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ONSOz

Ziya Gokalp, Turkiye'deki halk bilimi ¢alismalarinin baglangicindaki
isimdir. O, fikrT eserlerinde halk kultart, halk edebiyati ve halk bilimiyle ilgili
onemli dugunceler ileri sirmustur. Edebi eserlerinde de halk edebiyatindan
ve kultarinden faydalanmigtir. Aslinda bir sosyolog olan Ziya Gokalp’in, halk
bilimini bir makalesiyle Turk bilim dunyasina tanitmis oldugu bilinmektedir;
ancak buglne kadar Ziya Gokalp’la ilgili birgok ¢alisma yapilmis olmasina
ragmen onun halk bilimi ¢alismalarina yonelisi ve bu galismalarin nedenleri
ayrintih bir bicimde ele alinmamigtir. Biz, bu galismayla su konulari tespit

etmeye calistik:
1-Ziya Gokalp’in dislince sistemine kaynaklik etmis fikir adamlari
2—Bunlarin Ziya Gékalp’in dislince dunyasinda aldigi sekil

3—Ziya Gokalp’in halk bilimini Turk bilim dinyasina tanittigi makalesini

yazma nedenleri
4—Halk bilimi ile ilgili galismalari ve yontemleri
5-Turk halk bilimi gcaligmalarina actigi yol

Tez, bir “Girig” ile U¢ “Bolum”den olusmaktadir. Giris bdluminde
Avrupa halk bilimi galismalar tarihi, Turk halk bilimi ¢aligmalari tarihi genel

bir bakigla verilmistir.

Birinci bolimde, Ziya Goékalp’in hayati ayrintili olarak ele alinmis,
edebi kisiligi halk bilimiyle baglanti kurularak verilmis, eserleri ve makaleleri

siralanmigtir.

ikinci bélimde ise, Ziya Gékalp’in ilimleri tasnifi ve bu tasnif iginde halk
biliminin  yeri belirlenmeye calisiimig, yazdigi makalelerden, onun
yontemleriyle ilgili ¢cikarimlarda bulunulmus, calismalari kuram ve ydntem

bakimindan incelenmigtir.



Uglincli bélum, Turk devletinin sosyal ve kiltirel yapisinda Ziya
Gokalp’in  halk bilimi g¢aligmalarinin etkilerini igerir. Bu boélumde Ziya

Gokalp’in Turk kultartine ve halk bilimine etkilerine dair gézlemler verilmigtir.

Tark halk bilimi arastirmalari, Ziya Goékalp’in disunce zemininde
bugine kadar gelmistir. Ziya Gokalp, hem Turkiye’deki halk bilimi
calismalarinda bir baslangi¢ kabul edilen hem de yeni Turkiye Cumhuriyeti
devletinin halk tabanina dayanan fikir temelleri ve kultarel kimligin
olusumundaki etkisi dogrultusunda degerlendirilerek Turk halk bilimi
¢alismalarinin baglangigc donemlerine 1sik tutulmus ve bugunku ¢alismalarin

temel dayanak noktalari net bir bigimde ortaya konulmaya galigiimistir.

Tezimle ilgili arastirmalarim sirasinda ve tezimi yazarken karsilastigim
gucliklerde rehberligini esirgemeyen sayin hocam Dog¢. Dr. Ali Yakicrya;
halk bilimi kuramlariyla ilgili ufkumu agan okumalari yapmama yardimci olan
sayin hocam Prof. Dr. Ocal Oguz'a; Ziya Gokalp’la ilgili makale, kitap vb.
dokdmanlarin bayuk bir kismini elde etmemi saglayan sayin hocam Prof. Dr.
Pakize Ercis’e; arastirmalarimi yaparken ve tezimi yazarken bana her tirlG
destegi veren anneme, babama, esim Muhammet Ozyurt'a tesekkirlerimi

borg bilirim.
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GIiRIS

HALK BIiLiMi CALISMALARI TARIHi

I. DUNYADA HALK BILiMi GALISMALARINA GENEL BAKIS

Halk bilimi (folklor) terimi ve disiplininin ortaya c¢ikigi Avrupa’da
olmustur. Avrupa’nin sosyal ve kultirel hayatindaki degisim ve donusum
surecleri halk biliminin ortaya ¢ikmasini ve dinyaya yayiimasini saglamistir.
Bu yuzden, Turkiye'deki halkbilimi ¢alismalarinin kaynagini arastirmak igin
oncelikle Avrupa’da halkbiliminin dogus ve gelisme suregclerini iyice anlamak
gerekir. Bu nedenle bu bolumd yalnizca Avrupa halk bilimi ¢alismalarina

genel bir bakig olarak sinirlandiracagiz.

A. William John Thoms’a Kadarki Halk Bilimi Caligmalari

Folklor terimi ilk olarak William John Thoms tarafindan 1846 yilinda
onerilmis ve kullaniimistir. Elbette ki folklor (halk bilimi) calismalari 1846

yilindan dncesine dayanmaktadir.

1453 yilinda Fatih Sultan Mehmet'in istanbul’'u alarak “Orta Cag’i
kapatmasinin, Avrupa folklor ¢alismalarini doguran sartlarin temelini
olusturdugu séylenebilir (Oguz, 2004: 31). istanbul Tirklerin eline gegmis ve
Avrupalilar kendilerini Dogu’ya ulastiracak ticaret yollarini denizde aramaya
koyulmuslardir. Avrupa’dan, deniz yoluyla o6nce Afrika, daha sonra da
Amerika’'ya ulasan Avrupall gezginler, maceraperestler, misyonerler,
tlccarlar, bilim adamlari ve savascilar, bu kitalarda karsilastiklari “ilkel”
yerlileri, 6nce tanimaya caligtilar, daha sonra da kendi “ilkel” donemlerini bu

yerlilerde gérmeyi denediler (Oguz, 2004: 31).



Amerika’nin kesfedilmesiyle c¢esitli nedenlerle Amerika’'ya giden
Avrupall aydinlar, Amerika’da gorduklerini yazmaya basgladilar. Yerliler
Uzerine ilk dikkati gekenlerden biri Montaigne (1538—-1582) olmustur (Basgoz,
2002: 2). Montaigne, Brezilya vyerlileri hakkinda “soylu vahsi” tabirini
kullanarak onlari vmekte ve onlarin medeni dinyadan daha temiz, dogal ve
durust olduklarini sdylemektedir. Bu “soylu ilkel insan” hayranhgi giderek
artmaya devam edecek, gezginlerin yazdigi kitaplar vasitasiyla Avrupa, kendi
halklarinin kultirine ilgi duymadan evvel Amerika vyerlilerinin kalttrdnu
taniyacaktir. Amerika’'daki ilkel insani tanitan yazarlarin kimi bu yerlilerin
kalturande Avrupa uygarliginin gecmisini goruyor, kimi ilkgag Hiristiyanliginin
safligini yakaliyor, kimi de bu yerlilerin kilttrinu inceleyerek klasik Yunan ve

Roma kultirind daha iyi anlayacagina inaniyordu (Basgoz, 2002: 2).

Bu “yerli insan” meraki, giderek Dogulu insanlari da kapsamaya
baglar. Gezginler, bilginler, yazarlar Dogulu insanlarin kultirine, dinlerine ilgi
duyup arastirirken diger yandan da Dogululara ait cesitli kitaplar Avrupa
dillerine cevirirler (Basgodz, 2002: 3). Bu dénemde ortaya cikan himanizm
akiminin da bu yerli insanin kalturind 6grenme modasina buyuk katkisi
olmustur. HuUmanizmin yetistirdigi aydin kitle, Avrupa’nin yuzyillarca,
kendinden olmadigi icin “Oteki’lestirdigi toplumlara karsi daha nesnel
bakabilmistir. Ocal Oguz bu doénemin kuramsal gercevesini séyle ifade
etmektedir: “Amerikali ilkeller ve Dogulular gibi Avrupa’nin da bir ilkel donemi
vardir. Bu donemi arastirmak, Avrupa’nin “soylu vahsi” ruhunu ortaya
cikarmak icin gereklidir. Avrupa’nin soylu vahsi ruhu, Avrupalilarin ilkellere en
fazla benzeyen koylilerinin ve halk olarak nitelenen alt gelir ve kultir
gruplarinin arasinda aranmahdir.” (Oguz, 2003: 32) Bu yaklagim, Avrupali
aydinlarin kendi kudltarlerini tanimak igin Avrupa halkina yonelmesini saglar.
Oncelikle, Avrupa’nin halk kitlelerinin kultGrini 6teki ilkellerin kiltiirleriyle
kargilastirma calismalari baglar. Bu anlamda ilk olarak karsimiza ¢ikan
eserler Marc Lescarbot'un (1580-1630), Amerika yerlilerinin kultGranad
Gaskonya koylulerininki ile karsilastirdigi “Yeni Fransa’nin Tarihi” (Histoire de

la nouvelle France) adl eseriyle, Cizvit Papazi La Fitau'nun (1681-1746),



Amerikan yerlilerinin dinlerinde gorulen bazi inang ve torenlerin, baska ilkel
dinlerde de bulundugunu agikladigi “Amerikan Vahsilerinin Adetleri” (Moeurs
des sauvages Ameriquains) adl eseridir (Basg6z: 2002: 3). La Fitau’nun bu
gbrist  kendinden sonra gelen Aydinlanma Devri'nin  disunurlerini
etkileyecek, uluscu folklor paradigmasinin kurucularindan Johann Gottfried
von Herder'den (1744-1803) baslayarak, F. Bacon, Max Muller gibi 6nemli
simalar basta olmak Uzere tarihi yeniden kurmaci, karsilastirmaci ve
difizyonist c¢alismalar yapan bircok folklor goérisinin dogmasini
saglayacaktir (Oguz, 2003: 33).

Bu donemde ilkellere olumlu yaklasimlar oldugu gibi olumsuzlar da
olmustur. Ozellikle din adina halkin inang ve tdrelerini karalamaya ¢alisanlar
da ister istemez eserlerinde halk kuiltirine yer vermislerdir. Halki puta
tapanlar, buylu ve sihir yapanlar olarak nitelendiren kimi din adamlari
kitaplarina halkin inanig ve geleneklerini de almiglar, boylelikle bu kitaplar
ilerleyen yillarda halk kaltartyle ilgilenenlere kaynak teskil etmistir (Basgoz:
2002: 3).

Bu ilkel insan tutkusunu Aydinlanma déneminde de géruriz. ilkellere
yonelik ilgi, Aydinlanma devri dusundrlerinin kendilerini elestirmelerine yol
acar. Bu doénem yazarlarindan J.J.Rousseau (1712-1778) ilkel insani ve
dogay! neredeyse bir din haline getiren yorumlar yapmis, ilkel insani yeniden
topluma kazandirmak i¢in onu gelenek icinde egitmeyi onermistir (Basgoz,
2002:4). Aydinlanma doéneminde ilkel insani gesitli yonlerden ele alarak
inceleyen diger énemli isimler arasinda Frangois M.A. Voltaire (1712-1788),
baron de Montesquieu (1689-1755), G.B. Vico (1688-1744), Bernard de
Fontenelle (1657-1757) sayilabilir. Aydinlanma déneminin aydinlari, ilkellerin
kaltarina akilci bir yontemle ve derinlemesine incelerken kendi dini
olgularinin kaynagini, Avrupa tarihinin, siirinin kokenlerini ilkel insanin inanig
ve uygulamalarini baz alarak sorgulamiglardir. Bu, Orta Cagin skolastik ve
karanlik inanislarindan kurtulmaya c¢alisan Avrupa igin “Ummetgilik’ten

siyrilmak adina dnemli bir gelisme olmustur.



Ayni dénemde Ingiltere’de klasik edebiyata baskaldiran ve halk
edebiyatini yucelten bir akim ortaya ¢gikmistir (Oguz, 2003: 34). Kisa surede
Avrupa’yl da etkisi altina alan bu akim, dil ve Uslup bakimindan Tevrat ve
Homer'e uzanirken bi¢cim olarak da halk siirini érnek alir. Bu yonleriyle
romantik edebiyat akimina oOnculuk eden bu okulun Oncusu James
Macpherson (1736—1796) adli bir sairdir. Macpherson 1760 yilinda “iskogya
Yaylalarindan Derlenmis Eski Siir Pargalari” (Fragments of Ancient Poetry
Collected from the Highland of Scotland) adiyla yayimladidi siir kitabindaki
bazi siirlerin 12 ve 16. yuzyillardan kalan eski yazmalardan ele gectigini,
Ossian adli bir sairin de bu siirleri ingilizceye gevirdigini savunur. Aslinda bu
siirleri Macpherson yazmistir (Basgdz, 2002:5). Bu siirler halk turkilerinin
sade ve susten uzak dili ve anlatim bigimleriyle yazilmig, halk edebiyatindan
etkilenerek ortaya g¢ikan bu edebiyata Ossiancilik adi verilmistir. Bu siir okulu
gelecek donemlerin aydinlarinin halk siirine yonelmelerini saglamisg, tum
dinyada 6nemli bir etki yaratmistir. Oguz’a goére, “bu nedenle, dolayl da olsa
Tarkiye’de ‘Bes Hececiler ile ‘Ossiancilik’ arasinda pekala iliski kurulabilir.”
(Oguz, 2003: 34)

Macpherson’un yolunu actiyi yeni edebiyat akimina, “Eski ingiliz
Siirinden Kalintilar” (Reliques of Ancient English Poetry) adli kitabiyla
Thomas Percy (1729—-1611) de katilir. Bu kitapta Percy, eski ingiliz ve iskog
halk turkdlerini bir araya getirmigtir (Basg6z, 2002:6). Ossian akimina
ingiltere’de birgok yeni yazar, arastirmaci, sair katilmig; Iskogya koylerini
dolasarak derlemeler yapmislardir. Boylelikle, Avrupa’da ortaya cikan, ilkel
insanla ilgilenme egilimi, ingiltere’de ulusun 6zgecmisine dénme, yeni bir
edebiyat icin gegmisten yararlanma halini almistir. Bu yeni akim, énce Isvigre

daha sonra da Almanya’ya ge¢mistir (Basg6z, 2002: 6).

isvigre, o dénemde diger kdiltirlerin, dzellikle de Fransiz kltirinin
etkisiyle benligini yitirme tehlikesini yasiyordu. Bu nedenle Ossiancilik akimi
isvigre’de hemen benimsendi ve gelisti (Basgdz, 2002: 6). isvicreli aydinlar,

komsu uluslardan farklarini ortaya koymak ve 6z benliklerini kaybetmemek



adina kendi koylulerinin gelenek, edebiyat ve sanatini aragtirmaya
koyuldular. Isvigre Ulusal Tarih Cemiyetinin 1721-1723 yillari arasinda
yayimladigi Discourse adli derginin kurucusu olan Johann Jacob Bodmer
(1698-1783)’in yurattigu cahsmalar bu anlamda énemlidir. Bodmer'e gore
tarihin; halkin dili, edebiyati, torenleri, gelenekleri vb. kultir ogeleriyle
ilgilenmek gibi bir gorevi vardir. Bodmer, bu dusinceyle argivleri taramisg,
yazmalar uzerinde ¢alismisg, koylulerden halk edebiyati GrUnlerini derlemis ve
bdylece isvigre’nin Fransiz kiltirli icinde yok olmasini engellemistir.
Bodmer'in halk bilimine en dnemli katkisi ise, Nibelungen ve Percifal gibi epik
siirler bulmasi, incelemesi ve onlari tarihin alanina katmasi olmustur. Bu
destanlarda Bodmer, kuguk beylikler halinde yasayan Almanlarin, Roma
imparatorlugu'nun boyundurugundan kurtulmak ve dzgirliiklerini kazanmak
icin verdikleri yigitce savaslardan izler bulmustur. Isvigre’nin kéylu kaltiring
ulus dizeyinde yuceltmesi 6nemli sonuglar vermistir. Basgdz'e gore,
“‘Aydinlanma ¢agi yazarlari i¢in halkin inanig ve gelenekleri bir zihin yanlisi
iken isvigreli aydinlar bunu her ulusun 6z kisili§i olarak gordiiler. Boylece
Fransa’da ve Almanya’da yalnizca asagi siniflara ad olarak verilen kugulticu

‘halk’ deyimi, isvigre’de ulus anlamini aldi.” (Basg6z, 2002: 7)

Uzerine c¢alisan Justus Mdser (1720-1774) ve hazirladigi “isvicre
Konfederasyonu Tarihi” (Histoire de la Confédération suisse) adli eserinde
efsanelere yer veren Johannes von Muller (1786—1808)’dir (Oguz, 2003: 35).

Ulusun gecmisine ve halka olan ilgi isvicre’de bu gelismeleri yasarken,
asil gelisme Almanya’da yasandi ve tam romantik bir akim halini aldi.
Almanya’da bu akimin oncusu F.G. Klopstock (1724-1803) olmustur.
Klopstock, Fransiz Edebiyati’'na karsi Almanya’da ortaya ¢ikan direnmeye
yeni bir yol gizmistir (Basgdz, 2002: 7). Alman romantik edebiyatinin halk
bilimini yakindan ilgilendiren sanatgisi ise Johann Gottfried von Herder
(1744-1803)'dir. Herder, bir yandan romantik ulusgulugun temelini atan

fikirleriyle, bir yandan da derleyip yayimladigi buayudk bir tarka kalliyati ile halk



bilimi calismalarini etkilemis, Avrupa ve dinya tarihinde derin izler birakmistir
(Basgoz, 2002: 7). Herder'in halk bilimi agisindan onemli eserleri, Alte
Volkslieder (1774), Volkslieder (1778) ve Vom Geist des Ebraischen Poeise
(1782) gibi halk sarkilari ve siirleri lGzerine yaptid1 derleme ve incelemeler
olmustur (Oguz, 2003:36). Herder, kendine 6zgu bir ulusal romantizm akimi
kurarak Alman kadltarinu etkisi altina alan Eski Yunan, Latin ve Fransiz
kUlturlerine savas acar ve halk kultarunan, ulusal kimligin insasinda temel
alinmasi gerektigini savunur. Herder, Alman halk sarkilarinda Alman halkinin
ruhunu bulur, bu Urlnlerin 6zgiin Alman kultart oldugunu dasunur. Alman
kaltar sentezine ulasmak isteyen bir edebiyat¢cinin, Alman halk kualtaru
ogelerini derleyip, sade ve ilkel dilini kullanarak Alman ortak ulusal ruhunu
yakalamasi gerekir (Basgdz, 2002: 8). Ayni donemde yasadigi Goethe gibi
Herder de dunya uluslarini kardes gibi gérmekte, uluslar arasindaki farklarin
ayni cografya iginde yasamaktan kaynaklandigini, yuzyillar suren tarih
olaylarinin etkisiyle bu farklarin blyudugund, bdylece ulus birimlerinin
olustugunu dusunmektedir. Her ulusun kendine gore bir ulusal karakteri ve
ruhu vardir, bu nedenle de kultura diger uluslardan farklidir (Basg6z, 2002:9).
Oztiirkmen’e gore, “folklora, dzgiin bir arastirma alani olarak ilk dikkati ceken,
Herder'dir.” (Oztirkmen, 1998: 16). Herder, bu gorisleriyle hem halk bilimine
yeni bir soluk getirmig, hem de Avrupa’nin ummet toplumundan cikarak

uluslasmaya dogru gidisine fikirleriyle 6n ayak olmustur.

Almanya’da halk bilimi ¢alismalarinda Herder’'in yolundan giden (bazi
gorus farkhliklari olsa da) Grimm Kardesler olmustur, Grimm Kardeslerin halk
bilimi (folklor) calismalari bakimindan asil énemli ismi Jacob Grimm’dir
(Oguz, 2003: 37). Grimm Kardeslerin 1812 yilinda Alman kdylerinden
derleyerek yayimladiklari “Cocuklara ve Ev Halkina Masallar” (Contes
d’enfants et du foyer/Kinder-und Hausmarchen) adh kdalliyat, “ulusal
gecmisin yasayan unsurlari ve kolektif Alman ruhunun yansimalari” olarak
gordukleri folklora dair ¢ok o6nemli bir calismadir. Grimm Kardeslerin
derlemeleri ve fikirleri, daha sonraki yillarda halk bilimi alaninda yapilan

calismalar esnasinda dogan Hint—Avrupa Dil Kuramlari ve bu kuramlardan



esinlenen  “Difizyon”, “Anti-Difiizyon, “Gog¢”, “Kdltirel Odingleme”,
“‘Karsilastirmali Kuram” gibi pek c¢ok kualtur kuraminin ortaya c¢ikmasina
onculuk etmistir (Oguz, 2003: 37). Grimm Kardeglerin calismalari ile halk
bilimi dolayh bir ugrag olmaktan ¢ikip, bagimsiz bir arastirma konusu haline
gelmistir (Basgodz, 2002: 10). Grimm Kardesler, derlenen malzemenin
uslubuyla oynayarak duzeltip yayimlama romantikliginin baslaticisi
olmusglardir. Yani, Grimmler derledikleri masallarda dil, anlatim ve Uslup
bakimindan duzeltmeler yapmiglar, boylece bu masallarin yapisi bozularak

Grimmler’e ait masallar haline gelmislerdir (Cobanoglu, 2002: 98).

Grimm Kardeslerin halk bilimi ¢galismalarina basladiklari dénemde tim
beseri bilimler romantizmin etkisi altindaydi. Bu donemde dilbiliminde
“karsilastirmali dilbilim” yéntemi takip ediliyordu (Cobanoglu, 2002: 98).
Grimmler bu yontemi halk bilimi Grinlerine de uygulamislardir. Grimmlerin bu
davranisi ilerleyen yillarda bu dilbilim okulunun paradigmasi Gzerine pek ¢ok

halk bilimi kuraminin olusmasini saglamistir(Cobanoglu, 2002: 98—-99).

Basg6z'e gore, “romantik edebiyat, ulusguluk ve halk bilimi arasindaki
etkilesim, Napolyon savaslarindan sonra politik ve ideolojik bir bakig
kazanmigtir. Napolyon’a karsi savasan toplumlar, halk edebiyatini ve
kUlturinU Fransiz egemenligine karsi bir kalkan olarak kullanmislardir. Ayni
sekilde ilk énce isvec, daha sonra da Ruslarla savasan Finliler, Dr. Elias
Lonnrot'un (1802-1884) Fin koylerinden derledigi Kalevela destaninin
parcalariyla Fin ulusal ruhunu yeniden inga etmisler, kendi benliklerini yitirme
tehlikesinden kurtulmuslardir. Osmanlilarla savasan Yunanlilar ve Bulgarlar
da ayni kalkani kullanmiglardir. Halk bilime bu romantik yaklasim, 19.
yuzyilin ikinci yarisindan sonra yerini daha bilimsel ve tarafsiz goruslere
birakmis olsa da ulus olmak icin ¢abalayan Ulkeler, ginimuize kadar halk
bilimine ayni ulusgu ve romantik duygularla egileceklerdir. Turkiye’de de bu
egilim 19. ylzyilin sonlarina dogru ortaya ¢ikarak ilerleyen yillarda Ziya

Gokalp ve Fuat Koprulu gibi isimlerle ivme kazanacaktir.” (Basg6z, 2002: 11).



22 Agustos 1846 yilinda Ingiltere’de gikan Athenaeum dergisinde
William John Thoms (1803-1885) tarafindan ilk kez kullanildigi dinyada ve
Tarkiye’de yaygin bir gorus olarak kabul edilen “folklor” s6zcugu, Turkge'de
“halk bilimi” olarak kullanilir. W. J. Thoms, bu makalesinde “populer antikite”
veya “populer edebiyat” gibi terimler altinda galigilan bilim dali i¢in “folklor”
sozcugunu teklif etmektedir (Eker, 2003a:1-7). Buna gore tum dunyada
folklor s6zciglnin ve bu disiplinin isim babasi olarak Thoms kabul edilir.
Ancak, Turk Folklor Dergisi’nin 1978 yilinda yayimlanan 351. sayisinda
“Folklor Sézcugi Uzerine” adli makalesiyle Nevzat Gozaydin, Alman
Friedrich Ludwig Jahn (1778-1852)'in 1810 yilinda yayimladigi “Deutsches
Volkstum” adli kitabinda “volkstum” yani “halk varli§i” ve “volkstumskunde”
yani “halk varligi bilimi” terimlerini kullandigini séyler. Almanca karsilgi
“volkskunde” olan folklor s6zcugununse 1813 yilinda yayimladigi kitabinda
Johann Felix Knaffel tarafindan kullanildigini belirtir (Gézaydin, 1978: 5449—
5450). Nevzat Goézaydin, 1992 yilinda yayimladigi makalesinde ise
Hamburg’'da 10 Nisan 1782 yilinda yayin hayatina atilan “Der Reisende”
(Gezgin) adh derginin 1782 yilinda yayimlanan bir nushasinda “volkskunde”
terimini, derginin yayin yonetmeni Friedrick Ekkard bilingli bir segimle
kullandigini belirtmektedir (Gézaydin, 1992: 1018—-1021).

Yine de tum dunyada kabul edilen bir goris olan W. J. Thoms’un
folklora isim babahdini yapmasinin, o gune kadar degisik isimler altinda
caligilan bu disiplinin tarihi bakimindan son derece 6nemli oldugu
soylenebilir. Bundan sonra, ingiltere’de 1878’de kurulan “Folklore Society”
(Folklor Dernegi) folklorun ilk kurumlasma deneyimi olarak nitelenebilir.
Folklor s6zcugunun bir bilim dalinin adi olarak yayllmasinda bu dernegin rolu
buyuktar (Oguz, 2003: 38).

B. William John Thoms’tan Sonraki Halk Bilimi Caligmalari



Wiliam John Thoms’tan sonraki halk bilimi c¢alismalari bahsimiz,
Thoms’un folklor sézcugunu oOnerdigi 1846 tarihinden sonraki halk bilimi

calismalarini icermektedir.

Bu tarihten sonraki calismalar, daha c¢ok folklorun kuramsal ve
yontemsel bir cergceveye oturtulmaya calisiimasina dayanmaktadir. Cunku
1846’ya kadar folklor ¢alismalari derleme ve depolama bigiminde olmustur.
Her ne kadar Herder ve Grimm Kardesgler tarafindan cesitli yorumlar ve dil
bilimsel yontemlerle incelemeler yapilmig, derlenenler yorumlanmis olsa da
bunlar halk biliminin kendine ait yontemleri degildir. Bu nedenle bu baslik
altinda, halk bilimiyle ilgili erken donem kuramlarindan gunimuz kuramlarina
kadar genel bir cerceve cizecegiz. Yine belitmek gerekir ki, 2. bolumde Ziya
Gokalp’in galismalarini kuramsal agidan inceleyecegdimizden, 6zellikle Ziya

Gokalp’a kadarki halk bilimi kuramlarini ele almak gerektigi kanisindayiz.

Oncelikle sb6z etmemiz gereken, J. Grimm’in Alman dili ve
diyalektleriyle ilgili g¢alismalarinda kullandigi “karsilastirmali  dilbilimi”
yontemini s6zlU siir Urtnlerine de uyguladigi “Mitolojik Teori” ya da “Mitolojik
Okul” olarak bilinen yaklagimdir (Cobanoglu, 2002: 99). Ozkul
Cobanoglu’'ndan 6zetleyecek olursak, J. Grimm ortak kultirel mirasin Granu
olarak dusunulen sozlu kulturel Grunlerden hareketle, ¢cok eski zamanlarda,
ortak atadan ortaya ¢ikmis olan yeni milletlerin ve onlarin gesitli kollarinin
ortakhdinin ortaya konabilecegini; bdylece milli kdltirin, en eski
zamanlarindan baslayarak guncel ve aktuel haliyle iligskilendirilebilecedini ve
yeniden kurulmasini mimkun kilabilecek bir yontem olusturulabilecegini
dusunmustur. Bu konuda c¢aligmalarini yaparken onceligi mitlere vermistir.
Grimm, ayni zamanda Almanlarin en eski inancglarini muhafaza ettiklerini
dlsundugu soézla siir Granlerini yani bilmeceler, atasdzleri, sarkilar, masallar,
efsaneleri de bir araya getirerek “Alman Mitolojisi” adiyla bir calisma
yayimlamistir. J. Grimm’in Mitolojik Kurami’'ni takip edenler de bu kurami
geligtirmiglerdir. Bu erken donem halk bilimi kuramlarina genel olarak
“Mitolojik Okul” ya da “Mitolojik Kuram” adi verilir (Cobanoglu, 2002: 99).
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“Hint-Avrupa karsilastirmali dilbilimi” prensiplerini takip ederek Hint-
Avrupa mitleri Uzerinde c¢alisan dilbilimci Adalbert Kuhn (1812-1881) ise
“Mitlerin Meteorolojik Gelisimi Teorisi’ni ortaya koymustur. 1859 vyilinda
yayimladigi “Miras Kalan Ates ve Tanrilarin icecedi” adli calismasinda,
Yunan mitolojisine gore tanrilardan atesi c¢alarak dudnyaya getiren
Prometheus’un adinin Sanskritce’de, “delici, matkap” anlamina gelen
“pramathyas” sozcugiyle iliskili oldugunu soyler. ilkel ates yakma
bicimlerinden olan, agagclari birbirine burgu, matkap gibi kullanmak suretiyle
ates yakmakla, ilk atesi ¢alip dinyaya getiren Prometheus’un adinin iligkili
oldugunu dusunmustlr. Bu yaklasim, Schwartz tarafindan gelistirilir ve
sistematize edilir. Schwartz, 1860 yilinda “Mitlerin Kékeni” adiyla yayimladigi
calismasinda, her grup mitin muhtevasinda temel olarak gok gurlemesinin
yer aldigini ileri strer. Ona gore, gok gurlemesi o kadar berbat ve ilkel hayati
tamamen tesir altinda birakan bir seydir ki, butin tabiatlstu guglerin onunla
ilgili oldugunu dustnduklerini ifade eder. Schwartz pek ¢cok miti karanlik ve
aydinlik arasindaki karsithga iliskilendirmistir. Onun fikrine gore ilkel insanlar
bulutlarla gunesin iligkisini 6zellikle de bulutlarin gunesi kaplamasini goézltyor
ve bundan kendileri icin fayda umuyorlardi. Cobanoglu’nun (2002: 100) Y.M.
Sokolov’dan aktardigina gére Schwartz, bitin tek yanli ve dar goérusli
yaklasimina ragmen J. Grimm’le Kkarsilastiriildiginda en azindan halk
arasinda yaygin olarak yasamakta olan birgok batil inancin gegmigle ve
teorisiyle iliskisini kurabilmis ve yorumlayabilmigtir. Jan de Vries ise ” ‘ilkel
mitoloji’ ve ‘popller inanglar Schwartz tarafindan belirlenen yeni kavramlar
olmustur.” ve Grimm’in gelenekleri uzak pagan gecmisten gelen kiymetli
kalintilar olarak goérmesinin aksine Schwartz'in “farkli bir gorus gelistirerek
halk destanlarinda héala yasayanin eski bir tapinagin yankilari degil, ¢ok
tanrihligin ortaya ¢iktigi temel oldugunu diusunmuastir.” (Oguz, 2005: 293).
Kuhn ve Schwartz, esas olarak eski Hint-Avrupalilarin mitlerinin muhtevasiyla
ilgili soru ve sorunlar Gzerinde yogunlagsmislardi. Bu yogunlasma, 19. yuzyil
ortalarinda en 6nde gelen halk bilimcilerden birisi olan Max Muller'in bilimsel
calismalarinin ana hedefini veya merkezini olusturacakti (Cobanoglu, 2002:
100).
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Doneminin en iyi Sanskritge otoritelerinden birisi olarak taninan Max
Muller (1823-1900), Sanskritgeyi Hint-Avrupa dillerinin temel dili olarak kabul
eder ve bunun Uzerine bazi tesirleri gunumize kadar devam eden
mukayeseli dil bilime dayali ve mitlerin yaratiligini izah eden teorik bir
calisma ve bunu acgiklayan bir yontem geligtirir. Bu yontem “Gunes Mitleri
Teorisi” ve takipgileri de “Gunes Mitolojistler” veya “Gunes Mitleri Okulu”
olarak adlandinimistir (Cobanoglu, 2002: 101-102).

Cobanoglu, Max Miullerin teorisi igin sunlarn yazmistir: “Max Mdller,
mitlerin olusumunu veya kaynagini ‘bir dil araz’’ (the malady of language)
olarak adlandirdigi bir olguya dayanarak aciklar. Ona goére ‘dil arazl’,
sOzcugun anlamini tedrici bir sekilde kaybetme surecidir. Bu olgu, bugunki
dilbilim terimlerinden hareketle ifade edilecek olursa, dildeki anlambilimsel
(semantik) degismeler demek mumkunduar. Mdaller, ilkel insanin, 6zellikle de
‘Hint-Avrupa milletlerinin atalar’nin, dusuncelerini somut ve kesin anlaml
sozcuklerle ifade ettiklerini varsayar ve onlarin soyut disunemeyeceklerini,
bu nedenle de kullandiklari dilde sadece somut ve kesin anlamli s6zcuklerin
var oldugunu kabul eder. Buna gore dildeki her sdzcuk adini bazi kesin ve
somut ozelliklerinden almistir. Fakat diger yandan ayni nesnenin diger bazi
Ozellikleri dolayisiyla bagka adlarla da adlandiriimig olmasint mumkun gorur.
Bundan dolayi da, benzer ozellikleri dolayisiyla da birgcok nesnenin ayni adla
adlandiriimis olabilecegini dustnir. Bu bir anlamda s6z konusu ilkel dil
neredeyse tamamen epitetlerden veya metaforlardan olusmaktadir denebilir.
Bir bagka ifadeyle bu varsayimsal dilde inanilmaz sayida esanlamlilar ve
essesli sdzcukler mevcuttur. Mesela, gunesi ifade etmek icin ‘parlayan’,
‘yanan’, ‘parlak olan’ kullanilabilir; ayni sekilde ormanligin ifade edilmesi igin
‘higirdayan’ ve ‘yesil’ kullanilabilirdi. Diger yandan, ‘isildayan’ sadece gunesi
ifade etmede degdil ay, yildizlar, su ve benzerlerini ifade etmede de
kullanilabilirdi. Max Muller'e gore terimlerin bu gesitliligi ve anlam bakimindan
sabit kullanimlarinin olmayis zorluklari uzun bir zaman diliminde devamh fikri
karisikliklara ve so6zcuklerin orijinal anlamlarini yitirmelerine yol agmistir.

Boylece de onun ‘dil araz’’ dedigi durum ortaya g¢ikarak dogal bir olgunun
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fantastik sekillerle ifade ediligini ortaya c¢ikarmistir ki, bunlar mitlerdir.”
(Cobanoglu, 2002: 101-102).

Yine Cobanoglu’nun verdigi bilgilere gére “Mdller, insan disuncesini
‘gelisme evreleri’ne ayirmigtir. Ona goére, insan duslncesi ve diller su dort

asamadan gegmistir:

1. Tematik donem: Koklerin ve dillerin gramer sekillerinin olustugu

donemdir.

2. Diyalektik donem: Aryan, Turk ve Sami dil aileleri gibi baslica dil

ailelerinin sekillendigi donemdir.
3. Mitolojik donem: Mitlerin olusup sekillendigi donemdir.
4. Populer donem: Ulusal dillerin olugup sekillendigi donemdir.

Buna gore mitler, insanlik tarihindeki gelisme cizgisinde daha ge¢
dénemlerde olugsmustur. Onun disuncesine ve teorisine gore, insanlik erken
veya ilkel donemlerde diglarindaki dinyaya daha realist bakiyor ve onu daha
acik ve net bir sekilde anliyordu. Ancak bu donemin gegmesi ve sozcuklerin
eski kavramsal anlamlarini kaybetmesiyle dogal olgularin c¢esgitlenen
aciklamalari mitlerin olustugu zemini ortaya ¢ikarmistir.” (Cobanoglu, 2002:
102).

Max Mualler'in teorisinin en buyuk elestirmeni Andrew Lang'di.
Cobanoglu bu konuda sunu soéyler: “R. Dorson’un ifadesiyle Lang, yaklasik
25 yili agkin bir sure, devamli Max Muller'in kuramini ‘sagma’ olmakla itham

ederek cesitli yonlerden elegtirmistir.” (Cobanoglu, 2002: 103).

Burada bir parantez agmak gerekecektir. Clinki Glnes Mitolojistlerin
de iginde yer aldigi, Hindistan'i bati edebiyatlarinin kaynag: kabul eden
“Hindolojistler’e sikinti veren ve onlari elestiren Robert Brown ve kisaca
“‘Misirolojistler” olarak bilinen bir yaklagim ortaya ¢ikmistir. Bu baglamda, her

iki yaklasimi da kisaca agiklamak gerekir: Halk bilimi ¢calismalarinin erken
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doneminde, iki temel kulturel yaratma ve yayilma bolgesi ileri surtimuastur. Bu

bdlgeleri ileri sirenler soyle adlandiriimistir:

a. Hindolojistler: J. Grimm’den baslayarak Adalbert Kuhn, Schwartz, Max
Mdller ve ilerleyen satirlarda s6z edecegdimiz “Masallarin Goégu ve Kiltirel
Odiingleme Teorisi’nin kurucusu olan Teodor Benfey'i de igine alan gruptur.
Cobanoglu’'ndan oOzetle anlatacak olursak Hindolojistler, Ozellikle halk
anlatilarina dair edebiyati goz onunde bulundurarak Bati dunyasinin anlati
sanatinin temelinin Hindistan oldugunu ileri surduler. Bunun nedeni, Bati
dunyasindaki halk anlatilarinin varyantlarinin Hint anlatilarinda da bulunmus
olmasidir. Hindolojistlerin bazilari, Hindistan ile Avrupa’nin birbirine mesafe
olarak uzak olmalarina ragmen mevcut yayllmanin sozlu yayilmadan ziyade
yazili yayllmanin Urinu oldugunu duagunduler ve yazili edebiyat kaynaklari
Uzerinde galigarak teorilerinin dogrulugunu gostermeye calistilar (Cobanoglu,
2002: 109).

b. Misirolojistler: Ozkul Cobanoglu’nun aktardiklarina gére, Misirolojistler de
tipki Hindolojistler gibi tek merkezli yaratma yayilma kurami dogrultusunda
calismislar; ancak ana kaynak olarak Hindistan’i degil, Misir’i gdstermislerdir.
Onlar, Hindolojistlerden farkli olarak iki agidan teorilerini genigletmislerdir.
Bunlardan birincisi, Misirolojistler sadece edebi yaratmalar degil, ayni
zamanda bitin Misir kiiltiiriini ele almislardir. ikincisi ise Misir'| sadece Bati
dinyasinin degil, dinya ¢apinda her turli yiuksek kultirel degismeye dair
olgularin  kaynagi olarak dusunmuslerdir (Cobanoglu, 2002:109).
Misirolojistlerden Robert Brown, birgok eski Yunan tanri ve tanrigasinin Misir
uygarhgindan kaynaklandigini ortaya koyarak Max Muller ve takipgilerini asiri
Pan-Aryanist olmakla itham etmistir (Cobanoglu, 2002: 103). Bu ekolin
sonraki temsilcilerinden olan G. Elliot Smith, Misir'in batin yidksek kualtir ve

uygarliklarin ana kaynagi oldugunu ileri sirmustir Cobanoglu, 2002:103).

ilerleyen vyillarda, yeni kesfedilen masallar arasindaki benzerlik ve
farkhliklari agiklayabilecek yeni bir teoriye ihtiyag duyulmaktaydi; ¢lnku

Mitolojistlerin, masallarin ortak bir atadan gelen akraba milletler anlayigi artik
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tatmin edici cevaplar vermiyordu. O gun igin bu cevaplari verebilecek yeni bir
yaklasim, Teodor Benfey tarafindan ortaya konulmustur (Cobanoglu, 2002:
104). Teodor Benfey (1809-1881), Cobanoglu’nun deyimiyle, “sarkiyatci”
(oryantalist) bir Alman bilim adamidir. Benfey, 1859'da “Kelile ve Dimne”
(Pancatara) adli Hint Masallarn koleksiyonunu Almanca’ya tercime edip
yayimlar. Bu galismasina yazdigl uzun giris yazisi ise ¢gok onemlidir. Teodor
Benfey’in o glne kadar ileri striimus goéruglerden farkh bir bakis agisiyla
yazdigl bu yaziyl ve teorisinin ana hatlarini Cobanoglu'ndan aktaralim:
“Benfey’e gore, s6z konusu Avrupali ve Avrupali olmayan milletlerin masallari
arasindaki benzerlik ve ayniyetlerin kaynagi, daha &nce acgiklanmaya
calisildigr gibi ortak atadan gelen ayni dil ailesine mensup milletlerin, soy
akrabaliklari degildi. Ona gére milletler arasindaki ortak ve benzer masallarin
kaynagi milletler arasindaki kulttrel ve tarihi iligkilerdir. Milletler arasinda
meydana gelen kultirel ve tarihi iligkilerde birbirlerinden bazi kdltarel
unsurlari ‘6dlng almak’taydilar. Bu nedenle de farkli dil ailelerine de mensup
olsalar aralarinda masallarda oldugu gibi benzerlik ve ortakliklar vardi.”
(Cobanoglu, 2002: 105)

Teodor Benfey de folklorik malzemenin ana kaynaginin Hindistan
olduguna inanmaktaydi. Efsaneler Hindistan’dan hem yazili hem de s6zli
olarak iran’a, Arabistan’a, Filistin’e go¢ ediyor, oradan da Akdeniz ticaret
yollari vasitasiyla Avrupa’ya geciyordu. Bu efsanelerin gocunde ticaretle
ugrasan milletler olan Araplar ve Yahudiler 6nemli rol oynuyordu (Cobanoglu,
2002: 105).

Teodor Benfey’in kurami kisa slrede pek ¢ok llkede kabul géormus ve
takipcileri ile onu degisik malzemeye uygulayanlar olmustur. Bu isimler
arasinda M. Landau, Cek halk bilimci Y. Polivka, Alman halk bilimci J. Bolte,
Rus halk bilimci A. N. Veselovsky bulunmaktadir. Veselovsky, Benfey’in
kuraminin en az kendisi kadar takipcisi ve kuramin gelistiricisidir. O, dogunun
batiya olan tesirinin yaninda batinin da doguya olan tesirlerini ortaya
koymustur (Cobanoglu, 2002: 106-107).
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Benfey’in kuraminin takipgilerinin yaninda elestirenleri de olmustur.
Bunlarin basinda Joseph Bédier (1864-1938) gelir. O, 1893’te yayimladigi
“Les Fabliaux” adli galismasinda, yayimladigi 400 Avrupa masalinin yalnizca
13 tanesinin Hint ve diger dogu masal koleksiyonlarinda oldugunu belirtir ve
Benfey’'in kuraminin temel dogmasi olan Hindistan merkezli yayilmanin
tutarsizligini ortaya koyar. Bédier, Benfeyci bir galismanin yani bir anlatinin
su veya bu yolla bir bagka yere gitmesinin ¢aligiimasinin bir Snemi olmadigini
vurgular. Bu gorus, Fransiz halk bilimi ¢aligmalarini ¢ok etkiler ve Masallarin
Go6¢l Kurami’'ni takip eden bir tane bile galisma ortaya ¢ikmaz (Cobanoglu,
2002: 107).

Yayilmaci kuram, ister Hindistan ister Misir olsun, tek ana kultirden
yani kaynaktan yayilmayi kabul etmiglerdir. Bu nedenle de bu kurama “Tek
Merkezli Yaratma Kurami” (Monogenesis) de denir. Bu kuram esas itibariyle
“anti-diftzyonist” (yayllmaci kuram karsiti) Alman halk bilimci Adolf Bastian
(1826-1905) tarafindan ileri surilen “Cok Merkezli Yaratma Kurami”
(Polygenesis) olarak adlandirilan ve “insan zihninin birbirine benzer
sosyokdulturel, fiziki ve psikolojik sartlar altinda aralarinda iligki olmamasina
ragmen benzer seyler dusunup Uretebilecegini” ileri surerek farkh kulttrler
arasindaki benzerlikleri aciklamaya calisan kurama karsidir (Cobanoglu,
2002: 109-110).

Halk bilimi c¢alismalarini en ¢ok etkileyen ve gunumuzde de hala
egemen olan bir kuram, “Tarihi-Cografi Fin Kurami”, yukarida so6zunu
ettigimiz ¢alismalar ve tartismalar i1si1§inda olusmustur. Aslinda, iskandinav
tlkeleri adiyla anilan isveg, Norveg, Finlandiya, Danimarka ve izlanda
bdlgesindeki halk bilimi ve siyasal hareketlerin bir sonucu olarak ortaya
cikmigtir. Bu yonteme “Karsilastirmali Folklor Kurami” da denilmesinin
nedeni, halk edebiyati ve halk bilgisi metinlerini karsilastirmak yoluyla belli
sonuglara ulasma dusuncesinin de bu kuramin temelinde var olmasidir
(Oguz, 2004: 89).
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Oguz'dan ve Cobanoglu'ndan oOzetleyecek olursak, bu kuramin
tarihgesi sOyledir: 12. yizyildan itibaren Isveg kralhidinin hakimiyetinde
bulunan Finliler, isveglilerin bilingli ve planli olarak uyguladiklari ¢alismalar
neticesinde kendi benliklerini hemen hemen yitirmek Gzereydiler. 20. ylzyilin
basinda ise Finliler, buyuk oOlgide Rus hakimiyetine girdiler. Yuzyillar stren
bagdimsizlik c¢alismalari, tarihlerini yeniden kurma ve varliklarini kanitlama
dusuncesiyle giristikleri tarihi-cografi yontemle yeni bir asamaya ulasmistir.
Yontemin temelinde iste bu dusunce, var oluslarini kanitlama dusuncesi,
yatmaktadir. Herder'in dusuncelerinden etkilenen iki Universite 6grencisi
Abraham Popius ve Anders Sjorgen, sistematik olarak ilk defa Fin halk bilgisi
aranlerini derlemis, yine bir Universite 6grencisi olan Elias Lonnrot ise bu
calismayl devam ettirerek Fin koylerinden c¢esitli halk edebiyati parcalarini
derlemis ve Finlilerin bagdimsizliklarini kazanmalarinda onlara glc¢ veren
“‘Kalevela” destanini bir araya getirerek 1835 yilinda yayimlamigtir. Tarihi-
cografi yontemin kurucusu ise Julius Krohn’dur. Julius Krohn, Kalevela
Destan’nin kaynaklarini tespit etmis, bu anlatmanin cesitli es metinler
halinde nasil bulundugunu, bu es metinlerin yayilma yollarini ve sonugta
bunlarin nasil birlegtirildigini aciklayarak tarihi-cografi yontemin temelini
olusturmustur. Julius Krohn’'un zamansiz 6lumu Uzerine oglu Kaarle Krohn,
bu sistematik Uzerinde calismaya devam etmis, Axel Olrik ve J. Bolte ile
kurduklari “Folklore Fellows Communications” (FFC - Uluslar arasi Folklor
Kurumu) icinde baglattiklari seminerlerde, bu yontemin uluslar arasi
arastirmalarda kullaniimasi gerektigini belirtmislerdir. Daha sonra Kaarle
Krohn 1926 yilinda “Die folkloristische Arbeits-Methode” adli kitabi yazar.
Ardindan Axel Olrik “Halk Anlatmalarinin Epik Yasalari’ni, Krohn’un égrencisi
Antti Aarne “Masallarin Tip Katalogu”nu, Aarne’nin égrencisi Stith Thompson
ise “Halk Edebiyati Yaratmalarinin Motif indeksi’ni yayimlamistir (Cobanoglu,
2002: 112-113; Oguz, 2004: 89).

Fin yonteminin genislemesine ve 0Ozellikle de halk anlatilarinin yapi
¢bzumlemesine dair belli bir sistematik gelistiren Axel Olrik'ten ve epik

yasalarindan biraz s6z etmek gerekecektir. Bu yasalar her ne kadar, halk
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anlatilarinin anlaticidan ve anlati ortamindan soyutlanarak ele alindigi
elestirilerini getirse ve “sUperorganik” bir sistem olarak degerlendirilse de
sonraki donemlerde yapilan c¢aligmalara katkisi buyuktur. Bu epik yasalar,

maddeler halinde su sekildedir:

“1. Girig ve Bitis Kurali: Halk anlatilarinin belli bir baslayis ve bitirig
Ozelligi vardir. Anlatilar aniden baslamaz. Belli agilig, cogskunluk, durgunluk

ve yoreye 0zgu bitirigle tamamlanir.

2. Yineleme Kurali: Halk anlatilari ayrintiya inmez, bunun yerine
benzer durumlarda ayni tanimlama ve tasvirler yinelenir. Halk anlatilarinda

yineleme gerilim yaratmak icin degil, bosluklari doldurmak igin kullanilir.

3. Ucleme Kurali: Yineleme lcleme kuralina baglidir. Buna gére (¢

sayisi da kendi bagina bir ilkedir.

4. Sahnede Ikilik Kurali: Halk anlatilarinda olaylarin yasandigi
sahnelerde sadece iki kisi yer alabilir. Bir sahnede Ugunclu kisiye yer
veriimez. Bu kural ayni zamanda bir sonraki kural olan zithk kuralini da

tamamlamaktadir.

5. Zithk Kurali: Halk anlatilarinda birbirine zit kisi ve olaylarin yer

almasi kuralidir.

6. ikizler Kural: Ayni rolii paylasan iki kahramani ifade eder. Genellikle
ikinci derecedeki anlati karakterleri ¢ift veya ikiz olarak ortaya c¢ikar.
ikizlerden biri énemli role gecerse zitlk kurall igine girmekte ve diger

karakterlerle zitlagsmaktadir.

7. ilk ve Son Durumun Onemi Kurali: Halk anlatisinda bir sahneye bir
surd karakter ve nesne arka arkaya c¢ikarsa bunlardan en onemli kisi one
gelir. Ancak, aslil vurgulama en son gelen kisi Uzerindedir. Anlatinin agirlik

noktasi da sonuncu kisi Uzerinde kurgulanir.
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8. Anlatimda Tek ve Diz Bir Cizgi Uzerinde Olma Kural: Halk
anlatilar son derece yalindir. Bir olay ¢izgisi, baska olaylarla karismaz. Anlati

duz bir ¢izgi Uzerinde ilerletilir ve geri donus yapilmaz.

9. Kaliplagtirma Kurali: Ayni turden iki karakter veya durum oldugu
kadar farkh dedgil, oldugu kadar benzerdir. Gereksiz ayrintilar atiimis ve

sadece gerekli olanlar birakilmigtir.

10. Blyuk Tablo Sahnesi Kurali: Halk anlatilarinda bazi sahnelerde
buatin kahramanlar bir araya getirilir ve anlati doruga ulastirihr. Bu tir

sahneler gercege degil, hayale dayanir.

11. Anlatt Mantigi Kural: Halk anlatisinin kendine 6zgu bir mantigi
vardir. Anlati iginde sO6z konusu olan temalarin konunun ana hatlarini
etkilemesi s6z konusu olup, bu etkileme temanin konu igindeki agirligi ile

dogru orantilidir.

12. Entrika Birligi Kurali: Halk anlatisinin igindeki entrikalar gercek
deqil, oldukga saglam bir sekilde kurgulanmigtir ve sonugsuz higbir entrika

olaylarin icinde yer almaz.

13. Epik Birlik Kural: Halk anlatisi i¢inde yer alan ve bastan itibaren

ortaya ¢ikma olasiligi bulunan butun anlati unsurlarinin olaylar yaratmasidir.

14. ideal Epik Birlik Kurali: Halk anlatisi igindeki pek ¢ok anlati unsuru

kahramanlar arasindaki iligkileri aydinlatmak icin bir araya toplanir.

15. Dikkati Bas Kahraman Uzerine Toplama Kurali: Halk anlatisinda
dikkat her zaman ana kahraman Uzerinde yogunlagtirihr.” (Oguz, 2004: 91-
92)

Kaarle Krohn'un 6grencisi olan Antti Aarne (1867-1925), Krohnlarin
derledigi masallari tasnif etmistir. Masallari bes ana gruba ayiran Aarne, 1-

2500 arasindaki numaralari kullanarak tasnif eder. Daha sonra Stith
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Thompson tarafindan bu sistem yeniden duzenlenmis ve ginimuz masal

calismalarinda

da kullanilir olmustur. Bu sistem agagiya aktariimistir:

“l. Hayvan Masallari

1-99. Vahsi Hayvanlar

100-149

150-199

200-219

220-249

250-274

275-299

. Vahsi Hayvanlar ve Evcil Hayvanlar
. Insan ve Vahsi Hayvanlar

. Evcil Hayvanlar

. Kuslar

. Baliklar

. Diger Hayvanlar ve Nesneler

[I. GUnluk (Asil) Masallar

300-749

300-399.

400-459.

460-499.

500-559.

560-649.

650-699.

700-749.

750-849

850-999

. A. Sihir ve Blyu Masallari

Olaganustu Dusmanlar

Blyulenmis Koca, Es ve Diger Yakinlar
insaniistii Gorevler

Olaganustu Yardimcilar

Sihirli Egyalar

Olaganustu Gug ve Bilgi

Diger Dogaustu Masallar

. B. Dini Hikayeler

. C. Kisa Romantik Masallar
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1000-1199. D. Aptal Dev Masallari

lll. Fikralar ve Anekdotlar

1200-1349. Mankafa Fikralari

1350-1439. Evli Ciftler Hakkindaki Fikralar

1440-1524. Bir Kadin (Kiz) Hakkindaki Fikralar
1525-1874. Bir Adam (Erkek Cocuk) Hakkindaki Fikralar
1875-1999. Yalan Masallari

2000-2399. Zincirleme Masallar

2400-2499. Siniflamaya Girmeyen Diger Masallar” (Oguz, 2004: 93-
94).

Tarihi-cografi Fin ydnteminin temel Ozelliklerini de su sekilde
Ozetleyebiliriz: Bu yontem, bir masalin nerede ve ne zaman yaratildigini ve
onun muhtemel ilk seklini, “ur-form”unu, belirlemeyi amaclar (Oguz, 2004:
90). Dayanak noktalarina gore, yuzlerce s6zli varyantta bulunan bir masal,
belli bir zamanda ve bir yerde bilingli bir uydurma davranisiyla yaratiimis
olmalidir. Sonradan bu masal, olusum noktasindan c¢ikip geniglemistir ve
yayllmigtir.  Bu vyayllma genigleyerek buyuyen bir cografi alanda
genigleyecektir. Tabii ki so6zli yayllmanin yaninda yazih metinler de bu

yayllmanin genislemesinde etkilidir (Dorson, 2006: 11-12).

Fin yontemine gore, bir halk anlatisinin yayillmasina bagli olarak
degisik birgok es metni (varyanti) olacaktir. Fin yontemine goére g¢alisan bir
halk bilimcinin, ¢alistigi halk anlatisinin uluslar arasi alanda tim varyantlarini
derlemesi, bunlar Uzerinde incelemeler yaparak ur-form’a ulagsmasi
gerekmektedir. Bu, olduk¢ca uzun zaman alan, emek ve masraf isteyen bir
istir. Fin yontemi en ¢ok bu konuda elestiriimigtir. Diger yandan, bu yontemle

bir masalin ilk tipine yani ur-formuna ulasilamayacagdi, bunu tespit etmenin
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imkansiz oldugu elestirisi de yoneltilmistir. Hatta “Carl von Sydow (1878-
1952), yerel tarihsel ve kulturel faktorlerin uluslar arasi bir masall alt turlere
ya da kendi adlandirmasiyla, her birinin kendine ait tarihi olan bdlgesel
ekotiplere (oikotypes) donusturdigune inaniyordu. Ona gore gergek oldugu
kabul edilen ancak higbir zaman ispatlanamayan Ur-form’'un kendisi bir peri
masaliydl.” (Dorson, 2006: 13).

Fin ydntemine, “Vladimir V. Propp’un basini ¢ektigi Rus ‘Sekilcileri’ de
sekil, uygulama, siniflama ve sonuglari bakimindan itiraz etmiglerdir. Tarihi-
cografi yonteme en son elestiri ise, performans teorisi savunuculari
tarafindan yoneltilmis, bu teori mensuplarina gore, tarihi-cografi yontem, halk
bilgisi UrUnlerini tamamen yaraticilari ve yaratma ortamindan soyutlamak,
sadece belli mekanik degerlerle yaklasilan bitmis veya Olu metinler olarak ele

almakla suglamiglardir.” (Oguz, 2004: 91).

Milletlerin kimlik bulma arayisinda kuskusuz 6nemli bir yere sahip olan
tarihi-cografi yontemini takip eden bazi halk bilimciler tarihi yeniden kurma
amacini Darwin’in 1859’da yayimladigi “The Origin of Species” adli eseri ve
evrim teorisinin etkisiyle bir adim daha oteye goturerek kronolojiye tarih
oncesi baslangici getirmis ve “Evrimsel Halk Bilimi Kurami’ni ortaya
atmiglardir. Bu gizgide ilerleyen okul ingiliz Antropolojik Folklor Okulu ve
kuramin kurucusu ise ingiliz Sir Edward Burnett Tylordur. Tylor, “insanlik
Tarihinin  Erken Doénemi Uzerine Arastirmalar” ve “ilkel Kultir® adli
calismalarinda; batin toplumlar arasinda hayat tarzi, gelenekler ile dini ve
edebi kavramlari arasinda benzerliklerin oldugunu ileri surer. Bunun nedenini
de insan zihninin, kaltarinun gecirdigi gelisme yollarinin benzerligi oldugunu
savunur (Cobanoglu, 2002:147).

Evrimsel Halk Bilimi Kurami’'nin takipgi ve gelistiricilerinden biri Andrew
Lang, digeri de Ingiliz G.L. Gomme’dir. Bu kuramin takipgileri halk bilimini,
biraz da arkeolojinin etkisiyle, insan zihninin arkeolojisi olarak gormustur
(Cobanoglu, 2002: 148).
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Buraya kadar ele aldigimiz kuramlar ve yaklagsimlar esasinda “metin
merkezli” olup, cesitli milletlerden derlenmis benzer metinlerin kdkenini
(orijinini) tespit etmek Uzerine kurulmustur. Asagida deginecegimiz
Psikoanalitik ve Yapisalci yaklagimlar da metin merkezlidir; ancak onlar
metnin hangi topluma ait oldugu sorusuyla ilgilenmemis, icerik, sekil ve

anlam 6zelliklerini ele almiglardir.

Sigmund Freud tarafindan temeli atilan Psikoanalitik kuram ve
yontem, yalnizca halk bilimi degil, edebiyat, resim, egitim gibi alanlarda da
etkili olmustur. Bu kuram ve yodntemin en 6nemli temsilcileri ise Wilhelm

Wundt, Sigmund Freud ve Carl G. Jung'tur.

Dorson’a go6re, masallarin ve mitlerin psikoanalitik ydntemle
yorumlamalari, on dokuzuncu ylUzyildaki “Gunes Mitleri Okulu”nun mitlerdeki
sembolleri goksel nedenlere baglamalari ile ayni ¢izgide gorur; ancak tek bir
farkla: Psikoanalitik kuram, sembolleri goksel nedenlere degil cinsel
nedenlere baglamaktadir. Oyle ki, Karl Abraham, psikoanalitik ydntemi
uyguladigi “Dreams and Myths” (Rayalar ve Mitler) adli c¢alismasinda
Adalbert Kuhn’a kargilagtirmali mitolojinin kurucusu olarak seslenmektedir.
Kuhn’'un Prometheus’u, Sanskritcedeki anlami olan “delgi, Ureteg”
sozcuklerinden yola c¢ikarak yildirnmla oOzdeslestirmesine karsilik olarak
Abraham, Prometheus mitini “tUm yagamin ilkesi olarak dollemenin eril gucu”
seklinde sembollestirir (Dorson, 2006: 41-42).

Psikoanalitik kurama gore insanoglu, en eski donemlerden beri
gerceklestiremedigi cesitli arzularini  bastirmakta ve bastirilan arzular
bilingaltina itiimekte, ancak ruyalarda ve daha genel anlamda da mitlerde
ortaya ¢ikmaktadir (Oguz, 2004: 97). Freud’a gore ruyalardaki sembol, olay
ve olgular aslinda insanlarin ¢gocukluk dénemlerine ait olan gizli, bastiriimig
cinsel arzu ve isteklerinin birer ifadesiydi. Bir sonraki adim, mitler ve diger
folklor GrUnlerinin rdyalarla ilgisiydi ki, bunu da Abraham kurmustur.
Abraham’a gore eg@er ruyalar bireyin gocukluk dénemine ait arzularini ortaya

cikariyorsa, mitler de uluslarin gocukluk déneminin bastiriimis arzularini
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yansitmaktadir. Freud, Oedipus(Kral Oedipus) mitinde, ¢gocukluktan ergenlige
gegisin bastinimis gudulerinin mikemmel bir drnedini bulmustur. Buna gore,
erkek cocuk, annesini ensest bir sekilde sevmekte ve babasini oldirmek
istemektedir. Kral Oedipus (Oedipus Rex)'te arzulari gergeklesir. Folklor
arastirmalarinin icine giren sonraki psikoanalitik uzantilarin dayandigi érnek
budur ( Dorson, 2006: 42-43).

Freud’un yakin arkadasi Ernest Jones, 1928'de Iingiliz Folklor
Dernegi'nin 50. yildonimU toplantisinda “irksal gecmisten kalan yasam
kalintilar1 ile bireysel gecmisten kalan kalintilar” arasindaki paralellikleri
vurgulamis ve bu, folklorda kalinti 6gretisini uzun stre savunmus olan

Dernek’te karsilik bulmus bir agiklama olmustur (Dorson, 2006: 43).

Freud’'un ekollinin takipgilerinden olan Erich Fromm, Kirmizi Baglikli
Kiz masalina getirdigi psikoanalitik yorumla Freud’'un Oedipus yaklagsiminin
bir adim 6tesine gegmistir. Ona gore bu masalda Kirmizi Baglikli Kiz, dogru
yoldan ayrilan ve kurt (adam) tarafindan bastan ¢ikarilan geng bakire bir kizi
(kirmizi baslik ise adetle ilgili bir semboldlr) simgeler. Yine Fromm, Yunus
Peygamber hikayesinde, Yunus Peygamber’in i¢inde yasadigi balinayr ana

rahmi olarak yorumlamistir (Dorson, 2006: 43).

Psikoanalitik kuramin bir diger énemli temsilcisi ise Carl G. Jung'dur.
1913 yilinda Freud ile iliskisini koparan Jung, Isvicre’de kendi okulunu
kurmustur. Jung, Freud'un aksine, bilingaltina yerlesmis sembolleri Tanri-
seytan, yasam-olum, biling-bilingalti gibi karsithklarla agiklar. Buradan da
anlasilacagi gibi Jung, Freudyen okuma olan “cinsel simgecilik”i reddeder.
Ancak, Jung da Freud ile ayni yontemi, yani mitlerdeki sembolleri yorumlama
yolunu kullanmigtir ( Oguz, 2004: 98; Dorson, 2006: 50).

Halk bilimi calismalarinda metin merkezli yaklagimlarin timune
bagkaldirarak halk biliminin kaynagina “insan”i oturtan bakig agisi, yirminci
yuzyllin édnemli halk bilimcilerinden birisi olan Arnold Van Gennep (1873-

1957)in 6ncullik ettigi “Biyolojik Halk Bilimi Kurami” olmustur. Gennep, icinde
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yasanilan donem ve ¢evrede icra olunan halk kulturl unsurlarinin baglamiyla
birlikte ele alinmasi gerektigini dusunmustur. Ona gore halkbilimci yagayan
bir olguyu inceler bu nedenle calistiklari 6l bir malzeme olan tarihginin
yontemini benimseyemez(Cobanoglu, 2002:170). Gennep'’in bu yaklasimi,
halk bilimi Granlerinin her birinin arkasinda yatan tarihsel gergegi arastirmaya
calisan onceki tum folklor kuramlarini saf disi birakiyor ve yasayan olgulari
incelemek igin de gobzlem teknigi bagsta olmak Uzere biyolojik yontemlerin
kullaniimasi gerektigini savunuyordu. Ayni zamanda, sosyal hayati anlamak
isteyen bir kisinin toplumdan degil, bireyden yola c¢ikmasi gerektigini
vurguluyordu (Cobanoglu, 2002:173).

Halk bilimi aragtirmalarinda oldukg¢a etkili olmug bir diger kuram ve
yontem ise “yapisalcilik’tir. Halk bilimi alaninda metin merkezli arastirmalar
icinde, metinlerin yapisal 6zellikleri Uzerine yapilmis ¢alismalar genel olarak
yapisalci kuram ve yontemler olarak adlandirilir (Oguz, 2004: 99). “Yapisal
¢o6zUmleme yontem ve kuramlarinin tamaminin amaci halk bilimi tarlerini
evrensel modellere ve formillere indirgeyerek ve bdylece zamanla
olusturulacak bir folklor grameri sayesinde evrensel bazda mukayeseli
calismalari daha kolay gercgeklestirilebilir kilarak insanhdin kultarel ve zihni

gelisimini anlayip agiklayabilmektir.” (Cobanoglu, 2002: 188)

“Yapisalcilik teorisinin halk bilimi ¢aligmalarinda yaygin olarak kabul
goérmas, birbirinden bagimsiz birka¢ temel bakis acgisi veya ekolu vardir.
Bunlardan birinci grubu ‘Halk anlatilarinda yer alan kahraman biyografisini
yapisal ¢cozimleme modelleri’, ikincisi V. Propp ve uguncusunu de Lévi

Strauss’un gelistirdigi bakis agilari olusturmaktadir.” (Cobanoglu, 2002: 188)

Ziya Gokalp’in vefat ettigi 1924 tarihinde yapisal ¢6zimleme
metotlarindan vyalnizca kahramana yonelik olan ¢6zimleme modelleri
bulunmakta idi. Bu nedenle burada yalnizca bu konuda 1924’e kadar ¢alisma
yapmis olan Johann Georg von Hahn ve Otto Rank'’i ele alacagiz.
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Destanlardaki kahramanin formdulsel kalibini veya yapisini ortaya
koymaya yonelik ilk calisma 1864'te Alman halk bilimci Johann Georg von
Hahn tarafindan vyapimistir. O, halk anlatilarindaki kahramanlarin
biyografilerinden hareketle bu kahramanlara ait 16 maddelik bir kahraman
kalibi  ortaya koymustur. 1876'da, Oliumunden sonra yayimlanan
‘Sagwissenshaftliche Studien’ adli ¢alismasinda bir tablo halinde yer alan bu
calismasi halk bilimi arastirmalari tarihinde ‘Aryan Surgin ve Dénds Formall’
adiyla bilinir. Bu ¢calisma daha sonra Antti Aarne tarafindan 1910 yilinda
geligtirilen masal tipi sisteminin 6ncusu olarak da kabul edilir. Hahn’in
calismasi masallarin yapisi hakkindaki ilk genelleme kabul edilir ve diger
yapisal ¢ozimlemeler de dahil olmak Utzere Propp Yontemi'nin de 6nclsu
saylimaktadir (Cobanoglu, 2002: 189-190).

Von Hahn’in Aryan Kahraman Modeli’'ni, Max Muller'in “Glnes Mitleri
Kurami” dogrultusunda yorumlamasi, kuramin gecerliligini yitirmesine neden
olmus, akademik cevrelerde yeterince ilgi goremeden unutulmaya yuz
tutmustur. Ancak ingiltere’de Alfred Nutt tarafindan Kelt gelenegine basariyla

uygulaninca tekrar gindeme gelmistir (Cobanoglu, 2002: 190).
Bu modeli olusturan maddeler su sekildedir:
-Kahraman gayri mesru olarak dogar.
-Annesi ulkenin prensesidir.
-Babasi bir tanri veya bir yabancidir.
-Kahramanin yukselisinin isaretleri vardir.
-Bu nedenle terk edilmistir.
-0, hayvanlar tarafindan emazirilir.
-Cocuksuz bir goban cifti tarafindan buyutalGr.

-0, yuksek ruhlu bir genctir.
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-0, yabanci bir ulkede hizmet edecegi bir is arar.
-0, geriye muzaffer olarak doner ve tekrar yabanci ulkeye gider.

-0, gercek dusmanlarini kiligtan gecirir ve Ulkeyi ydonetmeye baslar ve

annesini kurtarir.
-0, sehirler kurar.
-Onun 6lum gekli olagan ustuddr.
-0, ensest iliski nedeniyle lanetlenmistir ve geng olur.
-0, hakarete ugrayan bir hizmetgisinin eliyle intikam igin éldaralGr.
-0, daha geng olan kardesgini éldurar (Cobanoglu, 2002: 190-191).

Kahramanin biyografisini cdzimlemede yapisal yontemi kullanan ikinci
onemli isim ise Otto Rank’tir (Oguz, 2004: 100). 1909’da nesrettigi “The Myth
of The Birth of The Hero” adli eserinde 12 maddelik bir kahraman kalibi
clkarmistir:

-Kahraman, sira disi bir ailenin gocugudur.

-Kahramanin babasi bir kraldir.

-Kahramanin ana rahmine dusus sartlari zordur.
-Kahramanin dogumuna karsi kehanetler ve uyarilar vardir.
-Kahraman, suya bir kutu i¢cinde birakilir.

-Kahraman, hayvanlar veya iyi insanlar tarafindan korunur.
-Kahramani digi bir hayvan veya mutevazi bir kadin emzirir.
-Kahraman buydur.

-Ve gergek ailesinin bulur.
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-Babasindan intikamini alir.
-Kahraman halk tarafindan taninir ve kabul edilir.

-Kahraman ritbe kazanir, yukselir ve onurlanir (Cobanoglu, 2002:
192).

Otto Rank, aslinda Freudgu bir psikanalisttir; bu nedenle o, sadece
psikanalist yontemde ¢dzimlemeye izin veren kahraman anlatilarini tercih
etmistir. Bu nedenle ve kahramanin yasaminin sadece ilk yarisinin kalibini

olusturmasindan dolayi elestiriimistir (Oguz, 2004: 100).

Ziya GoOkalp’'in yasadigi donemi de icine alacak sekilde, Avrupa’'da
ortaya ¢ikmig ve uygulanmis kuramlar bunlardir. Daha sonraki donemlerde
ortaya atilmis diger kuramlar galismamizin gergevesi iginde bulunmadigindan

o kuramlari burada ele almayacagiz.

ll. TURKIYE’DE HALK BiLiMi GALISMALARI

A. Ziya Gokalp’a Kadar, Turkiye’deki Halk Bilimi Caligmalan

Avrupa tarihinde Iistanbul'un fethiyle ilkellere cevrilen dikkatlerin
zamanla kendi halklarina yonelerek sonrasinda Fransiz devrimiyle halk
kavramina yeni bir boyut kazandirmasiyla olusan Avrupa’daki siyasal,
bilimsel ve kultirel degisim, Turkiye'de pek yakindan izlenip
degerlendirilememistir. Oguz’a gore “Turk folklor ¢calismalarinin baslangicini
1839 Tanzimat Fermani oncesinde aramak bosunadir; ¢unku bu tarihten
once her ne kadar Turki—i Basit ve Mahallilesme gibi akimlar ortaya ¢ikmissa
da bunlarin bilin¢li ve Avrupa’da geligsen folklor surecini yakindan takip eden
bir folklor yaklagsimi olmadigdi, bunlardan farkh distncelerden gu¢ alan bir
duyarlilik oldugu agiktir.” (Oguz: 2003: 40).
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Osmanlrda “Turkguluk” duslncesi dil  kavraminin  etrafinda
sekillenmigtir. Tark aydinlarinin dikkatini “Turk kimliginin Uzerine c¢eken,
Tarkleri diger Asyalilardan ayiran faktorleri arastiran Cin kiltlir( uzmanlari ve
sarkiyatcilarin arastirmalari olmustur.” (Oztirkmen, 1998: 22). Tanzimat
déneminde aydinlar, yeni yeni olusan siyasi ve toplumsal dusuncelerin halka
duyurulmasini saglamak ve kendilerine insan destegi bulmak amaciyla dilde

sadelesmenin geregini ortaya koydular.

Osmanli imparatorlugu’nda gerileme durumundan Kkurtulabilmek
amaciyla lll. Selim déneminde baglayan, Ozellikle askeri ve siyasi alandaki
yenilesmeler daha sonra egitim, tip, mimarlik vb. alanlara yayilmis ve bu
konularda yenilikler éncelikle Fransiz uzmanlarin istanbul’a getirimesiyle
gerceklestiriimistir.  Sonralari, bazi  Osmanli  genglerinin  Avrupa’ya
gonderilmesiyle yenilik ¢calismalari hiz kazanmistir. Avrupa’ya giden gencler,
yabanci dilleri 6grenmis, Avrupa’daki fikir akimlarinin ve yeni edebi tirlerin
etkisine kalmis, istanbul’a doéndiiklerinde bu fikirlerini cesitli yollarla yayma
gayretinde olmuslardir. Yildirim’a goére, “Tanzimat hareketiyle birlikte, Fransiz
ihtilali’nin ortaya ¢ikardigi vatan, halk, millet, hiirriyet, demokrasi, cumhur
gibi kavramlar gazete ve mecmualar yoluyla kitlelere mal edilmeye
calisiimistir.” (Yildinnm, 1998: 46) Gecmisi 6grenme, milliyetin arastiriimasi
dusuncesi folklor ilminin dogmasini ve gelismesini saglamistir. Bizde halk
edebiyatina yonelen ilk dikkatler ibrahim Sinasi (1826-1871), Namik Kemal
(1840-1888) ve Ziya Pasa (1825-1880) olarak anilabilir (Oguz, 2003: 40).

ibrahim Sinasi, devlet tarafindan 1849'da Paris’e gdnderilir. Burada
tanistigi, 19. yuzyil Fransiz tarihinde, edebiyatinda ve siyasi hayatinda son
derece etkin olan isimlerden etkilenir. Dilin sadelesmesi ve halk diliyle yazma
konularinda c¢alismalar yapan S$inasi, Batr'daki siyasi duslncelerin de
Turkiye'ye gelmesine katkida bulunmustur. Onun halk edebiyatina ydénelik
kayda deger eseri Durub—1 Emsal-i Osmaniye’de 2000 kadar atas6zu vardir.
Burada halk bilimi agisindan 6nemli olan, Sinasi’nin, bu eserinde bazi

atasozlerinin kaynagi ve kaynak Kkisisi hakkinda bilgi vermesidir. Sair
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Evlenmesi adli tiyatro eserinde de halk arasinda yapilan gérmeden evlenme
gelenegini ele almistir. Oguz’a goére, “harriyetciligi, sade dili ve halk
tarafindan anlasilir olmayi savunan Sinasi’yi halk bilimi galismalarina dnculik

degilse bile kaynaklik etmis ve ilham vermis sayabiliriz.” (Oguz, 2003: 41)

Sinasi'den sonra zikredilmesi gereken diger bir isim ise Namik
Kemal’dir. Namik Kemal, dnce Sinasi’nin ¢ikardigi Tasvir—i Efkar gazetesinde
hikUmeti elestiren yazilar yazar, daha sonra da Ziya Pasa ile Paris’e gider.
Orada da cesitli gazeteler ¢ikarir. Daha sonra da yurda déner. Namik Kemal,
harriyet ve vatan Uzerine yazdigi siirleri, roman ve tiyatrolariyla dénemin halk
kitleleri Gzerinde genis etki yaratmistir (Oguz, 2003: 42). Ozellikle ‘Vatan
yahut Silistre’ adli tiyatro oyunu, oynandigi gin halkin galeyana gelmesine,
kendisinin de tutuklanmasina neden olmustur. Ozellikle ‘Zavalli Cocuk’ adli
eserinde Sinasi'den etkilenmis oldugu anlasilan Namik Kemal’in Sinasi’nin
Durub—1 Emsal-i Osmaniye’si gibi bir derleme c¢alismasi bulunmamaktadir.
Buna ragmen Namik Kemal'in halk bilimi calismalari icin 6nemi, Ziya
Pasa’nin Harabat'i karsisinda kaleme aldigi Tahrib—i Harabat’i, Takip adli
yazilarinda savundugu fikirler ve kimi 6zel mektuplaridir. Tium bunlarda dilde
sadelesmeyi savunmusg, hatta mektuplarinda hece vezni lehinde bir tavir
cizmistir (Oguz, 2003: 42). Onun halk edebiyatina yonelen dikkatinin amaci,
Divan edebiyatini elestirmektir (Oguz, 2003: 42). Oztiirkmen’e gore, “Namik
Kemal igin, savunucusu oldugu kulturel hareketi koyliye yayma gibi bir
dusunce s6z konusu degildi; onun hayal ettigi halk hi¢ degilse makalelerini
okuyabilecek bir grubu temsil ediyordu. Bu anlamda, Namik Kemal'in
Osmanlicayi suslu tarzindan arindirmaya iliskin gosterdigi hassasiyet, daha
ziyade bu tarzin yazinin gergek icerigini golgeledigi fikrinden
kaynaklaniyordu. Ayrica, Osmanli Turkgesinin suslU tarzina alternatif olarak
halk dilinin kullaniminda 1srar etmekle beraber, Namik Kemal, i¢inde
dogaulstu unsurlar barindiran halk edebiyatina hep bir kugku ve mesafeyle
bakti. Bu tavriyla, Sinasi ya da Ziya Pasa gibi halk edebiyatini degerli bir
malzeme olarak géren diger Tanzimat yazarlarindan farkliydi.” (Oztirkmen,

1998: 23) Oztiirkmen, Namik Kemal'le ilgili s6zlerini séyle tamamlar:
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‘Bununla beraber, bir folklor arastirmacisinin bakis acgisindan
dusundldugunde, Namik Kemal'in eserlerinin 6nemi, ust sinif barokrat elitin
ve ayanin tersine, onun toplum ve halk kavramlarina dair bir biling

olusturmada énci bir rol oynamasidir.” (Oztlirkmen, 1998: 24)

Ilk dénem halk edebiyatina yonelen dikkatler arasinda Sinasi ve
Namik Kemal'in yaninda s6z edilmesi gereken diger isim ise Ziya Paga’dir.
Ziya Pasa hece vezniyle yazdigi birkag¢ siiri diginda genel olarak divan
gelenegine bagh kalmistir. Ancak onun hece vezniyle yazdigi bu siirlerinde
Siir ve Iinga adli makalesinde ele aldigi gérislerin etkisi vardir (Oguz, 2003:
42). Onun Tark halk bilimi galigmalar agisindan incelenmeye deger olan
yoni, Siir ve insa adli makalesidir. Hiirriyet gazetesinin 7 Eyliil 1868 tarihli
11. sayisinda yayimladigi Siir ve insa adli makalesinde Ziya Pasa, divan
edebiyatini siddetle elestirerek onun Arap ve Fars edebiyatlarinin etkisinde
kaldigini ve kendi kimligini bulamamis bir edebiyat oldugunu ileri strer. Onun
bu makalesindeki sézleri, her ne kadar icinde “folklor s6zcligu gecmiyor olsa
da, Herder’in goéruslerinin Turkcede ifadesi anlamina gelir ve ¢ok kesin ve
aclk bir folklor goérusunun ifadesidir (Oguz, 2003: 43). Ziya Pasa bu

makalesinde sunlari sdylemigtir:

“Bizim tabii olan siir ve insa’miz, tasra halki ile istanbul ahalisinin
avami beyninde hala durmaktadir. Bizim giirimiz, hani sairlerin na—mevzun
diye begenmedikleri avam sarkilari ve tagralarda ve ¢ogur sairleri arasinda
Deyis ve Ugleme ve Kayabasi tabir olunan nazimlardir ve bizim tabii ingamiz,
Matercim—i Kamus’un ittihaz ettigi sive—i kitabettir. Vakia bu nazim, bu kitabet
matlup olan derecede beli§g ve tumturakli gérinmez ise de, Ummet—i
Osmaniye ilerledigi sirada bunlara ragbet edilmediginden olduklar halde
kalmiglar, buyumemislerdir. Hele bir kerre ragbet o cihete dénsin, az vakit

icinde ne sairler, ne katipler yetisir ki akillara hayret verir.”(Oguz, 2003: 43)

Aydini halka yénelmeye ve halkin cevherini kesfetmeye cagiran bu
yazi, donemi icinde Turkiye igin oldukga ileri ve temel goéruslerdir. Onun,

folklorun Turkiye’deki kurucusu Ziya Gokalp’in goruglerinin hazirlayicisi
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olarak ele alinmamasinin nedeni belki de, Siir ve insa adli makalesinde
savundugu fikirlerden vazgegerek yaklasik 6 yil sonra yayimladigi ‘Harabat’
mukaddimesindeki halk siirine yonelik agir elestirilere yer vermesidir (Oguz,
2003: 43).

Bu donemde bazi aydinlar arasinda kualtur baglaminda, suurlu bir
milliyetgilik hareketinin basladigi gorulmektedir. Hareketin gelismesine ve
yayllmasina ¢alisan bu aydinlar arasinda Ahmet Vefik Pasa, Slleyman Pasa
ve Ali Suavi 6nde gelen isimlerdendir. (Yildinm, 1998: 50) Turk
Edebiyati’'nda, Fransizcadan yaptigi Moliere gevirileriyle taninan Ahmet Vefik
Pasa(1823-1891), gerek babasinin elgilik tercimanhgi, gerekse de kendi
elcilik gérevi dolayisiyla uzun yillar Avrupa’da kalmistir. Oguz, “Ahmet Vefik
Pasa’nin Turk tarih ve folkloruna yénelen dikkatinin kdkenlerinde onun engin
Avrupa deneyimi ve gozlemleri aranmalidir. Diger yandan diplomat kimligi ile
de Avrupa’daki siyasi hareketleri yakindan izlemekte ve oradaki halka
yonelisi yorumlayabilmektedir. Bu nedenledir ki, Turkiye’de ne yapilmasi
gerektigini daha esaretle ve acgik bir dille belitmektedir.” der (Oduz, 2003:
44). Ahmet Vefik Pasa’yl Turkguligu kualtir planinda yaymaya ve milli suuru
uyandirmaya calisan biri olarak tanimlayan Yildirim ise, onun folklora yonelik
dikkate deger calismalarinin arasina, Turk dilinin zenginligini gostermek
uzere halk arasindan derledigi cesitli s6zcukleri de aldigi bir sozluk olan
‘Lehge—i Osmaniyi, derledigi atasozleriyle olusturdugu ‘Mintehabat—i
Emsal—i Turkiye'yi ve eski Turk destan ve eséatirinden izler tasiyan ‘Secere—i
Tark’yi de almistir (Yildinm, 1998: 50). Ahmet Vefik Pasa’nin Macar
arastinicisi Ignacz Kunos (1862-1945) ile yaptigi soylesi, folklor tarihi
agisindan oldukga onemlidir. Oduz’a gore “Ahmet Vefik Pasa’nin Turk
kimligini ‘halk edebiyat’’ icinde arayan cesur yaklagimlarinin —Ignacz
Kunos'la yaptigi bir gorismeye dayanilarak soylenecek olursa— suurlu bir
folklor gérusunin eseri oldugu anlagiimaktadir.” (Oguz, 2003: 44) Ahmet
Vefik Pasa ile Ignacz Kunos arasinda gegen bu konusma, Ignacz Kunos’'un
“Turk Halk Edebiyat’” adli eserine alinmigtir. Bu konugsmada dilde sadelik ve

hece vezninin kullanimindan s6z edilir ve asil dnemlisi, derlemeye dikkat
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cekilerek “folklor” terimi ilk kez kullanilir. Ahmet Vefik Pasa ile Kunos

arasinda gecgen bu konugmayi Yildirirm’dan alarak aynen aktariyoruz:

‘Pasa: “Deme ki Avrupa sarkiyatgilarinin sirasinda yer bulma

niyetindesin, aferin sana, aferin!” dedi.

Ben(lgnacz Kunos): O muradima ermeden oOnce, Turkge
ogrenmeliyim, “Folklor” dedikleri edebiyatin tarlG tarld izlerini arayip

bulmaliyim...

Pasa: Cok arayacak olursan, zahmetlerden ¢ekinmezsen elbette nail

olursun. Acaba simdiye kadar bu yolda tecrubelerin var mi?

Pasa’nin bu sorusu uzeine, Rumeli'de toplamis oldugum bilgileri
mendilimden ¢ikarip birer birer okudum. Bu avam siirleri alimin ¢cok hosuna

gitti.

Pasa: Benim de fikir aldigim pargalar bunlardir. Yolun dogrusunu artik
buldun, bu yoldan hi¢ sapma!” (Yildirim, 1998: 50)

Bu konusmadan ve konusmanin buraya almadigimiz devamindan
hareketle Ahmet Vefik Pasa’nin halka ait Urlnlere suurlu bir dikkatinin
oldugunu, folklor terimini bilerek derleme g¢alismalarinin zorluklarina dikkat
cektigini soyleyebiliriz. Oguz, Ahmet Vefik Pasa’yi konusmanin ilerleyen
bolimlerine dayanarak daha dénce Ziya Pasa tarafindan “Siir ve insa’da
ortaya konulan Herderci paradigmanin bir devamcisi olarak nitelemektedir
(Oguz, 2003: 45). Ocal OJuz, bu konusmadan hareketle su énemli tespiti

ortaya koymustur:

“Tark folklor calismalarinda Ziya Pasa’yr paradigmayi belirleyen,
Ahmet Vefik Pasa’yi ise terimi ilk kullanan olarak kabul etmemiz
gerekmektedir. Bdylece, folklor teriminin Turkiye’'de ilk kullanim tarihini Ahmet
Vefik Pasa ile Ignacz Kunos arasinda gegen bu konusmaya atfen 1885

olarak almak daha dogru olur.” (Oguz, 2003: 45)
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Yildinm’a gore, Ahmet Vefik Pasa ile Suleyman Pasa Turkguluk
hareketini kultlr yoluyla gelistirmeye caligirlar (Yildirim, 1998: 51). Stleyman
Pasa, “Tarih—i Alem” adinda bir ders kitabi hazirlayarak ilk defa Tiirk tarihini

Orta Asya’dan itibaren ele alir. “Sarf—1 Turki” adini tasiyan bir gramer yazar.
Recaizade Mahmut Ekrem’in yazdigi “Talim—i Edebiyat—1 Osmani”yi gorunce,
Suleyman Pasa kendisine bir mektup yazarak “Osmanli tabirinin sadece
devletimizi ifade edebilecegini, milletimizin adina Turk ve bu nedenle dilimize
Tark Dili, edebiyatimiza Turk edebiyati denmesi gerektigini ifade eder

(Yildirim, 1998: 59).

Aydinlar arasindaki bu Turk¢uluk hareketi 1897 Yunan Savasi ile “milli
uyanis”l gergeklestirir. Ozellikle Mehmed Emin (Yurdakul)Yin, “Ben bir
Tark’m, dinim, cinsim uludur” dizeleri ile bu uyanis genis kitlelere yayilmaya
baglar. (Yildirrm, 1998: 51) Ancak, Abdulhamit doneminin istibdat rejiminde,
“‘ulus”, “vatan”, hurriyet” gibi kavramlarin —Osmanli’nin imparatorluk yapisini
bozacagi dusUncesiyle— yasaklanmasindan oturu Turk aydinlari buyuk
zorluklar yasamiglar; buna ragmen Turkgulik ve milliyetcilik dusunceleri

gUglenerek sirmustir (Oguz, 2003: 45).

1908 yilinda Il. Mesrutiyet'in ilan edilmesiyle Ittihat ve Terakki Partisi
yonetimi eline alarak Turkgulik ¢alismalarina hiz verir. 1908 yilinda kurulan
Tark Dernegi tarafindan yayimlanan Turk Dernedi Mecmuasi, 1911 yilinda
kurulan Tark Yurdu Dernegi ve 1912 yilinda kurulan Tark Ocagrnin Tark
Ocagi catisi altinda birlesmesiyle yayimlanan Turk Yurdu dergisi ve
Selanik’'te yayimlanan Geng¢ Kalemler dergisi, milli edebiyat ve milliyetgilik
fikirlerini, folklorun inceleme alanina giren Urdnleri merkeze alan bir
yaklasimla yorumlar. Turk Ocagi, sonraki yillarda Turk folklor ¢alismalarini
“milliyetci” bir yaklagimla surdurecek, kapatildigr 1931 yilindan sonra yerine

kurulan Halkevleri igin de 6rgutlenme modeli olacaktir(Oguz, 2003: 45).

TUm bunlardan sonra 1913 ve 1914 yillarinda Turk folklor tarihi ve

folklorun bir disiplin olarak tanitiimasi agisindan u¢ dnemli yaziyr goéruyoruz.
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Bu yazilar Ziya Gokalp (1876—-1924), Koprulizédde Mehmed Fuad (1890-—
1966), Riza Tevfik Bolukbagi (1869-1949)’ya aittir.

23 Temmuz 1913 tarihli Halka Dogru dergisinin 14. sayisinda Ziya
Gokalp’in yazdigi “Halk Medeniyeti—1 Baslangi¢” adli, Turk halk bilimi tarihi
agisindan ¢ok onemli olan yazisi dikkati gekmektedir. Diger bolimlerde bu
konuda ayrintili bilgi verecegimizden, bu yazinin dnemine kisaca deginerek
gecgecegiz. Ziya Gokalp bu yazisinda Turkiye’de bir ilk olarak folklor disiplinini

tanimlamis ve bu disipline “Halkiyat” adini vermisgtir.

Folklor ilminden, Ziya Gokalp’in Halka Dogru dergisindeki yazisinin
yayimlanmasindan yaklagik alti ay sonra yazdigi bir yazisinda s6z eden
diger isim ise Mehmet Fuat Koprulli (1890-1966)'dur. 6 Subat 1914 tarihli
6091 sayili ikdam Gazetesinde “Yeni Bir ilim: Halkiyat: Folk—lore” bashgiyla
yayimlanan bu yazisinda Koprull, Ziya Gokalp’in kullandigi halkiyat teriminin
yaninda Batidaki kullanimi olan folkloru da kullanmigtir. Bu nedenle Mehmet
Fuat Koprula, Turkiye'de “folklor” adini tasiyan ilk yaziyi yazan isim olarak
aniimaktadir. Avrupa’da 19. ylzyilin bir Grind olarak tanimladigi folklor
ilminden Tudrk munevverlerinin ne yazik ki halad haberdar olmadiklarindan
yakindigi bu yazisinda, bir bir bagimsizliklarini ilan ederek Osmanli
topraklarindan ayrilan Balkan milletlerinin yalniz silahla degil, birtakim folklor
arastirmalarindan elde ettikleri bulgulari da delil olarak kullanip savaglarini
kazandiklarini belirtmistir. Avrupa’daki folklor cemiyetlerinin halk sarkilarini,
masallarini, mesellerini, adetlerini, inancglarini kaydederek o milletin tarihine,
dinine, ruhuna ve igtimaiyatina yakindan vakif olduklarini, bu sekilde dillerinin
ve ananelerinin canli kaldigini ve o milletin varhgini tUm dunyaya ispat
edebildiklerini sdylemektedir. Bu sozleriyle Kopralu, Avrupa’da folklor ilminin
hangi paradigmalarla yurataldgunu aciklamaktadir. Képrula, daha sonraki
yillarda yaptigi folklor galismalarini hep bu dikkatle strdirmustir. Ozellikle,
kurucusu bulundugu Turkiyat Enstitisl, onun doneminde halk edebiyati

arastirmalarina dnemli katkilarda bulunmustur (Oguz, 2003: 49).
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Folklor hakkinda yazilmig diger onemli yazi da Riza Tevfik Bolukbasi
(1869-1949)’ya aittir. Raks ve Dans gibi makaleleriyle folklor konusunda ilk
ve Oncu yazilari yazan Riza Tevfik’in bu mihim yazisi Peyam Gazetesi'nin 5
Mart 1914 tarihli ve 20 numarali Edebi ilavesinde yer almistir ve adi “Folklor—
Folk lore”dir. Riza Tevfik bu yazisinda ne Ziya Gokalp ve Koprult’'nin folklor
konulu yazilarindan ne de onlarin bu terimin karsiligi olarak 6nerdikleri
“halkiyat’tan s6z eder. O, bu terime karsilik olarak “hikmet—i avam” s6zunu
Onerir. Yazisinin ilerleyen boélimlerindeyse hikmet—i avam sézundn folkloru
tam olarak kargilamadigini, bunun atasozleri i¢in uygun olacagini belirtir
(Oguz, 2003: 50). Riza Tevfik bu yazisinda folkloru ‘avami edebiyat'tan ibaret
kabul eder (Yildirrm, 1998: 55).

Oguz’'a gore Riza Tevfik, bu 6nemli yazisindan bagka, Ziya Gokalp’in
0ongordigu aydinin ‘halka dogru’ yonelisini uygulamali olarak temsil eder.
Oguz, asik tarzi kosmalari ve Bektasi nefesleri bulunan Riza Tevfik’i,
“aydinin  hece OlglUsuyle siir sdylemesi ekolinin ilk ve basarili

uygulayicilarindan biri” olarak degerlendirmistir (Oguz, 2003: 50).

Bunlardan bagka, yazilarinin basligina “folklor” sdézcugunu alarak
icerikte de folklor ilminden s6z edenler, Selim Sirri Tarcan ve Yusuf Akgura
gibi isimlerdir. Selim Sirri Tarcan, 1922 yilinda Terbiye ve Oyun dergisinde
yayimladigi “Murebbiler Arasinda: Folklor” baslikli makalesinde folklora dair
gOruslerini agiklar, Avrupa’da yetismis dnemli folklorculari isimleriyle siralar.
Selim Sirn daha sonralari, folklor alanindaki en énemli derlemelerini halk

danslari alanlarinda verecektir (Oztirkmen, 1998: 32—-33-34).

Yusuf Akgura, 1929 yilinda Halk Bilgisi Derneg@i'nin davetlisi olarak bir
konusma yapar. “Folklor Nedir? (Folklorun Turklerde Tarihgesi)” konulu bu
konugmanin metninin bir bolum daha sonra Yeni Muhit dergisinde yayimlanir.
Akgura, tarihin yardimci bilgilerinden biri olarak goérdugu folklorun filoloji
disiplini iginden ¢iktigini savunur. Yusuf Akgura’ya gore folklor ve etnografi

birer ilim degildir; ancak ilme, etnolojiye bilgi toplarlar.
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Yildirrm, 1920’lere kadar Turkiye'deki folklor ¢alismalarini su sekilde

Ozetlemigtir:

“Folklor arastirmalari tarihimiz agisindan, XVIII. yuzyildan itibaren
gorulen kipirdanmalar, XIX. Yuzyillda Ahmet Vefik Pasa’nin gayretleriyle

artnlerini vermeye baglar.

Tarkgulik hareketinin geligtigi XX. Yuzyill baslari, Turk folkloru igin
muahim bir merhaledir. Folklor biliminin ehemmiyeti Gzerinde durulmasi, ilgi

alaninin anlatilip yazilmasi, yararlarinin agiklanmasi bu yillara rastlar.

Folklor UrlUnlerinin, okuyucular eliyle de olsa, derlenmesi istegi dergi
sayfalarinda, Turkgulik hareketinin gelismesiyle gorulir. Folklorumuzu
ilgilendiren yazilarin ve derlemelerin yani sira, saha ¢alismasina dayanan ilk

folklor kitabi (Turk dugunleriyle ilgili) yine bu siralarda yayimlanir.

Savas ylllarina rastlayan 1920’lere gelinceye kadarki zaman iginde,
Tark folkloru arastirmalar fazla bir mesafe kat edememistir ama fikir olarak
bu bilim dalinin ehemmiyeti aydinlarin kafasina iyice yerlesmistir. Nitekim
‘Milli devlet kurulduktan sonra, folklorumuza devletce el uzatilmistir.”
(Yidirim, 1998: 57)

Modern Turkiye devleti, milli kdlturdn insasi yolunda folklor
calismalarinin 6nemine inandigi icin 1920’de Maarif Vekaleti icinde bir Hars
Dairesi kurar. Yeni kurulan bu dairenin amaci, yurdun dort bir yanindan Turk
folklor Grdnlerini tespit ederek derleyip kayda gecirmektir. Bu faaliyet, 1924
yilina kadar ¢esitli dergilerde yer alan yol gosterici yazilarla 6zendirilir, tesvik
edilir ve desteklenir. (Yildirm, 1998: 61)

B. Ziya Gokalp’tan Sonra, Tiirkiye’deki Halk Bilimi Galigmalari

Ziya Gokalp, Fuat Koprili ve Riza Tevfik'in bu G¢ dnemli yazisi, halk

biliminin énemini “milliyetgilik” distncesini temel alarak vurgulamistir. Ziya
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Gokalp’a kadar ve Ziya GoOkalp donemi de dahil olmak Uzere halk bilimiyle
ilgili sdylemler ve calismalar bir disiplinin ¢alisma yontemlerinden ¢ok, kaltur

ve edebiyatin ingsasinda halk drtinlerinden yararlanma seklindedir.

1924'te istanbul Universitesi’ne bagli olarak Turkiyat Enstitiisii kurulur.
Enstitd, yayin organi olan Turkiyat Mecmuasi vasitasiyla folklorla ilgili ¢esgitli
yazilarl yayimlar. Halk bilimi alanina, ilmi arastirmalara dayanan kiymetli

monografiler kazandirir. (Yildirnm, 1998: 62)

Ayni yil Ankara’da agilan Musiki Muallim Mektebi, Anadolu’dan Turk
halk tdrkdlerinin ve oyun havalarinin tespit edilerek notaya alinmasi
calismalarini yapmaya baslar. Bu yolda, Musiki Muallim Mektebi ve istanbul
Belediye Konservatuari tarafindan Anadolu’ya seyahatler dizenlenir ve Turk

halk mizigi icin zengin malzeme toplanir. (Yildirnm, 1998: 62)

1925 yilinda Ankara’da Etnografya Muzesi kurulur. Bu muze, Turk
halkina ait etnografik malzemelerden (halk el sanatlari, milli giyim, kusam ve
sus egyalari, dokuma aletleri, dokuma kumasglar, hali, kilim, mutfak
malzemesi, ev esyalari, mahalli kiyafetler vb.) toplayarak mizenin sergi
salonunda teshir eder. Ayni zamanda muze iginde kurulan bir folklor subesi

vasitasiyla, folklor ilmini ilgilendiren Grtnler derlenir. (Yildirim, 1998: 62)

1927 tarihine gelindiginde Turk folklorunun ilk bagimsiz bilimsel
organizasyonu olarak tanimlanabilecek bir dernekle kargilagiimaktadir:
‘Anadolu Halk Bilgisi Dernegi”. 1 Kasim 1927°de Ziyaeddin Fahri Findikoglu,
Ishak Refet Isitman ve ihsan Mahvi tarafindan Ankara’da kurulan bu dernek
1928 yilinda “Tlrk Halk Bilgisi Dernegi” adini alir. Oztirkmen’in belirttigi gibi
“‘baslangicta Ankara’da acgilmis olmasina ragmen, faaliyetlerin blyudk
cogunlugu, 1929 yilindan itibaren daha aktif olarak g¢alisan istanbul subesine
kayar.” (Oztlirkmen, 1998: 56)

Tark Halk Bilgisi Derneg@i'nin amaci, ulkedeki folklor faaliyetlerini tim
yurtta agacagl subelerle orgutlemekti (Oztlirkmen, 1998: 56). Dernek, ilk

faaliyet olarak, meraklilarina folklorla ilgili bilgiler ve agiklamalarla derleme
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yontemlerini ve folklor kadrosunu igeren “Halk Bilgisi Toplayicilarina Rehber”
adli kilavuzu yayimlar (Cobanoglu, 2002: 46). Bu kilavuzun 6nemi, Arnold
Van Gennep, Millien ve Hofmann Krayer gibi Avrupali folklorcularin folklor
yontemine dair cgizdikleri cergeveden esinlenerek folklorun kapsadigi alanlari,
kullandigi yontemleri, amacini ve folklor turlerine dair ayrintili bir bilgiyi
sunmasidir (Oztiirkmen, 1998: 59). Dernek, 1927 yilindan 1932 yilina kadar
folklorla ilgili cesitli kitaplar ve dergi yayinlari yapmis, konferanslar
dizenlemis, Anadolu’da bilimsel derleme c¢alismalari yurGtmustar. TUm
bunlar Tuark folklor tarihi ve c¢alismalari agisindan oldukga 6nemlidir.
Halkevlerinin agilmasiyla birlikte bagimsiz bir dernek olma geregi duymayan
Turk Halk Bilgisi Dernegi, 1932 yilindan itibaren Halkevlerinin bir pargasi

olarak galismalarina devam etmistir (Oztiirkmen, 1998: 64).



BiRINCi BOLUM

ZiYA GOKALP’IN HAYATI, EDEBI KiSiLiGi, ESERLERI

1.1. ZIYA GOKALP’IN HAYATI

1875 ya da 1876 yihnin 23 Mart'inda, Diyarbakir il Evrak Midiri
Tevfik Efendi’nin ikinci oglu olarak dunyaya gelen Mehmet Ziya, okumaya
merakli bir aile gevresinde buyur. Ziya Gokalp’t anlamak i¢in ailesinden biraz
s6z etmek gerekecektir. Bu kismi, Ziya Gokalp’in damadi Ali Nuzhet

Gokseloglu’ndan 6zetleyecegiz:

Ziya Bey’in buyuk dedesi Haci Ali Efendi, Diyarbakirin Cermik
kazasindan Diyarbakir'a gelmigtir. Haci Ali Efendi’nin oglu Abdullah Efendi,
ticaretle ugrasirken orduya yardim yapmistir. Bu nedenle kendisine timar
olarak birkag kdy verilmistir. Abdullah Efendi’nin oglu Haci Sabir Efendi, iyi bir
medrese tahsili gormus, alim bir adamdi. Kadilik ve muftaluk de yapmis
ancak serbest fikirlerinden dolayi birka¢ kez strgin yemistir. Sabir Efendi’nin
oglu Mustafa Sitki Efendi de medrese tahsili gérmus, defterdarlik gibi 6nemli
memuriyetlerde bulunmustur. Bunun yaninda edebiyatla da ugrasmis, gazel
ve sarkilar yazmigtir. Mustafa Sitki Efendi’nin iki oglundan blyugu Haci
Hasip Efendi, ki¢ugu de Gokalp’in babasi Tevfik Efendi'dir (Gokseloglu,
1942a: 165).

Tevfik Efendi, iyi bir egitim gormustu. Edebiyata merakh olan Tevfik
Efendi, Sark edebiyatinin belli basli eserlerini okumustu. Bu nedenle esasli
ve genis kaltarla biriydi, ayni zamanda hur fikirli bir halk adamiydi. Bundan
dolayr Diyarbakirhlar tarafindan sevilirdi. Katiplikle basladigi memuriyet
hayati mimeyyizlik, nifus nazirli§i, idare meclisi azaligi ve nihayet vilayetin
resmi gazetesi olan “Diyarbekir’ gazetesinin basyazarligiyla devam etti. Bu
gazetede birgok makalesi yayimlanmistir. Bu arada Diyarbakir ilinin

salnamesini de yazmistir (Gdkseloglu, 1942a: 167).
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Iime bu kadar merakli ve ilimle bdylesine i¢ ige olan, ileri gorislu bir
babanin g¢ocugu olarak dinyaya gelen Ziya Gokalp’in ¢ocukluk yillari,
Osmanli imparatorlugu’'nun siyasi degisim ve calkantilara sahne oldugu
déneme rastlar. 1876’da 2. Abdlilhamid tahta gec¢mis, ayni yilin sonunda
anayasanin ilani uzerine Mithat Pasa’yl vezir-i azamhga atamistir. 1877°de
ise Abdulhamit Osmanli-Rus Savaslar’ni bahane ederek meclisi dagitmis,
anayasay! kaldirarak Mithat Pasa’yi da goérevden uzaklastirmistir. Bunu
izleyen yaklasik 30 yillik sure de istibdat devri olarak bilinen, padigahin tim
siyasi Ozgurluklerle birlikte dligunce 0Ozgurligini de genis bir gizli polis
drgitl ve sansir araciligiyla baski altina aldigi donemdir. iste Ziya Gokalp
bu baskici donemde yetismis, dusunceleri bu donemde sekillenmigtir.
Babasinin da Ziya’nin diisiince dinyasinda énemli bir yeri vardir. Ozellikle
Namik Kemal'i Ziya’'ya okutmus, oglunun Namik Kemal gibi vatansever,
milliyet¢i bir insan olmasini 6gutlemistir. Ziya da Namik Kemal'den
etkilenmig, sonraki yillarda yaptigi calismalarini bu dusuncelerin Uzerine

kurmustur.

Ilkokulu bitiren Ziya Gokalp, Diyarbakir Askeri Rustiyesi'ne girdi. istegi,
Rustiye’den sonra istanbul'da bir okula gitmekti; ancak Rustiye’nin son
sinifindayken babasinin dliimi (izerine Diyarbakir idadi’sinde devam etmek
zorunda kaldi. Babasi, Ziya’nin hem Fransizca, hem de Arapga ve Farsca
ogrenmesini, boylece Bati ve Dogu bilgilerini karsilastirarak yetismesini
istemisti (Gokalp, 2001a: IX). Ziya da bu dusunceyi benimsemistir. Babasinin
Olimdndn ardindan bir sire amcasi Hasip Efendi’den Arapca ve Farsca
dersleri alir. Gazali’nin yapitlarini okur, Muhiddin-i ArabT’ye ve tasavvufa
merak sarar (Gokalp, 2001a: IX) Bir yandan da okulda Fransizca dersleri
alan Gokalp, sinifinda genis bilgisi ve 6zglr dusuncesiyle taninmaktadir
(Heyd, 2002: 8).

Bu dénemde Fransiz ihtilali’nin mahsull olan kavramlar (milliyetgilik,
Ozgurlik vb.) Turk gencliginin zihnini meggul etmekteydi. Ziya Gokalp bir

yandan bu dusunceler igcindeyken, bir yandan da istibdadin korkung tesirlerini
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ruhunda hissetmekte ve derin acilar duymaktadir. O, Turk cemiyetinin mutlak
esaretine Uzulmekte, kurtulusu higbir seyde bulamamaktadir. Bu durum onu
korkung bir Umitsizlie goturerek intihar etmesine neden olur. Kafasina
kursun sikar. Donemin dnemli isimlerinden olan ve ayni zamanda Goékalp’in
arkadag! Doktor Abdullah Cevdet onu tedavi eder (Gokseloglu, 1942a: 168).
Ziya GoOkalp iyilesir; ancak beynine siktigi kursun bir daha cikartilamaz ve
Omrl boyunca orada kalir (Heyd, 2002: 11).

Artik Gokalp, Arapca asillarindan okudugu Gazali, Muhyiddin-i Arabi
gibi sark mutefekkirlerini okumayi birakir ve G. Le Bon ve Tarde gibi isimleri
okumaya baslar. Yavas yavas umit ve kurtulus felsefesini bulur (Gokselogdlu,
1942a: 168)

intihar sorunu Gokalp igin daima ©&nemli olmustur. Nitekim konu
uzerinde Onemli bir galismasi bulunan 6gretmeni Durkheim’i 6rnek alan
Gokalp daha sonraki yazilarinda intiharin en O©nemli nedeninin Ulku
yoksunlugu oldugunu ve ulkulerle ilmin ogretilerinin bagdastigini kanitlamaya
cabaladi ( Heyd, 2002: 12).

Gokalp, okulu bitirdikten sonra, Erzincan Askeri Okulu’nda 6grenim
géren kardesinin de yardimiyla égrenim gormek (zere istanbul’a gecti. Yil
1896’ydi. Mulkiye Baytar Mektebi'ne kaydolan Ziya, hem derslerine
calismakta hem de gizli cemiyetlerle temasini surdiirmekteydi. Ug yil bdyle
gectikten sonra, memleketi Diyarbakir'a ailesini ziyarete gitti. Diyarbakir'da
iken, vilayetin valisi Ziya’dan kuskulanmis ve onu mabeyne jurnal etti. Ziya
istanbul’a déniince Baytar Mektebi onu kabul etmedi. Bir otelde konaklayan
Ziya'y! tutukladilar ve dokuz ay Tagkigla’da, U¢ ay da umumi hapishanede
kaldi (Gokseloglu, 1942a: 169).

Artik 6grenimine devam edemeyecedini anlayan Ziya, Diyarbakirda
amcas! Hasip Efendi’nin kizi ile evlendi. Bu evliliginden dért gocugu oldu.
Oglu Sedat geng¢ yasta oldu. Kizlarinin adi ise, Seniha, Hurriyet ve
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Tarkan’dir. Seniha daha sonra Gokalp’'in 6zgecmigini yazan Ali Nuzhet
Gokseloglu ile evlendi (Heyd, 2002: 15).

Gokalp, amcasindan kalan mirasin geliriyle uzun zaman higbir yerde
calismayarak kendini galismalarina verdi. Bu donemde diger konularin yani
sira, Batl ve Ozellikle Fransiz felsefesini, ruhbilimini ve toplumbilimini yogun
sekilde incelemeye koyuldu. Ancak, istibdat yoOnetiminin siki sansurl
nedeniyle bu donemde higbir yapiti yayimlanmadi. Elbette o donemde de
siyasi calismalari devam etti. istanbul ve Avrupa’daki cemiyetlerle
mektuplasti, Londra’da Ali Sevki’nin cikardi§i “istikbal” gazetesine siirler
yazdi, istibdat aleyhine c¢ikan risaleleri etrafindaki gencgler vasitasiyla
memlekete dagitti (Gokseloglu, 1942a: 169). Bu arada, Diyarbakir'da ortaya
¢clkan Hamidiye isimli bir c¢etenin yaptigi yagmalari merkezi hukumete
duyurmak amaciyla silahlanan ve yerel postaneyi isgal eden halkin liderligini

yaparak tum Diyarbakir'da tanindi.

1908 yilinda Anayasanin yeniden vyururlige konmasi ve 1909'da
Abdulhamit’in tahttan indirilmesi haberini Gokalp buyulk bir sevingle karsiladi.
Hemen lttihat ve Terakki Partisi’nin Diyarbakir subesini kurarak Peyam ve
Dicle gazetelerinde mesgrutiyeti ve onun 6nemini anlatan yazilar yazmaya
basladi. Bir siire sonra da Selanik'teki ittihat ve Terakki Kurultayrna
Diyarbakir delegesi olarak katildi ( Gokalp, 2001a: Xl). Bu durum onun
yasaminda yeni bir ¢igir agti ve 1918’de parti dagitilana kadar Genel Merkez
uyesi olarak gorev yapti ( Heyd, 2002: 18). Ziya Gokalp’'in Turk milliyetgiligi
alanindaki suurlu ve tesirli calismalari iste bu tarihte basladi (Banarli, 2004:
1111). Selanik’e yerlesen Gokalp, yeni yoneticilerle hatta gelecedin vezir-i
azami olan Talat Bey’'le yakin arkadasliklar kurdu. Bu dénemde Selanik’in
iktisadi, siyasi ve fikir alaninda; Muasliman olmayan azinliklar, Hiristiyan ve
Yahudiler, Sabatai Sevi'nin etrafindaki donmeler énemli bir etkiye sahiplerdi.
Ziya da, diger genc¢ Turklerde oldugu gibi Selanik’in kozmopolit ve hosgoru
havasindan etkilendi. Ziya bu donemde, irk ve din farki gézetmeksizin butin

vatandaglar arasinda esitligi iceren Osmanlilik Glkistine baglandigi igin
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Islamliga fazla 6énem vermedi. Ote yandan Balkan Savaslar’'ndan énce
SelaniK’i uluslar arasi politikanin tehlike merkezi yapan ulusgu egilim ve
catismalar Gokalp’in dusunceleri Uzerinde buyuk bir etki yapmistir. Turk
ulusculugunun ilk belirtilerini bu yazilarinda gérmek mimkiindir. iginde
bulundugu bu Batili ortamda Gokalp, 6zel bir gruba Fouille, Tarde ve Le Bon
gibi Unli Fransiz duagunurleri hakkinda konugmalar duzenledi (Heyd, 2002:
18).

Gokalp’in Selanik’teki siyasi ¢calismalari devam ederken, yayinciligi da
surmektedir. “Milli bir lisan olusturmak icin edebi dilin millilestirimesi
gerektigini (Akyuz, 167)” savunan Geng¢ Kalemlerde, Yeni Felsefe
mecmuasinda Gokalp, Ziya Gokalp, Sedat Tevfik, Demirtag imzalariyla dilin
sadeligi, Turkculik davalarinda yazilar yazmistir (Gokseloglu, 1942a: 171).
Ancak o sadece dildeki devrimciligi degil, ayni zamanda toplumsal alanda ve
yasamin her evresinde ulusal uyanigin yerlestiriimesini istemigtir. Gokalp’in
Osmanlilik tlktsa yerini Turk ulusguluguna birakmistir. 1911°de yayimlanan

“Turan” adli siiri tam anlamiyla Turk¢ultgun bir simgesidir ( Heyd, 2002: 20).

Gokalp, 1911-12 yillarinda Selanik ittihad ve Terakki Lisesi'ne felsefe
ve toplumbilim ogretmeni olarak atanmig; ayrica, parti genglik kollari
yonetimini de Ustlenmigtir. Gokalp’in dersleri ¢ok ilgi gdrmis ve gencler
uzerinde etkisi de buyuk olmustur. Parti yoneticilerinin onu, partinin dusunce
gUglerinden en 6nemlisi olarak gérmesine ragmen o, kurulan higbir kabinede
gOrev almamis ve gunluk siyasetten uzak durmustur. Politika ve bilimsel
calismalarin titizlikle ayrilmasi inanciyla yalnizca kuramsal caligmalarla
ilgilenmigtir ( Heyd, 2002: 19).

1912 yilinda Balkan Savasi ¢ikinca ittihat ve Terakki'nin merkezi de
istanbul'a nakledildi. Goékalp da Istanbul’a tasindi. Baskentte Gokalp,
Dariilfinun’'un kurulmasina calisti. is bélimi esaslarina gére Dariilfiinunu
dizenleyerek, Avrupa’da tahsil gbren gen¢ elemanlarla Darulfinun’u
glclendirerek medresecilikten kurtardi. 1915 yilinda da istanbul

Universitesi’ne toplumbilim profeséri olarak atandi. Bu zamanlarda nesrettigi
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Kizil Elma (1914-1915), Yeni Hayat (1918), Turklesmek Muasirlagsmak
Islamlagmak (1918) eserlerinde fikirlerini ortaya koydu (Gokseloglu, 1942a:
171). Diger yandan Gokalp, istanbul'a gectikten sonra Tiirk Ocagrnin da
etkin bir Gyesi oldu. Ocagin, arkadasi Akcgoraodlu Yusuf tarafindan
hazirlanan yayin organi “Turk Yurdu’nun yayin kuruluna secildi. Bu dergide
bircok makalesi yayimlandi. Bunun yaninda bir¢cok yazisi da “Halka Dogru”,
islam Mecmuas!”, “Milli Tetebbular Mecmuasi”, “ictimaiyat Mecmuas!” ve
dzellikle “Yeni Mecmua” olmak tizere diger istanbul dergilerinde yer aldi. Yeni
Mecmua 1917 yilinda yayin hayatina girmis, yayin politikasi da Gokalp
tarafindan saptanmistir. Yayimina son verilen Ekim 1918’e kadar yayimlanan
altmis altt sayinin hemen hepsine Gokalp, makaleleriyle katkida
bulunmustur. Donemin en taninmis tarihgileri ve sairleri dergiye yazilar
gondermistir (Heyd, 2002: 22). Gokalp bu dénemde siyasi yazilarini da Tanin
gazetesinde yayimlamistir (Gokalp, 2001a: XIlI).

Birinci Diinya Savas’nin Osmanli imparatorluju’nun yenilgisiyle
bitmesi, Gokalp’in Istanbul’daki verimli ¢alismalarinin sonu oldu. Mondros
Mutarekesi'nden sonra Geng¢ Turklerin buyuk bir kismi Ulkeyi terk etti.
Gokalp, arkadaslari gibi istanbul’'u terk etmedi ve Universitedeki derslerine
devam etti. 1919 yilinin baslarinda yeni Turk hikumeti tarafindan tutuklandi.
Askeri Mahkemeye cikarildi ve savag sirasinda Anadolu’da kiyimlara yol
acan Ermeni aleyhtari kiskirtmalara katilmakla suglandi. O, tim bu
suclamalarn reddetti. Askeri Mahkeme kendisine ve arkadaglarina surgin
cezas! verdiginden 1919 yilinin yazinda Malta’ya sirgun edildiler (Heyd,
2002: 24).

Ziya, Malta’da gecirdigi sturgin gunlerinde de bos durmamistir. Orada
adeta kuguk bir okul kurarak kendisi gibi surginde olanlara konferanslar
vermigtir. Bir yandan da Anadolu’'daki cesitli gazete ve dergilere isimsiz
makaleler gondermistir. Daha sonraki yillarda damadi Ali Nizhet tarafindan
bir kismi yayimlanan, kizlari Seniha ve Hurriyet'e génderdigi mektuplarda

fikirlerini, TUrkguluk ve ulusal uyanis ulkusund agiklamistir (Heyd, 2002: 24).
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1921°de Ataturk’dn Yunanhlari bozguna ugratmasindan sonra Ziya ve
arkadaslarn serbest kalarak yurda donduler. Gokalp donusunde sicak bir
kabul gormedi; ¢linkl Ankara’daki yeni yoneticiler, savasi kaybeden ve llkeyi
zor bir duruma siriikleyen ittihat ve Terakki'nin eski lyelerine karsi pek ilgi
duymamaktaydilar. Ziya'ya universitedeki dersleri geri verilmedigi gibi
Ankara’daki yeni hukumette de yer alamadi. Bunun uUzerine careyi
Diyarbakira doénmekte buldu. Bir sure lisede edebiyat ve ruh bilimi
ogretmenligi yapti (Heyd, 2002: 25). Cevresinde toplanan genclere bir ilkokul
binasinda geceleri dersler erdi. Hepsinden dnemlisi de Kiguk Mecmua adli
bir dergiyi kurmasi oldu. Dergi, tim maddi imkansizliklara ragmen yalniz
Diyarbakir'in degil o zamanki butin Tarkiye’nin fikir hayatinda etkili olmustur.
Dergi, Gokalp’in telif ve tercime encimeni reisligine atanmasina kadar bir yil
kadar cikti (GOkseloglu, 1942a: 172). Bu dergide Gokalp, yuzden fazla giir ve
makale yayimladi. Bundan sonra Gokalp’'in yapitlari istanbul'da “Yeni
Mecmua” ve “Cumhuriyet’, Ankara’da da “Yeni Turkiye” ve “Hakimiyet-i

Milliye” gibi gazetelerde yayimlandi (Heyd, 2002: 26).

1922’de Gokalp, Telif ve Tercume Heyeti Baskanligina atandi. Burada,
bircok klasik yapitin Bati dillerinden Turkgeye ¢evrilmesini sagladi ve kendisi
de Turk Toresi adli yapitini yayimladi (Heyd, 2002: 26).

1923 secimlerinden 6nce, Mustafa Kemal’in daha sonra Halk Firkasi
adini alan partisi, Anadolu ve Rumeli Mudafaa-i Hukuk Cemiyeti'nin
propaganda c¢alismalarinda yer aldi ve “Dogru Yol” adli bir el kitabi
hazirlayarak parti programinin inceleme ve agiklamasini yapti. Gokalp, ilk
mecliste Diyarbakir mebusu oldu. Mecliste, ortaokul egitim programlarinda
kokli dedisiklikler oneren ve uzmanlari ¢agdas ders kitabi dizilerini
hazirlamaya cagiran Meclis Egitim Komisyonu’'na secildi. Bu komisyonda
Gokalp, ancak bir cildini bitirmeye émrinin yettigi “Tlirk Medeniyeti Tarihi”
kitabini yazmayi kabul etti. Bu kitap dlumunden bir yil sonra yayimlandi. Ayni

donemde eski Turk halk masallari ve dykulerinden bir derleme olan “Altin
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Isik” ve ogretilerinin bir 6zetini aktardigi “Turkguligun Esaslar” kitabini
yayimladi (Heyd, 2002: 26-27).

Gokalp’in saghgi bundan birka¢ yil 6ncesinden hizla bozulmaya
baslamisti. istanbul’a gitti. Evde tedavi edilemeyecedi anlasilinca Fransiz
hastanesine kaldirildi. Ancak 24 Ekim 1924’te hayata gozlerini yumdu
(Gokseloglu, 1942a: 173).

1.2. ZIYA GOKALP’IN EDEBI KiSiLiGi

Ziya Gokalp’t bir sair, bir sanatgi olarak degerlendirmek, onun

kendisiyle ilgili yaptigi su tanimlamayla geliskiye diusmek olur:

” [{H

“Suur devrinde siir susar, siir devrinde suur seyirci kalir.” “icinde

bulundugumuz zaman, galiba birinci devreye aittir.” (Banarl, 2004: 1112)

Ziya Gokalp, bu sdzleriyle aslinda amacinin siir sdylemekten, edebiyat
yapmaktan ziyade fikirlerini giir ve edebiyat yoluyla duyurmak oldugunu

Ozetlemisgtir.

“Gokalp’in nazma yonelmesi, dustncelerinin, kendi deyimiyle ‘Kamu
bilincinde yayillmasl’ amacini tasir. Cunkud halkin kulagi, ol¢uli ve uyakh
sozlere daha yatkindir. Nitekim Gokalp, ulusal 6l¢iltu dizen olan hece veznini
yasatmak ve Turkligu asilamak igin sair olmustur. Siradan ask siirleri
yazmamis; Turk ulklsunl, vatan askini, toplumsal bilinci ve felsefeyle ilgili
dusuncelerini yaymak igin sair olmustur. Bu Ozellikleriyle onu, edebiyat
tarihimizde, bir toplum sairi, bir vatan sairi ve ulusal sair olarak gorurtz.”
(Sapolyo, 1974: 260)

Bu gorusu Hikmet Dizdaroglu’nun su yorumu da destekler:

“Ziya Gokalp, dlkid adamidir; bu kimlikle, Glkisind yayma yolunda,
nazimdan da faydalanmayi ihmal etmemigtir. Aslinda duygularin anlatim

araci olan nazma, ulkusunu ve fikirlerini yayma goérevini yuklemigtir. Bu
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bakimdan, onun manzumeleri, didaktik Ozelliktedir. Amaci g6z o6nune
alinirsa, bdyle hareket etmesinde yerilecek ve kinanacak bir taraf olmadigi
gorular.” (Dizdaroglu, 1954: 237)

Gorlluyor ki Gokalp, siiri makalelerindeki fikirlerini daha genis bir

kitleye daha ahenkli bir ifadeyle anlatabilmek icin bir arag olarak kullanmistir.

Ziya Gokalp'in bilinen ilk manzumesi 1894’te yazdidi ‘ihtilal Sarkisr’dir.
Ayni yillarda ‘beni’ ve ‘bilmem ki’ redifli gazellerle, ‘Hocamin Vasiyeti’ ve

‘Harriyet Marsr’'ni yazmistir (Dizdaroglu, 1954: 237).

“1908’den onceki manzumelerinde aruz veznini kullanan Godkalp,
mesrutiyetten sonra hece veznine doner. 1910 sularina kadar
manzumelerinde yabanci kelime ve tamlamalara yer verirken, Turan
manzumesinden sonra bunlari bir yana birakmis, halk dilinde yasayan, yahut
eski eserlerde bulunan Turkgce kelimeleri canlandirmaya 6nem vermistir.
Kendi sairlik glicu ne olursa olsun, Turk siirinin 1912’den sonraki yoneligsinde,
Halk edebiyati nazim sekillerinin itibar gormesinde manzumelerinin etkisi
olmustur. 1913’ten baslayarak, Ziya Gokalp’inkilere benzer siirlere
rasthyoruz.” (Dizdaroglu, 1954: 237)

Gokalp’in giirde hece veznine, Turkge sozcuklere yodneliginin altinda
da makalelerinde ve yazilarinda anlatmaya calistigi Turkguluk dusuncesi
yatar. Gokalp Turkculigin Esaslar’ndaki bir makalesinde “Ulusal Olgl”
basligiyla Turklerin milli 6lgistunun hece 6lgusiu oldugunu belirtmistir (Gokalp,
2001a: 123).

“‘Nazim seklinde oldugu gibi vezinlerde de degisiklik yapmis, konunun
akisina uyarak ayni manzumede ayr kaliplar kullanmig ve boylece gesitlilik
saglamistir. Serbest vezne higbir pargasinda bagvurmamistir. Hece vezninde

ornegdi ve oncust Mehmet Emin Yurdakul’dur.” (Dizdaroglu, 1954: 239)

Gokalp, Turkclliigin Esaslarrnda “Dilde  Turkcilugin ilkeleri”

bagligiyla, onceki makalelerinde yaptigi dille ilgili agiklamalari 6zetleyerek bu
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konuda yapilmasi gereken c¢alismalar konusunda yol gosterici olmustur.
Ozetle, ulusal bir dile sahip olmak icin Osmanli dilini hig yokmus gibi bir yana
atmak, halk edebiyatimizda bulunan Tiirkge soézciikleri benimsemek, istanbul
hanimlarinin konustuklari gibi yazmak, Arap ve Fars dillerinin ekleri ve
tamlamalarini da dilimize almamak, Turk halkinin kullandigi so6zcukleri-
Arapca ve Farsca olsalar da- Turkge kabul etmek bu ilkeler arasindadir
(Gokalp, 2001a: 120-121). Turkgenin millllesmesi yolundaki bu goruslerini
siir, manzume ve vyazilarinda kullandigi dilde hayata gegcirdigini de

gOrmekteyiz. Hatta dil ile ilgili kiiglk bir manzumesi bile vardir:
“Guzel dil Tarkge bize
Baska dil gece bize
istanbul konusmasi
En saf, en ince bize.”

dizeleriyle baslayan Lisan manzumesinde dille ilgili fikirlerini Tark

halkina yayma amaci guttugu de acgik¢a anlasiimaktadir.

“Ziya Gokalp’in manzumeleri nazim sekilleri bakimindan da cesitlilik
gosterir. Kullandigi nazim sekilleri sunlardir: 1. Mesnevi seklinde olanlar; 22
tanedir. 2. Beyit, mufret, gazel ve kitalar. Bir beyit, bir mifret, 4¢ gazel, U¢
kita. 3. Capraz kafiye bigiminde olanlar. 16 manzume bu sekildedir. 4. Ayni
tarzda kafiyeli kitalara bazen kafiyece mustakil, bazen da birbirine bagli birer
mesnevi beyti veya misra ilavesiyle yazdigi kitalar. 32 tanedir. 5. Uger
misralik kitalar. 6. Sone. Son iki sekli, ilk siirlerinde denemigtir. 7. Halk nazim
sekillerinde yazdiklari. Bu bigimdeki ilk manzumesi Altun Destan’dir: 1911°de
Geng Kalemler dergisinde basilmigtir. Gokalp’in halk nazim seklini kullandigi
manzumelerde kafiye duzeni degisiktir. 8. Hicbir sekle uymayan serbest

kafiyeli olanlar.

Ziya Gokalp, sanat kaygisiyla, ayni manzumede birkag seKili

denemistir. Mesela, halk masallarinda konusmalar nazimla, olaylar nesirle
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anlatilmistir. Ulker ile Aydin hikayesinde konusmalar dértliikle oldugu halde
vakalari anlatirken mesnevi nazim seklini tercih etmigtir.” (Dizdaroglu, 1954:
238)

Gokalp’in ayni metin iginde, 6zellikle masallarinda, hem nazim hem de
nesri kullanmasi, Dede Korkut Kitabr'ndaki anlatilarin da ayni bigcimde
olmasiyla ortusmektedir. Gokalp, nazim-nesir karisik bir masal yazarken
mutlaka Dede Korkut hikayelerinin bigim 6zelliklerini géz éninde tutmus ve

bu dogrultuda yazmistir.

Ziya Gokalp’in manzumelerinin  konularina goére tasnifi de su

sekildedir:

“1. Kbye ve koyluye ait olanlar: Orug, Ezan, Namaz, Zekat, Bayram

adl Koylu Siirleri, Ky Gazetesi.

2. Turancilik ulkusunu savundugu pargalar: Turan, Kizilelma, Alageyik,
Altun Yurt, Altun Destan, Millet, Meshed’e Dogru, Ulker ile Alageyik,
Ergenekon, Balkanlar Destani, Kizil Destan, Lisan, Canakkale
manzumelerinde ise Turan kelimesini daha dar kullanmig, Turancilik tlkasu

de batun halinde degil bir yonuyle ele alinmigtir.
3. Oguzculukla ilgili manzumesi: Kavm.

4. Toplumun yukselmesini amacg tutanlar: Kendine Dogru, Ahlak,

Seciye, Deha.

5. Kadin ve aile konusunda olanlar: Buyuk Hemsgire, Kadin, Ev Kadini,
Aile.

6. Bati medeniyetinden faydalanmamizi ve bazi kurumlarimizda
dizeltme yapilmasini savunan manzumeleri: Vakf, Batce Birligi, Darulfiinun,

Kulliye, Devlet.

7. Halki kalkindirmay1 hedef tutanlar: Esnaf Destani, Kdy.
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8. Vatani manzumeleri: Bunlar G¢ kisimdir:

a. Yaptigimiz savaslarla ilgili olanlar: Cenk Tuarkusu, Balkanlar
Destani, Kizil Destan, Canakkale, Galigya Yolunda, Coban ile Bulbul, Yuruk

Ali, ingilizden Sakin, Ak Destan, izmir Bayrami, izmirde, Kolsuz Hanim.

b. Milli kahramanlara ait olanlar: Enver Pasa, Talat Pagsa, Omer Naci,
Istida.

c. Yurt sevgisi asilamak icin yazilanlar: Kurt ile Ayi, Sehit Haremi,

Asker Duasi, Turk’iin Tufani, Yeni Attila, ilahi, Yesil Boncuk, Kuguk Tomris.

9. Turk destanlarindan ve halk hikayelerinden faydalanarak yazdiklari:

Ergenekon, Arslan Basat, Altun Isik, Yaratilis-Turk Kozmogonisi.

10. Cocuklar igin yazdigi halk masallari; Tenbel Ahmet, Kiglk
Sehzade, Keloglan, Kugular, Nar Tanesi —yahut- Dizme Keloglan, Pekmezci
Anne, Kesis Ne Gordun, Yilan Bey ile Peltan Bey.” (Dizdaroglu, 1954: 237-
238)

Goraldugu gibi Gokalp, siirlerinde hep bir distincesini anlatmak ya da

asllamak amacini gutmustar.

Ozetle, Gokalp siirlerini bigcim ve sdyleyis kaygisiyla degil,
duguncelerini anlatma ve nazariyelerini daha genis bir kitleye yayma
amaciyla yazmistir. Bu nedenle edebi yonu on planda olan bir sair degildir; o

bir fikir adamidir.

1.2.2. ZiYA GOKALP’IN ESERLERI

Ziya Gokalp’in eserlerinin dokimu Uriel Heyd’den alinmistir. Buna

gore eserleri asagidaki gibidir:
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1.2.2.1. Kitaplar

KIZILELMA istanbul, 1330 (1914-1915); 19441.

Bazilari daha énce Geng¢ Kalemler, Rumeli ve Halka Dogru gibi
dergilerde yayimlanan siirleri kapsamaktadir.

TURKLESMEK, MUASIRLASMAK, ISLAMLASMAK istanbul, 1918.

Cogu 1913-1914 yillarinda Tirk Yurdu ve islam Mecmuasrinda
yayimlanan makalelerden olugmaktadir.

YENI HAYAT istanbul, 1918, 1941.

Bazilari islam Mecmuasi ve Yeni Mecmua’'da yayimlanan siirlerinin
derlemesidir. Kitabin 1918 yilindaki basimlarindan birisinde yer alan
siirlerinden bir kismi hukumetge yasaklanmistir.

ALTIN ISIK istanbul, 1339 (1923); 1942,

Onemli bir kismi Kiglk Mecmua’'da (1922) yayimlanan siir, destan
ve tarihi oyunlardan olugsmaktadir.

TURKCULUGUN ESASLARI Ankara, 1339 (1923); istanbul, 1940.

Turkguluk akiminin programini agiklamaktadir. Kitabin birgok bolum
Yeni Mecmua (68-9, 83-4) ve Kuguk Mecmua’dan (5 vb.) ufak
degisikliklerle alinmistir.

TURK TORESI istanbul, 1339 (1923).

Eski Turklerin dinleri Uzerine bir arastirmadir.

DOGRU YOL Hakimiyet-i Milliye ve Umdelerin Tasnif, Tahlil ve
Tefsiri Ankara, 1339 (1923).

Mustafa Kemal’in partisinin se¢im bildirgesinin aciklamasidir.

TURK MEDENIYETI TARIHi, 1925. (I. Kisim: Ortaokullar igindir.

Daha sonraki ciltler, Ziya’nin 6lumu nedeniyle yayimlanamamisgtir.)

1.2.2.2. Makaleler
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Gokalp’in on bes yil iginde cgesitli dergi ve gazetelerde yayimlanan
makale ve siirleri U¢ ylUzun Uzerindedir. Gokalp’in makalelerinin yer aldigi

belli bagh dergiler sunlardir:

Rumeli Selanik 1911
Geng Kalemler istanbul 1911
Tark Yurdu Istanbul 1912-14
Halka Dogru istanbul 1913-14

Turk S6zu Istanbul 1914
Islam Mecmuasi Istanbul 1914-15
Milli Tetebbular Mecmuasiistanbul 1915
iktisadiyat Mecmuasi istanbul 1916-18
Muallim Mecmuasi istanbul 1916-17
ictimaiyat Mecmuasi Istanbul 1917
Yeni Mecmua Istanbul 1917-18, 1923
Sair Mecmuasi istanbul 1918-19

ilim, Fen, Felsefe

Tetebbuati Mecmuasi Ankara 1922
Kaguk Mecmua Diyarbakir 1922-23
Makalelerinden bazilarinin yer aldigi gazeteler ise sunlardir:
Dicle, Peyman, Sura-t Ummet Diyarbakir

Turan, Aksam, Tanin, Cumhuriyet istanbul
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Yeni Gun, Yeni Turkiye, Hakimiyet-i Milliye Ankara

Uriel Heyd, bu bibliyografyayr hazirladiktan sonra Ziya Gokalp’in
makaleleri Kultir Bakanligi tarafindan toplanmis ve “Makaleler” adiyla bir seri
kitap halinde yayimlanmistir. Cesitli kutiphaneleri arastirmamiz sonucu

bulabildigimiz kadarinin kinyesi agagidaki gibidir:
MAKALELER Ankara, Kaltur Bakanligi, 1976-1982.
MAKALELER Ankara, Kultur Bakanligi, 1980.

MAKALELER Il Haz. M. Orhan Durusoy, Ankara, Gundiz Matbaasi,
1977.

MAKALELER IV Haz. Ferit Ragip Tuncor, Ankara, Gunduz
Matbaacilik, 1977.

MAKALELER VIII Ankara, Kultir Bakanhgi, 1981.

1.2.2.3. Universite Ders Notlari

ILM-i ICTIMA istanbul, 1915.

iLM-i ICTIMAI DINI istanbul, 1915. Bunlarin ¢codu cesitli gazetelerde

makale seklinde yayimlanmistir.
ILM-i ICTIMA-I HUKUKI

AMELI ICTIMAIYAT Cinaralti Mecmuasrndan yayimlanan ve daha
sonra Sapolyo'da vyer alan “Halk ve Guzideler” haric digerleri

yayimlanmamisgtir.
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1.2.2.4 Yayimlanmamis Yapitlari

Kadin Hukuku, Diyarbakir Destani, Buyuk Turk Medeniyeti Tarihi,

Tarkolojiye Mustenid Sosyoloji, Sosyoloji ve Psikolojiye Mlstenid Felsefe.



IKINCi BOLUM

KURAMSAL OLARAK ZiYA GOKALP’IN HALK BILiMi UZERINE YAPTIGI
CALISMALAR

2.1. ZIYA GOKALP’IN iLIMLERI TASNIFi VE BU TASNIF iCINDE HALK
BILIMININ YERI

Ziya Gokalp, sosyal olaylar hakkindaki temel bilgilerimizi ikiye ayirir:
1. ilim (science)
2. Marifet (discipline)

Gokalp, bu ayrima gére érnegdin, Roma Hukuku'nu, Beni israil vb.
hukuklarini “marifet” olarak kabul eder; buna karsilik, butin kavimlerin
hukuklarinin mukayeseli olarak tetkikinden dodan “mukayeseli hukuk (droit
compare)’u bir “ilim” olarak vasiflandirir. Ayni sekilde Turk, Alman, Fransiz,
Ingiliz, Rus gramerlerini bir marifet olarak gérir; buna karsilik Hint—Avrupa,

Sami, Bantu, Ural-Altay dillerinin kargilastirmali gramerini bir ilim sayar.

Gokalp, bu ayrimin dogal bir sonucu olarak, Turk tarihini ve

“kavmiyat”ini birer “marifet” subesi olarak gordr.

“Turk tarihi bir marifettir, diger milletlerin tarihleri birer marifettir. Fakat
batin kavimlerin mukayeseli tarihi —ki ictimaiyat (sociologie)den ibarettir— ilim
mahiyetindedir. Bu hal ayniyle “kavmiyat” (ethnologie) hakkinda da variddir.”
(Gokalp, 1331)

Ziya GoOkalp’a goére ilmin konusu, umumi (generale) ve miucerred
(abstrait)dir. ilim Gzerinde calistigi konunun her Uyesini g6z 6niine alarak
onlar “umumi enmuzecler’e (tipe) yani nev’ilere ve cinslere uygular. Sonra
da karsilagstirma yoluyla bunlarin baglh oldugu genel ve soyut kanunlari

arayarak meydana c¢ikarir. Buna karsilik “marifet” (discipline) ise “hususi”
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(particulier) ve “musahhas” (concret)tir. Marifet, “ bir cins yahut nev’i degil,
herhangi cins veya nev'’e mensup yalniz bir tek” varligi inceler ve onun bagl

oldugu “kaide” (regle)leri arar.

Gokalp, marifet—ilim ayrimini dil, ahlak, iktisat, bediiyat, fenniyyat

(technologie) vb. sahalarina da uygular.

“Evvela, her milletin ahlaki ve vicdanini tetkik eden bir “milli
iktisadiyat”1, dinT hayatini tetkik eden bir “milli diniyat”i, bedii zevkini tetkik
eden bir “milll bediiyat”, “alet” (outil)lerini ve bunlarin imal ve istimalini
gésteren bir “milli fenniyat’i tedvin edilebilir. iste bitiin bunlar marifet
mahiyetindedirler.” (Gokalp, 1331)

Gokalp’a gore, milletlerin bu milli marifetlerinin umumi ve micerred
kanunlar elde edilmek Uzere Kkargilastirmali olarak incelenmesinden,
Mukayeseli Ahlakiyat, Mukayeseli iktisadiyat, Mukayeseli Diniyat, Mukayeseli

Bediiyat, Mukayeseli Fenniyat ilimleri dogar.

Ziya Gokalp, sosyal kurumlarin dedisme ve gelismelerini sosyal yapi
(structure sociale)nin degismelerine badlar. Buna dayanarak her milletin
sosyal yapisindaki degismeleri inceleyen marifet subesine de “milli
banyeviyat” (morphologie nationale) adini verir. Butiin milletlerin blinyelerinin
karsilastirmasindan dogan ilme de “mukayeseli bunyeviyat” adini bulur. Diger
taraftan mukayeseli gramer, mukayeseli hukuk... vb. adini verdigi bu ilimlere
“‘lisant igtimaiyat” (sociologie linguistique), “hukuki igtimaiyat” (sociologie
juridique) vb. denildigini de hatirlatir. Mukayeseli bunyeviyata dogrudan
dogruya “ictimai Biinyeviyat” adini verir. Butin bu igtimai ilimlerin
karsilastirmasindan dogacak daha soyut ve genel iime de “Umumi ictimaiyat”
(sociologie generale) adini verir. Umumi igtimaiyatin konusu bitlin milletlere
ait “hars” (culture)larin karsilastirimasidir. Gokalp, yalniz bir millete ait harsi
inceleyecek ilme de “harsiyat” adini bulur: “Yalniz bir millete ait harsin
tetkikinden husule gelecek mirekkeb marifete de Fransizcasi olmadigi halde

lisanimiza mahsus olmak Uzere “harsiyat” (culturologie?) diyebiliriz.”
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demektedir(Gokalp, 1331). Harsiyat adli marifet subesinin igerigini de soyle

aciklamaktadir:

“Bir milletin harsiyati, o millete ait milli sarf, milli ahlak, milli hukukiyat
ild ahire namlarini verdigimiz batln ictimai marifetlerin karsilastiniimis bir

terkibi demektir.”

Gokalp’a gore, karsilastirmall sosyolojinin  kurulabilmesi i¢in milli
harsiyatlarin incelenmesi zorunludur. Milli harsiyati incelerken de sosyolojinin
ulastigi genel kanunlardan faydalanmak gerekir. Yani her iki sube

birbirlerinden faydalanmak zorundadir.

Ziya Gokalp, milli bir karaktere sahip olan sosyal disiplinlerin ayni

zamanda “sey’” (objectif) bir nitelik tasidigini kabul eder. Zira bu disiplinler

“nasil olmali” sorusuna degil, “nasil oluyor” sorusuna cevap aratr.

Gokalp’a gore kitaplarimiz harsimiz incelenerek yazilmadigi i¢in, tahsil
yapanlar, toplum hayatinda faydal kisiler olamamakta, egitimleri ve gergek
yasamlari arasinda bir ikilem iginde yasamaktadirlar: “Hayatimiz
kitaplarimiza in’ikas etmedigi icin kitaplarimiz da hayatimiza muessir
olamiyor. Harsimiz tahsilimize huldl etmedigi icin tahsilimiz de harsimiza
nifuz edemiyor. Suurumuz ile vicdanimiz arasinda ittisal ve mufaheme

olmadidi igin ¢ifte tahsilli hastalar gibi yasamaktayiz.”(Gdokalp, 1331)

Tdm bunlardan anlasilacadi Uzere Goékalp, milll sosyolojiyi ve
etnolojiyi, bir ilim olarak dedgil, bir “marifet” (discipline), bir san’at (art) olarak
dusunmektedir. Etnoloji ile baglihdi icinde folkloru ve halk edebiyatini da bir
ilim (science) olarak dedil, bir disiplin, bir san’at olarak ele alir. Ziya Gokalp,
objektif bir tetkikin nasil olmasi gerektigini Durkheim’den yararlanarak “Bir
Kavmin Tedkikinde Takib Olunacak UsdlI” adli makalesinde ayrintili bir
sekilde ortaya koymustur (Filizok, 1991: 49-52).
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2.1.1. igtimaiyat

Ziya Gokalp, insani konu alan bilimleri iki ana gruba ayirir: insana ait
hadiseleri “suurlu” ve suursuz” oluslarina goére ikiye ayirdiktan sonra, birinci
gruba giren hadiseleri inceleyen bilime “Hayatiyyat” adini verir. ikinci gruba
giren hadiseleri, yani suursuz hadiseleri kendi icinde menselerine gore ikiye
ayirir: Birincisi, “ferde uzviyetinin eklin ettigi duygular ve hareketlerdir.” ki
bunlara “ferdiyen ruhi hadiseler” adini verir. Bu hadiselerden bahseden ilme
de “Rahiyyat” adini verir. ikincisi “ferdlere mensub olduklari i¢timai ziimreler
tarafindan telkin olunan tarz—i idrakler, tarz—1 amellerdir.” ki bunlara da
“‘ictimaiyen ruhi hadiseler” denilir. Bu hadiselerden bahseden ilim de
“‘ictimaiyat” adini alir.(Gokalp, 1917b) Gokalp, ictimaiyat ile “an’ane”

arasindaki iligkiyi de soylece dile getirir:

“...Ferdlere mensub olduklari igtimai zimrenin telkin ettigi tarz_i1 idrak
ve amellere “an’ane” denilir. An’ane dini, ahlaki, lisani, bedii, iktisadi
namlariyla kisimlara ayrilir. Dini itikad ve ayinler dini an’anelerdir. Lisani,
bedii, iktisadi kaideler de bu siniflara mensub an’anelerdir. Mazideki
mensgeleri itibariyle biri birine merbut an’anelerin hey’et—i mecmu’asina

“medeniyet” denilir.”

ictimaiyati, mukayeseli ictimaiyat ve milli ictimaiyat olmak Uzere iki

kisma ayiran Gokalp, bu disiplinleri soyle tarif eder:

“...Turk medeniyeti, islam medeniyeti, Avrupa medeniyeti umum
medeniyetleri ve harslari mukayese ederek cemiyetlerin ve muesseselerin
tabi oldugu kanunlari arayan mucerred ilme “mukayeseli igtimaiyat” denilir.
Yalniz bir millete ait harsin mensup oldugu medeniyetlerden ne suretle
temayuz ederek nasil hususi bir renk aldigini ve kendi sahsiyeti dairesinde
nasil tekamul ettigini arayan marifete de “milli i¢timaiyat” denilir.” (Gdkalp,
1917b)
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Gokalp Mukayeseli Igtimaiyat'in subelerini:

[ —

. Mukayeseli Diniyat

N

. Mukayeseli Ahlak

w

. Mukayeseli Hukuk

SN

. Mukayeseli Lisaniyat

($)]

. Mukayeseli iktisat

(o2}

. Mukayeseli Bediiyat

seklinde ayirir. Gerek bu ilimleri gerek bitiin medeniyet ile harslari
mukayeseli olarak tetkik eden “Umumi igtimaiyat” ise, “ ictimaiyat ilimlerinin
en micerred ve en umumi” olanidir. Ancak Umumi Igtimaiyatin Mill igtimaiyat

gibi:

1. Milli Diniyat
2. Milli Ahlak

3. Milli Hukuk
4. Milli Lisaniyat
5. Milli iktisat

6. Milli Bediiyat

subeleri vardir ve bunlar da “san’at” mahiyetindedir.

ictimaiyat ilmini yukarida gérdigimiiz sekilde siniflandiran Ziya
Gokalp, ictimaiyatcilarin amacini da su sekilde agiklar:
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“O halde ictimaiyatgilarin vazifesi vaz ve tesis etmek dedgil, hayatta
suursuz bir surette bulunan milli vicdanin muhtelif anasirini kesfederek suurlu
bir hale getirmek yani kitaplara nakletmektir. ilim, maddi ve hayati tabiatlar
karsisinda nasil bir vaziyet aliyorsa i¢timai tabiat muvacehesinde de ayni
vaziyeti almalidir. Bugun higbir muhendis sihir ile simya yahud ntucdm ile bir
saray, bir koprd, bir mabed yapmay! hatirina getiremez. Higbir tabib efsun ile
hastaliklarin tedavisini diisiinemez. Iictimai mitefekkirlerin de artik,
fikriyatciliktan vazgecmeleri zamani gelmigtir. Artik milletin, kendi efradina
‘mefkdreler benim temaydllerimdir, lisan ahlak, hukuk, bediiyat hulasa her
sey bendedir, bunlari icada ugragsmayiniz, kesfe galiginiz. Yukselmek bana
dogru derinlesmek demektir. Ben sizin vicdaninizim, siz de benim suurlarim
olunuz. Ey, ferdlerim, siz beni arayiniz ki ben de sizi arayim.’ diye bagirdigini
isitmeliyiz.” (Gokalp, 1917b)

Tim bu dustincelerinden goriilecedi tizere Gokalp, igtimaiyat ilminin
subeleri arasinda 6zellikle Milli ictimaiyata dnem vermektedir. Gokalp’e gore
MillT ictimaiyatin gérevi ise milli vicdani yani 6rfii ve harsi kesfetmektir.
Sosyolojisinde o6rfe, harsa ve an’aneye yodnelen Gokalp, bunun dogal bir
sonucu olarak, edebiyatta da an’anevi edebiyata, Halk Edebiyatina yonelir.
Burada belirtmemiz gereken hususlardan birisi de Turk Halk Edebiyati ve
Tark Folkloru malzemelerinin Ziya Gokalp sosyolojisinin birinci derece énemli
membalari arasinda oldugudur. Gdkalp, sosyolojik arastirmalarini yaparken
halk edebiyatinin ve folklorun konusunu teskil eden malzemeden buyuk

Olclde yararlanmistir (Filizok, 1991: 52-55).
Gokalp, sosyolojinin menbalari hakkinda da sunlari sdyler:

“Sosyoloji (ictimaiyat), kendisine lazim olan iptidai malzemeleri bizzat
hazirlayamaz. Bunlari, sosyolojinin yardimcilari olan tarih, kavmiyat
(etnografya), ve ihsaiyyat (istatistik) ilimleri hazirlayarak sosyolojinin
aragtirmalarina arz eder. Yazili edebiyatlari bulunan uluslarin tarihleri
yazilmis oldugundan sosyoloji bunlara ait olutlari (vakia) tarihten alir.

istatistik teskilati yalniz olgunlagsmis uluslara mahsustur. Sosyoloji bu
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cemiyetler hakkinda fazla olarak istatistik yoluyla da bilgiler toplamis olur.
llkel (iptidai) cemiyetlere gelince: Bunlarin istatistik alaninda teskilatlar
olmadigi gibi yazili tarihleri de yoktur. Bundan dolayi, bu cemiyetlere dair
sosyolojiye olutlar hazirlayan yalniz Etnografya yani kavmiyattir.” (Ulkitasir,
1975: 7247).

Goraldugu gibi Gokalp, etnografyayl sosyolojinin bir kaynagi olarak
gérmektedir. ilerleyen bdlimlerde gériilecegi gibi, Gokalp’a gére
etnografyanin bir subesi de halkiyat olmalidir. Dolayisiyla halkiyat ve
halkiyata kaynaklik eden malzemeler, ki yazimizin ilerleyen bolimlerinde bu
malzemelerin neler oldugu da aciklanacaktir, Gokalp sosyolojisinin 6nemli

kaynaklarindandir.

2.1.2. Beseriyat (Antropoloji)

Gokalp’a gore irk (race) kelimesi biyolojik bir kelimedir ve “tesrihi
enmuzecleri” gosterir. Bu kelime sonradan “insanlardaki tegrihi enmuzeclere
de tesmil edilerek” bundan “Beseriyat ilmi” dogmustur. Millet ve kavim
kavramlariyla irk kavraminin zaruri bir munasebeti olmadigina isaret eden
Gokalp, Fransizlarin bu konuda yaptigi ayrimi kabul etmis goériunmektedir.
Gokalp, ingilizlerin kavmiyat ilmiyle beseriyat ilmini birbirine karistirdiklarini,
dogru olanin Fransizlar gibi kavmi (ethnique) ile Irki olani birbirinden ayirmak
oldugunu soyler (Filizok, 1991: 55).

2.1.3. Kavmiyat (Ethnographie)

Gokalp, kavmi, “lisanda ve teamullerinde musterek olan bir zimre”

olarak tarif eder ve su drnekleri verir:

“...Arap kavmi, Turk kavmi, Alman kavmi, Sirp kavmi gibi. Lisanca

birbirine akraba olan kavimlerin mecmuuna galat olarak irk denilecegine,
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kavmi aile (famille ethnique) demek daha dogru olur. Mesela akvam-—i
Samiyye, Indo—Europan akvami, Uralo-Altay kavimleri birer aile—i

kavmiyyeden ibarettir.” (Gokalp, 1917a)

Bu agiklamalardan anlasilacagi tzere Goékalp, kavmi olan zUmreleri

inceleyen bilim dalina kavmiyat adini verir.
Gokalp, kavmiyat yani etnografyanin tanimini ise su sekilde yapar:

“Yazili edebiyatlari olmayan ibtidai cemiyetlerin medeniyet tarihi
kavmiyattir.”( Ulkltasir, 1975: 7247)

Yazar, ayrica tarih ile kavmiyat arasindaki ortak noktalari ve farkliliklari

su sekilde belirler:

“Tarih ilminin ginimuzdeki anlayisa uygun olarak asil vazifesi ‘ahlaki,
bedii, iktisadi, hukuki, lisani bitin vak’alari tedkik ederek her millete mahsus
medeniyetin nasil tekamul ettigini aramak’tir. Bugunun tarih ilmi artik
‘medeniyet tarihi’dir. Tarih ilmi ‘yazili vesikalar'a ve ‘abideler’e dayanir. Yazili
vesikalarin olmadigi devirlerin medeniyet tarihini, ibtidai cemiyetlerin
medeniyetini ise ‘Kavmiyat’ ilmi arastinir. Tarih ilmiyle Kavmiyat ilminin
birlestigi nokta, ikisinin de ‘sehadetlere dayanmasidir. Yani ikisi de ayni
metodu kullanir. Tarih ilmiyle Kavmiyat ilminin ayrildigi nokta ise
konularindadir. Tarih Duvoneley’in dedigi gibi ‘0lU vak’alardan’ yani dogrudan
dogruya goOzlenemeyen ve tecrubeye tabi tutulamayan hadiselerden
bahseder. Kavmiyat ise ‘diri vak’alar’’ tetkik eder: ‘Tarihin mevzuu ge¢mis

zaman oldugu halde kavmiyatin mevzuu halihazirdir.” (Gokalp, 1922: 15-16)

Yine Gokalp, 1922’de bir bakanhgin istedi Uzerine kaleme aldig1 “Kart
asiretleri hakkinda igtimai tetkikler” adli basiimamig bilimsel bir arastirmasinin
bas tarafinda “Usul (metod)” bashgini tasiyan boéluminde etnografya

(kavmiyat)nin antropoloji(beseriyat)den ayrimini su sekilde yapar:

“Fransiz bilginleri etnografya ilmini antropoloji biliminden ayirdilar.
Onlara gore, antropoloji anatomik (tesrihi) tiplerden (enmizeg) ibaret olan
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‘irk'lardan bahseder. Ornegin, bugiin Avrupa’da ‘uzun kafali kumral, uzun
kafali esmer, yassi kafall’ adlarini tasityan ug¢ budun ‘irk’ vardir. Antropoloji,
her ulustan yuzde kagl su veya bu irktan oldugunu arar. Evvelce, anatomik
tesekklllerin sosyal (igtimai) olaylara bir etkisi var saniliyordu. Fakat
sonradan ‘Manovriye’ gibi antropolojistler boyle bir etki olmadigini ispat
ettiler. Bu suretle, sosyolojinin antropolojiye bagvurma ihtiyacinda
bulunmadigi ortaya ¢ikti. Onceleri, tesis olunmus olan ‘antropososyoloji’ yani
antropolojiye dayanan (mustenid) sosyoloji bisbutin bilim alanindan gekildi.
Biz Turkgede antropolojiye ‘beseriyat’ (bugin insanbilim) adini veriyoruz,
etnografyaya da ‘kavmiyat’ (bugiin bitimsel budunbilim) diyoruz.” (Ulktasir,
1975: 7247)

Gokalp, etnografyanin gcalisma alanlarini ise Kigiuk Mecmua’'nin 17.
sayisinda “Yéntemler Ustiine: Tarih ve Etnoloji” baglikli yazisinda su sekilde

tespit eder:

“Tarih kaynaklari, 6zellikle yazili belgelerdir. Anitlar, bu belgelerin
batunleyicisidir. Bu durum gosteriyor ki, yazili edebiyata, az ¢ok sanayi ve
bayindirliga sahip olmayan ilkel toplumlar, ne yazili belgeler, ne de anitlar
birakir. Bundan o6turt, bu gibi toplumlar bir tarihe sahip olamazlardi. Oysa,
bunlarin da kendilerine gore din, ahlak, hukuk, estetikle ilgili kurumlari ve
bunlarin toplami olmak (izere, birer uygarligi vardi. Oyleyse, ilkel toplumlarin

bu uygarliklarini bize hangi bilim gosterecekti?
Bu bilim, budunbilim yani etnografyadir.” (Sapolyo, 1974: 294)

Gokalp, ayni makalede etnografya(kavmiyat)nin kaynaklarinin sézlu

gelenekler ve bugun kullaniimakta olan esya oldugunu belirtir.

Gokalp, Kavmiyat ilminin kaynagini tegkil eden ‘s6zllu gelenekler’i su

sekilde siniflandirmigtir:

a. Sozlu Estetik: Sarkilar, destanlar, masallar, atasdzleri, bilmeceler,

efsaneler, danslar, sozli muzik.
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b. S6zIi Din: Inanclar, dinsel torenler, din orgutleri, ilahiler, dualar,

menkibeler, mitolojiler, kozmogoniler.
c. S6zIUu Ahlak: Deyimler, halk s6zleri (dikton), ahlak kurallari.
d. S6zli Hukuk: Orfler, adetler.
e. SozIl Iktisat: Gegerli bulunan iktisat kurallari ve islemleri.
f. S6zIU Teknoloji: Sihirle karisik tabiat ve benzeri bilimler.
g. S6zIi Mantik: ilkel siniflama ve kategoriler.

h. Sézla Dil: Dilin halkga kullanilan tim sesleri, kelime ve kurallari.
(Sapolyo, 1974: 295)

Gokalp’in bu tasnifinden anlasilacagi gibi halk bilimine ait batin sozlu

malzeme kavmiyat(etnografya)in ¢calisma alaninin igine girer.

Gokalp, “Kurt asiretleri hakkinda ictimai tetkikler” adli arastirmasinin
bas tarafindaki “Usul(metod)” baglikli yazisinda ayrica, etnografyanin

sosyolojiye kaynaklik ettigini soylemektedir:

“‘Bu zamanda (¢adimizi kastediyor) Sosyoloji bilmeyenler tarihci ve
istatistik¢i olamadiklar gibi Etnograf—Folklorist de olamazlar. Sosyolojiye ilkel
madde hazirlayanlar, yardim edecekleri ilmin ne gibi bilgilere muhtag
oldugunu ve simdiye kadar ne gibi bilgilere ulasabildigini bilmelidirler.
Memleketimizin esasli bir etnografyasini meydana getirmek icin, once
etnograflar yetistirmek gereklidir. istidatli genclerden bir iki yillik sosyoloji
ogretimi ile ise yarar etnograflar yetistirilebilir. Etnograf olmak i¢in tam bir
sosyolog olmak gerekli degildir. Etnograflar is¢i mesabesindedir. Sosyolog
ise, mimardir. lyi bir sosyologun idaresi altinda, derli toplu Sosyoloji dersleri
g6rmis etnograflar gok iyi aragtirmalar yapabilir.” (Ulkitasir, 1975: 7248)

Ziya Gokalp, Avrupa’nin bircok yerinde Etnografya muzelerinin

bulundugunu sdyler. Gokalp’e goére bunun nedeni, yazili edebiyattan yoksun,
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sifahi geleneklerden baska ortak hafizasi bulunmayan zumrelerin sadece
agiretler olmamasi, ayni zamanda gelismis uluslarin “folk (halk)” adini
verdigimiz kisimlarinin da bu kategoriye dahil olmasidir. Uluslarin yazili
edebiyatlari, tarihleri segkinlere 6zgi medeniyetle mesgul olmaktadir, halkin
ise kendine 6zgl sifahi bir edebiyati, sifahi bir medeniyeti vardir (Ulkitasrr,
1975: 7248). iste etnografi mizeleri halka ait olan bu malzemeleri
toplamalidir. Etnografi muizelerini bir merkez olarak dusinen Gokalp, bu
muzelerle muzelerde toplanacak malzemeler hakkinda su dusunceleri ileri

surer:

“Etnografya Muzesi’nin gorevi, Ulusal Muze’ninkinden bagkadir. Ulusal
Milze, ulusal tarihimizin muizesidir. Etnografya Muzesi ise, ulusumuzun
simdiki hayatinin mizesidir. ‘Bugln’in ‘gegmis’ten ayrimi ne ise, Etnografya

Mizesinin de, ulusal tarih mizesinden ayrimi odur.

Etnografya Mulzesi, 6nce, ulusumuzun bugun cesitli illerde, ilgelerde,
kentlerde, kdylerde, obalarda kullanmakta oldugu butin esyayi toplayacaktir.
Bu toplanan esyadan her tir, sirasiyla en ilkel bicim en gelismis bigimine
degin bir evrim dizisi durumunda dizilecektir. Ornegin ayakkabi tirind alalim:
Bunun en ilkel bigcimi “carik’tan baslayarak en gelistiriimis bigimi olan ince
“fotin”’lere degin blutin evrim asamalari bir gelisim zinciri durumunda
siralanacaktir........ Fakat Etnografya Muzesi’'nin toplayacadi seyler, yalniz
bu gibi elle tutulur seylerle sinirlanmig degildir. Halk iginde bugin yasamakta
olan peri masallari, kosma ve destanlari, mani ve tekerlemeleri kent kent, kdy
koy arastirmalar yaptirarak toplamak gorevi de Etnografya Muizesi’'nindir.
Bununla birlikte, her bucagin konustugu, Turk agizlarindan olan 06zel
sbzculkleri, 6zel ses bilgisi ve 6zel dil bilgisi kurallarini da toplayacaktir.
Bunlardan bagka halk arasinda tandirname kurallari ya da kecge kitap adlari
verilen ve bugun o6grenim gormemis kadinlarla bilgisiz halk arasinda
inaniimakta bulunan bos inaniglari ve bunlara bagl bulunan buyusel-dinsel
térenleri toplayacaktir.”(Gokalp, 2001a: 89-90)
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Filizok, Sedat Veyis Ornek’in etnoloji tanimindan yola gikarak Ziya
Gokalp’in etnoloji konusundaki temel anlayiginin bu bilim dal hakkindaki
ginimizin anlayisina uygun oldugunu soyler. Oncelikle, Sedat Veyis

Ornek’in s6z konusu tanimini inceleyelim:

“Etnoloji ...... Insani konu edilen bilimlerden biri olan etnoloji, 6zellikle
ilkel diye nitelenen halklari ve onlarin kiltirlerini inceler. ilkel halklarin baglica
ozellikleri: Yaziy1 bilmemeleri, dogaya egemen olmak igin kullanilan araglarin
yetersizligi ve ilkelligi, ihtisaslasmanin gelismemis olmasi, gorgu ve egitimde
gelenegdin rol oynamasi vb. Etnoloji; etnoloji ve tasviri etnoloji (etnografya)
diye baslica iki kisma ayrilir. Birincisi, etnografik malzemeye dayanak maddi
ve manevi kultir ogelerinin sistematik aciklamasina yonelmekte; cesitli
kUlturler arasinda kargilagtirmalar yapmakta; insanhigin kualtar tarihini
aydinlatmaya c¢alismakta; kudltirel gogleri ve kdltirin genel gelisme
kanunlarini arastirmaktadir. ikinciyse, gesitli halklarin maddi ve manevi kltir

dgelerini sistemli bir sekilde tasvir etmektedir.” (Ornek, 1971)

Bu tanima gore Sedat Veyis Ornek, etnoloji ve etnografyanin dzellikle
ilkel diye nitelenen halklari ve onun ozelliklerini inceledigini sdyler. Ziya
Gokalp ise etnografya taniminda bu bilimin gelismis uluslarin “halk” adini
verdigimiz kisimlara ait sifahi edebiyatt ve medeniyeti inceledigini
belirtir(Ulkitasir, 1975: 7248). Bu iki tanimdan hareketle Filizok’'un, Ziya
Gokalp’in taniminin ¢agdas tanimlarla uyustuguna dair tespitinin dogru

olmadigini sdyleyebiliriz.

Diger yandan, Gokalp Kiguk Mecmua’nin 17. sayisinda “Yontemler

Ustline: Tarih ve Etnoloji” baslikli yazisinda etnografyayi su sekilde tanimlar:

“Yazili edebiyatlari olmayan ilkel topluluklarin uygarhk tarihi,
etnografyadir. Etnografcilar, ilkel toplumlar arasinda uzun vyillar yasayarak
onlarin butin sézli geleneklerini 6grenmeye ¢alismalidir.”(Sapolyo, 1974:
295)
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Gokalp'in  bu tanimi  ile Sedat Veyis Orneklin  tanimini
kargilastirdigimizda Gokalp ile Ornek’in etnografyaya bakis agilarinin
uyustugunu soyleyebiliriz. Ancak burada da su durum karsimiza cikiyor:
Gokalp’in etnografyanin (Gzerinde calismasi gerektigi topluluklarla ilgili
soylemleri geligkilidir. Gokalp’taki bu kavram kargasasini su sekilde

aciklayabiliriz:

Gokalp, halkiyati etnografyanin bir subesi olarak goérdigutnden,
etnografyanin yazisi olmayan ilkel topluluklari arastirdigi gibi ayni zamanda
gelismis toplumlarin “halk” adi verilen kisimlarini da inceleyen bilim oldugunu

dustunmektedir.

2.1.4. Halkiyat (Folklor)

Ziya Gokalp, “halk” (peuple) kelimesinin “bazen kavim, bazen bir
devletin tebaasi, bazen de millet manasinda” (Gokalp, 1917a: 149)
kullanildigina dikkati ¢ektikten sonra milletin guzideleri haricindeki kismina
“halk” demenin dogru olacagini soyler (Filizok, 1991: 59). Ziya Gokalp’a gore
halk, “eskilerin —ve buglin bazi aydinlarin- zannettikleri gibi, cahil, kaba,
kaltursuz ve sekilsiz bir yigin degil, bilakis asirlarin gelenekleri icinde
yasayan, ince, olgun, guzel eserler vicuda getirmis, aydinlarin kendisinden
pek cok sey ogrenebilecegdi, kendisine tamamiyle guvenilebilecek bir ictimai
tabakadir.”(Kaplan, 1971: 906)

Gokalp, 23 Temmuz 1913’te Halka Dogru dergisinde yayimladigi “Halk
Medeniyeti-1, Baglangi¢” adli makalesinde halk medeniyetini tetkik eden ilme
“halkiyat” adi verildigini soylemigstir. Bundan yaklagik dokuz yil sonra da
“Halkiyat-l, Masallar” adli Kuguk Mecmua’'nin 18. sayisinda yayimlanan
makalesinde Avrupalilarin “folklor” dedikleri bu ilmin adini dilimize “Halkiyat,

Halk Bilgisi” olarak aktardigini belirtmigtir.
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Gokalp, Kavmiyat ile Halkiyat arasindaki iligkiyi ve farki ayni makalede

su sekilde aciklar:

“...Medeni milletlerin icinde de ‘halk’ nami verilen sifahi an’anelere
malik bir kisim vardir. Bu zUmrenin butin an’aneleri satirlara gegmemis,
sadrlarda kalmistir. Iptidai cemiyetler gibi bu halk ziimreleri de kavmiyatin
mevzuunu tegkil ederler. Fakat, kavmiyatin bunlardan bahseden kismina,
Avrupalilar ayri bir isim takarak ‘Folklor’ derler. Biz de bu kelimeyi “Halkiyat”

kelimesiyle lisanimiza nakleyledik.”

Ziya Gokalp, “Halk Medeniyeti—|, Baglangi¢” adli makalesinde Halkiyat
konusunda genis bilgi vermektedir. Gokalp, folklor konusunda yazilmis ilk

yazi olan bu makalesinde Halkiyat ilmini soyle tanitir:

“Her kavmin iki medeniyeti var: Resmi medeniyet, halk medeniyeti. O
halde kavimlerin medeniyetlerinden bahseden bir ilim olan ‘igtimaiyat'in halk

medeniyetini tedkik eden bir subesi de olmak gerek.

iste kaideleri yazili olmayan ve ancak adizdan agza gegmek suretiyle
bir soyda uzayip giden bu an’anevi medeniyeti mutalaa eden ilme ‘Halkiyat’

adi verilir.

Bagka kavimlerde resmi medeniyetle halk medeniyeti o kadar agik bir
surette ayirt edilemez. Turklerde ise bu ayrilik ilk bakigta goze carpar.
Turklerde resmi lisandan, resmi edebiyattan, resmi ahlaktan, resmi
hukuktan, resmi iktisadiyattan, resmi tegkilattan busbitin baska bir halk
lisani, halk edebiyati, halk ahlaki, halk hukuku, halk iktisadiyati, halk tegkilati

vardir...”

Gokalp bu makalesinin sonunda halkiyat ilmini sekize ayirir. Bunlar

siraslyla soyledir:
a. Halk Teskilati

b. Halk Felsefesi
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Gokalp halkiyati yukaridaki gibi konulara ayirdiktan sonra, bu konulari
birer birer tetkik edecegini sdyler. Ancak makale burada biter. Daha sonraki
yazilarinda bu tetkiki yapacagini sdylemek istemis olabilir; ne var ki Gokalp’in
daha sonraki yazilarinda bdyle bir tetkikle karsilasmiyoruz. Ocal Oguz’'un bu

konudaki yorumu soyledir:

“Gokalp’in ikinci yaziylr yazmak Uzere daha fazla kaynak arastirmasi
yaptigi ve bu konudaki farkli kuramsal yaklagimlarla tasnifleri gorerek nihai
bir karara varamadi§i ve konuyu zamana biraktigi dusunilebilir. ilerleyen

zamanda bir daha bu konuya dénemedigi varsayilabilir.” (Oguz, 2004: 47)

Yine de Gokalp’'in, makaleyi yazdigi dénemin sartlari iginde halk

bilimini konulara ayirmasi énemli bir ydontemsel ¢calismadir.

Ziya Gokalp, “Tandirname” makalesinde, folkloru, kendi iginde énemli

bir yeri olan “sifahi an’aneler”i inceleyen bir bilim olarak degderlendirir.

Gokalp, folkloru Avrupa’daki egilime uyarak, etnografyanin bir subesi

olarak gérmustur:

“‘Medeni milletlerin iginde sifahi an’anelere sahip bir halk zUmresi
vardir. Kavmiyatin medeni milletlere mensup halk zimresine ait an’aneleri
tedkik eden subesine folklor adi verilir.” (Gokalp, 1338: 9)
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Tam bunlardan hareketle, bir sosyolog olan Gdokalp’in ilimleri tasnifine

gore halk biliminin bu tasnifteki yeri konusunda su sonucu gikarabiliriz:

Kavmiyat (etnografya) ictimaiyat (sosyoloji) ilminin bir subesidir.
Halkiyat (folklor-halkbilimi) da kavmiyat (etnografya)in, dolayisiyla igtimaiyat

(sosyoloji)in bir subesidir.

2.2. HALK BiLiMi UZERINE iLK MAKALE

Ziya Gokalp, Halka Dogru dergisinin 23 Temmuz 1913 tarihli 14.
sayisinda folklorun karsiligi olarak “Halkiyat” terimini Tlrk folklor tarihinde ilk
defa kullanir ve folklor ilminin ne oldugunu agiklar. Oncelikle s6z konusu
makalenin tam metnini verecek, ardindan makaleyle ilgili yorum ve

tespitlerimizi yapacagiz:

HALK MEDENIYETI

Baslangig

Her kavmin iki medeniyeti vardir: Resmi medeniyeti, halk medeniyeti.
O halde kavimlerin medeniyetlerinden bahseden bir ilim olan ‘igtimaiyat’in

halk medeniyetini tetkik eden bir subesi de olmak gerek.

iste kaideleri yazili olmayan ve ancak adizdan agza gegmek suretiyle
bir soyda uzayip giden bu manevi medeniyeti mutalaa eden ilme ‘halkiyat’ adi

verilir.

Bagska kavimlerde resmi medeniyetle halk medeniyeti o kadar agik bir
surette ayirt edilemez. Turklerde ise bu ayrilik ilk bakista gbéze c¢arpar.
Turklerde resmi lisandan, resmi edebiyattan, resmi ahlaktan, resmi
hukuktan, resmi iktisadiyattan, resmi tegkilattan busbutin baska bir halk
lisani, halk edebiyati, halk ahlaki, halk hukuku, halk iktisadiyati, halk tegkilati
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vardir. Bu hadisenin sebebi, Turklerin, kendi muesseselerini yukseltmek
suretiyle bir medeniyet ibda etmek yolunda gitmeyip yabanci milletlerin

muesseselerini igtinam ve onlardan yapma bir medeniyet terkip etmeleridir.

Tark ruhu boyle bir uguruma dismemek icin Turklere ilk defalar
birtakim saglam duygular ilham etmisti: Turk yalniz kendisini necip gorur,

kendinden gayriya (tat) derdi.

Tlrklerden herhangi bir kisim (tat) milletleri taklit ederek Turklikten
uzaklasirsa onlari da (sart) tabiriyle kendisinden ayirirdl. Turk’in kendisine
mahsus bir medeniyeti var idi ki, onu (uygurluk) namiyla bagka
medeniyetlerden ayirt ederdi. Uygurlugun an’anelerine ‘tdre’, nizamlarina
‘thzuk’, fikihina ‘yasa’ adlari verilmisti. Tlark, kendi milletini ‘kainat’ kadar
mastakil gérdigu icin milletine ancak —butin kelimesinden muistak olmak
Uzere- ‘budun’ tabirini layik gorebilmisti. Turk taptidi yaradana ‘“Tark Tanrisr’
tesmiye eder ve onu yalniz Turklerin ala ve ihyasiyla mesgul gorardi. (Kdl
Tigin Kitabesi)

Tldrk vicdaninin bu dogru ve mefkdreli ruhiyetine ragmen, Turk
kavminin resmi ululari (divan) teskilati yuzinden milli an’anelerini unuttu.
Tahtlari medeniyet¢e kendisinden daha Ustun gorerek teklid etti. Binaenaleyh
Tarklerin resmi secmeleri sifahi an’aneleri muhafaza ederek Turklugu
blsbutin izmihlalden kurtardilar. Selguki tahtinin minhal kaldidi bir sirada
Giyassuddin naminda bir sehzadeyi iclas ederek hukdmet dizginini eline alan
Karahanli Mehmet Bey'in ilk isi Divan yaparak devletin resmi lisani olan
Farisiyi ve memleketin igtimai dili olan Rumcay! yasak ederek Turkgenin
resmi ve igtimai lisan oldugunu ilan eylemek oldu. (Necip Asim Bey’in Turk
Tarihi)

Bu tarihi vak’a halda Karaman Rumlarinin Tlrkgeden baska bir dil
bilmemelerini pek gizel izah eder. Osmanli Turklerinin az zamanda sevketli
bir saltanat kurmalari, hikGmetlerinin halk segmeleri elinde olmasindan idi. O

zaman Enderuni Himayun, Acemi Oglanlar Kiglasi, Pasa Daireleri naminda
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uc ameli mektep vardi. Bu mekteplerde Arap, yahut Acemin tahriri ilimleri
degil, -Uygur Turklerinin siyasi ve igtimai tecribelerden mutahassil sifahi
irfanlar tatbik ‘tedris degil!- edilirdi.

iste Lala Sahin Pasalar, Ferhat Pasalar, Ozdemiroglu Osman Pasalar
suturda degil, sudurda bulunan bu halk irfaniyla, Tlark yasasiyla terbiye
gormauglerdi. Resmi bir mahiyeti haiz medreselerden yetisen alimler ve sairler
bu fevkalbeser ve kendi Zaimlerinde bilgisiz kahramanlari kasidelerle meth
ve tebcil etmekten bagska Osmanliliga higbir hizmet etmemiglerdi. Hikimet
bu halk se¢melerinin (tarik-i ilm ricaline) gectikten sonradir ki, Osmanhlik

merkez sikletini kaybederek yuvarlanmaga bagladi.

Bu izahlardan anlasiliyor ki, bizi yukselten alimleri halk medeniyetinde,
inhitata duguren muessirleri de resmi muesseselerde aramak lazim. Fakat
sunu da unutmayalim ki, bir milletin sifahi an’aneleriyle tahriri maarifi
arasinda bu kadar derin bir ayrilik acilirsa, resmi medeniyet halkin butin
zekalarini emerek halk medeniyetini buyuk bir kansizliga duagurtr. Bagka
milletlerde halk ile resmi segmeler arasinda daimi bir fikir ve duygu aligverigi
vardir. Turklerde bu iki sinif arasindaki minasebetler inkitaa ugramis oldugu
icin ne resmi ariflerde milli bir hassasiyet, ne de halk irfaninda usuli bir
intizam ve irtika mevcut olabilmigtir. Bu sebepten dolay! Turk halki da yavas
yavas gerilemeye, sartlasmaya mecbur olmustur. O halde Turk halkiyatini

tetkik ederken, bu inhitati hadiseleri de tetkik olunmak iktiza eder.

Halkiyat sekiz mephase tefrik olunabilir. Halk teskilati, halk felsefesi,
halk ahlakiyati, halk hukukiyati, halk bediiyati, halk lisaniyati, halk iktisadiyati,

halk kiyemiyyati. Bu mephaslari birer birer tetkik edecegiz.”

Her seyden Once GoOkalp bu makaleyle Ulkemizde folklor terimini
kullanan ilk alim olmustur. Onun halk bilimi ¢alismalarindaki yeri tespit
edilirken ilk siraya onun bu 6zelligi konulmalidir. Bu anlamda folklor ilminin

ulkemizdeki 6ncusu unvanina sahip bir ilim adamidir.
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“Halkiyat” teriminin Turkcede ilk kez kullanildigi bu makalede Ziya
Gokalp, oncelikle halkiyati tanimlamistir. Gokalp’a gore “halkiyat”, kaideleri
yazili olmayan ve ancak agizdan agza ge¢mek suretiyle bir soyda uzayip
giden bu manevi medeniyeti muatalaa eden ilimdir. Buna gére Gokalp,
“‘manevi medeniyet” diye adlandirdigi halk bilimine ait malzemelerin yazili
olmayip yalnizca sozlu Urunler oldugunu dusunmektedir. Avrupa’da folklor
konusunda yazilmis ilk yazi olan William John Thoms ise yazisinda folklorun
inceledigi UrUnlerin “populer antikiteler” ya da “populer edebiyat” diye
nitelenen, gegmis zamanlarin adetleri, gelenekleri, gérenekleri, batil inanglari,
baladlari, ata sOzleri ve baska seyleri oldugunu sdyler. Bunlar da toplumda
agizdan agiza ge¢mek suretiyle bir soyda uzayip giden sozlU urtnler olarak
dusundlebilir.  Déneminin  folklor anlayisiyla Ziya Gokalp’in  tanimi

uyusmaktadir.

Ote yandan, ginumizde folklorun birgok tanimi yapilmaktadir. Bu
tanimlardan Turk halk bilimine ait kabul gormus bir yaklagsimi -Umay
Gunay’in folklor tanimini- vererek Ziya Gokalp’in taniminin  ginimiz

yaklasimlariyla ortisup ortismedigini tespit etmek isteriz:

“Folklor, milli kaltur denilen pek ¢ok unsurdan olusan birikimin tarihi
gelisim icinde bir milletin ¢esitli gruplari tarafindan farkli élglilerde yasanilan
ve yasatilan hem verilere ve varyantlarina hem de bu verileri ve varyantlarini

inceleyen bilime verilen addir.” (Gunay, 1987: 31)

Bu tanimda folklorun yazili olmayan ve yalnizca agizdan agza
aktarilani inceledigine dair herhangi bir ibare yoktur. Kaldi ki, ginimuz folklor
kuramlarindan olan performans teorinin savunucularindan Alan Dundes
“Folklor Nedir?” adli makalesinde bu soruna deginmis ve yalnizca agizdan
agza yani sozle ifade edilenlerin folklor sayilamayacagini soylemistir.
Dundes’e gore folklor digindaki bazi malzemeler de —6rnegin disin nasil
fircalanacagi ya da traktorin nasil slrllecedi- sézle tasinmaktadir. Bu tir
kilturel malzeme folklor kabul edilmemektedir. Diger yandan folklorun bazi

turleri —6rnegin baladlar, masallar, mitler vb- yazilmis ve basilmigtir. Bunlari
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da higbir folklorcu yazili oldugu igin folklor saymaktan kaginamaz. Uglncii
sorun ise viucut hareketlerine dayali folklor Granleridir. Bunlar soézle
aktariimamaktadir. Yani halk danslarinin, oyunlarin folklor olmadigi da
sdylenemez. Alan Dundes’in bu agiklamalarina gére Ziya Gokalp’'in folkloru
“agizdan agza yani sozlu olarak aktarilanlar” kabuli gunumuzde gecerliligini

yitirmig bir tanimdir.

Ziya Gokalp, makalenin kalan bdliminde Osmanlinin  resmi
kurumlarinin  Tirk medeniyetinden uzaklagarak baska milletleri taklit
etmesinden, boylece halkla resmi segmeler arasinda derin bir ugurum
olugsmasindan s6z etmistir. Gokalp, Osmanlinin o donemde dustugu kotu
duruma, bu kendi kulturine yabancilasmanin sebep oldugunu belirtir.
Makalenin sonlarinda Gokalp, bu yabancilasmanin halki da yozlastirdigini ve
halk medeniyetinin de yavas yavas geriledigini sdyler ve Turk halkiyatini
incelerken bu durumu da g6z 6nunde bulundurmak gerektigini salik verir.
Gokalp’in folklor ve halk Uzerine yazdigi diger makaleler de géz 6nline
alindiginda denilebilir ki Gokalp, Turklerin medeniyetlerini tekrar ylkseltmesi
icin baska medeniyetlerden aldiklariyla yabancilastigi halkina geri dénmeleri,
bunun icin de folklor ¢galismalari yapmalari gerektigi paradigmasiyla folklora
yonelmistir. Elbette bu tespit ilerleyen bolumlerde daha ayrintili bir bicimde

ele alinacaktir.

Gokalp, halkiyati sekiz bahse ayirmistir. Her ne kadar Gokalp’in bu
bahislerden ilerleyen yazilarda s6z edecegini sOylemesine ragmen bu
konuda bagka bir yazi yazmamis oldugu dusunulse de aslinda makalelerinde
yeri geldiginde bu bahislerden s6z etmistir. Ornegin Tlrkculligin Esaslari
adl kitabinda bunlari Turk¢ulik bashgi altinda —6rnegin estetikte Turkguluk,

iktisadiyatta TurkgUliik vb- incelemistir.

Ziya Gokalp’in folkloru etnografyanin bir subesi olarak gérmesinden
yola c¢ikarak “Usullere Dair: Tarih ve Kavmiyyat® (Gokalp, 1922: 15-16)

makalesindeki sozlu geleneklerin tasnifi ile “Halk Medeniyeti” (Gokalp,
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1329a) adli makalesindeki halkiyyat(folklor) ilmini tasnifini iligkilendirecek

olursak su sonucu gikarabiliriz:

Gokalp, “Usullere Dair: Tarih ve Kavmiyyat” makalesinde sifahi
bediiyatin icerigine “sarkilar, destanlar, masallar, darb-1 meseller, bilmeceler,
efsaneler, rakslar ve sgifahi musiki’yi almigtir. “Halk Medeniyeti” adli
makalesinde ise halk bediiyatinin ne oldugunu agciklamamigtir. Onceki
makalesine gore dusunecek olursak bediiyata sarkilar, destanlar, masallar,
darb-1 meseller, bilmeceler, efsaneler, rakslar ve musikinin dahil oldugunu
sOyleyebiliriz. Kaldi ki Gokalp, “Halk Medeniyeti” adli makalesinde folkloru
“agizdan agiza yani sozlu olarak aktarilanlar’ olarak kabul etmistir, yani
folklor sifahidir. Bu baglamda, Ziya Gokalp’a gore sifahi bediiyat ve halk

bediiyyatinin igeriginin ayni oldugu sonucunu ¢ikarmak mumkundur.

Ayni bakis acisiyla degerlendirecek olursak halk ahlakiyatinin
iceriginin de sifahi ahlak ile ayni oldugu c¢ikarimina ulasabiliriz. Yani
Gokalp’in halk ahlakiyati ile atalar s6zl, halk s6zi (dicton), ahlaki kaideleri
kastettigini sdyleyebiliriz. Bu durumda, halk hukukiyyatinin orfler ve adetler;
halk lisaniyatinin lisanin halce mustamel butun sesleri, kelimeleri ve kaideleri;
halk iktisadiyatinin cari bulunan iktisat kaideleri ve ameliyeleri oldugunu
sdylemek mumkuindur. Halk felsefesi ile sifahi mantik arasinda da baglanti
kurulabilir ve halk felsefesinin ibtidai tasnifler ve makuleler oldugu

dusunulebilir.

Gokalp, “Halk Medeniyeti-l Baslangi¢” adli makalesinin Halka Dogru
dergisinde yayimlanmasindan 1 ay sonra ayni dergide digerinin devami
olarak ¢ikan “lI-Resmi Teskilat, Halk Teskilati” (Gokalp, 1329b) makalesinde,

tasnifte s6zu gecgen halk teskilatinin ne oldugunu soyle agiklamigtir:

‘Halk dedigimiz hey'et ise koy, asiret, hirfet, san’at sirketleri,
cemiyetler, siyasi firkalar, dini ve lisani cemaatler gibi birtakim (ocak)lardan
mutesekkildir. Ocaklar (kdkleri) mazide ve (dallari) istikbalde olan canh

tekamuli an’anelere maliktir. Ocakta zeka ve iktidarin faaliyetine sed ¢cekecek
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bir (silsile-i meratip) zinciri yoktur. Meger ki ocak dedigimiz sey de i¢timai bir

tereddi ile resmileserek divana munkalip olsun.

Halk tegkilatinin, milletin ruhu oldugunu ispat icin divan makamlarini
tahrik eden amillerin ocaklar oldugunu gdstermek kifayet eder. HikOmet
makinasinda en muhim carklar Millet Meclisi ile kabinedir. Bu ¢arklari tahrik
eden kuvvetlerin siyasi firkalar oldugunu bilmeyen yoktur. Siyasi firkalar ise

birer ocaktan, yani halk miessesesinden bagka bir sey degildir.”

Ziya Gokalp’in bu s6zlerinden yola ¢ikarak halk tegkilatinin kdy, asiret,
hirfet (zanaatkarlik), sanat sirketleri, cemiyetler, siyasi firkalar, dini ve lisani

cemaatler oldugu sonucuna ulasiyoruz.

Ote yandan, Ziya Gokalp'in tasnifinin son maddesi olan halk
kiyemiyyati ile ilgili hi¢cbir yazisinda agiklama bulunmamaktadir. “Kiyemiyyat”
sdzcugunun koku olan “kiyem” Arapga “kiymet” anlamina gelir (Semseddin
Sami, 1992:1132). “-iyyat” eki ise yine Arapga isimlerde c¢okluk yapmak
amaciyla kullanilir. Ancak Osmanlicanin son devirlerinde bu ek ile Turkgcede
genig olgcude ilim isimleri yapiimig, boylece bu ¢okluk eki bir tir yapim eki
olmustur. Ornegin: halkiyyat, tirkiyyat, ictimaiyyat vb.(Ergin, 1993: 60) Buna

gore kiyemiyyat s6zcugu iki anlama gelebilir:
1. Kiymetler, degerler.
2. Kiymet bilimi, deger bilimi.

Bu manalardan ilki “halk kiyemiyyati” s6zunun agiklamasina daha
uygundur. Halk kiyemiyyati, halka ait kiymetler, degerler manasina
gelmektedir. Ziya Gokalp, bu degerler ile neyi kastettigi konusunda herhangi

bir agiklama yapmamistir.

Bilindigi Uzere Gokalp, ulkemizde folklor hakkindaki ilk makaleyi
yazmistir. Gokalp, folkloru(halkiyyat) bu makaleyle Turk ilim dunyasina
tanitmistir. Yalnizca bununla kalmamis, ayni makalede kendi folklor tasnifini

de yapmistir. Bu, o dénemde birgogu folklor ilminin adini bile duymamis olan
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Tark alim ve dusunurleri arasinda oldukga ileri bir anlayistir. Ziya Gokalp’in

bu siniflandirmasiyla ilgili Guner Sernikli’nin tespiti su sekildedir:

“Oyle goriliyor ki Gokalp halkbiliminin alanini, halk tabakasi ile
sinirlamig, kadrolarini da ‘resmi tegkilat’ dedigi ‘yliksek siniflarin tekelinde
bulunan kurumlari, halk tabakasinda varmis gibi dusunerek saptamigtir.
Sonra da —zorunlu olarak- bu kadrolarin konularini kendi halkinda aramis ve

incelemistir.

Halk bilimi konularini, bu ‘kaltdr ikiligi'nden hareket ederek belirleme

gorusu bugun de surdurulmektedir.”(Sernikli, 1974: 148)

2.3. ZiYA GOKALP’IN HALK BIiLiMi CALISMA YONTEMI

2.3.1. Gokalp ve Herder

“Ziya Gokalp, halk bilimini bir ara¢ olarak kullanirken belirli bir diinya
gérisiine dayanmistir. O, Osmanl imparatorlugunun kurtariimasi igin,
imparatorlugu olusturan Hiristiyan ve Musliman toplumlar arasinda ortaya
atilan esitlik ve kardeglik propagandasinin igse yaramadigi, her ulusun
bagimsiz devlet olmaya yoOneldigi bir donemde zorunlu olarak Anadolu
halkina donmustar. Kurtulusu, Anadolu halkinin kiltarinu dikey (tarihsel) ve
yatay (toplumbilimsel) olarak inceleyip ‘kultart tam’ bir ulusun yaratiimasinda
gormektedir.”(Sernikli, 1974:145)

“Gokalp’ta halk biliminin amaci, ulusgu amaglarla paraleldir. Bdylece
Turk halk bilimcilerini, Tudrk halk bilimi Grunlerini incelerken, halkinin
yuceligini, kalturel zenginligini ortaya koymaya, kultur emperyalizmine karsi

clkmaya ¢agirmaktadir.” (Sernikli, 1974:148)

“Ziya Gokalp’in yeni Turk kultdrinG insa ederken tipki 18. ylzyil Alman

aydinlari gibi halka, en eskiye ve bozulmamig olduguna inandigi tarihsel
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donemlere bagvurmasi, sasirtici bir benzerlik olarak yorumlanmaya
muhtactir.” (Oguz, 2004: 46)

‘M. Kemal Atatirk’'in ‘fikrimin babasl’ diye o6vdugu Ziya Gokalp,
1912’den itibaren ‘TurkgllUk Hareketi’'nin teorisyeni haline gelir. Gékalp, millt
suurun, milli ruhun uyandiriimasinda, milli kulturin ortaya cikariimasinda
Herder gibi, halk hayatina gidilmesi gerektigini 6ne surer.” (Yildirm, 1998:
52)

Bir sosyolog olan Ziya Gokalp’in folklora yénelmesinin ana nedeni,
Tark kulturind ortaya ¢ikarmak ve yuzyillardir unutulan Turk halkini tanimak,
Tark aydinina tanitmaya calismaktir. Gokalp, bu vesileyle Tark kultGrand
kurmak istemistir. Gokalp’a gére aydin, yabanci (tat) kuiltdrlerin etkisinde
kalarak “sart’lasmis yani TirklUkten uzaklasmistir (Gokalp, 1329). Once Arap
ve Fars, daha sonra Bati kultirinin etkisine girerek yabancilasan ve kendi
0z an’anelerini, kaltrinUd unutan bu kitleye bir tepki niteliginde ortaya
koydugu “Halka Dogru” hareketi, Johann Gottfred von Herder'in 18. vyy.
sonlarinda Almanya’da Aydinlanma, seckincilik, akilcilik ve Fransiz

egemenligine karsi baslattigi hareket (Cobanoglu, 2002: 95) ile benzerdir.

Diger yandan, Gokalp ile Herder’'in halka dogru gitme amaci farkhlik
gOsterir. “Herder’e gore, bir edebiyatin orijinal olmasi i¢in yabanci etkisinden
kurtulmasi gerekir.” (Cobanoglu, 2002: 95) Herder’in halka dogru gitmekteki
amaci Alman ortak ulusal ruhunu yakalamak ve Yunan, Latin edebiyatlarinin
kendi kulturleri icinde meydana getirdikleri sentez gibi Alman edebiyatinin da
bagka milletleri taklit yerine kendi i¢inde sentez meydana getirmektir
(Azadovski, 2002:8). Turkguligin Esaslarrnda Goékalp halka dogru gitme

amacini agiklar:

“Turkgulige gore, edebiyatimiz ylkselebilmek igin iki sanat mizesinde
egitim gormek zorundadir. Bu muzelerden birincisi halk edebiyati, ikincisi Bati
edebiyatidir. Tuarkgl ozanlar ve edebiyatgilar, bir yandan halkin sanat

yapitlarini, ébur yandan Batinin dstin yapitlarini 6rnek almahdir. Turk
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edebiyati bu iki ¢iraklik donemini gegirmeden ne ulusal ne de yetkin bir nitelik
kazanabilir. Demek ki edebiyatimiz bir yandan “Halka dogru”, 6teki yandan
“Batiya dogru” gitmek zorundadir (Gokalp, 2001: 124).

Ziya Gokalp’in halka dogru gitme amaci ise halkin edebiyati ile
yabanci ama yetkin bir edebiyat olarak niteledigi Bati edebiyatinin bir
sentezini olugturmaktir (Gokalp, 2001a: 40). Buradan da anlasiliyor ki Herder

ile Gokalp halka dogru gitme amaglari bakimindan ayriimaktadir.

Herder’e goére bir ulusun ortak ruhu en iyi, temiz ve bozulmamis olarak
halk edebiyatinda bulunur. Bunun icin aydinlar halka dogru giderek
Almanlarin tarkd, masal, efsane ve epik siirlerini toplayip yayimlamalidir.
Ancak bu sekilde halkin degerlerini, duygu ve inaniglarini 6grenebilirler
(Azadovski, 2002: 8).

“Turkgulige gore, edebiyatimiz yukselebilmek igin, iki sanat
muizesinde egitim gormek zorundadir. Bu muzelerden birincisi halk
edebiyatidir.” (Goékalp, 2001a:124)

“Halk edebiyati ne gibi seylerdir? ilkin masallar, fikralar, efsaneler,
yigitlik Oykuleri (menkibeler), mitler; ikinci olarak atasozleri, bilmeceler;
Ucuncu olarak maniler, kosmalar, destanlar, ilahiler; dérdlinclu olarak Dede
Korkut Kitabi, Asik Kerem, Sah ismail, Kéroglu gibi dykiilerle cenknameler;
besinci olarak Yunus Emre, Kaygusuz, Karacaoglan, Dertli gibi tekke ve saz
ozanlari; altinci olarak Karagbz ve Nasrettin Hoca gibi canli edebiyatlar.”
(Gokalp, 2001a:124-125)

“Ulusal edebiyatimizin kurulusu konusunda Turk Ocaklar’nin da
bayuk bir katkisi vardir... Halk edebiyatiyla ilgili kitaplarla s6zlu gelenekleri
toplayip halk kitapliklari kurmak da Turk Ocaklar’'nin goérevlerinden biridir.”
(Gokalp, 2001a: 126)

‘Batunuyle halka dogru gitmis olmak igin, halkin iginde yasayarak;

ondan ulusal kultart timuyle almalari gerekir. Bunun igin yalniz bir yol vardir
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ki o da Turkcu genglerin 6gretmenlikle kdylere gitmesidir. Yasli olanlar da hig
olmazsa Anadolu’nun i¢ kentlerine gitmelidirler. Osmanli secgkinleri, ancak
batinlyle halk kaltirinG aldiktan sonradir ki, ulusal seckinler olacaklardir.”
(Gokalp, 2001a: 44)

Gokalp’in yazdiklarindan da gorultyor ki o da Herder gibi ulusal ruhu
olusturmak amaciyla aydinlara halka ait urinleri derlemeleri konusunda
c¢agrida bulunmaktadir. Bu bakimdan Herder’le olan yontem benzerlikleri
dikkat cekicidir.

“Herder, halk turkulerini derler ve iki cilt halinde yayimlar. Yayimladigi
turkd koleksiyonuna, Alman tiurkdlerinin yani sira baska milletlerden de
ornekler alir. Ayrica halk tarkulerinin sozleriyle birlikte muziklerinin de
derlenmesi gerektigi fikrini ilk olarak ortaya atar. Boylece halk muziginin
Onemi ortaya ¢ikmis olmaktadir. Herder'e gore turkiyu sdyleyen, dinleyen ve
turkdndn toplumsal ¢evresi arasinda bir kdltirel uyum vardir. Bu kalturel

uyum yuksek zimre edebiyatlarinda yoktur.” (Cobanoglu, 2002: 96)

Herder'in halk tUrkllerini derlemesi ve muziklerinin de derlenmesi
gerektigini sdylemesi ile GoOkalp’in asagiya alintilanan soézleri paralellik

gOstermektedir:

“‘Halk muzigimiz bize bircok ezgiler vermigtir. Bunlari toplar ve Bati
muzigi yontemine gobre armonize edersek, hem ulusal hem de batili bir
muizige kavusuruz. Bu gorevi yapacak olanlar arasinda Turk Ocaklar’nin
muzik topluluklari da vardir.” (Gokalp, 2001a: 128)

Fuat Kopruli’'ye 8 Agustos1922’de Diyarbakirdan gonderdigi bir

mektubunda:

“Diyaribekir’in eski sarkilarint  terennuim edebilen  yagh
hanendelerinden eski besteleri nota ettiriyoruz. istanbul’da tab’i kolay olursa,
milli musikimize esas olacak olan bu halk nagmelerinin notalarini
gondereyim.” (Tansel, 1965: XXVII)
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Gokalp’in halk turkdlerinin sozlerini derledigiyle ilgili herhangi bir kayit
elimizde yoktur ancak Kopruli'ye yazdigi mektupta notaya aldirdigini
soyledigi halk tlrkuleri ¢alismasi, Herder'in ilk kez turkllerin miziginin de

derlenmesi gerektigi dustincesini ortaya atmasi ile ayni dogrultuda gorulebilir.

Sonu¢ olarak, Ziya Gokalp, halka dogru hareketinin Ulkemizdeki
onculerinden olmasi bakimindan Herder'e benzetilse de bu harekete
yukledikleri amag¢ bakimindan birbirlerinden ayrildiklari gorulmektedir. Diger

yandan halkbilimi ¢aligmalari bakimindan da benzerlikleri vardir.

2.3.2. Gokalp ve Grimm Kardesler

Ziya Gokalp, Folklor, Masallar adli makalesinde halk masallari ve

derleme yontemleri hakkinda sunlari soylemigtir:

“Folklorun inceledigi soézli geleneklerden birincisi halk masallaridir.
Kacluk Mecmua’da Turklerin birgcok halk masallarini yayimladik. Bunlarin
¢ogu Diyarbakir Tuarklerinin masallaridir. Birkagi da Anadolu’'nun oteki

bolgelerinden alinmistir. Keloglan masaliyla Kiguk Kiz kardes gibi.

Halk masali, her masal sdyleyenden alinmaz. Cunkl, masalin
kendisine 6zgu deyimleri, kendine 6zgu dili vardir. Masallari, 6zel deyimlerle,
O0zel agziyle anlatan ancak ocaktan yetisme masalcilardir. Masalcilar, eski
ozanhgin kadinlarda siren boliumuadar. Ozanlik, babadan ogla kaldigi gibi,
masalcilik da anneden kiza gecer. Erkek masalcilar varsa da, ¢ogunlukta
masalcilar kadindir. Masalci, kendi alaninda bir gesit sanatcidir. Agzindan
ctkan her kelime yerinde kullaniimigtir. Bu gibi masalcilarin bir kelimesi bile

degistiriimemelidir.

Masali, agizlardan nasil gikarsa oldugu gibi yaziya gecirmelidir.
Gergek bir masalcinin iki G¢ masali, baskalarindan alinacak binlerce

masaldan degerlidir. Bundan otura folklorcular, gercek bir masalciyla
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karsilagtilar mi, onun tum masallarini yaziya gegirirler. Bagkalarindaki

masallara kulak bile asmazlar.

Dergilerimizdeki masallar, ne vyazik ki, bu ybnteme uyularak
toplanmamistir. CUnkl gercek bir masalci bulamadik. Bununla birlikte,
masallara renk veren geleneksel cimleleri, 6zel deyimleri oldugu gibi yaziya
gegirdik. Gergek bir masalciyla ilgisi ve yakinligi olanlardan ulusga rica ederiz
ki, hemen butin masallarini oldugu gibi yaziya gegcirsinler.” (Sapolyo, 1974
296-297)

Gokalp bu makalede oncelikle folklorun inceledigi s6zIU geleneklerden
birincisinin halk masallari oldugunu sdyleyerek o donemde halk bilimi
calismalarinin yoneldigi halk Granlerinin ne oldugunu isaret etmistir. Nitekim
Ziya Gokalp’in bu makaleyi yazdigi yil olan 1922°de Avrupa halk bilimi
calismalarinda héald halk masallari birinci planda yer almaktaydi.
Karsilastirmali kuram, psikanalitik kuram ve yapisalci kuramla calisan halk
bilimcilerin ortak odak noktasi halk masallari idi. Goékalp’in, halk bilimi
calisanlarin dikkatini halk masallarina ¢ekerek onlarin ¢alismalarina yon

vermesi bu anlamda dikkat ¢ekici ve dnemli bir adimdir.

Avrupa halk bilimi ¢alismalarinda halk masalini kuramsal anlamda ilk
olarak inceleyen ve halk masallari derleyen, Grimm Kardesler olmustur.
Grimmler 1812’'de “Cocuklara ve Ev Halkina Masallar” (Kinder und
Hausmarchen) adli, halkin dilinden topladiklari masallari bir araya getirdikleri
bir kitap yazmiglardir. Bu masallari kdy koy dolagsarak sozlu gelenekten
derlemislerdir. Derledikleri bu masallarda dil, anlatim ve bi¢cim bakimindan
duzeltmeler yaparak gercek masalla bozulmugs masal birbirinden ayirmaya
calismiglardir. Boylelikle masallar artik halkin degil Grimmlerin masallari
olmustur (Azadovski, 2002: 9-10). Gdkalp’in makalesinde s6zunu ettigi Turk
halk masallarinin da Grimmlerin derledigi masallarla ayni kaderi paylastigi
sOylenebilir. Zira Gokalp, gercek bir masalci bulamadiklari icin masali
anlatanlarin sdylediklerini aynen kaydetmediklerini, yalnizca masallara renk

veren Ozel cumleleri ve deyimleri oldugu gibi yaziya gegirdiklerini
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sOylemektedir. Bu itiraf da masallarda degigiklikler yapildiginin kanitidir.
Ancak sunu da belirtmek gerekir ki Grimmlerin degisiklik yapmalarinin iki
sebebi vardir: 1. Gergek masalla bozulmus masali birbirinden ayirma 2.
Romantik milliyetgilik akiminin tesiri (Cobanoglu, 2002: 98). Gokalp’in
degisiklik yapma nedeni ise gergek bir masalci bulamamasidir. Bu anlamda

Gokalp ile Grimmler farkhdir.

Gokalp, halk masali derleyicilerine derleme metotlari hakkinda énemli
bilgiler verdigi gibi ayni zamanda bu metotlar zikreden ilk aydinimizdir. Ziya
Gokalp’a kadar Turk halk bilimine yonelen dikkatler arasinda bu sekilde yol
gOsteren ve yontem anlatan aydinimiz olmamistir. Ziya Gokalp, gercek
masalcinin niteliklerinin ne oldugunu higbir yazisinda soylememistir. Ancak
cikarimlarimiza goére gercek masalci halkin iginden bir kadin olmalidir. Clnk
Gokalp’a gbre masalcilik anneden kiza geger. Bu konuda Tuarkgulugun

Esaslar’'nda da sunlari soyler:

“‘Masal toplayanlar herkesten dinledikleri gelisigizel masallari
saptamamalidirlar. Masalci adi verilen birtakim yagh kadinlar ya da erkekler
vardir ki bunlar masallari geleneksel deyimleriyle ve estetik Usluplariyla
anlatirlar. Boyle gergek bir masalci ele gegirilirse onun anlatacagl butin
masallar oldugu gibi saptanmalidir. Cinkil ulusal masallar ancak bdyle her

deyimi bir kurum olan masallardir.” (Gokalp, 2001a: 88).

Burada da Gokalp, iyi masalcinin, masalci adiyla anildigini, yasl
oldugunu ve geleneksel deyimlerle, estetik bir Uslupla masallari anlattigini

soyler. Masalcinin kadin olmasi gerektiginde israrci degildir artik.

Gokalp, derlenen malzemenin bir kelimesinin bile degistiriimemesi
gerektigini belirtir. Sdylenen her sey aynen kaydedilmelidir. Bu da Gokalp’in
sundugu derleme yontemlerinden biridir. Bu konudaki 1srarciigi ile
Grimmlerden yéntem agisindan ayrilan Goékalp, halk bilimi ¢galigmalarini da
bilimsel ve tarafsiz bir zemine oturtmayi amaclamistir. “Folklor, Masallar” adl

makalesinin devaminda bu konuya tekrar deginir:
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‘Anadolu’da ¢ikan bdtun gazete ve dergilerden rica ederiz: Bizim
yaptigimiz gibi onlar da kendi cevrelerindeki Turk masallarini toplayarak
yayimlasinlar. Gergek bir masalci bulamazlarsa da zarari yok. Yalniz masalin
O0zunu olusturan geleneksel cumleleri, 6zel deyimleri oldugu gibi korusalar,
yeter.” (Sapolyo, 1974: 297)

Ayni makalenin devaminda masal derleme yontemi olarak sunlari da

belirtmistir:

“Bir masali yaziya geciren, bunu hangi ilgcenin ya da koyun halkindan
ve kimden aldigini belirtmelidir. Bu insan Turkmen mi, Yoruk mua, Citak mi
yoksa bu gibi sanlari olmayan bir Turk mu? Eger daha yurt il hayati
yasayanlardansa, hangi ilden ve hangi boydan oldugunu da gostermek
gereklidir. Bunu anlayabilmek icin sorus ydntemini bilmeli. Ornegin, ben bir
glin, Carablish bir Tirkmen beyine ne oldugunu sordum. Once, Turk'im,
dedi. Turkmenler arasinda sizi baska Turkmenlerden ne adla ayirirlar, diye
sordum. Bize Beydili derler, dedi. Anlasildi ki bunlar Oguzlarin Beydili

boyundandir.

Masali yaziya geciren; masalcinin ilinden, boyundan baska sosyal
durumunu, karakterini, kimligini de defterine not etmelidir. Masalci, masali
kimden bellemis, o da kimden almig, olanak varsa bunlari da derleme olarak
yazmali. Ta ki, elde edilen masalin hangi topluluga bagh oldugu ve kimden

alindigi batunayle bilinsin.” (Sapolyo, 1974: 298)

Gokalp’in, masalcinin kimligini arastirma, sosyal durumunu belirleme,
karakterini not etme gibi derleme metotlarini vermesi bir anlamda halk
bilimcilere ¢calisma yontemleri konusunda ders verme ve onlari egitme olarak
dusundlebilir. Ancak Gokalp’in bu soézlerinden ¢ok 6nemli bir noktaya
cikiyoruz ki o da derlenen masallarin varyantlarinin aragtirilmasi ve
kaydedilmesine halk bilimciyi yonlendirmesidir. Varyant konusuna baska bir

yazisinda etnografya muzelerinden s6z ederken de deginir:
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“‘Memlekette esya olarak her ne varsa mutlaka ya kendisi, ya taklidi ya
da fotografisi etnografya mizesinde vardir. Halk turkulerini ve diyalektlerine
ait fonetik farklarini saptamak icin de fonograf (simdi teyip) makinesi
kullanilir.” (Ulkitagir, 1975: 7249)

Bu yazida da turkulerin varyantlari Gzerine ne gibi ¢alism
alar yapilacagini sdylemis; yine varyant konusuna dikkatleri cekmistir.

Tandirname adli makalesinde de tandirname denilen halk inanclarini
incelerken bu inancglara hangi Turk boylarinda rastlandigini, onlardaki isim
farkhliklarini karsilastirmali olarak vermistir. Hatta Diyarbakir Tarkleri ile
Diyarbakir Kdartlerinin tandirname vyargilarinin birbirinden farkh olduklarini;

tandirnamenin Kuran-1 Kerim’de ve Cince’deki adlarini da vermistir.
Ayni makalenin devaminda:

“Turkler, halk uygarligi bakimindan bir zamanlar Cinlilerle ortakti.
Bugun Cin folklorunu ve eski Turk mitolojisini bilmeden Turk folklorunu
incelemek olamaz. Yeni Mecmua ile Sair dergisinde eski Turk mitolojisi
ustline bazi notlar yayimlamistim. Genglerimiz, tim illerdeki halk
gelenekleriyle halk inanclarini yontemli olarak toplarlarsa bunlari Turk
mitolojisi ve  Cin  folkloruyla  karsilagtirarak  6nemli  sonuglara
ulasabileceklerdir.” (Sapolyo, 1974: 304)

GoOkalp bu sozleriyle de karsilastirmali kuramin ana ilkesi olarak
bilinen varyant derleme ve bunlari karsilastirarak tarihi yeniden kurma
konusundaki yontemleri halk bilimcilere sunmustur. Onun halk bilimi
konusunda Turk halk bilimcileri 6zellikle Cin folkloruna yoénlendirerek bir
zamanlar yakin komsuluk iligkileri kurmus olan Cinlilerle Turklerin birbirlerini
kiltirel anlamda ne kadar etkiledikleri konusunda &nemli sonuclara
ulasacaklarini sdylemesi elbette erken donem halk bilimi kuramlarindan olan
J. Grimm’in Mitolojik Teorisi’'ndeki kaynagi tespit etme ve soy birligine dayali
koken arayigi, Teodor Benfeyin Kiiltirel Odiingleme Kuramrndaki farkli
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kulturlerin birbirlerini ne kadar etkilediklerinden hareketle kdken belirleme
paradigmasina baglanabilir. Gokalp halk bilimi konusunda ddneminin
Avrupali halk bilimcilerini de muhakkak okumustur ki bu sekilde halk bilimsel

¢ozUmlemeler, incelemeler yapabilmektedir.

‘Folklor, Masallar” adli makalesinde derlenen malzemeyle neler

yapilmasi gerektigini su sekilde belirtmistir:

“Tum masallar toplaninca iginden ¢ocuk egitimine yarayanlari ulusal
karakteri pekigtirenleri secilir, Otekiler atilir. Ulusal masallarimizi ¢abuk
toplamazsak, busbutin yitirileceklerini de unutmamaliyiz.” (Sapolyo, 1974:
297)

Gokalp, burada aslinda amacini ortaya koymaktadir. Masallarin
icinden ulusal karaktere aykiri olanlarin atilmasini istemesi, onun halk bilimini

ulusal amaglarla calistiginin bir kanitidir. Yine ayni makalede:

“‘Avrupa’nin  tUm uluslari, ulusal karakterlerini, eski ulkdlerini
anlayabilmek icin Ulkelerinde anlatilan bitin halk masallarini yaziya
gecirmiglerdir. Bu masallarin kahramanlarini herkes tanir. Clinku, yliksek
edebiyata da dolayisiyla anlatma (telmih) yoluyla girmigtir. Bu masallarin

cocuk egditiminde de buyuk rolt vardir.” (Sapolyo, 1974: 297)

Goraluyor ki Gokalp’in amaci ulusal karakter ve Ulklleri ortaya koymak
icin halk bilimi Grtnlerini incelemektir. Bu konuda Guner Sernikli de sunlari

soyler:

“GoOkalp’ta halk biliminin amaci ulusgu amaglarla paraleldir. Bdylece
Tark halk bilimcilerini, Tudrk halk bilimi Grdnlerini incelerken, halkinin
yuceligini, kulturel zenginligini ortaya koymaya, kultir emperyalizmine kargi

¢clkmaya ¢agirmaktadir.” (Sernikli, 1974: 148)

Diger yandan, masallarin iginden ise yaramayan boélimlerin atilmasini
istemesi, o masalin bozularak halk masali olmaktan ¢ikmasina neden

olacaktir. Bu agidan Gokalp, Grimm Kardeslerin derledikleri masallarda
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yaptiklari duzeltmelerle dustukleri yanhgi tekrarlamaktadir yani ayni yanlisa
Gokalp de dusmustir. Bu anlamda halk bilimcilere, halk masali toplama ve

onlari degerlendirme konusunda ¢eligkili yontemler sunmaktadir.

2.3.3. Gokalp ve Kiilturel Evrim Teorisi

Gokalp’in halk bilimi galismalarina temel olan teori konusunda bir

bagka gorus de Dursun Yildinm’a aittir:

“Ziya Gokalp, bu tanimda ‘millet’ anlaminda kullandigi ‘kavim’e ait iki
medeniyet dusundr. Bunlardan ilki ‘resmi’, yani sistematik bicimde edinilen
kaltur, digeri ‘halk medeniyeti’. Halk medeniyeti, esas itibariyle s6zlu olmak,
agizdan agza gegmek ve ananevilik vasiflarina sahiptir. Dolayisiyla Gokalp’in
halk medeniyeti ile kastettigi sozIlU kudlturin veya gelenek kultirinun
kendisidir. Anlasiliyor ki Gokalp, folklora ‘kulttirel evrim teorisi’'nin dayandigi
goruglerden hareketle yaklasmistir. Bu yaklasim daha sonra yazmis oldugu
folklorla ilgili yazilarinda da gbze carpar. Ancak onun butin c¢aligmalarinda,
her arastirma alani gibi, folklor da, milli malzeme kaynagi gérinimundedir.
TuarklGgun yeniden dirilisi, romantizmimizin dogusu bu kaynaktan yeterince

yararlanmamizla gergeklesecektir.” (Yildirim, 1998: 53)
Yine ayni makalenin devaminda:

“‘GoOkalp’in, farkli gorUgsleri ihtiva eden Avrupai kaynaklardan
yararlanarak folklor hakkindaki duastncelerini belirtmis oldugu, tanimlarini
farkh bilim subelerine baglamasindan anlagiimaktadir. Fakat tanimlarin
bagdlandigi alanlarin farkliigina ragmen, folklora bakis agisini kiltarel evrim
teorisinin belirledigi acikca gorulir. Gokalp’in halkiyat arastirmalarindaki
amag, ‘Tarklerin, kendi muesseselerini/ananevi medeniyete ait olanlari
yukseltmek suretiyle bir cagdas medeniyet ipda etmek’tir.” (Yildirnm, 1998:
54)
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Evrimsel Halk Bilimi Kuramrnin kurucusu ingiliz Sir Edward Burnett
Tylordur. Onun en yakin takipgisi de Iskog Andrew Lang'dir. Bu kuram ayni

zamanda ingiliz Antropolojik Folklor Okulu olarak da bilinir.

‘Evrimsel halk bilimi kuraminin c¢alisma yontemi esas itibariyle
karsilagtirmalidir. Bu yontemin uygulanigi, A. Lang’a gore herhangi bir tlkede
akildigi (irrational) bir gelenek bulundugunda onun mahiyetini anlamada takip
edilecek metot s6z konusu gelenegin akildisi olarak goértlmeyip toplumun
uyelerince harmonik bir uyum icinde kabul gorUp yasadigi bir ulke bulup

oradan hareketle onu anlamak seklindedir.

Evrimsel kurami takip eden halk bilimcilerin halk bilimine genel
yaklasimlariysa, folklor gecmisin yasayan kalintilariydi ve halk bilimciler
folkloru kullanarak insanhgin tarih 6ncesini yeniden kurabilirlerdi. Bu nedenle
bu kurama mensup halk bilimciler, 6zellikle, islevsizmis gibi goérinen, kaba
saba ve hurafe nitelikleri agir basan kullturel materyaller Uzerinde
yogunlastilar. Okuma yazma bilmeyen kdylulerin paganlik zamanindan
baglayarak vyaratilisin daha ilkel zamanlarina ait fosillesmis yasayan
kalintilarini  koruduklarini dusunduler. Bu bakis acisi folkloru, biraz da
arkeolojinin tesiriyle, insan zihninin arkeolojisi olarak goérdi. Bu, o donemin
insanhdin gelismesini cizgisel olarak aciklayigla da uyum icinde olan bir

anlayisti, seklinde 6zetlenebilir.” (Cobanoglu, 2002: 148)

Ziya Gokalp’in tandirname, eski Turk mitolojisi, eski Turk gelenekleri,
Dede Korkut Kitabr ile ilgili inceleme ve tespitleri, halk masallarinda
milletimizin Ulkdlerinin bulundugunu dusunen yaklasimi, bize onun kulturel
evrim teorisini bildigi ve bu teoriyi takip ettigini gosterir. Ayrica bu
incelemeleriyle kendi kdklerimizi bulma ve bunun Gzerine yeni medeniyetimizi
inga etme fikrini tasimasi, bu kultirin de ancak halkin igcinde yasadigini, bu
nedenle halka ait olan her materyalin dikkatle toplanip incelenerek yeniden
islenmesi gerektigine dair 1srarli tutumlari onun bu kurami bildigi, bu kuramin

fikirlerini de takip ettiginin kanitidir. Zira Gokalp halk bilimi Grunleri Gzerinde
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evrimsel halk bilimi kuraminin yontemi olan kargilastirmali yontemle

calismistir. Bu konuyu daha 6nce ele almistik.

Ziya Gokalp Turkguligun Esaslari’nda kulttrel evrim teorisini destekler

mahiyette su sozleri sOylemistir:

“‘Eski zamanlarda, toplumlar su U¢ durumdan birinde sayilirlardr:
Vahsilik, gocebelik, uygarlik. Bugun, vahsilik s6zcugu bilim dunyasindan
basbutin disari atildi. ClUnkl eskiden vahsi denilen ilkel toplumlarin da
kendilerine 6zgl birer uygarligi oldugu ortaya cikti. Oyle ki, bu toplumlarin
kimi evrim asamalarindan gectikleri anlasildigindan, bunlarla ilgili ilkel
toplumlar teriminin kullaniimasinda bile duraksayanlar var.” (Gokalp, 2001a:
49)

Gokalp, Tarkguligun Esaslar’ndaki Batiya Dogru adli ayni makalenin
devaminda da uluslarin evriminden, Turklerin toplumsal evrim surecinden
s6z ederek kulturel evrim teorisini benimsedigini ortaya koymaktadir. Sonug¢

olarak Dursun Yildirirm bu konudaki tespitinde hakhdir.

2.3.4. Gokalp ve Diger Avrupali Halk Bilimciler

Gokalp 1922 yilinda bir bakanligin istegi Uzerine kaleme aldigr “Kurt
Asiretleri Hakkinda ictimai Tetkikler” adli basiimamis bilimsel bir
arastirmasinin bas tarafinda “Usul (Metod)” bashdini tasiyan bdliminde
(UlkUtasir, 1975: 7247) halk bilimiyle ilgili su bilgileri vermistir:

“Halk gelenek ve inanglarindan bahseden etnografya mebhasine (bilim
dali, bolimu) Halkiyyat-Folklor adi verilir. Avrupa’da folklorun ayrica
uzmanlari (Hofman Krayer, Sebillo, Brun ve Van Jenep vb. gibi) vardir.”
(Ulkitasir, 1975: 7249)
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Gokalp, déneminin Avrupali halk bilimcilerine dikkat ¢cekerken neden
Ozellikle bu isimleri vermigtir? Bunu anlamak i¢in adi gegen halk bilimciler

hakkinda bilgi sahibi olmak gerekir.

Hoffman-Krayer (1864-1936), isvigreli bir halk bilimcidir. Tarihi-cografi
Fin Okulu’nun ihtiya¢ duydugu, iginde folklorla ilgili gesitli Glkelerde basiimis
kitap ve makale adlarinin oldugu bir bibliyografya hazirlamistir: Internationale
Volkskundliche Bibliographie (1917). Krayer'in halk bilimiyle ilgili gorusu ise
sudur: “Halk yaratmaz, yaratiimis olani kopya eder.” (Dundes, 1999: 60)

Gokalp’in  karsilagtirmali  kuramin goruslerini benimsedigi ve bu
yontemle calistigi g6z 6nune alindiginda, Krayer’in karsilastirmali kurama bir
hizmeti olarak ele alinabilecek bibliyografyasina halk bilimi ile ilgili
arastirmalari sirasinda rastlamis olabilecegini dusunebiliriz. Diger yandan
Krayer’in “Halk yaratmaz, yaratiimis olani kopyalar.” gérusinu Gokalp’'in de
benimsedigini sdylemek olanaksizdir. Zira Gokalp’a gore halk, guzel eserler
vicuda getirmig, aydinlarin kendisinden pek c¢cok sey ogrenebilecegi bir
tabakadir (Kaplan, 1971a: 906). Yani halk kendisi glizel eserler yaratmistir ve
bunu da aydinlar 6grenmelidir; aydinlarin yarattigi eserleri kopya etmis

degildir.

Paul Sebillot (1846-1918), Fransiz bir halk bilimcidir. “1904’te Paul
Sebillot verimli ¢aligmalarini, binlerce malzemeyi tasnif ettigi Folklore de
France (Fransiz Folkloru) ile taclandirdi.” (Eker, 2003a: 33)

Paul Sebillot ile ilgili fazla bir bilgiye rastlamiyoruz. Ziya Gokalp’in
Fransizca bilmesi nedeniyle okudugu Fransizca kaynaklarda Paul Sebillot’a

rastladigini dugunebiliriz.

Gokalp’in - “Brun” ile yapisal-iglevselcilik gorusunu gelistiren “A.
Reginald Radcliffe-Brown(1881-1955)" adli halk bilimciyi kastettigini
varsayabiliriz. “Brown, mitolojinin igindeki tutarsizliklarla ilgilenir.” (Oguz,
2005: 149)
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Gokalp’in makalesinde adi gegen son isim “Jenep”, kuskusuz Fransiz
halk bilimci Arnold Van Gennep (1873-1957)tir. Gennep, Biyolojik Halk Bilimi
Kurami’'nin temsilcisidir. O, halk biliminin yasayan olgulari incelemesi
gerektigini soyler ve bu nedenle gozlem yontemiyle caligiilmasi gerektigini
savunur. Ona gore halk bilimci tarih yontemini terk etmelidir. (Cobanoglu,
2002:171) Ayrica Gennep, Durkheim’in genellemelerini yetersiz ve vasifsiz
bularak tenkit etmistir (Cobanoglu, 2002: 170). Gokalp’in, Durkheim ile ilgili

okuma yaparken Gennep adina rastlamis olabilecegini disunebiliriz.

Gokalp, halkin ulusal kultirin canli bir mizesi oldugunu duasunur
(Gokalp, 2001a: 41). Gennep’in, “halk biliminin yagsayan olgulari incelemesi

gerektigi” dusuncesi ile Gokalp’in halka bu bakisi értismektedir. Buna goére

Gokalp’in, Gennep’i okuyarak onun bu goérusune katildigini séyleyebiliriz.

Gokalp’a gore “masallar, eski yagsam oykuleriyle, mitlerin kalintilaridir.
Bir yandan eski Turk diniyle Uzakdogu uluslarina 06zgl dinlerin
karsgilastiriimasi, 6bur yandan bunlarin toplami ile simdilerde bilgisiz halk
arasinda yasamakta olan tandirname kurallari ve masallar arasindaki

kargilastirmalar, bu gergegi ortaya ¢ikarmaya yeterlidir.” (Gokalp, 2001a: 49)

Gokalp masallarin mitlerden kalma pargalar oldugunu dustinmektedir.

Masal ve mit iliskilendirmesini Gennep’te de gérmekteyiz:

“Antropolojik okulun temsilcilerinden Arnold Van Gennep ve Hans
Nauman halk masallarinin kdkenini mitlere ve destanlara dayandirir.” (Kaya,
2004: 26)

Buna gore Gokalp’'in halk bilimi gortslerinin bir kismini Antropolojik

okulun sekillendirdigini soyleyebiliriz.

Ancak Gokalp'ta bulunan ulusal amaclar ve tarihsel acidan halk
bilimini degerlendirme dlusuncesi Gennep ile zittir. Gennep halk biliminin bu

tarz okumalarina kargi gikmaktadir.
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Gokalp’in yalnizca bu makalesinde kargimiza halk bilimci adlarn
ctkmaktadir. Onun yukarida zikrettigimiz halk bilimcileri okuyup okumadigini
tam olarak tespit edemiyor olsak da makaleyi yazmis oldugu 1922 yilinda
Turk aydinlarina bu halk bilimcilerin adini sunmasi ve onlari yonlendirmesi
dikkate deger bir tavirdir. Halk bilimi galisirken farkli okullari temsil eden
Avrupali halk bilimcilerin de takip edilmesi gerektigini vurgulayan bir davranis

sergilemigtir.

2.4. ZIYA GOKALP’IN HALK BILIMIYLE iLGILi YAPTIGI GALISMALAR

Dizdaroglu’na goére Gokalp’in halk bilimi alanindaki ¢alismalari,

kapsamlari ve icerikleri bakimindan iki doneme ayrilir:

“llk evrede, Turk tarihi, Tirk uygarhg, Tirk Kkiltar ile ilgili bilimsel
calismalara 6nem verdi. Bu déonemde asil amaci, buttncul bir gorigsle, Orta
Asya Turklerinin, atalarimizin gegmisteki yasayisini, toplum dizenini, devlet
yonetimini, kultir ve uygarlik alanlarinda yaptiklarini gun 1sigina gikarmak,
tarihimizin ve Turk toplumunun kesintisiz olarak nasil bir gelisme c¢izgisi

izledigini ortaya koymaktir.

Folklor burada bir aragtir. Yazili kaynaklarin bulunmadigi yerlerde,

folklor ve etnografyadan yararlanmistir.

Anadolu Turklerinin, ozellikle Diyarbakir ve yoresinde yasayan etnik
topluluklarin folklor ve etnografyasiyla ilgilenmesi, halk masallarini derlemesi,
manzum masallar yazmasi, halk turkllerini notaya aldirmasi, Halk Klasikleri
dizisinin gercgeklestirimesi yolundaki c¢abalari, Etnografya Enstitisi ve
Arkeoloji Mizesi kurma tasarilari, eylemli folklor ¢alismalari ve Grunlerini

yayimlamasi ise, ikinci dénemle ilgilidir.” (Dizdaroglu, 1974a: 6954)

Ziya GoOkalp’in halk bilimiyle ilgili yapilmasini gerekli goérdugu
calismalari ve bu caligmalarin hangilerini kendisinin bizzat yaptigini ortaya

koymak gerekir. Bu konuya “Halka Dogru” makalesinde yer vermigtir:
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“Seckinlerin gocukken aldiklari egitimde ulusal kultir yoktu. Cunku
icinde okuduklari okullar halk okulu degildi, ulusal okul degildi. Bu nedenle
ulusumuzun seckinleri, ulusal kultirden yoksun olarak yetistiler. Simdi bu
eksikligi gidermek istiyorlar. Ne yapmalidir? Bir yandan halkin igine girmek,
halkla birlikte yasamak, halkin kullandigi sdzcuklere, tumcelere dikkat etmek.
Soyledigi atasozlerini, geleneksel 6zdeyigleri isitmek. Dugunugundeki bigimi,
duyusundaki Uslubu kavramak. Siirini, muozigini dinleyerek, dansini,
oyunlarini seyretmek. Dinsel yasayisina, ahlak duygularina girmek.
Giyinisinde, evinin yapisinda, doésemesinin yalinhgindaki guzellikleri
tadabilmek. Bundan bagka, halkin masallarini, fikralarini, 6ykulerini
tandirname adi verilen eski toreden kalma inaniglarini 6grenmek. Halk
kitaplarini okumak. Korkut Ata’dan baslayarak &asik kitaplarini, Yunus
Emre’den baslayarak tekke ilahilerini, Nasrettin Hoca'dan baslayarak halk
nakteciligini, cocuklugumuzda izledigimiz Karagéz'le Ortaoyunu’nu aramak
bulmak gerek. Halkin cenknameler okunan eski kahvelerini, ramazan
gecelerini, Cuma arifelerini, gocuklarin her yil sabirsizlikla bekledikleri coskun
bayramlarini yeniden diriltmek, canlandirmak gerek. Halkin sanat yapitlarini
toplayarak ulusal miizeler kurmak gerek. iste Turk ulusunun seckinleri, ancak
uzun sure halkin ulusal kultir muzeleri ve okullar icinde yasadiklari ve
ruhlari batunuyle Turk kualtardyle dolduktan sonradir ki, ulusallagsmak

olanagina erigebilirler.” (Gokalp, 2001a: 41)

Buna gore Ziya Gokalp'in halk bilimiyle ilgili yapiimasini gerekli

gordugu calismalar su sekilde maddelere ayrilabilir:
1. Halkin kullandigi s6zcuklerin tespit edilmesi

2. Atasozleri, 6zdeyislerin derlenmesi ve bu yolla halkin felsefesinin

¢Ozulmesi
3. Halk siirlerinin kaydedilmesi

4. Halk muzigi ve turkulerinin derlenmesi
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5. Halk oyunlarinin tespit edilmesi

6. Giyim kusam, barinma vb. ile ilgili anlayiginin 6grenilmesi
7. Halk masallarinin derlenmesi

8. Halk fikralarinin derlenmesi

9. Halk 6ykulerinin derlenmesi

10. Tandirname adi verilen eski tdoreden kalma inaniglarinin

derlenmesi
11. Korkut Ata (Dede Korkut) kitabinin incelenmesi

12. Yunus Emre gibi tekke sairlerinin ve ilahilerinin bulunup

derlenmesi
13. Nasrettin Hoca fikralarinin derlenmesi
14. Karag6z ve Ortaoyunu’nun halk arasindan derlenmesi
15. Halkin bayramlar gibi dnemli gunlerinin yeniden diriltiimesi
16.  Ulusal muzelerin kurulmasi

Ziya Gokalp’a kadar halk bilimiyle ilgili hangi calismalarin yapilmasi
gerektigi konusunda boyle derli toplu bir bilgi veren aydinimiz olmamistir. Bu
yonlendirmeleri bu bakimdan Turk halkbilimi ¢alismalari adina biylik énem

tasimaktadir.

Ziya Gokalp bu calismalarin hangilerini, hangi halk bilimi yontemlerini

kullanarak yapmistir? Bu konuyu maddeler halinde verecegiz:

1. Gelenekler: Hikmet Dizdaroglu'na goére Ziya Gokalp, toplum

dizeninde ve tarihin kaynaklari arasinda geleneklerin 6nemi Uzerine
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dikkatimizi ceken ve geleneklerin niteligini belirten ilk dusunuriamuazdir
(Dizdaroglu, 1974a: 6955).

Gokalp’a gore “Gelenek, olaylarin sézle halkin gegmis bir kusagindan
yetisen bir kusaga gecmesidir. Gelenek bir ¢esit halk yargilari oldugundan

gelenegi anlamak igin halk yargilarindaki 6zelligi incelemek gerekir.”

“‘Gelenek, halkin ne yolla digundugund, neler duydugunu gostermesi

bakimindan da ¢ok édnemli bir belgedir.” (Sapolyo, 1974:285)

Gokalp gelene@i tanimladiktan sonra ortak vicdani dile getirmesi
bakimindan onu derecelendirir: “Mitoloji, geleneklerin en yuksek derecesidir.
Bir mitoloji zayiflamaya baglayarak kutlulugundan bir parga yitirirse menkibe
derecesine duser. Menkibe de kutlulugunu biraz daha yitirirse tandirname
yargilari (kege kitap) inanclari derecesine iner. Tandirname inanglar da
batin kutlulugunu vyitirince, gelenekselligi dinle ilgili alandan estetik alana
gecerek masal ve efsane adlarini alir. Efsane, hayvanlar arasinda gecen

hikayelerdir ki, cogunlukla manzum yazilir. La Fonten’in efsaneleri gibi.

Masal, perileri ve devleri icine alsin almasin, zamani ve yeri belli
olmayan gizemli bir ¢evrede gecgen hikayelerdir. Goruluyor ki, masallarla
efsaneler gelenek degerini tasirlar. Bunlarin da eski Ulkuler gostermekte
onemli rolleri vardir. Atalar soézu, halk sozleri, bilmeceler, halk turkuleri ve

destanlari da gelenekler arasindadir.” (Sapolyo, 1974: 286-287)

Goralduagu gibi Gokalp, gelenek tanimini yapmis ve onu da halk bilimi
gibi halka ait s6zIU UrUnler olarak tarif etmigtir. Ayrica, mitoloji, menkibe,
tandirname, masal, efsane, atalar sozl, halk sozleri, bilmece, halk turktleri

ve destanlarini da gelenek kapsamina alir.

2. Tandirname: Bu konuda ilk aragtirmayi yapan ve konuya isik tutan,
Gokalp’tir. “Tandirname” baslikli makalesinde (Sapolyo, 1974: 299-304)
tandirnameyi halk inanglarindan sayar ve bu inanglari Tarklerin eski dini olan

Samanizm ve Tuyonizm’e baglar. Tandirname’nin 6zellikle kadinlar arasinda
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yasayan ve yazilmamis bir kitap olarak halk i¢cinde kabul gorduguna belirten
Gokalp, bu kitabin adinin Tandirname, bazen de Kege Kitap olarak
adlandirildigini séylemistir. Kege anlamina gelen “kis” s6zcigunin de “Kis
Kitap” seklinde bu inanglara ad oldugunu vurgulayarak bu sézcigin Kuzey
Tarkleri, Kazaklar ve Kirgizlarda kullanildigini arastirmalar sonucunda
bulmustur. Buradan da bu deyimin ¢ok eski zamanlarda Turkmenlerle
Kazaklarin birlikte yasadigi donemde ortaya ¢iktigi gikariminda bulunmustur.
Buradan da anlasiliyor ki Gokalp, diger Turk topluluklarinin inanglariyla
kargilastirmali olarak galismis ve halk bilimi incelemelerinde karsilastirmali

kurami takip etmigtir.

Makalenin geri kalaninda tandirname inanglarindan derlediklerini
vermis; yalnizca derlediklerini  sunmakla kalmayip onlart ayrica

yorumlamigtir.
Ayni makalede:

“Kirklilar konusunda buna benzer birgok kurallar vardir. Bunlari
toplamak, siniflamak gerektir. Tandirnameyle ilgili butin inanglarin
toplanilmasi gereklidir. Tandirname yargilari da s6zli gelenekler gibi toplanir.
Bu inancglarin her biri dinsel torene, olumlu ya da olumsuz bir ise bagli

bulundugu icin toplanmasi daha kolaydir.” (Sapolyo, 1974: 302)

Gokalp bu sdzleriyle tandirname yargilarinin toplanmasi gerektigine
isaret etmig, ayrica siniflamak gerektigini de yontem olarak vurgulamistir.

Bunlarin nasil toplanacagi konusunda da bilgi vermistir.

Gokalp, tandirname vyargilarini da bir toplulugun kdkenini, hangi
millete bagll oldugunu bulmada bir ara¢ olarak gorur ve bu nedenle toplanip
yorumlanmasinin, kargilastirmali olarak incelenmesinin énemini vurgular. Bu
kargilastirmayi yaparken de Turklerin bir zamanlar birlikte yasadigi ve halk
uygarhginin ortak yoénlerinin oldugu Cinlilerin folkloruyla Tirk mitolojisinin
kullaniimasi gerektigini 6zellikle belirtir:
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“Bir toplulugun hangi ulustan ve irktan oldugu, nasil dilinden,
geleneklerinden ve halk edebiyatindan anlagilirsa, Tandirname yargilarindan
da belli olur. Tekniklerin, arag ve gereclerin uygarlik gevrimleri, uygarlk
sinirlart oldugu gibi, halk gelenek ve inanglarinin da siniri, belirli uygarlk

alanlari vardir.

Ornegin, Tarkler, halk uygarh@ bakimindan bir zamanlar Cinlilerle
ortakti. Buglin Cin folklorunu ve eski Turk mitolojisini bilmeden Turk

folklorunu incelemek olamaz.

Yeni Mecmua ve Sair dergisinde eski Turk mitolojisi Ustine bazi notlar
yayimlamistim. Genglerimiz, tim illerdeki halk gelenekleriyle halk inanglarini
yontemli olarak toplarlarsa, bunlarnn Tlark mitolojisi ve Cin folkloruyla
kargilastirarak énemli sonuglara ulasabileceklerdir.” ( Sapolyo, 1974: 303-
304)

3. Turk Mitolojisi: Filizok, Gokalp’in “ustlre” tanimindan yola gikarak
bu tanimi “mythus” sdézciginin karsihdr olarak kullandigi sonucuna

varmistir:

“Ziya GoOkalp’a gore dini nitelikte olan ve birinci derecede kutluluk
tasiyan, kahramanlari ilahlar olan maceralara ustire denir. Ustareler,
an’anelerin en yuksek derecesidir; bir ustire zayiflamaya baslayarak
kutlulugundan bir miktar kaybederse menkibe derecesine sukit eder. Bu
tanimlardan anlagilacagi gibi Gokalp, ustlire kelimesini mythus karsiligi
olarak kullanmaktadir.” (Filizok, 1991: 77)

“Ziya Gokalp, Turk ustdrelerine t¢ 6rnek bulmustur. Bunlardan birincisi
Gunes Hanim, ikincisi Colbu Hanim, Uclncisi OkslUz Kiz ustresidir.”
(Filizok, 1991: 78)

“Milli Tetebbular Mecmuasr’'ndaki ‘Eski Tirklerde ictimai Teskilat ile
Mantiki Tasnifler Arasinda Tenazur’ baslikli genis incelemesinde ilk kez Turk
mitolojisine egilen Gdkalp, Sair dergisindeki imzasiz ¢gikan dért makalesiyle,
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konuyu dogrudan ele alarak Altay ve Yakut Tarklerinin mitolojileri hakkinda,
zamanina gore, doyurucu bilgiler verdigi gibi, Yeni Mecmua’daki bie dizi

makalesinde de Turk mitolojisi Gzerine egilmigtir.

Tark Toresi ile Turk Medeniyeti Tarihi’'nde de Turklerin mitolojisine
iligskin bircok bilgilere rastlamaktayiz. Bu eserler, onun, Turk boylarinin

folkloruyla olan ilgisinin canli belgeleridir.” (Dizdaroglu, 1974b: 6967-6968)

Gokalp’in bu konuda yaptigi arastirmalar daha c¢ok Yakut-Altay
mitolojisi Uzerine olmustur. Ancak mitoloji arastirmalarinda bazi yanlislara
dustugu fikrini “Ziya Gokalp ve Yakut-Altay Folkloru ile Diniyati” adh
makalesinde delilleriyle birlikte ortaya koyan Abdilkadir inan, Goékalp’in
kulliyati yayimlanirken bazi dipnotlarla bu yanliglarin duzeltiimesi gerektigi
gérisiindedir (inan, 1965b: 173-176).

4. Halk Muzigi ve Turkuleri: Gokalp Tarkguligun Esaslar’nda halk

muzigi ile ilgili su gorusleri 6ne surer:

‘Halk mdzigi kaltirimOzan, Bati muazigi de yeni uygarligimizin
mizikleri oldugu icin her ikisi de bize yabanci degildir. Oyleyse ulusal
muzigimiz, yurdumuzdaki Halk muzigiyle Bati muziginin kaynagmasindan
dogacaktir. Halk muzigimiz, bize bir¢ok ezgiler vermistir. Bunlari toplar ve
Bati muzigi yontemine gore armonize edersek, hem ulusal, hem de batili bir
muizige kavusuruz. Bu gorevi yapacak olanlar arasinda Turk Ocaklari’nin
muzik topluluklari da vardir.” (Gokalp, 2001: 127-128)

Gokalp halk muzigimizi derleme gorevinin Turk Ocaklar’na dugtugunu
soylese de bu konuda kendisi de bir calisma yapmistir. M. Fuat KoprulUi'ye

Diyarbakirdan gonderdigi 8 Agustos 1922 tarihli mektubunda sunlari soyler:

“Diyaribekir’in eski sarkilarint  terennuim edebilen  yagh
hanendelerinden eski besteleri nota ettiriyoruz. istanbul’da tab’i kolay olursa,
milli musikimize esas olacak olan bu halk nagmelerinin notalarini
gondereyim.” (Tansel, 1965: XXVII)
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Buna gore Gokalp, doneminin halk ezgilerini de derlemistir. Ancak

bunlar su an elimizde bulunmamaktadir (Dizdaroglu, 1974c: 7004).

5. Masallar: Ziya Goékalp, halk masallarina ayri bir 6nem vermistir.
Halk masallarini derleme yontemleri, derlenen malzemeyle neler yapilacagi
konusuna bircok makalesinde deginmistir. Bu konuda ayrintih aciklamayi
“‘Gokalp ve Grimm Kardegler” basligi altinda yapmis oldugumuzdan simdi
tekrarlamayacagiz. Bu baslik altinda Gokalp’in masallar ile ilgili yaptigi

calismalari tasnif edecegiz.

Filizok, Ziya Gokalp’in manzum ve mensur olarak yazdigi masallari

kaynaklarina gore dorde ayirmistir:
“A. Dede Korkut Hikayelerine dayanan masallar
B. Temelinde belli bir halk masali bulunan masallar
C. Cesitli motiflerin birlestiriimesiyle meydana gelen masallar
D. Yabanci kaynakli masal.” (Filizok, 1991: 107)

Dede Korkut Hikayeleri'ni daha bir sonraki maddede ele alacagiz.
Filizok’'un tasnifine goére Ziya Gokalp’in, temelinde belli bir halk masali

bulunan masallari sunlardir:

-Kigiik Sehzade: Bu masalin temelinde “Para Kazanmaya Giden Ug
Kardes” adli halk masali bulunmaktadir (Filizok, 1991: 140).

-Ulker ile Aydin: Bu masalin temelinde “Baci Baci Can Baci” adli halk
masall bulunmaktadir (Filizok, 1991: 151).

-Kolsuz Hanim: Bu masalin temelinde “Helvaci Glzeli” adli halk
masall bulunmaktadir (Filizok, 1991: 167).

-Yilan Bey ile Peltan Bey: Bu masalin temelinde “Kara Yilan” adli halk
masall bulunmaktadir (Filizok, 1991: 177).



100

-Keloglan: Bu masalin temelinde “Devi Oldiiren Cocuk” adh halk
masall bulunmaktadir (Filizok, 1991: 187).

-Nar Tanesi yahut Dizme Keloglan: Bu masalin temelinde “Ben Bir
Yesil Yaprak idim” adli halk masal bulunmaktadir (Filizok, 1991: 197).

-Kesis Ne Gordun?: Bu masalin temelinde “Cadirdaki Kiz” adh halk
masali bulunmaktadir (Filizok, 1991: 209).

-Pekmezci Anne: Bu masalin temelinde “Ana Dostu Ayse Teyze” adli
halk masali bulunmaktadir (Filizok, 1991: 219).

-Tenbel Ahmet: Bu masalin temelinde “Tenbel Ahmet” adli halk masali
bulunmaktadir (Filizok, 1991: 228).

-Klglk Hemsire: Bu masalin temelinde “Alti Kiz Babasi” adli halk
masall bulunmaktadir (Filizok, 1991: 234).

Gokalp derledigi bu masallarin iceriginde bazi degisiklikler yaparak
Kacik Mecmua ve Halka Dogru dergilerinde yayimlamigtir. Onun
derlemelerde yapmig oldugu degisiklikler, daha once de Uzerinde ayrintili
bicimde durdugumuz Uzere, Grimm Kardeslerin yontemiyle benzerlik
gOstermektedir. Bu degisiklikler Riza Filizok'un “Ziya Gokalp’in Edebi
Eserlerinde Halk Edebiyati Tesiri” adli doktora galismasinda ayrintili olarak

ele alinmistir.

Cesitli  motiflerin  birlestiriimesiyle meydana getiriimis masallar
kategorisinde Kizil EIma adli manzum masal bulunmaktadir. Ziya Gokalp bu
masall halk masallarimiz ve halk hikayelerimizden alinmis motiflerle drmustur
(Filizok, 1991: 246).

Gokalp’in “Kugular” adli masali ise konusunu Andersen’in “Yabani
Kugular” adli masalindan almigtir. Andersen’in bu masal tercime ve adapte

yoluyla Turk edebiyatina kazandiriimigtir. Gékalp bu masali Tark motiflerine
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uygun bir bigimde uyarlamis, Andersen’in Uslap Ozelliklerini de degistirmistir
(Filizok, 1991: 251-257).

6. Dede Korkut Kitabi: Gokalp, Turk edebiyatinin ¢ok énemli bir
arinud olan Dede Korkut Hikayelerine her firsatta dikkat ¢ekmis ve bu
hikayelerin incelemesini de bizzat yapmigtir. Bu hikayelerin Turk dili,
edebiyati ve folkloru bakimindan onemini ¢ok iyi anlamis ve dikkatleri bu

destan parcalari Uzerine gekmistir (Dizdaroglu, 1974b: 6968).

“‘Dede Korkut Hikayelerine iligkin ilk yazisini, Diyarbakirda c¢ikardigi
Klguk Mecmua’nin 18. Sayisinda gormekteyiz. Burada, masallari incelerken,
Dede Korkut Kitabr’'ni s6zli gelenekten yazili gelenege gecen ilk Urdnler

arasinda gostermis ve su kisa bilgiyi vermigtir:

“‘Anadolu’da halk masallarinin, evvelce sifahilikten tahririlige gecenleri
vardir. Korkut Ata Kitabi, bunlarin ilk yazilmis olanidir. Bu kitap, hukimdarlari
Bayindir boyuna mensup bulunan bir Oguz iline aittir. Tarihge malum olan
Oguz illeri icinde bu mahiyeti haiz bulunan yalniz Akkoyunlulardir. Clnku
Akkoyunlularin hikimdar sulalesi yalniz Bayindir boyundandi. O halde bu
kitap Akkoyunlu ozanlarindan biri tarafindan yazilmistir.”( Dizdaroglu, 1974b:
6968)

Gokalp Dede Korkut Hikayeleri'ni Turk orf ve adetleri acisindan ¢ok
onemli bir kaynak olarak gorir ve onu Oguzlarin resmi Oguznamesi olarak
nitelendirir (Gokalp, 2001a: 21).

Gokalp eski Turkleri tanima ve tanitmaya calisirken bir¢ok konuda
Dede Korkut Kitabr'na basvurmustur. Ornegin ulusal deyimlerle ilgili olarak

sunlari sOylemisgtir:

‘Halk kitaplarinda, halk masallariyla halk siirlerinde ve atasozlerinde
bu gibi deyimlere ve dil 6zelliklerine ¢ok rastlanir. Ozellikle Dede Korkut
Kitabr’'ndan bu bakimdan c¢ok yararlanabiliriz. Clnklu bu kitap Oguzlarin
ilyada’s gibidir. Ve dili de eski Oguzcadir. Demek ki bize 6zgi Tirkcenin
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anasidir. Bu kitap hi¢ degistiriimeden, yeni yazim ile duzenli ve okunakli bir
bicimde yeniden basilsa, yeni Turkgemizin zengin bir kaynagi olacaktir.
Baska Turk lehgeleriyle ilgili yapilacak karsilastirmalar da bize Turk sivesinin
birtakim ortak 6zelliklerini gosterebilir.” (Gokalp, 2001a: 116)

Dede Korkut Kitabi'ni igindeki Turkge deyimler yonuyle taramak
gerektigini belirten Gokalp, Turklerin diger eserleriyle de karsilastiriimasi
gerektigini vurgulamistir. Karsilastirmali kurami Dede Korkut Kitabi Uzerinde
de uygulamak istedigini goruyoruz. Deyimler diginda, Turklerde aile ahlaki
(Gokalp, 2001a: 139), Turklerde ekonomi (Gokalp, 2001: 158) gibi konularda
inceleme ve arastirma yaparken de Dede Korkut Kitabr'na bagvurmus ve eski

Turklerin bu konulardaki uygulamalarini yorumlamistir.

Gokalp’in Dede Korkut'a yonelik diger calismasi ise, bu hikayelere
dayanarak dort manzume yazmis olmasidir. Bunlar, Tepegdz, Boga ile
Bogag, Arslan Basat ve Deli Dumrul'dur (Filizok, 1991: 108). Godkalp bu
manzumeleri yazarken hikayelerin asil iceriginde bazi motif ve elbette dil ve
uslip degisiklikleri yapmistir. Ancak bu degisiklikleri yaparken hikayenin asil
uslibunu bozmamaya gayret etmis, onlari yalnizca Turk mefkarelerini daha

aclk bir bicimde vurgulamak maksadiyla iglemistir.

7. Karagoz: Gokalp, Turkguligin Esaslar’nda Karagéz oyununun
canl edebiyat malzemelerinden oldugunu belirtmektedir (Gdkalp, 2001a:
125). Turk Ocaklari, sahnelerinde halk tiyatrosu olan Karag6z ile Orta
Oyunu’nu ara sira gostererek canlandirmahdir (Gokalp, 2001a: 126). Ne var
ki Gokalp’in bu uyarisi ve onerisi o zaman Turk Ocaklar’'nda ele alinamamis
ve gerceklesememistir. Ancak Halkevlerinin Temsil Kollar’'nda Karagoz
Oyunu’nu yenilestirme ve canlandirma g¢abalarina yogun olarak girigilmistir
(Anisoy, 1976: 7724).

8. Nasrettin Hoca Latifeleri: Gokalp’a gore yazili halk edebiyati, s6zli
halk edebiyati mahsullerinin derleyiciler tarafindan yaziya geciriimesiyle
ortaya cikar ve bunlar halk klasiklerini teskil eder ( Filizok, 1991: 100).
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“Gokalp, bir “Halk Klasikleri” dizisi tasarlamistir. Tasarisina gore bu dizide su

nitelikte eserler yer alacaktir:

a. Yaziya gegmemis, ya da eksik gecmis sozli halk Urlnleri: Saz

sairlerinin eserleri, halk masallari, bilmeceler, ninniler, tarkuler.

b. Yazari ya da sairi belli eserler: Mevlid, Yunus'un siirleri, Dertli

Divani, Sem’i Divani.

c. Kimler tarafindan hazirlandi§i bilinmeyen ve sonradan basilan
eserler: Kéroglu Hikayeleri, Asik Garip, Kerem, Sah ismail, Nasreddin Hoca,
Karagdz, Dede Korkut Kitab1.” (Dizdaroglu, 1974c: 7004)

Gokalp, halk klasikleri iginde ele aldigi Nasrettin Hoca Latifelerini, Halk
Klasikleri dizisinin ilk kitabi olarak yazmistir ( Gokalp, 1972a) Bu eserindeki
aciklamalarda kisaca, halk klasiklerinin derleme olmaktan c¢ikarak edebi
klasikler olarak yasayabilmesi igin toplayicilarinin onlara kendi dehasini,
uslibunu vermesi gerektigini soyler. “Bu eser, Ziya Gokalp tarafindan
Nasreddin Hoca kitabinin incelenme kismi olarak basilmak Uzere Veled
Celebi Efendi’'ye gonderilmis, fakat her nasilsa basilamamistir. Veled Celebi
Efendi 38 sahifelik gizgili bir okul defterine yazilan bu incelemeyi Prof. Dr.
Feridun Nafiz Uzluk’a vermis, Sayin Uzluk da Dr. Selahattin Yazicioglu'na
armagan etmistir. Sayin Yazicioglu bu incelemeyi 1972 tarihinde
bastirmistir.” (Filizok, 1991: 102)

Gokalp, bu dizinin ikinci kitabi olarak Koéroglu’nu disinmus, manzum

olarak yazmigsa da bu eser elimize gegmemistir (Dizdaroglu, 1974d: 7030).

9. Halk Muzesi: Gokalp, ulusal kultirimuUze ait Grianlerin aydinlarimiza
sunulmasi ve aydinlarimizin da buradaki halk Urinlerinden yararlanarak
arastirma yapmasi i¢in etnografya muzesi adiyla bir halk muzesi kurulmasi
gerektigini belirtir ( Gokalp, 2001: 84-85). “Etnografya muizesinin gorevi,
ulusal muzeninkinden baskadir. Ulusal muze, ulusal tarihimizin muzesidir.

Etnografya mizesi ise, ulusumuzun simdiki hayatinin mazesidir. ‘Bugin’in
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‘gegmig’ten ayrimi ne ise, Etnografya muzesinin de, ulusal tarih mizesinden
ayrimi odur.” (Gokalp, 2001a: 86)

Gokalp, etnografya muzesinin neleri toplamasi gerektigini soyle ifade

eder:

“‘Avrupa’nin birgok memleketlerinde Etnografya muzeleri vardir. Bu
ulkeler, asiret olmadigi halde, bu muzeleri nigin teskil etmigler? Zira, yazili
edebiyattan yoksun olan, sifahi geleneksel baska maseri hafizalari
bulunmayan zimreler yalniz asiretler degildir, gelismis uluslarin ‘halk(folk’
adini verdigimiz kisimlari da bu makuleye dahildir. Uluslarin gerek yazili
edebiyatlari, gerek tarihleri, bilhassa seckinlere ait duygular yazar,

seckinlere 6zgu medeniyetle mesgul olur.

Halkin ise kendine 6zglu sifahi bir edebiyati, sifahi bir medeniyeti
vardir. Cin-Peri masallari, turkdler, maniler, bilmeceler, atasdzleri halk
edebiyatinin gsubeleridir. Bunlardan bagka halkin kendisine 6zgu ‘gelenekleri,
inancglar’ da vardir. Bunlar kitaba geg¢medikleri halde, halkin siyretinde
etkilidirler. Halkin bunlara ‘Kece kitap’ ve ‘tandirname’ gibi adlar vermesi,
bunlari vicdaninda yazilmis bir kitap gibi gérmesindendir. iste Avrupa’daki
Etnografya muzeleri, kendi memleketlerinde bu gibi halk geleneklerini
toplayan miizelerdir.” (Ulkltasir, 1975: 7248-7249)

Gokalp, etnografya muzelerinin buglin yasamakta olan bu gibi halk
arunlerini kent kent kdy koy arastirmalar yaptirarak toplamalari gerektigini de
vurgular (Gokalp, 2001a: 87).

Etnografya miuzelerinin goérevi yukarida siralanan so6zIG Urlnleri
toplamaktan bagka ayrica halka ait olan tum egyalari da en ilkel bigiminden
en gelismisine degin bir evrim dizisi durumunda toplamak ve dizmektir
(Gokalp, 2001a: 86).

1922 yilinda Diyarbakirdan M. Fuat Kopruli'ye yazdigi mektubunda
Gokalp, Diyarbakirda bazi arkadaslari ile birlikte bir etnoloji miizesi meydana
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getirmeye calistiklarindan s6z etmigtir (Tansel, 1965: XXVII). Ancak Telif ve
Tercime Encumeni Reisligi goreviyle Ankara'ya ¢agirilinca, baslanan bu igi
tamamlayamamis ve 0zledigi muze kurulamamistir (Dizdaroglu, 1974c:
7004).

Gokalp’in  Avrupa’daki Etnografya muzelerinden haberdar olarak
onlarin halka ait neleri topladigini 6grenip bunu kendi Ulkesinde uygulamaya
koymak istemesi, o donem i¢in Turk halk bilimi agisindan oldukga ileri bir

adimdir.

Goruldugu Uzere Gokalp, halk bilimi alaninda yapilmasini gerekli
gordigu c¢alismalarin gogunu yapmig, bunlari incelemis ve yorumlamistir.
Ayrica bu inceleme ve yorumlari da belli yontemler dahilinde yapmaya gayret

etmistir.

Gokalp’in Turk halk bilimi adina yapmis oldugu tum bu g¢alismalar,
doneminden sonraki Turk halk bilimi aragtirmacilarina yol gdsterici olmustur.
Onlara, halk kaynagina dénmenin énemi ve gerekliligini bu calismalariyla
anlatmisg, her zaman bir bilim adamu titizligi ve yontemiyle ¢calisma yapmaya

gayret gostermistir.



UCUNCU BOLUM

3.1. ZIYA GOKALP’IN TURK KULTURU VE iINSANININ SOSYAL VE
KULTUREL YAPISINI ETKILEMESI

Gokalp’a kadar, halk bilimi malzemelerinin nasil derlenecegi ve
derlenen malzemeyle ilgili nasil bir ¢alisma yapilacagi konusunda bilgi
veren bir calisma bulunmamaktadir. Gokalp, Turk halk bilimi galismalarinin
yontemli olarak yapilmasi gerektigine dikkat ¢eken ilk Turk aydini olarak
kendinden sonraki halk bilimi ¢aligmalarinda bir dncu olmustur. Bu konuda

Nihad Sami Banarl ve Uriel Heyd'in tespitleri Gnemlidir:

“Turk tefekkaru tarihinde Ziya Gokalp, muhiti Gzerinde en ¢ok tesir
uyandirmis simalardandir. O, bir taraftan Turkcguligin tekdmuli yolunda
calisirken bir taraftan da Turk igtimaiyati ve Turk edebiyati alanlarinda
devrinin alim ve sanatkarlarina yol gostermis, Turkiye’de muasir ictimaiyat
ilmini o kurmusg, milli edebiyat hareketlerinin geri donulmez bir cereyan

halini almasinda en ziyade o amil olmustur.” (Banarh, 2004: 1119)

“...Avrupa duzeyinde bir bilimsel arastirma yontemi yerlestirme
dogrultusundaki cabalarinin Turk aydinlari Uzerinde vyararh etkileri
olmustur. Ozellikle Tiirk tarihi, uygarhdi ve toplumsal kosullarinin sistemli
bir bigcimde incelenmesinde ¢agdas toplumbilimi yontemlerini uygulayan ilk

Tuark olarak énemli bir rol oynamistir.” (Heyd, 1979: 161-162)

Gokalp’in 6grencileri ve fikirleriyle etkisi altina aldigi isimler de Turk
halk bilimi ve kalturt arastirmalarina sonraki yillarda yaptiklari ¢alismalarla
yon vermis, Turkiye’de halk bilimi kirsulerinin kurulmasina katkida

bulunmuslardir:

“Gokalp’in dgrencileri arasinda ismail Hakki Baltacioglu, Mehmet
Servet, Mehmet izzet, Ziyaeddin Fahri gibi taninmis Tirk toplumbilimcileri

bulunmaktadir. Ogrencilerinden bir baskasi olan Kopriliizade (Fuat
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Koprall), Tark edebiyat tarihinin incelenmesinde toplumbilim yontemlerini
basariyla uygulamistir. Gokalp’in 6grencisi olduklarini kabul eden Halide
Edip ve Tekin Alp de ¢addas Turkiye'nin Batiya tanitilmasi ¢abalarinda
Gokalp’in goruslerinden yararlanmistir. Ahmet Hamdi Basar gibi atesli
Kemalist devletgiler Gokalp’in, hi¢ olmazsa ilk yazilarinda liberal ve
kapitalist bir rejimi desteklemesinden dolayl onu elestirmekteyse de ilke
olarak ogretilerini kabul etmis ve onun ‘...Avrupa metotlariyla realitelerimizi
inceleyen tek alim ve matefekkir...” oldugunu belirtmistir. Peyami Safa gibi
tam bir Batililasma yanlisi olanlar, Gokalp’i islami gelenek ve kuramlara
kargl savasimda gosterdigi suskunluktan dolayl elestirmekle beraber
goruslerini genellikle onun yazilarina dayandirmaktadir.” (Heyd, 1979:
162)

Ayrica Gokalp, Turk halk bilimi alanindaki arastirmalariyla da
gelecek yillarda yapilacak arastirmalarin temelini atmigtir. Bu alanda
yalnizca yontemlere dikkat gekmekle kalmayip ¢cogunlukla yontemli olarak

yaptigi arastirmalari, ilk arastirmalar olarak degerlendirilebilir:

“Gokalp Turk folkloru alaninda da gelecek arastirmalarin temelini
atmistir. Halkinin kiltiriine olan asiri ilgisi nedeniyle codu islamiyet
oncesinden suregelen ve Turk halkinin arasinda canli kalan masallar, halk
sarkilari, atasdzleri ve dini inanglar gibi tim folklor turlerine baylik énem
vermigtir. Bir sure igin kendisi folklor arastirmasi yapmis ve buna halkiyat
adini vermistir. Aynen 18. yuzyil Aimanya’sinda Klopstock’un Hiristiyan ve
Greko-Romen efsaneyi Alman ve Kuzeyli efsaneleriyle degistirdigi gibi
Gokalp da eski Turk destanlarini ve éykulerini yayimlamis, halk kalttrintn
cesitli yonleri Uzerinde arastirmalar yapmis ve gengleri bu alanda veri
toplamalari igin devaml olarak 6zendirmigtir. Gokalp’in etkisiyle halk
edebiyatinin incelenmesi Fuat Koprilli, Sadettin Nuzhet ve digerleri
tarafindan da devam ettirilmigtir. Tlrk Ocaklarinin devami olan ve bugin
her Turk kasabasinda bulunan halkevleri de yerel folklor incelemelerini
amagc edinmiglerdir.” (Heyd, 1979: 164-165)
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Gokalp tarafindan Istanbul Universitesi'nde kurulan Tirk igtimaiyat
ilmi de onun tesirleriyle dnemli ilim adamlari yetistirmis ve degerli eserler

vermistir.

“Istanbul Universitesi'’nde Ziya Gokalp’in igtimaiyatgi gorisini
devam ettiren profesérler arasinda ‘Turk Igtimaiyatgilar; Ziya Gokalp’,
‘Ziya Gokalp’'in Hayat ve Felsefesi’ gibi eserlerin muellifi ve Tirkcl is
mecmuas! sahibi Profesér Findikoglu Ziyaeddin Fahri’yi bilhassa
hatirlamak lazimdir. Gokalp’in Ahlak manzumesindeki ‘Ben sen yokuz, biz
variz.” misrai da Turk milletini Ziya Gokalp gibi ‘bolinmez bir butin’ olarak
kabul eden ategli ve atak Turk idealisti Nihal Atsiz'in Atsiz Mecmua, Turk
Sazi ve Orhun mecmuasi gibi milliyetci dergilerine bir Turkgulik semboli
olarak alinmistir.” (Banarli, 2004: 1119)

Goralduga uzere Gokalp'in fikirleri ve ¢alismalari yalniz Turk halk
bilimcilerini deg@il ayni zamanda universitelerdeki ilim adamlari ile Tark
tarihinde 6nemli bir yere sahip olmus ¢esitli dergileri de etkilemistir. Bugin
ulkemizde bulunan halk bilimi kdrsuleri de bu bilimin bir bilim dali olarak
kabul edilip Universitelerde kendine yer edinmis olmasini blyuk 6l¢ude
Ziya Gokalp’a borg¢ludur. Diger yandan, onun Turk halk bilimini incelerken
yaptigi tasnifler, arastirma ve derleme metotlari da buglnki halk bilimi

kUrsulerinin yapilanmasinin ve ¢alismalarinin temelini olusturmustur.



SONUG

Ziya GOkalp, bir sosyolog ve dusunurddr. Caginin  Fransiz
sosyologlarinin 6zellikle de Durkheim’in etkisinde kalmistir. Ancak,
Durkheim’dan okuyup o6grendiklerini aynen Turk kudltirine ve sosyal
hayatina uygulamamis; Durkheim’in Turk kultirine uygun olan goruslerini
Tark kultdrine uyarlayarak, Ustelik dusunup kendisinden de birgok sey

katarak Turk sosyolojisine yeni bir yol ¢izmigtir.

Ziya Gokalp, folkloru, tarihi ve etnografyayi sosyolojiye yardimci
disiplinler olarak gérmustir. Bu nedenle, 6zellikle folklor ¢alismalarinda
derlenen malzemelerin sosyolojinin kaynaklari olduguna inanmigtir. Bu
malzemeleri, c¢aginda, hatta gunumuzde de kullanilan derleme

yontemleriyle elde ederek yorumlamistir.

Ziya GoOkalp, Turk milliyetgisidir. Kurulacak yeni Turk devletinin
sosyal ve kultirel yapisinin ancak halka dogru inerek ve halka ait
malzemelerin derlenip degerlendiriimesiyle ortak bir kultire ve gecmige
sahip olabilecegini 6ngérmius ve bu disunce temelinde folklor

¢alismalarini yaratmustar.

Ziya GoOkalp, masallarin mitlerden kopup geldigini digsinmektedir.
Bu da kendi doéneminde, Avrupa’daki folklor arastirmalarinin temel
kuramlarindan kaynaklanmaktadir. Turk kozmogonisinin incelenmesi igin
masallarin incelenmesi, bunun igin de kaybolmakta olan masallarimizin bir
an once gengcler tarafindan toplanmasi gerektigine inanmaktadir. Kendisi
de bu yonde caligmalar yapmig, Turk masallarini elinden geldigince

toplamistir.

Masal derleyicilerinden ilk ve en 6nemli olan halk bilimciler,
Almanya’da ¢alismalar yapmis olan Grimm Kardeglerdir. Grimm Kardesler
masallar1 derlerken ideal bir Alman tarihi olusturmak amaciyla bu masallari
kendilerince degistirmiglerdir. Ziya Gokalp ise masallari derlerken higbir

sdzcuge, deyimlere dokunulmamasi gerektigini her makalesinde 6nemle
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vurgulamig, hatta bu konuda genglere yol gostermistir. Ziya Gokalp bu

yonuyle Grimm Kardeslerden ayriimaktadir.

Ziya Gokalp’in yaptigi calismalar Turk kdltart ve Tark halk bilimi
calismalarinda dnemli bir yer teskil etmektedir. Onun ¢alismalarinin etkileri
ve yontemleriyle paradigmalari gunumuze kadar ulagmig, onun izinde

yuruyen birgok halk bilimci yetismistir.
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OZET

NAZLI, Aysenur. Ziya Gokalp’in Halk Bilimi Caligmalarindaki Yeri,
Yuksek Lisans Tezi, Ankara, 2008.

Calismamizin amaci Ziya Gokalp’in halk bilimi galigsmalarindaki yerini
tespit etmektir. Bu amag dogrultusunda dncelikle ¢alismanin Giris bolimunde
Dunya Halk Bilimi Calismalari Tarihi’ne kisaca yer verdik. Folklor terimi ve
disiplininin dogdugu yer Avrupa oldugundan ve Avrupali halk bilimciler Ziya
Gokalp’r etkilediginden, halk bilimi galigsmalari tarihini Avrupa ile sinirladik.
Ayrica Giris boliminde Turkiye’deki halk bilimi calismalarinin tarihini de

aktarmaya calistik.

Ziya GoOkalp’in hayatini, eserlerini ve edebi kisiligini de Birinci Bolimde
verdikten sonra, calismamizin asil konusunu teskil eden bélime, ikinci
Bolime gectik. Bu bolimde ise Gokalp’in halk bilimini ilgilendiren
caligmalarini, yontem ve kuramlari gercevesinde inceleyip degerlendirdik.
Ayrica, yeni Turk devleti yapisinin temel dusince zeminini olusturan bu

calismalarin Turk halk bilimi ¢calismalarindaki yerini tespite g¢alistik.

Ziya Gokalp, elbette Turk halk bilimi tarihinde énemli bir yere sahiptir.
Biz, Ug¢uncu bolumde onun, cgalismalariyla Turk kualtarG ve halk bilimine

yaptigi katkilara deginerek etkiledigi halk bilimcileri siraladik.

Gokalp, Avrupa’daki folklor calismalarini takip ederek bu bilimi
“halkiyat” adiyla Turk alimlerine ilk kez tanitan; Turk halk bilimi galismalarinin
yontemli olarak yapilmasi gerektigine ve bu yontemlerin neler olduguna
deginen; folklor malzemelerinin halk arasindan toplanarak incelenmesi
gerektigini savunan ilk dusunce adamimizdir. Onu folklorcu olarak

dusunmekten ziyade Turkiye'de folklorun kurucusu olarak gérmek gerekir.
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Buglne kadar, Ziya Gokalp’in disuncesine zemin teskil eden eserler
verilmigtir; ancak Turk halk bilimi ¢alismalarina temel olusturacak gorusleri
ciddi olarak ele alinmamigtir. Turk halk biliminde yapilacak akademik bir
galismanin, Tuark halk biliminin kurulus yillarina hakim bir gozle baglamasi
gerektigi dusuncesiyle bu tez konusu secilmistir. Kanimizca bu tez, Turk halk
biliminde c¢alisan ve cgalisacak Kkigiler igin, Tuark halk biliminin baslangici

konusunda okunmasi gereken temel bir kaynak olacaktir.
Anahtar Sozciikler

1. Ziya Gokalp
2. Halk Bilimi
3. Turkguluk
4. Ulusguluk
5. Halk
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ABSTRACT

NAZLI, Aysenur. Ziya Gokalp’s Situation in Folklore Studies, Thesis
of Master Program, Ankara, 2008.

The goal of our study is to determine the situation of Ziya Gokalp in
folklore studies. According to this topic, first of all, we have briefly included
“The History of the Folklore Studies of the World” in the Prologue. We have
limited the history of folklore studies to the Europe because of the birthplace
of the term and discipline of folklore is Europe and Ziya Gokalp has affected
by European folklorists. In addition to this, in the Prologue, we tried to handle

the history of Turkish folklore studies.

After explaining the life, the work and literary personality of Ziya
Gokalp in the First Chapter, we passed the Second Chapter which
constitutes the main subject of our study. In this chapter we evaluated and
examined his work which is concerning the folklore within his methods and

theories.

Ziya Gokalp, of course, has an important place in Turkish folklore
history.We, in the Third Section, referring to his contributions to the work of

the Turkish culture and folklore scientists have listed the people he affected.

Gokalp is our first scholar who introduced folklor as the name
“halkiyat” to Turkish scholars for the first time by following the European
folklore studies; who addressed the need to work with methods in Turkish
folklore studies and what these methods are; who claimed to examine the
folklore materials by collecting fom the folk. Rather than thinking of him as a
folklorist it is must to see him as the founder of folklore in Turkey.
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So far, the Works that formed the basis of Ziya Gokalp’s ideas were
given but the views that provide the basis for Turkish folklore studies is not
dealt seriously. The subject of this thesis is chosen because, a study on
Turkish folklore scholarly, should begin with a view to know the founding
years of Turkish folklore. In our opinion this thesis will be an essential
resource to be read about the beginning of Turkish folklore for the people

who work currently and going to work in Turkish folklore.
Key Words

Ziya Gokalp
Folklore
Turkism
Nationalism
Folk
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