
MİTOLOJİ
Mitos ve mitoloji 'Mitos' terimi genellikle kutsal ya da dinsel niteliktedir. Bireysel olmaktan çok toplumsal ve daha çok doğal, doğaüstü ya da toplumsal- kültürel bir görüngünün köken ya da yaratılışına ilişkin anlatılar için kullanılır. Ancak sözlü kültür yoluyla aktarılan masal, destan gibi türlerden ayrımını yapmakta kolay değildir. 
[bookmark: _GoBack]Mit; değerler paradigmasında dünyayı algılama, şekillendirme, sembolleştirme, kısaca ifade etmek gerekirse hayatın ve olayların yansıtılmasıdır. Anlam paradigmasına göre mit, bir düşünce tarzı halidir. Bu anlamda mit, dünya hakkındaki gerçekliğin ta kendisidir ve diyalektik mantığın sonucu olarak  meydana çıkar. Mit dünyanın şu ana kadar nasıl geldiğine ilişkin bilgiler sunar.
Mitolojik zamanda hayatın bütün gerçekleri benzeri şekilde, yani mitolojik şuurla algılanır. Bu mânada mitoloji, objektif olan mitler medeniyetinin eski şekillerinin ilk buluşların inanç sistemlerinin, siyasî özelliklerin,  sanatın çeşitli türlerini, felsefî bilgileri ve tam anlamıyla etnik medeniyetin bütün katmanlarını kendinde toplayabilmiş bir sistemdir. Bununla beraber belli bir amaçla oluşturulmuş  mitler de vardır. Mitoloji çalışan bilim insanlarının çoğuna göre mitleler, sembollerin göstergesidir. Bu algılamanın özünde mitlerin; gerçekliğin ölçüsünü ve yönlerini sembollerle ilan etmesidir. Bu anlamda gizli bilgiler, mitolojik simgelere dönüşmüş olarak kuşaktan kuşağa aktarılmış, anlaşılması zor olan nesneleri simgelerin dili ile ifade etmektedir. Buna göre mit, yalnız eski dönemleri yorumlayan bir bilim dalı olmayıp, aynı zamanda çevreyi, içerisinde yaşadığımız toplumu,  insanın kendisini ve davranışlarını kontrol eden, Tanrı’ya ve koruyucu ruhlara bakışların çoğunu mitoloji, ilkel veya arkaik düşüncelerin ilk denemelerini, sözlü kültür dahilinde kuşaktan kuşağa aktarmaya çalıştığından ilk bilimdir, kozmik bilgilerin sembolleşmiş kaynağıdır diye belirtmemiz olanaklıdır. Toplumda kutsal olarak nitelendirilen güçlerle ilişkiyi sağlayacak bir düzen oluşturduğu için aynı zamanda mitoloji ilk ideolojidir. Sosyo-kültürel açıdan insanın iyi ve kötü olarak sınıflandırılan öğeler çerçevesinde en az zarar görmesini, dahası evrenin düzeninde kendine özgü bir yer edinmesini denediği için aynı zamanda mitoloji ilk siyaset bilimidir.
Mitoloji, gerçekleri aklın alamayacağı bir biçimde yansıtan dil ve düşüncenin bütün olanaklarını kullanarak bir araya getirmekle varlığın oluşumunun, “ilkel” toplumların bu varoluş sürecinde yerinin ve kaosu kozmosa dönüştüren mutlak gücün öyküsüdür. Yaratılışa ilişkin düşünce sabit olmadığı gibi anlatıların ifade edilmeleri yenileşmeye, değişmeye, zenginleşmeye de açıktır. Buradan çıkan sonuç mitolojinin dinamik bir yapılanmaya sahiptir ve diyalektik bir yaşantı içerisindedir. Dolayısıyla mitoloji bilinen en eski süregelen kolektif bilimdir. Bu diyalektik bilim dilde, ritüelde, sözde, metinlerde kodlanmıştır. Bu kodlar makro-kozmos olarak betimlenen evrenin ve mikro-kozmos olarak değerlendirilen insanın binlerce yıl süren yaşam şeklini sergilemektedir. Mitolojinin sosyo-kültürel temelinde insan neslinin bin yıllarca edindiği deneyimlerinin, mücadelelerinin somut şekli dilde simgeye çevrilmesidir. Kavram soyutlaştıkça gizemlilik boyutu artar, evren ve evreni oluşturan her şey sınıflandırmaya, anlamlandırmaya yorumlanmaya açıktır.  Mitoloji eski insanın toplumsallaşma sürecine ilişkin  olaylar zincirini yorumlar.
 İnsanın çevresindeki olaylar aracılığıyla insanı eğiten, onu yaşama hazırlayan birer felsefî kanıt rolündedir. Bu anlamda mitoloji gerçekliğin yansıması gibi, anlam bildiren mitolojik bilgiye dönüşmüştür. Mitoloji sadece olayları değil, olayların ortaya çıkma sebeplerini açıklar ve bu açıklamayı sembollerle sağlar. Mit herhangi bir şeyin veya varlığının sebep ve sonuç açısından varoluşunu anlatmakla birlikte işlevini de önemser. Bu açıdan baktığımızda mitler bir mantık sistemidir. Mitolojik olaylar ne kadar doğaüstü ve kutsal olarak değerlendirmiş olsalar da mantıksal bir bütünlükleri vardır. Mitoloji kozmosun ortaya çıkışını, düzeninin sebebini, varoluş ideolojisini, insanı çevreleyen canlı ve cansız, görülen ve görülmeyen, olağanüstü ve sıradan olan her şeyin anlaşılabilmesi veya bunun bir çabasıdır. Mitoloji, kozmogonik takvim ve yaratılış imgelerini yaşatan bir gösterme şeklidir. Yapısal anlamda bazı mitolojik öğelerin genel mit anlatılarına zaman zaman eklendiği görülür. Değişmeyen, yalnız mitin vermiş olduğu genelleştirici bilgilerdir.
Mitler sadece sözlü kültürde değil, hareket, ritüel ve ayinlerde de yaşar. Bazı topluluklarda mitler ritüellerde korunup sağlanmıştır. Mit, karışık işaretli, senkretik ve simgesel olduğundan onu şiir, dil, müzik ve ritimle aynileştirenler de vardır.
Miti geniş anlamda animizmle (Taylor), dinle (Lang) bağdaştıran araştırıcılar da vardır. Mitleri arkaik ritüellerin tasvirî yansıması, daha doğrusu sihrin sonucu gibi değerlendirenlerin (J. Frazer) fikirlerini, sonradan ritüelist ekolün üyeleri (B. Malinowski) daha da geliştirdiler. C. Levi-Strauss mitolojiyi hayat şartlarının sembolik ve mitolojik şekilde kavranılması gibi değerlendirirler. Mit, herhangi bir noktada insanı çevreleyen hayatın gerçekleriyle kendisine özgü bir şekilde anlatır.  Bu anlamda mitolojik metinler evrensel kaos-kozmos, doğa-toplum, hayat-ölüm, aydınlık-karanlık karşılaştırmalarından gündelik hayatın temsillerine yer verir.  Mit genel düşünce karakteri taşımanın yanı sıra kolektifin arzu ve isteği, siyasî, ideolojik, ahlakî ve estetik görüşler ile yoğrulmuş senkretik bir olaydır. Mit, yalnız sözlü anlatım olmayıp, aynı zamanda gösteridir, kutsalın ifade edilmesidir. Mit ilk insanın inandığı, kutsal bildiği değerler sistemi ve bu sistemin biçimlenmiş ve yazıya dökülmüş halidir. Mit kozmik bilgilerin sembolik bir üslupla takdimi, gizli bilimlerin ve dillerin ifasıdır. Bununla birlikte halk edebiyatının ayrı ayrı bölümlerinde, özellikle masallarda, destanlarda, efsane ve rivayetlerde de kozmik sıranın astral mitlerine, ecdat (atalar) mitlerine, tanrısal, trikister (kahramanın zıt kutbu) karakterli mitlere de rastlanıyor. Bütün bunlara, farklı toplumlarda olduğu gibi Türk mitolojik sisteminde ve sistemin yansıması olan halk edebiyatı ve folklor türlerinde rastlanmaktadır.
Birçok araştırmacı, folklor örneklerinin, güzel sanatların, dinin, edebiyatın kökenini tümüyle mite bağlamaya çalışırlar (V. Propp, M. Meletinskiy, N. Braginskiy vb.). 
Mitolojinin bir disiplin olarak öğrenilmesi 19. yy.’a denk gelir. Aslında 19.yy.’a kadar mitoloji denildiğinde Batı dünyası yalnızca Yunan Mitolojisi anlaşılmaktaydı. 20. yy.da mitolojik teorilerin oluşturulması ve öğrenilmesi hız kazandı. 
Mitos sözcüğü Eski Yunanca söylenen, duyulan söz, masal, öykü, efsane anlamına gelen mythol dan gelir. Eski Yunanca söz anlamına gelen ve ölçü ve kafiyeli öykü, masal, destan anlamına gelen epos'tan farklı olarak mythos anlatılan öykülerin içeriğine gönderme yapar. Antropologlar uzun süre mitos ile ayin arasındaki bağlar üzerinde durmuşlardır. Tylor günümüzde anlamlandırılamayan, pratik bir gereksinime karşılık düşmeyen nesne ve uygulamaların geçmişin birer "kalıntı"sı olarak sürdürdüğü görüşü çerçevesinde  "mitos"u ayinleri açıklamak üzere bilinçli anlatılar olarak görülmektedir. Tylor'un evrimsel "kalıntılar" anlayışıyla Robertson-Smith'in din incelemelerindeki karşılaştırmalı yöntemini devralan J . Frazer The Golden Bough (Altın Dal) 'ın sonraki basımlarında mitosun ritin bilinçli olarak kurgulanmış açıklamalarından çok, geç biçimleri olduğu sonucuna varacaktır. Bu görüş, "Cambridge Ekolü" olarak da tanımlanan bir dizi klasik araştırmacıyı Oane Ellen Harrison, Gilbert Murray, F. M. Cornford, A. B. Cook vb.) etkileyerek gerek klasik Antikite ve semitik dinler üzerine, gerekse etnografik pek çok araştırmaya damgasını vuracak ve varlığını 1950'lere dek sürdürecektir. Mitosun ayini öncelediğine ilişkin tersi bir görüş ise, "mitosun zamanın başlangıcında olagelen olayları periyodik olarak yeniden canlandıran törenler için bir model oluşturduğunu", yani ayini öncelediğini söyleyen M. Eliade (1 994) benzeri yazarlarca savunulmaktadır.
Batı Avrupa antropolojisi Tylor ve Frazer'ın yolundan mitosu ayinsel bağlamında açıklama yoluna giderken, ABD 'nde Franz Boas'a bağlanan kültürel antropoloji geleneği, onu, farklı topluluklar ya da kültür alanları arasındaki tarihsel ve coğrafi ilişkileri kurgulamada yararlı bir araç olarak görmektedir.
Freud ise mitik verilerden insan tarihi ve kişiliğinin temel karakteristikleri kuramında yararlanmıştı. Mitosları insanların bilinçaltı istek, korku ve iç çatışmalarının bir yansıması o olarak görmüştür. Freud simgesel yanını ön plana çıkararak yenilik getirmişti. İzleyicileri mitoslarda ve diğer simgecilik alanlarında (ayin ve sanat gibi) psişik çatışmalarının (Oedipus kompleksi, kadın-erkek gerilimi vb.) ifadelerini aramaktaydı. Jung ve aralarında Joseph Campbell'in de bulunduğu izleyicileri ise mitosların evrensel yönünü vurgulayarak, onları kolektif bilinçaltının yansıması olarak görmüşlerdir. 
Malinowski'nin işlevselci ve Durkheim'a bağlanan yapısal işlevselci sosyal antropoloji okulları ise, mitosların evrimci, (Boas'cı) difüzyonist ve psikanalitik açıklamalara karşı çıkarak, onları tarihsel izleri sürülmeksizin, verili toplumsal bağlamları içinde açıklamaya yönelmekteydi ve grubun adet ve davranışlarının rasyonalizasyonu olarak görme eğilimindeydi. Mitosu bir "toplumsal karakter" olarak yorumlayan Malinowski'ye göre, "mitos, canlı olarak incelendiğinde simgesel değil, kendi konusunun doğrudan bir ifadesidir. ( . . . ) Mitos ilkel kültürde vazgeçilmez bir işlevi yerine getirmektedir; inancı ifade eder, destekler ve değiştirir. Dolayısıyla ahlakı korur ve güçlendirir; insanın yönelimi için pratik kurallar içerir ve bunların etkinliğini sağlar." Malinowski'nin mitos değerlendirmesi mitosun simgesel karmaşıklığı ve meşrulaştırdığı varsayılan toplumsal örgütleniş ya da yapı arasındaki ilişkilerin ikircikliğini dikkate almadığı yönünde eleştirilere hedef olacaktır. Antropolojik mitos incelemelerinde en ilginç ve özgün yaklaşımlardan biri, kuşkusuz Fransız antropolog Claude Levi-Strauss'un (1964-1 972) 'deki yapısalcı yaklaşımıdır. F. Saussure'ün lingüistik incelemeleri modelinden kalkınan Levi-Strauss'un yapısalcılığı, mitosu bir düşünce tipi ve tüm insan kültürel ve toplumsal sistemlerinin altında yatan evrensel yapısal ilkelerin işleyişinin bir örneği olarak görmekte, mitosu hem evrensel hem de kültüre özgü çelişkiler üzerinde düşünmede kullanılacak entelektüel bir araç olarak ele almaktadır. Mitos, zaman içinde (dünyanın yaratılmasından önce ya da yaratılışın ilk evrelerinde . . .) yer alan olaylara gönderme yapması açısından tarihsel, geçmişi, hali ve geleceği açıklamada başvurulması açısından ise tarih-dışı bir ikili yapı sergilemektedir ve tözü, müzikselliği ya da sentaksında değil, anlattığı öyküde yatmaktadır. Diyakronik (zaman boyutsal) bir anlatı olmasına karşın mitos, ancak içerdiği ilişkilerin ayrıştırılarak senkronik "ilişki kümeleri" halinde yeniden örgütlenmesi ve bu şekilde tahlil edilmesiyle anlaşılabilir hale gelecektir. Mitos, bu şekilde en küçük "ilişki kümeleri"ne parçalanıp tahlil edildiğinde, ortaya ölüm-yaratılış, tekil bir ilk ata ya da çiftten yaratılma, doğa-kültür, anayanlı-babayanlı ilişkiler vb. evrensel çelişki ya da zıtlıkların birer ifadesi olduğu, çeşitli simgesel unsurları sonsuza dek birleştirip çözerek yeniden birleştirdiği ortaya çıkacaktır.
Levi-Strauss'un mitos çözümlemesinin bir başka önemli yönü de mitosu çeşitli türev ve çarpıtmaları olan özgün bir versiyon olarak değil, geçerli sayıldığı sürece geçerliği olan mevcut ve potansiyel versiyonlar olarak görmesidir. Strauss'a göre, "Hakiki versiyon arayışı mitos çözümlemelerinde engelleyicidir. Mitos öyle kabul edildiği sürece aynı kalır."  Marksist yaklaşım ise "ideoloji" çerçevesine yerleştirdiği mitosun mevcut durum ve iktidar ilişkilerini gizemselleştirici ve meşrulaştırıcı yönüne vurgu yapar. Mitosların ahlak sorunları, ata kültü, hanedanların siyasal kökenleri gibi geniş alanlarda bireysel ve siyasal kullanımına antropologlarca sayısız örnek verilmiştir. Örneğin bazı Afrika toplumlarında olduğu gibi Birmanyalı Kaçinlerde de mitos anlatmak çeşitli mertebelerdeki rahip ve ozanların işidir ve bu kişiler savundukları sülalelerin sözcüsü durumunda olup, mitoslar karşılıklı rekabetin ifadesi haline gelir. Mitosun inanç ve ritüellerle gündelik yaşamla ilgili kullanımı, mitosun arkaiklik inancını desteklediği kadar canlı olduğu (en güçlü örneği Aborjinler olmak üzere) toplumların mitoloji çağında yaşadığı, mitoslara inanılmayan, mitosların yazıya geçirilerek sanat haline geldiği toplumların tarih çağına geçtiği yorumlarını doğurmuştur. Bu klasik anlayışla mitos, belirli toplumsal yapıların kurumudur ve örneğin Eliade, bu nedenle Eski Yunanlıları, yazıyla geleneğin dışına çıkmış oldukları için, mitos araştırmalarında Yunan mitolojisini iyi bir gözlem alanı olarak görmez. Yapısalcılığın tarih karşısındaki tavrı, gerçekte bu yaklaşımla eklemlenmektedir. Mitin tarih olarak görülüşü ile işlevsel yeniden üretimi ve bir topluma özgü anlamlar ağı olarak üstüne dayandığı kültürel düzeni görmek gerekmektedir. Mitosa farklı yaklaşımlar belirli ölçüde tamamlayıcı olarak görülmelidir; bunlardan her biri mitos ile simgesel-bilişsel alanlar ve toplumsal örgütleniş arasındaki ilişkilerin farklı yönlerini açığa çıkarmada işlevsel olabilmektedir.
Mitoslar ritüel mitleri, yaratılış mitleri, kült mitleri, prestij mitleri ve Eskatalogya mitleri olarak sınıflandırılabilir. Eskatoloji hemen hemen bütün dinler tarafından kabul edilen veya tasarlanan her şeyin başlangıcını ve tanrı(lar) dünya ve insan türünü kapsamına alan açıklamalara, öğretilere ve mitolojilere sahiptir. Her şeyin sonu ile ilgili açıklamaları vardır. Bu biçimi ile her din soyut ve somut bütün hayatı kendi düşüncesi çerçevesinde açıklamaya çalışır. Eskatoloji terimi, belirtilen bu alanlar içinde, "son şeylerle ilgilenen bilim veya öğretiler" anlamındadır. Evrenin nasıl yok olacağını, ölümü ve ölümden sonraki hayatı anlatan din ve inançlarla ilişkilenen söylemlere karşılık gelirler. Kısaca eskatoloji son şeylerin çalışılması anlamına gelir. Eskatoloji, birbiriyle ilişkili iki kavramı bir araya getirir: Öte Dünya ve Dünyanın Sonu (kiyamet). Öte dünya kavramları ve açıklamaları Ortadoğu tek tanrıcılığında diğer alanlarda olduğundan daha fazla bilinmesiyle ilişkilidir. Kur'an dirilmenin kaçınılmazlığını, yargıyı, doğruluğun sonsuz bölünmesini, cennete ve cehenneme gönderilmeyi vurgular. Kavram, İngilizce'de 19 yüzyıldan önce kullanılmamış gibi gözükmekle birlikte o dönemden beri özellikle Hristiyan teolojisinin  temel kavramlarından biri haline gelmiştir. 
RİTÜEL MİTOSLARI
Mitoslar hakkındaki bilgilerimizin kaynağı olan metinlerin çoğunun, tapmak arşivlerinden geldiğini biliyoruz. Bu metinlerden, Nil ve Diçle-Fırat vadilerinde, tarımsal temellere dayanan oldukça gelişmiş kent uygarlıklarının yaşandığı anlaşılmaktadır. Söz konusu metinler, Mısır’da ve Mezopotamya’da yaşayan insanların, ritüel (tören) adını verdiğimiz incelikli bir etkinlik biçimi yarattıklarını göstermektedir. Bu etkinlikler, tapınaklardaki geniş bir rahipler takımı tarafından yürütüldü. Ritüeller, söz konusu eylemlerin yürütülmesinde izlenmesi gereken yolların doğru biçimlerinin neler olduğu hakkındaki uzmanlık bilgisine sahip yetkili kimselerce, belirli zamanlarda, değişmez bir biçimde yerine getirilen bir eylemler sistemi oluşturdular. Bu inceden inceye işlenmiş etkinlikler sisteminin tümü, insanın kendini kuşatmış bulduğu, nasıl görünecekleri Önceden hesaplanamayan güçlerin denetlenerek, topluluğun esenliğini sağlama amacıyla geliştirildi. Ama bugün biliyoruz ki ritüel, yalnızca eylemlerden oluşmuyordu;, eylemlere, sihirsel etkileri ritüelin asal bir parçasını oluşturan sözler, şarkılar, afsunlar eşlik ediyordu. Başka bir deyişle, ritüel, Yunanlıların drömenon [dram] olarak adlandırdıkları "yapılan" eylemler bölümüyle, muthos [öykü]a olarak adlandırdıkları "söylenen" sözler bölümünden, yani mitos (mit) bölümünden oluştu. Ritüelde mitos, oynanmakta olunan oyunun öyküsünü anlattı; belli bir durumu betimledi; ne var ki bu öykü, izleyici kitlesini eğlendirmek için söylenen sözler değildi; öykü, sözlerle bir güç, bir erk yaratılması için söylendi. Sihirli sözlerin ard arda yinelenmesi, anlatılan durumun oluşmasını ya da yeniden oluşmasını sağlayacak güce sahipti. İleride göreceğimiz gibi, Babilonya Yeni Yıl Şenliğinin odağında, rahiplerin şarkıları yaradılış mitosu olan Enuma eliş bulunuyordu ve bu mitosun şarkı biçiminde okunması bîr şeyler "yaratıyordu", ritüelin canlandırdığı duruma bir değişiklik getiriyordu. Dolayısıyla, bu tür ritüellerin topluluk yaşamının temel bir-öğesini oluşturduğu bir toplumda, mitos da sözü edilen öykünün gerçekten yaşanıp yaşanmadığının önemli olmadığı sonucuna varılabilir. Tarihin işlevi, geçmiş toplulukların davranışlarını olabildiğince doğrulukla ortaya çıkarıp, kaydetmektir. Mitosun işlevi ise, bilgi değil eylem, topluluğun doğrudan doğruya varlığını sürdürmesi için önem taşıyan bir eylemdir. İnsanlık geçmişte, tarih bilgisine hiç bir gereksinim duymadan uzun dönemler yaşadı ancak tarihsel kayıtların ilk biçimlerinin görülmesinden çok daha önceleri, mitosun topluluğun yaşamında yaşamsal bir işlevi vardı. Ritüelin temel bir öğesi olarak mitos, topluluğun varlığının bağımlı olduğu koşullanın yaratılmasına yardımcı oldu. Mitosun bu türüne "ritüel mitosları" dememizin nedeni budur. Bu mitos türü adını işlevinden, ritüelin istenen sonucu sağlamasına yardımcı olmasından almaktadır. Mitosun en eski türüdür.
Orijin Mitosları
Bu mitos türü daha çok "etiolojik mitos" (nedenbilimsel mitos) olarak adlandırılır. Bu mitos da oldukça eski bir türdür; bazı bilginlerin onu en eski mitos türü saymalarına neden olacak kadar eski bir türdür. İşlevi, bir göreneğin, bir adın, ya da hatta bir nesnenin nasıl doğduğunun imgesel bir açıklamasını sunmaktır. Örneğin, Sümer'in "Enlil ile Kazma" mitosu, bu en değerli tarım aracının bir tanrının etkinliğiyle nasıl doğduğunu açıklamaya çalışan bir öyküdür. Etiolojik mitosun bir başka örneği, Yakub'un bir doğaüstü varlıkla çatışmasını anlatan İbrani mitosudur. Bu öykü, İsrail oğullarının eski bir yiyecek tabusunun konuş nedeninin bir açıklamasını sunmaktadır. "Ahit Kitabı"ndaa betimlenen üç mevsim şenliği, İsrail oğullarının Kenân ülkesine yerleşmelerinin enken evrelerinde, Beyt-el, Şekem ve Şilob gibi çeşitli yerel sunaklarda kutlandı. Fısıh bayramı, Pentikost ya da haftalar bayramı denen bayram ile haymeler bayramı (çadır bayramı, Tabernak) olarak üç şenliğin her birinde adaklar getirildi ve her birinin yerel sunaklarının rahiplerince yürütülüp sürdürülen özel ritüelleri vardı. Bu şenlikler sırasında, ritüelin önemli bir bölümünü, rahiplerin kamu önünde, İsrail oğulları tarihinin odak noktaları sayılabilecek bazı olayları şarkı biçiminde, okuyarak anlatmaları oluşturuyordu; bu okuyuşlara, halkın rahiplerin söylediklerine yanıt niteliğindeki birlikte okuyuşları eşlik ediyordu; İsrail toplumunun içine en derin biçimde sinmiş tarih geleneklerinden biri, halkın Mısır tutsaklığından kurtuluşunun anılmasıydı. Fısıh bayramında büyük olay, kökeni, böylece kutlanan tarihsel olaydan çok daha eskilere dayanan bir ritüel ile kutlanıyordu. Söz konusu ritüele eşlik eden kült mitosu, olayı, tarih terimleriyle değil, bir dereceye dek Babilonya ve Kenân ülkesi mitoslarından alınan öğelere göre anlatmaktaydı. Söz konusu kült mitosunun işlevi, Yehova ile İsrail oğulları arasındaki ahit ilişkisinin onaylanması ve Yehova'nın gücünün ve görkeminin övülüp yüceltilmesi idi. 
İlk masal araştırmalarının doğuşunda, masalların yayılış alanlarının ve değişkelerinin saptanması, masalların değerlendirilmesi açısından ana uğraşlardan olduğu gibi, mitlerin de yayılış sahaları üstünde durulmuş ve belirli mitlerle uygarlık alanları arasında ilişki kurulmaya çalışılmıştır. Örneğin Sümer Tufan hikayesi ve yaratılış mitlerinde yer alan ejderha öğesi, tartışmalı yönlerine karşın, tarihsel gelişimi ve yaygınlığı saptanmış hikaye ve öğelerdendir. 
Evrenin yaratıcısı ve kozmik düzenin oluşturucusu, insan, toplum ve ahlakın varlık nedeni olduğuna inanılan bu yüce tanrının, mitolojik çağlara, bugünkü tarihsel zamanın öncesine ait olduğu ve bugünkü dünyayı uzaktan, genellikle gökyüzünden seyrettiği inancı, bugünkü tanrılar, ruhlar, kültler, büyüler ve rahip-büyücüler dünyasıyla aşkın bilinmezlik arasındaki kuramsal, bilişsel ve ruhsal boşluğu doldurmasında önemli rolü vardır.  Kızılderili ve Afrika dillerinde "kendi kendine olan", "kendiliğinden olan", "kendi kendine düşünen", "her şeyi bilen", "gökteki" gibi adlarla anılan, sıkça "büyük baba" veya sadece "baba" diye adlandırılan yüce varlık, insan nitelikleriyle kişileştirilmiş, insanların iyiliğini düşünen, dinsel uygulamaları sade, yalnızca dua edilen ve çeşitli nedenlerle kurban sunulan bir tanrıdır.  Eski Mezopotamya ve Yunan panteonlarında hürmeten tanrılar soyunun mağlup ettiği kadim ata tanrı, etnografık bilgilerdeki yüce varlık inancıyla uyum göstermektedir.  Çeşitli şehir devletleri ve kabilelerin üstüste geldiği ve eski tanrı ve inançların yenileri karşısında yenik düştüğü ve kaynaştırıldığı bu tanrı soyları tarihi, kabile yüce varlık inancıyla evren, ahlak ve toplumsal düzen tarih ve algısıyla çakışmaktadır. Yüce varlığa inanan bir kişinin "yüce varlık bizi terk etti", "uzaktan seyrediyor" veya "ilgilenmiyor" gibi açıklamaları, kozmik düzenle günlük yaşamın kötülükleri arasındaki çelişkiyi de açıklar. Öte yandan yüce varlık, evrenin yaratıcısı olarak atmosfer olaylarıyla ilişkilendirildiğinden, yıldırımdan korkan bir kişi de yüce varlığa dua ederek ona sığınacak, ancak olağan dinsel ibadet ve ritüellerde yüce varlığa fazla yer vermeyecektir. Yüce varlık eski ve bugünkü Orta Asya Türklerinde en yaygın adıyla Ülgen olarak bilinir. Din tarihiyle ilgilenen ilk kuşak antropologlar arasındaki yüce varlık inancını yanlış yorumlayarak ilk inancın tek tanrılı olduğu kurgusu (P. W. Schmidt'in ur-monoteizmi) nasıl yanlışsa, eski Türklerin tek tanrı inancına sahip olduğu iddiaları da, yüce varlık inancını bilerek ya da bilmeyerek çarpıtan bir görüştür. 
Ata kültü (tapımı) Ata, bireyin veya bir grup insanın, soyundan geldiğine inandığı, çoğunlukla mitolojik kişidir. Atalar üstünde odaklanmış ritüelleri ve onların çevresinde oluşmuş inanç istemini anlatan ata kültü/tapımı terimi, bugün on dokuzuncu yüzyıl şematizmini çağrıştırdığı için değerden düşmüştür. Özellikle Tylor geliştirdikleri şemaya göre, ata kültü, rüyalardan yola çıkarak ruhun varlığına inanan insanların inanç-din evriminde ilk aşamayı oluşturur; ölümden sonra ruhun toplumsal etkisinin devamlılığı, ata kültü Manizmi doğurmuş ve animizme evrilmiştir. Ata kültü, kandaş toplumlarda ve şefliklerde görülmekle birlikte, genellikle yüce varlıklar ve ilahlara inançla yan yana bulunur ama, bu inancın mevcut olduğu toplumların inanç ve . dinlerinin evrim şemasını oluşturacak biçimde, tek başlık altında toplanabileceği bir bütünlüklü inanç sistemi oluşturduğu görülmez.
Ata kültü, özellikle tarımla uğraşan ilkellerde ata ruhunun üreme, verimlilik gibi konularda etkin görülmesi nedeniyle, atalara yapılan ibadet, sunulan kurbanlarda ortaya çıkar. Ataları canlandıran ata figürleri, ağaç, taş veya başka malzeme den yapılmış heykeller, dikilen anıttaşlarla ayin ve danslarda kullanılan maskeler (bkz. kaçina) ata ruhlarıyla ilişki kurma ve onların yardımını sağlamada kullanılır, aynı zamanda grup kimliğinin kuvvetlendirilmesinde etkin olur. Yaşlılar erkinin egemen olduğu küçük akraba birimlerinde bu erkin inanç boyutunu, yaşlıların canlılarla atalar arasındaki ilişkide gördükleri köprü görevi güçlendirir.
Ahlak, gelenek ve ritüellerin koruyucusu konumundaki yaşlılar, ata ruhlarının ödül ve cezalandırma işlevlerinin yürütücüsü konumundadırlar. Ölülerin canlıların dünyasının parçası olduğu toplumlarda ata kültü ölü gömme biçimlerinden soyun devamına ilişkin kabul ve davranış kalıplarına kadar etkisini gösterir.
Mitoloji, masal ve kozmolojinin yaratıkları edebiyatla beslenerek simgesel güçleri kuvvetli imgelere dönüşerek bugüne kadar gelmiştir. Örneğin Eski Yunan ve Romalılar tarafından Hindistan'da yaşadığı iddia edilen tek boynuzlular Hıristiyanlıkta Meryem'in, saflığın ve şövalyeliğin simgesi olmuş, bugün de çevreci ve doğaya dönüş akımlarınca imge olarak canlandırılmıştır. Denizkızlarıyla ilgili inançlar, yüzyıllar boyunca denizciler arasında yaşamıştır. Anka kuşu, şahmaran, hüdhüd, ejderha gibi bugünün masal öğelerinin geçmişte geniş bir coğrafyada inanç konusu oldukları ve haklarında sözlü ve yazılı gelenek oluştuğu görülür. Roman ve film konusu vampir ve hortlaklar belirli coğrafyalarda inanç ve korku konusudur. Yakın yıllarda bebekleri ve filmleri moda olan Troller, gerçekte İskandinavya inançlarında uğursuz ve özellikle tarım ürünlerine zarar veren cinlerdir. Yabancı kültür ve coğrafyalara ait, doğa dışı canlılar veya olağandışı insanlar imgesi eski çağdan keşifler çağına kadar devam etmiştir. Uzak diyarlarda kuyruklu, ayakları ters, kulakları kocaman, tek gözlü, vb biçimlerinde insanların yaşadığı, Roma, ortaçağ Hıristiyan ve Müslüman coğrafya kitaplarında rastlanan bilgilerdendir. Cadı Ortadoğu’da doğaüstü yaratıkken, Avrupa'da büyücü ve şeytanla işbirliği yapan kadındır. Üçlü işlev kuramı yeni karşılaştırmalı mitoloji okulunun kurucularından Dumezil'in Hint-Avrupa kökenli halkların toplumsal örgütlenme ve inanç sistemlerinde bulunan ortak ideolojik yapıya ilişkin geliştirdiği kuram Hindistan'dan İzlanda'ya kadar uzanan coğrafyada, fiziki var oluş, üretim ve refahın geliştirilmesi (üretici köylü sınıf, üretkenlik kategorisi),  adli ve kutsal egemenlik (din adamları sınıfı, kutsallık kategorisi)  ve fiziki güç kullanımı (yönetici asker sınıf, savaşkanlık kategorisi, ) olarak ayırt edilen ve üç işlev olarak adlandırdığı üçlü tabakalama  ideolojik bir bütün oluşturur.
Hint-Avrupalılarda bu üçlü işlev üç sınıf için ilah ve üç simgeyle ifade edilir. Bu üç katlı ideoloji epik kahramanlar üçlüsü, uzamın üçlü anlaşılışı, üçlü hastalık kategorileri gibi toplumsal ve mitolojik ifadelerde kendisini ortaya koyar ve Dumezil filoloji ve mitoloji araştırmalarıyla da bu görüşünü zengin tarihsel malzemeyle beslemiştir. Levi-Strauss 'un Dumezil'i ilk yapısalcı olarak anarak kendi öncüsü diye tanıtmasına karşılık, Dumezil üçlü işlev kuramının yalnızca Hint/Avrupalılara özgü olduğunu, zaman ve mekan içinde belirli tarihsellik taşıdığını ifade etmiştir. Toplumsal tabakalanma ile mitoloji, destan gibi ürünlerin ve siyasal kuram ve ideolojilerin yorumlanmasında, üçlü işlev kuramı kullanılmıştır. Örneğin G. Duby, üçlü işlevin Avrupa monarşileri tarafından kendilerini meşrulaştırma zemini- sağlamak üzere, ideolojik üretimi hakkında çalışmıştır. Orta Asya eski Türk toplumlarında sınıfların geleneksel olarak ikiye ayrıldığı ve tarihsel süreç içinde toplumsal tabakalanma ve siyasal kültür bakımlarından geçirdikleri değişim Divitçioğlu tarafından tartışılmıştır. Dumezil'in üçlü tabakalaşmayı göstermek üzere zorlama içine girdiği eleştirisi yanında, üçlü işlevin yalnız Hint-Avrupalılar için geçerli olmadığı yönünde çalışmalar da yapılmıştır.  Orta Asya atlı bozkır kültürü çevresinde kabile federasyonunda siyasal ve toplumsal kararların alınması için toplanan kurultay, kengeş veya taylarda, beylerin boylarına dolayısıyla kendilerine ayrılan statüye göre etten aldıkları payı gösterir. Reşideddin ve Ebu'l-gazi Oğuz beylerinin (sırasıyla at ve koyun) ülüşlerinin nasıl dağıtıldığını gösterirler. Ülüş, etten hangi beye hangi parçanın düşeceğini gösterdiği gibi, oturma düzenini ve dolayısıyla kabile ve akrabalık düzeninin mekana yansıması ve obanın kuruluş biçimini de göstermesi açısından önemlidir. Ege ve Toros dağları Tahtacılarında ülüş geleneğinin devam ettiği saptanmıştır. Fatih kanunnamesinde padişahla üst düzey devlet görevlilerinin rütbelerine göre sofraya oturuş biçimleri tanımlanmış ve yemek protokolü belirlenmiş, padişahın divanda kafes arkasına çekilmesi gibi, yemekte de biricik konumu ortaya konulmuştur.
Frazer’e göre ağaç, ağaç tapımı, dünya ağacı, yaşam ağacı ve ölümsüzlük ağacı inançlarıyla kutsallaştırılmış, doğaüstü güçlerin, ruh ve cinlerin ağaçlara yerleştiği inancıyla özellikle ulu, yaşlı ve garip biçimli ağaçlar, koruluk ve ormanlar kutsal olarak kabul edilmiştir.
Yeryüzüyle gökyüzü, insanların dünyası ile ilahi dünya arasında merdiven görevi gören, dalları gök katlarına, kökleri yeraltına uzanan ağaç tasarımı arkeolojik ve etnografık verilere göre çok eski ve çok yaygındır. Dünyanın ve yaşamın başlangıcını ifade eden kozmogonik bir niteliği olduğuna inanılan dünya ağacı, dünyanın göbeği/ merkezinden tanrıların yaşadığı yere kadar uzanır. Üç katlı kozmik düzenin bağlantı yerini oluşturan ağaç gök katının direğidir. Orta Asya'da bu direk benzetmesi, gökyüzünün yurda benzetilmesi ve yurdun ana direğinin de dünya ağacı gibi kutsallaştırılmasını içerir. Şamanizm’de şaman ruhlar dünyasıyla ilişki kurabilmek gökyüzüne çıkmak ve yer altına inmek için bu ağacı kullanır. Kozmik düzeni ifade eden dünya ağacı, dünyanın kutsallığı, doğurganlığı ve sürekliliğini temsil eder ve yaşam ve ölümsüzlük ağacı özelliklerini kendisinde toplar. Sümerlerden beri varlığı bilinen bu inanç, cennetteki elma ağacı ve yasak meyve (gizli bilgelik) mitosuyla semavi din Etnik gruplar tipik olarak doğal, gerçek, ebedi, istikrarlı ve statik birimlermiş gibi imgelenir. 
Leach (The Political Sjstems of Highland Burma, Cambridge 1 954) ve başka a antropologlar ise, ayini davranışın pratik yararından çok simgesel değeriyle  ilişkili olan bir yönü olarak ele almaktadırlar. Leach, en pratik ya da teknik edimin dahi aktörün tikel kültürel  ya da değerini ifade edecek tarzda uygulandığında simgesel ya da ayinsel bir boyut kazanabileceğine işaret etmektedir. Leach'e göre pratik ve ayinsel edimler arasında bir süregenlik bulunmaktadır ve teknik/pratik ile ayinsel ve/veya törensel, kendi içlerinde her zaman ayırt edilemeyecek görüngüler arasında keyfi bir ayırımdır. Ayine ilişkin bir başka sorunlu alan ise, mitos ve inanç kategorileri ile olan ilişkisidir. Antropolojide bir dönem ayin ile mitos arasındaki öndelik tartışmaları egemen olmuş, mitosu ayinin değişimi ya da kaydı olarak gören yaklaşım ile ayini mitosun ifadesi ve canlandırılması olarak gören yaklaşım arasındaki çekişme, günümüzde yerini, insanın dışavurumcu ediminin aralarında zorunlu bir öndelik-sonralık (ya da bağımlılık) ilişkisi olmayan,  iki veçhesi olarak ele alan anlayışa bırakmıştır.
Benzer bir tartışma ayin-inanç sistemleri ilişkisinde de yaşanmıştır. Ayinin inancı ifade ve takviye ettiği, inancın ise ayinin arkaplanını oluşturduğu yolundaki yaygın düşünce; tutum, duygu ve inançlarda önemli bir çeşitliliğin varlığına ve ayinde kapsanan kabul edilmiş toplumsal ifade ya da eylem biçimlerinin, aktörlerin ayin hakkında aynı inanç ya da duyguları paylaşmasını gerektirmediğini işaret eden modern antropoloji tarafından giderek terk edilmektedir. Ayin antropolojik açıdan günümüzde iki biçimde irdelenebilmektedir: İşlevsel yönü ve simgesel içeriği.
Her iki yaklaşımın da izi ilginç biçimde Fransız sosyolog Durkheim'a dek sürülebilecektir. Durkheim'ın din ve ayinin kolektif duygu ve toplumsal bütünleşmeyi güçlendirdiğine ilişkin görüşleri Radcliffe-Brown (Structure and Function in Primitive Society, 1 952) ve yapısal-işlevselci Britanya sosyal antropolojisi tarafından devralınarak geliştirilmiştir. Öte yandan, Durkheim'ın kolektif temsillerin oluşum ve dönüşümüne ilişkin kuramları ise Marcel Mauss (Le Don, 1 925) ve Van Gennep'in (Les rites de passage, 1909) etkisiyle birleşerek ayinin simgesel içeriğine ilişkin tahlillerin yolunu açacaktır. Yapısal-işlevselci Britanya sosyal antropoloji geleneğinin, ayini toplumsal tutunumun bir dışavurumu, bütünleştirici bir kültürleme aracı olarak gören yaklaşımı, Gluckman ("Rituals of Rebellion in Soutl1 East Africa", Order aııd Rebe!!ioıı in Tn'ba! Afıica, Londra, 1 963) ve Turner'ın (Schism and Continuity in an African Society, Manchester, 1 9 57) eleştirilerine uğrayacaktır. Yapısal-işlevselci geleneğe bağlı (yeni-işlevselci olarak da tanımlanan) Gluckman öncellerinin aksine, toplumsal dengeyi problematik olarak görmektedir ve okuryazar olmayan toplumlarda bir norm ve değer bütünleşmesi olmadığı kanısındadır. Değer ve ilkelerin yanı sıra, çıkar grupları arasındaki çatışkılara da dikkati çeken Gluckman, ayini, toplumsal grubun tutunum ve dayanışmasının ifadesi olmaktan çok, 'gerçek çatışkıları' abartarak 'çelişkilere rağmen birlik'i vurgulayan bir mekanizma olarak tanımlar. Victor Turner da ilk yapıtlarında Gluckman'ın tutumunu benimseyerek Zaire Ndembu'larının ayinlerinin, cemaatler içinde ve arasındaki çelişkileri gidermede seküler mekanizmaların başarısızlığının bir ifadesi olduğunu dile getirmektedir: "En geniş toplumsal birimi, Ndembu halkının birliğini sürdürme işlevi, esas olarak ayinsel sistem üzerinde yoğunlaşmaktadır.
Çelişki toplumsal yapıda yaygındır, ama bir çelişkiyi grup birliğini doğrulamanın hizmetine sokacak bir dizi mekanizma mevcuttur." Turner bu mekanizmalar arasında Ndembu ayinlerine birincil yeri vermektedir. Turner, bir süre sonra Gluckman ve yapısal-işlevselci yaklaşımla yollarını ayırarak Ndembu ayinlerinin simgesel içeriğinin tahliline yönelecek, zengin ayinsel simgecilik sistemlerini betimleyip bu sistemin, ayinde sürekli tekrar edilen bir dizi anahtar simgesel nesne ve nitelik (örn. renkler) yüklü olduğunu göstererek simgesel tahliller alanındaki kuramsal yönelişlerde yol açıcı olmuştur. Turner'a göre her bir simgesel nesne ya da nitelik, fizyolojik ve psikolojik imleyicilerden toplumsal ve soyut olanlara dek geniş bir anlamlar yelpazesine sahiptir; bu nedenle ayinin anlamı karmaşık ve ikirciklidir. Turner, ayinin nihai olarak fizyolojik ve psikolojik gerçekliklerle toplumsal ilişkiler ve soyut ilkeleri ilişkilendirmeye yaradığına işaret eder ve ayinsel simgecilikle toplumsal yapı arasındaki ilişkileri göstermeye çalışır. Turner'ın bu alandaki ilginç katkısı ise, hiç kuşkusuz, Van Gennep'in geçiş ritleri tanımına getirdiği özgün açılımdır.
Yapısalcı-Marksist Bloch ise, simgesel içerik analizlerinin değerini kabul etmekle birlikte, simgeciliğin otorite ve iktidar ilişkilerini yansıtan toplumsal kullanımını perdelediği konusunda uyarır. Ayinin iktidar-meşrulaştırıcı işlevi üzerinde duran Bloch, seküler düzen ve zamanı evrensel/ aşkın bir kutsal düzen ve zamana tabi kılmadaki etkinliğine dikkat çektiği ayinsel formüllerin grup üyelerinin toplumda başat grubun yetkesine boyun eğmelerini sağlayabildiğine dikkat çekmektedir. Erginleme ayinlerinde ayinsel bilgi ve farklı gizlilik düzlemlerinin manipülasyonunun yaşlıların genç erkekler üzerindeki toplumsal ve siyasal başatlığı nasıl kurumsallaştırdığını göstermektedir. Ayinin özgül sömürücü ya da eşitsiz toplumsal sistemlerin gizemli hale getirmesinde nasıl bir manipülasyon aracı olduğuna dikkat çekmektedir. 
