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Ön Söz

Gelenekli Türk anlatılarının kökeni mitlere kadar uzanır. Mitolojik dö-
nemde Türk halkı kâinatın, dünyanın, insanların, diğer varlıkların yaratılışı 
ve sonları hakkında duyduklarını, düşündüklerini, algıladıklarını, inandıkları-
nı mitlerle (mitos) anlatır. Anlatı (narration, tahkiye) geleneğinin başlangıcı 
sayılabilecek mitler insanların yaratılışla ve sona erişle (kıyamet) ilgili yo-
rumlarından oluşmakla birlikte, bu yorumlar zamanla inanç kalıplarına dönü-
şür. Mitlerin özel anlatıcıları olmamakla birlikte kam, şaman, ozan gibi adlar 
verilen sanatçı-din adamları tarafından anlatılanlardan bir kısmı şiir diliyle 
dile getirilince daha etkileyici ve kalıcı olur. Halkın nesirle dile getirdiklerini 
nazım diliyle söyleyen sanatçı-din adamları “mitos”tan “epos”a geçişi sağlar. 
Mitlerin bir kısmı efsaneye dönüşürken, mitolojik efsaneler ve motiflerden 
bir kısmı da destanların oluşumunda önemli bir yer tutar. Mitolojik motifler 
yalnızca efsanelerde ve destanlarda değil, diğer anlatı türlerinden masallarda 
ve destan geleneğinin devamı olan hikâyelerde de yer alır. Anlatılar arası ge-
çişler yalnızca destandan hikâyeye geçişle sınırlı kalmayıp diğer anlatı türleri 
arasında da geçişler olabilmektedir. Sözgelimi Dede Korkut anlatılarının mit, 
efsane, destan/ hikâye, masal türlerinde örnekleri bulunması da anlatı türleri 
arasında geçişler olduğunu / olabileceğini gösterir.

Elinizdeki kitapta halk hikâyeleri, efsaneler/menkabeler, fıkralar, gelenek-
li Türk tiyatrosu hakkında ve anlatılardaki bazı motiflerle ilgili araştırmala-
ra / incelemelere yer verilmektedir. “Gelenekli Türk Anlatıları-1” adlı bu kitap 
“Âşık Tarzı Halk Hikâyeleri”, “Efsaneler/ Menkabeler”, “Fıkralar”, “Gelenekli Türk 
Tiyatrosu” ve “Halk Anlatılarında Mitolojik Simgeler” başlıklarını taşıyan beş bö-
lümden oluşmaktadır. 

Ozan sanatından âşık sanatına geçerken destan sanatından da hikâye sana-
tına geçilmiştir. Bu geçişte görev alan âşıklar da ozanların devamıdır. Destan 
geleneğinin konu ve biçim bakımından değişikliklere uğramasıyla oluşan halk 
hikâyeciliğinin icracıları “hikâyeci âşıklar” ve/veya “meddahlar”dır. “Hikâ-
yeci-âşıklar”, halk hikâyelerini oluşturma (tasnif etme) ve sunma/ aktarma  
(icra etme) özellikleri taşırlar. Türkiye’de, hikâyeci âşıkların ve tasnif edilen 
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/ anlatılan hikâyelerin –geçmişten günümüze-  sayıca en çok olduğu bölge, 
Doğu Anadolu bölgesidir. “Dede Korkut coğrafyası”na dahil edilen bu bölge, 
özellikle de Kars ve yöresi Azerbaycan ile Türkiye arasında sağlam bir kül-
tür köprüsüdür. Doğu Anadolu bölgesi dışında da aynı gelenekten beslenen 
güçlü kültür taşıyıcıları yaşamıştır. Sözgelimi Türkiye’nin pek çok bölgesinde 
olduğu gibi Çukurova bölgesinde de hikâye anlatma geleneğinin yaşayan güç-
lü temsilcileri bulunmaktadır. Bu temsilcilerden biri de Osmaniyeli/Kadirli-
li âşık Yusuf Sıra’dır. “Âşık Tarzı Halk Hikâyeleri” başlıklı “Birinci Bölüm”de; 
“Somut Olmayan Kültür Mirası: Halk Hikâyeciliği ve Kars Yöresi Âşıkları”, “Kadirlili 
Âşık Yusuf Sıra’nın Hikâye Dağarcığı ve Güzel Ahmet Hikâyesi” ve “Şifaî ve Selvi 
Han Hikâyesi Üzerine Bir İnceleme” başlıklarından oluşan üç araştırmaya yer 
verilmektedir. Bu araştırmalardan ilkinde hikâye hasnif etme/anlatma gele-
neği, hikâyeci âşıklar, hikâyelerin kaynakları, tasnif edicisi bilinen hikâyeler, 
hikâye tasnif etme yarışmaları, anlatı mekânları, anlatıcı-dinleyici etkileşimi 
ve hikâye tasnif edip anlatma süreleri hakkında örneklerle bilgi verilmekte-
dir. Birinci bölümün ikinci araştırmasında hikâyeci âşıklardan Yusuf Sıra’nın 
hikâye dağarcığı hakkında bilgi verilmekte ve Yusuf Sıra tarafından anlatılan 
Güzel Ahmet hikâyesi incelenmektedir. Masaldan hikâyeye dönüştürüldüğü 
düşünülen Güzel Ahmet hikâyesinde yer alan masal unsurları, dil ve üslûp 
özellikleri, şahıs kadrosu, şiirler ve atışmalar ile hikâyenin epizotlarına göre 
özeti de aynı araştırmanın ikinci kısmında değerlendirilmektedir. “Şifaî ve Sel-
vi Han Hikâyesi Üzerine Bir İnceleme” başlıklı araştırmada hikâyenin tespiti ve 
yayımı hakkında bilgi verilmekte; dil ve üslûp, şahıs kadrosu, hikâyedeki şi-
irlerin/türkülerin yapı özellikleri, ezpizotları ve motif yapısı incelenmektedir.

Din adamlarının hayatı etrafında anlatılan efsane ve rivayetlerle zengin 
bir menkabe kültürü ortaya çıkmıştır. Gelenekli Türk anlatıları içinde önem-
li bir yer tutan bu menkabeler incelendiğinde, eski Türk inançlarından mo-
tifleri de bünyesinde barındırdıkları görülür. “Efsaneler / Menkabeler” başlıklı 
“İkinci Bölüm”de de iki ayrı araştırma / inceleme metni bulunmaktadır. Bu 
bölümünün ilk araştırmasında 16. yüzyılın Alevî-Bektaşî-Hurûfî şairlerinden 
Muhyiddin Abdal ile şairin hayatı etrafında oluşan/anlatılan efsaneler-men-
kabeler incelenmekte; sözlü kültür kaynaklarından derlenen efsane-menkabe 
metinleri ile ziyaret yeri hâline gelen Muhyiddin Abdal türbesi ve menkabele-
re konu olan ağaç, yürek kayası vs. gibi unsurların fotoğraflarına yer verilmek-
tedir. İkinci bölümün ikinci araştırmasında; Vehbi Cem Aşkun’un hazırladığı 
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Pîrî Baba kitabı, Pîrî Baba Velâyetnâmesinin nüshaları, Pîrî Baba’nın tarihî 
ve efsanevî kişiliği, sözlü kültür kaynakları tarafından anlatılan menkabeler 
ve Velâyetnâme-i Pîrî Baba’da geçen metinler ile Pîrî Baba menkabelerinde 
geçen kerametler / motifler incelenmektedir. 

Gelenekli Türk anlatılarının ve sözlü mizahın en eski türlerinden fıkralar; 
genellikle yaşanmış olaylardan hareketle anlatılan güldürücü, hicvedici, ten-
kit edici, eğlendirici, düşündürücü, eğitici ve öğretici özellikler taşıyan nük-
teli sözlerdir. Sözlü kültür geleneği içinde dilden dile aktarılırken çeşitlenme, 
benimsenme/sahiplenilme, kalıplaşma gibi özellikler kazanan fıkralar, somut 
olmayan kültürel miras ürünleri içinde kolay yayılan ve ortak kültürün olu-
şumuna katkı sağlayan en etkili anlatı türlerinden biridir. Türkiye’de “mizah” 
denilince hemen akla gelen yörelerden biri de Kayseri yöresidir. Gelenekli 
Türk tiyatrosu tipleri ve Anadolu-Türk fıkra tipleri içinde önemli bir yeri olan 
“Kayserili” tipinin mevcudiyeti de Anadolu-Türk mizah merkezleri arasında 
Kayseri yöresinin de belirgin bir yeri olduğunu gösterir.  Çalışkan, ticaret 
erbabı, zeki, hatta kurnaz özellikleriyle öne çıkan “Kayserili” tipi yanında; 
İncili Çavuş, Avşar, Çerkez gibi fıkra tipleri de Kayseri yöresinde yaygındır.  
“Fıkralar” başlıklı “Üçüncü Bölüm”de “Mizahta Üstünlük Kuramı ve Kayseri Fık-
raları” ile “Nasreddin Hoca’nın Mahallî  Fıkra Tipleri Üzerine Etkileri ve Kayseri 
Fıkraları” başlıklı iki inceleme yer almaktadır. Bu bölümün ilk araştırmasında, 
en eski ve yaygın mizah kuramlarından biri olan “Üstünlük” kuramı hakkında 
bilgi verilmekte ve Kayseri fıkraları bu kurama göre incelenmektedir. İkinci 
araştırmada ise Nasreddin Hoca’nın fıkra tipleri ve Kayseri fıkraları üzeri-
ne etkileri değerlendirilmekte, Nasreddin Hoca ve Kayseri Fıkraları arasında 
tespit edilen benzer metinler karşılaştırılmalı olarak ortaya konulmaktadır. 
Çünkü somut olmayan kültürel miras kapsamındaki en yaygın ortak kültür 
miraslarından biri, belki de birincisi Nasreddin Hoca fıkralarıdır. Nasreddin 
Hoca tipine bağlı fıkralar; Türk devletleri ve akraba topluluklarıyla birlikte, 
Türklerle tarihî ve coğrafî yakınlıkları olan diğer devletler ve komşu toplu-
luklar arasında da yaygın olarak bilinmektedir. Nasreddin Hoca tipine bağlı 
fıkralardan bazıları Kayserili tipine bağlanarak da anlatılabilmekte, Kayseri 
fıkralarından bir kısmı da Nasreddin Hoca’ya bağlanmaktadır.

Gelenekli Türk anlatıları incelendiğinde, bu anlatıların seyirlik olma özel-
liği de öne çıkmaktadır. “Halk Temaşası”, “Halk Tiyatrosu”, “Geleneksel Ti-
yatro”, “Türk Halk Tiyatrosu” ve “Geleneksel Türk Tiyatrosu” gibi terimlerle 
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de anılan Gelenekli Türk tiyatrosu; sözlü kültür geleneği içinde “taklit ve tem-
sil esasına dayanarak” oluşmuş, eğlendirici ve düşündürücü unsurlarla gelişmiş 
seyirlik oyunları kapsar. Seyirlik olma özelliği taşıyan bu gösteri sanatlarının 
Köy Seyirlik Oyunları, Orta Oyunu, Gölge Oyunu (Karagöz), Kukla, Meddah 
ve Tulûat Tiyatrosu gibi gelişmiş kolları vardır. Gelenekli Türk tiyatrosunun 
bu kollarında çeşitli zümrelerin ve kültür çevrelerinin simgeleştirilmiş tipleri 
bulunmaktadır. Fıkra tiplerinde olduğu gibi gelenekli Türk tiyatrosu tipleri 
arasında da Kayserilinin kıvrak zekâsını, ticaret anlayışını, genel özelliklerini 
simgeleyen bir “Kayserili” tipi mevcuttur. “Gelenekli Türk Tiyatrosu” başlık-
lı “Dördüncü Bölüm”de “Gelenekli Türk Tiyatrosunda Mahallî Bir Tip: Kayserili” 
başlıklı bir inceleme bulunmaktadır. Bu incelemede Gelenekli Türk tiyatro-
sunda yer alan “Kayserili” tipi ile ilgili; adı / lâkapları, mesleği, kıyafeti / 
görüntüsü, karakteri, söz oyunları ve ağız özellikleri, şiir, müzik ve halk dans-
larıyla ilgisi konularındaki tespit ve değerlendirmeler ortaya konulmaktadır.

Gelenekli Türk anlatıları içinde yer alan mitler, efsaneler, masallar, fıkralar, 
halk hikâyeleri, vs. gibi sözlü kültür ürünlerinde mitolojik simgeler açısından 
zengin malzemeler bulunduğu bilinmektedir. İnsanoğlu, mitolojik dönemler-
de kendisini ve çevresini tanımaya, gördüklerini yorumlamaya çalışmıştır. Bu 
yorumlar sırasında sayılardan da yararlanılmış, bazı sayıların kutlu oldukları 
düşünülmüştür. Karşıladıkları nesneler, düşündürdükleri kavramlar, yüklen-
dikleri inanç unsurları sebebiyle, mitolojik dönemden günümüze kadar, Türk 
kültüründe de sayıların gizemli olduklarına inanılır. “Halk Anlatılarında Mito-
lojik Simgeler” başlıklı “Beşinci Bölüm”de Kırım, Romanya ve Batı Trakya halk 
anlatılarında ve diğer sözlü kültür ürünlerinde mitolojik sayıların nasıl yer al-
dığı örneklerle ortaya konulmaktadır. Kırım halk anlatılarında mitolojik sayı-
lardan üç, dört, yedi, dokuz kırk sayılarının masal, halk hikâyesi, efsane ve di-
ğer anlatılarda nasıl yer aldığı örneklerle açıklanmaktadır. Buna göre üç, dört 
ve dokuz sayıları daha çok masal ve hikâyelerde, yedi ve kırk sayıları ise daha 
çok masal, halk hikâyesi ve efsanelerde mitolojik motif olarak yer almaktadır. 
Romanya sözlü Türk edebiyatı ürünlerinde, özellikle de halk anlatılarında; 
üç, dört, beş, altı, yedi, dokuz ve kırk sayılarıyla ilgili kullanımların daha çok 
mitolojik anlamlar taşıdıkları örneklerle ortaya konulmaktadır. Aynı şekilde 
Batı Trakya genelde halk kültürü ürünleri, özelde de Batı Trakya Türklerinden 
derlenen halk anlatıları incelendiğinde; üç, dört, beş, yedi, dokuz ve kırk sa-
yılarının mitolojik anlamlarıyla günümüzde de kullanıldığı anlaşılmaktadır. 
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Kırım, Romanya ve Batı Trakya Türklerinin sözlü kültür ürünlerinde yaşayan 
sayıların bir kısmı mitolojik döneme kadar uzanan kabul ve davranışlarla ya-
şatılırken, bir kısmı da tarih boyunca kazanılan değişik kültür ve inançlara 
dayanmaktadır. Mitolojik simgelerin tespiti ile ilgili bu tür araştırmalar art-
tıkça, hem Türk mitolojisinden kaynaklanan kullanımlar tespit edilecek ve 
ortak Türk kültürünün yayılma alanları belirlenecek hem de başka kültür ve 
medeniyetlerle ortak özellikler taşıyan unsurlar ortaya çıkarılacaktır. 

Gelenekli Türk anlatılarıyla ilgili araştırmalarımızın bir kısmından oluşan 
bu kitabın Türk halk bilimi alanında uzmanlaşanlara, Türk Dili ve Edebiyatı 
Bölümü öğrencilerine ve bu konulara ilgi duyan herkese yararlı olması bek-
lenmektedir. Masallar başta olmak üzere gelenekli Türk anlatılarıyla ilgili di-
ğer çalışmalarımız ise “Gelenekli Türk Anlatıları-2” adını vereceğimiz başka 
bir kitapta toplanacaktır.

Bu çalışmayla Türk kültürüne bir nebze bile hizmet edebilirsem bahtiyar 
olacağım.

						      Kayseri, 15 Şubat 2017
Bayram DURBİLMEZ
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