MASAL VE EFSANE UZERINE

Yazan : Prof. Dr. Wilfried BUCH
Cev.: Dr. Ali Osman OZTURK

* Chassidim :
vahudi mezhebinin taraftar1 manasmda kullanilmaktadir.

1785'de dogmustur, narin, ciddi, ti-
tiz, olaganiistit caliskan bir insan olan
Jacob Grimm. 1786.da da O’nun, ha-
vati seven, sicak kalpli ve mizige
vatkin kardesi Wilhelm : Modern dil
ve cdebiyat biliminin babalari. Onlar
kendi zitliklar dahilinde biribirini in-
sani ve ilmi olarak tamamlamakla kal-
madilar, aym1 zamanda iyi filolojinin
butun alanlar1 i¢in de canli bir sembol
oldular. Bu filoloji ne kuru bilgiglik
ne scyut mantik yaritme ve ne de
tol keseden bir duygusalliktir. Filolo-
jinin, gayretle kabiliyetin, elestiriyle
sevginin bir centezine ihtiyaci vardir.

Alman dilbiliminin, germanistigin,
bu iki kurucusu ve yol goéstericisinin
20C. dogum yildontimuni kutlamak
icin, Ankara Alman Kultir Merkezi
iki konferans tertip ettil, Bu konie-
renclarda ben, 6énce Grimm Kardesle-
rin hayati ve faaliyetleri, sonra da
bilhassa onlarin, halk masallarinin top-
Janmascina, arastirilmasima ve yorum-
lanmasma olan katkilar1 {izerine ko-
nustum.

ikinci tebligimde ,onlar1 - esas iti-
bariyle bugin de hala kabul edilen -
goriuslerinden farki: olarak, masal ve
efsanenin mukayesesi tlzerine kendi
duslincelerimi ortaya koydum, Bir an-
ma konferans: i¢cin boyle alisilmisin
dising tasan bu «saygisizligl» su kassi-
dim* anekdotunun yardimiyla affet-
menizi istirham ediyorum.

Yash Rebbe (Rabbi, din adami)

oliir. Cemaat ona sadakatten yeri-

ne oglunu secer. O da, «isi haba-

smin yaptigl gibi yapacagma-» ke-

sin s6z verir, Fakat ¢cok gecmeden

tutumunu degistirir. Cemaat onu
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hesaba cekip, verdigi sozii hatirla-

tinca sOyle cevap verir: «Ne iste-

diginizi bilmiyorum, babam baska-
sm1 taklit etmemigti, ben de onun
gibi yapryorum!»2

Grim Kardesler de taklit etmemisg-
lerdi. <«Bu aksam onlar1 (zikredilen
konferansta ve simdi de agagidaki not-
alarimizla )taklit etmeyerek yticeltzce-
giz.»

Grimm Kardeglerden sonra, kisaca
ifade etmek i¢in, masal tamamen fan-
tastik», efsane «yar1 fantastik» olarak
degerlendirildi. Fantastiik burada, «ger
cek disi» gibi bir mana ifade etmek-
tedir. Boylece tunla folklorcu Lutz
Réhrich, masali, <«kisa, gercekligin
sartlarindan bagimsiz, fantastik bir
hikaye»? seklinde tanimlanmaktadir.
Grimm Kardesler, masalin gerceklik
ten uzak bu <rafligi»nda onun herseyi
«yozlastiran kultir» oncesinde (Bkz
Rousseau) cennetten c¢ikma. kutsal
kaynagmin bir ispatin1 gérmektedirler.
Efsane ise, onlara goére, kaba, ac1 ve
ginahla yukhi gerceklige yakindr,
kultirle bir uzlasma saglamaktadir ve
bundan 6tdri masala gore dejenere
olmus ve dolayisiyla ondan daha gec
dénemde ortaya cqikmistir.

Zaman zaman efsanenin daha ko
ti degerlendirildigi olmustur. Gero von
Wilpert, efsaneyi -objektif olarak ger-
cek olmayan..., fantastik, fakat haki-
kat oldugu iddia edilen ve dinleyici-
den ciddi olarak inanmasi beklenilen
olaylar1 anlatan hikayz»4 olarak ele
almaktadir. Kisaca : Efsane yalan soy-
lemektedir.

Simdiye kadar, efsanelerini en agrt
suclamas1 buylk «revizyonist- marks

Ibranicede -dindarlar- demek olan bu kelime Dogu Avrupa'da bir

(C.N)
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ist kultiir filozofu Ernst Bloch'dan kay-
naklandi. O, masalin din gibi <halk
icin bir afyon», egemen simiflar tara-
findan hazirlanmis uyusturucu iksir,
halkin dikkatini kendi faaliyetlerinden
uzaklastirmak i¢in mucizelerle oyala-
ma oldugu seklindeki erken ddénem
marksist anlayisina ragmen, masalda,
kugigin, zayifin devrimci bir sekilde
yukselmeye dogru cesaretlendiriligini,
«imit prensibi»ni gérmektedir,

Bloch, bu agir suglamaya ragmen
masali savunmustur ve hatta efsane-
nin aleyhine olarak, onu devrimci bir
medhiye haline getirmistir. O, efsane-
de herseyden 6nce korkunun; «karan-
ik gugler» den, «kader»den ve kacl
nilmaz fiyaskodan duyulan korkunun
etkili oldugunu gériyordu. Masaldaki
mutluluk ttopyasi degil, bilakis tam
tersine efsane - korkusunun yoneten-
lerce hazirlanip yayildig goériisiindey-
di: insan daha ylksek giiclere egilme-
li, vani ezilen daha c¢ok edilmeliydi®.

Bu masal dostu, efsane dusmani,
temel tutum Grimm'den Bloch’a kadar
diinya ¢apinda bariz neticeler vermis-
{ir : Masallar gunimiize kadar hemen
her yerde efsanelerden ¢ok daha fazla
anlatilmis, yaziya gegirilmis, toplan-
mis ve arastirilmistir. Grimm Kardes-
lerin 1819'da yayinlanan «Deutsche Sa-
gen» (Alman Efsaneleri). «Kinder-und
Hausmirchen» (Cocuk ve Ev Masalla-
r1) (1. Cilt 1812) nin yanminda hemen
hi¢ 6nemli bir yanki uyandirmamisgtir.
Grimm Kardesler masal derlemelerine
cok sayida ayrintilh dipnotlar ilave et-
migler ve boylece bugin oldukga me-
safe kaydetmis olan masal arastirma-
larmin temelini atmiglardir. Johannes
Bolte ve Georg Polivra bu notlar1 5
ciltlik dev bir eser haline getirmisler-
dirS, Kapsaml bir «masal ansiklopedi-
si» (Enzykloddie des Mirchens) halen
hazirlamaktadir?.

Onemli Turk folklorcularindan Per-
tev Naili Boratav, Ankara DTC Fa-
kultesindeki genis malzemeleri saye-
sinde, Hitler - Almanyasindan go¢ et-

Milli Folklor

Wolfram Eberhard ile «Typen
tirkischer Volksmirchen» (TTV)i ha-
zirlamistir®,  Ayrica Dbirkag degerli
Tirkce doktora tezi de ilave materyal
ortaya koymustur®.

Folklorun da 6tesinde diger bir
¢ok bilimler masali benimsasmislerdir.
Bilhassa yogun olarak psikoloji (¢ocuk
ve bilincalti psikolojisi) ve pedagoii;
edebiyat bilimi de o6zellikie Isvigreli
Max Lithi'nin ¢alismalar1 cayesinde
gittikce masali benimseme yoluna gir-
mistirlo.,

Kisaca, bu alanda, Turkiye'de det!
bir ka¢ degerli galismalar olmus ve olu-
yorsa da efsane bugine kadar pek az
dikkate alinmistir.

Asagidaki notlarla bu garip «ak-
sama~y1 telafide katkida bulunmak is-
tiyorum. Masal ve efsane gerci tama-
men farklhidir, ama temelde farkh de-
gerde degildir. Her ikisi de yiiksek in-
san kulturtnin iki «bacagi»m1 teskil
ederler. fkisine de sahip olmamiza mi-
tesekkir olmaliyiz. Efsaneyle ilim, ma-
sallg «saf> edebiyat baglar.

Bu ikisi «tam» ve «yarim» fantazi
ile smirlanmazlar. Masalin, «gercek-
ligin sartlarindan bagimsiz, fantastik
bir hikaye» oldugu dogru degildir. Co-
gu masallar u¢ bolumliadir : gergekgi
baslar, sonra fantastik gelisir ve ide-
alistce sona ererler. Gergege uygun
basglangi¢c (ekseriya maddi, sosyal ve-
ya manevi bir zaruret, fakirlik, adalet-
sizlik, yalmizlik olabilir bu) siklikla ta-
rihi bir belge degerindedir. Lohusa ya-
tagindaki 6limlerde bir ¢ok iuvey an-
ne vardir. —Edebi— son, tam adalet,
sevgl gibi blayuk bir Gtopya aym sekil-
de herhalde «gercgekligin sartlarina
bagli» idealist bir taslakdir ve alisila-
Zelindigi gibi masalin «fancastigi» ilt
ayni kefeye konamaz.

Fakat ayn1 zamanda masalin orta-
sinda yer alan fantazi oyunu da hig
bir sekilde gerceklikten bagimsiz de-
gildir., Boéyle bir iddianin arkasinda
dogrusu acemi bir fantazi tasavvuru
vardir. «Hiansel ve Gretel»in ¢orekten

mis
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evi bosuna aranacaktir, ayni sekilde ca-
dilar da bazilarinca mimkiin goril-
meyebilinir. Fakat birinin, kafasindy
katii dusilinceler olmasimma ragmen ve
de bilhassa bu sebepten ¢ok dost¢a ko-
nugtugu tamamen gergektir. Burada
fazla ayrintiya girmek istemiyorum.
Masalin «insan isti» figirleri d2 insani
imkanlar1 temsil etmektedir. Masallar,
c¢ocuklara basit, miisahhas, gézle gori-
Iir. takip edilebilir ferdi ve sosyal ha-
yvattan bilgi modelleri sunar.

Fakat, fantastigin daha ¢ok «ters
yiz edilmis dinya» oldugu yerde bile,
gerceklikle en siki bir irtibat halin-
dedir. «Ters yuz edilmis dunya» an-
cak, «gercek dunya»nin bilindigi ve ta-
nindigr yerde ortaya ¢ikar ve zevk ve-
rir. Cocuklarin bu ters yiiz etme hadi-
sesindeki sevingleri, bazi ¢ocuk psiko-
loglarimin buglin dahi purciddiyet id-
dia ettikleri gibi, ¢ocuk ruhunun «ma-
salimsi-liginm ispal etmegz, bilakis tam
tersine : Cocuklarin yeni uyanan ve
gluclenmekte olan gergekgiliklerini is-
pat eder, ki bu sayede ters yliz ha-
disesini gorebilmekte ve bu yetenekten
zevk almaktadirlar. Cocuklar masalla-
ra «inanmazlar», fakat bir cogu, bu-
yiklerin onlara inandiklarmi sanmak-
tadirlar. «Birakin onlara bu yetiskinlik
inancin: » Masal c¢ag1 denen yasta ¢o-
cuklar degil ,baz1 biuyakler yasar, yani
Oyle yaparlar ve boylece ¢cocuklar: kan-
dirmak isterler — her halikarda ma-
salin (ve cocuklarin!) tabiatima yanlhs
anlayan buyukler.

Masalin tabiat1 gercek disi fanta-
ziden dogmaz, daha ¢ok igin icin ger-
gekle baglantihdir. Fakat gercek, oyun-
su bir tarzda» «ortadan kaldirilir».
Dogru anlasilan ve anlatilan masalda
«oyun sinyalleri» vardir — basta, son-
da ve sayet «inanma — korkusu» ar-
tarsa, ekseriya bilhassa c¢ocuk dinle-
yiciler i¢in ortada: «Bu dogru mu?»
Gergegi ortadan kaldiran sinyal tabi-
atiyla bir géz kirpmadan, bir jest ve
mimikle alay isaretinden ibaret olab:i
lir, Tipik Alman giris tekerlemesi «Es
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war einmal», Turkcede tam muhafaza
edilmis «Bir varmig bir yokmus» teker-
lemesinin yarisidir. Tiirk¢e'de ekseri-
yetle teklifsizce esprili, bazen de ru-
yvada gibi ince, edebi acidan glizel te-
kerlemeler ilave edilir, ki bunlar ma-
sali derhal «ters yiuz edilmig diinya-
nin 6n isaretlerine amade kilar.

Bitis tekerlemeleri, anlatilam bir
kez daha agikga ve kesin olarak ger-
¢ek dis1 ilan eder. «Ve buna inanan,
bir altin éder.»

Bitin  bunlar sunu ifade eder:
Masal oynar, Ve bir oyun olarak de-
gerlendirilmek ister. Inamlmak isten-
mez ve yapabildigi her seyi bu suisti-
male kars1 yapar.

Bir defasinda Almanya'da, geng.
iyi niyetli «cocuk ruhlu» bir ilkokul
dgretmenini, ¢cok hareketli, hayal gu-
cu zengin «masal cagmdarki 1. sif
Sgrencilerine masal anlatirken gor-
miistim, bir oglan ¢ocugu parmak kal-
dirimis, <«bunlar gercek degil» demisti
ve 6gretmen de ¢ok kizarak onu simif-
tan kovmus: «Ceza olarak bundan
sonra ben masal anlatirken, sen din-
lemeyeceksin!» demisti, Halbuki ¢ocu-
ga yanlis sinyal verdiginin inanmama
sinyali yerine inanma sinyali verdigi-
nin farkinda degildi. 6 yasindaki ¢o-
cuk, Ogretmenine kars: gelmek degil,
masali kurtarmak istiyordu. Fakat bu
Ogretmen c¢ocuklar hakkinda henlz
birsey bilmiyordu veya daha ¢ok : Her-
kes gibi onun da bildigi sey kendisine
pedagoji ve psikoloji 68reniminde an-
latilanlardan ibaretti.

Efsaneler, inanilirhiklari hakkinda
mumkim oldugu kadar guglu deliller
verir : «Bunu bizzat yasadim», degisik
sahitlerin ismini verir (<hala yasiyor-
lar»), mekan ve zaman bildirir v.s. ve
prensip olarak bir guven de kazamr-
lar, ¢inkl onlar Oncelikle rapordan,
«rivayet»ten baska birsey degildir. Ta-
biatiyla, normal olan, ginlik olan de-
gil, bilakis daha ¢ok 6zel, «dikkat ce-
kici» sey rapor edilir. Ve bunlar da
cogunlukla ugursuz seyler olur. Gaze-
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te, radyo ve televizyon haberlerini du-
ginelim. Bir marshh bu haberlerden,
yeryluzinde sadece korkung seylerin
dondiigu fikrine varabilir. Fakat bu
gorunti aslinda tersini ifade etmekte-
dir : Ginlik olaylar normal cereyan
eder, dikkat c¢eken anormal olandir.
Gazeteler diin bir ugagin dismedigini
haber yapsalard: nasil olurdu?

Efsaneler Oyleyse her seyden oénce
dikkati ¢eken, rahatsiz edici hadisele-
rin rapor edilmesidir. Bu halleriyle
inanilirhik iddiasindadirlar ve bunu da
istemeye haklari vardir — tipki bugun
haberlerinden normalde prensip ola-
rak sluphe etmedigimiz kitle iletisim
aracglar: gibi. Zaten pek az efsane ku-
ru rapordan ibaret, «tek katli-dir. Co-
gu, rapor edileni aciklar da, tipki bu-
gun teknik bir felaketten sonra se-
beplerin soylenmesi, ya da bu sebep-
lerin aramp tahmin edilmesi gibi. Ay-
rica haberlerin ve yorumlarin iki kat-
lihgr da distinilebiliri2,

Efsane «geri dogru sorar», sebep
arar ve bu arada cogunlukla derinle-
re, sebeplerin sebeplerine dalar, niha-
yet bu, «lk sebeb»e gelinceye dek de-
vam eder. Diz ovada dikkat c¢eken
muazzam bir kaya vardir, bir <bulun-
tu». Bir ¢ok insan onun oéninden dik-
katsiz gelir gecer. Bir kisi gelir durur
ve sagar. Normal olmayana duyulan bu
sagkinhk efsane nuvesidir. Sasilas1 de-
gerde olan ayni zamanda efsane de-
gerindedir : tek kath, sadece rahatsiz
edici blytklikte, diz ovanin ortasin-
daki bir tasla ilgili bir efsane.

Buna ilaveten: «Bu tag buraya ner-
den geldi?» sorusu ortaya cikar. Acik-
lamaya zorlar, tabiki o anmn mevcut
aciklama imkanlarr gercevesinde. Bu-
zul caglarindan ve son moren parga-
larindan haberi olmayan kisi, bdylesi-
ne «olaganusti» buylk bir tasin nak-
lini tabiatisti bir sekilde aciklaya-
caktir. Tek tanrili dinde tann veya
seytanla, ¢ok tanrili dinde iyi veya

kot huylu bir tanriyla, daha basit
dinlerde bazi ruhlar veya guglerle de
neyecektir bunu.

Bu su demektir: Efsane raporu
gercekle iliskilidir. Efsanenin getirdigi
aciklama o zamanin dinya imajina
baghdir. Bizimki de dahil olmak uze-
re her cag, dinyay! elinden geldigin-
ce yorumlar. Cagdisi kalmis bir danya
gorusiinden kaynaklanan eski acikla:
malar geriden, ¢ok «geliskin bir pers-
pektif>ten bakinca yanhs goérunir, Fa-
kat bu hikim tarihi olmadigi gibi,
dar gorislit ve haksizdir. Samanist
bir toplumdan, modern fizik ilmine uy-
gun aciklamalar beklenemez ve onun
samanist aciklamalar: da fantastik ola-
rak yerilemez. Kendi ¢agidaki rolle-
riyle fantastik degildiler, bilakis bu-
gun bize Oyle gelmektedir. Kendi za-
manlarinda bu agiklamalar ciddi idi-
ler ve tamamen aydinlatici veya hatta
mimkiin olan yegane caiklama'ar ola-
rak ciddiye aliniyorlardi. Efsane, sade-
ce verdigi haberle degil, aym zamanda
kendi diinya imaji1 dahilinde rapor edi-
len seyin izahi ile de inamlirhik iddia
eder.

Fakat dunya gorisleri gelip ge¢i-
cidir — ve onlarla birlikte dinyay:
yorumlama vasitalar1 da. Peki, «daha
yuksek» ¢ok tanricilik yerlesince sa
manist buluntu tas efsanesi ne o'mak-
tadir? Bu bulundu tas orada durmaya
devam eder. Efsanenin muhtevasi ge-
cerli kalir ve muhafaza edilir. Fakat
eski, terdedilmis diinya goriigine bagh
kalan acgiklama gegersiz ve gereksiz
hale gelir ve artik ona inanilmaz. $im-
di artik onunla oynamak serbesttir. Ve
simdi, atilmis, gegersiz hale gelmis,
boylece serbest kalmis efsane kalinti-
larindan masallar olusur. Masalin ¢i-
cegi, efsane yikintilar1 Uzerinde acar
veya daha az romantik bir ifadeyle:
Masal, efsanenin terkettigi st hat
kullanir, yagma eder, o anda hosuna
giden — ve artik kimseye ait olmayan
seyleri kendine mal eder.

Glasiyelerin eteklerine biriken kaya parcalarmmin son kismi, morenlerin sonu.

(C.NJ)
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Efsaneni sonu — Masalin bas'an-
giay, aciklamalar ciddiyetini kaybeder,
onunla ncsgeli bir oyun baslayabilir.
Inanmama keyfiyeti, inanmama mec-
buriyetine dénusir. Bu kayip ve ka-
zang demektir, «eski gitven»nin kaybt
yeni bi rhirriyetin baslangici, Efsane
adim adim geriye dogru sorarak acik-
lar, geriye dogru ortaya cikar, fakat
bu, kausal diisiinceden bagka birsey
degildir. Efsane boylece diisiincenin,
bilimlerin temel okulu olmustur, insan-
IiZin «ilk Gniversitesi». Bu, geriye dog-
ru sorma durtitsii kesinlikle sadece bil-
gi meraki degil, ayn1 zamanda daima
<korkudan korku»dur da. Sayet acio-
lanmazlarsa, tali meseleler biitiinii siip-
heli kilabilir. Su anda kullandigim ti-
kenmez kalemi ,tekrar bulamazsam
biitin modein fizik bunun izahini ya-
par, Efsaneler ugursuzlugu aciklaya-
rak, onu dizene sokar ve onun gucu-
ni yok ederler. Efsaneledeki seytan,
Ernst Bloch'un disgindiugi gibi, yoneti-
lenlere korku salacak, «yOnetenlerin
ajani» degil ,bilakis séz konusu diinya
imaj icgerisinde izahin, dolayisiyla ra-
hatlatan bir aydinlanmanin tamamen
makul bir vasitasidir.

Once efsane sonra masal: Insa-
nin fikri ve ruhi kurtulusunun iki adi-
m1. Efsane, dinya gorisune bagh
agiklamasiyla, dinyanin karanligini ay-
dinlatmaya, korkuyu atmayes yardim
eder — ve masal bu zorlugu ve za-
rureti de asar, korkuyla daha oyuncu
bir sekilde ilgilenir, ¢inkd bu korku
«gsasen» ortadan kalkmigtir. Bu iki
adimda kurtulus siireci tabii olarak
hi¢ bitmez, eski huzursuziuklar kis-
men kalir, daima vyenileri gelir, her
devir yeni «ilmi efsanelerle» karanligi
aydinlatmaya ve korkuyu asmaya ¢all-
gir, yeni agiklamalar olusur, pargala-
nir, serbest kalirlar... Her zaman efsa-
neler zorunlu ve masallar miumkin-
dur.

Nasil efsane, insanlhigin «ilk Uni-
versitesi» sayiliyorsa, aym sekilde ma-
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sal da, artik inanilmamasi, bilakis
zevk alinmasi gereken ilk hir ve saf
sanati olmaktadir. Cocuklar, masallar:
ni¢in sevdiklerini biliyorlar. Buytkler
onu onlardan Ogrenebilirler, Ve efsa-
neleri de yuceltmeyi 6grenmelidir. On-
lar bizim baslangicimizdir,

Jacob ve Wilhelm Grimm, saygi-
deger dogum giuna c¢ocuklar:: Bu kig-
kirtic1 gorisler de sizsiz mumkiin ola-
mazdi. Onlar igin de size tegekkurler!
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devami 12 cildi kapsayacaktir. Bun-
lardan 6’s1 ¢ikmigtir.
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(Wiesbaden 1853) ve maalesef bu-
gine kadar henlz Turkceye gevril
memistir.
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Hikayeleri, Efsaneleri ve Destanio
riyla, Ankara 1970

Acgiklayicr ve aydinlatic1  karakter
sadece (oldukga ¢ok) sebep arayan
tabiat - ve isim efsanelerinde bulun-
maz, ayrica «blyluk» tarihi ve kah-
ramanlik efsanelerinde de vardnr.
Homer tarafindan kullanilan Truva-
Efsareleri, tanrilarin ofkssi ve in-
san duzenbazhig1 sayssinde sehrin
digsustini agiklar. Nibelungen Des-
tani’min temelindeki cfcaneler Ati'-
la'nin 6lumu, Burgonya Krall'§i'nin
cokusinu v.s. agjaklamaktadir. Mil-
letlerin felaketi ile trajedileri ha'in
de <«elle tutulur» bir gekle sokulur,
bliyik hadiseler buyiik bir insana,
bir kahramana, ustun insana, su
permen’e mal edilir.
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