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ONSOZ

Tipk: diger toplumlarda oldugu gibi Kiirt toplumunda da masallar ¢ok sevilmekte
ve halen canli bir sekilde sOylenmeye devam edilmektedir. Masallar, tarih boyunca
Kiirtlerin yasamindan higbir zaman eksik olmamistir. Soguk kis gecelerinde
dinleyenlerin yiireklerini 1sitan masallar, bazen ¢ocuklar1 keyiflendirmis bazen

anlatildig1 topluluga keyifli anlar yasatmis, bazen de ¢ocuklara 6giitler vermistir.

Masallarin bir¢ok 6zelligi vardir, bunlardan en 6nemlisi evrensel oluslaridir. Bir
bolgede anlatilan bir masalin diinyanin baska bir bolgesinde de karsimiza ¢ikabildigini
gormekteyiz. Masallar da tipki insanlar gibi go¢ edebilirler, baska cografyalara
gegebilirler. Bu 6zellikten dolayr kimi Kiirtge masallarin, komsu milletlerin masallari,
hatta binlerce kilometre Otede bambagka bir cografyadaki masallarla benzedigini
gorebilmekteyiz. Aymi sey diger yerler icin de gecerlidir. Diinya masallar
incelendiginde Avrupa’dan Hindistan’a benzer masallarin kargimiza ¢ikabildigini

gormekteyiz.

Diinyanin en popiiler, en taninmig masallar1 hi¢ siliphesiz Alman Grimm
Kardesler’in derledikleri masallardir. Grimm Kardeslerin derledikleri bu masallar
tarafimizdan okundugunda kimi masallarin konu ve igerik olarak Kiirtcede de oldugu
tarafimizdan tespit edilmistir. Fakat her iki kiiltiire ait benzer masallar1 inceleme ve
karsilagtirma ile ilgili herhangi bir ¢alisma bugiline kadar yapilmamistir. Bu nedenden

otiirti Grimm Kardesler’in masallari ile Kiirtge masallar1 karsilastirma geregi duyduk. Bu



karsilagtirma ile hem Kiirtge masallarin diger uluslarin masallari kadar zengin oldugu,

hem de masallarin evrensel oldugu gergegi bir kez daha ortaya ¢ikacaktir.

Calismamiz {i¢ bolimden olusmaktadir. Birinci bolimde; masal ile ilgili
terimlerin aciklamasina ve masallarin dagilis teorilerine yer verdik. Ikinci béliimde
Kiirtce masallar ve Alman Grimm Kardesler’in masallar1 hakkinda bilgi verdik. Uciincii
boliimde ise benzerlik tespit ettigimiz masallar1 Stitih Thompson’un The Motif index of
Folk Literature’inde yer alan motif sirasina goére karsilastirdik. Sonug¢ boéliimiinde de
ulasilan neticeleri paylastik. Siiphesiz konunun bu tezle bitmeyecegine inaniyoruz.
Gelecek siireglerde de benzer masallarin bulunacagina ve benzer ¢alismalarin

artacagina/gelisecegine inantyoruz.

Son olarak bu ¢alismada biiylik emegi gegen, biiyiik sabriyla bana birgok sey
ogreten, yol gosteren tez danismanim, degerli hocam Dog¢. Dr. Hayreddin Kizil’a
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OZET

Bu ¢alismada Grimm Kardesler’in dort masali ile Kiirtgenin Kurmanci lehgesine
ait dort masal karsilastirilmistir. Her iki dile ait masallar Stith Thompson’un Motif
Indeks Listesindeki motiflere gore karsilastirilmistir. Tezin karsilastirma béliimiinde;
once masallarin 6zeti verilmis, daha sonra liste sirasina gére masallarda ayni1 ve farkl
olan motiflerin karsilagtirmalar1 yapilmigtir. Bu karsilastirma sonucunda goriilmiistiir ki
her iki milletin masallar1 birbirine ¢ok benzemektedir. Bu ¢alismayla masallarin evrensel
olma o6zelligi bir kez daha kanitlanmistir. Yine bu c¢alismayla Kiirtce masallarin motif

agisindan zenginligi oldugu ortaya ¢ikmistr.

Calismamizin birinci boliimiinde terimsel olarak folklor, masal, motif, formel ve
tip kavramlarinin tanimi yapilmistir. Bolimiin devaminda masallarin siniflandirilmasina
iliskin fikirler, masallarin kaynagna iliskin goriisler ve masal inceleme metodlar
paylasilmistir. ikinci béliimde Grimm Kardesler’in hayati ve calismalari ve Kiirte
masallarm tarihi hakkinda bilgiler verilmistir. Ugiincii boliimde ise masallar motiflere

gore karsilastirlmistir.
Anahtar Sozciikler

Masal, Karsilastirma, Grimm Kardesler, Motif, Kiirtge Masallar, Stith Thompson



ABSTRACT

In this study, four fairy tales of Grimm brothers and four Kurdish tales in
Kurmanci dialect have been compared. The tales in both languages have been compared
according to Stith Thompson's motif index list. In comparing part of this treatise, first
summary of the fairy tales have been written and after that comparison of the same and
different motives of the fairy tales have been done following the list order. As result of
the comparison, it could be seen that the fairy tales of both nations are very similar to
each other. With this study, fairy tales's universal feature has been proved once again.
And with this work, it has became clear that Kurdish tales are very reach in term of

motifs.

In the first part of our study, definition of folklore, fairy tale, motif, formal and
type concepts have been explained terminologically. In continuation, ideas about the
classification of the fairy tales, views on the sources of fairy tales and methods of
examining fairytale are shared. In second part, information given about Grimm brothers'
life and their work and about history of Kurdish fairy tales. And in third part the fairy

tales have been compared according to the motifs.
Key Words

Fairy tale, Comparison, Grimm Brothers, Motif, Formal, Stith Thompson



KURTE

Di vé xebaté de car ¢irokén Birayén Grimm 0 ¢ar ¢irokén kurdiya kurmanci
hatine berawirdkirin. Cirokén her du gel li gor Motif Indeksa Stith Thompson hatine
berawirdkirin. Di besa berawirdkiriné de pési me cih dan kurteya ¢irokan, dawiyé ji li
gori réza indeksé€, motifén hevpar G €n ji hev cuda hatin tespitkirin. Bi vé berawirdé me
dit ku ¢irokén kurdiya kurmanci i Almani yén Birayén Grimm mina hev in. Bi riya vé
xebaté careki din gerdinbilina ¢irokan hat ispatkirin. Di vé xebaté de dewlemendiya

¢irokén kurdi ali motifan de hat ditin.

Di tezé de di besa yekemin de wek tégeh; folklor, ¢irok, motif, formel, tip hatine
pénasekirin. Berdewama besé€ de 1i ser polinkirin, cavkani Gt metodén li ser vekolinén
¢irokan de agahi hatine dayin. Besa duyemin de derheqé jiyan 0 xebatén Birayén Grimm
de 0 dirokgeya Cirokén Kurdi de agahi hatine dayin. Besa s€yemin de ji her ¢ar ¢irok li

gor motifan hatine berawirdkirin.
Peyvén Sereke

Berawirdkirin, ¢irok, Birayén Grimm, Motif, Formel, Stith Thompson



ICINDEKILER

Sayfa No.
ONSOZ......coiii e |
OZET ...ttt i
ABSTRACT e v
KURTE ettt h bt nn e \Y
ICINDEKILER ..ottt VI
KISALTMALAR oo X
(] 1 21 1T TP 1
Lo A .ot 2
2. KAPSAM VE YONTEM .......oooooiiiiiiiiiiniiriesiesiss s 3

BIRINCI BOLUM
TEORIK VE KURAMSAL CERCEVE

1.1 FOLKLOR ..ottt 5
1.1.1. Folklorun Ozellikleri ve FONKSIYONIATT...........ccvivevircveiireieicieisiseiesesie e, 6
1.1.2. Folklorun Diger Bilimlerle THSKiSi.........cccevvriverireiiircieiireesceeeeseesese e, 9
1.1.3. Folklor ve Masal (CIrOK)........ccoiorieiiiiiieiieieer e 11
1.2. MASAL (CIROK) ... veeves e 13
1.2.1. Kiirt Edebiyatinda “Cirok” Kelimesi Uzerindeki Tartismalar ................ccccueve.... 15
1.2.2. Masalin (CIrok) Tanimi........ccceeiuiiiiiiiieiie e e 18
1.2.3. Masallarin Fonksiyonu ve OZelliKIEri.........c.cccovviriveveiiiiiiieieriieccciee e 19
1.2.3.1. Masalin Fonksiyonu (ISIEVi): ........cccecvurirevereriiicrcieieeiecee e 20
1.2.3.2. Masalin Bigim OZellifi: .......cccocuevrvreviiiireiiicieisicreeeeie e 21

VI



1.2.3.2.1. MaSalin BOIUMIETT: «.nuneeeeeeeeeeee ettt e et e e e e e e e e e eeaen s 22

1.2.3.3. Masalin Igerik OZellifi: ........ccovevrveiveiiireieicieisicee e 24
1.2.3.4. Dil Ve USIUP OZEIIKIETI: .....vvvvvececececeeseeeeeeeeeeeteee ettt 26
1.2.4. Masallarda Tip, Motif ve FOrmel ............cccooveiiiiiiie e 27
o T I T oI (3 1) I USSR 27
1.2.4.1.1. Diinya Masal Tipleri Kategorisinden Bazi OrnekIer ............cccocouererrierrnnnan. 28
1.2.4.2. MIOTIT ..o 30
1.2.4.3. FOMMEL o 34
1.3. MASALLARIN KAYNAGI .......coooiiiiiiiieieieieeeeies e eeeseese st 35
1.3.1. Masallarin Kaynagina Yonelik Kimi Fikirler.........cccccooiiiiiiiiiiiinice 37
1.3.1.1. Tarih Oncesi Goriis (Mitoloji OKUIU) .....cucvevevereceireieiicceeie e 37
1.3.1.2. Tarihi Bakis (Hindoloji OKult) ........cccoiiiiiiiiiieee e 38
1.3.1.3. Etnografik Goriis (Antropoloji OKult)..........ceviiieiiiiiiiciiecseee e 40
1.4. MASALLARIN SINIFLANDIRILMASI ....cooiiiiiieeee e 41
1.4.1. MaASAl TUIIETT....ceeeieiiieciee et 47
1.4.1.1. Hayvan Masallar1 (Cirokén Ajalan):.........cccoeviiiiiiiiiiiciiiiecee e 47
1.4.1.2. Olaganiistii Masallar (Cirokén Neasayl):.......cccorverieriieniiniieneeeesee e 48
1.4.1.3. Realist Masallar (Cirokén Rasteqin):........ccccoovriiiiiiiiienee e 48
1.4.1.4. Zincirleme Masallar (Cirokén ZinCireyl): ......ccooverieiiieniiniie e 49
1.5. MASAL INCELEME YONTEMLERI........cccccoooniiiiiiiiseeesnns 49
1.5.1. Tarihi-Cografi Fin Metodu............ccoovviiiiiiiiiiic 49
1.5.2. ANtropolojik METOM. .......cviiiiiiiiieiieieee e 50
1.5.3. Psikanalitik YONTEM . ...ueiiuiiiiieiiieiie ettt s 51
1.5.4. Propp MeOUU......eeeiiiiiiie ettt e e 52
1.5.5. Axel Olrik’in Epik Kanunlar Metodu ..........cccooveviiiiiiiiiiicicc 53
IKINCI BOLUM
KURTCE MASALLAR VE GRIMM KARDESLERIN MASALLARI
2.1. KURTCE MASALLAR..........coooiiiiiiee ettt 56
2.1.1. KUItler ve Masal.......ccoiuiiiiiiiieie e 57



2.1.2. Kiirt Toplumunda Masal AnlatiClart ...........cccocveviiiiniciiicce e 58

2.1.3. Kiirt Masallar1 Uzerine CaliSmalar ............cccocouevovcrveeereeieeceeeisseseseseeesesesessese s 61
2.1.4. Kiirtge Masallarin Giiniimiizde Kullanimi............cccccoooveiiiiiiiee e, 62
2.2. GRIMM KARDESLER VE DERLEDIKLERI MASALLAR ...........cccccovuuun. 64
2.2.1. Grimm Kardesler’in Hayat1 ve Calismalart ..........cccoooviiiiiieiiiiiiieieee e 64
2.2.2. Grimm Kardesler’in Calismalar1 Uzerine Tartismalar............c.coocovevevevevceevennnn. 67

UCUNCU BOLUM
MASALLARIN KARSILASTIRILMASI

3.1. MASALLARIN BENZERLIGI UZERINE..........ccccooooviniincnecene, 70
3.1.1. Kiirtce Masallarla Alman Grimm Kardeslerin Masallarinin Karsilastirilmast ......71
3.2. MASALLARIN KARSILASTIRILMASI ..o 73
3.2.1. Elik ve Fatik Masali ile Grimm Kardeslerin Hansel ve Gratel Masalinin
Kargtlagtiriimast ......oooeeie e 73
3.2.1.1. Elik ile Fatik Masalinin OZeti: ...........c.cvvveveveriecereerisieeeeesesesesese s s 73
3.2.1.2. Hansel ile Gratel Masalinin OZeti:..........c.cccurvevrreeeeueieriseecieie e 73
3.2.1.3. Motiflerin Karsilastirtlmasi.........cccvuviiiiieiiiieiiie s 74
3.2.2. Kiirtge Elik, Fatik G Manga Belek Masali ile Alman Grimm Kardeslerin
Cinderella Masalinin Karsilagtirtlmast...........cccooviiiiiiiiiiiieee e 81
3.2.2.1. Elik, Fatik & Manga Belek Masalinin Ozeti.............ccceevrvireueveriieieneereeseeenenas 81
3.2.2.2. Cinderella Masalinin OZeti ............cceueveriveeruerereiieiceee oo 82
3.2.2.3. Motiflerin Karsilastirilmast.........cocvuriiiiieiiiieiiiie e 83
3.2.3. Kiirtge Zira Keré Masali ile Alman Grimm Kardeslerin Bremen Kenti Calgicilari
Masalinin Kargtlagtirtlmast ........ooceeeiiiioiiic e 92
3.2.3.1. Zira Keré Masalinin OZeti........c..c.ccceuevevoeeceeieieseeeceeeeeeseseaeie et eseseeae s s e 92
3.2.3.2. Bremen Kenti Mizikacilart Masalinin OZeti ...........cccoeevevevceuereveeeeeeeeseceeenes 93
3.2.3.3. Motiflerin Karsilagtirimast.........coccuviiiiiiiiiiiiiiccice e 93
3.2.4. Kiirtge Cuhgika Zérin Masali ile Grimm Kardesler’in Kurul Sofram Kurul
Masalinin KarstlastirtlmasT ........cocveeiiireiiiiiiie i 101
3.2.4.1. Clicika Z&rin Masalinin OZeti ..........ceeveveveveeerereieieieieee e, 101



3.2.4.3. Motiflerin Karsilagtirilmast.........c.ceiiiiiiiiiiiiiieiie e 103
SONUGC ...ttt b e bt e bt e bt e btk e et e et e sbeenbe e e e sbe e ne e 110
KAYNAKCA ..ottt b et b et be e b e e 114



akt.
bkz.

Cev.
Ed.

Haz.

M.O.

M.S.

yay.

KISALTMALAR

Aktaran
bakiniz

Cild

Ceviren
Editor
Hazirlayan
Milattan Once
Milattan Sonra
sayfa

say1

Yayinlar1
yiizyil



GIRIS

Masallar; olaganiistii gergekler, mucizeler, iyiligin ve giizelligin basarisi, ailelerin
birbirine kavusmalari, kotiilerin yenilgisi gibi iyiligin binlerce yillik gecmisini, hayal
diinyamizin ugsuz bucaksiz diinyasini karsimiza ¢ikarmaktadir. Masallarda Kkétiilerin
cezalandirilmasi, zalimlerin yenilmesi ile toplumun adalet vicdani tiim somutluguyla

karsimiza ¢ikmaktadir. Bu yoniiyle masallarin bize 6gretecegi ¢ok sey vardir.

Hamelink’e gore, tarihgiler uzun yillar s6zlii edebiyata “giivenilmez bilgi
kaynagi1” olarak baktilar. Akademik aragtirmalar ve incelemelerde sozlii edebiyati,
bilimsel bir kaynak olarak kabul etmediler. Bu nedenle arastirmacilar sadece yazili
kaynaklara giivendiler onlart esas aldilar. Fakat Portelli ve Vansina’nin caligmalari
bizlere sozli kiltiiriin tarih 6ncesinden bilgiler verdigini gosterdi. Sozlii edebiyatin
anlattig1 bu tarih, zenginlerin ve giigliilerin tarihi degil, koyliilerin ve siradan insanlarin

tarihiydi (Hamelink, 2016).

Masallarin sozlii kiiltiir igerisinde 6nemli bir yere sahip oldugu anlasildiktan
sonra birgok arastirmaci masallar konusuna egilmis onlar hakkinda ¢aligmalar yapmustir.
Kiirt arastirmacilarin masal ¢aligmalar1 19. yiizyilda baslamis' ve o donemden bu giine
kadar bu caligmalar devam etmektedir. Kiirt masallarina dair yapilan ¢aligmalar yakin

doneme kadar masal derlemeleri lizerineydi. Son yillarda ise masal karsilagtirmalari,

! Ayrmtil bilgi i¢in bkz.Mele Mahmudé Beyazidi, Cami’eya Risaleyan @i Hikayetan Bi Zimané
Kurmanci, Haz. Ziya Avci, Lis Yay., Diyarbakir, 2010.



analizleri, siniflandirmalan tizerine de Kiirtce caligmalar yapilmistir ve giin gectikge bu
calismalarin sayis1 artmaktadir. Ornegin, 2011-2016 yillar1 arasinda yazilmis Kiirtce
tezlerden yirmi besi folklor alani iizerinedir (Aykag, 2017: 123). Bu tez calismasinda
Kiirtgenin Kurmanci lehgesine ait dort masal ile Alman Grimm Kardeslere ait dort
masalin Stith Thompson’un Motif Index of Folk Literature eserinde yer verdigi motiflere

gore karsilastirilmasi yapilacaktir.

1. AMAC

Her ne kadar masallarin temasi evrensel olsa da her bolge, her halk kendine 6zgii
dokunuslarla, sembollerle ve anlatigla masallarin konusunu zenginlestirmistir. Bu
kiiltiirel zenginlige karsi glinimiizde Kapitalizmin ve modernizmin tek bir kiiltliri 6n
plana ¢ikarmasi diger kiiltlirleri de yok olmakla bas basa birakmaktadir. Masallar
lizerine yapilan bilimsel ¢aligmalarin, masallar1 yok olma tehlikesine karsi bir koruma
islevi gordiigiinii digiiniiyoruz. Bu anlamda Kiirtce masallar {izerine bir¢cok derleme
calismast yap11m1$t1r.2 Birgok derleme calismast olmasma ragmen Kiirtge masallar
lizerine bilimsel analiz ve karsilastirma caligmalarinin az sayida olmasi bizi bu
calismaya yonelten nedenlerin basinda gelmektedir. Bilimsel analiz ¢alismalariyla
masallarin diinyas1 daha iyi anlagilmakta ve masalin diinya edebiyatindaki konumu
belirlenebilmektedir. Bu c¢alisma ile Kiirtce masallar konusunda arastirma yapmak
isteyenlere ve Kiirt folkloru alaninda ¢alisma yapmak isteyenlere bir katkida bulunmak

istiyoruz.

Kiirtce masallar; diger uluslarin masallari ile benzerlik gosteriyor mudur, diinya
masallar ile ortak motiflere sahip midir sorusuna cevap bulmak i¢in Kiirtce ve Almanca
masallarinin motifler agisindan karsilagtirmasini yaptik. Bu calismada Kiirtge masallarin
konusunun ve motiflerinin diinya masal 6rnekleriyle ortak olabilecegini gostermek
istiyoruz. Kiirtge masallar ile Almanca masallarin ortak motiflerini karsilastirarak

masallarin evrensel olma boyutunu bir kez daha gostermek istiyoruz.

2 Ayrmtili bilgi icin bkz. Tez iginde 1.3. Kiirt Masallar1 Uzerine Calismalar (s.63)



2. KAPSAM VE YONTEM

Bu calismada dort Kiirtge masal ile dort Almanca masala yer verilmistir.
Almanca masallart Grimm Kardeslerin yine kendilerine ait olan Kinder und Husmarchen
(Aileler ve Cocuklara Masallar)( Grimm ve Grimm, 1999) kitabindan segtik. Bu Kitaptan
alinan masallar Hansel ve Gratel, Sinderella, Bremen Kenti Mizikacilar1 ve Kurul
Sofram Kurul masallaridir. Amacimiz masal derlemesi olmadigi i¢in Kiirtge masallari
yeniden derleme yoluna gitmedik. Karsilastirilan Kiirt¢ge masallardan Elik G Fatik masali
Fedli Zaman tarafindan derlenmis ve 2016 yilinda yaymlanmistir (Zaman, 2016: 116-
121). Elik, Fatik G Manga Belek masali Zinaré Xamo tarafindan derlenmis ve 2011
yilinda yaymnlanmistir (Xamo, 2011). Zira Keré masali Hogir Berbir tarafindan
derlenmis ve 2013 yilinda yaymlanmistir (Berbir, 2013). Cigika Zérin masali da Hilmi
Akyol tarafinda derlenmis ve 2008 yilinda yaymlanmistir (akt. Tardus, 2015: 121-126).
Calismamizda kullanacagimiz Kiirtge masallarin varyantlari hakkinda bilgilere de yer
verdik. Arastirmamiza konu olan Almanca masallarin Tiirkgesi mevcut oldugundan
ceviri yoluna gitmedik. Kiirtce masallarin Tiirkge cevirileri olmadigindan Tiirk¢eye

cevirilerini yaptik. Her iki dilin ortak masallarinin 6zetlerine ¢aligmamizda yer verdik.

Motifler, masallarin en kiigiik ve en temel yapi taglaridir ve masal geleneginde
kendilerini koruyabilmislerdir (Thompson, 1946: 415). Motifler, masallarin daha iyi
anlagilmasii sagladig1 gibi evrenel yoniinii de giiclendirmektedir. Masal karsilagtirma
caligmalarinda diinya genelinde kullanilan yontemlerden biri de Stith Thompson’un The
Motif Index of Folk Literature’dir. Bizler de masal karsilastirmasinda Stith
Thompson’un The Motif index of Folk Litareture’sini kullandik. Oncelikle birbirine
benzeyen masallarda kullanilan ortak motifleri tespit ettik. Ortak motiflerin tespitinde
diger varyantlardan da yararlandik. Ortak olan motiflerin karsilastirmalarin1 The Motif
Index of Folk Literature (Thompson, 1958) eserinde yer alan motif siras1 ve numarasina
gore yaptik. Benzer motiflerin her iki masalda nasil kullanildiklarin1 agikladik. Ayrica
benzerlik tespit edilen motiflerin numaralar1 ve basliklar1 parantez igerinde italik bir
sekilde verilmistir. Ornegin, (K500-K699. Kandirma yoluyla kurtulus), (H1050—
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H1089.Paradoks gorevier), (J1810.Fiziki fenomenlerin yanhs anlasiimast) vb. motif
karsilagtirmalarinin sonunda Kiirtge masallarda yer alip Grimm Kardesler masallarinda

yer almayan motiflere de yer verdik.

Tez ¢alismamizin igerigi {i¢ boliimden ve sonug kismindan olusmaktadir. Birinci
boliimde konumuzun Kavramsal ve Kuramsal Cergevesini verdik. Birinci boliimiin ilk
bashiginda “folklor” terimini agikladik. Daha sonra folklorun diger bilimlerle iliskisine
ve masal-folklor iliskisine yer verdik. ikinci baslikta kavramsal olarak masal konusuna
degindik. Bu baglikta masalin tanimi, masal fonksiyonlarinin ve 6zelliklerinin,
masallarin bolimlerinin agiklamasini yaptik. Birinci boliimiin diger basliklari; “Tip,
Motif ve Formel”. “Masallarin Siniflandirilmasi”, “Masallarin Kaynagi”, ve “Masal

Arastirma Metotlarindan” olugsmaktadir.

Ikinci boliimde Kiirtce ve Grimm Kardeslerin masallar1 hakkinda bilgi verdik.
Uciincii boliimde ise benzerlik tespit ettigimiz dért masalin karsilastirmasina yer verdik.

Calismamiz, ulastigimiz neticeleri paylastigimiz sonug boliimiiyle sona ermektedir.



BIiRINCi BOLUM
TEORIK ve KURAMSAL CERCEVE

1.1. FOLKLOR

Folklor; ¢ogunlukla sozlii kiiltiir iginde var olan, sozlii yollarla kusaktan kusaga
aktarilan bir toplumun maddi ve manevi degerlerinin tiimiidiir. Folklorun iginde insanlig1
ilgilendiren her sey vardir. Dundes’e gore, 6liim torenleri, bebegin dogum toreni, bebege
isim verilmesi, digiin, avcilik, ¢ocuklarin egitimi, doga-insan iligkisi, selamlasmak,
sakalasmak, dua ve beddualar, sarkilar, yemin etmeler, ¢ocuk oyunlar1 vb. bunlardan
bazilardir (Dundes, 2005: 19). Bu insanlik mirasi, sadece sozli kiiltiirii degil maddi

kiiltiir ve fiziki ¢evreyi de i¢inde barindirmaktadir (Le Utley, 2005).

Folklor sozcliglinii inceledigimiz zaman bu sézciigiin birlesik bir sozciik
oldugunu goriiriiz. “Folk” kelimesinin anlami “halk”, “lor” kelimesinin anlami ise
“pbilim”dir. Folklor terimi “halk bilimi” olarak da bilinmektedir. Folklorun bilimsel
olarak incelenme caligmasi 171 y1l dncesine dayanmaktadir. W. J. Thoms, 1846 yilinda
“Athenaeum” dergisinde “Ambrose Merton” takma ismiyle bir makale yayimlamstir.
Bu makalede ilk kez terim olarak “folklor” sdzciigiiniin kullanilmasini 6nermistir. Kisa
bir siire sonra bu Oneri kabul goriir ve 1851 tarihinde folklor sozctigii ilk kez “The
Dialect and Folk-lore of Northamptonshire” (Northamptonshire’nin Folklorii ve
Diyalektigi) isimli kitabin kapaginda goriiliir. Yayimlanan bu eserden sonra bir¢ok farkl

tilkedefolklor” adinda ¢alismalar yapilmistir (Dorson-Thoms, 1997).



Kiirtler tarafindan folklor bilimi adi altinda yapilmasa da ilk derleme c¢alismalari
19. yiizyilda baglamistir. Bu alanda ilk ¢alisma Mela Mehmidé Bayezidi (1797-
1863)’ye aittir. Mela Mehmid, 1853 ve 1856 yillari arasinda Erzurum’da Rus elgisi A.

Jaba’nin istegi ile folklor iiriinlerini derlemistir.>

Mela Mehmiid un ¢alismalar1 disinda Hawar, Jin ve Ronahi gibi dergilerde Kiirt
folkloruna dair birgok ftriin yayimlanmistir. 20. yiizyilda da devam eden folklor

caligmalar1 genellikle derleme iizerine yapilmistir.

Kiirt arastirmacilarinin galigmalarina baktigimiz zaman birgogunun “folklor”
sozclgiinii kullandigim1 gérmekteyiz. Folklor sozciigliniin yani sira “gelnasi” (Farqini:
2007: 1003) ve “zargotin” (Celil, Celil: 2013, Saadallah, 2000:430, Chyet 2003: 682)

sozciiklerinin de kullanildigini gormekteyiz.

Hawar dergisi, 30. sayisinda derginin sozliik boliimiinde “folklor” sozciigiinii

okurlarma soyle tanitmaktadir:

“FOLKLOR ('m ) Bu soézciik koken itibari ile Ingilizcedir. Fakat bugiin birgok
millettin diline bu sozciik girmistir. Bu nedenle bizler de bu sozciigii kendi dilimize
yerlestiriyoruz. Zaten bizden 6nce Kafkas Kiirtleri bu sézciigii dillerinde kullanmislardir.
Ve Folklora Kurdmanci adiyla bir kitap yayimlamislardir. Folklor; bir millettin 6rf, adet
gelenek gorenek, masal ve sarkilarinin tiimiinii kapsar. Bu gelenek gorenekler, masallar,
sarkilar, nesilden nesile aktarilmis ve bugiine ulagsmistir. Zaten folklor sozciigii de

birlesik bir sdzciiktiir ve halkin bilimi manasinda kullanilir.” (Hawar, 1998: 759).

1.1.1. Folklorun Ozellikleri ve Fonksiyonlar1

Yazi ile 6grenme, insanlik tarithi goz Oniine alindiginda yeni sayilabilecek bir

donemde ortaya c¢ikmistir. Okuma yazmayr kullanmayan milletler taklit yoluyla,

% Ayrintili bilgi i¢in bkz.Mele Mahmudé Beyazidi, Adat G Rusimatnameyé Ekradiyye, Haz. Jan Dost,
Nibihar Yay., Istanbul, 2012.



anilarla, tecriibelerini aktararak 6grenimlerini saglamislardir. Bu milletler i¢in folklor bir

kiitiiphane gorevini gormistiir (Giinay, 1975:1).

Folklorik iiriinler giinlimiiz yasamindan uzak goriinse de eski halklar icin folklor,
yasamin devami i¢in bir elzemdi. Iyi bir tarim ve aveilik icin uygulanan ritiieller, siiriiyii
koruma danslari, cift¢ilerin {iriin toplarken soyledikleri sarkilar sadece keyifli vakit
gecirmek veya estetik ihtiyaglarini gidermek icin yapilmiyordu. Aktiiel yasamin
siirdiiriilebilmesi i¢in bunlar birer motivasyondu (Hikmet, 2015: 26). Ornegin; evlilik
yasamin devami i¢in olmazsa olmazlardandir fakat bu ihtiyacin etrafinda bir¢cok gelenek,
gorenek ve adetin oldugunu gérmekteyiz. Sosyal kurumlarda ¢ok sik goriilen bu durum

folklorun olusmasina da katki saglamistir.
William R. Bascom folklorun dort temel fonksiyonunu soyle agiklar:

1. Folkor giizel vakit gecirmek, eglenmek ve liziintiilerden kagmak i¢in kullanilir.

2. Folklor kiiltir kurumlarinin (aile, meslek vb.) ve icracilarin onaylanmasi ve
dogrulanmasi i¢in kullanilir.

3. Folklor okuma yazmasi olmayan halklar igin egitim gorevi listlenir.

4. Folklor, toplum iginde onaylanan davraniglarin korunmasi igin kullanilir

(Bascom, 2005: 137-143).

William Fox’a gore, folklor kendini dort ana siitundan olusturur. Bu unsurlar
sunlardir: “cografi yore, meslekler, 1rki ve dini 6zellikler ve yas.” Bu dort siitun folklorik

tirlinlerin siniflandirilmasinda folklorcularin isini kolaylastirmaktadir (Fox, 2005: 37).

Folklorik iirtinlerin tarihsel degisimini inceledigimizde toplumun ideolojik,
sosyolojik ve yasamsal degisimlerini, bunlarin hangi asamalardan gectigini rahatlikla
gorebiliriz. Yeni ve eski fikirler, toplulugun ge¢mis tecriibeleri, dersler ve dgiitler bu
iiriinlerin icerisinde yer almaktadir. Ornegin, eski Rus efsanelerinde ejderha bir kadini
kagirmaktaydi, bugiin ise ejderha bir Rus’u kagirmaktadir. Kadin ve Rus kisilerinin

degisimi degisen yeni ideallerin gostergesidir (Propp, 1998: 88). Kiirtge bir masal olan
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“Guharzérin™i inceledigimizde hem Islami motifleri hem de, atesin kutsanmas1 motifini,

ikisini bir arada gorebilmekteyiz.*

Sag ve sol tiim ideolojiler bugiline kadar politik hedefleri i¢in folkloru bir arag
olarak kullanmiglardir (Fox, 2005: 34). Bu nedenle Propp, folklor igin “Folklor
ideolojik bir disiplindir.” ifadesini kullanmaktadir. Yine bu sebeple folklorun amaci ve
yontemi her doneme gore degisebilmektedir. Alman ekolii, Amerikan ekolii, Sovyet
ekolii tiim ekoller kendilerine goére folkloru agiklamislar ve folklor {izerinde arastirmalar
yapmiglardir. Bu bakimdan sosyalizm ve kapitalizmin folklore bakislar1 birbirinden ¢ok
farklidir. Propp folklorun bu denli ayristirilmasina karsi ¢ikarak “Folklor uluslararasi
(enternasyonel) bir fenomendir.” demistir (Propp, 1998: 9-13). Propp’un bu diisiincesi
folklor calismalarinin 6niinii agmistir. Propp bu diisiincesi ile cografik, etnik sinirlari
kabul etmeyerek tiim diinyada gegerli olabilecek morfolojik c¢alismalart ve kanunlari

meydana getirmistir.

Folklor, asimile olmak iizere olan halkin uyanmasi, millilesme siirecini
tamamlamamig halklarin milli duygularini gelistirmek igin bir ara¢ olabilmistir. Diinya
genelinde folklora olan ilginin artmast milliyet¢i hareketlerin de bilylimesini
hizlandirmistir. Arzu Otiirkmen, “Tiirkiye’de Folklor ve Milliyetgilik” isimli kitabinda
folklorun ve ulus devletlerin ¢ikis1 arasindaki baglantiya dikkat ¢eker. Yazara gore ulus
devletlerin ortaya c¢ikis fikri, folklor sayesinde ger¢eklesmistir. Milliyetciler resmi
sOylemlerinde folklora wvurgu yaparak, konusmalarinda folklorik &geleri stirekli
kullanarak politikalarin1 gelistirmislerdir (Oztiirkmen, 2006: 16).

Fin halki bu konuda giicli bir Ornek teskil etmektedir. Finli folklor
arastirmacilar;; Von Becker, Lonnrot, Borenius G Kaarle Krohn’un “Kalevala” destani
tizerine ¢alismalar1 Fin halkinin uluslagsma hareketlerini hizlandirmistir. Hatta denilebilir

ki Finlilerin uluslagabilmesi bu destan sayesindedir. Kalevala destan: ile Finlilerin dili ve

* Ayrmitili bilgi i¢in bkz. Bilmez Atli, Di Edebiyata Kurdi ya Geléri de Minakén Cirokan én derbaré
Ajalan de, (Tezsiz Yiiksek Lisans Projesi), Mardin Artuklu Universitesi, Tiirkiye’de Yasayan Diller
Enstitiisii, Mardin, 2013, s. 19-23. (akt. Tardus, 2015).

® Ayrmtil bilgi i¢in bkz. Richard M. Dorson. Folklor @ Teoriyén Folkloré yén froyin. Necat Keskin

(Cev.). Istanbul, 2017.
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edebiyati gelismeye baslamistir. Kalevala destanindan 6nce Finli aydin ve sanatgilar
Isvec dilini kullaniyorlardi. Kalevala destaninin yayinlanmasindan sonra Fince herkesin
dikkatini ¢ekmeye baslad1 ve sanatgilar Isvec dilinde eser iiretmeyi birakarak uluslasma
hareketlerine destek vermeye basladilar. Bu destanin ortaya ¢ikmasiyla birlikte Fin dili
ve edebiyati gelismeye basladi (Ramnarine, 2013).

Celadet Bedirxan da folklorun giizelligini ve biricikligini kabul etmekte ve soyle
anlatmaktadir:

“Ulkelerin edebiyat1 6yle bir edebiyattir ki milletlerin yasamlarindan,
yiireklerinden ve zihinlerinden, tarihinden, masallarindan, sarki ve agitlarindan
olusmaktadir. Bu edebiyat, kaynagin1 halkin yiireginden ve yasamindan almaktadir. Bu
edebiyatta bir halkin renkliligini, sicakligini ve aydinhigin1 gorebiliriz. Sadece bu
edebiyatta kavalin sesini, daglarin sarkisini, yiireklerin atisin1 duyabilirsiniz.” (Bedirxan,
1932: 27). Boylesi zengin bir igerige sahip folklor biliminin diger bilimlere biiyiik

katkis1 olmustur.

1.1.2. Folklorun Diger Bilimlerle Iliskisi

Folklor, kendisinden bir seyler 6grenmeye calisanlar i¢in zengin ve renkli
hazineler sunmaktadir. Folklor alaninin genis olmasi bu alan i¢inde bircok bilimin
calismasina imkan vermistir. Antropoloji, psikoloji, sosyoloji, cografya, ziraat, dil bilimi

bu bilimlerden bazilardir.

Sosyoloji alaninda uzman olan bir arastirmaci, herhangi bir halk hakkinda
aragtirma yaparken folklorik {riinlerden sosyolojik bilgiler alabilir. Folklor, Din
Sosyolojisi, Hukuk Sosyolojisi, Dil Sosyolojisi, Ahlak Sosyolojisi, Estetik Sosyolojisi
ve sosyolojinin diger alt basliklarina katkida bulunmustur (Yund, 1962: 75).

Cografya alaninda calisma yiiriiten arastirmacilar da sozli kiltirden yola
cikarak, yorede yetisen meyvelerin, daglarin, nehirlerin, ovalarin ve géllerin isimlerini
ogrenebilirler. Ziraat bilimi ile ugrasan kisiler ¢igeklerin isimlerini, tohum bilgisini,

endemik bitkilerin isimlerini, tarim yontemlerini folklor yardimiyla 6grenebilirler.
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“Masallarda asik olunan kizlarin isimleri Xezal (Ceylan) dw, Beybiin
(Papatya) 'dur, Giildiir, Binevs (Menekse) 'dir, Qumri (Kumru) 'dir. Tiim kizlar isimlerini
dogadan alirlar. Bu kizlarin betimlemeleri yapilirken yine dogadan faydalanilir.
Giivercin gibidirler, gogiisleri Xelat elmalari ve narlart gibidir, endamlari reyhan
ciceginin ipi, kavak agacglar: gibidirler... Sozlii edebiyati dinledigmiz zaman sanki bir
bahgede yasiyoruz, meyvelerin sokaklarindan geg¢iyoruz gibidir, ‘“teyr” kusunun
kanatlarinda uguyor gibi hissederiz. Tiim doga unsurlart sozlii edebiyatin dilinde yer

edinimistir.” (Ciziri, 2014:33).

Sozli kiiltiir, dilbilimciler i¢in de biiyiik bir hazinedir. Folklor; kelime bilgisi,
telaffuz, sozlik ¢alismalari, ses Ozellikleri bakimidan da Kklasik bir kaynak

durumundadir. So6zli kiiltiirii inceleme sayesinde dilin degisimlerini gorebilir ve

Ogrenebiliriz (Pertev, 2009: 81-82).

Siiphesiz folklor en 6nemli iliskisini edebiyat ile kurmustur. Propp, bu konuda
sOyle demektedir; “Edebiyat folklordan dogmustur. Folklor, tarih 6ncesinin edebiyatidir.
Tiim halklar edebiyatlarinin temelini folklorda bulabilir, iizerine arastirma yapabilirler.
Fakat folklordan olma edebiyat giin gelecek ve mutlaka dogdugu kaynagi terkedecektir.”
(Propp, 1998: 26).

Tarih alaninda caligma yapan arastirmacilar da destan ve efsaneler sayesinde bir
halkin tarihi hakkinda bilgi alabilirler. 1001 gece masallarinda gegen Harun Resid gibi,
Mir Bedirhan masallari gibi ve Osmanli Sultanlarinin hikayeleri gibi konular halk

edebiyatinin igerisinde yer almistir (Hikmet, 2014: 54).

Propp’a gore folklor sadece edebi bir fenomen degildir ayn1 zamanda tarihi bir
disiplindir (Propp, 1998: 19). Folkorun igerisinden tarihsel detaylara da ulasmamiz
mimkiindiir. Bir halkin savasta hangi silahlari kullandigi bu detaylardan biridir.
Ornegin Kiirt destanlarinda ismi gecen kimi silah isimleri yapilis siiregleri
soyledir: "Cékén Duwazdeh Movik, Stiré Rojkani, Suré Kermani, Rima Nehri, Raholé

Birgin...” ve diger silah isimleri. Hatta kimi eserlerde silahlarin yapilis stiregleri bile
10



anlatilir. Bu eserler sayesinde anliyoruz Siré Rojkani, Rima Nehri gibi silahlar Kiirtler
tarafinda yapildigini ve bunlara Kiirtler tarafindan isim verildigini gériiyoruz (Ciziri,

2014: 32).

Folkor ve psikanaliz arasinda da gii¢lii bir iliskinin oldugunu gorebiliyoruz.
Psikanalizme gore ki folklor sadece folklor degildir. Folklor, toplumlarin ve bireylerin
psikolojisini, bilingaltin1 bize sunmaktadir. Psikanalistler, folklorik iiriinler ve semboller
hakkinda sik sik arastirmalar yapmuslardir. Psikanalistler, fikirlerini folklor ile
somutlastirmislardir. Psikanalizmin kurucusu Sigmund Freud; mit, tabu, masallar ve
diger mitolojik unSurlara onem vermis ve kimi teorilerinin isimlerini mitolojik
isimlerden se¢mistir. Ornegin, Oedipus ve Elektra kompleksi gibi.° Jones’e gore ilkel
yasam ile bireylerin yasami arasinda bir paralellik vardir. Folklorik semboller,
bastirilmis duygular hakkinda bize birgok bilgi verir. Diigiinlerde gelin ve damadin
tizerine atilan seker ve piringler, halaylardaki viicut hareketleri bastirilmis cinsel
fikirlerin ortaya ¢ikarilmasidir (Jones, 2007). Kiirt halk edebiyati arastirmalar1 yapan
Hilmi Akyol’a gore de Kiirtge masal ve fikralarda seksiiel istekler siirekli olarak
karsimiza ¢ikar. Hatta bu istekler dyle bir asamaya gelir ki toplumsal ahlak sinirlarini

zorladig goriliir (akt. Hikmet, 2015: 64).

Yukarida verdigimiz ornekler folkloriin diger bilimlerle olan iligkisini ortaya
koymaktadir. Hatta sunu diyebiliriz ki folklor diger bilimlerin iskeletidir (Giinay,
1975:2). Tarih, dil bilimi, edebiyat tarihi, etnografya bilimleri folklor olmadan hicbir sey
yapamazlar (Propp, 1998:9-13).

1.1.3. Folklor ve Masal (Cirok)

Masallar ilk folklor ¢alismalarindan bu yana folklor alaninin vazgegilmez en

onemli 0geleri arasinda yer almistir. Grimm Kardeslerin 1812 yilinda Alman masallarini

® Ayrmtili bilgi igin bkz. Richard M. Dorson, Folklor @ Teoriyén Folkloré yén iroyin, Necat
Keskin (Cev.). s. 69-82. 2017, Istanbul.
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toplayarak yayimlamalar1 folklor arastirma tarihinin baslangici olarak kabul edilmektedir

(Aslan, 2014: 12).

Masal da diger halk edebiyati iirinleri olan efsane, deyim, atasozii, ninni ve agit
gibi sozli kiiltir Grtinlerindendir. Yazili kiiltiiriin gelismesi ile derlenmis bazi1 masallarin
yazili hali de karsimiza ¢ikabilmektedir. Masallarda mutluluk, muradina kavusma, iyilik,
dostluk, cefakarlik gibi olumlu davramis ve duygular yiiceltilmektedir. Masalin kisi
kadrosunu ise olaganiistii kahramanlar olan; devler, canavarlar, periler, cadilar ve

efsanevi karakterler olusturmaktadir.

Masallarin analiz edilmesi bize insanligin bilinmeyen tarihini 6gretir. Dr. Waylan
Hand’a gore ilkel insanlarin zihin ve yasam diinyalarini1 ancak anonim nesir anlatilar ile
analiz edebiliriz. El iriinleri ve inanglar ile insanlarin bilgisini, manevi diinyasini

aciklayamayiz (Giinay, 1975: 2).

Folklorun 6nemli 6gesi olmakla beraber her ikisi folklor ve masal birbirine
kuvvetli baglar ile baglidir. Derlenen bir masaldan yola ¢ikarak bir bolgenin folklorik
yapist hakkinda da bilgi edinebilmekteyiz. Bir masalda ydrenin atasézii ve deyimlerini,
dil kullanim &zelliklerini, gelenek ve gorenekleri bulabiliriz. Masallarin ve folklorun bu

imkani vermesi insanoglunu anlamay1 ve tanimay1 da miimkiin kilar (Giinay, 1975: 3).

Her ne kadar masallar olaganiistii diinyalar1 anlatsalar da bahsettikleri durumlar
giinlimiizden bagimsiz degildir. Bugiin i¢inde yasadigimiz imkanlar ge¢cmis insanlar i¢in
birer hayaldi ve ancak masallarda yer edinebilirdi. Cep telefonlari, ¢ok katli binalar,
ucaklar, uzaya gitme, ilaclar tiim bunlar eski insanlar i¢in masaldan baska bir sey
degildi. Bugiinkii diinyamiza ve masal diinyasina baktigimizda insanligin kurdugu o

hayallerin bir kismina kavustugunu sdyleyebiliriz.
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1.2. MASAL (CIROK)

Masal terimi ilk kez 1697 yilinda Mademe D’aulnoy’un bir gevirisinde karsimiza
cikmaktadir. Bu kavram ilk kez bir peri masali icin kullanilmistir.” Bilimsel anlamda
masal teriminin ilk kullanimi ise Jacob (1785-1863) ve Wilhelm (1786-1859) Grimm
kardeslerin ¢aligmalarina dayanmaktadir.

Tim diinyada masala olan ilgi artinca her ulus kendi dilinde masala bir isim
vermeye basladi. Ingilizcede masal terimine karsilik “folktale”, Fransizcada “conte”,
Arapcada “mesel”, Almancada ‘“maarchen”, Kiirtcede de “¢irok” sozciikleri
kullanilmistir. Masalin tanimi igin ne yurticinde ne de yurtdisinda ortak bir tanim
yapilamamistir. Bir folklor ansiklopedisi olan “Funk and Wagnalls Standart Dictionary
of Folklore’’de bu durum su sekilde yorumlanmuistir:

“Anonim masallar Ingilizcede genis bir kavramdir. Kesin bir tanimi i¢in kimse
caba sarfetmemistir. Masal, genel bir sozciiktiir ve geleneksel tiim sozIi kiiltiirler igin
kullanildigindan tanimlama disinda birakilmistir” (akt. Sakaoglu, 2010: 3). Luthi’ye
gore, Avrupal arastirmacilar, birgok kez masali olaganiistii 6zelligiyle; efsaneye (sage),
menkibelere (Legand), mitlere (mythus), fabla, fikralara (schwank) benzetmislerdir.
(Lithi, 1997¢) Arastirmacilar ¢cogu zaman masal ile mit, masal ile efsane, masal ile fabl
arasinda bir ayrim yapmamislardir. Masalin ne oldugu, nasil tanimlanmasi gerektigi
konusu Grimm Kardeslerden (kendileri ilk kez masal hakkinda arastirmalar yapmislardi)
giiniimiize kadar tartisiimaya devam etmektedir (Somoff, ?:1). Ornegin ingilizcede halk
masall, i¢erisinde masali da, efsaneyi de miti de barindirmaktadir (Bascom, 2003 a). Bu

turler her ne kadar birbirlerine benzeseler de aralarinda farkliliklar vardir.

Bunlardan masal ve efsane arasinda en 6nemli fark gergeklik boyutudur. Max
Liithi masal ve efsane arasindaki farki soyle agiklamaktadir: “Efsaneler hem ilahi
diinyayr hem insanlarin diinyasini anlattig1 i¢in efsanelerin iginde siirekli bir gerginlik

vardir. Efsanenin savas, go¢ gibi gergeklik boyutu vardir. Yenilgiler 6liimler sik sik

" Ayrintili bilgi igin bakimz: Terri Windling (2000). "Les Contes de Fées: The Literary Fairy Tales of
France" Tiibingen ve Basel: A Franke Press, s. 2.)
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islenir. Fakat masallarda bastan sona kadar mutlak bir mutluluk vardir. Efsanelerde
tarihsel gergeklik payr varken masalda gergeklige dair ipuglarini bulamayiz, masallarin
sonu genelde bir fikra veya bir tekerleme ile biterken efsanelerde bunu géremeyiz.”
(Luthi, 1997 c¢). Grimm Kardesler’e gore de efsane gerceklige daha yakindir. Masal ise
fantastiktir ve gergeklikten uzaktir. Wilfried Buch da efsaneleri masallara gore daha
ciddi bulmakta ve efsaneleri insanligin ilk {iniversitesi olarak kabul etmektedir. Ona gore

masal ise sadece giizel vakit gegirmek i¢in kullanilan bir tiirdiir (Buch, 1992).

Masal ve mit arasinda da farkliliklar vardir. Io Cokona, masal ve miti nasihat
etme yonleriyle birbirine benzetmektedir. Fakat aralarindaki fark i¢in de sunu soyler:
“masallarin amaci gocuklara giizel vakit gecirtmektir, fakat mitlerde tecriibe vardir,
insanlar ve tanrilar bir araya gelirler, mitlerin derin anlaminda yoneticilere karsi bir

elestiri ve kars1 ¢ikis vardir.” (Cokona, 2016: v,vi).

Masal ve menkibe arasindaki farklara gelirsek, iki tiir arasindaki en temel fark
menkibelerin dinsel metinler olmasidir. Ayrica menkibeler kendi iglerinde milli ve dini
kahramanliklar barindirir. Menkibelerin tarih boyunca kitaplarda yer almasi onlarin
stabilize kalmalarin1 saglamigtir fakat masallar zaman igerisinde kimi degisimlerle
beraber her donem kendilerini yenilemisler ve varliklarini devam ettirmislerdir (Liithi,

1997c: 67).

Masalin fabl tiiriiyle benzer yonii olmakla beraber, Max Liithi’ye gore, fabl ve
masal arasindaki temel fark fabllarin ders vericiligidir. Liithi’ye gore fabllarin temel
amaci 6git ve mesaj vermektir (Liithi, 1997¢). Bu bakimdan bakarsak Zira Keré adli
masalimiz arkadashi@in giici ve Onemini anlatmasi ve masal kahramanlarinin

hayvanlardan olugsmas1 onu fabl yapmaktadir.

Boratav’a gore, masal ve diger anonim anlatilar arasindaki en temel fark sudur;
masal ne kadar gercek¢i olursa olsun insanlar {izerinde bir hayal iriini etkisi
yaratmaktadir (Boratav, 2013: 85). Destan ise halklarin tarihindeki 6nemli olaylar1 ve

kahramanliklar1 lirik bir islubla dile getirmektedir. Bu nedenle destanlar milli
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tirtinlerdir. Masallar destanlar gibi tarihi bir yer ve zamana dayanmaz. Masallin yeri ve
zamani belirsizdir. Karakterleri ise destanda oldugu gibi tarihsel degil tamamen hayal
triintidiir. Masal, destan ve efsane arasindaki temel ortaklik ise tlimiinde olaylarin ve

kahramanlarinin olaganiistii olmasidir (Boratav, 2013: 111).

R. Bascom ise mit, efsane ve masal i¢in “Nesir Anlatilar” tabirini
kullanmaktadir. Onlar1 (masal, efsane ve miti) ninniden, tekerlemeden ve bilmecelerden
ayrran en temel fark bu metinlerin nesir halde bulunmasidir. Bascom, “Folklorun
Bi¢imleri: Nesir Anlatilar” adli makalesinde bir tablo ile mit, efsane ve masallarin
farkin1 anlatmaktadir. Axel Olrik de bu problemi ortadan kaldirmak igin ‘“‘sage”

kavramini kullanmaktadir. Sage i¢inde masali da efsaneyi de miti de barindirmaktadir
(Olrik, 1994 a).

1.2.1. Kiirt Edebiyatinda “Cirok” Kelimesi Uzerindeki Tartismalar

Kiirt halk edebiyatinda siiphe yoktur Ki hem kullanilis yoniiyle hem de soyleyis
zenginligi ile en giiglii tiir masaldir (Oncii, 2014: 16). Kiirtcede masal kavraminin

karsiliginda genellikle “¢irok™ sozciigiiniin kullanildigini goriiyoruz.

“Cirok” kelimesi Kiirt¢e yazili bir kaynakta gecesi ilk kez 1893 yilinda Kiirtce-
Arapga isimli bir sozlikkte goriilmiistiir. Orijinal adi “El-Hediyye el-Hemidiyye fi’l-
Lugat el-Kurdiyye” (Di Zimané Kurdi de Diyari ya Hamidiye) olan bu sézliik Yusuf
Ziyaeddin Pasa tarafindan yazilmis ve Istanbul’da basilmustir. Bu sozliikte ¢irok
kelimesinin anlamsal karsilig1 “hikaye ve masal” olarak belirlenmistir (Ziyaeddin, 1978:
58).

Mehmet Oncii’ye gore Kiirtler, masal benzeri anonim tiirler igin ¢irok, ¢ivanok,
ve xewrosk isimlerini kullanmislardir. Yazar bu kelimelerin koken itibari ile Kiirtge
oldugunu iddia ederek masallarin milli yoniine dikkat ¢ekmektedir (Oncii, 2014: 19).

Michael Chyet Kiirtce-Ingilizce sozliigiinde “¢irok” kelimesinin “¢’ér” kokiinden

tiredigini sdylemistir (Chyet, 2003: 115).
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Kiirt¢enin Kurmanci lehgesinde masal kavrami i¢in birgok kelime kullanilmistir.
Salah Selaheddin, Kiirt¢e-Ingilizce sozliigiinde ingilizcedeki “tale” sozciigiine karsilik,
cirok, c¢ir¢irok, serbori kelimelerini belirlemistir. (Saadallah, 2000: 1238) Giwi
Mukriyani Kiirtge-Kiirtce isimli sozliiglinde ise masal kavrami i¢in su kelimleri siralar:
Cirok: c¢ir¢ironik, dastan, xebirosk, ¢érgerok, c¢ironk, ¢ivanok, gewati, beserhati.
(Mukriyani, 2010:283). Celadet Ali Bedirxan “¢civanok” (Bedirxan, 2009: 98) ve
“xeberosk” (Bedirxan, 2009:300); M. Emin Bozarslan derledigi masallar1 yayinladigi
kitabinda ise “meselok” (Bozarslan, 1999) ismini kullanmistir. Hawar dergisinde
¢ircirok u ¢irok, diger Kiirtge gazeteler de genel olarak “¢irok” ismi masal kavramini
karsilamak tizere kullanilmistir (Kurmanci, 2010: 266). Ramazan Pertev de Kiirtcede
masal kavramii karsilayan kelimeleri su sekilde siralamaktadir. Cirok, c¢irvanok,

¢ircirok, kurtegirok, xeberosk, xemisok, mesel, meselok, metelok, serbori, serpéhati,

hikayet 1t hwd (Pertev, 2009: 87).

Kiirtce sozliikklerde “masal” kavraminin su anlamlara geldigi ifade edilmistir:
Giwi Mukriyani Civanok i¢in zayif ve ¢ok olaylar (Mukriyani, 2010:283) tanimlamasi
yapmustir. Celadet Ali Bedirxan Xeberosk: dinleyicilere anlatilan kiiciik ve ¢ok olaylar
icin kullanilir. (Bedirxan, 2009:300) demistir.

Kiirtgenin Kurmanci lehgesinde masal sozciigii i¢in bu kadar c¢ok ismin
kullanimasi terimsel anlamda bir kargasay1 da beraberinde getirmistir. Fakat bu karmasa
sadece Kiirtgede goriilmemekte diger dillerde de yasanmaktadir. Ornegin Tiirkgede

8 tartismasi halen siirmektedir

masal m1 hikdye mi tartismasi, Ingilizcedeki “folk story
(Sakaoglu, 2010: 2, Bascom, 2003 b). Kiirt arastirmacilara baktigimizda derleyicilerin
ve aragtirmacilarin biiylik biiylik bir ¢ogunlugunun “cirok” kavramim tercih ettigini

2 13

gormekteyiz. Firat Cewerl bu konuda sunlari sdylemektedir: ...s0yle bir gergek
vardwr ki ¢irok sozciigiiniin Tiirkcedeki masal, Isve¢ dilindeki sage kavraminin karsiligi

olarak kullamildig1 gériilmektedir. Kiirdistan'in bir¢ok yerinde halk da masala ¢irok

8 Ingilizce de bu kelime efsane, destan ve masal i¢in de kullanilmaktadir. (Bascom, 2003 b)
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demektedir. Her ne kadar ¢irok ve ¢ir¢irok kelimesi kimi bolgelerde aymi anlamda
kullanilyorsa da aralarinda temel farkliliklar vardir. Giindelik yasamda ¢irok sozciigii
cok sik kullamilmaktadir. Biri kendi yasamini anlatirken baskasi onu sordugunda
yanmndaki ‘¢ciroka wan dir i diréje’ (masali uzun ve derindir) demektedir (Pertev, 2009:
88).

Bu konuda Rohat Alakom “¢irok” sozciigiiniin kullanimindaki karigikliga dikkat

¢ekerek sunlar1 soylemektedir:

“Kiirt sozlii folklorunda stiphesiz en degerli ve bol tiriin “masal[¢irok] "lardir.
“Masal[¢irok] "\ar, folklorun bir par¢asidir ve yazarlart belli degildir. Halk, bunlari
kendi kendine itiretmistir. Kimi yaywmmlarda “¢irok”un “kii¢iik hikdye[serpéhati] ”
anlaminda da kullamildigini goriiyoruz. Bu yanls bir kullamimdir, ¢linkii “hikdyeler”in
[kurtegirok] yazarlar bellidir. “Hikdayeler”, modern zamanlarin iiriinleridirler, icerik
bakimindan da c¢iroklardan farkhidrlar. Bu durum isimlendirme konusunda biiyiik
karisikliklar dogurmaktadir. Kimi zaman hem modern hikayeye hem de masala ¢irok

denmektedir (Alakom, 2002: 11).

Zeynelabidin Zinar, bir makale sunumunda ¢irok ile ¢irvanok arasindaki farka
deginmektedir. Zinar’a gore ¢iroklarda gergeklik payr vardir ve uzundurlar.
Cirvanoklarda ise gerceklik yoktur. Cirvanoklar hayal iriinlidiirler ve eski donem
hayallerinden olusmaktadirlar ve yazarlari da belli degildir (Zinar, 2011). Zinar’in
aciklamasindan anladigimiza gore masal kavrami olarak “cirvanok™u dogru bulmakta

modern hikayelere ise “¢irok™ denilmesi gerektigini savunmaktadir.

Ramazan Pertev de halk arasinda en yaygin kullanimin ¢irok oldugunu o6ne
stirerek eserlerinde ¢irok kavramimi Tiirkgedeki masal kavrami yerine kullanmigtir

(Pertev, 2009: 89).

Bizler de bircok derleme ve arastirma kitaplarinda ¢irok kavraminin kullanidigi

gordiigiimiiz icin (Ornek; Firat Ceweri -Antolojiya Cirokén Kurdi, Mehmet Oncii -
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Cirokén Kurdan 1-2; Riza Colpan - Cirokén Geli, Ramazan Pertev - Cirok i Zarok,
Eslixan Yildinm-Herdem Ciwané (Cirokén Geleri)) tezimizde Tirk¢edeki masal,
Almancadaki “maachen” ve Ingilizcedeki “tale” kavraminin yerine zaman zaman ¢irok

kavramini kullanmayi tercih edecegiz.

1.2.2. Masalin (Cirok) Tamimi

Masalin Kiirtge karsiliginin “¢irok” oldugu yukarida belirtildi. Bu nedenle bu
calismada “masal” tabiri kullanilirken yukarida da belirtildigi gibi Kiirt¢edeki “¢irok”

tabiri anlasilmalidir.

“Masal”in tam olarak anlagilabilmesi i¢in tanimini ortaya koymak onemlidir.
Fakat ne Kiirtler arasinda ne de diger halklar arasinda masalin ortak bir tanimi
yaptlmamistir. Her arastirmaci kendine gore bir tanim yapmustir. Bazi arastirmacilar
masalin igerigine gore bazilart bi¢im ve yapr yoniine gore masali tanimlamaya

calismustir.

Rohat Alakom bu konuda , “Cirok, folklorun bir par¢asidir, yazarlart belli
degildir ve halk bu iirtinleri kendi kendilerine olusturmustur” demektedir (Alakom,
2002:11). Ramazan Pertev de ¢irok i¢in, “anonim anlatilardir, karakterleri olaganiistiidiir
ve konular1 da hayalidir, bu triinler sozlii yollarla dagilmislardir.” Demistir (Pertev,

2009: 87-89).

Kenneth W. Clarck ve esi Mary W. Clark “Introducing Folklore” isimli kitabin

masal boliimiinde masali sdyle tanimlamaktadirlar:

“Olaganiistii karakterlerin ve yaratiklarin gergekiistii diinyasinda sohret ve talih
kazanan siradan kahramanlar1 ve olaganiistiileri i¢ine alan nesirlerdir (Sakaoglu, 2010:

3).

Pertev Naili Boratav da masallarin ger¢cek olmadigina vurgu yaparak masali

sOyle tanimlamaktadir: “din ve inanglarin etkisinde kalmamis, tiimiiyle hayali ve
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gerceklikten uzak ve inandirmak gibi bir gayret tasimayan kisa nesirli anlatimlara masal

denir.” (Boratav, 2013: 85).

Max Liithi, “Almanya’da Masal: Ad, Kavram ve Onemli Calismalar” adli
calismasinda kendisinin ve diger arastirmacilarin masal tanimini aktarmaktadir.
Bunlardan bazilar1 soyledir: “ Masal tiim diinyay1 ilgilendiren maceralar1 anlatan bir olay
anlatimina sahip tlirdiir.” (Max Liithi). Baska bir tanim da su sekildedir: “Masal i¢inde
zorluklar olan, ancak sonunda kahramanlarin mutlulugu yakaladiklar1 bir sevgi
ifadesidir. Masal ayn1 zamanda sevginin bir ifadesidir.” (Walter A. Berendshon), “Masal
ilkel bir romandir.”(Lutz Mackensen), “Diinyay1 ve 6teki diinyay1 bir arada tutan bir
diinya anlatisidir.” (Spiess 0t E. Mudrak), (akt. Liithi, 1997 a).

Diger yanda folklor arastirmacilari disinda da kimi bilim insanlari masali
tamimlama ¢abasimna girismislerdir. Ornegin, antropolog Franz, masallara psikolojik
olarak yaklagmakta ve masali sdyle tanimlamaktadir: “Masal, en sade ve kolay ifade
tarzidir, kollektif bir siirectir ve bilingdist bir psisiktir.”(Von Franz 1996:1). Dolayisiyla,

masallarin belli bir fonksiyonlar1 icerdigi de sdylenebilir.

1.2.3. Masallarin Fonksiyonu ve Ozellikleri

Masal, sozlii kiiltiiriin i¢inden ¢ikan bir tiirdiir. Genellikle nesilden nesile sozli
olarak aktarilmigtir. Giinimiizde ise yazi yoluyla da nesilden nesile aktarilmaktadir.
Masal metinleri statik veya 6lii metinler degildirler, zamana gore, masal anlaticisina gore

ihtiyaca gore kendini degistirip gelecege aktarabilmektedirler.

Masallarin sahibi veya yazari belli degildir. Masallarin sahibi ve iireticisi halktir,

anonimdir. Modern edebiyatta yazari belli olan masallar da gérmek miimkiindiir.

Bu sekilde 6zetleyebilecegimiz masallarin diger 6zelliklerini dort baslik altinda
incelemeye calisacagiz. Bu basliklarimiz; “fonksiyonel (islevsel), bigim, dil ve tislup ve

icerik’ten olusmaktadir.
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1.2.3.1. Masalin Fonksiyonu (Islevi):

Masalin siiphesiz en Onemli islevi giizel vakit gegirmektedir. Propp’a gore
masalin bu kadar popiiler olmasinin nedeni de budur (Propp, 1998: 34). Masallar, genel
olarak c¢ocuklarin ilgisini ¢ekmektedir. Cocuklar, masallardan biiyiik bir keyif
almaktadirlar (Cokona, 2016: v,vi, Buch, 1992).

Propp’a gore, masalin anlatim siireci kendi iginde bir ¢eliskiyi barindirmaktadir.
Hem dinleyici hem de anlatici masalin hayal {irinii oldugunu bilir. Fakat anlatic1 sanki
gercek bir olay anlatiyormus gibi jest ve mimiklerini kullanir. Bu masalin mizah
boyutunu da ortaya c¢ikarmaktadir. Her ne kadar kimi masallarda 6lim de olsa
dinleyiciler ve anlaticilar bu mizaht sayesinde masaldan biiyiikk bir keyif
alabilmektedirler. Masal ayn1 zamanda toplumun sosyal, ahlaksal, kiiltiirel 6zelliklerini
gelecege tasimaktadir (Propp, 1998: 34-35).

Masallarin diger bir 6nemli islevi halka 6giit ve ders vermesidir. Dinleyiciler
masaldaki mesajlari dogrudan almazlar, olaylarin perde arkasinda, alt metinlerinden
kahramanlarin durusundan mesajlar: alirlar. Bascom’a gore okula giden bir ¢ocukla her
gece masal dinleyen bir g¢ocuk arasinda fark yoktur. Masal ve mitoloji bir egitim
sistemidir. Masal dinleyen ¢ocuklar ge¢misin davranislarii  ve gelenegini
ogrenmektedirler (Bascom, 2005: 141). Erol Yildir da ¢ocuklarin masal dinleyerek
yasama hazirlandiklarini ve insanin duygu diinyasii gelistiren daha iyi bir tiir
olmadigin1 sdylemektedir. Ona gore masallar, gelecek insanliga bigim vermistir (akt.
Pilanci, 1998).

Masallarda gegen kelimeler ve ifadeler gocuklarin dil gelisimi igin de 6nemlidir.
Masal sayesinde g¢ocuk anadilinin sanathi inceliklerini &grenir. Cocuklar dillerinin
zenginligini, ahenkligini farkeder. Masallar sayesinde c¢ocuklar yasadiklari toplumun
mutluluklarimi, dertlerini, tzintilerini 6grenebilirler (Boratav: 2009: 17). Masallarda
kelimeler cogu zaman tekrar edilir. Cocuk da dgrendigi bir kelimeyi siirekli tekrar etme

ihtiyac1 duyar. Masallarin ¢ocuklara sik stk okunmasi onlarin kelime hazinesini
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gelistirecektir (Pertev, 2009:131). Yiicel’e gore de ¢ocuklara yabanci dilde masal

okunmasi, ¢ocuklarda ikinci dil 6grenme hizini gelistirecektir (Yiicel, 2005).

1.2.3.2. Masalin Bicim Ozelligi:

Masallar genelde nesirli anlatima sahiptirler. Az da olsa masallarin i¢inde
manzum yapilar da bulunmaktadir. Bu manzum pargalar kimi Kiirtce masallarda da

karsimiza ¢ikmaktadir. Sengé G Péngé, Zira Keré, Kézxatuné masallar1 bunlara 6rnektir.
“Senga min Penga min
Dayik ¢iiye zozanan
Xwariye pelén kizwanan
Sir ketiye guhanan
Zu bikin, deri vekin

Dayik hatiye danan” (Sengé {i Pengé)

“Kézé kezé Kéz Xatiiné
bi simika reqreqiné
Jji nav gulan gula bi béhné
tu bi kii ve di¢i, tu min nagri?”’ (Kez Xatune)

Masallar1 inceledigimizde masallarin baslangi¢, gelisme ve sonug¢ boliimlerinde
formel ifadeler oldugunu gormekteyiz. Kiirtge masallarda kullanilan kimi formeller
sunlardir. “Hebl tunebi, rojek ji rojan, ¢iroka min ¢l navdara rehmet li dé G bavé

guhdaran...(Ayrmitili bilgi i¢in bkz. Tip, Formel Ve Motif.)
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Masallar destan ve efsanelere gore daha kisa olmalar ile bilinirler. Birgok Kiirtce
masal da bir gecede bitmektedir. Cok yaygin olmasa da birkag gece de biten Kiirtge
masallar da bulunmaktadir. Ornegin; Beni Hilalyan ve Lawiké Nav Gili Rihanan
masallar1 (Jiyan, 2013).

1.2.3.2.1. Masalin Boliimleri:

1.Giris Bolimii
2.Govde Bolimi
3.Sonug¢ Boliimii

1-Giris Boliimii: Masallarda asil konuya girilmeden once formel olarak
tanimlanan giriste kahplasmis sozlii ifadeler kullanildigini goriiyoruz. Masalin giris
boliimiinde kullanilan bu tiir benzer formellere Kiirtce “givanok™ isminin verildigini de
goriiyoruz.’ Masalin bu boliimii ¢cocuklarin en ¢ok ilgisini ¢ceken, en coskulu sdylenen
boliimdiir ve ¢ocuklar en ¢ok bu boliimii sevmektedirler. Bu boliim ayn1 zamanda masal
anlaticisinin  ustaligini da gostermektedir. Baslangic formelleri genelde birbiri ile
uyumlu, ahengli sozciiklerin bir araya getirilmesiyle olusmaktadir. Bazi sozciiklerin

anlamsal olarak iligkili olmasa da kullanildigi goriilmektedir. Anlatici, soziiklerle

° Civanok: Masalin baslangicinda kullanilan birbirine benzer kelimelerden olusan yapilardir. “Civanok™u
olusturan kelimelerin bazilar1 anlamli bazilar1 anlamsizdir.

Ornegin;

"Hebi tunebii carek ji caran

Rehme 1i dé G bavén guhdaran

Xeyn ji cendirme 1 tehsildaran".

Baz1 ¢ivanoklar kendi baslarina bir tekerleme gibi de sdylenebilmektedir. Ornegin yilbas1 gecelerinde Kiirt
kdylerinde ¢ocuklar kdy evlerini gezip hediyelerini toplarken su ¢ivanoku sdylemektedirler;

"Seré salé, biné salé

Xwedé bihéle xorté malé,

Doni-moni, malava

Xwedeé xorté malé bike zava".

Bu ¢ivanoku inceledgimizde "Doni" sozciigii ile kaliteli hediyeler kastedilirken; "Moni" sdzcligiiniin tek
bagma bir anlami bulunmamaktadir. Bu kelimenin kullanilis amaci “doni” sdzciligliniin anlamin
giiclendirmektir. Kiirtgede bu tiir ifadeler sik¢a kullanilir. "rin-man", "sekir-mekir" vb. (Bozarslan, ?:
43-44).
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oynayarak dinleyiciyi etkilemeye ve dikkatleri masalin iizerine ¢ekmeye calisir. Ornek

verecek olursak:
Cirok cirok
Mamké kirok
Bekré yare,
Ket kewaré
Sujin té re
Di boge re
Diya min xatiin
Bavé min axa.

Baslangic formelinin hemen ardindan Tiirk¢cede bir varmis bir yokmus ile ifade
edilen Kiirtcede karsilig1 “¢i hebi ¢i tunebl/ hebi tunebli”, Hebi tunebi, kes ji Xwedé
meztir tunebll... rojek ji rojan...”, “Hebl tunebi, car ji caran, rehme li dé 0 bavé
guhdaran, xweli li seré Bekoewané li ber diwaran...” olan ifadeler ile masala ge¢is
saglanir (Oncii, 2014: 23, Pertev, 2009: 96-97). Baslangic formellerinin uzunlugu
anlaticinin elindedir. Ustaligi ve tecriibesi ile baslangic formellerinin uzunlugunu
belirleyebilmektedir (Boratav, 2009: 12).

Masallarda asil olaya gegmek i¢in kahraman genelde ya bulundugu yeri terk eder
ya yasadig1 yerden uzak bir yerde bulur kendini ya da bir yolculuk yapar. Kahramanin
yolculugu masalin merkezini olusturmaktadir. (Propp,1998:39)

2-Govde (Serim) Boliimii: Masalin ikinci boliimiine govde (Serim) bolimii
denilmektedir. Bu boliim asil masalin yer aldigi boliimdiir, kahramanin yasadigi siiregler

burada anlatilir (Oncii: 2014: 23). Bu béliime, masalin esas kismini olusturdugu igin
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“govde bolimii” denilmistir. Esas olaylar, kahramanin yolculugu, maceralar1 burada
gerceklesir. Kahramanimiz bu boliimde varlik ve yokluk savasi vermektedir (Pertev,

2009: 97).

3- Coziim Boliimii: Masal anlaticisinin ustaligini gosterdigi diger bir boliim
masalin ¢oziim boliimiidiir. Masallar bu béliimde mutlu bir son ile bitmektedir. Anlatici
masalini yine bir formel ile bitirmektedir. Kiirtge masallarin bitisi genelde bir dua ile
olur. Ornegin: "Qewlika min li desté, ez it dé & bavé xwe ciine bihusté. (Diwaré Rast
Hilnagse) Ciroka min ¢ii navdara Rehmet li dé ii bavé guhdara (Zira Keré). Ciroka me ¢ii
leqaté, rehme li dé ni bavé civaté. Ciroka me ¢u wé hélé, barek mewij hat vé hélé.”

(Oncii: 2014: 23).

1.2.3.3. Masalin I¢erik Ozelligi:

Masallarda iyilik ve kotiiliik, olumluluk ve olumsuzluk siirekli savasm halindedir
ve masallarin asil konusunu da bunlar teskil etmektedir. Iyilik, olumluluk, cémertlik vb
giizel davranislar bu savastan, zafer ile c¢ikmakta; kotiliik, hainlik vb olumsuz
davranglar yenilgi ile ¢itkmaktadir. Tyiler ddiillendirilirken kotiiler yaptiklarmin cezasni

cekmektedirler. Bu nedenle masallar mutlaka mutlu bir son ile bitmektedir.

Masallarda olay, mekan, zaman ve karakterler hayalidir ve olaganiistiidiir. Bir
varmig bir yokmus sadece Oylesine soylenmis bir laf degildir. Ayn1 zamanda igerigin de
bize gergek olmadigini, anlatilanlarin hayal oldugunu sdylemektedir. V. Propp, bu

konuyu sdyle yorumlamaktadir:

“Masallarda ve diger folklor {iriinlerinde dogrudan bir gerceklik yoktur,
gercekler prizma yoluyla yansitilir. Gergekler bizim diisiindiigiimiiz gibi degildir. Sebebi
ise iiriinlerin ilkel déneme ait olmasidir. Ilk insanlar fikirlerini masallar ve diger anlatilar
yoluyla disavururlar. Ilkel insanlar, bizim reel olarak kabul ettigimiz bir¢ok seyi kabul
etmeyebilirler, onlarin reel olarak kabul ettigi bir¢cok seyi de bizler reel olarak kabul
edemeyebiliriz. Onlarin gergekligi yansitmak gibi bir amaglart yoktur.” (Propp, 1998:

21).
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Masal kahramanlarinin 6zellikleri de tek taraflidir. Kahramanlar ya ¢ok iyi ya da
cok kotlidiir. Ara formu yoktur. Bu nedenle her biri birer tiptir. Kiirtce masallarda bazi
karakterler vardir ki rolleri asla degismez. Padisahin kiz1 ve ogullar1, ¢obanlar, yoksullar,
dervisler, periler her zaman i1yi kahraman roliinde karsimiza ¢ikmaktadirlar. Fakat vezir,
livey anne, cadi, dev, cinler olumsuz-kotii kahramanlar olarak karsimiza ¢ikmaktadirlar.
(Pertev, 2009: 99). Masal kahramanlarinmn isimleri genelde olmaz. Imamin, aganm,
padisahin, ¢obanin bir ad1 yoktur. Her biri aslinda kendi donemlerinin, toplumlarinin
birer temsilcisidirler (Propp, 1998: 46-47). Baz1 Kiirtce masallarda isimler gorsek de
(Mirza Meheme gibi), bunlar ger¢ek kisiler degil tiplerdir. Bu tipler de bizim gibi
siradan insanlar degildirler. Hayal diinyasinda yasarlar, yenilmezdirler, acikmazlar,

birgok kez 6lmezler, yani yasamlar1 dogal bir sekilde akmamaktadir (Ciziri, 2014: 31).

Masalda zaman kavrami yoktur, olaylar bilinmeyen bir zamanda meydana
gelmektedir. Zaman olagan akisiyla akmamaktadir. Tarih 6ncesinde insanlar ilkel bir
aveiydi, balikgiydi ve biraz daha ilerleyen zamanlarda bir ¢iftgiye doniistii ve bunlar
yasamlarini devam ettirebilmek i¢in siirekli bir gé¢ halindeydiler. Zaman1 ve mekani
kendi ihtiyaglarina gére kullaniyorlardi. Bu nedenle zamani bdlme, zaman iizerine
diistinme gibi bir ihtiyaglar1 yoktu. Zamanin dlgiilmesi genelde tarim devrimi ile beraber
gerceklesmistir. Folklor ise tarim devriminden onceki doneme dayanmaktadir. Bu
nedenle zamanin tayini sadece hayalde var olmustur. Zaman ifadeleri genelde kalip
sozlerle, formellerle ifade edilmektedir. Ornegin; az gittim uz gittim, 40 y1l gecti, 3 giin
3 gece, 40 giin 40 gece... (Propp, 1998: 42-43).

Masallarda gecen mekanlar genelde belirsizdir. Masallar herhangi bir sehirde,
koyde, dagda, ya da hayali bir yerde -Kaf Dagi gibi, gokylizii gibi, yerin alt1 gibi-
gegebilir. Bazi masallarda gegen Tllke kavrami ile g¢ogu zaman biiyliksehirler
kastedilmektedir. Bu nedenle kendi donemleri i¢in biiyiiksehir olan kentler masallarda
mekan adi olarak gegebilmektedir. Bagdat, Sam, Diyarbakir, istanbul bu sehirlerden
bazilardir. Ad1 gegen bu sehirlerin ise gercek sehirlerle bir ilgisi yoktur (Boratav, 2009:
16).
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1.2.3.4. Dil ve Uslup Ozellikleri:

Masallar, insanligin hayallerini ve bilinglerini sembolik bir dille anlatmaktadirlar
(Aslan, 2014: 12). Masallar genelde ¢ocuklara anlatildigi i¢in dili gayet yalin ve akicidir.
Masallarda bir¢ok deyim, atasozii, dua, beddua gibi yoresel sodylenceleri bulmak
miimkiindiir. Dil uzmanlar1 bu y6niiyle masallar tizerinde ¢alismislardir. Binlerce yildir
sOylenen bu sozlii anlat1 kullandig dili iist asamalara kadar ¢ikarmayi basarmistir. Dilin
binlerce yilik giizelligini ortaya ¢ikarmak i¢in masal derleyicileri masallarini
kaydederken mutlaka iyi bir anlaticidan masali dinlemeli ve anlaticiya miidahele

etmemelidirler (Boratav, 2009: 12).

Masalin dili ve iislubu anlatildigi topluluga gore degisiklik gosterebilmektedir.™
Eger dinleyiciler ¢ocuk ise igerik ve dil ona gore sekillenmektedir. Anlatict gosterdigi
ustalik ile dile zenginlik katabilmektedir. Anlaticinin amaci sadece ¢ocuklara bir seyler
ogretmek olmamalidir. Cocuklarin hayal diinyasini gelistirebilmeli, ¢ocuklarin giizel

vakit gegirebilmesini saglamalidir (Pertev, 2009: 103).

Maalesef giiniimiiz diinyasinda masali etkili ve giiclii anlatabilecek kisi sayisi
azalmaktadir. Televizyonun ortaya ¢ikisi, kisiler ve topuluklar arasi iligkileri olumsuz
etkilemistir.  Televizyondan Once goniilli  kisiler sozli  kiltir  driinlerini
aktarabiliyorlardi. Her bir anlatict —¢irokbéj- bir gelenegin temsil etmekteydiler. Fakat
bugiin televizyon, masal anlaticisi haline gelmistir. Televizyon(lar) ise geleneksel kiiltiir
tiretimini statik hale getirmekte, yenilerin ortaya ¢ikarilmasint durdurmakta, ve kiiltiirel

anlamda yeni seyler tiretilmesini engellemektedir (Ciftgi, 2012: 8).

Ramazan Pertev Zarok G Cirok adhi eserinde masal anlatma tekniklerini 15 maddede
siralamaktadir. Ayrmtili bilgi i¢in bkn. Zarok & Cirok, Ramazan Pertev, Doz Yayinlari, 2009, Istanbul. s.
104-105.
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1.2.4. Masallarda Tip, Motif ve Formel

Masal alanindaki diger onemli bir tartisgma konusu tip, motif ve formeller
hakkindadir. Arastirmacilar arasinda bu ii¢ terim igin ortak bir tanimlamaya
gidilmemistir. Bizler de bu boliimde folklor arastirmacilar1 ve masal arastiricilarina gore

bu {i¢ terimi agiklamaya calisacagiz.

1.2.4.1. Tip (Type)

Kiirt¢e sozliiklerde type kelimesinin karsligi olarak “taklit, yapi, sistem, tip” gibi
ifadeler bulunmaktadir (Sadallah, 2000: 1326). Bir masal terimi olan “tip”in tanim1 ise

anlatilanlardan uzaktir.

Unlii aragtirmact  Stith  Thompson, masal tiplerini soyle tanimlamaktadr:
“Varligimi gelenek i¢inde bagimsiz olarak siirdiirebilmis anlamli her bir masala tip
denilmektedir. Masal ne kadar uzun da olsa kisa da olsa kendi basina sdylenebiliyorsa
birer masal tipi olarak kabul edilmektedir.” (akt. Simsek, 2001: 70). Bu tanimdan yola
cikarsak her masali bir tip olarak kabul edebiliriz. Masal tipleri bize esas olaylari

anlatmaktadirlar.

Masal derleme galismalarinin artmasi ve bir¢ok varyantin elde edilmesi bir masal
listesi yapma ihtiyacin1 dogurmustur. Bu ihtiyacin giderilebilmesi i¢in 20. yy.in basinda
Finli folklor arastirmacist Antti Aarne 540 masallik bir katalog ortaya ¢ikarmis ve 1910
yilinda Verzeichnis'inde Der Mdrchentypen (Masal Cesitleri) ismiyle bu listeyi
yayinlamistir. Aarne’nin sdzkonusu eseri bu alanda yapilan ilk ¢alismadir. Antti Aarne
bu katalogunu Fin, Alman ve Danimarka masallarina gore hazirlamistir. Stith Thompson
1928 ve 1961 yillarinda iki kez bu listeyi revize etmistir ve yaklasik 1000 masali bu
listeye eklemistir (Liithi, 1997 b). Saim Sakaoglu, bu listede sadece Avrupa ve Bati
Asya masallarinin yer almasindan dolayr bu listenin diger bdolgeler icin kullanish

olmadigini vurgulamistir (Sakaoglu, 1973: 71).
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Masal tipleri katologu birbirine benzeyen masallarin arastirma ve siniflandirma
calismalarin1 kolaylastirmaktadir. Ornegin; cadi gelir ve cocuklart kagirir, gocuklar
zekalar ile cadimin elinden kurtulurlar. Bu masal konusu Kiirt¢cedeki “Elik G Fatik”
masalinin konusu ile aynmidir. Kiirtcede buna benzer bagka masallar da yer alabilir.
Masallar i¢in diizenlenmis katalogda masallarin konusu tespit edildikten sonra her bir
konu igin ayr1 bir numara verilmektedir. Ayni1 konularin farkli varyantlari olustugu
zaman ise bu numaralarin altinda yeni numaralar agilmaktadir. Antti Aarne ve Stith
Thompson katalogunda “Elik G Fatik” masalina benzer bir masal “The Children and the
Ogre” ismiyle kaydedilmistir. Ayni liste de Hansel ile Gratel masali da bulunmaktadir.
Her iki masal AT327 numarasi ile ayr1 ayr1 kaydedilmistir (Apo, 1997: 785).

Diger dillerde yazilmis masallar i¢in bdyle bir katalog hazirlanmis olmasina
ragmen Kiirt masallarina yonelik buna benzer bir ¢alisma yapilmamistir. Siiphesiz boyle
bir calismanin yapilmasi Kiirt masallar1 hakkinda ¢alisma yapacak aragtirmacilarin

islerini kolaylagtiracaktir.

1.2.4.1.1. Diinya Masal Tipleri Kategorisinden Bazi Ornekler

Finlandiya: A. Aarne, Finnische Marchenvarianten,1911 [1920] (Fin Masal
Varyantlari)

Norveg: R. Th. Christiansen, The Norvegian Fairytales. 1922 (Norveg
Masallari)

Cekoslavakya: V. Tille, Verzeichnes der publiziertenungarischenVVolksmarchen,
1921 (Cekoslavakya Masal Katologu)

Macaristan:  Hans Honti, Verzeichnis der publizierten ungarischen
Volksmarchen, 1928 (Macar Masal Katalogu)

Ispanya: R. S. Boogs, Index of Spanish Folktales, 1930 (ispanya Masal Indeksi)
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Tirkiye: W. Eberhard - P. N. Boratav, Tyypen tiirkischer Volksmarchen, 1953
(Turk Halk Masallari Tipleri)

Ingilitere ve Amerika: E. W. Baughman, A. Comparative Study of the Folktales
of England and North America, Microfilmand Ann Arbor, 1954 (Kuzey Amerika ve

Ingiltere Masallarinin Karsilastirmali Incelenmesi)

Giiney Amerika: T.L. Hansen, The Types of the Folktales in Cuba, Puerto Rico,
the Dominican republic and Spanish SouthAmerica, Los Angeles 1957 (Giiney Amerika,
Dominik Cumhuriyeti, Kiiba ve Porto Riko’nun Masal Indeksi)

Israil: H. Jason, Types of Oral Tales of Isra el Jerusalem 1975 (israil Sozlii

Masal Tipleri)

Hindistan: S. Thompson - W. E. Roberts, Types of Indic oral tales, 1960 (Sozli
Hint Masal Tipleri)

Endozenya: J. de Vries, Typenreqisterderindonesiche Fabels en Sprookjes, 1928

(Endonezya Masal ve Fabl Tipleri Katologu)

Cin: W.Eberhard, Typen chinesicherVVolksmarchen, 1937 (Cin Halk Masallar
Tip Katologu)

Japonya: Hiroko lkeda, A Type and Motif- Index of Japanese Folk-litereture,
1971 (Japon Halk Masal Tipleri)

Kore: In-Hak Choi, A Type Index of Korean Folktales, Seul 1979 (Kore Halk
Masal Tipleri) (Liithi, 1997b)
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1.2.4.2. Motif

Motif sozciigii Latince kokenli bir sozciiktiir ve boliim, kisim anlamina
gelmektedir. Masal disinda sinemada, resimde, mitlerde, destanlarda da bu kelimenin
kullanildigin1 gérmekteyiz. Motif s6zciigli yerine kimi arastirmacilar farkli sozciikler de
kullanmiglardir. “Heda Jason, StithThompson “Motif”, Pike “Allomotif” ve “Emik-
Etik”, Dundes, “Motifeme” ve “Allomotif” isimlerini kullanmistir” (Giiltekin, 2010:
253).

Folklor alaninda motif kavramin ilk kez Veselovski kullanmistir (Demir, 2016:
12). Veselovskiye gore motifler birbirinden ayrilamaz ve pargalanamazlar. Asil olan
motiftir, konu talidir. Bu nedenle masal arastirmalarimizi konuya goére degil motife gore
yapmaliyiz.  Propp, Veselevoski’nin motifler pargalanamaz diislincesine karsi
cikmaktadir. Propp, bu karsi cikisini somutlagtirmak icin su Ornegi vermektedir.
“Ejderha kralin kizin1 kagirir.” Proppa’a gore bu ciimle kendi i¢cinde dort motif barindirir
ve bu nedenle ciimle parcalanabilir (Propp, 1985: 18).

Arthur Christensen, motifi soyle tanimlamaktadir: “6geleri ile dinleyicileri etkisi
altina alabilen, eski fikirlerden ¢ikip yeni fikirlere ulagabilen pargalara motif denir.”
(Sakaoglu, 1980: 24)

Alman masal arastirmaci Max Luthi’ye gore, gelenegin i¢inde kendini
koruyabilmis en kii¢iikk masal 6gesine motif denir (Sakaoglu, 2010: 15). Ali Berat
Alptekin, motifi tanmlarken bir 6genin motif olabilmesi igin olaganiistii olmasi
gerektigini kabul etmektedir (Alptekin, 1997:297).

The Motif-Index of Folk Literature yazari Stith Thomson da motifi soyle
tanimlamaktadir: “Masalin i¢inde eski zamanlardan bugiine kadar kendini var edebilmis
en kiigiik 6gelere motif denir.” (Thompson, 1946: 415). Thompson’a gore herhangi bir
masalin motifi bagka bir masalin i¢inde gegebilir.

Stith Thompson, “Standard Dictionary of Folklore, Mythology and Legend”
(Folklor, Efsane ve Mitoloji Sozliigii) isimli ansiklopedide motif maddesinin karsiligina
sunu yazmistir: “Masalin igindeki her sey motif olabilir. Ona gére motif dinleyicileri
etkileyebilmeli ve saskina g¢evirebilmelidir. Bir 6genin motif olabilmesi i¢in kendini
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gelenegin iginde siirekli tekrar etmesi gerekmektedir. Ornegin, masallarda gegen her
anne motif degildir. Fakat {ivey annenin zalimligi bir motiftir. Kahramanin bir sehre
gitmesi motif degildir fakat sihirli sapkasini takarak veya ucgan halisina binerek sehre

gitmesi birer motiftir.” (akt. Giimiis, 2015: 34-35).

Biinyamin Demir, Kiirtge Masallarin Stith Thompson’un Motif indeksine Gore
Incelenmesi (Cirokén Kurdi Li Gori Motif Indeksa Stith Thompson) adli yiiksek lisans
tezinde motifin 6zelliklerini sOyle siralamaktadir:

1) Motif devamlilik gésterir,

2) Motif en kiigiik anlati birimidir, bu nedenle par¢alanamazlar.

3) Motiflerin bir araya gelmesiyle konu olusur.

4) Ilging ve acayip unsurlar ancak motif olabilir.

5) Motifler i¢lerinde gizli anlamlar saklarlar.

6) Ayni motifler farkl: kiiltiirlerde ayni anlama da zit anlama da gelebilir.

7) Motifler bir bélgede olusup farklr bolgelere dagilabilirler (Demir, 2016: 8).

Motifleri ¢ok sik kullanan folklor kuramlarinin basinda Tarihi-Cografi Fin
kurami gelmektedir. Tarihi-Cografi Fin metodunun amaci iriinlerin ilk haline, ilk
bicimine (urform) ulasmaktir. Bu nedenle bu metoda bagli arastirmacilar
arastirmalarinda motifleri sik sik kullanmislardir. Motifleri sik kullanmalar1 sonucu
olarak da motiflere olan ilgi tim diinyada artmistir (Giiltekin, 2010: 255). Bugiin
akademik birgok c¢aligmada, masal karsilastirmalarinda ve varyant tespitinde Stith

Thompson’un motif listesi kullanilmaktadir.

S. Thompson’un Motif Index of Folk Literature isimli eseri alt1 ciltdir. Bu eser
kisaca Motif Index olarak da bilinmektedir. Stith Thompson, ilk bes ciltte her bir motife
bir harf vererek motifleri siralamistir, altinci ciltte de kimi terim ve kaynakcalara yer
vermistir.

1. ciltte: A, B, C.

2. ciltte: D, E

3. ciltte.: F, G, H

31



4. ciltte: J, K

5.ciltte: L, M,N,P,Q,R, S, S, T, U, V, W, X, Z. motiflerine yer vermistir.
Stith Thompson’un motif listesinin siralamasi su sekildedir:

Mitolojik Motifler

Hayvanlar

Yasaklama

Sihir

Olim

Olagantstiiliikler

Devler

r o mmoow»

Sinavlar
Akilli ve Aptal
K. Aldatmalar

L. Kaderin Ters Donmesi

M. Gelecegin Tayini

N. Sans ve Kader

P. Toplum

Q. Odiil ve Ceza

R. Esirler ve Kagaklar

S. Anormal Zuliimler

T. Evlilik

U. Hayatin Dogas1

V. Din

W. Karakter Ozellikleri

X. Mizah

Z Cesitli Motif Gruplari (Alptekin, 1997:299-300;
http://www.ruthenia.ru/folklore/thompson/  erisim: 08.08.2017)
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Bu listede her herfin altinda ayr1 ayri kategoriler bulunmaktadir. Her kategorinin

altinda da ayr1 ayr1 basliklar yer almaktadir. Ornegin; mitolojik motifler A. harfi ile

gosterilmistir. “A.Mitoloji”” de kendi arasinda su basliklara ayrilmistir:

A0 - A99.
A100 — A499.
AS500-A599.
A600 — A899.
A.900-A999.
A1000-A1099.
A1100-11909.

A1200 - A1699.
A1700 - A2199.
A2200 - A2599.
A2600 - A26909.
A2700 - A2799.
A2800 - A2899.

Yaratici

Tanrilar

Yari Tanrilar ve Kiiltiirel Kahramanlar
Kozmogoni ve Kozmoloji

Diinyanin Topografik Cizgileri

Diinya Tufanlari

Doga Sisteminin Olusturulmast

Insan Yaratilis1 ve Sistemin Kurulisu
Hayvan Hayatinin Yaratilmasi

Hayvanlarin Ozellikleri

Bitki ve Agaclarin Kokeni

Bitkilerin Ozelliklerinin Kokenleri

Cesitli Agiklamalar

13 maddeden olusan mitolojik motifler kendi aralarinda da cesitli basliklara

ayrilir. Ornegin A1200-1299 “Insanin Yaratilmas1” motifinin alt bashiklar sunlardir:

Al1210.
A1220.
A1230.
A1240.
A1250.
A1260.
Al1270.
A1290.

Insanin Tanr Tarafindan Yaratilmasi
Insanin Evrimleserek Yaratilist
Yeryiiziinde Ilk Insanm Gériiliisii
Minerallerden Yapilmis Insan
Sebzelerden Yapilmis insan

Sihirli Uriinlerden Yapilmis Insan
[lkinsan Cifti

Insanin Yaratilistyla Ilgili Diger Motifler
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Stith Thompson’un listesi incelendigi zaman kimi numaralarin bos birakildigi
goriilmektedir. Thompson gelecekte tespit edilebilecek motiflerin listede yer alabilmesi
icin bazi numaralar1 bos birakmustir. Eger yeni motiflerin altinda da yeni baslik
eklenmek istenirse rakamlarin yanina nokta birakilarak o motif kolaylikla listeye dahil

edilebilmektedir. Ornegin, “A1226.1” (Cobanoglu, 2002: 121-122).
1.2.4.3. Formel

Bu sozciigiin Ingilizce hali “formula” seklindedir ve bigim anlamina gelmektedir.
Alman filozof Robert Petsch, formel s6zciigiinii kullanan ilk kisidir. Robert Petsch 1910
yilinda “Halk Masallarinda Bitirme Formelleri” isimli kitabinda ve 1923 yilindaki
“Motif, Formel ve Igerik” isimli makalesinde ilk kez kavarmasal olarak “formel”
sOzcliglinli kullanmistir (Sakaoglu 1973: 314).

Formeller masallarin baslangicinda, olay igerisinde ve masal sonunda
kullanilmaktadir. Eger masal anlaticist dinleyicilere masal tadi vermek istiyorsa
formelleri kullanmas1 gerekmektedir (Boratav, 2013:90). Formellerin gectigi yerler
dinleyicilerin dikkatini en fazla ¢eken yerlerdir. Anlatilan masallari unutabiliriz ama
formelleri asla unutmay1z (Sakaoglu, 2008: 1354).

Formeller kalip sozlerdir ve kelime oyunlariyla olusturulur. Pertev Naili
Boratav’a gore formeller masallarin siistidiirler (Boratav, 2000: 9). Formeller 6zellikle
baslangi¢ formelleri dinleyicileri masala hazirlamak i¢in sdylenir. Giris formellerinden
itibaren dinleyici masal diinyasinin hayali, gercek olmayan bir diinya oldugunu
anlamaktadir. Formeller masallarda okuyuculara rehberlik etmektedirler. Ayn1 zamanda
formeller kahramanin yolculugu ve zamanin belirlenmesi i¢in de kullanilir. Bu nedenle
formellerin olaylar1 da birbirlerine bagladiklar1 goriiliir. Tim formeller birbirine yakin
seyler soylemektedirler (Boratav, 2009: 41-42, Boratav, 2000: 9). Omegin kahramanin
kardeslerinin sayis1 2, 3, ya da 7’dir. Kahramanin bir yerden bir yere gidisi ya 3 giindiir
ya 3 yildir ya da az uz siirede gitmektedir. Bu 6rneklerde gérdiigiimiiz 2, 3, 7 rakamlari

birer say1 formelleridirler.
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Kiirtge masallar1 inceledigimizde formellerin bazen dizeler halinde veya ciimle
halinde karsimiza ¢iktigin1 gérmekteyiz. Kiirtce masallarin bitis formeli de genelde dua
seklindedir.

Stith  Thompson, formelleri Motif Indeks’de Cesitli Motif Gruplar1 adinda
toplamis ve Z. harfi ile sembolize etmistir (Thompson, 1955-1958: 2439).

1.3. MASALLARIN KAYNAGI

Masallarin kékeninin nereye dayandigi konusu masal arastirmacilarin ilgisini
ceken konularin basinda gelir. Arastirmacilar, Grimm Kardeslerden bu yana “ilk masal
nerede ortaya ¢ikt1?”, “Tlk masal hangisidir?”, “Tlk masalar hangi kiiltiire aittir?”,
“Masallar nasil gé¢ etmistir?” sorularina cevap aramislardir. Fakat bugiine kadar bu
sorulara kesin bir cevap bulunamamistir. Her ne kadar masallarin konular1 birbirlerine
benzeseler de her halkin masali kendine 6zglidiir. Masallar, ait olduklari toplumun
ozelliklerine biirtinebilmektedirler. Von Sydow bu konuda su 6rnegi vemektedir. Nasil
ki bir ¢igek farkli iklim ve topraga uyum sglayabiliyorsa, masal da hangi bolgede
anlatiliyorsa o bolgenin 6zelligini kendinde toplayabilmektedir (Sydow, 2005: 109).

Folklor ve masal, tarim 6ncesi topluma ait gostergeler barindirmaktadir (Propp,
1998: 42). Andrew Lang’a gore de masallarda yer alan fikirler ilkeldir ve bu ilkellik
masallarin ¢ok eski donemlerde olustugunu gostermektedir (Giinay, 1975: 18). Bu
nedenle masallarin insanlik tarihi kadar eski oldugunu rahatlikla sdyleyebiliriz.

Masallarin kaynagma iliskin birgok teori ortaya konmustur. Umay Glinay
doktora tezinde (1975) “Eski Kaynaklarda Masal” (Kendisi de, S. Thompson’un The
Folktale isimli kitabindan alintilamistir.) konu basligi altinda bu konuyu ele alarak
masallarin kaynagini tarih 6ncesi donemlere kadar gotiirmektedir. Tarih oncesi donemi

de kendi i¢inde 5 doneme ayirmaktadir.

Eski Misir: Misir’da  bulunan papiriislerde  ilk  masal  6rnekleriyle
karsilagsmaktayiz. Nesir yapili bu masallar genellikle din gorevlileri tarafindan yazilmis

metinlerdir. Bu nedenle halk arasindaki masal anlatimindan uzaktir. Ele gecen masal
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niishalarindan Misir’in  tarihi, ekonomisi, toplumsal yapisi, Misir’in ¢evresindeki

halklarin kiiltiirii hakkinda bilgi alabilmekteyiz.

Bu kaynaklar ayni zamanda biiyiik piramitlerin mimari, yapicist Cheops’un
piramitleri yaparken sik sik masal dinledigini anlatmaktadir. Bu nedenle masal anlatma
gelenegini yaklasik 5000 yil dncesine gotiirebiliriz. Ik yazili masal 6rnegi ise M.O.
1250 yilmna ait “iki Kardes” isimli masaldir. Bu masal bircok yoniiyle bugiinkii
masallara benzemektedir. Bu yazili masal 6rnegi, yazili masal geleneginin ¢ok eskilere

dayandigin1 géstermektedir.

Babil ve Asur: Siimerologlar ve tarih¢iler ilk hayvan masallarint Nippur’da
yaptiklar1 kesiflerde bulmuslardir. Bu kesiften 6nce ilk hayvan masallarinin Ezop’a ait

oldugu diisiiniiliiyordu. Kesiften sonra hayvan masallarinin tarihi 4000 yil 6ncesine

kadar dayandig: diistiniilmektedir (Ural, 2016: 8).

Eski Yunan: Bu doneme ait birgok belge olmasina ragmen dogrudan halktan
alinmig bir masal 6rnegini gérememekteyiz. Fakat masal temalariyla dinsel kitaplarda,
siirlerde, tiyatro metinlerinde karsilasmaktayiz. Unlii masal yazar1 Ezop (M.O. V1), bu
donemde yasamis ve hayvan masallarini edebi bir forma kavusturmustur. Kitap olarak

da bu eser M.O. 345-280 yillarinda hazirlanmstir.

Latin: Apuleis isimli yazar Metamorphoses adli eserinde “Cupid” ve “Psyche”
adli iki masala yer vermistir. Her iki masalin igerigi ile giinimiiz anonim masallar

birbirine ¢ok benzemektedir.

Hindistan: Hindistan’da bir¢ok inancin ve halkin yasamasi, zengin bir masal

geleneginin ortaya ¢ikmasini saglamistir. Hint cografyasinda yazinin eski olmasi ve yore

" Ayrmtih bilgi igin bkz. Aisopos Masallari, is Bankasi Yayimnlari, 2016
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halkinin dinlerini binlerce yildir degistirmemesi masal geleneginin bozulmamasini

saglayan etkenlerdir (Glinay, 1975: 4-5).

1.3.1. Masallarin Kaynagina Yonelik Kimi Fikirler

Masallarin  hangi kaynaktan dogdugu fikrine yonelik ilk bilgiler Grimm
Kardesler’in masal kitab1 olan Kinder und Hausmarchen’de yer almaktadir. Bu kitabin

onsodziinde iki bakis ortaya konmustur.

1) Hint —Avrupa Teorisi: Bu bakisa gore, Hint-Avrupa milletlerine ait masallar
belirsiz bir donemde ortaya g¢ikmisir ve bu masallar Hint-Avrupa medeniyetinin

mirasidirlar.

2) Parcalanmis Mitler Teorisi: Bu teoriye gore masallar mitlerin pargalanmis
halidir. Grimm Kardesler, bir masalin hangi mitten ¢iktig1 ortaya konulursa masallarin

tam olarak anlagilacagini diisiinmektedirler (Giinay, 1975: 17).

Grimm Kardesler’in bu iki teorisi lizerine yeni yeni teoriler gelisti. Bu teoriler ii¢

baslik altinda incelenebilir. Gedeon Huet’in bu konudaki siniflandirmasi su sekildedir:

A. Tarih Oncesi Gériis (Mitoloji Okulu)
B. Tarihi Goriis (Hindoloji Okulu)
C. Etnografik Goriis (Antropoloji Okulu) (Sakaoglu, 2010:5)

1.3.1.1. Tarih Oncesi Géoriis (Mitoloji Okulu)

Bu goriigiin temsilcileri ve savunuculari; G. Grimm, Dasent (Sakaoglu, 2010: 5).
Max Miiller, Angelo de Gubertnatis, John Fiske ve Sir George Cox’tur (Giinay, 1975:
17). Grimm Kardesler’in mitolojiye 6nem vermeleri onlart bu goriisiin Onciisii
konumuna getirmistir (Yavuz, 2002: 15). Bu fikre gore masal ve mitler Hint-Avrupa

uygarliginin mirasidirlar (Giinay, 1975: 17).
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G. Huet’e gore, bu ekoliin goriisleri soyledir: Masallarin kokeni Hintlilerin
mitolojilerinde (Veda’larda) aranmalidir. Bu goriisiin diger adi da Hint-Avrupa
goriisiidir. Bu goriis, Sanskrit dili ile Hint-Avrupa dil ailesi arasindaki akrabaliklarin

tespit edilmesinden sonra ortaya ¢ikmustir.

Bilge Seyidoglu, Mitoloji okulunun goriislerini Stith Thompson’un The Folktale

isimli kitabindan alintilayarak sdyle 6zetlemistir:

Bu goriisiin temsilcilerinden Miiller, Hint mitolojisine ait olan Veda’lar {izerinde
calisirken “karsilastirmali mitoloji bilimini” kurmustur. Masal ve mitoloji arasindaki
benzerligi dikkate alan Miiller, masalin mitolojiden ¢ikmis olabilecegi fikrini
benimsemistir. Miiller, Avrupa masallar1 {izerine de calismistir ve Hindistan’1 bu
masallarin kaynagi olarak gostermistir. Sir George Cox bu ekoliin goriislerini biraz daha
genisleterek masal iizerine arastirmalara devam etmistir. Aryen halki kahramanlarinin
birbirine benzemesi Cox’un dikkatini ¢ekmistir. Yaptig1 arastirmalar sonucunda tiim
kahramanlarin tek bir kaynaktan ¢iktigin1 diistinmistiir. Mitolojik kahramanlarin
savasgini glinesin karanlik karsisinda yaptig1 savasa benzetmektedir. Bu goriisiin {iyeleri
genellikle “Giines Tanrisi” tizerinde durduklari i¢in bu goriisii savunanlara “Giines

Mitolojistleri” de denmistir (Seyidoglu, 1975: 29-35, akt. Sakaoglu, 2010: 5).

Andrew Lang tiim bu savunulanlari elestirmis ve karst ¢ikmistir. Ona gore,
masallar1 mitolojinin bir pargasi saymak ve ardindan modernizmin etkisinden bahsetmek
yanlistir. Her olay giinesin dogusu ve batisiyla, firtina ile agiklanamaz. Bunlar genelde

arkaik geleneklerdir. (Giinay, 1975: 18).

1.3.1.2. Tarihi Bakis (Hindoloji Okulu)

G. Huet’in degerlendirmesine gore bu ekoliin fikri su sekildedir: Bu fikir de tipki
birinci fikir gibi masallarin kaynagi olarak Hindistan’1 gormektedirler. Masal bu
cografyada ortaya ¢ikmus, tarihsel gelisim siiregleri ile bu bigime kavugmus ve biitiin

diinyaya yayilmistir.
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Bu ekoliin ilk temsilcisi Sylvestre Sacy’dir. Sacy’a gore, masallarin kaynagi
Veda’larda degil Panctantra isimli eserdedir (Sakaoglu, 2010: 7). 1838 yilinda Loiseleur
Deslongcamps da Avrupa masallarinin orjinallerinin Hindistan’da olabilecegi fikrini
savunmustur (Giinay, 1975: 18). Loiseleur Desloncamps kisa bir siire sonra Arap, Fars
ve Orta Cag Avrupa masallarinin da kaynagi olarak ayni yeri gostermistir (Sakaoglu,

2010: 7).

Loiseleur Desloncamps’den sonra Theodor Benfey, 1859 yilinda
Pancatantra’daki masallar1 Alman diline ¢evirmis ve yaymlamistir. Benfey bu kitabinda
Hint masallari ile Avrupa masallar arasindaki benzerlige dikkat ¢ekmistir. Bu benzerligi
de “Masallarin 6diing alinmasi” teorisi lizerinden agiklamistir. Benfey’e gore Avrupa
bir¢ok masali Dogu’dan 6diing almistir. Bu goriis oryantalist bakis acist olarak da kabul
edilmektedir ve bu siire¢ Biiyiik Iskender’den Hellenistik (M.O. 1I.) doéneme kadar
devam etmistir (Yildirim, Pertev ve Aslan, 2013: 61). Benfey, ayrica Ezop masallari
disinda (Ezop masallarin1 Greklilere dayandirmaktadir.) tim masallarin kaynagi olarak

Hindistan’1 isaret etmektedir (Giinay: 1975: 18).

Benfey ayni zamanda tiim arastirmalarinda Budizmin de etkisini arastirmistir.
Ona gore, Pancatantra yazili yollarla 6nce Miisliimanlara, M.S. 10 yiizyildan sonra
Miisliimanlar aracilifiyla yazili yollarla, Budist rahiplerinin gayretiyle Cin’e ve
Mogolistan’a yayilir; motifler Tiirkler ve Mogollar araciligiyla sozlii yollarla Kuzeyden

Avrupa’ya yayilmistir (Sakaoglu, 2010: 7, Giinay, 1975: 18).

F. Liebrecht ve E. Loboulaye de Benfey’in fikrini savundular. Her iki aragtirmaci
da orta cag menkibelerinde Budizm izlerini buldular ve Benfey’i hakh c¢ikarmaya
calistilar. Benfey’n fikirleri destek gordiigii kadar elestiri de gormiistiir. Andrew Lang,
Henry Gaidoz ve Joseph Bedier tiim masallarin yaziya gegirilip dagildigimi kabul
etmeyerek Benfey’i elestirmislerdir. Benfey’i elestirenler Budizm’e ait oldugu
savunulan kimi motiflerin diinyanin her yerinde kolaylikla buluncak motifler oldugunu

ortaya koydular. Hatta bu motiflerin bazilarinin Avrupa ve Hint masallarinda da
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gectigini gordiiler. Bu kesif ile masallarin Hindistan’dan geldigi fikri giiglii elestirilere
maruz kaldi (Sakaoglu, 2010: 7).

1.3.1.3. Etnografik Goriis (Antropoloji Okulu)

Hindoloji Okulu iizerine yapilan birgok elestiriden sonra “Antropoloji Okulu”
adinda yeni bir fikir ortaya ¢ikmistir. Bu goriisiin temsilcileri Andrew Lang, Edward
Tylor (Giinay 1975: 18, Sakaoglu 2010: 9) ve M.Lennan Tylor (Giinay, 1975: 18)’dur.
Bu ii¢ arastirmacinin ortak 6zelligi ise etnograf olmalaridir. Bu goriise gore masallarin

kaynagi mitolojik kalintilar degil giindelik yagamdir (Sakaoglu, 2010: 9).

Andrew Long, Hindistan’t ana kaynak olarak kabul eden fikirlere karsi
cikmaktaydi. Ona gore masallar birbirine ne kadar benzese de onlarin birbiriyle iligkileri
yoktu. Long, farkli cografyalarda ayni kiiltiir seviyesindeki insanlarin ortak inanglara,
adetlere sahip oldugunu gozlemlemistir. Bundan yola ¢ikarak ayni kiiltiir seviyesinin
birbirinden bagimsiz olarak ayni masali dogurabilecegini savunmustur (Giinay, 1975:

18).

Tylor da giindelik yasam icatlarin benzerligi gibi siir ve dinlerin de birbirine
benzeyebilecegini savundu. Tylor masallarin benzerligini insanlarin ortak psikoloji,
ortak fikir diinyalariyla agiklamaktadir. Ona goére insanligin kiiltiir gelisiminin yolu
ortaktir (Yildirim, Pertev ve Aslan, 2013: 43).

Saim Sakaogluna gore her ili¢ goriisiin de hakli olduklar1 noktalar vardir. Bazi
fikirler zayif da olsa bazilar giiclii de olsa bir donem bu fikirler kabul edilmistir. Bu ii¢
gorilisten sonra da yeni uzun bir siire yeni fikir ortaya ¢itkmamistir. Goston Paris’de bu

konuda yeni bir fikir ortaya atmak istemis ama basarili olamamustir.

Tim masallar ayn1 kaynaktan ¢ikmis olsa dahi yukarida degindigimiz gibi her
halk masallar1 kendi dili ve Kkiiltlirline gore degistirebilmektedir. Masallardaki bu
degisim kokli bir degisim degildir. ~ Masallardaki temel motifler kendilerini

korumaktadirlar.
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Saim Sakaoglu’na gore masallar ii¢ sekilde degisir veya farklilagir:

1) Olumlu Gelisme: Ilk defa anlatilmaya baslanan bir masal miikemmel
degildir. Zamanla masal hem ortaya ¢iktigi yerde hem de yayildgi bolgede gelisip
giizellesecektir.

2) Yayilan Gelisme: Bir masal ulagabilecegi en giizel yapiya ulastiktan sonra da
yayllmaya ve degismeye devam eder. Masal yayildik¢a ve gelistikge aslindan bir seyler
kaybetmektedir. Yayildigi cografyanin dininden, kiiltiiriinden etkilenerek kahraman
isimleri, invanlar, yer isimleri bile degismektedir. Bu degisim masalin ilk ortaya ¢iktig1

yerde de goriilebilir.

3) Tersine Gelisme: Masallar artik birgok iilkede anlatilir hatta doniip dolasip
yine kendi iilkesine de dénebilir. Ulkesinden ham madde olarak ¢ikan masal islenerek
tilkesine geri donebilir. Masal hem igerik hem de bigim olarak ilk halinden tamamen
uzaklasmustir (Sakaoglu, 2010: 9). Ornegin; 1001 gece masalinda yer alan “ucan hali”
motifi ile Kiirtge bir masal olan Hebhinarké’de yer alan “ugan esek” arasinda bir fark

yoktur.

1.4. MASALLARIN SINIFLANDIRILMASI

Siniflandirma, bilgilerin organize edilmesi, ayristrilmasi i¢in olmazsa olmaz
yontemlerden biridir. Bilimlerin tasnifinde de elde edilen bilgiler/veriler kimi
Ozelliklerine gore simiflandirilmaktadirlar. Masal sahasinda yasanan gelisme ve
biiylimeler, siniflama ¢alismalarini1 da genisletmistir. Derlenen masallar, benzer konulari,
icerikleri ve masalin karakterleri yoniiyle kimi smiflandirmalara tabii tutulmuslardir.
Siniflandirmalardan sonra her bir masala bir isim ve numara verilmistir. Bu ¢alismalarin
timiine motif ve tip indeksi de denilmektedir. Bugiin genellikle Tarihi-Cografi Fin
metodunun kullandig1 siniflandirma tercih edilmektedir.

Masallarin siniflandirilmasi konusunda ilk ¢alisma, J. G. Von Hahn tarafindan
yapilmistir. Von Hahn, mitoloji ve masal arasinda bir bag kurmus ve masallar1 da tipki

mitler gibi smiflandirmistir. J. G. Von Hahn’in calismasindan sonra Kaarle Krohn
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tarafindan sadece masallar icin bir katolog olusturma fikri glindeme gelmistir (Giinay,
1975: 19-20). Finli folklor uzmani Antti Aarne (Kaarle Krohn’in 6grencisidir.) 1910
yilinda Almanca Masal Tipleri indeksi’ni yaymlamistir. Bu c¢alisma masallarin
smiflandirilmasi konusundaki ilk 6rnektir (Liithi, 1997 b). Aarne, yaklasik 2000 masali
ic baslik etrafinda toplamistir. Aarne, bu katalogda 540 tip masala yer vermistir. Yeni
¢ikabilecek masallar igin de kimi yerleri bos birakmistir (Giinay, 1975: 19-20).

Bu ti¢ grup ve numaralar su sekildedir:

Hayvan Masallari: 1-299

1-99 Vahsi Hayvanlar
100-149 Vahsi ve Evcil Hayvanlar
150-199 Vahsi hayvanlar ve insanimsi1 hayvanlar
200-219 Evcil hayvanlar
220-249 Kuslar
250-274 Baliklar

YV V. V V V V Vv B

275-299 Diger Hayvanlar ve Nesneler

N

Asil Masallar: 300-1199
Sihirli Masallar:(300-749)

>

300-399 Olaganiistii rakipler

400-459 Olaganiistii veya sihirli esler ya da diger akrabalar
460-499 Olaganiistii gorevler

500-559 Olaganiistii yardimcilar

560-649 Olaganiistii araglar

650-699 Olaganiistii giigler ve bilgiler

vV V.V V V VYV V

700-749 Diger olaganiistii masallar
B. Dini Masallar (750-849)
C. Kisa Hikayeye Benzeyen Masallar (850-999)
D. Aptal Dev Masallar1 (1000-1199)
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Fikralar : 1200-1999

1200-1349 Edepsizlik

1350-1439 Evli kisiler hakkinda anlatilan fikralar
1440-1524 Baskarakterin kadin oldugu fikralar

1525-1874 Baskarakterin erkerk oldugu fikralar
> 1525-1639 Kurnaz Erkekler

» 1640-1674 Sansi sayesinde mutlu olanlar
> 1675-1724 Aptal
» 1725-1874 Papazlar hakkinda fikralar

» 1875-1999 Yalanci masallar (Aarne, 1910)

vV V V Vv @®

Her ne kadar 1. Diinya Savagi, kataloglarin yaygimlagsmasini engellese de
yaklagik 10 iilkede bu katologlar kullanilmistir. Aarne’nin 6liimiinde sonra yeni masal
tipleri kesfedildi. Aarne’nin 6grencisi olan Stith Thompson, hocasinin gruplandirmasina
iki baglik daha ekleyerek baslik sayisini bese ¢ikardi. Masal tipi sayisini da yaptigi
aragtirmalar sonucunda 540’dan 2411’e ¢ikardi. Yaptig1 bu siniflandirmayr 1928 yilinda
The Types of the Folktale ismiyle Ingilizce yayinlad1 (Giinay, 1975: 20).

1961 yilinda yapilan bu calisma yine Thompson tarafindan masalin asil
bi¢ciminin bulunmasmi hedefleyen “urform” c¢alismalarinda da kullanilmistir.
Thompson’un bu katalogu kisaca Aa, Th, Ath, AT olarak da adlandirmaktadir (Liithi,
1997 b). Bugiin uluslararasi ¢alismalarda bu katalog kullanilmaktadir. Thompson’a gére
masal gruplart sunlardir:

1. Hayvan Masallar1 1-299

2. Asil Halk Masallar1 300-1199

3. Niikteli Fikralar 1200-1999

4. Zincirleme Masallar 2000-2399

5. Smiflama Dis1 Masallar 2400-2499 (Sakaoglu, 1973: 72).
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Propp, Aarne’nin siniflandirmasini konu basliklarinin birbirine yakin oldugunu
One siirerek elestirmistir. Propp’a gore bu siniflandirmada bir konunun nerede baslayip
nerede bittigi belli degildir. Fin Ekolii, masal 6gelerinin degisebilecegi konusu iizerinde
durmamustir (Propp, 1985: 17). Max Liithi’ye gore de Thompson’un siniflandirmasi ¢ok
dogru olmasa da pratiklik ve hizli ¢alisma kolaylig1 sagladigindan hala kullanilmaktadir
(Liithi, 1997 b).

Fransiz folklor uzmani Gedeon Huet 1923 yilinda Les Contes Populaires (Halk
Masallar1) kitabinda masallar1 dort baslik altinda siniflandirmustir.

1.Harikulade Masallar

2.Gergek Masallar

3.Acayip Masallar

4 Kahramanlari Hayvan Olan Masallar (Sakaoglu, 1973: 72).

Bir diger simiflandirma ise W. Wundt’a aittir. W. Wund Psychology of Peoples

(Halklarin Psikolojisi) adli kitabinda masallar igin su siniflandirmay1 onermektedir:

1.Mitolojik Fabl ve Masallar

2. Asil Sihirli Masallar

3.Biyolojik Fabl ve Masallar

4.As1l Hayvan Masallari

5.Etnik Masallar

6. Komik Fabllar ve Masallar

7.Ahlaki Fabllar (Propp, 1985: 15, Giinay, 1975:20).

W. Wundt bu smiflandirmasinda 7 grubun besinde fabl terimini kullanmistir.
Wundt, ¢alismasinda “fabl”dan kastinin ne oldugunu agiklamamistir. Propp’a gore bu
smiflandirma kendinden 6nceki siniflandirmalardan daha zengindir. Fakat yine de Propp

bu smiflandirmay1 da elestirmistir. Ornegin; bir masal hem komik olabilir, hem de
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kahramanligi anlatabilir. Gruplar arasinda ne fark oldugu anlatilmamistir (Propp, 1985:
15).

Stith Thompson’un siniflandirmasina benzeyen diger bir siniflandirma ise Pertev
Naili Boratav ve William Eberhard’in ortak hazirladiklari smiflandirmadir. Bu
calismanin ad1 Typen Tiirkischer Volksmarchen (Tirk Masal Tipleri)‘dir. Bu
smiflandirma Tiirk¢ce masallara gore olusturulmstur. Eberhard ve Boratav tespit ettikleri

masal tiplerini 23 basliga ayirmislar ve her birine bir baslik ve numara tayin etmislerdir.

Hayvan masallar1 1-22 (22 tip)
Insan ve hayvan 22-33 (11 tip)
Insanlara yardim eden hayvanlarve ruhlar 34-82 (49 tip)
Olaganiistii bir ruhla veya olaganiistii bir hayvanla evlilik 83-109 (27 tip)
Iyi ruhla ve evliyalarla yasama 110-122 (13 tip)
Kaderin hakimiyeti 123-142 (20 tip)
Riiya 143-145 (3 tip)
Kotii ruhlarla yasama 146-168 (23 tip)
Sihirbazlar 169-184 (16 tip)
Bir kiz, sevgili bulur 185-196 (12 tip)
Bir erkek, sevgili bulur. 197-222 (25 tip)
Fakir kiz, zenginle evlenir 223-238 (16 tip)
. Kiskanglik ve iftira 239-255 (17 tip)
Hor goriilen koca kahramandir 256-258 (3 tip)
Zina ve bastan ¢ikarma 259-280 (22 tip)
Acayip icraat ve olaylar 281-289 (8 tip)
Acayip davalar 290-301 (13 tip)
Realist masallar 302-310 (9 tip)
Acayip tesadiifler 311-316 (6 tip)
Komik hikayeler 317-322 (6 tip)
Aptal ve tembel erkekler ve kadinlar 323-338 (16 tip)
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V. Hirsiz ve dedektif 339-349 (11 tip)
W. Akailly, hilekar veya cimri erkek ve kadinlar 350-378 (29 tip) (Sakaoglu, 2010:
14-15).

Diger bir smiflandirma tiirli ise masalin yazarina gore yapilan siniflandirmadir.
Alman aragtirmaci Max Liithi bu konuda masallar ikiye ayirmaktadir. Yazarlar1 belli
olan masallar ve yazarlar1 belli olmayan masallar. Yazarlar1 belli olmayan masal icin
“halk masal1”, yazar1 belli olan masallar igin ise “sanatsal masal” kavramini kullanmistir
(Lithi, 1997 a). Her iki tiir arasindaki belli bash farklar sunlardir: Halk masallarinda
karakterlerin psikolojileri derinlikli olarak islenmez. Sanatsal masallarda ise yazar
tarafindan karakterin psikolojisi (sevinci, liziintiisii, cevresi vb.) derinlikli olarak tasvir
edilir (Kuzu, 2000). Bizim konumuz halk masallar1 oldugu igin sanatsal masallarin

ozellkleri konusuna fazla deginmeyecegiz. "

Kiirt¢e masallarin siniflandirilmasina iliskin de birkac ¢alisma yapilmistir.

Zeynel Abidin Zinar bir séyleyisinde13 masallar1 konularina, kahramanlarina,

uzunluklarina gore bes gruba ayirmistir:

a) Cirokén Rawilan (fabl)

b) Cirokén Mirovan (kahramani insan olan masallar)
c¢) Cirokén Tékel (karmagik masallar)

d) Cirokén Kurt (kisa masallar)

e) Cirokén Diréj (uzun masallar) (Zinar, 2015).

2 Ayrintil1 bilgi i¢in bkz.: Tirkan Kuzu, Halk Masali ve Sanat Masali, 2000, 4Anadolu Universitesi Egitim
Faliiltesi Dergisi Cilt 10, Say1 1, Bahar 2000, ss.155-162.
3 Bu soylesi Ali Gurdili tarafindan 17.01.2015 2015 tarihinde www.felsefevan.org sitesi igin

yapilmistir.http://www.felsefevan.org/hevpeyvin-bi-zeynelabidin-zinar-re.html
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Wikipedia ansiklopedisinde ise Kiirtce masallar konularina gore li¢ grupta tasnif
edilmistir:**

a- Gergek ve olaganiistii kisileri ve olaylar1 anlatan masallar

b- Hayvanlari1 ve mitolojik kahramanlar1 anlatan masallar

c- Komik ve 6giit verici masallar

Ramazan Pertev de Kiirtge masallar1 dort grupta toplamistir. Bunlar; ¢irokén
ajalan (fabl), ¢irokén neasayi (olaganiistii masallar), ¢irokén rasteqin (realist masallar),

ve ¢irokén zincireyi (zincirleme masallar) (Pertev, 2009: 94).

1.4.1. Masal Tirleri

Bu bolimde Ramazan Pertev’in siiflandirmasi ile Kiirtce masal tiirleri

incelenecektir.

1.4.1.1. Hayvan Masallar1 (Cirokén Ajalan):

Bu tiir masallarin geneli kisa masallardan olugsmaktadir. Bu tiiriin bir diger ad1 da
fabldir. Kiirtcede bu masallara “cefen” de denilmektedir (Farqini, 2007:110). Bu tiir
masallarin diinyada bilinen en meshur 6rnegi Kelile 4 Dimne’dir. Bu tiir masallar
genellikle 6giit vermek, ornek gostermek, ders ¢ikartmak icin anlatilan masallardir. Bu
tir masallarda yer alan hayvanlar kendi tiirlerine ait ozellikleri kaybederek, insana
benzetilerek insani Ozellikler kazanirlar. Bir tiir insan kostiimii giymis gibidirler
(Boratav, 2013: 89). Bu tiir masallarda hayvanlara insani 6zellikler kazandirildigr igin
intak ve teshis sanati sik¢a kullanur.

Bu masallarda gegen hayvanlar birer semboldiirler. Tilki kurnazligi ile masalda
yer edinir, aslan giiciin semboliidiir vb. Baz1 hayvanlarin 6zellikleri ise bolgelere gore

degisebilmektedir. Ornegin kurt, Tiirkce masallarda iyi ve yardimei bir karakterken,

Yhttps://ku.wikipedia.org/wiki/%C3%87%C3%AErok, Wikipedia bu bilgileri Zeynel Abidin Zinar’i

kaynak gostererek paylasmistir.

47


https://ku.wikipedia.org/wiki/%C3%87%C3%AErok

Kiirtge masallarda kurda olumsuz ozellikler yiikklenmistir. Kiirtge masallarda kurt ag
gozliliiglin semboliidiir. Bir siiriiye saldirdigi zaman oradaki tiim koyunlar1 6ldiiriir ama
sadece bir tanesini yer (Ronahi, 2009).

Bu tiir masallarin diinyada bilinen en iyi 6rnekleri sunlardir: Ezop masallari,
Pancatantra (Kelile ve Dimne olarak da bilinir.), Mevlana Mesnevisi, La Fontaine, Ezop
masallar1 vb. (Pertev, 2009: 94, Boratav, 2013: 89). Kiirt folklor ve s6zlii gelenegi de bu
konuda olduka zengindir. “Kézxatin”, “Misk 0 Kézik”, “Rovi G Piré”, “Dik G Rovi”,
“Keftar  Gur G Rovi”, “Sengé 0 Mengé”, Sér G Misk, Pisik G Sér, Gayé Cot, Berxika
Bersir G Guré Devbixwin, Sér G Héstir, Rovi 10 Hirg, Zira Keré G Lotika Dewé bu tiir

masal orneklerinden bazilaridir.
1.4.1.2. Olaganiistii Masallar (Cirokén Neasayi):

Masal konusu agildiginda masalin akla ilk gelen 6zelligi olaganiistii olmasidir.
Bu tiir masallar, mitoslara da benzetilmektedir (Oncii, 2014: 21). Bu tiir masallarin olay
orgilleri karmagsiktir. Ramazan Pertev, olaganiisti masallar hakkinda sunlar
soylemektedir: “Hem olaganiistii karakterler (dev, cadi, peri, ejderha vb.) hem de ger¢ek
insanlar (padisah, vezir, aga, koylii, ¢oban vb.) bu masallarda yer alirlar. Bu tiir
masallarda bastan sona kadar; mucizevi olaylar, g¢esitli kerametler ve makul gergek
davraniglar icice gecmistir. Kisilerin ve olaylarin karsilastirilmast yapildiginda kendi
icinde tezatliklar ortaya ¢ikmaktadir. Ornegin pirebok (cad1), sihir yapabiliyor, kiyafet
degistirebiliyor, ama igneli ficidan kurtulamiyor (Pertev, 2009: 94). “Hiité Heft Seri”,
“Pireboké Nér”, “Asé Cinan”, “Bira Cil Méri”, “Qesra Cil Deri” masallar1 Kiirtge

olaganiistii masallara ornektir.

1.4.1.3. Realist Masallar (Cirokén Rasteqin):

Gergek masallar ve olaganiistii masallar arasinda ¢ok fazla fark yoktur. Bu tiir
masallarda kahramanlarin olaganiistii yetenekleri ve giigleri yoktur. Hem konu olarak,
hem de olay Orgiisii olarak akil ve miimkiinlik sinirlar1 igerisindedirler. Giindelik

yasamimizda bu tiir Kisi ve olaylarla karsilasabiliriz. Olaylar ahlak sinirlari igersinde,
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toplum kurallart ¢ercevesinde gergeklesir. Bu tiir masallarin dilleri diger tiirlere gore
biraz daha agirdir. Ayrica daha fazla 6giit ve ders vericidirler (Pertev, 2009: 95).

1.4.1.4. Zincirleme Masallar (Cirokén Zincireyi):

Bu tiir masallar ise birbiri ardina meydana gelen olaylar tizerine kurulur. Bu tiir
masallarin kahramanlar1 genellikle hayvanlardan olusur. Bu tiir masallarda kisa ve
Oonemsiz olaylar arka arkaya soylenir ve mantikli bir sekilde birbirine baglanir. Masal
nerede baslamigsa masalin sonu da orada bitmektedir. Asagida Kiirtge zincirleme masal
tiirtine bir 6rnek olan Piré G Rovi masalinin 6zetini paylasacagiz.

Rovi, masté piré didize, piré duva rovi jé dike. Rovi duva xwe dixwaze, piré
dibéje siré min bine. Rovi dige 1i cem bizin sir dixwaze, bizin nade ¢ilo dixwaze, rovi
dice li cem daré 1€ dar ji nade ew ji ji rovi dasé dixwaze. Rovi dice ba das. Das ji dibéje
min bibe hedad. Hedad dibéje ez birgime hék bine. Rovi dige cem miriské, miriské
dib&je ji min re genim bine. Rovi dice li cem kewar ew ji dibéje genima erdé kom bike.
Rovi genim kom dike xwesteka hemiiyan tine cih G sir dibe piré re piré ji duva wi dide

(Piré G Rovi).

Bu saydigimiz tiirler disinda komik masallar da bulunmaktadir. Komik
masallarin amaci dinleyenleri eglendirmek, 6giit vermek ve ders ¢ikarilmasidir. Bu tiir
masallarda insanlarin distiigii durum, toplumsal konular ve kurallar, gelenekler,

ustalikla elestirilir. Dogal yollarla sdylenemeyeni fikra ile karisik sdylenerek toplumsal
sansiir ustalikla delinir (Pertev, 2009: 95).

1.5. MASAL INCELEME YONTEMLERI

Bu bdliimde masal inceleme metodlarindan bazilarini sizlerle paylasacagiz.

1.5.1. Tarihi-Cografi Fin Metodu

Bu teori, Iskandinav iilkelerinden ¢iktig1 igin “Fin Folklor Teorisi” olarak da

bilinir. Bu ekoliin kurucusu Julius Krohn (1835-1888)’dur. Bu teoriye gére masallar
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belli bir zamanda, belli bir yerde bilingli olarak iiretilmislerdir. Bu metodun amaci,
masalin ilk bigimi olarak kastetikleri “urform’u bulmaktir. Bunun igin “ilk masal nerede
ve ne zaman ortaya ¢ikmistir?” sorusuna cevap aramaktadirlar (Cobanoglu, 2002: 122).
Bu metoda gore masalin ilk bi¢im (Ur-form) nasil ki bir tas suya atildigi zaman halkalar
seklinde dalgalar olusturuyorsa ilk masal da dalgalar gibi ticaret ve goclerle baska
yerlere dagilmistir (Yildirim, Pertev ve Aslan, 2013: 45). Ticaret disinda yazili yollarla
da masallar genis bir cografyaya yayilmislardir (Cobanogu: 2002:122).

Bu teorinin savunucularina goére bir bolgede bir masalin bir¢cok varyantina
ulagilabilinir. Folklor uzmanlari, tiim bu varyantlari toplayarak bir araya getirmeli ve
birini kendilerine temel kabul edip diger varyantlarla karsilagtirmalidirlar. Bu sekilde o
masalin ilk haline ulasilabilecegini, tarihsel degisimlerin g6zlemlenebilecegini
savunurlar (Cobanoglu, 2002:123). Kiirtge masal arastirmacilari; Roger Lescot, Qanaté
Kurdo, Heciyé Cindi, Eminé Evdal, “Memé Alan, Kerr G Kulilk ve Siyabend 0 Xece”
gibi lirtinlerin lizerinde bu yontemi uygulamaya calismislardir. Son yillarda Ahmed Aras

da ¢alismalarinda bu yontemi uygulamaktadir (Yildirim, Pertev ve Aslan, 2013: 45).

1.5.2. Antropolojik Metod

Ingiliz bilim insanlar1 Sir Edward, Burnett Tylor (1832-1917) ve Andrew Lang
(1844-1912) bu teorinin Onciilerindendirler. Tylor, genellikle insanlik tarihinin ilk
donemleri ile ilgilenmistir, bu alanda yazdig: kitabin adi da “Primitive Culture (1871)
(Ilk Kiiltiir)"diir. Bu eserinde uluslarin giinliik yasamda, dinde ve siirde kullandiklari
terimleri karsilastirmigtir. Andrew Lang (1844-1912)’a gore, eger koyliillerin yasami iyi
incelenirse insanlik tarihin ilk donemleri daha iyi anlasilacak ve yeniden yazilabilecektir
(Y1ildirim, Pertev ve Aslan, 2013: 43). Bu metoda gore masallar mitolojik kalintilar

degildirler, giindelik yasamin {irlintidiirler.

Antropolojik bakis agis1 yontemlerini genellikle dinleyiciler, masal anlaticilar1 ve
masal metinleri iizerinde uygulamislardir. Arastirmalarinda meslek, cinsiyet, egitim

diizeyi, cevresel etkenler gibi faktorleri gz oniinde bulundurmaktadirlar. Bu yontem
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daha ¢ok “cevrenin masal iizerindeki etkisi nedir?” sorusuna cevap aramaktadir

(Bascom, 2003 a).

1.5.3. Psikanalitik Yontem

Psikanalizm, 19. vyiizyilin sonunda Sigmund Freud Onciiliigiinde kaynagi
bilinmeyen hastaliklarin kokenin arastirilmasi sirasinda, bilingaltinin bu tiir hastaliklara
neden oldugu kesfi ile ortaya ¢cikmistir. Wilhelm Wundt, Carl Justav Jung buteorinin
diger kurucularindadir.

Bu metod masal motiflerini ve 6gelerini psikanalitik yontemle tahlil etmektedir.
Wundt ve arkadaslar1 masallarin  kaynaklarini  riiya, uyku ve sembollerle
aciklamaktadirlar. Ayn1 zamanda Freud ve arkadaslar1 masallarin analizlerini ve
aciklamalarini cinsellik, cinsel organ ve cinsel iliskiler baglaminda yapmaktadirlar.

Wundt, “Halklarin Psikoloji” isimli eserinde farkli toplumlarin masallarini analiz
etmistir. Bu analizlerden sonra din ve estetik anlayisinin riiya gibi insan zihninde
olustuguna karar vermistir. Von der Leyen ise tiim folklorik iirlinlerin olugmasini

bilingaltina baglamistir.

Freud’a gore insan bilinci id, ego ve siiperego’dan olusmaktadir. Freud,
bilingaltin1 agiklarken masal, tabu ve mitlerden ¢ok¢a yararlanmistir. Freud’a gore istek
ve arzularimiz toplum tarafindan bastirilmistir. Bastirdigimiz bu duygular riiyalarimizda
karsimiza ¢ikmaktadirlar. Freud ve arkadaslar1 savunduklari bu fikri masallar iizerine de
uygulamislardir. K. Abraham bu konuda “riiya insalarin mitidir” yorumunu yapmustir.

Ona gore riiya, mit ve masal ayn1 mekanizma ile ¢aligmaktadir.

Erich Fromm,”Kirmizi Baglikli Kiz” masalin1 psikanalitik yonteme gore analiz
etmistir. Ona gore kirmizi sapka menstrruasyonun  (regl) semboliidiir. Kurt da
baslangigta kizi ele gecirmeye ¢alisan erkegi sembolize eder. Masalin sonunda ise kurt
hem kizi hem de ninesini midesine indirmistir. Bundan kasit ise hamile olma istegidir.
Kurtun karninin tas ile doldurulmasi ise kisirligin semboliidiir (Cobanoglu, 2002: 152-

156). Sigmund Freud’un 6grencilerinden olan, Ernest Jones’a goére birgok folklorik tiriin
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cinsel semboliin gostergesidir. Cinsellik toplumda tabu olarak goriildiigiinden bu tiir
unsurlar ancak masallarda ve folklor igerisinde kendine yer bulabiliyordu. Jones, bu
konuda “Kurbaga Prens” masalini 6rnek olarak vermektedir. Bu masalda kurbaga
prenses ile beraber olmak istemektedir, ancak prenses ile birlikte oldugunda
kurbagaliktan kurtulacaktir. Kurbaga burada erkek cinsel organinin semboliidiir. Bu
masal prensesin yani kadinin erkek cinsel organina yaklagma korkusunu asmasini
anlatmaktadir. Bir bagska 6rnek Grimm Kardesler’in 12 Kardes masalinda karsimiza
cikmaktadir. Masala gore 12 kardes, kiz kardeslerinin dogumundan sonra babalarinin
bedduasi ile kargaya dontismiislerdir. Psikanalitik bakisa gore, babanin kizina duydugu
sevginin yarattig1 kiskanglik ile cocuklarina bu biiyliyli yapmustir. Jones’e gore eger bir
masalda hayvan varsa bu bastirilmis duygularin, fikirlerin temsilcisidir. Halk
dillendiremedigi fikirlerini hayvanlarla sembolik olarak dile getirmistir (Jones, 2007).

Psikanalizin kurucularindan olan Jung’a gére masallar ortak bilingdis1 (arketip)
ile olusmustur. Ortak bilingdisi; insanlarin ortak duygu, ortak tavir, ortak fikirlerinden
olugsmaktadir. Bu arketipler tiim toplumlarda, tiim ailelerde ve tiim bireylerde
bulunmakadir ve ortak 6zelliklere sahiptir. Jung’a gére anonim anlatilar zihinsel birer
mirastir ve masallarin altyapisinda toplumsal bilingdist saklidir (Yildirim, Pertev ve
Aslan, 2013: 45). Jung da Freud gibi diisiinerek masal-mit ve riiya-fantezi arasinda bir
fark olmadigini soyler (Cobanoglu, 2002: 160).

1.5.4. Propp Metodu

Vlademir Propp, kendinden onceki metodlari elestirerek yeni bir fikir ortaya
cikarmistir. Propp’a gore masallar ne kadar renkli, ne kadar g¢esitli goriiniirse goriinsiin
bicim olarak tek cesittir. Propp yaptig1 masal karsilastirmlari®® ile masalin 31 adet
fonksiyonunun®® oldugunu tespit etmistir (Propp, 1985:3).

Vlademir Propp, fonksiyonun &zelliklerini soyle agiklamaktadir:

> Propp calismasim, A.N. Afanasyev’in derledigi Rus masallari iizerine yiiriitmiistiir (Propp, 1985: 26).

¢ Fonksiyondan kasit olay orgiisii icinde bir kisinin yiiklendigi gorevlerdir. Masallarda kisilerin
degismeyen gorevleri ve iglevleri vardir. Bunlarin tiimiine fonksiyon veya islev denmektedir (Propp,
1985: 24).
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1. Kisi kim olursa olsun ve islevi ne olursa olsun degismeyen unsur kisinin
fonksiyonudur.

2.Fonksiyonlarin sayis1 masalin i¢inde sinirlidir.

3.Fonksiyonlarin siralanmasi degismemektedir.

4. Tim olaganiistii masallar, yapisal olarak ayni tiir iizerine kurulmustur (Propp,

1985: 24-26).

V. Propp’un degismez masal yasalari soyledir: Masal bir olumsuzluk iizerine
baslar, bu olumsuzluk aileden birinin kaybolmasi, ortamda bir unsurun eksikligi olabilir.
Kahraman bu eksikligi gidermek i¢in bir miicadele yoluna girer. Bagka bir masal kisisi
ona yardim eder. Kahraman birgok sinavdan gecer ve gorevlerine yerine getirerek

odiliini alir (Propp, 1985: 4).

Tiirkan Kuzu’ya gore Propp bu calismasi ile masallarin iskeletini ¢ikarmistir. Her
halk, her kiiltiir bu iskelete istedigi kiyafeti giydirebilir. Iskelet ortaktir fakat kiyafetler
degisebilir (Kuzu, 2001).

1.5.5. Axel OIrik’in Epik Kanunlar Metodu

Danimarkali tinlii folklorcu Axel Olrik, ”’Epische Gesetze der Volksdichtung”
(Halk Anlatilarinin Epik Kanunu) adli makalesini 1909 yilimida Zeit Schrift fiir
Deutsche Altertum adli dergide yayiladi. Olrik bu makalesinde masala ait degismeyen
13 madde agiklamistir.

1.Baslangic ve Bitis Kanunu: Masal anlaticisi, masala direkt baslamamaktadir.
Masallar birer baslangi¢ formelleri ile baslar ve biter. Bu kanunu Kiirt¢e masallarda da
gorebilmekteyiz. Kiirtce masallar bir formelle —buna ¢ivanok da deniyor- baslamakta ve

bir tiir dua ile masal sonlandirilmaktadir.
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2.Tekrar Kanunu: Birbirine benzeyen olaylar ayni ifadelerle dile getirilir.
Ormnegin, Kiirtge masallardan biri olan “Zira Keré” de esek karsilastig1 tiim hayvanlarin
sorusuna ayni cevabi vermektedir:

“Béje -keré bi kurtané zer, séniyeka ceh li ber.”

3. Ucler Kanunu: Masallarda ii¢ sayis1 siirekli tekrar edilmektedir. Kahraman, 3
giinde bir yere ulasir, padisahin veya adaminin 3 ¢ocugu vardir vb. Kiirt¢ce masallarda, 3
sayisinin yaninda 7 rakaminin da stirekli kullanildigin1 gérmekteyiz. Diiglinler 7 giin 7
gece siirer, kizin 7 kardesi vardir gibi.

4. 1ki Kisi Kanunu: Bu kanunda da tipk1 3 kanunu gibidir. Bu kanuna gore bir
sahnede iki kisiden fazla kimse yer almaz. Ornegin, Kiirtce bir masal olan Ciigika Zérin
de bir¢ok karakter olmasina ragmen her sahnede sadece iki karakter konusur. Diger

karakterler bu konusma sahnelerine katilmazlar.

5.Zxthk Kanunu: Masallarda birbirine zit iki insan siirekli kars1 karsiya gelir.
Ornegin Elik, Fatik ve Manga Belek masalinda birbirine zit iki kisi olan Fatik ve yengesi
stirekli kars1 karsiya gelirler.

6. TIkizler Kanunu: iki kisi aym rolde sahneye ¢ikmis ise bunlardan ikisinin de
kiicik ve zayif oldugu goriliir. Bu iki kisi birbirlerine yakinlagir ve beraber hareket
ederler (Olrik, 1994 a). Ornegin, Elik (i Fatik masalinda Elik ile Fatik hem kiigiik hem

de zayiftirlar. Masalin sonuna kadar beraber hareket etmislerdir.

7.Son Kisinin Zaferi Kanunu: Masallarda kiigiik kardes veya arkadaglardan en
sonuncusu olaylardan basari1 ile ¢ikmaktadir. Kendilerine kotiilikk edilen tiim kisiler
masalin sonunda basarrya ulasmaktadir. Ornegin, Ciicika Zérin masalinda Apé Misté
kisisine kotiiliik yapilmaktadir. Fakat masalin sonunda Apé Misté amaglarina

ulagmaktadir.

8. Tek Cizgi Kanunu: Masallarda olaylar tek bir ¢izgide ilerler. Resim

sanatindaki perspektife masallarda rastlanmaz. Heykeltrasin tarzi vardir. Olaylar tesbih
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taneleri gibi yanyana getirilir. Bir olaydan sonra baska bir olay gelir. Masallarda geriye
doniis yoktur. Eger bir sey unutulmussa ya konusma arasinda ya da masalin sonunda dile

getirilir.
9.Tek Sema Kanunu: Masallar belirli bir semaya gore olusturulur ve sdylenir.

10. Biiyiik Tablo Kanunu: Kahramanlarin hareketleri dinleyiciler tarafindan
unutulmaz. Elik ile Fatik masalinda ¢ocuklarin cadidan kurtulma basarisi akillardan

cikmamaktadir. Bu eylemleri bir tablo gibi insanin zihninde yer edinir.

11. Efsane MantiZi Kanunu: Masallarin en biiyiik 6zelligi olaganiistii
olmalaridir. Bu olaganiistiiliik sihir ile karsimiza ¢ikmaktadir. Ornegin, Chgika Zérin
masalinda esek, tepsi ve kabak sihirlidir.

12. Tek Olay Kanunu: Masal ne kadar uzun olursa olsun, kag¢ kisi yer alirsa
alsin masal tek bir olayin gevresinde gelisir. Diger olaylar bu ana olaya baglidir.

13. Dikkati Baskahramanin Uzerine Toplama Kanunu: Masallarda tim

olaylar, tim sorunlar baskahramanin eliyle ¢oziilmektedir. Masal onunla baglar ve

onunla biter (Olrik, 1994 b).
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IKINCI BOLUM
KURTCE MASALLAR ve GRIMM KARDESLERIN MASALLARI

2.1. KURTCE MASALLAR

Yazi kiiltiiri ile ge¢ bulusan veya bu kiiltiiriin ge¢ olgunlastigi halklar sozli
kiiltiire 6nem vermisler ve tecriibelerini, sozlii kiiltiir {irlinlerini yine so6zlii olarak
nesilden nesile aktarmiglardir. Kiirtler de tarihsel, cografik, siyasi vb. nedenlerden dolayi
yazi1 kiltliriinii ¢ok gelistirmemisler agirliklarini sozlii kiiltiire vererek kiiltiirlerini

giiniimiize kadar ulastirmislardir.

Kiirtlerde sozli kiiltiiriin gii¢liit olmast Avrupali aragtirmacilarin da dikkatini
cekmistir. Bazil Nikitin, bu konu ile ilgili olarak, Kiirt sozlii edebiyatini arastiran
uzmanlarin en ¢ok sasirdiklart ve etkilendikleri noktanin folklor bollugu, ¢esitliligi
oldugunu soyler (Nikitin, 1986:490, akt. Uzun, 2013: 41). Folklor bollugu iginde en
onemli yer hig siiphesiz Kiirtce masallara aittir. Minorsky’e gore, Kiirtler masallar ve
hikayeler konusunda ¢ok iyi seyler yaratmislardir ve bu mitkemmelik de Kiirtlerin dogal
tarihinden gelmektedir (Minorsky, 1988: 125).

Ingilizcedetale”, Almancadaki “Marchen”, Tiirkcedeki “masal” kavramima
karsilik Kiirtcede yaklasik 20 isim kullanilmistir. (Cirok, cirgironik, dastan, xebirosk,
¢éreerok, cironk, ¢ivanok, qewati, be ser hat, meselok, xeberosk, ¢irvanok, ¢ir¢irok,
serbori, metalok, kurtecirok, xemisok, mesel, serpéhati, xewrogk, hikaye) Saymnin bu

kadar fazla olmas1 masalin Kiirtler a¢isindan 6nemini ortaya koymaktadir.
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Kullanilan kelimelerden {igliniin -¢irok, ¢ivanok G xewrosk- Kiirtge oldugu tesptit
edilmistir. Bu durum masalin ulusal bir yoniiniin oldugunu da ortaya koymaktadir
(Oncii, 2014: 19). Bu sdzciiklerin Kiirtce olmas1 masalin ¢ok eski dénemlerden beri

Kiirtlerin i¢inde var oldugunu gostermektedir.

Siiphesiz bu kadar ¢ok isim kullanilmasinin nedenleri vardir. Bize gore birinci
neden yazili belgelerin az olmasidir. Yaz1 Kiirtler arasinda ¢ok kullanilmadigi igin
tecriibeler, tarih, kiiltir vb s6zlii yollarla ve masal yardimiyla gliniimiize
ulagtirilmaktaydi. Diger bir neden ise masalin ¢ocuklarin egitimi i¢in kullanilmasidir.
Masali ¢ocuklara sevdirmek, ilgisini saglmak i¢in ¢ir¢irok, ¢ivanok, ¢ércerok, ¢ironk,

¢ivanok vb. isimler tercih edilmistir (Kizil ve Tanrikulu, 2015).

2.1.1. Kiirtler ve Masal

Masallarin konusu her ne kadar hayali olsa da koklerini yasadiklar1 toplumdan
almaktadirlar. Her masal kendi toplumunun zihniyeti ile yogrulmakta ve bigim
almaktadir. Bu nedenle Kiirtge masallar1 inceledegimizde Kiirtlerin toplumsal zihniyet

yolculugundan bilgiler alabiliriz (Alokmen, 2009).

Masal, her toplumda belli bir rol ve misyona sahiptir. Rohat Alakom, Kiirtlerde

masalin toplumsal islevini soyle agiklamaktadir:

“Kiirtce masallarda hayata dair birgok gelenek, gorenek, karakter ve bakis acisi
yer almaktadir. Toplum; sanat ve estetik ihtiyacini, masal diliyle isteklerini, binlerce
yillik umutlarin1 topluma yeniden sunar. Bu sunus sonunda binlerce masal olugarak

toplumun sanat ve estetik ihtiyaci giderilmeye calisilmigtir.” (Alakom, 2002: 12).

Izady, “Kiirtler” isimli kitabinda Kiirtce masalin yaygin olmasmin nedenini

Kiirtlerin yasadig1 cografyaya dayandirmakta ve sunlar1 sdylemektedir:

“Kiirt halk masallarinin biiyiik bir bolimiinii “Kurdish winter stories-Kiirt Kis

Masallar1” adi1 altinda toplayabiliriz. Bu masallarin tiimii uzun, soguk ve tehlikeli ki
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gecelerinde anlatilir. Bu masallarda kazanan ve yenilen kahramanlar vardir. Masalin
sonlari, dinleyicilere mevsim tehliklerinden nasil korunulacagi, nasil bas edilebilecegine

dair yontemlerle, carpici sozler ve usta mesajlarla doludur.” (lzady, 1992: 239).

M. Emin Bozarslan da Kiirtge masallarin dil 6zelligine dikkat ¢gekmektedir. Ona
gore klasik edebiyatta her ne kadar bircok Arapga ve Farsga sozciik bulunsa da Kiirtge
folklor dilinde yabanci sozciikler bulunmamaktadir. Masal, sarki, fikra vb. eserlerde
sade ve ar1 bir Kiirtce kullanmilmistir. Bozarslan, halk edebiyatinin dilinin halkin

konustugu sade dil oldugunu savunmaktadir (Bozarslan, ?: 8).

Kiirtge masallarin 6zgiinligii giintimiizde maalesef tiikkenme tehlikesi ile karsi
karsiyadir. Yapilan arastirmalar, masal ve diger anonim anlatilarin bilinme oraninin

tehlikeli sayilara indigini ortaya koymaktadir. Yapilan bir arastirmaya gore;
Yaslar1 46-60 arasinda degisen bireylerin iyi diizeyde masal bildikleri,
Yagslar1 20-40 arasinda olan kisilerin az sayida masal bildikleri,

Yaslar1 10-20 arasinda degisen bireylerin ise ya hi¢ masal bilmedigi veya ¢ok az

bildikleri tespit edilmistir (Birgul, 2015: 50).

2.1.2. Kiirt Toplumunda Masal Anlaticilar1

Masallar her ne kadar evrensel olsalar da dillerinin Tiirkce, Kiirtge, Arapca veya
Franszca olusu 0 masali o milletin tiriinii yapar. Bir masal anlaticisinin kullandigi dil o

masali Tirklerin, Kiirtlerin ve Araplarinki haline getirir (Boratav, 2009: 18).

Von Sydow, masallarin dogada kendi kendine olustugu fikrine kars1 ¢ikmaktadir.
Ona gore sarkilar ve masallar insanlarin birbirine aktararak gelistirdikleri tiirlerdir. Bu
aktarma siirecinde iki gorev vardir, dinleyici ve icraaci. Bunlardan birine aktif tagiyici
demistir digerine de pasif tasiyici adin1 vermistir. Aktif tasiycilar grubunda, masal ve
hikdye anlaticilari, dengbejler yer alirken pasif tasiyict grubunda ise dinleyen ancak

bunu sdylemeyenler yer almaktadir. Eger icracilardan biri Sliirse, ya da topluluktan
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uzaklasirsa dinleyicilerden biri bu gorevi alarak aktif tasiyict konuma gegebilir. (Sydow,
2005: 111)

Leza Uffer, Von Sydow’un agiklamalarin1 biraz daha genisleterek masal

anlaticilarini i¢ grupta incelemistir:

1.Masallar1 bilen fakat anlatmayanlar: Bu kisiler ¢ocukluklarindan itibaren masal

dinlerler fakat masal anlatma konusunda 6zel bir ¢abaya girismezler.

2. Bazen masal anlatanlar: Bu kisiler de masallar1 ¢ok iyi bilirler fakat her zaman
anlatmazlar. Bu kisiler anlattiklart masallara ekleme yapmazlar, nasil duymuslarsa o

sekilde masallar1 anlatirlar.

3. Profesyonel masal anlaticilart: Bu tiir kisiler bu isi bilingli segen ve uygulayan
kisilerdir. Genelde kendilerini ve hafizalarin1 6verler. Bu kisiler masal anlatmay: ¢ok
severler (Degh, 2005: 363).

Herkes 1yi bir masal anlaticis1 olamaz. Masal anlaticilig1 da tipki, sarki soylemek
gibi yetenek isteyen bir alandir. Su unutulmamalidir ki masal anlaticiligi ile masal
bilmek birbirinden farkli seylerdir. Herkes 3-5 masal bilebilir ama masal anlaticilig
farklidir (Sakaoglu, 2010: 130).

Masal anlaticiliginin tipki dengbejlik gibi Kiirt kiiltlirlinde 6nemli bir yeri vardir.

Mehmet Oncii bu kiiltiiriin masal anlaticilarini sdyle tanimlar:

“Bu sanatcilar halkin degerlerini, onurlu davraniglarint sihirli sozciiklerle
sisleyerek nesilden nesile aktarirlar. Masal anlaticilart  herhangi bir egitim
gérmemislerdir, halkin iginde kendi kendilerini egitmislerdir. Ogretmenleri ise
kendilerinden 6nce bu ise baslamis usta masal anlaticilaridir. Masal anlaticilar1 ¢caliskan
ve sec¢ilmis kisilerdir. Onlar kendileri disinda kimseyi kabul etmezler fakat
sanatciliklariyla zaten kendiliginden on plandadirlar. Kendileri toplumda onurlu ve

onemli bir yer edinirler. Masallar, masal anlaticilarinin sesiyle halka ulagmaktadir. Bu
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nedenle masal anlaticilar1 ve halk arasinda bir yakinlik s6z konusudur. Kiirt kiiltiir ve
gelenegini en iyi onlar bilirler. Onlar halkin tarihi ve beynidirler. Bazen halkin yasadigi
giincel olaylar1 da siisleyerek divanlarda halk odalarinda topluma anlatirlardi.” (Oncii,
2014: 16-17). Masal anlaticisinin bu 6zelliklerinden anliyoruz ki, masal anlaticilar1 hem
Ogrenen hem Ogreten, hem sanat¢t hem yasayan tarih, hem kiiltiir koruyucusu ve ayni
zamanda kiiltiir tasiyicisidirlar. Her masal anlaticist kendine has dislubuyla masali

degistirebilir tislubunu masala katabilir.

Masal anlaticilart her ne kadar fakir koyliiler arasindan ¢iksa da Kiirtlerin yogun
olarak yasadigi her yerde onlara kiymet ve deger verilirdi. Bir sehre veya bir koye
gittiklerinde mir veya aganin evinde misafir olarak kalirlardi. Masal anlatmaya
basladiklarinda kimse onlarin so6zinii kesmezdi. Masal anlaticisi da masalina
baslamadan once halkin psikolojisini, degerlerini, gelenegini, hassasiyetlerini géz 6niine
alarak masalin1 anlatirdi. Masal anlaticilarinin akict bir dili vardir. Bu akicilikta
cevrelerinde ve diinyada gelisen olaylari etrafindaki halka anlatirlardi (Jiyan, 2013). Dili
akici kullanmalari1 nedeniyle denilebilir ki masal anlaticilart dilin anlatim kabiliyetini tist

seviyeye ¢ikarmislar ve halkin bilgi diizeyini artirmiglardir.

Masal anlaticisi anlattigl olayin igerigine gore sesini kontrol eder. Olayin akisina
gore bazen sesini algaltir bazen de coskuyla, yiiksek sesle anlatir. Kahramanin
duygusuna gore mimiklerini degistirir, viicut dilini kullanirdi. Masal anlaticisinin bu
davraniglar1 daha ¢ok dinleyenlerin ilgisini masala ¢ekmeye yoneliktir. Anlatict girig
formellerinden masalin sonuna kadar dinleyenlerin dikkatinin dagilmamasi i¢in ¢aba

harcar.

Arastirmaci Mehmed Oncii’ye gore masal anlaticihigi (¢irokbéj) ile dengbéjlik
arasinda farklar vardir. Dengbejlerin anlattigi olaylar gergek yasanmis olaylar tizerinedir.
Dengbejler kendi eserlerini firetebilirler, toplumun ve doganin ruhunu kendi estetik
anlayislart ile biitiinleyip anlatirlar. Masal anlaticilar1 ise dengbejler gibi yeni iirlin

ortaya ¢ikarmazlar. Halka ait olan, kendinden 6nceki tiriinleri tekrar halkla bulustururlar.
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Aralarindaki en 6nemli fark iste budur, dengbej ihtiyag duyuldugunda tiretirken masal

anlaticilar1 var olan iiriinleri yenileyerek yeniden anlatirlar (Oncii, 2014: 18).

2.1.3. Kiirt Masallar1 Uzerine Calismalar

Kiirtce masallarin derlenme tarihi 17. yiizyilla kadar dayanmaktadir. Masal
derleme ¢alismalari 17. ylizyilda yazilan “Duru’l Mecalisa Mela Musayé Hekari” isimli
eserle baglatilmaktadir (Pertev, 2015: 17). Bu tarihten de anlasildg1 gibi Kiirtce masal
derleme ¢alismalar1 400 yi1l 6ncesine kadar dayanmaktadir. 18. yiizyildan bu yana da
yabanci arastirmacilar tarafindan Kiirtge masallarin derlenmesine devam edilmektedir.
Bu alanda yapilmis en 6nemli ¢alisma Alexsandir Jaba’ya aittir. Jaba 19. yiizyilda Mela
Mehmiidé Bazidi’nin yardimlariyla Kiirtge masallar1 derlemistir. 19. yiizyildan bu yana

da derleme ve masal yazma c¢alismalar1 giin gectik¢e artmaktadir (Pertev, 2015: 17).

Kiirtge masallarin derlenmesi yaklasik 100 yildir dergiler ve kisiler iizerinden
devam etmektedir. Ilk giiniinden giiniimiize kadar tiim Kiirtce yayin organlarinda,”Roji
Kurd, Hetawi Kurd, Jin, Zari Kurmanci, Hawar, Xwenge, Ronahi, Roja N1, Stérk, Tir¢j,
Hevi, Kurmanci, Sirwe, Nibihar, Zend, Rewsen, Cira, Vate, War, Birnebiin, Nadem,
Gulistan, Pelin, Kowara W” vb. dergilerin sayfalarinda folklor iiriinlerine ve masallara
onemli bir yer ayirmislardir (Pertev, 2015: 18). Bireysel anlamda da tiim zor sartlara
ragmen; Celil ailesi (Zargotina Kurdan isimli eserlerini 9 cilt halinde yaymlamislardir),
Hilmi Akyol (Zargotina Kurdi, Mamé Rovi, Gulé, Kew G Kew, Senem Xanim, Mirza
Mihemed...), Mehmet Oncii (Cirokén Kurdan I-II, Cirokén Efsaneyi), Zinaré Xamo
(Hebli Tunebd... Antolojiya Cirokén Zarokan, Hindik G Rindik), Zeynelabidin Zinar
(Xwenge 10 cilt), Mehmed Emin Bozarslan (Kéz Xatin, Meyro, Mela Kuli...) gibi

arastirmacilar kdy koy gezerek Kiirtge masallar1 derlemislerdir.

Diinyada masal derlemeleri ¢alismalariin 6nde gelen isimlerinden biri de
Grimm Kardeslerdir. Grimm Kardesler’in baglattig1 sistematik calismalar Avrupa’da

uluslagsma hareketlerinin biiytimesine imkan vermistir. Ulusallasma duygular1 Kiirtlere
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de etki etmis ve Kiirt dergi, gazete ve aydinlar1 da Avrupa’daki gibi sozlii kiiltiiriin

derlemesine 6nem vermislerdir.

Bu amagla Kiirt dernekleri yaklasik yiizyll 6nce bu amagla masal derleme
calismalar1 yapmusglardir. Kiirt Tamim-i Maarif ve Nesriyat Cemiyeti (Komelaya Kurd ji
bo Belavkirina Zaniné G Wesanan) beyannamelerinde folklor ¢aligmalarinin 6neminden
bahsetmisler ve bir maddeyi de derleme c¢alismalarina ayirarak halk masallarini da

derleyeceklerini agiklamiglardir.

“Madde 7... Kiirtce masal, hikdye ve halk sarkilari toplanacaktir.” (Yildirim,
Pertev G Aslan, 2013: 61) (Kovara Jin, 1919, Beyannameya Nesriyaté).

Hawar dergisinin yoneticileri de ilk sayilaridan itibaren halka ellerindeki tirtinleri
kendilerine gonderme ¢agrisinda bulunmuslardir. Hawar dergisinin yol haritasinda da bir

madde ile masal ve diger folklorik tiirlerin toplanmasi gerektigi vurgulanmistir.

“Kiirtce masal, tekerleme, sarki ve uzun havalar toplanacaktir.” (Bedirxan,

1932).

2.1.4. Kiirt¢ce Masallarin Giiniimiizde Kullanimi

Giintimiizde Kiirtge masallarin sadece ¢ocuklara anlatilan bir tiir olmadigini diger
sanat disiplinleri igerisinde de yer bulduklarini goriiyoruz. Kiirtlerin yazi kiiltiirii ile geg
tanismalar1 onlarda masal geleneginin gii¢lii kalmasina neden olduguna daha Once
belirtmistik. Bu iligskinin giiclii olmas1 bugiinkii sanat¢ilar i¢in de 6nemlidir. Giinliimiiz
roman, modern hikaye, sinema, tiyatro gibi sanat alanlarinda masallarin gii¢lii bir sekilde

yer aldigin1 gérmekteyiz.

Tiyatro disiplini masaldan yararlanan en 6nemli sanat dallarindan biridir. Bugiin
oynanan bir¢ok Kiirtce ¢ocuk tiyatro oyunu konusunu Kiirtce masallardan almaktadir.

Ornegin; yazar ve yonetmen Cetoyé Zedo, Sengé G Pengé masalim ¢ocuk tiyatrosu
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haline getirerek sahnelemistir (Cetoyé Zedo, 2014). Aym1 masal Lales Kiiltiir Sanat
Merkezi tarafindan da tiyatro oyunu haline getirilip oynanmistir (Lales, 2014).

Necat Keskin, Performans Teorisi Cercevesinde Sozlii Kiiltiir Uriinlerinin
Degerlendirilmesi isimli makalesinde masallarin giiniimiiz kullanimiyla ilgilli sunlari

sOylemektedir:

“Tiyatro oyunu haline getirilen diger bir masal ise “Piré Gt Rovi”’dir. Mardin’de
calismalarini siirdiiren Zimzim isimli tiyaro grubu 2015 yilinda Piré 4 Rovi masalini
sahnelemisledir. Diyarbakir Biiyiiksehir Belediyesi de benzer bir masal olan 'Piré G Luv{'
masalint Zazaca sahnelemistir. Masallarin son zamanlarda TV yayimnlarinda da
kullanildigin1 gérmekteyiz. Zarok TV de “Hebu Tune bl” isimli program her aksam saat

21.00’de gocuklarin karsisina ¢ikmaktadir.” (Keskin, 2016).

Kiirtge masallarin kullanildigi bir diger alan ise sinemadir. Pepik isimli Kiirtce
masali, yonetmen Ozkan Kiigiik filmine konu etmis ve Pepik isminde bir film ¢ekmistir.

(Kiigiik, 2013)

Modernizim ve teknoloji folklor ve masal anlatimina biiyiik zararlar verse de bu
alanda yeni yeni imkéanlarm da olusmasim saglamaktadir. Ornegin, bugiin teknoloji ve
masal birleserek Kiirtge masal anlatan bebekler tasarlanabilmistir. Cocuklar, bu bebekler
ile hem oynayip hem de masal 6grenebilmektedirler. Diyarbakir’in Sur belediyesi
gocuklar i¢in bu oyuncaklar1 hazirlayip ¢ocuklara dagitmistir (Oyuncak Dagitma
Haberi, 2013).

Kiirtce masallarin miizikal halleri de iiretilmeye baslanmistir. Rotinda Yetkiner,
Varto yoresindeki Piré G Rovi ve Ciroka Civiké masallarmi notali ve CD halinde

miizikal olarak hazirlamistir (Yetkiner, 2016).

Yukarida saydigimiz Ornekler masalin halen Kiirtler i¢in 6nemli oldugunu

gostermektedir. Bugiin 6gretmenler ve o&grenciler, goniilli kisiler, folklorcular,
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aragtirmacilar, sanatgilar, tiniversite ve diger sivil toplum kuruluslar tarfindan Kiirtge

masal derleme ve inceleme ¢aligmalari devam etmektedir.

2.2. GRIMM KARDESLER VE DERLEDIKLERI MASALLAR
2.2.1. Grimm Kardesler’in Hayati1 ve Calismalari

Grimm Kardeslerin derledigi ve yayinladiklar1 masallar tim diinyada bilinen
masallardandir. Asirlar 6nce derledikleri masallar giiniimiizde ayrica; ¢izgifilm,
animasyon ve oyuncak olarak da yeniden tiretilmistir. Grimm Kardesler yasadiklar1 tilke
olan Almanya’da o kadar sevilmektedir ki Eurodan 6nce Almanya’da kullanilan para
birimi olan markin -1000 mark- {izerinde Grimm Kardeslerin resmini yerlestirilmistir.
Grimm Kardesler, sadece Alman kiiltiir hayatina degil turzim alanina da degerli katkilar
sunmuslardir. Bugiin Almaya’da Grimm Kardesler’in masal derlemesi yaptiklar1 bolge
ve yollar “masal yolu” adinda kiiltiir turizmi i¢in agilmistir. Genellikle yeni evli ¢ifler
balayilarinda bu bélgeyi tercih etmektedirler (Olger, 2011).

Grimm Kardeslerden birinin adi Jacob Ludwing Grimm (1785-1863) diger
kardesin adi da Wilhelm Karl Grimm (1786-1859)’dir. Her iki kardes Almanya’nin
Hanau kentinde diinyaya gelmislerdir. Jacob Grimm, kisilik olarak titiz, ¢aliskan ve
ciddi biriydi. Wilhelm Karl Grimm, ise sicakkanli ve miiziksever bir kisiligi vardi. Her
iki kardesin farkli kisilik 6zellikleri olmasina ragmen omiir boyu beraber ¢alismislar ve
birbirlerinin eksiklerini tamamlamiglardir (Buch, 1992).

Grimm Kardesler, Kassel’deki 6grenimlerini tamamladiktan sonra kiitiiphane
sekreteri olarak ise baslarlar. Daha sonra 1830 yilinda Géttingen Universitesi’nde
aragtirmaci olarak goreve baslarlar (Aytag, 1983: 251). Her iki kardes 1812-1815 yillar1
arasinda Almanya’nin koylerini gezmisler (Aykanat, 2013) ve Alman masal, efsane ve
menkibelerini derlemislerdir.

Grimm Kardesler’e gore sozli kiiltiiriin yavas yavas kaybolmaya basladigi bu
donem derleme ve masal yazmak igin ideal bir donemdi. Kendi bolgeleri olan Hessen ve
Main Kinzig’de masal derlemek i¢in “Haxthausen” ve “Droste Hiilshoff” ailelerinden

yardim almislardir. Masal derleme c¢aligsmalari i¢in yillarca halk arasinda caligsmiglardir.
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Kitaplariin 6ns6ziinde masallart halktan dinlediklerini ve bunlar1 hi¢ degistirmeden
oldugu gibi kitaba aktardiklarin1 savunmuslardir. Derledikleri masallari da Kinder und
Husmarchen (Aileler ve Cocuklar I¢in Masallar) adiyla iki cilt halinde yaymlamislardr.
Bu caligmalariyla eski Alman kiiltiiriiniin canlandirilmasina biiyiik hizmet etmislerdir.
(Aytag, 1983: 251).

Her iki kardes, masal disinda diger folklorik {irlinleri de derlemisler ve
yayinlamiglardir. Jacob Grimm, Eski Alman mitolojisi ve kiiltiirii tizerinde g¢alisan ilk
kisilerdendir. Jacob Grimm eserini 1835 yilinda Die Deutsche Mythologie (Alman
Mitolojisi) adinda yayinlamistir (Oguz, 2010). Grimm Kardesler eserlerinde mitolojiye
onem verdikleri i¢in mitoloji teorisinin onciileri olarak da kabul edilmislerdir (Yavuz,
2002: 15). Wilhelm Grimm, masal derleme calismalar1 disinda Alman efsanelerini de
arastirmistir. Yaklasik on yol boyunca topladigi efsaneleri “Die Deutsche Heldensage”
(1829) (Alman Kahramanlar1) adiyla yayinlamiglardir.

Grimm Kardesler’in bir diger 6nemli ¢alismasi Etimolojik Sozliik ¢alismasidir.
Her iki kardes Luther’den Goethe’ye kadar kapsamli bir sozliik hazirlamak istemisler,
bu sozliik igin tiim yazarlarin eserlerini incelemisledir. Bu ¢alismanin ilk cildini 1854
yilinda tamamlamiglar fakat kalanini tamamlamaya Omiirleri yetmemistir. Grimm
Kardesler’in Olimiinden sonra bu calisma Alman Bilimler Akademisi (Deutsche
Akademie der Wissenschaften) tarafindan 1960 yilinda tamamlanabilmistir (Aytag:
1983: 251-253).

Grimm Kardesler’in ¢aligmalar1 Avrupa’da yeni bir ekoliin kapisini da aralmistir.
Grimm Kardesler’den 6nce Almaya’da rasyonalizm ve irrasyonalizm tartigmalar1 vardi.
“Elit Kiiltiirtin Bozulmas1” teorisinin Onciilerinden Peter Burke ve N. Numan’a gore
kiiltiir toplumun elit siniflar1 arasinda olusur ve bu form toplumun alt tabakalarina inene
kadar bozulma yasar ve asagida toplanir. Halkin kiiltiir ve folklor iiretiminde bir katkisi
yoktur. Siradan halk bu kiiltiirii taklit ederek sadece bozar. Bu taklit de aslindan uzak bir
taklittir. Ornek verecek olursa “moda” prenses ve kraliceler arasinda ortaya cikar,
buradan bey eslerine geger, buradan iscilere oradan da yoksul kizlar iizerinde etkili olur.

Bu isleyis ve akis dansta, atasozlerinde, deyimlerde, masallarda da etkili olur. Grimm
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Kardesler ise bu anlayisa sert bigimde kars1 ¢iktilar ve kiiltiiriin kollektif bir iiretim ile
halkin en alt tabakasindan yukari dogru ¢iktigin1 savundular (Cobanoglu, 2002: 173-
175). Y.M. Sokolov’a gore Grimm Kardesler’in amaci Alman milli kiltiiriiniin

giizelligini, eskiligini ve zenginligini gostermekti (Cobanoglu, 2002: 97).

Bu tartismalardan sonra romantizmden etkilenenler, halk sirine ve ozellikle
masallara 6nem vererek onlart derlediler (Aykanat, 2013). Grimm Kardesler’in
calismalar1 da Alman romantizm akiminin ilhamecilar1 olarak kabul edildi (Yildirim,
Pertev ve Aslan, 2013: 20). Grimm Kardesler’in ¢alismalar1 ile halk, Hristiyan
toplulugunun sehirli, yazili kiiltiiriine olan ilgisini azaltmis yoniinii koyli ve sozli
kiiltiire kaydirmigtir. Bu durum, milliyetcilik duygularinin artmasna neden olmustur. Bu

ekol, timmet-devlet, imparatorluk anlayislarun dagilmasint hizlandirmistir  (Oguz,

2010).

Grimm Kardesler’in c¢aligmalar1 hakkinda bir¢ok tartisma olsa da yaptiklar
caligmalar folklor ve masal alanina damgasini vurmustur. So6zIli anlatilarin tekrar
canlandirilmasint  saglamiglardir. Grimm Kardesler’in calismalarindan sonra diger
tilkelerdeki aydinlar da kendi tilkelerinin folklorunu arastirmaya baslamiglardir. Walter
J. Ong “Yazili ve Sozlu Kiiltiir” kitabinda sozl1i kiiltiire sayginlik kazandiranlar arasinda

Alman romantikleri ile beraber Grimm Kardesler’in de isimlerini sayar (Ong, 2014: 29).

Grimm Kardeslerin Eserleri:

Ortak Cahsmalari: Kinder und Hausmarchen (Aileler ve Cocuklar Icin
Masallar) (1812-1815) Diedeutschen Sagen (Alman Efsaneleri) (1816-1818), Deutsches
Worterbuch (Almanca’nin Etimolojik Soz1iigii) (1854)

Jacob Grimm: Deutsche Grammatik (Almaca Dilbilgisi) (1819-1837) Die
deutschen Rechtsaltertiimer (Resmi Almanya Tarihi) (1828), Die Deutsche Mytologie
(Alman Mitolojisi) (1833), Die Geschichte der deutschen Sprache (Alman Dilinin
Tarihi) (1848)

66



Wilhelm Grimm: Die deutsche Heldensage (Alman Kahramanlar1) (1829)
(Aytag, 1983: 251-253)

2.2.2. Grimm Kardesler’in Cahsmalar1 Uzerine Tartismalar

Grimm Kardesler’e gore toplanan tiim iriinlerin orijinalligi korunmali ve o
halleriyle yayinlanmalidirlar. Jacob Grimm kitabinin 6ns6ziinde derleme ¢aligmalarinin
yontemine iliskin “Derlenen tiriinler kesinlikle degstirilmemelidir” fikrini savunmustur.
Grimm Kardesler, 1812 yilinda {inlii kitaplar1 Kinder und Husmarchen’in 6nséziinde
“elimizden geldigi kadar masallar1 degistirmedik ve onlara bir sey eklemedik. Ne onlari
giizellestirdik ne de koti yerlerini ¢ikardik” demislerdir. Jacob Grimm, Arnimle’ye
gonderdigi mektubunda masallarin degistirilmemesi gerektigi fikrinde israr ederek,
“Halk masallar1 edebiyatin 6ziidiir. Bu nedenle sanatsal masallarla halk masallarinin
birbirinden ayrilmasi gerekir.” demistir (Aytag, 1983:252).

Dundes’e gore Grimm Kardesler savunduklari fikirleri uygulamadilar (Dundes,
2006). Kroff gibi kimi edebiyat tarihgileri de Grimm Kardeslerin sanatsal masallar
yazdigini savunmuslardir (Aytag: 1983: 252).

Maria Tatar, The Hard Facts of the Grimm’s Fairy Tales isimli eserinde Dundes
ve Kroff’a destek vererek Grim Kardesler’in masallart  degistirdigi  fikrini
savunmaktadir. Tatar, Grimm Kardesler’in basili kitaplarin1 karsilastirarak arastirmalar
yapmustir. Tatar’a gore Grimm Kardesler, hem kitaplarinin 6nsozlerini degistirmisler
hem de masallarin igerigini degistirmislerdir. Yukarida ifade ettigimiz gibi 1812
baskisinin 0Onsoziinde masallarin igerigini degistirmediklerini soyliiyorlardi. 1819
baskisinda ise masallarin degistirilmemesi konusuna deginmemislerdir. Hatta bu
Onsdzde baz1 masallardan ¢cocuklara uygun olmayan yerleri ¢gikardiklarint soylemislerdir.
Diger baskilarda da masallari tahrib etmisler, aile ve ¢ocuklara uygun hale getirmislerdir
(Olger, 2011).

Ewig, masal derlemelerine iliskin makalesinde masallar1 degistirme sugunu

Wilheim Grimm’de bulmustur. Ewig’e gore Jacob Grimm masallarin degistirilmemesi
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fikirini savunuyordu, bunedenle degisiklikler Wilheim Grimm eliyle yapiliyordu.
Masalin son bi¢gimi Wilheim Grimm’in elinden ¢ikiyordu (Ewig, 1990).

Buna benzer arastirma sonuglarindan sonra Dundes, Grimm Krdeslerin tiriinlerini
birer “fakelore” olarak tanimlamaktadir.” Dundes’e gére Grimm Kardesler’in asil amaci
halk kiiltiirine sahip ¢ikmak degildir. Asil amaglar1 halk mirasin1 aydinlara sunmakti. Bu
calismalariyla Alman aydinlarint mutlu etmek istiyorlardu. Bu amagla kaba o6geleri
masaldan ¢ikararak, koyliilerin dilini kibarlastirmiglardir. Zipes, The Brothers Grimm
isimli kitabinda aynmi seyleri sdylemektedir. Ona gore Grimm Kardesler sadece birer
derleyici degiller ayn1 zamanda peri masallarinin (sanatsal masallar) yazaridirlar. Bu
caligmalarinda erotik ve cinsel Ogeleri c¢ikardilar, Hristiyan dininin ifadelerini
fazlalastirdilar, kadin ve erkek kahramanlarina kendi yasadiklart doneme uygun gorevler
verdiler (akt. Sezer, 2005: 15-16).

Dundes, Grimm Kardesler iizerinde yaptigi aragtirmalar sonucunda ilging
bulgulara ulagsmaktadir. Grimm Kardesler, 3210 numarali Aschenputtel (Cinderalla)
masalinin versiyonlarim1 1812 ve 1819 yillar1 arasinda yaymlamislardir. Hessen’de
topladiklar1 diger varyantlarla beraber bu masalin ii¢ versiyonuna ulagsmislardi. Yazara
gore Grimm Kardesler 6zellikle Wilhem Grimm ii¢ versiyonun detaylarim1 yazarak ve
kolaylastirarak her {i¢ versiyondan tek bir tekst elde etmstir. Dundes’e gore bu masallar
lizerine ¢alisma yapildiginda geliskiler ortaya ¢ikacaktir. Grimm Kardesler sadece masal
ieriklerini degil kaynak Kisilerin bilgilerini de degistirmislerdir. Ornegin; Grimm
Kardesler, Dorothea Viehmann’i Hessen’de oturan, okuma yazma bilmeyen, masallari
kendi hafizasindan sdyleyen bir masal anlatici olarak tanitmislardi. Yapilan aragtirmada
o kisinin koylii olmadigi, egitim gordiigli ve Almanca ve Franszica dillerini bildigi
ortaya ¢cikmistir. Ellis’e gore de Grimm Kardesler, masallarin igerigini ve kaynagini

degistirmislerdir. Ellis, Grimm Kardegsler’in notlara ulasilmamasi i¢in de metinlerin

Y Unlii folklor uzmam Dorson, 1950 yilinda American Mercury dergisinde “Folklore and Fake Lore”
isimli bir makale yayinlamigtir. Dorson bu makalesinde “fakelore” kavramini tartigmaya agmuistir.
Derlemeci, alanda kaydettigi esere bir seyler ekliyor veya eserden bir seyler ¢ikariyorsa o iriinler artik
birer sahte folklor iiriinleridir yani fakelordur. Bu {iriinler folklor &zelligini kaybederler ve edebi
iirtinlere doniisiirler. Dorson’a gore folklor tirlinleri asla degistirilmemelidir. Dorson, dmriiniin sonuna
kadar sahte folklor yani fakelore ile miicadele etmistir (Dundes: 2006).
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orijinal hallerini imha ettiklerini séyler. Grimm Kardesler’iin taninmigligi bozulmasin
diye de kimsenin bu konulara girmek istemedigini yazar. Dundes, tim bunlardan yola

¢ikarak Grimm Kardeslerin masallarini birer Fakelore olarak kabul eder (Dundes, 2006).

Diger bir tartismali konu ise “masal derleme ¢alismalarinin Grimm Kardesler ile
baslayip baslamadig1 tartismasidir. Evrim Olger’e gore, Grimm Kardesler masal derleme
konusunda ilk degildirler. Onlardan énce bir¢ok derleme ¢alismasi yapilmustir.*® Evrim
Olger, masallarin degistirilmesi konusunda da bu sucun Grimm Kardesler’e ait
olmadigini, Kardesler’in kendilerinden 6nce masal derleme galismalari nasil yapiliyorsa
islerini o sekilde yaptiklarini sdyler. Grimm Kardeslerden sonra da bu caligma bdyle
yapilmistir. Ornegin, Andersen masallar;, Oscar Wilde’in masallar1 vb. onlar da
koyliilerin masallarin1 degistirerek sehirlilere ugun hale getirmisledir. Bundan dolay1

Grimm Kardesler ne gereginden fazla dviilmeli ne de elestirilmelidir (Olger, 2011).

8 Avrupa’da masallarin yaziya gegirilme ¢alismalari Giovanni Francesco Strapola ile baslar. Giovanni
Strapola 1550-1553 yillarinda “Le piacevoli notti (Giizel Geceler)” ismiyle bir eser yaymnlamistir.
Yazar bu eseri egitim gormiis kadin ve erkekler i¢in hazirlamistir. Eser fabl, erotik fikralar ve peri
masallarindan  olugmaktadir.  Straopla’nin  ¢alismasinin  ardindan 1634 yilinda Giambattista
Basile’nin“ll Pentameron” isimli kitab1 basilmigtir. Bu kitapta Cinderella, Uyuyan Giizel, Cizmeli
Kedi masallarmin farkli versiyonlari bulunmaktaydi. Charles Perrault da 1696 yilinda salonlarda
duydugu masallar1 yeniden yazarak “Histoire oucontes du temps passé (Eski Zaman Masallary)” adli
kitab1 yayinlamgtir (Olger, 2011).
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UCUNCU BOLUM
MASALLARIN KARSILASTIRILMASI

3.1. MASALLARIN BENZERLIiGi UZERINE

Farkli tilke, cografya ve dilelrde anlatilan kimi masallarin birbirine benzedigi
goriilmektedir. Bu benzerlikler bazi1 masallarda o kadar yiiksektir ki insani hayretler
i¢cerisinde birakabilmektedir.

Ewig’e gore benzer masallarin tespit edilme ¢alismasinin tarihi 10. yy.a kadar
gitmektedir. Masallarin benzerligi ile ilgilenen bir arastirmaci M.S. 10 yilizyilda kendi
déneminde anlatilan masal ile Misir niishasi® arasinda benzerlikler oldugunu
farketmistir. Yaptig1 arastirmalar ile ayn1 masalin Tevrat’ta da gegtigini tespit etmistir.
Daha sonra yapilan ¢alismalarda da Amor ve Psyche?® adli masallarda gegen motiflerin
bagka masallarda da oldugu ortaya c¢ikmistir (Ewig, 1990). Buna benzer ornekler
giiniimiizde de tespit edilmektedir. Ornegin Kiirtge Kegelok olarak biline bir masal
Tiirkce’de Keloglan, Azeriler arasinda Kecel Memed, Iran’da Kecel, Giirciler arasinda

ise “Kel Kafali Kaz Coban1” olarak ge¢mektedir (Arici, 2004). Her kiiltiirde bu masal

9 En eski yazili masal rnegi M.0O. 1250 yilma aittir. Bu niisha Misir’da bulunmustur. Ayrmtil bilgi igin
bkz. Ewig, U. (1990). Masal, Masal Arastirmasi ve Masal Derlemesi Uzerine. Z. C. Arda (Cev.). Milli
Folklor Dergisi. 6, 2-10.

By masallar eski Latin masallaridirlar. Apuleius, “Metamorphoses” isimli eserinde bu masallara yer
vermistir.
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kahramaninin sag¢1 keldir, masal diinyasinda sevilen biridir, ¢ok sanshidir ve yasadigi
birka¢ olaydan sonra amaglarina kavusmaktadir, tiim kiltiirlerde bu masal ¢ok
sevilmektedir. Korhan Kaya da Hindistan, Tiirkiye ve Avrupa masallarin1 inceleyerek
birgok masal benzerligini tespit etmistir (Kaya, 2010).

Masallarin benzer oldugu ortaya ciktikca karsilagtirma c¢alismalarna verilen
onem de artmistir. Propp, masallar karsilastirilmadan Hint-Misir, Yunan-Hint fablari
arasindaki iligkinin aydinlatilamayacagimi savunur. Eger masal karsilagtiriimasi
yapilmazsa din ve masal iliskisinin de d6grenilemeyecegini savunmaktadir (Propp, 1985:
24-25). Bize gore de masal karsilastirmalari; birbirinden farkli kiiltirlerin birbirlerini
daha iyi tanimasini, halklar arasindaki kiiltiir aligverisinin artmasini saglar.

Masallarin bu yonlii benzerligine dair bir¢ok teori iiretilmistir. Masallarin
benzerligini Grimm Kardesler; masallarin benzerligini go¢ teorisiyle, antropologlar;
diinyanin her yerinde insanligin gecirdigi asamalarin benzerligiyle, difiizyonistler
kiiltiirlerin  birbirlerinden masallar1 6diing almalariyla, agiklamaya calismislardir.

(Bascom, 2003 a).

3.1.1. Kiirtce Masallarla Alman Grimm Kardeslerin Masallarinin

Karsilastirilmasi

Yaklasik 100 y1l 6nce, Kiirtce masallar ile diger uluslarin masallarinin benzerligi
bir Kiirt aydini olan Kemal Fewzi’nin ilgisini ¢ekmistir. Kemal Fewzi, 1918 yilinda Jin
dergisinde bu konuda sunlar1 yazmistir:

“Eski donemlerden beri Kiirtlerin de Kea, Rea, Hira, Apollon, Zeus vb.
kahramanlar1 vardir. Onemli olan ise Kiirtler’in bu mefhumlar: bilimsel olarak ortaya
koyabilmesidir” (Fewzi, 1918). Kemal Fewzi’nin yaptig1 bu tespit dogru bir tespittir. Bu
konuya en iyi 6rnek Kiirtcedeki Qedera Xwedé isimli masaldir. Bu masal ile Yunanlilar
ait Oedipus miti birbirlerine ¢ok benzemektedir. Bu nedenle Ramazan Pertev bu masalin

adimi degistirmis ve Oedipusa Kurdi yapmistir (Hikmet, 2015: 62).

Masal karsilagtirmast tizerine Veysel Tanrikulu ve Hayreddin Kizil,
“Berawirdkirina Ciroka Hedlilik Bedlilik a bi Kurdi bi Gur G Heft Karikan a Birayén
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Grimm re” adinda bir makale yaymlamistir (Bkz: Kizil ve Tanrikulu, 2015). Elbette
sadece bu masalda degil bir¢ok masalda benzerlikler vardir. Hatta sadece Kurmanci de
degil Zazaki lehgesinde de Grimm Kardeslerin masalina benzer masallar tespit edilebilir.
Ornegin Eysiké @ Fatiké masali Zazaca bir masaldir ve Grimm Kardesler’in Cinderella
masalina benzemektedir (Cakir, 2015: 84-85).

Bu bolimde Kiirtcenin Kurmanci lehgesine ait dort masal ile Alman Grimm
Kardeslere ait dort masala yer verilecektir. ileride de goriilecegi gibi eger her sekiz
masal da dikkatli bir sekilde okunursa bu masallarin birgok yoniiyle birbirlerine
benzedikleri farkedilecektir.

Iki ayr1 cografyaya ait bu masallarin benzerlikleri “masal™1 isimlendirmelerinden
baslamaktadir. Alman dilinde masalin karsiligi olarak “mirchen” sozciigi
kullanilmaktadir. Bu kelime”mar” sozciigiinden tliremistir, “mar” soézcligli de
Almanca’da haber anlamina gelmektedir (Liithi, 1997a). Kiirtlerin yasadiklar1 birgok
yerde masal terimi i¢in “xeberosk” kelimesinin de kullanildigint goriilmektedir (Farqini,
2007: 737). Bu kelimenin anlam ve kok bakimindan “haber” sozctigi ile ilgili oldugu
goriilmektedir. Yani her iki dilde de masal kelimesini karsilayan sozciikler arasinda
anlam bakimindan da benzerlik vardir. Almancadaki “mar” sozciigii 18. Yiizyildan sonra
“mirchen” haline doniigmiistiir. Méarchen’in kelime anlami da yalan, uydurma anlamina
gelmektedir (Liithi, 1997 a). Kiirtgede masal i¢in kullanilan diger bir kelime ise
“civanok” kelimesidir. Mukriyani sozligiinde ¢ivanok sozclgi icin “kiigiik sahte
olaylar” agiklamasini kullanmistir (Mukriyani, 2010: 283). Bu nedenle diyebiliriz ki her
iki dilde de masal (“¢irok-marchen”) kavrami igin benzer anlamdaki sozciikler

kullanilmistir.

Bu béliimde karsilagtirmalarini yapacagimiz masallarin isimleri sunlardir:

Kiirtce Masallar: Elik G Fatik, Zira Keré, Elik Fatik t Manga Belek 0 Cugika
Zerin.

Grimm Kardeslerin Masallar1: Hansel ile Gratel, Bremen Kenti Calgicilari, Kurul

Sofram Kurul.
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Bu boliimde once masallarin Kiirtge 6zetleri verilecek daha sonra da masallarda

bulunan benzer ve farkli motifler tek tek ele aliacaktir.

3.2. MASALLARIN KARSILASTIRILMASI

3.2.1. Elik ve Fatik Masah ile Grimm Kardeslerin Hansel ve Gratel

Masalinin Karsilastirilmasi
3.2.1.1. Elik ile Fatik Masalinin Ozeti:

Ulkenin birinde Elik ve Fatik adinda iki kardes yasamaktadir. Elik ve Fatik’in
ailesi ciftci bir ailedir. Iki kardesin annesi 6ldiikten sonra babalar1 baska bir kadinla
evlenir. Uvey anne zalim bir kadindir ve gocuklara siirekli kotii davranir, bask1 uygular.
Iki kardesin babasi topraklar1 kuruyup yesermeyince tiirbeye medet ummaya gider. Uvey
anne c¢ocuklardan kurtulmak i¢in tiirbeye babadan once girerek babaya, “topraklarinin
yesermesini istiyorsan ¢ocuklarini kesmelisin” der.

Uvey anne cocuklarin dldiiriilmesi igin babalarini ikna eder. Cocuklar “kus’tan
oldiirtilecekleri bilgisi alinca Fatik, Elik’in sapkasinmi alarak evden kagmaya baslarlar.
Ormanda kaybolunca cadinin evini girerler. Cadinin evi incir ve kuru tiziim ile doludur.
Cadi ¢ocuklar1 yemek tizere esir eder. Elik ve Fatik yaptiklar1 plan ile cadiyr kaynayan
kazanin i¢ine atarak onu oldiiriirler. Elik ve Fatik bir giin padigsahin oglu ile karsilasirlar.

Fatik padisahin oglu Elik padisahin kiz1 ile evlenir (Zaman, 2016: 116-121).
3.2.1.2. Hansel ile Gratel Masalinin Ozeti:

Bir iilkede Hansel ve Gratel adinda iki kardes yasamaktadir. iki kardesin ailesi
fakir bir ailedir. Annelerinin &liimiinden sonra baba bagka bir kadinla evlenir. Uvey anne
cocuklar1 evde istemez. Baba, livey annenin istegini kabul eder. Cocuklar {ivey anne ve
babalarinin konusmalarini dinlerler ve ev yolunu bulmak i¢in gece cakil tas1 toplarlar.
Uvey anne ¢ocuklart odun toplamaya génderir. Ormanda terk edilen ¢ocuklar yola

doktiikleri ¢akil taglart ile eve geri donerler.
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Uvey anne gece cocuklar tas toplamasin diye kapilari kilitler. Ertesi giin yeniden
ormana gotiiriilen gocuklar, aksam vakti evin yolunu bulamazlar. Ormanda yiiriirken
cadinin evi ile karsilagirlar. Cadinin evi ¢orek, seker ve ekmekten yapilmistir. Cadi
cocuklar1 yakalar ve yemek lizere esir eder. Hansel ve Gratel bir plan yaparak cadiy1
kandirirlar ve cadi yanarak 6liir. Cocuklar cadinin evinden aldiklar1 degerli taslar ile eve

evlerine geri donerler (Grimm ve Grimm, 1999: 38-42).
3.2.1.3. Motiflerin Karsilastirilmasi

Yukarida Ozetini verdigimiz ve burada karsilastirmasini  yapacagimiz
masallardan birinin adi Grimm Kardesler’in Hansel ve Gratel masali digerinin ad1 ise
halk arasinda Kiirtce “Elik G Fatik™ olarak bilinen masaldir. Elik G Fatik masalinin
bircok varyanti bulunmaktadir. Biz bu tezde Fedli Zaman’in “Minakek ji Cirokén
Kurdan” adli ¢aligmasinda yer vedigi varyant1 kullandik (Zaman, 2016: 116-121). Elik G
Fatik masalinin bagska bir varyanti Omer Gezgin ve Hayreddin Kizil tarafindan
yayinlanmistir (Gezgin ve Kizil, 2016: 219-220).

Bagka bir Elik @i Fatik masali Cihan Yildirim tarafaindan 2009 yilinda Kayapiar
Belediyesi yayimlarinda yaymlamlstlr.z1 Bir diger Elik 0 Fatik masalinin Horasan
bolgesinde bilindigi soylenmektedir. Hiva Yayinlarinin grafikeri Ridvan Polat Yeni
Ozgiir Politaka gazetesine verdigi roportajda “Elik 0 Fatik” masalmin bir varyantinin
Horasan’da da anlatildgini séylemektedir.22

Zinaré Xamo da kendi blogunda benzer isimli iki masal yayinlasa da onun
yaymladgi masal varyanti ile bizim burada inceledigimiz masal arasinda farkliliklar
mevcuttur. Zinaré Xamo’nun yayinladigi iki masal sadece isim olarak inceledigimiz

masala benzemektedir.?

!Cihan Yildirim’in kitabr icin bkz: (http://www.kulturname.com/?p=10924/05/08/2016)

?2Ridwan Polat’in soyleyisisi igin
bkz:(http://www.yeniozgurpolitika.org/index.php?rupel=nuce&id=53259/05/08/2016)

#Zinaré Xamo’nun varyantlari igin bkz:http://zinarexamo.blogspot.com.tr/2011/03/elik-fatik-u-manga-
belek.html/07/08/2016) http://zinarexamo.blogspot.com.tr/2011/03/elik-fatik-u-manga-
belek_16.htmlI07/08/2016)
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Yukarida ozetlerini verdigimiz her iki masali inceledigimizde masallarin olay
akiglariin, baskahramanlarinin, olay yerlerinin, hatta masal isimlendirmelerinin bile
birbirine benzedigini tespit ettik. Her iki masal da isimlerini baskahramanlarindan
almstir.

Almanca masalin adi: Hansel ile Gratel / Kurmanci masalin adi: Elik G Fatik

Her iki masalda da kahramanlar birbirlerinin kardesidir. Bunlardan Hansel ve

Elik erkek Gratel ve Fatik kizdir.

Her iki masaldaki kot karakterler de birbirine benzemektedir. Her iki masalda

da kotii karakterler ivey anne ve cadidan olusmaktadir.
Her iki masalda da iki kardes merhametli kisiler olarak tasvir edilmislerdir.

Her iki masalda da ¢ocuklar ormanlik alanda kaybolmuslar ve cadinin evine

girmislerdir.
Bu kisa agiklamadan sonra motiflere gegebiliriz.

B. HAYVANLAR

Her iki masalda da hayvan motifleri ile karsilagmaktayiz. Masalda gegen
hayvanlar yardimer karakterler roliindedirler. Her iki masalda da havyalar kahramanlara
yol gostermektedirler (B300 — 349. Genel yardimci hayvanlar). Hansel ile Gratel,
evlerine donmek i¢in yola ¢iktiklarinda karsilarina nehir ¢ikmistir. Karsiya gegmek igin
de 6rdek disinda bagka bir sey yoktur. Ordek onlara yardim ederek onlar1 kars: kiyrya
gecirmigtir. Aynit masalda gegen bagka bir hayvan ise kustur. Ormanda kaybolan iki
kardese kus cadmin evine giden yolu gdstermistir. Elik ile Fatik masalinda iki kardes
tivey annelerinin planini kusdan 6grenmislerdir (B130. Dogruyu soyleyen hayvanlar).
Kuslar kardeslere sdyle seslenir:

“ji bo ku baran bibare i1 genim sin bibe dé yeki ji we li seré zeviyé yeki ji we ji li

1

biné zeviyé ser jé kin. Haya we jé hebe.’
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C. YASAKLAMA:

Hansel ve Gratel masalinda iivey anne ¢ocuklarin tag toplamasini engellemek
icin kapiyr kilitlemistir. Iki kardesin evden ¢ikmalari yasaklanmustir. Elik ile Fatik
masalinda da cadinin onlar1 farketmemesi igin giilmek yasaktir. Fatik, kardesi Elik’i

uyararak sOyle soyler:

“Heke tu bikeni i dengé me bice Pira sér dé me bixwe” (C700 — C899. Cesitli

yasaklamalar).

E. OLUM:
Her iki masalda da oliim motifi karsimiza c¢ikmaktadir. Her iki masalda da

kotiiligiin simgesi olan cadinin 6liimii vardir.

F. OLAGANUSTULUKLER:

Her iki masalda da cadmin gozleri iyi gérmemesine ragmen c¢ocuklar
yakalayabilmektedir (F600.0Olaganiistii giiclere sahip kisiler). Hansel ve Gratel
masalinda cadinin kuliibesi de olaganiistiidiir. Cocuklarin sigindig1 kuliibe ekmek, ¢orek
ve sekerden yapilmistir. Elik ile Fatik masalinda ise cadinin kuliibesinin i¢i kuru incir ve
tiztim doludur. “Ez é yeki ji we biavéjim kewara mewijan yeké ji we ji biavéjim kewara

héjiran.” (F700 — F899.0laganiistii yerler ve seyler).

G. DEVLER:

Her iki masalda da kotii karakter olarak cadi karsimiza ¢ikmaktadir (G200.
Cadi). Her iki masalda da cadinin amaci ¢ocuklart yakalamak ve onlar1 yemektir (G240.
Cadi aliskanliklart). Cadi, her iki masalda ¢ocuklar1 yakalamistir ancak g¢ocuklar cadiy1

yenmeyi basarmis, onun elinden kurtulmuslardir (G270.Cadilardan kurtulma ve kagzs).

H. SINAVLAR:
Her iki masalda da babalarin sinavi vardir. Uvey anneler, cocuklardan kurtulmak

i¢in ¢ocuklarin babalarmin karsisina birer sinav ¢ikarmislardir. Bu sinav da ¢ocuklarin
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oldiriilmesi ya da terkedilmesidir. Baba her iki masalda da mecbur kalarak iivey annenin
dediklerini kabul etmistir (H1050— H1089. Paradoks gorevler). Fakat gocuklar bir

yolunu bulup kagmiglardir.

J. AKILLI VE APTAL:

Her iki masalda da ¢ocuklar aklin temsilcisidirler. Cocuklar her ne kadar kiiciik
olsalar da tiim tuzaklardan akillica kurtulabilmektedirler. Hansel ve Gratel, iivey
annelerinin planini 6grenince, eve donecekleri yola ilkinde tas, ikincisinde ise ekmek
dokmiiglerdir. Elik ile Fatik ise iivey anneleri ve babalarindan kurtulmak igin
birbirlerinin sapkalarini alarak evden uzaklasmislardir (J500— J599.0ngoériilii ve Ihtiyatl
olmak).

Her iki masalda da ¢ocuklar cadinin eline gegmelerine ragmen akillica davranip
cadidan kurtulmuslardir. Hansel ile Gratel cadiy1 firina atmayi, Elk ile Fatik da cadiy1
kaynayan kazanin icine atmayr basarabilmiglerdir (J1100-J1249.Akilli kisiler ve
eylemler) llgingtir ki her iki masalda da kizkardes erkek kardesine akil vermektedir.
Cadinin her iki masalda da g¢ocuklarin parmak yerine gosterdikleri kemik ve fare
kuyruguna inanmasi, onlarin tuzagina diismesi cadinin aptalliginin gostergesidir (J1810.

Fiziki fenomenlerin yanlis anlasilmast).

K. KANDIRMA:

Her iki masalda da cadi ¢ocuklart kandirarak onlar1 yemek istemektedir (K930.
Cocuklarin hainlikle oliidiirtilmesi). Cadi, her iki masalda da ¢ocuklarin kilo alip
almadaklarin1 parmaklarina bakarak anlamaktadir. Cocuklar da cadiyr kandirmak igin
kemik (Hansel 0 Gratel) ve fare kuyrugunu (Elik 0 Fatik) parmaklarinin yerine
gostermislerdir.

Yine her iki masalda ¢ocuklar “Biz bilmiyoruz bize gostersene” diyerek cadiyi
kandirarak Oldirmislerdir (K1600. Kandwran kendi tuzagina diiser). Cocuklarin
kurtulusu kandirmalar ile miimkiin olmustur (K500-K699.Kandirma yoluyla kurtulus).
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Elik ile Fatik masalinda iivey anne kendini ziyaretin yerine koyarak ¢ocuklarin babasini

kandirmastir.

N. SANS ve KADER:

Her iki masalda da ¢ocuklarin sanslar1 ve sansizliklar1 vardir. Ailelerinin fakir
olusu, annelerinin 6lmesi, ivey annenin zalimligi, yollarin1 kaybetmeleri sansizliklarinin
ya da kadersizliklerinin gostergesidir. Her iki ¢ocuk hem cadidan kurtulabildikleri igin,
hem de hayvanlar sayesinde bir¢ok seyi atlattiklar1 igin sanslar1 yaver gitmistir (N800—
N899. Yardimct).

P. TOPLUM:
Her iki masalda yer alan aile ferdlerinin sayisi esittir. Aileler; tivey anne, baba,

bir kiz ve bir erkek ¢ocuk olmak tizere dort kisiden olusmaktadir (P230. Cocuk, anne ve
baba).

Q. ODUL ve CEZA:

Her iki masal da kahramanlarin &dillendirilmesi ve cezalandirilmas: ile
bitmektedir. Her iki masalin sonunda kotii karakterin temsili cadi 6lmiistiir. Hansel ile
Gratel masalinin sonunda ¢ocuklar degerli taslar ile eve donerler, bu da onlarin 6diilii
olmus olur. Elik ile Fatik masalinin sonunda ise Fatik padisahin ogluyla, Elik de
padisahin kiz1 ile evlenir bu da onlarm 6diilii olmus olur (Q100— Q199. Odiillerin
dogast).

R. ESIRLER ve KACAKLAR:

Her iki masalda da ¢ocuklar cadi tarafindan hapsedilmislerdir (RO— R99. Tutsak
edilme).
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S. ANORMAL ZULUM:

Her iki masalda zalim {ivey anneler, korkun¢ Oldiirme planlari, terk edilmis
cocuklar ve korkung bir 6liim vardir. He iki masalda da iivey anneler ¢ocuklara kotii
davranmaktadirlar, ¢ocuklardan kurtulmak i¢in kocalarini ikna etmislerdir. Her iki iivey
annenin amaci ¢ocuklarin 6lmesini saglamaktir. Hansel ile Gratel masalinda ¢ocuklarin
ormanda terk edilmesi, Elik ile Fatik masalinda ¢ocuklarin kafalarin1 kesmek istemeleri
olagantistii zulmiin gostergesidir (S300-S399. Terkedilmis ve oldiiriilmiis ¢ocuklar).

Cadinin amaci da ¢ocuklarin etini yemektir. Bu da bir ¢esit vahsettir. Cadinin
firinda yanarak ve kaynayan kazanin icine diiserek 6lmesi de korkung bir 6liim olarak

karsimiza ¢ikmaktadir (S400— S499. Agir Zuliimler).

U. HAYATIN DOGASI:
Hayatin dogas1 motifi masallarda karsimiza fakirlik ve zenginlik ile ¢gikmaktadir.
Her iki masalda yer alan aileler fakir ailelerdir (U0O-U99. Yasamin esitsizligi). Her iKi

masalin sonunda da ¢ocuklar zenginlesmistir.

Z.CESITLIi MASAL MOTIFLERI:

Her iki masalda da formel rakamlar kullanilmistir. Formel rakamlar 2, 3, 7, 40
olarak bilinir (Alptekin, 1997: 390). Her iki masalda ¢ocuklarin iki kardes olmasi formel
rakam motifinin kullanildiginin gostergesidir. Ayrica Elik ile Fatik masalinda ¢ocuklarin

diigiinii 3 giin 3 gece silirmiistlir. Burada da 3 rakami formel rakam olarak karsimiza

cikmaktadir (Z0— Z99. Formel).
FARKLI MOTIiFLER

Bu baslikta Elik ve Fatik masalinda yer alan ama Hansel ve Gratel masalinda yer

almayan motiflere yer verecegiz.
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T. EVLILIK

Elik ile Fatik masalinin sonunda Fatik padisahin oglu ile Elik da padisahin kizi
ile evlenmistir (T100— T199. Evlilik). Bu kisilerin birbirini sevmesi ilk goriiste asik olma
motifi ile olmustur (7'10.A4stk olma). Diigiinleri de ii¢ giin ii¢ gece siirmiistiir.

V. DIN

Elik ile Fatik ailesinin tarlalar1 ekin vermeyince ¢ocuklarin babasi dua etmek igin
tiirbeye gitmeye karar verir (V100— V199 .Kutsal yapilar ve esyalar). isteklerine ulasmak
icin dua etmek dinsel bir motiftir. Ayrica eski inanglara da dair semboller de vardir.
Baba tiirbede agaca da dua etmis kendisinden yardim istemistir. Bu durum eskiden
Kiirtlerin tabiat1 bu baglamda tabiatin bir 6gesi olan agaci kutsal kabul etmis olabilecegi
fikrini vermektedir. Burada Kiirtce masalda kullanilan iki kardesin isimleri de —Elik,

Fatik- iki sahabenin isminden Hz. Ali ile Hz. Fatma’dan alinmustur.

X. MIZAH:

Her ne kadar masallarda zalimlikler ve vahsi bir 6liim olsa da masal i¢inde yer
alan mizahi 6gelerle bu sertlik yumusatilmaya ¢aligilmistir. Masallarda yer alan giildiirii
Ogeleri ¢ocuklarda olusabilecek korkuyu hafifletmektedir (Pertev, 2009:117). Kiirtge

masalda yer alan argo 6geler, kusun konugsmasi masalin mizahi 6gelerindendir.

Ornek:

Cadi el degirmenin gevirirken su sekilde soylenmektedir:
Ez destara xwe digerinim

Tirén xwe diseqinim

Yén dora xwe dikeninim.

Cad1 kaynayan kazana diiserken sunlar1 soylemektedir:

-heta min devé bavé we deri, we di devé min deri.

Kuslar Elik ile Fatik’a sunlar soylemistir.
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Wici wican, wici wigan
Bidin min pari i pigi nan

Ez é ji we re bikim xeberdan

Uyakli soyleyisler ¢ocuklarin aklinda daha rahat kaldigi i¢in masallarda manzum
soyleyislerin kullanildigi goérmekteyiz. Yukarida 6rnekleri verilen manzum pargalarda
dize sonlarinda ve ciimle igerisinde ahenkli bir sdyleyis karsimiza ¢ikmaktadir.

Dizelerdeki ahenk kafiye ile saglanmistir.

3.2.2. Kiirtge Elik, Fatik G Manga Belek Masali ile Alman Grimm

Kardeslerin Cinderella Masalinin Karsilastirilmasi
3.2.2.1. Elik, Fatik it Manga Belek Masalinin Ozeti

Elik ve Fatik anne ve babalarinin 6liimii ardindan amcalarinda kalirlar. Amcalari
1yi biri olmasina ragmen yengeleri zalim bir kadindir. Yengeleri evin tiim islerini onlara
yaptirir, karsiliginda sadece bir par¢a ekmek verirdi. Elik ve Fatik her giin ineklerinin

yanina gider ve bu hallerinden dolay1 aglarlardi.

Bir giin inek dile gelerek “Aciktiginizda boynuzlarimi agin, oradan yiyecek ve
icecek ¢ikacak, onlarla karinlarinizi doyurun ama sakin kimseye séylemeyin.” dedi. Elik
ve Fatik, Manga Belek sayesinde hergiin karinlari doydu. Cocuklarin kilo almasi
yengelerinin dikkatini ¢ekti ve ¢ocuklarin1 nedenini 6grenmek igin gérevlendirdi. Kizi
sayesinde cocuklarin sirrint 6grendi. Esine hasta taklidi yaparak inegin kesilmesini

istedi. Amca isteksizce sOyleneni kabu etti.

Elik ve Fatik inege kesilecegini sdyledi. inek: “Etim size helel onlara haramdir,

ben 6ldiikten sonra kemiklerimi topraga gémiin” dedi.

Giinlerden birgiin pasanin oglunun diigiinii oldugu sdylendi. Fatik da bu diigiine
katilmak istedi fakat yengesi buna izin vermedi. Kendilerinin donene kadar tencereyi
gosyast ile doldurmasi gerektigini sOyeledi. Fatik’in ninnesi tencereye tuzlu su koyarak

tencereyi doldurdu. Kemiklerin gomiildiigii yeri actilar ve oranin altin, miicevher ve
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kilik kiyafaet ile dolu oldugunu gordiiler. Fatik bu kiyafetleri giyip ve miicevherleri
takarak diigiine gider. Diiglinde pasanin oglu onu goriir ve ona asik olur. Onunla
evlenmek ister. Fatik diigiin bitmeden evde olmasi gerektigi i¢in diigiinden kagar.

Kagarken kuyuya ayakkabisini diisiriir.

Pasanin oglu ayakkabiy1r bularak, “ayakkabi kimin ayagina uyarsa onunla
evelenecegini” soyler. Ayakkabi her yeri dolasir sonunda Fatik’in Oniine gelir.
Ayakkabasi1 Fatik’a olur. Yedi giin yedi gece diiglinleri olur. Fatik’in gelin gidecegi giin
yenge onun yerine kendi kizin1 koyar. Horoz dile gelerek gergegi pasanin ogluna soyler.

Fatik esir tutuldugu yerden kurtarilir ve zalim yengesi cezalandirilir (Xamo, 2011).

3.2.2.2. Cinderella Masalimin Ozeti

Zengin bir adamin Cinderella adinda bir kiz1 vardir. Cinderella’nin annesi dliince
babasi bagka bir kadinla evlenir. Uvey anne ve iki kiz1 bu eve yerlesirler. Uvey anne ve
kizlar1 Cinderella’ya zulm etmeye baslarlar, evin tim islerini ona yaptirirlar ve ona bir
lokma ekmek bile vermezler. Babasi1 birgiin festivale gidecegini sdyleyerek ¢ocuklardan
ne istediklerini sorar. Uvey kizlar altin, kilik kiyafetler isterken Cinderella bir fidan ister.

Baba c¢ocuklara istediklerini getirir.

Cinderalla’nin ektigi fidan biiylir ve ne zaman ona kotii davranilsa gelip bu
agacin yaninda aglamaya baglar. Bu agacin tepesinde iki sihirli giliverci varmis ve
Cinderella’nin her istedigini yerine getirirlermis. Giinlerden bir giin kral bir s6len
diizenler ve herkesi davet eder. Cinderella da bu solene katilmak ister ama {ivey annesi
ev igleri yapmasi gerektigini soyleyerek katilmasma izin vermez. Cinderalla sihirli
agacin yanina giderek ondan elbise ve takilar ister. Giivercinler bu istegi yerine getirirler

ve Cinderalla s6lene katilir. S6lende kralin oglu Cinderella’y1 goriir ve ona asik olur.

Solen bitmeden eve donmesi gereken Cinderella prensin yanindan ayrilarak eve
kosar. Yolda ayakkabini diisiiriir. Kralin oglu da elinde kizin ayakkabisi ile onu aramaya

baslar. Uvey anne ¢ocuklarmnin ayag: ayakkabiya olsun diye kizlarmin topuklarini ve
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ayak parmaklarini keser. Ayakkabi {ivey annenin kizina olur. Yolda donerken sihirli

giivercinler kralin ogluna gercekleri sdylerler.

Prens evde Cinderella’y1 bulur ve onunla evlenir. Diigiin téreninde giivercinler
tivey annenin Kizlarmin goézlerini kor ederler ve cezalarimi gekerler (Grimm ve Grimm,

1999: 30-34).

3.2.2.3. Motiflerin Karsilastirilmasi

Cinderella masali Grimm Kardesler’in derledigi masallarin en tnliilerindendir.
Bu masal, diinyanin her yerinde anlatilmakta, ¢izgifilm ve sinema filmlerine
uyarlanmakta ve yayinlanmaktadir. Cinderella, o6zellikle yetimligin ve garipligin

sembolii haline gelmistir.

Karsilastirmasimi yapacagimiz Kiirtge masal olan Elik, Fatik G Manga Belek
masali ise Zinaré Xamo tarafindan derlenmistir. Zinarén Xamo kendi internet sayfasinda
bu masalin iki varyantii yaymlamistir.”* Aymi masalin bir baska varyantii Resad
Sorgul “Céleka Zeri” adiyla seslendirmis ve youtube’de yaymnlamistir.?® Elik 0 Fatik
isimli bir diger varyant ise Vildan Sevim tarafindan Besiri il¢cesinden Sebriya Derweso
agzindan derlenip Folklora Kurdan dergisinde yayinlanmistir (Sevim, 2016: 86-87).
Buna benzer bir masalin Eysike 0 Fatike isimli bir Zazaca varyant: da vardir (Cakir,
2015: 84-85).

Her iki masal da okuyucular tarafindan okundugunda masallarin birbirlerine ne
kadar ¢ok benzedigi goriilecektir. Her iki masal kahramaninin da annesi 6lmiis ve yetim
kalmiglardir. Annelerinin yerine gegen kisiler onlara zulm ettigi, babalarinin gérece daha
1yl oldugu, prensle tanisacaklar1 sdlene davet edildikleri, hayvanlarin bu iki kahramana

yardim ettigi, iivey kardeslerinin kotii oldugu, iivey annenin gergek Cinderella-Fatik

? Masalin ilk varyanti !5 Mayis 2011 yilinda yazarm kendi sayfasinda yaymlanmistir. Bkz

http://zinarexamo.blogspot.com.tr/2011/03/elik-fatik-u-manga-belek.html Masalin ikinci varyant1 16
Mayis 2011 tarihinde yazarin kendi sayfasinda yayinlanmustir. Bkz
http://zinarexamo.blogspot.com.tr/2011/03/elik-fatik-u-manga-belek.html

% Masali dinlemek igin bkz https://www.youtube.com/watch?v=_vT8gsScYqE
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yerine kizlarin1 koymak istedigi gibi unsurlarin her iki masalda da ortak oldugu
goriilecektir. Bolgesel motif farklar1 disinda her iki masalin birbirinin aynist oldugu
tespit edilmistir. Ornegin; Cinderella masalindaki iivey anne, Kiirtce masalda yerini
yetimlerin yengesine birakmistir. Cinderella masalinda kral bir sélen diizenlemis ve
Cinderella kralin ogluna asik olmusken, Kiirtce masal da pasa (bazen padisah olarak da

geemektedir) herkesi diigline davet etmis ve pasanin oglu Fatik’a asik olmustur.

B. HAYVANLAR

Her iki masalda da hayvanlarin, masallarin baskahramani olan Cinderella ve
Fatik’e yardimci oldugu gorilmiistiir (B300 — 349. Yardimci Hayvanlar). Hayvanlarin
sayesinde kizlar muradlarina ermislerdir. Cinderella masalinda giivercinler ona yardim
etmisler, tiim ihtiyaglarin1 gidermislerdir. Ev iglerinin bitirilmesinde giivercin, kumru ve
diger kuslar Cinderella’ya yardim etmislerdir. Elik, Fatik 1t Manga Bellek masalinda
yardimc1 hayvan inektir. Iki kardes yeme-igme ihtiyaclarmi inegin boynuzunun i¢inden
kargilamaktadirlar. Her iki masal da hayvanlar sayesinde karakterler solene
katilmiglardir.  Cinderella masalinda  gilivercinler  kilik-kiyafet, miicevherleri
Cinderella’ya getirmislerdir. Elik, Fatik & Manga Belek masalinda inegin kemikleri
Fatik icin elbise, ayakkab1 ve altinlara doniigsmiistiir.

Hayvanlar sadece baskahraman olan kizlara degil, kral-pasa cocuklarma da
yardim etmiglerdir. Cinderella masalinda, kralin oglu yanlis kiz1 saraya gotiiriirken yolda
glivercinler prensi uyarmislar ve gergegi ona soylemislerdir. Elik, Fatik G Manga Belek
masalinda, horoz pasanin oglunu uyararak yanlis kizi gotiirdiigiinii ona sdylemistir
(B130. Dogruyu séyleyen hayvanlar). llging olan sudur ki her iki masalda da
hayvanlarin uyaris1t manzum bir bicimde karsimiza c¢ikmaktadir. Horoz ve giivercin

kralin-pasanin oglunu yanlis kiz1 gotiirdiikleri konsunda su dortliiklerle uyarmaktadirlar:

“Rucke di guck, rucke di guck,
Blut ist im Schuck. (= Schuh):
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Der Schuck ist zu klein,
Die rechte Braut sitzt noch daheim.” (Aschenputtel®)

Binére carek binére
Sol pir teng e
di bin xwiné de ye

buka rast li malé ye.(Cinderella)

Fatik di tentré da sél li ser,
Lévseltiké di pist perdé da cari G xulam li ber (Elik, Fatik Gt Manga Belek).

Bu uyarci dizelerde, ahenkli bir yap1 karsimiza ¢ikmaktadir. Her iki masalin
orijinallerinde dize sonlariin kafiyeler ile siislendigi goriilmiistiir. Almanca masalda,
Cinderella, agagtan bir sey istedigi zaman bu istegini bir dortliikle dile getirmektedir.
Her iki masalda yer alan hayvanlarin konusabilmesi, her iki masalda da teshis ve intak

sanatlarinin ortak kullanildigini1 gostermektedir (B210. Konusan Hayvanlar).

C. YASAKLAMA

Her iki masalda da yasaklama motifi bulunmaktadir. Her iki masalda da kizlarin
sOlene katilmas1 iivey anne-yenge tarafindan yasaklanmistir (C610. Yasak bir yer). Her
iki masalda da kizlar islerini ne kadar iyi yapsalar da iivey anne-yenge onlar1 ag
birakmaktadir. Iyi yemek yemeleri yasaktir (C200 — C299. Yeme-Icme Yasag).
Cinderella ve Fatik’in evlilikleri iivey anne-yenge tarafindan yasaklanmistir (C160.
Evlilik yasagi). Ayakkabinin denenmesi sirasinda da kizlari saklayarak disar1 ¢ikmalarini

yasaklamiglardir (C300 — C399. Bakma yasagi, C400 — C499. Konusma yasagi).

D. SIHIR
Her iki masalda da gecen hayvanlar sihirlidirler. Cinderella ve Fatik’in tiim

istediklerini yerine getirmektedirler. S6lene katilmalar1 i¢in gerekli olan kilik-kiyafeti,

28 http://www.grimmstories.com/language.php?grimm=021&I=tr&r=de
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takilar1 hayvanlar getirmislerdir (D2150-D2199. Farkli sihir tezahiirleri). Elik, Fatik G
Manga Belek masalinda inegin kemikleri altina doniismektedir (D400-D499. Diger
dontistim bicimleri).

Cinderella masalinda da giivercinler agactan asagiya gerekli olan malzemeleri

atmislardir.

E. OLUM
Her iki masal da olim motifi ile baslamaktadir. Cinderella masalinda
Cinderalla’nin annesi, Elik, Fatik G Manga Belek masalinda ¢ocuklarin hem annesi hem

babasi vefat etmistir.

H. SINAVLAR

Her iki masalda da tanima sinavlar1 vardir. Cinderella ve Fatik sélenden erken
ayrilmak zorunda kaldiklar1 igin aceleyle c¢ikmislar ve ayakkabilarini yolda
diisiirmiislerdir. Pasa-kralin oglu da sevdikleri kizlar1 ayakkabilariyla tanima karari
vermislerdir (H80.-H149. Belirleyicilere gére tanimlama).

Masallardaki diger bir smav, ev islerinin yapilmasidir. Cindirella masalinda
Cinderella’nin gorevi, mercimek ve bezelyeleri yanan koziin iginden ¢ikarmaktir.
Cinderella’nin bu sinavdan gegebilmesi i¢in tiim kuslar ona yardim etmislerdir. Fatik’in
gorevi de testiyi goz yaslariyla doldurmasidir. Fatik da ninenin yardimiyla bu sinavdan
basariyla ¢ikmistir (H900— H999. Gorevierin gergeklestirilmesi). Bu sinavda ayni
zamanda bir paradoks vardir, ¢iinkii yillar da geg¢se o sisenin gbzyasi ile dolmasi
miimkiin degildir (H1050-H1089. Paradoks gdrevier).

J. AKILLI ve APTAL
Her iki masalda da iivey anne-yenge Kurnazca hareket etmeye ¢alissalar da
amaclarina ulasamamiglardir. Cinderella ve Fatik’in yollarmi tikamak i¢in bir¢ok yol

denemisler ama basarili olamamuislardir.
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Elik, Fatik @ Manga Belek masalinda yenge, cocuklarin sirrin1 yanlarina
gonderdigi kiziyla 6grenmistir (J120. Cocuklardan 6grenme). Aynm1 masalda bir nine

karakteri de Fatik’a yardim etmektedir. Ninenin zekasiyla Fatik solene katilabilmistir.

Elik, Fatik @ Manga Belek masalinda inegin bir &ngoriisii de vardir. Inek,
kesilmeden once ¢ocuklara neler yapmalar1 gerektigini sodyleyerek cocuklarin

geleceginin belirlenmesinde biiyiik faydalar1 olmustur (J600—J799. Ongérii).

K. KANDIRMALAR

Fatik ile Cinderella karakterleri solene katilabilmek i¢in yenge-iivey annelerini
kandirmaktadirlar. Her ikisi de {livey anne-yengesinden Once eve gelerek solene
gittiklerini saklamaya ¢alismislardir.

Masallardaki diger bir aldatma motifi ise iivey anne-yenge karakterlerinin yaptigi
aldatmadir. Cinderella masalinda iivey anne Cinderella’nin gélene gitme sartin1 koziin
icerisinde yer alan bezelyelerin, mercimeklerin ayiklanmasi olarak aciklamaktadir.
Cinderella verilen goérevi yerine getirse de {ivey anne, Cinderella’yr solene
gotlirmemistir. Fatik’in yengesi de Oniine testiyi koyarak onu gbzyas: ile doldurmasini
istemistir. Fatik da testiyi tuzlu su ile doldurarak yengesini kandirmistir (K700. Aldatict

pazarlik).

Her iki masalda iivey anne-yenge kral-pasanin oglunu kandirmak igin kizlarini
Cinderella ve Fatik yerine koymak istemislerdir. Cinderella’nin iivey annesi,
cocuklarmin ayaklarini ayakkabiya uydurmak i¢in topuklarint kesmistir (K800. Zalimce
kandirmalar). Fatik’in yengesi de Fatik’1 saklayarak yerine kizin1 gdndermek istemistir.
Elik, Fatik 0 Manga Belek masalinda yenge inegin kesilmesini saglamak i¢in esini

kandirmistir (K940. Kandirma ile hayvann oliidiiriilmesi).

L. KADERIN TERS DONMESI
Her iki masalin ¢ocuk karakterleri zayif da olsalar, zulme de ugrasalar kaderleri

ters donmiis ve zuliimlerden kurtularak gelecek hayatlarini mutlu, mesut, zengin bir
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bicimde yasamislardir (L100— L799. Umut vermeyen karakterlerin kazanmasi, L300—
L399. Fakirlerin kazanmast). Mutlu sona ulagsmalari da algak goniilliliikleri, iyilikleri ve

sabirlarindan kaynaklanmaktadir (L200— L299. Alcakgoniilliiliigiin édiilendirilmesi).

N. SANS ve KADER
Cinderella ve Fatik’e birgok kisi yardim ettigi i¢in ¢ok sanslidirlar (N80O— N899.
Yardimcilar). Cinderella masalinda kuslar, Kiirtge masalda da inek, horoz ve nine

Fatik’e yardim etmislerdir.

P. TOPLUM

Her iki masalda da ait olduklar1 toplumlarin eski yonetim tarzina iliskin ipuglari
vardir (P500- P599. Yénetim). Masaldan anlasilacagi tizere Almanlarda en yetkili ve
donemin en onemli yoneticisi kraldir. Elik, Fatik & Manga Belek masalinda kralin
karsiliginda eski donem yerel yoneticilerden olan pasa karakteri karsimiza ¢ikmaktadir
(P10.Kral). Kiirtce masalda, masalin baz1 yerlerinde pasa sozcligii yerine padisah
sOzcliglinlin de gectigini gormekteyiz. Ornegin: Lawé padisé got,

Pisti demeké, merivén padisé rojeké bir vedan.

Her iki masalda da iivey anne-yenge ¢ocuklarini kral-paganin oglu ile
evlendirmek istemektedirler (P30.Prens). Tiim toplumlarda yiiksek mevkiden biri veya

zengin biri ile evlendirme ¢abasi masalda da karsimiza ¢ikmaktadir.

Her iki masalda da ailelerin maddi durumu ortaya ¢ikmaktadir. Cinderella’nin
ailesi ve Fatik’mm amcasmin maddi durumlar iyidir (P150. Zengin kisiler). Her iKi

masalda da yetimligin zorlugu karsimiza ¢ikmaktadir.

Q. ODUL ve CEZA
Masalin en Onemli oOzelligi iyiliklerin odiillendirilmesi ve kotiiliiklerin
cezalandirildigi metinler olmasidir. Her iki masalin 6diil alanlar1 ve ceza alanlar1 ayni

gorevdeki kisilerdir. Cinderella ve Fatik iyi-yardim sever kisiler olduklari igin
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odiillendirilmisler (Q10— Q99. édiillendirilme). Uvey anne-yenge karakterleri de
kotiiliiklerinden dolayr cezalandirilmislardir. Cinderella masalinda iivey karesler de

cezalandirilmistir (Q450.Cezalandirmalar).

R. ESIRLER ve KACAKLAR

Uvey anne ve yenge Cinderella ve Fatik’1 pasa-kralmn ogluna vermemek igin
onlar1 saklamiglardir (RO— R99. Esir tutma). Cinderella masalinda, giivercin, Elik, Fatik
0 Manga Belek masalinda horoz Kizlarin yerini séyleyerek kizlarin kurtulmasina yardim
etmislerdir (R110. Esirlerin kurtarilmast).

S. ANORMAL ZULUMLER

Her iki masalda da iivey anne-yenge kotiiliigiin sembollerindendirler (SO— S99.
Zalim akrabalar). Her iki masalda da cocuklar tizerinde anormal zuliimler vardir.
Cinderella ve Fatik, agir isler yapsalar da iivey anne-yenge onlar1 a¢ birakmaktadir. Her
ikisi de agliktan zayiflamiglardir. Ev isleri yapilacagi zaman da iivey kardesler higbir is
yapmamakta tim ev islerini Cinderella ve Fatik’e yaptirmaktadirlar. Her iki masalda da
kKizlar zor isleri basarsalar da i{ivey anne-yenge ve iivey kardeslerini asla memnun
edemezler. Cinderella masalinda ev temizligi, yemek yapma hatta kardeslerin saclarinin
oriilmesi i1gini Cinderalla yapmaktadir. Cinderalla’nin {ivey kardesleri onun {iizerindeki
elbisleri cikararak eski elbisleri Cinderella’ya giydirmislerdir.  Uvey kardesler
Cinderella’yr kiskandiklar1 i¢in bezelye ve mercimekleri kiiliin i¢ine atmiglar ve onlari
ayiklamasini istemislerdir. Cinderalla tiim bu igleri yapmasma ragmen bir lokma ekmek
kendisine verilmemekte ¢ogu aksam ag¢ yatmaktadir. Tiim bu yapilanlar anormal zulmiin
gostergeleridir. Elik, Fatik G Manga Belek masalinda Fatik hem biiylikbas hayvan
cobanligt yapmak hem yiin egirmek hem de kardesine bakmak zorundadir. Tim
yaptiKlar karsisinda ancak kuru ekmekle karinlarin1 doyurmaya ¢alismislardir.

Cinderella masalinda iivey anne, ayakkabilar 6z ¢ocuklarinin ayaklarina uymasi
icin kizlariin ayak parmaklarini kesmistir. Bu da bir ¢esit anormal zuliimdiir. Cinderella

masalinin sonunda kargalar tivey kardeslerin gézlerini de oymuslardir.
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T. EVLILIK

Her iki masalda da ask motifi karsimiza ¢ikmaktadir (710. Astk olma).
Karakterler ilk goriiste birbirlerine asik olmuslardir (730. Astklarin birbirini gormesi).
Masallarin sonunda Cinderella kralin oglu ile, Fatik pasanin oglu ile evlenmistir (T100.
Evlilik). Her iki masalda da evlilik torenlerine dair bilgiler yer almaktadir (T130. Evlilik
adetleri ve torenleri). Cinderella masalinda, evlilik kilisede gergeklesmistir.
Cinderella’nin iivey kiz kardesleri gelinin saginda ve solunda yer almak {izere
Cinderella’ya eslik etmektedirler. Elik, Fatik G Manga Belek masalinda iki evlilik yer
almaktdir. Ik evlilik téreninde pasanin oglu Fatik’1 goriir ve evlenecegi kizdan
vazgecerek Fatik’1 ister. Fatik’1 istemeye pasa gelir ve Fatik’1 babasindan ister. Fatik ve
pasanin oglunun diigiinii 7 giin 7 gece siirmiistiir. Diigiin sonunda bir diigiin konvoyu

gelip kiz1 evden almaktadir.

U. HAYATIN DOGASI
Hayata dair drnekler her iki masalda karsimiza ¢ikmaktadir. Ornegin; {ivey anne-
yenge zulmii, yetimlik, yoksuluk, aglik (U60. Zenginlik ve fakirlik) vb. durumlar her iki

masalda da ortaktir.

V. DIN

Din motifi Cinderella masalinda daha yogun bir sekilde karsimiza ¢ikmaktadir.
Cinderella’nin annesi 6lmeden once kizina; “Eger iyi bir insan olursan Tanr1 her zaman
senin yaninda olur. Ben de seni bu sekilde cennetten izlerim” demistir. Cinderella ve
prensin diigiinii kilisede ger¢eklesmektedir. Kilise, Tanr1 ve cennet masalda gegen dini
motiflerden bazilardir. Elik, Fatik G Manga Belek masalinda gegen; “etim sizlere helal
digerlerine haramdir.” ciimlesi, masal sonundaki “dinleyenlerin anne babasina Allah
rahmet eylesin —rehme li dé G bavé guhdaran-" bitirme formeli Elik, Fatik i Manga

Belek masalinin dini motiflerindendir (VO— V99. Dini hizmetler).
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W. KARAKTER OZELLIKLERI
Her iki masalda yer alan karakterlerin 6zellikleri ortaktir. Cinderella ve Fatik, baba,
kralin ve pasanin oglu ve hayvanlar iyiligin sembolii olarak gosterilmistir (WO— W99. lyi
karakterlerin ozellikleri). Uvey anne, yenge, iivey annenin ve amcanimn kizi ise kotii

karakterler olarak gosterilmistir (W100— W199. Kotii karakter ozellikleri).

Z. CESITLI MOTIiF GRUPLARI

Kiirtce masalin varyantlarindan biri olan Céleka Zeri, varyantinda renk formeli
karsimiza g¢ikmaktadir. Karakter ormanda yiiriirken karsisina biri siyah digeri beyaz
olmak tizere iki nehir ¢ikmaktadir. Fatik beyaza girip giizellesirken iivey annesinn kizi
siyah suya girip cirkinlesmistir. Cinderella masalinda Cinderella’ya yardim eden
kuslarin rengi de beyazdir. Her iki masalda beyaz bir renk formeli olarak karsimiza
cikmustir (Z140. Renklerin Sembollii).

Her iki masalda formel rakamlarmin da kullamidigini gérmekteyiz. Uvey anne ve
yengenin ¢ocuklarinin sayisi ikidir, kralin soleni {i¢ giin ii¢ gece siirmiistiir, Fatik ve
pasanin oglunun diigini yedi giin yedi gece slirmiistiir. Masallarda gegen 2, 3, 7

rakamlar1 birer say1 formelleri olarak yer edinmislerdir (Z0— Z99. Formel).

X. MIZAH

Cinderella, masalinda iivey annenin g¢ocuklar1 Cinderella ile siirekli dalga
gecmislerdir. Onun kiyafetlerini ve ayakkabilarini ¢ikarmiglar ve onlarin yerine eski
yamali kiyafetleri Cinderella’ya giydirip “Iste simdi tam prensese benzedin” diyerek
onunla dalga ge¢mislerdir. Elik, Fatik {i Manga Belek masalinda, horoz ve pasanin oglu
Fatik’in yerine gegen amca kizinin giizelliginden bahsederken mizahi bir sekilde ¢irkin
oldugunu belirtmislerdir.

Lawé Page: ¢

‘...tu wek teniya sélé reg i. Lévén te wek yén devan mezin i seltiki ne...”
Dik: Fatik di teniiré da sél li ser,

lévseltiké di pist perdé da cari @i xulam li ber,

Qigqileqi qiii...
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Masalda ayrica horoz sesine yer verilmesi bir giildiirii 6gesi olarak karsimiza

cikmaktadir.

3.2.3. Kiirtce Zira Keré Masali ile Alman Grimm Kardeslerin Bremen Kenti

Calgicilart Masalinin Karsilastirilmasi
3.2.3.1. Zira Keré Masahnin Ozeti

Koytin birinde perisan ve yorulmus bir esek varmis. Koyliilere calismaktan artik
yorulan esek koyl terk ederek kendini daglara atar. Esek yolda tilkiyle karsilar. Tilkiye
basindan gecgenleri anlatiktan sonra tilki de ona katilmak ister. Esek tilkinin istegini

kabul eder.

Esek ve tilki yolda bir koga rastlarlar. Kog¢ onlara sorar: “nereye gidiyorsunuz?”’
Esek: “koyliilerden artik yoruldugunu ve onlardan uzaklasmak istedigini sdyler.” Kog¢ da

onlara katilmak istedigini sdyler ve iicii yollarina devam ederler.

Esek, tilki, ve kog¢ yolda bir horoz ile karsilagirlar. Horoz da onlara katilmak ister
ve katilir. Yolda giderlerken tavsani goriirler ve tavsan da onlara katilir ve daglara dogru

yola koyulurlar.

Yolda esek anirmak istedigini arkadaslarina soyler. Arkadaslar1 esegi uyararak
“anirirsan kurtlar seni duyar ve bizi yerler” derler. Tiim uyarilara ragman esek anirir. Bu
bu hayvan grubunun yakinlarinda yedi kurt bu sesi duyar. Onlardan biri hayvanlarin

oldugu yere gider ve hayvanlarin sahipsiz olduklarini goriir.

Bu duruma sevinen kurt hayvan grubuna saldirir. Saldiran kurda karsi; esek
kurdun boynunu sikar, kog onu boynuzlar, horoz esegin sirtina binerek oter, tilki toprag
eseler, tavsan tuzak kurar. Kurt giicten diisiince onu birakirlar. Kurt arkadaglarinin
yanina giderek kendisine saldiran hayvanlar1 vahsi bir kavime benzetir. Diger kurtlar da
onlarin eline diigmemek icin kacarlar. Diger hayvanlarda bulunduklar1 otlaklarda

yasamaya baglarlar (Berbir, 2013).
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3.2.3.2. Bremen Kenti Mizikacilar1 Masalinin Ozeti

Bir koyde degirmencinin bir esegi varmis. Esek, yillarca calistiktan sonra giigten
kuvvetten diismiis. Esek artik ise yaramadigi i¢in Bremen kentine gidip miizisyen olmak
ister ve Bremen kentine dogru yola ¢ikar. Yolda bir kdpekle karsilagir. Kopek de artik
yaslandigin1 sdyler esek kopegi de Bremen’e davet eder. Kopek de esegin miizisyen

olma istegini kabul eder. Esekle yola cikar.

Esek ve kopek yolda bir kedi ile karsilagirlar. Kedi de yaslandigindan sikayet
eder. Esek kediye de “Gel Bremen’e gidelim, miizsiyen olalim” der. Kedi de teklifi
kabul eder. Yolda bir horoza denk gelirler. Horozun korkusu da kesilme korkusudur.

Horoz da onlara katilir.

Yolda bir ev dikkatlerini ceker. Igeride hirsizlarin oturdugunu gériince onlart
evden kagirtmak i¢in bir plan yaparlar. Hep beraber ses ¢ikartip eve girirler, seslerden
korkan hirsizlar evi birakip kacarlar. Hayvanlar evde kalan yemegi yiyip oraya

yerlesirler.

Hirsizlar, aksam vakti evi kontrol etmek i¢in bir arkadaslarin1 génderirler. Hirsiz
eve girince kdpek hirsizi 1sirir, kedi yiiziinii tirmalar, horoz yliksek sesle Gter ve esek bir
ciftte atarak hirsizi disar1 atar. Hirsiz arkadaslarina yanina donerek kendisine saldiran
hayvanlar1 cadiya benzettigini sOyler. Arkadaslari hirsiza inanarak evden uzaklasirlar.
Esek ve arkadaglar1 da Bremen’e gitmekten vazgeg¢ip Olene kadar bu evde kalirlar

(Grimm G Grimm, 1999: 21-23).
3.2.3.3. Motiflerin Karsilastirilmasi

Bremen Kenti Calgicilart masali Grimm Kardesler’in en meshur masallarindan
biridir. Zira Keré masali da Kiirt masalciliginda en ¢ok derlenen masallardan biridir. Bu
masalin birgok varyantt mevcuttur. Biz Hogir Berbir’in derledigi varyanti bu tezde
kullandik. Hogir Berbir bu masali Mardin’in Mazidag: ilgesinin Piran kdylinden Adem
Das¢r’nin agzindan derlemistir. Bu varyant bir kitap¢ik olarak Diyarbakir Kayapinar

Belediyesi tarafindan da basilmistir (Berbir, 2013). Elimizde yer alan diger varyant ise
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“candname.com” adli internet sitesinde yer alan “Ker & Hevalén W1 isimli masaldir.?’
Bu varyant ile Hogir Berbir’in varyant1 birbirine ¢cok benzemektedir. Fakat derleyicisi ve
yoresine dair bilgiler internet sayfasinda yer almamaktadir. “‘candname.com”da yer alan
varyantta baslangi¢ formeli de bulunmaktadir.Bir diger varyant ise Tzp-Kurdi (Kiirt Dii
ve Kiiltliri Hareketi) tarafindan derlenen “Mam Ker” isimli masaldir. Bu varyant Seta
Gulguliskén Zarokan isimli eserde yazili olarak yer almistir (Tzp-Kurdi, 2015). Bagka
bir varyant ise Zeynelabidin Zinar tarafindan derlenmistir. Zinar’in derledigi masalin adi
da Zirra Keré G Lota Devé’dir (Zinar, 2002).

Her iki masalin kahramanlart hayvanlardan olustugu i¢in her iki masali birer fabl
ornegi olarak da kabul edebiliriz. Hayvanlarin konusturulmasi: nedeniyle de her iki

masalda da teshis ve intak sanatlarinin kullanildigin1 goriiyoruz.

Her iki masalin baslangici, olaylarin akisi, kahramanlari ve sonug¢ bdoliimii
birbirine benzemektedir. Her iki masalda da hayvanlar diismanlarindan basarili bir

sekilde kurtulmaktadirlar. Her iki masalinda temas1 arkadaslik ve birlikteligin glictidiir.
Bu agiklamalardan sonra masallarin motiflerine gecebiliriz.

B. HAYVANLAR

Her iki masalin baskahramanlari hayvanlardan olustugu i¢in masal boyunca
karsimiza ¢ikan motif hayvan motifidir. Her iki masalin da bagkahramani bir esektir. Her
iki masalin da baslangicinda esegin yaptigi islerden yorulmus, perisan olmus hali tasvir
edilmektedir. Her iki esek de artik sahiplerine yaramadiklarini disiintip sahiplerinin
yamindan ayrilip yola ¢ikmuslardir (B200. — B299. Insan davramgslarina sahip
hayvanlar).

Her iki masalin yardimei1 karakterleri de hayvanlardan olusmaktadir. Zira Keré
masalinda esegin arkadaslari; tilki, kog, horoz ve tavsandir. Bremen Kenti Mizikacilari

masalinda esegin arkadaslan ise; kopek, kedi ve horozdur. Mam Ker isimli varyantta

2" Ayrintih bilgi i¢in bkz. http://candname.com/ciroka-ker-u-hevalen-wi/ (Erigim: 09/10/2017)
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esegin arkdaslart; kedi, kopek, horoz ve koctur. Mam Ker masali ile Bremen Kenti
Calgicilart masallarinin karakterlerinin ayni hayvanlardan olustugu gorilmektedir. Zira
Keré masalinda yer alan tilki, ko¢ ve tavsan Grimm Kardesler’in masalinda yer

almamaktadir. Kiirt¢e masalda hayvanlarin diismani olan kurt da karsimiza ¢ikmaktadir.

C.YASAKLAMA

Zira Keré masalinda esegin anirmasi yasaklanmistir. Esegin arkdaslart “Eger
anirirsan kurtlar gelir” diyerek esegin anirmasini yasaklamiglardir. Grimm Kardesler’in
masalinda da hayvanlarin kendi baglarina eve girmeleri yasaklanmistir (C700 — C899.

Cesitli yasaklamalar).

F. OLAGANUSTULUKLER

Masal karakterlerinin hayvanlardan olugmasi ve bu hayvanlarin konusabilmesi,
diistinebilmesi ve plan kurabilmeleri kendi basina bir olaganiistiiliiktiir. Masalda yer alan
bir diger olaganistiilik ise dogada yanyana gelemeyen hayvanlarin birbirlerine dost
olarak yaklasmalar1 ve biraraya gelmeleridir. Ornegin; kedi ile kdpek, tilki ve tavsan
dogada birbirlerini yiyen hayvanlardir ama masalda arkadas olabilmiglerdir (F700 —
F899. Olaganiistii yerler ve seyler).

J. AKILLI ve APTAL

Her iki masalda yer alan bir diger ortak motif “akilli ve aptal” karakterlerin
olmasidir. Her iki masalda da esek ve arkadaslari zeki planlar yaparak amaglarina
ulagsmiglardir. Zekiligin gostergesi olmuslardir. Diismanlart da ¢abuk kandiklari igin
aptalligin temsili olmuslardir. Diismanlar1 o kadar aptaldirlar ki onlardan daha giiglii ve
kalabalik olmalarina ragmen onlar1 birer canavara benzetip onlardan korkmuslardir. Her
iki masalda da bu hayvanlarin rakipleri aralarindan birini onlarin yanina géndermis daha
sonra korkmus bir halde donmiislerdir. Arkadaslar1 onlarin anlattiklarina inanmais
korkudan iizerlerine gitmekten ¢ekinmislerdir. Bu da onlarin safliklarin1 géstermektedir

(J200—J1099. Akilli ve aptalca davranislar).
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K. ALDATMALAR

Her iki masalin hayvanlari, kandirma yontemi ile diismanlarindan
kurtulmuslardir. Grimm Kardesler’in masalinda hirsizlar iki kez kandirilmistir. Birinci
kandirmada tiim hayvanlar beraber ses ¢ikararak hirsizlar1 korkutup evden
kagirmuslardir. Ikinci kandirmada karanlik eve giren hirsizlara hep beraber saldirarak
kendilerine canavar siisii vermislerdir. Zira Keré masalinda da hayvanlar beraber hereket
ederek kurda saldirmiglar, bunun sonucunda kurt yarali bir sekilde kagmis ve
arkadaglarina yaratiklar gérdiigiinii soylemistir. Esek ve arkadaslar1 kendilerini biiyiik
bir kavim, farkli yaratiklar gibi gostermeye calismislardir (K500— K699. Kandirma
yoluyla kurtulma).

L. KADERIN TERS DONMESI:

Her iki masalda da hayvanlarin rakipleri onlardan giicliidiirler. Kurtlar 7 kisi,
hirsizlarin sayis1 da hayvanlardan fazladir. Rakiplerin kuvvetine baktigimizda bir grubun
yirtict diger grubun da giiclii oldugunu gérmekteyiz. Giigler karsilastirildaginda kurtlar
ve hirsizlarin bu miicadeleyi kazanmasi beklenirken kaderin ters donmesi sonucu kurtlar

ve hirsizlar yenilmislerdir (L100— L199. Beklenti yaratmayan kahramanlar).

Q. ODUL ve CEZA:

Her iki masal, kotilerin cezalandirilmas: ile sona ermektedir Bremen Kenti
Calgicilart masalinda esek ve arkadaslarinin hirsizlari korkutmalari, onlart dovmeleri ve
kandirmalar1 onlarin cezasidir. Hirsizlar gittikten sonra hayvanlarin o eve yerlesmeleri
onlarin odiilidiir. Zira Keré masalinda da hayvanlar1 yemeye gelen kurt dayak
yemektedir. O da kurdun cezasidir (Q300.Karsiliklt Cezalandirma). Kurtlarin gayir1 terk

etmesi ile cayirin esek ve arkadaslarina kalmasi onlarin 6dilidir (Q110. Maddi édiiller).
R. ESIRLER ve KACAKLAR:

Her iki masalda da esek ve arkadaslar1 diismanlarindan birini esir almiglardir

daha sonra onlar1 birakmiglardir (RO— R99.Esir alma).
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U. HAYATIN DOGASI:

“Heger hiin nebin yek, Hiin é herin yek bi yek” (Cegerxwin)

Hayatin temel kanunlarindan biri de birlikteliktir. Eger bir araya gelip
giiclerimizi birlestirirsek yenemeyecegimiz higbir gii¢, altindan kalkamayacagimiz
higbir problemimiz kalmaz. Masalimizda da hayvanlar bireysel olarak zayif karakterli
olmalarmma ragmen birliktelikleri onlara giic vermekte ve olumsuzluklarla bas

edebilmektedirler (U130. Aliskanliklarin giici).

W.KARAKTERLERIN OZELLIiKLERI

Dogal hayatta hayvanlarin hangi 6zelligi varsa bunlara her iki masalda da yer
verilmistir. Her iki masalda da esek anirmasi ile yer almistir. Horoz her iki masalda da
Otlisiinti, tilki yeri kazmasini, kopek i1sirmasini, kedi tirmigini, kog¢boynuzlarini
diismanlarina kars1 kullanmustir. Ilgingtir ki her iki masalda horoz esegin iizerine ¢ikarak

otmektedir (W200— W299. Cesitli karakter ozellikleri).

Zira Keré masalinda yer alan bir diger hayvan kurttur. Kurt, Kiirt folklorunda
kotlliigin ve a¢ gozliliigiin temsilcisidir. Bu konuda bir Kiirtge atasdzii soyle der:
“Célikén guran, ji mirovi re nabin bira” (Kurdun yavrusundan bile insana dost olmaz).
Bu temsil Zira Keré masalinda da karsimiza ¢ikmaktadir. Grimm Kardesler’in masalinda
yer alan hirsizlar tiim diinyada oldugu gibi bu masalda da koétilik ile sembolize

edilmislerdir.

X. MiZAH

Her iki masalda da hayvanlarin konusabilmesi cocuklari eglendirmektedir.
Ayrica masalda zayiflar giiclii gibi, gilicliiler zayif gibi gosterildigi i¢in bu durum kendi
icinde bir mizah barindirmaktadir. Masallarin sonu¢ kisminda hirsizlarin ve kurtlarin
dayak yemesi, arkadaslarinin yanlis anlamasi, masalin mizahi &gelerindendir (X900—

X1899. Yalan ve abartma mizah).
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Zira Keré masalinda mizahi 6geler daha yogun kullanilmistir. Bunlardan biri de
esegin yolculugu sirasinda karsilastigi her hayvan ile benzer diyalog kurmasidir.

Diyaloglarin bu sekilde tekrarlanmasi masala mizahi bir hava katmaktadir.

Diger Hayvanlar: Ho kero, tu yé bi¢i ku?

Esek: Quzulqurta bavé kero!

Diger Hayvanlar: Lé béjim ¢i?

Esek: “Béje keré bi kurtané zer, séniyeka ceh li ber”

Diger Hayvanlar: Keré bi kurtané zer, séniyeka ceh li ber, di¢i ku?

Burada gecen “Ho kero, quzulqurta bavé kero” ciimlesi Kiirtce bir argo igerigi

tasimaktadir bunun kullanilmasi masala mizahi hava katmaktadir.

Esegin sorulan sorulara cevap vermesi masaldaki diger mizahi unsurlardandir.
Masalin basinda esek halsiz, bitmis, ise yaramaz bir sekilde gosterilmisti. Fakat esek
diger hayvanlardan kendisine seslenirken soylemelerini istedigi seyler tam tersidir.
Kendisine “altin semerli, oniinde bir tepsi arpa olan esek” diye seslenmelerini istemistir.
Mam Ker varyantinda bu ciimlenin benzeri su sekilde yer almaktadir:

“Bibéje Mam ker!

Sol it sol cezma zer i her sibe séniyek ceyé qelandi li ber.” (Mam Ker)

“Bibéje Mam ker!

Sol it sol cezma zer 1 her sibe séniyek ceyé gelandi li ber.”(Mam Ker)

“Béje keré bi kurtané zer, seniyeka ceh li ber.”(Zira Keré)
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Yukarida gegen ciimlelerin ahenkli bir yapida olduklari ve masalda dort kez
gectigi gorilmistir. Cimlelerin bu sekilde kafiye orgiisii ile yer almasi masalin
cocuklarin hafizasinda kalmasini kolaylastirmaktadir.

Zira Keré masalinda gegen bir diger mizahi unsur kurdun arkaslarinin yanina

dondiigiinde basina gelenleri tipki bir cenaze térenine benzeterek anlatmasidir.

Farkh Motifler
Bu baslikta Bremen Kenti Calgicilar1 masalinda yer almayan ama Zira Keré

masalinda yer alan motiflere yer verecegiz.

V. DIN:

Zira Keré adli masalda dini motiflerin de yer aldigin1 gérmekteyiz. Tim
hayvanlar birlesip kurda saldirdiginda kurt basindan gegen olaylar1 tipki Islami bir
cenaze torenine benzetmistir. Bu benzetmeyi su climleyle ifade etmistir:

“Gava ku ez ¢ciim, hema seré min kirin nava du latan, 1 bi du mékuttan li nava
pista min dan. Yeki ji wan Yasin li ser min dixwend, yeki dida xapan li kefené min

digeriya. Yeki ji her gorra min dikola.”

Yukaridaki cilimlelerde gegen ‘“kefenin bigilmesi, yasin okunmasi, mezar
kazilmas1” islam dinindeki cenaze anlayisinin 6zelligidir. Yine bu ciimlelerden Kiirt
toplumunun islam inanc1 cercevesinde cenaze tdrenini nasil yaptiklari bilgisine de

ulagmaktayiz (V60.Defin etme adetleri).

Z. CESITLI MOTIF GRUPLARI

Zira Keré masalinin tiim varyantlarinda esek ve arkadaslarinin sayist bes,
kurtlarin sayisi da yedidir. Bu masallarda 5 ve 7 rakami say1 formeli olarak karsimiza
cikmaktadir. Bir diger formel ise masalda gegen diyaloglarin siirekli tekrar edilmesidir.

Ajalén Din: Ho kero, tu yé bigi ku?
Keré got: Quzulqurta bavé kero!
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Ajalén Din: Lé béjim ¢i?

Keré got: “Béje keré bi kurtané zer, séniyeka ceh li ber”

Ajalén Din: Keré bi kurtané zer, séniyeka ceh li ber, di¢i ku?
Mam Ker, varyantinda bu formel su sekilde karsimza ¢ikmaktadir:

Bibéje Mam ker!

’

Sol i sol cezma zer i her sibe séniyek ceyé gelandi li ber.’

Bu diyaloglarin masalda dort kez geg¢mesi bize gore masalin forrmel
ozelligindendir. Benzer formeller Kiirtge masallarda sikga kullamlmaktadir. Ornegin

Kez Xatuné isimli Kiirtge masalda hayvanlarin diyaloglar siirekli tekrar etmektedir.
“Kézé kézé Kéz Xatiiné

te bi simikan reqreqiné

Jji nav gulan gula bi béhné

tu bi ki ve dici,

tu min nagri?”(https://ku.wikipedia.org/wiki/K%C3%AAz_Xat%C3%BBn)

H. SINAVLAR:

Zira Keré masal1 ve varyantlarinda kiigiik bir sinav bulunmaktadir. Esegin yolda
karsilagtigi diger hayvanlar ona “Esek” diyerek hitap ettiginde esek sinirlenmis ve
nereye gittigini sOylememistir. Esek ancak istedigi gibi kendisine seslenilirse nereye
gidecegini anlatacagini sdylemistir. Bu climle soyledir:

“Keré bi kurtané zer, séniyeka ceh li ber, di¢i ku” “Mam Ker” varyantinda
benzer durum su ciimle ile anlatilir.

“Mam ker!

’

Sol i sol cezma zer 1 her sibe séniyek ceyé gelandi li ber.’
100


https://ku.wikipedia.org/wiki/K%C3%AAz_Xat%C3%BBn

Yukarida gecen ciimleler esegi 6ven, var oldugu durumdan daha iyi gosteren
cimlelerdir. Esek bu sekilde oviildiikten sonra diger hayvanlara nereye gittigini
sOylemistir (H1550— H1569. Karakter testleri).

3.2.4. Kiirtge Ciicika Zérin Masali ile Grimm Kardesler’in Kurul Sofram

Kurul Masalimin Karsilastirilmasi
3.2.4.1. Ciigika Zérin Masahnin Ozeti

Apé Misté nehirden abdest alirken altin renginde bir kus goriir. Apé Misté
cocuklart onunla oynasin diye kusu kendisiyle eve gotiiriir. Karisi, “Cocuklar bu kus i¢in
kavga ederler birak onu” der. Apé Msté de onu birakmayip yiyecegini sdyler. Kus dile
gelerek “Beni birak, bir giin mutlaka sana yardimim dokunur” der. Apé Misté bunun

tizerine kusu birakir.

Bir siire sonra Apé Misté ve ailesinin yiyecek bir seyleri kalmaz. Apé Misté de
kusun yanina gitmeye karar verir. Sora sora kusun evini bulur. Derdini altin renkli kusa
anlatir. Kus da ona sihirli bir tepsi verir. Apé Misté ¢ubugunu tepsiye dokundurunca
tepsinin iizeri yiyecek ve icecekle dolar. Apé Misté tepsiyi alarak eve gider, esi ve

cocuklart bu sihirli tepsi sayesinde karinlarin1 doyururlar.

Giinlerden birgiin Heci, Fésik’e bugiin misafirlerimiz var git Misté’den tepsiyi al
der. Fésik tepsiyi alir ve geri getirmez. Apé Misté tepsiyi istese de geri alamaz. Apé
Misté tekrar altin kusun yanina gider. Olanlar1 anlatir. Altin kus ona sihirli bir esek verir.
Esege “sos” dedigi zaman esegin digkisi altin olarak ¢ikmaktadir. Apé Misté esegi eve

gotiiriir ve “sos” dedikge altinlar toplar.

Giinlerden birgiin Apé Misté degirmene gider. Degirmenci esegin sihirli bir esek
oldugunu anlayinca kendi esegi ile sihirli esegi degistirir. Eve gidince esegin degistigini
anlayan Apé Misté esegini istese de geri alamaz. Tekrar altin kusun yanima gider. Altin
kus ona sihirli bir kabak verir. Kabaga, “sag eldeki kabak deyince” kabak karsidakini
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dovmeye baslar. Apé Misté sihirli kabak sayesinde kaybettgi sihirli esyalar1 tekrar geri
alir. Ve evine doner (Akyol, 2008, akt. Tardus, 2015: 121-125).

3.2.4.2. Kurul Sofram Kurul Masalinin Ozeti

Ulkenin birinde terzi, ii¢ oglu ve bir kegileri varmis. Terzinin ogullar1 sirayla
keciyi otlatmaya gotiiriiyorlarmis. Yalanci olan kegi hergiin otlamasina ragmen terziye
bugiin doymadim diyormus. Terzi de keginin bu sdylediklerine inanarak ¢ocuklarini tek

tek evden kovmus.

Terzi, kendisi kegiyi otlatmaya gotiiriince keginin yalan sdyledigini gérmiis ve
onu cezalandirmak i¢in tiim tiiylerini yolmus. Terzi yaptiklarindan pisman bir sekilde

cocuklarinin geri donmesini ister.

Biiyiik oglan bir terzinin yaninda g¢alisir, ustasi isten ayrildiginda biiylik oglana
sthirli bir masa verir. Masaya ne zaman “Kurul sofram kurul” derse masanin iizeri
yiyecek ve icecek ile dolar. Biiyiik oglan eve donme karar1 alir. Konaklamak i¢in kaldig
handa masay1 diger yolculara gosterir. Han sahibi masanin bu 6zelligini goriince gece
sthirli masayr alir yerine kendi eski masasini koyar. Biiyilk oglan masay1 alarak

babasinin evine gider.

Babasi ogluna sorar, “Ne getirdin?” Biliylik oglan sihirli masadan bahseder.
Akrabalarin1 ve tanidiklarini eve davet ederler. Biiylik oglan masaya “Kurul sofram
kurul” dese de masada bir degisiklik olmaz. Misafirlerine karsi yalanci ¢iktigi icin

mahcup olurlar.

Ortanca oglan da bir degirmencinin yaninda ise baslar. Degirmenci ortanca
oglana sihirli bir esek hediye eder. Sahibi “he, hehe” dediginde; esek, altin digkilamaya
baslar. Ortanca oglan da eve donme karar1 alir. O da handa soluklanir, han sahibi gizlice
ortanca oglanin sihirli eseginin sirrim1 6grenir. Hanct gece sihirli esek ile kendi esegini

gizlice degistirir. Ortanca oglan da eve doner, babasma sihirli esekten bahseder.
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Misafirler cagrilir. Esege seslenilmesine ragmen bir hareketlilik goriilmez. Ortanca

oglan da misafirlere kars1 yalanci konumuna diiser ve utanir.

Kiiclik oglan da bi tornacinin yaninda calisir. Kiigiik oglana diger kardesler
mektup gondererek eve gelmesini, yolda hanciya dikkat etmesi gerektigini soylerler.
Kiigiik oglan isten ¢ikinca ustasi ona sihirli bir sopa hediye eder. Kii¢iik oglan ne zaman
sopaya seslense karsisinda kim varsa onu dovmeye baslar. Kiigiik oglan hana gider.
Hancimin gizlice odasina gelmesini bekler. Hanc1 odasina gelince sopaya emreder ve
sopa hanciy1 déver. Hanci dayak yedikten sonra sihirli masa ve esegi geri getirir. Kiiciik

oglanda sihirli esyalar1 geri alarak babasinin evine doner.

Babalari tekrardan misafirlerini cagirir, herkes kurulan sofrada doyar. Sihirli esek
sayesinde terzi ve ¢ocuklari zengin olurlar ve Omiirlerinn sonuna kadar mutlu mesut

yasarlar (Grimm ve Grimm, 1999: 4-11).

3.2.4.3. Motiflerin Karsilastirilmasi

Karsilagtirmasini yaptigimiz diger Alman masallari gibi bu masalin da derleyicisi
Grimm Kardeslerdir. Kiirtce masalin derleyicisi ise birgok masal derlemeleri olan Hilmi
Akyol’dur (Akyol, 2008: 18-21 akt. Tardus, 2015: 121-126). Cligika Zérin masal1 ayni
zamanda Ibrahim Tardus’un yiiksek lisans tezine konu olmustur. Tardus, bu masali
ahlak gelisimi ve masalin zihinsel semalarda yer edinmesi agisindan incelemistir

(Tardus, 2015: 121-126).

Her iki masalin olay orgiisii birbirine ¢ok yakindir. Her iki masalda yemek sihirli
bir sekilde hazirlanmakta, esek altin diskilamakta ve sihirli sopa ile kendilerinden
calinan tim esyalar geri alinmaktadir. Her iki masalda da baska kisiler esyalar
sahiplerinden kandirarak almaktadirlar. Her iki masalin da temasi1 haksizlik, a¢ goézliiliik

ve hirsizligin cezasidir.

Bu bilgilerden sonra motiflerin karsilagtirilmasina gegiyoruz.
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B. HAYVANLAR

Her iki masalda da hayvan motifleri karsimiza ¢ikmaktadir. Grimm Kardesler’in
masalinda kegi ve esek, Cigika Zérin masalinda ise kus ve esek yer almaktadirlar.
Masallarda kus, keci ve esegin konusabilme ozellikleri vardir (B210. Konusan
hayvanlar).

“Kurul Sofram Kurul” masalinda ke¢i yalancit kimligiyle karsimiza ¢ikmaktadir.
Terzi, kegiye “Cocuklarim seni, doyurdu mu?” diye sordugunda doymus olmasina
ragmen “Doymadim” diyerek ¢ocuklarin evden kovulmasina neden olmustur. Kiirtge
masalda kus yardimsever bir karakter olarak karsimiza g¢ikmaktadir. Apé Misté nin
isteklerini yerine getirmektedir (B450. Yardimct kuslar).

D. SIHIiR

Her iki masalda kullanilan sihirli egyalarin ortak oldugunu goriiyoruz.
Masallarda Masa-tepsi, kabak-sopa ve esek sihirli esyalar olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
(D800 — D1699. Sihirli esyalar). Esyalarin isimleri farkli olsa da gergeklestirdikleri
eylem ortaktir. Bunun nedeni kiiltiirel farklardan kaynaklanmaktadir. Her iki masalda da
kahramanin istegi ile tepsi-masa yiyecek icecek ile dolmaktadir. Bu egyalardan masa
Grimm Kardesler’in masalinda, tepsi Kiirtce masalda kullanilmaktadir. Her iki esyanin
da gerceklestirdigi gorev ortaktir, yemek yeme i¢in kullanilmaktadir. Kiirt kiiltiiriinde
yemegin yerde yenmesinden dolayr Grimm Kardeslerde “masa” olarak gecen esya
Kiirtce masalda “tepsi” olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Alman kiiltiiriinde ise masada

yemek yendiginden dolay1 Kiirtge masaldaki “tepsi” yerine “masa”kullanilmustir.

Her iki masalda gecen “esek™ sihirli olmasi ile 6n plana ¢ikmaktadir. Her iki
masalda da sahipleri “dur” anlaminda bir sézciik séyleyince “esek” altin digkilamaya
baslamaktadir (D1300 — D1599. Sihirli esyalarin fonksiyonu).

Her iki masalda sopa gorevini yerine getiren sihirli varliklar vardir. Kiirtge

masalda gegen “kabak” sopa goreviyle kullanilmistir. Her iki masalda da bu iki unsur
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kotii karakterlerin cezalandirilmasinda kullanilmistir. Bu nedenle hem “kabak” hem de
“sopa”nin kullanilis amaci aynidir. Her iki unsur kahramanin emri ile karsisindakine

vurmaya baslamakta yine kahramanin séylemi ile eylemini sonladirmaktadir (D1300 —

D1599. Sihirli esyalarin fonksiyonu).
F. OLAGANUSTULUKLER

Esegin altin digkilamasi, masa-tepsinin aniden yemek ile dolmasi, sopa-kabagin
kendi baglarina baskasini dovebilmesi masalda gegen olaganiistiiliklerdendir. (F700 —
F899. Olaganiistii yerler ve esyalar). Masalda gecen kusun ve keginin konusabilmesi

diger bir olaganiistiiliiktiir.
I. AKILLI ve APTAL

Her iki masalda da aptal goriiniimlii karakterler karsimiza ¢ikmistir. Grimm
Kardesler masalinda, biiyiik oglan ve ortanca oglan, Kiirtge masalda gegen Ape Misté
ellerindeki esyalar1 kolaylikla kaybetmislerdir (J330— J399.Kazanclar ve kaywplar). Bu
onlarin saf ve kolay kandiralabilir olduklarin1 gostermektedir. Apé Misté karakteri o
kadar saf ve siliktir ki tiim esyalarim1 kaybetmis iistiine esi de onu evden kovmustur.
Erkeklerin evden kovulma motifi Kiirtge masallarda siirekli gegmektedir. Kiirtce bir
masal olan “Eliyé Tirsonek” masalinda da evden kovulan Ali’nin maceralar
anlatilmaktadir (Deniz, ?: 5-14).

Her iki masalda degirmenci ve hanct Apé Misté ve ortanca oglani gizlice takip
etmisler ve esegin sihrini 6gendikten sonra onlardan ¢almislardir. Hanci ve degirmenci
kurnazca davranarak sihirli eseklerin yerine kendi siradan eseklerini birakmiglardir

(J50.Gozlemle elde edilen bilgi).
K. ALDATMALAR

Her iki masal kahramani da kazanglarini kandirilma yoluyla kaybetmislerdir.

Grimm Kardesler masalinda hanci, iki kardesin esyalarini ¢alarak onlarin yerine kendi
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esyalarini koymus ve onlari kandirmistir (K300— K499. Huwrsizlik ve kandirma). Ayni

masalda keci de Terzi’ye yalan sdyleyerek onu kandirmstir.

Cugika Zérin masalinda da Heci ve Fésik evlerine misafir geldigi gerekgesiyle
Apé€ Misté’nin sihirli esyalarina el koymuslardir. Ayni masalda degirmenci de sihirli
esegi kendi esegi ile degistirerek Apé Misté’yi kandirmistir (K330. Malin veya evin

Sahibini kandirma yontemleri).
L. KADERIN TERS DONMESI

Her iki masalda da gegen aileler masalin sonunda fakirlikten kurtularak
zenginlige kavusmuslardir (L300— L399. Yoksullarin Zaferi). Grimm Kardesler’de en
kiiglik kardes tiim problemleri ¢ozmiistiir (LO— L99. En kiiciik kardesin zaferi). Clgika
Zérin masalinda ise Apé Misté merhametli biri olarak gosterilmis ve masalin sonunda
sihirli kusun yardimiyla tiim sorunlarini ¢ozerek fakirlikten kurtulup zenginlige

ulasmustir (L200— L299. Al¢akgéoniilliiliik édiilendirilir).

N. SANS ve KADER

Masalda yer alan kahramanlarin sansli yonleri dikkat ¢ekmektedir. Her iki
masalin kahramanlar1 da tesaddiifi olarak kendilerine sihirli esyalar1 verenlerle
tanigsmiglardir (N700— N799. Tesadiifi karsilasmalar). Grim Kardesler’in masalinda iKi
kardes yanlarinda caligtiklar1 ustalardan sihirli esyalari almiglardir. Apé Miste‘ye ise

Cugika Zérin sihirli esyalar1 vererek yardim etmistir.

P. TOPLUM

Her iki masali olusturan kahramanlarin aileleri masalda yer almaktadir. Almanca
masalda, anne karakteri yer almazken Kiirtce masalda anne karakteri de yer almaktadir.
Grimm Kardesler’in masalinda kardeslerin sayist belirtilirken Clgika Zérin masalinda
cocuklarin sayis1 belli degildir. Fakat diyaloglardan anliyoruz ki Apé Misté’nin
¢ocuklarinin sayisi birden fazladir. “zarok li ser ¢iigik li hev xin” (P200— P299. Aile).
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Her iki masalda misafirlerin agirlanmasi ve paylagsma duygusu ortaktir. Her iki
masalda da kahramanlar hangi sihirli esyay eve getirirlerse getirsinler, bunlari akraba ve
yakin ¢evreleriyle paylasmaktadirlar. Bu detaydan her iki kiltiirde misafirlere verilen

degerin yiiksek oldugunu anliyoruz (P320. Misafirperverlik).

Her iki masalda kimi meslekler de karsimiza ¢ikmaktadir. Degirmenci her iki
masalda da yer alan ortak mesleklerdendir. Almanca masalda terzi, marangoz, tornaci ve

hanci meslegi de gegmektedir (P400— P499. Ticaret ve meslekler).

Q. ODUL ve CEZA

Her iki masalda da iyi karakterler odiillendirilmis koti karakterler ise
cezalandirilmistir.  Grimm Kardesler masalinda yer alan terzinin ogullari iyinin
temsilcisidirler, bu iyiliklerinin Kkarsisinda ustalar1 onlar1 sihirli esyalar ile
odiillendirmektedir (Q140. Sihirli édiiller). Clgika Zérin masalinda da Apé Misté
yakaladigi kusu 6ldiirmemekle, dogaya geri birakmakla iyiligini gostermistir. Yaptigi bu
davranistan dolay sihirli kus onu sihirli esyalar ile édiillendirmistir (Q.10 Odiillendirilen
isler). Her iki masalda kotii karakterler dayak ile cezalandirilmigtir. Girmm Kardesler
masalinda hanci, Kiirtge masalda degirmenci, Heci ve Fesik masalin sonunda doviilerek

cezalandirilmustir (Q210. Cezalandwrilmuis suglar).

Grimm Kardesler’in masalinda kegi yalan sdyleyerek terzinin ogullarinin evden
kovulmasina yol agmisti. Terzi kec¢inin yalan soyledigini dgrenince keginin tiiylerini

makasla keserek onu dover (Q210. Cezalandirilmis suglar).

S. ANORMAL ZULUMLER

Kurul Sofram Kurul masalinda Terzi keg¢inin soylediklerine inanarak ¢ocuklarini
disariya atmistir. Cocuklarin evden kovulmasi, disart atilmasi bir zuliim yontemidir
(S300. Terk edilmis veya dldiiriilmiis ¢ocuklar). Disar1 atma motifi Clgika Zérin
masalinda da yer alir. Apé Misté’nin esi getirilen esegin altin yapmamasi sonucu

kocasii doverek disar1 atmustir.
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U. HAYATIN DOGASI

Her iki masalda fakir ailelere yer verilmistir (U60. Zenginlik ve fakirlik).

V. DIN

Her iki masalda da dini motifler bulunmaktadir. Grimm Kardesler’in masalinda
cocuklar kegileri otlatma i¢in “Kilise”nin bahgesine gotiirmektedirler (V100. Dini yapilar
ve esyalar). Clgika Zérin masalinda da Apé Misté abdest alirken sihirli kusu gormiis ve

onu yakalamistir (V50. Dua, namaz).

W. KARAKTERLERIN OZELLIKLERI

Her iki masalda da iyiligi ve kotiiliigli simgeleyen karakterler vardir. Her iki
masalin da karakter 6zellikleri ortaktir. Her iki masalda iyiler; merhametli, algak goniillii
ve misafirperverlerdir (WO— W99. Iyi karakterlerin ézellikleri). Kotii karakterlerin de

acgozli, hilebaz yonleri ortaktir (W100. Karakterin kotii ozellikleri).
X. MIZAH

Mizah motifi Kurul Sofram Kurul masalina gore Cligika Zérin masalinda daha
yogundur. Her iki masalda yer alan hayvanlarin konusmasi ¢ocuklar i¢in bir giildiirii
Ogesidir. Her iki masalda da degistirilen esek eve getirildiginde altin yapmasi
beklenirken tezek digkilamistir. Evin tezek ile dolmasi dinleyicilere eglenceli

gelmektedir.

Cli¢gika Zérin masalinda Apé Misté’nin esi ona higbir zaman inanmamakta ve her

zaman onunla dalga ge¢mektedir. Ornegin:
Rojeké Apé Misté dibéje:

- Emé, ez é herim mala Cuicika Zérin.
Emik dibéje:
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- Ka li vi Mistoyé din. Mala Ciigika Zérin heye icar. Mala c¢iicik beré sifiman e. Mala
Cucike heye?

Apé Misté eve sihirli tepsiyi getirdiginde esi ona inanmayarak sunlar1 sdyler:
Ka li vi Mistoyé dinik. Lé ka séni nan dide me?

Apé Misté€ altin yapan esegi eve getirdiginde esi Emé ona tekrar inanmayarak

sOyle soyler:

- Mistoye din. Ez ¢awa ciyan daynim. Tu keré bini ser ciyan. Yani kera te ciyén min

direxé de bihéle.

Apé Misté’nin getirdigi esek, altin yerine evin ve yataklarin igine diskisini
yapica esi Emé onu dovmiis ve onu evden kovmustur. Kocanin karisindan dayak

yemesi mizahi unsurlardandir.
Z. CESITLi MOTIiF GRUPLARI

Grimm Kardegler’in masalinda Terzi’nin iic oglu vardir, ve ii¢ adet sihirli
esyalar1 vardir. Benzer motif Cl¢gika Z&rin masalinda da kullanilmistir. Apé Misté sihirli
kusun evini ararken yolda ti¢ kisiye sormustur ve kendisine de ii¢ tane sihirli esya
verilmistir. Bu masalda ii¢ rakami formel sayr olarak karsimiza c¢ikmistir (Z0-

Z99.Formel).
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SONUC

Folklor, barindirdigit maddi ve manevi Ozellikleri nesilden nesile aktararak
kendini bugiine ulastirmistir. Barindirdig tirtinler ile soyut olan kiiltiirii somutlastirarak
bize sunan folklor, kendi igerigi ile edebiyati biiyiitmesi, dini, sosyoloji, tarihi vb
barindirmas: ile bereketli bir tarla gibidir. Folklorun bir diger 6nemli 6zelligi stabil bir
durumda olmamasidir. Folklorun, kendini giincellemesi ve kullanilmadigi zaman
kendini ortadan kaldirmasi, hareketli akiskan bir yapiya sahip oldugunu gostermektedir.

Diger uluslarin oldugu gibi Kiirt folklorunda da binlerce yillik hazineler saklidir.
Maalesef; statiisiizlik, ugradigi asimilasyon ve gog¢ gibi nedenlerden dolay1 6zgiin
durumdaki Kiirt folkloru yavas yavas bu ozelligini kaybetmektedir. Bu kaybin en ¢ok
goruldiigi yer ise sozli kiiltiir alanmidir.

Kayiplarin bu kadar yogun olmasinin bir diger nedeni modern yasamin getirdigi
global kiiltiirdiir. Modern yasam, yerel kiiltiirleri ortadan kaldirarak tek bir model,
onceden planlanmis bir yasam sekli ile herkesin bu sisteme gore yasamasini
istemektedir. Modern yasamin bu 6zelligi Kiirtler gibi kurumsallagsmasini ve statiisiinii
tam gerceklestirmemis halklar1 olumsuz etkilemektedir. Siiphesiz sadece statiisiiz halklar
degil statii ve kurumsalagmasimi saglamis diger halklarin kiiltiirleri de modernizm
carkinin disleri arasinda ezilmektedir.

Son yillarda Kiirtler birgok kazanima ve imkana kavusmuslardir. A¢ilan Kiirt dili
ve kiiltlirii lisans, yiiksek lisans ve doktora programlari, sivil toplum Orgiitlerinin
caligmalari, yayin yapan tv sayisinin artmasi bu imkanlardan bazilaridir. Kurum ve

kuruluglarin ¢aligsmalar1 folklor ¢alismalarini da olumlu etkilemektedir. Son yillarda bu
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tiir kurumlarin etkisiyle Kiirt folkloru iizerine bir¢ok makale, kitap, yiliksek lisans tezi,
dergi, yazi, televizyon programi yaymlanmistir. Yapilan bu tiir ¢aligmalarla hem folklor
rtinlerinin  kaybolma tehlikesi ortadan kaldirilmakta hem de Kiirt Kkiiltiiriiniin
uluslararas1 alanda daha iyi taninmasinmi saglamaktadir. Bizler de bu calisma ile
masallarin  evrensel oldugu gercegini ve Kiirt masallariin  zengin igerigini
aragtirmacilara ve genglere gostermek istedik.

Yaptigimiz ¢alismada Grimm Kardeslerin masallar ile Kiirtge masallar arasinda
birgok benzerlik tespit ettik. Motiflerin kullanim benzerligi bile birbirine benzemekteydi.
Ormegin; her iki masalda da ayakkabi ile tanima, sihirli esyalarin benzerligi, karakter
ozellikleri ¢ogu zaman ortakti. Her ne kadar Grimm Kardesler iizerinde masallari
degistirdikleri yoniinde iddialar bulunsa da her iki halkin masalinda bircok benzerlik
tespit ettik.

Bugiinkii bilgilerimize goére Alman halki ve Kiirt halki ortak bir cografyada
yasamamuistir. Aralarinda binlerce kilometre mesafe olan iki millet arasinda tarihsel bir
iliski de mevcut degildir. Peki, nasil oluyor da bu iki halkin masali birbirine
benzeyebiliyor? Bu sorunun cevabi masallarin ve insanhigin dagilis teorilerinde
verilmeye ¢alisiimstir. Iste bu teorilerden bazilar::

1. Kiirtge ve Almanca dilleri Hint- Avrupa dil ailesine mensup oldugu i¢in bu
dilleri kullanan halklar ortak bir noktadan ve kiiltiirden dogmus olabilir ve bu masallar1
nesilden nesile aktarmis olabilirler. (Hin-Avrupa Bakisi)

2. Kiirtlerin yasadig1 cografya, diinya ticaret yollarmin merkezi durumundaydi.
Masallar, Hindistan’dan c¢ikip Kiirtlerin yasadigi yerler iizerinden tiim Avrupa’ya
dagilmis olabilir. (Tarihi Bakis)

3. Insanligin gegirdigi tiim gelisim evreleri ortak oldugundan; tipki diinya
genelinde gelenek goreneklerin birbirine benzedigi gibi masallarim da birbirine
benzemesi dogaldir. (Etnografik Bakis)

4. Her iki halkin masal anlaticilar1 herhangi bir tarihte bir birlerini tanimis
olabilir. Bu masal anlaticilart birbirlerine masallar1 anlatip halklarinin yanina gelip bu

masallar1 halkarina anlatmis olabilirler (Sydow, 2005: 117-123).
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Bize gore bir baska neden ilk insanlarin yaptigi go¢ yolculugudur. Bugiinki kimi
bakis agilari insanhigin Afrika’nin kuzeyinden ¢iktigini ve Mezapotamya iizerinden
diinyaya yayildigim savunmaktadir. ik devlet, ilk tarim, ilk tapinak, ilk koy,
Mezapotamya topraklarinda ortaya ¢iktimistir. Insanhigin ¢ikti1 gé¢ yolu Mezapotamya
topraklarinda ilk koy, ilk tarim devrimi ve ilk tapinak olarak filizlerini verdigi gibi ilk
masal 0rnekleri de bu topraklarda olgunlasip tiim diinyaya dagilmis olabilir.

Grimm Kardesler masallarinin karsilastirilmasi tizerine diinya genelinde birgok
calisma yapilmustir. Grimms Mcdrchen Internationaladli Kitapta yedi tilkenin masallari ile
Grimm masallarmin birbirine benzedigi tespiti yapilmistir (Cosan, 2001). Maalesef
benzer masallar listesinde Kiirtge masallar yer almamaktadir, yapilacak bu tiir
caligmalarla Kiirtce masallar da bu listeye dahil edilebilir.

Bu tez ¢alismasi bize Kiirtce masallarin motif agisidan ne kadar zengin oldugunu
da gosterdi. Her masalda ortak olan yaklasik 15 masal motifi ile karsilastik. Bu motifler
mitolojiden, toplumsala, dinselden sihir diinyasina kadar genis bir yelpazede karsimiza
cikmistir. Bu nedenle Kiirtge masallarin renkli ve zengin bir igerigi oldugunu
soyleyebiliriz.

Kiirtce masallarda bir¢ok folklorik 6ge de karsimiza ¢ikti. Bunlardan en 6zgiin
olani yiyecekler hakkindaki kelimelerdi. Ele aldigimiz masallarda bir¢ok ekmek ¢esidi
karsimiza ¢iktr. Ornegin: “Nané sikeva, nané hevriské, (Elik 0 Fatik) nané cehin, nané
tisi, nané garisi (Elik, Fatik 0 Manga Belek).”Ayrica kotii tat anlamini karsilayan iki
sozciik de karsimiza ¢ikmustir. “Zelindar, zahferan.”(Elik, Fatik G Manga Belek).

Elik, Fatik 0 Manga Belek masalinda yasamsal degisimin masallar {izerinde ne
kadar etkili oldugu ortaya ¢ikmustr. Ornegin; Kiirtce’de ayakkabi sdzciigii yerine masalin
bir boliimiinde “sol” sozciigii kullanilmis kimi bolimlerinde ise “qundira” sozciigi
kullanilmistir. Bildigimiz kadariyla kundura yaklasik elli yi1l 6nce Kiirtlerin hayatina
girmistir. Masalin bir bolimiinde “qundira” bir boélimiinde “sol” soézciigliniin
kullanilmas1 Kiirt masallarinin dinamizmini ortaya koymaktadir.

Kiirtce masallarin bir diger 6zgiin yan1 kadin kahramanlarinin giiglii bir sekilde

temsilidir. Bu masallarda kadin bazen yenge, {ivey anne, cadi karakterleriyle kotiiliigiin
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simgesi, bazen de nine, Fatik ismiyle iyinin temsilcisi olarak karsimiza ¢ikmaktadirlar.
Kiirtce masallarda kadinlar kendilerine 6zgii agirliklariyla da yer edinmektedirler.
Kadimnlar bu masallarda o kadar giicliidiirler ki eslerini dovebilmekte ve hatta evden
kovabilmektedirler (Ctgika Zérin-Emé).

Kiirtce masallarda ¢okca yer alip Grimm Kardeslerin masallarinda daha az yer
bulan motiflerden biri de “mizah” motifiydi. Tiim Kiirtge masallarda bu motif karsimiza
¢iktl. Bu da bize Kiirt masallarinin mizah yoniinden giiglii oldugunu gostermektedir. Bu
motif kimi zaman argo sdylemlerle karsimiza ¢ikmistir. Ornegin: “Heta min devé bavé
we de ri, we di devé min de ri.” (Elik G Fatik) “Quzulqurta bavé kero!”(Zira Ker¢).

Kiirtce masallar ile Grimm Kardesler’in ortak yonlerinden bir tanesi manzum
parcalarin kullanilmasidir. Manzum pargalar kafiye orgiisii ile birbirine baglanmusti.
Kiirtge masallarda kafiyeli yapilarin masalin bir¢ok yerinde tekrar ettigini gordiik.
Masallarda tekrar yapilarinin olmasi ¢ocuklarin da ilgisini ¢cekmekte ve kendileri de bu
pargalar1 tekrar etmek istemektedirler. Manzum pargalarin bu sekilde tekrar edilmesi
cocuklarin dil gelisimine olumlu katkilar yapmaktadir.

Yaptigimiz analiz sonucu Stith Thompson’un Motif indeksinde kimi motiflerin
yer almadigimi gordiik. Ornegin; “kadinin esi dovmesi veya kadinin esini evden
kovmast” Stith Thompson’un motif indeksinde yer almamaktadir. Yine bir diger motif
“yenge zulmii”diir. Diinya masallarinda ve Kiirtge birgok masalda iivey anne motifi
karsimiza sik¢a ¢ikmaktadir. Fakat kimi Kiirtge masallarda zalim {ivey annenin yerini
zalim yenge alabilmektedir. Bu saydigimiz motiflerin de listede yer almasi gerektigini
diisinmekteyiz.

Son olarak yaptigimiz bu g¢alismanin Grimm Kardesler ve Kiirtge masallar

lizerine ¢alisma yapanlara yardimer olmasini diliyoruz.
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