kartalin dilinden anlamadilar, ona itimat etmediler. Kartal bunun iizeri-
ne ilahlardan kendisinin de insan dili konusabilmesini ya da saman vazifesini bir kisiye
devretmesi icin miisaade istedi. Ilahlar, samanhik kudretini ilk rastladigi kisiye vermesi-
ni emrettiler. Kartal tekrar yeryiiziine gelince agacin altinda uyuyan bir kadin gordii.
Kadin uyandiktan sonra ona yaklasti. Kartalla bir miinasebette bulunan kadin gebe
kalarak bir erkek eviat dogurdu. Ruhlart gormeye baslayan bu kadmn, “ilk Saman”
oldu.” (Bulug 2007: 338).

Kiragos, Mogollarda kadin samanlarla ilgili olarak su bilgileri vermektedir: “Ka-
dinlar biiyiiciiydiiler, her seyle ilgili biiyii yapiyorlardr. Mogollar kendi biiyiiciilerinin,
kdhinlerinin goriistinii aldiktan ve ancak onlar karar verdikten sonra yola ¢ikiyorlardi”
(Kiragos 2009: 45). Carpini ise, “Atesin iki tarafinda iki kadn var, bunlar su atmakta,
bazi yakinmalart ezbere sdylemektedir.” (Carpini 2014: 50) seklinde ifade etmektedir.

Bir samanin, saman olma siirecinde, adaylig1 miiddetince gegirdigi evrelerde? her-
hangi bir farklilik gozetilmedigi goriilmektedir. Fakat Sibirya samanlarinin soylentile-
rinde en gii¢lii samanin kadin oldugu, tim hallerde erkek samanlardan daha gii¢lii oldu-
gu vurgulanmakta, hem tedavi hem de ritiiel baglaminda onlarin 6zel bir yeri oldugu
soylenmektedir. Bayat, “Kam analar i¢inde yer aldiklar: toplumun kiiltiirel degerlerinin
tasiyicisidir.” (Bayat 2012: 51,63,102) der, Perrin ise, “Kam analar zekdsini, hayal
giictinii iyi kullanabilen, ifade yetenegine sahip insanlardir. Torenler esnasinda, kendi-
lerine 6zgii davramislarla simgesel anlamlar: tekrarlayp giiclendirerek adeta sézlii ve
teatral bir sanati icra ederler. Bu durum onlarin kendilerine has iisluplariyla taninma-
larina sebep olur” (Perrin 2003: 69) ifadeleriyle kadin samanlarin toplumsal rollerini
vurgulamistir.

Kadin samanlarin etkin konumu arkeolojik kazilarla da desteklenir. Cesitli tilsim
esyalari, aynalarla gomiilii kadin cesetleri, cesitli yildizlarla siislenmis, ay1 binek olarak
kullanmis, hayvan sekline girmis, fantastik atlarin sirtina binmis kadin figiirleri biiyiik
olasilikla saman kadinlara aittir ya da onlar1 canlandirir. Bu tiir cesetler, figiirler Orta
Asya’dan Giliney Kazakistan’a, Ukrayna’dan Tarim Basin’e kadar genis bir sahada
bulunmaktadir. Bugiin kadin saman figiirleri Sibirya’da oymacilikta, halicilikta kulla-
nilmaktadir (Bayat 2010: 45).

Altaylarda samanin tedavi ettigi baslica hastaliklar sitma, ¢igek, frengi ve bazi ruhi
hastaliklardir. Saman, hastaliga hangi ruhun neden oldugunu tespit edip onun ne sekilde
giderilebilecegini bilir (Dioszegi 2005: 176). Teshis koymada, tedavide kadin samanla-
rin erkeklerden farkli &zel metotlari®, kendilerine has yaklasim tarzlar vardir. Saman
tedavi stirecinde dogadan toplanan bitkiler, yapraklar, ¢igeklerle hazirlanan 6zel yapilan
merhemlerden ve caylardan yararlanir. Ornegin tiitiin samanin esrimesine yardimei
oldugu gibi sagaltimlarda da kullanilirdi. Hastanin bedenini isgal eden kotii ruhlarim,
tiitlin kokusunu aldiktan sonra terk ederek samanin yanina geldigi, tiitiin kokusunu se-
ven ruhlarin koklamak i¢in bedenden ayrildigina inanilirdi (Bayat 2006: 256).
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Kadin samanlar ayni zamanda ebelikte yaparlardi. Hoppal, Ozbek kadin samanla-
rinin dogum sirasinda yardime1 ve koruyucu gogiin annesini, mitsel ebeyi cagirdiklarin-
dan bahseder. Dogum sirasindaki bu iliski biiyiik olasilikla Ana Tanrica Umay kiiltiiyle
alakalidir (Hoppal 2012: 134). Kasgarli Mahmat’un “Umayka tapimsa ogulbolur” ata-
s0zii érneginden Umay’1n ¢ocuk olmasi i¢in yardim ettigini, bu yiizden kadinlar tarafin-
dan ugurlu sayildigini, ¢ocugu koruyan ruh oldugu, anne karnindaki ¢ocuklart da onun
koruduguna inanildigini anlagilmaktadir (Kasgarli Mahmiit 2005: 621; Barthold 2011:
130; Turan 2003: 73).

Sagaltimda ve dogumda “Benim elim degil Umay ananin eli” sozii, Umay Ana
inancinin Anadolu’da Fatma Ana kiiltiiyle bir siireklilik i¢inde giinlimiize kadar geldigi
soylenebilir (Kog 2015: 132-133).

Saman anlatilarinda saman kadinlarin iki giinliik 6lityd dirilttigi anlatilir:

“Hasta bir kadini iyilestirmesi i¢in gelen kadin samana hastanmin iki giin énce dl-
diigii soylendi. Saman:

- “Kamlik etmeden geri donmeyi kendime ar ediyorum. Izin verin kamlik edeyim”,
diyerek yardim etme talebinde bulundu.

Ev sahibinin kizi:

- “Ben hi¢bir adam tanimiyorum ki 6liiyii dirilten. Annem ii¢ giin once 6ldii. Ya
sen aklint kaybetmissin ya da ahmaksin”, dese de babasi, samanin kamlik etmesi icin
izin verdi.

Saman, kamlik etmeye basladi, merasim gece yarisina kadar devam etti. Sonunda
kadin saman, elini yanan ocaga tutup eli sicakken élen kadini oksadi, ii¢ defa elini isitip
kadini oksayarak kadindaki hastahigi kendi bedenine aldi. Olii o anda nefes almaya
basladi, sonra gozlerini acti. Ertesi gece yeniden kamliga basladi. Samanin ikinci kam-
hgindan sonra kadin iyilesti, iyilestikten sonra, kadin samana bir¢ok hediye vererek onu
yolcu etti.” (Bayat 2010: 49-50).

Tarihsel ve toplumsal rollerinden birinin sagaltim pratiklerini uygulamak olan ka-
din samanin, erkek samana gore daha giiclii olduguna inanilir. Kadinin saman olarak
iyilestirme giicii/yetenegi ve rolii, toplumdaki kadin algisinin olumlu yonde ve inangla-
rin toplumsal siirecin sekillenmesinde onemli bir faktdr oldugunu gostermektedir. Bu
inan¢ ve kabullenis, bu toplumlarda kadmin konumunu da pozitif olarak etkilemistir.

3.2.Cadi Kadinlar

Antik Caglar’da dogaiistii gii¢lerin kullanimi tamamen kadina yiiklenmemis olsa
da sagaltim yapan kadinlar, biiyiiciiler olarak cadilarin ilk atalar1 ve ilk hekimler olarak
kabul edilirdi.Hekimlerin bulunmadigi koylerde kadinlara dogum yaptiran, hastalari
bitkilerle tedavi edebilen kadinlara saygi duyulmus, ayn1 zamanda onlardan uzak du-
rulmaya da calisilirdi (Aksan 2013: 360; Geng 2011: 271; Federici 2019: 35). Antik
Caglar’da ¢ocuk diismani kabul edilen, ¢ocuklari kagiran ya da 6ldiiren varliklarin ge-
nellikle disi Tanrigalar veya farkl yaratiklar olduklarina inanilirdi. Hiristiyanligin kabu-
lilyle bu yaratiklarin, biiyiicli/otaci/ebe olarak seytanla isbirligi icinde olduklari kabul
edildi. Ozellikle ebeligin tamamiyla kadinlarin yaptig1 bir meslek olmasi ¢ocuk dliimle-
rinde ebe-seytan isbirligine olan inancin Ortagag boyunca yaygimlasmasina neden oldu
(Akin 2002: 158).

Ingilizce’de witch (cadi) kelimesi temelde akilli kadin anlamma gelmekte olup
(Geng 2011: 271) zamanla bu kelime, kotiiye kullanilabilecek giiglere sahip olduguna
inanilan cadilar1 temsil etmistir (Berktay 2018: 59). Biiyii yoluyla gelen hastaliklar1 ya
da zararli biiyiileri ancak, biiyiiyii yapan cadmin sagaltabildigine ya da yok edebildigine
inanildi. Biiyiilerin uygulayicilar1 olan ve sagaltan kadinlar pek ¢ok nedenden dolay1
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cadi olarak tanimlandi. Ornegin kadinm tedavi ettigi insani kurtaramamasi cadilikla
su¢lanmasinin nedenlerinden biri oldu (Akin 2001: 120-121; Federici 2019: 35-36).

Hiristiyanlik inancina gore Havva’nin, Adem’in yasak meyveyi yiyerek cennetten
kovulmasina neden oldugu diisiincesi, insan neslinin giinahkar olmasinin en 6nemli
nedeni olarak goriildii. Kadinin seytana kanmasi, isbirligi yapmasi onun zayif yaradilish
oldugunu diistindiirdii. Sehvetli oldugu vurgulanarak kadinin eksik, giinahkar olduguna
inanild1 (Aksan 2013: 366). Ayrica dogalar1 geregi sahip olduklari sehvet yiiziinden
kocalar1 disinda baska erkeklerle, seytanla hatta kimi zaman seytanin kiligma girdigi
keci, maymun gibi hayvanlarla kara biiyii ayinlerinde veya firsat bulduklar1 her yerde
cinsel iliskiye girdiklerine inanildi (Akin 2002: 159). Genel itibariyle seytanla yaptig1 is
birliginden dolay1 giinah1 baslatan taraf olarak goriildiigiinden kadmnlara kars1 yaklagim-
larda bu temelde sekillendi. Boylece Ortagag’da cadilik genellikle iffetsiz davraniglarda
bulunduguna inanilan, kotii sohretli kadinlara mal edilen bir durum oldu (Bottéro 2015:
158; Geng 2011: 270; Federici 2019: 36). Ust simf, egitimli erkeklerin uygulamalari
biiyti; fakir, egitimsiz kadinlarin uygulamalar1 cadilik olarak goriildii (Sharpe 2004:
441), bunun ¢ogunlukla anneden kizina, ¢ok seyrek olarak da ogula gegen bir gii¢ oldu-
guna inanildi (Berktay 2018: 59).Benler, sigiller, lekeler, dogum lekeleri, fazla sayida
meme bas1 ve farkli veya anormal goriinen ¢esitli noktalar, yara izleri seytanin goriinen
isaretleri kabul edildi (Scott 2001: 112-113).

Kramer ve Sprenger’in yazdigi Cadi avcilarinin el kitabi olan Cadi Cekici’nde ka-
dinlarla ilgili su ifadeler yer alir:

“Kadnlar ilk giinahtan kaynakli olarak zekalarindaki eksiklik, zayif hafizalart yii-
ziinden imandan donmeye daha meyildirler. Cesitli intikam yollarini biiyiiciiliik ve bas-
ka yontemler yoluyla ararlar, hayata gegirirler. Theophrastus’a gére eger evin tiim
yonetimi kadina verildigi halde erkek fikrini soylerse erkegin ona giivenmedigini diisii-
niir, eger bir an once tavsiye almazsaniz zehir hazirlar, falcilara, kahinlere gider, so-
nunda cadiya doniisiir” (Kramer-Sprenger: 2018: 188-119).

IX. yiizyildan itibaren 6zellikle kirsal kesimde yasayan kadinin biiyii yoluyla yag-
mur yagdirabilecegi, komsusunun inegini siitten kesebilecegi, erkegini iktidarsiz kilabi-
lecegi gibi zararh faaliyetlerde bulunabilecegi diisiincesi yayilmistir (Akin 2002: 159).
Cadilarmn her tiirlii bedensel kusura hatta ciizama, epilepsiye dahi neden olabilecegine,
bagkalarinin bedenlerine, akillarina, hayatlarina rahatlikla kast edebilecegine inanilmis-
tir (Kramer-Sprenger: 2018: 322).

XIV. yiizyilda Kilise, egitim almadan iyilestirme faaliyetlerinde bulunan her kadi-
nin cadi olduguna, aci1 i¢inde 6lmesi gerektigine karar verdi (Geng 2011: 271). Ilerleyen
ylzyillarda kadmlarin seytanla yaptiklari isbirligini kendine gore tescilleyen Katolik
Kilisesi Engizisyon Mahkemelerinde kafir olarak nitelendirdikleri cadilarla miicadele
etti (Akin 2011: 172). Cadi avlar1 kadinlar1 tibbi pratiklerden de mahrum birakti (Fede-
rici 2019: 25).

Kadinlarin su¢lanmasini saglayan standart bir 6l¢iit olmamigtir. Baglangigta ebeler
ve sifact kadmlar biiyii yaptiklar1 iddiastyla hedef olarak secilmis, ilerleyen sathalarda
bu ayrimin ortadan kalkmastyla soylu, rahibe, sehirli fark etmeden, toplumdan dislan-
maya direnen kadinlar su¢lanmistir. Tutuklanma i¢in tek bir kisinin ihbar1 yeterli oldu-
gundan her kadin her an tutuklanma tehlikesiyle karsi karsiya kalmistir (Aksan 2013:
361).

Toplumsal normlar kadinin konumunun belirlenmesinde oldukga etkilidir. Kili-
se’ye karst geldigi diisliniilen herkes kotii sayilmis, 6zellikle kadinlar cadi olarak isken-
celerle oldirilmiistiir.

56 http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

Sonug

Gizli giicler olarak ifade edilen biiyii toplumlarda en temelde sagaltim yapma ama-
ciyla var olmus, kadinlar tarafindan da kullanilmistir. Bu pratikleri uygulayan kadmnlar,
Kuzey ve Orta Asya’dan Afrika Kitasi’na, Uzakdogu’dan, Kuzey Amerika’ya, Okya-
nusya’dan Cin’e kadar neredeyse tiim diinyaya yayilmis olan Samanizm’de saman ola-
rak saygi duyulan/iyiyi temsil eden, Kita Avrupa’sinda Ge¢ Ortacaglara denk gelen
dénemde cadi kabul edilip iskence edilerek oldiiriilen/kotiiyii temsil eden kisiler olarak
algilanmistir. Saman ve cadi kadinlar, kiiltiirel degerler ve inanglar ¢ergevesinde yiikle-
nen zit rollerin 6rnegi olarak karsimiza ¢ikmistir. Bu durum farkli toplumlarda, toplum-
sal ve Kiiltlirel degerlerin farkliliginin, kadin algisinin sekillenmesinde ne kadar etkili
oldugunu gozler dniine sermistir.

Samanist kiiltiirde kadinin saman olarak iyilestirme giicii/yetenegi ve rolii, o top-
lumdaki kadin algisinin olumlu yénde oldugunu gostermistir. Bu sebeple bu kadinlarin
¢ok giiclii ve 6zel olduklarina inanilmistir. Farkl: kiiltiirlerde samanlar erkek ya da kadin
olabilirken, ¢ok az istisnalar hari¢ cadinin cinsiyetinin ise kadin oldugu diistiniilmiistiir.
Bu alginin olugmasinda en 6nemli etken Katolik Kilisesinin kadinlarin giinahkar oldu-
guna inanmi§g olmasi ve iktidarini saglamlastirmak istemesinden kaynaklanmistir. Sey-
tanla yaptigi isbirliginden dolay1 giinah1 baslatan taraf olarak goriildiigiinden kadinlara
karg1 yaklasimlar bu temelde sekillenmis, cadilik genellikle kadinlara mal edilen bir
durum olmustur.

Bu ¢alismada kadinlarin farkli kiiltiirler ve inanglar boyutunda, sagaltim uygulama-
lartyla, saman ve cad1 olarak iyilik/kétiiliik temsilleri iizerinde durulmustur. Inanglarin
toplumsal siirecin sekillenmesinde 6nemli bir faktor oldugu anlasilmis, inang farklilikla-
r1 ve kiiltiirel, tarihsel siiregler kadinin neden ve nasil zit rollerde var olmasina yol agti-
gin1 gostermistir. Bu incelemede bir yoniiyle de kadmin toplumsal tarihine dair tespit-
lerde bulunulmus, Samanizm ve cadilik kavramlarinin zit yonli farkli boyutlarda deger-
lendirilmesinin yani sira kadin tarihine de bir katki sunulmaya calisilmigtir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %50, Tkinci Yazar %50.
ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alimmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.

NOTLAR

1. Esrime dinsel, biiyiisel ve gizemsel ugras: alanlarindaki biiyiiciilerin, dogaiistii gii¢lerle, kutsal nesnelerle
Ozdesleserek, bitkiler ya da ilaglardan yararlanarak biiyli yapma amaciyla igine diistiikleri gegici ruhsal
durum.

2. Atalardan aldig: bilgiyi, giicii kullanmayi, kontrol etmeyi, onlarin yardimiyla kendi ruhunu bedeninden
ayirarak aydinlik veya karanlik diinyaya gonderip dengeyi saglamay1 aldig1 egitimle 6grenir (Aydin 2005:
726; 1zgi, 2014: 75; izgi, 2012: 33-34).

3. [lyilestirmek igin ¢iplak samanlik yaptig1 bilinen kadin samanlar, tedavi sirasinda ruhu korkutmak igin
aniden cinsel organlarini gosterirler. Hastaliga neden olan ruhu agziyla alip tiikiiriir veya atesle tedavi
eder (Bayat 2012: 111-114; Demir 2016: 22).
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Akademik c¢iktilardan temel beklenti ilgili bilim alanina 6zgiin bir katki yapmasidir. Atiflar tizerinden
takip edilebilecek bu katki, yaymlarin ve akademik dergilerin alandaki etkinligine iliskin 6nemli gdstergeler-
den biridir. Bu etkinlik farkli arastirma alanlar i¢in farkl dinamikler ile sekillenebilmektedir. Folklor, ¢alisma
alan1 halklara 6zgii konular olmasindan kaynakli olarak ulusal niteligi agir basan bir beseri bilimler alanidir.
Bu baglamda alanin atiflar tizerinden degerlendirilmesinde, yayin niteligi disinda dil ve kiiltiirel yakinlik gibi
farkli faktorlerin etkisinin de olmasi muhtemeldir. Calismamizin temel amaci folklor alanindaki bilimsel
etkinligin temel dinamiklerini Milli Folklor Dergisi (MFD) ve diger folklor dergileri {izerinden ortaya koy-
maktir. Bu dogrultuda ¢alismamizda folklor disiplininin bilimsel iletigim siiregleri bibliyometrik yontemler ile
ele alinmaktadir. Calismanuzda analizler iki boyutta gergeklestirilmistir. flk olarak MFD ve diger folklor
dergilerinin yaym sayilar1 ve atiflaryla alandaki konumlar ele alinmugtir. ikinci olarak ise bu dergilerin
aldiklar1 atiflar tizerinden folklor alaninin atif dinamikleri incelenmistir. Caligmanin ilk kisminda gériilmekte-
dir ki analiz sonuglarinda MFD, atif ve yayin sayilar1 bakimindan, diger folklor dergileri i¢inde ayr1 bir nokta-
da durmaktadir. Burada atif ortalamalar1 bakimindan “Journal of Folklore Research” ve “Journal of American
Folklore” alanin 6ne ¢ikan dergilerindendir. Calismalarin yayimlandiklar y1l ile atif almaya basladiklar yil
arasindaki siireyi ifade eden atif gecikmesi degeri ve literatiir eskimesini gosteren yar1 yasam degerinin folklor
dergileri arasinda oldukea farklilagtig: tespit edilmistir. “Journal of American Folklore”un atif alan yaylari-
nin %350’sinin yayimlandiklari yil atif almaya basladigi, MFD igin ise bu degerin ii¢ yil oldugu ve bu dogrul-
tuda ortalama atif gecikmesi egrisinin altinda kaldig: goriilmiistiir. Literatiir eskimesi degerlerine gore olustu-
rulan listesinde ise MFD’nin degerlendirmeye alinan diger dergiler arasinda yar1 yasam degeri en diisiik dergi
oldugu belirlenmistir. Calismanin ikinci kisminda folklor alanina yapilan atiflar degerlendirilmistir. Caligma-
mizin bu asamasinda oncelikle folklor alanina yapilan atiflarin hangi disiplinlerden geldigine bakilmustir.
Burada folklor alanma yapilan atiflarda antropoloji ve tarih alanlarmm 6nde geldigi goériilmistiir. Folklor
yaymlarina alan disindan yapilan atiflarin toplam atiflar i¢indeki payinin ise yillar iginde arttig1 ortaya konul-
mustur. Son olarak folklor yaymlarmm aldiklar atiflar {izerinden gesitlilik analizleri gergeklestirilmistir.
Gergeklestirilen gesitlilik analizlerinde dergilerin aldiklar1 atiflarin belli kaynaklarda yogunlagsma durumu ve
bunun alman atiflara yonelik yanlilik yaratip yaratmadigi incelenmistir. Cesitlilik analizleri yaymlarm atif
aldiklar1 bilim alanlari, iilkeler ve dergiler baglaminda gergeklestirilmistir. Cesitlilik analizleri sonucunda
folklor dergilerinin atif alma egilimlerinde, dil, kiiltiir ve mekansal yakinligin alan i¢in atif alma dinamiginin
temellerinde yer aldig1 goriilmektedir. Alandaki dergilerin dilleri baglaminda yapilan degerlendirmede Tiirk-
¢e, Ispanyolca, Almanca gevrede yer alirken Ingilizce yaymn diline sahip dergilerin merkezi konumda yer
aldiklar1 ve bu yaymlarin farkl: tilke, bilim alan1 ve dergilerden atif alma egilimlerinin yiiksek oldugu goriil-
miistiir.
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ABSTRACT
The main expectation from academic outputs is to make an original contribution to the field of science.
This contribution, which can be followed through citations, is one of the important indicators of the effective-
ness of publications and academic journals in the field. This activity can be shaped by different dynamics for
different research areas. Folklore is a field of humanities with a predominant national character because its
field of study is subjects of a particular group of peoples. In this context, it is possible that different factors
such as language and cultural proximity, apart from publication quality, have an impact on the evaluation of
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the field through citations. The main purpose of our study is to reveal the basic dynamics of scientific activity
in the field of folklore through the journal Milli Folklor (MF) and other folklore journals. In this context, the
scientific communication processes of the folklore discipline will be discussed with bibliometric methods in
our study. In our study, the analyzes were carried out in two stages. Firstly, the position of MF and other
folklore journals in the field is discussed with their publication numbers and citations. Secondly, the citation
dynamics of the folklore field were examined through the publications citing to folklore journals. As a result,
obtained from the bibliometrics analysis, it was seen that when MF is evaluated together with other folklore
journals, it stands at a different point in terms of the number of citations and publications. In terms of citation
averages, "Journal of Folklore Research" and "Journal of American Folklore" are prominent in the field. It has
been determined that the citation lag value and the half-life value which indicates literature obsolescence
differ considerably between journals. It was observed that 50% of the cited publications of the “Journal of
American Folklore” started to be cited in the first year, while this value was 3 years for MF. In the list created
according to literature obsolescence values, MF is the journal with the lowest half-life value among the jour-
nals evaluated. In the second part of the study, it was examined which disciplines citing to the field of folk-
lore, it has been revealed that the fields of anthropology and history are prominent and the share of citations
taken from outside of the folklore field. It has also been revealed that the share of citations to folklore publica-
tions from other research fields in total citations has increased over the years. Finally, diversity analyzes were
carried out on the citations of folklore publications. In the diversity analyses carried out, it was examined in
which sources the citations received by the journals were concentrated and whether this created a bias towards
the citations received. These analyzes were carried out in the context of the scientific fields, countries, and
journals of the publications citing to folklore publications. As a result of the diversity analysis, it is seen that
in the citation tendencies of the folklore journals, language, culture and spatial proximity are the basis of the
citation dynamics for the field. In the analysis made in the context of the languages of the journals in the field,
it was seen that while Turkish, Spanish and German were in the periphery, the journals with the English
language were in the central position and the publications in these English journals had a high tendency to get
citations from different countries, scientific fields, and journals.
Keywords
Folklore, Bibliometrics Analysis, Diversity Analysis, Citation Analysis, Scientific Communication.

Giris

Bir bilimsel disiplinin gelisimi ve varlig1 kolektif bir bilimsel etkinlige baglidir. Bi-
limsel iletisim siireci ile sekillenen bu kolektif yapi, bilginin goriilmesi, taninmasi ve
tartigilmasi bakimindan bilimin temellerinde yer almaktadir (Eisend 2002). Son 60 yilda
bu yaklagima bilimsel rekabetin de eklendigi soylenebilir. Eugene Garfield’in akademik
dergilerin atif tabanli bir yaklasimla dizinlendigi SCI (Science Citation Index)’y1 gelis-
tirmesinin ardindan, bilimsel degerlendirme siiregleri biiyiik bir doniisiime ugramistir
(Vessuri vd. 2014: 648). Bilimsel tiretimde karsilastirilabilir degerler tizerinden rekabeti
ortaya ¢ikaran bu doniisiim, bilimsel {iretim ve atif iligkisinde bilim insanlarinin, bilim-
sel yaymlarin ve akademik dergilerin alanda goriiniir olmasini gerekli kilan bir ortam
yaratmugtir (Nielsen 2013: 2070, Vessuri vd. 2014: 650-651). Bu yeni bilimsel iiretim
ortaminin getirdigi bir diger durum ise bilim dilinin Ingilizce olmasinin tesvik edilmesi-
dir (Guédon 2008). Atif tabanli degerlendirme, bilimsel iiretimde Ingilizce yaym yapan
dergilerin ¢ekirdek dergi listelerini domine etmesini saglamis ve bu durum bilimsel
goriiniirliik icin ingilizce yaymn yapmayi bir gereklilik kriteri haline getirmistir (Ammon
2006: 9). Tim bu doniisiim zaten var olan bilimsel {iretimin ulusal, uluslararas1 ya da
merkez, ¢cevre seklindeki ayrimmi (Hwang 2005, Guédon 2008) daha goriiniir kilmistir.
Bu durum her bilimsel disiplinin kendine has dinamikleriyle sekillenmistir.

Folklor disiplini, ¢aligma alani halklara 6zgii konular olmasindan kaynakli olarak
ulusal niteligi agir basan bir beseri bilimler alanidir. Bu baglamda alanin atiflar iizerin-
den degerlendirilmesinde, yaym niteligi disindaki dil gibi faktorlerin etkisinin de olmasi
muhtemeldir. Calismamizda Folklor disiplini i¢in bilimsel iletisim siireci anlagilmaya
calisilacaktir. Bu dogrultuda MFD ve diger folklor dergileri iizerinden, folklor alaninin

http://www.millifolklor.com 61



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

bilimsel iletisim agindaki yerel ve kiiresel iliskilere yonelik motiflerin ortaya konulmasi
amaclanmaktadir.

Folklor Calismalar:

Insanligin gelisim siireci, onu diger tiim canlilardan ayiracak birtakim etkinlikler
ile sekillenmistir. iletisim ve paylasima dayali bu etkinlikler zaman ve mekan boyutuyla
farkli yerlerde farkli sekillerde ortaya ¢ikmis ve iginde dogdugu topluluklarin duygula-
rinin disavurumu olarak goriinim kazanmustir (Ben-Amos 1971). Folklor disiplini bu
kolektif soyutlamay1 derleme, siniflama, karsilagtirma ve anlama ¢abasinin bir tiriiniidiir
(Ben-Amos 1971: 15, 1973: 114, Yildirim 1998a: 17). Temelinde sozli halk kiiltiirti
gelenekleri oldugu kabul edilen folklorun (Dégh 1965: 103, Ben-Amos 1971: 13) kav-
ramsal olarak ortaya ¢ikisina 1846 yili isaret edilse de alanin ge¢misi ¢ok daha eskiye
dayandirilmaktadir. Kongas (1963: 71), ¢alismasinda buna vurgu yaparak alanin kav-
ramsal olarak tanimlanmadan dnce de var oldugu ve kendi tarihsel siireci iginde iilkele-
rin fikir tarihini yansittigin1 belirtmektedir.

Folklor ¢aligmalarinin tarihi, folklora olan ilginin artisina sebep olan cografi kegif-
ler, ronensans ve reform gibi tarihsel doniisiim siirecleri ile baslatilmaktadir (Yildirim
1998b: 2, Ersoy 2012: 6, Oguz 2013: 6). Avrupa’da yasanan bu biiyiik doniigiim siireg-
leri mevcut toplumsal paradigmalarin yikilmasina ve sosyal alani anlamaya yonelik yeni
yaklasimlarin gelistirilmesine zemin hazirlamistir. Bu zemin {izerine yiikselen diisiince
akimlarindan romantizm ve milliyetgilik, folklor disiplinine olan ilginin kaynaginda yer
almistir (Ben-Amos 1973, Yildirim 1998a: 118). Romantizm hareketiyle Avrupa’da
kendi saf geleneksel kiiltiirlerine yonelim baglamis ve Avrupa koylerinde “halk”a ait
siirlerle, hikayelerle, sarkilarla bu “soylu ilkelligin” izi aranmigtir (Dégh 1965: 103-104,
Oguz 2013: 6-7, Cocchiara 2017: 37). 19.yy’a gelindiginde ise Fransiz ihtilali sonrasi
yiikselen milliyetgilik akimi, tilkelerin kendi millf kimliklerini bulma ve bu kimlik etra-
finda ulus olma c¢abasinda, folklor ¢alismalart dnemli bir dayanak haline gelmistir
(Dégh 1965: 104, Yildirim 1998b: 2). Modern folklor ¢alismalari, Jacob Grimm’in
19.yy ilk yarisindaki eserlerine dayandirilmaktadir (Taylor 1994: 17). 19.yy’in ikinci
yarisindan itibaren ise, iilkelerin milll kimliklerini yaratma ve yasatma siireglerinin
temelinde yer alan dergileri, dernekleri, miizeleri ile yaygin bir bilimsel ¢aligma alan1
haline gelmistir (Nail 2013: 238).

Folklor ¢alismalarinin Tiirkiye’deki gelisiminin, Avrupa etkisiyle benzer bir seyir
izledigi sdylenebilir. Yildirrm (1998b) calismasinda, Tiirkiye’de folklora ilginin hem
romantizm hem milliyet¢ilik boyutuyla Avrupa tilkeleri ile iligkilerin yogunlagmasiyla
bagladigini ifade etmektedir. Yildirim (1998b: 3-4), 18.yy’da ortaya ¢ikan mahallilesme
akimmin “pre-romantizm” donemi olarak halka yonelisin baslangici oldugunu ve
19.yy’da Avrupa’dan yiikselen milliyetgiligin etkisiyle Osmanli aydinlar1 arasinda yay-
ginlasan Tirkgiliik fikriyatiyla devam ettigini belirtmektedir. Tiirk folklor ¢aligmalarin-
da milli ruhun ortaya ¢ikarilmasi amaciyla halk kiiltiiriine yonelisin baslangic ise 20.yy.
baslarina tarihlenmektedir (Yildirrm 1998b, Nail 2013, Oguz 2013). Bu dénemde Ziya
Gokalp, Fuat Kopriilii ve Riza Tevfik Bolikbasinin yazilari, folklor teriminin tanim-
lanmasi, folklor ¢alismalarinin milli kiiltliriin ortaya ¢ikarilmasindaki kiymetinin anla-
silmas1 ve bir arastirma alam olarak kabul bulmasinda oldukga etkili olmustur (Nail
2013: 238-241, Oguz 2013: 11-12). Cumhuriyet donemine kadar daha bireysel ¢abalar
ile yiiritiilen folklor ¢aligmalari cumhuriyet donemi ile ¢esitli dernekler, cemiyetler,
kamu kurumlar1 ve tiniversitelerin kurumsal diizeyde ¢abalar1 ve dergicilik faaliyetleriy-
le yiikselmistir (Yildirim 1991, Tifekgi 1995: 778-779, Nail 2013: 241-242, Alig 2016,
Kasimoglu 2018).
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Bibliyometrik Yaklasim

Klasik tanimryla bibliyometri, matematiksel ve istatistiksel yontemlerin bilimsel
iletisim ortamlarina uygulanmasidir (Pritchard, 1969: 348). Bilimsel iletisimin nicel
yontemler ile analiz edilebilmesi amaciyla gelistirilmis olan bibliyometri, bilimsel ileti-
simin karmagik yapisini agiklamaya yonelik yontem ve 6lgevler sunmaktadir (Gokkurt
1994, Borgman & Furner 2002: 4)

Bibliyometri ile yaymlarin bibliyografik 6geleri, yaymlar arasindaki baglantilar
tizerinden biiylik oranda frekansa dayali bir yaklagimla degerlendirilmektedir (Borgman
& Furner 2002: 7). Bu baglamda bibliyometriden yazarlar (Koseoglu 2016), kurumlar
(Luo vd. 2018), iilkeler (Finardi 2015), anahtar kelimeler (He 1999), atiflar (White &
McCain 1998), dergiler (Al vd. 2010, Yalgm 2010) veya bilim alanlar1 (Courtial 1994,
Guan & Liu 2014, Yal¢in & Yayla 2016) gibi farkli analiz 6gelerinin baglantilan ele
alinarak caligmanin amacima gore farklilasan kapsam ve yontemler ile yararlanilabil-
mektedir (Sengupta 1992, Borgman & Furner 2002, Bornmann & Daniel 2008).

Literatiirde folklor ¢aligmalar1 {izerine gerceklestirilmis bibliyometrik analizler de
bulunmaktadir. Bu ¢alismalar biiyiik oranda folklor dergilerinin bibliyometrik profilini
¢ikarmaya ve alandaki etkinligini gérmeye yonelik bir yaklasimi benimsemektedirler
(Al vd. 2010, Yalgin 2010, Al 2012, Behles 2014, Lauk 2016). Folklor disiplinini bib-
liyometrik yontemler ile ele alan diger caligmalarin ise alani genel bir perspektiften
degerlendirmeye yonelik olduklart goriilmektedir (Yalgin 2010, Laudun & Goodwin
2013, Ardanuy 2017, Su vd. 2019). Bu caligmanin alana katkis1 ise folklor alaninin
bilimsel iletisim siireglerine etki eden faktorlerin neler oldugu ve farkli {ilkelerden folk-
lor dergilerinin aldiklar1 atiflar boyutuyla ne sekilde farklilastiklarinin ortaya konulmasi
olacaktir. Boylece alandaki atif etkinliginin dergiler arasinda ne yonde benzerlik ya da
farkliliklar tasidig1 goriilebilecektir.

1. Veri ve Yontem

1.1. Veri

Calismamizda folklor disiplini akademik dergiler iizerinden ele alinmaktadir. Bu
dogrultuda veri kaynagi olarak WoS (Web of Science) bibliyografik veri tabanindan
yararlanilmistir. WoS’un secilmesinin temel sebebi folklor disiplininin kategorik olarak
tanimlanmis ve MFD’nin burada dizinleniyor olmasidir. Boylece hem MFD yaynlari-
nin dizinlenmeye basladig1 glinden bu yana karsilastirilabilir dl¢iide izlenmesi hem de
kategorik olarak tanimlanmis bir yayin listesi lizerinden alanin atif dinamiklerinin anali-
zi miimkiin olacaktir.

Verilerin derlenmesi asamasinda WoS’ta dizinli folklor dergilerinin farkli zaman
araliklarinda dizinlendigi ve bazilarinin artik yayimlanmadigi ya da dizinlenmedigi
goriilmiistiir. Kaynaklarin WoS’da dizinlenme durumuna gore isaretlendigi Sekil 1
asagida yer almaktadir.
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Dergiler 1956-1974 1975-2006 007-2020 Yaym Sayisi

Journal Of American Folklore 1313

Milli Folklor 869

Folklore 772

Revista De Dialecrologia Y Tradiciones Populares 734
Fabula 715

Western Folklore 683

Volkskunde 677

Osterreichische Zeitschrift Fur Volkskunde 631
Schweizerisches Archiv Fur Volkskunde 534

Jowrnal Of Felklore Research 496

Zeitschrift Fur Volkskunde 485

Asian Folklore Studies 400

Falk Life 346

Folklore-Elecironic Jeurnal Of Folklore 339
Melusine 283

New York Folklore 274

FF Communications 256

Voices-The Journal Of New York Folklore 245

Ulster Folklife 237

Lied Und Populare Kultur-Song And Popular Culture 196
Folk Music Journal 186

Jalrbuch Fur Volksliedforschung 179

Asian Ethnology 167

Marvels & Tales-Journal Of Fairy-Tale Studies 131
Revista De Etnografie Si Folclor 130

Disparidades-Revista De Antropologia 51
Trictrac Journal Of World Mythology And Folklore 21

Sekil 1 WoS'ta dizinlenen dergiler 1956-2020

Sekil 1’de folklor dergilerinin dizinlenmeye basladiklar: tarihlerin farklilik goster-
digi ve bazi dergilerin uzun zamandir WoS’da dizinlenmedigi gozlemlenmektedir. Folk-
lor disiplininin atif iligkilerinin incelenmesi amaglanan bu ¢alismada analizlerin gercek-
lestirilmesinde bu durumun dikkate alinmas1 gerekmis ve ¢aligmanin kapsamina uygun
olmasi agisindan farkli kapsamda veri setlerinin derlenmesi ve analiz edilmesi uygun
gOrilmiigtiir.

Veri setlerinden ilki alandaki dergilerin atif sayilarinm incelendigi ilk kisim igin
derlenmis WoS’un folklor kategorisindeki tiim makalelerden olusmaktadir. ikinci veri
setini ise WoS’un folklor kategorisinde yer alan yayinlara atif yapmis ¢alismalar olus-
turmaktadir. Bu yaymlarin derlenmesinde hem dergilerin karsilastirilabilir olmast hem
de atif gecikmesi dikkate alinarak 2021 yilina kadarki yayinlar dikkate alinmistir. Ana-
liz igin kapsaminda incelenecek veriler 2022 Ocak ayinda derlenmistir. Yayin sayilari
Tablo 1°de yer almaktadir.

Dergiler  Yayin Sayist
Folklor kategorisindeki tiim makaleler 10,866
Folklor kategorisine atif yapan tiim yaymlar 17,421
Tablo 1 Veri setleri

Veriler derlendikten sonra diizenlenmesi agamasina gegilmistir. Bu agamada tekrar
eden ya da hatali yazimlar1 bulunan tiim analiz 6geleri degerlendirilerek tek bir formata
getirilmis ve hatalar giderilerek analizler gerceklestirilmistir. Verilerin diizenlenmesinde
oldukga kapsamli modiiller sunan Vantage Point! bibliyometrik analiz aracindan yarar-
lanilmustir.

1.2. Analiz Yéntemi

Calismamizda bibliyometrik yontemlerden yararlanilmistir. Bibliyometri analiz tii-
rii olarak pek ¢ok yaklasimdan beslenmektedir. Bu yaklasimlar analizlerden beklenen
sonuglara gore ¢esitlenmektedir. Calismamizda hem frekans hem de ag analizi yontem-
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lerinden yararlanilmistir. Bununla birlikte ¢alismamizda dergilerin aldiklar1 atiflara
yonelik atif gecikmesi ve literatiir eskimesi ile atif iligkilerindeki yogunluklarin goriile-
bilmesi amacrtyla cesitlilik analizleri gergeklestirilmistir.

Ag analizi yontemlerinden, iki analiz 6gesi arasindaki iligkinin goriilebilmesi ve
tim ag icindeki kiimelerin ortaya konulmasi amactyla yararlanilmaktadir. Kiimelerin
tanimlanmasinda, ag i¢indeki baglantilarin yogunluguna gore kiimeleri olugturan modii-
larite degerinden yararlanilmis ve kiimeler renklerle kodlanmistir. Modiilarite degeri ag
icindeki yogun baglantili kavramlari, rastgele baglantili kavramlardan ayirarak kiimeleri
belirleyen bir algoritmadir (Newman & Girvan 2004). Ag matrislerinin ¢ikarilmasinda
Vantage Point! programindan, ag dosyalarinin olusturulmasi ve gorsellestirmelerde ise
UCINET (Borgatti vd. 2002) ve VOSviewer (Van Eck & Waltman 2013) programlarin-
dan yararlanilmistir.

Calismanin son asamasinda dergilerin atif kaynagindaki yogunlasma ya da cesitli-
ligi gorebilmek igin gesitlilik indeksi (Leydesdorff vd. 2019b) gostergesinden yararla-
nilmistir. Cesitlilik bir popiilasyonun ne kadar farklilagtigin1 ifade etmektedir. Literatiir-
de farkl disiplinlerin farkli amaglar ile ¢esitlilik endeksi hesaplamalarindan yararlandigt
goriilmektedir. Ornegin, biyogesitliligin dl¢iilmesinde (Williams vd. 1991), kurum ici
calisan cesitliliginin inovasyon yeteneklerine etkisinin ol¢lilmesinde (Dstergaard vd.
2011) veya bir bilim alaninin ne kadar disiplinler arasi oldugunun Sl¢iilmesinde (Chang
2018) gesitlilik indeksinden yararlanilan ¢aligmalar bulunmaktadir. Calismamizda ise
folklor disiplininde alinan atiflarin ne derece farklilastiginin ortaya konulmasinda gesit-
lilik indeksinden yararlanilmaktadir. Cesitlilik indeksi degerlerinin hesaplanmasinda
Leydesdorff vd. (2019b)’un onerdigi ve Rousseau (2019)’nun yaptig: katki ile gelistiri-
len DIV* indeksinden (Leydesdorff vd. 2019a) yararlanilmistir. DIV* indeksi {i¢ temel
0genin hesaplanarak bir araya getirilmesiyle olusturulmustur. Bunlar popiilasyonun ne
kadar ayr1 birimden olustugunu gosteren cesitlilik (variety), birimlerin ne kadar esit
dagildigin1 gosteren denge (balance) ve birimlerin ne derece benzer ya da ayri oldukla-
rin1 gosteren farklilik (disparity) degerleridir (Rafols & Meyer 2010, Leydesdorff vd.
2019b, Rousseau 2019). DIV* indeksinin formiilii su sekildedir (Leydesdorff vd.
2019a):

DIV*=N * DIV 1)
DIV*= n, * (1 — Gini,) * 2;;’}31;’}; jdij

Esitlik 1 yukarida da belirtildigi iizere ii¢ faktorden olusmaktadir. ik faktor olan n,
degeri c’nin eleman sayisidir ve gesitliligi gostermektedir. N degeri tiim kategori ya da
elemanlarin sayisin1 vermektedir. ikinci faktér denge degerini vermektedir ve hesap-
lanmasinda Gini katsayisindan yararlanilmaktadir. Gini katsayisi ekonomide gelir ada-
letsizligini 6lgmek iizere siklikla kullanilan bir gostergedir (Lechthaler vd. 2020). Gini
katsayisinin 1 olmasi tam homojenitenin gdstergesidir ve bu formiilde (1 — Gini,)
seklinde kullanilmigtir (Leydesdorff vd. 2019b). Son faktor ise farklilik degerini ver-
mektedir. d;;, i ve j birimleri arasmdaki uzaklik degerini gostermektedir (Leydesdorff
vd. 2019b).

2. Bulgular ve Tartiyma

2.1. Folklor Dergilerinin Yaymn ve Atif Sayilarina iliskin Bulgular (N=10,866)

Folklor kategorisindeki dergilerde yayimlanan yillik toplam makale sayisi, 1975-
2006 yillar1 arasinda 170 ile 300 arasinda degismektedir. Yillik makale sayisinda 2007
yilina kadar diizensiz de olsa genel bir artis egilimi vardir. 1990-2020 yillar1 arasinda
dergilerin yillik ortalama makale sayilar1 Sekil 4’te goriilmektedir.
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Sekil 2 Folklor dergilerinin yillik makale sayilar

Sekil 2’te folklor dergilerinin yillik makale sayilarindaki yigilmalar1 goriilmekte-
dir. Folklor dergilerinin yillik ortalama makale sayilarindaki yigilma 10 ile 20 yayin
arasinda yer almaktadir. 2007 sonrasinda dizinlenmeye baslanan MFD’nin yayin sayila-
r1 ise mavi renkli daireler ile isaretlenmistir. Buna gére MFD 2007 sonrasi en ¢ok maka-
le yaylayan dergidir. Folklor kategorisinde 2007 yilina kadar dergi basina ortalama 13
makale yayimlandig1 hesaplanirken bu say1 2007 yili ve sonrasinda ortalama 13,67’ye
yiikselmektedir. MFD’nin dizinlendigi yillar i¢in ise yillik makale sayisi ortalamasi ise
62,66’dir. Bu durum MFD’nin diger dergilerden yillik ortalama 3,6 kat fazla makale
yayinladigint gostermektedir. Bu rakamlar, yapilan tiim karsilastirmalarda yayimlanan
makale sayisimnin da dikkate alinmasi gerektigini gdstermektedir. Folklor dergilerinin
aldiklar atiflar ise Sekil 3’°te goriilmektedir.
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Sekil 3 Yayin basina diigen ortalama atif sayilar
Sekil 3, dergilerin o yil i¢in makale bagina diisen atif sayilari ile olusturulmustur.
Sekil 3 MFD’nin dizinlenmeye basladigi dénemin goriilebilmesi amaciyla 2007-2020
yillarin1 kapsamaktadir. Sekil 3°te yer alan mavi renkli daireler, MFD’nin o dénem igin
makale basina diisen atiflardaki diger dergilere gore goreceli konumunu gostermektedir.
Yaymn sayilarinda marjda yer alan MFD’nin atif sayilarinda ilk ¢eyrege yakin konum-
landig1 goriilmektedir. Genel bir degerlendirmeyle, 2007-2020 yillar1 arasinda MFD’nin
makaleleri (869), toplam yaymmlanan makalelerin (4327) %20,08’sini olustururken,
MFD’nin makalelerinin aldiklar1 atiflar (369), bu dénem yayimlanan tim makalelerin
aldiklar1 toplam atiflarin (4833) %38,19’unu olusturmaktadir. Bu durumun dergiler 6ze-
linde nasil oldugunun goériilebilmesi amaciyla bir karsilastirma gergeklestirilmistir. Bu
amagla folklor dergilerinin 2007 sonrast yayinlarinin ortalama atif ve yayin degerleri
iizerinden bir sagilim grafigi Sekil 4’te yer almaktadir.
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2007 Sonrasi Ortalama Makale

Sekil 4 2007-2020 ortalama atif-yayin sagilim grafigi

Sekil 4, yukarida da deginildigi iizere folklor dergilerinin yayin sayilari ve atif or-
talamalarina iliskin bir karsilagtirma ortami saglamaktadir. Sagilim grafiginin olustu-
rulmasinda 2007-2020 yillan arasindaki ortalama atif ve yayin degerlerinden yararla-
nilmigtir. Diigiim biytikliikleri ise ortama yillik atif degeri ile orantilandirilmistir. Sekil
6’da 2007 sonrasinda “Journal of Folklore Research” ve “Journal of American Folklo-
re” dergilerinin yayin basina diisen ortalama atif bakimindan 6nde geldikleri ve bu der-
giler icin makale basina ortalama atif degerlerinin sirasiyla 3,9 ve 3,8 oldugu goriilmek-
tedir. Yillik ortalama yayin sayist 62 olan MFD igin ise bu deger 0,45 olarak hesaplan-
mustir.

2.2. Atif Gecikmesi ve Literatiir Eskimesi

Bilimsel iletisim siirecinde bir yayindan yararlanildiginin temel gdstergesi atiflar-
dir. Farkli disiplinlerdeki yayinlarin atif alma siireleri de farklilagabilmektedir (Tonta
2002: 19, Chang 2013). Akademik yayinlarin atif alma siirelerine iligkin konuyu retros-
pektif ve prospektif bir yaklasilma degerlendiren iki temel gésterge bulunmaktadir:
Literatiir eskimesi ve atif gecikmesi. Caligmanin bu kisminda folklor disiplinindeki
dergilerin atif gecikmeleri ve literatiir eskimeleri karsilagtirmali bir yaklagimla ele alina-
caktir.

2.2.1. Atf Gecikmesi

Akademik bilginin yayimlanmasi ile bu bilgilerden yararlanan ¢aligmalardan atif
alma siiresi arasinda bir zaman aralig1 bulunmaktadir. Calismalarin yayimlandiklart y1l
ile atif almaya basladiklar1 yil arasindaki siire, atif gecikmesi (citation lag) olarak tanim-
lanmaktadir. Atif gecikmesinden bir disiplindeki bilginin yayilmasi ve farkli ¢aligmalar
ile entegrasyonunun gostergesi olarak yararlanilmaktadir (Nakamura vd. 2011: 223-
224). Auf gecikmesi farkli disiplinlerde farkli yil araliklarinda gézlemlenebilmektedir
(Yang 2019: 13). Folklor disiplininin ele alindig1 ¢calismamizda atif gecikmesi dergilerin
atif alma dinamiklerini gorebilmek amaciyla, dergi bazinda karsilastirmali olarak ger-
ceklestirilmistir. Ulasilan sonuglar Sekil 5 (a) ve (b) de gortilmektedir.
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Sekil 5 (a)(b) Folklor dergileri atif gecikmesi grafikleri

Folklor dergilerinin atif gecikmelerinin gosterildigi Sekil 5’te 2007 sonrasinda atif
almig yayinlarin yiizde kaginin, ka¢ yil sonra atif almaya bagladigi yer almaktadir. X
ekseninde yer alan 0’dan 14°¢ kadar olan gosterge kag yil sonra atif alinmaya bagladigi-
n1 belirtmektedir. Y ekseninde ise atif alan bu galigmalarin toplam c¢aligmalarin yiizde
kagini olusturdugu goériilmektedir. Sekil 5 (a)’da bu degerler ayr1 ayri gosterilmigken,
(b)’de birikimli olarak gériilmektedir.

Sekil 5 (a) incelendiginde dergilerin atif alma egrilerinin tepe noktalarini yayim-
landiktan 1 ya da 2 yil sonra ulastiklar1 goriilmektedir. Folklor ¢alismalarinin %5-15
arasinda degisen bir oranda ilk kez 4 yil sonra atif aldiklart ve pek ¢ok dergi igin 6 yil-
dan sonra atif alma oranin %5’in altina diistiigli izlenmektedir. Atif alma oranlarinin
birikimli olarak gosterildigi Sekil 5 (b)’de bu durum daha net goriilebilmektedir. Dergi-
lerden bagimsiz bakildiginda atif alan folklor yaymlarmin yaklagik %50’sinin ilk 2 yil
icinde, yaklasik %90’min 6 yil iginde atif aldiklart goriilmektedir. Dergiler 6zelinde bu
oranin degistigi sdylenebilir. Oregin “Journal of American Folklore” i¢in bu oranlar
yaklasik %50 icin 1 yil iken, atif alan yayinlarinin yaklagik olarak %90’1 i¢in 4 yildir.
MFD ig¢in ise atif alan yayinlarinin %50’sinin 3 yil i¢inde, %90’ 1mnin ise yaklasik 8 yil
icinde atif almaya bagladig1 goriilebilir. Sekil 5 (b)’deki siyah egri ortalama degere gore
cizdirilmistir. Folklor dergilerindeki bilginin yayilmasi ve bu bilgiden yararlanilmasin-
da, egrinin altinda kalan dergiler i¢in egri iizerindeki dergilere gore daha uzun siireler
gerektigi ¢ikarimi yapilabilir. MFD ortalama degere gore ¢izdirilmis siyah egrinin altin-
da kalmaktadir. Dolayisiyla MFD’nin atif almasi i¢in diger folklor dergileri ortalama-
sindan daha uzun siireler gerektigi sdylenebilir.

2.2.2. Literatiir Eskimesi

Akademik yaymlarin gordiikleri ilginin zaman gectikge azalmasi beklenmektedir.
Literatiir eskimesi bu baglamda bir disiplin i¢indeki yaynlarin atiflarinin zamana bagl
degisimini ortaya koymak amaciyla yararlanilan bir gostergedir. Atif yapilan yaymlarin
yillarinin ortanca degerinin atif yapan yaymin yilindan ¢ikarilmasi ile ilgili literatiiriin
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yart yasam degerine ulasilabilmektedir. Yillik olarak hesaplanan degerin ortalamasi
Tablo 2°de yer almaktadir.
Dergi Adi  2007-2020 yar: yasam ortalamast

Milli Folklor Dergisi 14,86
Zeitschrift Fur Volkskunde 16,64
Revista De Dialectologia, 17,75
Asian Ethnology 19,35
Folklore-Electronic Journal of Folklore 21,46
Western Folklore 22,07
Volkskunde 22,11
Journal of Folklore Research 22,71
Journal of American Folklore 23,07
Fabula 28,36
Folklore 33,64

22|21,42

Genel Ortalama

Tablo 2 2007-2020 Folklor dergileri yart yasam ortalamalart

Folklor yayinlarinda yari yasam siiresinin dergilere gore farklilik gosterdigi Tablo
3’te gorilmektedir. Listede MFD yayinlarinin yari yasam ortalamas: yaklagik 15 yil
olarak bulunmusken, diger dergiler artan ortalamalarda yar1 yasam degerine sahiptir.
Literatiir eskimesi hem dergilerde yer alan caligmalarin giincel yayinlara atif verme
oranlarina yonelik yaklagimlarini gdostermekte hem de alandaki bilginin giincelligini
kaybetme siiresini gostermektedir. Tonta (2002), Kiitiiphanecilik igin yaptig1 literatiir
eskimesi hesaplamasinda ortalama degeri 7 yil olarak bulmus ve bunu kiitiiphanecilik
disiplininde bilgilerinin yenilenme hiz1 olarak yorumlamistir. Folklor disiplini i¢in se-
¢ilmis dergilerin ortalama yar1 yasam siiresi ise 22 yil olarak, tiim dergilerdeki yaymlar
hesaba katildiginda ise 21,42 olarak hesaplanmuistir.

2.3. Atf Yapan Yayinlar (N=17.421)

Calismanin bu kisminda dncelikle atif yapan 17.421 yaymin yillara gore dagilimla-
r1 incelenmistir. Yaylarin yillara gére dagilimlar: Sekil 6’da goriilmektedir.
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Sekil 6 Atif yapan yayinlarin yillara gére dagilimi
Sekil 6’da goriilecegi iizere 2007 yil1 sonras atif yapan yayinlarin sayisinda bir ar-
tig egilimi vardir. Bu artis egiliminin kaynaklar1 bu asamada ele alinan bir baslik olmus-
tur. Atif yapan yayinlarin yer aldiklari dergilere iliskin liste Tablo 3’te goriilmektedir.
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Diger Kategorilerdeki Dergiler Folklor Kategorisindeki Dergiler
. Yaymn . Yayimn
Dergi Ad: Sayis: Dergi Ad: Sayim
American Ethnologist 102 Journal of American Folklore 655
Ethnomusicology 102 Western Folklore 446
American Anthropologist 73 Folklore 367
Ann. Rev. of Anthropology 71 Fabula 273
Anthropos 58 Journal of Folklore Research 270
Religions 53 Zeitschrift Fur Volkskunde 186
Current Anthropology 50 Milli Folklor 166
Research In African Lit. 43 Volkskunde 162
Anthropological Quarterly 42 Schweizerisches Archiv Fur Volkskunde 142
Journal of The Royal Anthro. Inst. 42 Folklore-Electronic J. of Folklore 121
J. of Popular Culture 41 Folk Music Journal 118
Ethnology 39 Osterreichische Zeitschrift Fur Volkskunde 114
Int. Journal of Heritage Studies 39 Asian Folklore Studies 88
Yearbook For Traditional Music 37 Revista De Dial.Y Tradiciones Populares 84
Ethnohistory 36 New York Folklore 80
Ethos 35 Folk Life 72
Journal of Ethnopharmacology 35 FF Communications 71
Humor-Int. Journal of Humor Res. 34 Marvels & Tales-J. of Fairy-Tale Studies 52
Social Science & Medicine 34 Asian Ethnology 48
J. of Ethnobiology And Eth dicine 32 Jahrbuch Fur Volksliedforschung 39

Tablo 3 Atif yapan yaywnlarin yer aldiklar: dergiler

Tablo 3’te ilk siitunda folklor kategorisi disindaki dergiler, ikinci siitunda ise folk-
lor kategorisinde yer alan dergiler listelenmistir. Listelere yayin sayisina gore onde
gelen ilk 20 dergi alinmistir. Tablo 3’te her ne kadar atif alma yogunlugunun beklendigi
iizere folklor kategorisindeki dergilerden oldugu goriilse de kategori disindaki dergiler-
den de oldukga fazla atif alindig1 sdylenebilir. Bu dergilerin kategorilerin neler oldugu,
alana olan ilgisinin ne zaman bagsladig1 ve su anda yapilan toplam atiflar igindeki ko-
numlar1 Sekil 7°de yer almaktadir.

100% m Etnik Calismalar (271)
m Cografya (304)
90% m Edebiyat Teorisi ve Elestiri (335)

m Arkeoloji (412)
Alan galigmalan (412)
w iletisim (417)
m Asya Calismalari (431)
m Egitim ve Egitim Arastirmalari (409)
m Dilbilim (488)
m Kultirel galismalar (565)
m Sosyal Bilimler, Disiplinlerarasi (569)
m Dil ve Dilbilim (699)
m sosyoloji (773)
m Miizik (809)
m Edebiyat (824)
m Din (895)
Beseri Bilimler, Multidisipliner (910)
m Tarih (1442)
m Antropoloji (1589)
m Folklor (3787)
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Sekil 7 Folklor ¢alismalarina yapilan atiflarin kategorik dagilimi

Sekil 7°de yer alan 20 kategori, atif alinan kategorilerin yayin sayisina gore sira-
lanmast ile segilmistir. Grafik gosterim bu ilk 20 kategorideki yayinlarin oranlarimin
yillara baglt degisiminin gorsellestirilmesi seklinde olusturulmustur. Kategorilerin ya-
nindaki sayilar 1975-2020 arasinda atif yapan yayin sayisint vermektedir. Sekil 7 ince-
lendiginde folklor yaymlarina, folklor kategorisindeki yayinlardan gelen atiflarin
%350’lerden baglayarak yillar i¢inde diigiise gectigi goriilmektedir. Bu baglamda giinii-
miize yaklastik¢a farkli kategorilerden gelen atiflarin folklor kategorisinden gelen atifla-

& & ~
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ra yaklastig1 ve folklor ¢aligmalarinin farkli disiplinlerden gordiigii ilginin zaman iginde
artmakta oldugu ¢ikarimi yapilabilir.

2.4. Cesitlilik Analizleri

Calismanin son agamasinda folklor kategorisindeki atif yapilan yayinlar, aldiklar
atiflar tizerinden farkli boyutlariyla degerlendirilmistir. Buradaki temel amacimiz alinan
atiflarin kaynagmin belli noktalarda yogunlasip yogunlagsmadigini gérmektir. Bu dog-
rultuda atif alan dergilerin hangi kategorilerden, hangi iilkelerden ve hangi dergilerden
atif aldiklari, bu kaynaklar i¢inde belli noktalarda yogunlasmalarin olup olmadigimin
goriilmesi amaglanmaktadir. Burada gerceklestirilen cesitlilik analizlerinde atif alinan
kategorilerden derginin ne kadar farkli disiplinden atif aldig1 ve bu anlamda bilginin
farkl1 disiplinlere yayilmasi bakimindan ne derece disiplinler arasi bir konumda oldugu-
nun ortaya konulmasinda; atif alinan iilkeler ve dergilerden ise alanin kendine has yerel
niteliginin atif iliskisinde bir yanlilik yaratip yaratmadiginin ortaya konulmasinda yarar-
lanilmagtr.

2.4.1. Auf Ahman Kategoriler

Bu boliimde folklor dergileri, atif aldiklar1 kategoriler {izerinden degerlendirilmek-
tedir. “Kategori” ve “atif alan dergiler” matrisi, tesadiifi iligkilerin disarida birakilmasi
amaciyla bir kategoriden en az iki kez atif alma sartiyla olusturulmustur. 175 kategori
ve 30 folklor dergisinden olusan matris {izerinden ag analizi ve ¢esitlilik analizi gercek-
lestirilmistir. En ¢ok atif alan ilk 20 dergi DIV* degerine gore siralanarak Tablo 4’te

sunulmustur.

Dergiler  DIV* K;;jf;n En Colk Atf Ahnan Ik Ug Kategori

Folklore | 6,0392 118 Folklor (%28,3), Tarih (%8,31), Din (%5,58)
Asian Folklore Studies | 5,5887 97 Asya Calismalari (%17,2), Folklor (%12,72), Antropoloji (%8,96)
J. of American Folklore | 5,0368 135 Folklor (%31,27), Antropoloji (%9,24), Tarih (%4,43)
J. of Folklore Research | 4,4644 101 Folklor (%29,28), Antropoloji (%6,28), Beseri Bil., Multidis. (%4,18)
Rev. De Dial. Y Trad. P. | 3,2678 70 Folklor (%17,29), Latin Edebiyati (%7,81), Antropoloji (%7,62)
Western Folklore | 2,8534 95 Folklor (%38,65), Beseri Bilimler, Multidisipliner (%3,87), Din (%3,71)
Asian Ethnology | 2,1517 58 Din(%16,17), Asya Calismalari (%10,5), Antropoloji (%10,07)
F. Electronic J. of Folk. | 13675 47  Folklor (%17,18), Antropoloji (%7,27), Arkeoloji (%5,73)
Milli Folklor | 1,2153 49 Folklor (%55,45), Beseri Bil., Multidis. (%8,94), Alan Cals. (%3,94)
Fabula | 0,7692 55 Folklor (%48,65), Edebiyat (%8,02), Alman, Flemenk, isk. Edeb. (%4,97)
J. of Latin A. Lore | 0,7132 37 Antropoloji (%29,59), Arkeoloji (%18,02), Tarih (%7,93)
Zeit. Fur Volkskunde | 0,6624 51 Folklor (%61,5), Tarih (%7,38), Antropoloji (%3,62)
FolkLife | 05496 35  Folklor (%43,54), Tarih (%12,44), Beseri Bil., Multidisipliner (%7,18)
Ulster Folklife | 0,4772 33 Folklor (%28,09), Tarih (%13,4), Dil ve Dilbilim (%8,09)
New York Folklore | 0,4710 42 Folklor (%44,83), Miizik (%5,99), Sosyoloji (%4,55)
J. of the Folklore Institute | 0,4551 44 Folklor (%46,01), Beseri Bil., Multidisipliner (%4,98), Antropoloji (%4,49)
FF Communications | 02254 25 Folklor (%53,01), Din (%8,6), Tarih (%7,16)
Sch. Archiv Fur Volks. | 0,2097 25 Folklor (%63,27), Tarih (%8,02), Alman, Flemenk, iskan. Ed. (%4,01)
Folk Music Journal | 0,1822 31 Miizik (%38,26), Folklor (%36,81), Tarih (%5,15)
Volkskunde | 0,0836 23 Folklor (%75,22), Tarih (%6,16), Beseri Bilimler, Multidisipliner (%2,79)

Tablo 4 Folklor dergilerinin atif aldiklar: kategorilere iliskin ¢esitlilik analizi

Tablo 4, folklor dergilerinin farkl1 disiplinlerden atif alma egilimlerini gostermek-
tedir. Leydesdorff vd. (2019b)’nin ¢aligmasinda c¢esitlilik indeksi olan DIV* degeri
disiplinler arasilik gostergesi olarak kullanilmistir. Dolayistyla DIV* degeri yliksek
dergilerin bilginin yayilmasi baglaminda farkl disiplinlerin ilgi alanmna girdikleri soyle-
nebilir. Bu listedeki ilk siralarda yer alan dergilerin aldiklar1 atiflarin belli bir kategoride
yogunlagsmadig1, asagilara inildik¢e dergilerin biiyiik oranlarda folklor kategorisinden
atif alma egilimlerinin artti§1 goriilmektedir. Bu listede MFD, cesitlilik indeksi degeri
bakimindan 9’uncu sirada gelmektedir.

http://www.millifolklor.com 71



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

2.4.2. Atif ahman Ulkeler

Atif cesitliliginin izlendigi bir diger analiz, atif alinan iilkeler iizerinde gerceklesti-
rilmistir. Buradaki {ilkeler atif yapan yayinlardaki yazarlarin kurumlarinin bulundugu
iilkeleri ifade etmektedir. Dergi bazinda bir iilkeden en az iki atif alma sartiyla 106 iilke
ve 30 dergi ile olusturulan atif iligkisi matrisi ile ¢esitlilik analizi gergeklestirilmistir.
Burada da en ¢ok atif alan 20 dergi secilmis ve DIV* degerine gore siralanarak Tablo

5’te sunulmusgtur.
Dergi  DIV* Sg;’j; En Cok Anf Alnan ik Ug Ulke
Asian Folklore Studies | 4,3316 55 ABD (%28,25), BK (%7,42), Hindistan (%6,68)
Folklore | 3,7527 65 BK (%28,77), ABD (%27,23), Kanada (%3,9)
Journal of Folklore Research | 3,6237 64 ABD (%49,54), BK (%9,26), Kanada (%4,9)
Journal of American Folklore | 3,5385 86 ABD (%59,84), BK (%7,38), Kanada (%7,16)
Asian Ethnology | 3,3261 43 ABD (%24,75), BK (%9,61), Cin (%6,11)
Western Folklore | 2,7498 59 ABD (%53,83), BK (%9,32), Kanada (%6,21)
Folklore-Electronic J. of Folk. | 2,6178 43 Estonya (%20,81), BK (%13,29), Rusya (%11,95)
Fabula | 1,9897 41 ABD (%25,48), Almanya (%11,2), BK (%10,94)
Revista De Dialectologia ¥ Trad. P. | 0,9582 31 ispanya (%55,15), ABD (%8,15), Arjantin (%6,65)
Journal of The Folklore Institute | 0,8630 30 ABD (%54,7), BK (%11,4), Kanada (%4,27)
Journal of Latin American Lore | 0,6961 24 ABD (%54,77), BK (%7,9), Kanada (%5,99)
Zeitschrift Fur Volkskunde | 0,5039 28 Almanya (%51,94), Avusturya (%14,68), Isvigre (%9,56)
Milli Folklor | 0,4022 25 Tiirkiye (%84,72), ABD (%1,88), ispanya (%1,76)
Folk Life | 0,3820 19 BK (%60,11), ABD (%13,03), Tirkiye (%4,52)
FF Communications | 0,3770 18 ABD (%32,91), Finlandiya (%16,03), Hollanda (%15,19)
New York Folklore | 0,2693 17 ABD (%69,21), BK (%7,62), Kanada (%4,13)
Schweiz. Archiv Fur Volkskunde | 0,2346 13 Isvigre (%32,97), Almanya (%25,82), Avusturya (%17,03)
Folk Music Journal | 0,2253 17 BK (%50), ABD (%16,14), Avustralya (%8,86)
Ulster Folklife | 0,1396 10 BK (%42,97), ABD (%31,94), frlanda (%12,93)
Volkskunde | 0,0958 9 Belgika (%59,57), Hollanda (%23,05), ABD (%4,96)

Tablo 5 Folklor dergilerinin atif aldiklari iilkelere iliskin ¢esitlilik analizi

Tablo 5’teki listenin ilk siralarinda yer alan dergilerin yerel nitelikten ¢cok daha
kapsayici bir yayimn politikalar1 oldugu sdylenebilir. Listede asagilara indik¢e dergilerin
belli bagl iilkelerden atif alma egilimleri artmaktadir. MFD bu listede 13.sirada yer
almaktadir. MFD’nin atif aldig: iilkelerin sayist her ne kadar 25 olsa da atif yogunlukla-
rinin da hesaba katildig1 ¢esitlilik analizinde (Leydesdorff vd. 2019b), DIV* degeri
bakimindan geri siralarda yer almaktadir. Ulke ve dergi iliski ag1 i¢indeki kiimelenme-
lerin goriilebilmesi amaciyla, ag haritasi da ¢ikarilmistir. Sekil 8’de iilkelerden gelen
atiflara gore kiimelenmeler goriilmektedir.
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Sekil 8’de goriilecegi lizere genel hatlartyla alanda belirgin 5 kiime bulunmaktadir.
MFD agik mavi renkli kiimede basta Tiirkiye olmak iizere Kazakistan, Ozbekistan,
Kirgizistan ve Kibris gibi iilkelerden aldiklar: atiflar ile tiim folklor iliski agindan ayri-
lacak bir yogunluk yakalamistir. Yesil renkli kiimede Asya {ilkeleri goriilmektedir.
Burada “Asian Ethnology” ve “Asian Folklore Studies” dergilerinin Cin, Hindistan,
Tayland, Tayvan gibi iilkelerden aldiklari atiflar ile ag i¢inde bir kiime olusturduklart
soylenebilir. Bir diger kiimeyi ise Ispanyolca konusan iilkelerden aldiklar1 yogun atiflar
ile “Revista de Dialectologia Y.” ve “Journal of Latin American Lore” dergilerinin
olusturdugu goriilmektedir. Sar1 renkli kiimenin ise Almanca ve Flemenkge dergiler
etrafinda toplandig1 goriilmektedir. Almanya, Isvigre ve Hollanda bu kiimeye atif yapan
tilkeler olarak one ¢ikmaktadir. Son ve en bilyiik kiimeyi ise ag i¢indeki iliski yogunlu-
gu ve cesitliligi ile merkezi konumda yer alan kirmizi renkli kiime olusturmaktadir.
Burada “Journal of American Folklore”, “Western Folklore”, “Journal of Folklore Re-
search” gibi uluslararasi niteligi nispeten yiiksek dergiler bulunmaktadir. Ag incelendi-
ginde atif iliskilerinde ¢evrede yer alan dergiler i¢in bir yanlilik oldugu séylenebilir.
Bunun temel sebeplerinden birinin alanin yerel niteligi oldugu diisiiniiliirken bir diger
sebebinin yaym dili oldugu sdylenebilir.

2.4.3. Atif alinan dergiler

Calismada son olarak dergilerin aldiklar atiflardaki dergi cesitliligi incelenmistir.
Buradaki atif iliskisi 1330 atif yapan dergi ve 30 atif alan folklor dergisi arasinda en az
iki atif alma sartiyla kurulmustur. En ¢ok atif alan ilk 20 dergi DIV* degerine gore

siralanarak Tablo 6’da sunulmustur.
Dergi Anf
Sayisi_Sayisi
Journal of American Folklore 33,3680 785 9303  JAF (%20,94), WF (%10,28), JoFR (%5,78)
Folklore | 11,0521 311 2559  Folklore (%26,96), JAF (%5,28), FF Communications (%4,34)
Journal of Folklore Research 6,3335 214 1415 JAF (%17,95), JoFR (%12,08), WF (%10,81)
Western Folklore 6,1997 246 2034 JAF (%21,58), WF (%19,96), JoFR (%6,24)
. . . Asian Folklore Studies (%14,42), Asian Ethnology (%6,29), Bijd.
Asian Folklore Studies 3,0316 134 763 Tot Taal- Land- Volkenkunde (%2,88)
Asian Ethnology (%11,48), J. Korean Relig. (%4,78),
Asia Pac. J. Anthropol. (%3,83)
Fabula 0,8599 89 1152  Fabula (%32,9), FF Communications (%7,38), Folklore (%7,2)
L yage . Revista De Dialectologia Y. (%29,28), Boletin De Literatura Oral
Revisia De Diglectologia Y. 0,7839 93 502 (%3,78), Disparidades-Revista De Antropologia (%3,39)
Zeitschrift Fur Volkskunde 0,4554 72 1121 ZfV (%29,97), SafV (%14,36), OzfV (%12.4)

Journal of Latin American 03175 44 205 Latin American Indian Literatures (%6,34), Am. Ethnol. (%5,85),
Lore 7 Anthropos, (%5,85)

Ulster Folkiife | 02437 37 251  Ulster Folklife (%33,47), Folk Life (%5,98), Hist. Arch. (%5,98)
Folklore-Electronic "’”lf‘;z(‘;f) ‘r’f 0,2385 36 173 EjoF (%37,57), Ff Comm. (%4,62), Sibirica (%4,05)
Journal of The Folklore
Institute

Folk Life | 0,1949 34 256  Folk Life (%49,22), Folklore (%8,2), Agr. Hist. Rev. (%35,86)
New York Folklore | 0,1502 33 245  JAF (%23,67), WF (%16,73), New York Folklore (%13,06)
Folk Music Journal | 0,1289 33 355  Folk Music Journal (%54,93), Folklore (%8,45), JAF (%3,38)

Schweizerisches Archiv Fur |, (54 19 218 SafV (%41,28), ZEV (%24,31), OzfV (%10,55)

Volkskunde
Volkskunde (%81,51), Rev. Belg. Philol. Hist. (%2,46), Tijdschr.
Volkskunde 0,0373 22 568 Geschied. (%1,76)

FF Communications 0,0327 15 210 FF Communications (%40,48), JAF (%16,67), Fabula (%9,05)
Milli Folklor 0,0299 32 576 Milli Folklor (%72,4), Bilig (%4,51), Selcuk Univ. Turk. Arast.
Derg. (%2,95)

Tablo 6 Folklor dergilerinin atif aldiklar: dergilere iligkin cesitlilik analizi®
Dergilerin hangi dergilerden atif aldiklart incelendiginde listede asagilara inildikge
dergilerin aldiklart atiflarin bityiik gogunlugunu belli bash birka¢ dergiden alma egilim-
leri artmaktadir. Listede DIV* degeri ilk 5 dergiden sonra hizla diismektedir. Bu hizli
diistis gbz oniine alinarak, alandaki dergilerin bilyiik ¢ogunlugunun aldiklar1 atiflarda
¢esitlenmenin az oldugu sdylenebilir. Listede en ¢ok atif alinan dergiler incelendiginde

Dergi DIV* En Gok Atf Alinan Itk Ug Dergi*

Asian Ethnology 0,9009 59 209

0,2260 45 338 WF (%21,89), JAF (%17,75), JoFR (%10,06)
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bu durum daha net anlagilmaktadir. Listede pek ¢ok derginin en ¢ok atif aldig ilk ii¢
dergi i¢inde yiiksek oranlar ile kendileri ilk sirada gelmektedir.

MFD ise dergi cesitliligi analizinde 20 dergilik listenin son sirasinda yer almistir.
32 dergiden alinan 576 atifin %72,4 oraninda yine Milll Folklor dergisinden geldigi
goriilmektedir. Dergilerin atif iliskisindeki kiimelerin daha net goriilebilmesi amacryla
Sekil 9’da yer alan dergi atiflart ag1 haritasi olusturulmustur.

Selcuk Univ. Turk. Arast. Derg. OSTERREICHISCHE ZEITSCHRIFT FUR VOLKSKUNDE

Selcuk Uni. Edeb. Fak. Derg.
MIg4ROLKLOR ZEITSCHRIFT FUR VOLKSKUNDE
VOLKSKUNDE

Tarih Kult. Sanat Arast. Derg.
JAHRBUCH FUR VOLKSLIEDFORSCHUNG
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Sekil 9 Dergi atiflart agi haritast

Sekil 9 iizerinde, Sekil 8’e ¢ok benzer bir kiimelenmenin oldugu goriilmektedir.
Bunun anlami alinan atiflarin belli bir iligki dinamigini yansitacak sekilde yapiliyor
olugudur. Bazi dergiler hem iilkeler ve dolayisiyla yazarlar boyutuyla hem de atif aldik-
lar1 dergiler boyutuyla merkez disinda kiimelenmektedir. Bunun bu dergiler igin aldikla-
11 atiflar boyutuyla bir simirlilik oldugu sdylenebilir. Bu sinirliligr 6zellikle dil bariyeri,
kiiltiirel ve mekansal yakinlik ve folklor disiplininin yerel nitelikleriyle agiklamak kisitl
olsa da miimkiindiir. Sekil 9’un 8 kiimeye ayrildig1 goriilmektedir. Haritadaki merkezi
konumdaki iki kiime yesil ve kirmiz1 ile renklendirilmistir. Bu kiimelerden kirmizi olan
“Journal of American Folklore”, “Journal of Folklore Research”, “Western Folklore”
gibi dergilerin etrafinda sekillenmis ABD menseili dergileri gdstermektedir. Yesil renkli
kiime ise “Folklore”, “Ulster Folklife”, “Folk Life” gibi Birlesik Krallik menseili dergi-
ler etrafinda kiimelenmis dergileri gostermektedir. Bu kiimeler alandaki neredeyse tiim
dergilerden aldiklar atiflar ile merkezi konumda yer almaktadir.

Sonug¢

Akademik iiretim ve bilimsel iletisim siireci son yillarda biiyiik bir doniisiime ug-
ramaktadir. Calismamizda, nitelik ve nicelik ile yerellik ve evrensellik ekseninde yasa-
nan bu doniisiim folklor disiplini iizerinden bibliyometrik yontemler ile ele alinmstir.

Bu analizler sonucunda MFD’nin yayin sayilar1 ve atiflar bakimindan WoS’ta di-
zinlenen diger folklor dergilerinden ayrildigi goriilmektedir. Yayin sayilar1 ve atiflar
incelendiginde, MFD’nin WoS’un folklor kategorisinde dizinlenen diger dergilerden
yaklasik 3,6 kat fazla makale yayinladig1 goriilmektedir. 2007-2020 yillar1 igin WoS’ta
dizinlenen makalelerin yaklasik %20’si MFD’de yayimlanmisken, bu dénem iginde
folklor makalelerine yapilan atiflarin yaklagik %8’i MFD’de yayimlanan makalelere
yapilmuigtir.
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Folklor dergilerinin alandaki konumunu karsilagtirilabilir bir diizlemde gorebilmek
icin ayn1 donemi igerecek bir zaman sabitinde analizler gerceklestirilmistir. Her ne
kadar analizler icin derlenen veriler ayni zaman dilimine ait olsa da her dergilerin kendi
dinamikleriyle sekillenen bir bilimsel iletigim siireci s6z konusu olabilmektedir. Bunu
da gorebilmek amaciyla gerceklestirilen analizlerden ilki dergilerin atif alma ve atif
yapma etkinliklerini gdsteren atif gecikmesi ve literatiir eskimesi degerleridir. Yapilan
analizlerde alan icindeki dergilerin kendi aralarinda oldukca farkli atif dinamiklerine
sahip olduklar1 goriilmiistiir. MFD’nin atif alan makaleleri i¢in ilk iki yil atif alma egi-
liminin yiikseldigi sonrasinda ise azaldigi sdylenebilir. Bu durum her dergi igin ayni
degildir. Ornegin “Journal of American Folklore” dergisinin makalelerinin yayimlan-
diklart y1l atif alma egilimi sonraki yillardan daha yiiksektir. Genel olarak ise atif alan
folklor yayinlarimin yaklagik %50’sinin ilk iki yil iginde, %90’min ise ilk alt1 y1l i¢inde
atif almaya basladigi hesaplanmistir. MFD ve diger folklor dergileri iizerine yapilan
literatiir eskimesi analizlerinde, MFD, yar1 yasam siiresi en diisiik folklor dergisi olarak
hesaplanmuistir. 14,86 olarak bulunan bu degerin anlami MFD’nin diger dergilere naza-
ran daha giincel yayinlara atif yapma egilimi olan makalelere yer verdigidir. Bu deger
dergilerin genel ortalamasi igin 21,42 y1l olarak bulunmustur.

Calismanin son kisminda atif yapan yayinlarin bibliyometrik profili ¢ikarilmistir.
Buradaki temel amacimiz ise folklor kategorisinde iiretilen bilginin etki alanini ortaya
koymak ve folklor yayinlarinin aldiklar: atiflarda kaliplasmig yaklasimlarin olup olma-
diginin goriilmesini saglamaktir. Alana en c¢ok atif yapan ilk 20 kategori yillara bagh
incelendiginde folklor kategorisinin agirligi diiserken diger kategorilerden gelen atifla-
rin agirhiklarmin yiikseldigi ve alana farkli disiplinlerden ilgisinin arttig1 goriilmektedir.
Alana olan bu toptan bakis alandaki dergilerin kendi dinamiklerine iligkin ayr bir de-
gerlendirme imkan1 vermemektedir. Bu amagla ¢esitlilik analizleri gerceklestirilmis ve
farkli dergilerin atif alma dinamiklerinin ortaya konulmasi amaglanmistir.

Cesitlilik analiziyle ele alinan ii¢ nitelikten ilki kategorilerdir. WoS kategorileri
iizerine yapilan bu ilk analizde folklor dergilerinde iiretilen bilginin farkli kategorilere
yayilimi goriilebilmektedir. Bu analizde folklor kategorisinin pek ¢ok dergi i¢in ilk
sirada yer almasi sasirtict degildir fakat listede agagilara inildikge folklor kategorisinden
atif alma oranlar1 artmaktadir.

Atif alinan iilkeler atif ¢esitliligi analizinde ele alinan ikinci niteliktir. Bilimsel ile-
tisim siirecinde yaym dilinin etkinliginin bu analizde 6ne ¢iktig1 sdylenebilir. Yerel
niteligi agir basan ve Ingilizce disindaki dergilerde uluslararasilasmanin daha kisith
kaldig1 goriilmektedir. Ornegin “Revista De Dialectologia Y Tradiciones Populares”
dergisi %50’yi asan oranda Ispanya’dan, “Zeitschrift Fur Volkskunde” dergisi %50’yi
asan bir oranda Almanya’dan, “Volkskunde” dergisi %60’a yakin bir oranda Belgika-
dan, “Schweizerisches Archiv Fur Volkskunde” dergisi ise %32,97 oraninda Isvigre’den
atif almistir. MFD i¢in de durum ¢ok farkli degildir. MFD, DIV* puanina gore siralanan
listede 13. Sirada yer almis ve en ¢ok atifi %84,72 oraninda Tiirkiye’den almistir.

Cesitlilik analizinde son nitelik olarak dergiler segilmistir. Burada goriilmek iste-
nen ise dergilerin ne kadar farkli dergiden atif aldiklari ve kendine atif durumudur.
“Journal of American Folklore” dergisinin 33,36 puan ile ilk sirada yer aldig1 bu listede,
derginin 785 dergiden 9303 atif aldig1 goriilmektedir. MFD ise bu listede 0,0299 DIV*
puantyla son sirada yer almistir. MFD, en az iki atif aldig1 32 dergiden toplam 576 atif
almigtir. MFD’nin en ¢ok atif aldig1 ilk ii¢ dergi su sekildedir: “Milll Folklor” (%72,4),
“Bilig” (%4.51), “Selguk Universitesi Tiirkiyat Arastirmalar1 Dergisi” (%2,95).
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MFD’de goriilen kendine atif yapma durumu listedeki dergilerin pek ¢ogu igin gegerli-
dir.

Calismamizda folklor disiplinindeki atif ve yayin dinamikleri, yerel ve kiiresel ni-
telikler dikkate alinarak, MFD ve WoS’ta dizinlenen diger folklor dergileri iizerinden
ele alinmistir. Burada alandaki bilimsel iletisim siirecinin belirlenmesinde dilin dnemli
bir etken oldugu sdylenebilir. ingilizce yayimlanan dergilerin alandaki bilimsel iletisim
stirecinin merkezinde yer aldiklar1 ve iiretilen bilginin farkl {ilke, dergi ve bilim alanla-
rima yayilmast bakimindan etkisinin yiiksek oldugu goriilmektedir. Diger dillerdeki
yayinlar ise bilginin yayilmasi bakimindan daha kisitli bir ¢evrede yogun baglantilar ile
kiimelenmektedirler. Burada sorulmasi gereken sorulardan biri dil bariyeri olmasa tiim
dergiler i¢in tretilen bilginin alandaki etkisinin ne sekilde ger¢eklesecegidir. Bu dogrul-
tuda folklor disiplininin bilimsel iletisim siirecini kisitlayan temel etmenlerden birinin
alanin yerel niteligi olup olmadig: da goriilebilecektir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %50; ikinci Yazar %50.
ETiK KOMITE ONAYTI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alimmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atigmasi bulunmamaktadir.

NOTLAR
1. https://www.thevantagepoint.com/
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Toplumlarin kolektif hafizasini olusturan ve kiiltiirel degisimde rol oynayan bir¢ok etken vardir. Bu ¢a-
lismada, kiiltiirel degisim ve teknoloji iliskisi 6zelinde Tiirkiye nin televizyonla tanisma siireci, sozlii tarih yon-
temiyle ele alimmustir. Caligmada “Toplum, televizyona nasil merhaba dedi ve televizyon, toplumun giindelik
hayatini nasil etkiledi?” sorularinin yaniti, halk bilimi bakis agisiyla sorgulanmis, bu siirece taniklik eden bir
baska ifadeyle teknokiiltiirel degisimi deneyimleyen 21 kaynak kisiyle 2012-2019 yillar1 arasinda yari yapilan-
dirtlmis miilakat gergeklestirilmistir. Tletisim teknolojisi agisindan televizyon; kiiltiirel degisimde énciil, kilit ve
kritik bir noktadadir. Televizyon, toplumsal bellekte; “goriintiilii radyo, ev sinemast, seytan icadi, gavur icadi,
Mesih, deccal, halkin afyonu, israf diyar1, zaman hirsizi, aptal kutusu, biiyiili kutu, agr kesici, beyaz giiriiltii,
yalnizligin yoldasi, siradan, diizeysiz, elektronik dev, uzagi gérme teknolojisi, diinyaya agilan pencere, mit,
cagdas Oykii anlaticisi, kiiltiir iiretme makinesi, kiiltiirel ¢oplik” gibi olumlu ve olumsuz bakis acilartyla nite-
lenmistir. Anadolu’nun televizyonla tanisma siirecinin takriben tarihi olarak 1970-1985 yillar1 arasinda gergek-
lestigi; televizyonun masal, hikaye, menkibe, tiirkii gibi sozlii anlatimlarin; cocuk oyunlari, eglence ve giinliik
siradan sohbetlerin yerini alma konusunda aktif rol iistlendigi; kisilerin giinliik ya da haftalik planlarini, zaman-
larmni televizyona gére ayarladigi goriilmektedir. Ozellikle televizyonla tanigma konusunda yashlarin direng
gosterdigi ve bunun da halk mizahi agisindan trajikomik anilara neden oldugu; televizyonun komsuluk ve mi-
safirlik toresini de etkiledigi, televizyon seyredebilmek i¢in il digma dahi yolculuklarin yapildigi; televizyon
alabilmenin maddi gii¢liigiiniin halk ekonomisinde ani1 bellegi olusturdugu; televizyonla tanismada gurbetgilerin
ve ekonomik durumu iyi olan kisilerin etkin rol iistlendigi ve bu durumun onlara sayginlik ve statii kazandirdig:
belirlenmistir. ilk dénem yerli yaymlarda Karagoz-Hacivat gibi geleneksel halk tiyatrosundan yararlamldigi ve
bunun yaninda televizyonun, kiiltiirel degisim baglaminda geleneksel sohbet toplantilar1 ve asiklarin icra ortami
olan kahvehaneleri olumsuz yonde etkiledigi goriilmektedir. Ayrica televizyonun parasosyal etkilesime neden
oldugu; kisilerin giyim-kusam, konusma, sa¢ modeli gibi dzellikle dig goriintimleriyle ilgili konularda televiz-
yondaki kisilerle kendilerini ya da gevrelerindekileri 6zdeslestirme egiliminde oldugu ve bdylece televizyonun
modaya yon verdigi; kisilerin ¢ocuklarina, esi dostuna ya da hayvanlarina televizyondaki karakterlerden hare-
ketle ad ya da lakap taktiklar1 tespit edilmistir. 1980 darbesi gibi siyasi yonden toplumu derinden etkileyen
6nemli bir olayn da televizyonla iliskili olarak sozlii tarih kayd: olarak bellekte yer aldigi goriilmektedir. Tele-
vizyonun el sanatlarina da tesir ettigi, kisilerin el orgiisii modellerine televizyondan etkilendikleri kisilerden
hareketle ad verdigi belirlenmistir. Bu dénemde evlilik gegis ritiielinde televizyon, erkegin almasi gereken ¢eyiz
nesnesine doniigiirken, kizdan da ceyizi i¢in televizyon ortiisii 6rmesi beklenmistir. Ayrica gelin, damat evine
gotiiriildigiinde tagittan inmeyerek kaynana ya da kaympederinden “indirmelik” ya da “yol bagiglama” ad1 ve-
rilen maddi degeri olan varlik ister. [ndirmelik olarak geline tarla, bag, ev gibi miilkiin yaninda televizyon da
bagislandigi goriilmektedir. Televizyon seyredebilmek i¢in araba akiistinii ¢6ziim olarak kullanan ve elektrige
televizyondan sonra kavusan halk i¢in Anadolu’ya elektrigin gelisi “Televizyon geldi, elektrik geldi.” seklinde
ifade edilmektedir. Bu siiregte kahvehanelerin mekansal olarak dnemli bir igleve sahip oldugu da goriilmektedir.
Asiklar, siirlerinde televizyondan yakinmustir. Televizyon ¢ayi, televizyonun karincalanmasi, televizyonun na-
zarlanmasi, anten ormam, telesafir gibi sozciikler ise televizyon jargonunun ortaya ¢iktigini gostermektedir.
ilaveten bilmece, mani ve tiirkii gibi sozlii anlatimlarda da televizyona yer verildigi tespit edilmistir. Televiz-
yonun yerelin ulusala taginmasi ve ulusallagmaya katk: saglanmasi agisindan ve ayni1 zamanda kiiresellesmeye
ivime kazandirmasi konusunda toplumsal ve kiiltiirel degisimde islevsel oldugu belirlenmistir. Bu ¢aligmanin
halkbilimi ve teknoloji 6zelinde kiiltiirel degisimleri ¢oziimleyecek arastirmalara katki saglamasi diigiiniilmek-
tedir.
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ABSTRACT

Many factors form the collective memory of societies and play a role in cultural change. In this study,
the process of Turkey's acquaintance with television, in particular the relationship between cultural change and
technology, is discussed with the oral history method. In the study, the answers to the questions “How did
society say hello to television and how did television affect the daily life of society?”” were questioned from the
point of view of folklore, and semi-structured interviews were conducted with 21 informants who witnessed
this process, in other words, who experienced cultural shock, between 2012 and 2019. Television in terms of
communication technology; is at a leading, critical point in cultural change. Television has been characterized
as “the video radio, home theater, invention of the devil, invention of the infidel, Christ, antichrist, opium of the
people, wasteland, time thief, fool's box, magic box, painkiller, white noise, companion of loneliness, ordinary,
low, electronic giant, farsighted technology, window to the world, myth, contemporary storyteller, culture pro-
duction machine, cultural garbage” in social memory, from positive and negative viewpoints. The process of
acquaintance with television in Anatolia took place approximately between 1970-1985; verbal expressions of
television such as fairy tales, stories, legends, and folk songs; taking an active role in children's games, enter-
tainment and replacing ordinary daily conversations. It is seen that people adjust their daily or weekly plans and
time according to television. In particular, the elderly showed resistance to meeting with TV, and this caused
tragicomic memories in terms of folk humor; the fact that TV also affects neighborliness and hospitality, and
travels are made even outside the province to watch television; that the financial difficulty of buying television
creates amemory in the public economy; it has been determined that expatriates and people with good economic
status take an active role in meeting with television and this situation gives them prestige and status. It is seen
that traditional folk theater such as Karagoz-Hacivat was used in the first period domestic broadcasts, and be-
sides, television negatively affected traditional conversation meetings and coffeehouses, which are the perfor-
mance environment of minstrels, in the context of cultural change. In addition, television causes para-social
interaction; people tend to identify themselves or those around them with people on television, especially in
matters related to their appearances, such as clothing, speech, and hairstyle, and thus television directs fashion.
It has been determined that people give names or nicknames to their children, spouses, friends or animals based
on the characters on the television, and this affects children's games. It has been determined that television also
affects handicrafts, and people give names to hand-knitted models based on the people they are influenced by
television. It is seen that an important event such as the coup in 1980, which profoundly affected society in
terms of politics, took place in memory as an oral history record concerning television. In this period, in the
marriage rite of passage, while the television turned into a dowry object for the man, the girl was expected to
knit a television cover for her dowry. In addition, when the bride is taken to the groom'’s house, she does not get
out of the vehicle and asks her mother-in-law or father-in-law for an asset with material value, called "drop off"
or "donation for the road". It is seen that television is donated to the bride for a discount besides properties such
as fields, vineyards, and houses. The arrival of electricity in Anatolia for the people who use the car battery as
a solution to watch television and get electricity after TV. "Television came, electricity came." is expressed. In
this process, it is seen that coffee houses have an important spatial function. Words such as television tea, tele-
vision tingling, television evil eye, antenna forest, and telesapphire show the emergence of television jargon. In
addition, it has been determined that television is included in verbal expressions such as riddles, manis, and folk
songs. It is concluded that television is functional in social and cultural change in terms of carrying the local to
the national and contributing to nationalization, as well as accelerating globalization. It is thought that this study
will contribute to research that will analyze cultural changes in folklore and technology.

Keywords
Cultural change, oral history, technology, everyday life, television.

Giris

Toplumlarin sahip oldugu kiiltiirel degerlerin bir bagka toplumun etkisi altinda kal-
masi ya da ¢esitli etkenlere bagli olarak kendi i¢indeki degisim ve doniisiim, kiiltiirel de-
gisim kavramiyla ifade edilir. Kiiltlir; dinamiktir ve siirekli kendini tiretir, etkilesimseldir
ve bu baglamda toplumlar igin kiiltiirel degisim kaginilmazdir. insanligin var oldugu giin-
den beri yapip ettiklerini i¢ine alan kiiltiiriin, bir ayaginin teknolojiye bagl olarak sekil-
lendigi ise siiphe gotiirmez bir gergektir. Sedat Veyis Ornek, kiiltiirel degisimi “i¢ ya da
dis etmenler sonucu bir kiiltiiriin davranis kaliplarinda ve drneklerinde ortaya ¢ikan de-
Sisme siireci” (1995: 44) olarak tanimlamaktadir. Kiiltiirel degisimlerin depolandigi ha-
fiza ise toplumsal bellektir. Orhan Tiirkdogan ise herhangi bir yeni bulug veya icadin top-
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lumun kiiltiir yapisinda maddi veya maddi olmayan unsurlardan herhangi birinde degis-
meye sebep oldugunu (2014: 63) vurgular. Bu ¢alismada Tiirkiye’nin televizyonla tanig-
masi esnasinda yasanan kiiltiirel degisim, sozlii tarih yontemiyle ele alinmis, bu kapsamda
2012-2019 yillar arasinda, 6zellikle tasrada yasayan ve o donem cocuk ya da yetiskin
olan 21 kisinin tanikligma bagvurulmustur. ilk donemde yasl olan kisiler hayatta olma-
dig1 i¢in onlarin tepkilerini ifade eden gézlemlere ise dolayli olarak ¢ocuklari, torunlari
ya da yakinlarinin belleklerinden hareketle yer verilmistir. Toplumun televizyonla tanis-
mas1 1970’lerden sonra merkezden tasraya dogru olmustur. Kiiltiirel degisimin etkilerinin
tagrada daha uzun siire devam ettigi diisiiniilerek ¢alismada 6zellikle 1970-1985 yillarina
ait anilara yer verilmistir.

Giinlimiizde televizyonun gelisine taniklik eden nesille, televizyonun diinyasina do-
gan nesiller bir aradadir fakat unutmamak gerekir ki belleklerdeki televizyonla ilgili ko-
mik ya da trajikomik tanisma hikayeleri ve kiiltiirel degisimi ortaya koyacak halk bilgisi,
hatira sahipleriyle birlikte zamanla unutulmakta ya da yok olup gitmektedir. “Toplum,
televizyona nasil merhaba dedi ve televizyon toplumun giindelik hayatini nasil etkiledi?”’
sorulart bugilin yanitlanmazsa gelecekte birinci agizdan taniklarin bellegine ulagmak
miimkiin olamayacaktir. M. McLuhan’in da ifade ettigi gibi kitle iletigimdeki araglarin
ne’yini, nasil’in1 bilmeden, yasadigimiz toplumsal ve kiiltiirel degisimleri anlamak ola-
naksizdir (2019: 8).

Tirkiye’de televizyonla ilgili mevcut ¢alismalarin kiiltiirel degisim ve toplumsal
bellek c¢aligmalarindan ziyade alimlama ve etki ¢alismalarina odaklanan “televizyonun
olumlu ve olumsuz taraflari, izler kitlenin yas ve cinsiyet araliklari, giinliik televizyon
izleme siireleri” gibi daha ¢ok iletisim, sinema ve sosyoloji disiplinlerinin kuram ve yon-
temleriyle sorgulandig1 goriilmektedir. Halk bilimi disiplini kapsaminda ise televizyon,
daha ¢ok bir anlati mekan1 ve metni olarak goriiliip televizyon tiirleri metinlerarasi yon-
temle incelenmektedir. Televizyonla tanigmay1 ele alan ¢alismalar ise televizyon yapim-
cilarinin, bilirkisilerin s6zli tarih yontemiyle anilarina bagvuran biyografik anlatilar ya
da deneme tarzindaki yazilardir. Televizyonun giindelik yasama etkisini sorgulayan ve
¢alismamizla da dogrudan ilgili bir yiiksek lisans tezi mevcuttur. Beyza Nur Demirci “Te-
levizyonun Tiirkiye’ye Gelisiyle Beraber Toplum Tarafindan Algilanist ve Giindelik Ya-
sama Yansimalari” (2012) baslikli tezinde toplumun televizyonla tanigmasint “siyasal,
ekonomik, sosyal ve kiiltlirel” bagliklar altinda incelemistir. Caligmamizda Demirci’yi
destekleyecek ortak bulgular yer almakla birlikte halk bilimi bakis agisiyla yanitladigimiz
yeni ve 6zgiin tespitler de mevcuttur. Toplumun televizyonla tanigma siirecinde yasanan
teknokdiltiirel degisim; radyo, telgraf, akilli telefon, bilgisayar, internet gibi diger iletisim
teknolojileri i¢in de s6z konusudur. Teknolojinin kiiltiirel degisimdeki 6nemini ve kugak-
lararasi farklilasmay1 vurgulayan asagidaki kaynak kisinin televizyonla ilgili s6ylemi bu
baglamda dikkate degerdir:

Miithis bir yenilikti tabii ki bu. Televizyondan sonra her sey zaten ¢ok hizli gelisti,
degisti. Iste televizyon kanallarinin artmasi vs. Bu bizim hayal edebilecegimiz bir
sey degildi. Aslinda bizim neslimiz hepsini gordii. Bence bu bizim igin biiyiik bir
farklilik oldu. Biz telefonsuzlugu da gordiik, televizyonsuzlugu da ¢ok kanali da
gordiik, interneti de gordiik ve bilgisayarsizlig1 da biliyoruz. Bunlarin hepsi ¢ok
biiyiik degisimler (KK18).

Televizyonun, iletisim ve teknoloji 6zelinde kendinden sonraki aygitlar i¢in 6nciil,
kritik ve kilit bir rol iistlendigi s6ylenebilir.

20. asrin ikinci yarisina gelindiginde kiiresellesmeyle birlikte Tiirkler, teknolojik bir
kiiltiirel degisimle yiizlesmistir: letisim teknolojisi. 1950’lerden sonra teknolojik yeni-
liklerle birlikte hayatin hemen her alaninda hizli ve koklii degisimler baslamistir. Radyo,
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telefon, fotograf makinesi, televizyon, elektronik ev aletleri, cep telefonu, bilgisayar vb.
esyalarin giindelik hayata dahil olmasiyla birlikte kiiltiirel degisim ivme kazanmistir. Bu
teknolojik etkilesim, kiireseldir. Giiniimiiz sartlar1 diigiiniildiigiinde yeni bir esigin, ileti-
sim ve teknoloji ¢cagindan s6z edilebilir. Sozli halk edebiyati yaratmalart 6zelinde bu
teknolojik cag, W. J. Ong’a gore ikincil szl kiiltlir ¢agi olarak ifade edilmektedir. Ong,
bu doénemi “Varlig1 yaz1 ve matbaa teknolojisine dayanan telefon, radyo ve televizyona
0zgii sozli kiiltiirtin ¢cagr” (2010: 15) olarak tanimlarken kiiltiirtin artik olusum baglami-
nin degisimine dikkat ¢eker ve elektronik ¢agi, “ikincil sdzlii kiiltlir” ¢ag1 olarak adlandi-
rir. R. Ersoy ise halk bilimi baslangigtaki iddiasini siirdiirerek, medyanin yaziyla baslayan
seriiveninde aldig1 yolda, radyo, sinema, televizyon ve internetle kiiltiiriin kazandig1 bii-
tiin boyutlar1 dikkate almak gerektigini (2018: 135) soyler.

O. Serim, Tiirklerin sosyal hayatin1 “televizyon 6ncesi” ve “televizyon sonras1” diye
degerlendirmek sanirim yanlis olmaz (2007: 11) diyerek televizyonun toplumsal degisi-
mindeki 6nemini keskin bir sekilde vurgular. Benzer bir ifade “Artik hicbir sey televiz-
yondan &nceki gibi olmayacak...” (Sartori, 2006) diyen Comstock’a aittir. T. Dedeoglu
ise televizyonla tanigmay1 tarihi bir olay olarak niteler ve bunu yazinin icadi kadar 6nemli
goriip “31 Ocak 1968 saat 19.30°da yazinin icad1 gibi bir sey tilkemiz i¢in bir baslangig,
bir kivileim, bir ilk” (1991: 13) ifadeleriyle televizyonun kiiltiir tarihi i¢in 6nemini dile
getirir. Tarihi bir doniim noktas1 olarak goriilen toplumun televizyonla tanigmasi “tele-
vizyon soku” dénemi olarak nitelenmektedir: “Tiirk toplumu 1971- 1975 yillar1 arasinda
televizyon yayinciliginda 1. Sok dénemini yasar. Bu 1.Sok dénemine “televizyon soku”
donemi de denilebilir” (Refig, 1996: 128-129’dan akt. Erdemir Goze, 2015: 160-161).
Toplumdaki bu kiiltiirel degisimin “televizyondan 6nce, televizyondan sonra” geklinde
ifade edilmesi teknokdiltiir tarihi agisindan 6nemli bir kayittir. 1923°te ABD’ye gorevlen-
dirilen Mehmet Fuat Umay’m anis1 6rnek gosterilebilir: “Gece, New York’ta ticaret yap-
makta olan Nesim Taranto Efendi’ye davetliydim. Zekeriya Bey ile gittik. Evinde ilk kez
radyo-telsiz-telefon aygitin1 gérdiigiimde bu geceyi bellegimde sakliyorum” (Umay,
2003: 37). Umay’n burada yasadig1 teknokiiltiirel soktur.

Televizyonun icadi tek bir olay ya da bir olaylar dizisi degildi; elektrik, telgraf, fo-
tograf, sinema ve radyodaki icatlarin bilesimine ve gelismelerine bagliydi (Williams,
2003: 13). Televizyon, Latince kokenli bir sozciik olup “uzag1 gérmek” anlamina gelir ve
bu anlamiyla da McLuhan’1n daha sonraki spekiilatif gelismelerinin temeline yerlestirdigi
onerme gibi, gergekten insanin gérme duyusunun ulagtig1 en ileri asama; insanin gérme

L LIS

yetisinin inanilmaz boyutlara erismesidir (Mutlu, 2008: 21). “Eglendirici”, “agr1 kesici”,
“israf diyar1”, “yalmizligin yoldas1”, “aptal kutusu”, “beyaz giiriiltii”, “zaman hirsiz1”,
“diinyaya agilan pencere” ve bir¢ok sey (Mutlu, 1999: 11) olarak nitelenen televizyon,;
“goriintiilii radyo, mit, ¢agdas Oykil anlaticisi, elektronik dev, kiiltiir iretme makinesi,
kiiltiirel ¢opliik, seytan, Mesih” gibi birbirinden ¢ok farkli sozciikle (Ozsoy, 2011: 117)
tanimlanmigtir. E. Mutlu, bu araca “halkin afyonu”, “aptal kutusu”, “israf diyar1” gibi
olumsuz nitelemelerin de yonlendirildigini soyler (2008: 28). “Kiiltiir endiistrinin bir bi-
¢imi olarak kabul edilen televizyon igin, “siradan”, “diizeysiz”, “aptal kutusu” vs. gibi
birtakim nitelemeler kullanilmis, 6zellikle olumsuz bir televizyon imgesi yaratilmistir”
(Erdemir Goze, 2015: 2-3).

Calismada sozlii tarih yontemiyle siirece taniklik edenlerin belleklerinden hareketle
degerlendirmede bulunulmustur. P. Thompson, sozlii tarihi; “tarihin, degisen toplumlar-
dan ve kiiltiirlerden insanlar1 dinleyerek ve onlarin hatiralarini, deneyimlerini kaydederek
yorumlamasi” (2006: 23) olarak ifade eder. “Tiirkiye’de sozlii tarih, birka¢ belgesel film

projesi disinda, daha ¢ok tarih, sosyoloji ve halkbilimi disiplinleri ¢ergevesinde kullanilan

82 http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say:1 136

bir yontem olmustur” (Oztiirk, 2010: 17). Gegmise déniip toplumun televizyonla tanisma
stirecinde yagadig kiiltiirel soku ¢oziimlemek, gelecekteki yeni teknolojik degisimleri an-
lamlandirmaya yardimci olacaktir. Caunce’nin de ifade ettigi gibi “Sozli tarih daha ¢ok
bir malzeme toplama yontemi, bugiinii daha iyi anlayabilmek ve gelecegi yonlendirebil-
mek icin, gecmisi anlamlandirma siirecine yapilan bir katkidir” (2011: 12). “Olaylarin
tarihlerini saptamakla yetinmeyen tarihg¢i i¢in gruplara, toplumsal siniflara, tilkelere, d6-
nemlere gore insanlarin ne yediklerinin ne giydiklerinin evlerini nasil désediklerinin bi-
linmesi 6nemlidir. Yatagin, dolabin, ¢eyizin tarihi son derece dnemlidir” (Braudel’den
akt. Lefebvre, 2016: 41). Ayn diizlemde etkileri gbz 6niinde tutuldugunda televizyonla
tanigmanin kiiltiir tarihine etkisini sorgulamak da en az dolabin, ¢eyizin tarihini bilmek
kadar arastirmaya degerdir.

Erol Giingor, birtakim teknolojik degismelerin manevi kiiltirde de degismelere yol
acacak uygun bir zemin yarattigini; ayni sekilde, inang ve tutumlardaki degismelerin, tek-
nolojik degismeleri hazirladigini (2010:19) vurgular. Kilig’a gore ise televizyon, Tiir-
kiye’ye ¢ok ge¢ geldi ve yayginlagsmasi da paldir kiildiir oldu (1996: 52). M. Esslin ise
televizyonun her zaman i¢in kiiltiirel ¢evre biitiinii icinde ele alinmasi ve yargilanmasi
gerektigini soyler (2019: 109). Televizyon dyle bir hatirlatma/hatirlama mekanidir ki bii-
tiin bir tarihi evimizin i¢ine getirerek ekranda bize izletir (Doyuran, 2019: 117). Televiz-
yonun kiiltiir degisimdeki roliine dikkat ¢eken bir diger kisi U. Oskay (1978: 86) ise, yeni
olusmaya baglayan toplum i¢indeki bireylerin, radyo ve televizyon programlarinin etki-
siyle “toplumsal gelismeye” katkida bulunabilecek bir kiiltiir degisimi siirecine girmeleri
ve degisen eski kiiltlir yerine yeni kiiltiire sosyalize edilmeleri saglanabildigini vurgular.
M. Ocal Oguz, cagdas kentin basta televizyon olmak iizere kitle iletisim araclari, kimi
kiiltiirlerin kendi baglamlarinda ¢agdas kent yasamina kattiklari unsurlari, evrensel veya
popiiler ad1 altinda sundugunu (2013: 105) ifade ederek televizyonun kiiltiirlesme, kiire-
sellesme ve tektiplegmedeki roliine dikkat ¢ceker. Demirci de benzer sekilde televizyonun
gelisiyle degisen toplumsal yapilardan en 6nemlilerinden birinin de yerelligin yerini ulu-
salligin, sonrasinda da kiireselligin aldigini (2012: 114) sdyleyerek televizyon ve kiiresel-
lesme olgusuna deginir. McLuhan da televizyon ve kiiresellesme konusunda televizyo-
nun, ¢ok duyumsal, sozlii ve gorsel, bundan dolay1 da biling i¢in daha uyaric1 ve daha
kapsayici sinirsiz ortak bir kiiltiire, herkesin herkesle baglantida olacagi “global koye”
katilim istegini destekleyerek, bu iletisim aracinin getirdigi devrimi ilan ederek tam anla-
miyla bir peygambere doniistiigiinii dile getirir (Maigret, 2016: 131).

Bu kapsamda oncelikle “Tiirk toplumu televizyondan 6nce ne yapardi?” sorusunu
donemi yasayan kaynak kisilerin anilarindan hareketle yanitlamak, kiiltiirel degisimi mu-
kayese edebilmemizi saglayacaktir:

Televizyon olmadigi vakitlerde babaannem masal anlatirdi, onun etrafina oturur-
duk. Cok giizel zamanlardi. Biz de babaannem masal anlatirken onu dikkatlice dinleyip
sorular sorardik (KK20). Televizyondan énce her aksam bir evde toplaniyorduk, giindiiz-
leri disarida oynuyorduk. Hatta gece gizlembe¢ oynuyorduk. Her aksam bir evde toplanip
kirbag, isim sehir oynardik (KK10). Televizyondan once aksamlar: gaz lambasi etrafinda
toplanmwrdik. Biiyiikler masallar, cin peri efsaneleri, fikralar anlatirdi. Birbirimize bilme-
Celer sorar, tiirkiiler soyler, mani atisirdik. Babaannem Rus harbinden, savaglardan, es-
kiden yasanan olaylardan, yokluk kitliktan bahsederdi. Cocuklar disarida oynardi (KK3).
Kiiltiir aktaricilarinin ve s6zIi anlatimlarin televizyondan dogrudan etkilendigi, televiz-
yonun biiyiik kiiciik herkesin eglenme aligkanliklarmi degistirdigi goriilmektedir: Senlik
vardi o zaman, ey gidi giinler. Televizyon acilinca kimse ses ¢ikarmazdi, izlerdik kapa-
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ninca da muhabbet ederdik. Ne giinlerdi. Yilbasi geceleri daha ¢ok eglenceli, sarkili sa-
matali oyunlar olurdu (KK9). Bu donemde eglence kiiltiirii 6zelinde toplumda yilbast
kutlamalarinin benimsenmesi ve geleneksellesmesinde televizyonun 6nemli bir isleve sa-
hip oldugu anlasilmaktadir.

Televizyon, kiiltlirel degisim baglaminda geleneksel sohbet toplantilarini da olum-
suz yonde etkilemistir. Mahmut Tezcan 1990 yilinda TV ve video’nun yarana ilgiyi azalt-
tigin1, TV’de yaran gecesi iyi bir program varsa, genglerin isteksiz oldugunu dile getirir
(1990: 414).

[k zamanlar ‘gériintiilii radyo’ olarak nitelenen televizyonun bu adla tanimlanmasi
bosuna degildir. Televizyon, kendinden 6nce toplum tarafindan bilinen ve kullanilan
baska bir iletisim araci {izerinden kabullenilmistir: Televizyondan énce radyo dinlerdik.
Radyo tiyatrosu olurdu. Televizyon gelecegi zaman ‘radyonun resimlisi’ diye anlatir-
lardi. Artik herkes kendi evinde sinema izleyecek, ‘ev sinemasi’ derlerdi (KK3). Radyoda
arkast yarin programi, piyesler vardi, onu dinlerdik (KK12). Televizyonun benimsenme-
sinde radyonun kolaylastirici ve tanitici, onciil bir rol iistlendigi anlagilmaktadir. Ali Ce-
lik, 1971°deki alan ¢aligmasinda “Simdi ise hemen hemen her evde bir radyonun bulun-
masi, konusulacak tartigilacak bir siirii olaydan haberdar olma, masal anlatimini hemen
hemen ortadan kaldirmistir” (2020: 247) diyerek radyo 6zelinde teknokiiltiirel degisime
dikkat ¢eker.

Televizyonun evlerdeki “anlaticinin” yerini almasi ve dnemsenmesi “evin baskdse-
sine” yerlestirilmesiyle baslar: Samsun’da yasiyordum o zamanlar. Ortaokul ikinci sinif
ogrencisiydim yanilmiyorsam. Bizim evimize televizyon geldi. Tabii hemen en baskéseye
oturtulurdu o zamanlar televizyon. Her tarafina camekdn falan yaptirdi babam. Tama-
men bir korumaya almisti o zaman. Kocaman, tiiplii bir televizyondu (KK17).

Televizyonla tanigmada ilk zamanlar izler kitlenin ilgisi ve meraki olmakla birlikte
aygitin dzelliklerinin toplum tarafindan tam anlamiyla bilinmedigi anlagilmaktadir:

Teleyizyon Tiirkiye’de yayina gegtiginde izleyicinin korkung ilgisiyle karsilagmis-
tik. Insanlar ilk defa televizyon goriiyorlardi ve cogu insanin evinde televizyon bile
olmadigi i¢in insanlar televizyonlar1 izlemek igin birbirlerinin evlerine gidip geli-
yorlardi. Canli yaymlar fazla yoktu, daha ¢ok filmler ve belgeseller yaymlamrdu.
Izleyicinin fikri vardi ama bilgisi yoktu. Dolayisiyla yapilan her seyi begenirdi
(Kaptan, 2002: 123).

Seyircinin televizyonla ilgili fikrinin olup bilgisinin olmamasi meselesi bazi trajiko-
mik olaylarin yasanmasina neden olmustur: Cok evveli her yerde radyo da yogidi. Tele-
vizyondan énce radyo vardi. Tiirkii ¢agirirdi radyolar, biz de ¢ocuktuk, televizyonun ar-
kasinda adamlar var mi diye bakardik (KK4). Yasii ve takva sahibi insanlar, televizyona
bakmazdi. Yash kadinlar, televizyonda adamlar ¢ikinca yiizlerini iyice orter, gizli gizli
bakarlardr. Adamlarin da kendilerini gérecegini diisiiniirlerdi. Annem bakmazdi, ‘seytan
icadi’ derdi (KK2). Bizde kesan var, yasl neneler kesana sarilir gizlenirdi, adamlar da
kendilerine bakiyor santyorlardr. “Eyy gidii Saatbey ’in evinde bir kutu var, kutunun icin-
deki adamlar canli sana bakiyor konusuyor.” derlerdi (KK6). Yasl kadinlar basortiisiinii
orter, “Amanin erkek var erkek var!” diye kacarlardi. Gavur icadi, bunlari izlemek gii-
nah diyorlardy ilk baslarda sonra alistilar (KK5). Tim bu 6rnekler, tipki Lumiere kar-
degslerin ilk gosterimlerindeki seyircilerin verdigi tepkiye benzer. Tiirk seyircisi de aracin
islevini tam olarak bilmedigi i¢in televizyonun arkasina bakip insan aramig ve kadinlar
yiizlerini kapatarak sakinmiglardir.

Her yenilik, toplum tarafindan ilk basta kolayca benimsenmez. Yeniliklerin kabul-
lenmesinde bazi ilkelerin oldugunu siralayan M. Tezcan, yeniligin ne kadar az zihni bir
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etkinligi gerektiriyorsa o kadar ¢cok ¢abuk kabul edilme sansina sahip oldugunu ve mad-
desel yeniliklerin zihinsel yeniliklere oranla daha kolay kabul edildigini (2008: 206) sa-
vunur. Bu durum, maddesel bir yenilik olan televizyonun toplumsal kabuliiyle ortiismekle
birlikte kusaklar aras1 ¢atigmanin da ortaya ¢ikmasina neden olmustur: Yaslilar bakmayn,
gtinah derlerdi, utanmirlardi. Babam televizyon alacakti, rahmetli babaannem televizyonu
asla eve sokmak istemedi. “Onu dinleyen gavur olur, onun oldugu yerde namaz olmaz”,
derdi. “Pis, lanet, seytan icadi bir sey” derdi. Babam, babaannemin soziine ¢ok itibar
ederdi, ¢ok sonralari aldi (KK9). Babam televizyona bakmazdi. “Bak, hocalarin dedigi
¢tkti, hocalarin bahsettigi tek gozlii Deccal televizyon iste” derdi (KK1). Burada yaslila-
rin televizyona direng gostermesindeki etkenin din oldugu goriilmektedir. Yaglilarin tele-
vizyonu reddetmesinin sadece din kaynakli oldugu elbette sGylenemez. Televizyondan
Once soz sahibi olan, sozii dinlenen yaglilar, televizyondan sonra susmak, dinlemek bir
baska ifadeyle edilgen dinleyiciye déniismek zorunda kalmistir. Itibarm kendilerinden
televizyona kaymasi ve karsilikli sohbet edememenin verdigi rahatsizlik, yaslilarin tele-
vizyona karg1 ¢ikmalarinda bir baska nedeni olarak yorumlanabilir: Babaannem televiz-
yonu hi¢ sevmezdi ¢tinkii televizyon agildigi zaman oturup muhabbet edilmiyordu: “Ya
neden o seytanlart agiyorsun?” derdi. Simdi nasil cep telefonlart internet yiiziinden mu-
habbet olmuyorsa o zaman da televizyon yiiziinden olmazdi, nenem de ¢ok kizardi. “Ne-
den bu maymunlara, seytanlara bakiyorsunuz, oturun iki muhabbet edelim?” derdi
(KK20).

Televizyonun kabullenilmesinde ortaya ¢ikan kusaklar arasi ¢atisma ve mizah; geng
kusaklarin aygitin islevini bilme yoniiyle kendilerini yasli kusaktan avantajli/iistiin goriip
yaglilarin televizyon kargisinda diistiikleri komik duruma giilmeleriyle ilgilidir. Bu durum
mizah kuramlarindan iistiinliik kuramiyla agiklanabilir: Hi¢ unutmuyorum kéyden bir ak-
rabamiz gelmisti. Televizyonu ilk gérdiigii zaman televizyondan ¢ok korktugunu hatirli-
yorum. Bizim i¢in ¢ok komik bir olay haline gelmisti. Hatta halamin televizyonda yilan
goriip yilan tistiime geliyor diye ¢iglk ¢ighga bagirmasi, onun bir tiirlii ikna edilememis
olmasi. Su anda bile beni hala giildiiren seyler arasinda yer alyyor. ‘Hani o Cem Yil-
maz i filmindeki Zeki Miiren bizi gériiyor mu?’ olaylarini biz gercekten yasadik (KK18).
Bu baglamda daha dnce de ifade edilen yaslilarin yiizlerini kapatmalari, televizyonun ar-
kasina bakip insan aramalar1 onlarin aygitin islevini bilmemekten kaynakl diistiikleri ko-
mik durumu yansitir.

Televizyon, pikap kéyde ilk bizim eve geldi. Babaannem haberleri sunan spikere ba-
kip “Ya rebbim ver belasini bu adam bana bakayi” demisti, hepimiz giilmiistiik. Televiz-
yonda Karagéz Hacivat vardi, onu seyrederdik. Haberler, ¢izgi filmler olurdu. Her ge-
lene yemek ikram ederdik. 1978 de evlendim ve Istanbul’a gelin gittim. 80 darbesini unut-
muyorum, siyah beyaz televizyonumuzdan seyretmistik. Disart ¢tkma yasagr vardi
(KK21). Yaghlarin aygitin iglevini bilmemesi bu drnekte de s6z konusudur. Geleneksel
halk tiyatrosu olan Karag6z ve Hacivat’a televizyonda yer verilmesi, kitle iletigim arag-
larmin ulusallagsmaya kiiltiirel katkis1 olarak yorumlanabilir. Ayrica kaynak kisinin 1980
darbesini televizyonla iligkilendirmesi de sozlii tarih olarak dikkate degerdir.

Televizyonla tanigma siirecinde yaslilarin genelde muhafazakar davranmakla bir-
likte bazen de yeniligin 6nciisii oldugu gorilmektedir: Biiyiiklerimiz ilk zamanlar: tepkili
oldular, ama sonugta onlar da alisinca ihtiya¢ oldugunu onlar da kabullendi (KK14).
Dedem oliince babaannem yalniz kaldi, babaannem yalniz kalmasin diye bir siire kardeg-
lerim yaminda kaldi. Annemle babam kardegslerimi hem eviendirmek hem de Almanya’ya
goéndermek igin geri istemis. Asiye nine ¢ok tiziilmiis. Yanindan ¢ocuklar: alinca cani si-
kilmasin diye evine televizyon almislar. Yani daha o zaman bizim eve televizyon girmeden
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babaannemin evine bu sebeple girmis. Asiye ninem televizyona hemen aligti. Bizi bile
cagirirdi, gelin izleyin diye (KK7). Bu ilk donemde televizyonun “yalnizligin yoldas1”
olma islevinin fark edildigi ve bu anlamda oyalayici olmasindan dolay: kisilestirildigi ve
olumlu karsilandig1 anlasilmaktadir.

Televizyonla tanismada deginilmesi gereken bir baska husus, gurbetcilerin roludiir
ki bu konuda toplumda 6ncii olduklari anlasilmaktadir: Televizyonu gurbetgiler getirdi,
sonra her eve televizyon girdi. Rahmetli Mustafa abim Arabistan’dan renkli televizyon
getirdi (KK6). Osman Aga Alamanciydi. Durumlary iyiydi. Koyde ilk onun evinde tele-
vizyon vard: (KK7). Kéyde ilk Saatbeylerde, sonra amcam Kasaplarda televizyon vardi.
Amcamlar, Arabistan’dan getirdi. Kocamin evinde kiiciik bir televizyon vardi. O da Al-
manya’'dan getirmig (KK9).

Televizyonla ilgili bir diger husus, televizyonun halk ekonomisindeki yeri ve maddi
olarak sayginlik ve sosyal statii gostergesi olmasidir. “Bu donemde TV alicisi sahibi ol-
mak toplumsal acidan sinif atlama belirtisi haline geldi ve biiyiik bir tiiketim ¢ilgmnligt
basladi. Temel hiljyen kosullarmin higbirine sahip olmayan gecekondularin ¢atilarinda
dahil kisa siirede bir anten ormani yaratildi” (Turam, 1996: 6). “Giinliik kullanim1 olma-
yan bu esyalarin satin alinma nedeni aile gelirinin yiikselmesini zorunlu kilmakta, ek eko-
nomik gii¢ istemektedir. Ornegin televizyon, teyp, buzdolab1 borglanilarak elde edilmeye
caligilan egyalar arasinda Oncelikle yer alanlardandir” (Giichan, 1992: 51-52). 1970 ve
1980°1i yillarda televizyonun hem yiikte hem de pahada agir oldugu ve Anadolu insani-
nin, televizyon alabilmek i¢in tarlasini, inegini, bilezigini sattig1 diigiiniiliirse o dénem
icin maddi 6nemi daha iyi anlasilabilir: Televizyon kiymetliydi, altin gibiydi. Televizyon
cok pahaliydi. Ug ton civarinda bir traktér arpa gétiirdiim, o arpamn parasi yetmemisti,
tizerine para ilave etmistim. Simdinin 4, 5 milyar: eder. Renksiz ve kiiciik bir televizyon
icin o kadar para vermistim. Zaten herkes alamiyordu, almak isteyen de tarla vs. satmasi
lazimdi (KK5). Televizyonu, zengin takimi alabilirse alabilirdi (KK4). Devlet Planlama
Teskilati, televizyona fahis fiyatlardan dolay itiraz ediyordu. O yillarda kiigiik bir memur
maasi 1.200-1.300 liraydi. Televizyon ise 6.000 gibi fahis bir fiyata satin alinabiliyordu.
Televizyonun yayina baslayip baslamamasi konusunda pek ¢ok aydin da DPT gibi diisii-
niiyordu. Elektrigi, yolu, suyu, okulu, hastanesi olmayan bir iilkede televizyon liikstii ve
bu gerekgeyle mantikliydi (Sozer, 2014: 146-147; Cankaya, 1997: 32). Hanimn bir tane
bilezigini bozduk, onun parasiyla taksit taksit odedik. Bugiinkii parasiyla bes bu¢uk mil-
yar civarinda, o zaman bes yiiz elli milyona almistik. Hesap et ki o giin ¢iftli bir bilezik
bozdurdum pegin bi verdim obiiriinii de taksit taksit (KK14). Babam, televizyon alabilmek
igin bir tosun satmisti (Hidayet Arslanoglu, 2019). Olduk¢a pahaliydi. Bugiinle kiyaslar-
sak su anki televizyon iicretlerinin belki 3-4 kati kadar bir degere sahipti. Televizyon al-
mak i¢in bahgesini, tarlasini satan komsularimiz oldu. Ayrica paraniz olsa da hemen ala-
miyordunuz. Baska imkanlar da kisitliydr. Televizyonu almak icin sehre inmeniz, satisa
hazir televizyon var mi bakmaniz yoksa gelmesini beklemeniz, geldigi zaman da onu kéye
va da kasabaya gotiirmek igin bir de ara¢ bulmaniz gerekiyordu (KK13) Kupon biriktiri-
lip televizyon almdigimi hatirliyorum (KK18). Anadolu insaninin televizyon alabilmesi
ekonomik anlamda o kadar da kolay olmamais, halk degerli esyalarini satarak ya da ku-
ponla taksit 6deyerek televizyon almak zorunda kalmaistir.

Tezcan, bir yeniligin toplumu etkilemesi i¢in o yeniligin bireylere sayginlik kazan-
dirma islevine sahip olmasi gerektigini ve kiiciik yerlerde yeniligin ilk kez uygulayan
kisilere saygmlik kazandirdigini sdyler ve bir kdyde ilk kez TV sahibi olmak o kisiye
sayginlik kazandirir (2008: 207) diyerek bu durumu televizyon iizerinden 6rneklendirir.
Televizyonun statii ve saygimlik gostergesi oldugunu kaynak kisiler de destekler: Evimize
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yakin komsumuz vardi, Osman Aga. Cocukken onun evine televizyon izlemeye giderdik
(KK7). Trabzon Képriibasi Beskoy’e, 1976 yilinda Yilmazlar koyiine televizyonu ilk ba-
bam Saatbey Bayram getirdi, o zamanlar herkes bizim evimizde toplanirdi. Babam koyiin
ileri gelenlerinden, sevilen, sayilan biriydi. Disaridan devlet temsilcileri gelse, diyelim
koye yeni ogretmen atansa ilk biz agirlardik. Biri hastalansa, birine kiz istense babama
danisirlardi. Gelenlere ikramlarda bulunurduk. 1977 de ayni kéyden baska biriyle evien-
dim ama esimin evinde televizyon yoktu, yani televizyonlu evden televizyonsuz eve gelin
gittim. Her aksam esimle beraber babamlara televizyon seyretmeye gitmeye basladik
(KK3). Kaynak kiginin “Televizyonlu evden televizyonsuz eve gelin gittim.” sdylemi
statii kaybin1 gosterir. Ayrica kaynak kisinin televizyonun ilk kez Trabzon’un iicra bir
koyiine 1976°da getirildigine yonelik ifadesi Trabzon’un yerel gazetelerinde tarih kaydi
olarak yer almaktadir. “21 Haziran 1974-TRT Trabzon Paket Program Televizyonu,
Cuma giini saat 17.30°da yapilan torenle yaymina basladi”, “11 Ekim 1975-Hidir-
nebi’deki TV tesisleri yayimna hazir.”, “14 Ocak 1977-Trabzon’da 50 bin radyo ve 6110
TV var.” (Bal, 2013: 673, 684, 701). Tarihi bu veri, sozli tarihi desteklemektedir.

Bizim bulundugumuz cevrede ilk televizyon yanlis hatirlamiyorsam 1978 yilinda
alinmusti. Ilk televizyonu kendi kdyiinde veya kasabasinda alan kisi yillarca bununla 6vii-
niirdii. Ornegin bulundugumuz yerden drnek verirsek Kabadiiz e ilk televizyonu ben ge-
tirdim seklindeki bir sozii televizyonun gelisinden 10 yil sonra bile kahve sohbetlerinde
duymak miimkiindii (KK13). Aga ve bey olarak nitelenen kisilerin yeniligin onciisii ol-
dugu, bu kisilerin gelen misafirleri yedirip i¢irdigi, agirladigi ve bu durumun da o kisilere
saygilik ve statii kazandirdig1 anlasilmaktadir.

Televizyonun toplumla tanismasinda kiiltiirel degisimin gézlemlendigi 6nemli bir
husus da misafirlik toresiyle ilgilidir. A. Tung siireci, “Televizyon, ¢ocuklar i¢in miithis
bir seydi. Biraz televizyon seyredebilmek icin aile terbiyelerinden 6diin vermekten ¢ekin-
mediler. Bir eve ¢cagrilmadan gitmenin ayip oldugunun sik¢a 6gretildigi yillarda, ¢cocuklar
cagrilmadiklari halde televizyonlu evlere gitmeye, basina oturup her seyi unutmaya bas-
ladilar” (2004: 90) seklinde agiklar. H. Kivang, televizyon seyretmek i¢in misafirlige git-
meyi “telesafir” kelimesiyle ifade eder: “Televizyon sahibi olmamak yaymlar1 izlemeye
engel degildi. Yayin saati geldiginde hep beraber alici olan sansl (!) komsunun evinde
toplanilirdi. “Telesafir” hatta “teleyatisafir” (program geg¢ saatte bittiginde eve donmek
zor oluyordu) kavramlari dilimize boylelikle yerlesti” (Turam, 1996: 6). Televizyon sey-
retmeye gelen misafiri o zaman ¢ayla ge¢istirme yok. Misafirlere evde ne olursa kim ne
zaman gelirse gelsin sofra kurulur, ikramda bulunulurdu. Ne varsa sofraya koyulurdu.
Corba, tursu, yemek, kéy meyveleri ikram edilivdi (KK9). Epey bi zaman ¢ay gibi seyler
ikram ettiler, baktilar hep geliyoruz sonra vermediler. Ev ahalisi yorgun olduklarinda
gidip yatardi, biz oturmaya devam ederdik. Ge¢ oldugunda yativa da kalirdik bazen
(KK7). Televizyonun ilk yillarmndaki gibi “bir araya getirici” 6zelligi kirsal kesimde yine
gozlemlenebilir (Aziz, 2013: 256). Televizyonun misafirlik ve eglence kiiltiiriine etkisi
sozlu kiltir tanikligiyla soyledir: Koye ilk televizyon, 1976-1977 yillarinda gelmisti.
Koyde elektrik yoktu. Kéyden Beylikova’ya gelince televizyon aldik. Biz koyden Beyli-
kova’ya 1981 sonu 1982 basinda geldik. Komsularin televizyonu vardi, televizyonu olan-
lar “Cekinmeyin bakin gelin, cocuklar ister.” derlerdi. Biz de “Her giin gidilmez ayip
olur” diye bazen gitmezdik. Biz de aksamlari 2-3 saat bakardik. Reklami bile kapatmaz-
dik, onu da seyrederdik. Cay verirlerdi. Biz de televizyon aldiktan sonra “Bugiin film var,
bugiin gelin bakalim” derdik komsulara, akrabalara. Olmayanlart ¢agirirdik (KK4).
Komsulara misafirlige giderdik. Dort saat yayin yapiliyordu, o dort saat ne ¢iksa izlerdik,
reklamlar bile kagirmazdik. Ozellikle haberler geldi mi millet isi giicii birakir, haber
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dinlerdi (KK5). Cat kapi gittigimiz olurdu ¢agrildigimiz olurdu, ¢ocuktuk (KK10). Cat
kapt gidilirdi, kapuyr ¢calardin “Komgsu miisait misin? ” deyip iceri gegerdin onlar da he-
men buyur ederlerdi. Kadinlarla adamlar genelde ayri otururdu, zaten adamlar genel-
likle kahveye giderlerdi (KK20). Televizyonu ilk aldigimiz zaman ¢ok sevindi ¢ocuklari-
miz, biz de sevindik. Cocuklarimiz baska yere gitmekten kurtulsun diye. O zaman artik
evde izlemeye bagladilar (KK11). Televizyon seyretmek icin misafirlige gittigim kisilerle
sonradan sakalasarak helallik aldim, “Hakkinizi helal edin size az televizyon seyretmeye
gelmedik” diye (KK7). Misafirlik toresinin televizyonla birlikte iletisimsel olarak sinirla-
rinin asildigi anlagilmaktadir. Misafirlige “siirekli” gitmenin toplumsal bellekte ayip kar-
stlanmasi da herkesin kendi evine televizyon almasini bir yerde zorunlu kilarken, bu sii-
regte kiiltiirel kod olarak “Misafirlik ii¢ giindiir.” ile “Misafir kismetiyle gelir.” atasozleri
arasinda toplumun yasadigi igsel ¢atisma gézlemlenmektedir.

Televizyon seyredebilmek i¢in komsuya misafirlige gitmenin Gtesinde tarihi bir
olaya sahit olabilmek i¢in bir ilgeden bir baska ile ya da ilgeye gidildigi de olmustur: O
donem Mersin’in Mut ilgesinde 6gretmendim, Muhammed Ali’'nin boks magi vardi ve bu
¢ok onemli bir meseleydi. Boksu seyredebilmek icin 1971 yilinda arkadagslarla Konya’ya
gitmistik. Tarihi bir giindii (KK8). Bu minvalde televizyonun halki, yarigsma gibi ortak bir
paydada birlestirerek ulusallagmaya katki sagladigi sdylenebilir.

Toplumun televizyonla tanigmasinda ortaya ¢ikan bir bagka durum parasosyal ilis-
kidir. “Sinemada izleyiciyle oyuncu-karakter arasinda ‘6zdeslesme’ agirlikli bir bag ku-
rulur. Televizyon kisisiyle izleyici arasindaki bag ise ‘parasosyal bir etkilesim’dir. Yani
izleyici bu kisileri yakin ¢evresinin, 6zellikle de ailesinin bir iiyesi olarak goriir” (Mutlu,
2008: 49). “Artik gocuklar, yakin gevrelerindeki babalarini, agabeylerini, mahalledeki ta-
nidiklarini ya da 6gretmenlerini rnek almiyorlar. Televizyon kahramanlari, onlara hep-
sinden daha yakin olmakta ve davranis modellerini, televizyonda gordiikleri iliskilere
gore diizenleme egilimi gostermektedirler” (Tamer, 1983: 132). Filmler, giindelik hayatin
siradan sohbetlerine konu olmakta ve kahramanlar siradan kisilerle 6zdeslestirilmektedir:
“Dallas dizisi vardi. Dallas’in baskahramanin adi Ceyar’di. Ceyar, uyanik akilli bir
adamdi. Beylikova’da bizim bankact vardir Mehmet, hem tipinden dolayi hem de uyanik
oldugu igin herkes ona Ceyar derdi. Zamanla herkes adamin esas adini unuttu, herkes
Ceyar diyordu” (KK5). Hareketli ¢ocuklar Ciineyt Arkin’a benzetilirdi (KK20). Bir anda
ozellikle gengler kendini Ciineyt Arkin, Tartk Akan sanmaya basladi. Kotii insanlara Erol
Tas demeye basladik. Giizel kadinlara ‘Tiirkan Soray gibi’ derdik (KK13). Koyde ¢ocuk-
larinin adint Tiirkan Soray 'dan dolay Tiirkan, Kadir Inanir’dan dolay: Kadir koyanlar
oldu. Hatta futbolcularin adini koyanlar da olurdu (KK6). Sadece kisilere degil hayvan-
lara da ad verilirken televizyondan etkilenilmistir: Dizilerdeki begendigimiz sanat¢ilarin
adlarint buzagilara takardik (KK19). Sari Kiz filmi vardi. Cogu kisi inegine Sari Kiz dedi
(KK15). Seyircinin izlediklerinden etkilenerek ¢ocuklarina ya da hayvanlarina ad ver-
mesi, film karakterlerinin gorsel ya da karakter 6zelliginden hareketle ¢evresindekilere
lakap takmas1 parasosyal iliskiyi 6rneklendirir.

Giyim-kusam, el sanatlar1 konusunda da parasosyal iligkiden s6z edilebilir: Sagin:
Serpil Cakmakli gibi yapmak modaydy (KK6). Tabii ki 79 yillarinda genis yakali gomlek-
ler, Ispanyol paga pantolonlar geldi. Eskiden salvar giyen bir toplum, Ispanyol paca pan-
tolon giymeye bagsladi. Konugmalar bile degismisti (KK15). Giyim kusam anlaminda ol-
masa da sagini begendigi film yildizi gibi tarayanlar, onun gibi Fatma Girik miydi bir
tanesi ondan ¢ok etkilenmistik arkadaslarla. Yilan geliyordu namaz kilan kadinin boy-
nuna sarilacakken ¢igcek oluyordu. Hatta biz namaz kilmaya falan baslamistik. Ki yani o
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film baya etkilemisti beni (KK10). Kadinlar ortiilerine, basdrtiilerine oya yaparlardi. Me-
sela oyaya Tiirkan Soray’in kirpigi dediklerini ben hatirlyyorum. (KK18). Sag¢ modeline
Serpil Cakmakli, oyaya Tiirkan Soray kirpigi denilmesi, televizyonun o donemde el sa-
natlar1 ve modayla ilgisini gosterir.

Televizyonla birlikte kisilerin giindelik zamani1 planlama aligkanliklar1 da degismis-
tir. Giindiiz bagda bahgede ev islerimiz olurdu, onlart bir an once bitirmek isterdik ki
aksam dizi, film izlemek i¢in. O dénemde sadece TRT izlerdik. Komedi filmi vardi, Kiigiik
Ev vardi, millet giilmekten kiritlirdi (KK6). 1975-1980 civarlari. O zaman Carli’nin Me-
lekleri, Kiiciik Ev, Dallas gibi filmler vardi. Simdiki gibi ¢cok kanal yok, ne varsa onu
seyrederdik. Once bir kopek vardi Co mu neydi, daha sonra Lesy vardi. Onlari seyreder-
dik. Belli dizilerimiz vardi. Belirli aksamlar olurdu. Mesela her sali aksami Tiirk filmi
olurdu (KK7). Cumartesi pazar giinleri Red Kit olurdu. Bir ara Kara Simsek vardi. Kara
Simsek yayinlandigi zaman sokakta insan kalmazdr (KK15). Pazar giinii Tiirk filmi ola-
cagi icin herkes ¢ok heyecanlanirdi. Pazar sabahlart muhakkak bir klasik miizik konseri
olurdu ve onun bitmesini sabwrsizlikla beklerdik. Cok da hoslanmazdim ¢ocukken. Sonra
kovboy filmi ¢ikardi muhakkak pazar giinleri (KK18). Televizyonda haftanin hangi giin
ve saatinde ne oldugu, giindelik hayatin planini etkilemis, seyredilen filmler ortak iletigim
belleginin olusmasina salik vermistir. Ayrica seyredilen filmler, sokaktaki cocuk oyunla-
rint da etkilemis, kovboyculuk gibi yeni oyunlarin ortaya ¢ikmasini saglamistir.

Televizyon, giindelik hayatta resmi kurumlardaki isleyisi de etkilemistir: Bir giin
babam hastalandi. Babami devlet hastanesine gétiirdiik, ben de refakat¢iydim. Hastanede
Dallas dizisi ¢tktigr zaman, tiim doktorlar hemgireler ortadan kaybolur, herkes diziyi sey-
rederdi. Hastanede gorvev, hizmet dururdu. Hastaya bakmiyorlardi. Doktorlarin yanina
bir sey sormaya gittigimde dizi seyrederken goriirdiim (KK35).

Televizyonla ilgili dikkat ¢geken bagka bir konu, bireylerin televizyonla tanismasinda
kahvehanelerin mekansal islevidir. Bu siirecte kahvehanelerin 6zellikle televizyon sey-
retme mekanlar1 olarak islevsel oldugu goriilmektedir: I/k zamanlar, kahvehanede tele-
vizyon izlenirdi, jeneratorle ¢alisirdl. Kahveye seyretmeye gelenler hep erkekti ve televiz-
yon ¢ayt diye bir sey vardi, i¢gmek zorunluydu, motorun masrafint ¢tkarmak i¢in (KK5).
Kadinlarin kahvehaneye girip televizyon seyretme konusunda erkekler kadar sansli ol-
madig1 goriilmektedir: “Beylikova’da teyzemin oglu kayfeyi calistirirdi, eviere gelmeden
evvel televizyon orada vardi. Teyzemin aviusundan usulca aradan bakardik, izlemek is-
terdik ama kadinlara ayp olurdu, gidemezdik” (KK4). Bu durum Anadolu’da toplumsal
cinsiyet ve buna bagli olarak kaggdg algismin bir sonucu olarak degerlendirilebilir.

E. Mutlu, televizyonun sadece teknoloji degil, ayn1 zamanda toplumsal, kiiltiirel ve
endiistriyel bir bigim (2008: 21) oldugunu vurgular. Televizyon, gerek {irettigi icerik iti-
bartyla gerekse bizzat nesne olarak kiiltiir ve endiistri iiretim nesnesidir. Kiiltlir endiistrisi
olarak televizyonun evlilik gecis ritiielinde zamanla erkegin almasi gereken ¢eyiz nesne-
sine doniistiigii, gelinden ise ¢eyiz igin televizyon Ortiisii 6rmesi beklendigi tespit edil-
mistir ki bu, o donemin modasi olarak degerlendirilebilir: /1977 senesinde evlendim, esi-
min ¢eyizinde televizyon yoktu ama ben yine de televizyon értiisii 6rmiigtiim. Bizden sonra
bazi gelinler, ¢eyiz olarak erkek tarafindan televizyon istedi. Kendi aramizda konusurduk
filan gelinin ¢eyizinde televizyon varmis diye. Ciinkii o zaman kimsede yok (KK3).
1990’lardan sonra hemen hemen her evde televizyon vardi. Televizyonsuz ev olmazdh.
Her evlenen televizyonsuz gitmedi. Erkegin ceyizinde mutlaka televizyon olurdu gelinin
ceyizinde de televizyon ortiisii (KK6). Simdiki gibi kumanda vs. bir sey yok. Gidip kalkip
kanaldan televizyonu acarsmiz. Tozlanmasin diye iizerinde muhakkak ortii vardir. Biitiin
her seyin iistiinde ortii vardi aslinda ve o ortiiler kolalanir, beyaz boyle kar gibi olurdu.
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Iste telefonun iistiinde bir értii, televizyonun iistiinde bir értii muhakkak olurdu. Cok deger
verilirdi aletlere. Siisleme moda da ¢ok onemli o devirlere baktigimizda o devrin modasi
(KK18). Televizyonun bizzat kendi, erkek i¢in ¢eyiz nesnesine doniisiirken, deger verilen
diger ev esyalarma yapildigt gibi hem siisleme hem koruma amach televizyon ortiisii
oriilmiistiir. Ayrica evlenme gegis ritiielinde gelin indirmesi esnasinda televizyonun ritii-
ele uyumlandig1 goriilmektedir: “Damat, gelini kucaklayip attan indirmeye ¢alisir ama
gelin kolay kolay inmez. Gelinin direnmesi kargisinda kaymbaba yeni evliler i¢in bir ba-
gista bulunur. Eskilerde bu bagislar genellikle bag, bahce ya da zeytin agaciyken giinii-
miizde araba, televizyon ya da buzdolabina doniismiistiir. Gelin armaganini duyduktan
sonra damadin kucaginda attan iner” (Balaman, 1983: 146). Giiniimiizde indirmelik ola-
rak geline televizyon bagislanmadig diisiiniiliirse, televizyonun ilk donemlerdeki maddi
kiymeti daha iyi anlagilmis olur.

Anadolu’ya elektrigin gelisi televizyonun gelisiyle pes pesedir ki bu durum, “Tele-
vizyon geldi, elektrik geldi” seklinde dile getirilir. E. Olger Oziinel, gecekondu folklo-
ruyla ilgili alan aragtirmasinda bazi kaynak kisilerin daha evlerine elektrik dahi baglan-
mamisken televizyon ve buzdolaplarini aldiklarini ama bir siire elektrik olmadig icin
kullanamadiklarmi (2020:155) ifade eder. Televizyonun elektrikten dnce gelmesi, halki
arag akiisii kullanmak gibi farkli ¢6ziim yollar1 aramaya sevk etmistir: /1974 fe kéye tele-
vizyon geldiginde kéyiimiizde heniiz elektrik yoktu, gaz lambas, liiks yakiyorduk. Televiz-
yonun ¢alismasi i¢in akgsam is doniigiinde babam arabanin akiisiinii s6kiip eve getiriyordu
(KK6). Reklama girince de kapatirdik ki akii bitmesin diye (KK9). Televizyon bizim koye
ilk 1979 yulinda geldi. 37 Ekran siyah beyaz bir televizyondu ve traktor akiisiiyle ¢aligi-
yordu (KK15).

Halk inanglarinin da televizyonla iliskilendirildigi goriilmektedir: Bir aksam televiz-
yonun gériintiisii gitmis anten bozulmus sanirim, televizyon nazarlandi ¢ocuklar hep be-
raber olup televizyonu okuyoruz dedik (KK16). Televizyonla birlikte kullanilan yan en-
diistri {irtinleri olan kumanda ve antenin de kiiltiirel bellekte 6nemli bir sozlii tarih kayd1
oldugu goriilmektedir. Televizyonla birlikte kullanilmaya baslayan bir bagka jargon da
televizyonun karincalanmasidir: Televizyonu ilk defa teyzemin evinde gordiim. Ben de ¢cok
hevesliyim bakacam televizyon nasil diye. Teyzemin kocasi televizyonu agti, cok heyecanli
baktik, resim ¢itkmadi. Karincalanmus gibiydi (KK9). Genel anlamda televizyonun nazar-
lanmast, karincalanmasi, anten ormani, televizyon ¢ayi, telesafir gibi ifadeler televizyon
jargonunun olustugunu da ortaya koymaktadir.

Televizyon jargonu disinda televizyonun sozlii anlatimlarda da yer aldig1 goriilmek-
tedir. Yanit1 televizyon olan bilmeceler bunu 6érneklendirmektedir: “Renkli camdan ytizii
var, aci tath sézii var, diinyay1 gosterse de yine bizde gozii var.”, “Bir agac1 oymuslar,
icine diinyay1 koymuslar.”, “Biz onu goriiriiz o bizi gormez, o konusur dinleriz. Biz ko-
nusuruz dinlemez.”, “Kii¢iik kare kutu, i¢i insan dolu.”, “Sandigim sihre biiriiniir. Ayna-
sinda diinya gorilir.”, “Kuyrugu var, canli degil. Konusur ama insan degil. Cami var,
pencere degil.”, “Bir sihirli kutu, diinyay1 yuttu, evlere girdi, baskdseyi tuttu.”
(https://www.bilmece). Yaniti televizyon olan bu bilmecelerde toplumsal bellegin tele-
vizyonu nasil niteledigi, televizyonun islevi, maddesi, konumu, iletisimdeki roli hak-
kinda bilgi edinilmektedir. Tk dénemde popiiler olan Dallas dizisinin de sézlii anlatim-
lardan tekerlemelere konu oldugu goérillmektedir:

Ciktim Dallas yoluna

Cantami taktim koluma

Ben abimi beklerken

O yar girdi koluma (Demircan, 2017: 46).
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Yine sozlii anlatimlar 6zelinde televizyonla birlikte asiklarin kahvehanelerdeki eski
popiilerliklerinin yavag yavas azaldigi sOylenebilir. Televizyonun olumsuz 6zellikleri
asiklar, televizyondan yakinan siirler yazmaya sevk etmistir:

Talebe dersten kalmazdi

Ihtar alip kovulmazdi

Ozel dershane olmazdi

Televizyon olmasayd: (Asik Feymani, 2006: 68den akt. Taskaya ve Coskun, 2009:
271).

Asiklar sonraki yillarda bizzat televizyonda yer alarak, ulusal kiiltirde daha genis
kitlelere ulasirken ayni zamanda seslerini duyurabildikleri yeni bir icra baglami ortaya
cikmustir.

Sonug olarak iletisim teknolojilerinden televizyonla toplumun tanismasi, teknokiil-
tiirel degisimi beraberinde getirmistir. Ozellikle bireylerin giindelik hayatinda zamam
kullanma bagta olmak iizere eglenme, bilgi edinme, sosyallesme gibi birgok aliskanliginin
televizyonla birlikte degistigi tespit edilmistir. Tiim bu etkilerinden dolayi televizyonu
kiiltiirel degisimde kilit ve kritik bir noktada gormek gerekmektedir.

SozlIi tarih tanikligiyla tasranin televizyonla tanigmasinin takriben 1970-1985 yillari
arasinda gerceklestigi; televizyonun masal, hikaye, menkibe, tiirkii gibi s6zIi anlatimlar,
oyun, eglence ve sohbetin yerini almaya basladigi; 6zellikle yashilarin televizyonla tanig-
masindaki trajikomik anilarinin giinimiizde mizahi anlatiya doniistiigii; yaslilarin televiz-
yona tepkisinin dini ve sosyallesme kaynakli oldugu, televizyonun komsuluk ve misafir-
lik toresini etkiledigi; toplumun televizyonla tanigmasinda gurbetgilerin etkin ve 6nciil
rol iistlendigi; televizyon alabilmenin ekonomik gii¢liigii; televizyonun tagraya bey ve aga
olarak hitap edilen kisiler tarafindan ilk kez getirildigi ve bu durumun kisilere sayginlik
ve statli kazandirdigy; kisilerin giinliik, haftalik planlarini televizyona gore ayarladigi;
kahvehanelerin mekansal iglevinin degistigi, televizyon seyredebilmek i¢in bagka il ya da
ilgelere gidildigi, kisilerin giyim-kusam, konugma, sa¢ modeli gibi konularda televizyon-
daki kisilerle kendilerini ve ¢evrelerindekileri 6zdeslestirme egiliminde oldugu; ¢cocukla-
rina, es dostlarina ya da hayvanlarina televizyonda begendikleri karakterlerden hareketle
ad ya da lakap taktiklari, el sanatlarindaki oya modellerine televizyon karakterlerinden
hareketle ad verildigi; televizyon ve Ortiisiiniin evlilik gegis ritiielinde kiltiir endiistrisi
nesnesine doniistiigii ve televizyonla beraber televizyon jargonunun olustugu tespit edil-
mistir.

ik dénem yerli yayinlarda Karagdz-Hacivat gibi geleneksel halk tiyatrosundan ya-
rarlanilmasi ydniiyle televizyonun kiiltiiriin ulusallasmasina katki sagladigi, bunun ya-
ninda televizyonun kiiltiirel degisim baglaminda yaren gibi geleneksel sohbet toplantila-
rin1 ve agiklarin icra ortami olan kahvehaneleri olumsuz yonde etkiledigi goriilmektedir.
1980 darbesi gibi siyasi yonden toplumu derinden etkileyen dnemli bir olaymn televiz-
yonla iliskili olarak sozlii tarih kaydi olarak bellekte yer aldig: belirlenmistir. Ayrica ilk
donemlerde televizyonun gecis donemlerinden evlilik ritiielinde indirmelik olarak geline
kiymetli bir esya olarak bagislandig: tespit edilmistir. Televizyonun bilmece, mani, tiirki
gibi sozlii anlatimlar: da etkiledigi, siklarin televizyondan yakinan siirler yazdiklari go-
rilmektedir. Bu durum, s6zlii anlatim ve teknoloji iliskisi 6zelinde daha kapsamli ¢alis-
malarmn yapilmasi gerekliligini ortaya koymaktadir.

Televizyonun yereli ulusala tasimasit ve ulusallagsmaya katki saglamasi yoniiyle ve
ayn1 zamanda kiiresellesme konusunda da toplumun degismesinde islevsel oldugu belir-
lenmistir. Tipki televizyon gibi radyo, telgraf, cep telefonu, bilgisayar gibi teknolojilerin
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de kiiltiirel degisim odaginda incelenmesi gerekmektedir. Bu ¢alismanin iletisim aragla-
rin1 kiiltiirel degisim kapsaminda ele alacak arastirmalara katki saglamasi diistiniilmekte-
dir

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alinmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.
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ABSTRACT

Living largely isolated for centuries in central Iran, the Khalaj Turks have, in the last century, seen great
changes in the person-to-nature and person-to-person relations which form the basis of their social order. Be-
cause of a deterioration of the social conditions of their villages, and attracted by city life, many Khalaj have
left the lands of their ancestors and migrated to the big cities. This has made it difficult for the Khalaj to pass
on their cultural traits to new generations, as their culture is largely oral. Negative attitudes towards the Khalaj
language and culture have led to changes in Khalaj culture and particularly language. In the face of this, some
Khalaj intellectuals have taken action. These people, who have a good knowledge of the language and culture,
have created Telegram and Instagram pages sharing items on Khalaj language and culture. On these pages,
about-to-be-forgotten traditions, rituals and games are described, and examples of folk literature like lullabies,
sayings or poems are shared. Among the most important contributions in terms of digitalized culture are exam-
ples of new folk poetry which are appearing on Telegram and Instagram pages. Towards the end of the 20th
century, the Khalaj had no literary texts apart from a few poems, but by the efforts of Ali Asghar Jamrasi and
Abdullah Vasheqani in particular, they got to know folk poetry. Especially group admins such as Amir Moham-
madbaygi, Hasan Talkhabi and Mahdi Hadigol, who have made good use of the new features provided by social
networks such as Telegram and Instagram, have written poems in the Khalaj language which include many
elements of Khalaj folk culture. As well as reflecting the internal world of an individual, the aim of the new
poetry of Hadigol and Hossein Talkhabi is to present the Khalaj identity and to introduce Khalaj culture to new
generations. For this, topics such as language, identity, traditions and patriotism are often dealt with in the
poems. This study is concerned with the positive effects of digitalization in introducing Khalaj folk culture and
traditions and transmitting them to new generations and different areas, and focuses on Khalaj folk poetry in
the context of the sustainability of identity, cultural memory and cultural items. The Khalaj language is on the
UNESCO list of endangered languages and is of great importance for Altaistic studies. This study contains
examples of poetry written in the Khalaj language and mostly previously unpublished, and provides data to
different areas such as literature, folklore and linguistics. It is supported with observations and interviews.

Keywords

Turks in Iran, Khalaj, folk poetry, cultural memory, electronic culture environment.

(074

Orta Iran’da yiizyillar boyunca biiyiik 6lgiide izole bir sekilde varligini siirdiiren Halag Tiirklerinde top-
lumsal diizenin temel bilesenleri olan insan-doga ve insan-insan iliskisi son yiizyilda biiyiik 6l¢iide degisime
ugramistir. Kdylerdeki sosyoekonomik kosullarin kotiilesmesi ve kent yasaminin g¢ekiciligi nedeniyle birgok
Halag, atalarinin yiizyillar boyunca yasadiklari topraklari birakip biiyiik kentlere go¢ etmistir. Bu durum, sozlii
kiiltliriin hakim oldugu Halag toplumunda kiiltiirel 6zelliklerin yeni nesillere aktarilmasini zorlagtirmistir. Halag
dili ve kiiltiirtine yonelik negatif tutumlar, dil basta olmak iizere Halag kiiltiiriiniin degisimine yol agmuistir.
Bunun iizerine bazi Halag aydinlart harekete gegmistir. Dil ve kiiltiir bilinci yiiksek bu kisiler internet ortaminda
Halag diline ve kiiltiirine ait 6gelerin paylasildig: telegram ve instagram sayfalari olusturmuslardir. Bu sayfa-
larda, unutulmaya yiiz tutmus gelenekler, ritiieller, oyunlar tanitilmakta, ninni, atasdzii, mani tiiriinde halk ede-
biyati 6rnekleri paylagilmaktadir. Dijitallesmenin kiiltiirel boyuttaki en 6nemli katkilarindan biri de telegram ve
instagram sayfalarinda yeni halk siiri 6rneklerinin ortaya ¢ikmasidir. 20. yiizyilin sonlarina kadar birkag siir
disinda herhangi bir edebi metne sahip olmayan Halaglar, 6zellikle Ali Asger Cemrasi ve Abdullah Vagqani’nin
cabalari ile halk siiri ile tamgmuslardir. Ozellikle telegram ve instagramin sagladigi yeni dzellikleri iyi bir se-
kilde kullanan Emir Muhammedbeygi, Hasan Telhabi ve Mehdi Hadigol gibi grup adminleri Halag halk kiiltii-
rliniin birgok unsurunu iceren Halagga siirler yazmislardir. Hadigol ve Hossein Telhabi’nin bireyin i¢ diinyasini
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yansitan siirleri olmakla birlikte bu yeni siirde amag¢ Halag kimligini 6n plana ¢ikarip Halag kiiltiiriinii yeni
nesillere tanitmaktir. Bunun i¢in siirlerinde dil, kimlik, gelenekler, yurt sevgisi gibi konular siklikla ele alinir.
Bu calismada dijitallesmenin Halag halk kiiltiiriiniin ve geleneklerinin tanitilmasi, yeni kusaklara ve farkli cog-
rafyalara aktarilmasi noktasindaki olumlu etkisine deginilmis ve Halag halk siirine kimlik, kiiltiirel bellek ve
kiiltiirel 6gelerin siirekliligi cergevesinde odaklanilmigtir. UNESCO tarafindan tehlikedeki diller arasinda yer
alan ve Altayistik ¢alismalar i¢in biiyiik 6neme sahip Halag dilinde yazilan ve gogunlukla daha 6nce herhangi
bir yerde yayimlanmamus siir drneklerinin yer aldig1 bu ¢alisma edebiyat, folklor ve dilbilim gibi farkl: alanlara
veri saglamaktadir. Caligma alandan gozlemler ve miilakatlar ile desteklenmistir.

Anahtar Kelimeler

[ran’daki Tiirkler, Halaglar, Halk Siiri, Kiiltiirel Bellek, Elektronik Kiiltiir Ortami.

Introduction

Human beings are not only biological but also psychological and sociological enti-
ties. Despite a lack of agreement on the definition of the cultural element which this multi-
faceted being has constructed, the inclusive descriptions of some researchers have seen
acceptance. According to Malinowski, culture, which is a holistic statement of human-
kind’s successes, forms an artificial entity in addition to nature. Different functional ele-
ments such as interrelated ideas, habits, beliefs, traditions, social organisation, technical
advances and values form this artificial entity, and within themselves form a well-bal-
anced system (Malinowski 1960: 36). Bauman puts humans into the focal point when
making a definition of culture. According to him, talking about culture, which is a field
of human action, means talking about human activities and production (Bauman-May
1996: 127-128). Marshall states that culture includes “everything in human society that
is transmitted by social, not biological, means” (Marshall 1999: 152).

Humankind is in a permanent state of production. According to Malinowski, indi-
vidual needs are at the base of this production. He sees culture as a society forming by
coming together to meet their basic needs, and satisfying these needs. In order to achieve
an aim, people must organise. To Malinowski, permanent organisations form from for
basic features of culture (Malinowski 1960: 150-176).

Permanent organisations emphasise the collective aspect of culture. The most im-
portant element of this is communication, because like other aspects of society, culture is
focused on communication. For this reason, cultural and communication processes are
interconnected. Each type of communication opens up a change in human consciousness.
When the type of communication which shapes human thought patterns changes, there is
also related cultural change. Today, the rapid change in everything in culture is related to
the rapid change in means of communication. Cultural change has existed in all societies
and all cultural environments, but its speed has been further increased by the addition of
the all-embracing internet to media and means of communication such as radio, TV and
the telephone. This study will focus on the Khalaj, a Turkic people who live in Iran. In
the past century in particular, various factors such as urbanisation and migration have
brought about significant changes to Khalaj society. This group, who have no written
language, have not produced much written material. However, with the coming of the
internet, a national consciousness has increased, and significant efforts have been made
in sharing cultural items and new production. Facebook, Instagram and Telegram pages
have been created, and cultural elements are being presented to new generations.

In this study, an evaluation will be made of the efforts by the Khalaj to maintain
cultural elements in an electronic cultural environment. Our focus will be the examples
of folk poetry created with the effect of internet pages by the Khalaj, who have no signif-
icant tradition of writing or poetry.
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Methodology and Data

This research is a qualitative study, and depends principally on analysis of the for-
mation and content of Khalaj folk poetry. It will show how elements in the cultural
memory are transmitted, what motifs they represent, and how recollections of them me-
diate. In that connection, the concepts of cultural memory, nostalgia and cultural change
perform the function of a theoretical framework for the study. For this purpose, both de-
scriptive methods and textual thematic analysis are used to explore the concepts specified
above.

The Khalaj language, which is on the UNESCO list of endangered languages, and is
of great importance in comparative studies of Turkic culture, is not a written language,
and as a result, written texts in Khalaj are so few as to be almost non-existent. In this
study, texts were used which were found in field studies or on sharing platforms such as
Telegram or Instagram, and which were previously unpublished. In selecting the poems,
purposive sampling was used. The selection criteria for the poems are mostly based on
themes of identity, cultural change, nostalgia and cultural memory.

The Khalaj and Cultural Change

It is known that the Khalajs have lived for centuries isolated in a few dozen villages
of various sizes in Iran, between the cities of Qom, Saveh and Hamadan. In censuses in
Iran, ethnic origins or characteristics are not recorded, and so there is no official infor-
mation on the number of ethnic, language of religious groups. Therefore, in order to esti-
mate the Khalaj population, information must be obtained from other sources, interviews
and observations. Doerfer, in studies conducted approximately 50 years ago, reported that
20 000 Khalaj lived in 50 villages (1978: 17-33). Ali Asghar Jamrasi, who is himself
Khalaj, states that the total Khalaj population is 25 000. Jamrasi depends for this infor-
mation on observations made during field studies in the region, and it is not a certain
figure (Jamrasi 2016: 61).

The Khalaj have described themselves in interviews as a distinct ethnic group bound
by a common root, especially of language, traditions, and a different culture. As Khajeh
(2013: 34) also states, it is possible to speak of the Khalajs’ culture as a mixture of that
of the place they migrated to and that of their homeland. It is known that the Khalaj have
lived for a long time under the influence of other Turks and particularly Fars people. At
the same time, it has been observed that they are aware of different cultural values, and
that they want the young generations to be taught these characteristics.

Living for hundreds of years in the geographical area of Iran has directly affected
the lives of the Khalaj people. In the efforts at modernisation by the government founded
by Reza Shah Pahlavi, the cultural life of the Khalaj, like that of other peoples, was af-
fected. In the cultural and modernisation reforms carried out by the government, some
nomadic groups of Khalaj changed to a settled life. In the Khalaj community, families’
economic structure changed from a nomadic to a settled type. Along with a settled life,
both the economic and cultural lives of the Khalaj changed (Khajeh 2013: 36-37). Fars
centred language and culture policies brought about important cultural changes. One of
the important results of this in terms of cultural change was making Farsi central with its
powerful social function, and not transmitting the Khalaj language from parents to chil-
dren. The Khalaj language and culture, reduced in social function, was disregarded, and
this made intergenerational cultural transmission difficult.
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Preservation of Khalaj Cultural Elements in an Electronic Cultural
Environment

The cultural elements of tales, traditions and rituals, which have existed throughout
human history in three different settings — oral, written, and now electronic — are now
appearing in different forms in different sociocultural contexts. Oral culture, arising as a
result of oral communication, takes shape so as to reinforce the experiences of current
patterns which are the common property of society, and because there are no written texts,
it develops over centuries in the memory of the society, and continues to exist in the
consciousness of the people (Ong 1995: 14). Ong describes cultures which do not even
know of the existence of the concepts of writing and printing and which communicate
only through spoken language, as ‘primary oral cultures’. Today, the advanced technol-
ogy of telephone, radio, television and other electronic media has entered our lives, and
their ‘oral” qualities form a ‘secondary oral culture’ in which production is in the form of
a written text which is later converted to spoken language (Ong 1995: 23-24). Until the
invention of writing, accumulated history and experience were committed to memory and
passed on through oral sources and channels. In time, as the oral and written media com-
bined and continued, a new medium was added, ‘electronic media’. For thousands of
years, people had passed on their knowledge and experiences to coming generations by
means of oral tradition, without the benefit of writing. In the modern age, it must be ac-
cepted that oral tradition, along with written and electronic cultural media, have evolved
into something new. Alongside the negative effects of the digital media, there is also a
positive side of it in making culture and tradition known, and making it easier to pass it
on to different generations and areas. Ozdemir says that effective use is made of the in-
ternet in globalisation. This sometimes takes the form of making the local global, and
sometimes making the global local. In the digital-electronic medium, especially in the
channel known as the social media, long-lived habits change, and a new era opens up in
publicity and accessibility (see Ozdemir 2006: 23-46).

Although the oral tradition existed before written culture, its function continues to-
day in the modern world. In a digitalised and globalised world, the preservation of the
products of traditional or oral culture is an important problem. For this, the most important
step taken is the The Convention for the Safeguarding of Intangible Cultural Heritage.
This agreement is of great importance in that it creates international awareness of finding
a way for the knowledge and experience passed from generation to generation to come to
the present day. This agreement started from the discomfort felt that societies are slowly
losing their cultural values from the effects of globalisation and industrialisation and the
thought that in this way cultural diversity in the world was being lost. According to Oguz,
the Intangible Cultural Heritage Preservation Agreement has been pushed to one side and
an attempt has been made to erase its traces for many reasons such as local or oral cultural
products which accord great importance to their preservation and transmission to future
generations, lack of awareness, inferiority complex, the mutual negative effect of the 19th
and 20th century nationalist and classist interpretation of folklore, or the lack of
knowledge technologies to re-create national cultures (Oguz 2009: 60). This agreement
is an attempt to resolve these kinds of problem. In line with this effort, it is seen that
although many countries are moving forward, with every passing day in different parts of
the world elements of traditional culture are succumbing to modern life. The situation of
the Khalaj Turks is an example of this. As in other cultures where a traditional lifestyle is
influential, tradition, custom, folklore, proverbs, stories and fables among the Khalaj peo-
ple, especially those living in villages, are extensively used in daily life. In addition, many
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ceremonies, rituals and products of oral culture have disappeared in the last century, and
they were only discovered in interviews with old people in field studies.

In the past century, the Khalaj have had difficulties in practicing and passing on their
traditional culture. Because of a deterioration in rural socioeconomic conditions and the
attractions of city life, many Khalaj people have left their land and moved to the big cities.
This has prevented the oral culture of Khalaj villages from being passed on to new gen-
erations. In addition, negative attitudes to Khalaj language and culture had an effect.
However, some Khalaj people who are aware of the power of the internet and social media
today have moved into action. These people, who have a good knowledge of language
and culture, have created pages relating to Khalaj language and culture on Telegram
(ganal-e gavm khalaj o zeban-e khalaji) and Instagram (khalejestan.new, khalaj_tribe,
etc.) By dint of efforts under the leadership of Ali Asghar Jamrasi, Abdollah Vashegani,
Mahdi Hadigol and Amir Mohammadbeygi, many products of oral culture which were
on the verge of being forgotten have been recorded and shared, to be passed on to new
generations. On these pages, dances, customs relating to weddings, deaths and ayud (re-
ligious holidays), lullabies and proverbs are shared and passed on to new generations. For
example, in interviews conducted in the village of Talkhab, some young people stated
that they had learned Khalaj proverbs which they did not know before from these pages.
A 16-year-old participant shared the following proverbs, learned from the Telegram page:

beride qorqulu, quzu saglamaz.

“He who fears wolves doesn’t keep lambs.”

kelin oyniye bilmezerti, haywarti yer eyriri.

“When the bride can’t dance, they says the floor is sloping.”

In the book by Doerfer and Tezcan, a transcription was made of a song recorded in
the village of Mansurabad (see Doerfer-Tezcan 1994: 307). The authors recorded only
three verses of the song. The complete recording of this song, which according to native
speakers has at least 300-400 years of history, was shared in the Telegram group by the
villagers. This text attracted great attention. The full text is as follows:

matal matal masti matal

dukkan-e attar matal

gend u geker vara matal

Keble Sefer halva satar

bi haz un boga satar

bi haz un yolca hatar

bisi kelir barmaq hatar

ugli kelir bacada vagar

qizi kelir qolbada vagar

torbasiy deq esik¢e hasar

A story, a story, a handful of stories

A story like a perfume shop

A story like sugar

A Kerbela pilgrim selling sweets

He sells some here

He throws some on the road

Someone comes and sticks his finger in

His son comes and looks from the upper window
His daughter comes and looks from the water pipe.
He hangs his bag on the door.
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As will be seen from the above examples, changes in type and means of communi-
cation have naturally affected processes such as the production, transmission and con-
sumption of elements which bring about culture, and this causes their transformation to
another form or their complete loss, according to the changing conditions (Binark 2015:
10). Thus, the electronic cultural medium naturally both uses the possibilities of the oral
and written cultural media which appeared earlier, and also develops methods of its own.
Social relations, which cannot easily be established in the city, can easily and safely be
set up over the internet in a virtual environment, and people can express themselves more
freely. As Ozdemir says, with the virtual world of the internet, means of culture sharing
change, and face to face conversation is replaced with virtual ‘chat rooms’ (2008: 290).
With the Khalaj, these virtual environments have provided an opportunity to meet and
speak with people in their own language. In this environment, as in the examples given
above, elements of traditional culture are frequently shared. Also shared is newly written
poetry. With poetry sharing, especially on the Instagram and Telegram pages of Jamrasi
and Vasheqani, interest in the Khalaj language has increased, which has led many Khalaj
people to write poems in their own language.

Khalaj Poetry in an Electronic Cultural Medium

This language does not have its own alphabet or writing system, and therefore its
use and function are very restricted, and the number of people speaking the language is
declining day by day (Doerfer 1999: 308, Bosnal1 2010: 68; 2012: 45-67, Gokdag-Dogan
2016: 185, Ragagnin 2020: 573-575, Rahimi 2020: 138, Giizel 2020: 429-440; 2021 45-
51, Akkus 2021: 73-74). In order that the Khalaj language, which is of great importance
to Turcology and Altaistics, should not disappear, some writers have written books in that
language. The first products of Khalaj literature are poems written by Mosayeb Arabgol
with the encouragement of Semih Tezcan during an exploratory trip of the Gottingen
Turcology team to Khalajistan in 1968 (Doerfer 1999: 307). Until the beginning of the
21st century, no more works were written in Khalaj apart from a few poems by Arabgol.
Then, with the realisation of the importance of the language by some Khalaj people,
works in Khalaj began to appear. The foundations of written Khalaj literature were laid
by two researchers, Abdollah Vashegani from the village of Vasheqgan, and Ali Asghar
Jamrasi from the village of Talkhab. The most productive representative of written Khalaj
literature is Ali Asghar Jamrasi, beginning with his book of poetry Karsu Balukka Selam,
written in 2006 (see Gokdag 2012).

The Khalaj share on the internet pages which they have set up particularly to break
down the prejudice of young Khalaj people to their language and culture and to instil a
liking for Khalaj culture. Undoubtedly, one of the most effective means used on this plat-
form is poetry. As Khalaj people in the city are distanced from their own culture and
people in the villages stop speaking the language, this new poetry is full of meaning.
Khalaj people were asked in interviews about their feelings on the content shared on the
internet pages.

http://www.millifolklor.com 99



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

The effect of cultural sharing in relation to the Khalaj
by age group
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The first condition in protecting a people’s language and culture is related to the
attitude which they show. People usually have a positive view of sharing related to their
language and culture. At the same time, each age group shows interest in different cultural
content, as the above table shows. Young people show interest in videos and dubbing,
while it was seen that all groups over 20 years of age focused their interest on poetry.
Interest in content involving stories and tales increased with age. It is for this reason that
the number of Khalaj-language poets, of whom there were only a few in the past twenty
years, has recently grown. Malinowski states that culture forms specifically to meet needs,
and it is a sociocultural function of that society. He says that culture is formed in a process
involving need, function and social reality (1960: 171-174). Poetry, as a product of oral
tradition, like other forms of narration, acquires functionality, and can continue its exist-
ence as needed.

Above everything else, this poetry, which contributes to the continuation of the na-
tional identity of the Khalaj, a people without a written tradition, often deals not only with
personal topics but also with nostalgia and cultural change.

Identity in Khalaj poetry

The ability of societies to continue their existence is related to the coming together
of various dynamics. Individual or collective identity is an important vehicle for contin-
ued existence. One of the most important characteristics of Khalaj poetry is the Khalaj
identity of those with a common language and culture. Here, the principal role is played
by the language. This is because the Khalaj language is distinct from other Turkish or
Iranian languages spoken in Iran. This is always emphasised in Khalaj language poetry,
which is an indicator of Khalaj identity. The focus of the following four lines by
Vasheqani, who writes under the name of Saba, which is frequently shared by users on
social media, is consciousness of language and homeland.

Vasqan baluqum xeleg teq var tilim

canumda yiter balugum o tilim

til o balugumu dunyalan teyismem

Vasqan turpaqum o xeleg teq tilim

Vashegan my village, Khalaj my language

Better than my life, my language and village

I wouldn’t change my language and village for the world

Vashegan is my land, and Khalaj is my language.

Jamrasi, working to have Khalaj language culture liked and preserved by new gen-
erations, often mentions this in his poetry.
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qurban olum tatlug helec tiliye,
tamarzursam baluquya, éliye,
kéce kiindziz yalvarom men yéliye,
tiltaglarga mende selam yétgeri,
ullarda bi mene habar yétgeri.

I love my sweet Khalaj language

I miss its village and its land

Day and night | beg the wind

To send my greetings to my fellow language speakers

To bring me news of them.

To Hasan Talkhabi, another young poet with a high level of linguistic knowledge,
the most important characteristic of Khalaj identity is the language and the traditions
practiced in village life, and he constantly emphasises these in his poems. In the following
poem, he both praises the village of Talkhab where he was born, and gives important
information on the social linguistics of the place. Talkhabi sees other Turks as of the same
race, and says that Turks and Khalaj people can speak each others’ languages well.

Telhabda siz her ne hayiyn tikenmez

baluqumuz heg vaqt yadumda hinmez

Turkler oda xeleg tili bogarur

Xelegler deq turk tilice danisur

bebanuca bogda noxut hekerler

bies qomanla bogdalari bigeller

However much you say about Talkhab it’s not enough

Our village is never out of my mind

Turks can speak Khalaj there

And Khalaj people speak Turkic language

The farmers plant wheat and chickpeas

And they cut the wheat with five combine harvesters.

Not all Khalaj people have a strong sense of identity. Therefore, the poets talk about
typical elements of Khalaj culture in their poems in order to create a sense of identity.
One of the best indicators of cultural memory and ethnic identity is Khalaj festive rituals.
The inclusion in poems of the celebration of ¢ille kini, ayud kini, and kose gelin or kiden
ceremonies foster a feeling of “us”. Shared tales and rituals establish a group past at a
point of individuality and continuity. This is because there is a close and systematic rela-
tion between rituals and social awareness or social identity (Assman 2011: 124). Each
ritual is a specific embodiment of an individual and social experience. Each society
shapes nature in its own way, subjectifies it, sets rules, and interprets reality in its own
way. Old and new societies mark events which are part of the natural flow of life such as
birth and death with rituals in a new form, loading them with social and cultural meaning
(Kasap 2021: 127). In order to imprint Khalaj ethnic identity on the awareness of the new
generations, the contents of these kinds of ceremony are frequently shared on Telegram
pages. At the same time, these kinds of ceremony are frequently mentioned by Khalaj
poets to create concepts of identity and membership. In the following poem entitled Shab-
e Yalda, Mohammadbeygi describes the ceremonies of Shab-e Yalda, celebrated on the
longest night of the year. This special night is celebrated all over Iran, and is celebrated
in Khalaj villages with rituals. The long winter is coming, food is set out with new hopes,
and time is spent with the old people. The move from the old to the new happens on this
night. In describing the longest night of the year, the poet reminds his readers of other
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rituals. Kose Gelin is one of these. Kose gelin/geldi is celebrated every year on the 40th

day of winter in Khalaj Turk villages.
caqor yaz vardi o keldi hirin gig
kiceler uzandi kinler kirilmis
vekeldi qis o qar yurdi bizim dam
caqor yaz kegti o oldi g¢elo sam
uzanluq kiceler munda bere yoq
kinler uzanor o yir kiyin yeyyor toq
ayud samu ki ta yiz kin kalmug
qirq vardi kose zengulasi ¢calmus
qis oldi o bulitlar qari saldi
yovan yaktin hotuniy kursi altt
hotuniy yakiy o heviniy histi
mecmuan aritiy o koyi kiirsi isti
cayi an ta demleyi o hevi sipiri
hadagin gussalar istice ¢ipiri
kineler kuzesi ki tas vurdun
bidikler ki bu yovan o bas vurdun.

Yellow summer has gone and white winter has arrived

The nights have grown long and the days short

Winter has come and snow has settled on our roof

Autumn has gone and Yalda Night has come

Now the long nights will shorten

Days are lengthening and the world is happy with the sunlight

A hundred days are left to the (Nowruz) festival night

The fortieth day, the bell of kose gelin is rung

Winter has come and the clouds are raining snow

Go and light the fire under the korsi

Light a fire and heat your house

Clean the meal tray and set it on the korsi

Sweep the house and make tea

Forget and crush your pains

Break the jars of hatred and enmity with stones

Go to your elders and make them happy.

In the process of cultural change which occurs along with the differentiation of cul-
tural environment, the continued existence of a thought, a behaviour or an attitude de-
pends on functionality within the social structure. If at this point the preservation of group
identity becomes important, this means the construction of a culture-related identity. In
an environment of oral culture, memory which is enlivened by festivals, ritual, etc. can
be brought to life by means of a poet or author who is the architect of a fictional structure
in an electronic culture medium.

Cultural Change and Nostalgia in Khalaj Poetry

Khalaj poetry passes on knowledge about the past on the one hand to city Khalaj
who feel nostalgia for the past, reminding them of the life which they miss and from
which they are cut off, and on the other to young Khalaj people who have not experienced
the spirit and the atmosphere of those times. This is because the past is a time of plenty,
full of good things, which is missed. Hasan Talkhabi emphasises in the following poem
that the village people used to live a happy and wholesome life. The past is a shelter from
a rapidly changing and worsening world.
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qadimlerce baluq halqiy xoserti
yiraqlar kine bagzida buoserti
tepe o taq o dagt: abad o suvlug
direhtler istige tola qugerti
qarayaz bulut yagus teker erti
balug halgiy ta bogda heker erti
bereket varretti hikmekler icce
zalim ta ¢atmazzerti bizke kice
halq yiraklariy birbirke gonar ertti
havulluglariy birbirke erer erti

The villagers were happy

There was no ill feeling in their hearts

The hills and mountains and plains had plentiful water

The trees were full of beautiful birds

And when it rained from the spring clouds

The villagers began to sow wheat.

And there was plenty in the sowing

No tyrant oppressed us.

People felt sympathy for each other

And they were kind to each other.

Itis seen that the way of life changed along with the urbanisation process. For Khalaj
people who have been brought up or who have lived a significant part of their lives in the
city, homeland is an important part of their identity. In answer to questions which we
asked Khalaj people living in Tehran or Saveh, they stated that poems on village life were
of interest to them. Thus, Khalaj poets frequently deal with village life in their cultural
memory as against the change in place which has occurred through migration, to which
they have given the name balug. In a poem by Mahmood Nazari, who was born in Talkhab
and lives in the city of Arak, even if the days we have seen pass, the memory of the village
will always remain in the memory:

kiinler kegor xatiralar kelyor

balugta bi bulutluk yad kelyor

balugq fikri kice kice zihnimgar

baluq yadu matal vara koniim¢ar

kiinler kiigor matal vara varoor

amma balug yadu mene qgalyoor

balug yadu balug gal u adamlar

kiinler kecoor cilk vara kigilor

bicingiler bogda bicor yorilor

The days pass, and memories come

A cloud of memories of the village

Thoughts of the village are in my mind every night

Memories of the village are like a story in my heart

Days pass and go, like a story

But memories of the village stay with me

Village memories, the children and the people

The days pass like a spinning wheel

The farmers cut the wheat and get tired.

As Davis says, concepts such as membership, identity, missing home and collective
memory, elements which provide the continuity given by the past against the uncertainties
of the future, are of vital importance. Values, habits and lifestyles change quickly with
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passing time, and no longer give people security, so that the past becomes their refuge
(1979:8-9). In the following poem, Fayzabadi makes a comparison between the past and
the present. He says that in contrast to today’s generation who have grown up with com-
puters and tablets in an age of technology, people in the past were happy with stories and
legends.

gadim medimler ki baliq sefarti
youraq moyraqldr tula ez vefarti
mobayl o enterneti daq yogarti
mahvare vo tebleti daq yoqgarti
ovveli gis samu bile cemertuq
qisse vo dastanla biz xosartuq
qizlar isi qali tugimaqarti
derew isi oqulqa marbutarti

In the old days, people had a good time in the villages
Hearts were full of loyalty

The were no mobile phones and no internet

There were no computers and tablet PCs.

In the old days we got together on winter evenings
We were happy with stories and legends

The girls’ work was weaving carpets

And field work was the boys’ job.

Individual topics

The Khalaj poetry which is flourishing in the electronic environment is generally
directed at fostering a love for the Khalaj language or awakening national consciousness.
At the same time, it is seen that with the increase in examples of poetry, some poems are
written on personal topics such as love, fate and spirituality. The name of Hadigol must
be particularly noted here. One of the poets making great efforts to introduce Khalaj cul-
ture to new generations is Hadigol. On his Telegram pages, Hadigol has shared Khalaj
lyrical poems and poems on the personal spiritual world. The poem entitled Nida is a cry
which deals with spiritual feelings:

‘azizem bilmorum qane deryage
refigim bilmorum elan ne xalge
hodad semisem halu hos olta
temam diismenlaru qol nahos olta
temam kige kindizler yadugam
ovgat ke yermisem ya vaqtiy ugam

My dear, I don’t know what sea you are on now
I don’t know what state my friend is in now

I wish to God that he be well

And all his enemies be unhappy

Day and night in my mind

When I’'m awake or asleep.

The canal manager of the village of Baharestan Mahdi Hadigol, inspired by Mosayeb
Arabgol’s poem, reflects a sad personal internal world in a poem written in Khalaj and
thought to be still unfinished.

bo sam ney yirekem gussa tutmis?
yirekem berg o balgul solukemis?
bo sam ney yirekim bi ezi curer?
tutulmug boguzum o aramisum yoq
kezimde u¢mus u o asayisum yoq
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bu sam ney kezleriimde tekilir yas
bu sam ney gamlugar turpaq o hem tas

Why is my heart sad tonight?

Why is my heart pale and upset?

Why is my heart different tonight?

My throat blocked and no peace of mind

I can’t sleep and I have no comfort

Why are tears falling from my eyes tonight?

Why are the earth and the stones sad tonight?

Among the Khalaj, as in Iran in general, there is the widespread religious belief that
the Mahdi, from the Prophet’s family, will come and carry out religious reform and es-
tablish justice in the world, and this forms one of their principal beliefs. Hope for the
coming of the Mehdi is reflected in Khalaj poetry. In the following poem, Calal Bah-
ramyan from the village of Salefcegan expresses the wish and hope to see the Mahdi.

arzo varum seniy bi kin kergem ay mehreban

sende bi zad algam ya kergem ay mehreban

sen imam o sen veli men seniy kergem mehreban

mehdi-yi mev udumuz qagan keliy ay mehreban

I wish to see you one day, 0 compassionate one

May | receive or see things from you, o compassionate one

You are imam and vali, may | see you, compassionate one

Our Mahdi, who is to come at the promised time, when will you come, 0 compassionate one?

It has been observed that the number of people writing poetry in the Khalaj language
in the village of Talkhab, where the language is in daily use, has increased in recent years.
One of these people, and one of the educated people in the village, is Hamid Reza
Talkhabi. In the following poem, shared on his Telegram and Instagram pages, he pro-
motes goodness as a virtue.

qis cetiner amma varur yad olur

ruzgariy pis kiinleri sad olur

namerdlerke gebir hevi tar olur

bo balugda pis u havul vardular

havullarda havulluglar kaldular

Winter is difficult but it goes and becomes a memory

With time, bad days become happy

For cowards, the grave house is narrow

Good and bad things have gone from this village

Of the good, good deeds have remained.

Conclusion

The Khalaj people, who had pursuing an isolated existence for centuries, have in the
past hundred years been significantly affected by Iran’s political and cultural changes. At
the head of the reasons for the great changes seen in Khalaj culture are industrialisation
and modernisation. In the last ten years, the internet has started to be used by the Khalaj,
as it has by other societies, to meet their socialisation needs. Social relations can easily
and without danger be established in the virtual world when they do not exist in the real
world, and people can express themselves more freely in this environment too. This vir-
tual environment gives Khalaj people the opportunity to meet and chat with people who
speak their language. At the same time, social networks have had an effect on Khalaj
culture. In particular, pages set up on Telegram, Instagram and Facebook by intellectuals
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have an important function in preserving and passing on to new generations the cultural
heritage of the Khalaj. In these environments, historical documents are shared as well as
material such as lullabies, puzzles, proverbs, jokes, stories and fables. The Khalaj popu-
lation is about 40-50 000, and when it is thought that very many of these people are mem-
bers of these pages, sharing elements of cultural memory on these pages is seen to be
important. In interviews with people in different age groups who followed these pages,
participants said that they had learned a lot about traditional Khalaj culture in this virtual
environment. Not only traditional types of folk literature but also newly produced poems
are shared in virtual environments. In particular, interest in the Khalaj language has in-
creased in the past ten years with the sharing of the poems of Jamrasi and Vasqani on
Instagram and Telegram pages, and with this interest, many Khalaj people have started to
write poetry in their own language. More than anything, when we look at the content of
Khalaj poetry and the contribution it makes to the continuation of the national identity of
this people without a tradition of writing, we see that it is full of cultural messages. In the
new Khalaj folk poetry developing in the internet environment, identity, nostalgia and
cultural change are frequently dealt with. One of the most important characteristics of this
poetry is that the Khalaj identity, formed from a common culture and language, is made
prominent. At the head of the distinguishing factors of the Khalaj identity is without doubt
language. For this reason, the Khalaj language, which is the most important indicator of
identity, is often mentioned in the poems. The poets also accord a place to one of the most
telling indicators of cultural memory and ethnic identity, Khalaj rituals, to form con-
sciousness of identity. Thus, the rituals of special days such as weddings, funerals or fes-
tivals are often dealt with in the poems. In Khalaj poetry, separation from the villages
which are seen as the homeland, the discomfort given by urbanisation and cultural change
are prominent. These poems present once again to the city Khalaj who are nostalgic for
their past the life which they miss and have been separated from. Along with identity and
cultural topics, the Khalaj language shares on the Telegram pages also include lyrical
poems and ones on the individual’s spiritual world by Calal Bahramyan, Hossein
Talkhabi and Hadigol.

These poets, who revolted at seeing the Khalaj culture being seen for centuries as a
sub-culture, have focused on making it easier to transmit the culture to new generations
and people in different places. For this reason, writing poems in the Khalaj language,
which is seen by UNESCO as in danger of extinction, has increased interest in the Khalaj
language and culture. These poems, as well as helping to pass on Khalaj culture to new
generations, also provide researchers working in different fields such as folklore and lin-
guistics with important data.
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iNTERNET FOLKLORU BAGLAMINDA PARODIK KAHRAMAN ALGISI:
SOSYAL PROTESTO VE “YETi$KIiNLIGE KULTUREL GEGi$”*

Perception of Parodic Hero in the Context of Internet Folklore:
Social Protest and “Cultural Passage into Adulthood”

Do¢. Dr. Hikmet GULIYEV**

0z

Ik zamanlarda insanlarin bilgi edindigi, iletisim kurdugu ve eglendigi internet, giinliik iletisim aracina
doniiserek katilime1 sosyal medya platformlarinin ortaya ¢ikmasiyla birlikte, siradan kaygilar dahil olmak
tizere ¢ok cesitli konularda goriismelerin yer aldigi, karsilikli paylasim, kiiltiirel aligveris, kisacast gergek,
fiziksel yasamun bir alternatifi haline gelmistir. Internetin siradan iletisim aracina doniismesi, insanligmn sozlii
ve yazili asamalarda edindigi kiiltiirel deneyimin bir taraftan dijitallesmesine, diger taraftan bireylerin ve
toplumlarmn dijital diinyaya gocii ile beraber — dnce sanal ortamin, ardindan ise sanal sosyokiiltiirel ortamin
olusumuna, yeni gelenek ve goreneklerin ortaya ¢ikmasina neden olmustur. Geleneksel iiretim, icra ve aktarim
ortamindan farkli yapu, islev ve hiyerarsi {izerine kurulan sanal sosyal ortamda tiretilen iirtinler, folklorik bilgi
ve davranigsal edinimler de farkli 6zellige sahiptir. Bu kosullar esliginde, geleneksel kiiltiirel bellekte derin
izler birakan birgok tema, imge, olay orgiisii ve motif sanal sosyal ortamda yeniden ele alinmaya, degerlendi-
rilmeye, desteklenmeye veya inkar edilmeye baslanmistir. Bir taraftan internetin kullanicilar igin sagladigi
anonimlik firsat1 ile kamusal sansiir ve kontroliin ortadan kalkmasi, kisisel yorum ve bireysellige imkan
tanimast ile bilginin kaynagi ve degerinin degismesi, diger taraftan ise sosyal medya kullanicilarinin agirlikli
olarak ergenlik donemindeki bireylerden ve genglerden olugmasi sanal sosyokiiltiirel ortamimn dogasini belir-
lemistir. Boylece sosyoteknolojik imkan ve firsatlar, sosyokiiltiirel sart ve kosullar geregince olusan sanal
sosyal ortam gelenegin inkari, gelenege alternatifler yaratma ve gelenekten kagimmayi, kisacast toplumsal
kurumlara baskaldirty1 iceren sosyal protesto iglevinin oncii bir egilime doniigmesine yol agmustir. Ayni
zamanda sanal sosyal ortamdaki sosyal protesto geleneklerin, stereotip yargi ve davraniglarin parodisi, komik
ve ironik bakis acgisini da igermektedir. Geleneksel kahraman algisinin parodiye doniisimiiniin sosyal protesto
ve yetiskinlige kiiltiirel gecisle iliskisi iizerine tezi tartismay:1 amag edinen bu calismada geleneksel anlati
kahramani olarak Koéroglu secilmis ve bu konuyla baglantili olarak son zamanlarda Azerbaycan dilli sanal
sosyal ortamda ortaya ¢ikan folklorik bilgi internet folkloru baglaminda analiz edilmistir. Kéroglu 6rnekle-
minde geleneksel kahraman kalibinin parodiye doniisiimii, kahramanhigin mizahi Gslupta, komik ve ironik
bi¢imde degerlendirilmesi folklorun sosyal protesto islevi baglaminda incelenmistir. Ayni zamanda geleneksel
uretilmis geleneksel icerikler de arastirmaya dahil edilmis ve sanal sosyokiiltiirel ortamdakilerle karsilastiril-
mustir. Caligmada Koroglu’na baglt olarak sanal sosyal ortamda ortaya ¢ikan komik gorseller, “baba sakasi”
soylemi kahramanin kokeni ve olusumuna iliskin psikoanalitik yaklasimin teorik verileri, “yetiskinlige kiiltii-
rel gecis”, genglik “idioculture”s1, Oidipus kompleksi baglaminda baba-ogul catigmasi, “sosyal c¢evre ve
kosullar”, metinlerarast ve medyalararasi anlamlar baglaminda incelenmis; geleneksel kahraman kalibinin
parodik kahraman algisina doniisiimiiniin sosyopsikolojik, sosyokiiltiirel ve felsefi-ideolojik boyutlar1 agikliga
kavusturulmaya caligilmistir. Yapilan analiz ve degerlendirmeler sonucunda geleneksel kahraman algisiin
Koroglu 6rneginde sanal sosyokiiltiirel ortamda igeriksel baglamda degisiklige ugradigi, esasen gengler ve
yetiskinlerden olusan sosyal gruplarca mizahi bi¢imde ele alindigi, parodiye doniistiigii belirlenmistir. Ayni
zamanda Internet folkloru baglaminda geleneksel kahraman algisinin parodiye doniisiimiiniin folklorun sosyal
protesto islevi ile ilintili oldugu, yetiskinlige kiiltiirel gecisi sembolize ettigi kanisina vartlmistir. Makalede
Koroglu ve “baba sakasi” sdylemi ile ilgili yer verilen folklorik bilgi ve gorseller sanal sosyal ortamda alan
arastirmasi yapilmakla, 6zellikle Facebook’ta ve Twitter’de konu etiketlerinden faydalanilmakla derlenmistir.
Derleme zamani Koroglu ve “baba sakas1” sdylemi ile ilgili diretilen folklorik bilginin hangi sosyal gruplarda
(yas, cinsiyet vb.) paylasildig1 ve kimler tarafindan ragbet gordiigii, geleneksel anlati ve sdylemlerin icerik ve
yapi 6zelliklerinin nasil bir degisiklige ugradigi goz oniinde bulundurulmustur.

Anahtar Kelimeler

Koroglu, internet folkloru, parodi, protesto.

*

Gelis tarihi: 28 Aralik 2021 - Kabul tarihi: 15 Subat 2022
Guliyev, Hikmet. “Internet Folkloru Baglaminda Parodik Kahraman Algisi: Sosyal Protesto ve Yetiskinlige
Kiiltiirel Gegis” Milli Folklor 136 (Kis 2022): 109-125

**  Azerbaycan Milli Bilimler Akademisi Folklor Enstitiisii, Bakii/Azerbaycan, quliyevh@mail.ru, ORCID ID:

0000-0002-9166-5627.

http://www.millifolklor.com 109



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

ABSTRACT

The internet, where people got information, communicated and entertained in the beginning, turned into
a means of daily communication with the emergence of participatory social media platforms, mutual sharing,
cultural exchange, in short, an alternative to real, physical life, where discussions take place on a wide variety
of topics, including ordinary concerns. The transformation of the internet into an ordinary communication tool
has led to the digitalization of the cultural experience of humanity in the oral and written stages, on the one
hand, the migration of individuals and societies to the digital world, on the other hand, the formation of the
virtual environment, then the virtual socio-cultural environment and the emergence of new traditions and
customs. The products produced in accordance with the virtual social environment, which is based on a struc-
ture, function and hierarchy different from the traditional production, execution and transfer environment,
folkloric knowledge and behavioral acquisitions have also different peculiarities. As a result of these condi-
tions, many themes, images, plots and motifs that have left deep traces in traditional cultural memory have
been re-examined, evaluated, supported or denied in a virtual social environment. On the one hand, the ano-
nymity that the internet provides to the users with the disappearance of the public with the opportunity to
censorship and control, changing the source and value of information by allowing personal interpretation and
individuality, on the other hand, the fact that social media users are mainly composed of individuals and
young people in adolescence has determined the nature of the virtual socio-cultural environment. However,
socio-technological possibilities and opportunities, denial of tradition in a virtual social environment formed
in accordance with socio-cultural conditions and terms have led to the transformation of the social protest
function, which includes creating alternatives to tradition and avoiding tradition, in short, it has led to the
transformation of the social protest function, which includes rebellion against social institutions, into a leading
trend. At the same time, social protest in a virtual social environment is a parody of traditions, stereotypical
judgments, behavior and also includes a funny and ironic point of view. In this study which aims to discuss
the thesis on the relationship between the transformation of the traditional hero perception into parody with
social protest and the cultural passage into adulthood, Koroglu was selected as the traditional narrative hero
and in connection with this image the folkloric information that recently appeared in the virtual social envi-
ronment of Azerbaijani language has been analyzed in the context of internet folklore. In the example of the
image of Koroglu the transformation of the traditional hero pattern into a parody, the evaluation of heroism in
a humorous style, funny and ironic form is studied in the context of the social protest function of folklore. At
the same time Koroglu’s heroism in the traditional performance and transmission environment, as well as on
the funny and humorous features, were included in the research and compared in the virtual socio-cultural
environment. In the study comic images and “father’s joke” discourse emerging in the virtual social environ-
ment, depending on the image of Koroglu, theoretical data of the psychoanalytic approach regarding the origin
and creation of the hero, “cultural passage into adulthood”, youth “idioculture”, father-son conflict in the
context of the Oedipus complex, “social environment and conditions” have been examined in the context of
inter-textual and inter-media meanings the socio-psychological, socio-cultural and philosophical-ideological
aspects of the transformation of the traditional hero pattern into a parodic hero perception have been tried to
clarify. In the article the folkloric information and images about Koroglu and the telling “father’s joke” were
compiled through a field research in the virtual social environment, especially using subject tags on Facebook
and Twitter. At the time of compilation, in which social groups (age, gender, etc.) the folkloric information
produced about Koroglu and the telling “father’s joke” was shared and liked, the change of content and struc-
ture features of traditional narratives and telling were taken into account.

Keywords

Koroglu, Internet folklore, parody, protest.

Giris

Folklor, yalnizca sosyokiiltiirel norm ve ideolojileri desteklemenin ve yaymanin
araci degil, ayn1 zamanda onlara kars1 toplumsal protestoyu igeren kiiltiirel bir olaydir.
Dinamik sosyal kosullar ve giincel durumlar baglaminda folklor, Alan Dundes'in
sozleriyle ifade edilirse, “sosyal olarak onaylanmis ¢ikis” (“socially sanctioned
“outlet”) (Dundes 2005: 359) islevini yerine getirir. Bu anlamda folklor — halk bilgisi,
farkli sosyal gruplarin diinya goriisiiniin, psikolojik istek ve ihtiyaclarinin, stereotip
diisiince ve davranislarinin, giinliik kayg1 ve iliskilerinin ifade edilmesi i¢in en esnek,
0zli ve uygun reaksiyon modelidir. Ciinkii folklor, tarihi sosyal kosullar baglaminda
ortaya ¢ikan kiiltiirel bellek ve gelenege dayali olarak ayni1 zamanda giincel kaygilara ve
sorunlara yonelik tutumu da ifade etmektedir. Bu ifade seklinde Metin Ekici'nin
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deyimiyle “gelenegin giincellenmesi” (Ekici 2008: 33) baglaminda geleneksel imge,
olay érgiisii ve motiflere de génderme yapilmaktadir. Fakat Ocal Oguz’un belirttigi gibi
“her anlati kendi ortaminda anlamli ve degerli” (Oguz 2013: 93) oldugu icin ister Dede
Korkut, ister Koroglu, isterse de Nasreddin Hoca ile ilgili iiretilen her anlati onu ortaya
¢ikaran sosyal sart ve kosullara 6zgii anlam kazanmistir. M.E.Bars’a (2020: 136) gore
anlatilarin baglamsal yapilarinin degismesi, yeni baglamlarin yeni ihtiyag¢ ve iglevler
meydana getirmesi sonucunda anlati kahramanlart yeni anlamlarla donatilmisdr. *
Anlamin medyalararasiliginda iiretildigi” (Erll&Rigney 2009: 5; Giilim 2020: 1397)
dikkate alinirsa gelenekte derin izler birakan ve genis bir popiilerlik kazanan imgelerin,
bunlarla baglantil olay, isaret ve sembollerin modern gergekligin kosullari gergevesinde
yeniden hatirlanmasi siireci kiiltiirel bellegin medyada yeniden viicut bulusu, toplumsal
hayatta geleneksel imgelerin yeniden dogusu olarak diisiiniilebilir.

Ancak geleneksel anlati kahramanlarinin 6zellikle Dede Korkut, Nasreddin Hoca
ve Koroglu'nun internet ortaminda yeniden yaratilan imgeleri, folklorun geleneksel
iiretim, icra ve aktarim ortaminda gelismediginden dolay1 sanal sosyal ortam sartlarina
0zgli kahraman algis1 olugsmaktadir. Bunda “bireylerin kendi diisiince ve algilayis
tarzina bagh olarak igerik iiretip sanal ortamda genis kitlelerle paylagabilmesi”’nin
(Abal1 2018: 2430) de etkisi bulunmaktadir. Ayn1 zamanda iletisim teknolojilerinin
bireysel ve kigisel yorumlara imkan tanimasi (bkz. Howard 2008: 192-218; Howard
2009: 403-429) da 6zgiin kahraman algisinin olusumunda etkili olmustur.

Sosyal medya kullanicilarinin ¢ogunlugunun ergenlerden ve genclerden olusmasi?,
vetiskinlige kiiltiirel ge¢is (Bronner 2009: 31) psikolojisini ve geleneksel, normatif ve
stereotip olanlara karsi toplumsal protestoyu giindeme getirmektedir. Bu durum sosyal
kontroliin baskisindan bogulma riski yasayan bireyin bu kontrolden kaginmasi igin
giivenli bir yol (Karabas 1990: 303) aramasi ve idiokiiltiirel diizeyde (Fine 1979: 734)
yeni akim ve egilimlerin, alternatif goriis ve yaklasimlarin, anti-stereotip konumun
ortaya ¢ikmasina tesvik eder. Ozdemir’in (2009: 76) de belirttigi gibi, “yeni kiiltiir
baglamlari, yeni sistemleri, araglari, iiriin ve hizmetlerle aktorleri de beraberinde
getirmigtir”. Ayni zamanda erilligi baskin bir iletisim sistemi olan internetin cinsellik
temelli argo yogunlugu ile ayip perdesini aralamakta (Ozdemir 2012: 420) oldugu
tespiti dikkate almirsa Koroglu imaji ve "ata zarafat”? (“baba sakas1") iizerine yapilan
komik ve ironik soylemde kaba ve kiifiirlii sozlerin ortaya ¢ikma nedeni anlagilmis olur.
Boylece sanal sosyal iletisim platformlarmin yayginlagmasi, internet folklorunun
gelismesi baglaminda bilgi aktarim ortaminn, yeni bilgi aktaricisi kimliklerin, yeni
nesil icractlarin (Duman 2019: 977) ortaya ¢ikist aynm1 zamanda fiiretilen folklorik
bilginin sekil-yapi, igerik-konu ve islevsel baglamini degistirmis, sanal sosyal sart ve
kosullara 6zgiin anlamlarin iiretilmesine imkan tanimmstir. Belirtilen teorik bakislar
temelinde Azerbaycandilli sanal sosyal ortamda Koroglu ile ilgili ortaya ¢ikan komik ve
ironik folklorik bilgiler incelenirse internet folkloru baglaminda parodik kahraman
algisinin, sosyal protesto islevinin ve yetiskinlige kiiltiirel gegit kavraminin halkbilimsel
yorumu agisindan bazi sonuglarin elde edilmesi ihtimal dahilindedir.

Internet  folkloru baglaminda geleneksel kahraman kalibmin parodiye
doniistimiinde sosyal protesto islevinin roliiniin ele alinmasi, Kéroglu ve “baba sakas1”
ile ilgili sanal sosyal ortamda {retilen folklorik bilginin sosyokiiltirel ve
sosyopsikolojik alt yapisinin tartisilmasit dogrultusunda cevrimigi alan arastirmasi
yapilmis, teorik ve pratik boyutlar1 heniiz yeterince olusturulmamis olan dijital derleme
yontemiyle® veriler taranmustir. Arastirmada yer verilen metinler, yazili gorseller
Facebook’ta ve Twitter’de Azerbaycanca “ata zarafat1i”, “koroglu” etiketlerinden
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faydalanilmakla derlenmistir. Derleme zamani Koroglu ve “baba sakasi” sdylemi ile
ilgili iiretilen folklorik bilginin hangi sosyal gruplarda (yas, cinsiyyet vb.) paylasildigi
ve kimler tarafindan ragbet gordiigii, geleneksel anlat1 ve sdylemlerin icerik ve yapi
ozelliklerinin nasil bir degisiklige ugradigi gdz oniinde bulundurulmustur.

1. Sosyal Protesto ve Parodiye Ddniistiirmenin Sosyokiiltiirel ve
Sosyopsikolojik Baglami

Alan Dundes, folklorun modern diinyada islevselligini saglamada en Onemli
etkenlerinden birinin sosyal protesto olduguna dikkat ¢eker (Dundes 1980: 34).
Kuskusuz sosyal aglar, forumlar ve dijital iletisim teknolojileri aracili platformlarda
ortaya ¢ikan folklorik siireclerde gozlemlenen sosyal protestonun sosyo-psikolojik,
sosyo-kiiltiirel temelleri, nedenleri, baglami ve felsefi-ideolojik boyutlar: vardir.

Folklorun ve mizahin protesto islevine deginen Ahmet Keskin konuyu W.
Bascom’un “folklorun dért islevi” (Bascom 1954: 333-349), ilhan Basgdz’iin
“folklorun beginci islevi” (Basgdz 1996: 1-4; Basgdz 1986: 181-191) ve Ozkul
Cobanoglu’nun (2016: 282) goriisleri agisindan ele alarak folklorun iglevleri icinde
protesto islevinin heniiz yeteri kadar ele alinmadig1 ve bu iglevin de ¢esitli yonlerinin
berraklagtirma araci olarak mizah zemininde (Keskin 2020: 508) degerlendirmenin
dogru oldugu kanisina varmaktadir. Boylece Keskin, mizahin karsi durus ve elestirel
baglaminin protesto islevi ile iligkisi lizerine yapilan ¢alismalar1 (bkz. Keskin 2020:
508-509) gbz oniinde bulundurarak 21. yiizyilda sosyal ve toplumsal hayati derinden
etkileyen bir salgin karsisinda ortaya konulmus siirleri protesto agisindan ele almistir.

Russel Frank netlore’u karakterize ederken parodilestirmeye vurgu yapar ve onu
“medya gibi iletisimin “yetkili” kanallarina paralel giden, genelde onlar1 parodilestiren,
onlarla dalga gegen ve onlar iizerine yorumlar yapan iletisimli bir yer alti diinyasinda
yayilan yikict bir oyun cesidi” (akt. Nalcioglu 2020: 193; Frank 2011: 9) olarak
nitelendirir. Yazarin netlore’n yorumlarken dikkat etti§i ana Ozellikler parodi, alay,
yeralt1 iletisim diinyasinda dolasim ve yikimdir. Parodi, alay ve yikim gibi gostergelerin
farkli toplumsal protesto bicimleri oldugu buradan agikga anlasilmaktadir. Yazarin
netlore baglaminda vurgu yaptigi bu 6zellikleri internet ortaminda ortaya ¢ikan folklor
stireclerinin en belirgin akim1 olarak degerlendirebiliriz. Cilinkii internet folkloru dogasi
itibariyle geleneksel olanlarin yeniden ele alinmasi, stereotiplerin inkari, alternatif bakis
acilarinin ve diinya gorislerinin ifade edilmesiyle karakterize edilir. Harika Zohre
Eryllmaz'in da vurguladig1 gibi “sanal folkloru yaratan yapi, halkbilimi iiriinlerinin
dogrudan ve yorumsuz bir bicimde sanala aktarimasimin aksine, kendi olusum
stirecinde meydana gelen degisim ve bu degisimin olusturdugu kiiltiirdiir” (Eryilmaz
2020: 110).

Oncelikle internet ortaminin 6zellikle sosyal aglarin esasen ergenlik donemindeki
bireylerden ve gencglerden olugmasi bu ortamin ideolojik ve idiokiiltiirel temellerinde
genglik idiokiltiirliniin baskin oldugunu gostermektedir. Siiphesiz, sanal sosyal ortam
her yastan olan bireylerden ve gruplardan olusmaktadir. internet “okumay1 bilmeyen
¢ocuklar dahil olmak {izere tiim yas gruplar tarafindan benimsen”mektedir (Bronner
2018: 55). Bununla birlikte, folklor geleneksel veya sanal ortamda yaratilmasina, icra
edilmesi veya yaygmlastirilmasina bakilmaksizin, “..hem yetiskinlerin hem de
cocuklarin yasamlarmdaki onemli sorunlari ¢ozmenin bir yolu” olmakla “..bireyin
yasam dongiisiindeki (6rnegin dogum, ergenlik, evlilik, oliim) ve toplumun takvim
dongiisiindeki kritik noktalar (ornegin ekim, hasat vb.) etrafinda kiimelenebilir”
(Dundes 2007a: 64). Bu agidan bakildiginda, hem yetiskinlerin hem de ergenlerin ve
¢ocuklarin sanal sosyal ortama katilimindan bagimsiz olarak, kiiltiirel yaraticiliga
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bireysel ve toplumsal hayatin 6nemli noktalar1 ve asamalarmin - gocukluk, ergenlik,
yetiskinlik, yaslilik vb. yansidigi goriilmektedir. Ancak, bireyin yasamindaki bu
asamalarin sadece artzamanli yasam agamalart olmadigi, psikolojik tutum, ilgi ve
stratejilerin etkileriyle kendini gosterdigi de dikkate alinmalidir. Kisacasi, internette her
yastan kullanic1 veya katilimcinin olmasina ragmen cocukluk ve ergenligin psikolojik
konumundan yaratilan gergekler hakimdir. Daha ziyade, sanal sosyo-kiiltiirel ortamda
meydana gelen folklorik olgularda sosyal protesto biciminde ortaya c¢ikan parodi ve
gelenegi inkar siireclerinin psikolojik alt yapisinda ¢ocukluk ve ergenlik davraniglarini
aramak daha dogru olacaktir.

S. Freud mitolojik kahramanla ilgili olay orgiilerinde “cocukluk ve ilk genglik
yasamina” vurgu yapildiginin altii ¢izer (Freud 2015: 35). Geza Roheim ise halk
hikayelerinin kokenlerinin baska bir yerde degil, yalnizca cocukluk déneminde
bulunacagi iizerine vurgu yapar (Dundes 1992: XII). Simon J. Bronner'in genglerin
internete olan biiyilk merak ve ilgisini “yetiskinlige kiiltiirel gecisin” tezahiirii olarak
tanimlamasi tesadiifi degildir: “bu onlarin ev disina taginmalarina, fiziksel devinim
kazanmalarina ve genellikle yetiskinlige kiiltiirel gecisleriyle baglantilandirilan sosyal
iligkilerine olanak saglar” (Bronner 2018: 55). Evden uzaklagmanin, anne ve baba
etkisinden kurtulmayi, ergenlesmeyi, ayn1 zamanda sosyal stereotiplerden kaginmay1
sembolize ettigi gdz Oniinde bulundurulursa, sanal sosyal ortamlarda gelenekle iliskili
ortaya c¢ikan davranig ve diisiincelerin (gelenegin yenilenmesi, gelenegin parodisi,
gelenekten kacig, gelenege alternatif olusturma ve gelenegi reddetme) nedenleri
anlasilabilir. Sosyal stereotiplere karsi protesto, geleneklere, gerceveye ve kisitlamalara
kars1 protestonun bir tezahiiriidiir. Bu baglamda konuya yaklasim, internet folklorunun
¢ekirdegini olusturan sosyal protestonun psiko-semantiginin anlasilmasinda kilit rol
oynayabilir. Buna Nasreddin Hoca'nin fikralari1 olusturan sosyo-kiiltiirel ortamin
psikolojik dogasi hakkinda Seyfi Karabas'in yaklagimi eklenirse, Koroglu'nun internet
ortamina 6zgiin imgesine iligkin folklorik olgularin ortaya ¢ikis nedenleri anlasilabilir.
Karabas, Nasreddin Hoca fikralarin1 “toplumsal denetimin baskisindan bogulma
tehlikesi yasayan birey i¢in giivenli bir yol” olarak yorumlar (Karabag 1990: 303). Bu
mantikla yaklasildiginda, internet folklorunda gézlemlenen kahraman algisinin parodiye
donisiimii, gelenege Ozgiir/serbest tutumu toplumsal protestonun cesitli bigimleri
olmakla toplumsal denetimden ve baskidan kurtulmanin mekanizmasi olarak
diistiniilebilir.

Ayrica, internetin anonim dogasi ve internet folklorunun anonimligi, geleneksel
kahraman algisinin parodisi i¢in de uygun bir ortam yaratmistir diyebiliriz. Dolayisiyla
internet folklorunu olusturan katilime1 veya kullanicilar buradaki anonimlik firsatindan
yararlanmakla gelenekten kagmak, gelenege alternatif olusturmak ve gelenegi inkar
etmek “gelenegi”nin ortaya ¢ikmasina yol agmislardir. Fakat sanal ortamda olusan halk
bilgisi her ne kadar gelenekten kagma veya ona alternatif yaratma eylemi baglaminda
viicut bulsa bile, Mustafa Duman’in da tespit ettigi gibi “sosyal medya paylasiminda
veya bir haber metninde verilmek istenen mesaj, geleneksel bicimle értiismesiyle ayni
oranda mana kazanmir ve gercek olarak algilanir; ¢iinkii bu kurgusal yapr okuyucu igin
tamidiktir”. Boylece, sanal ortama 6zgili icerikler “geleneksel bicim”e ve “kurgusal
yapt’ya sahip olmakla “hizli bir sekilde anonimlesen ve bir o kadar hizli sekilde
unutulan bilgiler"den (Duman 2019: 981) olugmaktadir.

Bu baglamda Trevor Blank, internetteki “anonimligi ve fikirlerin hizla
yayilmasinin etkisini” “halk tahkiyesinin donilisimii i¢in ideal bir kanal” olarak
gormektedir (Blank 2007: 9). Internet'in anonimliginin kullanicilar igin yarattig
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kosullara dikkat ¢eken Erol Giilim’e gore “sosyal baskidan kaynakli oto sansiiriin
cesitli anonim karakterli sanal etkilesim platformlarinda devre disi birakiliyor olmast
bu mecralarda bir araya gelen insanlarin ¢evrimdisi  yasamlarinda daha
yvaratamayacaklari “marjinal” nitelikli folklorik gruplar olusturabilmesine dahi imkan
taniyabilir” (Giillim 2020b: 38). Boylece internetin anonim dogasi, kullanicilar igin
olugturulan anonim iletisim ve tutum kosullari, bir yandan toplumsal baskiy1 ortadan
kaldirmayi, “oto sansiirden” kagmmayi, diger yandan da ‘“halk tahkiyesinin”
doniisiimiini saglar. Sanal alanda, gelenegin kamusal sansiir ve kontroliin yani sira
resmi hukuki sorumlulugun ortadan kalkmasi1 dyle bir psikolojik ortam yaratir ki, bu da
gelenegi inkar etmek, gelenege alternatifler yaratmak ve gelenegin parodisine yol
acmak i¢in uygun zemini hazirlamaktadir. Bu, diger 6zelliklerin yam sira, internet
folkloru baglaminda kahramanlik algisinin parodiye doniismesine, parodik kahraman
algisinin daha baskin hale gelmesine, geleneksel olanlarin komik ve ironik planda ele
alinmasina igaret etmektedir. Bu nedenle destan caginda geleneksel destan kahramani
ile karsilasirken internet caginda geleneksel giysisinden siyrilmig ve yeni kiiltiirel
atmosfere adapte olmus kahramanlarla karsilasmaktayiz.

Ayn1 zamanda Internet ortaminda ortaya ¢ikan folklor siireglerinin olusumunda
0zel bir rol oynayan bireyselligin, toplumsal protesto ve parodiye donligme agisindan da
onemi vardir. Metin Ekici bireysel yaraticilik meselesine vurgu yaparak sunlart ifade
etmektedir: “gelenek icinde mutlaka bireysel yaraticilik ve bireysel yaraticiligin
getirdigi bir degisme ve degismenin getirdigi bir gelisme az veya ¢ok var olacaktir”
(Ekici 2008: 35). Ozellikle, sanal sosyal ag katilimcilarindan olusan gruplarin gelenek,
geleneksel deyimler, imgeler ve diigiincelerle ilgili durduklar1 konum ve yarattiklari
kiiltirel yaraticilik o6rnekleri - folklorik olgular bir yandan gelenegin parodisi,
degistirilerek yenilenmesi ise, Ote yandan, dijital performans baglaminda bireysel
yaraticiligin, bireysel konumun, zevklerin ve se¢imlerin, egilimlere ve modalara verilen
tepkilerin somutlagmis halidir.

Ocal Oguz “kent uzammi, kentsel yasamu, iceriklerini konulastirarak, somut bir
gerceklige gonderme yaptig1” (Aktulum 2019: 30) “paldir kiiltiir kentlesme”
konseptinde koyden kente, kentten internete dogru yonelen kiiltiirel siiregte yeni kentin,
kendi ¢agdas kurgusuna ve sosyal yapisina uygun olarak bireysel rolleri éne ¢ikaran bir
tiretim ve tiiketim iligkisi (Oguz 2019: 18) gelistirdigi iizerine vurgu yapar. Yazarin
internetin, 6zellikle arama motorlarinin hayatimiza girmesi ile yashlarin bilgi verme ve
deneyim paylasma ozelligine ihtiyag duyulmamaya baglanmasi, geleneksel toplanma
bi¢imlerinin yerini sanal ortamda binlerce kisilerden olusan “klavye meclis”lerinin
almas1 ve “klavyesi olan yazar” (2019: 109-110) durumu dogrultusunda tespitleri,
aslinda sanal sosyal ortama Ozgiin sosyal ve sosyokiiltiirel siireglere, ayni zamanda
bireysellige de isaret eder.

Eryilmaz, “Internetin kisisel yoruma ve bireysellige imkan tamimasi sebebiyle -
dokunulmaz ve degistirilemez oldugu diisiiniilen bir alan olan — “inan¢” unsurunda
meydana gelen degisim ve doniisiimler”i ele almistir (Eryilmaz 2020: 110), Giiliim ise
“sanal medyanmin anlik ve katilimct dogasi geleneksel aktorlerin, kurumlarin ve
teknolojilerin bellek tizerindeki tekellerini kirmaktadir” (Giiliim 2020a: 1403) seklinde
vurgu yapmistir. Sosyal medyanin iliskileri demokratiklestirme islevi tstlendigini
vurgulayan A.T. Erdogdu ve O. Yumruksuz “sosyal medya ise diyalojik, parodik ve
ironik dogastyla hiyerarsik, merkezi ve otoriter yapilar1 yipratmaktadir” (Erdogdu ve
Yumruksuz 2021: 180) seklinde goriis belirtmektedir.
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Boylece, folklorun sosyal olarak onaylanmis ¢ikis islevini yerine getirdigi,
internetin kullanicilar i¢in sagladigi anonimlik firsati ile kamusal sansiir ve kontroliin
ortadan kalktigi, sosyal medya kullanicilarinin agirlikli olarak ergen ve genglerden
olustugu, sanal sosyal ortamlarin dogasi geregi bireysellige ve kisisellige 6zgii diisiince
ve davraniglarin disavurumu igin imkan tanidigi vb. goéz oniinde bulundurulursa, bu
durumda internet folklorundaki sosyal protestonun, bir biitiin olarak kiiltiirel
yaraticiliin 6ziinden kaynaklanan psikolojik tepkinin sosyo-kiiltiirel bir tezahiir oldugu
ve bu siiregde geleneksel olanlarin komik ve ironik planda ortaya ¢iktiginin nedeni
anlagilabilir.

2. Koroglu imgesinin Sanal Ortamda Parodiye Déniisiimii: Gelenekselden
Giincele I¢eriksel Degisimin Folklorik Yansimalari

Son zamanlarda, Azerbaycandilli sanal sosyal ortamda (Facebook ve Twitter'de)
Koroglu ile ilgili cesitli folklorik olgularin ortaya ¢iktigi goriilmektedir. Ozellikle
ergenlerden ve genclerden olusan sosyal gruplarda Koéroglu ile ilgili mizahi iislupta,
komik ve ironik durumlari ele alan ¢esitli fikra ve sakalar paylasilmaktadir. Bu folklorik
olgularin genel analizi, olaganiistii giic ve yeteneklere sahip bir kahramanlik ve yigitlik
sembolii olarak bilinen Koéroglu imajinin sosyal ag katilimcilari i¢in giiliing ve saka
konusu héline geldigini gostermektedir. Daha sonra detayli olarak inceleyecegimiz bu
orneklerde Koroglu ismi kelimenin tam anlamiyla “kér kisinin oglu” olarak
yorumlanmakta, Koéroglu ile delileri arasindaki iliski alay konusu edilmekte, inanca
dayanan ve kutsanan delilik ve yigitlik kavrami geleneksel dogasindan uzaklagsmaktadir.
Koroglu imgesinin bu sekilde doniisimiinii kahramanligin parodik algilanisi olarak
yorumlayabiliriz. Ancak genglik idiokiiltiirel platformu iizerinden Koéroglu imgesinin
mizahi tslupta, parodik bigimde algilaniginin onu yaratanlar, paylasanlar i¢in psikolojik
ve sosyopsikolojik nedenleri vardir. Bu agidan degerlendirildiginde internet ortaminda
ozel olarak Koroglu'na, genel olarak, kahramanliga ve geleneksel olanlara kars1 boyle
tutumun ve konumun analizi biiylik 6nem arz etmektedir.

Korkmaz Guliyev, Koroglu karakterinin sosyal aglarda fikra ve alay konusuna
doniismesi baglaminda ortaya ¢ikan folklorik drnekler hakkinda sunlari belirtir: “Biz
son zamanlarda Kéroglu'nu kahramanlik statiisiinden mahrum ederek, en hafif tabirle
“basitlestirmeye” ¢alistyoruz. Ben sahsen bunu ulusal olgunlugun gostergelerinden biri
olarak goriiyorum: gercek degerler yiiceltilerek ve putlastirilarak degil, giiliis ve
sakalarin hedefi haline getirilerek ve kendine mahrem yapilmakla yaratilr”(Guliyev,
2017). Ashinda “topluluklar, kiiltiirel bellek sermayelerini olusturan kanonik
imgelerden tiirettikleri kiiltiirel temsillerin aynasindan kendilerini tanmir, tamimlar ve
tamitir” (Giilim 2021: 218).

Guliyev'in bahsettigi bu fikirler, aslinda Koéroglu imgesi iizerinden kahramanin
parodisinin arkasinda dayanan 6zel bir noktayr giindeme getirir. Oyle ki, tarihsel
bellekte ve gelenekte bilinen imgelerin mizahi bir planda aktiiellestirilmesi, onun
hakkinda parodiksel yorumlarin yapilmasi, yazara gore, ulusal olgunlugun,
mahremiyetin ifadesidir. Oyleyse, Koroglu'na etnik ulusal diizeyde sahiplenilmesinin
geleneksel bicimde 6rnegi destan kodundaki “Kdéroglu” destani ise, bu imaja kars1 yeni
gelenek ve goreneklerin ortaya ¢iktigi, genglik idiokdiltiiriiniin hakim oldugu sanal
sosyo-kiiltiirel ortamda tutumumuzun sekli, mizahi bi¢imde, komik ve ironik planda
yaratilmis folklorik olgulardir. Birka¢ 6rnege bakalim:
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Bir giin Koroglu dalilarini yanina
yigib deyir ki, mana birds Koroglu
demayin, iimumiyyatls ata i

zarafatini krugdan yigisdirin y‘%

: iy

URL-1
Diger varyant:

Birdafa koroglu yigir dalilsri basina deyir bu giinnan
sora mana koroglu demiyin Gmumiyystnan ata zarafatin
krugdan yigisfinn

A2 pererta 100 ommerok sHpzsica
URL-2

Korogluyla Nabi
avtobusa miniblar

pullari olmuyub,
Koroglu Nabiya deyib ki,
qagaq Nabi...

URL-3

Gorildigl tizere, destan geleneginden kahraman olarak bilinen, geleneksel
sOylemde mitolojik kahraman ozellikleriyle (semavi kokenli kilig, deli narasi, Kir ata
sahip olma, bir oturusta bir koyunu yeme vb.) karakterize edilen Koéroglu imaji, internet
ortaminda farkli baglamda yorumlanmustir.

Internet ortammdan derledigimiz bu &rneklerden ilkinde (URL-1) geleneksel
olarak Koroglu ile ilgili kiiltiirel bellekden belli olan “kor kisinin oglu” deyimine alinti
yapilmakta ve Koroglu'nun kendi dilinden bu ifadeye itiraz edilmektedir. Komik planda
celiski, kelimenin (“Koroglu” ad1) temelanlamda kullanilmasi ve iizerinde kelime oyunu
yapilmakla olusturulmustur. Kiiciikk bigimsel farkliliklarla diger varyantta (URL-2)
Koroglu'nun delilerinden “baba sakasimi” “krugdan” , ortamdan ¢ikarmalarini istedigi
ifade edilmistir.

Folklorik olgunun ilging tarafi, Koroglunun giiniimiiz kusagi agisindan
degerlendirilmesi ve imgenin kendi dilinden kendi adina olan ironisidir. Koéroglu
imgesinin sanal sosyo-kiiltiirel anlamlar baglaminda etiyolojisini sunan “baba gakas1”
sOylemi aslinda mitolojik kokenli “Koroglu” kavraminin “koér” ve “oglu” pargalarina
ayrilarak yeniden yorumlanmasi ve yerel anlam kazandirilmasidir. Geleneksel
s0ylemden Korogluluga ironi olarak bilinen, “Bir¢ogu bana da Kdroglu desinler diye
babasmin gozlerini ¢ikardi, ama ona kor kisinin oglu dediler” (Memmedov 2007: 15)
deyimi sanal sosyo-kiiltiirel ortamda ortaya ¢ikan yukaridaki 6rneklerin de esin kaynagi
olmakla kiiltiirel bellegin doniisimiidiir. Koroglu ile “koér kisinin oglu” ifadeleri
arasindaki gelenekten kaynaklanan bu ¢eliski kahramanin (ve kahramanligin) ironisi ve
parodisi iizerine kuruludur. Geleneksel soylemde Koroglu'nun kahramanlikla
diizenbazlik, ciddiyetle komikligin simirinda anlamlandirilan bir imaj olarak kendini
gosterdigini belirtmek gerekir. K.V. Nerimanoglu, “Yigitlik ondur, dokuzu kagmak,
digeri goze goriinmemek” deyimi lizerine yorum yaparken kiiltiirel kahraman olan
Kéroglu'nun bir baska 6zelligine de dikkati ¢eker: “Koéroglu ile ilgili ifadeyi, hilekar
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islevi ve donergelik (doniisiim) kabiliyeti ile iligskilendirmek daha dogru goériinmektedir”
(Veliyev 1986: 162).

Bu noktadan hareketle, geleneksel bellekte varolan Kéroglu imgesinin sanal sosyo-
kiiltirel ortamda harfiyen kabul edilerek ironi 6znesi ve nesnesine doniismesi, bu
kavramin ait oldugu toplumsal baglamdan c¢ikarilarak yeni sosyal kosullar ¢ergevesinde
yorumlanmasidir diyebiliriz. O. Oguz’un Dan Ben Amos’un sartlar ve sosyal cevre
acisindan folklorun tanimiyla (Ben-Amos 1997: 74) ilgili bakisin1 “her anlati kendi
ortaminda anlamli ve degerlidir” (Oguz 2013: 93) formiili seklinde uygularsak, sanal
sosyal ortamda meydana gelen “baba sakas1” paradigmasinin aslinda, yeni anlamlarin
ve geleneklerin ortaya ¢iktig1 sosyal aglarda “anlamli” ve “degerli” oldugunu iddia
edebiliriz. Ayn1 zamanda “her ¢ag kendi kahramanlarini yaratmaktadir” (Kog 2020: 75)
bakisini her sosyal grup, her ortam, sartlar ve kosullar kendi kahramanlarini1 dogururlar
seklinde degistirir veya genisletirsek, Koroglu’yla ilgili sanal sosyal ortamda parodik
anlamda olusturulan folklorik olgularin olusum ve gelisim siireglerini, onlar1 harekte
gegiren temel Kkiiltiirel dinamikleri, cari egilim ve stratejik egilimleri anlayabiliriz.
Dolayistyla, Kéroglu'na ve “baba sakasi”na dayanan bu tiir internet folkloru verileri,
kahramana, kahramanliga, Korogluluga ironik tutumun, gelenegin inkari, gelenekten
kagma ve gelenege alternatif yaratma eylemlerinden kaynaklanan toplumsal protestonun
folklorik viicut bulusudur.

Diger bir ornekte (URL-3), Koroglu ile birlikte Azerbaycan kagakeilik
folklorundan bilinen baska bir imgeden - Kacak Nebi’den® bahsedilmektedir.
Facebook‘ta konu etiketlerinden faydalanmakla derledigimiz bu folklorik Ornek,
Eynshteynnen inciler (28 Temmuz 2017), Mirt & Dahiler. (3 Agustos 2017) profillerden
yayimlanmustir.

Tabii ki, bu folklorik olgunun Einstein {izerinden paylasilmasi, bu sézlerin onun
dilinden sdylenmisgesine diisliniilmesi tesadiif degildir. Einstein’in Azerbaycandilli
sanal sosyal ortamda ortaya g¢ikan folklorik imgesi “Bilge kisi arketipinin geleneksel
kiiltirdeki imgesel ¢izgilerini hatirlatir” (Guliyev 2018: 208). Geleneksel kiiltiiriin
bilgelik konseptinin yalnizca bilgeligi degil, hilekarligi ve komikligi de kendinde
barindirdigini diistintirsek (bkz. Guliyev 2016: 12), bu bakimdan Einstein’in parodik
yorumlamaya yatkin roliinii anlamis oluruz. Boylece, Koroglu ve Kagak Nebi’nin
geleneksel kiiltiirel bellekten kaynaklanan kahraman olgusu sanal sosyal ortamda komik
bicimde olusturulurken, ayni ortamda olusan ve parodik yorumlama agisindan sosyal
tribline doniismils Einstein karakterinden yararlanilmistir. Soyle ki; Koéroglu, Kagak
Nebi ve Einstein imajimi ortaklagtiran asil mesele, onlarin parodik kahraman algisi
lizerine olusumu ve mizahi 6zelliklere dayanmasidir. Bu goérselde (URL-4) vurgu
yapilan asil mesele, ironik plandaki Kagak Nebi isminin etiyolojisidir. Kéroglu adinda
oldugu gibi (kor kisinin oglu) burada da “kagak” ifadesi “ka¢mak” ile iligkilendirilmis
ve geleneksel bellekteki kagakeilik kavraminin parodisi yapilmistir. Kéroglu ile Kagak
Nebi'yi bir arada bulusturan bu o6rnek, parodik yoruma dayali olarak sanal icra
eyleminde ortaya ¢ikan Kagak Nebi adinin etiyolojisi olarak kabul edilebilir. Bu
etiyoloji, sanal sosyokiiltiirel ortamda bu imgelerin yeniden yorumlanmasi temelinde
ortaya ¢ikmustir. Kisacasi, bu iki imgenin ayni baglam icinde animsanmasi, bir araya
getirilmesi, metinlerarasilik (bkz. Aktulum 2013) olmakla “metinlesen bir diisiinceye
gonderme yapan” “folklorbirim”i 6rnegidir (Aktulum 2013: 23). Boylece, geleneksel
bellekte ve yazili folklor kaynaklarinda bilinen, ayn1 zamanda yazili kiiltiiriin etkisi ile
degiserek uzun siireli yayilim ve canlilik kazanan Koéroglu ve Kagak Nebi ve onlar
hakkindaki metinsel geleneksel sdylem, internet ortamina, sanal sosyokiiltiirel platforma
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aktarilarak, medyalararas iletisime de 6rnek olmustur. “Anlamin medyalararasiliginda
iiretildigini” (Erll & Rigney 2009: 5; Giilim 2020: 1397) dikkate alirsak Dede Korkut,
Nasreddin Hoca, Koroglu, Kagak Nebi vb. gibi gelenekte derin izler birakan ve genis bir
popiilerlik kazanan imgelerin, bunlarla baglantili olay, isaret ve sembollerin modern
gercekligin kosullar1 cercevesinde yeniden hatirlanmasi siirecini kiiltiirel bellegin
medyada yeniden viicut bulmasi, toplumsal hayatta geleneksel imgelerin yeniden
dogusu olarak diisiinebiliriz. Boylece, kiiltiirel bellekte bilinen Koéroglu ve Kacak Nebi
imgelerinin karsilagtirilmast baglaminda ortaya ¢ikan yukaridaki folklorik olguyu, her

iki ismin - birincisinde ismin (Kéroglu — “kor” ve “oglu”, “kor kisinin oglu”),
ikincisinde ise alametin (Kagcak Nebi — “ka¢mak” fiili) temel anlamiyla yeniden
manalandirilmasi, onu yaratan ve destekleyen ¢evre baglaminda yorumlanmasi olarak
degerlendirebiliriz.

Hem Koroglu hem de Koéroglu ve Kagak Nebi ile ilgili gorseller, onlari iireten
diistincenin destan geleneginden, epik sdylemden kaynaklanan diisiinceye — “bas kesip
baglaminda ortaya ¢ikan kagakliga bilgi toplumu ideolojisi konumundan hareketle giiliis
ve alay bi¢iminde ortaya c¢ikan tutumunun ifadesidir. Bu anlamda gelenekte
kahramanhga ve dogaiistii 6zellige isaret eden “kor” ve “kacak” kavramlarinin bu
sekilde algilanisi, Koroglu ve Kagak Nebi imgeleri baglaminda geleneksel
kahramanlarin komik ve ironik planda ele alinmasi, mizah konusu olmalari, bu kavram
ve diisiincenin bir biitiin olarak bagli oldugu ideolojinin yeni kosullar ve ortamlarca
kabul edilmediginin ve direnisle karsi karsiya oldugunun bir gostergesidir. Ancak
Koroglu'nun geleneksel séylemden farkli 6zellikte — komik ve ironik baglamda ele
alinmasi, sanal sosyal gruplarca mizahi bigimde degerlendirilmesi, genellikle internet
folklorunda kahramanin parodik yorumlanmasinin psikoloji, sosyo-kiiltiirel, felsefi-
ideolojik alt yapisi, kdkeni vardir.

3. “Kor Kisinin Oglu” Baglaminda “Baba Sakas1”: Babaya Protesto Yoluyla
“Yetiskinliye Kiiltiirel Gecit”

Koroglu imgesini geleneksel sdylemden farkli 6zellikte — komik ve ironik
baglamda, internet folklorunda kahramanin parodik yorumu agisindan ele almak igin
sanal sosyal ortamda yaptigimiz taramalar neticesinde elde ettigimiz verilerden en
yaygini “baba sakasi”dir. Once “baba sakasi” ile ilgili folklorik olgulari gozden
gecirelim.

Facebook’ta 6zellikle geng erkekler ve yetiskinler arasinda genis yayilmig “baba
sakas1” konusuna ait folklorik olgulara bakalim:

- “esil dostata zarafati eliyendir &%:D xD” (URL-4) (“Gergek arkadas baba
sakas1 yapandir”),

- “yalniz Azerbaycanda kiminse bir biriyle ata zarafati varsa demeli canbratdilar
:DDD” (URL-5) (“Sadece Azerbaycanda birilerinin kendi aralarmda baba sakasi
varsa, demekki can kardesidirler”).

Diger bir varyantda ise Koroglu’nun adindan boyle bir deyim paylagiimistir:
“Yaxwi oglan ata zarafati elemez (Koroglu)” (URL-6) (“Iyi oglan baba sakas:
vapmaz”).

Koroglu, Kagak Nebi ve “baba sakasi” ile ilgili drnekleri geleneksel kahraman
kalib1 ve kahraman olusumununun psikolojik alt yapisi agisindan gézden gegirmek igin
Sigmund Freud ve Otto Rank'1n kahramanla ilgili goriislerine bakalim.

Otto Rank'a gore “biiyliyen bireyin ebeveynlerin otoritesinden ¢ikmasi evrimin en
gerekli ama ayni1 zamanda en sancili basarilarindandir. ... sosyal gelisme aslinda iki nesil
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arasindaki bu zithga dayanmaktadir” (Rank 2016: 77). Sigmund Freud Rank'in
kahramana yonelik kanaatlerini soyle 6zetler: “Kahraman dedigimiz, babasina karsi
g6zl peklikle baskaldiran ve sonunda onu savasarak yenilgiye ugratan kisidir” (Freud
2015: 35). S.Freud’un ve O.Rank"1n vardig1 sonuglardan gériilmektedir ki,

- Her seyden 6nce, kahraman babasin1 yenilgiye ugratan kisidir;

- Ikincisi, kahraman olmanin ilk sinavi, baba ile ylizlesmedir;

- Ugiinciisii, kahramanlik, oglun ebeveynlerin otoritesinden ¢ikma eylemidir;

- Dérdiinciisii, ogulun babayla ¢atigmasi, insanligin sosyokiiltiirel gelisiminin esas
uyarici giictdiir;

Aynt zamanda O. Rank kahramanin mit yaraticilart tarafindan kendi
cocukluklarimin bilincinden kurulduguna, ona kendi ¢ocukluk anilarin yiikleyerek, bir
bakima kendilerini kahramanla 6zdeslestirdiklerine vurgu yapar ve asil kahramanin ego
oldugu tespitini ileri siirer (Rank 2016: 96). Yazara gore ego kendi kahramanligini
ancak ¢ocukluk giinlerinde goriir. Bu yiizden ona egoyu kahraman yapan ozellikleri
vererek, kahramana kendi isyammi yiiklemek zorundadir. Mitlerin tersine dénen
cocukluk fantezileri vasitasiyla yetiskinler tarafindan yaratildigi kanaatine varan Otto
Rank “#iim bu siirecin egilimi, halkin bireylerinin babaya karsi, kendi cocukluk
isyanlarmmin bahanesidir” (Rank 2016: 96) seklinde diisiincelerini tamamlryor.

Koroglu ve “kor kisinin oglu” kavramlarini yorumlamak i¢in dncelikle Koroglu
destanina ve “kor kisinin oglu” tabirine psikanalitik agidan yaklagsan Sefa Garayev'in
diistincelerine dikkat edelim. Yazar, “Koroglu” destaninda kahramanim admin (Koroglu)
babasina karsi igledigi sucu (babasmin goéziinii kor etmesi sonucu) kendi lizerinde
tasidigr seklinde ortaya c¢iktigimi yazar: “Kéroglu lakabr sadece babanin fiziksel
parametrelerinin bir géstergesi olarak anlasiimamaldir. ... “Korogluluk”, kisirligin
sembolik bir esdegeri oldugu kadar, kahramamin babasina karsi isledigi giinahinin
sonuglarmin kahramanin kendi tizerinde tasimasi olarak anlasimalidir” (Garayev
2016: 373; Garayev 2020: 182). Ayn1 zamanda S. Garayev, P.N. Boratav'in kaydettigi
“kor olasm, Koroglu” (Boratav 1982: 223) ifadesiyle ilgili sdyle yazar, “kahramanin
babasina karsi isledigi giinah olarak karsimiza ¢ikan bu isim, onun beddua etmesine de
sebep olur. Burada beddua, babaya karst iglenen giinahin cezasinin semantigini tasir”
(Garayev 2020: 183). S. Garayev, “babaya karsi islenen su¢” derken, Rusen'in
Gosabulag'n suyunu igip babasina getirmedigini kastetmektedir. Nitekim destan,
Ali'nin gozlerinin tedavisinin Gosabulag suyu oldugunu anlatir. Ancak Rusen geng
oldugu icin kendisi kopiiklii sudan iger ve babasini sonsuza dek diinya isigina hasret
birakir (Abbasli 2005: 14).

Goriildigi  gibi, ister beddua isterse de kahramanlik baglaminda
yorumlanmasindan bagimsiz olarak, kiiltiirel bellegimizde Koéroglu'nun kér kisinin oglu
yorumu da mevcuttur. S. Garayev'e gore psikosemantik acidan bu, baba-ogul
catigmasini, daha dogrusu babaya karsi iglenen sucu, bagka bir deyisle toplumsal
kinamay1 (babasinin gdziinii kér eden ogul) igerir. Imgenin adinda ifade edilen ve
psikolojik komplekslerin eslik ettigi bu gerceklik, ayn1 zamanda sanal sosyal ortamda
ortaya c¢ikan “baba sakasi”nin da esas motive edicisidir. Yani aslinda “baba sakas1”
motifi “Koroglu” ve “kor kisinin oglu” kavramlarinda gizli olarak ifade edilen baba-
ogul catigmasiin, babaya protesto istegi ve ondan kurtulma psikolojik arzusunun
disavurumsal ifadesidir.

URL-4, URL-5 ve URL-6'dan goriildiigii iizere Azerbaycandilli sanal ortamda
gencler arasinda yaygin olan saka konularindan biri de “baba sakasi”dir. Her seyden
once, bu davranigin - yani ergenlik donemindeki bireyler ve yetiskin erkekler arasinda
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boyle bir diyalogun - 6zellikle birbirini iyi tantyan ve dostane iligkiler iginde olan kisiler
ortaminda gozlemlendigi belirtilmelidir. Internetin giincel ve siradan iletisim platformu
haline gelmesinden dnceki donemlerde de ergen erkekler ve gengler yiiz yiize iletisimde
birbirilerini kizdirmak ve alaya almak icin bu tiir sakalar yaparlardi. Ozellikle bu tiir
sakalarin ergen erkeklerden olusan ortamlarda yayginligi, etik disi ifadelerin ve
kiifiirlerin baskin olmasina neden olmaktadir. Sanal sosyal ortam, fiziksel ortamin
devami ve uzantisi oldugu i¢in gengler arasindaki bu diyalog da onlarla birlikte internete
taginmugtir. Dahas1 “sosyal ag olusturmanin’ kigilerarasi etkilesim ve iligkilerin yeni bir
bi¢imini ortaya ¢ikarmasi (Price 2017: 41) dijital performans baglaminda daha serbest
ve ahlaki agidan kaba ifadelerin ortaya ¢ikmasi igin de firsat saglamistir. Bahsettigimiz
tim bu gergekler géz oniine alindiginda geng erkekler arasinda olugan “baba sakasiyla
ilgili baz1 sorular olugmaktadir:

Oncelikle, ergenler ve gengler neden “baba sakas1” yaparlar?

Ikincisi, neden “baba sakas1” yapanlar, babalarini bilmeden karsilikli olarak
asagilarlar?

Ucgiinciisii, bu sakay1 yapan kisi neden diger kisinin de aym seyi yapmasina
psikolojik olarak “izin verir”?

Nihayet, internet folkloru baglaminda sosyal protesto 6rnegi olarak “baba sakas1”
sosyokiilterel agidan ne anlam ifade ediyor?

Her seyden once, erkek cocuklar arasinda ergenlik ve genglik déneminde ortaya
¢ikan “baba sakasi”, babanin otoritesinden kurtulusun saka dili (toplumsal gerilimin
¢ikis kanali) araciligiyla ortaya ¢ikmis bir Ornegi olarak diistiniilebilir. Psikoanalitik
acidan bu tutum Oidipus kompleksi ile iliskilidir. Anne-baba-ogul tiggeninde daha
belirgin olan bu kompleks, taraflardan birinin katilimi olmadan da kendini
gosterebilmektedir. Erkekler arasindaki “baba sakasi”nin goriinen taraflari babalar ve
ogullar olsa da, bu davranigin temelinde babaya karsi ¢ikarak anneye yakin olma
psikolojik arzusu yatmaktadir. Sanal sosyal ortamda bilin¢dist baglaminda ortaya ¢ikan
“baba sakasi”-na “gok yakin arkadasiz”, “biz kardesiz” gibi farkli rasyonel agiklama ve
yorumlar eglik eder. Aslinda eglenmek ve giilmek icin yapilan bu saka ayni zamanda
bilingsiz bir zevk ve psikolojik rahatlamanin kaynagi olarak yorumlanabilir.

Orneklerden de anlasilacag: iizere gengler arasinda bulunan “baba sakas1” komik
ve ironik tarzda sunularak giiliis ve eglence etkisi yaratmaktadir. Bu tiir bir sakanin bir
grup erkek ergenler ve gencler arasinda gerceklesmesi tesadif degildir. Genglik
idiokiiltiirel platformuna dayanan bu iliskinin psikojenezi, ogullarin babaya karsi
konumunun yani1 sira, ogullarin tahayytiiliinde babanin onlara kars1 tutumunun ifadesini
yansitir. “Kitab-i Dede Korkut” destaninda Dirse Han ve Bugac arasindaki ¢atigma
hakkinda psikanalitik yorum yapan Sefa Garayev sOyle yazar: “metinde kendisini
duygusal olarak annesine yakin hisseden ogul, sucluluk duygusundan kurtulmak icin
babasini onu aldatan ve éldiirmeye ¢alisan bir kahraman olarak tasvir eder” (Garayev
2020: 291). Geng erkekler arasindaki “baba sakasi” da ayni zamanda baba-ogul
catismas1 baglaminda babay1 psikolojik olarak (bilingsizce) olumsuz duruma sokmak ve
karsilikli olarak asagilamaktir. Ciinkii psikolojik olarak "baba sakasi", oglun
konumundan yaratilmistir ve cocugun ebeveynleri hakkinda bilingsiz fantezilerinin bir
pargasidir.

Alan Dundes, horoz doviisii toreninden bahsederken “eger katilimcilar bilingli
olarak ne yaptiklarini anlasalard:, biiyiik olasilikla katilmaya istekli olmayacaklardi.
Insanlarin bu katilumin énemini bilingli olarak anlamadan bir etkinlige katilmasim
miimkiin kilan tam da sembolik cephedir” (Dundes 2007b: 311). Diger bir arastirmada
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ise A. Dundes sakalarin bilingdisi mahiyyeti lizerine “insanlar patronlarina veya eslerine
bir fikra anlattiklarinda ne yaptiklarim1 tam olarak bilselerdi (patron veya es ne
yaptiklarmi biliselerdi), saka muhtemelen bir kacis mekanizmasi olmaktan g¢ikard:”
(Dundes 2007a: 275). Gergekten de ergenlik c¢agindaki erkek cocuklarin kendi
aralarinda dalga gecmek, eglenmek adina yaptiklart “baba sakasi” aslinda onlarin
“bilingli olarak ne yaptiklarin” bilmeden, babaya karsi bilingsiz protestolarinin bir
tezahiiriidiir. Ergenlik cagindaki erkeklerin babaya karsi bilingsizce hissettikleri
kiskanglik ve rekabet duygusu saka ve alaylarin “kacis mekanizmasi” ile ifade edilir.

“Baba sakas1” ile ilgili ortaya ¢ikan fikralarda ilging olan noktalardan biri de
burada katilimcilar arasinda babalarin da bulunmasidir. Sanal ortamdan derledigimiz
orneklerden birinde iki yakin arkadasin aralarinda baba sakasi yapildigini goriiyoruz.
Bir giin arkadaslardan biri banyodayken eve telefon gelir ve babasi telefonu agar.
Arkadasi soyle der:

- Neredesin, esek oglu?

Arkadasin babasi sdyle cevap verir:

- Esek oglu degil, esegin ta kendisidir, sen ne sdyleyeceksen soyle, ben ulastiririm.

Babaya yonelik cesitli kaba ifadelerde farklilik gosteren bu tiir fikralar,
Azerbaycan sosyo-kiiltiirel ortaminda — gengler arasinda ¢ok popiilerdir. Kuskusuz
ergenlik ve genglik fantazilerine dayanan bu fikralar, yaraticilarimimn ilgi ve isteklerini
yansitir. Babalarin bu fikralara “katilmalar1”, babayla sakalasma, babaya giilme ve
nihayetinde babay1 asagilama, onu psikolojik agidan uzaklastirma arzusunun ifadesidir.
Yukaridaki fikra 6rneginden de goriildiigii lizere babanin olay o6rgiisiine dahil edilmesi
aslinda c¢ocuklukta kutsallastirilan baba imajini1 veya babanin giiciinii zayiflatmak ve
yumusatmak igin psikososyal bir “kanal” islevi gordiigii agiktir. Bu hususta Otto Rank
sunu ifade etmektedir: “kiigiik cocuklar i¢cin ebeveynler en basta tek otorite ve tiim
inancin kaynagidir” (Rank 2016: 77). Yani bir yandan baba otoritenin, diger taraftan ise
inancin kaynagidir. Babaya karsi bdyle ikili tutum hem de baba-ogul catigmasinin
kaynagidir. Psikolojik agidan bu Oidipus kompleksi baglaminda yorumlana bilir. Ayni
zamanda Oidipal baglamda ¢ocugun annesine olan ilgisi babasina iligkin rekabet ve
diismanlik etkisi yaratir. Anneyle birlikte olma arzusu, babanin otomatik olarak
uzaklagtirilmast (konudan, yaratilistaki roliinden) (Garayev 2020: 366), olumsuz bir
planda tasvir edilerek, onu cezaya layik hale getirmek (Garayev 2021: 240), baba-ogul
catigmasinin ¢esitli bigimlerde viicut bulmasi i¢in zemin hazirlar. Oidipus kompleksi
aile hayatinda olusan psikolojik bir kompleks olarak kendini ifade etmenin tiim
alanlarinda tezahiir etmektedir.

Kiiltiirel bellekte kahramanlik sembolii olarak bilinen Koéroglu imgesinin parodiye
doniisiimiiniin drnegi niteliginde degerlendirdigimiz “baba sakasi”nin 6zellikle sanal
sosyal ortamda ergenlik donemindeki bireylerden olusan sosyal gruplarda yaygin
oldugu gergegini S.J. Bronner’in 6nde de degindigimiz tezi acisindan — genglerin
internete olan biiyiik merak ve ilgisinin “yetiskinlige kiiltiirel gegigin” tezahiirii oldugu
kanisi iizerinden okudugumuzda, bu eylemin genglerin “ev disina tasinmalarina, fiziksel
devinim kazanmalarma” olanak sagladigmin (Bronner 2018: 55) altin1 ¢izmemiz
gerekir. Boylece psikolojik planda ergenlik donemindeki bireylerin kendi aralarinda
yaptiklart "baba sakasi1" bilingsizce babalarin asagilanmasi anlamini ifade ediyor.
Babalara karst bu tutum metaforik-sembolik planda gelenek ve stereotiplere de
yonelmektedir. Bu nedenle genel olarak internet folklorunda goriilen sosyal protesto
gelenek ile yenilik, gegmis ile gelecek, enformasyon toplumu ideolojisi ile ondan 6nceki
diisiince sistemleri arasindaki ¢atigmanin bir tezahiirii olarak disiiniilebilir.
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Sonug

Internet folkloru baglaminda geleneksel kahraman algisinin  parodiye
doniisiimiiniin sosyal protesto ve yetiskinlige kiiltiirel gegisle iliskisi iizerine, 6zel olarak
Koéroglu ve “baba sakasi”na iliskin yaptigimiz incelemeler bazi 6nemli sonuglar1 ortaya
¢ikarmustir.

Ik olarak, geleneksel iiretim, icra ve aktarim ortamindan farkli yapi, islev ve
hiyerarsiye dayanan sanal sosyal ortama 6zgiin folklorik bilginin, 6zellikle Koroglu
imgesinin ele alindig1 bu ¢alismada, geleneksel kahraman algisinin parodiye doniisiim
siirecinin sosyopsikoloji ve sosyokiiltiirel alt yapisi, neden ve sonuglart tespit edilmistir.
Boylece Azerbaycandilli sanal sosyokiiltiirel ortamda genglerden olusan sosyal
gruplarca geleneksel kiiltiirel bellekte kahramanlik sembolii olarak bilinen Koroglu
imgesinin parodiye doniisimiiniin, ergenlik doénemindeki bireyler arasinda bulunan
“baba sakasi”nin psikolojik koken itibariyle baba-ogul ¢atigmasinin sembolik tezahiirii
olmakla babaya protesto yoluyla erginlenmenin kiiltiirel bir metaforu oldugu
kanitlanmistir. Aynt zamanda “baba sakasi”nin ergenlik, kahramanlik, bagimsizlik,
kurtulus vb. baglamlarda ogullarin babaya karsi tutumunun metaforik-sembolik isareti
oldugu da belirlenmistir.

Koroglu 6rnegi iizerinden kahramanlik algisinin parodiye doniigiimiiniin sosyal
protesto araci olarak degerlendirildigi bu ¢alismada psikanalitik inceleme ve yorum igin
“baba sakas1” anahtar kelime niteliginde seg¢ilmistir. Yapilan analiz ve degerlendirmeler
sonucunda sanal sosyal ortamda Koroglu imgesinin geleneksel bellekte bilinen ve
asagilama sOylemi olarak tanimlanan “kor kiginin oglu” big¢iminde parodik
yorumlanmasinin sosyal protesto araci oldugu belirlenmis ve esasen erkek ergenlerden
olusan ortamlarda bulunan “baba sakasi” ile metaforik-sembolik iligkisi ag¢iklanmuistir.
Ayni zamanda “baba sakasi”nin psikolojik olarak oglun konumundan yaratildigi ve
¢ocugun ebeveynleri hakkinda bilingsiz fantezilerinin bir parcasi olduguna vurgu
yapilmistir. “Baba gakasi”’nin Oidipal baglamda, oglun annesiyle birlikte olma
arzusunun babasina karsi yarattigt sugluluk duygusundan kaynaklanan bir “kacis”
modeli olarak da disiiniilebilecegi deginilmigtir. Boylece, gelecekte, internet
folklorunun aile kompleksleri baglaminda incelenmesi, sanal ortamda gerceklesen
sosyo-kiiltiirel siiregleri agiklamak i¢in genis perspektifler vadetmektedir.

Nihayet Koroglunun “kor kisinin oglu”, Kacak Nebi adindaki geleneksel
kahramanlik kavrami olan “kagak™ ifadesinin “kagmak™ fiili bigiminde yorumlanmasi
ve “baba sakasi” orneginde oldugu gibi geleneksel anlati kahramanlari, atasézleri ve
deyimlerin parodiye doniistliriilmesi, babanin//ihtiyarin//gelenegin//stereotiplerin
baskisindan kurtulmaya calisan oglun bilingsizce mizahi bir yolla protestosu, karsi
koymasi, kurallar1 ihlaletmesi, sembolik olarak “baba merkezli” gelenegin inkari,
gelenege alternatifler yaratma ve gelenege karsi ¢ikma eglemlerinin tezahiiriidiir

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.
FiINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek almmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.

NOTLAR

1. Diinyaca iinlii “We Are Social” kiiresel ajansinin Ocak 2021'de yaymnlanan “The Digital 2021 Global
Overview Report” raporuna gore, diinya genelinde toplam 4.2 milyar insan sosyal medya kullanicisidir.
Diinya genelinde sosyal medya kullanicilarinin ortalama yiizde 57.8'i erkek ve ortalama yiizde 49.3'
kadmdir. Bunlardan 18-24 ve 25-34 yaslarindaki erkeklerin ortalama yiizdesi 33.2, kadinlarin ortalama
ylizdesi ise 24.2'dir. Genel olarak sosyal medya kullanicilarinin yiizde 57.4' yetiskinlik yasinin altindaki
(ergenlik ve genglik) diger yas gruplarindan olusmaktadir. Kisacasl, istatistik verilere gore kiiresel olarak

122 http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

sosyal medyay:r en fazla ergenler ve gengler kullaniyorlar. Makalede verileri iizerine tartigtisma
yaptigimiz Facebook ve Twitter'de de yas ve cinsiyet oran1 genel rakamlara tekabiil ediyor.

2. “Ata zarafati” — “baba sakasi”, esasen, ergenlik donemindeki bireyler ve gengler arasinda genis
yayilmaktadir. Bu deyim erkek arkadaslarin kendi aralarinda saka yapmasi, dalga ge¢mesi zamani
kullanmiliyor. Geng erkekler karsilikli olarak babalarmni alay konusu ederler ve bu davranislar yalnizca
karsidakini kizdirmak, dalga gegmek islevi tasir. Ancak boyle sakalasmalar yalnizca arkadaslar, ayni
yasta olanlar arasinda rastlanmaktadir. Sanal ortamdan derledigimiz veriler arasinda nadiren kadin (ve ya
sahte kadin hesaplar1) hesaplar1 da bulunmaktadir.

3. Sanal sosyal veya dijital ortamda alan arastirmasi, folklorik verilerin derlenmesi konusu hakkinda Ruhi
Ersoy'un, Sevindik Azem ve Yaman Sinan'm, Ugur Durmaz'in ¢alismalari 6nemli degerlendirmeler
icermektedir. Ayrintil bilgi i¢in bkz. Ersoy 2012; Azem ve Sinan 2019; Durmaz 2021.

4. “Krug” kelimesi, rus dilinden Azerbaycan diline gecen ve “daire”, “halka” anlamlarini ifade eden
sozciktiir. Azerbaycan dilinde bu s6zciik giindelik konusma tarzinda kullanilan ifade olmakla, daha ¢ok
gengler arasinda rastlanmaktadir.

5. Kagak Nebi — Azerbaycan kagakgilik harekati kahramani. Kahramanligi hakkinda destanlar, rivayetler,
sarkilar ve siirler yaratilmig halk kahramani. Kagak Nebi'nin, 1854 yilinda Zengezur ilgesinin (simdiki
Gubadl ilgesi) Ashagi Mollu koyiinde dogdugu ve mart 1896'da Kerbela'dan donerken Tiirkiye-iran
simirindaki Larni kdyiinde rus casuslarinin hazirladigi pusuya kurban gittigi tarihi kaynaklardan bellidir.
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Main Problems and Limitations of Digitalization of Folklore
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oz

Folklor literatiiriinde sanal ortamin ve bilhassa sosyal medyanin hem mevcut folklorik deneyimlerin ye-
niden {iretildigi, yasatildig1 ve genis kitlelere erisiminin saglandig1 hem de yeni folklor bigimlerinin yaratildig:
alan olarak kabul edilmesine iliskin goriisler agirligini korumaktadir. Ancak s6z konusu iyimser yaklagimlarin
sorgulanmasina ve sosyal medyanin ekonomik kaygilar ve amaglar tasiyan ekonomi-politik altyapisinin tize-
rinde durulmasina ihtiya¢ duyulmaktadir. Bu gereksinimleri yaratan temel sebep, ticari temellere dayanan ana
akim sosyal medyalarin kamusal miistereklerin uzaginda kalan ticari yapilar olmasidir. Sosyal medyanin eko-
nomi-politik altyapisim miimkiin kilan en énemli unsur iiretketici gozetimidir. Uretketici kavramu iireticiyle
tiiketici arasindaki siirlarm yikilip birbiriyle i¢ ige gegmesini ifade ederken ayn1 zamanda sosyal medya kulla-
nicilarinin igeriklerin hem iireticisi hem de tiiketicisi konumunda olmasindan dolay1 sosyal medya kullanicila-
rinin iiretketici olarak tanimlanmasina olanak kilar. Uretketici gdzetiminin hakim oldugu ve iiretketicinin dijital
emegi lizerine insa edilen hedefli reklamcilik sistemi, sosyal medyada goriniirliigiin ve dikkat cekmenin satin
almabilir olgulara doniismesine neden olmaktadir. Bununla birlikte tiretketiciler tarafindan yaratilan etkilesim
ekosistemleri sosyal medyadaki goriiniirliigiin ve dikkat gekiciligin yaniltict ve sorunlu oldugunu gostermekte-
dir. Bu tespitlerin yalnizca kisisel iceriklerin degil ayn1 zamanda folklorik igeriklerin de sosyal medyadaki go-
riiniirliigiinii olumsuz etkiledigi diistiniilmektedir. Ayrica sosyal medyadaki folklorik igeriklerin hakim kiiltiirii
temsil eden iceriklerle girdigi rekabetin esitsizlige dayanmasi folklorik igeriklerin sosyal medyadaki varligini
tehdit eden dnemli bir sorundur. S6z konusu tespitlerden hareketle sosyal medyanin katilimer kiiltiire ve kati-
Iimciliga sundugu katkilari sinayan elestirel bir yaklasimla folklorik iretim araci olup olmadigindan 6te folklo-
rik igeriklerin goriiniirliigiine iliskin esitsizlikleri sorunsallagtirarak folklorik igeriklerin sosyal medyadaki go-
rinidirliigiiniin ve mevcudiyetinin tartigilmas: amaglanmaktadir. Bu dogrultuda sosyal medyanin ticari temellere
dayanan altyapisinin ¢oziimlemesi i¢in 6ncelikle sosyal medya sirketleri tarafindan yaratilan hedefli reklamcilik
sistemine deginilerek goriiniirliigiin ve dikkat ¢ekiciligin satin alinabilir olgulara doniigsmesinin tizerinde durul-
mustur. Hedefli reklamcilik sistemi iizerine kurulan sosyal medyalara atfedilen katilime1 kiiltiir olanaklarini ve
olasiliklarmi tartigmak tizere literatiirde 6ne ¢ikan savlara yer verilerek tartisma yiiriitiilmiistiir. Literatiirde agir-
lig1 koruyan iddialar sosyal medyanin katilimciliga olanak sagladigini 6n plana ¢ikarmakla birlikte ticari temel-
lere dayanan sosyal medyanin ekonomi-politik altyapisini goz ardi etmektedir. Bu sebeple sosyal medyayla
iliskilendirilen katilimer kiiltiir iddialarinin gecerliligi ticari sosyal medyanin ekonomi-politik altyapisi, Instag-
ram’da ve Twitter’da yaratilan etkilesim ekosistemleri, Instagram’da, Twitter’da ve YouTube’da folklorik ve
hakim kiiltiire ait igeriklerin goriiniirliigii, internet arama motorlari ve akilli cihazlara uygulama indirilmesine
olanak taniyan uygulama marketleri 6zelinde incelenmistir. Elde edilen sonuglar sanal ortamda katilimei kiiltiir
olanaklarinin ve olasiliklarmin son derece gii¢ oldugunu ortaya koymustur. Ozellikle sosyal medyanm katilime1
kiiltiire olanak tanimayan ekonomi-politik altyapisinin folklorik igeriklerin goriiniirliigiinii ve dikkat ¢ekiciligini
dogrudan etkiledigi, onu hakim kiiltiirii temsil eden igeriklerle esitsiz rekabet ortamina soktugu sonuglarina
ulagilmistir. S6z konusu sorunlara karsi ticari amaglarin, kaygilarin ve goriiniirligiin esitsizlige dayali olmasmin
uzaginda yeni nesil katilime1 bir internet yapilanmasina ihtiya¢ duyuldugu diisiiniilmektedir. Folklor alanindaki
netnografik aragtirmalarmn gegerliligini ve giivenilirligini reddetmemekle birlikte sz konusu tehditleri ve tehli-
keleri odagina alarak aragtirmalarin yiiriitiilmesi gerektigine inanilmaktadir.
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ABSTRACT

Although the views on the acceptance of the virtual environment and especially of social media as the
area where existing folkloric experiences are reproduced, kept alive and accessible to large masses and where
the new folkloric forms are being created still predominates folkloric literature, these arguments are needed to
be questioned and their political and economic infrastructure needs to be further investigated by adressing the
economic concerns and objectives behind. The main reason behind this is that the mainstream social media,
which is based on commercial foundations have commercial structures that are far from the public commons.
The most important element that makes the economic-political infrastructure of social media is prosumer sur-
veillance. While the concept of prosumer expresses the breaking down and intertwining of the boundaries be-
tween the producer and the consumer, it also enables social media users to be defined as prosumers since social
media users are both producers and consumers of the contents. Targeted advertising system which is dominated
by producer surveillance and built upon the digital labor of the producer, causes visibility and attracts attention
of social media which turns it into a purchasable phenomenon. Besides, the interaction with ecosystems created
by prosumers shows us that visibility and attention in social media is misleading and problematic. These deter-
minations indicates that the visibility in social media is negatively affected by not only through the personal
content but also through the folkloric contents in social media. Apart from this, the competition of folkloric
content in social media with contents representing the dominant culture is based on inequality, is an important
problem that threatens the existence of folkloric content in social media. Based on these determinations, the
research aims at discussing the visibility and presence of folkloric content, rather than questioning whether it is
a folkloric production tool with a critical approach that tests the contributions of social media to participatory
culture and participation. In this respect, in order to analyze the commercial infrastructure of social media, the
targeted advertising system created by social media companies will be mentioned and the transformation of its
visibility and shift becoming a buyable phenomenon is being emphasized in this research. In order to discuss
the possibilities of participatory culture attributes to social media built on media targeted advertising system,
the discussion is carried out by including the prominent arguments within the literature. While the claims that
maintain weight in the literature emphasize is about social media allowing participation, they ignore the eco-
nomic-political infrastructure of social media based on commercial foundations. For this reason, the validity of
participatory culture claims associated with social media, the economic- political infrastructure of commercial
media, the interaction ecosystems created on Instagram and Twitter, the visibility of folkloric and dominant
culture content on Instagram, Twitter and YouTube, internet search engines and application markets that allow
downloading application to smart devices are further investigated. The results revealed that the opportunities
and possibilities of participatory culture in virtual environment is extremely difficult. In particular, it is con-
cluded that the economic-political infrastructure of social media, which does not allow participatory culture,
directly affects the visibility and attractiveness of folkloric contents and puts it in an environment of unequal
competition with the contents representing the dominant culture. Against these problems, it is suggested that a
new generation participatory internet structure is being needed, that is away from commercial purposes, con-
cerns and visibility being based on inequality. Whilst not denying the validity and reliability of netnographic
research in the field of folklore, it is believed that research should be conducted by focusing on the threats and
dangers in question.

Keywords

Digital folklore, internet folklore, netnography, social media, political economy approach.

Giris

Internete erisim imkaninin bulundugu modern toplumlarda sosyal medya kullanimi
pek de kisa olmayan gegmise dayanmakta ve diinya genelindeki milyarlarca insanin giin-
lik yasam pratikleri arasinda yer almaktadir. Nitekim 2021 sonu itibariyle diinya gene-
lindeki aktif olarak sosyal medyay: kullananlar sayist 4,20 milyara ulagsmistir (WeA-
reSocial 2021). Bu nicel bilgi dogrultusunda sosyal medyay: salt kisiler arasi iletisim,
etkilesim ve eglence aract géormekten 6te onu kitlesel bir iletisim ve etkilesim araci bigi-
minde ele alarak kiiresel dlgekte toplumsal, siyasal ve kiiltiirel igerikleri de i¢inde barin-
diran 6nemli bir aktor olarak degerlendirebiliriz. Bunu saglayan en 6nemli unsur, sosyal
medyanin geleneksel medyadan farkini bariz sekilde ortaya ¢ikaran kullanim pratigidir.
Toffler (1980: 267), iiretketici -prosumer- kavramini, “iireticiyi tiikketiciden ayiran ¢izgi-
nin giderek bulaniklagsmas1” olarak aciklamistir. Bu ¢aligmada da sosyal medyay1 kulla-
nanlar1 tanimlamak i¢in kullanici yerine iiretketici kavrami tercih edilmistir. Sosyal

medya, onu kullananlar i¢in hem iiretim hem de tiikketim aracidir, igerigi kendisi
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tiretebildigi gibi ayni1 zamanda diger iiretketiciler tarafindan iiretilen icerigi de tilketmek-
tedir. Sosyal medyadaki biitiin igerikleri iireten de tiiketen de salt iiretketicidir, sosyal
medya sirketleri ise (Google, Facebook, Instagram, Twitter, Tiktok, vd.) igerik iiretimine
katk1 sunmaz yalnizca siber mekansal anlamda iiretketicilere tiretim ve tiikketim yapma
olanag1 saglar.

Uretketiciler salt 6zel yasamina iliskin detaylar1 sosyal medyada paylasmakla sinirli
kalmayip ayn1 zamanda kamusal yasamindaki varligin1 ve kimligini olusturan kiiltiirel
igeriklerin iretimini de gergeklestirmektedir. S6z konusu kiiltiirel igeriklerin arasinda
tiretketicilerin folklorik kimligini yansitanlar da 6énemli bir yer tutar. Bu anlamda sosyal
medya pek ¢ok halk bilimci i¢in folklorun mekandan ve zamandan bagimsiz bigimde ye-
niden iiretildigi bir alan olarak goriilmektedir (Blank 2012; Varnali 2013; Baki 2014; Sa-
fak 2017; Bars 2018). Giiliim (2018: 129), sosyal medyada dolasima sokulan folklorik
iceriklerin tespitinden ve ¢éziimlemesinden yola gikarak sanal ortamin folklorik deneyim
acisindan 6nemli bir mecra oldugunu ve folklor arastirmalarinda sosyal medyanin 6nemli
bir yer tuttugunu iddia eder. Bu iddiasiyla arastirmasinda folklorik 6gelerin sanal ortamda
nasil {retildigi ve deneyimlendigi {izerinde durmustur (Giiliim 2018). Benzer bi¢cimde
Kdiva ve Vesik (2014) internetin hem gelenegin yeniden iiretimi bakimimdan hem de yeni
folklorik kiiltiirlerin ortaya ¢ikmasi agisindan folklor arastirmalart igin elverisli bir alan
oldugunu iddia etmistir. Bu ¢aligmanin 6zgiin boyutu ise folklor literatiiriinde agirligini
koruyan s6z konusu savlari internetin ve sosyal medyanin ekonomik kaygilar ve amaglar
tasiyan kapitalist bir medya orgiitlenmesi olmasi gergegiyle sorgulamasidir. Bu dogrul-
tuda sosyal medyanin katilimer kiiltiire ve katilimeiliga sundugu katkilari sinayan elestirel
bir yaklasimla sosyal medyanin folklorik iiretim araci olup olmadigindan 6te folklorik
igeriklerin goriintirligiine iliskin esitsizlikleri sorunsallastirarak tartisilmasi amaglanmis-
tir.

Sosyal medyadaki temel unsurun etkilesim oldugu dikkate alindiginda digerlerinden
styrilarak daha fazla goriiniir olmak ve dikkat cekmek pek ¢ok iiretketicinin arzuladigi
temel motivasyon kaynagidir. Sosyal medyada goriiniir olmak ve dikkat ¢cekmek olgulari
yalnizca iiretketicilerle sinirli kalmayip ayni zamanda dolagima sokulan icerikler arasinda
da 6n plana ¢ikmak ve daha fazla iiretketiciye ulasmak anlaminda rekabet yaratmistir.
Fakat bu hususta sosyal medyada goriiniir olmanin ve dikkat cekmenin neye tekabiil et-
tigi, sosyal medyanin mevcut ticari yapisinda daha fazla goriiniir olmanin olasiliklarin
ve siirliliklarini tartismak tizere dncelikle sosyal medyanin ticari temellere dayanan eko-
nomi-politik altyapisina deginmek énem arz etmektedir. Ardindan sosyal medyadaki ka-
tilimer kiltiir olanaklarinin ve olasiliklariin tartisilmasi esliginde folklorik igeriklerin
esitsiz goriiniirliige dayali mevcudiyeti 6zelinde bir degerlendirme sunulmaktadir.

Sosyal Medyanin Ticari Temellere Dayanan Ekonomi-Politik Altyapisi

Sosyal medyaya iligkin iizerinde durulmasi gereken ilk mesele literatiirdeki tekno-
determinist yaklasimlar tarafindan her ne kadar katilimci bir ortam olarak kabul edilse de
her biri miilkiyet agisindan kamusal miistereklerin uzaginda ticari amaglar giiden sirkettir.
Her iiretketici igin sosyal medyay1 kullanmak iicretsiz olmasina ragmen milyarlarca iiret-
ketici verisinin depolandigi sanal sunucularin, bu mecralardaki teknolojik altyapinin ve
sirketlerin istihdam ettigi insan kaynaginin maliyet yiikii bulunmaktadir. Maliyetlerin kar-
silanabilmesi i¢in sosyal medya sirketleri tarafindan hedefli reklamcilik sistemi yaratil-
mustir. Hedefli reklamcilik sistemi reklam yayinlanmadan 6nce reklama maruz kalacak
kitlenin 6nceden bilinmesine ve se¢ilmesine olanak tanir. Sosyal medya reklamlarini ge-
leneksel mecralardan ayiran en 6nemli 6zellik ve onu ayricalikli kilan sey, reklama maruz
kalacak kitlenin tiim 6zelliklerinin (cinsiyeti, yasi, yasadig1 yeri, ilgi alanlari, politik
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goriisli vb.) bilinmesi ve bu kitleyi 6zelliklerine gore siniflandirabilme giiciidiir. Sosyal
medyada iiretketiciler devamli olarak igerik yaratir, var olan iceriklerle etkilesime girer,
diger tretketicilerle etkilesime girer, topluluklara katilir veya topluluklar yaratir. Algorit-
malar iiretketicilerin paylasima soktugu igerikleri ve kisisel bilgilerini arsivlemekle bir-
likte ayn1 zamanda onlarin begendigi, yorum yaptig1 ve takip ettigi tiim verileri isleyerek
gereksinimleri, tiiketim tercihi, politik goriisii gibi 6zel ve kamusal alandaki tiim fikirle-
rini ve eylemlerini kayit altina alir. Uretketici sosyal medyada aktif oldugu tiim siire zarfi
boyunca kendisi hakkinda dijital ayak izleri birakir ve bu izler kendisi hakkinda sosyal
medya sirketi tarafindan pek ¢ok seyin bilinmesine olanak tanir (Fuchs 2016: 147-148).
Algoritmalarin kayit altina aldig1 verilerin akibeti ise ¢ogu kullanici ve gizlilik sdzlesme-
sinde yer alan “kullanici verileri {i¢lincii taraflarla paylasilabilir” maddesiyle muglak bir
hal alir. Boylelikle sosyal medya reklam verenlerinin eline ulagmak istedigi hedef kitleyi
belirleyebilme giicii gegmis olur.

Televizyon, radyo ve gazete icerigini tilketmekle karsilastirdigimizda sosyal medya
iiretketicileri daha etkin konumdadir (Fuchs 2016: 147). Ancak bu etkin konum sosyal
medyadaki katilimei kiiltiire degil salt icerik {iretimine tekabiil eder ve iiretketici sosyal
medya iceriklerini liretirken dijital emek sarf eder. Geleneksel medya kuruluslart okur,
dinleyici ya da izleyici kitlesi icin icerik iiretmek zorundadir. Icerik iiretiminin ve telif
haklarinin beraberinde getirdigi ciddi maliyetleri de karsilamast gerekir. Ayni zamanda
yayilanan icerikler arasinda ciddi bir izlenme, okunma ve dinlenme rekabeti olusur. Bu
rekabette iist siralarda yer alabilmek i¢in tiiketicinin dikkatini ¢ekebilecek iceriklerin iire-
tilmesi ya da satin alinmas1 gerekir. Sosyal medyada ise durum farklhidir. Igerigi yalnizca
tiretketici tiretir. Boylelikle sosyal medya sirketleri igerik liretmek gibi ciddi bir mali bir
yiikten kurtulur. Bu anlamda tiim sorumluluk iiretketicilere aittir. Uretketiciler igerigi
hem iiretir hem de tiiketir, sosyal medya sirketleri ise yalnizca iceriklerin dolagima soku-
lacag1 yazilimsal altyapiy1 ve dijital verilerin barmma hizmetini saglar. Fuchs’a gore
(2016: 145) hedefli reklamcilik sisteminde iiretketiciler iicret almadan ¢aligir. Boylelikle
ticari temellere dayanan kapitalist sosyal medya sirketlerinin emek maliyetleri azalir ve
iicretsiz calisan iiretketicilerin dijital emegi sonsuz bigimde somiiriiliir (Fuchs, 2016:
146).

Sonug olarak sosyal medya, sosyal medya sirketlerinin iiretketici sayisini artirmaya
yonelik politikalar izledigi ve iiretketicilerinden daha fazla aktif olmasin1 istedigi tama-
miyla tekel hegemonyasinin hakimiyetindeki kéar alanidir. Google’in, Facebook’un, Ins-
tagram’in, Twitter’in ve Tiktok’un benzersiz ve alternatifsiz olusu bu sirketleri tekel ko-
numuna tagimigtir. Hem tekel hegemonyasinin varligi hem de goriiniir olmanin ve dikkat
¢ekmenin satin alinabilir olgulara doniigsmesi, sosyal medyadaki katilimer kiiltiir olanak-
larm1 ve olasiliklarini tiikketmektedir. Bu durum sosyal medyadaki folklorik iceriklerin
mevcudiyetini ve goriiniirliigiinii de dogrudan etkiler.

Sosyal Medyada Katihmeihik ve Katimear Kiiltiir

Sosyal medyay1 folklorik bir iiretim ve tiikketim alan1 olarak gérebilmemiz igin 6n-
celikle onun katilimeiliga ne denli olanak sagladigini tartismamiz dnem tasir. Katilimci
bir ortamdan s6z edebildigimiz 6l¢iide sosyal medyayi folklorik bir deneyim alan1 olarak
degerlendirebiliriz. Sosyal medyaya iliskin tanimlamalarda ve onu geleneksel medyadan
ayiran 6zelliklerini agiklamalarda ¢ogunlukla katilimer kiiltiire sundugu katkilar 6n plana
¢ikmaktadir ki bu tartigmaya acik bir mesele olmasi nedeniyle dikkat ¢ekicidir. “Katilimct
kiiltiir kullanicilarin, izleyicilerin, tiiketicilerin ve taraftarlarin igerik ve kiiltiir yaratmaya
dahil olmasini ifade eder” (Fuchs 2016: 76). Fuchs’a gdre (2015: 125) sosyal medyanin
yeni bir sermaye birikimi olarak ortaya cikisi, tekno-determinist ve tekno-optimist
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ideolojileri de beraberinde getirmistir. Tartismanin énde gelen isimlerinden Jenkins’e
gore (2009) sosyal medyanin ana 6zelligi yayilabilir olmasidir. Bununla birlikte medya
akigini etkin olarak izleyicinin sekillendirdigini ve bu dogrultuda kiiltiiriin daha ¢ok kati-
lime1 oldugunu savunmaktadir (Jenkins vd. 2013). Jenkins (2009) bu iddiasina, yayilabilir
medyanin bir markanin potansiyel pazarinin genislemesini ve markaya olan bagliligin
yiikselerek tiiketici sadakatinin artmasini da ekler. Ayrica katilimcilig: iiretketicilerin ag
iizerinden birbiriyle etkilesime gegcmesi, topluluklar olusturmasi, icerik yaratmasi ve pay-
lasmasi seklinde agiklayarak katilimcir demokrasi kavramint yok sayar. Fuchs'a gore
(2016), Jenkins bunu yaparken Facebook, Instagram, Twitter gibi ticari sosyal medyalarin
miilkiyetinde, maddi ¢gikarin yonetiminde ve ekonomik karar alma siireglerinde iiretketi-
cilerin s6z ve hak sahibi olmadigin1 gérmezden gelir. Benzer bi¢imde Shirky (2008: 297),
“web 2.0’1n iiretimin demokratiklesmesi” anlamina geldigini sdylemektedir. Hartley’e
gore (2012) sosyal medya iiretketicileri bu aglardaki igerikleri tiiketmenin yani sira ige-
rikleri de trettigi icin sosyal aglarin sayisinin artmastyla birlikte tiim toplumsal alanlar
daha fazla demokratiklesmistir. Carpentier (2011) miilkiyete katilima bakmaksizin tam
katilimciligin saglanacagini iddia ederken, Fuchs (2015, 2016) ise tam anlamiyla kati-
lime1 medya demokrasisinin miilkiyet demokrasisiyle miimkiin olabilecegini savunur.
Katilimei bir alanin veya kiiltiirin olugmasi i¢in tek basina iiretketicilerin igerik tiretmesi
ve var olan igeriklerle etkilesime girmesi yetersiz kalir. Ciinkii farkl: iretketicilerin dola-
stma soktugu her igerigin goriinlirligi esit degildir. Herhangi bir sosyal agin kullanicisi
olmak ve igerik iiretmek sanal da olsa toplumsal bir uzama katilima isaret eder. Fakat
burada dnemli olan nokta bu katilim eyleminin tam olarak neye tekabiil ettigidir. Sosyal
medya kiiltiirii bir kiiltiir endiistrisidir ve Jenkins (2009) bu kiiltiiriin ekonomi politigini
g0z ard1 eden indirgemeci bir kiiltiir kavrayisin1 benimsemistir. Fuchs’a gore (2016: 83-
84) iiretketicileri metalastirarak ve emegini somiirerek sermaye biriktiren sirketlerin
hakim oldugu bir internet asla katilime1 olamaz. Diger taraftan Jenkins (2008: 268), kati-
limer kdiltiiriin, kiilttirel ¢esitliligi artirdigini savunurken her kesimin sesini duyurabilme
anlaminda ayn1 giice sahip olmadigini ve sosyal medyada goriiniirliigiin satin alinabilir
bir olgu oldugunu goéremez.

Instagram 6zelinde katilimcilik olanaklarina baktigimizda diger sosyal medyalarda
oldugu tizere takipgi ve etkilesim satin alinabilirken aym zamanda tiretketiciler InstaPods
ad1 verilen etkilesim gruplarina katilabilmektedir. Pods gruplarinin tiyeleri birbirini takip
ederek, birbirinin paylasimlarin1 begenerek ve paylasimlarinin altina yorumlar yazarak
etkilesim ekosistemi olusturur. En fazla 500 iiyenin yer aldig1 Pods gruplarinda iiyeler
birbirinin etkilesimini artirarak iceriklerin Kesfet boliimiine tasinmasini saglar. Fotograf
sanatcist Natalie Franke pods gruplar i¢in su ifadeyi kullanmistir: “Pod grubuna dahil
olanlar, bir aile ile karsilagiyorlar. Instagram’da anlamli yorumlari kullanarak birbirlerine
destek olmaya ¢alisan grup, siz bilyiidiikce destek olmaya devam ediyor” (Kiling 2018).
Benzer durumu giindem olusturarak siyasal, toplumsal ve kiiltiirel tartigma ytiriitebilmek
bakimindan tiretketicilere daha fazla olanak tanidig1 diisiiniilen Twitter’da da gorebilmek
miimkiin. Twitter’daki fav ve RT gruplar: tiretketiciler arasinda kurulan nicelik 6ncelikli
etkilesim ekosistemini olusturmaktadir’. Kisaca bahsetmek gerekirse fav grubu icin 6n-
celikle Twitter’daki mevcut listeler dzelligi kullanilarak fav listesi olusturulur. Bu listede
yalnizca iiyelerin tweetleri ve retweetleri goriintiilenir. Genellikle fav listeleri 150-200
iilyeden olusur ve iiyeler listedeki diger liyelerin tweetlerini icerigine bakmaksizin begen-
mek zorundadir. Fav listesinde 200 iiye oldugunu varsayarsak 200 kisi giin i¢inde birbi-
rinin tweetlerini begenir. Sonugta atilan her bir tweet 200 begeni alir. RT gruplarinda da
liste olusturularak fav gruplarindaki sistemin benzeri kullanilir.
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Hem Instagram’daki hem de Twitter’daki etkilesim ekosistemlerine baktigimizda
iiyeler arasinda etkilesimin artmasi kagimilmaz olsa da tiim etkilesim yalnizca sayidan
ibarettir. Etkilesim gruplarin birincil kosulu i¢erigine bakilmaksizin tiim igeriklerle etki-
lesime girilmesidir. Bu yiizden ekosistemler araciligiyla elde edilen etkilesimin gergek
iiretketici begenisini ifade etmedigini ve yalnizca sayidan ibaret oldugunu sdyleyebiliriz.
Etkilesim gruplarmin varligi, bu aglardaki goriiniirliigiin ve dikkat ¢ekiciligin sorunlu ve
yaniltict oldugunu kanitlar niteliktedir. Twitter’da fav ve RT gruplarinin yiiksek ilgi gor-
mesi ve bu gruplar vasitasiyla belirli hesaplara ait tweetlerin etkilesim sayisinin artirilarak
Twitter 6zelinde yapay giindemler yaratilmasi lizerine goriiniirliigiin ve dikkat ¢ekmenin
biiyiik bir esitsizlige dayandigimi ve son derece sorunlu oldugunu séyleyebiliriz. Bu se-
beple Instagram ve Twitter basta olmak iizere etkilesime dayali ekonomik kaygilar ve
amaglar tagiyan ticari sosyal medyalar kamusal alan olmanin olduk¢a uzaginda kalmak-
tadur.

Sosyal medyadaki goriiniirliige ve dikkat cekmeye iliskin esitsizlik internetin taba-
nina da yayilmistir. Google'n arama motoru sonuglarinin siralamasini, iiretketici verile-
rinin gozetimi dogrultusunda algoritmalar olusturur. Bu yiizden herhangi bir kelime Go-
ogle'da arandiginda her iiretketici i¢in benzer sonuglar ¢ikmayabilir. Eger bir blog ya da
internet sitesi sahibi Google aramalarinda {ist siralara ¢ikmak istiyorsa asmasi gereken
bir¢ok engelle karsilasir. Bu engeli asmanin ilk yolu bagarili bir arama motoru optimizas-
yonudur. Arama motoru optimizasyonu yazilimsal bir yontemdir ve internet sitesinin Go-
ogle algoritmalari tarafindan en iyi sekilde algilanmasina yonelik teknik siireci ifade eder.
Arama sonuglarinda iiretketicilerin karsisina reklamlar da ¢ikar. Site sahibi Google algo-
ritmalarinin radarina girmek istiyorsa arama sonuglarina reklam vermesi gerekir. Aksi
takdirde arama motoru optimizasyonu ne kadar basarili olursa olsun algoritmalarin siteyi
tanimast daha uzun siirer. Bu yiizden internette goriinlir olmak ve dikkat ¢ekmek satin
alinabilir olgulara doniigiir. Ocak 2022 itibariyle Google'in ziyaretci sayisina gore arama
motorlari arasindaki pazar pay1 yiizde 91,9'dur (Statcounter 2022). Arama motorlar1 6ze-
lindeki Google'in tekel giicii, internet sitelerinin tamaminin goriinlirligiinii ve ziyaretci
sayisint etkiler, interneti sekillendirir ve onu rakipsiz kilar. Ayni zamanda akilli cihazlara
uygulama indirilmesine olanak taniyan uygulama marketlerindeki? goriiniirliik de sorunlu
ve esitsizlige dayalhidir. Elimizde net bir say1 bulunmasa da uygulama marketlerinde ya-
yimlanan uygulama sayisinin milyonlarca oldugu tahmin edilmektedir. Uygulama mar-
ketlerinin en ¢ok indirilenler listesine baktigimizda ise yaygin ve bilindik tekellerin sira-
landigimi gorebiliriz®. Tekel konumundaki sirketlerin uygulamalar1 magazalarda stirekli
ust siralarda yer alirken tekellere nazaran kiigiik 6lgekli sirketler ve bagimsiz gelistiriciler
tarafindan yayinlanan uygulamalar ise arka planda kalarak yiiksek kullanici sayisina ula-
samamaktadir. Kullanicilarin ilgisini ¢ektigi takdirde tekellerin tahtini sallayabilecek
folklorik dgeler igeren ya da yenilik¢i uygulamalar, uygulama marketlerindeki esitsiz go-
riiniirliik sorunu nedeniyle yayginlasamama sorunuyla kars1 karsiyadir.

Folklorun Dijitallesmesine iliskin Temel Sorunlar ve Simrhhklar

Sosyal medyadaki, arama sonuglarindaki ve uygulama marketlerindeki goriiniirliige
iligkin esitsizlik tiim {liretketicilerin ve yarattiklar1 igeriklerin goriiniirliigiinii dogrudan et-
kiledigi tizere ayn1 zamanda bu mecralardaki folklorik igeriklerin varligini tehdit eder.
Fakat bu gerceklige ragmen halk bilimciler arasinda hakim olan inanis, internetin folklo-
rik iiretim ve tiikketim alan1 olarak kabul goriistintin katilimer kiiltiirle iliskilendirilmesidir.
Bir eylemin folklorik nitelik kazanabilmesi igin ayni gelenegi paylasan folklorik 6geyi
iiretenlerle tiiketenlerin birbiriyle dogrudan iletisim kurabilmesi gerekir (Ben-Amos
2006: 35). Dundes (2006: 24), teknolojinin folkloru yok etmedigini, aksine yayiliminin
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ve aktariminin araci oldugunu, ayni zamanda internet folkloru gibi yeni folklorik kiiltiir-
lerin olusumuna da zemin hazirladigini iddia etmistir. Bars’a gore (2018: 166) “kolay
iletisime sahip olma, ¢ok hizli bilgi paylasabilme, gesitli aktivitelere katilabilme gibi ni-
telikleriyle internet, yeni folklorik metinlerin iiretiminin yapildig1 bir mekandir”. Interneti
kamusal alan olarak géren Mcneill (2018: 117), sdz gelimi bu kamusal alandaki iiretketi-
ciler arasinda dogan etkilesimin sonucu olarak folklorun yaratildigini iddia eder. Benzer
bicimde Maria ve arkadaslar1 (2012: 114) sanal topluluklarin atomik topluluklara gore
daha katilime1 ve daha demokratik oldugunu savunarak her iiretketicinin bu topluluklara
katilabilecegini belirtmistir. Baki (2014: 13) ise bu iddialara tiretketicilerin kendi toplu-
luklarini yaratarak kiiltiirel ve geleneksel pratiklerini sanal aga tasiyabildigini ekler.

Internete erisim olanaklarmin artmastyla birlikte folklor arastirmalarindaki bilindik
etnografik metoda ek olarak netnografi eklenmistir. “Netnografi, internette bulunan kiil-
tiirlerin ve topluluklarin tiiketici davraniglarini arastirmak igin 6zel olarak tasarlanmig
yeni bir nitel yontemdir” (Kozinets 1998: 366). Tiiketici davranislarini aragtirmak {izere
netnografi yontemi, Kozinets’in de (2006: 281) belirttigi iizere tiiketicilerin toplu nabzin
tutup anlik degerlendirmelere olanak saglayan bir yontemdir. Netnografi internette iireti-
len ve tiiketilen folklorik 6gelerin folklor arastirmalari i¢in ideal bir gézlem konusu haline
doniismesini igsellestiren bir metottur (Kdiva ve Vesik 2014: 184). Bilindik folklor aras-
tirmalarinda halk bilimci, arastirmanin yapilacagi toplulugun icine katilmak ve onu ye-
rinde incelemek zorundayken, folklorik dgelerin internet iizerinde iiretimi ve tiiketimi,
Baki’nin (2014: 27) ifadesiyle “alani aragtirmacinin evine getirmistir”. “Arastirmaci igin
kaynak kisinin bulundugu mekéana gidip, onunla yiiz yiize goriiserek derleme yapma zo-
runlulugu ortadan kalkmistir. Aragtirmaci evinden, ofisinden ya da internet baglantisi ku-
rabildigi diinyanin herhangi bir yerinden ¢alismasinin amacina yonelik alan aragtirmasi
yapabilir” (Baki 2014: 27). Baki’nin goriisiine benzer bigimde Blank (2007: 24), halk
bilimciler i¢in interneti alan aragtirmasi olarak gormeleri gerektigini ve internet folkloru-
nun da arastirilmaya deger bir konu oldugunu savunur. Maria ve arkadaslar ise (2012:
114) internetin geleneksel folklorik ve kiiltiirel yapilart giiclendirerek folklorun gelisi-
mine katkida bulundugunu iddia eder.

Birbirini destekleyen s6z konusu savlarin birlestigi ve yanilgiya diistiigii nokta sanal
alandaki folklorik iiretimin ve tiikketimin temelini katilimci kiiltiirle iliskilendirmesidir.
Internetin ve sosyal medyanin folklorik amaglar dogrultusunda kullanilmasimin sonu-
cunda ona iliskin baglica arastirmalarin ve akademik ilgi odaklarinin olusmasi oldukca
degerli ve elzemdir. Fakat bu ¢aligma bahsi gecen arastirma ve ilgi odaklarini reddeden
bir tavir takinmaktan uzak durarak ve sosyal medyanin ekonomi-politik altyapisini dik-
kate alarak ona iligkin katilimci kiiltiir tezlerini sosyal medyadaki folklorik 6gelerin go-
riniirligii ve dikkat ¢ekiciligi agisindan sorgulamaktadir. Folklorun dijitallesmesinin te-
mel sorunu, sosyal medyanin ekonomi-politik altyapisinin katilimer kiiltiirii yaratmaktan
ve kamusal alan olarak degerlendirilmesinden uzak bir mecra olmasi nedeniyle folklorik
iceriklerin hakim kiiltiirii temsil edenlerle karsilagtirildiginda esit goriiniirliige sahip ola-
mamasidir. Ticari temellere dayanan sosyal medyanin baskin ideolojisi iiretketicilere 6z-
giirliik¢ii, katilimer ve esitlik diizeyinde bir alan vaadinde bulunmasina ragmen sosyal
medyada goriiniirliigiin ve dikkat cekmenin satin aliabilir olgulara doniismesi ve iiretke-
ticiler tarafindan yaratilan etkilesim ekosistemleri s6z konusu vaatleri olanaksizlastirmak-
tadir. Gorlintirligii ve dikkat ¢ekiciligi diisiik olan her igerik unutulma ve yok olma teh-
likesiyle karsilasabildigi iizere folklorik igerikler de bu tehditle yilizlesmektedir. Dolay1-
styla katilimet bir alan olmanm olduk¢a uzaginda kalan sosyal medyanin ekonomi-politik
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altyapisi, folklorik bir deneyim alani kabul edilmesinin 6niinde de biiyiik bir engel olus-

turur.

Tablo 1. En cok takipciye sahip olan Instagram iiretketicileri (TrackAlytics, 2022a
verilerinden yararlanilarak arastirmaci tarafindan derlenmistir)

Sira  Hesap ismi Sahibi Takipgi Meslek
sayi1s1
(milyon)
1 @instagram Instagram 388 Sosyal medya sirketi
2 @cristiano Christiano 270 Futbolcu
Ronaldo
3 @arianagande Ariana Gande 227 Miizisyen
4 @therock Dwayne Johnson 224 Profesyonel doviiscii,
aktor
5 @kyliejenner Kylie Jenner 221 Reality show
karakteri
6 @selenagomez Selena Gomez 216 Miizisyen
7 @kimkardashian Kim Kardashian 210 Reality show
karakteri
8 @leomessi Lionel Messi 191 Futbolcu
9 @beyonce Beyonce 169 Miizisyen
10  @justinbieber Justin Bieber 167 Miizisyen

Sosyal medyada en ¢ok takip edilen iiretketicilere bakildiginda her birinin popiiler
kiiltiir imgesi oldugu, tamamen ekonomik kaygilarla goriiniir ve dikkat ¢ekici oldugu fark
edilebilir. Yukaridaki tabloda da en ¢ok takipgiye sahip olan ilk on Instagram hesabina
yer verilmistir (Tablo 1). Buna gore tabloda yer alan isimlerin tamaminin popiiler kiiltiir
imgesi oldugu anlagilmaktadir. Mevcut durum folklorik igeriklerden ziyade hakim kiil-
tiirii temsil eden iiretketicilerin ve onlarin dolasima soktugu igeriklerin goriiniirliigiiniin
yiiksek oldugunu gostermektedir.

Tablo 2. En ¢ok takipgciye sahip olan Twitter iiretketicileri (TrackAlytics, 2022b
verilerinden yararlanilarak arastirmaci tarafindan derlenmistir)

Sira  Hesap ismi Sahibi Takipei Meslek

say1s1

(milyon)
1 @BarackObama Barack Obama 130 Eski ABD Bagkani
2 @justinbieber Justin Bieber 114 Miizisyen
3 @katyperry Katy Perry 108 Miizisyen
4 @rihanna Rihanna 103 Miizisyen
5 @cristiano Christiano 95 Futbolcu

Ronaldo
6 @taylorswift13 Taylor Swift 88 Miizisyen
7 @ladygaga Lady Gaga 81 Miizisyen
8 @realDonaldTrump Donald Trump 79 Eski ABD Baskani
9 @theellenshow Ellen DeGeneres 77 Reality show
karakteri

10 @arianagande Ariana Gande 73 Miizisyen

En cok takipgisi olan Twitter {iretketicilerine baktigimizda yalnizca iki eski ABD
Bagkani en cok takip edilenler arasinda yer alirken digerleri ise Instagram’da oldugu
tizere popiiler kiiltiir imgesi olarak kargimiza ¢ikmaktadir (Tablo 2). Hem Instagram hem
de Twitter 6zelinde karsilastigimiz tablolardan yola g¢ikarak hakim kiiltiirin sosyal

http://www.millifolklor.com

133



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

medyada baskin oldugunu, folklorik iceriklerin ve bu igerikleri paylasan iiretketicilerin
gOrliniirligiinii de baskiladigini sdyleyebiliriz.

Tablo 3. Folklorik icerikler iireten Instagram iiretketicilerinin takipgi sayilarr*

Sira Hesap ismi Takipg¢i sayist Icerik basliklari

1 @aleviyim 86.400 Alevilik ve Alevi kiiltiirii

2 @alevicanlariyiz 83.800 Alevilik ve Alevi kiiltiirii

3 @alevigenclik.platformu 23.700 Alevilik ve Alevi kiiltiirii

4 @biz.karadenizliyiz 14.300 Karadeniz agz1 ve Karadeniz bol-
gesi kiiltiirleri

5 @_turk.mitolojisi_ 1.864 Tiirk mitolojisi

6 @cezirekibris 1.283 Kibris Tiirk tarihi ve kiltiirti

7 @hasderhandicrafts 834 Kibris Tiirk el sanatlar1 kiiltiirii

8 @kibriskultur 634 Kibris Tiirk kiiltiirii

9 @zazaca_zz 530 Zazaca ve Zaza kiiltiirii

10 @yorukkulturutr 191 Yoriik kiiltiirii ve kdy yasantisi

Rastgele secilmis farkli folklorik bagliklara iliskin igerikler {ireten Instagram {iret-
ketkicileriyle en ¢ok takipgisi olan Instagram tiretketicilerin takipg¢i sayilari karsilastiril-
diginda aradaki farkin sayica kiyaslanamayacak kadar fazla oldugu tespit edilmistir
(Tablo 1 ve Tablo 3). Elde edilen sonugtan yola g¢ikarak sosyal medyanin katilimciliga
olanak sagladigini vurgulayan iddialarin, sosyal medyadaki esitlikten uzak olan goriiniir-
liik sorununu goz ard: ettigi, folklorik igeriklerin hakim kdiltiir icerikleriyle esitsiz bir or-
tamda goriiniirliik rekabetine sokuldugu ve bunun sonucunda folklorik iceriklerin giderek
unutulma ve yitirilme tehlikesiyle karsilastig1 diistiniilmektedir.

Tablo 4. YouTube’daki ulusal ve kiiresel folklorik iceriklerin izlenme sayilari®

Sira Aranan kelime Izlenme sayis1
1 K-pop 11.789.701.474
2 Trap 3.425.195.398
3 Squid Game 1.001.906.337
4 The farmer in the dell 509.842.619
5 Tirkiiler 383.695.797
6 Tiirk kiltiirti 12.207.328
7 Irish culture 12.053.898
8 Kibris Tiirk kiiltiirii 2.004.283
9 Zaza kiiltiiri 1.747.697
10 Karadeniz agzi 1.488.637

Ayrica YouTube 6zelinde hakim kiiltiir igerikleriyle folklorik igeriklerin izlenme sa-
yilar karsilagtirilmig, arama sonuglari en yiiksek izlenme sayisina sahip videolardan bag-
layarak siralanmast i¢in filtrelenmistir. Arama sonuglarinda en ¢ok izlenen ilk on video-
nun toplam izlenme sayilar1 hesaplanarak tabloya dokiilmiistiir (Tablo 4). Hem hakim
kiiltiire ait hem de folklorik igeriklerin basliklari ise rastgele belirlenmistir. Hakim kiilti-
riin uzantilart olan k-pop (Giiney Kore pop miizigi), trap (rap, trance ve tekno miizik tiir-
lerinin birlesimi), Squid Game (Giiney Kore menseili Netflix yapimi dizi film) ve the
farmer in the dell (ABD’de halk arasinda s6ylenen ¢ocuk sarkist) yiiksek izlenme sayila-
riyla tablonun iist siralarinda yer almaktadir. S6z konusu bagliklar her ne kadar iceriginde
folklorik 6geler barindirsa da hem sanatsal altyapist hem de pazarlama stratejisi agisindan
hakim kiiltiirin etkisiyle ve hakimiyetiyle sekillenerek kiiresel 6lgekte bilinirlige erigsmis-
tir. Buna karsin folklorik icerikler olan tirkiiler, Tiirk kiiltiirii, Irish culture (irlanda
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kiltlrt), Kibris Tiirk kiiltiirii, Zaza kiiltiivii ve Karadeniz agzi basgliklarmin toplam iz-
lenme sayisinin digerleriyle karsilagtirildiginda diisiik oldugu gozlenmistir.

Maddi amaglar giiden tiretketiciler, yayinlanan videolarin izlenme sayisina bagli ola-
rak elde edilen reklam gelirinden pay alabilmesi nedeniyle yiiksek sayida izlenme olasi-
11§81 bulunan igerikler yayinlamaya yonelmektedir. Ayrica her videonun izlenme sayisinin
gOriiniir olmasi da daha fazla izlenenlerin daha iyi olduguna yonelik alg1 yarattig1 sdyle-
nebilir. Bu nedenlerle hem iiretim hem de tiiketim ag¢isindan folklorik igeriklere olan ilgi-
nin de disiik oldugunu diistiniilmektedir. Farkli sosyal medyalar1 kapsayan ve derinleme-
sine aragtirma yapilmadan elde edilen bu sonuglar, s6z konusu aglardaki hakim kiltiri
temsil edenlerle karsilastirildiginda folklorik igeriklerin arka planda kaldigini, goriiniir-
liikten ve goz 6niinde olmaktan uzak oldugunu gostermektedir.

Internet folkloru ise geleneksel anlamdaki folklor bigimlerinden farkl1 olarak inter-
netteki ve sosyal medyadaki hakim kiiltiiriin hegemonyasi altinda sekillenmekte ve yayil-
maktadir. Dundes’in (2006: 24) iddia ettigi {izere sosyal medya folklorik igeriklerin ya-
yilimini artirmaz aksine filtreler ve sinirlandirir. Tekellerin kontroliindeki ve yonetimin-
deki tiikketime dayali hakim kiiltiirii 6n plana ¢ikarir ve iiretketicilere hakim kiiltiirii daya-
tan ideolojiyi temsil eder. Oguz (2007: 31) teknoloji kullaniminin insanlara tek kiiltiirli
bir yapiy1 dayattigina dikkat cekmektedir. Sosyal medyanin ideolojik yapisi begenilmek
ve takdir edilmek iizerine kuruldugu i¢in iiretketicilerin biiyiik ¢ogunlugu bu ideanin pe-
sinden siiriiklenir. Nitekim Atay’in da (2017) bahsettigi lizere sosyal medya iiretketicileri
icin oncelenen konu daha fazla goriinmek ve dikkat cekmektir. Bu dogrultuda kimligini
kurgular, igerik iretir, kimlikleri biricikligini kaybeder ve tiim kimlikler birbirinin kop-
yas1 haline doniisiir. Siirekli bigimde trend olan sosyal medya akimlari, 6zgekim pozlari,
begenilen davranislarin ve gorsellerin stereotip olarak sunulmasi milyarlarca tiretketici-
nin ayn1 kimligi paylastigini, 6z kimligine yabancilastigin1 ve tek tiplesen internet kiiltii-
riinli benimsedigini gostermektedir. Nitekim Bars (2018: 172) her kiiltiir i¢in farkli an-
lamlar tagimasina ragmen emoji kullaniminin (yazih dili gorsellerle desteklemenin) {iret-
keticileri tek tiplesmeye ittigini belirtmistir. Bu sebeplerle ekonomi-politik altyapisi ne-
deniyle gortiniirligiin ve dikkat gekmenin esitsizlige dayali oldugu sosyal medya yalnizca
folklorik iceriklerin goriiniirliigiinii sinirlamakla kalmayip ayni zamanda onu baskin olan
hakim kiiltiirle esitsiz bir rekabet ortamina sokarak 6nemsizlesmesine ve yitimine de yol
agmaktadir.

Sonug¢

Sosyal medya, yapis1 geregi etkilesimin dncelendigi, dikkat ¢cekmenin ve goriiniir
olmanin referans alindig1 bir alandir. Etkilesimin niteliksel agidan bu denli 6n plana ¢ik-
t181 bir ortamda folklorik faaliyetlerin iiretimi ve tiikketimi de ister istemez etkilesim kay-
gis1 tasimaktadir. Calismanin ortaya koydugu tespitler ve degerlendirmeler sanal alandaki
folklorik igeriklerin varligini ve bu igeriklerin netnografik yontemle incelenmesini red-
detmemekle birlikte sosyal medyanin ekonomi-politik altyapisinin bu mecradaki folklo-
rik tiretimi ve tiikketimi tehdit ettigini ve hakim kiiltiirle esit olmayan bir rekabet ortamina
soktugunu ortaya koymaktadir. S6z konusu rekabetin folklorik igerikleri goriiniirliik ve
dikkat ¢ekicilik agisindan arka plana itmesinin sonucu olarak sanal uzamdaki folklor bi-
¢imlerinin asinmasina ve yitirilmesine neden oldugu disiiniilmektedir. Ayrica sosyal
medyada en fazla goriiniir olan ve dikkat ¢eken tiikketime dayali hakim kiiltiir, milyarlarca
insan tarafindan benimsenen ve giinliik yasam pratigi olarak kabul gdren sosyal medya
kullanimiyla daha genis kitlelere erisebilme olanagina sahip olmustur. Hakim kiiltiiriin
yansimalari olan ve tiikketimi dnceleyen sosyal medya akimlariin, birbirini tekrar ve taklit
eden gorsellerin milyarlarca iiretketicinin sanal kimligine sizmasiyla tektiplesen hakim
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kiiltiiriin folklorik kimlikleri de tehdit ettigini sdyleyebiliriz. Bu nedenlerle folklorik iire-
tim ve tiikketim alani olarak sosyal medyay1 katilimei kiiltiir savlariyla kabul eden fikirle-
rin, folklorik iceriklerin sosyal medyada karsilagtig1 yitirilme ve yok olma tehdidini goz
ard1 etmemesi gerektigi dnem arz etmektedir. Folklorik icerikleri arastiran netnografik
aragtirmalarin s6z konusu tehdidi ve tehlikeyi dikkate alarak yola koyulmasina ve bu so-
runlara kars1 ¢oziim onerileri sunmasina ihtiyag duyulmaktadir. internete ve sosyal med-
yaya hakim olan esitsiz goriiniirliige dayali sisteme karsi mutlak suretle ticari amaglari ve
kaygilar1 ardinda birakan yeni nesil alternatif sosyal medya ve internet altyapisina duyu-
lan gereksinim her zamankinden ¢ok daha fazladir. Ancak bu sekilde arzulanan katilime1
kiiltiire sahip, gorliniirliigiin esitsiz temellerden uzak oldugu yeni bir internet ideasi yara-
tilabilir. Boylelikle ger¢ek anlamda katilimeiliktan s6z edebilecegimiz bir ortamda tireti-
len ve tiiketilen folklorik igeriklerin daha fazla iiretketiciyle etkilesime girebilmesi, bu
dogrultuda folklorik igeriklerin zenginlesmesiyle birlikte daha 6nce sanal ortama tasin-
mayanlarin da dijitallesmesi sonucunda varligindan haberdar olunmasi ve bilinirliginin
artirtlmasi saglanabilir.

Uzerinde durulmasi gereken bir diger sorun ise bilingli ve bilingsiz olarak folklorik
iceriklerin sanal alanda yanls ve yaniltic1 bicimde yer almasidir. Internetin ve sosyal
medyanin maddi sermaye alani olarak degerlendirilmesinin sonucunda maddi amaclar
giiden iiretketicilerin farkli folklor bigimlerine iliskin bilingli sekilde yaniltict ve yanlis
icerikler yaratarak etkilesimi 6nceledigi bilinen bir sorundur. Ornegin bilgi eksikliginden
kaynaklanan ve bilingsiz iiretilen Karadeniz agzindan “Karadeniz sivesi” ya da Kibris
agzindan “Kibris sivesi” seklinde bahsedilmesi gibi yanlis ve yaniltici folklorik igerikler
de dolasima sokulmaktadir. Interneti ve sosyal medyayi folklorik iiretim ve tiikketim alani
olarak goren netnografik arastirmalarin s6z konusu sorunu da odagina almasinin ve dikkat
¢ekmesinin 6nemli oldugu diisiiniilmektedir.

Bu degerlendirmelerin sinirlart genisletilerek son donemde kiiresel 6l¢ekte hakkinda
pek ¢ok tartigmanin yiiriitiildiigii metaverse (sanal ger¢eklik) ortaminda folklorik dgelerin
varliginin tartigilmasi da 6nem arz etmektedir. Yakin gelecekte kiiltiirel ve folklorik ca-
lismalarinin odak noktasi haline gelmesi diisliniilen metaverse alanin1 géz ardi etmemek
gerekir. Sanal ger¢eklik ortaminda folklorik faaliyetlerin nasil gergeklesecegini ya da ger-
¢eklesmesi gerektigini ve folklorik alan arastirmalarinda kendisine nasil yer edinecegini
sorunsallastiracak aragtirmalara oniimiizdeki siirecte ihtiya¢ duyulacagi diigiiniilmektedir.
Bu calismanin da yalnizca internet ve sosyal medya alanlarindaki folklorik icerikleri aras-
tiran ¢caligmalarla sinirli kalmay1p metaverse alanindaki aragtirmalari sorgulayacak ve tar-
tisacak yeni ¢aligmalar i¢in referans kaynagi olmasi iimit edilmektedir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %50, Tkinci Yazar %50.
ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek almmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.

NOTLAR

1. Fav ifadesi favorinin kisaltmasidir. Kasim 2015’e kadar Twitter’da su anki begen butonu yerine favori bu-
tonu yer almaktaydi. Bir tweeti begenmek favlamak olarak ifade edilmektedir. RT ise retweet’in kisaltma-
sidur.

2. Uygulama marketleri iOS isletim sistemine sahip cihazlar i¢cin App Store, Android isletim sistemine sahip
cihazlar i¢in de Google Play Store ve AppGallery'dir (Huawei).

3. Haziran 2021 itibariyle App Store'da en ¢ok indirilen uygulamalar sirasiyla TikTok, YouTube, Instagram,
WhatsApp, Facebook, Google Maps, CapCut, Messenger, Zoom, Gmail olurken Google Play Store'da ise
sirastyla TikTok, Facebook, Instagram, WhatsApp, Messenger, Snapchat, Zoom, Telegram, Google Meet
ve CapCut'tir (Chan, 2021).

136 http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say:1 136

4. Tabloda belirtilen Instagram hesaplari 01.03.2022°de incelenerek takipei sayisi ¢ikartilmistir.

5. S0z konusu aramalar 01.03.2022°de yapilmis olup “K-pop” aramasinin sonucunda karsilasilan videolar su
sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=IHNzOHi8sJs,
https://www.youtube.com/watch?v=2S24-y0lj3Y,
https://www.youtube.com/watch?v=MBdVXkSdhwU,
https://www.youtube.com/watch?v=gdZLi90WNZg,
https://www.youtube.com/watch?v=bwmSjveL3Lc,
https://www.youtube.com/watch?v=ioNng23DkIM,
https://www.youtube.com/watch?v=32si5¢frCNc,
https://www.youtube.com/watch?v=9pdj4iJD08s,
https://www.youtube.com/watch?v=vRXZj0DzXIA,
https://www.youtube.com/watch?v=ePpPVE-GGJw.
“Trap” aramasinin sonucunda karsilagilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=0Xgq-JP8w5H4,
https://www.youtube.com/watch?v=i_kF4zLNKio,
https://www.youtube.com/watch?v=ntLop32pYdo,
https://www.youtube.com/watch?v=bWHRO0fS9jvQ,
https://www.youtube.com/watch?v=EVHHPMWHt6s,
https://www.youtube.com/watch?v=EmZvOhHF85I,
https://www.youtube.com/watch?v=zmFm9Y p80dE,
https://www.youtube.com/watch?v=tmPm5iY Oklg,
https://www.youtube.com/watch?v=zkG4Xpz6t68
https://www.youtube.com/watch?v=KybAvaM3h90.
“Squid Game” aramasinin sonucunda karsilagilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=0e3GPealTyg,
https://www.youtube.com/watch?v=RtPb4NMKT-s,
https://www.youtube.com/watch?v=9klzZsVw-cQ,
https://www.youtube.com/watch?v=sHIEFJkXm-M,
https://www.youtube.com/watch?v=fe-SnjZxztc,
https://www.youtube.com/watch?v=s72dhTVYKiM,
https://www.youtube.com/watch?v=KQf6zN2FgpQ,
https://www.youtube.com/watch?v=nHbEOWvqMRKk
https://www.youtube.com/watch?v=0gqxAJKy0ii4,
https://www.youtube.com/watch?v=5qiZ3b_-YNI.
“The farmer in the dell” aramasinin sonucunda karsilasilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=BUd0_JyL_wY,
https://www.youtube.com/watch?v=Wyw7hXXVglw,
https://www.youtube.com/watch?v=8pgHV0OuMhtQ,
https://www.youtube.com/watch?v=kc5I11Kb88yY,
https://www.youtube.com/watch?v=TJb1oz|7TpU,
https://www.youtube.com/watch?v=D7MhgeVIyA8,
https://www.youtube.com/watch?v=Zybh9cTZYWE
https://www.youtube.com/watch?v=vY6xYdZnl-E
https://www.youtube.com/watch?v=7-hLvHRtqIM,
https://www.youtube.com/watch?v=EsyObsBkLJ4.
“Tirkiiler” aramasimin sonucunda karsilasilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=lyk1uEJBxis,
https://www.youtube.com/watch?v=fHGV2RshOPc,
https://www.youtube.com/watch?v=aXcqgs-pUJPK,
https://www.youtube.com/watch?v=01lAnOnYilU,
https://www.youtube.com/watch?v=Rple9GyhsDk,
https://www.youtube.com/watch?v=cISHr1wOfS4,
https://www.youtube.com/watch?v=kkQOBiol8wE,
https://www.youtube.com/watch?v=pThuxkPZB8U,
https://www.youtube.com/watch?v=LzleqoTvG-0,
https://www.youtube.com/watch?v=q73rL-MQLXw.
“Tiirk kiiltiiri” aramasinin sonucunda karsilasilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=atimg95Tj2c,
https://www.youtube.com/watch?v=A6vy3cérn4c,
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https://www.youtube.com/watch?v=TK4ik3eHDE4,
https://www.youtube.com/watch?v=bmxM1ypnl0Q,
https://www.youtube.com/watch?v=q_WSTbal5z8,
https://www.youtube.com/watch?v=0YsTmtIrmwg,
https://www.youtube.com/watch?v=Nxz773-2kc4,
https://www.youtube.com/watch?v=YbVqF30MU1Q,
https://www.youtube.com/watch?v=ukQYnt5PvCQ,
https://www.youtube.com/watch?v=Sq7Gfvm6fMs.
“Irish culture” aramasimin sonucunda karsilasilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=ZwioxJLWO02s,
https://www.youtube.com/watch?v=hYa8nOB2_3s,
https://www.youtube.com/watch?v=dQvaGt9B6HO,
https://www.youtube.com/watch?v=10wzZNdLagxk,
https://www.youtube.com/watch?v=RCCUEt8S61k,
https://www.youtube.com/watch?v=Rk8VibKA4Ws,
https://www.youtube.com/watch?v=FDbDZ59z7p0,
https://www.youtube.com/watch?v=VbeGx7Tu8EA,
https://www.youtube.com/watch?v=5G7gNnCj0ZE,
https://www.youtube.com/watch?v=pVYyWwBHzVs.
“Kibris Tiirk kiiltiirii” aramasinin sonucunda karsilasilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=8waCV4eET 1w,
https://www.youtube.com/watch?v=KZ8qdjzxKFg,
https://www.youtube.com/watch?v=_uwpPjRwpFs,
https://www.youtube.com/watch?v=FUSXoOVO0ppc,
https://www.youtube.com/watch?v=daKHq gNW10,
https://www.youtube.com/watch?v=JQQeYgJBgco,
https://www.youtube.com/watch?v=VbQCns38zHg,
https://www.youtube.com/watch?v=XR7ys4M1 M,
https://www.youtube.com/watch?v=B-vsoPODj7M,
https://www.youtube.com/watch?v=RaJMYykjXMKk.
“Zaza kiiltiiri” aramasinin sonucunda Kkarsilasilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=KFrUu2RtBSg,
https://www.youtube.com/watch?v=m1x0FnCrz_c,
https://www.youtube.com/watch?v=exQsCw_cZNY,
https://www.youtube.com/watch?v=agx1xT3-qlo,
https://www.youtube.com/watch?v=7BwUCCUE7IQ,
https://www.youtube.com/watch?v=fQ3JyNs-Hgw,
https://www.youtube.com/watch?v=Xq59vED6kUg,
https://www.youtube.com/watch?v=GkLHVefnHoA,
https://www.youtube.com/watch?v=cric2k XoAGs,
https://www.youtube.com/watch?v=ywG6E1J4Xg.
“Karadeniz agz1” aramasinin sonucunda karsilasilan videolar su sekildedir:
https://www.youtube.com/watch?v=eE5BMsxbufc,
https://www.youtube.com/watch?v=G_Hj7tH1JLo,
https://www.youtube.com/watch?v=DrCM2i1sdC0,
https://www.youtube.com/watch?v=1rjWuAb0OUOg
https://www.youtube.com/watch?v=GOU-G5g-YmO,
https://www.youtube.com/watch?v=cRV70GG9Ufl,
https://www.youtube.com/watch?v=svclZWCeuKw,
https://www.youtube.com/watch?v=SRudgi3-vj4&,
https://www.youtube.com/watch?v=0d_V9CGRKCK,
https://www.youtube.com/watch?v=t-LfOP1nzU4.
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Tarihinde pek ¢ok kiiltiire besiklik etmis Anadolu’da eskiyalik gelenegi 6nemli bir yer tutar. Ortagag’daki
Alperen tipinin Anadolu’daki son halkalarindan biri olarak kabul edilen zeybekler/efeler, kendilerine ait gelenek
ve ritiielleriyle yilizyillardir varliklarmi siirdiirmektedir. Tiirk koyliisiiniin sembolii olarak da kabul edilen ve
iclerinde zaman zaman eskiya olarak adlandirilabilecek yapida gruplarin olustugu zeybekler/efeler, son yillarda
Eric Hobsbawm’m sosyal eskiyalik kavrami tizerinden temellendirilmektedir. Oysa Hobsbawm’in sosyal eski-
yalik taniminda yer alan 6zgiirliik, kahramanlik, adalet ve yardimseverlik, sinifsal birer kategori olmaktan gok
bir deger alanina karsilik gelmektedir. Zeybekler/efeler Bati-disi modernlesmenin 6rneklerinden biri olan Tiirk
tarihinde, devletin saglayamadigi otorite boslugundan dogan alani doldurmak gibi bir islev yerine getirmislerdir.
Modern diinyanin degerlerinin etkisiyle toplumda bir tiir kiiltiirel sizofreni yasanmustir. Ciinkii modernite, yal-
nizca bir ekonomik gelismeye degil, 6zellikle Bati-dist toplumlarda toplumun kolektif bilincinde travmatik bir
deger yitimine yol agmustir. Bu deger yitimi, devlet otoritesiyle 6zellikle koylii sinifi arasinda bir deger boslu-
gunun ortaya ¢ikmasina yol agmus, zeybek/efe gelenegi de belirli bir dlgekte bu boslugun igini dolduran bir
yapiya doniigmiistiir. Bu durum, Dogu ile Bat1 arasinda kalan toplumun bir yandan modernlesme deneyimini
yasamasi diger yandan gelenegi devam ettirmek istemesinden kaynaklanan bir travmatik hal olarak ortaya ¢ik-
mug; Dogu ile Bat1 arasinda sikisip kalan ve bir tiir kiiltiirel sizofreni yasayan bireyde, degerler diinyasinin ke-
sintiye ugradigi algis1 6n plana ¢ikmigtir. Bu travmanin yarattigi ontik bosluk, bazi gruplarca degerler aracili-
giyla doldurulmustur. S6zii edilen kiiltiirel degerlerin edebi temsillerine bakildiginda, zeybeklerin/efelerin 6n-
celikli olarak adaleti tesis edici bir islev yiiklendikleri anlagtimaktadir. Tkinci olarak zeybekler/efeler geleneksel
kiiltiiri devam ettirerek inanci korumakta, boylece halkin sembolik deger alanlariyla ortiisen bir zemine yaslan-
maktadir. Son olarak zeybeklerin/efelerin geleneksel toplumlara 6zgii tore, kahramanlik ve comertlik gibi de-
gerleri temsil ettikleri anlasilmaktadir. Bu ¢alismada zeybeklerin/efelerin hangi deger alanlarini doldurdugunun
ortaya konabilmesi i¢in Tiirk modernlesme siireci bir kirilma noktasi olarak ele alinmis; bu kirilma noktasinin
Oncesi ve sonrasinda gegerli kiiltiirel metaforlar tespit edilmis ve ardindan kiiltiirel degerlerin edebi temsilleri
incelenmistir. Zeybeklerin sahip oldugu olumlu imajin geleneksel degerlerin temsiliyle yakindan ilgisi bulun-
maktadir. Bu nedenle degerler tizerinden yapilacak bir okuma Tiirk kiiltiiriinde zeybek/efe geleneginin anlam-
landiriimasinda 6nemli sonuglar ortaya koyabilecektir. Bu galismada Kantaragasizade Omer Selahaddin’in Adil
Mevia (1927), Sabahattin Ali’nin Kuyucakli Yusuf (1937) ve Yasar Kemal’in Cakircali Efe (1972) romanlarinda
degersokiim gerceklestirilecektir.

Anahtar Kelimeler

Zeybek/efe, deger, kiiltiirel metafor, modernite, kiiltiirel sizofreni.

ABSTRACT

Banditry has an important place in Anatolia, which has been the cradle of many cultures. Zeibeks, con-
sidered as one of the last rings of the medieval Alperen type in Anatolia, have existed for centuries with their
own traditions and rituals. Zeibeks, which are also accepted as the symbol of Turkish peasantry and which can
be called bandits from time to time, have been based on Eric Hobsbawm’s concept of social banditry in recent
years. However, elements such as freedom, heroism, justice and benevolence in Hobsbawm’s definition of so-
cial banditry correspond to a value area rather than a class category. Zeibeks fulfilled a function in Turkish
history, which is one of the examples of non-Western modernization, to fill the gap arising from the depreciation
caused by modernity. The modern world has given traditional societies a kind of cultural schizophrenia. This
emerged as a traumatic experience arising from the fact that society, which is between the East and the West,
experienced modernization on the one hand and wanted to continue the tradition on the other. Being stuck
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between East and West and experiencing a kind of cultural schizophrenia, the individual has developed the
perception that the world of values is interrupted. Modernity has led not only to an economic development, but
also to a traumatic loss of value in the collective consciousness of society, especially in non-Western societies.
This loss of value has led to the emergence of a value gap between the state authority and peasantry, and zeibek
tradition has turned into a structure that fills this gap. Zeibeks filled this void created by this trauma through
values. When we look at the literary representations of cultural values, zeibeks primarily assumed a function of
establishing justice. Secondly, zeibeks kept their belief by maintaining the traditional culture in the field of
belief, thus resting on a ground that coincides with symbolic value areas of people. Finally, zeibeks represented
values such as custom, heroism and generosity peculiar to traditional societies. In order to reveal which value
areas zeibeks filled, Turkish modernization process is considered a breaking point; following, valid cultural
metaphors before and after this breaking point were determined and then literary representations of cultural
values were examined. The positive image of Zeibeks is closely related to the representation of traditional val-
ues. For this reason, a reading on values will reveal more consistent and meaningful results in the interpretation
of the zeibek tradition in Turkish culture. This study will perform a close reading of the values (devaluation) on
Kantaragasizaide Omer Selahaddin’s novel Adil Mevid (1927), Sabahattin Ali’s Kuyucakli Yusuf (1937) and
Yasar Kemal’s Cakircali Efe (1972).

Keywords

Zeibek/efe, value, cultural metaphor, modernity, cultural schizophrenia.

Giris
Halis zeybek yiiregi yayla cevizine benzer. Dis1 pek ise de ici gevrektir. (...) Halis zey-
begin bir goziine bigak batsa obiiriinii kirpmadan buna da sok der. (...) Halis zeybek,
bagr yaniklarla beraber aglar. (...) Oyleyse yasasin zeybekler!
Kantaragasizade Omer Selahaddin, Adil Mevld

Diinya tarihinde egkiyalar, devlet otoritesinin zayifladigi donemlerde iistlendikleri
roller bakimidan daima dikkati ¢gekmistir. Eskiyalik 6yle genis bir zaman ve mekéana
yaytlmistir ki “Avrupa’da oldugu gibi [6rnegin] Japonya’da da s6valyeligin, eskiyaligin
serpildigini, comert yiireklerin awaré’sini, asker kesisleri, tefekkiire dalmig manastirlari
ve basucu kitaplariyla hanimlart gorii[riiz]” (Campbell 2003: 465). S6zii edilen cografya-
lar gibi Anadolu’nun tarihi de eskiyaligin tarihi ile belli noktalarda kesigir. Turk kltii-
riinde “Alperen” tipi ile 6zdeslestirilen zeybeklerin/efelerin yolunun da zaman zaman es-
kiyalik ile kesistigini goriiriiz. Bat1 Anadolu’daki efeligin tarihi ise, Yagar Kemal’in Ca-
kircali Efe’sinde “kokii ta dtelere, derine dayanan bir gelenekti. Osmanli’dan Bizans’tan
daha eski” (Kemal 1980: 24) sozleriyle anlatilir. Zeybeklik ile eskiyaligin kesistigi nok-
tanin bir tarafinda olumlu, diger tarafinda ise olumsuz bir imaj yer alir. Siiphesiz, “zey-
beklik iyi veya kotii de olsa mazide yasadigimiz bir sayfadir” (Dural 2005: 5) ve bu say-
fay1 olusturan gruplarin sembolize ettigi degerler ve bu degerlerin edebiyatta nasil bir
alana karsilik geldigi konusu 6nemini korumaktadir. Bu degerlerin akademik ¢alismalara
konu olmasi, 6zellikle geleneksel toplumlarin modernlesme deneyimi baglaminda kiiltii-
rel degerlerin nesilden nesle aktarilma bigimlerinin ortaya konmasi bakimindan son de-
rece onemlidir. Ornegin “W. J. Thoms, folklor adin1 énerdigi makalesinde geleneksel
kiiltiirlerin teknolojik ve kentsel doniisiim siire¢lerindeki yok oluguna dikkat ¢ekmis, bun-
larin derlenmesi, korunmasi ve gelecek kusaklara aktarilmasinin 6nemine isaret etmistir”
(Oguz 2009: 7). Boylece Tiirk kiiltiiriinde zeybek/efe geleneginin edebi temsillerinin in-
celenmesinin 6nemi daha da artmaktadir.

Zeybekler/efeler son yillarda akademik ¢aligmalara konu olmakla birlikte, onlarin
kiiltiirel bir deger ¢oziimlemesi ve bu gelenegin edebiyattaki temsilleri yeterince irdelen-
memis; ornegin Tiirk tarihinin en biiyiik eskiyalarindan biri olarak kabul edilen Cakircali
Mehmet Efe’nin ve onun temsil ettigi degerlerin kiiltiirel bir ¢6ziimlemesi heniiz tam ola-
rak gergeklestirilmemistir. Oysa Cakircali Efe, Batililarca Tiirkler’in Robin Hood’u ve
‘Daglarin Kral1’ olarak adlandirilmis, “eskiyalik doneminde Bati kamuoyunca ilgiyle iz-
lenmis, onunla ilgili yazilar, Italya, Fransa, Ingiltere ve Macaristan basminda yer almis,
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hatta Ingiliz avam kamarasinda bile bu iinlii esk1ya reisi ile ilgili tartigmalar yapilmisti[r]”
(Schmidt, 10-11; aktaran Yetkin 1996: 83). Buradan hareketle, kiiltliriin 6nemli bilesen-
lerinden olan edebiyat metinlerinin incelenmesi, Tiirk kiiltiiriinde genis ¢cercevede eskiya,
ozel cercevede ise zeybek/efe geleneginin anlamlandirilmasi bakimindan biiyiik 6nem ta-
simaktadir.

Zeybekler/efeler ingiliz tarihgi Eric Hobsbawm’m Bandits (1969) adli ¢aligmasinin
ardindan, bizde de onun yorumlarindan hareketle degerlendirilmeye baslanmistir. Oysa
zeybek/efe gelenegi Tiirk kiiltlirinlin bir pargasidir ve bu gelenegi yalnizca sinif kavrami
tizerinden degil, Tiirk modernlesmesinin 6zgiil sartlar1 ¢ergevesinde; modernitenin, gii¢
kavramin bireyin ve toplumun yasantisina sokarken erozyona ugrattigi degerler iizerin-
den temellendirmek gerekmektedir. Ciinkii bizde eskiyalik, moderniteden 6nce de var ol-
makla birlikte, modernitenin etkisiyle yasanan kiiltiirel travmalarin yarattigi ontik bos-
lugu belli oranda degerler iizerinden doldurma islevini yerine getirmistir.® Bu nedenle
eskiyalig1 ve zaman zaman eskiyalik ile yollar1 kesisen zeybekleri/efeleri deger kavrami
iizerinden okumak gerekmektedir.

Zeybekler/efeler, Tiirk kiiltiiriinde ideal insan tipinin Anadolu’daki sembolleri ara-
sinda yer alir. Bununla birlikte zeybeklerin/efelerin, i¢inde bulunduklar sartlara baglh
olarak eskryalik olarak ifade edilen faaliyetlerde bulunduklarini goriiriiz. Zeybeklik, es-
kiyalik tarihi iizerinden temellendirildiginde, ilk olarak yiiceltilen ve geleneksel 6zellik-
leriyle 6n plana ¢ikarilan olumlu eskiya, onun yami baginda ise “mesru devlete karsi
koy[up], halka zarar veren bir eksende kaleme al[in]an” olumsuz eskiya tipi karsimiza
¢ikar (Goziitok 2011). Burada amacimiz zeybeklerin/efelerin kolektif suuraltindaki izdii-
stimlerini ¢6ziimleyebilmek ve bu olumlamanin modernitenin agtig1 bosluk olgusuyla
baglantilarini ortaya koyabilmektir.?

Son yillarda Tiirkiye’de yapilan ¢alismalar Hobsbawm’in sosyal eskiyalik kavrami
iizerinden yapilan okumalar seklindedir (Oztoprak 2016; Yildirim 2020; Yilmaz 2020).
Hobsbawm’in goriisleri eskiyalik tarihi i¢in dnemli bir ¢erceve olusturmakla birlikte, bu
cercevenin Tirk killtiirindeki zeybek/efe gelenegini agiklama potansiyeli sorgulanmali-
dir. Son yillarda Bati’da yapilan ¢aligsmalarda, farkli eskiyalik deneyimlerinin 6zgiil kav-
ramlarla agiklanmasi gerekliligi izerinde durulmaktadir. Hobsbawm’in kategorik yakla-
simini elestiren Anton Blok (2001), sinif kadar deger kavramina da vurgu yapmis; Latin
Amerika Edebiyati’'nda eskiyaligin yerini inceleyen Juan Pablo Dabove (2007), bazi
gruplarin genis halk kitleleri tarafindan benimsenmesinde ortak degerlerin 6nemli bir roli
oldugunu ifade etmis; Panos Sophoulis (2020), Yunanistan ve Balkanlar’da eskiyalik ile
0zdeslestirilen bazi eylemlerin bir dizi degere karsilik geldigini belirlemistir. Bu goriisler
1s181nda, Tiirk modernlesmesinin bir parcasi olarak deger kavraminin arastirilmasinin
zeybek/efe geleneginin yeniden iiretilme bigimlerinin ortaya konmasinda biiyiik 6nem ta-
s1di1g1 anlasilmaktadir.

Deger Bilgisi ve Degersokiim

Deger, “yasamda neyin dogru neyin yanlis olduguna dair gelistirilmis inanglar bii-
tlinii” bigiminde tanimlanir (Hornby 2015: 1668). Degerin felsefi karsiligi ise, “kisinin
isteyen, gereksinim duyan bir varlik olarak nesne ile baglantisinda beliren sey” bigimin-
dedir (TDK 2011: 607). Buna baglh olarak “deger ogretisi, tek tek ahlaki ya da estetik
degerlerden daha ¢ok genel anlamda degerle ilgilenir. Deger kuramcilari bir yandan de-
gerlerin ¢oklugunu ve ¢esit ¢esit olusunu vurgularken, bir yandan da degerlerle ilgili ger-
¢ekligin farkli bicimlerini uyarlama yoluna giderler” (Ulas 2002: 337). Deger goriingii
bilimcileri olarak bilinen Edmund Husserl, Max Scheler ve Nicolai Hartmann i¢in deger-
ler evrensel ve zaman-iistiidiir. Hartmann, degerlerin zaman-iistii ve tarih-iistii oldugunu,
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bununla birlikte degerlere ait bilincin degisime ugrayabilecegini sdyler (Hartmann 1932:
88). Hartmann’a gore moral goriingiiler maddi seylerden farkli bir varlik alaninin, deger
alanmin deneyimleridir. Su durumda degisen, degerler degil, degerlere ait farkindaligi-
mizdir. Husserl ise “etik biling” kavramindan s6z eder. Husserl’e gére moral bilingten
stiziilen ethos, yani degerler sistemi, siirekli bir yenilenme halindedir. Husserl’e gore “tin,
dogal diinyanin nesneleriyle ayni varliksal diizeyde degildir ve bu yiizden ayn1 agiklama
kategorilerine tabi tutulmamalidir. Bu bakimdan sosyal olaylar dogada olanlarla bir tutu-
larak ayn1 yontemlerle agiklanamaz” (Giileng 2014: 19-20).

Degersokiim, tinsel bir varliksal diizeye sahip olan sosyal olaylarin degerler iizerin-
den anlasilmaya calisilmasti i¢in girigilen bir yakin okuma denemesi olarak teklif edilebi-
lir. Degersokiim, tinin degisken dogasini dikkate alarak degerin yeniden iiretilmesi ve
yorumlanmasini 6nceleyen bir okuma bigimi olarak da goriilebilir. Burada Jacques Der-
rida’nin yapisékiim kavraminin akla gelmesi dogaldir. Burada su kadari sdylenebilir: Ya-
p1sokiimiin metinle anlam arasindaki iliskiyi incelemesi gibi, degersokiim de metinle de-
ger arasindaki iligkiyi inceleyecektir. Buradaki hareket noktamiz, degerin mimetik bi-
¢imde dig diinyanin ideal yoniinii yansitmaktan ziyade, metnin kendisi iizerinden yeni
degerler iiretme potansiyelini vurgulamaktir.

Modernizmin Degerleri ve Kiiltiirel Sizofreni

Modernite, insanin tabiat, varlik ve evrenle iliskisini yeniden diizenleyen bir algt
degisiminin yansimasidir. Bu degisimin derinlerinde insanin Tanr1, en azindan Tanr1 dii-
stincesiyle giristigi bir giic savasiminin izleri yatar. Descartes’in “Cogito Ergo Sum U,
mutlak metinleri 6nceleyen Ortagag’daki skolastik tavrin bir taglanmasidir. Akil, gézlem
ve deney ti¢liisii lizerinden modern bireyin savas agtig1 Tanri, Batililarin géziinde gittikge
daha da zayiflayacak; yirminci yilizyilla birlikte Nietzsche’de ifade buldugu sekilde Tanri,
insanin yagamindan biiyiik oranda gekilecektir. Modernite giicli gdklerden yere indirmis-
tir.

Modernite, dogmatigin yerine sekiiler olan1 koyarken bir yandan da gelenegi kesin-
tiye ugratmis, degerleri de giiclii bicimde sarsmistir. Anthony Giddens (2016: 93), mo-
dern-6ncesi donemi giiven ortamu iizerinden temellendirirken bu ortami saglayan faktor-
lerden biri olarak dini gdsterir ve insan yagaminin ve doganin Tanrisal bir yorumunu sag-
layan inang ve ritliel uygulama tarzlari olarak dinsel kozmolojilerin 6nemli bir yer tuttu-
gunu sOyler. Modernite, degerleri algilama durumunda gerceklesen paradigma degisimini
isaret eden kirilma noktalarindandir. Bu degisim bizi deger yitimi olgusuna gotiiriir. Mo-
dernite, degerler diinyasinda da bir doniisiime sebep olmustur. Bu siire¢ en genis tabirle,
gelenekselden moderne dogru evrilir. Bu siiregte geleneksel degerlerin yerini modern de-
gerler alacaktir. Ornegin “geleneksel-dini degerler yerini bazi modern-sekiiler degerlere
birakirken batil inanglar yerini modern bilimsel degerlere, geleneksel yerel ya da bolgesel
degerler yerini duygusal uyuma ve ulusal birlige birakmistir” (Gosh 2018).

Modernitenin degerler diinyasi lizerinde yarattig1 etkilerin belirlenebilmesi i¢in mo-
dernite dncesi ve sonrasinin karsilastirmali baglamda incelenmesi kaginilmazdir. Gid-
dens, bu dénemleri giiven ve risk ortamlar iizerinden ¢oziimler ve modern-6ncesi done-
min risk ortaminda yagmaci ordular, yerel beyler, haydutlar ve hirsizlardan kaynaklanan
insan siddeti tehdidinden s6z eder. Modern-sonrast donemde Giddens’in soziinii ettigi
giiven ve risk ortamlar1 birlesmis, Tiirk modernlesmesinde eskiyalar kiiltiirel sizofreniyle
ortaya ¢ikan boslugu doldurma islevini yerine getirmistir. Boyle bir baglam bizi gelenek-
sel toplumlarin moderniteyle karsilagma siireclerine gotiiriir. Modernite, geleneksel top-
lumlar icin her seyden dnce bir kesinti halinde ortaya c¢ikar. Burada gelenek, aligkanligin,
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devamliligin ve diizenin; modernite ise alisilmadik olanin, siireksizligin ve kaosun sem-
boliidiir. Bu kesinti, Foucault’nun s6ziinii ettigi kirilma noktalarindan biri olarak “modern
episteme” ile yakindan iliskilidir (Foucault 2002). Ancak bu deneyim, geleneksel toplum-
lar i¢in kirtlmadan ¢ok bir kriz olarak kendisini gdstermistir. Burada Ahmet H. Tanpi-
nar’in modern Tiirk edebiyatinin bir medeniyet kriziyle basladigina dair s6zii hatirlanma-
lidir (Tanpinar 2014: 104). Daryush Shayegan, Yarali Biling: Geleneksel Toplumlarda
Kiiltiirel Sizofreni adl1 6nemli ¢aligmasinda bu travmatik deneyime hazirliksiz yakalanan
bireyin bilincini soyle anlatir:

Tiim derinligiyle karsimda yayilan yeni nesneler ve beni hazirliksiz yakalayan yeni

fikirler bana yabanci. Bunlar1 tanimak i¢in zihnimde ne elverisli sézciikler ne de

uygun tasvirler var. Bilgi alanimda apansiz ortaya ¢ikiveriyorlar ve ele gegirilmez

taraflari var. Bunlari gérdiigiim, bunlardan yararlandigim, bunlara hiikmettigim ka-

dar maruz kaldigim da dogru fakat hafizamin akisinda bir yerlerde asili kaliyorlar.

Olusumlarinin tarihini ¢izemiyorum, doguslara da tanik olmadim. Ne ortaya ¢i1-

kislarindan 6nce art arda gelen bunalimlar1 yagadim ne de onlara var olma olanagt

veren iiretim bigimlerini. Siyirip atamadigim zorlamalar1 bagima musallat eden,

aliskanliklarim alt iist eden ve bir tiirlii agikliga kavusturamadigim akil almaz sey-

ler bunlar. Bununla birlikte onlardaki bir taraf beni cezbediyor, ¢ekiyor ve tiim ¢a-

bami harcamama ragmen onlardan yardim almaktan alikoyamiyorum kendimi

(Shayegan 1991: 12).

Modernite, Tiirk kiiltiiriinde aligkanliklart alt iist etmis, travmanin sarstig1 degerler
alani, baz1 yonlerden zeybekler/efeler araciligiyla temsil edilir héle gelmistir. Bunun ge-
rekgelerinden biri, geleneksel toplumlarda degisikligin tabii kabul edilmemesidir. Ciinkii
degisiklik, “statik bir idealden ayrilmadir. Bu degisme tehlikeli bir istir, durdurulmasi ve
eski duruma doéniilmesi gerekir. Zaten degisiklige kotii niyetli kimseler sebep olmustur”
(Mardin 1991: 245). Eskiya arketipinin ilk 6rnegi olarak kabul edilen Robin Hood un
modern dénemdeki temsillerini arastiran Jianguo Chen, eskiyalarin var olus gergevesini
modernite-gelenek baglaminda ¢izerken onlar1 romantik haydutlar ve eski zamanlarin in-
sanlar olarak niteler. Chen’e (2008: 231) gore “bu kisiler yalnizca ilham aldiklar1 gele-
neklerle yasarlar. Kentlesme, varoluglarini bir belirsizlik ve kokiinden kopma duygusuyla
tehlikeye atarken gelenekler onlara rahatlatici bir giivenlik ve aidiyet duygusu verir”. Es-
kiyalik, modernitenin kesintiye ugradig1 gelenegin yeniden bir diizene kavugmasini tem-
sil ediyor gibidir. Kaldi ki, “haydutluk topluma herhangi bir deger vermediyse, sirf hay-
dutlar ilging oldugu i¢in siddetlerinin gérmezden gelinecegini ve halinin altina siiptiriile-
cegini hayal etmek zordur” (Currot ve Fink 2012: 477). Bu noktada zeybeklerin/efelerin
hangi deger alanlarini temsil ettiginin anlamlandirilabilmesi i¢in eskiyaligin tarihine uza-
nacagiz.

Eskiyalhigin Kisa Tarihi

Aristoteles, Politika’sinda (1959: 35) eskiyalig1 tipki aveilik ve balikgilik gibi nor-
mal, ekonomik [hayatta kalmak i¢in gerekli] bir davranis bicimi olarak goriir. Ona gore
“bazi insanlar avlanarak yagsarken bazi insanlarin avlanma bigimleri farklidir. Ornegin
bazilart eskryalik yapar; gol, bataklik, nehir veya bir denizin kiyisinda yasayanlar da ba-
likgilik yaparak yasarlar (...) Bazilar1 gobanlik ile eskiyaligi birlestirirken bazilari da ¢ift-
¢ilik ile avciligi bir arada yiiriitlir.” Diger yandan “Platon, [eskiyalik olgusuna kars1] tah-
min edilebilecegi gibi, daha elestirel yaklagir. Platon eskiyaligi avciligin bir tiirli olarak
smiflandirmakla birlikte, tek iyi tiirii olarak gordiigii at sirtinda dort ayakli hayvanlarin
pesinde kosmanin aksine, eskiyalig1 avciligin kotii bir tiirii olarak elestirir” (Shaw 1984:
26). Ortacag’da eskiyalik, asil yankesici/soyguncu anlamindan farkli bir dizi kavrami kar-
silamak i¢in metaforik olarak kullanilmaya baslanmis, “Ornegin isyanlarin elebaslar1 ve
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mesru giiclere meydan okuyanlar, isgalci giicler ya da gilivenilmez parali askerler eskiya
olarak tabir edilmistir” (Sophoulis 2020: 7-8).

Hobswbawm sosyal eskiyalari, “toprak agasinin/derebeyinin ve devletin goziinde
suclu olsa da kendisini koyliilerle 6zdeslestiren ve halk tarafindan kahraman, hak savu-
nucusu, intikameci, adalet savaggisi, hatta belki de kurtulus dnderi ve her haliikarda hay-
ranlik duyulacak, yardim edilmesi ve desteklenmesi gereken kisiler” olarak tarif eder
(Hobsbawm 1981: 17). Hobsbawm’1n soziinii ettigi adalet, hak ve yardimseverlik birer
deger olmakla birlikte; onun, eskiyalig1 bir olgu olarak tarif ederken 6zellikle eskiyalara
gosterilen sempatiyi deger parantezine almamis olmasi, onun bilyiik oranda siif kavra-
mina saplanmis olmasindan kaynaklidir.

Hobsbawm, modernlesmenin, yani ekonomik gelisme, etkili iletisim ve kamu idare-
sinden olusan birlesimin, sosyal dahil, her tiirli haydutlugu dogdugu kosullardan yoksun
biraktigini soéylerken, moderniteyi agik bir bicimde ekonomik gelismeyle 6zdes sayar.
Oysa giicli goklerin katindan yerlerin katina indiren modern diinya goriisii, para, bilgi,
sohret, kariyer, basar1 gibi kavramlar iizerinden bireyi her seyin fazlasini elde etmeye
odaklarken geleneksel degerleri de yerinden oynatmis, bir deger erozyonu yaratmistir.
Zeybeklik/efelik bu noktada degerlerin yerini dolduran bir katalizor islevi gorecektir. Bu,
ozellikle Bati-dis1 modernite olarak temellenen Tiirk tarihindeki eskiya tipolojisi igin ge-
gerlidir.

Bir Gelenegin Son Halkasi: Zeybekler/Efeler ve Edebi Temsilleri

Zeybekler/efeler, oncelikle Tiirk halk kiiltiiriinde kendine 6zgii gelenek ve ritiielle-
riyle yiizyillardir varliklarini siirdiiren bir sosyal topluluktur. Diger yandan mert ve hare-
ketli kisiliklerinden dolay1 askerlik meslegine yakin durmus, bu da devlet otoritesinin za-
yifladig1 zamanlarda baz1 zeybeklerin merkezi otoriteyle yasadiklar: sorunlar nedeniyle
eskiyalikla yollarinin kesismesine sebep olmustur. “Zeybek™ sdzcligliniin kokenine dair
pek ¢ok goriis ileri siiriilmektedir. Ornegin zeybek Divanu Liigat it-Tiirk’te saglam ve
anlayisl insan anlamini karsilar. S6zciik, Lehige-i Osmani’de “hafif tiifenkgi asker — Dev-
let-i Selgukiye zamaninda Teke ve Aydin civarindan Misir’a celb olunan zebyak [zibaki,
civa gibi, hareketli ve mert], zabtiyye askeri” bi¢giminde tanimlanir (Ahmet Vefik Pasa
1889: 428). Bu tanimlarin yani basinda zeybekler/efeler, “arkalarinda sayisiz tiirkii ve
olusan koca bir eskiya motifi, mitosu ve literatiirii” birakmugtir (Yaltirik 2020).

Zeybekler tizerinden tiirkii ve halk oyunu gibi birgok kiiltiir unsuru da ortaya ¢ik-
mistir. Bu nedenle Ozgelike’e gore zeybekleri iicretli asker, koruma veya eskiya olarak
dar bir perspektiften degerlendirmek bizi hataya sevk edecektir:

Zeybekligi, smirlar1 keskin ¢izgilerle belirlenmis olan bir miiesseseden ziyade;
yiizyillarca profesyonel meslek olarak korsanlik yapip gemilerde savasan, donan-
maya veya kalelere levend/sekban yazilan, is bulamadig1 ya da kagak duruma
diistiigli zamanlarda ise Celali reislerinin ya da bolikkbagilarin emrinde sehirler yag-
malayan ve yaklasik 300 yillik bir evrilmenin ardindan nihayet mahalli 6zellikler
gostermeye baglayan miisellah Bati Anadolu gengleri olarak tanimlamakta fayda
bulunmaktadir (Ozgelik 2019: 335).

Bizi burada asil ilgilendiren zeybekler/efeler arasinda merkezi otoriteye baskaldiran-
larin zaman zaman da olsa halktan gordiikleri destegin kolektif suuraltinin ortaya kona-
bilmesidir. Zeybeklerin/efelerin eskiyalikla yollarinin kesismesi sonucu soygunculuk, yol
kesme gibi kotii eylemlere karigmalart onlarin birer anti-kahraman olarak goriilmesine
yol agmistir. Diger yandan modern diinyanin degerlerinin etkisiyle ortaya ¢ikan kiiltiirel
sizofreni ortaminda toplumun yapisinda meydana gelen bozukluklara alternatif iireten ve
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gelenceksel degerleri temsil etme rolii iistlenen zeybeklerin bu &zellikleri, onlarin edebi-
yatta romantik bir imajla kurgulanmasini da saglamistir. Onlarin ¢evresinde romantik bir
sOylem olusmasinin nedenlerinin basinda, temsil ettikleri degerler yer alir. Bu degerler
Tiirk kiiltiiriinde zaman zaman tarihi bir sahsiyet, zaman zaman da bir destan kahramani
olarak goriilen Koroglu'nun ad1 gevresinde olugmus anlatilarda da kendisini gosterir. Ko-
roglu’nun merkez1 otoriteye baskaldirmis olsa bile, geleneksel degerleri temsil eden kisi-
liginden dolay1, bir kahraman olarak temellendirildigini goriirliz. Zaman iginde eskryalik
ile yollar1 kesigsen zeybekler de buna benzer bir iglevi yerine getirir. Yasar Kemal, bunu
sOyle dile getirir:

Cakircali zengin soyuyordu. Fabrika yakiyordu. Oniine geleni 6ldiiriiyordu. Artik

hiikiimet ortadan silinmis gibiydi. Doviisii, kavgasi olan, zuliim goren, yoksulluga

diisen, kiz kagiran, hiikiimete degil, Cakircali’ya geliyordu. Cakircali bir mahkeme,

Cakircali bir maliye, Cakircali doktor, Cakircali ilagti (Kemal 1980: 68).

Zeybeklerinin temsil ettikleri degerler, onlarin edebiyatta Bati’daki melodrama tii-
riine yakin bi¢cimde kurgulanmasini saglamistir. Melodram “trajedi, komedi, pandomim
ve gosterinin dogasini igeren, diizyazida yer alan ve popiiler bir izleyici kitlesine yonelik
bir dramatik anlatidir” (Rahill 1967: xiv). Melodramin bu 6zelligi evrensel bir olgu olarak
deger ile evrensel bir dilin {irlinii olan edebiyati1 ayn1 diizlemde bulusturmus, farkli edebi-
yat geleneklerinde eskiyalar, ortak motiflerden hareketle kurgulanmistir. “Melodram
baska bir tiir 6fkeyi de tetikler: Degerlerin agirt bicimde yipranmasi (adaletsizlik) karsi-
sinda duyulan 6fke, tiziintii, giicliiniin zayif olani -fiziksel siddet kullanmak da dahil- ez-
digini gordiigiimiizde yasadigimiz o derin rahatsizlik ve kizginlik hali” (Singer 2001: 40).
Boylelikle zeybeklerin temsil bi¢imlerini daha genis bir ¢cergceveye yerlestirmek miimkiin
hale gelmektedir.

Paul S. Cassia’nin gozlemine gore, “Akdeniz {ilkelerinde eskiyalar, nesilden nesle
aktarilan, yerel alanlarii ve gecici dogalarini asarak onlara kalicilik ve gii¢ veren milli-
yetci metin ve sdylemler aracilig1 ile romantiklestirilmektedir (Cassia 1993: 774). Unlii
Alman sairi ve filozofu Friedrich Schiller’in Eskiyalar adli tiyatrosu Avrupa’da melod-
ram tliriiniin ortaya ¢ikiginda etkili olmustur (Hammer 2001: 32). “Zeybeklerin ortaya ¢1-
kislarinda, halk tarafindan korunup kollanmalarinda dénemin siyasi, sosyal ve ekonomik
kosullar1 etkili [olmustur]” (Oztoprak 2016: 22). Biz bu kosullarin deger olgusuyla ya-
kindan ilgili oldugu kanaatindeyiz.

Kiiltiirel Degerler ve Kiiltiirel Metaforlar

Kiiltiir, “bilgi, inang, sanat, ahlak, hukuk, gelenek-gorenek ile toplumun bir parcasi
olarak insanin kazandig1 diger yetileri de i¢ine alan karmagik bir biitiinliktiir” (Tylor
1871: I). Modernitenin yarattig1 en biiyiik etkilerden biri siireksizliktir. Foucault’nun mo-
dern episteme dedigi sey biraz da bu kirilmanm ifadesidir. Batinin siireksizlik olarak ya-
sadigini, Bati-dis1 toplumlar bir kriz olarak yasamistir. Shayegan bu olguyu “durmadan
¢akisan ve birbirlerini bigimsizlestiren heterojen zihinler arasindaki duraklamali gatlak”
olarak tanimlar (1991: 69). Bati-dis1 toplumlarda kiiltiirel degerler modernitenin de etki-
siyle kaotik bir alana ¢ekilir. Degerlerin travmatik alanda varligini siirdiirmesi zaman za-
man yasadis1 yollara bagvuran zeybeklerin/efelerin, temsil ettikleri deger alanlarinin et-
kisiyle, halktan destek gordiigli degerlendirilebilir. Tiirk edebiyatinda bu deger alanlar1
ozellikle adalet, inang ve gelenek ¢evresinde toplanmaktadir.
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Deger Alani

Geleneksel Toplum

Sizofrenik Toplum

Zeybekler/Efeler

Adalet (Ekonomik
Ahlak)

Denkserlik

Kaynaklarin Batili kon-
sorsiyumlara devri (Ka-
pitalizm etkisi)

Adaleti tesis edici Efe

inan¢ Mutlak giig: Tanrt Tanrisal giiciin Inancini1 koruyan Efe
devri/paylasimi
Gelenek Stirekli Kesintiye ugramis Gelenegi devam ettiren

Efe

Zeybek/efe geleneginin hangi deger alanlarini temsil ettigini gosterebilmek igin kiil-
tiirel metaforlara bakacagiz. Cilinkii “bir kiiltiirdeki en temel degerler, o kiiltiirdeki en te-
mel kavramlarin metaforik yapisiyla uyumlu olacaktir” (Lakoff ve Johnson 1980: 22).
Kiiltiirel metafor, “bir toplumda ¢ogu bireyin duygusal ve biligsel olarak kendisini 6zdes-
lestirdigi/anlamli buldugu ve onun araciligiyla milli kiiltiiri ve referans cercevesini de-
rinlemesine tanimlamanin miimkiin oldugu 6nemli bir fenomen, kurum veya etkinliktir”
(Gannon 2004: 37). Bir milletin duygusal ve bilissel yapisini yansitmalar1 dolayistyla kiil-
tiirel metaforlar, 6zellikle toplumlarin kirilma dénemlerindeki zihniyet degisiminin yan-
sitilmas1 bakimindan 6nemlidir. Kurgusal metinlerde zeybeklerin/efelerin dzdeslestiril-
dikleri metaforlar, onlarin temsil ettigi degerler diinyasinin anlamlandirilmast i¢in verimli
bir gerceve sunmaktadir. Ornegin Tiirk kiiltiiriinde “baba”, toplumu meydana getiren bi-
reyler tarafindan ortaklasa sekilde giivenin, gegmisin ve ge¢im ile 6zdeslestirilir. Bu ne-
denle babanin yoklugu da rehbersiz kalig olarak yorumlanabilir (Parla 2008: 100). Araba
Sevdas’nin Bihruz Bey’i babasiz kalan ve “Baba-ogul-ev ii¢geninde, babanin yoklu-
gunda rehbersiz kalarak bastan ¢gikan ogul, glinahlariyla haneyi de yika[n]” bir tip olarak
kargimizdadir (Parla 2008: 100). Bihruz Bey, kiiltiirel sizofreniye yakalanmis bireyi tem-
sil ederken 6rnegin Cakircali Efe’de efeler dikkat ¢ekici bigimde “baba” rolii iistlenir:

Bu sizin geyizliginiz kizlarim. Efem boyle miinasip gérmiis, Efe demek baba de-
mek... Bes alt1 giin iginde on iki kadar kdy dolastilar. Geng kizlar1 donattilar. Deli-
kanlilara baglik verdiler. Hastalara ilag parasi, yoksullara ekmek (Kemal 1980: 52-
3).

Bir kiiltiirel metafor olarak “baba” metaforu, kiiltiirel sizofreniye kapilan bireyin
karsisinda geleneksel kiiltiirii temsil eden bir deger alanina karsilik gelmekte, bozulmanin
onarilmasi tiiriinden bir iglev yerine getirmektedir.

Kiiltiirel Mod Kaynak Kiiltiirel Metafor Ornek Metin
Geleneksel Mutlak Metin Tann (Kadir-i Mut- | Kuran-1 Kerim (Nisa 11-21)
lak)
Sizofrenik Geleneksel- Mo- | Giinahkar/Mirasyedi | “Alelimum biitiin mirasyedilerin diisiin-
dern diigii gibi Bihruz Bey de servetini yemekle

bitmez tiikenmez zannediyordu” (Recaizade
Mahmut 1985: 19).

Degerli Efeligin Toresi Baba “Efe demek baba demek” (Kemal 1980: 52).
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Kapitalizmin Burjuva Degerlerine isyan

Zeybeklerin/efelerin anlamlandirilmasinda deger olgusunun 6nemini ortaya koya-
bilmek i¢in Tiirk modernlesmesinde ekonomik yapida meydana gelen ve halkin Bat1 de-
gerleriyle 6zdes kabul ettigi davranis bicimlerinin analizi 6nem kazanmaktadir. Zeybek-
lerin/efelerin edebi temsillerinin, modern toplum diizeni ile birlikte yeniden bigimlenen
devletin yapisi ve tiretim-tiiketim iliskileriyle yakindan ilgisi bulunmaktadir. Ciinkii “mo-
dern diinyay1 bigimlendiren ana doniistiiriicti gii¢ kapitalizmdir. Feodalizmin ¢okiisii ile
birlikte yerel timara dayali tarimsal iiretim, ulusal ve uluslararasi pazarlar i¢in yapilan
tiretimle yer degistirir; bu noktada, yalnizca sinirsiz ¢esitlilikle maddi tiriinler degil, insa-
nin is giicii de metalasir” (Giddens 2016: 18). Metalasan is giiciiniin ve Bati’da yeniden
bicimlenen iiretim-tiiketim iligkilerinin Osmanli Devleti’nin idari ve ekonomik yapisini
etkilemesi kaginilmazdir.

Serif Mardin, Osmanli Devleti’ni “mali devlet” olarak nitelerken, devletin baslica
ekonomik politikasini da “kirsal ekonomiden vergi alimini azamilestirme ¢abas1” olarak
tanimlayarak Osmanli’nin ekonomik sistemiyle uyumlu ekonomik ahlaki da denkserlik
olarak belirtir. Denkserlik, “toplumsal hiyerarsinin kacinilmaz ve hakli olarak kabul edi-
lisini icer[ir]” (Mardin 1991: 206-210). Ayrica “XIX. yiizyilda iltizam kismen devlet
kontrolii altina alinmigti ama bundan saglanacak yararlar bile Batili devletlerden olusan
ve Duylin-u Umumiye diye bilinen bir konsorsiyumun, tarimdaki en fazla gelir yaratma
umudu olan kaynaklarin kontroliinii eline gegirmesiyle sifirlanmist1” (Mardin 1991: 209).
Boylelikle Bati’nin modern kapitalist sisteminin ekonomiyi baskiladigi, bunun da gelir
dagiliminda bir adaletsizlige yol a¢tig1 goriiliir. Boylece zeybeklerin/efelerin bir deger
olarak adaleti savunmalari1 daha anlamli hale gelir.

Eskiyalarin 6zelliklerinden biri hak savunuculugudur. Bu yiizden “adaletsizligi, bas-
kiy1, zulmii, dengesizligi, yoksullugu kaldirmak, gii¢siiziin ezilmekten kurtulmasini sag-
lamak i¢in ise koyulan ‘sosyal’, bir bagka deyisle ‘erdemli’ eskiyanin imaji ¢ok dnemli-
dir” (Yetkin 1996: 18). Kantaragasizade nin Adil Mevld sinda Deli Mehmet Efe’nin ada-
let duygusu soyle anlatilir:

Hana dondiigiim belli hesab: ettim: Ezmir’de incirin okkasi otuz kurus. Ban-
dirma’da kirk bes, Istanbul’da elli. Vagon bedava. Istanbul’a kadar bes kurus i¢in
neyleyem, Bandirma’da satarim. Ben ise bes bin okka inciri Odemis’te bes yiiz li-
raya satin aldimiydi. Cavir maltydi emme goniil rizasiyla aldimiydi ha, zorla degil.
Sinan — Bilirim. Sapina kadar adaletlisindir. Haksizlvk etmemek igin kantarin to-
punu kil kadar kagirmaktan korkarsin (Kantaragasizade 1927: 44).

Deli Mehmet Efe’nin adaletli olusu, modern-kapitalist sistemin etkisiyle bozulan
toplumun yapisindaki boslugun doldurulmasinin semboliidiir. Bu, yukarida s6zii edilen
ontik boslugun doldurulmasi demektir. Sabahattin Ali’nin Kuyucakli Yusuf'unda Yu-
suf’un karakterizasyonunda kdyliilerle kurdugu bag, o dénemin gatigmalarini yansitir. Bu
catigmalar Kuyucakli Yusuf’a romantik bir kimlik vermistir:

Yusuf biitiin viicudunun demir ¢emberlele sarildigin1 zannederek kimildadi. Yiizii,
pis bir seyin iizerine tiikiirliyormus gibi, tiksinen bir ifade almust1. (...) Sanki icinde
ayrica yasayan bir bagka Yusuf vardi ve o, bu ekmek parasi i¢in ¢irpinan, fakir kdy-
lilerden vergi almak i¢in bagirip ¢agiran zavalliya istihfafla bakiyor ve ondan igre-
niyordu (Ali 2019: 212).

Kuyucaklr Yusuf romantizmin dogal/yapay karsitligina indirgenebilecek bir degerler
sistemi {lizerine temellenir (Moran 2001: 38). Ali’nin Jean Jacques Rousseau’dan etkilen-
digini belirten Berna Moran, on sekizinci ve on dokuzuncu yiizy1l romantikleri i¢in ortak
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sayilabilecek fikirlerin ve bunlarin olusturdugu genel bir diinya goriistinin Kuyucakli Yu-
suf’taki kisileri belirledigini, dile getirilen diisiincelere ve degerlendirmelere bir temel
teskil ettigini” dile getirir (Moran 2001: 38).

Bir Juggernaut Vakasi ve Haksiz Giice Baskaldir1

Modernite bireyin nesneyle kurdugu iligkileri ve degerler diinyasini temelden donii-
stime ugratir. Buradaki miicadele akilla inang arasindadir. Bu anlamda Nietzsche’nin yap-
maya calistig1 sey, yeni varolus degerleri yaratabilmektir. “Nietzsche’nin ‘Tanr1 61dd’
deyisinde en iyi anlatimini bulan bu 6nl alinmaz siireg, insanligin var olus karsisinda
belli amaclardan ve degerlerden yoksun kalarak bosluga dogru siiriiklenmekte olusuna
esdegerdir” (Ulas 2002: 338). Bu tiirden topyekiin bir algi degisimi toplumsal doniisiim-
leri de beraberinde getirecektir. Modern birey igin gii¢, nasil Tanri’nin elinden alinmasi
gereken bir yetki(nlik) ise modern toplum igin de paylasilmasi gereken bir giigtiir. Mo-
dern toplum siyaseten ulus-devletin {initer yapisindan kaynaklanirken iiretim-tiiketim ilig-
kileri bakimindan da koklii bir doniisiimii hazirlar. Uretim-tiiketim iliskilerinin doniismesi
ve karin paylasilmasi, ayn1 zamanda giiciin de boliigiilmesi anlamina gelir. Geleneksel
tarim toplumundan modern sanayi toplumuna gegerken yasanan gii¢c savagimi, devlet oto-
ritesinin zaafa ugradigi durumlarda ekonomik kaynaklarin paylagiminda bazi dengesiz-
likleri de beraberinde getirecektir.

Modernite, Bati’da insanin Tanrt ile iliskisini yeniden diizenleyen bir zihniyet degi-
siminin de adidir. Bir kiiltiirel ve sosyal kurum olarak dinin Bati diiglinliindeki gelisim
evreleri bu yazinin konusunu agmaktadir. Bizi burada ilgilendiren, Bati Anadolu’da eski-
yaligin kiiltiirel sizofreninin etkisiyle degisen toplumda nasil bir deger alanina karsilik
geldigi, hangi ontik boslugu doldurdugudur. Ciinkii eskiyalar koyli halkla ayni deger ala-
nina ait gériinmektedir. Barkey’in deyisiyle “eskiyalar, kdyli toplumunun uglarinda ya-
samalarina ragmen, bu toplulugun degerlerini paylastiklarindan ayni sembolik alana ait-
tirler; boylece koyliiler, eskiyalarin siyasi ve sosyal ideolojisini paylasir ve ¢cogu zaman
onlarla ittifak kurarlar” (Barkey 1994: 178). Bu sembolik alan geleneksel toplum inancina
baglidir. Oysa modern diinyanin kapitalist baskisiyla titkketim kiiltiirii artmus, is giicii me-
taya doniligsmiis, toplumun manevi genetigi ¢oziilme siirecine girmistir. Bu noktada Gid-
dens’in Juggernaut kavramsallagtirmasi akla gelir:

Juggernaut, ona direnenleri ezip gecer; kimi zaman diizgiin bir yol izler gibi gorii-
niirken kimi zaman da 6nceden kestiremeyecegimiz yonlere dogru beklenmedik bi-
cimde sapiverir... Modernlik kurumlar: var olmay siirdiirdiikce bu yolculugun dog-
rultusunu da hizini da asla tiimiiyle denetleme giiciinde olamayacagiz. Dolayistyla,
hi¢bir zaman kendimizi timiiyle giiven i¢inde duyumsama olanagimiz da olmaya-
caktir. Clinkii bu aracin iizerinden gittigi alan etki giicii yiiksek risklerle doludur.
Ontolojik giivenlik ve varolussal kaygi duygular: ¢elisik bicimde bir arada var ola-
caklardir (Giddens 2016: 125).

Geleneksel toplumda varligini uzun siire siirdiirmiis olan mutlak Tanr1 inancinin ye-
rini Juggernaut almistir artik. Jeggernaut, frenleri patlamis, kontrol altina alinamayan ve
Oniine geleni ezip gecme potansiyeline sahip dev bir aragtir. Modernitenin etkisiyle kiil-
tiirel sizofreni yagayan toplumda inang artik giiveni degil, giivensizligi temsil eden kaotik
bir alandir. Bu kaotik alanda Tanr1’nin mutlak giicii, Juggernaut’un kontrol edilemez gii-
cline doniismiistiir. Bu kontrolsiiz giig, Osmanli-Tiirk toplumunda feodal tarim toplumu-
nun uzantis1 ve Tanrisal giicli temsilcisi konumundaki devletin otorite boslugundan ya-
rarlanan toprak agalari eliyle manipiile edilir. /nce Memed’in Abdi Aga’s1 bdyle bir giiciin
temsilcisidir:

Duyduk ki gavur Abdi de aga olmus. Duyduk ki kéyliileri kul gibi galistirir, hepsini
ac kormus. Kis gelince acindan dliirmiis millet. Diyorlar ki Abdi’nin izni olmayinca
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kimse evlenemez, kimse kdyden disar1 bile cikamazmis. Diyorlar ki Abdi kdylerde,
sopayla dove dove adam 6ldiiriirmiis. Bes koylin hitkiimeti, padisah1 Abdi imis. As-
tig1 astik, kestigi kestik... Vay bre Kegisakalli Abdi! Abdi aga olmus ha! (Kemal
1958: 64).

Abdi Aga ile onun kul gibi ¢alistirdig1 kdyliiler arasindaki iliski Hobsbawm’in sinifa
dayali, hegemonik bir ezen-ezilen iligkisi lizerinden agiklanabilecek olsa bile; efeler, gii¢
boslugundan ortaya ¢ikan alan1 dolduran bir koruyucu roli iistlendiginden, bu rol bir de-
ger alanina karsilik gelir. Bir bagka deyisle, efe haksiz giice baskaldirarak inanct dogrul-
tusunda hareket etmekte ve geleneksel kodlar1 kullanmaktadir.

Juggernaut’a, bagka bir deyisle haksiz giice baskaldiri, zeybeklerin/efelerin
edebi temsillerinde 6nemli yer tutar. Juggernaut “insanlar olarak ortaklasa bir dereceye
kadar yonlendirebildigimiz; ancak denetimimizden ¢ikip parga parga olabilme tehlikesini
de tastyan cok biiyiik bir giice sahip, basibos bir arag[tir]” (Giddens 2016: 125). Unutul-
mamalidir ki, Cakircali Efe feodal toprak agalari ile miicadele ederken Cakircali olmustur
(Kemal 1980: 127-129).

Gelenegin Devaml Yolcular:

Zeybekler/efeler, kiiltiirel sizofreniye ugrayan toplumda, gelenegi devam ettirici bir
role biirlinmis, bir kez daha bir deger alanin1 doldurmustur. Siireklilik, zihnimizde diizen,
stireksizlik ise kaos ile 6zdeslestirilir. Ani bir degisimin, “bigak gibi kesilmek” deyiminde
oldugu gibi, ac1 verici, yaralayici bir aletle birlikte anilmasi tesadiif degildir. Ciinkii ha-
yatin olagan akisinin kesintiye ugramasi rahatsizlik vericidir. “Eger biling, modernligin
baglangicindaki bunalimlara tarihsel olarak katlanmis olsayd: degisimlere ayak uydura-
bilirdi; durum bdyle olmayinca dayanak noktasi bulamayan yeni fikirler, tarihsel olarak
ayn1 6lgiiyle 6l¢iilemez olan bir zemine yamalanmaktadirlar” (Shayegan 1991: 69). Ce-
saret sahibi, kahraman, sevdigine sahip ¢ikan zeybek/efe, bu yonleriyle gelenegin siirdii-
rliciisli olarak bir deger alanini1 doldurabilmistir.

Gelenek, belli bir insan toplulugunda uzun siiredir var olan inang, alisgkanlik veya
eylem bicimlerini igine alan kiiltiirel bir degerdir. Buna bagli olarak “degisiklik [de] tabii
olarak kabul edilen bir sey degildir ¢ilinkii statik bir idealden ayrilmadir. Bu degigme teh-
likeli bir istir, durdurulmasi ve eski duruma doniilmesi gerekir. Zaten, degisiklige kotii
niyetli kimseler sebep olmustur” (Mardin 1991: 2345). Bu algmin baslica sebebi, “mo-
dernligin sonucunda ortaya ¢ikan yasam tarzlari[nin] bizi biitiin geleneksel toplumsal dii-
zen tiirlerinden esi goriilmedik bir bigimde sokiip ¢ikarmig [olmasidir]” (Giddens 2016:
12). Bu alginin Tiirk romaninda énemli 6lglide temsil edildigini goriiriiz. Bir baska de-
yisle, zeybekler/efeler romanimizda yalnizca romantik-milliyet¢i bir sdylem etrafinda
kurgulanmakla kalmamis, bu sdylemin bir deger alanina karsilik gelmesi sayesinde Tiirk
modernlesmesinin 6zgiil yanlarindan birinin ortaya ¢ikmasini saglamislardir. Kantaraga-
sizade nin Adil Mevld’sinda gegen su satirlar, gelenegin 6nemli bir yanini temsil eden aile
ve namus olgulariyla ilgilidir: Deli Mehmet’e 1rz babina el atmak olsayd: bunca yildir
yasamazdi. Baskasinin kaltag: ziimriitlii hage de olsa iistiine binmek Efelikte yoktur. Be-
nim kaltagima da goz dikenin bagrini1 kizil kana boyarim ha!” (Kantaragasizade 1927:
36). Buna yakin bir 6rnegi Cakircali Efe’deki su satirlar verir:

Israr ettiler, tehdit ettiler, adam dayatt1. Isi Cakircali’ya nasil agacaklardi1? Karakdytii
kirip gecirirdi. Kiz1 da ¢eker alirdi! Ama kizin babasi biliyordu ki Cakircalt kizin
kendi rizasi olmadan, asktan élse de ¢ekip almaz. Cakircali ilkelerine sadik adam-
dir. Tlkelerinin birincisi de 1rza iligmemek, kimsenin karisina yan gézle bakmamak
(Kemal 1980: 100).

Fatma’nin babasi, Cakircali’nin delicesine asik olsa bile kizinin rizasi olmadan onu
¢ekip alamayacagindan emindir. Bunun nedeni zeybeklerin/efelerin temsil ettigi deger
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alaninin saglam bir sosyolojik zemine yaslanmis olmasidir. Cakircali’dan “ilkelerine sa-
dik adam” bi¢iminde s6z edilmesi de ayn1 baglamda degerlendirilebilir. Bu giiven hali,
zeybekleri/efeleri deger kategorisinde ele almamizi saglar. Kadina duyulan sayginin tem-
sil edildigi bir diger alan da geleneksel halk danslaridir. Bilindigi gibi “gelencksel danslar,
temelde kendi iginde ritiielini gerceklestirdigi folklorik alanlardan da beslenerek gelis-
mektedir” (Acet 2019: 5). Zeybek oyununun yaygin figiirlerinden biri efenin dizi tizerinde
¢oktiigii figiirdiir. Bu figiiriin 6zelligi efenin yalnizca kadin(1) 6niinde diz ¢okiiyor olma-
sidir. Burada dikkat ¢ekici olan yalnizca kadia duyulan saygi degil; ayni zamanda tore-
nin, yani gelenegin devamliligina verilen 6nemdir. Efe i¢in tdre nesilden nesle aktarilan
bir degerdir:

Bundan sonra artik efelik toresince hareket edeceklerdi. Haci akildanelikten vazge-

¢ip kizan oluyordu. Efelik toresince hig¢ bir kizan hi¢ bir sual soramaz; ne yapalim,

nereye gidelim, bu oldu, bu olmadi diyemezdi. Efe bir sey soracak olursa o zaman

cevap verilirdi. Efenin s6ziinden hig bir kizan ¢ikamaz, bir bir hareketine itiraz ede-

mezdi. Térenin digina ¢ikan, en kii¢iik bir itirazda bulunan kizan hakli da olsa kur-

sunu yerdi. Cetede tek hakim efeydi. S6ziiniin {istiine s6z, dileginin {istiine dilek

olmazdi (Kemal 1980: 41).

Yukaridaki satirlar kendi i¢inde diizeni saglamaya ¢aligsan bir gelenegin yansimasi-
dir. Bu gelenek, ¢ok bagliliktan ziyade degerler diinyasina 6nem veren, adaletle ve er-
demle davranan bir liderin izinden gitmeyi dnceleyen geleneksel bir tavrin da isaretidir.
Boylece zeybek/efe bir kez daha gelenegin siirdiiriiciisii roliinii tistlenmektedir.

Sonug¢

Kendilerine 6zgii gelenek ve ritiielleriyle yiizyillardir varliklarini siirdiiren zeybek-
ler/efeler Hobsbawm’in sosyal ya da soylu eskiyalik nitelemesinin de disina ¢ikarak bii-
yiik oranda, kiiltiirel deger alanlarini doldurmuslardir. Bu alanlar modernitenin dogrudan
ya da dolayl etkisiyle kiiltiirel sizofreniye tutulmus geleneksel toplum igin son derece
onemlidir. Ciinkii bu degerler kaosun kargisinda diizen, siireksizligin karsisinda siirekli-
lik, karmasanin karginda huzur ile 6zdeslestirilmektedir. Tarihi ve sosyolojik bakimdan
geleneksel toplumun kiiltiirel degerleriyle uyumlu bir zeminde varligini siirdiiren zeybek-
lerin/efelerin, kurgusal metinlerde de bu deger alanlari iizerinden temsil edildikleri anla-
stlmaktadir. Bu ¢alisma i¢in drneklem olarak segilen ve iizerinde degersokiim gergekles-
tirilen metinlerde zeybeklerin/efelerin adaleti tesis eden, inancini koruyan ve gelenegi
stirdiiren birer romantik eskiya olarak temsil edildigini sdylemek miimkiin goriinmekte-
dir. Zeybeklerin/efelerin arastirilmasi yalnizca Bati Anadolu eskiyalik geleneginin ortaya
konmasi bakimindan degil, Tiirk modernlesme tarihinde deger alanlarina gosterilen tep-
kilerin agiga ¢ikarilmasi bakimindan da biiylik 6nem tasimaktadir. Bu tiirden okumalar
Tiirk modernlesmesinin ve diger Bati-dis1t modernlesme deneyimlerinin 6zgil sartlariin
anlamlandirilmast i¢in de 6nemlidir. Bu alanda yapilacak benzer galismalar kiiltiir tarihi
bakimindan deger liretmeye devam edecektir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alimmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atigmasi bulunmamaktadir.

NOTLAR

1. Hobsbawm’in “noble bandit” tanimlamasi bizim “degerli eskiyalik” tanimimizla bazi benzerlikler goster-
mekle birlikte, temsil ettikleri alanlar bakimindan ayrilmaktadir. Noble (“soylu/asil”), “cesaret, diiriistliik ve
baskalarmma 6zen gosterme gibi insanlarin hayran oldugu giizel kisisel niteliklere sahip olmak veya bunlari
gostermek” (Oxford 2015: 1014) iken, value (“deger”), “hayatta neyin dogru neyin yanlis olduguna dair
[gelistirilmis] inanglar biitiintidiir” (Oxford 2015: 1668). Boylelikle Hobsbawm’in isaret ettigi “soylu/asil

soyguncu”nun davranisi bir statiiye karsilik gelirken, zeybekler/efeler araciligiyla temsil edilen davramislar
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birer deger alanina karsilik gelir. Bu nedenle Hobsbawm’in “noble bandit”’i, erdemliden ziyade soylu eski-
yaya yakindir. Ingilizce’de “noble”n diger anlaminin, “yiiksek sosyal statiilii bir aileye ait, soylulara ait”
bigiminde olusu, Hobsbawm’in bu tanimlamasinin evrensel bir 6ze sahip olan degerden ziyade, sosyal ve
hiyerarsik bir 6ze sahip olan statiiye karsilik geldigini gostermektedir.

2. Zeybekler/efeler kurgusal metinlerde siiphesiz yalnizca olumlu degil, olumsuz yonleriyle de temsil edilmek-
tedir. Bu ¢alismanin amac1 zeybeklerin/efelerin olumlu bir gercevede kurgulandig: metinlerde, onlarin Tiirk
modernlesmesi siirecinde ortaya ¢ikan deger yitimi olgusu ile olan baglarini irdelemektir.
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NASREDDIN HOCANIN DiRiLigi: BAHA TEVFiK iLE
AHMET NEBIL'iN YAYIMLANMAMIS BiR OYUNU*

The Resurrection of Nasreddin Hodja:
An Unpublished Play by Baha Tevfik and Ahmet Nebil

Dr. Ogr. Uyesi Serif ESKIN**

OZ

Yakin donem Tiirk diisiince ve edebiyat tarihinin 6ne ¢ikan isimleri arasinda yer alan Baha Tevfik, kisa
omriine pek ¢ok yayin faaliyeti sigdirmistir. Bugiine kadar onun hakkinda yapilan bilimsel aragtirmalarda az
sayida mensur siirinin ve hikayesinin var oldugu tespit edilmistir. Ancak onun Ahmet Nebil ile birlikte kaleme
aldig1 Nasreddin Hoca baslikli revii tiiriindeki oyunu, bir siire Istanbul’da sahnelendikten sonra devlet otorite-
lerince yasaklanmasi ve sonrasinda da yayimlanmamis olmasi nedeniyle literatiirde genellikle gézden kagmis-
tir. Birkag istisna haricinde kaynaklarda varligma dair herhangi bir kayda rastlamadigimiz Nasreddin Ho-
ca’nin rika yazi ile kaleme alinmis bir niishasi ise pargalar halinde T.C. Cumhurbaskanligi Devlet Arsivleri
Baskanligi Osmanli Arsivleri (BOA) evraki igerisinde tarafimizca tespit edilip incelenmistir. Bu makalede,
oncelikle metne niifuz etmek amaciyla biyografik ve tarihsel elestiri perspektifinden Nasreddin Hoca’nin
hangi kosullarda viicuda geldigi iizerinde durulacak, oyun bugiine dek yayimlanmadigi i¢gin ve ilk defa burada
ele almmacak oldugundan eserin muhtevasi ile tarihsel gondermeleri hakkinda ayrintili ¢6ziimlemeler sunula-
caktir. Sonraki bagliklarda ise oyun tiirsel agidan incelenip tiyatro tarihi, modern edebiyat ve folklor iligkisi
bakimindan degerlendirilecektir. Nasreddin Hoca, sadece folklor ve edebiyat arastirmalari degil ayni zamanda
siyaset tarihi i¢in de 6nemli sayilabilecek bazi bulgular sunmaktadir. Bilhassa Baha Tevfik’in tartismali olan
siyasi kimligine ve onun Osmanli Sosyalist Firkasi (OSF) ile iliskisinin gergek mahiyetine dair 6nemli ipuglart
bu oyunda mevcuttur. Nasreddin Hoca’nin muhtevasi genel itibariyle Baha Tevfik’in o donemdeki birtakim
polemikleri ile siyasal, toplumsal ve edebi elestirilerini yansitmaktadir. Baha Tevfik ve Ahmet Nebil bilhassa
Sadrazam Ibrahim Hakki Pasa, Maarif Nazir1 Emrullah Efendi, Istanbul Sehreméneti yoneticileri gibi devlet
gorevlilerini hicveder ve Potsdam Konferans: (1910) baglaminda Osmanl dis politikasini elestirir. Oyun bu
sebeple Divan-1 Harb-i Orfi tarafindan yasaklanmustir. Nasreddin Hoca’nin fikralari ve niikteli sdylemi ekse-
ninde kurgulanan reviiniin edebiyat ve tiyatro aragtirmalar1 agisindan basta gelen 6zelligi, folklorik 6gelerin
giincellenip evrensellestirilmesi girisimlerinin modern dénemdeki ilk drmeklerinden biri olmasidir. Oyunda
komigin temel kaynagi Nasreddin Hoca’nin sdylemidir. Giildiirii kimi zaman onun meshur fikralarina yapilan
gondermelerle, kimi zaman da o andaki olgular karsisinda Nasreddin Hoca’dan beklenecek tarzda yorumlar ve
niikteler araciligtyla saglanir. Bu tercih, kuskusuz Nasreddin Hoca imgesinin canlilig1, etkinligi ve toplumun
her tabakasina hitap etmesi dolayisiyladir. Nasreddin Hoca, 1910’lar istanbulu’ndan sokak ve giindelik hayat
manzaralar1 yansitmast itibariyle ayni1 zamanda toplumsal tarih agisindan da kaynaklik degerine sahiptir. Diger
yandan tespit edebildigimiz kadariyla bu oyun, dogrudan Nasreddin Hoca’nin basrolde karakterize edildigi ilk
modern tiyatro eserlerinden biri olarak literatiirdeki yerini almistir. Tiyatro tarihi agisindan baktigimizda da
oyun, o dénem icin heniiz diinya genelinde yeni sayilan revii tiiriiniin Tiirk¢edeki ve Istanbul sahnelerindeki
ilk Ornekleri arasinda yer almaktadir.
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ABSTRACT

Baha Tevfik, who is one of the remarkable figures in the Turkish intellectual and literary history of the
modernization era, produced many works during his short lifetime. The studies done about his works until
today show that he has a few prose poetries and stories. However, his play named Nasreddin Hodja which
was co-written by Ahmet Nebil has not been noticed in the research field because of not being published,
being banned by the Ottoman government after a short period of performing and being forbidden to be staged.
With a few exceptions, there is not any record about that play in sources but | have discovered and examined a
manuscript of this play in some files in the Ottoman State Archives (BOA). In this article, firstly the condi-
tions serving the formation of Nasreddin Hodja will be discussed in a biographical and historical criticism
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perspective. Then, due to being unpublished work up to the present and since it will be handled for the first
time here, the content of the play and its historical references will be analyzed in a detailed way. Afterwards,
following the specification of the play according to the genre, it will be evaluated in terms of history of the
theatre, modern literature and folklore relations. Nasredddin Hodja reveals some important evidences not only
for folklore and literature studies but also for political history. Most particularly, there are many traces regard-
ing Baha Tevfik’s disputable political identity and the real features of his relations with the Ottoman Socialist
Party (Osmanli Sosyalist Firkast). The content of the play generally reflects the political, social and literary
criticism in the period, in addition to the Baha Tevfik’s some polemics during that era. In Nasreddin Hodja,
Baha Tevfik and Ahmet Nebil satirized Ottoman state officials such as Grand Vizier ibrahim Hakki Pasha,
Minister of Education Emrullah Efendi and Istanbul Municipality administrators. Furthermore, they criticized
Ottoman foreign policy in the context of the Potsdam Conference (1910). The play was therefore banned by
the Court Martial (Divan-: Harb-i Orfi). The foremost characteristics of the revue, which has been fictional-
ized around Nasreddin Hodja and his jokes and anecdotes, for the folklore studies is that it is one of the earli-
est examples of updating and universalizing folkloric work attempts in the modern era. Nasreddin Hodja’s
discourse is the main basis of comic in the play. The comic has been accomplished sometimes through refer-
encing his jokes or occasionally by means of comments which can be appropriate with Hodja’s humor. This
preference is doubtlessly related with the vividness, strength, attraction of Nasreddin Hodja’s image in the
society. If we look from the viewpoint of history of theatre, being one of the first examples of the revue
performed in Turkish and on Istanbul stages makes this play an outstanding work as well. Besides, Nasreddin
Hodja depicts scenes from everyday life in 1910s Istanbul, and in this respect, it can be considered as an
interesting source of social history.
Keywords
Nasreddin Hodja, Baha Tevfik, Ahmet Nebil, Sahne-i Milliye-i Osmaniye, revue.

Giris

Bilhassa II. Mesrutiyet sonrasi diisiince ve edebiyat hayatinda dne ¢ikan Baha Tev-
fik, mesaisini biiylik dl¢iide felsefeye ayirmis, farkli agilardan devrinin genel egilimleri-
ne zit bir tutum sergilemistir. Asagida deginilecegi lizere edebiyat konusunda oldukga
aykir1 goriislere sahip olan yazar hakkinda bugiine dek yapilan arastirmalarda onun az
sayida mensur siiri ile hikdyesinin var oldugu tespit edilmistir (Huyugiizel 2018). Ancak
Ahmet Nebil ile birlikte telif ettigi Nasreddin Hoca, asagida deginilecek nedenlerden
dolay1 literatiirde genellikle gbzden kagmustir. Tiyatro tarihlerindeki bazi kisitli veriler
diginda varhigma dair herhangi bir bulguya rastlamadigimiz Nasreddin Hoca’nin rika
yazi ile kaleme alinmig bir niishasi ise parcalar halinde Devlet Arsivleri Baskanligi
Osmanli Arsivleri evraki igerisinde tarafimizca tespit edilip incelenmistir.

Bu calismada, 6ncelikle metne niifuz etmek amaciyla biyografik ve tarihsel elestiri
perspektifinden Nasreddin Hoca’nin hangi kosullarda viicuda geldigi, neden sahnelen-
mesinin yasaklandig1 gibi konular {izerinde durulacak, oyun bugiine dek yayimlanmadi-
&1 i¢in ve ilk defa burada ele alinacak oldugundan eserin muhtevasi ile tarihsel gonder-
meleri hakkinda ayrintili ¢éziimlemeler sunulacaktir. Sonraki kisimlarda ise oyunun
tiirsel ozellikleri irdelenip Nasreddin Hoca tiyatro tarihi, modern edebiyat ve folklor
iliskisi baglaminda incelenecektir. Diger yandan tespit edebildigimiz kadariyla bu oyun
dogrudan Nasreddin Hoca’nin basrolde karakterize edildigi ilk modern tiyatro eserlerin-
den biridir.

1. Nasreddin Hoca ve Yazarlar1 Hakkinda

Baha Tevfik hakkinda yapilan aragtirmalarda Nasreddin Hoca’ya dair herhangi bir
malumat bulunmamaktadir ve onun eserlerinin listelendigi bibliyografyalarda ne bu
isimle ne de bagka bir baglikta herhangi bir tiyatro telifine rastlanmaktadir. Buna karsin
Metin And ve Refik Ahmet Sevengil’in tiyatro tarihlerinin II. Mesrutiyet dénemi Tiirk
tiyatrosu ile miizikallere ayrilan boliimlerinde bu eserin varligi hakkinda ipuglari mev-
cuttur. And, Kisa Tiirk Tiyatrosu Tarihi’nde Baha Tevfik ve Ahmet Nebil’in kaleme
aldig1 Nasreddin Hoca ’'nin Telags: isimli bir oyundan bahseder fakat eser hakkinda bagka
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bir bilgi vermez (2019: 182). Ancak ayni kitabin bir bagka boliimiinde eserin ismini
sadece Nasreddin Hoca olarak nakleder (And 2019: 186). Sevengil’in aktardigina gore
oyunu sergileyen Sahne-i Milliye-i Osmaniye toplulugunca hazirlanan 1910 tarihli bir
brosiirde eserin adi Nasreddin Hoca Diinyaya Geliyor seklinde gegmektedir (2015:
624). Kaynaklardaki bilgiler eserin adi, yazarlar1 ve oyunu sahneleyen topluluk ile sinir-
lidir. Ote yandan hem bizim ulastigimiz defterlerin kapaginda hem de oyunun afislerin-
de eser ismi sadece Nasreddin Hoca olarak kaydedilmistir. Oyun, sahnelendikten 6nce
veya sonra ne bir siireli yayinda tefrika edilmis ne de kitap olarak basilmigtir. Bugiine
dek dikkatlerden kagmis olmasinin en 6nemli sebebi bu olsa gerektir.

Oyunun miisveddesi, BOA Dahiliye Nezareti Emniyet-i Umumiye Miidiriyeti Al-
tinct Sube (DH.EUM.6Sb.) evraki arasinda iki defterde yer almaktadir (bkz. Ek 1).
Defterlerin biri oyunun birinci perdesini, digeri ikinci perdesini igermektedir. Bunlarin
disinda, birinci perdeye sonradan eklendigi anlasilan bir parga ise BOA Dahiliye
Nezareti Emniyet-i Umumiye Kism-1 Adli Kalemi (DH.EUM.KADL) evrak: arasinda
tespit edilmistir (bkz. Ek 2). Ilgili metinlerin Emniyet-i Umumiye Miidiriyeti’ne nasil
intikal ettigi hususunda sunlar sdylenebilir: Arsiv kayitlarindan (Kése vd. 2005) anlasil-
dig1 iizere, II. Abdiilhamid déneminden itibaren tiyatrolarin ve buralarda sergilenen
oyunlarin denetimi konusunda kolluk kuvvetleri ¢esitli Olciilerde gorevlendirilmisti.
Dolayistyla DH.EUM.6Sb.’deki defterlerin rutin denetimler dolayisiyla buraya intikal
etmis olmasi bir ihtimaldir. Diger ihtimal ise, oyunun yasaklanma karariyla sonuglanan
bir adli tahkikat dolayistyla ilgili defterlerin DH.EUM.6Sb.’ye intikal etmis olmasidir.
Nitekim birinci perdeye sonradan yapilan ekleme, oyun hakkinda ydriitillen tahkikat
kapsaminda yapilan yazismalar arasinda yer almaktadir. Soyle ki 11 Subat 1911 tarihli
bir tezkerede, Aktér Burhaneddin ve arkadaglar tarafindan oynanan Nasreddin Ho-
ca’nin devlet gorevlilerini alaya alan ve hiikiimet politikalarini agagilayan bir muhteva-
ya sahip oldugu, memleketin sikiyonetim altinda bulundugu bir donemde bdyle bir oyun
sergilenmesinin uygun olup olmayacagi iist makama sorulmaktadir (BOA,
DH.EUM.KADL.7/46_1-2). Uskiidar ve Beyoglu Polis Miidiirliikleri ile Jandarma Alay
Kumandanligina hitaben kaleme alinan 14 Subat 1911 tarihli tezkerede ise konunun
Divan-1 Harb-i Orfi’ye arz edildigi, yapilan degerlendirme sonucu alman “kararda
mezkdr piyesin bazi aksam-1 terbiye-i insaniyeye hizmet yerine mazarrat tevlid edecegi
ve bazi aksami da ahlak-1 milliyeye mugayir bulundugu hasebiyle boyle siyaset-i
hiikiimetin tiyatro sahnelerinde oynanmasi[nin]” uygun goriilmedigi, bu dogrultuda
oynanmamasi i¢in tedbir alinmasi gerektigi bildirilir (BOA, DH.EUM.KADL.7/46 9-
10).

Nasreddin Hoca hakkinda diger bazi 6nemli bilgilere oyun igin hazirlanan afisler-
den ulasabiliyoruz (Osmanli Tiyatro Afisleri Sergisi, 2017). Afislerde, oyunun 29 Eyliil
1910 Persembe aksami Beyoglu Odéon Tiyatrosunda, Resat Bey’in rejisorliigiinde,
donemin 6nemli kumpanyalarindan Sahne-i Milliye-i Osmaniye tarafindan temsil edile-
cegi bildirilmektedir. Bahsi gegen Resat Bey, Tiirk tiyatro tarihinin kurucu isimlerinden
Resat Ridvan’dir. II. Mesrutiyet’i takip eden donemde, Resat Ridvan’in basinda bulun-
dugu Milli Osmanl Tiyatrosu ile Burhanettin Tepsi’nin baginda bulundugu Burhanettin
Bey Kumpanyasi birlesmis ve Sahne-i Milliye-i Osmaniye kurulmustu (And 2014: 126).
24 oyuncu ile icra edilen temsilde bas karakterlerden Nasreddin Hoca’yr sinema ve
tiyatro tarihinde iz birakmis isimlerden Arsak Benliyan, Halley Kuyruklu Yildizi’n1 da
yine sinema ve tiyatro tarihinin dnemli simalarindan Rozali Benliyan canlandirmistir.
Oyuncu kadrosunda adi gecen Muhsin Bey de o giinlerde Sahne-i Milliye-i Osmaniye
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toplulugunda yer aldigini ve Odéon Tiyatrosunda sahneye ¢iktigini kendi ifadelerinden
bildigimiz Muhsin Ertugrul’dur (Ertugrul 1989: 109-136).

1910-1911 yillarinda bir siire sahnelendigi anlasilan oyunun tam olarak ne zaman
yazildigina dair kesin bilgi bulunmamaktadir. Ancak muhtevasina bakildiginda II. Mes-
rutiyet’in ilanindan sonraki giinlerde tasarlandigi aciktir. Hatta asagida ayrintilarina
deginilecek final sahnesi dikkate alindiginda piyesin telifini 31 Mart Vakasi’ndan (13
Nisan 1909) sonraya tarihlendirmek miimkiindiir.

Nasreddin Hoca’nin yazarlar1 olarak defterlerde ve afiglerde Baha Tevfik ile Ah-
met Nebil’in isimleri gegmektedir. Lakin Ahmet Nebil ismi, Baha Tevfik’in ¢evresi
diginda pek karsimiza ¢ikmaz. Hakkindaki malumat ¢ok kisithdir. Oyle ki Hilmi Ziya
Ulken, “Ahmet Nebil’in kim oldugunu, hatta dyle bir kimsenin yasayip yasamadigimi
bilmiyoruz” (1992: 234) demektedir. Konuyu degerlendiren Riza Bagc, gesitli kaynak-
lar ve bulgulara referansla Ahmet Nebil’in Baha Tevfik’in yakin ¢evresinde yer almis
gercek bir sahsiyet oldugunu tespit eder (1996: 144-146). Nitekim Miinir Siileyman
Capanoglu, sahsi tanikliklarindan hareketle Ahmet Nebil’in idadi talebesi iken Baha
Tevfik’in yaninda bulundugunu, Balkan Savasi sonrasinda Arnavutluk’a yerlestigini, 1.
Diinya Savasi sonunda Tiran’da Enver Hoca’nin komiinist ¢eteleri tarafindan feci sekil-
de oldiiriildiigiini belirtir (1964: 76). Miicellitoglu Ali Cankaya da Ahmet Nebil’in
Balkan Savasi’nin ardindan uyruk degistirip Arnavutluk’a gittigini teyit etmektedir
(1968-1969: 1116). Geng Ahmet Nebil’in Nasreddin Hoca’ya katkisinin ne diizeyde
oldugunu kestirmek i¢in elimizde yeterli bulgu yoktur. Diger yandan asagidaki metin
¢Oziimlemelerinden de anlasilacagi tizere piyesin muhtevasi ve mizah tarzi biiyiik 6l¢ii-
de Baha Tevfik’in diisiincelerini ve o donemki polemiklerini yansitmaktadir. Piyesin
esasina iliskin otobiyografik bir ¢akisma dikkate alindiginda da Baha Tevfik’in esere
katki diizeyi biraz daha somutlagacaktir: Nasreddin Hoca, “hiirriyet”in yani II. Mesruti-
yet’in ilan edildigini duyunca ¢ok memnun olmus, bu inkilab: tebrik etmek i¢in meza-
rindan kalkip yer altindan yola koyularak “6teki Alem”den Istanbul’a gelmistir. Bu se-
kilde baslayan oyun, genel itibariyle II. Mesrutiyet Istanbulu’ndaki siyasi, edebi ve
toplumsal ortamin mizahi bir iislupla elestirisini icermektedir. Diger yandan, izmir’de
yasayan Baha Tevfik de Mesrutiyet’in ilant ve 31 Mart Vakasi’nin ardindan “basina
getirilen serbestligin de etkisiyle” (U¢man 1991: 452) Istanbul’a gelerek matbuat faali-
yetlerini burada siirdiirmiistiir. Nasreddin Hoca’nin “hiirriyet”in ilanindan sonra Istan-
bul’a gelisi, Baha Tevfik’in Istanbul’a gelisini ¢agristirmaktadir. Nitekim oyunda yer
yer Nasreddin Hoca fikralarina atiflarla sergilenen elestiriler, Baha Tevfik’in Istanbul’a
geldikten sonra serdettigi disiincelerin izdiisiimii niteligindedir. Bunlara ek olarak,
¢ikardig1 mizah gazetelerinde esek logosunu kullanmasi ve bu figiiriin Nasreddin Ho-
ca’y1 hatirlatan simgesel ¢agrisimlari (Ener Su, 2019) da hesaba katildiginda oyunun
¢ekirdegini Baha Tevfik’in tasarladigini ileri stirmek miimkiindiir.

2. Oyunun Muhtevasi ve Gondermeleri

Eserin gondermelerini ¢dziimlemek igin dncelikle su noktaya deginmekte fayda
var: Nasreddin Hoca’da gerek hicvedilen gerek olumlanan karakterlere baktigimizda
hepsinin o giinkii gergek kisileri, toplumsal hayatta 6ne ¢ikan figiirleri temsil ettiklerini
goriiriiz. Yukarida bahsi gegen afiste de piyesin “Vekayi-i ruz-merre-i hayatiyeyi eglen-
celi ve muéhezeli bir surette irde eden ... giizel bir tarihge-i yevmiye” olarak tanitildigi,
yani giincel yasamdaki olaylar1 eglenceli ve elestirel bicimde sergiledigi, o gliniin bir tiir
tarihgesi niteliginde oldugu kaydedilir. Bu baglamda piyesin karakterizasyon stratejisi
genel olarak sdyledir: Oyundaki hangi karakterin gergekte kime denk diistiigiinii izleyi-
ciye hissettirmek igin kisilerin adlar1 tizerinden kelime ve ses oyunlar1 yapilarak karak-
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ter isimleri belirlenmig, bunun disinda o kiginin kim oldugunu sezdirecek baska birta-
kim ipuclar1 diyaloglara yerlestirilmistir. S6z gelimi Baha Tevfik’in elestiri oklarma
hedef olan feylesof lakapli Riza Tevfik, oyunda Feylesof Ziya Refik adiyla karakterize
edilmistir. Boyle bir karakterizasyon stratejisiyle II. Mesrutiyet Istanbulu’nun 6nde
gelen simalar1 Nasreddin Hoca’yla birlikte sahnedeki yerlerini alirlar.

Acilis sahnesinde, Nasreddin Hoca Sultanahmet’te yer iistiine ¢ikarak Istanbul’a
ayak bastig1 anda polisler onu bir serseri zannedip tutuklamaya calisir. Bu sirada piyesin
bas karakterlerinden Miiverrih onun imdadina yetisip Hoca’y1 polislerden kurtarir. Ho-
ca’nin mezardan ¢ikigt onun meshur fikralarindan birini hatirlatir cinstendir ve nitekim
yeryiiziine ayak basar basmaz polislerle yasadigi kisa macera, “fincanci katirlari”na
(Boratav 2007: 152) gébndermeyle yorumlanir:

— Hoca: ... [Y]er altindan seyahat ¢ok miiskil is. ... Hele ¢ikis pek miiskil oldu. (Po-
lislere bakarak) Fincanci katirlari... Sey... Bu adamlar polis demek.

Nasreddin Hoca, Miiverrih’le tanistiktan sonra ziyaret maksadini agiklar ve ondan
kendisini Istanbul’da gezdirmesini ister. Mekteb-i Sultani dgrencileri icin “Bunlar be-
nim eski talebem” demesi ve Tarih-i Osmani Enciimeni’ne yapilan atif gibi baz1 veriler
bir araya getirildiginde, Miiverrih karakterinin Abdurrahman Seref’i imledigi s6ylenebi-
lir. Abdurrahman Seref 1895-1908 yillar1 arasinda Mekteb-i Sultani’de miidiirliik (Tas-
tan 2004: 80-84) Tarih-i Osmani Enciimeni’nde baskanlik (Ozcan 1988: 175) yapmusti.
Hoca daha sonra, oyunda bir kadin olarak kisilestirilen Halley Kuyruklu Yildizi’yla
tanigir:

— Hoca: Masallah. Zat-1 aliniz bu asr-1 terakki ve medeniyetin kilavuzusunuz de-
mek...

— Halley: Yooo efendicigim. Ben Istanbul’un kilavuzuyum, terakki ve medeniyetin
degil.

1910’daki goriiniimiinden 6nce Halley kuyruklu yildizi Osmanli Istanbulu’nda cid-
di bir giindem olusturmus ve Hiiseyin Rahmi Glirpinar’mn Kuyruklu Yildiz Altinda Bir
Izdiva¢ romanina da konu olmustu. Olusan kamuoyunda, bir tarafta manipiilasyonlar ve
hurafeler etrafinda kurulan sdylemlerle Halley’in Diinya’ya carparak kiyamete sebep
olacagi dile getirilirken diger tarafta ise bu dedikodulara karsi pozitif bilimlerin verileri-
ne giivenilmesi gerektigi ve herhangi bir tehlikenin bulunmadig ifade ediliyordu. Neti-
ce itibariyle korkulan olmadi. Ortaya ¢ikan sonug, pozitif bilim savunucularinin bir nevi
zaferi niteligindeydi. Diyalogda atif yapildig: iizere, Halley o giinlerde bilimsel sdyle-
min ve ilerlemenin simgesine doniismiistii. Baha Tevfik’in kat1 pozitivist durusu ve
bahse konu tarihsel baglam dikkate alindiginda Halley’in piyeste kisilestirilmesinin
simgesel anlami1 aydinlanacaktir.

2.1. Oyundaki Siyasal ve Toplumsal Elestiriler

Oyunun genelinde siyasal aktorlere ve toplumsal yapiya yonelik elestirel bir soy-
lem hakimdir. Sahnelerden birinde istanbul, Kadikdy, Beyoglu Sokagi ve Yeni Cami
kisilestirilmistir. Beyoglu “siislii”, digerleri “pejmiirde” kiyafetlidir. Aralarindaki bu
tezattan hareketle, II. Mesrutiyet’in sloganlagmis kavramlarindan “miisavat” hatirlatila-
rak ve Hoca’nin kinayeli tislubuyla toplumsal esitsizlige vurgu yapilir.

— Miiverrih: Evet, bunlar Istanbul sokaklar. ...

— Halley: Ya bunlar nigin birbirine benzemiyorlar?

— Miiverrih: Benzemez ya. Beyoglu’nda oturan halk zengin ve kibar. Istanbul’da
oturanlar...

— Hoca: Anlasildi, anlagildi. Hilkimet miisavatin mana-y1 hakikiyesine vakif.
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Reviiniin bir baska dikkat ¢ekici sahnesinde de isgilerin sendikal haklar1 giindeme
getirilmekle beraber sosyalizm elestirisi olarak okunabilecek bir tabloyla karsilasiriz.
Nasreddin Hoca, grev yapan iscilerle karsilasir ve aralarinda sdyle bir konusma gecer:

— Hoca: ... Benim bildigim amelenin grev yapabilmesi i¢in bir sendikasi, bir sandigi
olmali. Parasizlara oradan para verilmeli. ... Simdi sizin sendikaniz yok mu?

— Amele: Hayir. Hikkiimetimizce men edilmis.

— Hoca: Fesubhanallah. ...

Bu sirada, “kirmizi yelekli kiravatli” Sosyalist karakteri bir bayrakla sahneye ¢ikar
ve iscilerin sloganlar1 esliginde sdylev verir. Sonra, “Simdi yiyecek gibi, para gibi bir
seyiniz varsa hepinize miisdvaten taksim etmek lazim. Neyiniz varsa ¢ikarin bakalim.”
der. Isciler dayanisma ve paylasim motivasyonuyla iistlerinde yiyecek ve para nimma
ne varsa ¢ikarip Sosyalist’e verirler. Sosyalist, uydurma bir bahane One siirerek,
“miisdvaten taksim etme” iddiasiyla is¢ilerden topladiklarini simdilik dagitamayacagini,
en iyi segenegin yiyecekler ile paralarin kendisinde kalmasi oldugunu soyler ve usulca
oradan savusur. Bunun {izerine oyunun bas karakterleri arasinda su konusmalar geger:

— Hoca: Aklima kedilere peynir taksim eden maymun hikayesi geliyor.
— Miiverrih: Allah i¢in bu miisavata diyecek yok.
— Halley: ... Bagkasinin iizerinde ne varsa ald1 gitti.

Bu sahne, Baha Tevfik’in siyasal kimligi hakkindaki tartigmali bir konunun aydin-
latilmas1 adina énemlidir. Mehmet O. Alkan, kimi kaynaklarda Baha Tevfik’in Osmanli
Sosyalist Firkasi’nin kurucularindan biri oldugu aktarilsa da bu yondeki rivayetlerin
elestirel analizini yaparak ona atfedilen sosyalistligin gerek donem tarihi gerek giinii-
miiz i¢in pek anlami olmadig1 sonucuna ulasir. Ayrica, yazilarinda sosyalist olduguna
dair higbir ipucu vermeyen Baha Tevfik’in politik tercihinin anargizmden yana oldugu-
nun ileri siirilebilecegini belirtir (Alkan 1988: 42-43). Nitekim Alkan’in degerlendir-
mesindeki veriler dikkate alindiginda Baha Tevfik’in bir sosyalist olarak tanimlanmasi
miimkiin degildir ve onun OSF kurucular arasinda yer aldigina dair rivayetler de birin-
cil tanikliklarla yanlislanmistir. Eserdeki s6z konusu kurgu ise bu gergeveyi destekler
niteliktedir. Aksi halde tam da Osmanli Sosyalist Firkasi’nin kuruldugu 1910 yilinda
sahnelenen bir oyunda Sosyalist karakterinin bu sekilde bir dolandirict olarak betim-
lenmesi ciddi bir tenakuz olusturacaktir. Ote yandan, Baha Tevfik ve gevresini yakin-
dan gozlemleme firsatt bulmus isimlerden Bezmi Nusret Kaygusuz’un OSF kurucusu
Hiiseyin Hilmi hakkindaki “Sosyalizmi Tiirkiye’de tek basina temsil ettigini herkese
gostermek i¢in daima kirmizi yelekle dolasir dururdu.” (2002: 72) seklindeki ifadelerini
de dikkate alirsak, “kirmizi yelekli kravatli Sosyalist” karakterinin, o giinlerde kirmizi
yelegiyle 6zdeslesen Hiiseyin Hilmi’ye atfen kurgulandigini séylemek miimkiindiir.

1910 Kasim ayinda Alman imparatoru ve Rus ¢arinin Potsdam’da bir araya gelerek
yiiriittiikleri miizakereler Istanbul kamuoyunda tartismali bir giindem olusturmustu.
Tarihte “Potsdam Miilakat” olarak anilan goriismelerde iki iilke arasindaki pazarlik
konular1 arasinda Bagdat demiryolu ile Osmanli’nin fran sinirinda izlenecek siyaset gibi
basliklar mevcuttu ve netice olarak bir anlasma imzalandi. Osmanli’y1 ilgilendiren ko-
nularin gorisiiliip karara baglandig1 miizakere siirecinde Osmanli diplomasisinin devre
dis1 birakilmasi Babiali’de sitemle karsilanmisti. Tiirk basini da iki iilkenin tavrini hara-
retle elestiriyordu. Alman sefiri Bieberstein, tirmanan gerilimi yatistirmak {izere
Babidli’ye gelip Hariciye Nazir1 Rifat Pasa ile goriismiig, Osmanli’nin menfaatlerinin
gozetilecegi noktasinda teminat vermis, basinda dillendirilen iddialar1 tekzip ederek
gazetelerin maksatli haberlerine itimat edilmemesi gerektigini kaydetmisti (Maya
2016). 1911 Ocak ayindaki bu goriisme sonrasi sular birdenbire durulmustur. Bu hadise
yazarlarin dikkatini ¢ekmis olacak ki o giinlerde birinci perdeye yapilan ekleme vasita-
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styla Potsdam olay1 Hoca’nin meshur yorganiyla (Boratav 2007: 122) yorumlanir. Oyu-
nun sahnelenmesinin Osmanli idaresi tarafindan yasaklanma gerekcelerinden biri de
Potsdam Miilakati’na dair su ignelemedir:

— Hoca: Bizim zamanimizda bir Potsdam Miilakati olmustu. ... Bir giin evimde uyurken
kapimin 6niinde miithis bir giiriiltii isittim. Yorgan arkama alarak asagi indim. Bir kav-
gadir gidiyordu. Sokuldum. Ayirmaya ¢alistim. Birdenbire kavga edenlerden biri benim
yorgani kapti kagmaya basladi. Digerleri de onun arkasindan gitti. Meger kavga bizim
yorgan i¢in oluyormus!..

Potsdam Miilakati’na ayrilan bahsin hemen ardindan Nasreddin Hoca su beyti okumak-
tadir:

Gergi ipsizdir gdzlinde daima tek gozliigii

Lakin ol burdan bakar tek gézle Marienbad’a dek
Marienbad sehri, dénemin sadrazami Ibrahim Hakki Pasa ile giindeme gelmisti. Pasa,
pek de alisildik olmayan bir tarzda 9 Agustos 1910 tarihinde dinlenme ve tedavi ama-
ctyla Marienbad kaplicalarma gitmis, Payitaht’ta isler yolunda degilken sadrazamin
makamini terk etmesi kamuoyunda tepkiyle karsilanmigti (Dordiincii 2015: 90-94).
Potsdam bahsinin hemen ardindan gelen bu hicivdeki oklar Ibrahim Hakk: Pasa’y1 isaret
etmektedir. Nitekim ilgili kisim genel itibariyle donemin nazirlarini hedef almaktadir ve
kabinedeki diger isimlerden Emrullah Efendi de Nasreddin Hoca’dan nasibini alir.
Emrullah Efendi, oyunda Muhitii’l-Maarif Cemiyeti Reisi olarak karsimiza ¢ikar. Dal-
ginligryla iin kazanmis (Tiirkan, 2020) maarif naziri, piyeste de bu kisilik 6zelligi vur-
gulanarak mizahi bir dille tasvir edilir. Muhiti’l-Maarif ise Emrullah Efendi 6nciilii-
giinde girisilen bir ansiklopedi projesiydi. Emrullah Efendi’nin bu konudaki ilk faaliyet-
leri 1897-1900 dolaylarindadir. Bir siire kesintiye ugrayan projenin devam ettirilmesi
icin 3 Subat 1911 tarihinde Emrullah Efendi’nin fahri baskanliginda Yeni Mubhitii’l-
Maarif Cemiyeti adiyla bir dernek kurulmustu (Kahraman 2006: 40-41). Dolayisiyla
birinci perdeye yapilan ilavenin 3 Subat 1911 sonrasinda kaleme alindig1 sdylenebilir.

Oyundaki en sert siyasi hicivlerse II. Abdiilhamid’e ve onun ¢evresine yoneliktir.
Yeni Cami tuvaleti konugturularak aktarilan “Ben istibdata birgok adamlar yetistirdim.
Kendim gayr-1 tahirim ama bilseniz ne tahirler yetistirdim. Belki ben adam yetistirmekte
Mekteb-i Miilkiye ile rekabet ettim. [BJunlar eskiden kopekler sayesinde iyiydiler. Ko-
pekler bunlarm kirli yerlerini yalarlardi. Simdi o da yok.” sozleriyle bir taraftan devrin
devlet gorevlileri agir bir dille hicvedilirken “tahir” sozciigline yapilan vurgu da Yil-
diz’a jurnaller veren (Aynur 2003: 545-546) Malumatci Mehmet Tahir’i ¢agristirir nite-
liktedir. Artik kopeklerin olmadigina dair sozler ise o giinlerin trajik hadiselerinden
Hayirsiz Ada (Sivri Ada) siirgiiniinii hatirlatmaktadir.

Final sahnesi ise eserde “hayal-i mes’um”, “heykel-i mahuf” ve “canavar” nitele-
meleriyle anilan II. Abdiilhamid’i ve ondan “kurtulus”u konu alir. Basin 6zgiirliigiinden
konusulurken s6z II. Abdiilhamid devrine gelmistir. O sirada II. Abdiilhamid’in hayaleti
sahnede goriiniir ve yasanan korku dolu karmasa esnasinda bu defa -adeta bir deus ex
machina miidahalesini andirir bigimde- Mahmut Sevket Pasa sahnede belirir. Mahmut
Sevket Pasa sahneye ¢ikinca II. Abdiilhamid’in hayaleti kacacaktir.

(Hayal goriiniir.) (Hepsi ayaga kalkarlar, mizika Aida’'nin sol perdesinden bir par¢asini ¢a-
lar.) (Hoca korkar.)

— Hoca: Aman Yarabbi, bizi kim kurtaracak, cankurtaran yok mu?...

— Mahmut Sevket Pasa: (Gdriinerek) Var Hocaefendi var. (Hayal kagar.) Sizi ve biitiin
milleti kurtaran ordudur.
(Perde kalkar askerler goriiniir.)
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— Herkes: Yasasin ordu.

(Perde iner.)

Mahmut Sevket Pasa, II. Abdiilhamid’in tahttan indirilmesine varan siiregte, 31
Mart Vakasi’n1 bastiran Hareket Ordusu’nun kumandani olarak goérev yapmisti. (Ah-
mad, 1999) Kendisine ve orduya piyeste bdylesi bir kurtarici rolii atfedilmesi, s6z konu-
su tarihsel baglamla ilgili olmalidir.

Nasreddin Hoca’nin ignelemelerine maruz kalan toplumsal kurumlardan bazilar1 da
gazetelerdir. Sabah, fkdam, Tanin gibi donemin 6nde gelen basin organlar1 oyunda
kisilestirilerek sahneye ¢ikarilir. Gazeteler kendi aralarinda matbuat giindemi hakkinda
konugurken Tanin’in daveti iizerine birdenbire dansa kalkarlar. Hoca, Halley ve Miiver-
rih’in bu tabloya dair yorumlari oldukga kinayelidir.

— Miiverrih: Hocacigim, iste devrin gazeteleri.

— Hoca: Hakikaten pek devvar seyler.

— Halley: Evet firildak gibidirler masallah.

Nasreddin Hoca’daki siyasi ve toplumsal elestiriler bunlarla sinirli degildir. Birinci
perdenin sonunda Istanbul Sehremaneti yetkilileri is bilmez ve savurgan olarak resmedi-
lir ve belediyenin bir milyon lirasim eskiya Cakircali Efe’ye kaptirirlar. Ikinci perdedeki
bir baska sahnede devrin devlet ricali ile esnaf bir araya gelir. Burada agir vergiler,
devlet ricalinin liyakatsizligi ve anlayis kitligi, adam kayirma gibi hususlar s6z konusu
edilir. Ayrica vapur ve tramvay isletmeleri elestiri oklarinin hedefindedir.

2.2. “Edebiyat Katiyen Muzirdir”: Donemin Kalemlerine Yonelik Elestiriler

Baha Tevfik’i ilging kilan 6zelliklerinden biri -kendisi yazi1 hayatina siirle baslama-
sina ragmen- edebiyati toplum diizeni ve “terakki” a¢isindan “katiyen muzir” gérmesi-
dir. Ona gore edebiyat “umumi ve miistevli bir maraz-1 dimagi”dir. Teceddiid-i [Imi ve
Edebi ile Felsefe-i Edebiyat ve Sair Celis kitaplarinda 6ne siirdiigii tezlere gore edebiyat
bir hastaliktir ve edebiyatla ugrasanlar da tedavi edilmesi gereken hastalardir. Bir
“hissi” ve “marazi” ugrasi olarak edebiyat, aydinlanmanin, ilerlemenin, rasyonel toplu-
ma gegcisin Oniindeki en dnemli engellerden biri olarak kavranmaktadir. Baha Tevfik,
edebiyatin “toplumu ifsad edici” etkisi baglaminda Servet-i Fiinun ve Fecr-i Ati toplu-
luklarimi da ahlaki ¢okiintiiden ve tiirlii fenaliklardan sorumlu tutar (Baha Tevfik 2014;
Baha Tevfik ty.: 129-130). Nasreddin Hoca’da ikinci perdenin ilk sahneleri bu minval-
de sekillenmistir. Fecr-i Ati yazarlari, isimleri iizerinden kelime ve ses oyunlar1 yapila-
rak karakterize edilmis, ayrica onlarin eserlerine gondermelerle hangi karakterin gercek-
te kimi isaret ettigi sezdirilmeye ¢alisilmustir. Celal Sahir, Cemal Zahir; Izzet Melih,
Aziz Melahat; Tahsin Nahid, Muhsin; Sahabeddin Siileyman da Siileyman Kevkeb
adiyla canlandirilir. Asagidaki alintida italik olarak aktardigimiz kelime ve tamlamalar
da adi gegen yazarlarin eserlerini imlemektedir. Ruh-; Bi-kayd Tahsin Nahid’in siir
kitabinin, Firtina Sahabeddin Siileyman’n bir oyununun, Tezat Izzet Melih’in bir ro-
maninin adidir. Celal Sahir’in siir kitab1 da Beyaz Golgeler basligini tagimaktaydi. Ko-
nusmalardan anlasilacag: iizere Fecr-i Ati orneginden hareketle edebiyat, “marazi”
zihinlerin iriinii olarak toplumsal biinyeye herhangi bir faydas: dokunmayacak bos bir
¢aba olarak resmedilmektedir.

— Cemal: Bos vakit gegirmek i¢in cemiyet-i edebiyemize ait bazi mesail-i edebiyeyi hal-

letsek fena olmaz. ...

— Cemal: Evvela: Tavuk mu yumurtadan ¢ikmustir, yumurta m1 tavuktan.

— Kevkeb: Oyle ya, cidden miihim bir mesele.

— Muhsin: Bir ruh-: bi-kayd bu gibi seylerle asla istigal edemez.

— Kevkeb: Ne demek, bundan bir firtina bile kopar.

— Cemal: Hatta bir buhran bile husule gelebilir. Hem beyaz géigeli bir buhran...
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— Melahat: Tezat olmasin...

Bu arada ikinci perdede mekan Tepebasi bahgeleridir. Servet-i Fiinun romani1 deni-
lince ilk akla gelen eserlerden Mdi ve Siyah’in Tepebasi ile 6zdeslesmis olmasi ve ayri-
ca Tepebast bahgelerinin o donem edebiyatinda edindigi simgesel anlam goz Oniine
alindiginda, edebiyatcilarin bu dekor igerisinde temsil edilmesi de tesadiif olmasa gerek.

Fecr-i Ati’nin ardindan, bir baska edebiyatgi, Ahmet Hikmet adl1 karakter sahneye
gelir. Hem kisisel hem de edebi agidan karikatiirize edilen Ahmet Hikmet karakterine,
bir taraftan Abdiilhak Hamid, bir taraftan da Ahmet Mithat Efendi’yi ¢agristiracak hu-
susiyetler isnad edilmistir. Ahmet Hikmet karakteri, sairligi ve uzun manzum piyesler
yazmastyla Abdiilhak Hamid’i, asil mesleginin suculuk oldugunun vurgulanmasiyla da
Ahmet Mithat’t hatirlatir. Bu karakterin tasariminda bir senteze gidildigi anlasilmakta-
dir.

2.3. Nasreddin Hoca Tiyatro Oyunculariyla Bulusuyor

Nasreddin Hoca, Halley ve Miiverrih’in rehberligindeki istanbul turunda devlet ri-
cali, gazeteciler, entelektiieller, is¢iler, esnaf, sokak saticilari, edebiyatcilar, polisler,
Cakarcali getesi, belediye yoneticileri gibi figiirlerin yaninda bir de tiyatro oyuncularryla
bulusur. Nasreddin Hoca’nin bulustugu oyuncular; Burhan[eddin] Bey, Benliyan Efen-
di, Cobanyan Efendi, Gavros Tolayan Efendi, Hiiseyin Kami Bey ve Muvahhid Bey’dir.
Kurmaca ve tiyatro agisindan oyunun en ilging boliimlerinden birisi budur. Zira adi
gecen oyunculardan {i¢ tanesi (Burhaneddin Bey, Hiiseyin Kami Bey ve Benliyan Efen-
di) ayn1 zamanda Nasreddin Hoca’nin oyuncu kadrosundadir. Diger figiirlerde oldugu
gibi karakterizasyonda herhangi bir isim degisikligi yahut kelime/ses oyunu yapilma-
mis, oyuncular gercek adlartyla reviiye dahil edilmistir. Afise gore Burhaneddin Bey
roliinii Refik Bey, Hiiseyin Kami Bey roliinii Safvet Bey canlandirmaktadir. Nasreddin
Hoca’y1 canlandiran Benliyan Efendi’yi oyunda kimin canlandirdigi ise belirtilmemistir.
Ozetle, oyunda rol alan oyuncular da gercek hayattan birer karakter olarak oyunda yer
almig ve onlar1 da diger bagka oyuncular canlandirmistir. Bu sahne, kurmaca ve gerge-
gin bildigimiz simirlarimin buharlastigi kesitlerden biri olarak karsimiza ¢ikar.

3. Tiirsel ve Tarihsel A¢idan Nasreddin Hoca

DH.EUM.6Sb.’deki defterlerin kapaginda oyunun tiirli revii olarak not diisiilmiis-
tiir. Miizikal tiyatrolardan biri olarak revii, modern dénemde Fransa’da ortaya g¢ikip
diinya geneline yayilmis bir tiirdiir. Tiyatro Terimleri Sozliigii’nde, “Konu bakimindan
sik1 bir biitiinligli olmayan, birbirlerine gevsek¢e baglanmis, tablo ya da skeclerden
kurulu kimi eglendirici, kimi de alayci, taglayic1 dzellikte bir gosteri.” (Taner vd. 1966:
90) olarak tanimlanir. Revii tiiriiniin giincel sorunlar ile kisilerin zayif yonlerini taslayici
bir tislupla isledigini belirten Nutku’ya gore karikatiir, ironi, fikra ve elestirel ¢izgi oykii
bir gazete icin ne ifade ediyorsa revii de dram sanatinda ayni anlama ve isleve sahiptir.
Avrupa kokenli olan revii, zamanla siyasi konulart igleyen bir igerige biiriinmiistiir.
Lakin diinya geneline yayilmasimnin ardindan Amerika’da salt bir eglence gosterisine
donismistiir. Sonralar1, Amerikan tarzinin etkisiyle revii erotik bir gosteri tiiriine indir-
genmistir (Nutku 2001: 82). Revii, miizikal tiyatro tiirleri arasinda siniflandirilmaktadir.
Kenrick, miizikal tiirlerin baglica gayesinin belirli bir hikdye anlatmak oldugunu kayde-
der. Reviide ise birtakim kisa ve 6z hikayeler, sarkilar ve skecler yoluyla anlatilir (Ken-
rick 2008: 14).

Nasreddin Hoca, Avrupa kokenli revii tiiriiniin saydigimiz 6zelliklerinin tamamini
yansitir. Olay orgiisii ve konu biitiinliigii agisindan degerlendirdigimizde, eserin birbiri-
ne siki sikiya bagl boliimlerden ziyade, daha gevsek baglarla birbirine monte edilen
tablolardan -oyun metnindeki adiyla meclislerden- miitesekkil oldugunu gériiriiz. Skeg
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tarzindaki meclisler, olay 6rgiisii agisindan birbirlerinden bagimsiz degerlendirilebilecek
tarzdadir. Onlar1 birbirine rapteden ortak payda ise o donemki siyasetin, edebiyatin,
diisiince hayatinin ve toplumsal diizenin, kamusal alanda 6ne ¢ikmis kisiler konu edile-
rek cesitli agilardan ve cogunlukla da elestirel perspektiften resmedilmesidir.

Reviilerin bir diger 6zelligi sahne gecislerinin ¢ok hizli olmasidir (Nutku 2001:
82). Nasreddin Hoca’da da sahneler arasinda hizli ve akigkan gegisler mevcuttur. Nas-
reddin Hoca ayrica eglenceli skegleri ve taglama esasina dayali alayci ve mizahi diliyle
revil tiirliniin tipik bir 6rnegidir. Kenrick’in ifade ettigi gibi miizikal oyun, gorsel 6geler
ve ikna edici bir dykiiyle birlikte sunuldugunda hem diisiinsel hem duygusal bir tepki
olusturacaktir (2008: 14). Bu baglamda Nasreddin Hoca’nin géze ¢arpan hususiyetle-
rinden biri de miizikal ve gorsel temsillerle oyunun mesajini pekistirerek izleyiciyi ikna
edecek bir atmosfer yaratma ¢abasidir. Meclis/sahne gegislerinde sik¢a sarkilara basvu-
rulur. Sarki sozleri de ilgili sahnede verilmek istenen mesaja gore tasarlanmistir. Bir
ornek verecek olursak: Mekteb-i Sultani talebeleri oyunda basibos ve disiplinsiz halle-
riyle betimlenir. Buna mukabil onlar da agagidaki sarkiyla sahneye cikarlar. Final sah-
nesinden yaptigimiz alintida da gerilimi artiric1 bir unsur olarak miizige bagvuruldugunu
gOrmiistik.

Sarki

Mektepliyiz genciz

Gece giindiiz gezeriz

Egleniriz igeriz

Hep alay ederiz

Genel olarak bakildiginda reviiniin karakteristik 6zelliklerini yansitan Nasreddin
Hoca, Halley kuyruklu yildizinin kisilestirilmesi ve Hoca’nin dirilisi gibi olaganiistii
Ogeler barindirmasi itibariyle de tiirsel agidan sinirlart esnek ve karnavalvari bir yapiya
sahiptir. Oyunun bir diger 6nemli 6zelligi, revii tiirliniin Osmanli sahne sanatlarindaki
ve Tiirkgedeki ilk 6rneklerinden biri olmasidir.

Edebiyat tarihi agisindan ayrica su hususlarin altini ¢izmek gerekir: Modern Tiirk
edebiyatinin ilk donemlerinden itibaren geleneksel Tiirk tiyatrosu ve halk edebiyatina
dogru bir yonelim var olagelmis, telif edilen eserlerde sozlii kiiltiiriin sundugu
imkanlardan yararlanilmistir. Ornegin Ahmet Mithat Efendi’nin romanlarinda orta oyu-
nu, Karagoz ve bilhassa meddah hikayelerinin anlatim tekniklerini kullanmasini (Okay
1989: 102) burada hatirlayabiliriz. Tiyatro alaninda ise daha yogun bir etkilesim gbze
carpar. Metin And, Aziz Nesin’in U¢ Karagdz Oyunu’nda oldugu gibi modern désnemde
gblge oyunu lizerinden yeni eserler telif edildigini not diistiikten sonra, “Yazarlarimiz
geleneksel tiyatromuzun yiizeyde 6geleri yerine agik bicim, gostermecilik, tiplestirme
gibi &gelerinden yararlanarak saglam oyunlar yaziyorlar.” (1970: 313) diyerek daha
girift bir iligski bi¢imine dikkat ¢eker. Haldun Taner’in Kesanli Ali Destani, Gozlerimi
Kaparim Vazifemi Yaparim, Esegin Golgesi, Zilli Zarife baglikli eserleri bu agidan one
¢ikan oyunlardir (And 1970: 313). Diger yandan, halk hikayelerinin modernize edilerek
yeniden yazilmalar1 da vakidir. Bu bakimdan Bekir Sitki Kunt’un Arzu ile Kanber’ini
anabiliriz: Cumhuriyet déneminde yeni ulus-devletin degerlerini ve ideallerini halka
benimsetme maksadiyla Matbuat Umum Miidiirliigii biinyesinde bazi halk hikayelerinin
yeniden iglenmesi icin bir girisimde bulunuldu. Bu proje kapsaminda Kunt’un kaleme
aldig1 eserde mesela Arzu ile Kanber’in diigiinii Halkevinde yapilir. Arzu, eski esinden
kalan miras1 ise Tirk Hava Kurumuna bagislar (Sert 2010: 67-70). Verilen 6rneklerde
somutlandig1 tizere kimi zaman estetik kimi zaman da politik kaygilar dogrultusunda
modern edebiyat ve folklor arasinda aligverisin siiregeldigini gormekteyiz. Bu aligveris-
te sozli kiiltiir ve gelenek bir taraftan yazili ortama gegerek tarihsel seyrini siirdiiriir, bir
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taraftan da tasindigi yeni mecralarda doniisiime ugrar. Baha Tevfik ile Ahmet Nebil’in
Nasreddin Hoca’s1 da ilgili tarihsel ¢izgide konumlanir. Nasreddin Hoca’nin yazarlart
yukarida ayrmtilandirildigy iizere cesitli konulardaki diislincelerini etkili bir sekilde
aktarmak amacryla modern tiyatronun o giin itibariyle yeni sayilan bi¢cimlerinden revii
ile sozli kiiltiiriin baglica figiirlerinden birini bulusturur. Oyun araciligiyla iletilmesi
amaclanan mesaj, ¢cogunlukla Nasreddin Hoca s6yleminin arasindan siiziilerek aliciya
sunulur. Ayrica Hoca’nin fikralarindan alisik oldugumuz o aykiri bakis agisi da diyalog-
larda kendini gosterir. Boylelikle Nasreddin Hoca’nin sdylemi, giincel olanla kaynasa-
rak o dénemin olaylarina ve olgularina dair elestirel ve mizahi bir perspektif kurulmasi-
n1 saglar. Yukarida, oyunda génderme yapilan fikralardan bazilar zikredilmisti. Bunla-
rin diginda ayrica Hoca’nin pazarda esek satma macerasina (Boratav 2007: 246) ve cirit
oyununa bir okiizle katilma (Boratav 2007: 186) hadisesine de gdonderme yapilir. Mo-
dernlesme/Batililasma siireciyle birlikte Istanbul’un degismekte olan manzarasi yorum-
lanirken de farkli versiyonlart bulunan, oradaki insanlarin yumurtlamasi {izerine Ho-
ca’nin “bu kadar tavuga bir horoz lazim” dedigi (Boratav 2007: 146) fikraya atif yapulir:

— Hoca: ... Buralarda ben yeni bir sey géremiyorum. ...

— Miverrih: (Alman Cesmesi ni giostererek) Bunu sdylemek i¢in su asir-1 umrani gérme-

mek lazim.
— Hoca: Hakkin var. Surada yeni bir kubbecik var ama Osmanli malina benzemiyor.

— Miiverrih: Acayip sey... Avrupalilarin biraktig1 eser adeta tohum gibi filiz siiriiyor.

— Hoca: Sirasina gore yumurta bile ¢ikarir. ...

Sonug

Buraya kadar ortaya ¢ikan tablodan hareketle sonug olarak sunlari sdyleyebiliriz:
Nasreddin Hoca, II. Mesrutiyet dénemi istanbul’una Baha Tevfik’in gdziinden panora-
mik bir bakis sunar. Nitekim birinci perdede mekan Sultanahmet Meydani, ikinci per-
dede ise Tepebasi bahceleridir. Sultanahmet ve Tepebasi, aslinda Istanbul’un iki 6nemli
pargasinin mikro dlgekte temsili niteligindedir ve bu mekansal tasarim, o dénem Istan-
bul’unu panoramik bir tarzda yansitma ¢abasini bir iiriinii olsa gerektir. Oyun, Istanbul
sokaklarindan giindelik hayat manzaralar1 yansitmasi itibariyle ayni zamanda toplumsal
tarih acisindan da kaynaklik degerine sahiptir.

Hoca’nin fikralari ve niikteli sdylemi ekseninde kurgulanan reviiniin edebiyat aras-
tirmalar1 agisindan baslica 6zelliklerinden biri, folklorik olanmn tiyatro araciligiyla giin-
cellenip evrensellestirilmesi girisimlerinin modern donemdeki ilk ve bagarili 6rneklerin-
den biri olmasidir. Kubilay Aktulum’a gore kiiltiirel 6gelerin baska eserler igerisinde
yeniden kullanilmasi, en etkili glincelle(n)me yollarindan biridir (2013: 9). Sozli kiiltiir
iiriinleri olarak fikralarin ve bir halk kahramani olarak Nasreddin Hoca figiiriiniin ince-
lenen reviideki yer alig bigimleri tam da bu minvalde duragan degil devingendir. S6zge-
limi Nasreddin Hoca, 1910°dan ylizyillar 6nce yasamasina ragmen, II. Mesrutiyet do-
nemine intikal ettiginde, o giin i¢in bile heniiz ¢ok yeni olan kavramlarla konugmakta,
iscilerin sendikal haklarindan bahsetmektedir. Bu noktada oyunun en &nemli 6zelligi
Nasreddin Hoca’nin séyleminin tarihsel degil evrensel olarak kavranip o giine adapte
edilmis olmasidir.

Oyunda komigin temel kaynagi Nasreddin Hoca’nin sdylemidir. Giildiiri kimi za-
man fikralara yapilan atiflarla, kimi zaman da o andaki olgular karsisinda Hoca’nin
mizacma uygun, ondan beklenecek tarzda yorumlar araciliiyla saglanir. Bu tercih,
kuskusuz Nasreddin Hoca imgesinin canliligi, etkinligi ve toplumun her tabakasina
hitap etmesi dolayistyladir. Tiyatro tarihi acisindan baktigimizda da oyun, o dénem igin
heniiz yeni sayilan revii tiiriiniin Tiirkgedeki ve Istanbul sahnelerindeki ilk 6rnekleri
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arasinda yer almaktadir. Ote yandan oyundaki ilgili veriler Baha Tevfik’in OSF ile
iliskisi ve siyasi kimligine iliskin bazi yaygin kanaatlerin de yanlislanmasinda 6nemli
rol oynayacaktir.

Bu ¢alismada, 6ncelikle Nasreddin Hoca’y1 yeniden ortaya ¢ikarmak ve literatiire
kazandirmak amaglandi. Nasreddin Hoca {izerine yapilabilecek okumalar elbette bura-
dakilerle sinirli degildir. Farkli kuramsal bakig acilariyla bagkaca ¢alismalarin yapilmasi
miimkiindiir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.

FiNANSAL DESTEK: Calismada finansal destek almmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismasi bulunmamaktadir.

TESEKKUR: Makalenin hazirlik siirecinde yardimlarini esirgemeyen Prof. Dr. Ali Utku, Prof. Dr. Ali Siikrii
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EK-2: Oyuna sonradan eklenen boliimiin Emniyet-i Umumiye kayitlarindaki ilk sayfasi
T.C. BASBAKANLIK OSMANLI ARSIVI DAIRE BASKANLIG! (BOA) €
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MizAHi BiR ANLATI TURU OLARAK “YARENLIK”LER *

“Yarenlik” as a Form of Humorous Narration

Dr. Ogr. Gor. Asuman GUNES ULUS**

0oz

“Dostca konusmak”, “sohbet etmek”, “sdzle yapilan hafif saka” olarak tanimlanan “yarenlik”; halk ara-
sinda, sonunda niikteli bir ifadeye yer verilen giiling konusma ve anilarn anlatimi igin kullanilmaktadir.
Fikralarin olusumuna da kaynaklik eden yarenlik anlatilarinda giildiirme, 6nde gelen bir 6zelliktir. Giildiirme-
nin yani sira herhangi bir konuyu, diisiinceyi agiklamada, drneklendirmede kullanilabilecek tiirden olan yaren-
likler “teselleme” olarak adlandirilir. Diger halk edebiyat: tiirlerinde oldugu gibi yarenlik anlatilar1 da dogru-
dan ya da dolayli sekilde eglendirme, rahatlatma, dostlugu ve beraberligi giiclendirme, elestirme ve egitme
islevlerine sahiptir. KOy gibi kiigiik bir ¢evrede yasanmalari ve anlatilmalarindan dolayi, tesellemelerde
oldugu gibi yarenliklerin de ger¢ek kahramanlari, anlaticilar ve dinleyiciler tarafindan dogrudan ya da giyaben
taninir. Yarenliklerde giiliingliik tstiinliik, uyusmazlik ve rahatlama teorileri dahilinde agiklanabilecek unsur-
lara bagliyken diger taraftan anlat1 kahramaninin gergek ve 6zgiin kisiligi de 6nemli bir giilme unsurudur. Bu
anlatilarin, kahramanlarinin taninmadig1 bir ortamda da anlatilmasi, olay ya da durumun 6neminin dznenin
Oniine gectiginin ve daha biiyiik bir ¢evreye hitap ettiginin gostergesidir. Bu niteligi tagiyan yarenlik ve tesel-
lemeler, fikraya doniismeye daha uygundur. Ayrica, yarenliklerde genellikle amag olan giildiiriicii 6zellik,
teselleme ve fikrada daha ¢ok arag olarak kullanilir. Anlati, ger¢ek kahramanlarinin yan sira ele alinan olay
veya durumun da 6nemini kaybedip unutulmasina ragmen, igerdigi ders ya da fikir bakimindan unutulmadi-
ginda ise atasoziine doniisiir. Dolayisiyla yarenlik anlatilariin yalmizea fikralara degil, atasozii ve deyimlere
de kaynaklik ettigi sdylenebilir. Yarenlik anlatilari, ortaya ¢iktig1 yorenin disindan kimselere anlatildiginda,
yaymlanmak {izere koy gazetesine gonderildiginde veya sosyal medyada paylasildiginda, anlaticinin yapmis
oldugu yorum ve agiklamalar olarak tanimlanan ara sozler de artmaktadir. Bu durumda anlatici, 6zellikle giris
boliimiinde, konuya yonelik bilgilendirici ifadelere yer verme gereksinimi duymaktadir. Giinliik yasamda
kendiliginden, dogal olarak ortaya ¢ikan bu giildiiriicii nitelikteki konusma ve anilari igeren yarenlik anlatilari;
gergek kisi, olay ve durumlart konu almasindan dolayi, anlatildigi kéy ya da yoredeki yasam sekillerini, hayat
sartlarini, ortak duyus ve diisiinlis tarzini; kisacas: kiiltiirii ve sosyoekonomik durumu dogrudan yansitir.
Anlatilarda kullanilan s6zciikler, seslenme sekilleri, ifade kaliplar1 yorenin agiz 6zellikleri hakkinda veriler
sunarak bu alandaki caligmalara kaynaklik edebilir. Kimi yarenlikler, degisen sosyal sartlara ve zamana bagli
olarak yok olmaktadir. Bu bakimdan halk edebiyatinin yani sira kiiltiir tarihi arastirmalarinda da bir kaynak
olabilecek bu anlatilarin derlenmesi ve incelenmesi biiyiik 6nem tagimaktadir. Kirgehir’in Mucur ilgesine bagli
Dalake1 koyii, yarenlik anlatimmin yayginlig ile dikkat ¢ekmektedir. Koyliilerin “Dalak¢1 Gazetesi’ne gon-
dermis oldugu yarenliklerden 155 tanesi kitap haline getirilerek “Yarenlikleriyle Koyiimiiz Dalak¢1-1" adiyla
yaymlanmigtir. Caligmamizda, bu kitapta yer alan yarenlikler, mizahi 6zellikleri bakimindan incelenmis,
onlart teselleme ve fikradan farkl kilan nitelikler hakkinda tespitlerde bulunulmustur.

Anahtar Kelimeler

Halk mizahi, yarenlik, fikra, sozlii tarih, kiiltiir.

ABSTRACT

Described as having a friendly chat, conversing and verbally mild humor, “yarenlik” colloquially de-
notes humorous talk and narration of memories with a witty punch line at the end. Amusing is a central quali-
ty in narration of yarenlik that serves as an origin of anecdotes. The form of yarenlik that not only amuses but
also helps recount and exemplify a subject matter or a notion is called "teselleme". As it is the case in other
folkloric forms of literature, the narration of yarenlik also serves to directly or indirectly entertain, relax, foster
friendship and solidarity, criticize, and educate. Since they are set and narrated in small villages, narrators and
audience are acquainted directly or only by name with the true protagonists of yarenlik as it is the case for the
forms of teselleme. While the ridiculousness of the “yarenlik” depends on the elements that can be explained
within the theories of superiority, incongruity and relaxation, on the other hand, the real and original personal-
ity of the narrative hero is an important element of laughter. The narration to the audience who are not ac-
quainted with protagonists is a token of how the story or the state of things is more important than the subject,
appealing to a larger group of people. Such forms of yarenlik and teselleme are more convenient to be mor-
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phed into an anecdote. In addition, amusing, which is typically the purpose of yarenlik, serves rather as a
means for teselleme and anecdotes. What is narrated turns into a proverb when its message or the lesson
learned from it does not sink into oblivion even though true protagonists, the story itself or the state of things
are no longer relevant and thus forgotten about. Therefore, one can argue that the recounts of yarenlik provide
an origin for proverbs and idioms. When recounted to people who are not from where it originates, yarenlik
brings about additional comments and statements by the narrator if it is released in a rural newspaper or
posted online on social networks. In this case, the narrator feels the need to include informative statements
about the subject, especially in the introduction. Incorporating such humorous talk and memories that are
spontaneously formed in daily life, the recounts of yarenlik directly portray the lifestyles of the village or site
where they are set, their living conditions, common perceptions and views, namely their culture and socioeco-
nomic state as they are based on true characters, events, and situations. The wording, the forms of addressing,
and patterns of expressions are likely to offer insight into the local dialect and serve as a basis for further
studies. Some “yarenlik”s disappear depending on changing social conditions and time. From this point of
view, it is of capital importance to compile and review such recounts that may serve as an origin for cultural
and historical studies as well as folk literature. Dalak¢i village of Mucur district of Kirgehir draws attention
with the prevalence of the expression of “yarenlik”. 155 of the “yarenlik”s that the villagers sent to the "Dala-
ke¢1 Newspaper" were made into a book and published under the name "Yarenlikleriyle Koyiimiiz Dalakg1-1".
In our study, the “yarenlik”s in this book have been examined in terms of their humorous features and deter-
minations have been made about the qualities that make them different from “teselleme” and anecdote.
Keywords
Folk humor, yérenlik, anecdote, oral history, culture.

Giris

Niikteli ifadelerin yer aldig1 dost¢a konusmalarin, anilarin anlatimi olan yarenlik-
ler, fikralarin ¢ekirdegini olusturan anlatilardir. Tirk Dil Kurumunun sézliigiinde
“yarenlik etmek”, “ahbapga, dostca konusmak, sohbet etmek” seklinde tanimlanmstir.
Ibrahim Erbas, “Kirsehir Dalak¢1 Koyii Sozvarligi-Folklor-Gegmis Giinler” adli kita-
binda yarenlik sdzcligii hakkinda su bilgiye yer verir: “yarennik: Sozle veya el ile yapi-
lan hafif sakalara denilir. Yarenlik. Yapian sakalasmalara da yarenlesmek denilir.”
(Erbas 2015: 307).

Tiirk toplumunda geleneklesmis sohbet toplantilart bulunmaktadir. Giiniimiizde de
Tiirkiye’nin pek ¢ok yerinde bu sohbet geleneginin degisik adlarla siirdiiriildiigii goriil-
mektedir (Atli 2018: 88). Ahilik teskilatinin bozulmasi ve dagilmasindan sonra, Anado-
lu’nun gesitli bélgelerinde bu gelenegin devami niteliginde ve birbiriyle benzer 6zellik-
lere sahip kurum ve gelenekler ortaya ¢ikmistir. Giiniimiizde hélen yasatilan bu kurum
ve gelenekler; Sanlurfa’da “Sira Gecesi”, Cankiri, Manisa ve Kiitahya’da “Yaren”,
Elaz1g’da “Kiirsiibas1” ve Balikesir’in Dursunbey ilgesinde “Barana” adiyla anilmakta-
dir (Ekici vd. 2013: 54). Yaren sohbetleri de, yarenlik teskilat1 ve yaren meclisine bagl
olarak Orta Asya’dan Anadolu’ya uzanmis bir Tiirk gelenegidir.

Bu caligmanin amaci, yarenliklerin geleneksel yaran sohbetlerinden farkli olarak
s0z sakas1 ya da niikteli konugma niteliginde bagli basina bir anlati tiirii oldugunu, tesel-
leme ve fikra anlatilarina kaynaklik ettigini gdstermek; mizahi 6zellikleri, ortaya ¢ikis
sekilleri, aktarilma bigimleri ve islevleri hakkinda bilgi vermektir. Caligmada, Kirse-
hir’in Mucur ilgesine bagl Dalake¢1 koyiinde anlatilan, zaman zaman kdyiin gazete ve
dergisinde yayimlanan yarenliklerin bir araya getirildigi “Yarenlikleriyle Koylimiiz
Dalakei-1” (Koksal vd. 2020) adli kitaptaki 155 anlatt metni incelenmis, 6rnek anlatilar
iizerinden tespitlerde bulunulmustur. Bu dogrultuda, oncelikle mizah kavrami ve miza-
hin islevlerine deginilmis, sonra da yarenlik anlatilarinin 6zellikleri, teselleme ve fikra
tiirleriyle karsilagtirilarak agiklanmaya g¢alisilmig, 6rnek yarenlik anlatilarina yer veril-
mistir. “Sonug” boliimiinde ise konuyla ilgili bir degerlendirme yapilmis ve onerilerde
bulunulmustur.
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Mizah

Mizah (giilmece), komik olanin dogrudan kendisi degil, onun belli bir amaca yone-
lik olarak gosterilmesi, kullanilmasidir. Bagka bir ifadeyle, giildiiren her sey mizah
degildir; ancak giildiiren seyin bir ama¢ dogrultusunda ifadesi, sunumu, gosterimi ve
bunlarin bir edebi estetik mesafe ile gergeklestirilmesi mizahtir.

Glinlimiize degin, insanlarin nelere ve neden giildiiklerinin sorusunu yanitlayan pek
cok arastirma, ¢aligma yapilmistir. D. H. Monro, mizah kuramlarini; “uyusmazlik”,
“kisitlamadan kurtulma”, “dengesizlik” ve “Ustiinliik” seklinde smiflandirir (Monro
1951). Leonard Feinberg, mizahin saldirganlikla olan bagina dikkat ¢eker:

“l. Eksikliklerine karst tistiinliik ifade ederek kigiye karsi, 2. Toplumsal kurumlara
karst duyulan hosnutsuzluktan &tiirti topluma karsit (Edmund Bergler, mizahi resmi
egitime karst kizma sekli olarak ele alir; Jacob Levine, mizahi anne-baba otoritesine
karsi bir isyan olarak ¢oziimler; ‘gizli komikler’ mizahi topluma karst bir protesto ola-
rak kullamirlar ve Freud mizahi, ruhsal baskidan kaginmak icin bir ¢aba olarak gor-
miistiir.) ve 3. Tanri, kader, doga ve oliime karsi duyulan hosnutsuzlugu ifade ederek
‘evren’e karst olan saldirganlik.” (Feinberg 2005: 501)

Giilin Ogiit Eker, giilmenin agik ve gizli islevlerini olduk¢a kapsamli bir sekilde
ifade eder:

“Mizahin gériinen yoniinii yani bedensel tepkisini olusturan giilmenin agik islevini,
keyif verme ve eglendirme, elestirme ve hosgori, gizli islevini ise, baskaldiri, protesto
ve tahrip etme, yarar ve zarar verme, sosyallesme, hayata tutunma, fiziksel iyilestirme,
gerilimi azaltma, bagarili savunma mekanizmast olma, sorunlarla basa ¢itkma, savunma
ve saldwr, toplumsal tarihin kod ve mesajlarimi tasima, dikkat ¢ekme, itiraz, kabullen-
meme olusturmaktadir.” (Eker 2014: 30)

Insanlar, bir kedinin bir kdpegi korkutarak kacirdigini gordiiklerinde giilerler. Bu,
mizah degil, olay ya da durumun giiliin¢liigii ile ilgilidir. Bu durumu giiliing yapan ise
stra digiligt, tuhaflifi, dogal yasalara aykiriligi, sasirticiligi, giiclii bilinenin giigsiiz bili-
nen karsisindaki beklenmedik yenilgisidir. Giiliing bir durum veya olayin birtakim ruh-
sal ve toplumsal gereksinimler sonucu karikatiirize edilmesi, sembol ya da 6rnek olarak
kullanilmasi ise mizahtir. Dolayisiyla, insanlar1 giildiiren ya da giildiirebilecek olan sey,
mizah i¢in bir aragtir. Bu anlamda mizahin temel araglarindan biri giiliing olanin yani
sira giiliinebilecek olan seyi de gdstermesidir. Yagamin akist iginde kimi durum ve olay-
larin giiliingliigii herkesce fark edilmez, ancak mizahm onu isaret etmesiyle giin yiiziine
¢ikar, dikkati ¢eker ve anlagilir.

Giiliing olani isaret etmenin yani mizahin temel amaglar1 ana hatlariyla soyle sira-
lanabilir:

1. Eglendirme: Insanlarm keyifli vakit gegirmesini, giilmesini, neselenmesi-
ni, sikintilarindan uzaklagmasini saglama mizahin amaglarindan biridir.

2. Rahatlatma: Gerek bireysel gerekse de toplumsal gerginlikleri giderme-
nin, 6fke yatistirmanin, {iziintiileri hafifletmenin, teselli etmenin, moral
yiiklemenin bir yoludur mizah.

3. Dostlugu ve beraberligi giiclendirme: Bireyler arasinda oldugu kadar
topluluklar arasinda da birtakim ¢atigma ve sorunlarin giderilmesinde, ilis-
kilerin giiclenmesinde, yakinlagsmanin saglanmasinda ayni seye giilebil-
mek, sahip olunan pek ¢ok ortak 6zellikten daha etkilidir.

4. FElestirme: Mizahi anlatimla yergisel oldugu kadar dvgiisel elestiri de ya-
pilabilir ve bunlar kimi zaman i¢ ice gecebilir. Yergisel elestiri; sorunlari,
celiski ve g¢atigmalari, aksakliklari, tutarsizliklari, ¢ikmazlari, kisirdongiile-
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11 gdstermedir. Bunlar1 dogrudan tanimlamak, sikdyet konusu haline ge-
tirmek yerine, glilmeyi tetikleyen bir anlati iizerinden gostermek, bunlarin
fark edilmesini saglamak bakimindan ¢ogu zaman mizah daha etkilidir.
Mizah, sorunlar1 gdstermenin yani sira kimi zaman ¢oziim yolunun ipugla-
i1 da verir. {leti, dvgiisel elestiri yoluyla da ifade edilebilir. Mizah araci-
ligiyla, dogru olanin, olmasi gerekenin 6rneklendirilmesi, agiklanmasi da
yapilabilir.

5. Egitme: Yonlendirme, algi olusturma, fark ettirme, 6rnek ya da model
gostermenin araglarindan biridir mizah. Toplum iginde yasamanin gerek-
tirdigi gorgii kurallarmin, etik degerlerin, dogru tutum ve davranislarin 6g-
retilmesi, kisaca kiiltiir aktarimi mizah yoluyla da saglanmaktadir.

William Bascom, halk edebiyati iiriinlerinin dort temel islevi oldugunu belirtir: 1.
Eglenme, eglendirme, hosca vakit ge¢irme 2. Toplumsal kurumlara ve térenlere destek
verme 3. Egitim ve kiiltiiriin geng¢ kusaklara aktarilmasi 4. Toplumsal ve kisisel baski-
lardan kurtulma (Bascom 2005: 125-151). Bunlara ek olarak ilhan Basgdz’iin belirtmis
oldugu protesto islevi (Basgoz 1986: 181) bulunmaktadir ki, esasinda o da toplumsal ve
kisisel baskilardan kurtulma islevi iginde degerlendirilmektedir. Normal sartlarda ger-
ceklestirilemeyen zengin-fakir, yonetici-yonetilen miicadelesindeki sinif ¢atigmalari; alt
smiftan kisilere yapilan haksizliklar halk edebiyati yaratmalarinda ifade edilmektedir
(Oguz vd. 2013: 89).

Sozii edilen islevlerin gergeklesmesinde oldukga etkili bir ara¢ olan mizahin pek
¢ok tiirii bulunmakta ve bu konuda kaynaklarda gesitli siniflandirmalar yer almaktadir.
Anlatim ortami, sekli, icracisi, kullanilan malzeme, hitap edilen kitle vd. bu smiflandir-
malarda belirleyici temel etkenlerdir. Kupa ve tisortlere basili karikatiirlerden giildiirii
programlarina kadar, mizahi anlatim bi¢iminin, mizah unsurlarmin kullanildig: pek ¢ok
alan bulunmaktadir (Sevindik 2017: 37).

Esasinda mizah, bir tiir degil, bir anlatim bigimidir. Anadolu halk: arasinda da mi-
zah; Karagdz, ortaoyunu, meddah gibi temsile dayal: tiirlerin yan1 sira tiirkiiden agita,
destandan masala, fikradan atasozii ve deyimlere kadar halk edebiyatinin her tiirlinde
goriilebilen bir anlatim bi¢imidir. Bu ¢aligmanin konusu olan yarenlikler de halk miza-
hinin bir triinidiir.

Yirenliklerin Teselleme ve Fikralardan Farki

Yarenlikte, taraflar arasindaki konusma ve niikteli ifadeler kendiliginden, anlik ola-
rak, yani herhangi bir tasar1 ya da kurgu bulunmaksizin gergeklesir. Giiliingliigii, dogal-
likla gelisen olay ve durumun sonunda fark edilerek anlatim ortami bulmaya baslayan
yarenliklerin icrasi i¢in organize bir ortam veya mekan gerekmez. Yarenlik anlatimi,
geleneksel bir nitelik tagimaz; ydre insaninin tabiatinin, kiiltiiriiniin dogal bir {iriintidiir.

Yarenlikler, giiliing bir aninin anlatmaya doniisme agsamasidir. Olay veya durum
onu yasayan ya da ona tanik olan biri tarafindan anlatildiginda anidir, ancak baska biri
tarafindan anlatildiginda dykiiye doniisiir. Yarenliklerde giiliing bir an1, 6ncelikle yasa-
yani veya tanig1 tarafindan sonra da bagkalari tarafindan anlatilarak dykiiciige doniisiir.
Bu anlatmalarin bazilari, fikrada oldugu gibi giildiirmekten baska amaclara da aracilik
edebilecek olgunluga heniiz erismemistir. Bu erisimin gerceklestigi anlatilar “teselle-
me”dir. Ger¢ek kahramanlarmin hatirlanmadigr ya da ortaya ¢iktig1 yerin disinda da
herkesce tanindigi tesellemeler ise artik fikradir.

Fikralar, giilme edimini harekete gecirecek unsurlar araciligiyla konunun 6rnek-
lendirilmesini, anlasilmasini, kanitlanmasini; dinleyici ya da okuyucuyu ikna etmeyi,
diistindiirmeyi amaglayan oykiiciiklerdir. “Sosyal ve siyasi tenkit, keskin zeka, hazirce-
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vaplik, uyarma ve ¢esitli mesajlarin iletilmesi ve bu iletimin belli bir estetik mesafe ve
mizah giiciiyle yapilmasi fikra tiiriiniin islev 6zelliklerinin basinda gelir.” (Sarpkaya vd.:
665). Fikralarda oldugu gibi yarenliklerin de kisa ve yogun bir anlatimi vardir.

Giris, gelisme ve sonug diizenindeki genel kompozisyon kurali fikralarda oldugu
gibi yarenlikler i¢in de gecerlidir. Siikrii El¢in fikralarin boliimlerini sdyle agiklar:

“ ... Bu hikayelerde vak’a veya diisiince ile ilgili bilgiler ilk basamag: teskil eder.
Tezle, karsi tezin bir bakima carpismasini hazirlayan konusma (tezad), miindkasa ve
muhdkeme, gelismeyi hazirlar. Bu zemin iizerinde sonucu meydana getiren ‘hiikm’e
varilir. Fikramin estetigi bu ti¢ unsurun terkibinden dogar.” (Elgin 1993: 567).

Yarenlik anlatisim1 ortaya g¢ikaran olay veya durumun temelinde genel olarak bir
¢atisma ve miicadele vardir. Bu; kusaklar arasi ¢atisma, koy ve kent yagami gatigmasi,
kiiltiir ¢atigmast, herhangi bir ¢ikar catigmasi vb. olabilir. Kdyliilerin hem dogayla hem
kendileriyle hem de birbirleriyle, kimi zaman yoklukla, kimi zaman karsilastiklart hak-
sizliklarla verdikleri miicadeleler ve beklentinin gergeklesmemesi durumu ya da magdu-
riyet, hazircevaplilikla niikteli bir sekilde ifade edilir.

Bu anlatilarin kahramanlar1 da anlaticilar1 da kdy halkidir. Giilmeyi saglayan et-
kenlerden biri de anlaticidir. Yarenlikler, fikralarda oldugu gibi herkes tarafindan anlati-
labilir, ancak bazilar1 bu konuda daha basarilidir. Yarenlik anlatilar1 kdyde belirli kisiler
iizerinde yogunlagsmig olsa da muhtari, bekgisi, imami, 6gretmeni, ¢obani, soforii, bak-
kali ile kadin erkek, yediden yetmise her koylii buna dahil olabilir.

Yarenliklerde anty1 giiliing kilan unsurlarin baginda onu yasayan kisi ya da kisiler
gelir. Dolayisiyla yarenligin anlatim ortami, baslangigta bu kisi/kisileri taniyan kdy gibi
kiiciik bir ¢evreyle simirli kalir. Bir yarenligin bu kiigliik ¢evrenin digina ¢ikabilmesi,
giiliingliigiini saglayan etmenin 6zneye degil, olay ya da duruma bagli oldugunu goste-
rir. Bu nitelikteki bir yarenlik anlatis1 fikralagsmaya adaydir. Boylece, giiliing olan olay
ya da durumun gergek 6znesinin 6nemi kalmaz. Farkli adlar, hatta herkesge bilinen fikra
kahramanlar1 6zneye doniisebilir ve giiliing olan1 gostermek, ama¢ olmaktan g¢ikarak
araca donsiir.

Bahtin, sdylemlerin birincil (basit) ve ikincil (karmasik) olmak iizere iki tiirde ol-
dugunu; olusum siirecleri boyunca, dolayimsiz séylem iletisiminde olusan birincil s6y-
lem tiiriiniin (s6zlii diyalogun belirli tiirleri: salon, ahbaplar, ailevi-giindelik, sosyopoli-
tik, felsefi, vb.); iletisimin organize oldugu kosullarda ortaya ¢ikan ikincil soylem tiirleri
(edebi, basimsal, bilimsel) tarafindan 6ziimsenip doniistiirtildiigiinii belirtir:

“Karmagik tiirlerin bilesimine katilan bu birincil tiirler baskalasip ozel bir karak-
ter edinir, fiili gerceklikle ve baska gercek sozcelerle olan dolaysiz iliskilerini yitirirler,
ornegin romandaki giindelik diyalog replikleri ya da mektuplar, bi¢imlerini ve giindelik
anlamlarini ancak romann igerigi diizleminde korur. Fiili gerceklige ancak bir biitiin
olarak roman araciligi ile girerler, yani giindelik yagsam olarak degil, edebi-sanatsal bir
olay olarak.” (Bahtin 2021: 67, 71)

Heniiz bir anlatiya doniismemis olan giiliing bir durum ya da olayin sdze dokiiliisi,
onu yasayan veya ona tanik olan kisi/kisiler tarafindan ilk dile getirilisi, Bahtin’in ileri
stirdigi gibi “birincil sdylem” niteligi tasir. Ancak an1 anlatimi niteligindeki bu ifade,
baskalar1 tizerindeki giildiirlici yonii fark edildiginde ve estetik mesafe de kazanarak
anlatmaya donistiigiinde “ikincil sdylem” tiirii 6zelligi tasimaya baslar. Koyliilerin
kendi aralarinda anlatip giildiikleri yarenliklere, zaman i¢inde koyiin dergi ve gazetesin-
de yayinlandiginda veya sosyal medyada paylasildiginda, konuyu anlasilir kilma,
mekan1 ve kisileri tanitma, tasvir etme gereksinimiyle aciklamalar eklenmektedir. flk
agizda kullanilan niikteli ifade ve konusma dili, sonraki anlatimlarda merkez roliinii
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biiyiik oranda korumakla birlikte hitap edilen kitleye gore degismekte, dilsel daire de
genislemektedir.

Yarenlik; ham, islenmemis, anonimlesmemis fikradir. Heniiz fikralarda oldugu gi-
bi, topluma mal olmamuis; yani kisi, olay, durum ve niikte 6ziinli kaybetmemis, kurgu-
lanmamis, degistirilmemistir. Kahramanlar1 da anlatilan durum veya olay da gergektir.
Yarenlige konu olan durum veya olay, yakin bir zamanda gerceklestigi icin de kimi
hayatta, kimi ise yakin bir zamanda vefat etmis olan kahramanlari, k6y halk: tarafindan
dogrudan ya da giyaben taninirlar. Dolayisiyla “kdy fikrasi” olarak nitelendirebilecegi-
miz yarenlikler, heniliz mahalli veya ulusal fikra niteligi kazanacak kadar yayginlagsma-
mis anlatilardir. Bu yoniiyle tesellemelere benzer, ancak tesellemeler yalnizca giiliing
anilarin anlatimi degildir.

Anadolu’nun cesitli yorelerinde, kdy halk: arasinda “misal vererek anlatma”, “Gy-
kiilleme”, “agiklama”, “6rnekleme”, “yakistirma”, “eglenceli hikdye” vb. olarak tanim-
lanan “teselleme” kelimesi, sozlii gelenekte farkli tiirleri (atasozii, tekerleme, hikaye,
masal, fikra vd.) kargilamak tizere kullanilmaktadir (Giines Ulus 2018: 20). Metin, han-
gi sozel doku ve baglamda olusturulduguna bagl olarak drnegin bir yerde atasoziiyken
bir yerde fikra olarak anlatilabilmektedir. Yarenliklerde ise asil amag; misal vererek
aciklamak, elestirmek, diigiindiirmek ve ders vermekten ziyade; dogrudan olay ya da
durumun giiliingliigiinii, kahramanlarinin kivrak zekasini, hazircevaphgmi, niiktedanlh-
gin1 gostermek; eglenmek, hos vakit gegirmektir.

Bu galismanin teorisine gore, bir anlatinin yarenlikten tesellemeye, tesellemeden
fikra, atasozii ve deyime doniismesi; kisi, olay/durum, fikir unsurlariin anlatida kazan-
dig1 agirliga, oncelik sirasina baglhidir. Yarenlikte kisi ve olay; tesellemede kisi, olay ve
fikir; fikrada olay ve fikir; atasoziinde fikir ve 6giit unsuru agirlik kazanir. Deyimde ise
dogrudan bir anlatim birimi (sézciik dbegi) olarak dile dahil olur. Bahtin’in belirttigi
iizere, “Dil, yasama (dili gergeklestiren) somut sdzceler araciligiyla niifuz eder, yine
somut sozceler araciligiyla yasam da dile niifuz eder.” (Bahtin 2021: 68).

Yarenlik ve teselleme anlatisi; ger¢ek dznelerinin yeni nesil ve degisen sosyal ya-
samla birlikte unutuldugu, taninmadig1 bir asamada dahi varligint siirdiirebiliyorsa fik-
raya; olay ve durumun unutulmasina ragmen iletmek istedigi tez ya da ders varligini
stirdiirliyorsa atasdziine doniislir. Bu mitkemmel ve dogal damitimi gergeklestiren halk-
tir. Halk, anlatilar1 sik1 bir siizgecten, elekten gecirir. Iste bu siizgeg, kiiltiirdiir. Yani,
yarenliklerin hepsi tesellemeye; tesellemelerin hepsi de fikra ya da atasdziine doniismez.
Halkin uygun gordiigii, kiiltiiriin dogal yapisinda kendisine yer bulabilen, bir gereksini-
mi karsilayabilen anlatilar bu degisimi yasar ya da zaman i¢inde yok olur. Bilindigi
iizere, 6zellikle sozli kiiltiir dirlinleri; sosyal, kiiltiirel, cografi, ekonomik, teknolojik vd.
kosullara gore degisim gostermektedir. Von Sydow’un ifadesiyle “oicotypes” (ekotip)
olugmaktadir (Sydow 2005: 109).

Yarenlik Ornekleri

Ornek 1:

TEMYIZ

Koyiimiiz Dalak¢t halkindan rahmetli Faik emmi, bir olaydan dolayr mahkemelik
olur. Hakim karsisina ¢ikar ve suclu bulunur. Hakim, son kararini acikladiktan sonra
Faik emmiye;

-Yargitayda temyiz hakkiniz vardir, der.

Bunun iizerine Faik emmi séyle cevap verir:

-Hdkim bey, siz heg kirletmeseniz de, ben de temizletmesem olmaz mi? (Koksal vd.
2020: 25)
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Enver Naci Goksen, 1973 yilinda Tiirk Folklor Arastirmalar1 dergisinde “Unlii ki-
silerimizin yaninda, kenarda kosede kalmig bircok iinsiiz kisilerin fikralari, hos sozleri
de vardir. Yayginlasmamus, dar bolgelerde kalmuis sosyal yasamimiz, halk felsefemiz icin
¢ok zengin arag gereg olacaktir. Ne var ki bu tiir fikra hikdyeler heniiz toplanmis degil-
dir.” diyerek bu alanda K4zim Yedekgcioglu tarafindan yazilmis “Oviinmek gibi Olma-
sin ama Kayseriliyim” adli kitabi tanitir. Yedekg¢ioglu, kitabinda, fikralari iki bolimde
toplamistir: “Adsiz Kayseri Fikralar”, “Yasanms ve Belli Kisilerle ilgili Fikralar.”
Goksen’in kitaptan sectigi 6rneklerden biri soyle:

HA SEN PIS ETMESEN DE

Pirli’nin Haci Hiiseyin Aga 'min agtig1 bir davayr hakim reddeder:

-Davani, der, reddediyorum; begenmediysen temyiz edersin.

Pesin sozlii olan H. Hiiseyin Aga, hakimin soyle yiiziine bakar:

-Ha, der, sen pis etmesen de ben de temiz etmesem olmaz mi?.. (Goksen 1973)

Biri Kirsehir’den digeri Kayseri’den derlenmis bu iki anlatida da olaymn yasanmis
oldugu ve kahramanlarmin da kimlikleri belli, ger¢ek kisiler oldugu belirtilmektedir.
Burada bir anlatinin yayginlasarak es metinlerinin ortaya ¢ikmasi s6z konusu olabilece-
gi gibi, farkli kisiler tarafindan ayni durumun yaganmasi ve ayni yanlig anlama ya da
anlamazliktan gelmeyle ayni niikteli cevabin verilmis olmasi ihtimali de bulunabilir.
Ancak burada goriilityor ki, anlatida giiliingliigii saglayan asil etken kahraman degil,
olaydir. Dolayistyla bu anlatinin, kendine farkli yerlerde, farkli zamanlarda, farkli kah-
ramanlar bularak fikralagsmaya uygun bir yapiya sahip oldugu sdylenebilir.

Giiniimiizde bu anlatilar hem sozli hem yazili hem de ikincil s6zlii kiiltiir ortamin-
dan izler tasir. Halk edebiyatinin diger tiirlerinde oldugu gibi, yarenlik de, dile getiren,
yaziya gegiren ya da sanal ortamda paylasan sonraki anlaticilarin miidahalelerine agik-
tir. Ozellikle giris béliimiinde, anlaticinin konuyu anlasilir kilabilmek igin yaptig1 “ara
s0z” (digression) olarak adlandirilan agiklama ve yorumlar yer alir. Dolayistyla en 6z-
gilin kisim, hem agiz 6zelliklerinin hem de climlelerin en fazla muhafaza edildigi ve
dogrudan iletildigi diyaloglar gibi goriinse de zaman i¢inde, anlaticilara bagli olarak
onlarin da degismesi miimkiindiir. Ara sdziin artmasi, bir bakima yarenlik anlatisinin
kdyiin disina ¢ikmastyla, yani anlatim alaninin genislemesiyle ilgilidir. Nitekim anlatict,
koye 0zgii oldugunu ve disardakiler tarafindan bilinmeyecegini varsaydigi bilgileri,
konunun anlasihirligini artirmak amaciyla, anlatinin baginda verme gereksinimi duyar.
Dalakeililarin, koytin dergisinde yaymlanmas: i¢in géndermis oldugu bu 6rnek anlati-
larda da ara sozlerin arttig1 gézlemlenir. Nitekim kdyliiler, kendi aralarindaki sohbetler-
de bu agiklamalara gereksinim duymayacaktir.

Ornek 2:

HIDIRELLEZ

Dalak¢i koyiinde, Hidirellez zamaninda nisanl ¢iftlerin aileleri, tiim koyliileri de
cagirarak hep birlikte biiyiik bir piknik yaparlar. Bu piknik genellikle yesillik ve sulak
bir yer olan Dalgara’da yapilr. Yine bir Hidirellez pikniginde biraz eglenip oynandik-
tan sonra sira yemek yemeye gelir. Sofralar kurulur. Yemekte adet geregi, iizeri bol etli
bulgur pilavi sunulur ve hep birlikte yemeye baslanir. Sofrada adamn biri, pilavin ¢ok
etli olan boliimlerinden hizli hizli yemektedir. Bir, iki, ii¢ derken besinci lokmada et,
adamin bogazinda kalir ve can havliyle etrafindakilerden yardim ister:

-Eooovwv, yiiregime durdu, biriniz sumsuguyla sirtima vursun, ula!

Adamin boyle acgozliice yemek yemesine ¢ok sinirlenen Postalli’min Haci emmi
soyle der:

-Kalkayim da depigimle vuruyum mu? (Koksal vd. 2020: 79)
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Fikralarda oldugu gibi, yarenliklerin de sonug boliimiinde, niikteli bir ifadeye yer
verilir. Niikteyi saglamak iizere tersinleme (ironi), ima, abartma, kisilestirme, benzetme,
tezat gibi cesitli yontemlerden yararlanilir.

Giilmeyi saglayan beklenmedik s6z ve davraniglarin, sira digiligin, dogal yasalara
ve mantiga aykiriligin, safligin, bilgisizligin, beceriksizligin, sans ve tesadiiflere bagh
sonuglarin; gerginligin giderilmesi, rahatlama, katarsis gibi bireysel ya da toplumsal
bilingdigina bagh etmenlerin agiklanmasini saglayan tiim teori ve kuramlara ek olarak
yarenliklerde kahramann kisiligi de olduk¢a 6nemlidir.

Yarenliklerde; sekil ve hareketlerin, vaziyet ve kelimelerin komikligi, karakterle
dogrudan ilgilidir. Giiliinen unsurlarin baginda, koyde kisilik 6zellikleri hemen herkes
tarafindan bilinen anlati kahramani gelir. Nedeni yukarida sozii edilen teoriler 15181inda
aciklanabilecek sekilde, komiklik algist olusturmus bir kisinin her s6z ve davranisinda
insanlar bir tiir kosullanmayla giiliinecek bir sey aramaya baslarlar ve bulurlar. Oyle ki
anlatida yer alan olay veya durum yine herkesin tanidigi baska bir koyliiniin adiyla
anlatildiginda ayni etkiyi yaratmayabilir.

Anlat1 kahramaninin kendisinden beklenilenin disinda bir s6z ya da davranisi nasil
giildiiriiyorsa, herkesin kendisinden bekledigi gibi, kisiligine uygun bir sdz ve davranis
sergilemesi de, yani kisiligiyle tepkilerinin celisiyor olmasinin yani sira ortiigiiyor olma-
s1 da onu tantyanlarin giilmesine neden olur. Ornegin, kiiliistiir ve bakimsiz arabasindan
¢ok memnun olan ve ona asla laf syletmeyen birinin her durumda bu tutumunu devam
ettirmesi hem zitlik hem de tutarlilik yoniiyle giildiiriir.

Ornek 3:

SAGLAM FREN

Dalak¢ili koyliiler, Cemal emminin minibiisiiyle bir diigiine gitmektedirler. Araba
icinde koyu bir sohbet baslar. Arada bir de Cemal emmiye inceden inceye laf ati/ir:

-Cemal, arabamn freni tutuyor mu, yoksa Allah'a emanet mi gidiyoruz?

Cemal emmi de;

-Ne diyosunuz ula! Bu arabadaki fren hi¢cbir arabada yok, der.

Tam o sirada yokus asagi inmekte olan minibiis hizlanir ve bir tiirlii yavaslamaz.
Milleti bir telas alir:

-Frene bas, frene bas! Ne oluyor Cemal, araba durmuyo mu yogsam?

Cemal emmi de sakin bir sekilde;

-Yok yok, birazdan durur, der.

Gergekten de araba diizliige geldiginde yavaslar, yavaslar, daha sonra da durur.
Cemal emmi arkadakilere donerek soyle der:

-Bakin! Ben size, “Durur!” demedim mi? (Koksal vd. 2020: 13)

Kiiliistiir arabanin ¢ok sevilmesi, zitlik; Cemal emminin arabasina olan tutkusu ko-
nusunda her seferinde bir sekilde hakli oldugunu ispatlamasi ise tutarlilik ile ilgilidir.
Dolayisiyla, uyumsuzluk ve zithgn yani sira kimi durumlarda uyum ve tutarlilik da
giilmeyi saglar. Bergson, bu durumu sdyle agiklar:

“(...) Insanlarin sade kusurlarina degil, bazen meziyetlerine de giileriz. Meseld Al-
ceste’e bunun i¢in giiltiyoruz. Denecek ki burada giiliing olan Alceste’in namuslulugu
degil, namuslulugun onda aldigi hususi sekildir. Evet, Alceste’deki garabettir ki onun
namuslulugunu giiliing yapiyor,; énemli olan nokta da buradadir (...) Bir kusurda, hatta
bir meziyette giiliing olan sey kusur ve meziyete haberi olmadan ram olmalar, istenme-
den olan jestler, suurdan kagan sozlerdir.” (Bergson 1997: 92, 97)

Kahramanin yanlis mantik yiiriitmesi, yanlis anlamasi, herhangi bir konudaki has-
sasiyeti veya bilgisizliginden yararlanilarak yapilan kandirma ve korkutmaya dayali
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sakalara maruz kalmasinin yam sira kivrak zekasi, hazircevapligi, niiktedanlig ile olay
ve durumlara yaklasim seklindeki farklilik, ilginglik de koy halki tarafindan giiliing
bulunur.

Ornek 4:

MADIMAK YEMEGI

Koyiimiiziin niiktedan adamlarindan rahmetli Millasan emmi, yilar énce bir giin
Milla emmilere giinliige gider. Giinliige gidenin yemegi de ddet iizere, o ev sahibine
aittir.

Ev sahibinin esi Irebiye teyze madimak pigsirir, yemek arasi verildiginde, Millasan
emminin éniine koyar. Bir olur, iki olur, ii¢, bes derken her yemekte Millasan emminin
ontine madimak gelir. Madimak ile arasi pek iyi olmayan Millasan emmi, artik daya-
namayarak Irebiye teyzeye sorar:

-Irebiye baci, bu madimag: nasil pisiriyon gui?

Irebiye baci da baslar anlatmaya:

-V, gurban olduguuum, sabah erkenden harman yerine ¢ikivom, ogleye kadar ne
toplarsam eve gelip giizelce yikadiktan sonra nacak ile giyiyom, sonra pigirip oniine
getiriyom.

Madimaktan iyice bikan Millasan emmi;

-Irebiye baci, niye bu kadar zahmet ¢ekiyon guu? Sen heg¢ yorulma, beni sabah er-
kenden harman yerine érkle, orada yayilayim daha iyi vallahi, der. (Koksal vd. 2020:
11)

Yoreye Ozgii agiz Ozellikleri, ses degisimleri, sozciikler hakkinda 6nemli veriler
iceren bu anlatilar dil bilimi aragtirmalari agisindan da biiylik 6nem tagimaktadir. Yaren-
liklerin kahramanlarina ait ad ve lakaplar dahi kdyiin kiiltiirine ait pek ¢ok veri sunar.
Bu anlati1 da, “emmi, baci, teyze” gibi akrabalik adlart; “viu, gui” gibi yoreye 6zgii
seslenme ve iinlem sekilleri; “giinliige gitmek”, “yevmiye c¢aligmak™ gibi kavramlar;
“orklemek”, “yayilmak™ gibi hayvanciliga dair sdzciikler ya da “nacak” gibi kullanilan
alet adlart; “madimak”™, “cacik™ gibi bitki adlarina dair bilgiler igeriyor.

Madimak bitkisi, bolgenin cografi ve iklimsel 6zellikleri hakkinda bilgi verir. Bu
bitkinin toplanis sekli, yemeginin yapilmasi, yemek kiiltiiriine dair bilgi verir. Bu bitki-
nin toplandigi ve bol oldugu yer harman yeridir. Boylelikle tarim kiiltiiriiniin bir pargasi
olan “harman” sdzciigii ve zamanla yok olmakta olan “harman yeri” kiiltiirtine deginil-
mistir.

Bu anlatida, mizah unsurunun ortaya ¢ikmasina zemin hazirlayan ¢atisma, irebiye
bacinin her giin ayn1 yemegi vermesi ve giinliik¢li Millasan emminin bu yemegi aslinda
hi¢ sevmemesidir. Burada ihtiyacin karsilanmamasi nedeniyle ¢atisma meydana gel-
mektedir. Sonrasinda ihtiyaci karsilanmayan tarafin bunu goniil kirmayacak sekilde dile
getiris sekli niikteli bir ifadeyle saglanmaktadir.

Bu anlatilar; bir kdyiin toplumsal degerleri, kiiltiirii, sosyoekonomik durumu hak-
kinda veriler sunmanin yani sira, mizah yoluyla gen¢ kusaklara davranis modelleri de
sunmaktadir.

Ornek 5:

ANA GARISI

Rahmetli Faik emminin karisi Ayse teyze sofraya biraz sizgit getirir. Ayse teyze
mutfaga geri gittiginde, o donem ¢ocuk olan ogullar: rahmetli Tahsin emmi, eti aldigi
gibi cebine doldurup disart kacar. Ayse teyze mutfaktan geri geldiginde bakar ki etin
yerinde yeller esiyor. Buna pek sinirlenen Ayse teyze ardr ardina baslar bedduaya:

176 http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

-Allah belant versin Tahsin, zehir zikkim olsun Tahsin, yasin karaalsin, urum to-
humuuu, gavuuur!

Tahsin emmi, bunca karisa (bedduaya) ragmen, disarida cebinden eti ¢ikartir ve
istahlica yemeye baslar. Bu sirada oradan ge¢mekte olan agabeyi Mustafa’nin karisi
goriir. Tahsin emmi o kadar istahli yemektedir ki Mustafa emminin karisimin da cani
¢eker, dayanamaz ve:

-Tahsin, ha ne var azictk da bana veriii la, der.

Tahsin emmi;

-Vallahi yenge, anamin garislarina ortak olursan veririm, der. (Koksal vd. 2020:
17)

Anlatida yer alan beddua sekilleri dahi bagli basina, bir toplumun kiiltiiriinii olustu-
ran zihniyeti, tarihi hakkinda veriler sunar. Sehre gé¢miis, egitim gdrmiis yeni nesil,
ayni kdyden olmasina ragmen, kizdiklarinda bu beddualari kullanmamaktadir. Eski
kusakla birlikte bu kiiltiirel unsurlar da zamanla yok olup unutulacaktir. Ancak bu sozlii
kiiltiir tirlinlerinin yaziya gegirilmesi, o kiiltiiriin bir zamanlarki varligina dair bir belge
niteligi tagiyacaktir.

Ornek 6:

ALMANYA'DAN GELMIS

Nizam Cavus'un ¢oguklarindan kéyde yasayan Miullasan emmi, Almanya'dan gelen
kardesi Veyis emmilere misafirlige gider. Misafirlikte ¢oguklar su ikraminda bulunur.
Millasan emmi suyu icer ama Veyis emmi suya pek yanasmaz.

-Niye i¢miyorsun, diye sorulunca da Veyis emmi,

-Valla biz Almanya'da susayinca bira igiyok, der.

Aradan birkag giin geger. Millasan emmi, esegini ¢cesmeye sulamaya géotiiriir. Esek
hatila varinca suyu biraz koklar, pek igmeye yanasmaz. Buna sinirlenen Millasan emmi,
esege soylenir:

-Niye i¢miyon donguzz? Sen de mi Almanya'da geldin? (Koksal vd. 2020: 162)

Koyliilerin, ¢ocuklarinin egitimi ve is gibi nedenlerle biiyiik sehirlere go¢ etmesi,
yurt digina yerlesmesi de birtakim kiiltiirel ¢atigmalarin ortaya ¢ikmasina neden olmus
ve bunlar da yarenliklere yansimistir.

Ornek 7:

TUZ MU YALADIN...

Koyiimiiz halkindan su an Kayseri’'de ikamet eden Bekir Koksal'in oglu Onur, bir
otobiis firmasinda muavinlik yaptigi swralarda garda biitiin yolculari bindirir, bilet
kontrolii yapar ve sofore;

-Yolcular tamam, hareket edebiliriz, diye seslenir.

Otobiis hareket eder. Otobiis hareketlenir hareketlenmez yolcunun biri su ister.
Ayni yolcu bes dakika sonra bir daha su ister. Bir daha, bir daha derken su istemesinin
arkast kesilmemektedir. Buna dayanamayan koyliimiiz Onur, yolcunun yanina yaklasa-
rak;

-Day1, otobiise binmeden once tuz mu yaladin! Bindiginden bu yana arabada su bi-
rakmadin, diye ¢ikisir. (Koksal vd. 2020: 81)

Muavinin duydugu rahatsizlik, niikteli bir s6zle giiliing bir aniya; bu ani1 da belli bir
anlatim ortami bularak yarenlik anlatisina doniismiistiir. Olayin giiliingliigli, 6znesinin
oniine gectiginde ise anlati, fikraya doniisecek ve belki de “tuz yalamis™ ifadesi, asirt
derecede susama ve su igmeye doyamama durumunu anlatmak i¢in bir deyim héaline
gelecektir.
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Sonug

Dalake¢1 koytlinde sz sakasi, niikteli ifadelerin yer aldigi dostca konusma ve anila-
rin anlatimi i¢in kullanilmakta olan “yarenlik”; geleneksel yaran sohbetlerinden farkli
olarak bagli basma bir mizahi anlati tiiriidiir. “Fikralarin ¢ekirdegi” olarak tanimlayabi-
lecegimiz yarenlik anlatilari, belli bir meclis veya sohbet ortami aranmaksizin giinliik
hayatta yeri geldiginde, uygun olan her ortamda anlatilmaktadir. Bu ¢alismada, “Yéaren-
likleriyle Koylimiiz Dalak¢i-1"de yer alan 155 anlati metni incelenmis, 6rnek anlatilar
tizerinden yarenliklerin ortaya ¢ikis sekilleri, islevleri, mizahi 6zellikleri, fikra ve tesel-
lemeden farki iizerine tespitlerde bulunulmustur.

Koy gibi kiiciik bir gevrede gergek kisi, olay ve durumlara dayanan giiliing anilarin
anlatimi1 olan yarenlikler, bu ¢alismanin teorisine gore, giildiirmekle birlikte bir konuyu
aciklamak, 6rneklendirmek amact da tagidiginda tesellemeye doniisiir. Yarenlik ve te-
selleme, anlatida olay veya durumun 6nem kazanarak ger¢ek kahramanlarinin unutul-
masi ya da herkesce bilinen iinlii bir kisiye doniigmesiyle fikraya; anlatidan geriye yal-
nizca fikir, ders kaldiginda ise atasdziine doniisiir. Buradan hareketle, birgok farkli yolla
ortaya cikan atasozlerinin kaynaklarindan birinin de yarenlikler oldugu séylenebilir.
Bununla birlikte, kimi atas6zii ve deyimlerin ortaya ¢ikislar ile ilgili olarak sonradan
yakistirilan veya uyarlanan hikayelerin yarenlik oldugu séylenemez; ¢iinkii yarenlikte
olay, durum ve kisiler gergektir.

Yarenlikler genellikle, kahramanlariin kisiligi ile anlam kazanmakta ve onlari ta-
niyanlarca daha iyi anlagilmaktadir. Bu tiir yarenlikler genelleserek fikralasmaya ¢ok
uygun degildir. Giilme ve eglenmeyi saglayan unsurun dogrudan kahramana bagli oldu-
§u bu tiir anlatilarin 6mrii kisadir, ¢linkii ortaya ¢iktig1 yerin diginda tekrarlanma olasili-
&1 zayiftir. O bolgenin eski kusaklari ile birlikte yok olacagmdan dolayi bu tiir anlatila-
rin derlenmesi, yerel kiiltiir tarihi agisindan biiylik 6nem tagimaktadir.

Fikralagmaya uygun yarenlik anlatilari ise anlatilacagi bdlgenin ya da ortamin kiil-
tiiriine uyarlanarak 6zgiinliigiinii kaybedebilir. Ornegin madimagin yetismedigi, dolayi-
styla bu bitkiyi tanimayanlari bulundugu bir bdlgede anlatici, yemegi yapilabilen bagka
bir bitki adimi kullanabilecektir. “Sizgit” yerine baska bir yiyecek adi1 kullanilacak, bed-
dualarin icerigi de degisecektir. Yerel soz ve ifadeleri iceren bu anlatilarin derlenip
yaziya ge¢irilmesi, agiz ¢calismalarina da katki saglayacaktir.

Diger halk anlatilar1 gibi yarenlikler de kiiltiir tarihi acisindan énemlidir ve sozlii
tarih calismalarinda degerlendirilebilir. Nitekim bu anlatilar bir yoreye, kdye 6zgii olan
yasayis, diislinlis bigimine, sosyokiiltiirel 6zelliklere ait veriler tasir. Bir kdy halkinin
hayati, gesitli olay ve gelismelerin halk iizerindeki yansimalari, giindelik hayatin tarihi
acisindan halk edebiyatina yonelik bu tiir derleme ve incelemelerin 6nemli oldugu go-
riilmektedir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.
FiINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek almmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.
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Tamada: A Master of Verbal Art in Turkestan from Tradition to Contemporary
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oz

Carlik déneminde baslayan Rus hakimiyeti neticesinde Rus kiiltiirii ile tanigma, Kazak lehgesinin yazi
dili haline gelisi, ana dilde egitim veren kurumlarin ortaya ¢ikis1 Kazaklar i¢in yeni bir dénemin baslangici
kabul edilebilir. Sovyet doneminde yerlesik hayata ge¢isin devlet eliyle hizlandirilmasi, 6rgilin egitimin yaygin-
lasmas1 Kazak Tiirkgesi ve kiiltiirii iizerindeki 6nemli degisiklikleri ortaya ¢ikarir. Bu siire¢ sadece sozlii gele-
nek tizerinde etki gostermekle kalmamis, biiyilik yerlesim birimlerinde Kazak Tiirk¢esini kamusal alandan ve
bazi yerlerde giindelik hayattan da silmistir. Sovyet sonras1 donemde, Kazakistan’in diinyaya agilma siirecini
takiben Bati kiiltiiriiniin de Kazak gelenek ve goreneklerine tesiri soz konusudur. Bu siireg hilen devam etmek-
tedir. Kazak kiiltiirii tizerinde derin izler birakan ve birakmaya devam eden bu siireglere ragmen giiglii Kazak
s6zli gelenegine has soz ustaligl, modern hayatin farkli alanlarinda kendisini gosterir. Kazakistan’in giineyinde
yer alan Tirkistan sehri, farkl kiiltiirel 6zellikleriyle dikkat ¢eker. Sehrin kamusal alaninda ve giindelik ya-
samda Kazak Tiirk¢esinin hakimiyeti, sehrin one ¢ikan farkliliklarindan biridir. Modernlesmenin hizla devam
ettigi sehirde, geleneksel kiiltiiriin pek ok unsuru modern hayata tasmmaktadir. Ozellikle Kazak kiiltiiriinde
¢ok 6nemli bir yere sahip olan toy ve toyla ilgili geleneklerin modern hayatin bir pargasi haline geldigi gézlem-
lenmektedir. Kazaklarin bu tiir toplantilarini yonetenlere Kazak Tiirkgesinde “asaba” denilir. Ancak Ruscadan
alintilanan “tamada” kelimesi bu kisi i¢in daha yaygin kullanilmaktadir. Tamadalar, bu isi asil meslekleri olarak
yaparlar. Baz kisiler de asil mesleklerinin yaninda ikinci bir is olarak tamadalik yapar. Sozlii ve geleneksel
kiiltiire hakim olan tamadalar, toylar basta olmak iizere cesitli vesilelerle diizenlenen toplantilar: baslangicindan
sonuna kadar idare etmekle yiikiimliidiirler. Onlar, destandan atasozii ve deyimlere kadar halk edebiyatinin
farkli tiirlerine ait malzemeyi maharetle kullanan sz ustast sunuculardir. Ayni zamanda sunumlarini daha etkili
kilmak igin modern hayatin getirdigi imkan ve yeniliklerden de istifade ederler. Farkli modern egitim kurumla-
rindan mezun olmus bu sanat¢ilarim icra ettikleri is karsiliginda aldiklan iicret kendilerinin taninirligi, ustalig
ile dogru orantili olarak artmakta veya azalmaktadir. Makalede asaba /tamada terimleri ele alinacak; ardindan
tamadalarin meslegi segisleri, mesleklerinde uzmanlasma siiregleri, repertuvarlari, icra tarzlar Kazak sézli kiil-
tiir gelenegi gergevesinde degerlendirilmistir. Tamadalar, bir kiiltiir aktaricis1 olarak irdelenmis ve onlarin ge-
lenekte var olan “jirav”, “akin” gibi s6z ustalarinin sehirdeki temsilcileri mi yoksa bunlardan bagimsiz gelismis
sanatgilar m1 olduklari sorusuna da cevap aranmistir. Makalede, Tiirkistan tamadalarinin genel icra 6zellikleri-
nin tanitilmasi ve islevsel olarak incelenmesi hedeflenmektedir. Kapsami agmamak igin art zamanli ve es za-
manl bir karsilasgtirmaya gidilmeyecektir.

Anahtar Kelimeler

Tirkistan tamadalari, Kazak toylari, toy, tamada, asaba.

ABSTRACT

As aresult of the Russian domination that began during the Tsarist era; acquaintance with Russian culture,
the transformation of Kazakh into a written language, the emergence of institutions that provide education in
the mother tongue can be considered the beginning of a new era for Kazakhs. The acceleration of the transition
to settled life by the state and the spread of formal education in the Soviet period reveal important changes both
on Kazakh language and Kazakh culture. This process not only had an impact on the oral tradition, but also
drove Kazakh language out of the public sphere and daily life in some large settlements. In the post-Soviet
period, following the process of opening up to the world, Western culture also had an impact on Kazakh tradi-
tions and customs. This process is still ongoing. Despite these processes that left and continues to leave deep
traces on Kazakh culture, the mastery of words unique to the strong Kazakh oral tradition shows itself in differ-
ent areas of modern life. Located in the south of Kazakhstan, the city of Turkistan draws attention with its
different cultural characteristics. The dominance of Kazakhs in the public space of the city and in daily life is
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one of the prominent differences of the city. In the city, where modernization continues rapidly, many elements
of traditional culture are carried to modern life. It is observed that the wedding (toy) and the traditions related
to the wedding, which have a very important place in the Kazakh culture, have become a part of modern life.
Those who manage such meetings of the Kazakhs are called "asaba" in Kazakhs. But the word “tamada”, taken
from Russian, is more commonly used for this person. Tamadas do this as their main occupation. Others also
do that as a second job besides their main occupation. Tamadas, who have command of oral and traditional
culture, are obliged to manage the meetings held on various occasions, especially for the weddings, from the
beginning to the end. They are presenters who are the master of word and who skillfully use examples of dif-
ferent genres of folk literature, from epics to proverbs and idioms. At the same time, they take advantage of the
opportunities and innovations brought by modern life to make their presentations more effective. The salary
that these artists, who graduated from different modern educational institutions, receive in return for the work
they perform, increases or decreases in direct proportion to their recognition and mastery. The terms asaba and
tamada are discussed in this article, followed by an evaluation of the tamadas' profession of choice, process of
specialization, repertory, and performance style within the context of traditional Kazakh oral culture. In order
to determine if tamadas are independent artists or urban representatives of old masters of speech like jirav and
akin in the city, tamadas are analyzed as a cultural transmitter. The study aims to identify the fundamental traits
of the Turkestan tamadas. A diachronic and contemporaneous comparison is not made in order to stay within
the bounds of the topic.
Keywords
Tamadas of Turkestan, Kazakh toys, toi, tamada, asaba.

Giris

Gliniimiizde modernlesen toplumlarda giderek azalan ve sadelesen toy gelenegi Ka-
zak Tiirklerinde canli bir sekilde yasamaya devam etmektedir. Kazaklar, ekonomik du-
rum veya toplumsal statiilerine bakmaksizin imkéanlari dl¢iisiinde dogum, ¢ocugun yiirii-
mesi, evlilik, gelin alma, duvak agma, yeni bir eve tasinma, dogum giinleri gibi 6nem
verilen bir¢ok gecis donemini bir toyla kutlarlar. Kazak Tiirklerinin genelinde yaygin ola-
rak siirdiiriilen toy veya kutlama gelenegi, Kazakistan’in giineyinde yer alan Tirkistan
eyaletinde Kazak Tiirk¢esinin ve geleneksel Kazak kiiltiiriiniin ¢ok gii¢lii ve baskin ol-
masi goz oniinde bulunduruldugunda daha dikkat ¢ekici bir boyut kazanmaktadir. Gele-
neksel birgok unsurun zamanin ihtiyaglarina gore giincellenerek ve zaman zaman da ye-
niden yaratim siireci ile birleserek sehir merkezlerindeki toylarda yerini aldigini ve siir-
diirildigini gérmekteyiz. Bu toylarin belki de en dikkat ¢ekici unsurlarindan birisi “ta-
mada” olarak adlandirilan s6z ustalaridir. Dogum ve evlilikle ilgili bir¢ok tdrenin yant
sira, diger pek ¢ok kutlama ve toplantinin sunucusu olarak tanimlayabilecegimiz bu kisi-
ler; halk bilgisi birikimleri ve s6z sanatindaki ustaliklari, hazir cevap oluslar, irtical ye-
tenekleri, sanatsal yaraticiliklari ile dikkat gekmektedirler. Makalede tamadalar; halk kiil-
tiirtinlin sehirli tagtyicilart olarak genel 6zellikleri, meslege gecisleri, repertuvarlari, icra-
lari, islevleri ile zaman ve sartlara gore yasadiklart degisimler ¢ergevesinde degerlendiri-
lecektir. Ancak hemen belirtmek gerekir ki siralanan bu hususlarin her biri oldukea kap-
saml1 ve miistakil ¢aligmalarin konusu olacak kadar genistir. Kapsamli ¢aligmalarin 6z-
nesi olmasi gerektigini diigiinmekle birlikte hizla sehirlesen ve yasam sartlar1 degisen bir
toplumda mesleklerini icra eden bu sanatgilara, akademik anlamda dikkati ¢ekmek ve
onlar1 genel 6zellikleri ile tanitip incelemek makalede 6ncelikli amagtir. Konu hakkinda
heniiz ciddi akademik ¢aligmalar yok denecek kadar azdir. Su ana kadar yapilan literatiir
¢aligmasi sonucunda konu ile ilgili ancak bir akademik makale tespit edilebilmistir. Fuki
Yagi (2000), Transformation of musical performances at wedding ceremonies in the post-
socialist period: the Kazakh tamada in Bayan-Olgii Province, Mongolia baslikli makale-
sinde Mogolistan’da Kazak niifusunun yogun olarak yasadig1 Bayan Olgiy’deki tamada-
larin Sovyet sonras1 donemde miizikal performanslarinin doniisiimiinii ele almistir. Bu-
nun diginda tamadalar hakkindaki yaymlar popiiler seviyede olup daha ¢ok internet
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ortaminda tamada reklamlarindan, onlarin kullandiklar: siirlerden, giizel sdzlerden olus-
maktadir. Bu bakimdan, makalenin konuyla ilgili 6nemli bir boslugu doldurmasi hedef-
lenmektedir.

1. Yontem

Makale, Tiirkistan eyaleti genelinde mesleklerini icra eden tamadalar ve Tiirkistan
merkez ve kirsal yerlesimlerinde ikamet edenlerle yapilan derleme verilerine dayanmak-
tadir. Derleme calismalarimin yapildigi 2020 yilinda, Tiirkistan eyaletinin niifusu
2.016.037 olup bunun 1.610.000’i kdylerde yasamaktadir (URL 1). Goriildiigii {izere nii-
fusun 6nemli bir kismi kdylerde ikamet etmeye devam etmektedir. Caligma kapsaminda,
tamadalar ilk olarak 2019 yilinin Eyliil ayindan covid-19 kiiresel salgin sebebiyle 2020
yilinin Mart ayinda kalabalik etkinliklerin yasaklanmasina kadar olan siiregte; Turan,
Bayterek, Isa, Tkan kdyii diigiin salonu gibi ¢esitli mekanlarda diizenlenen evlilik ve siin-
net toylarinda, dogum giinlerinde ve ¢esitli agilis térenlerinde gozlemlenmistir. Derleme
calismasindan once iki grup soru listesi hazirlanmigtir. Bunlardan birinci gruptaki sorular;
tamadalarin meslege gegisleri, repertuvarlari ve icralara yoneliktir. ikinci grup sorular
ise toplumun farkli tabakalarindan kisilerin tamadalarla ilgili goriislerini derlemeye yo-
neliktir. Gerekli 6n hazirliklarin yapilmasinin ardindan meslegini Tiirkistan’da icra eden
tamadalarla irtibata ge¢ilmis ve bes tamada ile yiiz ylize goriisme gerceklestirilmistir. Ha-
zirlanan sorular gergevesinde yoneltilen yonlendirilmis ve yonlendirilmemis sorulardan
olusan goriismeler kayit altina alinmistir. Tamadalar hakkinda halkin genel yaklagimlari
konusunda, yiiz yiize gériismenin yani sira 100 kisilik bir grupla anket ¢alismasi yapilarak
veri toplanmistir. Tamadalardan ve diger kaynak kisilerden toplanan veriler ile gbzlem
yoluyla elde edilen veriler karsilastirmali olarak analiz edilerek tamadalarin meslege ge-
cisleri, repertuvarlari, Kazak sozlii geleneginin diger soz ustalari ile iliskileri ve meslek-
lerini icralar tespit edilip incelenmistir.

2. “Tamada” ve “Asaba” Terimleri Hakkinda

Tamada terimi, Rusg¢adan alintilanmustir. Asaba, Kazak Tiirk¢esinde var olsa da halk
arasinda tamada daha yaygin ve ortak bir terim olarak kullanilmaktadir. Sahada etnik fark
gbzetmeksizin kisilere tamadanin kendi dillerinde hangi sozciikle karsilandigin 6zellikle
sormadiginiz durumda “tamada” teriminin yaygin ve yerlesmis oldugu goriilmektedir. Bu
nedenle makalede tamada terimi kullanilmistir. Ancak yine de Kazak Tirkgesindeki
asaba terimini de izah etmek, gelenegin ortaya koyulmasi agisindan gereklidir.

Asabanin sozlik anlam1 “diiglinii idare eden, sofra bagi”dir. Asaba iki sozciikten
olusmus birlesik kelimedir. As “as, yemek”; aba “ata, abi” anlamlarina gelmektedir
(KETS 701). Asaba, toy ile biitiinlesmis olan agin yani yemegin basi, onu idare eden kisi
karsiligina gelmektedir. Bu tiir faaliyetlerin dogru bir sekilde idaresi ve tamamlanmasinin
direkt asabayla ilgili oldugu kaynaklarda ifade edilmistir. Asabanin gelenek ve gorenek-
leri ve de tarihi iyi bilen, bilgi sahibi, s6z ustasi kisiler olmasina da dikkat ¢ekilmistir
(Qabdoldina 2017: 286). Bu kisa bilgilerden de anlasilacag iizere, tamada / asaba siradan
bir sunucu degil, ¢esitli gelenekler hakkinda bilgi sahibi sozlii gelenek tasiyicisidir.

Sozliikteki agiklamalar ile tamadalarin vermis oldugu bilgiler biiyiik oranda uyus-
maktadir. Kaynak kisilerin tamamu, toy idarecisi kisinin tamada ve asaba seklinde adlan-
dirildig1 konusunda hemfikirdir. Bununla birlikte farkli iki adlandirma da bazi kaynak
kisilerce dile getirilmistir. iki kaynak kisi yaygin olan iki adlandirma disinda, jiirgiiziivsi
ve sovmen adlandirmalarinin da kullanildig: bilgisini vermistir (KK.3, 5). Bu adlandir-
malardan idare eden, yiiriiten anlamlarina gelen jiirgiiziivsi, tamadanin icra ettigi meslekle
anlam iliskisine sahiptir. Sovmen adlandirmasi ise tamadalarin yeni islevleri ve 6zellikle
yeni nesil tarafindan nasil algilanip ne sekilde tanimlandiklari ile yakindan iliskilidir.
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Tamadalik mesleginde diger kaynak kisilere gore daha tecriibeli olan Kiimisbek Ra-
himbekov’un adlandirma konusunda vermis oldugu bilgiler yaygin olan diistinceleri or-
taya koymaktadir. Ona gore asil adlandirma asaba’dir. Tamada adlandirmasi, Sovyet do-
neminde Kazak Tirkg¢esine girmis ve yerlesmistir. Giiniimiizde Kazakistan’in bagimsiz-
ligin1 kazanmasinin ardindan asaba terimi tekrar kullanilmaya baglanmistir. Halk ara-
sinda tamada joldas ve asaba joldas seklinde iki adlandirma birlikte de kullanilmaktadir.
Bununla birlikte halk arasinda tamada, daha yaygin bir kullanima sahiptir. S6zciigiin or-
taya ¢ikisi as verme gelenegiyle ilgilidir. Astin agas: yani sofranin agasi, sofra basinda
toplanilip konuklarin &niine yemegin koyulmasindan sonra buranin bir bakima basi olan
kisidir. Bu kisilere asaba denilerek saygi gosterilmistir (KK.1). Bu bilgilerden anlagildig:
tizere geleneksel kiiltiiriin asabasi modern dénemde tamada olarak adlandirilmaya bag-
lanmistir. Glinlimiizde zaman zaman iki terim birlikte kullanilsa da tamada terimi eyalette
yasayan biitlin etnik gruplar i¢inde yerlesmis, ortak bir terime donlismiistiir.

3. Nasil Tamada Olunur?

Bir tamadanin icrasin1 gézlemlerken akla gelebilecek sorulardan ilki bu s6z ustala-
rinin Kazak jirav, akin, sal-seriler ile bir iligkisinin olup olmadigidir. Kazak toplumunun
sehir ve kirsal hayatinda bu sanatgilarin 6nemli bir yerinin oldugu bilinmektedir (bk. Is-
mailov 1957, Tursinov 1999, Ergun 2002, Adiyeva-Turan 2013, Reichl 2017). Aslina
bakilirsa Kazak Tiirklerinin hitabet konusunda olduk¢a usta olduklar1 kisa bir sohbet ne-
ticesinde gozlemlenebilir. Jiravlar, akin ve sal-serilere gore daha fazla dne ¢ikan s6z ve
saz ustalaridir. Ancak giiniimiizde toy ve kutlamalarda kutlamanin idaresi noktasindaki
s0z ustalig1 isi tamadalara birakilmigtir. Tiirkistan’da yogun olarak yasayan iki Tiirk boyu
Kazak ve Ozbeklerin diigiinleri i¢in genel bir degerlendirme yapildiginda sik stk “Kazak-
lar ¢ok séyler az oynar, Ozbekler ¢ok oynar az séyler.” ifadesi ile karsilasilir. Ozbeklerin,
Kazak tamadalarmin irtical gii¢lerine, s6z ustaliklarina yaptiklari vurgu 6nemlidir. Bunun
karsisinda Ozbek tamadalarinin daha ¢ok, bilinenler iizerinden diigiinii idare ettigi ifade-
leri dikkat ¢ekicidir. Meslege geleneksel bir gecisin s6z konusu olup olmadigt, usta ¢irak
iligkisinin meslegin se¢imindeki etkisi, bir tamadanin nasil yetistigi sorular1 arastirmanin
onemli bir kismint olusturmustur. Bu ¢ercevede tamadalarla yapilan goriismelerde soru-
lan sorulara verilen cevap ve aciklamalar konunun biiyiik oranda aydinlatilmasina yar-
dimc1 olmustur.

Tamadalarin meslege ge¢is, kendilerini yetistirme hususunda bir usta ¢irak iligkisi-
nin olup olmadig1 konusu 6nemli ve ilgi ¢ekicidir. Bu konuda goriigme yapilan tamadalar,
birbirine yakin bilgiler vermis ve sistemli bir usta ¢irak iligkisinin olmadig1 biitiin kaynak
kisilerce belirtilmistir. Baz1 tamadalarin kendilerine meslek yolunda 6rnek teskil eden ve
yardimci olan kisilerin varligini belirtmis olmalar1 geleneksel bir usta ¢irak iliskisinin ol-
dugunu ispat etmek i¢in yeterli degildir. Goriisme yapilan tamadalar i¢inde -geleneksel
bir usta ¢irakliktan bahsedilemese de- tamadalikta ustalagmis bir kisiden yardim alan kay-
nak kisi Kiimisbek Rahimbekov’dur. O, 19 yasindayken eline mikrofonu alip yiizden
fazla kisinin oldugu bir toplantiya tamadalik yapmaya baslamistir. ilk tamadahgmi 26
Ekim 1996 tarihinde, ikincisini bir yil sonra Tiirkistan yakinindaki Sornak koyiinde, bir
dogum giiniinde yapmistir. Kendisini dinleyenlerin onu, daha sonra baska toylara davet
ettiginde yirmi yasindadir. Sonrasinda Erjan adli tamadayla tanisir ve onun ustaligindan
istifade eder. Erjan adli kisi usta bir tamada olarak bolgede taninmaktadir ve Rahimbe-
kov’a bir toyu nasil idare edecegini, kime nasil s6z verecegini gésterip ona yol yordam
Ogretmistir. Daha sonra, 61 yasindaki Aristan Ahmetov adli -akordeon da ¢alan- bagka
bir usta tamada ile goriisiir. Rahimbekov’un tamadalik yolunda ilerlemesinde bu iki usta-
nin etkisi ¢ok olmustur (KK.1).
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Bir bagka tamada Ormbek Kasimbekov kendisinin bir ustasinin olmadigini, agikcasi
kendisinin de bir ¢irak yetistirmedigini, bu yolda kendisini heniiz tam bir usta olarak his-
setmedigini belirtmistir. Ancak kendi ifadesiyle, “agabeylik yapip gencleri himaye etmis-
ligi” vardir (KK.2).

Gabit Maylibayev bu konudaki soruya herhangi bir ustasinin olmadigini, ustasinin
halk oldugunu, bir ¢irak yetistirmek i¢cin zamaninin olmadigmi belirterek cevap vermistir
(KK.3). Geng tamada adaylarinin tecriibeli tamadalardan zaman zaman yardim istedigi
(KK.5) oluyorsa da bu goniillii bir yardimdan ya da mesleki dayanismadan baska bir sey
degildir.

Elde edilen verilerden hareketle genel olarak bir usta ¢irak iligkisinden bahsetmek
miimkiin degildir. Tamadalar1 goriip, onlardan etkilenip, bu meslegi segenler vardir ancak
bu, jiravlik, akinlik veya Tiirkiye sahasindaki asiklik geleneginde goriildiigii gibi tam an-
lamiyla bir usta-girak iligkisi degildir.

Tamadalarin meslege gecmeleri konusunda dikkat ¢eken bir bagka husus, bir riiya
veya olaganiistii bir durumun tamadalik meslegine gegiste etkisinin olup olmadigidir.
Tiirk diinyas1 sozIi anlatma ve siir sdyleme geleneginin yaraticist ve tastyicisi ustalarin
¢ogunda karsimiza ¢ikan riiyada bade igme veya yol gosterici bir ulu kisiyle goriisme
sonrasinda veyahut da olaganiistii bir olay sonrasinda szl gelenekle ilgili meslege gegisi
animsatan bir olay yagadigini belirten kaynak kisi yoktur.

Tamadaligin soydan gelip gelmedigi meselesi de dikkat ¢ekicidir. Goriisme yapilan
tamadalarin bu konu ile ilgili verdikleri bilgiler de secerenin tamadalik mesleginin devam
ettirilmesi hususunda bir etkisinin olmadig1 yoniindedir. Ancak elde edilen verilere gore,
yetisilen ¢evrenin dogal bir s6z ustaligi edinmede etkisi olmaktadir. Kiimisbek Rahimbe-
kov’un vermis oldugu bilgiler bu konuda aydinlaticidir. Onun ailesinde kendisinden
baska tamadalik meslegini icra eden yoktur. Kendisi ¢ocuklugundan itibaren tiyatro sa-
natcisi olmak istemistir. Annesi dombira ¢alan Kiimisbek Rahimbekov’un, babasinin bu
konuda bir sanat yetenegi yoktur. Kiiciikken tatil donemlerinde, Sozak’ta dayilarinin ya-
ninda kalan Kiimisbek Rahimbekov burada dombira ¢almayr 6grenmistir. Nota bilgisi
olmamasina ragmen herhangi bir sarki veya ezgiyi dombirayla ¢alabilmektedir. Kentav
sehrinde kolejde okudugu sirada, basta dogum giinleri olmak iizere, baz kiigiik toplanti-
larda s6z sOylemeye baglamistir. On dort yasindayken Sozak ilgesinin Eygene adli Rus
koytinde, 1971 yilinda dogan bir delikanlinin yirmi yasindayken gelin alisinda, daha dnce
seyrettigi betasar (duvak agma) torenlerinden 6grendiklerini uygulayarak ilk tamadalik
tecriibesini yasamustir. Elinde konu ile ilgili istifade edebilecegi bir kaynak olmadig1 i¢in
betasar sozlerini de kendisi yazmistir. Rahimbekov sairlik yetenegi sayesinde betasar
torenini basaril1 bir sekilde yiiriitmiis, bu ilk tecriibenin ardindan da bu toreni tamamen
O0grenmistir. Amatorce basladigi bu ige ailesini gegindirmek i¢in bir meslek olarak 2001
yilindan itibaren devam etmistir. Bu noktada Kiiyev Keltir, Q1z Uzat, Toyuidir Q1 [Damat
Getir, Kizin1 Ver, Diigiiniinii Yap]* adli kitap, tamadaliga yonelmesinde etkili olmustur
(KK.1).

Kiimisbek Rahimbekov’un “Sinema ve Drama Tiyatrosu Sanatg¢ilig1” alaninda 6g-
renim goren oglu, babasi gibi tamada olup olmayacagi sorularina, kendi alaninda devam
etmek istedigi cevabini vermistir. Ancak baba meslegini devam ettirenler de vardir. Or-
negin, meshur tamada Aristanbek Ahmetov’un oglu da tamadadir (KK.1).

Kaynak kisilerden bir diger tamada, ailesinde baska tamadalik yapan kisi olmadigini
belirtmistir (KK.3). Ailesinde tamada olanlardan bazilar1 da bu meslegi kiigiik yaslardan
itibaren benimsemis ve kendisi de daha sonra bu meslegi icra etmeye baslamislardir. Or-
negin, Baktibay Altibayev’in agabeyi de tamadadir. Altibayev, agabeyinin mesleginden
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etkilenip kendisi de tamada olmustur. Bununla birlikte tamadalik konusunda 6zel bir us-
tas1 olmamistir (KK.4).

Kiimisbek Rahimbekov’un tamadalik yolundaki tecriibesi, onun sanata olan meraki-
nin ve yeteneginin bu meslege yonelmesinde etkili oldugunu gostermekle birlikte Orin-
bek Kasimbekov tamadalik meslegine gegisle ilgili olarak Kazaklarin gii¢lii sozIii gele-
neginin etkisinin altin1 ¢izmektedir. Orinbek Kasimbekov ilkokulda okudugu dénemde
¢ok utangactir, hatta dokuzuncu sinifa kadar sesini hi¢ ¢ikarmamistir. Bununla birlikte
edebiyata ¢cok meraklidir. Annesi onu kiigiikken masalla uyumaya alistirir. Orinbek, an-
nelerin soyledigi her sdziin neredeyse bir atasdzii niteliginde oldugunun da altini gizer.
Orinbek Kasimbekov, ilk kez tiniversitede okurken Batirhan Sersenhan adli bir sair dos-
tuyla “qudalig”a (diniirliik) gider. Batirhan sarki sdyler, kendisi de niiktedanlik yapar.
Her seyi ¢cok ayrintili bilmeseler de toyu idare edip basariyla tamamlarlar. Kendisini daha
sonraki donemlerde gelistiren tamada, amatdree basladigi bu isi bugiin asil meslegi olarak
icra etmektedir. Tamadaliga gecis ile ilgili olarak diger kaynak kisilerin hikayeleri de
buna benzerdir.

Kiimisbek Rahimbekov’un kimlerin tamadalik meslegine daha yatkin oldugu konu-
sunda verdigi bilgiler de dnemlidir. O, bu bilgileri eski donemlerde kimlerin tamadalik
yaptig1 konusu ile iligkili olarak vermektedir. Onun vermis oldugu bilgilere gore giinii-
miizde tamada olmak isteyenlerin 6nemli bir boliimii gazetecilik ve filoloji alanlarinda
uzman olan kisilerdir. Sovyetler Birligi doneminde tamadalar genellikle savhoz miidiir-
leri, kiiltiir evi miidiirii ya da okullardaki edebiyat 6gretmenlerinden birisidir. Giiniimiizde
ise tamadalik isi, bir meslege doniigmiistiir. Onlarin tamadalik yapmalarinin en 6nemli
sebebi, idarecilik gorevlerinden 6tiirii halkin iizerinde etkili bir konumda olmalaridir
(KK.1).

Tamadalarin icralarini dinleyen halk bilimcilerde; bu meslek erbabinin Kazak sozli
geleneginin s6z ustalari jiravlar, akinlar, sal-serilerle bir iligkisinin olup olmadig1 nokta-
sinda siipheler uyanacaktir. Arastirma sirasinda iizerinde en ¢ok diisiiniilen konulardan
birisi de bu iligki olmustur. Tamadalarin; jirav veya akinlarin, kiiltiirel degisimlerin bir
neticesi olarak sehirli uzantilar1 olup olmadigina yonelik sorulara alinan cevaplarda, on-
larin mesleklerini soydan almadiklari, rilya ve benzeri hi¢bir olaganiistiiliilk sonucunda
tamada olmadiklar1 agik¢a goriilmektedir. Kaynak kisilerin verdigi bilgilere gore giicli
s0zlii gelenegin saglamis oldugu imkanlarin diger faktorlerden daha fazla 6n plana ¢iktig
anlasilmaktadir.

4. Tamadalik Mesleginin fcrasi

Tamadalarin icra ortamlari, daha 6nce de belirtildigi iizere geleneksel toylardan gii-
nlimiiz sehir yasaminin ortaya ¢gikardigi her tiir toplantiy1 igine alacak sekilde genislemis-
tir. Burada tamadalarin katilmis olduklar1 toy veya toplantinin igerigine gore zengin bir
repertuvara sahip olduklar ilk dikkat ¢eken hususlardan biridir. Evlilikle ilgili toylarda
ve torenlerde; evliligin, ailenin kutsalliginin, sadakatin, anne babaya, kaynana kayinba-
baya hiirmetin evlilik hayatindaki 6nemi iizerine halk edebiyatinin nazim ve nesir tiirle-
rinden drneklerin kullanimi 6n plana ¢ikmaktadir. Siinnet toylarinda, dzellikle destan par-
calarindan yigitlik {izerine siirlere kadar uzanan genis bir repertuvar dinleyicilerin dikka-
tini cekmektedir. Eglencenin agir bastig1 toplantilarda da tamadanin mizahi yonii 6n plana
¢tkmakta ve halk kiiltiiriiniin mizahi eserlerinden 6rnekler yogun bir sekilde kullaniimak-
tadir. Tamadalarin icralar1 hususunda kendilerinin verdigi bilgiler onlarin repertuvarlari,
icra 6zellikleri, irtical yetenekleri hakkinda konuyu agikliga kavusturacak niteliktedir.

Rahimbekov’un vermis oldugu bilgilere gore tamada, her giin toy idare ettigi i¢in
soylediklerini zamanla ezberlemektedir. Halkin taleplerine gore tamadalarin egilimleri de
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degismektedir. Zaman zaman tamada, toya hazirlanip gitse de halkin bunu ¢ok begenme-
digi durumlar da olmaktadir. Iste burada tamadanin yaraticilig1 6n plana ¢ikmaktadir. Ta-
mada kendi birikiminden istifade edip irtical yetenegini kullanir. Bunun yani sira tama-
dalarmn bir boliimi, defter de kullanmaktadir. Bunlardan ilkine toyda kullandigi ibretlik
anlatmalari, glizel sozleri, hikayeleri; ikincisine ise toylarin tarihini, isle ilgili bilgileri
kaydetmektedir (KK.1). Bu defterler bir anlamda ¢agdas conkler gibi degerlendirilebilir.
Ancak gelisen teknolojiyle olusan cep telefonu ve tablet gibi yeni araclarin artik defterle-
rin yerini aldigini da belirtmek gerekir.

Tamadalarin bir miizik aleti kullanmalar1 zorunlu degildir. Goriisme yapilan bes ta-
madadan {i¢ii herhangi bir miizik aletini ¢alamamaktadir. Ancak evlilikle ilgili bazi t6-
renlerin miizik olmaksizin gerceklestirilmesi miimkiin degildir. Bu sebeple miizik aleti
¢alamayan tamadalar ya bu tiir toylara gitmemekte ya da yanlarinda miizik aleti ¢alan bir
baska kisiyle birlikte bu tiir térenleri idare etmektedir. Ornegin bir miizik aleti ¢alamayan
tamada betagar toyuna gitmemektedir. Cilinkii orada tamada, dombra esliginde betasar
toyunu ylirlitiir ve icrasini o miizik aleti ile gerceklestirir. Bu 6zellik tamada icin ¢ok
onemlidir. Cilinkii diigiin sahibi onun icrasindan ¢ok etkilenirse ve zengin bir kimse ise
kutuya atilan paralar1 tamadaya vermektedir. Boylece tamadanin s6z giicii ve icra yete-
negi ile alacagindan daha fazla para kazanma sans1 olmaktadir.

Tamadalarin, icralarinda ayn1 zamanda gelenegin bir nevi koruyucusu roliine biirii-
niip diigiiniin gidisatina miidahale ettigi de goriiliir. Bir yandan onlarin islevleri ile de
ilgili olan bu hususta Kasimbekov’un diigiin esnasinda yapilanlarla beraber verdigi bilgi-
ler oldukga ilgingtir. Ornegin giiniimiiz toylarinda ortaya getirilip kesilen pastanin gelin
tarafindan anne ve babasinin agzina sokulmasinin Kazak kiiltiiri ile ilgili olmadigini, bu
nedenle de kendisinin buna engel oldugunu belirtir. Ona gore bunlar gelenegi bozan ha-
reketlerdir (KK.2). Kasimbekov, bu garipliklerin karsisinda kendilerinin Hz. Muham-
med’in hadislerinden 6rnekler kullandiklarini, agirbasl davrandiklarini, insanlarin kusur-
lartyla, giyimleriyle -Jagsisin asirip, jamamn jaswip [lyiligini bityiitiip kotiiliigiinii sak-
layip]- prensipleri ¢ergevesinde alay etmediklerini ifade eder (KK.2). O, bu ifadeleriyle
tamadalarin asabalik ile ilgili geleneksel islevlerini de bir anlamda yiiklendiklerini ortaya
koymaktadir.

Kazakistan, Sovyetler Birligi’nin dagilmasiyla bagimsizligini elde etmis olsa da Ka-
zak Tiirkgesinin heniiz kamusal alanda ve glindelik yagsamda tam olarak hakim oldugunu
soylemek miimkiin degildir. Ulkenin baz1 bélgelerinde ve zellikle biiyiik sehir merkez-
lerinde Rusganin hala belirgin sekilde hakim oldugu dikkati cekmektedir. Tiirkistan ise
Kazak Tiirk¢esinin her alanda kullanimiyla 6zel bir konumdadir. Bu bakimdan tamada-
larin mesleklerini hangi dil veya dillerde icra ettikleri konusu da ilgi ¢ekicidir. Bu nedenle
“Hangi dillerde tamadalik yapiliyor?” sorusu dzel bir 6nem kazanmaktadir. Bu d6zelligin
tamadalik meslegine de etkisinin oldugu sdylenebilir ancak bu konunun daha ayrintili bir
calismada ele alinmasi gerekmektedir. Kiimisbek Rahimbekov’un konu ile ilgili verdigi
bilgiler yukarida zikredilenleri destekler niteliktedir. Ona gore, tamadalarin bir boliimii
Ruscay1 iyi bilmeseler de Rusgay1 kullanmaya gayret etmektedirler. Zaman zaman ana
dilini unutan ya da ¢ok iyi bilmeyen bélgelere de gitmektedirler. Ona gore Oskemen,
Dogu Kazakistan, Kuzey Kazakistan, Pavlador gibi bdlgelerde okumus, buralarda anao-
kuluna gitmis olanlarin toylarinda tamadalar Rus¢ay1 kullanmak durumunda kalmaktadir.
Zaman zaman da bélgede ciddi bir niifusu bulunan Ozbek Tiirklerinin toylarinda iki ta-
madanin oldugu durumlarla da karsilasiimaktadir. Hem Kazak hem de Ozbek tamada,
toyu birlikte idare etmektedir. Elbette bu toylar Kazakistan’da oldugu ve katilanlarin
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onemli bir boliimiinii Kazaklar olusturdugu i¢in genellikle Kazakga idare edilmektedir
(KK.1).

Gorlisme yapilan bir diger tamada Gabit Maylibayev, Kazakca tamadalik yaptigin
bunun yani sira meslegini icra ederken Rusca ve Ozbekgeyi de kullandigini belirtmekte-
dir. Turkiye Tiirk¢esini de biraz bildigini sdylese de bu sadece birkag kelime ve climleden
ibarettir. Ona gore Tiirkistan ¢cevresindeki tamadalarin dikkat ¢eken bir baska 6zelligi de
aralarinda Rusca bilenler oldugu gibi, Rusg¢ay1 hi¢ kullanmayanlarin da varligidir (KK.3).

Bolgesel farkliliklarin da tamadaligin icrasini etkiledigi tamadalar tarafindan dile
getirilmistir. Rahimbekov’un vermis oldugu bilgilere gére tamadaligin bolgelere gore
farklar1 vardir. Bazilar1 bulunduklar: yere gore daha agirbaslt bir yontemi tercih ederken
bazilari ise sakalarla, oyunlarla, eglencelerle, niiktelerle toyu idare etmektedir. Ona gore
artik dort yildir yasadigi Almati’da toylar Tiirkistan’dakilerden ¢ok daha uzun siirmekte-
dir. Bes alt1 saatlik toylar dahi s6z konusudur. Yaklasik kirk dakikalik bir ara da olmak-
tadir. Giliney Kazakistan’da ise toy siireleri iki {i¢ saat gibi daha kisadir. Ayrica toy, ¢ok
daha gec¢ baglamaktadir. Jezkazgan, Karagand: gibi yerlerde ise zaman zaman toylar saat
12.00’de baslamaktadir. Biitiin bunlar tamadaligin icrasinda da degisikliklere sebep ol-
maktadir (KK.1).

Genel olarak degerlendirildiginde icraya etki eden faktorler; toyun 6zelligi, yapildigi
yer, stiresi, hitap edilen kitlenin niteligi gibi hususlardir.

5. Tamadalarin Repertuvari

Farkl toylarda, toplantilarda tamadalarin icralar1 gozlemlendiginde onlarin hem ge-
leneksel bilgi hem de giincel sehir yasami bilgisi bakimindan ciddi bir repertuvara sahip
olduklar1 goriilmektedir. Onlarin bu zengin repertuvarlarinin kaynaklar1 da ayrintili ola-
rak arastirilmaya degerdir. Tamadalarin repertuvarlar1 hakkinda genel bazi bilgiler ver-
mek yararli olacaktir. Oncelikle repertuvar konusunda tamada olan kaynak kisilerin ver-
mis oldugu bilgiler birbirini destekler mahiyettedir. Tamadalarin yetistikleri ortamda Ka-
zak Tiirklerinin geleneksel kiiltiirden ve zengin sozlii gelenekten beslendikleri goriiliir.
Diger yandan yazili kaynaklar ve 6zellikle Kazak modern edebiyatinin nazim ve nesir
eserleri de onlar1 beslemektedir. Bunun yaninda modern ¢agin gorsel, igitsel biitiin verileri
tamadalarin beslendigi kaynaklar arasina girmistir. Bazi tamadalarin irtical yetenekleri
sayesinde repertuvarlarini kendi yaraticiliklari ile genislettikleri de sdylenebilir.

Bahsedilen zengin repertuvarin nasil korundugu konusu da tamadalarla yapilan go-
rismede kendilerine sorulmustur. Burada 6ne ¢ikan husus, repertuvarin sézel hafizada
korunmasidir. Baz1 tamadalar 6nemli gordiikleri ve sik kullandiklar1 birgok veriyi defter-
lere kaydetmektedir. Defterlere yapilan bu kayitlarin aradan belli bir siire gectikten sonra
bir conk muamelesi gérme ihtimali de kaginilmazdir. Dijital diinyaya ayak uyduran bazi
tamadalarin, verilerini telefonlarinda muhafaza ettikleri ya da en azindan verilerin bir bo-
limiiniin dijital ortamda depolandig1 da g6zlenmistir.

6. Tamadalarmn islevleri

Tamadalarin islevleriyle ilgili ilk bilgiler, onlarin kim olduklariyla ilgili sorulara ve-
rilen cevaplarda karsimiza ¢ikar. Hem tamada hem de onlarin halk tarafindan nasil deger-
lendirildiklerine dair diisiinceleri 6grenmek amaciyla bilgilerine bagvurulan diger kaynak
kisilerin tamam1 onlarin toylar1 idare eden kisiler olduklarini vurgulamislardir. Bunun
yani sira bazi kaynak kisilere gore “Tamada; geleneksel toylar1 idare eden, diizenleyen
sanatcidir.” (KK.7, 10, 15, 16)”, “Asaba; toyun yoneticisi olup Kazaklarin toylarinda ib-
retli hikayeleri ile taninmig ve ayn1 zamanda sozleri diisiinmeye sevk eden, halki sakala-
riyla mutlu eden, bu 6zellikleriyle de diigiin ahalisinin saygnligini kazanan sanat sahibi
kisidir.” (KK.8, 12, 14). Goriildiigi tizere kaynak kisilerin bir bdliimii onlarin toylar1
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eglenceli bir sekilde idare etme 6zelliklerine dikkat ¢ekerken, bir boliimii ise onlari eg-
lendirirken diisiindiiren bir sanat erbabi olarak tanimlamaktadir. Tamadalarin kendileri de
bu hususa dikkat ¢cekmektedir. Toyun tiiriine gore geleneklerin uygulanmasi ve aktaril-
masinda iistlendikleri islevler bulunmaktadir. Ornegin; kiz uzatu toyunda veya oglan evi
tarafindaki betasarda tamada; gelin olan kiza Kazak gelenekleri, iyi bir gelin olmanin
ozellikleri, aile biiyiiklerine sayg1 gosterilmesi gibi konularda nasihatlerde bulunur. Bun-
larin tamadalarin geleneksel iglevleri olmasiyla birlikte, zamanla islevlerde de baz1 degi-
siklikler oldugunu belirtmekte yarar goriiyoruz.

Kaynak kisiler, tamadalarin genel 6zellikleri hakkinda su bilgileri vermislerdir: “Iyi
bir tamada sanati, s6z ustalig ile diger insanlardan ayrilir; onlarin bazilan sairlikleri ile
de taninmaktadir.” (KK.11, 14)”, “Iyi bir tamada toyu farkl1 kilan, bir bakima yeniden
sekillendiren, tiirlii oyunlarla eglenceli kilan, halkin gonliine hitap edecek sekilde gegirten
kisidir.” (KK.6, 8, 11, 13), “Tamadalar, her zaman insanlar arasinda keyifli bir sekilde
yer almalartyla digerlerinden ayrilmaktadir.” (KK.8, 13), “Iyi bir tamada halki agzina
baktiran ve Kazakga sozler ve ifadeler bakimindan zengin kisidir.” (KK.9), “Tamadalar
halkin 6niinde s6z sdyleme ustaligina sahiptirler, ¢ok sozii 6zlii ama etkili bir sekilde ifade
ederler, kulaga hos gelen ifade yetenegine ve etkili niiktelere sahiptirler ve toplanan in-
sanlarin dikkatlerini ¢gekme konusunda becerileri, bilgi ve kiiltiirleri ile dikkat ¢ekerler.”
(KK.10). “Iyi bir tamada bilgili olmalidir, agzina her geleni sdylememeli, halkin taleple-
rine cevap verebilmelidir.” (KK.12). Kaynak kisilerin vermis oldugu bu bilgilere gore
tamadalarin; s6z sdylemede usta, Kazak Tiirkgesini kullanmada yetkin, sanat¢ilara has
yeteneklere sahip ve insanlara hosca vakit gecirten kisiler olduklarini sdyleyebiliriz.

Tamadalarla ilgili bilgi veren nadir kaynaklardan olan Qutti Bolsin Toylarii!: Toy
Kitabi adli eserde toyun giizel bir sekilde gegmesinin dogrudan tamadalarla ilgili oldu-
guna vurgu yapilmaktadir. Onlar siradan bir sunucu ya da diizenleyici degildir ayni za-
manda toyun giizelligidir, gérkemidir. Onlar; tizerlerine aldiklar1 sorumluluklar: layikiyla
tastyabilecek, igme heveslisi olmayan, on parmaginda on marifete sahip, halki ¢ok iyi
taniyan ve estetik kaygilari olan edepli kisilerdir (Qutt1 bolsifi...1993: 217).

Kaynak kisilerin hemfikir olduklar1 bir bagka konu da tamadalarin bu isi icra ederken
profesyonel bir meslek icra edip etmedikleridir. Tamadalarin bir bolimii i¢in yaptiklart
is, bir meslek iken bir kismi i¢in asil mesleklerinin yaninda bos zamanlarinda icra ettikleri
bir ek istir. Bu 6zellikleri ile tamadalarin bir kisminin bir meslek grubunun temsilcisi
oldugunu sdylenebilir. Bu bakimdan tamadalarin 6nemli bir kismi1 yaptiklari isin karsili-
ginda ticret almakta ve 6denecek miktar tamadalarin kendi piyasasina gore degisiklik arz
etmektedir. Ancak tamadalarin zaman zaman ticretsiz olarak da mesleklerini icra ettikleri
belirtilmistir.

Kaynak kisilere gore tamadalarin geleneksel toylari idare disinda toplumun taleple-
rine uygun olarak islevlerinde genisleme ve daralmalar olmaktadir. Cagdas sehir hayati
geleneksel toylarin disinda yeni toplantilar ve eglenceler iiretmektedir. Sovmen adlandir-
masinin da bu yeni dénemin bir sonucu oldugu dikkate alindiginda, tamadalarin meslek-
lerini icralarinda da degisikliklerin oldugu goriilmektedir. Bu husus Kiimisbek Rahimbe-
kov tarafindan ayrintili bir sekilde anlatilmistir.

Rahimbekov’a gore tamada, giiniimiizdeki toylar igin mutlaka gereklidir. Eskiye
oranla i¢inde bulunulan dénemde toylarin tiirii de ¢ok fazladir. Ornegin sadece yeni dogan
bir ¢ocuk icin degil, birka¢ kizdan sonra dogan erkek ¢ocuk i¢in de toy yapilmaktadir.
Tusavkeser (kostek kesme), siinnet, betasar (duvak agma), qudaliq (diiniirciiliik), iylenii
(evlilik), zeynetker siqqanga toy (emekliye ayrilma), merey toy (belli yaslarda yapilan
toy) gibi ¢esitli sebeplerle birgok toy diizenlenmektedir. Zaman zaman bir tamada ayn1
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giin i¢inde ¢, dort betasar toyuna katilabilmektedir. Tamadalardan beklenti de halkin
taleplerine gore farklilik gostermektedir. Baz1 kisiler eglence isterken bagkalari ibret ve-
rici hikayeleri dinlemeyi tercih etmektedir (KK.1).

Tamadalar 6liim torenleri harig, stinnet (siindet toy), gelin alma (kelin tiisiriiv), kiz
isteme ve kiz verme (kiz uzatuv) gibi biitiin toplantilara davet edilmektedirler (KK.9, 14).

Geleneksel kiiltiirtin disinda modern dénemin toplantilarina da tamadalarin ¢agril-
maya baslandig1, kaynak kisilerce dile getirilmistir. Ancak bazi tamadalar, giinlimiizde
ortaya ¢ikan bu durumla ilgili kendilerini farkl bir yere konumlandirmay: tercih etmek-
tedir. Tamadalarin birgogu, glinlimiiziin taleplerine cevap vermek iizere farkli toplantilara
davet edildiklerini ancak bu toplantilardaki islevlerinin geleneksel islevleri ile karistiril-
mamas1 gerektigini ileri sirmektedir (KK.12).

Baz1 kaynak kisiler, her toya tamada davet etmenin dogru olmadig: diisiincesinde
olup tamadalarin faaliyet alanlarini ve islevlerini sinirlandirmaktadir. Roza Esbala-
yeva’ya gore siindet toy Ve kelin tiisirii toylarina tamadanin davet edilmesi dogrudur. Be-
sik toy, tusaw keser, qonis toy, qudalik, mereytoy gibi toylarin hepsine tamadanin davet
edilmesi ise dogru degildir. Fakat degisen toplum yasaminda bahsedilen bu térenler 6n-
celeri evlerde bes veya on kisiden olusan kiigiik gruplarin yaptig1 kutlamalardir. Ornegin
besik toyu, aile biiyiliklerinden ve yakin komsulardan bes alt1 kadinin katilimiyla yapil-
maktayken kudalik toyu belli sayida kisi ile evlerde yapilmaktaydi. Biitiin bu kutlamalar
zamanla toyhanelerde yapilan kutlama sekline doniismiistiir. Davetli say1sinin artmasi se-
bebiyle bu kisileri eglendirecek, toyu yiiriitecek kisilere ihtiyag duyulmustur. Bu ihtiyag
sonrasi tamadalarin da katildiklar1 kutlama ve toy tiirlerinde degisiklik olmustur.

Biitlin tamadalarin ortak bir noktada bulustuklari konu, tamadalarin geleneksel is-
levlerinin toylar1 neseli kilan, katilanlar1 diisiindiiren, iyiye, dogruya, geleneklerine sahip
¢ikarak yasatmaya ve korumaya tesvik eden yaklasimlarinin yeni donemlerde daha ¢ok
eglenceye dogru degistigi yoniindedir. Tamadalardan bazilart eski islevleri konusunda
daha hassas olsa da (KK.1) yeni neslin giiniimiiz sehir yasamindaki beklentileri dogrul-
tusunda tamadalarin eglendirme islevi 6n plana ¢ikmaktadir. Elbette bu husus tamadalarin
icralari, repertuvarlart konusunda da ciddi degisiklikleri beraberinde getirmektedir. Re-
pertuvar ve islevlerdeki bazi degisikliklerin en 6nemli sebeplerinden birinin ekonomik
kaygilar oldugu goriilmektedir.

Fuki Yagi, tamadalarin eski Sovyetler Birligi’nin farkli bolgelerinde ortaya ¢iktigini
ve ¢ok farkli kutlamalarin ortak adi olan toylar1 idare etmek igin tutulan kisiler oldugunu
belirtmektedir. Onun vermis oldugu bilgiler bize farkli bolgelerdeki tamadalarin farkli
ozellikleri ile 6n plana ¢ikabileceklerini de gostermistir (Yagi 2020). Arastirma esnasinda
tarafimizca gortisiilen tamadalar, miizik performanslarinin bu kadar 6n planda olmadigini
zikretmistir. Ancak dombra veya bagka miizik aleti ¢alabilenler diiniirliik, tusav keser, yas
kutlamalar1 vb. toylarda daha ¢ok tercih edilmektedir. Bu bakimdan her bdlgede farkli
ozelliklerde tamadalarin oldugunun da belirtilmesinde yarar goriilmektedir.

Sonug¢

Sovyetler Birligi’nin yikilis1 sonrasi bu birlik i¢erisinde yasayan halklar, kendilerini
biiylik bir degisim siirecinin igerisinde bulmuslardir. Bir yandan Sovyet doneminde se-
killenen bir¢ok gelenek devam ettirilirken diger yandan yeni temas kurduklar1 diinya top-
lumlarinin etkisiyle siyasi, ekonomik, kiiltiirel, dini gelenekler ve teknolojik 6geler onlar1
ciddi bir degisime zorlamaya baslamistir. Bu siirecte tamadalar, bilimsel ilginin tam an-
lamryla nesnesi haline gelmemistir. Bununla birlikte yapilan incelemeler sonucunda sun-
lar1 soylemek miimkiindiir:
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Terim olarak Kazak Tiirk¢esinde asaba olarak adlandirilmasina karsin Rusgadan
alintilanan tamada s6zciigii toplumun biitiin kesimlerinde yaygin bir sekilde kullanilmak-
tadir. Bu durum Rusganin ve Rus kiiltiiriiniin etkisinin bir sonucudur. Yerel dillerde kar-
silig1 olmasina ragmen Rusgadan alintilanan bu kelime, ortak bir terime doniismiistiir.

Tamadalar Kazak Tiirklerinin sosyal ve kiiltiirel hayatinda énemli bir rol oynamak-
tadir. Oncelikle hayatin her sathasinda cesitli vesilelerle cok sayida toy ve toplantinin
diizenleniyor olmasi onlar1 toplum i¢inde ¢ok goriiniir kilmaktadir.

Geleneksel Kazak toylarinin diginda tamadalarin faaliyet alanlart modern hayatin
talepleri dogrultusunda genislemektedir. Bu 6zellik yeni neslin talepleri ile de yakindan
ilgilidir. Talepler, tamadalarin islev ve icralarini da etkilemekte ve geleneksel ¢izgiden
ayrilmalarin giderek arttig1 goriilmektedir. Gengler arasinda sovmen adlandirmasinin da
hizla yayginlagmasi ayni zamanda kiiltiirel degisimin de bir gostergesidir.

Tamadalar ¢ok zengin bir repertuvara sahiptirler. Kazak sozlii kiiltiirine hakimiyet,
s0z ustalig1, teatral unsurlar1 da iginde tasiyan etkileyici bir icra, bir boliimiiniin de irtical
yetenekleri one ¢ikan dzellikleridir. Tamadalarin bu 6zellikleri, geleneksel Kazak kiiltii-
rliniin s6zlii geleneginin giicii ile de dogrudan iligkilidir. Diger yandan okur yazarligin bir
sonucu olarak yazili kaynaklar, kitle iletigsim araglar1 da onlar1 beslemektedir. Yeni neslin
ve zamanin taleplerini kargilamak adina tamadalar, kaynaklarini giin gegtikce zenginles-
tirmektedirler.

Kazak tamadalarinin, Kazak sozlii kiiltiiriiniin s6z ustalar1 jirav ve akinlarla bir bagi
tespit edilememistir. Mesleklerini icra edis baglamlari ve meslege gegis siirecleri farkl
oldugu igin aralarindaki tek bag, tamadalarm s6zlii gelenegin s6z sanatlarindaki biriki-
minden istifade etmesidir. Ancak Kazak sozlii kiiltiirinden repertuvar, icra dzellikleri ba-
kimindan saglam bir sekilde beslendikleri sdylenebilir.

Tamadalarin icra ve islevlerindeki degisiklikler de canl bir sekilde devam etmekte-
dir. Yeni donemin ve geng neslin talepleri dogrultusunda geleneksel islevlerindeki daral-
malara karsin gehir yasamindaki etkinliklerdeki rollerinde genislemeler dikkat cekmekte-
dir. Bu hususlar onlarin repertuvar ve icralarin1 da dogrudan etkilemektedir.

Kazaklarin kiiltiirel hayatindaki degisikliklerin gdzlemlenmesi igin olduk¢a zengin
bir malzeme sundugunu diisiiniilen tamadalar hakkindaki bu ¢alismanin konu alani i¢in
bir baslangi¢ niteligi tasimasi ve yeni arastirmalara kapi aralamasi noktasinda 6nemli et-
kisinin olacag diistiniilmektedir.
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Seven Headed Dragon in Kazakh Folklore
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0z

Bu makalenin konusu olarak mitik diisiince ve Kazak halk anlatmalarinda “yedi bash ejderha ile savagma”
motifi secilmistir. Mitik bir varlik olan ejderhanin Avrupa ve Asya mitlerindeki varlig1 ve 6zellikleri karsilas-
tirmali olarak incelenmistir. Kaosun, bununla beraber kotiiliigiin sembolii olarak goriilen bu ejderha kimi folklor
kaynaklarina 6zgii bir bigimde bilgeligin temsili olarak da kargimiza ¢ikmaktadir. Halbuki Tiirk soylu topluluk-
lar arasinda, bunlar arasinda ve 6zellikle Kazak folklorunda yedi basli ejderha siklikla tek bir tipte, yani kotiiliik
sembolii olarak tasvir edilmektedir. Mitik diisiinceden folklor yaratmalarina gegen ejderhanin yedi bagt oldugu
ve kahramanin bu yedi basin her birini kesiginin sembolik bir anlam1 oldugu bilinmektedir. Ejderha; insanogluna
tehlike sagan, dehsetli bir gii¢ olarak bir¢ok folklorik yaratmanin temel kahramanina doniismiistiir. Kahramanlik
konulu destanlar ile diger halk anlatmalarinda, masal, agk ve din temali anlatmalarda ve halk hikdyelerinde
anlatmanin ana kahramanimin asil diismani ejderha olmustur. Dolayisiyla, kahramanin yigitligini siadigi, iin
saldig1 olay da ejderhay1 yenmesi haline gelmistir. Kazak folklarindaki temel ve kalict motiflerden biri, yedi
basli ejderha ile kahramanin savasi olagelmistir. Insanlarin yasadig1 yerlerin yakinina gelen ve beraberinde bii-
yik bir dehset ve kahir getiren ejderhay1 6ldiirmek, onun yedi bagin1 kesmek masal Oriintiisiiniin itici giici,
temel kaldiraci olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Anlatilan bu meseleler makalenin temel yonelim noktasina alina-
rak, konu Kazak folklar metinlerinden 6rnekler verilerek tahlil edilmis ve bu konuda kimi diisiinceler ileri sii-
rilmistiir. Kazak folklor yaratmalarinda daima korkung diisman olarak tasvir edilen yedi bash ejderha biitin
halka korku salmaktadir. Mitik diisiincedeki ejderha anlatmalara aktarilirken birgok hayvana ait 6zelligi ken-
dinde toplamistir. Anlatmalarda gériilen ejderhanin ii¢ veya yedi bash olmasi, viicudunun kertenkele ya da y1-
lana benzemesi, ugmak i¢in kanatlarinin olmasi mitolojik ejderhaya has 6zelliklerdir. Bati halklarinin folklo-
runda zalim ve korkung olarak goriilen ejderha; dogu halklarinin folklorunda bilge, kdmil ve akil sahibi, koru-
yucu ve kollayici olarak da goriilmektedir. “Er Tostiik” destaninin Kazak, Kirgiz ve Tatar varyantlarinda ejderha
ile miicadele motifi vardir. Kazak varyantlarinda bagkahraman yer altindaki “Jilan Bap1 Han”m iilkesine sefere
¢ikar. Kahraman yeryiiziine geri dénecegi vakit ¢inar agacinin dibindeki ejderhay: 6ldiirlip Simurg kusunun
yavrularmni kurtarir. Bu destanin Tatar varyantinda ejderha yilan Er Tostiik’{i yer alti diinyasina gotiiriir. Bura-
daki amaci, kendilerine tehlike arz eden zalim giigten kendilerini kurtarmasini saglamaktir. Yedi basl ejder-
hayla savagip zafere ulagan kahramanlardan biri “Dede Korkut Kitabi”’ndaki anlatmalarda gordiigimiiz Salur
Kazan’dir. “Dede Korkut Kitabi”nin yeni niishasinda “Salur Kazan’in Yedi Bash Ejderhay1 Oldiirmesi” olarak
adlandirilan on iigiincti destan bulunmaktadir. Kazak folklorunun “Kubigul”, “Kissa Kulamergen”, adli destan-
larinda “Jalgiz Kozdi Dew”, “Altin Mityizdi Kiyik”, “Er Tostik”, “Ayudew”, “Kulatay Batir”, “Jart1 Tostik”,
“Ayualpan, Swdisalpan” hikayelerinde; “Kissa Cemsid”, “Kissa Tahir”, “Sahmaran”, “Hikayat dastan Hatim-
tay”, “Ebugalisina Abilharis”, “Kissa Sakir Sakiret”, ¢ Kissa Melik Hasan”, “Koys1 Batir” adli destan-hikaye-
lerde “Seypilmelik”, “Kissa Dandan”, “Kissa Bahram”, “Kissa Sahizade” gibi agk destanlarinda, “Kissa Kahar-
man” adl1 dini destan ile “Uykidagi Batir”, “Nurgizarin Bulbul” adl1 efsanelerde yedi basli ejderha kahramanin
yendigi bag diigman olarak ge¢cmektedir. Kazak folklorundaki temel motiflerden biri yedi basli ejderhayla kah-
ramanin savasidir. Ulkeye gelip biiyiik felaket ve kahir getiren ejderhanin yedi basini keserek onu 6ldiirmek
halk anlatmalarindaki olaylarin etkileyici giicii olarak goriilmektedir. Makalede, bu meselelere dikkat ¢ekilip,
Kazak halk anlatmalariimn metinlerinden drnekler verilerek konu incelenecek ve bu ¢ercevede bir sonug ortaya
konacaktir.
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Anahtar Kelimeler
Mit, Destan, Kahraman, Olaganiistii Varlik, Miicadele.
ABSTRACT

This article analyzes the motive of the battle with the seven headed dragons in mythic cognition and
folklore. The image of the mythological dragon in European and Asian myths is compared and its characteristics
are examined. The fact that this approval, which is seen as a symbol of chaos and evil, also symbolizes wisdom,
is characteristic of in some folkloric creations. However, in the folk narratives of Turkic peoples, including
Kazakh folk narratives, the seven headed dragons are more often depicted in one character, that is, in the form
of evil. It is known that the seven headed dragons, which have been passed from mythical ideas to folk narra-
tives, have a symbolic meaning for the hero to destroy each of those seven heads. The giant dragon, as a natural
force that threatens humanity, has become the main character of many folklore works. In ancient epics and fairy
tales, stories, love stories, religious epics, legends, the main enemy of the main hero is the dragon, as well as an
event in which the hero's heroism is criticized and glorified-the victory over the Dragon. The Seven-Headed
Dragon, which is constantly described in the works of Kazakh folklore as a formidable enemy, causes fear for
the entire country. The dragon in mythical stories has accumulated several characteristic features of the animal.
The presence of three or seven heads, the body resembles a lizard or snake, and the presence of a flying wing
are the main features of the mythical dragon. In the folklore of western countries, the Dragon, which is evil,
terrible, in the folklore of Eastern peoples, the Dragon is shown as a wise, perfect mind, Guardian. In the Ka-
zakh, Kyrgyz, and Tatar versions of the fairy tale" Er Tostik " there is a moitva fight with a dragon. In the
Kazakh version, the main hero travels underground to the Land of Snake Baba Khan. During the ascent to the
ground, Baiterek killed a dragon and saved the chicks of a giant bird. In the Tatar version of this fairy tale, the
dragon snake takes Er Tostik to the underworld. The purpose in it is to ask them to save themselves from the
evil force that threatens them. One of the heroes who fought and won the battle with the seven main Dragons
was Salor Kazan, the hero of the book "korkyt Ata". In the new version of the book™ Korkyt Ata "there is a
thirteenth verse called" Salor Kazan killed the seven headed Dragons". In the ancient epics of Kazakh folklore
"Kubygul", "Kissa Kulamergen", "one-eyed dau", "Golden Horn saiga"”, In the fairy tales "Er Tostik", "
Ayudau®, " Kulatai batyr", "Zharty Tostik", “Ayalpan, Sudysalpan, Taudytalpan", “Deldash batyr", "Kokzhan
batyr and Dragon”, " Kissa Zhamshid", "Kissa Tahir", "Shahmaran", "Hikayat Dastan Khatymtay",
"Abugalisina, Abulkharis”, " Kissa Shakir, Shakirat", "Kissa Malik Hasen", "Koshi Batyr", "Seipilmalik",
"Kissa Dandan", "Kissa Bahram", "Kissa Shahizada", as well as religious dastans "Kissa Kaharman" and
"Sleeping Batyr", in the legends of "nurguzaryn nightingale", the Seven-Headed Dragon is shown as the main
enemy that the main hero will defeat. The Battle of batyr with the seven main dragons is one of the main and
stable motifs in Kazakh folklore. The killing of a dragon, which came to the edge of the country and caused
terrible horror and suffering, the destruction of its seven heads is the driving force, the main mechanism of the
story of the folklore work. These issues are taken into the form of an article, analyzed with examples from the
texts of Kazakh folklore, and conclusions are drawn on this basis.

Keywords

Myth, epic, hero, unusual creature, struggle.

Giris

Ejderha, mitik karakterlerden biridir. Onun, iki kanadinin yardimi ile ugabilen, ag-
zindan ates sagan ve yilan goriintimlii farkli bir yaratik oldugu bilinmektedir.

Yedi baslt ejderha mitik dlemde ¢ok dehsetli, korkung, biiyiik bir giice sahip ve in-
sanogluna tehlike sagan bir yaratiktir. Baz1 mitoloji arastirmacilarina gore yedi bash ej-
derha ¢ok korkung ve biiyiik gilice sahip bir ejderhadir ve ayn1 zamanda yeryiiziinde kao-
sun semboliidiir.

“Ejderha” (Kzk. Aydahar) sozcligliniin etimolojisi hakkinda Kazak mitolojist Serik-
bol Kondibay soyle demektedir: “Ejderha sozctigiiniin dey- Tiirkilik etimolojisi: Buradaki
‘aji’ sozciigii ‘yilan, yilan baba, anne’ karsiligina gelmektedir. ‘dah’ sozciigii ‘ezeli hayat
kaynagi, yasam sahibi, yasayan kul veya hayat, omiir veren’ karsiligina gelmektedir. Yani
ejderha ‘tiim yagamin kaynagi, doguran anne, baba’, ‘yilan baba’ karsiligina gelen bir
sozdiir. Bu agidan bakildiginda dey-Tiirkilik Ejderha (Kzk. Aydahar < aji-dah, aji-dan)
‘hayati yaratan, tanrilar ve insanlarin, tiim canli mahliklarin ilk atasi’ Kutsal/Ulu Ana
kategorisinde yer alan mitolojik bir tasvirdir” (Kondibay 2008: 332). Umumiyetle, ej-
derha karakterine diinyanin yaratilisi ile ilgili mitlerde rastlamaktayiz.
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Gor ile Seth'in savagina miidahil olan Apop; Antik Yunan mitolojisinde Apofis ka-
osu temsil eden bir giictiir. Dlinyanin yaratilis1 hakkindaki Stimer mitinde, u¢suz bucaksiz
gokte dolagan bir yaratik olan “Tiamat” da bu ejderhaya benzemektedir. Apop'un zayif-
1181, korliigii, mitolojist bilim insanlarinin ifade ettigi gibi, karanliklar aleminin muhafizi
olmasidir. D. Norman'm bahsettigi gibi; “Apop'un gaddarligi veya acimasizligi, esasinda
ar-namus veya ahlak hissiyatinin yoksunlugudur” (Norman 2005: 422). O, aydinlik veren
giinese ve iyilige kars1 olusturulan bir surettir. Kaos ile kozmos arasindaki miicadele, in-
san kahramanlarin savasi veya kavgasi seklinde tasvir edilmektedir.

Ejderha tasviri diinya milletlerinin mitolojileri ve diger halk anlatmalarinda ¢okga
karsimiza ¢ikmaktadir. Cin mitolojisinde ejderha yalnizca kutsal bir totem degil, tabiatin
siddetli gii¢lerini; yagmuru ve nehirlerin tasmasini tasvir etmektedir. Bununla birlikte;
simsegin, dagin ve agaglarin tanrisi olarak da karsimiza ¢ikmaktadir. Fakat Avrupa ve
Asya toplumlarinda ¢ok biiyiik bir giice sahip ve kétiiciil bir varlik olarak bilinmektedir.
Kazak folklorunda da koétiiciil, insanogluna zarar veren, tehlike sacan bir mahliktur. O,
yedi basli, agzindan ates sacan bir bicimde tasvir edilmektedir. Mitolojik anlamda kaosu
ve kotiiciil giicli yansitan ejderha folklor yaratmalarinda miithis bir canavar, tiimiiyle
halka kabus yasatan, topluma tehlike sacan bir varlik olarak anlatilmaktadir. Dolayisiyla
0, yeralt1 diilnyasinin hiikkiimdaridir. O, ¢inar agacinin dibini masken tutup agacin tepesin-
deki Simurgun (kimi zaman Kartal ‘balik kartali”) yavrularini yiyen bir varlik olarak da
tasvir edilmistir.

Mitik ejderha, yeralti diinyasinda yasayan ve “kadim” insanlarin” diigmani seklinde
kabul edilmistir. Ejderha yan1 zamanda ¢inar agacinin kokiinii kesip koparan biiyiik bir
yilan, yeralti hilkiimdarligmin, yani koétiilerin yasadigi yer olan 6biir diinyanin ve koti
ruhlar diinyasinin hiikiimdaridir.

inceleme

Kazak mitolojisi ve folklorunda ¢ok sik karsilasilan motiflerden biri yedi bash ej-
derha ve onunla savastir. Yerlesim yerlerinin yakinina gelip kendisine yiyecek isteyen bu
mitik yarati§in gazabu serttir ve hi¢ kimsenin ona karst koyma giicii yoktur. O, insanlara
dehset sacan, insant da hayvani da yok eden, asir1 korkung bir surette karsimiza ¢ikar.
Kazak folklorunda yedi basli ejderha genellikle sevimsiz bir bigimde goriinmektedir. Mi-
tik bir varlik olarak ejderhay1 tek bagina ele alacak olursak, onun birkag yaratigin birlesi-
minden meydana geldigi goriiliir. Ornegin bir degil birkag basinin olusu (genelde ii¢ veya
yedi bagh ejderha seklinde karsimiza ¢ikar), viicudunun kertenkeleden veya yilandan ol-
mast, kus kantlar1 gibi iki kanadinin olmasi onun baglica 6zellikleri olarak goriiliir. Bu
saydigimiz Ozellikler mitik ejderha tasvirini adeta gozlerimizin 6niinde canli bir sekilde
gérmemizi saglayan ozelliklerdir.

Bat1 toplumlariin ejderhay kotiiliigiin sembolii olarak gérmesine karsin, dogu top-
lumlar1 ejderhayi bilgeligin, yiiceligin sembolii olarak goriirler. S. Kondibay’in diisiince-
sine gore, “Masals1 ejderha: giinlimiiz Kazak efsane, masal ve hikayelerindeki ejderhadir,
fakat diger ejderha yeniden yaratilmig dey-Tiirk mitolojisinde bir surettir (Kondibay
2008: 332).

Er Tostiik masalinin Kazak, Kirgiz ve Tatar varyantlarini karsilagtirmali olarak tahlil
ettigimiz bir makalemizde mitolojideki ejderha ve yilanlar hakkinda bir degerlendirme
yapmis ve bagkahramanin “Yilan Bap1 Han’1n yurduna ve yer altina yolculuk yapmasinin
anlami lizerinde durmustuk (Aymuxambet 2019: 153-159). Bu masalin Tatar varyantinda
ejderha yilanin Tostiik’ii ¢agirtmasi, kendilerini tehdit eden yikict giigten kurtulma caba-
styladir. Tostiik, bu sart1 yerine getirir. Yukarida bahsettigimiz gibi, ejderhanin yeralt1
hiikiimdarligmnin bas1 olarak goriilmesi Kazaklarin Er Tostiik masalina 6zgiidiir.
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Yedi basli ejderha ile savagmaya kalkisan kahramanlardan bir digeri Salur Kazan'dir.
Dede Korkut Kitabi’nin yeni bulunan Tiirkistan niishasinda, 13. destan kabul edilen an-
latmada Salur Kazan'in yedi basli ejderha ile savasi anlatilmaktadir. Bu destani arastiran
kisi halk bilimci Metin Ekici'dir. Metin Ekici’nin “Dede Korkut Kitabi Tiirkistan/Tiirk-
men Niishas1” adli arastirmasinda ilk dikkati ¢eken unsur “Salur Kazan'in Yedi Basl Ej-
derhay1 Oldiirmesi’ adli destandir (Ekici 2019: 200). Dede Korkut Kitabi’nda Salur Ka-
zan'dan ayrica bahsedilmekte olup, Korkut Ata onun kahramanligin1 ve yoneticiligini
Dede Korkut Kitab1’nin diger iki niishasindaki iki anlatmada hikaye etmistir.

Yedi basli ejderha veya ejderha ile savag hakkinda Kazak arastirmacilardan A. Mar-
gulan da durmustur. A. Margulan’in 6rnek gosterdigi su satirlara bakacak olursak, Salur
Mavi gékyiiziinden inip geldi ulu yilan,

Her insant yutar idi gordiigii zaman
Salur Kazan basini kesti vermeyip aman (Margulan 1985:173)

“Salur Kazan'in Esir Diismesi ve Uruz’un (Kzk. Araz/Oraz) Onu Kurtarmas1” adli
destanda; Dede Korkut Kitab1 Dresden niishasindaki 11. destan,) Kazan'm kendi agzindan
anlatilan boliimde s6yle denilmektedir:

“Yedi basl ejderhaya yetip vardim
Heybetinden sol goziim yasardi
Ey géziim, korkak géziim, yaman goziim
Bir yilandan korkacak ne var? Dedim” (Joldasbekov ve Sadiyeva 2019: 280-281)

Bu verilen 6rnekler Salur Kazan’in yedi basli ejderha ile miicadelesinden haber ver-
mektedir. Fakat yeni bulunan niishada tam da bu olay1 anlatan, 13. destanin metni bulun-
maktadir.

Tiirk diinyasindaki bu 6rneklerden sonra Kazak folklorunda ejderha karakterinin
kargimiza ¢iktig1 6rnekler hakkinda bilgi vermek ve onlar1 degerlendirmek yerinde ola-
caktir.

Kazak destanlarindan;

Kadim Destanlar: "Kubigul", "Kissa Kulamergen";

Masallar: "Jalgiz kozdi dav", "Altin mityizdi kiik"; "Er Tostik", "Ayudav", "Kulatay
batir", "Jart1 Tostik", "Ayualpaii, Svdisalpaii, Tavditalpaii", "Deldas batir", "Kokjan batir
men aydahar";

Masals1 Destanlar: "Kissa Jimsid", "Kissa Tahir", "Sahmaran", "Xikayat dastan
Xatimtay", "Abvgalisina, Abilxaris", "Kissa Sikir, Sikirit", "Kissa Milik Xasen",
"Koys1 batir";

Ask Destanlar1: "Seypilmalik", "Kissa Dandan", "Kissa Bahram", "Kissa Saxizada".

Dini Destanlar: "Kissa Kaharman"

Hikayeler: "Uykidagi Batir", "Nurgizarin Bulbul" adli anlatmalarin hemen hepsinde
ejderha tipi ve onun farkl 6zelliklere sahip goriiniisleri hakkinda bilgi bulunmaktadir.

Masallarda, ejderha ¢mar agacinin tepesindeki yuvada bulunan Simurg’un yavrula-
rin1 yemek i¢in agaca tirmanirken kahraman tarafindan dldiirtliir.

“Er Tostiik” masalinda goyle anlatilir: "Pinarin baginda biiyiik bir ¢mar vardir. Bir
sesidir. Bunlar1 yemek i¢in bir ejderha agaca tirmanirken Er Tostiik yayimi almis ve tir-
manmakta olan ejderhanin iki g6ziiniin arasina nisan alip onu vurmus. Ejderha, pat diye,
yere diismiis. Ejderhanin yere distiigiinii goriince yavrular civildamay1 birakmiglar. Er
Tostiik de uzanip uykuya dalmig” (Babalar S6zi 2011: 31). Bu olay Tostiik'lin yeralt1 diin-
yasindan yertiistii diinyasina doniis yolundayken meydana gelir. Karakus (veya Simurg)
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her yi1l bir yavru yavrular imis. Sonra yavrularina yiyecek bulmak i¢in uzaklara ugup yal-
nizca ayda bir defa geri donmeye imkén bulur imig. Civarda yasayan ve Karakug’un bu
uzun siireli gidislerini fark eden bir ejderha her yil onun yavrularini yiyip gidermis. Ka-
rakus bu duruma ¢ok iiziiliip, geri dondiigiinde yavrularmi bulamayinca giinlerce aglar
durur imis (Babalar S6zi 2011: 31). “Kékcan Batir ile Ejderha” masalinda ise soyle an-
latilir; "Sabah erkenden kalkip baksa, surtlarina bindikleri atlariyla yiiklerini tasiyan de-
veleri yok. Puslu dag, sessiz bozkirda oraya buraya kosturup mallarini aradi ama bula-
madi. Velhasil, telas icinde bagira ¢agira yiiriiytip bir ugurum kenarina geldiginde, bir
ejderhamin tiim hayvanlart toplayp onlara sahip ¢iktigini ve agziyla kendi kuyrugunu
dislemis bir vaziyette kivrilmig yattigini gordii.

Ihtiyar adam, ejderhaya dogru yaklasip; "Ey melun! Hi¢ olmazsa malimin yarisini
geri versen ya!" deyip ejderhaya yalvardi. O anda ejderha dile gelip insan gibi konug-
maya basladi ve sdyle dedi:

- Eger en kiiciik oglun Kokcan Batir’t bana verirsen, malinin hepsini geri veririm.

- Olur, vereyim, der ihtiyar.” (Babalar S6zi 2011: 91-92).

Kubigul Destaninda:

“O geldigi taraftan,

Ajigir’in bu yanindan,

Bozca dagin belinden,

Biitiin silahlarin kusanmus,

Bir ejderha var baslarinda,

Gordii bahadwr yilani.

Yedi basl ejderha,

Cocugu goriince giiciinii gosterdi,

Biitiin giiciiyle saldird:” (Babalar S6zi 2008: 227).

Destanda kahraman Kubigul, yedi bash ejderha ile ikinci defa doviistir:

“Mesken dinmis suda yasar,

Yedi basli ejderha,

Suda yatan yilan var,

Bos kaygidan fayda yok

Endiseyle aglama” (Babalar S6zi 2008: 295).

Kubigul destaninda karsimiza ¢ikan yedi bash ejderha ana kahraman degildir. Dik-
kati ¢eken ilk 6zellik ejderhanin yedi bagli olmasidir. Yedi sayisinin Kazak halk: igin
kutsal oldugu bilinmektedir. Yedi sayisiyla ilgili dilsel kullanimda bir¢cok deyim, tamlama
ve kavramla karsilasmak da miimkiindiir. Ornegin “yedi hazine”, “yedi kat gok”, “yedi
katlik”, “yedi amel” vb. gibi.

Kazak halki kadim diinya tasavvuru ile diislince yapisina uygun bir bi¢imde yedi
sayisini kutsal kabul edip kendi giindelik hayatindaki geleneklerinde de ¢okga kullanmig-
tir. Kazak kahramanlik masallarinda yedi bash ejderhadan baska “yedi basli yalmavuz,
vedi bagl dev” vb. gibi karakterler de bir¢ok kez karsimiza ¢ikmaktadir.

Kazak diisiince yapisinda yedi sayis1 yalnizca iyilik ve iyi davranis i¢in kullanilma-
yip diismanin giiciinii ve azametini gdstermek icin de kullanilmaktadir. Ejderha, biiyiik
gli¢ sahibi, yeralt1 diinyasinin koétiiciil bireyidir. Yedi sayis1 burada ejderhanin olaganiistii
giiclinii, korkun¢lugunu goéstermek maksadiyla kullanilmaktadir. Agzindan sactig1 ates
yoluyla evrenin yaradilisindaki dort unsurdan birinin, yok edip mahvedici unsur ates ol-
dugu ustaca gosterilmistir. Ejderhanin yedi basli olmasi, agzindan ates piiskiirtmesi bu
diisiinceyle ilgili olmalidir.
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I. V. Stebleva ejderha hakkinda sdyle demektedir; “Yilan tipinin farkli bir tiir gelis-
mis sekli olarak gériilen ejderha tasviri biitiin diinyaya yaynustir. Iki tipin de temel mi-
tolojik soylu olma fikriyle ve su unsuru ile iligkilidir” (Stebleva 2002: 24). Bu fikre uygun
bicimde Kazak destanlarindan “Kubigul Destani”nda da yedi basli ejderhanin yasadigi
yerin su oldugu anlatilmistir.

Kobiland1 Batir Destani’nda yedi bagh ejderha soyle tasvir edilmektedir:

“Beyan edip soyledi:

Dag basinda goriinen,

Kiimelenmig kara bulut,

Ejderhanin surty imis.

Dag basindaki gélge

Iste su iki oba/kurgan

Ejderhanin avurdu imis.

Yanip duran ates,

Agzindan ¢ikan dudagi/dili imis.

Dumanlayan gokyiiziinii

Burnundan ¢ikan nefesi imis.

Dag basinda parildayip

Gortinmekte olan gol

Ejderhanin gozii imis.

Altmug ¢ukur biiyiikliigiinde

Uzanmus yilan gibi yatan

O zalimin, kendisi imig” (Babalar S6zi 2006: 215).

Bu parcada ejderha alp tipinde tanitilmistir. Bu dizelerde ayrintili olarak verilmis
olan tasvir yontemi dinleyiciyi etkilemek ve dikkati dogrudan ejderhanin iizerine ¢ekmek
maksadiyla kullanilmistir. Ejderhanin viicudunun biiyiik kara bulutlara benzetilmesi, iki
oba/kurganin ejderhanin avurdu olmasi, atesin ejderhanin dudagi olmasi, géliin ejderha-
nin gozleri olarak tasvir edilmesi sadece okuyucunun hayal giiciinii beslemekle kalmayip
ejderhanin ne denli biiyiik oldugunu da gostermektedir. Kahramanlik destanlarinda halki
koruyan kahramanlarin tasvirleri nasil ulu bir sekilde gosteriliyorsa, diinyay1 yok eden
koti karakterdeki ejderhanin goriintiisii de kahramanlardan daha alt seviyede gosterilme-
mistir.

Kazak halk anlatmalarinda karsilagilan ejderhanin yasadigi yer kolayca ulasilabilen
yerler degildir. Kahraman, ejderhanin yuvasini bulmak i¢in mecburen uzun yollardan,
¢ollerden hatta ve hatta daglardan agarak bin bir zorlukla onun yasadig1 yere ulagabilmek-
tedir. Ornegin “Karasay-Kaziy Destan1”nda yedi basl ejderhanin yuvasi sdyle tasvir edi-
lir:

“Karasay o vakit giildii

Giile giile séylemeye basladi.

- Ben anama varayim,

Kulagina salayim.

Diinyada var mi imis?

Anneme gidip sorayim.

O vakit yash kadin soyledi:

- Altnug giinliik yolu var

Al giinliik ¢olii var

Kiiygentav’in basinda

Ejderhanin ini var.
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Yedi basli ejderha

Iste orada bulunur” (Babalar S6zi 2007: 377).

Bu 6rnekte goriildiigii gibi kahraman ejderhay1 bulmak i¢in uzun bir yola ¢ikmak
zorundadir ve kahramanin ejderhay1 bulmasi kolay degildir. Bu yolda birgok sinavdan
gecip, birgok tehlike atlatip kendisinin dayanikli, verdigi s6zden dénmeyen ve azimli ol-
dugunu kanitlayarak uzaktaki ejderhanin yerine ulasir. Bagka bir deyisle, ejderhaya giden
yol, gergek bir kahraman oldugunu kanitlamanin yoludur. Bu durumda ilk dikkat ¢eken
sey kotiligiin pusuda olmasi ve onu sadece alp, gii¢ sahibi ve bilge diisiincenin lideri
olan yenebilir.

“Gelecegini biliyordum,

Toprag: tutusturup taglari yaktim,

Buna ragmen geri ¢ekilmedin.

Kuyrugumla yeri doviip,

Yeri tutusturup tas yagdirdim.

Buna ragmen geri ¢ekilmedin,

Geri donecegim demedin” (Babalar S6zi 2007: 379).

“Karasay-Kaziy Destani’nda kahramanin gelmekte oldugunu sezen ejderha kahra-
man1 sinamak isteyerek topragi tutusturup taslar1 yaksa dahi kahramanisteigeri adim atmaz.
Kahramanin gelme amaci; ageren yengesine ejderhanin yiiregini alip goétiirmektir. Fakat
baska anlatilardan farkli olarak ejderha, kahraman ile giiciinii sinamaz ve kuyrugundan
bir par¢a keserek verir. Ejderhanin bu hareketinden, her yaratilanda iyi ve kotii 6zellikle-
rin bir arada bulundugunu anlamaktayiz. Kahramanin yengesine aserdigi yiyecegi yedi-
rebilmek i¢in kendi canini feda etmeye hazir olmasi, erkeklerin erlik borcunun bir yansi-
masi, gelecek nesil i¢in yapmaya hazir oldugu gorev olarak masaldaki motifte ortiik bir
sekilde gosterilmistir.

“Jalgiz Kozdi Dav (Tek Gozli Dev)” adli kahramanlik masalinda yedi basli ejderha
kotiiligiin sembolii olarak goriilmektedir. Ejderha her yil halk arasindan bir kiz1 kagirir.
Kizlardan birinin agabeyi padisahin kiz1 ile evlenmek ister ve evden ayrilir. U¢ aydan
fazla bir siire kendisinden hi¢ haber gelmez. Bunun iizerine kiiciik erkek kardesi de aga-
beyini aramaya ¢ikar. Insanlara sora sora agabeyinin ejderhaya dogru gittigini 6grenir ve
kendisi de ejderhanin yuvasina gitmek iizere yola ¢ikar:

“Oraya vardiginda biiyiik bir kazan fokur fokur kaynamakta imis. Eline ge¢irdigi
insanlari baglayp kazanmin iginde her giin birini pisirip yiyormus. Cocuk siranin agabe-
yine geldigini anlamis. O vakitler, yedi bash ejderhanin derin bir uykuda oldugu giinler
imig. Bagl durumdaki agabeyini ¢oziip birlikte yedi bash ejderha ile savasmaya hazir-
lanmislar. Uyumakta olan yedi bash ejderhanin iki basini kesmisler. Ejderhanin geriye
kalan baslart homurdanarak yiikselmis ve birinden riizgdr, birinden su, birinden ates ¢ik-
mus. Ug giin ii¢ gece savasan kahramanlar ejderhayi yenmisler” (Babalar Sézi 2011:70).

Bu anlatmadan hayatin anlamini agik¢a kavrayabilmekteyiz. Kadin daima hayatin
devami, bereketin semboliidiir. Ejderhanin bu derece dnemli bir yasami ¢almasi, iyiligi
yok etmesi onun kotii niyetinden dogan bir harekettir. Kizi kurtarmak i¢in kahramanin
yola ¢ikmasi ise, toplumun temel taginin erkek oldugunun yansimasidir. Kahramanin, ej-
derhanin kurbani olmasi, iyiligin saltanatinin daim olmayacaginin simgesidir. Kahrama-
nin kiiciik erkek kardesinin yardima gelmesi de birligin oldugu yerde zaferin mutlak ol-
dugunu agik bir sekilde gostermektedir. iki kahramanin ejderha ile ii¢ giin ii¢ gece savas-
masi olayin en iist noktasidir. Kétiiliigiin kaynaginin derin, karanlik yer altinda gizli ol-
masl1 ve onu yenmenin ¢ok zor olmasi, iki bahadirin kanli savasina dayandirilarak giizel
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bir sekilde islenip aktarilmistir. Ejderha goriintiisii izerinden iyi ile kdtiiniin yansimasi
sirayla gosterilmistir.

V. Ya. Propp'un diislincesine gore ejderhanin kiz1 kacirmasi; “Eski diisiince bigi-
miyle esdeger olarak genetik yonden 6liim ile ilgisi olan karakterdeki yilan, kizi alip ka-
¢ar. Bu motiflerin biitiin toplumlarda tekrarlanmasi, mitolojik diisiincenin yansimasidir.
Eski diigiince yapist en basta tek boyutta iken daha sonralart bazi halklarin folklorunda,
tarihinde, bazi anlatilarda ve motiflerde korunmus olsa da kimi topluluklarda zaman
icinde belirsizlesmis, bazi masallar sayesinde giintimiize ulagmistir.” (Propp 2005:1506).
Buraya kadarki boliimii 6zetlememiz gerekirse, ejderha tipinin biitiin diinya halklarinin
s0zli edebiyatlarinda goriilmesi, onun ayni kokten biiyiiyiip zenginlesen bir mefkire olan
yaratiligin yansimasi oldugunu gostermektedir.

Bagkahramanin ejderha ile savagmasi motifine folklorik iiriinlerde sikga rastlamak-
tayiz. Birgok masalda anlatinin yiikselen an1 veya esas olay1 olarak goriiliir. Kulatay Batir
adli kahramanlik masalinda bagkahraman ile ejderha soyle tasvir edilir:

Bir saat sonra ejderhanin gelmekte oldugunu gordii ve onun oniinii kesti. Kulatay
Batir dogruca kilicini eline alip karsisina ¢ikan ejderhanin basini koparmaya caligir ve
basini kesip alir. Ugiiniin 6niine basi boliip atar Burada kahraman zorunlu bir zafere eris-
mistir. Hatta pek ¢ok kahramanlik masalinda kahraman ile ejderhanin savasi uzun siir-
mez. Kahraman kilic1 ile ejderhay tek vurusta dldiiriir. Ornegin; “Oyleyse, bu yaratiktan

)
1 i

kurtarayim."” dedi Sariat.iske"Bunun icin bir kili¢ bir kalkan getirin" dedi. Deminkiler se-
vine sevine kili¢ ile kalkani getirdiler. Sariat gidip ejderhanin agzina soktugu kilicini bir
hamlede ejderhanin diger tarafindan ¢ikardr” (Babalar S6zi 2011: 1576). “Ayualpan,
Suwdisalpan, Tawdialpan” adli masaldan bir par¢a érnek verecek olursak: “Ben ejder-
hayt kuyudan ¢iktiginda ikiye aywrip yere yikayim dedi, Ayualpan. Béylece kilicint havaya
kaldirip simsiki tutarak beklemeye basladi. Ejderha uzun ak sirik gibi birden ¢ikarak Ayu-
alpan't yutuverdi. Kendinden gecen Ayualpan, elindeki kili¢ ile ejderhayt agzindan bag-
layip ta kuyruguna kadar kesti. Ejderha oldii, Ayualpan onu gomdii” (Babalar S6zi 2011:
1766). Ayualpan Batir, Cermistan’t bulmak i¢in halat yardimi ile kuyuya iner. Diismanini
yenmisken agabeylerinin ihanetine ugrayip kuyudan ¢ikamaz. Bir kiz ona akil verir ve
patika gibi bir yoldan siiriinerek yer altina diisiiverir. Yer altinda bir halk vardir, onlar
ejderhadan korktugu i¢in kuyudan su alamamaktadirlar. Ayualpan hi¢ diisiinmeden ejder-
hay1 kuyudan ¢ikarip onu yok eder ve zafer kazanir. Tek bir ejderhanin biitiin halka zul-
metmesi, kahramanin 6z agabeylerinin onu uguruma itmesi, kotii niyetli zalimlerin tas-
viri, ejderha karakteri ve agabeylerinin hareketi ile anlatilmistir.

Kahramanin ejderha ile savasi "Deldas Batir” adli kahramanlik masalinda da goriil-
mektedir: “Zalimlere diisman olan Deldas korkmadan atindan inerek elmas kalkanini
eline alp okiiz gibi iriyari, uzunlugu iki urgan boyu kadar olan ejderhanin yanina gider.
Ejderha ¢inar agacindan inip Deldas'i yutmak ister. Deldas ‘Hadi yapabiliyorsan yut-
sana’ deyip korkuya kapilmadan uzun elmas kalkanini yatay sekilde tutarak ejderhanin
agzina girmis. Elmas hanger ejderhanin agzindan baslayip keserek kuyrugundan ¢ikmig”
(Babalar S6zi 2011: 185).

Yukarida verilen 6rneklerde kahraman ile ejderhanin savasinda kahraman kendi si-
lahi ile ejderhay1 kolay bir sekilde yener. Hangi masala bakarsak bakalim uzun siiren bir
savag tasvir edilmemektedir. Hatta okuyucu da kahramanin yenecegini sezinleyecek du-
rumdadir. Kahramanin ejderhay1 yenmesi sarttir. Kahramanin diigmani ejderhadir ve ej-
derhay1 yenerek emeline ulagir.

Kahramanin silahi1 kili¢ ve ok/yaydir. Kahramanin yay1 kullanisi da yerinde bir dav-
ranistir; mesafeyi koruyup diismanmi uzaktan yenmeye yaramasi bunun en biiylik
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sebebidir. "Uyurken bir ara sert bir kiikreme sesi ile uyandi. Dogrulup bakinca, sesin
sahibinin uzunlugu ile biiyiikliigiinden ayni bir dev ejderha oldugunu anladi. Kiikreyerek
agaca ¢ikmakta olan ejderhayr gériince yayi ve oku ile onu vurdu. Ejderha ikiye béliiniip
vere diistii, sonra kendisi agaca ¢ikti” (Propp 2005: 160). Ejderhay1 yenme siirecinde
kahramanlarin silahlar1 6nemli bir goérevi yerine getirir. Bu, insanin yalnizca bilek giicii
ile yenemeyecegi seklindeki diisiinceden kaynaklanmis olmalidir. Kahramanin kendisi
nereli ve ne kadar giiclii olursa olsun, diismant silahsiz yenmeye giicli yetmez. Bu, insan
ne kadar akilli olursa olsun, bilingsiz sonuca ulasamaz seklindeki diisiincenin bir sonucu-
dur. Oyleyse kahramanin giiciinii silahi ile artirarak vermek milli degerlerin bir tiir tasvi-
ridir.

Yine dikkat ¢eken bir baska konu, ejderhanin yer altinda yasiyor olusudur. “Jartt
Tostik™ adli kahramanlik masalinin diger masallardan farkli noktalarina deginerek bu
konuya agiklik getirelim. Bu masalin igeriginde, iki farkli yerde ejderha tipi karsimiza
¢ikar. Birinci ejderha kaliplasmis bir bicimde Simurg kusunun yavrularini yemeye tir-
manmakta olan ejderha tipi, ikinci ejderha tasviri ise saf kotiiliigii sembolize eden tiptir.
Birinci ejderhay1 kahraman ok ve yay ile kolayca yener. Yavrulart kurtarmay1 basaran
kahramana Simurg kanat uglarin1 vermek ister. Bunun iizerine kahramanin istegi soyle
anlatilir; “Jarti Tostiik: ‘Sira sira gogmekte olan halk gordiim. Birinci sirada ogul, kiz
sarki soyleyip gidiyordu. Ikinci sirada yigitler ve gelinler, iiiincii sirada ihtiyarlar, nine-
ler hepsi de sarkilar sdyleyip gidiyordu. Onlart arayarak geliyorum. Buna ek olarak, ye-
raltindaki tek gozliiniin koyun boyunlu Kulasolak i arryorum’ dedi. O zaman Simurg
soyle soyledi; ‘Ey dostum, ilk aradigin halk ge¢ip giden diinyanin artiklaridir, diriyi birak
oliiler bile onlara katilmaz’ dedi. ‘Fakat o yeraltindaki tek gozliiniin koyun boyunlu Ku-
lasolak’int alacagim dersen seni gétiireyim, ama benim halim yok" (Babalar S6zi 2011:
161). Bu kahramanlik destaninin bir farkliligi Simurg kusunun kahramani yer altina go-
tirmesidir. Kaliplasmis anlatiya gore, genellikle Simurg kusu kahramani yer altindan
kendi diinyasina, yani yeryiiziine getirmektedir. Bu olaylar zinciri “Er Tostiik”; “Ayu
dev”, “Kulatay Batir”, “Ayualpan, Suwdisalpan, Tawdialpan”, “Deldag Batir” vb. masal-
larda yer almaktadir. Fakat “Jart1 Tostiik” masalinin kaliplagmig anlati kahramanlari, yani
Simurg kusu, Bayterek (Cinar Agaci) ve Ejderha diger masallarla dogrudan ayni sekilde
tekrar etse de sadece Simurg kusunun goérevi biraz olsa da degismistir. Bizim diisiince-
mize gore, Simurg kusu insanin ruhani diinyasinin bir yansimasidir. Boyle diisiinmemizin
sebebi, kahramani yer alt1 diinyasina gotlirmesi i¢ diinyasinin uyanmasi, yani ruhun tesi-
ridir. Fakat Simurg kusunun dile gelip kahramanla sohbet edisi gergek anlamda kahrama-
nin i¢ diinyasinin kendi diisiinceleri lizerinden disavurumudur. Masalda boyle durumlari
etkili bir sekilde vermek i¢cin mecburen Simurg kusu tipi gibi ek karakterlerden yararlan-
mak s6z konusu edilmis olmalidir. basli bagina anlasilir bir durumdur.

"Kokcan Batir ile Aydahar" masalinda ejderha insan gibi konusur.i"O anda ejderha
dile gelip insan gibi konusup soyle dedi:

“- Malinin hepsini geri verecegim. Eger kiiciik oglun Kokcan Batir'1 bana verirsen!”
(Babalar Sozi 2011: 72). Kokcan Batir’in babasi garesizce bunu kabul eder. Ertesi giin
Kokcan kendi basina ejderhay1 aramaya ¢ikar. Bu masaldaki bir farklilik kahraman ile
ejderhanin savagmamasidir. Ejderha, kahraman Kdkcan’t altin sach kizi getirmesi i¢in
gonderir. Bu masaldaki olaylar zinciri oldukga zengin ve etkilidir. Zira Ejderha, bahadirin
babasindan en degerli ve en 6zel kisiyi istemistir. Fakat babasinin hi¢ diisiinmeden kendi
kanindan gelen oglunu halki i¢in ejderhaya kurban edisi sadece gercek kahramana has bir
ozelliktir. Iste bu hareketi ejderha ile bahadirin arasindaki kaginilmaz savasi gegip 6ne
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¢itkmaktadir. Olay orgiisiine yeni bir ruh katmaktadir. Yani dinleyiciye birden tesir etmesi
yoluyla farklilagir.

“Jart1 Tostiik” masalinda ejderha koétiiliiglin sembolii olarak tasvir edilir. Halkin yii-
regine korku duygusu yerlestiren ejderha ¢evresindeki insanlar1 ve hayvanlart yok eden
acgozlii bir yaratiktir. Masaldan 6rnek verecek olursak; “O vakit Tostiik dogrulup olanca
giiciiyle bagirdi. Ejderha o anda uyanip kiikreyerek agzini a¢ip Téostiik’ii icine dogru
¢ekti. Orada bulunan insanlar, hayvanlar, ucan kuslar, kogsmakta olan hayvanlar dahi
ejderhanin igine ¢ekildiler. Jarti Tostiik de atinin iizerindeyken ii¢ kez yuvarlandi. Sonra
vedi katli ak kalkamn agarak yatay bir sekle sokup tam ortasindan tuttu ve ejderhanin
icine dogru girdi. Ejderha da yutmaya devam etti. Velhasil, Téstiik iin tuttugu kalkan ej-
derhayt ortadan kese kese ilerledi ve kuyrugundan ¢ikarak onu ikiye aywdi. Ejderha da
ikiye boliintip 6ldii” (Babalar S6zi 2011: 163).

Ejderhanin giigsiiz yanini bulmak kolay degildir. “Koys1 Batir” adli kahramanhk
masalinda ejderhanin zayif noktasi sorgucunda gizli tuttugu canidir. Masaldan kisa bir
ornek verecek olursak: “Gérdii ki, ejderha ¢inar agacinin dibinde tam da kendi altinda
kipirdamaya baslayip zehir saga saca yiiriimektedir. Ejderha, kipirdandiginda ¢oban
afallayp ¢ok fena korktu. Oturdugu daldan dogrulup bir sonraki dal par¢asina gegmeye
calisirken dal kopuverdi ve ¢coban, agacin altindaki ejderhanin sirtina biniverdi. Coban,
az da olsa kafasin kaldirip sallaya sallaya yiiriiyen ejderhanin sorgucundan tutabildi.
Ejderha, uysallasmaya basladi. Meger ejderhanin cani/kalbi sorgucunda imis. Coban
sorgucu sikip asitlinca uysallastigini, gevsetince ejderhanmin kuyrugunun debelendigini
gordii. Coban, bir miiddet sonra ejderhanin sorgucunu kullanmay1 égrendikten sonra onu
stkip ¢ekerek ejderhanmin kuyrugunu kilicryla kesti” (Babalar S6zi 2011: 251). Bu parga-
dan, ¢obanin yalnizca bir kahraman degil, ayni zamanda zeki ve ¢evik oldugunu anlamak
miimkiindiir. Beklemedigi bir anda agactan ejderhanin iistiine diigse dahi ¢abucak tepki
verip ne kadar zeki ve ¢evik oldugunu ispatlamaktadir. Cobanin agagtan diismesi talih-
sizliginin baglangicidir. Fakat bu sanssizliktan bagka bir sans dogar. O, ejderhanin caninin
sakli oldugu yeri bulur ve basariya ulagir. Bunun gibi ilging olaylar esas itibariyle olay1
gelistirmek, bize gore, dinleyiciyi meraklandirarak fark ettirmeden ders vermeye ¢alis-
mak i¢indir.

Navsa Batir adli kahramanlik masalinda ejderha ile bahadirin savasi ¢ok iyi tasvir
edilmistir. Bu anlatidan bir 6rnek verecek olursak; “Navsa korkuya kapilan yol arkadas-
larint kendi gorebilecegi bir yere saklayip eline kili¢ alarak tek basina ve yaya olarak
ejderhaya dogru gider. Uzun bir siire ne Navsa ne ejderha ortada gorviinmez. Bir siire
sonra Navsa gelir. Rengi kagmig vaziyettedir. Yoldaslari hep bir agizdan ne oldugunu
sordugunda diismanin basini kestim ama kesmez olaydim. Kuyruguyla vurup beni fena
hale soktu. Kendime gelip goziimii agtiginda kuyrugu iistiindeydi. Giderken hig¢ korkma-
dan gitmigtim. Yaklasinca beni nefesi ile kendine ¢ekti. Agzina diismeden once kafasina
vurmayr basardim. Ama birdenbire kuyruguyla vurup beni yere yikti” (Babalar Sozi
2011: 395). Bu pargada kahraman iki goliin arasinda yasayan ejderha ile karsilagir. Navsa
Batir kendisinin korkusuz bir kahraman oldugunu kanitlar. Ciinkii arkadaslar1 ejderhadan
korkup yaklagmaya yanasmazlar. Bu masaldaki dikkat ¢ekici bir nokta, kahramanin da
ejderhadan darbe almas1 ve bu durumu kalabaligin 6niinden yigit¢e kabullenmis olmasi-
dir.

Mitolojideki yilan tipinin de ejderha ile bircok ortak noktasi1 vardir. Ejderha, bahsi
gecen mitolojik yilanin sonraki seklidir. Bununla konuda S. Kondibay’in diisiincelerine
bakacak olursak; “Kazak halk anlatmalar1 ve halk inaniglarinda ejderha ile ilgili farkli
tasvirlerin, fonksiyonlarm varliginin yilanla ilgili oldugu sdylenir. Bundan dolayi ejderha
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ile y1lan1 pek ¢ok durumda tek tek degil, biitiin bir kiiltiin 6rnekleri olarak incelemek veya
degerlendirmek miimkiindiir” (Kondibay 2008: 341). Yilan, en eski mitik motiflerden bi-
ridir. Mit karakteri olarak iyi ve kotii dzelliklere sahip olabilir ve Tiirk mitolojisindeki
temel unsurlardan biridir. Cogunlukla kutsal, degerli ruh seklinde goriilmektedir. Bununla
ilgili anlatilar en eski devirlere dayanan anlatmalarda sik¢a goriiliir. Burada baskahra-
manlar yeraltinda gideler ve yilanlara, onlarin hiikiimdarligina tabi olurlar. Genel olarak
mitolojide yeraltin1 “yilanlar memleketi, y1lanlar padisahligi” ile iliskilendirme diisiincesi
vardir. Kazak halki yilani ikinci bir sekilde, insana kotiiliik yapan, tstiinligiin/kendini
begenmisligin, art niyetlilik ve kindarligin sembolii olarak da algilamaktadir.

Tiim bu diisiincelerin altinda yilan ve ejderhay1 kutlu sayan halklara ait bakis agis1
ve bu halklarin sembolii oldugu diisiincesi yatiyor gibi géziikmektedir. “Kirlangicin kuy-
rugu niye Catal?” masalinda yilan kotiiciil bir yaratiktir. Burada yilana deger verilmemis-
tir. Yilan kirlangicin kuyrugunu 1sirarak catallr bir hale soktugundan beri insanlar yilan
gorse basini ezip dldiirmiislerdir, bu yiizden kirlangi¢ insanlar1 dost bilip onlarin evine
yuva yapmaktadir (Babalar S6zi 2011: 55).

Kazaklar, yilan1 kutsal kabul edip ona hiirmet ederler. Eve giren yilanin kafasina siit
dokerek evden ¢ikarirlar, ama ona zarar vermezler. Hatta sehirlerde bile yilan1 6ldiirmez-
ler. Eger ona zarar verilirse, diger yilanlarin gelip 6ldiiriilen yilanin intikamini alacagina
inanirlar. Rilyada goriilen yilani ervah, kutsal isaret olarak kabul etme inanci da vardir.
Altin olan yerde yilan oldugu diisiincesi de hakimdir. Oyle ki, yilan altin iyesi olarak
kabul edilir. Folklardaki yilanlar hiikiimdarlig1 hakkindaki motifler insanlarin erken de-
virlerdeki diigiince yapisinda yilanin 6liiler diyarinin bekgisi seklindeki diisiince ile ilgili
olsa gerektir. Bu diislince giiniimiizde Kazaklarin yilan1 kutsal goriip ona hiirmet goster-
mesi bi¢iminde tezahiir etmektedir.

"Sahmaran" adli destansi hikdyede yilandan ejderhanin bir tiirii olarak s6z edilir.
“Ifrit dedikleri ejderhann giicliisii, pek zehirli keskin dislisi, padisahlar: yaminda yapilan
hizmetin dogrusunu bilen akillist idi.

Ifrit yilanlarin ortasina gelip bir tabak koyar.

Merhametli padisah buymus hal

Yilanlarin padisaht Sahimaran” (Babalar S6zi 2004: 30).

Ejderha, yilanlarin padisahit Sahmaran'a itaat eder. Sahmaran’in dis goriintiisii basi
insan, gvdesi yilan seklindedir. Insanlarin konusmalarini anlay1p insan gibi konusabilir.
Dikkat edilmesi gereken bir diger nokta, Sahmaran’in insan gibi konusmasidir. Bu, ant-
ropomorfik diisiincenin en eski devirlerde basladigini gosterir. Ikinci olarak yilanlarin da
insanlar gibi yasadigini, kendi hiikkiimdarliklar1 oldugunu ve yer altinda da bir hayat ol-
dugunu diistindiirmektedir.

“Babalar S6zi” adli serinin “Kiyal-Gajay1p Ertegiler” adli cildinde “Sayamardan Pa-
disah” adli bir masal vardir. Bu masaldan bir par¢a 6rnek verelim; “Bir vakit disaridan
bir giiriiltii gelir. Cocuk gozlerini agip baksa, disarida bir¢ok ejderha vardir. Biri ben
yiyecegim, 6biirti ben giyecegim deyip durmaktadir. Biitiin ejderhalar kapiya dogru hii-
cum etmis. Cocuk” Simdi beni yiyecekler” diye diisiiniir ve korkudan édii patlar. O, kiigiik
sart bas yilam imis. Oradaki ejderhalarin padisahi imig. Onun adi Sayamardan imis”
(Babalar S6zi 2010:265).

Daha verdigimiz 6rnekle karsilagtiracak olursak, Sahmaran ile Sayamardan adlan-
dirmalar1 fonetik bakimindan benzerdir. iki adlandirmada da "mar" sézii gegmektedir.
Sah sozii Farscada padigah, han anlamina gelmekte, mar, mari, mardan s6zii ise yilan
alanina gelmektedir. Yani “Omar Ata ile Saxmardan (Saximardan, Sayamardan,
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Saymerden) isimleri “Y1ilan baba”, “Yilan padisah1” karsiligina gelmektedir (Kondibay
2008: 357).

“Mirzas Batir” adli tarihi siirde tam tersi seklinde; ejderha yilanlarin padisahi olarak
tasvir edilir.

“Sarayli yilan komutan

Zalim ejderha Yalmavuz

Iyi ki geldin yanima

Olecegin yer seni it

Baldirliké!'iin kiyisi” (Babalar S6zi 2010: 267).

“Sarayl1 yilan” diislincesi eski "yilan halki, yilanlar iilkesi” seklindeki diisiincenin
masallarda degil, en basta kotii inan¢ ve inang sisteminde korunmus olan izler yoluyla
goriiliir (Kondibay 2008: 361).

Sonug

Masallar, efsaneler, eski destanlar ve diger halk anlatilarinda yedi bash ejderha ile
miicadele etme ve onu yenmenin kahramana has bir yigitlik olarak tasvir edilmesi basit
bir anlatma unsuru degil, burada zulme, kotiiliige karsi iyiligin ortaya ¢ikmasi ve zafere
ulasmasinda biiyiik bir sir ve derin bir anlam vardir. Ejderhanin kotii niyetli olmasi {ize-
rinden zalimligin tasviri en ince ayrintilartyla anlatilir. Ejderhanin bu tasviri kendine karst
gelen kahramanin yigitligini, zekésini ve aklini, biiyiik bir gii¢ sahibi oldugunu goster-
mekle ustaca iligkilendirilmistir. Kahramanin esas maksadi huzur iginde yasayan halkin
huzurunu kagiran, huzurunu bozan ejderha gibi kotii niyetli bir diismandan kurtarmaktir.
Bu miicadelede sadece iyi ile kotiiniin, giigsiiz ile giicliiniin arasindaki ¢ekigsmeyi goste-
rilmeyip, diinyanin pargasi olan yeralt1 dlemini ejderha tizerinden, yeryiiziinii de kahra-
man iizerinden, gokyiizii dlemini ise orada yasayan Simurg lizerinden gdstermektedir.
Birbiri ile bitmez tiikenmez bir miicadeleye i¢inde olan ejderha, bahadir ve Simurg ii¢
alemin karakterleri/kahramanlaridir. Bu karakterleri yiicelten toplum bu kahramanlar/ka-
rakterler etrafinda tiim iyilik, yigitlik vb. gibi 6zellikleri toplamis ve onlar iizerinden ha-
yat1 ve elde edinilen tiim eski ve yeni tecriibeleri aktarmaya galigmistir.

Halk anlatmalarinda, kahramanin yedi bash ejderhay: 6ldiiriip halkin1 kurtarmasi
onun esasli bir yigit olmasinin, halkini1 koruma gérevini yerine getirmesinin bir yansimasi
olarak anlatilir. Kazak folklorundaki yerlesik motiflerden biri olarak korunmus “yedi
basli ejderha ile savas” yigitlik ve mertligin, insanligin iyilige saygisinin bir gostergesidir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %40; ikinci Yazar %30; Ugiincii Yazar %30.
ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.

FiINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek almmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.
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MODERN TURKIYE'DE UGUR GETIRDIGINE
INANILAN HIDIRELLEZ PARASI*

Hidirellez Coin Believed to Bring Good Luck in Modern Turkey

Dog. Dr. Dincer Savas LENGER**

OZ

Bagslangigta asker ve memurlarin maaslarini kolay bir sekilde 6demek ve kaydini daha rahat tutabilmek
icin Lidyalilar tarafindan Kiigiik Asya’da icat edilen sikke, isleri kolaylastirdigindan dolay: sonralar: vergilerin
ve haraglarin 6demesinde de tercih edilmeye baglanmustir. Sikke zaman igerisinde emek ve hizmetin her tiiriiniin
Ve her bir mal kalemi i¢in belirlenen ederin karsiligma doniisiir ve bu baglamda artik degismez temel 6deme
aracidir. Onceleri sadece degerli madenden basilirken sonradan degersiz madenden de sikke darbi paranin tani-
nirhigini arttirir. Glindelik yasam igerisindeki rolii arttikga sikkenin sosyal, kiiltiirel, politik, dinsel ve bir o kadar
da bireysel sebeplerden otiirii farkli amaglar i¢inde kullanildigi gozlemlenmistir. En bilindik durumlar, metalin-
den ve formundan, tizerinde tasidig1 ikonografyadan ve yazilardan, ya da basan otoritenin kimliginden ve gii-
ciinden dolay1 paranin ideal bir koruyucuya doniismesi ve muska (amulet) olarak kullanimidir. Sikkenin kemden
koruyan 6zelligi disinda, “para paray1 ¢ceker” atasziinden de anlasildigi {izere ona atfedilen dogal, biiyiisel ve
mistik 6zellikler onu ayn1 zamanda ideal bir ugurluga (talismana) doniistiiriir. Bir sikkenin muska ya da ugur-
luga doniisiim evrelerini gézlemlemek Antik Cagdan beri ona atfedilen biiytisel 6zelliklerin neler olduklarini
biliyor olusumuzdan dolay1 gorece kolaydir ve bu durum bugiin iginde para bulunan ritiielleri yorumlamamiza
¢ok yardimci olur. Her ne kadar sikke basli basina pozitif gii¢ tagtyan, bu baglamda hem koétiiden koruyan hem
de bolluk ve bereket getiren olsa da her zaman bu yeterli olmamaktadir. Buna en giizel 6rnek de Hidirellez
parasidir. Tiirkiye’nin hemen hemen her yerinde kutlanan Hidirellez ritiieli Balkanlardan Ortadogu’ya genis bir
cografyada kutlanan en 6nemli bahar bayramlarindandir. Her y1l 5 Mayis aksami Hizir ile flyas’in bulustuguna
inanilan Hidirellez giinii bolluk, bereketle 6zdestir. O giiniin aksami Hizir tek tek evleri dolasir, dilekleri kabul
eder. Ona inananlar i¢in Hizir varligiyla doganin yeniden canlanmasina, kurumus olanin yesermesine on ayak
olandir. Zor durumlarda, felaket anlarinda kurtarici yardimei olarak kargimiza gikar. Insanlari sinayip iyi ve
temiz kalplileri ddiillendirir, her dokunduguna bereket ve bolluk getirir. Iste tam da bu sonuncu 6zelliginden
dolay1 her y1l 5 Mayis gecesi genellikle giil dalina iginde para olan bir kirmizi kese asilir. Kimi zaman da giil
dibine birakilir. Bazen de kese yerine agzi1 agik bir ciizdan, i¢inde para bulunan bir ¢anta konulur. Nadiren
paralarin gémiildiigii de bilinmektedir. 6 May1s sabah erkenden geri alinan paralar artik Hizir’in eli degdiginden
dolay1 ugurludur. Bir yil boyunca ¢ogunlukla ciizdanin bir kosesinde ya da ¢antada saklanir. Diger paralarla
karismasin diye genellikle iizeri kirmizi ojeyle boyanir, bezin igine dikilir, iistii bantlanir. Paray1 korumaya yo-
nelik tedbirler sahip olan 6zelinde oldukga bireysel eylemlerin goriilmesine de yol agar. Yeni Hidirellezle bir-
likte eski ugur paralart ugurluk 6zelligini yitirse de ¢ogu zaman tercih edilen evin bir kosesinde onlari muhafaza
etmektir. Bu eski Hidirellez paralar bazen denize, akarsuya atilmakta, bazen de fakire verilmekte ya da ayn
sebeple yol iistiinde bir yere birakilmaktadir. Bu paralari hilkmii kalmadig: i¢in harcayan ya da tekrar ugur
parasina doniistiirmek i¢in yeni Hidirellez’de keseye koyan da vardir. Bu ¢alisma gostermektedir ki Hizir’in ve
onun dokundugu paranin ugurlu olduguna duyulan inang oldukg¢a yaygindir ve cinsiyet, sinif ayrim gézetmek-
sizin olgu bireyler tarafindan kabul edilmekte, 6gretilmekte ve yasatilmaktadir.

Anahtar Kelimeler

Hidirellez, ugur parast, sikke, ritiiel, ugurluk.

ABSTRACT

Coinage was invented to easily pay the salaries of soldiers and civil servants and to keep a record of
these actions more easily. Since it facilitated the work, it has also been preferred for the payment of taxes and
tributes later. Over time, coin has turned into the equivalent of all types of labor and services and the value
determined for each item of goods, and in this context, it became an invariable basic payment instrument. While,
at first, coins were minted only using precious metals, later coins were minted from worthless metals as well,
and this situation increased the recognition of the coin. As its role in daily life increased, it has been observed
that it is used for different purposes due to social, cultural, political, religious, and individual reasons. The most
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common cases are when money turns into an ideal protector and is used as an amulet. This is sometimes due to
its metal, its form, sometimes to the iconography and writings it carries on it, or to the identity and power of the
issuing authority. It is believed that the coin brings good luck, abundance, fertility and gives strength as well as
protecting people from evil and evil eye. In addition to the physical properties of the coin, the natural magic
attributed to it, as understood from the proverb "money attracts money", is also effective and turns the coin into
an ideal talisman. Observing the transformation phases of a coin into an amulet or talisman is relatively easy
since we know what the magical properties have been attributed to it since ancient times. This helps us interpret
rituals involving money today. Although the coin owns positive power, protects people from evil and brings
abundance, this is not always enough. The best example of this is the Hidirellez money. Hidirellez is celebrated
almost everywhere in Turkey. In addition, it is one of the most significant spring holidays celebrated in a wide
geography from the Balkans to the Middle East. The day of Hidirellez, which is believed to host a meeting
between Hizir and flyas every year on the evening of May 5, is synonymous with abundance. In the evening of
that day, Hizir visits the houses one by one and accepts the wishes. For those who believe in him, Hizir, with
his presence, is the one who takes the lead in the revival of nature and the greening of the dried up. In difficult
situations, in times of disaster, Hizir emerges as a savior and helper. He tests people, rewards the good and pure-
hearted, and brings blessings and abundance to everything he touches. It is precisely because of this last feature
that a red purse containing money is usually hung on the rose branch on the night of May 5 every year. Some-
times this pouch is left at the bottom of the rose. Sometimes, instead of a purse, an open wallet or a purse with
money is put. Although rare, coins are also known to be buried. The money taken back early in the morning of
May 6 is now lucky because Hizir’s hand has touched it. It is stored for a year. it is mostly stored in a corner of
the wallet or in a bag. In order not to mix with other coins, it is usually either painted with red nail polish, sewn
into a cloth, or taped over. Measures to protect money also led to the appearance of individual actions. With the
new Hidirellez, old lucky coins lose their talisman feature. However, they are often kept in a corner of the house.
These old coins are sometimes thrown into the sea, running water, and sometimes given to the poor or left
somewhere on the road for the same reason. There are also those who spend the money because they are out of
date or put them in a purse in the new Hidirellez to turn them into lucky money again. This study shows that the
belief that Hizir and the money he touched are auspicious is quite common. The phenomenon is accepted, taught,
and kept alive by individuals regardless of gender or class.
Keywords
Hidirellez, lucky money, coin, rituel, talisman.

Icat edildigi giinden itibaren darp eden otorite ile 6zdeslesen sikke her ne kadar bir
O6deme araci olsa da ayni zamanda iizerinde tasidigi ikonografya ve yazi ile dinsel ve kiil-
tiirel bagi gosteren bir objedir (Lenger 2021: 341). Sikkenin yayginlagmasinin ardindan
sosyal, kiiltiirel, sosyo-politik, dinsel ve bir o kadar da bireysel sebeplerden dolay1 zaman
zaman farkli amaglar i¢in kullanildig1 ve bunun dogal sonucu olarak da 6deme araci olma
ozelligini yitirdigi gézlemlenir. Bu baglamda sikkenin iglevsel 6zellikleri, degeri, sekli,
metali, lizerinde tasidig1 ikonografya ve yazi kadar darp eden otoritenin kimligi de onu
ritiieller ve pratiklerin bir parcasina doniistiiriir (Lenger 2021). 11k olarak icadindan kisa
bir siire sonra ingaat ritiiellerinde (temeli saglam olsun diye) kullanimi gézlemlenen sikke
ard1 sira gegis adetlerindeki ritiiellerin, sagaltma islemlerinin, biiyiisel pratiklerin bir par-
¢asina dontsiir. Sikkenin 6deme araci disindaki en yaygin kullanimi hi¢ kuskusuz kem-
den, nazardan, beladan koruyan muskaya (amulete) ya da ugur, sans, bolluk, bereket ge-
tiren ugurluga (talismana) déniistiigii zamandir.!

Hangi sikkenin ne sebepten dolay1 muska ya da ugurluga donistiiriildiigiinii anla-
mak, eylemin inang¢ temelli olmas1 ve cogu zaman da bireysel bir karakter tasimasindan
dolay1 zordur. Yine de birincil tarihsel kaynaklarindan, epigrafik belgelerden, arkeolojik
kazilarda giin 15181na ¢ikan, buluntu yeri ve konteksiyle birlikte degerlendirdigimiz ni-
mismatik verilerden elde ettigimiz bilgiler sikkenin muskaya ya da ugurluga déniisiim
evrelerini ve onu tetikleyen dinamikleri anlamamizda oldukga yardimci olmaktadir. Bu-
radan elde edilen ¢ikarimlar dogal olarak giliniimiiz adet, gelenek, gorenek ve ritiieller
igerisinde paranin nigin yer aldigin1 anlamamizi kolaylastiracaktir. Hi¢ kuskusuz boyle
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bir ¢alisgmanin miimkiin olabilmesi i¢in ise tarihsel ve arkeolojik kaynaklar kadar halk
bilimi derlemeleri, etnoloji ve antropolojik arastirmalar hayati 6nem arz etmektedir.

Her seyden dnce Antik Cag’dan beri yuvarlak metallerin 6zellikle de altin ve giimiis
gibi parlak olanlarinin kot ruhlari uzak tuttuguna duyulan inang, degerli metallerden ba-
silmig sikkelerin muska olarak kullanilmasinin yolunu agmistir (Pera 1993: 348-349, Pa-
ine 2004: 91-96).

Sikke tizerinde tasidig1 ikonografya 6zelinde dinsel bir objedir. Her seyden dnce
Hellen ve Roma sikkelerinde tanri, tanriga ve ¢ogu zaman tanrisal olduguna inanilan hi-
kiimdar tasvirleri yer alir. Hristiyanlagan diinyada ise sikkeler lizerinde karsimiza kudre-
tini tanridan alan kralla birlikte Hristiyanlikla alakali bir ikonografya ve semboller ¢ikar.
Islam iilkelerinde ise her tiirlii tasvirin yasak kabul edilmesinin bir sonucu olarak sikke-
lerde ¢ogunlukla Kuran’dan alintilar ve kutsal sézler igeren bir kaligrafi karsimiza ¢ikar
(Lenger 2018, Lenger 2021: 343-346). Bu baglamda ger¢ekten de sikke her ¢agda ideal
bir koruyucu olarak toplumsal ritiieller igerisinde yer alan énemli bir 6gedir.

Sikkenin sans, bolluk, bereket getiren bir nesneye doniisiimiine gelindiginde objenin
kendisi zaten baslt bagina bir degerin karsilig1 oldugundan bir refah ve zenginlik goster-
gesidir. Bu baglamda “para paray1 ¢ceker” ataséziinde oldugu gibi dogasi geregi zaten til-
simlidir. Bu da es zamanli olarak onu sans getirene doniistiiriir (Mozzani 1995: 122). Tam
da bu sebepten 6tiirli ciizdan hediye edileceginde i¢ine para, yeni kiyafet giyildiginde
cebine bozuk para konur. Ingaat yapilirken temele bozuk para atma sebebi de her daim
binanin gii¢lii, zengin ve ferah olmasi i¢indir, eski zamanda yelkenli gemilerin direginin
altina konan sikkeden sans getirmesi beklenir. Pek ¢ok bolgede tahil guvalina bereketi
arttirsin diye metal para konur. Dilenciye para veriler, suya para atilir, yeni y1l i¢in hazir-
lanan keklerin i¢ine konan bozuk para ise Yunanistan ve Sirbistan’da hayirli, ugurlu ve
giizel bir y1l temennisi igindir (Mozzani 1995: 122-128, Webster 2008: 64-65).

Ote yandan bazen spesifik bir paranin toplumda ugurlu kabul edildigi de goriilmek-
tedir. Bunda en biiyiik etmen hi¢ kuskusuz ¢ogu zaman {izerinde tasidig1 ikonografyadir.
Ornegin Roma déneminde kimi sikkelerde, arka yiizde siklikla karsimiza ¢ikan Nike/Vic-
toria (zafer), Tykhe/Fortuna (Sans) ve Euthenia/Abundantia (bolluk-bereket), personifi-
kasyonlari pozitifi temsil ettiklerinden siklikla delinerek iistte taginan ideal ugurluklardir
(Perassi 2011: 256-257). Giiniimiizde de ikonografyasindan, biriminden, metalinden ya
da seklinden dolay1 sans getirdigine inanilan paralar bulunmaktadir. Bunlara en giizel 6r-
nekler Amerikalilarn one pennysi, Ingilizlerin sixpencei ve italyanlarm dieci liresi, Ja-
ponlarim delikli 5 yeni ve Cinlilerin ortasi kare delikli feng Shuisidir (Mozzani 1995: 122-
128, Webster 2008: 64-65, Thierry 2021).

Eski caglardan beri ister formundan ve metalinden isterse iizerindeki imaj ve yazidan
dolay1 olsun koruyucu ya da sans getirdigi diisiiniilen sikkeler cogunlukla delinerek ya da
tizerlerine kulp takilarak iistte taginir (Pera 1993: 349-359, Perassi 2011: 231-236, Doyen
2013: XVI11-XIX). Bunu yaparken illaki alim giicii olan bir sikkenin kullanilmasi gerek-
mez. Tedaviilden kalkmis, sahte ya da imitasyon bir sikke de pekala kriterleri tutuyorsa
muska ya da ugurluk olarak kabul gorebilir. Bazen de bir sikke ayni anda hem koruyucu
hem de ugur getiren olarak kabul gérebilir. Buradaki durum birbirleriyle zitmis gibi go-
riinse de tipki ortasi kare delikli Cin paralarinda oldugu gibi aslinda kétiiniin yok edilme-
siyle iyinin gelmesi denkleminin bir sonucudur. Ornegin, 1921°de yayimlanan The Levan-
tine Coinage adli eserinde F.W. Hasluck Tiirklerin “temin” olarak adlandirdiklar1 luigini
ve onlarin imitasyonlarinin tilsimli olduguna, koruduguna ve ugur getirdigine inandikla-
rindan bahis agarken, bu durumun yukarida bahsi gecen pek ¢cok 6rnekte oldugu gibi bii-
yiik olasilikla arka yiiz ikonografyasinin yorumlanmasi ya da yanlis yorumlanmasiyla
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alakal1 olabilecegini ileri siirer. Dahasi ona gore belki de bu sohret sadece bir dervisin
tavsiyesiyle ya da savagsta diisman kursununun bir askerin cebindeki luiginiye isabet et-
mesi ve bu baglamda askerin hayatta kalmasiyla olusmustur.

Glintimiiz Tirkiye’sinde degerli madenden paralarin 6zellikle de altin olanin kem-
den ve nazardan koruduguna yonelik inan¢ bu sikkelerin adet, gelenek, gorenek ve ritii-
eller i¢inde siklikla yer almasinin yolunu agmustir. Bir 6nceki kadar yaygin olmamakla
birlikte, ugur parastyla alakali uygulamalar da yer yer karsimiza ¢ikmaktadir. En bilindik
ugur parasi Hidirellez adetleri igerisinde yer alandir. Paranin ugurluga doniisiimiinde
onemli rol oynayan sekli, metali, 6n ve arka yiiz ikonografyasi s6z konusu Hidirellez
oldugunda hi¢ de 6nemli degildir. Paranin kendisi zaten pozitifi ¢ekendir ve onu daha da
ugurlu hale getiren, eylemin temel aktorii her dokunduguna bolluk ve bereket getiren Hi-
zir Aleyhisselam’dir.

Bilindigi lizere Hidirellez her y1l 6 Mayis’ta Tiirkiye’nin hemen hemen her yerinde
kutlanan, en bilindik bahar bayramidir.? Hidirellez bereket, bolluk, saglik ve ugurla dzdes
kabul edilir. Hidirellezle beraber kis biter ve ard1 sira havalarin 1sinacagina, doganin ye-
serecegine, cigeklerin agacagina, bag ve bahgelerin iiriin verecegine, hayvanlarin yavru-
layacagina inanilir. Halk inancina gére Hidirellez yaz mevsiminin baslangicidir.®

Genel halk inancina gore hayat suyundan ictigi i¢in dliimsiizliige sahip olan Hizir
senede bir kez 5 May1s aksami yeryiiziinde arkadas1 ilyas Peygamberle bulusup hasret
giderir.* Oysaki sadece tek bir karakter mevcuttur ki o da Ilyas’tir. Onun bir adinin da
Hizir oldugu bilinmektedir.® Miisliimanlarin Hizir’1 ile Hristiyanlarin Saint George’u
(Agios Georgeos /Aya Yorgi) 6zdestir, dahast Hizir lokal de olsa Orta Anadolu’da Aziz
Theodoros, Dogu Anadolu’da ise Saint Sergius / Surb Sarkis ile bir tutulur (Ocak 1990:
134-140; Ocak 1991: 669-670, Hasluck 2012: 47-48, 256-266, Hasluck 2013: 177, Vryo-
nis 2020: 603).

Bugiin hdla Anadolu’nun Hristiyan niifusunu barindiran bolgelerinde Hizir Aleyhis-
selam ile 6zdes Aziz George adina kutlamalar yapilmaktadir. Buna giizel bir 6rnek Celepi
tarafindan Iskenderun’dan derlenmistir. Ilcede Aziz’in 5 Mayis’1 6 Mayis’a bagladig
gece kiliseye geldigine inanilmakta ve bu ylizden ritiieller ibadetle birlikte bu kilisede
gerceklesmektedir. Derlenen kaynak kiginin aktarimi soyledir:

“Kilisede 6nce dualar okuruz. Daha sonra dilekler i¢in buhur ve mum yakariz.
Dileklerin gerceklesmesi igin dilek tasina para yapistiririz. Tuttugumuz dilekleri,
bir kdgida yazarak Meryem Ana’nin tablosunun yanina birakiriz. Bazilari da kib-
rit ¢oplerinden, kiiciik taslardan veya hamurdan maketler yapar. Ozellikle gocuk
sahibi olmak isteyenler hamurdan veya kibrit ¢opiinden bebek maketi yaparak
birakirlar. Evlenmek isteyenler ise gelin-damat maketi yaparlar. Daha sonra bu
maketler ve kagitlara yazdigimiz dilekler, gece on ikiden sonra bir kilise gorevlisi
tarafindan denize birakilir. Boylece dileklerimizin gergeklesecegine inaniriz.
Gergeklesmesi igin de her birine bir dua okunup kese icinde kiliseye birakilan
kirk bir tane madeni paray1 sabahleyin diger ziyaretgilere dagitiriz. Paralar alan-
lar, bu paralarin bereket getirecegine inanarak ciizdanlarinin bir kosesinde saklar-
lar. Bazen de kirk bir ayr karinca yuvasindan toprak alinip bez bir torbaya konu-
larak kiliseye birakilir. Ertesi sabah, erkenden geri alinip eve gotiiriiliir. Boylece
kirk bir giinde ev sahibi olunacagmna inanilir.” (Celepi 2009: 546).

Ister Hristiyan olsun isterse Miisliiman ona inananlar i¢in Hizir, zor durumlarda ve
felaket anlarinda beliren bir yardimci, kurtarici; iyi ve temiz kalplileri 6diillendiren, ko-
tiilleri cezalandiran, her dokunduguna bereket ve bolluk getiren zorda ve sikintida olan
herkesin yardimma kosan bir hayirseverdir. Varligiyla doganin yeniden canlanmasina,
kuruyanin yesermesine 6n ayak olur (Boratav 1984: 222, Ocak 1990: 105-115). Hizir
Aleyhisselam Oliimsiiz oldugundan aramizda gezer, kim oldugunu anlamasi zordur,
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isterse kilik degistirir ve insanlar1 sinar, yiyecek igecek ya da para isteyerek, onu geri
gevirmeyenin rizk1 artar, cogunlukla yasl, aksakalli ve nur yiizliidiir.®

Bu baglamda Hidirellez, Anadolu’daki kolektif mevsimsel kutlamalarin en 6nemli-
lerinden biridir. Ritiiel temelde ¢ok degismemekle birlikte uygulamada cografyadan cog-
rafyaya farkliliklarm var oldugu da gozden kagmaz. istanbullu kaynak kisinin (KK1) an-
latimina gore 5 Maysis giinii evin temiz olmasi gerekir. Hava kararmadan 41 ¢esit yaprak
toplanir ve suyla beraber bir kaba konur. Kap balkonda ya da varsa bahcede ¢igekleri
kirmiz1 olan bir saksi giiliin dibine birakilir. Kirmizi renkli bir kese igerisine bozuk paralar
konur. Isteyen her daim yaninda tasidig1 bilezik ya da yiiziik gibi ziynetini de igine ekler.
Sonra dilek mektubu yazilir, kagida arzular dillendirilir ve hatta araba, ev gibi seyler is-
teniyorsa resmi ¢izilir. Hava kararinca evi terk etmek gerekir. Ona gore Hizir rahatsiz
olmadan evde dolagsin, mektubu okuyup dileklere vakif olsun, keseye konan paralara ve
ziynete dokunsun diye. Disarda ates yakilir. Ve ev ahalisi bu atesin iizerinden atlayarak
vakit gegirir. Giill agacina sabaha kadar kimse yaklasmaz. 6 Mayis sabahi iginde 41 ¢esit
yaprak bulunan suyla yiizler yikanir. Sonra mektuplar alinir, kesenin icerisindeki paralar
ise aile fertleri arasinda paylasilir. Hizir dokundugundan dolay1 artik o bozuk paralarin
bolluk ve bereket getirdigine inamilir. Iste bu bir sonraki 5 Mayis’a kadar ciizdanda sak-
lanir. Asla kimseye verilmez ve harcanmaz. Diger paralarla karigabilecegi korkusuyla di-
gerlerinden ayrilsin diye iizeri kirmizi oje ile boyanir. Bu arada bir 6nceki senenin Hidi-
rellez’inden kalan tiim mektuplar, paralar vs. ise her ne kadar hiikmii kalmamis olsa da
6zenle bir kaba konur ve evde saklanir.

Bolgeden bolgeye farklilik gosteren uygulamalarin olmazsa olmazlarindan biri hig
kuskusuz yukaridaki 6rnekte de goriildiigii tizere paradir. Hidirellez kutlamalariyla alakali
zengin literatiirde genelde ritiiel bir biitiin olarak degerlendirilir ve ¢ok nadiren ritiiellerin
tamamlayicist faktdrler 6zel olarak arastirma konusuna doniistir. Tam da bu sebepten do-
lay1 s6z konusu para oldugunda yayinlarda genellikle karsimiza “Giil agacinin altina bir
kese i¢inde para konur ve o paranin bir sene boyunca bolluk bereket ve ugur getirdigine
inanilir” seklinde genel bir ibare ¢ikar. Ayrintilar ise genellikle belirsizdir. Ornegin hangi
para keseye konur? Madeni mi kagit mi1? Kiigiik birim biiyiik birim fark eder mi? Bir giin
sonra ugur parasina doniiseni nasil digerlerinden ayiririz? Nasil korunur? Ustte mi tasin-
mali evde mi? O para harcanir mi1? Bagkasina verilir mi? Harcanirsa ya da verilirse ne
olur? Bir sonraki Hidirellez zamani bir dnceki senenin Hidirellez paralar1 ne yapilir? gibi
sorulara ¢ogu zaman cevap bulmak imkéansizdir.

Iste tam da bu sebepten dolay1 kaleme aldigimiz bu ¢alismada kaynak kisilerle ya-
pilan goriismeler Hidirellez parasi olgusu iizerine ayrintili bilgi sahibi olmamiza yardime1
oldu.

Farkli uygulamalar1 6rneklersek, Dogu ve Giineydogu Anadolu kdkenli 3 kaynak
kisi (KK2, KK3, KK4) kutlama ritiiellerinde para olmadigini, onlarin da batiya goctiikten
sonra digerlerinden Hidirellez parasi olgusunu &grendiklerini ifade ettiler.

Adanal1 (KK5) de tipki (KK1) gibi bozuk paralar1 kirmizi bir kese igerisinde giil
dalina asip, bir giin sonra paranin tizerini kirmizi ojeyle boyayip, bir sene sonra yeni
Hidirellezle birlikte eski parayi bir kapta saklayip harcamadigini aktarmistir.

Antalya’da market isleten Diyarbakirli (KK6) tipki1 Dogu ve Giineydogulu diger
kaynak kisiler gibi adeti bilmeyip sonradan dgrenenlerdendir. Konu kendisine soruldu-
gunda, yazar kasasin1 agip “bak bende de var” diyerek i¢ agzina kadar 50 kurus dolu olan
bozuk para haznesindeki kirmizi kumasla kapl Hidirellez parasini gosterdi. Ust komsu
vermis. Veren kisi Antalya Finikeli. Ve siki sik1 tembihlemis “bu para bereket getirir hep
yazar kasanda olsun” diye, bir tane de ciizdanina koymasi ig¢in vermis. Komsunun
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dedigine gore bir sene sonra, yeni Hidirellez zamani eski paralarin denize atilmasi gere-
kirmis. Firat (KK6) yapamadiginda ritiiele siki siki bagli olan komsusu onun ugur parasint
da denize atryormus.

Balkan gd¢meni bir ailenin gocugu olan (KK?7) ise, Izmirli, tipki Finikeli Hanim gibi,
babasinin eskiyen Hidirellez paralarini denize attigini hatirliyor. Onlar da Hidirellez ge-
cesi giil agacina kirmiz1 kese i¢inde para koyan ve bir sene boyunca ciizdanda tagidigini
ifade etmistir.

Antalyal1 (KKS8) ise bir 6nceki senenin Hidirellez paralarinin akarsuya, bu baglamda
da Lara’daki Diiden Selalesi’ne atildigini aktarmistir. Bu eylem igin sabah 5’te erkenden
selalede olunurmus. Uzeri kirmiz1 ojeli ya da aymi renkten bezin igine dikilmis paralar,
aksamdan her birine besmele okunmug 100 zeytin yapragi ve dilek notlariyla birlikte Dii-
den’e atilirmig. Bu eylem gergeklestirilirken “dileklerimle birlikte gecen yilki paray1 iade
ediyorum, yenisini bekliyorum” denirmis.

Antalya Korkutelili (KK9) ile yaptigim goriismeden ise bir yil boyunca kirmizi bir
kesecik icinde ciizdanlarinda ya da ¢antalarinda bereket getirsin diye tasidiklar1 Hidirellez
paralarini, yeni Hidirellez sonrasi, artik hilkmii kalmadig icin, kesesinden ¢ikarip so-
kakta, yol {istiinde bir yere, bir bagkasi alsin kullansin niyetiyle biraktiklarini 6grendim.

Edirne Kesanli’nin (KK 10) ailesi de Hidirellez parasi olgusuna kalpten inananlar-
dan. Pratik her yerde karsilastigimizin aynisi olmakla beraber tek farki bir sene onceki
Hidirellez parasinin tekrar giil dalina asilan keseye yeni Hidirellez zamani konulmasidir.
Bazen de yeni para konuldugunda ise eskisinin artik gliclinii yitirdigine duyulan inangtan
dolay1 harcamada bir sakinca gérmiiyorlar.

Ayvalikli, Midilli gégmeni bir aileden gelen (KK11) ise ¢cocukluguna donerek Hidi-
rellez parasini soyle anlatir “Kirmizi bir giil agacinin dibine bozuk paralar, 6zellikle de
kiigiik birimden kurug falan konurdu kese iginde. Bir sonraki giin annem evde bir kabin
icinde saklard1 onlari, evde dururlardi yani”.

Selanik gégmeni Istanbullu’nun (KK12) hatirladig1 ise annesinin bozuk paralari
once dogrudan giil agacinin dibine gdmdiigii, sabahinda da ¢ikarip bir kirmizi kumas igine
diktigidir. Eski Hidirellez paralarina ne oldugunu ise hatirlamiyor. “Galiba harcantyordu”
demekle yetindi.

[zmir Tireli (KK 13) ise memleketinde giil dalina asilan keseye nazar boncugu, bug-
day ile bozuk para 6zellikle de o kii¢iik bakir rengi kuruglardan bazen de Kemeralti’da
satilan altin goriiniimlii imitasyonlarla birlikte konuldugunu anlatti. Daha da ilging olani
ise kesenin bozulmadan oldugu gibi iistte taginmas1 adetidir. Bir sene sonra ise etkisini
yitiren para bir fakire verilir, bugdaylar da karinca yuvasina birakilirmig. Dilek kagidi ise
“Dere kahve” mevkiinden akarsuya birakilirmais.

Istanbul Bakirkdylii (KK 14) ise her bir bozuk para igin agzi tam olarak dikilmemis
-ki Hizir Aleyhisselam dokunabilsin- kesecikler hazirlayip her birini ayr1 bir giil dalina
asmakta oldugunu aktarmistir. Keseyi ertesi giin sabah namazindan 6nce almak gerekiyor
diyor. Ne kadar erken olursa o kadar iyiymis. Dilek kagitlarini ise akar bir suya birakmak
gerekirmis tipki Tire’deki gibi.

Manisa Saruhanli’da yagsayan (KK15)’in anlatiminda ise kirmiz1 bir kese yer almaz.
“Agz1 acik bir clizdan, kagit paralar goriinecek sekilde giil agaci dibine konur. Bozuk
paralar da ciizdanin i¢inde ya da iizerinde olmalidir”. Sabah ezanindan 6nce ciizdan geri
alinir. Kagit paralarin kenari ojeyle kirmiziya boyanir ki fark edilsin, harcanmasin. Bozuk
paralar ise geceden sabah giines dogana kadar kirk bir karinca yuvasindan toplanan toprak
ile posetlenir ve lizeri bantlanir. Sikkeler bir sonraki Hidirelleze kadar kullanilir. Yeni
gelen Hidirellezle birlikte eski Hidirellez paralari evde bir kdsede muhafaza edilir. Benzer
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bir uygulama karsimiza Eskigehir’de ¢ikmaktadir. Hidrellez 6ncesi, 41 karinca yuvasin-
dan alinan toprak, ev halkinin para clizdanina az miktarda konursa, o eve bolluk ve bere-
ket getirecegine inanilir (Cingdz 1990a: 8).

Kaynak kisilerin anlatimlariin da gosterdigi izere Hidirellez adetleri icerisinde para
uygulamalart hi¢ de diislintildiigii kadar siradan degildir. Tire’de ve Saruhanli’da oldugu
gibi cok daha biiyiisel uygulamalar géze ¢arpmaktadir. Temelde hi¢ degismeyen, bir giil
agacina duyulan ihtiyagtir.” Cogunlukla, para ister kagit ister madeni olsun kirmizi bir
kese icerisinde giil dalina asilmakta ya da giil agaci1 dibine konulmaktadir. Kesenin rengi
her daim kirmizi® olmakla beraber Eskisehir’de, bu is icin mavi renkli bir para kesesinin
kullanildig: kayit altina alinmistir (Uca 2007: 256). Kesenin dibine bir giimiis para dikilip
kesenin giil dalina ya da fidanin dibine ilistirilmesi adeti ise sadece eski literatiirde kargi-
lagtigimiz bugiin pratikte unutulmus bir uygulamaya benziyor (Boratav 1997: 470, Ak-
tirk 2014: 104). Pratikte kesenin yer almadig1 drnekler de bilinmektedir. Bu durumda
para dogrudan giil dibine birakilir (Artun 1990: 7, Koksal 1990: 106). Bazen de giil dali-
nin altina Tokat’ta oldugu gibi gomiiliir (Cingdz 1990b: 50). Giiliin altina paralar1 gozii-
kiir sekilde agik clizdan birakmak, ¢anta koymak da karsilagtigimiz ¢ogu zaman bireysel
tercihin ifadesi uygulamalardir (Cinar 1990: 13, Aktiirk 2014: 103).

Ugur parasina doniisecek bozukluk ya da banknotun ne olacagi ise oldukga bireysel
bir tercih. Genellikle alim giicii diisiik bozukluklar birinci derecede tercih sebebi. Ecnebi
paralarinin, tedaviilden kalkmis olanin ya da para goriiniimlii olanin da ritiielde kullanil-
di1g1 az da olsa gozlemlenmektedir.® Ornegin bozuk para seklinde kesilmis kagit parcala-
rinin keseye konulmasi (Ocak 1990: 157) ya da mukavvadan yapilan taklit altinlarin giil
dibine birakilmasi, onlardan bir kolye yapilarak giil fidanina asilmasi gibi (Acipayamli
1974: 24, Boratav 1997: 470). Erkeklerin genellikle kagit para tercih etmeleri aslinda bi-
raz da ciizdanda daha rahat ve kolay muhafaza edilebilmelerinden kaynaklaniyor.

6 Mayis sabahi geri alinan paralar artik ugur getirdigine inanilan ugurluga doniis-
miigtiir. Bu paralar genellikle yakin aile bireylerine dagitilir. Afyonkarahisarl: sirket sa-
hibi (KK16) aksam, evinde giil dalina asilan keseye sirketinde galisan 6 elemani igin de
bozuk para koydugunu hatirliyor. Sabah isine gittiginde yaninda g¢alisanlara birer tane
verirmig. Peki kaybolmasin diye yaninizda ¢alisan elemanlariniz ne yapti sorusuna ise
“kimi kalemle iistiinii boyadi kimi de bantladi” cevabini verdi. Kaynak kisilerden (KK1)
ise asla aile disinda birine Hidirellez paras1 vermeyenlerden. Dedigine gore bir sene kom-
susuna Hidirellez parasi vermis ve ona gore bu sebepten dolay1 ¢ok zorluk ¢ekmis.

Hidirellez parasinin digerleriyle karismasini engellemek adina genellikle ya kirmizi
kumastan dikilmis bir muhafaza iginde iistte tagiiyor ya da iizerine kirmizi oje siirerek
saklaniyor. Her iki uygulamada da kadin eli var. Bu eylemler 6 Mayis sabahi bozuk pa-
ralar giil agacindan alindiktan sonra yapilmaktadir. Az da olsa farkli uygulamalar karsi-
miza ¢ikmaktadir. Ornegin Bolu, Mudurnu’da 5 May1s aksan giil dibine birakilan ya da
dalina asilan paralar hali hazirda kirmizi kesecik iginde ya da kirmizi beze dikilirmis (Uca
2007: 255, Aktiirk 2014: 102). Bu pratigi hatirlayanlardan biri de Giresunlu (KK 17).
Tipk1 Mudurnu’daki gibi Giresun’da da bozuk paralar giil dibine kesecik i¢inde birakilir-
mis. Gaziantep’te goriildiigi iizere kesesiz bir sekilde giil agacinin dibine birakilan sik-
kenin yesil bir bez parcasina sarilarak ciizdanda taginmasi gibi (Celik 1990: 72). Gozlem-
lenen diger uygulamalar ise bozuk paralar1 daksille boyamak, tizerlerini bantlamak, bo-
zuklugun bir ya da iki yiizlinii kalemle ¢izmek ya da boyamak. Banknotlarda ise karsimiza
(KK15)’ in yaptig1 gibi kagit paranin bir kenarin1 boydan boya kirmizi ojeyle boyandigi
ya da kalemle paranin iizerine “Hidirellez”, “Hidirellez Paras1” yazildig1 goriilmektedir.
Kimi banknotlarda karsimiza Hidirellez/Hidirellez parasi ibaresinin yaninda atilan tarih
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¢ikmaktadir. Kaybolmasini, fark etmeden kullanilmasini engellemeye yonelik tiim bu ey-
lemler goriildiigii iizere ¢ogu zaman bireyseldir. Bununla birlikte kirmizi ojeyle boyamak
ya da kirmiz1 bir beze dikmek halen olduk¢a yaygin uygulamalardir.

Eski Hidirellez paralarinin akibetine gelecek olursak, ¢cogu zaman evde bir kosede
istiflendikleri/tutulduklar1 gériilmektedir. Bazen ayni paranin yeni Hidirellez zamani tek-
rardan keseye konup giil dalina asildig1 da gézlemlenmis. Koruyuculugunu yitirmis ol-
masi nedeniyle tekrardan alim giicii olan bir nesneye doniisiimil icin bir fakire vermek,
harcamak ya da alinmasi iimidiyle sokakta bir koseye birakmak diger uygulamalardir.
Sahil seridinde Izmir ve Antalya’da gériildiigii iizere eski Hidirellez paralar1 akarsuya ya
da denize atilmaktadir. Bilindigi iizere genellikle kiy1 yerlesimlerinde yasayanlarin, Hi-
zir’dan talep edileni daha ¢ok su vasitasiyla ulastirdiklar1 géze carpar. Uzerine arzularin
ve isteklerin yazildig1 kagitlar, tez elden gergeklessin diye yerlesimin kiyisinda bulun-
dugu akarsuya, gole, denize birakilir (Ocak 1990: 123-126, 157; Borotav 1997: 466). Hi-
zir’1n denizlere hakim oldugu inancina dair en giizel 6rnek ise Alanya’da karsimiza ¢ikar:
Ilgede Hidirellez gecesi, sabah ezan1 okunmadan &nce, gengler dileklerinin gerceklesmesi
icin, deniz kenarinda bekleyerek kirk dalgadan su alirlar ve denize “arilik” adi verilen
sembolik bozuk para atarlar. Daha sonra da bu su ile yikanirlar (Uca 2007: 258).

Icinde para bulunan bilindik Hidirellez uygulamalar1 disinda oldukca lokal goriinen
bir birka¢ uygulama daha bilinmektedir. Ornegin bunlardan biri Hidirellez Céregidir. '
Hidirellez’e mahsus olarak igine demir para konularak ¢orek yapilir ve 12 esit pargaya
boliiniir. Orada bulunanlar niyet tutarak ¢ekerler. Corek igindeki para kime ¢ikarsa o sene
bolluk ve bereket yasayacagina inanilir (Aytas 2018: 69). Buuygulama karsimiza Edirne,
Kirklareli ve Tekirdag’da ¢ikmaktadir (Artun 1990: 6). Ornegin Kirklareli’'nde Hidirellez
giinii yenmek {izere ¢orek pisirilirken, ¢oregin ortasina para konur. Parali ¢érek 6gle ye-
meginde dilimlere boliiniir. Para kimin diliminde ¢ikarsa o, ailenin en kismetlisi sayilir
(Uca 2007: 272).

Tokat’ta ise bir bakrag suya 12 ¢esit ¢igek, boncuk, diigme, madeni para, gatal, igne
atilir. Inanca gore kapali gozle suya daldirilan ele kismetine ne gelirse ona gore bireyin
dileginin gergeklesecegine inantlir (Cing6z 1990b: 48). Yine Tokat’ta bereket bolluk ge-
tirsin diye bir kiip i¢ine bugday, para ve misir taneleri konularak giil agaci dibine birakilir
(Cingdz 1990b: 46). Kiitahya’da ise sermaye yapilmak istenen para bir kesenin iginde giil
agaci dibine birakilirsa, igin bereketli olacagina inanilir (Meydan 1990: 115-116).

Mugla’da karsimiza Hidirellez eglencelerinden biri olan “Bahtivar” ¢ikar (Kahveci
1990: 79). Ozellikle geng kizlarn oynadig1 bu mani ¢ekme oyununda, dnce bir kiipiin ya
da kabin igindeki suya cicekler, yapraklar, para, diigme ve benzeri nesneler konur, agzi
kapatilir, giil agac1 dibine konur ertesi giin bahtivari acan, her bir kisiye ithafen bir mani
okur ve kiipten ilk eline gelen seyi ona verir.

Hangi yoreye ait oldugu bilinmeyen bir baska uygulama ise giil bulunmayan kdy-
lerde, ulu bir kavak agacinin dibine bir daha almamak {izere dualarla bozuk para birak-
madir. Beklenti tipki o kavak agaci gibi uzun 6miirlii olup, rahat ve talihli bir hayat ge-
¢irmektir. Dahast inanca goére kim bu paralart ¢almak i¢in elini uzatirsa elinin orada ka-
lacagina inanilmaktadir (Uraz 1978: 8314, Aktiirk 2014: 104).

Gorildugi lizere para Hidirellez ritiiellerinde yalnizca ugur getirene doniismez, ayni
zamanda bolluk, bereket ve kismet ¢agiran uygulamalarin bir pargasi olur. Hi¢ kuskusuz
bunda sikkenin basli basina bir deger bu baglamda da refah/zenginlik arac1 olmasinin rolii
biiytliktiir. Sonug olarak gozlemler, kaynak kisilerin anlatilar1 ve Hidirellez adetleri iize-
rine kaleme alinmis bilimsel halk bilimi arastirmalar1 gostermektedir ki paranin ugurlu
bir nesneye doniisiimiinde en temel eylem bereket bolluk getiren Hizir Aleyhisselam’in
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dokunusudur. Burada paranin zaten basl basina para ¢eken olduguna duyulan inang onun
tek basina ugur parasina doniismesi i¢in yeterli degildir.
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AFGANISTAN SAHASI TURKMENLERININ
BiR AYDIM TURU: NOY NOY*

A Type of Aydim (Song) from Tukmens in Afghanistan: Noy Noy

Dog. Dr. Savas SAHIN**

oz

Tirkii; halkin sevincini, liziintiisiinii, arzularini, isyanlarini kendi kiiltiiriine ait motiflerle ve bir ezgiyle
sOyledigi halk edebiyat: iiriiniidiir. Konu sinirlamasi olmayan tiirkiilerde toplumu etkileyen her sey tiirkiiniin
konusu olabilir. Bir Tiirk yurdu olan Afganistan’in giineyinde yasayan Tiirk topluluklarina ait tiirkiilerin konusu
da Tirkiye sahasi tiirkiileri gibi ¢ok ¢esitlidir. Yaklasik bir asir once ata vatanlarini terk etmek zorunda kalan
Tiirkmenler sonradan yurt edindikleri Afganistan cografyasinda varliklarmi devam ettirebilmelerini tiim zor-
luklara ragmen yasattiklar kiiltiirleri ve dillerine bagli olmakla saglayabilmislerdir. Tiirkmen kiiltiiriind, tari-
hini, 6rf ve adetlerini yansitan halk edebiyati tiirlerini Tiirkmen halki ve ozanlar1 hafizalarinda tastyarak giinii-
miize kadar getirmislerdir. Tiirkmenistan toy aydimlari 6lenler ya da yar-yar aydimlaridir. Afganistan’daki
Tirkmen kadinlar tarafindan icra edilen ve noy noy ad1 verilen toy aydimlar1 Tiirkmen toy aydimlarindan baz
sekil ve muhteva ozellikleri bakimindan farklidir. Genellikle dortlikklerden olusan noy noylar az da olsa alti
dizeden olugmaktadir. Her dizenin sonunda noy noy seklinde nakaratlar oldugu i¢in bu toy aydimlarina noy noy
denilmektedir. Eglenme amagli olarak diigiinlerde ve gelin alma esnasinda sdylenen noy noylar vasitasiyla ge-
linin ya da annesinin aglatilmasi, hiciv yoluyla kizdirilmasi amaglanir. Herhangi bir miizik aletini ¢almasina
miisaade edilmeyen Afgan kadinlari kapali ortamlarda kendi aralarinda yalnizca diigiin giinii eglenebilmektedir.
Tirkmen kadmlar1 noy noylar teprek ¢alarak icra eder. Gruptaki her bir kadin ayr ayr1 ya da birlikte teprek
esliginde noy noy soyler. Tiirk diinyasinda ve Anadolu sahasi folklorunda rastladigimiz, kimi zaman atisma
seklinde, diigiinlerde, toplanti vb. yerlerde sdylenen diigiin tiirkiilerine kismen benzeyen noy noylar muhteva ve
sekil bakimindan Tiirk diinyasindaki diger diigiin Tiirkiilerinden bazi farkliliklar gosterir. Tiirkmenistan folklo-
runda géremedigimiz noy noy aydimlari Afganistan’da yaklagik kirk-elli y1l 6nce ortaya ¢ikmis yeni bir toy
aydimudir. Bu tiiriin arastirilmadigi ya da bir folklor tiirii olarak incelenmedigi goriiliir. Birgok toplumda mah-
rem olarak kabul edilen, toplumsal ve aile igi rollerini gogunlukla erkeklerin belirledigi kadinlar, aslinda kiiltiirel
mirasin tastyicisi olarak toplumlarin ayakta kalmasina da hizmet eder. Afganistan’da yasayan Tiirkmen kadin-
lar1 diger Afgan kadinlan gibi toplumsal hayatta bircok haktan mahrum edilmis, s6z sahibi olamamustir. Oysa
ki Tiirkmen folklorunun, 6zellikle Tiirkmen aydimlarmnin yasatilmasinda kadinlarin tarih boyunca siiphesiz
6nemli bir rolii vardir. Caligmada kullanilan sozl1i kiiltiir tirinii olan noy noylar Afganistan’in kuzeyinde yasa-
yan Ersar1 boyuna mensup Tiirkmenler arasindan derlenmistir. Kadinlarin kendi aralarinda sdyledikleri bir tiirkii
cesidi olan noy noylarla zengin bir folklora sahip olan Tiirkmen sozlii gelenegi iizerine yapilan ¢aliymalara
kaynak olusturmak amaglanmustir. Ayrica Afganistan Tiirkmen folklorunun yeteri kadar arastirilmadig disii-
niildiigiinde noy noy aydimlarinin kayt altina aliarak yasatilmasi, bilim diinyasina tanitilmasi amaglanmakta-
dir.

Anahtar Kelimeler

Noy noy, tiirkmen aydimlari, tiirkmen toylari, kadmn, gelin.

ABSTRACT

Folk song is a product of folk literature in which the people tell their joy, sadness, desires and rebellions
with a melody with the motifs of their own culture. In folk songs that do not have a subject limitation, anything
that affects the society can be the subject of the song. The subject of the folk songs belonging to the Turkish
communities living in the south of Afghanistan, which is a Turkish homeland is as diverse as the folk songs of
Turkey. Turkmens, who had to leave their ancestral homeland about a century ago, were able to maintain their
existence in Afghanistan, where they later settled, by being loyal to their cultures and languages, despite all the
difficulties. Turkmen people and poets have brought the folk literature genres that reflect the Turkmen culture,
history, customs and traditions to the present day. Turkmenistan toy intellectuals are dead or yar-yar aydims.
The toy aydims, called noy noy, performed by Turkmen women in Afghanistan, are different from the Turkmen
toy folk songs in terms of some shape and content features. Noy noys, which usually consist of quatrains, are
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composed of six lines, albeit a little. Since there are refrains in the form of noy noy at the end of each line, these
toy aydim are called noy noy. It is aimed to make the bride or her mother cry and to anger her through satire by
means of the noy noys said on the wedding day and during the bridal reception as the purpose of entertainment.
Afghan women, who are not allowed to play any instruments, can only have fun among themselves on the
wedding day. Turkmen women perform noy noy by playing teprek. Each woman in the group sings noy noy to
the accompaniment of teprek, individually or together. Sometimes in the form of bickering, weddings, meetings,
etc., which we encounter in the Turkish world and in the folklore of the Anatolian field. Noy noys, which are
partially similar to the wedding folk songs sung in different places, show some differences from other wedding
folk songs in the Turkic world in terms of content and form. The noy noy aydim, which we cannot see in
Turkmenistan folklore, is a new noy aydim that emerged in Afghanistan forty-fifty years ago. It seems that this
genre has not been studied or studied as a folklore genre. Women, who are considered private in many societies
and whose social and family roles are mostly determined by men, actually serve the survival of societies as the
carrier of cultural heritage. Turkmen women living in Afghanistan, like other Afghan women, were deprived of
many rights in social life and could not have a say. However, women have undoubtedly played an important
role throughout history in keeping Turkmen folklore, especially Turkmen intellectuals alive. The noy noys,
which are the products of oral culture used in the study, were compiled from among the Turkmens of the Ersari
tribe living in the north of Afghanistan. It is aimed to create a source for the studies on the Turkmen oral tradi-
tion, which has a rich folklore with noy noy, a folk song that women sing among themselves. In addition,
considering that Afghanistan Turkmen folklore has not been sufficiently researched, it is aimed to record and
keep alive the noy noy aydims and to introduce them to the scientific world.
Keywords
Noy noy, Turkmen aydims, Turkmen toys (feast), women, bride.

Giris

“XI. ylizyilda Oguzlarin batrya giderken geride biraktiklar: Tiirkmenler, Anadolu’ya
gocen Tiirklerin yerlesik hayata gecisleri ve ardindan yazili edebiyat geleneklerini olus-
turmalarmin aksine, gerek siirekli go¢ etmelerinden kaynaklanan sartlar sonucu (Conoglu
2011: 334) gerekse Islamiyet 6ncesi sozlii edebiyat geleneginin tesirinin siirmesinin etki-
siyle, giiniimiize degin, daha ¢ok sozlii edebiyat gelenegine yonelmislerdir. O yiizden de
sozli gelenek, Tirkmenlerin hayatinda 6nemli bir yer tutar (Toz 2012: 2). Tiirkmen kiil-
tiirlinde sozlii edebiyat gelenegine 6nem verildigi gibi miizige de ayri bir 6nem verilir.
Tiirkmen folklorunda tiirkii teriminin karsilig1 aydimlardir. Tiirkmenlerde aydimlarin yeri
evin baskdsesidir (Sariyev 2017:283). Tiirkmen kiiltiirinde bunlar dutar ve gicak gibi
enstriimanlar esliginde sdylenirler. Noy noylar genellikle dort veya bes dortliikkten mey-
dana gelir ve sekiz, on bir, on dort veya on bes hecelidir (Cinar 2004: 44). Genellikle bir
ezgiyle saz esliginde sdylenen aydimlar gelinlerin, kizlarin kalplerindeki aci, ayrilik,
izintii gibi duygulan dile getirmek i¢in sazsiz da sdylenebilmektedir. Tiirkmen toplu-
munda gegmiste kadinlarin sarki, tiirkii sdylemesi ayiplanmigtir. Bu nedenle eski zamanin
hanimlar1 (kizlari, gelinleri) durumlarina gore kendi aralarinda gizli ve cogunlugun duya-
mayacagi sekilde sarki, tiirkii sOylemislerdir. Halk aydimlari medeni hukuktan ve bazi
sosyal haklardan mahrum edilen gelin-kizlarin (Durdiyeva 1997:130) murada erme arzu-
larini, sevinglerini, liziintlilerini kimi zaman da kaygilarini, 6fkelerini veya isyanlarini ez-
giyle dile getirme heveslerinden de dogmustur. Aydimlar, Tiirkmenler arasinda genel ola-
rak belli bir ezgi ile sdylenen lirik siir tiiriidiir (Kalenderoglu 2011: 285).

Birgok tiirleriyle halk edebiyatinda ¢ok genis yer tutan aydimlar, asirlar boyunca
Tiirkmen halk miizisyenleri olan “bahsilar” tarafindan sdylenegelmistir. Aydimlarda
sevgi, giizellik, kahramanlik, tabiat giizelligi ve hayvanlara, bilhassa atlara genis yer ve-
rilmigtir. Tiirkmen bagsilar1 aydimlar1 gosgu kalibina sokarak sarki seklinde sdylemekte-
dir (Azmun 1966: 45).

Afganistan Tirkmenleri diger aydim tiirlerini de yasatmakla birlikte, onlarin ara-
sinda yaklagik son elli-altmis yilda ortaya ¢ikan aydim tiirlerinden biri de “noy noy ay-
dimlar1”’dir. Noy noylar Tirkmen aydimlarinin ezgili sdylenen bir tiiriidiir. Bu aydimlar,
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Afganistan Ozbekleri arasinda da yaygindir ve “nay nay” olarak bilinir. Noy noy damadin
annesi, kiz kardesleri, kadin akrabalar1 ve yakinlari tarafindan sdylenir. Gelini baba evin-
den almaya gidilirken ve baba evinden alinip damat evine getirilirken yolda kadinlar
kendi aralarinda eglenmek i¢in noy noy sdyler. Noy noylar diigiin gecesi damadin ailesi,
akrabalar1 ve komsulari tarafindan gelinin annesini ve gelini aglatmak icin de sdylenir.

Bu calismada kullanilan malzeme Afganistan sahasinda, Afganistan’in kuzeyinde
yasayan ve Tiirkmenlerin en biiyiik boylarindan biri olan Ersar1 Tiirkmenleri arasinda bi-
rebir Tiirkmen konusurlarindan derlenmistir. Afganistan’in bir Tiirk cografyasi oldugunu,
bu cografyada sozIi kiiltiir tiriinlerinin zor sartlar altinda icra edildigini diisiiniirsek sa-
hada yapilan ¢aligmalardan elde edilen bulgularla s6zl1i kiiltiire ait {irlinlerin yasatilmast,
kayit altina alinmasi, elde edilen verilerin karsilastirmali folklor ¢aligmalarina kaynaklik
etmesi diisiiniilmektedir.

1. Noy Noylarin Sekil Ozellikleri

“Diigiinlerde tiirkii yakmak, dans etmek yaygin bir gelenektir.” (Kogar 1992: 98).
Tirkmen diigiin tiirkiilerinin en yayginlari yar yar redifli olanlardir: Tahta kdpri astin-
dan/Lay geldi yar yar/Dervezeni gin agin/Giz geldi yar yar/Dervezeni siipiirin/Gar yag-
yar-la yar yar/A¢ gucagin dogan can/ Yar gelyer-le yar yar. Yine Tiirkmenstan diigiinle-
rinde nakarati hay-hay nakarathi toy aydimlar1 da diiglinde kadinlar arasinda eglenme
amach olarak sdylenir: Isikdeki arpanin/Boy1 kelte hay-hay/Bukcasmi salmaga/Getir
halta, hay-hay (Geldiyev 2003: 238-251). Noy noylar “Kazak gen¢ kiz ve erkeklerin dii-
glinlerde atisma seklinde soyledikleri jar-jar tiirkiileriyle, Dogu Karadeniz bolgemizde
kizlarla erkeklerin icra ettigi ‘atma tiirkii’ tiirkiilerine (Sigsman 2002: 71) nakaratlarm tek-
rart bakimindan benzemekle birlikte muhteva bakimidan onlardan ayrilir.

Noy noy da dlenler ve yar-yar aydimlari gibi dortliiklerden olusur ve genellikle do-
kuzlu, onlu hece 6l¢iisiiyle sdylenir. Her dizenin sonunda noy noy seklinde tekrarlar var-
dir. Noy noylar nadir olarak da alt1 heceli dizelerden olusabilir. Dokuz heceli noy noy
sOyleyen bir kadin, pesinden on heceli bir noy noy sdylemeye gegebilir. Noy noylar ilk
iki misrasi onlu, son iki misras1 dokuzlu hece dl¢iisiiyle de sdylenebilir. Noy noylar Tiirk
Halk Edebiyati’ndaki kendine &zel bir kafiye semasi olan maniler gibi aaba seklinde ka-
fiyelenir. Damadin yakinlarindan bir kadin teprek esliginde 1-5 dortliikten olusan bir noy
noy soyler. Hemen arkasindan baska bir kadin da yine 1-5 dortliik arasinda bir noy noy
sOyler. Damat yakinlar1 olan kadinlar sirayla noy noy sdylemeye devam eder. Bir kadin
noy noy soylemeye basladiginda diger kadinlar da ona eslik ederek hep birlikte sdylerler.
Noynoy sdylemeye baslayan kadin noy noy sdylerken birdenbire damatla ilgili damadin
oviildiigii, diiglinlin ne kadar eglenceli gegtigi vb. temalarda gesitli diigiin tiirkiileri soy-
leyebilir. Noy noylarin arasinda Afganistan Tiirkmenleri arasinda gosgu denilen aydimlar
da soylenir. Bunlar da noy noy aydimlar: olarak kabul edilir. Bu gosgular dort, bes ya da
alt1 misradan olusur ve aabbca, aaabb, aaaab, aaab seklinde kafiyelenir.

Toy yadimlari olan noy noyun “dlepler” ya da “yar-yar’dan en belirgin farki noy
noy nakaratinin her dizede tekrar edilmesi, kimi yerde de noy noy dértlikklerinden sonra
damadin 6viildigii birkag beyitlik aydimin eklenmesidir. Yine bir bagka farklilik da noy
noylarda ¢ogunlukla ownuk bolek “kuvvetlendirme edati” da denilen anlatima inandirici
kilmak ve kuvvetlendirmek amaciyla kullanilan a/é seslerinin ya da ya/ya hecelerinin ek-
lenmesidir.

2. Noy noylarin Muhtevalari

Kentlesmenin getirdigi bireysellikle birlikte teknolojinin hayatimizda her alana
hakim olmastyla kiiltiirii olusturan dinamiklerin de degistigini gdzlemliyoruz. Sosyal ve
ekonomik faktorlerin etkisi, cagdas diinyaya popiiler kiiltiiriin egemen olmasiyla zengin
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evlilik rittiellerini de degisime ugratmis ya da bunlar pratikte daha az gergeklestirildigi
icin unutulmaya baslanmistir. Afganistan toplumunun bir pargasi olan Tiirkmen kadinlar1
da eglence tarzlarini, yasam bigimlerini, aliskanliklarin, ritiiellerini yasadiklari ¢agin ge-
reklerine gore, toplumun erklerinin emrettigi kaliba gore seklen yeniden diizenlemek zo-
runda kalmislardir. Afgan kadini bir miizik aletini topluluk icerisinde ¢aldig1 zaman ay1p-
lanmaktadir. Kapali bir toplum olan ve ¢ogunlukla hak aramaktan mahrum edilen, sosyal
hayatta ikinci plana itilen Afgan Tiirkmen kizlar1 ve kadinlar {iziintiilerini, isteklerini,
toplumdaki sosyal adaletsizlik ve esitsizlikleri manilerde, tiirkiilerde ¢ok etkin bigimde
dile getirmektedir.

Afganistan’da kadin ve erkeklerin birlikte eglenmesinin hos karsilanmamasi, kadin-
larin kendi aralarinda yeni eglence sekillerini aramaya yoneltmistir. Noy noy da kadinla-
rin diigilin térenlerinde kendi aralarinda eglenme ihtiyaclarindan ortaya ¢ikmistir. Kadin-
larin saz esliginde eglenmelerinin yasak oldugu dénemlerde kadinlar kendi aralarinda, bir
ezgiyle noy noy tiirkiileri sdylemeye baslamis, bazi bolgelerde kadinin diigiinde eglenme
yasaginin yumusatilmasiyla noy noy teprek denilen, bir tiir elle ¢alinan geleneksel vur-
mali galgiyla sdylenmeye baslanmigtir. “Tiirkmen diigiinlerinde ¢alinan bir diger gele-
neksel calgr aleti olan dutar “bir ¢esit saz”” (Farzad 2021:178) genellikle erkekler tara-
findan ¢alinirken teprek ise kadinlarin eglence araci olmustur. 1930’Iu yillarda kadin bah-
silarin kadin haklarin1 savunmak, protestolarini dile getirmek amaciyla kullandiklari du-
tarin (Kominek 1990: 94) yerini Afgan kadinlarin kendi aralarinda galdiklar1 teprek al-
muigtir.

Afganistan’da diiglin torenlerinin gesitli ritiielleri vardir. “Diigiin téreninin sonraki
asamasi olan ve gelin kizin baba evinden koca evine gétiiriilme ritiieline gelin alma/gelin
gog¢ili/gelin goglirme denilmektedir. Bu gelenek, oglan evinden yola ¢ikan ve adina gelin
alay1 denilen bir kafilenin seferidir” (Alpyildiz 2020: 271). Gelin alma siirecinde icra edi-
len ezgilere gelin alma havalar1 denilmektedir. Bu ezgiler gelin alma geleneginde dnemli
bir yere sahip oldugu gibi gelin alma havalari, gelin aglatma, gelin gdtiirme, gelin karsi-
lama, gelin indirme, gelin bindi, gelin yol havasi vb. gibi farkli isimlerle de adlandiril-
mustir (Hashag 2020: 19). Gelin alma torenlerinde gelin alan kafilenin yerine getirdigi
bazi ritiieller olmakla birlikte gelin alan bu grup kendi aralarinda tiirkiiler sdyleyerek eg-
lenmeye ¢alisir.

Afganistan Tiirkmenlerinde damat tarafinin ailesi ve yakinlari, ¢ok kalabalik bir grup
halinde genellikle diigiiniin ikinci giinii gelini baba evinden almaya gider. Kéylerde gelin
alma isi ¢iceklerle ve cesitli Ortiilerle bezenmis develerle ya da arabayla yapilir. Devenin
iizerinde gelinin iki yengesi ve gelin oturur. Yer varsa giyov “damat” tarafindan bir iki
tane kiiclik yastaki kiz da deveye bindirilir. Kiz evine gidene kadar oglanin akrabalari
yolda insanlara ¢ikolata, kuruyemis, seker gibi ikramlar dagitir. Kiz evine gidene kadar
devenin arkasindaki damadm kadin akrabalar1 noy noy aydimi sdyleyerek eglenirler. Ge-
lin alindiktan sonra devenin arkasindan gelen geng kizlar noynoy séylemeye devam eder.
Damat evine toplanan kadinlar da teprek esliginde sirayla noy noy sdyler. Oglen yemek
yendikten sonra aksam da gece yarisina kadar damat evinde noy noy sdylemeye devam
edilir. Bu tiirkiilerin igerigi gelin tarafin1 mizahi bir dille elestirmek, gelini ve gelinin ya-
kinlarint aglatmaya yonelik sozlerden olusmaktadir.

Afganistan’da Tiirkmen erkekler bir kizla evlenmek icin kizin ailesine yaklasik bin
dolardan bes bin dolara kadar baglik parasi vermektedir. Maddi durumu yetersiz olan
gengler baglik parasi toplayabilmek igin Pakistan, Birlesik Arap Emirlikleri, Hindistan,
Iran Sudi Arabistan, Tiirkiye gibi iilkelerde yillarca ¢alisarak baslik parasi biriktirmeye
calisir. Bu siiregte damadin ailesi ve damat aday1 erkek de biiyiik sikintilar yasar. Bu
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sebeple, damadin yakinlar1 noy noylarda 6fkelerini, kizginliklarini kinayeli bir dille ge-
line ve annesine ifade ederler. Noy noylarda gelinin anne-babasina olan kizgmlik kimi
zaman alayci bir ifadeye biirlinlir. Damadin kadin akrabalar1 kiz tarafinin bor¢lu oldu-
gunu, para bulamadiklarint o nedenle kizlarini baglik parasi alarak verdiklerini soyler.
Noy noy soyleyen kadinlar kizinin elden gittigini sdyleyerek gelinin annesini ve kadin
akrabalarini aglatmaya da ¢alisirlar:

3. Noy noy metinleri

Arik suw1 yatipdir noy noy
Gudalar gelip batipdir noy noy
Bergisine pul tapman noy noy
Kelekemi satipdir noy noy

Hoyla hoyla holis1 noy noy
Gelyir bégiilin isi noy noy
Cakcakidan guralya noy noy
Kelinekemin meylisi noy noy

Mana bardik barignen-a noy noy
Tartip aldik toriipnen-4 noy noy
Giz1y gitse aglama noy noy
Yiirek bagriy daglama noy noy

Sar1 padan bos diyéd noy noy
Derwezéni a¢ diyéd noy noy
Oyii koyen gudalar noy noy
Hilem gizim yas diyé noy noy

Tam iistiinde bede bar-a noy noy
Maydasini eldp al noy noy
Gudalarda ii¢ g1z bar-a noy noy
Birisini saylap al noy noy

Arik suw1 yatipdir noy noy
Gudalar bergi batipdir noy noy
Bergisine pul tapman noy noy
Kelekemi satipdir noy noy

Asyamanda unumiz-a noy noy
Kisémizde pulumiz-a noy noy
Agzimiz maza aldiya noy noy
Yene bar m1 gizipiz-a noy noy

Tal tal agag tal aga¢ noy noy
Sahasi gulag gula¢ noy noy

Bir siiri goynum bar diyip noy noy
Gizin berdi yalangaca noy noy
Berse bersin yalagaca noy noy
Agam eder eginbasa noy noy

Mana mana bardik bérignen noy noy
Tartip aldik dulugnan noy noy
Habar-dar bol gudalar noy noy
Giziy gitdi elignen noy noy

Cesme suyu akmis noy noy
Hisimlar borca batmis noy noy
Borcuna para bulamadan noy noy
Yengemi satmislar noy noy (KK.1)

Iste! Iste! evi noy noy

Geliyor ¢igegin kokusu noy noy
Kahkahlarla kuruluyor noy noy
Yengemin diigiin gecesi noy noy

Iste geldik yanindan-a noy noy
Cekip aldik kdsenden-e noy noy
Kizin giderse aglama noy noy
Yiiregini bagrini daglama noy noy

Sar1 inegin serbest diyor noy noy
Kapmi ag diyor noy noy

Evi yansin hisimlarin noy noy
Hala kizim geng diyor noy noy

Dam iistiinde yonca var-a noy noy
Kiigligiinii eleyip al noy noy
Hisimlarda ii¢ kiz var-a noy noy
Birini secip al noy noy (KK.4)

Cesme suyu akmis noy noy
Hisimlar borca batmisg noy noy
Borcuna para bulamadan noy noy
Yengemi satmislar noy noy

Degirmencide unumuz-a noy noy
Kesemizde pulumuz-a noy noy
Agzimiz lezzetli oldu noy noy
Baska kiziniz var m1 noy noy

Dal dal agag dal aga¢ noy noy
Dallar1 kulag kulag¢ noy noy

Bir siirli koyunum var diye noy noy
Kizin1 verdi esyasiz noy noy
Verirse versin esyasiz noy noy
Agabeyim alir esyay1 noy noy (KK.2)

Iste! Iste! Vardik bu tarafindan noy noy

Cekip aldik yan1 bagindan noy noy
Haberdar ol hisimlar noy noy
Kizin gitti elinizden noy noy

http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

Aylam aylam kogeler noy noy

Aylap goyber gudalar noy noy
Billdy alcak kelnimizi noy noy
Saylap goyber gudalar noy noy

Garabakar garabakar noy noy
Garabakardan su akar noy noy
Kelekemi alip gaytsak noy noy
Enesini kim bakar noy noy

Wezidmiz bar wezdmiz bar noy noy

Tilla derwezdmiz bar-a noy noy
Kelekemi almana noy noy
Alcak owazamiz bar-a noy noy

Halka halka sokaklar noy noy

Cevirip koyuver hisimlar noy noy
Bizim alacagimiz gelini noy noy

Se¢ip koyuver hisimlar noy noy (KK.3)

Su borusu su borusu noy noy
Su borusundan su akar noy noy
Yengemi alip donsek noy noy
Annesine kim bakar noy noy

Kapimiz var kapimiz var noy noy
Altin kapimiz var-a noy noy
Yengemi almaya noy noy

Alacak sesimiz var-a noy noy (KK.6)

Damadin kiz kardesleri noy noylarda yengelerini aglatmak ve kizdirmak i¢in noy
noylarda yengelerinin yaralanmasimi ya da 6lmesini isterler. Tabii ki bu sozler mizah
amaciyla soylenir:

Gayraki tuda gayraki tuda noy noy

Gayraki tudur téngesiyd noy noy

Yoricek yoluna su sepinéd noy noy

Taymip 6lsiin yengesiyd noy noy

Iccek cayin gaynak berin noy noy

Piirsip Olsiin yengesiyd noy noy

Koynegini dar agim-a noy noy
Colasip 6lsiin yengesi noy noy
Yakasini dar agin-a noy noy

Arkadaki duta arkadaki duta noy noy
Arkadaki dutun kiitligii noy noy
Yiiriiyecegi yoluna su serpin-€ noy noy
Ayagi kayip Olsiin yengesi noy noy
Icecegi cay1 kaynar verin noy noy
Yanip 6lsiin yengesi noy noy

Gomlegini dar agin-a noy noy
Dolasip 6lsiin yengesi noy noy
Yakasini dar agin-a noy noy

Bogulip 6lsiin yengesiyéd noy noy Bogulup 6lsiin baldizi-a noy noy (KK.8)
Gayrada derya dogmaz m1 a noy noy
Manglayna cawur danmaz mi1 a noy noy
Gudalardan giz alip noy noy

Menin agam oymaz mi1 ya noy noy

Kuzeyde derya donmaz m1 a noy noy

Alnina glimiis bez baglanmazi m1 a noy
Hisimlardan kiz alip a noy noy

Benim agabeyim bahti agik olmaz mi noy noy

Kelineke dicek dil noy noy
Yapan naniy iycek dél noy noy
Ogluy bosa gotercek noy noy
Giz1y bosa siltecek noy noy
Ogluy ad1 Sahap noy noy
Giziy ad1 Niliifer noy noy

isigmizde yorunca noy noy
Giiliin dasir garinca noy noy
Gudalar gizin bermese noy noy
Arte goriin tomasa noy noy

Isigmizde gok maysa noy noy
Bedene gelip sayrasa noy noy
Can agamiy toyunda noy noy
Gizlar gelip oynasa noy noy

(KK.4)

Yenge diyecek degilim noy noy

Yaptigin yemegi yiyecek degilim noy noy
Oglun olursa gezdirecek noy noy

Kizin olursa eziyet edecek noy noy
Oglunun ad1 Sahap noy noy

Kizin ad1 Niliifer noy noy

Kapimizda yonca noy noy

Giiliinii tasir karinca noy noy
Hisimlar kizin1 vermese noy noy
Ertesi giin goriin tantanay1 noy noy

Kapimizda yesil bugday noy noy
Biilbiil gelip 6tse noy noy

Can agabeyimin toyunda noy noy
Kizlar gelip oynasa noy noy (KK.8)
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Damadin kiz kardesleri noy noylarda agabeylerinin fizik, huy, karakter vb. 6zellik-

lerini verek gelini utandirmaya caligirlar:

Tal tal dwser tal wser-4 noy noy
Tal basinnan yel 6wser-d noy noy
Hemme gddek iginde-& noy noy

Meniny agam giil 6wser-4 noy noy

Isigmizde ag at bar-a noy noy
Ayaginda nurbat bar-a noy noy
Kelekemin sandiginda noy noy
Tokkuz nimge nabat bar-a noy noy

Uzin uzm ak derek noy noy
Ak derege boy gerek noy noy
Kelekemi almana noy noy
Etek etek pul gerek noy noy

Tokmamiziy erisi bos noy noy
Ugup gitdi tilla gus noy noy
Zergerlere buyruldi noy noy
Kelekeme tilla bag noy noy

Elek elek un elek noy noy
Elek dimédmiz gerek noy noy
Kelekemi alip gaytsak noy noy
Keleke dimdmiz gerek noy noy

Hayatdan boylap gitdi noy noy
Bir gepin aylap gitdi noy noy
Yaman eken kelekem noy noy
Agamut hallap gitdi noy noy

Dal dal biiyiir dal biiyiir-e noy noy
Dal basindan yel eser-e noy noy
Biitiin yigit icinde-e noy noy
Benim agabeyim giil gibi-e noy noy

Kapimizda beyaz at var-a noy noy
Ayaginda nal var-a noy noy
Yengemin sandiginda noy noy

Dokuz kilo tath var- a noy noy (KK.2)

Uzun uzun ak kavak noy noy
Ak kavaga boy gerek noy noy
Yengemi almak i¢in noy noy
Etek etek para gerek noy noy

Halimizin ipi bos noy noy
Ugup gitti altin kus noy noy
Kuyumculara buyruldu noy noy
Yengeme altin bas noy noy

Elek elek un elek noy noy

Elek dememiz gerek noy noy
Yengemizi alip dénsek noy noy
Yenge dememiz gerek noy noy

Avlu boyunca gitti noy noy

Bir soziinii sdyleyip gitti noy noy
Yamanmis yengem noy noy
Agabeyimi sevip gitti noy noy (KK.7)

Tiirkmen diiglinlerinde gelin baba evinden alinip damatla ayn1 odaya girene kadar
gelinin duvagi agilmaz. Diigiin ya da kina gecesi damat tarafinin yakinlari gelinin ytliziini
acmasini, yiizinii gérmek istediklerini noy noy soyleyerek dile getirir. Damadin kiz kar-
desleri gelini kimi zaman yermek kimi zaman da 6vmek i¢in kinayeli bir dille noy noy

sOyler:

Karaliya karaliya noy noy
Karalin1 oraliya noy noy

Tur yerigden keleke noy noy

Ag yiiziigi géraliya noy noy
Kelekem gelyér il bilen noy noy
Motor gelyér yol bilen noy noy
Tur yerignen gudalar noy noy
Hezzet ediy giil bilen noy noy

Kelekem mésin tikip dur noy noy
Agam enar ekip dur noy noy
Enar1y sayasinda noy noy
Kelekem mésin tikip dur noy noy

Erigi erigi noy noy

Erigi saralim noy noy

Kalk yerinden yenge noy noy

Ag yiiziinii gorelim noy noy (KK.4)
Yengem geliyor arik boyunca noy noy
Araba geliyor yol boyunca noy noy
Kalkin yerinizden hisimlar noy noy
Karsilayin giil ile noy noy

Yengem terzilik yapiyor noy
Agabeyim nar ekiyor noy noy
Narin golgesinde noy noy
Yengem terzilik yapiyor noy noy
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Orakginiy haymasi noy noy
Ugar gider meynesi noy noy
Uzakdan yalkim beryér noy noy
Kelekemin aynasi noy noy

Asmanda ay1y bolayin noy noy
Ceynekde cayin bolayin noy noy
Tur yerignen kelineke noy noy
Senip baldiziy bolaymn noy noy

Kir-seregé kir serek noy noy
Kir-serek ndmé gerek noy noy
Oziin bir Tiirkmen bolsar noy noy
Kaékilin nima gerek noy noy

Asmana atin holegi noy noy

Yere diigsiin bolegi noy noy

Meniy kelekem can kelekem noy noy
Zer kdynegin bolegi noy noy

Isigmizde karayli-a noy noy
Karalini orayli-a noy noy

Ag yiiziini kelekeyd noy noy
Gill yiiziini géreyliyd a noy noy

Tirpanginin ¢adirt noy noy
Ugar gider emaye kusu noy noy
Uzaktan 151k veriyor noy noy
Yengemin aynasi noy noy

Gokyiiziinde aym olayim noy noy
Caydanlikta ¢ayin olayim noy noy
Kalk yerinden yenge noy noy
Senin yengen olayim noy noy

Asfalt cadde asfalt cadde noy noy
Asfalt caddeye ne gerek var noy noy
Kendin bir Tiirkmen olsan noy noy
Kekilin neye gerek noy noy

Goge firlatin sapan tasini noy noy
Yere diigsiin par¢asi noy noy

Benim yengem can yengem noy noy
Altin gdmlegin pargasi noy noy (KK.6)

Kapimizda bakalim-a noy noy
Baktigimizi saralim-a noy noy

Ag yiizlinli yenge noy noy

Gill yiiziinii gérelim noy noy (KK.8)

Noy noy séyleyen damadin kiz kardesleri mizahi bir dille gelinin, agabeylerine giz-
lice baktiklarini sSyleyip ya da ona giizel sozler sdyleyerek onu utandirmaya calisirlar:

Ug depregi ii¢ depreg noy noy
Ug depregi kim kakar noy noy
Bayin giz1 kelekemé noy noy
Agama garap gas kakar noy noy
Gasin kakar kelekem noy noy
Giiliip bakar kelekem noy noy

Kelekemiy dursunnan-a noy noy
Okeceli beyik kéwsiinen-4 noy noy
Can agami gérendeyé noy noy
Cak caklayip giilstinnen-4 noy noy

Biérsin bakar kelekem-4 noy noy
Gagsin kakar kelekem-4 noy noy
Can agamiy yakasina noy noy
Diime takar kelekem-& noy noy

Algisin almana gitdiyéd noy noy
Bergisin berméne gitdiyd noy noy
Alg1 bergi bahanaya noy noy
Yepngemi gdrméne gitdiyd noy noy

flerimiz yoruncaya noy noy
Yoruncada garincaya noy noy
Yaman gorme yenge can-a Noy noy
Agam gitdi biirlinceyé noy noy

Ug teprege li¢ teprek noy noy

Ug teprege kim vurur noy noy

Beyin kiz1 yengeme noy noy
Agabeyime bakip kas kakiyor noy noy
Kagini kakar yengem noy noy

Giiliip bakar yengem noy noy (KK.1)

Yengemin durusundan-a noy noy
Okgeli bityiik ayakkabisindan-a noy noy
Can agabeyimi gordiigiinde noy noy
Giilerek siritmasindan-a noy noy

Berisine bakar yengem noy noy

Kasini kakar yengem-€ noy noy

Can agabeyimin yakasina noy noy
Diigme takar yengem-e noy noy (KK-6)

Alacagini almaya gitti noy noy
Verecegini vermeye gitti noy noy
Alg1 vergi bahane noy noy
Yengemi gormeye gitti noy noy

flerimiz yonca noy noy

Yoncada karinca noy noy

Kotu gérme yenge can-a noy noy
Agabeyim gitti pirince noy noy
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Asmandéki ay mamaya noy noy
Yanindéki yildiziya noy noy
Barip aydip kelekeme noy noy
Biller sonun baldiziya noy noy

Bagda badam enartya noy noy
Ustiinde adam bartya noy noy
Kelekemin ¢ekgesiyéd noy noy
Kandahariy enartya noy noy

Noy noymiziy noy1 bar-a noy noy
Obamiziy giili bar-a noy noy
Tanimasar kelekey-4 noy noy
Agamiy ala don1 bar-a noy noy

Gokyiiziindeki ay anneye noy noy
Yanindaki yildiza noy noy

Varip sdyleyin yengeme noy noy
Bizler onun baldiziyiz noy noy

Bahgede badem nar noy noy
Ustiinde adam var noy noy
Yengemin yanagi noy noy
Kandahar’1n nar1 noy noy

Noy noyuzumuzun noyu var-a noy noy
Koyilimiiziin giilii var-a noy noy

Tanimazsan yengecigim noy noy

Agabeyimin beyaz elbisesi var-a noy noy (KK.3)

Erkek tarafi sabah saatlerinde kiz evinden gelini alarak oglan evine getirir. Gelin

alma isi kdylerde deveyle ya da arabayla, sehirde ise arabayla yapilir. Onceden hazirlanan
devenin iizerine, gelin ve bir veya iki yengesinin de sigacagi sekilde bir tiir oturak olan
kecebe yerlestirilir. Devenin iizerinde gelinin iki yengesi ve gelin oturur. Kadlar, gelin
evden c¢ikartilirken de noy noy soylererek gelinin annesini ve kadin akrabalarini aglat-
maya da ¢aligir:

Uzun uzun soralar noy noy
Ayagmiza oralar noy noy
Kelekemi alip gaytsak noy noy
Hosca gali dayzalar noy noy

Aylav aylav kdgelere noy noy
Aylap gdyber gudalara noy noy
Bizlere bercek giyzifiizi noy noy
Sayldp goyber gudalara noy noy

Hayat iistiinde ser¢e noy noy
Ugurmana barayliy) noy noy
Gudalariy gizint noy noy
Gogiirméne barayli noy noy

Ciiyceli towuga ciiyceli towuk noy noy

Ciiyceli towuga dédne yok noy noy
Kelekemi alip gaytsak noy noy
Enesine hemra yok noy noy

Uzin uzin soralar noy noy
Ayagmiza orasar noy noy
Kelekemi alip gaytsak noy noy
Iyzimizdan garasar noy noy

Asmanda ay oynayar-a noy noy
Yerde ¢dwiis gaynayar-a noy noy
Kelnekem alip gaytsag-a noy noy
Uyacigt agliyar-a noy noy

Hayat iistiinde serceyé noy noy
Ucurmana baralin-a noy noy

Uzun uzun bitkiler noy noy
Ayagimiza dolanir noy noy
Yengemi alip gitsek noy noy
Hascakalin teyzeler noy noy (KK.3)

Halka, halka sokaklara noy noy
Cevir, koyuver diiniirlere noy noy
Bizlere vereceginiz kizinizi noy noy
Siisleyip gonderin diiniirler-e noy noy

Duvar lizerinde serce noy noy
Ugurmaya gidelim noy noy
Hisimlarin kizini noy noy
Evlendirmeye gidelim noy noy (KK.4)

Civcivli tavuga civcivli tavuk noy noy
Civcivli tavuga yem yok noy noy
Yengemi alip donsek noy noy
Annesine bakacak kimse yok noy noy
Uzun uzun bitkiler noy noy
Ayagimiza dolasin oy noy

Yengemi alip gitsek noy noy
Pesimizden bakarlar noy noy (KK.5)

Gokyiiziinde ay oynar-a noy noy
Yerde ¢aydanlik kaynar-a noy noy
Yengemi alip donsek-e noy noy
Kiz kardesi agliyor-a noy noy

Duvarn tistiinde ser¢e noy noy
Ucurmaya gidelim-€ noy noy
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Gudalariy giziniya noy noy
Goglirméne baralig-a noy noy

Hayat iistiinde sergeyd noy noy
Ucurmana baralin-a noy noy
Gudalariy giziniya noy noy
Gogiirméne baralig-a noy noy

Biller baryas yol bilen-4 noy noy
Kecebe gelyi ¢il bilen-d noy noy
Kelekem salam beryér-4 noy noy
Baginiy uct bilen-4 noy noy

Gudalarda ii¢ g1z bara noy noy
Ortancisin saylap al-a noy noy
Ortancisi sar1 g1z-a NOy Noy

Can agama déri giz-a noy noy

Ak cliyce gara ciiyceyd noy noy
S1 gice meylis giceyéd noy noy
Gel dogonlar oynalig-a noy noy
Oynacagmiz 1 giceyd noy noy

Ecineyi ecineyé noy noy
Semawarli pecineyd noy noy
Kelinekemi alip gaytcag-a noy noy
Uyalarniy kecineyd noy noy

Gelip noy noy aydalm-a noy noy
Noy noy aytman néddeylin-4 noy noy
Kelinekemi berseniz-d noy noy
Salkin bilen gaydalin-a noy noy

Kecebe gelyir agak bakip noy noy
Asaginnan yeller kakip noy noy
Biller baryars teprek kakip noy noy
Gudalary igin yakip noy noy

Agam enar ekip dura noy noy
Enara su sepip dura noy noy
Enariy sayasindaya noy noy
Kelekem masin tikip dura noy noy
Isigmiz acilan yog-a noy noy
Acilsa yapilan yog-a noy noy
Kelinekemi alip gaytsag-a noy noy
Yengesi tapilan yog-a noy noy

Enar iyer kelinekem-4 noy noy
Yarip iyer kelinekem-& noy noy
Billey elten tokkuzmizi noy noy
Siirpap geyer kelinekem-a noy noy

Biérigizden barayli-a noy noy
Gédigpizden garayli-a noy noy

Hisimlarin kizini noy noy
Gotlirmeye gidelim-e noy noy

Duvar {istiinde sege-e noy noy
Ugurmaya gidelim-e noy noy
Hisimlarin kizina noy noy
Ugurlamaya gidelim-e noy noy

Bizler variyoruz yol boyunca noy noy
Deve geliyor kanal boyunca noy noy
Yengem selam veriyor-e noy noy
Baginin ucu ile noy noy

Hisimlarda ii¢ kiz var-a noy noy
Ortancasini se¢ip al-a noy noy
Ortancast sar1 kiz-a noy noy

Can agabeyime derman kiz-a noy noy

Ak civciv kara civciv noy noy
Bu gece meclis gecesi noy noy
Gel kardesler oynayalim-a noy noy
Oynayacagiz bu gece noy noy

Ecine-e ecine noy noy

Semaverli sobasina noy noy

Yengemi alip gidecek-€ noy noy
Kardeslerinin ziddina-e noy noy (KK.6)

Gelin noy noy sdyleyelim-a noy noy
Noy noy sdylemeden ne yapalim-a noy
Yengemi verseniz-e noy noy

Sessiz sedasiz gidelim-a noy noy

Deve geliyor agagiya dogru noy noy
Altindan yel kaldirip noy noy

Bizler teprek ¢alip gidiyoruz noy noy
Hisimlarin i¢ini yakip noy noy

Agabeyim nar ekiyor noy noy
Nara su serpiyor noy noy

Narin golgesinde noy noy
Yengem terzilik yaptyor noy noy
Kapimiz agilmiyor-a noy noy
Agilsa da kapanmiyor noy noy
Yengemi alip gitsek-a noy noy
Yengesi bulunmuyor-a noy noy

Nar yer yengem-a noy noy

Yarip yer yengem-a noy noy

Bizim gotiirdiigiimiiz hediyeyi noy noy

Yerlere degdirip giyer yengem-a noy noy (KK7)

Yaninizdan gidelim-e noy noy
Kapinizdan bakalim-a noy noy
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Kelekemi bersenizé noy noy
Gar yagmanka gaydali-a noy noy

Mana bardik barignen-a noy noy
Tartip aldik toriipnen-4 noy noy
Hazir boluy gudalar-a noy noy
Giziy gaytd: elipnen-d noy noy

Mayda mayda ¢égeler-d noy noy
Mayda diyer kelekem-4 noy noy
Oz dusunnan 6ten son-a noy noy
Hayda diyer kelekem-& noy noy

Alma enar satayin noy noy
Mazar Sahi gideyin noy noy
Feridenin 6ziini noy noy
Bile alip gaydayin noy noy

Isik agilip gitdi noy noy

Giiller sacilip gitdi noy noy
Feride can aglama noy noy
Bahtig acilip gitdi noy noy

Isik acilip gitdi noy noy

Giiller sa¢ilip gitdi noy noy
Feride can aglama noy noy
Bahtiy acilip gitdi noy noy

Ay-a yar-a ya ay yar-a noy noy
Diiyeler iyer biyar-a noy noy
Kelnimizi alcak biz noy noy
Usti agik teyyara noy noy

Derwezénin sadasiya noy noy
Namaz samiy kazastya noy noy
Yengem toya gelmeseyd noy noy
Bolmaz toyun mazasi noy noy

Gayraki arik yatan yog-a noy noy
flerki arik akan yoga noy noy
Yenge can gosasag-a oy noy
Agalarna yakan yog-a noy noy
Sonug¢

Yengemi verseniz-e noy noy
Kar yagmadan donelim-a noy noy

Iste geldik yanindan-a noy noy
Cekip aldik késenden-e noy noy
Hazir olun hisimlar-a noy noy

Kizin gitti elinden-e noy noy

Kiigtik kiigiik kumlar-a noy noy
Kiiciik diyor yengem-e noy noy
Kendi yanindan gec¢dikten sonra-a noy
Siir diyor yengem-e noy noy (KK.8)

Elma nar satayim noy noy
Mezar-1 Serif’e gideyim noy noy
Feride’nin kendisini noy noy
Birlikte alip geleyim noy noy

Kap1 acilip gitti noy noy

Giiller sacilip gitti noy noy
Feride can aglama noy noy
Bahtin agilip gitti noy noy

Kap1 agilip gitti noy noy

Giiller sagilip gitti noy noy
Niliifer can aglama noy noy
Bahtin agilip gitti noy noy (KK.3)

Ey yar! Ey yar! Noy noy
Develer yer bostan noy noy
Gelinimizi alacagiz biz noy noy
Ustii agik teyyare noy noy

Kapinin sesine noy noy

Aksam namazinin kazasina noy noy
Yengem diigiine gelmese ya noy noy
Olmaz diigiiniin eglencesi noy noy

Gerideki ¢gesme durmuyor noy noy

Ilerideki arik akmiyor noy noy

Yengecigim hakkinda kosuk sdylesek noy noy
Agabeylerine dokunmuyor noy noy (KK.6)

Tirkiiler toplumsal kiiltiiriin bir tiir yansimasidir. Tiirkiiler yoluyla toplumun diisii-

niig, inanig, toplumu olusturan insanlarin yasam bicimleri, hayata bakis tarzini tespit edip
bir toplumu sosyolojik ve kiiltiirel bakimdan etiit edebiliriz. Afganistan sahasinda yasa-
yan Tiirkmenler yaklagik yiiz y1l kadar 6nce ata vatanlar1 Tiirkmenistan’dan siirgiin edi-
lerek veya kagarak ikinci vatani olarak gordiikleri Afganistan topraklarina yerlesmisler-
dir. Yaklagik iki milyon niifusa sahip olan Afganistan Tiirkmenleri imkanlarin gerektir-
digi, sartlarin el verdigi 6l¢iide gelenek ve goreneklerini yagatmaya ¢alismaktadir. Afga-
nistan’daki rejim kadinin eglence hayatina katilmasin kisitladig: i¢in bazi sozlii kiiltiir
urilinleri de baskilar yiiziinden unutulmaya, icra edilememeye baglamistir. Kadinlarin en
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onemli eglence araglarindan biri de s6zlii kiiltiir iirlinii olan diigiin tlirkileridir. S6z1i kiil-
tiir tirlinlerinin tastyicisi olan tiirkiilerin hizla degisen ve somut olmayan kiiltiirel mirasin
tiketildigi diinyada noy noylarin da kayit altina alinmasi gereklidir. Aydimlarmn bu tiiri
ileride belki de baska bir tiire doniisecektir. Bu derleme yoluyla somut olmayan Tiirk
kiiltiir mirasina katkida bulunmak amaglanmaktadir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alinmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atigmast bulunmamaktadir.

KAYNAK KiSiLER

KK1: Derlenen: Fatma Yasi:50 Egitim Durumu: Okuma yazma bilmiyor Meslegi: Ev hanimi Derleme Yeri:
Cagsay-Sibirgan-Afganitan, Derleme Tarihi: 15.04.2019.

KK2: Derlenen: Orazgiil Yas1:67 Egitim Durumu: Okuma yazma bilmiyor Meslegi: Ev hanimi Derleme Yeri:
Gores — Kureys — Devletabad- Faryap Derleme Tarihi: 14.6.2019.

KK3: Derlenen: Bahar Yas1:46 Egitim Durumu: Okuma yazma bilmiyor Meslegi: Ev hanimi Derleme Yeri:
Akca-Cevizcan-Afganitan, Derleme Tarihi: 2.6.2019.

KK4: Derlenen: Zeliha Yas1:38 Egitim Durumu: Okuma yazma bilmiyor Meslegi: Ev hanimi Derleme Yeri:
Copbas-1 Kelan-Cevizcan-Afganitan, Derleme Tarihi: 2.4.2019.

KKS5: Derlenen: Abadan Yas1:20 Egitim Durumu: Okuma yazma bilmiyor Meslegi: Ev hanimi Derleme Yeri:
Copbas-1 Kelan-Cevizcan-Afganitan, Derleme Tarihi: 2.4.2019.

KK6: Derlenen: Selbi Yasi:37 Egitim Durumu: Okuma yazma bilmiyor Meslegi: Ev hanimu Derleme Yeri:
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Hand-Knitted Socks Tradition in the Village Pinarbagi (Bulam)
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Anadolu birgok medeniyete yurt olmakla kalmayip bir o kadar da farkl kiiltiire sahip olmustur. Tiirklerin
yasadig1 bir bolge olan Sibirya’da -Altay daglari eteklerinde- Pazirik kurganlarinda bulunan ath kiiltiir mensubu
atalarimizin kullandiklar esyalar ve bu esyalarin her bir ayrintisindaki hiiner, sanat ve incelik timsali nesneler
bu kadim zenginligin giin yiiziine ¢ikan en eski 6rnekleri olarak kabul edilir. Tiirk yasantisinin hakim oldugu
her bolgenin iklim 6zelligine, insanlarin duygularina, yagam bigimlerine bolgede yasanan olay ve olgulara gore
orucilik sanatinin kendine 6zgii 6zellikleri tespit edilmistir. Tiirk 6rme kiiltiiriiniin en zengin 6rneklerini barm-
diran Anadolu halkin iirettigi zengin oriiciiliik 6rneklerine sahiptir. Bu 6rme tiirlerinden genis bir konu, tislup
ve teknik gesitlilik sunan el oriiciiliik sanati, Tiirk kiiltiiriiniin yasatilmasinda énemli bir rol oynamaktadir. Tiirk
kiiltiiriniin en 6nemli 6gelerinden olana el sanatlar1 gelenek, gorenek, yasam kiiltiiriiniin gelecek nesillere ak-
tarilmasinda ve geliserek devam etmesinde 6nem tasimaktadir. Oriiciiliik sanatinda 6nemli bir yeri olan el 6r-
giisti coraplar; bireylerin bilgi ve becerilerine dayana, dzellikle dogal ham maddelerin kullanildigi elle ve basit
araglarla yapilan toplumun kiiltiiriini, gelenek ve goreneklerini tasiyan bireylerin duygu, diisiince ve becerisini
yansitan triinlerdir. Bu ¢aligmada amag, Anadolu’da bireyler ihtiyaglarini karsilamak, gelir saglamak ve gele-
neksel yapiy1 devam ettirmek igin essiz giizellikte renklerin ve motiflerin iletisim sagladig, el drgiisii oraplar,
giiniimiizde gere¢ ve motif agisindan bozularak geldigini ve kullanim 6zelliklerinin azaldig1 tespit edilmistir.
Ancak kiiltiirtimiiziin dnemli bir 6gesini olusturan goraplarimizin tanitilmasi, yasatilmasi ve oriildiikleri yasam
alanlarinda dogrudan tespiti ve kayit altina alinmas: oriiciiliik sanatinin gelecek kusaklar agisindan da 6nemlidir.

Anahtar Kelimeler

Geleneksel Tiirk Sanati, el sanatlari, oriiciiliik, kiiltiir, sanat.

ABSTRACT

Anatolia has not only been home to many civilizations, but also has so many different cultures. The
belongings of our ancestors, who belong to the equestrian culture, found in the Pazirik kurgans in Siberia, a
region where Turks live, and the objects of skill, art and delicacy in every detail of these goods are considered
to be the oldest examples of this ancient richness. The unique features of the art of knitting have been determined
according to the climate characteristics of each region, where the Turkish life is dominant, the feelings of the
people, their lifestyles, the events and phenomena experienced in the region. Anatolia, which contains the richest
examples of Turkish knitting culture, has rich knitting examples produced by the people. The art of hand knit-
ting, which offers a wide range of subjects, styles and techniques from these knitting types, plays an important
role in keeping the Turkish culture alive. Handicrafts, one of the most important elements of Turkish culture,
are important in transmitting tradition, custom, and daily life culture to future generations and continuing to
develop. Hand-knitted socks, which have an important place in the art of knitting, are the products that reflect
the feelings, thoughts and skills of individuals who carry the culture, traditions and customs of the society, made
by hand and with simple tools, especially using natural raw materials, based on the knowledge and skills of
individuals. In this study, it has been determined that unique colors and motifs provide communication in order
to meet the needs of individuals, to provide income and to continue the traditional structure in Anatolia, and it
has been determined that hand-knitted socks have deteriorated in terms of materials and motifs and their usage
characteristics have decreased. However, it is also important for future generations of the art of knitting that our
socks, which constitute an important element of our culture, are introduced, kept alive, and directly identified
and recorded in the living areas where they are knitted.
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Giris

Oriiciiliik sanat1 konusunda Tiirklere ait eserler, MO. 8 ve 7. yiizyilda Orta Asya’da
yasayan Hunlara ait Pazirik kurganinda bulunmustur. ikinci kurganda bulunan kong kism1
kogboynuzu motifi ile siislii yiin coraplar, ilk 6rnekler olarak degerlendirilmektedir. Bu
eserler 6rme sanatinin Orta Asya Tirklerinin el dokumasi alaninda ne kadar gelistikleri-
nin bir gostergesi olarak ele alinmaktadir (Diyarbekirli 1969: 32).

Tiirkler Orta Asya’dan batiya dogru gittikleri her yere kiiltiirlerini de tagimislar, gi-
dilen yeni cografyada var olan kiiltiirel birikimi de dziimseyerek, sanatlarini, 6zgiin ve
milli bir olguya ustalikla doniistiiriip 6rme sanatini her zaman daha ileri noktaya tagimis-
lardir (Akpinarli ve Arslan 2017: 17). Orta Asya da bulunan eserlerden sonra en eski 6rgii
orneklerine ve bulgularma Misir mezar yerleskelerinde rastlanmistir. Bagparmagi ayrik
kirmizi yilin ¢oraplar klasik 6rme Orneklerini olusturmus en eski 6rnek olarak bugiin
Londra’da Victoria Albert Miizesi’'nde sergilenmektedir (Tavman 1994: 112). Kiiltiir
toplumun diisiince, inang ve degerleri ile birlikte her donem degisen ve gelisen yapisiyla
bir yasam bi¢imidir. Bu baglamda giyim, kusam, yeme, i¢gme, iletisim, saygi, sevgi, inang,
gelenek, gorenek gibi hayatin her alaninda insanlarin duygu ve diisiincelerinin yasama
yanstyan halidir (Goger 2012: 50).

El sanatlar1 koklii bir birikimin ve gegmisin tecriibesini yansitmakla kalmayip kiil-
tiirel 6z degerleri biinyesinde tagimaktadir. Bu anlamda degerlendirildiginde el sanatlari-
nin, varhigidaki dogal gelismeler fayda bakimindan ve kiiltiir tarihimiz acisindan biiyiik
bir deger icermektedir. El sanatlarinin bircogu ve el 6rgiisii Anadolu’nun bazi yorelerinde
ve koylerinde yasam kosullariyla birlikte dini inanislar, ¢eyiz adeti, 6zel giinler ve diigiin
gelenegine bagli olarak devamlilik arz etmistir. Bilimsel bir agiklama c¢abasinin biitiini
olan etnografi, bir insan grubunu ya da bir grubun kiiltiiriinii anlamak ve betimlemek i¢in
nitel bir diisiinceye dayanmaktadir (Kartar1 2016: 217).

Bu baglamda, arastirma konusu olan grup ya da kiiltiiriin biitiiniinii, bilesenlerini,
aralarindaki iligkileri, kiiltiiriin mensuplarimin géziinden goriip onlarin kiiltiir kodlariyla
acarak anlamayi1 icermektedir. Calismanin amacini olusturan el 6rgiisti goraplar Anadolu
cografyasinin tiimiinde yapilmakta olup benzer 6zellikler tagimaktadir. El 6rgiisii coraplar
gelenek, gorenek ve yasam bigiminin kusaktan kusaga aktarilmasinda, gelistirilmesinde
ve devam ettirilmesinde biiyiik rol oynamaktadir. Adiyaman ili Pinarbagsi (Bulam) koytiin-
deki el orgiisii goraplar da maddi kiiltiirlimiiziin devami niteliginde ham madde, teknik ve
kullanilan motiflerin yerinde tespiti agisindan makalenin konusunu olusturmaktadir.

1. Corap Tarihi

En eski gorap 6rnegi, Yale Universitesinde yer alan Dura Euro posta Firat nehri ke-
narinda bulunan H. 256’ya tarihlenen ti¢ 6rgii corap drnegidir. Londra Victoria ve Albert
Miizesinin de diiz pamuklulardan dokunmus, Kopt mezar kazilarindan ¢ikarilmis ¢corap
ciftleri vardir. 4 ve 5. yiizyildan olan ¢oraplarin topuk ve burun (ug) kisimlar1 bulunmak-
tadir. New -York Metropolitan Museum of Art’da Suriye’de 6riildiigii diisiiniilen ¢oraplar
vardir. Misir’dan gelmis olan ve 10-14 yiizyillara tarihlenen 6rnek beyaz iizerine mavi
geometrik motiflerle siislenmistir. Bulunan 6rnekler 6rme sanatina taniklik etmekte ve
Anadolu ve c¢evresinde ¢orabin varligina giiclii bir gosterge teskil etmektedir (Diyarbe-
kirli 1972: 14). M.O. I. yiizyildan kalan Hun mezarlarindan ¢ikarilmis parcalarla baslata-
bilir, gliniimiize degin devam ettirebilecegimiz oriiciiliik, islemecilik ve dokumacilik 6r-
nekleri Tiirklerde bu sanat dallarinin yiizyillar boyu siiregelen, geleneksel sanat dallar
oldugunu ortaya koymaktadir (Barista 1984: 32). El sanatlar1 kapsaminda yer alan orii-
ciiliik sanati; genis konu, lislup ve teknigi ile el sanatlarinda olduk¢a 6nem arz etmektedir.
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Oriiciiliik, sanat icrasinda kullanilan arag ve gerece gore, el ve makine oriiciiliigii olarak
iki baglikta ele alinmaktadir.

Oriiciiliik sanat1 arag ile yapilan ve aragsiz yapilan oriiciiliik olarak ikiye ayrilmak-
tadir. Teknik malzeme gerektiren (arag) ile yapilan driiciiliik, kullanilan arag¢ gereclerin
cesitliligine gore sis, t1g, igne, mekik ve firkete driiciiliigii olarak alt dallara ayrilmaktadir.
El oriiciiliigii; pamuk, yiin, sentetik vb. elyaftan elde edilen iplik ve bitkisel materyallerin
olugturdugu ilmeklerin birbiri icerisinden gegerek meydana getirdikleri dokulardir. El
oriiciiliigiiniin yaygimlik kazanmasinda ham maddesinin kolay temin edilmesi ve arag
0zelliginin tagmabilir olmasindan dolay1 her yerde ve her zaman iiretimi yapilabilmekte-
dir. Yorede yapilan el oriiciiliigii sadece giyim ve aksesuarlari olarak goriillmemekte Tiirk
insaninin 6zellikle de kadmlarin duygularini, 6zlemlerini ve umutlarinin motiflerle disa-
vurumsal bir {iriin olarak essiz birer sanat eserine doniismektedirler (Akpinarli ve Ozkah-
veci 2006: 43).

Fotograf 1-2: Londra Victorian and Albert Museum. socksaholic.com (E.t: 15.11.2020)

Pinarbas1 (Bulam) koytinde el rgiisii coraplarin zor kis sartlar1 ve zamanla bu ¢o-
raplarin yore halkinin degerli hissettikleri bir misafire hediyelik olarak 6riilmiistiir. Y 6re-
deki bu gelenegin temelinde baz1 bolgelerdeki ¢orap renk ve desenlerine gore gesitli
inanglar gelistirilmistir. Ak ¢orap hediye edilmesi aydin temennileri, siyah ¢orap hediye
edilmesi olumsuz temennileri ifade etmistir. Bir gorabin 6rgiisiinde tabii olmayan atmalar
ve ¢oraplar, evliler arasinda gegimsizlige neden olacagina, dul bir kadinin erkek gorabi
giymesinden, evlenmek istedigi manasi ¢ikartilirmis. Bir ¢ift coraptan bir tekinin kaybol-
mas1 veya calinmasi, evli ise ayriliga sebep olacagi gibi inanislar yer almistir (Barista
1988: 6).

1.1.Corabin Béliimleri

Burun: Corabin en ug¢ kismi olarak liggen formda ayak parmaklarini ¢cevreleyen ki-
simdir. Coraplar genellikle bu kisimdan veya yorede lastik kismi1 olarak tabir edilen kong
kismindan oriilmeye baslanir.
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Fotograf:3: Corap Boliimleri Cizim (T.Bozdag Arsivi).
Fotograf:4: Corap Boliimleri Burun Kismu (T.Bozdag Arsivi).
Taban: Burun veya yore agziyla u¢ kismindan yine yoredeki adiyla lastik (kong)
kismina kadar olan ayagin alt taban bolgesini olusturan bolgedir.

Fotograf:5: Corap Taban Boliimii (T.Bozdag Arsivi).
Topuk: Yore agziyla toparlak (topuk) denilen ¢orabin lastik (kong) kismui ile taban
arasinda ¢orabin sirt yiizeyinde yer alan kismidir. Ayagin bitim noktasini olusturan topuk
bolgesini sarar.

Fotograf:6: CorapTopuk Boliimii (T.Bozdag Arsivi).
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Lastik: Bilinen adi kong olan yorede lastik denilen istenilen uzunlukta 6riilen ¢ora-
bin kaymamasi ve diizgiin durmasi i¢in oriilen kisimdir.

Fotograf:9: Corap Arka Yiiz (T.Bozdag Arsivi).
Fotograf:10: Corap Boliimleri (T.Bozdag Arsivi).

2. MATERYAL VE YONTEM

2.1. Materyal

Bu aragtirma, Adiyaman ili Pmarbasi (Bulam) kdyiinde el 6rgiisii ¢coraplarin gele-
neksel yontemler kullanilarak ham madde, teknik, desen ve ara¢ gereg dzelligi bakimin-
dan incelenecektir. Bu aragtirmanin materyalini Pinarbasi (Bulam) kdyiinde, kendi yetis-
tikleri hayvanlarin yiinleri egrilerek iplik haline getirilmektedir. Geleneksel yontemlerle
elde edilen, yiin iplik kullanimiyla el 6rgiisii corap olusturmaktadir. Yorede, soz konusu
ham madde, el 6rgiisii gorap orgiiciiliigiinde kullanilirken, gegmis tarihlerde diiz dokuma
iriinlerinde kullanildigi goérilmiistiir. El 6rgiisii ¢oraplarin yapiminda kullanilan ham
maddeler ile ilgili Tiirk¢e literatiir taranmis elde edilen bilgiler konu basliklart altinda
incelenmistir.

2.2. Yontem

Adiyaman ili Pmarbasi (Bulam) kdyiine saha arastirmasi i¢in gidilmistir. Arastirma
konusu olan ¢oraplar, ham madde iiretimi, ¢orabin dokunma tarihi, gorap orgiiciiliik ge-
lenegi, ¢orap lizerindeki motifler ve teknik diger konular kayit altina alinmistir. El drgiisii
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corap gelenegiyle ilgili kaynak kisilerden, yerel yonetimlerden ve devlet kuruluslarindan
bilgi alinmigtir. Kaynak kisilerle miilakat yapilmig ve konu ile ilgili yayinlanmis olan
makale ve tezler degerlendirilmistir. Calismada el drgiisti goraplarin yapim yili, kullanilan
teknik, geregler, ¢orabin boliimleri, kullanim alani kullanilan renk yogunlugu ve motif
ozellikleri tespit edilmis ve kayit altina alinmistir.

3. ARASTIRMA BULGULARI

3.1. Pmarbas1 (Bulam) Kéyii El Orgiisii Corap Gelenegi

Geleneksel kiiltiire uygun formda kerpig¢ yapilar koyiin en temel 6zelliklerini olus-
turmaktadir. Koy niifusu olduk¢a go¢ vermis kalan niifus ise genelde yaslilardan olus-
maktadir. Koyde kalan kadinlar geleneksel kdy yasaminin son temsilcileri olarak hayat-
larint siirdiirmektedirler. Geleneksel koy yasantisinda dokunma ve 6rgii iiriinler 6nem arz
etmektedir. Koyde birkag kisi ile sinirli kalmakla birlikte 6rgii gelenegi ve kdye 6zgii 6rgii
coraplar tespit edilememistir. El 6rgiisii corap gelenegini siirdiiren kisiler 6rgii gelenegi
hakkinda benzer teknik, yontem ve anekdotlar paylagsmaktadir. El 6rgii geleneginin anne,
anneanne veya cevredeki biiyiiklerin orgii calismalarindan 6grenildigi anlasilmaktadir.
Bahar aylarinda yaylaya go¢ olmakta, yaylada besledikleri koyunlarin kirkim déneminde
yinleri kirkilip 6rgii iiriinlerde kullanilmaktadir. Kirkilan yiinler tasi (tokag) denilen agag-
tan yapilan u¢ kism1 genis aletle doverek yikanip, yiinleri giinese karst serilip kurumasi
beklenir. Kuruyan yiinler, dut agaci veya sogiit agacindan kesilen, bas tarafi kalin, ug
tarafi inCe diiz bir sopayla diiz bir zeminde doviilerek hazirlanir. Yayladan kdye doniil-
diigiinde bu ylinlerden elde edilen ipliklerin, annelerinin ve diger kadinlarmn iplerinin,
imece usulii ile biiyiikk kazanlarda ceviz yapragi, mese palamudu, sogan kabugu, cehri
katilarak boyama islemi gerceklestirilir.

Fotograf:11-12: Tesi (T.Bozdag Arsivi).

3.2. E1 Orgiisii Corapta Kullamlan Malzeme Ve Materyaller

3.2.1. Yiin

Anadolu’da yiin, koyun besleyen ailelerde, evlerde iiretilmekte; koyunu bulunmayan
aileler ise yiin satin almakta veya hazr, fabrika ipligi kullanmaktadirlar. Ancak yiin, ge-
nellikle her ailenin kendi besledigi koyunlardan elde edilir. Yiiniin, yapisi nedeniyle, bo-
yay1 kisa siirede biinyesine alir. Yiiniin haslk derecesi (siirtiinme ve giines 1sinlarina karsi
dayanma giicii), diger dokuma malzemelerine gore, daha yiiksektir. Yiinden elde edilen
iplikler haliya saglamlik, esneklik ve yumusaklik verir (Deniz 2000: 60).
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Fotograf:13-14: Yiin Islemleri (T.Bozdag Arsivi).

El orgiisii ¢oraplarin tamaminda koyunlardan kirkim yaptiklar yiinleri kullanmiglar-
dir. Yaylada besledikleri koyunlarin kirkim zamani olarak nitelendirdikleri dénemlerde
kirkim makasi denen, bilyiik ve genis agizli makaslar yardimiyla koyunlarin kirkim1 ger-
¢eklestirilir. Yiinler bol suda veya dere kenarinda tokag¢ yardimiyla vurularak temizlenip
yagindan arindirilir. Temiz yiinler, diiz bir zemine veya gerdirilen ip tizerinde kurutulur,
fazla giinese maruz birakilmaz. Kuruyan yiinler egrilecek ipe gore ayrildiktan sonra kul-
lanim i¢in temiz ve kuru bir yerde muhafaza edilir.

3.2.2. Yiin Tarag

Taramada kullanilan taraklarm mubhtelif sekilleri vardir. Umumi olarak genellikle
kalin bir tahtanin ortasina veya ug tarafina, kisa ucuna muvazi olarak ¢akilmis iki sira,
ucu sivri ¢elikten mamul ¢gubuklardan ibarettir (Esberk 1939: 134). Yiin taragi kemik sapli
ve demir disli bir alettir (Deniz 1998: 61). Kalin bir tahtanin ortasina veya ug tarafina,
kisa kenarlarina paralel olarak ¢akilmis iki sira, ucu sivri ¢elikten yapilmis cubuklardan
meydana gelmistir (Yandimata 1984: 422).

Fotograf:15-16-17-18: Yiin Tarag1 (T.Bozdag Arsivi).
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3.23.1g

Insan elinden sonra kullanilan ilk biikiim aleti igdir. Bu aletle yiin egirmek i¢in, ev-
velce hazirlanmig olan siimeklerden birinden miinasip miktarda sagilarak 6nce elle biraz
egrilir ve bunun ucu igin mihveri lizerine baglanir. Diger tarafi helezoni sarilarak migferin
ug tarafina ilmiklenir. Uygulanan teknik ile agirsak kismi asag1 gelmis olan ig, sag elin
bas ve sahadet parmagi ile suretle dondiiriiliir. Sol el ile baslik tizerindeki stimekten mik-
tar1 kafi yiin alinir. I§ donerken yiin egrilmeye baslar. Arada bagparmak yardimiyla ipligin
her tarafinin muntazam egrilmesine dikkat edilir. ige sarilan egrilmis iplige sirgan denir
(Aytac 1982: 6).

Fotograf:21-22: ig (T.Bozdag Arsivi).
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Fotograf:23: Ahsap Parca, i3, Sis,Yiin Tarak (T.Bozdag Arsivi).

3.2.4. Sisler

Bir ucu sivri sigler: 30 - 35 cm uzunlugunda bir ucu sivri diger ucu ilmekler kagmasin
diye topuzlu olan, inceden kalina gore 2 ila 35 mm arasinda numaralart bulunan, bir ¢ift
halinde satilan araglardir. Piyasada gelik, plastik, aliiminyum, tahta ve bambudan yapil-
mis ¢esitleri bulunmaktadir. Bir ucu sivri sisler 6rgii 6rmek rahat ve kolay oldugundan en
¢ok taninan ve tercih edilen sislerdir (Atay 1987: 45).

Iki ucu sivri sisler: Halk arasinda sink veya bes sis diye bilinmektedir. Plastik, alii-
minyum ve iizerine nikel kaplanmus celikten yapilirlar. Boylari 12- 20 cm arasindadur. iki
ucu sivri gigler ¢orap, eldiven, gibi yuvarlak driilmesi gereken egyalarin driilmesinde kul-
lanilmaktadir (Dingsoy ve Ayla 1967: 20).

Yuvarlak sisler: 14 cm uzunlugunda iki kisa sis birbirine sis kalinliginda misina ile
baglanarak yapilan numaralar1 2,5 ila 7 mm arasinda degisen degerler alan araglardir.
Yuvarlak sisler yuvarlak 6riilmesi gereken islerde kullanilmakta ayrica diiz 6riilmesi ge-
rekenlerin Ol¢iilerinin ayn1 olmasini saglamaktadir (Akpinarli 2000: 20).

Fotograf:24-25: Sisler (T.Bozdag Arsivi).
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3.3. Pmarbag:1 (Bulam) Kéyii Corap Ozelligi

Corap ayaga giyilen, baldirin yarisina ya da dize kadar ¢ikarilan, dis etkenlerden
korunmak, ayni zamanda giysiyi tamamlamak amaciyla kullanilan ve pamuk, yiin, sente-
tik vb. elyaflardan elde edilen ipliklerin sis arac1 yardimiyla olusturdugu ilmeklerin birbiri
icerisinden gecerek meydana getirdikleri dokumalardir (Arl 1980: 28). Pinarbagsi (Bulam)
koyiinde coraplar zor cografi sartlardan korunmak icin oriillmektedir. Koy sakinleri bu
coraplari, gecimlerini hayvancilik ve tarimla sagladiklari i¢in zor hava sartlarindan ko-
runmak sebebiyle evdeki kadinlar hane halkina ¢orap érmektedirler. Giiniimiizde ise bu
sanat1 hediye amagli ve orgiiciiliigii bir aligkanlik haline getirdikleri i¢in oldugunu ifade
etmektedirler. Bu goraplar incelendiginde, bunlarin yapiminda bes sis kullanildig: tespit
edilmistir. Orgii teknigi olarak, ters yiiz 6rgii ve ajur tekniginin uygulandig1 gériilmekte-
dir. Tek renkli (krem) yapilirken, yorede eskiden ¢ok renkli goraplarin da oriildigii tespit
edilmistir. Coraplarin kong ve bilek kisimlarinda ters yiiz tek renkli lastik 6rgii uygulan-
mistir.

Fotograf:26-27: Adiyaman ili Pmarbas1 Kéyii Coraplar1 (T.Bozdag Arsivi).

3.3.1. Coraplarm Olgiileri

Ornek olarak incelenen coraplarin boyu 60 cm ile 55 cm arasinda 6riildiigii, eski
orneklerinde ¢orap boyutlarmin farkli ebatlarda olanlarinin 6riildiigii tespit edilmistir. Co-
rabin kong yiiksekligi, 21 cm ile 45 cm arasinda, taban boylari, 23 cm ile 29 cm arasinda
ayak genislikleri ise 8cm ile 12 cm arasinda degisen boyutlarda oriilmektedir. Eski 6rnek-
lerde coraplari karis olarak ifade etmektedirler.
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Fotograf:28-29-30-31: Corap burun ve lastik kisimlar1 (T.Bozdag Arsivi).

3.3.2. Coraplardaki Motif Ozellikleri

Coraplarin, orta kisminda, 6rgli motifi kullanilarak, boyuna yerlestirilerek dikine
bir kompozisyon olusturulmustur. Corabin kong kismindan baglayarak sagli sollu sasirt-
malarla ¢engel motifi kullanilarak kompozisyon dikine bir simetriyle devam ettirilmistir.
S6z konusu motifler, kotii goziin etkisini yok etmek amaciyla kullanildig: gibi, disil ve
eril kavramlar: arasinda bir koprii anlaminda da kullanilagelmistir. Nakisli Anadolu ¢o-
raplarinda "goniil cengeli" adin1 almistir. Kadinin kocasina 6rdiigii gorapta ve geng kizin
sevgilisine 6rdiigii ¢corapta ¢iftin birbirine bagliligini sembolize eder (Erbek 2002: 102).

Fotograf:32: Corap motif detay (T.Bozdag Arsivi).
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Fotograf:33: Corap motif detay (T.Bozdag Arsivi).

Fotograf:36-37: Corap motif detay (T.Bozdag Arsivi).
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-

Fotograf: 38-39: Corap motif ¢izim (Ayse Aslihan Ergiider)

Motifler nesiller siiren bir birikim eseridir ve bu motifler ¢cevre koylerden etkilesim
halinde gelismektedir (Ozbel 1948:13). Ky genelinde ¢engel motifine “tesi”, kanca de-
dikleri 6rgili motifine ise gelisigiizel, diiz yol denmektedir.

Sonug

Kadim medeniyetimizin en giizel sézsiiz dili olan oriiciiliik sanati aslinda diinyadaki
sanat estetiginin bir yansimasidir. Yiizyillardir kendilerini sanatin ¢agcil kaynag olarak
adlandiran Bat1 toplumunu, sanatin kaynagi ve bu kaynagn kiiltiirle olan iligki arayisi
kiiltiir ve sanat tarihleri adina kendilerini olduk¢a mesgul etmistir. Tiirk dokuma sanati
kiiltiirti, pazirik kurganindaki buluntular, ¢agcil toplumlara verilebilecek nihai bir cevap
niteligi tasimaktadir. Bunun yani sira Tiirk Sanatinin gelisim siirecindeki belgelendirile-
meyen sanat eserleri, sanatin temelini olusturduklarini sanan Batili zihinlerde oldukga
hayranlik uyandirmigtir. Bu konuda Alman Ronesans ressami Albrecht Diirer’in sdyle bir
s0zii de bu konudaki goriisiimiizii destekler: “Sanat ger¢ekten dogada oldugu igin, onu
kim alabilirse ona sahip olur.” Tarih boyunca dogayla hemhal olmus, doganin dilini adeta
Oziine ilmik ilmik iglemistir. Diinyada el sanatlari olgusunun sanayi devrimi ile hizla yok
olma siireci, el sanatlarini dar bir perspektif ve cografyada hayat bulmasi noktasinda ol-
dukea zor bir déneme tasimigtir. Hizla ilerleyen makine kiiltiirii, el sanatlarinda tiretim
hiz1 bakimindan oldukga faydali olsa da el becerisiyle sekillenen dogal sanatsal iiretime
oldukga zarar vermistir. Tarihsel siirecte yasanan teknolojik gelismeler, sanat algisinda
biiyiik degisiklere yol agmakla kalmayip onlari, {ireten bireyden hizla tiiketen bir bireye
doniistiirmiistiir. Bu hizli teknolojik doniisiime ayak uydurma cabasi, bireyleri sanat an-
laminda 6zlerinden koparmis, sanatta taklit¢i bireyler haline getirmeyi basarmistir. Kendi
0z degerleri iginde var olan geleneksel kiiltiirii, temsil{ el sanatlari, hem sanatsal baglamda
hem de el iiretimi noktasinda giiniimiiz sartlarina yenik diigmiistiir.

Bu arastirmada, yok olmaya yiiz tutulmus el 6rgiisii corap geleneginin az sayida
kalan 6rnegi Adiyaman ili Pinarbasi (Bulam) koyti el drgiisii corap 6rnegi belgelenmis ve
bu anlamda eksikligi hissedilen bilimsel bir dokiiman hazirlanmistir. Bolgede el 6rgiisii
gorap gelenegi ve bu ¢oraplardaki motiflerin yoresel adlari, yapim teknigi, bu kiiltiiriin
tagidig1 deger gittikce dnemini yitirmektedir. El sanatlarinin pek ¢ok dalinda oldugu gibi
gorap Oriiciiliigii sanatinda da degisen yasam kosullarina, deger algisina bagli olarak, ¢cok
zor kosullar icinde bu 6riiciiliik sanat1 ayakta kalma ¢abasi i¢indedir. Oriiciiliik sanatinin
korunmas: ve gelecek kusaklara birer somut kiiltiir mirasi olarak aktarilmasi saglanmali-
dir. Gegmiste yapilan iiriinleri korumak, iiretim yontemlerini aragtirip, arsivlemek gerek-
mektedir. Teknolojinin sundugu imkanlardan faydalanarak gelenekselligini kaybetmeden
yeniden iiretimi yapilmalidir. Her ydrenin el sanatlarinin tanitimi i¢in yaymlar yapilmal,
halki bilinglendirilerek el sanatlarinin korunmasi saglanmalidir.
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YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %50; fkinci Yazar %50.
ETiK KOMITE ONAYI: Calismada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alinmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.
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Arnold van Gennep’in (1873-1957) ilk baskist 1909 yilinda Fransizca olarak “Les
rites de passage” adiyla yayimlanan eseri, kisa siirede bir klasige doniismiistiir. Bu ilginin
altinda yatan en 6nemli neden, van Gennep’in, folklorcunun ilgi odagini sézlii anlatilar-
dan ritiiellere ¢evirmesini saglamasi olarak tanimlanabilir. Folklor aragtirmalarinin tari-
hini biiytik bir sabir ve titizlikle anlatan Cocchiara; van Gennep sayesinde folklorun tarih
avciligindan uzaklasarak biyolojinin prensiplerine yaklagtigini, van Gennep onciiliigiinde
folklorcunun yasayan malzemelere odaklanmaya basladigini vurgulayarak ritiiellere ver-
digi 6nem tlizerinden onu ayrintili bir degerlendirmeye tabi tutar (2017: 402-412).

Aslinda Tiirkiye’deki folklor ¢alismalarinda eserleri ile bir referans kaynagi olarak
van Gennep, Cumbhuriyet’in erken yillarindan bu yana bilinen bir isimdir. Tiirkiye’de halk
biliminin kurumsallasmaya basladig1 donemde disiplinin ¢aligma alanlarini isaret etmek
amaciyla kaleme aldig1 bir eseri, daha 1928 yilinda Sait Nazif tarafindan “Halkbilgisinin
Kadrolar1” bashg: ile Tiirkceye ¢evrilmistir (Gennep, 1928). Ilerleyen siiregte van Gen-
nep’in, “Le Folklore” adryla 1924 yilinda Fransa’da yayimlanan bir eseri, 1939 yilinda
Boratav tarafindan “Folklor” ad1 ile Tiirkgeye ¢evrilmistir (van Gennep, 1939). Bu eserin
halkevlerinde dagitildig1 (Giirgayir Teke, 2016: 103) ve bdylelikle yonteme dair arastir-
macilarda bir farkindalik olusturulmaya caligildig: bilinmektedir. Bu erken tanigmaya
karsin onun ritlerle ilgili calismasinin Tiirk¢eye ¢evrilmesinin zaman aldig1 sdylenebilir.

XX. yiizyihn ilk yarisinda Tiirk okuyucular tarafindan Fransizca asillari ve Fransiz-
cadan Tiirkgeye yapilan ¢evirilerden takip edilen yazarin, XX. yiizyilin ikinci yarisindan
itibaren cogunlukla Ingilizce gevirilerinden okundugu anlasiimaktadir. Bu agidan elimiz-
deki eserin ¢evirisinin, eserin kaleme alindig1 orijinal dil olan Fransizcadan yapilmis ol-
masi1 6nem teskil etmektedir. Folklorun 6ziinii yansitmast agisindan ilk bakista dikkat ge-
ken kapak tasarimi Cem Ozcan’a aittir. Geleneksel kiyafetler iginde kutsal bir dans icra
ettigi anlasilan bir kadin ¢izimini barindiran kapak, kitabin icerigine dair anlamli bir frag-
mana benzemektedir.

On béliimden olusan kitabin birinci béliimii “Ritlerin Siniflandirilmasi” baghigi ile
tasnif meselesine ayrilmistir. Cizdigi sema ile van Gennep, bu ilk bdlimde verdigi bilgi-
lerle kitabin diger boliimlerinde bir bir ele alacagi esikler arasindaki iliskilerin de agikliga
kavusmasini amaglar. Gegis donemi ritiielleri hakkinda genel bilgilerin verildigi bu bo-
liimde birbirinden ¢ok farkli amaglarla diizenlenen térenler arasindaki ortaklilardan s6z
edilerek beseri gegis torenleri ile kozmik gegis térenlerinin sinirlar gizilir. Beserd ritlerin
smiflandirilmasinin gerekli oldugunu vurgulayan yazar, bunun tam anlamiyla miimkiin
olmayacagina dair kaygilarindan hareketle onlari; birbirinin zitlarma konumlandirarak
dort temel baglikta sekiz alt kategoride siniflandirir. Bunlar: a) animist ritler - dinamist
ritler, b) sempatik ritler - bulasici ritler, ¢) pozitif ritler - negatif ritler, d) dogrudan ritler
- dolayl ritler gseklindedir. Bu siniflandirmaya gére herhangi bir rit, bu sekiz kategoriden
en az dordiine dahil edilebilir. Ornegin “hamile bir kadin icin ¢ocugu etkileyeceginden
dolayr dut yememek,; dinamist, bulasici, dogrudan bir negatif riti yerine getirmektir” (van

* Sivas Cumhuriyet Universitesi, Edebiyat Fakiiltesi, Tiirk Halkbilimi Béliimii, Toplumsal Uygulamalar Ana
Bilim Dali, adilcelikO@gmail.com, ORCID ID: 0000-0002-5347-3579.
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Gennep, 2022: 17). Kitabin kaleme alindig1 doneme kadar olan siirecte ritlerle iligkili ola-
rak halk bilimi ve antropoloji disiplinlerinde olusan literatiiriin degerlendirildigi bu bo-
limde ritlere dair bu genel siniflandirmaya ek olarak gecis ritlerini de kendi i¢inde ii¢
gruba ayiran yazar, bunlari ayrilma ritleri, ara ritler ve kaynagma ritleri olarak tanimlar
ve aslinda her bir gegis donemi ritiielinde ayrilmanin, esikselligin ve kaynagmanin da
bulundugunu vurgulayarak meselenin kendi iginde barindirdigi karmasadan yakinir.

Eserin “Maddi Geg¢is” bagslikli ikinci boliimii, maddi sinirlari konu edilmekte ve bu
boliimde farkli anlamlar yiiklenen mekanlarin birbirinden ayrilmasi amaciyla bagvurulan
uygulamalar ele alinmaktadir. Ulke, toprak, kdy, sehir, tapmak gibi mekanlar arasindaki
bu smurlar ile gegis torenlerinde insanin térenden 6nceki ve sonraki héli arasinda farkl
acilardan bir analoji yakalanmaya calisilir. Bu analojiye gore her iki durumda da yeni bir
diinyaya girmek amaciyla oncekinden ¢ikilmasi gerekir ve mekanlar arasindaki esikler
ara rit olarak kabul edilebilir.

“Bireyler ve Gruplagsmalar” baslikli {i¢iincii béliimde ise bir gruptan ¢ikarak bagka
bir gruba dahil olan bireylerin durumlari, gegis ritleri kapsaminda siiflandirilmistir. Se-
lamlagma, evlat edinme, kéleler i¢in efendi degistirme, klan degistirme gibi uygulamalar
bu kapsamda ele alinip degerlendirilmistir.

Eserin doérdiincii bolimii “Gebelik ve Dogurma” bagligini tagimaktadir ve bu bo-
limde kadinlarin hamilelik siireci ve bebegin dogumu esnasindaki uygulamalar incelen-
mektedir. Yazar, tim karmagik bilesenleri ile gebeligin basli basina bir ara donem oldu-
gunu dile getirerek kadinlarin bu donemde bagli kaldig1 tabulara dair dogum esnasindaki
ve dogumdan hemen sonraki uygulamalari i¢eren farkli kiiltiirlerden drnekler siralayarak
gebelik ve dogurma ritlerinin bireysel ve toplumsal boyutlarini géstermeye caligir.

“Dogum ve Cocukluk™ baslikli besinci bolimde ise dogum gelenekleri, dogan cocuk
acisindan ele alinir. Gobek baginin kesilmesi, ilk sa¢ kesimi, ad koyma, rutin emzirme,
ilk dis ve vaftiz gibi uygulama 6rnekleri; beseri diinya dncesinden kopus ve uygar diin-
yaya eklemlenme girigimi olarak degerlendirilir. Yine bu béliimde ¢ocuklugun bitis sini-
rinin da kiiltiirden kiiltiire degiskenlik gosterdigi dile getirilerek bu bitisi isaret eden bazi
ornekler siralanir. Yazar, bu boliimde 6zellikle ad koyma ve vaftiz térenlerine 6zel bir yer
ayirir. Bununla birlikte van Gennep, dogan ¢ocugu; giinese, aya, topraga tanitma ritleri-
nin ya da totemle bagdastirma ritlerinin de bu kategoride olduguna dikkat ¢eker.

Eserde en derin analizlerin, altinc1 boliimii olugturan “Erginleme Ritleri” iizerine ya-
pildig1 goriiliir. Fizyolojik erginlesme ile toplumsal erginlesmenin temelde birbirinden
farkli oldugunu ve yalnizca bazi kii¢iik alanlarda kesistigini sdyleyen yazar, fiziksel ol-
gunlagma belirtilerinin erginlesme tdrenlerinde belirleyici islevine vurgu yapar. Degisik
gostergeleri olmakla birlikte kiz ¢ocuklarinda adet baslangici, erkek gocuklarda ise ilk
meni salgisi; olgunlagsmaya atilan ilk adim olmakla birlikte bu mahrem esiklerin goster-
geleri olarak neredeyse her toplumda kizlarin gogiis ve kalgalarmin biiylimesi, erkeklerin
ise sakal ve kasik tilylerinin ¢ikmasiyla saptanir. Meslek gruplarindaki ¢iraklardan tari-
katlardaki ¢omezlere uzanan bir ¢esitlilikte erginlenme térenlerine dair 6rnekler kapsaml
bigcimde ele alinir, pek ¢ok 6rnegin sekanslari ¢ikartilir. Yazara gore ¢comez ile Tanr1 ara-
sinda kurulan dokunulmazliga dair ortak nokta, erginlenme riti ile pargalanir. Bu parga-
lanma bazi durumlarda ¢dmezin lehine yorumlanirken bazi durumlarda da aleyhine yo-
rumlanmistir. Bu boliimde siralanan ritiiel 6rnekleri aslinda islev agisindan birbirinden
¢ok farkli olan pek ¢ok ritin esasinda 6zdes oldugunu da gostermektedir.

Yedinci boliim “Nisan ve Diiglin Toérenleri” basligimi tagimaktadir ve bu bolimde
van Gennep evlilik kurumuna odaklanir. Bir birey i¢in kendi ailesini kurmanin toplumsal
kategorideki en 6nemli degisimi icerdigini vurgulayan yazar, eslerden en azindan birinin
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bu siiregte klan, kdy ya da kabile bazinda bir degisim siireci i¢ine girmesinden dolay1 bu
stirecin ayrilma ritleri ile olan iligkisine 6zellikle vurgu yapar. Kitabin birinci boliimiinde
ortaya konulan smiflandirma modeline gore evlilik ritleri; mevcut tiim kategorilerle ilig-
kilendirilmektedir. Eserde evlilikle ilgili malzemenin nicelik agisindan yogunlugu vurgu-
landiktan sonra bunlar arasinda titiz bir elemeye gidildigi sdylenir. Yine de ¢alisma kap-
saminda degerlendirmeye tabi tutulan verilerin karmasikligindan dem vurulur ve bu kar-
masikligin, evlenen ciftlerin kuracag ailenin tiiriine gore ¢esitlenebilecegi sOylenir. Ev-
lilik térenlerinin bigimlenmesinde ekonomik diizenlemelerin 6nemine dikkat cekilir ve
ancak ekonomik taahhiitlerin yerine getirilmesi durumunda evliligin gergeklesebilecegi
sOylenir. Farkli toplumlarin térenlerindeki uygulamalar ve evlenen bireylerin tabularinin
islev ve anlamlarina odaklanilan bu béliimde ayn1 zamanda bogsanmalardaki uygulamalar
da anlamlandirilmaya ¢aligilir.

“Cenaze Ritleri” adl1 sekizinci boliimde bu torenlerin temel iglevinin; Sliyt, oliiler
diinyast ile biitiinlestirmek oldugunu belirten yazar, yasin anlamindan s6z ederek farkli
toplumlarda icra edilen cenaze torenlerindeki uygulamalarin anlamlarina deginir. Yerel
kabilelerden, Tevrat ve Homeros anlatilarina uzanan genis bir 6rneklem alanindan der-
lenmis olan cenaze pratikleri; evlilik, tapinma, tahta ¢ikis gibi ritlerle olan iliskileri tize-
rinden kavranir.

Dokuzuncu boliim, daha 6nceki boliimlerde baska ritlerin pargalari olarak kismen
deginilen ya da hi¢ s6zii edilmemis ritlere ayrilmistir ve “Diger Gegis Ritleri Gruplar1”
olarak adlandirilmigtir. Burada; sa¢ tirasi, drtiinme, cinsiyete, kiiglik gruplara 6zgii 6zel
diller, cinsel ritler, kirbaglama, ilk defaya mahsus ritler basta olmak iizere halk bilimci,
etnograf ve antropologlarin derlemelerinde daha az yer tutan torenler iizerinde durulmus
ve giris kismindaki yargilari ve ortaya konulan siniflandirmay1 destekleyen drneklere 6zel
bir yer verilmistir.

Onuncu boliim olan “Sonug” kisminda ise bireyin dogumundan Sliimiine degin top-
lumun gesitli boliimlerinde es zamanli ve art zamanli olarak degisik siniflandirmalara tabi
tutulurken farkli siniflandirma kiimelerine dahil olabilmek igin bigimleri farkli olan ancak
benzer mekanizmalar1 igeren ritlerin pargasi olmak zorunda oldugu vurgulanir. Bu kap-
samda cinsiyete ya da dinsel kiimelere dayali boliinmelerin evrensel oldugu saptamasi
yapilir. Bunlara ek olarak totem gruplari, kastlar, mesleki siniflar, siyasi, idari ve cografi
gruplarm da bu gegislerde ikinci dereceden nemli kiimeleri teskil ettiginin alt1 ¢izilerek
nihayetinde bu tdorenlerle nereden nereye “gecildigi” hakkinda genellemeler yapilir. To-
renlerin ayrintilarindan ¢ok 6ziindeki anlamin 6nemli oldugunu vurgulayan van Gennep,
bu anlama ulagmak icin sekanslara 6zel bir dikkatin dogrultulmasi gerektigini dile getirir
ve “kopma” ve “birlesme” arasinda yer isgal eden “ara”larin 6nemini vurgular. Gegis
donemlerini anlamak i¢in karmagik semalar ve smiflandirmalarin ortaya atilmasi ve bun-
larin tartisilmasi her ne kadar bir gereklilik olsa da sonug olarak dogumdan 6liime uzanan
dogrusal bir hattin izlendigi vurgulanir ve insan yasaminin gegislerinin aslinda bitkiler,
hayvanlar ve kozmik cisimlerin hareketlerine; dolayisiyla doganin ritmine dykiinerek bi-
¢imlendirildigi dile getirilir. Folklorun antik bir malzeme olmaktan &te ihtisamli bir can-
lilik niteligine sahip oldugunu kanitlayan bu yargilar, s6z konusu eserin halk bilimi lite-
ratiiriinde neden klasik bir referansa doniistiigiinii de agiklayan bir anlam igermektedir.
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Ars. Gor. Muhammet Nuri CEYLAN*

Joseph Campbell, karsilagtirmali mitoloji ve dinler tarihi alanlarinda yaptig1 6zgilin
calismalarla taninmistir. Incelemelerinin temelini evrensel mitler ve sembollerin anlam
diinyas1 olusturmaktadir. Mitolojiler baglaminda toplumsal diizeni ve bireyin ruhsal diin-
yasindaki yonelimlerini agiklamaya ¢aligmis, eserlerini bu minval iizere sekillendirmistir.
Campbell’in The Mythic Image (1974) eseri, Kabalci Yayinlar: (2022) arasindan gikmis-
tir. Kitapta 421 gorsele yer verilmistir. Gorsellerin, mitolojik ve sembolik ¢oziimlemeleri
efsane ve destan metinleriyle zenginlestirilmistir. Calisma temel olarak dini inang ve uy-
gulamalarin farkli gorseller lizerinden karsilastirmali olarak incelenmesi iizerine kurulu-
dur. Gorsellerin olusturdugu anlam diinyasinin agiklanmasi ve sanatsal egilimlerin irde-
lenmesi ¢calismayi sekillendiren en 6nemli yonelim olarak karsimiza ¢ikar. Boylece bigim,
algi, diislince, hissiyat, anlayis ve yansimanin yorumlanmasi eserin en dnemli gayesini
olusturur.

Diis Olarak Diinya baslikli birinci boliimde riiya ve mit iliskisini inceleyen yazar,
riiyalarin mitlere acilan bir kap1 oldugunu ve mitik anlatilarla riiyalarin ayn1 dogaya sahip
olduklarini belirtmistir. Mit ve riiya iliskisi etrafinda diinya tasarimini, varligin hakikatini,
riiya-ruh-biling bagini agiklamaya ¢aligmigtir. Riiyalarin anlam diinyasini, olagantistii
gli¢/giiclerle bireyin riiya lizerinden yakinlagmasini tiim bu diisiincelerin gérsel unsurlara
nasil yansidigini ve gorsellerde yer alan simgelerin hangi manalara geldigini incelemistir.
Burada biling, bilingdis1 kavramlarina dikkat ¢eken Campbell dis, insan ve alem {igge-
ninde dini inang ve uygulamalarin neler oldugunu, bunlarin sanat eserlerine nasil yansi-
digimi gdzler oniine sermistir. Mitolojileri ve resimleri kargilagtirmali olarak incelemis ve
gorsellerin sembolik manalarini yorumlamigtir. Béylece farkli medeniyetlerin ¢esitli do-
nemlerde viicuda getirdikleri gorsellerin binlerce yillik seriivenini ortaya koymustur.

Bir Kozmik Diizen Fikri baglikli ikinci boliimde dini inanglar, mitik 6gretiler ve sanat
eserleri arasindaki ortak yonlerin kokenindeki sebebi bulmaya ¢alisan Campbell, bunlarin
temelinde yatan gerekcenin psikolojik oldugunu vurgular. Fakat ortaya ¢ikan tiim ben-
zerliklerin bu nedensellik ilkesiyle agiklanamayacagini, ¢esitli medeniyetlerin, farkli za-
man ve mekanlarda benzer trilinler ortaya koymasinin, ortak motifler kullanmasinin sa-
dece bu ilke iizerinden agiklanamayacagini iddia eder. Campbell, farkli medeniyetlerde
ortak motif ve inan¢ unsurlarinin bulunmasini yayima ve etkilesim ilkesiyle agiklar. Cigir
acan kiiltiirlerin diinyanin dort bir yanina yayilarak, farkli mitolojik sistemlerde ve motif-
ler iginde kendisine yer buldugunu vurgular. Bunun baskin kiiltiirlerin yayilmasi ve diger
medeniyetlerle etkilesimi sonucunda ortaya ¢iktiginin altini ¢izer. Bu baglamda kutsal
dag motifini, kut inancini, mistik mekan olgusunu, takvimleri, kutsal giinleri, bayramlari,
kurban motiflerini inceler. Campbell, gorsellerdeki motiflerde ortaya gikan benzerliklerin
sasirtict derecede ¢ok oldugunu, bu benzerligin ise mekansal-zamansal bir evren modeli-
nin, kozmik uyum yasalar1 ¢ergevesinde olusturulan ayni gayeler etrafinda dogdugunu
belirtir.

* Atatiirk Universitesi, Edebiyat Fakiiltesi, Tiirk Dili ve Edebiyat: Boliimii, Erzurum/Tiirkiye
muhammet.ceylan@atauni.edu.tr, ORCID ID: 0000-0003-4194-7527.

244 http://www.millifolklor.com


mailto:muhammet.ceylan@atauni.edu.tr

Milli Folklor, 2022, Y1l 34, Cilt 17, Say1 136

Ucgiincii boliim Lotus ve Giil bashgini tasimaktadir. Campbell mitolojik unsurlarm
sanat eserlerine yansimasimi cicekler iizerinden ele alir. incelemenin merkezini lotus ¢i-
¢egi olusturur. Cigeklerin sembolik degerinin gorsellere yansimasini toplumlarin inang
ve uygulamalari etrafinda degerlendirilmeye ¢alisir. Cigeklerin, sembolik anlamlarinin
makrokozmik diizenle ya da bir bireyin bilincine isaret eden potansiyel durumla bagintili
olarak mikrokozmik diizenle ilgili olabilecegi tezi lizerinden incelemelerini siirdiiriir. Lo-
tus ¢igeklerinin renkleri ve ¢esitleriyle, farkl kiiltlir ve medeniyetlerin diisiince diinyala-
rinda kendine nasil yer buldugunu yorumlar. Bu baglamda dogus, yeniden dogus, olgun-
lasma, altin tohum, iireme, kutlu soy, koruma/korunma gibi olgular1 ¢icek motifleri tize-
rinden agiklamaya calisir.

I¢sel Isigin Déniigiimii baslikli dordiincii boliim farkh kiiltiirlerde ortaya ¢ikan saygi
yontemlerinin ve felsefi dgretilerin incelenmesi iizerine kuruludur. Ozellikle yoga ve
yoga felsefesi lizerinden konu derinlemesine incelenmistir. Campbell’a gore biitiin bu
sembolik bigimler i¢sel boyuta gegisin bir anahtar1 goriiniimiindedir. Sayg1 yontemlerine
veya felsefi uygulamalara bu dikkatle yaklasilabilir. Campbell, biiyiik uygarliklarin mi-
tolojik sistemleri i¢inde karsimiza ¢ikan belirgin motiflerin bir ortakliga isaret ettigini
ifade etmis, bunlarin tek bir tarihsel kaynaktan tiiremis olabileceginin altint ¢izmistir.
Dordiincii boliim yoga felsefesinin kdkeni, bu minval {izere icra edilen ritiiellerin derin
manalari, felsefi 6gretilerdeki ritiiel aletlerinin islevleri ve bunlarin sanatsal gériiniimle-
rinin nasil oldugu tizerine kuruludur. Béylece olay ve durumlar arasinda paralellik goste-
ren her unsurun farkli sekillerde sanatsal iiriinlere yansimasini yorumlamaya ¢alismistir.
Diisiincelerini birey kimliginin kavranmasi, kimligin olgunlagsmasi ve rehberlik iizerine
kurgulamus, ¢esitli din ve inanislar etrafinda icra edilen mistik yolculuga, kilavuzlara, bu
kilavuzlarin uygulamalarina karsilastirmali olarak yer vermistir. Iinceledigi her unsuru,
psikolojik, fizyolojik ve mitolojik boyutuyla degerlendirmeye gayret gostermistir.

Kurban baslikli beginci boliimde kurban olgusunun farkli din ve inanglardaki teza-
hiirline dikkat ¢eken yazar, kurban uygulamasi etrafinda geligsen inang ve uygulamalarin
farkli toplumlarda kendine nasil yer buldugunu aktarmistir. Bu baglamda kanli-kansiz
kurban olgularina ve kurban gesitlerine deginmis, kurban motiflerinin mitik ve sembolik
anlamlarmi yorumlamis, gegmisten bugiine farkli toplumlarda kurban etrafinda olusan
inang diinyasina 151k tutmaya ¢aligmistir. Kurban hayvanlari 6zelinde merkeze alinan hay-
van ise domuzdur. Domuzun, Yahudi, Islam, Hristiyan inanglarinda ve diger dinlerde na-
sil yer aldigi, domuz etrafinda olusan tabular, ritiieller gibi birgok farkli unsura dikkat
¢ekmistir.

Altinc1 bdliim Uyanus 'tir. Campbell, Mitsel Imge kitabinin son kisminda insanin var-
lik miicadelesine, olgunlagsma seriivenine ve ilahi olana kavusma arzusuna deginmis, tim
bunlar1 bir tlir sinirh biling etrafinda sekillenen korkular, arzular ve ¢atigmalarin insan
hayatin1 tanimlayan, maddi-manevi yolculugun zirveye ulasmasi yahut kiymetli bir hal
almasi olarak degerlendirmistir. Yasam boyunca zihinsel yahut bedensel olarak konulan
her sinirin agilmasi, biitiin bilincin ulvi bir dereceye ulasmasi, fani olarak addedilenin yok
edilerek sonsuz bir mutluluga ve huzura uyanmanin dini inan¢ ve uygulamalara yansima-
sina dikkat ¢ekmistir. Campbell, bu dini inan¢ ve uygulamalardan hareketle zaman ve
mekan i¢inde her eylemin smirlandirildig: diisiincesine vurgu yapmis, her seyin bir ritya
oldugunu, gercek uyanisin ise bilmek ile saglanacagini iddia etmistir.

Mitsel Imge eseri genel hatlariyla gorsellerin mitik anlamlar1 ve simgesel olarak yo-
rumlanmasi tizerine kuruludur. Yazar her tiirden gorseli -magara resimleri, heykel, vazo,
mezar taglari, tapinaklar, vitray siislemeler, halilar vs.- derinlemesine incelemis ve yo-
rumlamistir. Bu ¢ok yonlii yaklagim dogrultusunda eski medeniyetler, farkli dinler, ¢esitli
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inan¢ gruplar1 bu incelemeye dahil edilmistir. Boylece Aztek, Maya, Babil, Frig uygar-
liklarindan, Cin, Yunan, Roma, Pers, Misir’a kadar bir¢ok farkli kiiltiir ve medeniyet bu
incelemenin odagini olusturmustur. Yazar ayrica tek bir kaynaga bagl kalmayarak, dini
kitaplardan ve giinliik hayattan drnekler vermis, efsane, mitoloji metinleriyle diisiincele-
rini destekleme yoluna gitmistir. Caligmaya alinan 421 gorselden yola ¢ikarak mitlerin,
dini inan¢ ve uygulamalarin kokenini, ortak yonlerini okurlarin dikkatine sunmustur.
Boylece kiiltiir, inang, s6z ve eylem bir biitiinliik tegkil edecek sekilde degerlendirmele-
rinin merkezini olusturmustur. Campbell, kozmolojik, mimari, mitolojik, torensel, sosyo-
lojik, folklorik, felsefi, antropolojik ve psikolojik bir bakis agis1 lizerinden bir inceleme
alan1 olusturmus, boylece disiplinlerarasi bir ¢alisma viicuda getirmistir.
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MILLi FOLKLOR
Uluslararasi Kiiltiir Arastirmalari Dergisi Yayin ilkeleri

Genel Tlkeler: 1989 yilinda yayimn hayatina baslayan Milli Folklor, Bahar,
Yaz, Giiz ve Kis sayilar1 olarak yilda dort defa Mart, Haziran, Eyliil ve Aralik
aylarinda yaymmlanir. iki yilda bir cilt olusturulur ve ikinci y1lin son kis sayisina
dizin konulur. Uye ve ilgililerine yayim tarihini izleyen 20 giin iginde
gonderilir. Yazilarin tamami <http://www.millifolklor.com> adresinden ticretsiz
okunabilir.

Amag: a) Tirkiye ve Tirk dili konusan iilkelerdeki Halkbilimi ve Somut
Olmayan Kiiltirel Miras (SOKUM) calismalarmi  Kiiltiir Arastirmalar
yontemleriyle yayimlamak, bu alandaki ¢aligmalar1 yerelden ulusal, bdlgesel ve
uluslararasi diizeye tasimak, b) Diinyadaki halkbilimi ve SOKUM ¢alismalarini
izlemek c)Halkbilimi, etnoloji ve antropoloji c¢aligmalarimn ve SOKUM’iin
Korunmast Soézlesmesi’nin hedeflerinin kuramsal ve ydntemsel gelisimine
katki saglayacak her tiirlii caligmay1 —Tiirkce (Latin harfli olmak kaydiyla diger
Tiirk lehgeleri) veya Latin harfli uluslararasi dillerden birinde(Fransizca,
Ingilizce veya Ispanyolca) yayimlamak.

Konu: Tirkiye ve Tirk dili konusan iilkelerdeki arastirmaya, incelemeye
veya derlemeye dayanan halkbilimi, etnoloji ve antropoloji ve SOKUM
konular1 ve bunlarla ilgili her tiirli kuram ve yontem sorunlarina Kiiltiir
Arastirmalart kapsaminda yer veren yazilar ve halkbilimi alan, yontem ve
kuramlartyla biitiinliiklii bir sekilde iliskilendirilen Disiplinler Arasi ¢aligmalar.
(Halkbiliminin de inceledigi herhangi bir konuyu bagka bir disiplinin amag,
yontem ve kuramlarma gore ele alan ve disiplinler aras1 6zellik tasimayan
yazilar konu kapsamimiz digindadir.)

Icerik: a) Alaninda bir boslugu dolduracak, arastirmaya dayali 6zgiin
makaleler b) Alanin gelisimine katki saglayacak tanitim ve elestiri yazilari c)
Tiirk  kiiltiirii, halkbilimi, etnoloji, antropoloji ve© SOKUM calismalarina
kuramsal ve yontemsel agidan katki saglayacak ceviri yazilari ¢) Alandan veya
yazili kaynaklardan yapilan derlemeler.

Daha Once Yaymmlanmamis Olma: Milli Folklor’da yayimlanacak
yazilarda daha once higbir yerde yayimlanmamis olma sart1 aranir. Bilimsel bir
toplantida sunulmus bildiriler yayimlanmis olarak kabul edildiginden Milli
Folklor’da yayimlanamaz. Bir yazarin aym yil i¢inde en fazla iki “6z”lii yazist
yayimlanabilir. Ayni yazarin birinci yazist yayimlanmadan ikinci yazisinin
inceleme siireci baslatilmaz.
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Gelen Yazlarin Degerlendirilmesi: Yayimlanmak {izere gonderilen
yazilar oncelikle Editorlik Birimi tarafindan amag, konu, icerik ve yazim
kurallar1 agisindan incelenir. Bu yonleriyle uygun bulunanlarin yazar adlar
gizlenir ve Yaym Kurulu iiyelerinin goriisii dogrultusunda, bilimsel bakimdan
degerlendirilmek iizere, alaninda eser ve calismalariyla kabul gormis iki
hakeme gonderilir. Hakemlere gonderme asamasinda yazarlardan “Hakemlik
Ucreti” alinir ve hakemlere inceleme sonunda “Inceleme Ucreti” ddenir. Hicbir
sekilde hakemlere yazar adi gonderilmez, yazarlara hakem adi agiklanmaz.
Hakem raporlart iki yil siireyle saklanir. Hakem raporlarindan biri olumlu,
digeri olumsuz oldugu takdirde, yazi {igiincii bir hakeme gonderilebilir ve/veya
Yayin Kurulu nihai kararini raporlar iizerinden verebilir. Yazarlar, hakemlerin
ve Yaym Kurulu'nun elestiri, dneri ve diizeltme taleplerini dikkate alirlar.
Katilmadiklar1 noktalar1 gerekgeleriyle birlikte ayri bir rapor hélinde Yayin
Kurulu'na sunabilirler. Yayim karar1 verilen yazilar siraya konulur ancak
editorliik, dosya hazirlama, giincellik, gereklilik gibi dergicilige bagli bircok
nedenle kimi degisiklikler yapabilir. Hakemlik siireglerini tamamlamis ve
yayimina karar verilmis olsa bile hicbir yaz1 icin “yayimlanacaktir” icerikli yazi
verilmez. Dergide yayimlanmasina karar verilen yazilarin son bi¢imi yazara
gonderilir ve onay1 alindiktan sonra yayimlanir.

Genel Kurallar: Makalelerde uyulmasi gereken genel kurallar sunlardir:

A) Bashk: 12 kelimeyi gegmemeli, bold ve biiyiik harflerle yazilmali ve
ikinci dildeki karsiligi kiigiik harflerle bagligin altinda yer almalidir. (Makale
Tiirkce veya Latin harfli Tiirk lehcelerinden birinde ise ikinci dil Fransizca,
Ingilizce veya Ispanyolca, makale Tiirkge ve Latin harfli Tiirk lehgelerinin
disindaki bu {i¢ dilden birinde ise ikinci dil Tiirk¢e olacaktir.)

B) Yazar Adi: Basligin altina yazilmali, gorev unvani, kurum adresi ve e-
posta bilgileri bir yildizla soyadina ilintilendirilerek, ilk sayfanin altinda
verilmelidir.

C) Oz ve Anahtar Kelimeler: Oz en az 400 (Dért Yiiz) kelime ve yazinin
oziinii verecek tarzda hazirlanmalidir. Oz iginde kaynak, sekil, cizelge, nota vb.
bulunmamalidir. Oziin hemen altinda bes anahtar kelime verilmelidir. Anahtar
Kelimelerin makalenin igerigini dogru bir bi¢imde sunmasimna dikkat
edilmelidir. Oz ve Anahtar Kelimeler Tiirkge ve ikinci dilde hazirlanmalidr.

C) Makale Metni: Yazilar bilgisayarda 1,5 satir aralikla ve 12 punto
yazilmal, Tiirkge ve Ingilizce 6zler, kaynak¢a ve sonnotlar dahil 6000 (Alt
Bin) kelimeyi gegmemeli ve ozgiin olmahdir. Ozlii makalelerde yazarm
gorlslerini igceren kisimlar %70°ten az ve almti oram1 % 30’dan fazla
olmamalidir. Yazilar, MS Word programinda ve Times New Roman veya Arial
yazi karakteri ile yazilmalidir. Makale, giris bdliimiiyle baglamali, burada
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yazinin hipotezi ortaya atilmali, gelisme boliimii (ara ve alt bagliklarla
desteklenebilir) veri, gézlem, goriis, yorum ve tartismalardan olusmali, Sonug
boliimiinde varilan sonuglar, 6nerilerle desteklenerek aciklanmalidir.

D)Kaynak Gosterme: Kaynak  gostermede  kesinlikle — dipnot
kullanilmamalidir. Metin i¢cinde (Elgin 1988:8) yazarin ayni yil yayimlanan
birden fazla eseri kaynak gdsterilmisse (El¢in, 1988a, Elcin 1988b...) birden
fazla kaynaga atifta bulunuluyorsa (Kopriilii 1940, Kaplan 1974, Elgin 1988),
cok yazarh yaymlarda ilk yazar adi (Kaplan vd. 1975), goriillemeyen bir yayin
kaynak gosteriliyorsa (Raglan 1973, Ekici 1988’den) sozli kaynak
kullaniliyorsa kaynak kisi bilgileri Adi, Soyadi, Goriisme Tarihi ve Yeri
bilgilerini icermelidir.

E) Kaynakca: Makale metninin sonunda, yazarlarin soyadina gore
alfabetik olarak yazilmalidir. Bir yazarin birden fazla yayini olmasi halinde,
yayimlanig tarihine gore, bir yazara ait aymi yilda basilmig yayinlar var ise
(19804, 1980b) seklinde gosterilmelidir.

Kitap: Gazete, dergi, ansiklopedi, antoloji, roman, oyun ve film gibi
yapitlar ile dykii ve siir kitaplar1 “uzun yapit” sayilir ve kiinyede egik yaz ile
gosterilir. Basilmis tezler de bu kategoriye girer.

Bir yazar: Tek yazara ait yapitlarin kiinyesi su sekilde gosterilir. Kullanilan
kaynakta yapitin yayimlandigr sehir belirtilmiyorsa, kiinyede bu bilginin
bulunmas1 gereken yerde Yyy (yayim yeri yok), yaymlandigi yer
belirtilmemisse yy (yayimci yok), yayimlandig: tarihe iliskin bilgi yer almiyorsa
ty (tarih yok) kisaltmalar1 kullanilir.

Oguz, M. Ocal. Somut Olmayan Kiiltiirel Miras Nedir?. Ankara:
Geleneksel Yayinlari, 20009.

Koz, M. Sabri, haz. Nasreddin Hoca Kitabi. Istanbul: Kitabevi Yayinlari,
1999,

Reichl, Karl. Tirk Boylarinin Destanlari: Gelenekler, Sekiller, Siir Yapisi.
Cev. Metin Ekici. Ankara: Tiirk Dil Kurumu Yayinlari, 2002.

Hobsbawm, Eric ve Terence Ranger, der. Gelenegin Icadi. (¢ev. Mehmet
Murat Sahin) Istanbul: Agora Kitapligi, 2006.

Iki (ya da iig) yazar: iki (ya da ii¢) yazara ait yapitlarin kiinyesi su sekilde
gosterilir:
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Altun, Safak ve Cenk Sarioglu. Tiirk Popiiler Tarihinde ilkler. istanbul:
Alfa Yaylari, 2006.

Ucten fazla yazar: Ugten fazla yazara ait bir kitabin kiinyesinde ya biitiin
yazar adlan kitaptaki sirasiyla verilir ya da ilk yazar adindan sonra ve diger.
ifadesi kullanilir.

Oguz, M. Ocal ve diger. Halkbiliminde Kuramlar ve Yaklasimlar 1.
Ankara: Geleneksel Yayinlari, 2006.

Makale vd.: Tek tek siir, Oykii, makale, kitap boliimii, mektup, konferans,
konusma, soylesi ve kisisel goriisme “kisa yapit” sayilir ve basliklar: ¢ift tirnak
icinde yazilir. Ansiklopedi maddelerine yapilan gondermelerde madde adi
ansiklopedide yer aldigi gibi yazilir (6r. “Ozlii, Tezer”). Séylesilerin ve
yayimmlanmamisg tezlerin kiinye bilgileri agagidaki drneklerdeki gibi verilir.

Diizgiin, Dilaver. “Asiklik Geleneginin Degisim ve Déniisiim Siirecinde
Barig Mango Olgusu”. Milli Folklor 84 (Kis 2009): 42-51.

. Ozkan, Tuba. “Bey Bdyrek Anlatilarnin Kahramanin Yolculugu Agisindan
Incelenmesi”. Yayimlanmamis yiiksek lisans tezi. Ankara: Gazi Universitesi,
2006.

Giizel, Abdurrahman. “Prof. Dr. Abdurrahman Giizel ile Soylesi”.
Séylesiyi yapan: Tuba Saltik Ozkan. Milli Folklor 68 (Kis 2005): 13-17.

Ayni Yazara Ait Birden Fazla Yapit: “Secilmis Bibliyografya”da aym
yazarin birden fazla yapitina yer verildiginde yapit adlar1 tarih sirasina gore
degil alfabetik siraya gore listelenir. Boyle durumlarda yazar adi ve soyadi
tekrar edilmez; bunun yerine (——. seklinde) yan yana iki uzun ¢izgi ve bir
nokta koyulur; ardindan yapit adi ve diger bilgiler verilir. Asagidaki Grnek
izlenmelidir.

Gunay, Umay. Tirklerin Tarihi. Ankara: Ak¢ag Yaynlari, 2006.
—— Tiirk Kiiltiiriine Elestiri. Ankara: Ak¢ag Yayinlari, 2009.

Elektronik Ortamdaki Metinler: Elektronik ortamdaki metinlerin kaynak
olarak gosterilmesinde, giivenirlik agisindan, yazari, basligi ve yayim tarihi
belirtilmis olanlar tercih edilmelidir. Kiinye bilgileri su siray1 izler: yazar adi;
metnin basligl; varsa kaynagimn tarihi; erisim tarihi; sitenin adresi. Asagidaki
ornek izlenmelidir.

Temelkuran, Ece. “Geleneksiz Kadinlar” (06 Ekim 2006) 16 Subat 2010.
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<http://mww.milliyet.com.tr>

Ses ve Goriintii Kayitlart: Ses ve goriintii kayitlarina yapilan géndermelerin
kiinye bilgileri yazilirken, katkis1 6ne ¢ikarilacak kisinin (yonetmen, senarist,
oyuncu, yazar, besteci, sarkici, vb.) soyadi ve adindan sonra yapitin basligi,
katkist bulunan diger kisi ya da kurumlar, formati (plak, videokaset, VCD,
DVD, vb.) ve yayin ya da dagitim bilgileri verilir.

Akay, Ezel, yon. Karagdz Hacivat Neden Oldiiriildii?. Sen. Ezel Akay,
Levent, Kazak. Oyun. Beyazit Oztiirk, Haluk Bilginer, ve diger. DVD. Ozen
Film, 2006.

Yabanci Dillerdeki Yayinlar: Tiirk¢e disindaki kaynaklarin kiinyelerinde,
editorii, gevirmeni, cilt ve baski sayisini gosteren ifadeler Tirkgelestirilir. Sehir
adlarmin Tiirkge kullanimlarina yer vermeye 6zen gosterilir (6r. Londra).

F) Dipnot: Kaynak gosterme disinda kalan ve makalenin ana konusu ile
dolayli baglantis1 olan aciklamalar, birden baslayarak dipnot kullanmak
suretiyle yapilabilir. Dipnotlar, makaleden sonra ve kaynak¢adan dnce topluca
yer almalidir ve 10 punto yazilmalidir.

G)Yazilarin Gonderilmesi: Yukarida belirtilen ilkelere uygun olarak
hazirlanan yazilar, dergipark.org.tr adresinden yiiklenmeldir. Eger editorlikk ve
hakemler tarafindan diizeltme istenmis ise, yazar diizeltmelerin yapildig1 yeni
bicimi ayni1 adrese en ge¢ bir ay i¢inde gonderir. Aksi durumda yaymdan
vazgectigi degerlendirilerek yayim siireci sonlandirilir.

H) Editorliik Diizeltmeleri: Yayim asamasinda esasa yonelik olmayan
kiigiik diizeltmeler Editorliik birimi tarafindan yapilabilir. Bu diizeltmelerde
TDK Yazim Kilavuz ve Sozliikleri esas alinir.

I) Telif Hakki: Yayimmlanan yazilarin telif hakki Milll Folklor Dergisi’ne
devredilmis sayilir. Yazilarin disiinsel ve bilimsel, g¢evirilerin ise hukuki
sorumlulugu yazarlarina/cevirmenlerine aittir. Iki ve daha fazla yazarli
yazilarda yazinin telif sorumlulugu birinci yazara aittir. Dergide yayimlanan
yazi1 ve fotograflar kaynak gosterilerek alintilanabilir.

MiLLi FOLKLOR
An international and Quarterly Journal of Cultural Studies

The publication principles information for the contributors
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General Principles: As an International Folklore Journal, Milli Folklor,
has been issued as a quarterly journal published as Spring, Summer, Fall and
Winter issues. The issues of every two years form a volume. In the end of every
two years an index of published articles is prepared and added to the Winter
issue. The journal has been mailed to its members and interested people within
following twenty days of its publication. The articles can be read online for free
on <http://www.millifolklor.com> website.

Obijectives: a) Publishing the folklore and intangible cultural haritage
(ICH) research and scholarly studies in Turkey and other Turkic countries
within the “cultural studies” methods, and also elevate these studies from local
level to national level and from national level to regional and international level,
b) Closely follow up the scholarly works on folklore and intangible cultural
heritage, ¢) Publishing any kinds of scholarly articles on folklore and ICH
which contribute theoretical and methodic perspectives for folklore and the
Convention for the Safeguarding of Intangible Cultural Heritage -in Turkish ( or
other Turkic dialects as long as they are written in Latin script), or in a language
that is commonly used as the language of international journals (French,
English and Spanish).

Subjects: The articles may deal with any subject matter ranging from field
collecting, evaluating and studying materials from the folklore of Turkey and
Turkic World, to such issues concerning specifically folklore and ICH theories
and methods within the cultural studies context.

Content: a) Original research articles that are based upon a research and
filling a gap in their field of study, b) Reviews that introduce and criticize new
works, and contribute to the development of field of study, c) Literary
translations of the articles on folklore which shed new light on and help the
theoretical and methodic development of Turkish culture, folklore and ICH
studies, d) Articles that contain material collected directly from oral sources and
manuscripts are accepted for publication.

It should be noted that an article submitted for publication in Milli Folklor
should not have previously been published, the papers presented in scholarly
meetings are not accepted for publication either. Only two articles of a writer
can be published in the journal in one year.

Evaluation of the Articles Sent for Publication: The articles sent for
publication in Milli Folklor are first examined by the Editorial Board of the
journal in accordance with the articles aim, subject, content and writing styles.
The articles found publishable by the Editorial Board are sent for evaluation of
two judges who are nationally or internationally recognized by their works and
studies in the field of folklore. The Board does not send the names of the
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authors to the judges, and the judges’ reports are kept for two years. If one of
the two judges approves and another disapproves the article’s publication, the
article is sent to a third judge. The authors should pay attention to the
suggestions and correction advice of the judges and Editorial Board. If an
author does not share the views of the judges or the Editorial Board, he/she may
present a report on the points where he/she does not agree. The articles
completing these processes are put in to the publication order. The final copy of
the article is sent to the author for approval, within a given time-frame.

General writing Rules: The major rules to be followed in the articles
submitted for publication in Milli Folklor are listed below:

A)Title: The title of an article should not be more than 12 words, it should
be bold, capitalized. If the language of the article is French, English or Spanish
the second language of the article should be Turkish. The title’s Turkish
translation should also be written under the original one, and it should also be
bold, but not capitalized.

B) The Name of Author: The author’s name should be bold and placed
under the title. The professional title should be marked with a star and explained
at the bottom of the first page.

C)Abstract: Every article must be submitted with an abstract. The abstract
should provide information on the professional aims of the article, and should
be between 400 words. The abstract should not include any kinds of
bibliographies, figures, notes etc. The author(s) must present five to ten key-
words. Key words must exclude words used in the title and choose carefully to
reflect the precise content of the paper. The abstract and key words must be
both in original language of the article and standard Turkish.

D)The Text of Article: The articles must be typed as 12 punt with 1,5
spaces. An article should not contain more than 6000 words. It should be
written by MS word program, and the chosen characters should be Times New
Roman or Arial. An article should begin with an introduction which should
include the main thesis of the article, the development part should include
observations, interpretations, citations, and discussions, (and may be divided
into and supported by subtitles). In the conclusion part, the results should be
explained and supported by suggestions.

E) Citations and Bibliography: The MLA (Modern Language
Association) citation style is preferred but other scientific citation styles are also
accepted.
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G)Footnotes: The explanations need to be mentioned other than showing a
cited source should be marked by footnotes following from the number one.
The footnotes should be placed following the main text of an article and before
the bibliography, and they should be written in 10 punt.

H) Submission: An article conforming the above mentioned criteria should
be sent to the dergipark.org.tr e-mail address. Following the evaluation of the
judges, if some corrections asked from the author, the author needs to send a
new copy to same addresses within a month. During the process of publication,
minor changes that have nothing to do with the main structure of the article may
be made by the Editorial Board.

I) Authors’ right: The juridical rights and responsibilities of the published
articles and translations belong to the authors/translators.

MiLLi FOLKLOR
Revue internationale et trimestrielle d’études culturelles
Les principes de publication

Les principes générales : Milli Folklor est une revue des arts et traditions
populaire et du patrimoine culturel immatériel (PCI) centrée sur la Turquie et
les pays qui parlent la langue turque, créée en 1989. Ouverte a la recherche
internationale et aux autres disciplines de sciences sociales et humaines, Milli
Folklor publie les articles des auteurs turcs et ¢étrangers, folkloristes,
ethnologues, anthropologues et les chercheurs travaillant sur le PCI. Milli
Folklor, parait aux mois de mars (numéro de printemps), juin (numéro d’été),
septembre (numéro d’automne) et décembre (numéro d’hiver). Tous les deux
ans forment un volume. A la fin de tous les deux ans un index des articles édités
est préparé, et ajouté au numéro d’hiver. La revue est expédiée a ses membres et
personnes intéressées dans vingt jours de sa publication. Les articles, qui ont été
édités, peuvent é&tre lus en ligne du site Web de Milli Folklor,
<http://mwww.millifolklor.com>

Note a D’attention des auteurs: Les articles peuvent traiter n’importe
quels thémes concernant les arts et traditions populaires et du PCI de la Turquie
et des communautés turcophones. La revue peut publier n’importe quels genres
d’articles scientifiques sur les arts et traditions populaires et le PCI qui
contribuent des perspectives théoriques et méthodiques, en turc (ou d’autres
dialectes tant qu’ils sont écrits en manuscrit latin), ou dans une langue
internationale en manuscrits latin (anglais, espagnol et francais).
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Tout article doit étre proposé a la rédaction de Milli Folklor sous la forme
d’un manuscrit de 6 000 mots dont la version, saisie sur Word, doit étre
adressée en document attaché (.doc) par le courrier électronique a
<dergipark.org.tr >. L’auteur veillera a préciser son rattachement
institutionnel et ses adresses électronique et postale. Le texte doit étre saisi en
corps 12 et double interligne (de préférence en Times New Roman ou Arial)
sans autre enrichissement typographique que I’emploi de I’italique. Il doit
comporter un seul niveau d’intertitres courts, des notes en numérotation
continue, 1’ensemble des références bibliographiques en fin d’article, ainsi
qu’un titre en deuxiéme langue et un résumé (en deux langues) de 400 mots
maximum accompagné de cinq mots clés (en deux langue). Le renvoi aux
ouvrages de références dans le texte courant et les notes se fait par la simple
mention du nom d’auteur, de la date de parution et, le cas échéant, du numéro
des pages citées. Les articles refusés ne sont ni conservés ni retournés. Les
droits et les responsabilités juridiques des articles et des traductions édités
appartiennent aux auteurs/aux traducteurs.
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