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Ceviri - Translation

Yeni Folklor Tiir Teorisine Dogru

(Hajduk-Nijakowska, J. (2015). Towards the New Folklore
Genre Theory. Slovensky narodopis, 63(2), 161-173)

(Cev./ Translator) Ayse Unlii"

Oz

Yeni medyanin, ozellikle internetin hizli gelisimi, kiiltiirde biiyiik degisimleri
tetiklemis ve metinlerin statiisiinde genel bir degisime neden olmustur. Bu de-
gisiklikler yeni bir folklor tiir teorisini gerektirmektedir. Yeni multimedya alani
olan internete girdiklerinde folklor metinlerini olusturan tek unsur artik séz
degildir. E-folklor olarak bilinen ve farkli anlatim ara¢larini bir araya getiren
olgular, bir yandan geleneksel folklorla (anonimlik, kolektivite, ¢cok degisken-
li boyut ve gelenegin degerine vurgu nedeniyle benzerlik gosterirken), diger
yandan benzersiz dinamizmleri nedeniyle olduk¢a farkhidir. Yeni teknolojiler,
folklor etkinliginin belirtilerini gostererek ag kullanicilarimin yaratici etkinlik-
lerini basarili bir sekilde tesvik eder. Sonug olarak, yalnizca geleneksel tiirler
ilerici degisikliklere ve doniistimlere (Or. zincirleme mektuplar, viriislere karsi
sahte uyarilar, sehir efsaneleri, soylentiler, komplo teorileri, mucizevi olaylar,
e-vahiyler) tabi degildir, ayni zamanda yeni bicimler ve tiirler (yeni Internet-
tabanli mizah, photoshop, Internet memleri, bloglar, sohbetler) ve ayrica sozde
gorsel folklor fenomenleri yaratilir. Kullanicilarin sosyal ag web sitelerindeki
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etkinlikleri de 6nemlidir. Bu ¢agdas folklor mesajlarinin yapisini zenginlestirir
ve ayni zamanda sanal toplulugun duygu ve hayal giiciinii gii¢lendirir. Ayrica,
medya baglaminda isleyen modern folklor, popiiler kiiltiir i¢erigini yaratict bir
sekilde kullanir: Bu durumda, belirli iletisim durumlarinin modelleri olarak an-
lasilan folklor tiirlerinin yalnizca varligina degil, ayni zamanda doniigiimleri-
ne de ilham veren ¢agdas folklor yaratma durumlarinin baglamini analiz etmek
gerekir.

Anahtar sozciikler: folklor tiir teorisi, folklor yaratan durumlar, yeni tirler,
e-folklor, gorsel folklor

Folklor (halk bilgisi) tiiriiniin 6zellikleri hakkindaki tartisma, bilimsel disiplinin kendi-
sinin gelismesiyle birlikte yogunlagmis, bu da arastirma konusunun algilanma perspektifinde
bir degisiklige yol agmig ve bunun sonucunda edebiyat bilimi paradigmasinin halkbilimce
terk edilmesi ihtiyacin1 dogurmustur. Sonug olarak, edebi ¢aligmalarin tiir teorisi {izerine
modellenen folklor tiirleri teorisi amagsiz hale gelmektedir. Folklor herhangi bir formiile
edilmis poetika kullanmaz ve tiir kavrami edebiyat bilimi anlaminda kullanilamaz. Czestaw
Hernas yillar dnce tiirler agisindan folklorun gesitliligi iizerine bir tartisma sirasinda (Hernas,
1976: 9), ayn1 zamanda anlaticinin yaratici roliinii a¢iga ¢ikararak, “Folklorun formiile edil-
mis normatif poetikalari yoktur; yalnizca igkin normatif poetikaya sahiptir.” demistir. Roch
Sulima da onu desteklemistir: “Tiir kavrami bir aragtirma yapisi, folkloristikte tarihsel ve
sistemlestirici bir diistince tarzidir. Folklorda isleyen bir kiiltiirel model vardir (folkloristikte
degil). Belirli bir diinya modeli tarafindan yaratilan tipik varolussal durumlara g¢esitli metin-
ler (farkl tiirlerdeki metinler dahil) katar” (Sulima, 1976: 11).

Bir Folklor Tiiriinii Birlikte Olusturan Bir Element Olarak Durumsal Baglam

Bir tiirlin 6zelliklerini belirlemenin temeli, dinamik degisikliklere tabi olan tekrarlanan
sayida tek metindir. Bu nedenle, uzun zaman 6nce, bir tiir (tipolojik acidan materyal) belirle-
mek i¢in efsane tiiriinii (Almanca: Sage, Fransizca: I'egende locale) (Hajduk-Nijakowska,
1980) analiz ederken sonuca vardigim gibi, bir folklor iletisiminin génderildigi durumun tiim
baglaminin yani sira anlaticinin yaratici etkinligi ve alicilarin bir folklor etkinligine katilimi
da (mesaj1 gonderirken geri bildirim) dikkate alinmalidir. Odag1 metnin kendi i¢inde islev
gordiigii baglama kaydirmak, tiir kavraminin dncelikle icracinin (anlaticinin) niyetlerine ata-
nan belirli bir iletisim durumunun bir modeli olarak algilanmasina neden olur (yukarida s6zii
edilen Sulima’nin ‘kiiltiirel modeli’).

Yukaridaki konu, halk masallarinin tiirlerini ayirmak igin teorik temeller formiile eden
Jolanta Lugowska tarafindan da giindeme getirilmistir: “folklorda yaratici siirecin dinamik
bilesenlerini listlenme yetenegi, tiir teorisi arastirmasinda, edebiyat kuraminda popiiler olan
belirli bir iletisim durumunun bir modeli olarak bir tiir kavraminin uygulanmasiyla sartlan-
dirthir.” (Lugowska, 1986: 12). Verilen durumda, tiiriin gelisiminde (bir metnin “kullanim”
bicimi) 6nemli bir rol, onun pragmatik boyutuyla baglantili iletisim niyeti tarafindan oynanir.
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Lugowska, folklor tiirlerinin, “niyetlerin ifadesinin” dnemli rol oynadig1, “yiiksek derecede
yayginlastirilma, basitlestirilme ve tahmin edilebilirliginin yani sira neredeyse yaygin bir
olusum nedeniyle, Bachtin tarafindan tanimlanan birincil konusma tiirleri olarak kabul edile-
bilecegine” inanmaktadir (Lugowska, 2002: 15).

Aktarim siirecine bu sekilde odaklanmak, vurgularin ayni zamanda iletisim (liretken)
durumlarinin folklor islevlerine dogru kaydirilmasini, kiiltiirel bagdasikliklarinin ortaya ¢i-
karilmasini ve metin olusumu sirasinda anlatic1 ve dinleyici(ler) arasindaki etkilesimlerin
analiz edilmesini gerektirir. Yukaridakiler, performans stilinin dinleyiciler tarafindan deger-
lendirmeye tabi oldugunu ve degerlendirmenin “aktarilan hikayelerin siiresi ve istikrar1 hak-
kinda ortak karar verdigini” belirten Herman Bausinger tarafindan halihazirda varsayilmistir
(Bausinger, 1975: 326).

Dogrudan (dogal, temas) aktarimin isleyis 6zelliklerinin, iletisim durumlarinin kiiltiirel
kosullarini algilayan ve bdyle bir aktarim sirasinda “gdnderme ve alma siirecinin eszaman-
lilig1” tarafindan belirlenen yaratict stirece isaret eden Kiril V. Chistov tarafindan da analiz
edildigini sdyleyerek yukaridaki ifadeyi genisletmeliyim (Czistow', 1977: 47). Bu eszaman-
lilik, bir yandan “icracinin ve eslik eden dinleyicinin veya seyircinin duygularinin paralellik
ve eszamanliligindan olusan sdzde ortak katilim etkisini” giiclendirirken, diger yandan geri
bildirim yoluyla aktarilan igerik ¢esitliligini ve eszamanliligini alicinin “bir folklor metninin
varliginin sonraki agamasinda ilki kadar degerli bir icraci haline gelebildigi” zaman etkiler
(Czistow, 1977: 50). Chistov’un, Piotr G. Bogatyriev? ve Roman Jacobson’in® (1973) énceki
kavramiyla genisletilen, folklorun belirli bir edebi eser bigimi (6zellikle dnleyici sansiiriin
rolii) olarak analizine iliskin yorumlari, “dogal” bir konugmada bir metnin isleyisinin 6zel-
liklerini incelemenin karmasik bir bakisa ihtiya¢ duydugunu ve hepsinden 6nemlisi anlati
etkinligini belirli bir sosyal grup tarafindan diinyay1 anlama ve 6grenme yolunun &zel bir

yaratimi olarak ele aldigini fark etmemizi saglar.

Ayrica, Victor Gusiev’in vardigi sonuglar da ilgingtir; folklorun bagdastirict karakterinin
“barizligini” aciga cikararak, bir tiirii, tipolojik perspektiften dnemli, tiirlerin doniistimlerine
duyarli bir bigim, “bunlar — diyelim ki — fenomenler baskalarina doniismeye devam ettiginde
meydana gelen digiimler” olarak degerlendirmistir (Gusiew, 1974: 167%). Ayrica, 6zellikle
tiir teorisinin ¢agdas degerlendirmeleri agisindan da 6nemli olan: “Garip bilesenlerin 6ziim-
senmesi siireci, folklorun sinirlt 6zelliklerinden biridir; dolayisiyla folklor, ¢esitli faktdrlerin
eklektik bir bilesimi degil, kendi kurallarina gore gelisen bir sanat tiiriidiir” (Gusiew, 1974:
125).

Folklor Tiirlerinin Cagdas Doniisiim Yonleri

Yukarida atifta bulunulan tiim sonuglar, orallik, estetizm ve kirsal karakter paradigmasi
tarafindan belirlenen “klasik™ folkloru agikca ele alir. Bu paradigma, bildigimiz gibi, son
zamanlarda sorgulanmuistir, ¢linkii medyanin geligsmesi ve kiilttirel iceriklerin yeni aktarim
bigimlerinin genislemesi nedeniyle, folklor bu haliyle degismistir. Bununla birlikte, klasik
yazarlarin sonuglar1 bize ¢agdas folklor fenomenlerinin yorumlanma yoniinii gostermektedir.
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Iletisim (iiretken) durumlarmin folklorun isleyisi iizerinde ve ayn1 zamanda folklor tiirle-
rinin isleyis sekli tizerinde biiyiik 6l¢iide etkisi oldugunu varsayarsak, o zaman, medya ve
folklor tasiyicilart arasinda meydana gelen iligkileri ihmal ederek, folklor fenomenini gii-
niimiizde analiz edemeyiz. Medyanin folklor alaninda genislemesi, yalnizca insanlari medya
ile baglayan yeni etkilesimlerin gelisimi iizerindeki etkileriyle sonuglanmakla kalmaz, ayni
zamanda insanlar arasindaki etkilesimleri yonlendirir, hikayelerin anlatilmasini tesvik eden
ve geleneksel sozlii anlatim bigimlerinin doniistiiriilmesine neden olan spontane durumlarin
ortaya ¢ikmasina ilham verir (HajdukNijakowska, 2007). Bugiin, insanlar arasinda yeni ilis-
kiler yaratan elektronik medyanin (6zellikle internetin) ortaya c¢ikmasiyla belirlenen yeni
bir kiiltiir tiiriiyle kars1 karsiyayiz. Bu tiir doniisiimler, folkloristigi antropolojik boyutta ya-
kalama egilimlerini agik¢a desteklemektedir (Hajduk-Nijakowska, 2011)- ayrica metinlerin
statiisiinde genel bir degisiklige yol agmalar1 nedeniyle, yeni bir folklor tiir teorisinin gelis-
tirilmesini gerektirir. S6z, 6zellikle yeni bir multimedya alan1 olan Internet’e indiginde, bir
folklor mesajini olusturan tek bilesen degildir. Eugeniusz Wilk’in goriisiine gore dnemli bir
diizenliligi ifsa eden metinlerin yapisini yeni teknolojik ¢éziimler istila etmistir: “Dogrudan
konusmanin birincil semast, teknik faktorlerin etkisi altinda biiyiik degisikliklere ve degisik-
liklere tabidir [ ...] teknolojik kosullarin belirledigi anlamlar yorumlanmadigi takdirde medya
konusmalarinda gizlenen anlamlar, mesajin 6zii ihlal edilmeden okunamaz.” (Wilk, 2009:
25). Internet, bir bakima “konugmanin yazili hale getirilmesini ve ayn1 zamanda yaz1 dilinin
de sozlii hale getirilmesini” (Gorska- Olesinska, 2005: 458) gerektirir ve ayrica e-konusma
ortaminda ikonografik ve gorsel-isitsel bilesenlerin aktif kullanimina ilham verir.

Onceden esas olarak dogrudan dolasimda bulunan (ki bu agikca metin yapisinin degis-
mesiyle baglantilidir) igerigin internet tarafindan (kuskusuz ki ag kullanicilari nedeniyle)
“absorbe edilmesi”, ¢agdas folklorda meydana gelen biiyiik degisikliklerin yonlerinden sa-
dece bir tanesidir. Yeni yaratici etkinlik bi¢imleri, internetin etkilesiminden esinlenen folklor
alaninda ¢ok daha énemli goriinmektedir (HajdukNijakowska, 2010b). Agin ¢ok 6tesinde var
olan igerik, Internet’e oldukgca agik bir sey olarak girdikten sonra, ayni zamanda, formiillerini
kalite agisindan zenginlestiren ve yeni medyanin sosyal boyutunu birlikte yaratan Internet
ilhamina, internet kullanicilarin1 gergeklerden habersiz birakarak, bagariyla “teslim olur”. Ve
bu, giiniimiiziin folklor arastirmalari i¢in en heyecan verici gérevdir. Halk gelenegi, “incele-
nen meselelere yonelik olasi referans ¢ergevelerinden, bakis acilarindan ve yaklasimlardan
birini belirlemekten daha fazlasini yapamaz; ancak temel arastirma paradigmalari simdiki
zamanda saglanmalidir” (Walinski, 1999: 98).

Tekrar edelim, bu giinlerde folklor fenomenlerini medya baglamini varsaymadan analiz
etmek imkansizdir. Digerlerinin yani sira, folklorun yeni bir islev oynadig1 iki agamali bilgi
akist olgusuyla karsi karsiya kaldigimiz medya tarafindan iletilen igerigin alinma siireci-
ni incelemek yeterli olabilir; bu, bir yandan geleneksel folklor anlat1 bigimlerini kullanirken,
diger yandan his ve duygular1 medya tarafindan desteklenen anlatima “¢cevirme” modelleri,
“uyartlmis” dogrulama formiilleri, ve bir hikayenin belirli bir ¢esidini kullanarak medya ta-
rafindan aktarilan igerikleri tesvik eder (Hajduk-Nijakowska, 2012). Bu nedenle, genis kap-
samli doniisiimlere tabi olduklarindan, ¢agdas aktarimda geleneksel igerik ve tiirlerin varligi-
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ni1 tartismak zordur. “Diin (...) bir halk metni olan bir metin” — Jan Kajfosz un belirttigi gibi
— “bugiin bir halk metni olmak zorunda degildir, (...) daha dnceki bir folklor faaliyeti sta-
tiisiiniin, yani folklorizmin temsilinden baska bir sey olmaz. (Kajfosz, 2011: 58). Ote yandan,
geleneksel halk metinlerini animsatan internette yayinlanan metinlerin analizi, teknolojik,
internet ile ilgili ilerlemedeki diizenlemeler ve degisikliklerin ilhamini agik¢a gostermek-
tedir. Bununla birlikte, sanal alanda maddi niteliksel degisikliklere maruz kalmislardir ve
bu tiir degisikliklerin arastirmacilar tarafindan benimsenmesi i¢in bagka analiz yontemlerine
ihtiyaci vardir. Ustelik sanal ortamda geleneksel tiirlerle devam ettiklerini kanitlamak zordur.
Ornegin, Michail Alexeevskiy, “Internette klasik peri masal1 olaylarmin esas olarak mizahi
“yeniden yapimlarimi1” (Alekseevskiy, 2010: 155) veya halk gelenegiyle yalnizca dolayli ola-
rak baglantili olan chastushka’larin bulunabilecegini kanitlamistir. Klasik tiir esas olarak bir
parodi olarak kullanilmakta, “halk bigimi ve yeni iceriklerin” yan yana getirilmesiyle giiliing
etkisi uyandirilan yeni bir metin inga etmenin araglarindan biri oldugu ortaya ¢ikmaktadir
(Alekseevskiy, 2010: 156).

Sanal Boslukta Yaratilan Folklor Tiirleri

Ancak bazi durumlarda, geleneksel folklor tiirii o kadar genis kapsamli degisikliklere
tabidir ki, aslinda yeni bir tiir haline gelmekte ve oldukga yeni bir kaliteyi temsil etmektedir.
Bunun icin geleneksel halk dindarliginda popiiler olan “cennetten mektuplar’dan’ kaynak-
lanan sdzde “zincirleme mektuplar1” analiz etmeniz yeterli olacaktir. Bazilar1 hala sozciigiin
biiyiisiine inanir ve agikca bir dua niteligi tasir, ancak digerleri “diger dinlerin ahlaki me-
sajint igerir [...]. Digerleri, etik tavsiyelerin bir listesini (genellikle “emirler” olarak bilinir)
veya etik imalar iceren bir kissa saglar [...]. Ayrica herhangi bir ders vermeyen, sadece onla-
11 génderenin mutlulugunu garanti eden zincirleme mektuplar da vardir” (Grebecka, 2006:
209-210). Her durumda, bu tiir zincirleme mektuplarin amaci, tabii ki bir iyenin verilen met-
ni e-posta yoluyla diger alicilara iletmesi kosuluyla, insanlari tek bir din veya gizli bilgi
ile biitiinlesmis bir topluluga baglamaktir. Sasirtict olmayan bir sekilde, zincirleme mektup
formiilii bugiin reklam sirketleri tarafindan kullanilmaktadir (s6zde goniillii pazarlama zinci-
rinin olusturulmasi). Bir promosyon mektubunun iletilmesi karsiliginda sirketler geziler veya
araclar sunar. Bu nedenle, “Zincirleme mektuplari, sakalari ve viriislerle ilgili bilgileri almay1
ve iletmeyi kabul etmeyen, herkese yanit verme islevini kullanmayan bir kisi, e-postay1 yal-
nizca hizli ¢alisan posta roliine indirger. [...] Ayni zamanda internet postasinin olusturdugu
yeni bir topluluktan goniilli olarak istifa eder” (Grgbecka, 2006: 214). Cagdas zincirleme
mektuplar, metnin yani sira fotograflar veya ¢izimler de icerir; ayrica bir multimedya sunumu
da igerebilirler.

Internette zincirleme mektuplarm popiilaritesi (Gralinski, 2009) sahte otorite sendro-
munun bir sonucudur. Alict bir mesaji gérmezden gelmesi durumunda maruz kalabilecegi
sonuglardan korkarak, “her ihtimale kars1” génderici tarafindan beklenen eylemleri gercekles-
tirir. “Internetin gelismesiyle birlikte bilgisayar, kisisel alginin siirlarini asmaya ve her seyin
uygulanabilir goriindiigii ekstra dogal sanal evrene girmeye izin veren, belli belirsiz, mistik
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bir aract haline geldi.” (Meder, 2001). Hollandal1 aragtirmacinin goriisiine gore bu, insanlarin
bilgisayar viriisleriyle ilgili yanlis alarmlar da dahil olmak iizere internette yayimlanan en ola-
ganiistii hikayelere olan inancint hakli ¢ikarmaktadir. E-posta zincirleri seklindedirler. Hol-
landa’daki bilgisayarlar tarafindan alinan yiizlerce uyariyi analiz eden Meder bunu kanitlar;
“Biitiin insan gruplar1 kendilerinin kandirilmasina izin veriyorlar ¢linkii bilgisayarlarin sade-
ce sifir ve bir satirlarini bekleyen bir islemciler toplulugundan olusmadigina, programcilar
ve bilgisayar korsanlari olarak bilinen cadi doktorlart ve sihirbazlar tarafindan yonlendirilen
bilinmeyen ve anlagilmaz yeteneklere sahip sihirli kutular olduklarima inaniyorlar” (Meder,
2001). Bir alici, bilgisayarinin bozulabileceginden, sagliginin bozulabileceginden veya ka-
zanma sansinin kaybolabileceginden veya sadece pismanliktan dolay1 bilgileri iletmektedir.
Hollandali arastirmaci tarafindan toplanan zengin materyal, bir yandan Internet kullanici-
larin1 kovalayan viriislerin yanlis uyarilarinin zincirleme mektuplar seklinde oldugunu ve
genellikle sonraki gonderenlerin yorumlartyla zenginlestirildigini, diger yandan internette
o6liimciil hasta bir ¢ocuk hakkinda elektronik zincir mektuplarla rekabet ettiklerini ve bu ne-
denle halihazirda sehir efsanesi olarak kabul edilebileceklerini agik¢a kanitlamaktadir. Yine
de Jan Harold Brunvand, viriis uyarilarini, Bilgisayar Folkloru kategorisi altina dahil ederek,
sehir efsaneleri olarak siniflandirmistir (Brunvand, 2001).

Anglo-Amerikan gelenegine uygun olarak kullanilan gehir efsanesinin tiirii konusunda
arastirmacilar arasinda teorik tartismalar olsa da (Hajduk-Nijakowska, 2010a), herkes ortak
olarak bu tiir yeni hikayelerin anlat1 ve geleneksel tiirlerin basit, tarihi bigimleriyle (einfac-
hen Formen) agik¢a baglantili oldugunu vurgulamaktadir; efsanevi hikayeler, peri masallari
(6rnegin kentsel fantezi, Grzybkowska-Lewicka, 2005), efsaneler, baladlar, haberler, cagdas
toplumda anlatimin yaratici siirecini analiz etmek i¢in homo narrans kategorisini kullanma
gerekgesini dogrulayan seyyar sarkilari (huckster song). “Genellikle ¢agdas efsaneler, cagdas
mitler veya dedikodu olarak adlandirilan sehir efsaneleri, duygular1 harekete geciren ve din-
leyicilerin aninda tepki vermesini saglayan giincel, spontane, sicak iletisimlerdir.” (Cubala,
2005: 5). Bu, medyadaki enformasyona kars1 rekabet edebilirlikleri sorununu ¢dzmektedir.
Zuzana Panczova ayrica bu tiir hikayelerin, bazen “gelencksel” folklorun tiirlerine, 6zellikle
de efsanevi hikayelere (burada eski, halk sorunlar1 da bulunabilir) benzer olsalar bile, baz1
durumlarda hafiza geleneginde var olduklarini (anilara yakin 6zelliklere sahip) veya popiiler
kiiltiir tlirlerinin poetikasina, polisiye hikayeler, korku filmleri veya gerilim filmleri, agik
referanslarla karakterize edildiklerini fark etmistir: (Panczova, 2013: 143).

Ancak giiniimiizde bunlar esas olarak medyada, 6zellikle de internette var olmaktadirlar;
kiiltiirel sinirlar1 asarak kiiresel, modern diinyanin bir parcast olurlar. Sehir efsaneleri, eski
mitlerin ve efsanelerin modaya uygun bir esdegeri haline gelmistir. Bu, baska seylerin yant
sira, 11 Eyliil 2001°den sonra internette sayisiz komplo teorilerinin olaganiistii etkileyici pat-
lamasin1 agiklamaktadir (Allan, 2008: 74 vd.).

Medya sadece sehir efsanelerinin dogrudan dolagimini desteklemekle kalmaz (belirli bir
olay hakkindaki bilgilere ilgiyi arttirma), ayni zamanda Ornegin gesitli sasirtict hikayeleri
giivenilir iligkiler olarak goren ve medyada yayinlayan ve yeni versiyonlarii birlikte ya-
ratan veya bunlara ilham veren gazetecilerin araciligi ile yeni folklor olaylarim “tetikler”.
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Bu nedenle, kitlesel dolasim ve folklor dolagimi arasinda, belirli konularin ve kligelerin
popiilerlesmesiyle sonuglanan ve sézde kamusal alan1 biiyiik dl¢iide genisleten bir tiir sizma
gozlemlemekteyiz (belirli bir olay hakkindaki bilgiler herkes tarafindan bilinir, agik ve nettir,
higbir sey kanitlanamaz). Muhtemelen burada tartigilan olgunun sosyologlarin, yoneticilerin
ve medya uzmanlarinin da ilgi alanina girmesinin nedeni budur.

Bu fenomen, internet sayfalarinda bir komplo teorileri tipolojisini tamamlayan ve bu
teorileri soylenti (dedikodu) alt grubu olarak goéren Zuzana Panczova (2005a) tarafindan
folkloristik perspektiften analiz edilmistir. Siiphesiz, Cek ve Slovak arastirmacilar arasinda
sOylenti (dedikodu) kavrami, Fransiz sosyolog Jean-Noél Kapferer’in Rumeurs: le plus vi-
eux media du monde baslikli, 1987°de yaymlanan ve 1992’de DuSan Provaznik tarafindan,
Fama — nejstar$i médium svéta [Soylenti — Diinyanin En Eski Mecrasi] baslig1 altinda Cekge-
ye ¢evrilen ¢alismasiyla desteklenmistir. O zamandan beri, J. N. Kapferer esas olarak is diin-
yasinda dedikodu ve ticari markalar1 yonetmekle ugrasmaktadir, ancak bunlarin internet’teki
genislemesi, sOylentilerin varligt sorunlarini, 6rnegin alicilarin davranislarini sekillendirmek
icin kullanimlarini yeniden analiz etmesini saglamistir.’ Kapferer, ilk ¢alismasinda, “belirli
bilgileri dogru bilgi olarak kabul etmenin, bilgiyi degerlendirmek i¢in kullandigimiz eski
diistincemizde ortaya ¢ikan iligkiler sistemine bagl oldugu” tezini formiile etmistir. Verilen
bilgi bu diisiince ilkelerine uymayana kadar, onu dogru kabul etmemiz kuvvetle muhtemel-
dir” (Kapferer, 1992: 64). Bu tez, Internet forumlarinda arastirma yiiriiten Zuzana Panczova
tarafindan dogrulanmistir: “sdylentilerin (dedikodu) ve komplo teorilerinin yayilmasinda asil
rol, bilginin mevcut inanglarimiza ve basmakalip fikirlerimize uyup uymadigi tarafindan oy-
nanir” (Panczova, 2005a: 161).

Internet forumlarindaki halk hikayeleri sozlii ve edebi ifadenin bir melezidir: bir yandan
katilimeilar konugma diline dayali iletisim kullanirlar ve diger yandan, dogrudan sozlii ileti-
sime tipik herhangi bir s6zIii bilesenden yoksun olduklarindan, emoticon’lar gibi degisim
bilesenleri kullanirlar. Zuzana Panczova’nin da sonuca vardig: gibi, Internet iletisimi bugiin
“etkili bir degistirmelik, yani gayri resmi, sozlii bir hikdyenin alternatifi” olarak diisiiniilebilir
(Panczova, 2005b: 28).

Bilgisayar programlari tarafindan sunulan ek grafik veya fotografik bilesenlerle metinleri
zenginlestirme segeneklerinin kullanilmasi 6zellikle mizahi sunumlarda popiilerdir. Bununla
birlikte, geleneksel folklorda zaten dogrulanmis olan Internet olay orgiilerinin izini siirsek
bile, bu tiir ifade bigimlerini “geleneksel” folklorun fikralarinin veya sakalarmin bir devami
olarak diisiinmek zordur. Ancak bunlar nitelik olarak oldukga farkli tezahiirler, yeni metin-
lerdir. Bir internet sakasi, ger¢ekte anlatilan bir fikra ile karsilastirilamaz, bu durumda giilen
bir toplulugun olustugunu sadece baglam belirlemez, ayn1 zamanda verilen hikayeyi komik
yapan da agirlikli olarak anlaticinin sozlii anlatim (hikaye anlaticisi) becerileridir. Cogu kav-
ram ve sema belirli durumlarda ortaya ¢ikmistir: giilme, bir normu aniden bozan bir olaydan
kaynaklanir. Dogrudan iletisimde her zaman bir saka dogar (taninmis arkadaslar arasinda).
Goriiniir bilesenler sanal iletisimlerden eksiktir. Internet, génderen ve sakayi alic1 arasindaki
karsihikln iliskileri degistirir: “Icracinin rolii zayiflar ve muhatabin yetenekleri genisler. Mu-
hatap etkinlestirilir ve ihtiyaglarini kargilayan kendi metinlerini formiile eder; ilgi alanini ve
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ideolojik karsitlig belirtirler.” (Frolova, 2009: 171). Buna, 6zel tarayicilar, tematik katalog-
lar, dizinler ile donatilmis fikra koleksiyonlarina sahip ¢ok sayida web sitesinin (¢ogunlukla
potansiyel bir miisteriyi ¢ekmek i¢in eglenme ihtiyacini kullanan, ticari olanlar) yapisiyla
olanak saglanir, boylece Internet kullanicist ilgilendigi bir metin grubunu bulabilir. Olga Fro-
lova tarafindan fikralara sahip bu tlirden yiize yakin internet sitesinin bir listesi hazirlanmistir
(Frolova, 2009: 128-130).

Yeni sakalar, anlatilar1 yorumlama, cevaplama veya genisletme istegini tetikler ve ¢ogun-
lukla e-posta yoluyla arkadaslar arasinda (baglatilanlar grubuna kabul edilir) elektronik dola-
sima sokar. “Bir sakanin gorsellestirilmesi yalnizca e-posta eklerinde yer alan ifadelerle sinirh
degildir; filmlerde ve animasyonlarda goriiliir ve sunum seklinde de gonderilir.” (Krawczyk-
Wasilewska, 2009: 21). Analiz edilmesi gereken bir diger konu da gorsel folklorun gelismesin-
de YouTube’un rolii ve sanal “video toplumunun” yaratici etkinliginin esin kaynagidir.

Bir Internet sakas1 basitce yeni varolus bicimleri gelistirmistir. Esas olarak yazili sze
dayanarak, kelime oyunlarini, diyaloglari ortaya ¢ikarir ve geleneksel olarak bilinen kavram-
lar1 medya karakterlerine veya politikacilara atfeder. Hepsinden 6nemlisi, komik resimler
veya film sahneleri kullanir. Bununla birlikte “komik fotograflar, niikteli MP3’ler, demoti-
vatorler veya Power Point’te olusturulan s6zde PPS’ler, yani multimedya sunumlar1 saka,
karikatiir, otantik hayat hikayesi, bilmece, zincirleme mektup, climle veya kissa yapisina
sahip olabilirler.” (Grochowski, 2013: 50).

Rolf Brednich, internette mizah igeriklerinin iletilme siirecinin artmasinin, anonimlik ve
degiskenlerin mevcudiyeti ile karakterize edilen yeni bir kiiresel mizah kiiltiiriiniin ortaya
¢ikmasina yol agtigina inanmaktadir (Brednich, 2005). 11 Eylil 2001°de Diinya Ticaret
Merkezi’ne yapilan terdrist saldirilardan sonra aniden yayilan, genellikle resimli sakalar olan
felaket sakalar1 6zel bir yer tutmaktadir (krs. Kuipers, 2002). Yukaridakiler Theo Meder’in
aragtirmasi tarafindan dogrulanmaktadir: “Kisa siirede internet gsakalar ve soylentilerle dol-
du [...]; ancak bunlar esas olarak gorsel folklorun bir tezahiirii, Xerox kopyalarmin dijital
halefiydi. Daha 6nce hi¢ bu kadar ¢ok manipiile edilmis goriintii gonderilmemisti” (Meder,
2001: 7). Felaket olaylar1 hakkindaki bilgiler ¢cogu durumda tedavi edici bir rol oynar; cagdas
diinyanin trajik boyutuyla “uzlasmamiza” yardimci olurlar. Bu olguyu Polonya 6rneginden
yola ¢ikarak analiz eden Violetta Krawczyk-Wasilewska, genellikle e-posta yoluyla iletilen
terdr konularinin genglik folklorunda ve hatta ¢cocuk folklorunda da kendisine yer buldugunu
vurgulamistir. Sayma tekerlemelere, tekerlemelere, bilmecelere ve zincirleme harflere atifta
bulunan metin mesajlarint siralamistir (Krawczyk-Wasilewska, 2003: 25-35).

Yeni Folklor Dijital Tiirleri

Internetin sundugu potansiyelin, medya aktarimlariin veya belirli olaylarim alicilari igin
onemli ve heyecan verici icerikler hakkinda bilgi ve yorum aligverisinde bulunmak icin kul-
lanilmas: giiniimiizde dogal hale gelmektedir. Internet, insanlarin gesitli tartigma forumla-
rina katilmalarini saglar, belirli bir konuyla ilgilenen gruplara katilma ihtiyacini tetikler. Bu,
tiyelerine yalnizca anonimlik saglamakla kalmayip ayn1 zamanda kisisel verilerin ifsasinin
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kontrol edilmesini saglayan bilgisayar aracilifiyla konusmaya baslayan, gii¢lii bir sekilde
duygusal olarak biitiinlesmis sanal sosyal gruplarin olusturulmasini tesvik eder. Basitge, “sa-
nal topluluklar, yeni folklor olaylarina yardimer olan ¢ok sayida yeni iletisim modeli tiret-
mis” (Burszta, Pomiecinski, 2012: 5), bunlar ayn1 zamanda dolasimda bulunan metinlerin
anlamlarini yaratmak i¢in yeni alan haline gelmistir. Ayrica, anlatima aktif olarak katilma,
cesitli hikayeler anlatma, diisiinceleri paylagma ihtiyacina ilham veren internet, “konusma
ritliellerinin donistiiriilmesine” de yol agmaktadir (Sulima, 2007: 209).

Robert G. Howard’in goriisiine gore: “Ancak yeni medya, eski medyadan daha folklorik
olabilir ¢iinkii cogu ¢evrimigi iletisim bir nesneden ¢ok bir siirece benzer. Bu stirecler dina-
mik séylem aglarinda meydana geldiginde, Appadurai ve Breckenridge’in “ulusal, kitlesel
ve halk kiiltiiriniin birbirinin hem degirmenini hem de 6ziinli sagladigi” ¢ekisme bolgele-
ri dedigi seye yol agarlar (Howard, 2008: 200). Ve yukaridakiler, tiir teorisi sonug¢larinin
olusturulmasimi tesvik eder ve folklor dijital tiirlerine dikkat eder. “Teknolojik olarak aracilik
edilen” geleneksel folklor tiirlerinin yani sira, Robert G. Howard ayrica yeni ¢evrimici
iletisim bigimlerini ayirt etmis ve bunlar1 yeni dijital folklor tiirleri olarak degerlendirmistir-
Ozel sayfalar (ana sayfalar) veya “kisisel” sayfalar (isme 6zel sayfalar). Yukaridakileri analiz
ederken, onlar1 sayisiz alt tiire ayirmustir: bireylerin kisisel 6zel sayfalari, gevrimi¢i glinliikler,
fotograf albiimii sayfalari, seyahat sayfalari, evcil hayvan sayfalari, dogum sayfalari, tatil
sayfalari, anma sayfalar1 (hem insanlar hem de evcil hayvanlar i¢in), misyoner sayfalari,
siyasi sayfalar ve saka sayfalar1. Dijital fotograflarin degisimi ve yayini ile baglantili Internet
kullanicilarinin yaratici faaliyetleri tizerinde yeni teknolojilerin biiyiik etkisini vurgulayarak,
ad1 ticari yazilimdan (Adobe Photoshop) tiiretilen popiiler fotograf diizenlemesine dikkat ¢ek-
mistir. Bu program kullanilarak diizenlenen resimler komik yorumlarla doludur (Howard,
2008: 193). Sakalar ve bazen kaba yazitlar veya yeni, beklenmedik ¢agrigimlar empoze eden
kotii niyetli yorumlar esliginde internette dolasan manipiile edilmis veya parodisi yapilmis
goriintiiler (fotograf ve video), gliniimiizde 6zel web siteleri sayesinde internet kullanicilart
tarafindan kendi baslarina kolayca olusturulabilen meme’ler (mem) (Kaminska, 2011) seklin-
de ¢ok popiilerdir. internet temelinde olusturulan séylem, Howard tarafindan metinlerarasilik
ve etkilesim nedeniyle iceriklerin melezligi ile karakterize edilen “yerel ag” olarak adlandi-
rilmaktadir. “Melezlik ¢evrim igi iletisimin belgelenmesini ve analizini karmasik hale geti-
rirken, halkbilimciler bu goérevler igin dzellikle iyi donanimlidir, ¢linkii onlari konusu tam
olarak yerelden, 6zelden ve gayri resmi olandan ortaya ¢ikan ve bir toplulugun ortak anlamli
anlamlarina niifuz eden ifadelerdir.” (Howard, 2008: 194). Bu nedenle, her zaman resmi ve
gayri resmi arasinda yer alan ve dolagimdaki metinleri analiz eden bir halkbilimci, kitlesel,
kurumsal ve folklor dolagimi arasindaki karsilikli iliskileri dort gozle bekleyen, gayri resmi
olanin ortak ihtiyaglarin, beklentilerin, deneyimlerin ve duygularin yerine getirilmesinin bir
sonucu olarak agda gelisen tiim siireclerin cogunu ¢evrimigi iletisim sirasinda agiga ¢ikarma-
s1 gerekir. Howard, yukaridakileri analiz etmenin en iyi yolunun, aniden gelisen ve Internetile
es anlaml1 hale gelen bloglar1 gézlemlemek olduguna inanmaktadir. “Oncelikle kisisel igerige
(ve bu kisisel igerik tizerindeki etkilesimli yoruma) odaklanan bu sitelerin katilimei bilesenle-
ri, onlart dinamik yerel iletisim stirecleri haline getiriyor.” (Howard, 2008: 211).
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Internet, kullanicilarina oldukca yeni fenomenler yaratma konusunda ilham verir; “asa-
§i1dan yukartya yakinsamay1” tetikler (Henry Jenkins, 2007: 135), 6rnegin bilgisayar oyunlari
veya film sahneleri degistirilir, hikayelerin yeni versiyonlari olusturulur, forumlarda tartis-
malar ve cesitli olaganiistii olaylar hakkinda iletisim vardir. Etkilesim, ¢agdas folklor ileti-
siminin (e-folklor) yapisini basitce zenginlestirir. Belirli bir internet kullanicis1 gruplarmin
(6rnegin, belirli bir internet oyununun oyunculari veya belirli bir hayali durumunkatilimeila-
r1) “sahip oldugu” belirli “gevresel folklorlardan” da bahsedebiliriz (Grochowski, 2013: 51).
Boylece, folklor yaratict etkinligi, sanal toplulugun giiciinii harekete gecirir, hemen kiiresel
(resmi olmayan) bir dolagim alan Internet kullanicilarina ilgi iceriginin dolasim siirecine ka-
tilma ihtiyacini kurtarir. Ayn1 zamanda, bugiin bu tiirden en popiiler hizmet olan Facebo-
ok gibi sosyal ¢evrimigi hizmetler sayesinde, belirli bir sanal toplulugu biitiinlestirmek igin
gerekli olan duygulari tatmin ederek, olaylarin yeni versiyonlar1 veya yorumlari i¢in yeni
bir kilik olusturmayi kolaylastirir. “Gruplar i¢inde gruplar ve tartisma konulari olusturma
kolaylig1, Facebook’ta biiyiik 6lgekli, kitlelerin inisiyatiflerini ¢ekmenin yani sira, tartigma
atmosferinin- siyasetle ilgili olsalar bile - daha ¢ok bir bar atmosferini hatirlattig1 daha kii¢iik
topluluklarin da oldugu anlamina gelir.” (Levinson, 2010: 198). Yukaridakiler, iliskileri ek
duygular ve gayri resmi karakterle zenginlestirir. Bununla birlikte, Facebook, “aga katilimi-
mizin ¢esitli bigimlerinin birbirine baglandigi, internet faaliyetimizin bir tiir merkezi termi-
nali olarak diisiiniilmelidir (...) Kisacasi, Facebook ve Twitter, bizim i¢in onlari ne yaparsak
o olabilir” ancak bu, kullanicilardan “performans, deneme yanilma yontemiyle, mevcut arag-
larla denemeler yaparak elde edilen” giiclii yetkinligi gerektirir (Nacher, 2010: 12).

Burada filozofun su diisiincesini hatirlamakta fayda vardir: “Sanal diinyalarin ortaya ¢ik-
masl, gerceklige basit bir “ek” degil, gergekligin bir doniisiimii anlamina gelir. Bu, sanalin
gercegi degistirdigi ve gercegin sanali sekillendirdigi dinamik bir siirectir. Gergeklik ve sa-
nal gercgeklik birbirine niifuz eder. Deneyimlerimize gore, aralarindaki smirlar akiskandir ve
hatta bazi durumlarda ortadan kalkar” (Wilkoszewska 2005: 9). Bu nedenle, edebiyat teoris-
yenlerinin kendileri “kiiltlir alaninda gesitli aktaricilarin varliginin sonuglarinin tiir teorisini
analiz eden ve sistematize eden bir gdstergebilim bolimii” olarak anlagilan multimedya tiir
teorisi yaratma ihtiyacini gorirlerse, digerleri arasinda Edward Balcerzan’in tiiriin multi-
medya teorisi kavramiyla sonuglanan, folklor tiirleri teorisinin bu baglami dikkate almama-
st gerektigini varsaymak pek miimkiin degildir (Balcerzan, 2000: 88). Kavram, bir tiiriin “bir
metnin kompozisyonu (morfolojisi) hakkinda karar veren, iletisim agisindanyodnlendirilen ve
malzeme ve aktarim teknigi (mecra) tarafindan belirlenen tekrarlanan dl¢tilerin bir kombi-
nasyonu” oldugunu varsayar. Bir tiiri anlamanin bu tarzi, aslinda insanin her tiirlii yaratici
etkinligini hesaba katar; tekrarlanabilirlik, alictya yonelik yon ve “insanlararasi baglantinin
tiir” hakkinda karar veren iletim araglarinin belirli 6zellikleriyle yakin baglanti gibi 6zel-
liklerini vurgular. Ikinci bilesen, “iletisim eylemi semasi iizerine yorum yapan, “temas’mn”
“gonderici ile alic1 arasindaki fiziksel bir kanal ve zihinsel temas” olarak anlagilmasi gerekti-
gini belirten Roman Jacobson tarafindan vurgulanan” Balcerzan’in goriisiindeydi.
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(Balcerzan, 2000: 92). Dahasi, Balcerzan’in ¢agdas tiir teorisinin tipolojik bir diizeni
olan yar1 tiir multimedya {igliisii kavramu, li¢ yapisal 6zellik nedeniyle ayirt edilen “sanat ve
sanat olmayan arasinda var olan” formlarla ilgilidir — rapor, deneme ve kdse yazisi nitelikleri.
Verilen 6zellikler, arastirmaci tarafindan metnin 6zii olan niyete (agik veya gizli) dayanmak-
tadir; bu, sirastyla mesaj, climle ve saka gibi {i¢ “germinal (tohum) bigime” odaklanmigtir.

Sonu¢

Bu calismada, icerigi aktarmanin yeni elektronik araclarinin yayginlasmasimin etkisi
altinda ¢agdas kiiltiirde meydana gelen genis kapsamli degisiklikler, hem “gelencksel” hem
de spontane olarak gelisen yeni folklor tiirlerinin doniisiim yonleri betimlemistir. Bu, ayn
zamanda, folklor fenomenlerinin olusturulmasina ve aktarilmasina ilham veren modern ileti-
sim durumlarinin 6zelliklerini dikkate alacak yeni bir folklor tiir teorisi gelistirmeyi de tesvik
etmektedir. Bu, gercekten de tiir teorisinin, arastirmacilarin ilgisinin konusu olmasi gereken
baz1 belirlenmis sonuglarini gerektirir. Tletisim modelleri ve konusma ritiielleri, yeni teknolo-
jilerin etkisi altinda degisim gecirmekte ve bu da bizi, odagi, baglamin kendisinin analizle-
rinden, iginde islev gordiigii baglamin analizlerine kaydirmaya zorlamaktadir. Dahasi, ayni
zamanda antropolojik boyutta bdyle bir analiz yiiriitme ihtiyacini dayatir, ¢linkii -aslinda- in-
sanin yaratici etkinligi, folklor karakteri de dahil olmak {izere, bize yeni arastirma paradig-
malart saglayan modern multimedya kiiltiirel alan tarafindan yonetilmektedir.
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