BiLiM VE TEKNOLOJIDEKi GELISMELERIN KOY
SEYIRLIK OYUNLARINA ETKiSi*

Effet des développements scientifiques
et technologiques sur le théatre villageois

Nebi OZDEMIR**

OZET

Geleneksel Tirk tiyatrosunun en énemli bolimlerinden birini, koy tiyatrosu gelenegi meydana getir-
mektedir. Bu tiyatro gelenegi, baglam ve islevleri agisindan Karagoz, Meddah ve Orta Oyunu gibi diger halk
tiyatrosu geleneklerinden farkhiliklar gostermektedir. Bu incelemede, koy tiyatrosu geleneginde bilimsel ve
teknolojik degismelere paralel olarak meydana gelen degisme ve yok olmalar ele alinacaktr.
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ABSTRACT

The main theatre branch of Turkish traditional theatre is the villages dramas in Turkey. This theatre
tradition differs from the others named Kukla (Turkish puppet theatre), Karagoz(Turkish shadow theatre),
Meddah(Turkish public story-telling tradition) and also ortaoyunu(a branch of Tukish public drama) from the
point of view of the context and functions. The aim of this study is also to deal with the changes and the ab-

sences in Turkish villages dramas in parallel to the scientific and technological developments.
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Geleneksel Tirk tiyatrosu, terimi-
nin ve bu terimin kapsadig: tirlerdeki
degisme veya yok olma olgularinin yeni-
den ve farkli yaklagimlar kullanilarak
tartisilmas1 gerekmektedir. Oncelikle,
geleneksel Turk tiyatrosu terimi, Tirki-
ye’'deki, eger tam olustugu kabul edilebi-
lirse, Bat1 tarzi Tirk tiyatrosundan
farkliligr belirtmek amaciyla kullaml-
maktadir. Bu kullanmimda, geleneksel
Turk tiyatrosu i¢inde degerlendirilen
turlerin, Bat1 tarzi veya klasik tiyatro ile
ortak i¢c-yap1 unsurlari géz 6niinde tutu-
larak karsilastirilmasi s6z konusudur.
Bu terim, aym1 zamanda, Profesér And’in

belirttigi gibi, cografi bir sinirlama bag-
laminda, Anadolu’da yasayan Turklerin
tiyatrosunu anlaminda da kullanilmak-
tadir. Ciinkii, bu terimin kullanilmaya
baslandigi dénemde (1940’dan 1990’1
yillara kadar) Anadolu diginda yasayan
Turklerin tiyatrosu hakkinda yeterli ve
giivenilir verilerin heniiz bulunmadig:
bilinmektedir. Hatta bugiin dahi, bu
alanda kargilastirmali ¢aligmalarin ya-
pilmadig bilinen bir diger gercektir. An-
cak, bu terimde esas tartisilmasi gereke-
nin yizeysel kabul ettigim bu konular
olmadigini distiniiyorum.

Geleneksel Turk tiyatrosu terimi-

*  Bu bildiri, Kaltir Bakanligi ve UNIMA Tiirkiye Milli Merkezi'nin igbirligiyle 26-28 Kasim 1998 tarihle-

ri arasinda Bolu'da diizenlenen “Geleneksel Tiyatronun Sorunlar: ve Céziim Yollar1 Sempozyumu’nda

sunulmustur.
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nin, bir halkbilimei icin en énemli boli-
mu “gelenek” olmalidir. Ciinkii halkbi-
limci, gelenegin arastiricisidir. “Bunu
nereden 6grendiniz?” sorusunun “atalar-
dan” seklinde cevaplandigi her ortamda
gelenekten s6z edilmelidir. Halkbilimi-
nin el sanatlari, halk edebiyati, 4g1k ede-
biyati, giyim-kusam, mimari, hekimlik,
inan¢ ve diger alanlarindaki her tirlia
maddi ve manevi unsurlar, bir gelenek
etrafinda yaratilarak aktarilmakta ve
degistirilmektedir.

Gelenek, Tirkiye’de pek tartisilma-
yan, ancak sik kullanilan bir kavramdir.
Gelenek kelimesi, herhangi bir konuyu
aciklarken ya da degerlendirmede bulu-
nurken, sikigildiginda kullanilan can-
kurtaran simididir. Pek ¢ok sorunun, ol-
gunun ve unsurun agiklanmasinda hep
gelenege bagvurulur veya biitiin olup bi-
tenlerden gelenek sorumlu tutulur. Yine
Tirkiye’de bu olumsuz degerlendirme-
nin yaninda, ¢esitli unsurlary/ unsurlar
bilegkesini, gelenek olarak adlandirarak
tanimlama ve aciklama egilimi de yay-
gmdir. Ornegin, asik edebiyat: gelene-
ginden s6z edilmekte, ancak bu edebiya-
t1 gelenek haline getiren unsurlarin ne-
ler oldugu ile bu unsurlarin bitiin i¢in-
deki iglevleri pek sorgulanmamaktadir.

Gercekte ise gelenek, pek cok un-
surdan olugan karmasgik bir olgudur. Se-
dat Veyis Ornek(1995:126), Tiirk Halkbi-
limi adli eserinde sosyal normlarin en
etkilililerinden biri olarak kabul ettigi
gelenegi “bir toplumda kusaktan kugaga
gecen kultir kalintilari(miraslari), alig-
kanliklar, bilgiler, beceriler, davraniglar
vb.”olarak tanimlar. Ornek(1995:126),
ayni eserinde Schoeck’iin agagida belirti-
len tanimina da yer verir:

Bir kusaktan otekine gecirilebilen

bilgi, tasarim, bosinang, yasanti bicimi;
daha genis anlamiyla maddi olmayan
kaltirdir (ancak belirli maddi kualtir
ogelerini ayr1 tutmak gerekir; ctinki
bunlar ya manevi kiltir 6geleriyle bag-
lantihidir ya da onlarla simgelenmistir).
Dar anlamda ise kusaklar boyunca bir
toplumun 6rnegin kutsal ya da politik is-
leri gibi 6nemli konulardaki gorisleridir.

Yukaridaki tamimlar eksiktir ve yii-
zeysel bir nitelik tagimaktadir. Bu olgu-
nun adi olan gelenek kavrami, bugiin
Turkiye’de kullanildig1 izere, “muhafa-
zakarlik, tutuculuk, bagnazlik, gericilik
veya modernlik karsithg1” demek degil-
dir. Ayrica, terimlerin anlamlarinda za-
man ve mekédna gore baz1 degismeler de
olabilir.Gelenek, ampirik yontemlerle el-
de edilen so6zli bilgi ve gorgiiye dayanir.
Henry Glassie’nin (1995:395) ifadesiyle
“gelenek, ge¢misten hareketle gelecegin
yaratilmasidir.” Bu son tamimda dikkat
edilmesi gereken nitelik, gelenegin dina-
mik bir olgu oldugudur. Gelenegin dina-
mizmini, sosyo-kiiltiirel, tarihi baglama
gore degismesi meydana getirir. Gelene-
g1 olusturan unsurlardan bazilar: bu de-
gisim adi verilen siirecte yasamini siir-
diirebilirken, bazilar1 da yok olabilir.
Halkbilimcilerin gorevi, gelenegin bu de-
gisen ve degismeyen unsurlarini belirle-
yip nedenlerini arastirmaktir. Gelenekgi
nitelemesini yapanlar, herhalde gelene-
gin bu degismeyen unsurlarini géz 6niin-
de tutuyor olmalilar. Ozetle gelenek, de-
gismeyi diglamadig1 gibi, ancak degige-
rek yasayabilir. Degisme bir taraftan,
yaraticiliga ve ozginlige imkan tanir-
ken, diger taraftan da ¢esitli unsurlarin
iglevini yitirerek ortadan kalkmasina
neden olabilir. Ayrica, gelenek sadece
gecmise aitligi ifade etmez. Gliniimizde
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de gelenekler yaratilmaktadir (Ornegin
internette sorf veya chat yapmak, tele-
vizyon izlemek, piknik yapmak, tatile
cikmak vb.). Yine giiniimiiziin gelenekle-
rinden bazilari, ge¢misin geleneklerin-
den kaynaklanabilir veya yararlanabilir.
Hatta bazi gelenekler, gecmistekilerin
giintimiizdeki baglama gore yeniden yo-
rumlanmasindan olusabilir (Meddahh-
gin devami olarak Stand-up, talk-show).
Gelenek, insanla var olmus ve gelecekte
de var olacaktir. Biitiin bu degerlendir-
meler, gelenek kavraminin Turkiye’'deki
akademisyenlerce ve bilhassa halkbilim-
cilerce yeniden tartigilmasi gereken bir
konu oldugunu ortaya koymaktadair.
Makro acidan disiplinleraras1 ve
mikro agidan da halkbiliminin en 6nem-
li arastirma konularindan biri olarak
kabul edilen geleneksel Tirk tiyatrosu,
yukarida belirtilen biitiin niteliklere sa-
hip bir gelenek tiyatrosudur. Bu gelenek,
pek ¢ok unsurdan meydana gelmektedir.
Bu genel tanmimlamanin i¢inde yer alan
tirlerin de herbiri, cesitli unsurlardan
meydana gelen birer gelenektir: Karagoz
gelenegi, meddah gelenegi, ortaoyunu
gelenegi, dramatik koy seyirlik oyunlar:
gelenegi gibi. Elbette bu gelenekler ara-
sinda ortak unsurlar bulunacaktir, an-
cak tirin incelenmesinde ve tanimlan-
masinda karakteristikler goz oniinde tu-
tulmaktadir. Tire 6zgi bu temel unsur-
lar, farkli niteliklerinden dolayi, farkh
degisme bigimlerine ve siireglerine sa-
hiptirler.Bu nedenle, geleneksel Tiirk ti-
yatrosunda meydana gelen degisme ve
yok olma olarak adlandirilan siire¢ ve
sonug, tirler baglaminda ayr1 ayri de-
gerlendirilmeli ve yorumlanmalidir. Ge-
leneksel Turk tiyatrosunun alt tirleri,
nasil farkl baglam ve ihtiya¢lar dogrul-

tusunda yaratilmiglar ve,baz1 ortak fak-
torlerin etkisinden bahsedilse de, genel-
likle farkli nedenlerden dolay1 benzer so-
nuclarla karsilasmiglardir. Bu durum,
kirsal kesim insaminin tiyatro gelenegi
olarak kabul edilen Dramatik Koy Seyir-
lik Oyunlan ile bilhassa Istanbul, Bur-
sa, Izmir gibi Osmanli Imparatorlu-
gu'nun biiylik kentlerinin geleneksel ti-
yatro tirleri olarak kabul edilen Kara-
g6z, Ortaoyunu ve Meddah arasinda
acikca gozlenebilir.

Yine, aym1 ortamin tirleri olarak
kabul edilen Karagoz, Meddah ve Orta-
oyunu, bazen birbirlerine rakip olarak
kendi sonlarimi hazirlamislardir. Orne-
gin Ortaoyunu, genellikle i¢ yap1 unsur-
lar1 bakimindan (tipler, konu, oyun tek-
nigi vb.) benzerlikleri nedeniyle, arastir-
macilarca Tirk gélge oyunu olan Kara-
g6z’ in sahneye inmis sekli olarak tanim-
lanmigtir. Icracilarinin aym kisiler olma-
s1 veya ayni sanatcilarin farkl tiirleri ic-
ra etmeleri, talepten kaynaklanan tiirler
aras1 cekismeyi gizlemis olabilir. Nite-
kim bu butincil degerlendirme nedeniy-
le, s6z konusu tirlerin aynm1 anda(20.as-
rin basinda) yok oldugu varsayimi uzun
siire kabul gormiistiir. Karagoz'in per-
deye inmesi, yani Ortaoyunun yaratil-
masi, tamamen farkli sosyo-kiiltiirel or-
tamin etkisi sonucunda olusan talep de-
gigikliginin bir sonucudur. Bir bagka ifa-
deyle, bir karagozciiyii, ortaoyununun
meydanina ¢ikaran sebepler, sanat¢gidan
cok, taleple ilgilidir. Halkbilimcilerin ¢6-
ziimlemesi gereken sorunlardan biri de,
bu talep degisikligini yaratan, ¢cogu bag-
lama ait faktorlerin belirlenmesi ve agik-
lanmasidir.

Bu konuda belirtilmesi gereken bir
diger konu da, bilhassa Karagoz, Orta-
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oyunu ve Meddah adini verdigimiz tiirle-
rin kagmmilmaz sonlarim, cogunlukla o
dénem Istanbul’'unda yazin dénemini ya-
sayan Bati tarz tiyatro gelenegiyle olan
miicadelelerinde yenik dismeleriyle
aciklanmasidir. Hatta bu turlerin Tanzi-
mat déneminde, imparatorlugun icinde
bulundugu yozlagsmanin belirtilerinden
sayildig1 ve Batililasmanin 6niindeki en-
geller olarak goriildigi de ifade edilmig-
tir (Tuncay 1984: 129). Bu tarz bir yakla-
sim (olgunun tek nedene bagh olarak
aciklanmasi), sozii edilen tiirlerin i¢ (ic-
ra= icracy/sanatci+seyirci+sozel metin
ve/ya hareket) ve dig baglam (dénemin
tarihi, ekonomik, siyasi, sosyo-kiiltiirel,
fiziki cevre ve sartlar1) goz oniinde tutu-
larak hazirlanan bir arastirma planinin
uygulanmasi ile asilabilir.

Geleneksel Tirk tiyatrosunun, alt
tura olan dramatik koy seyirlik oyunla-
riyla ilgili caligmalar, daha c¢ok derleme
ve koken aciklama ¢abalarindan ibaret-
tir. Bu ytizden de bu tir oyunlardaki de-
gisme ve yok olmalar tizerinde geregince
ve miistakil olarak durulmamistir. Buna
karsilik dramatik koy seyirlik oyunla-
rindaki degismeler, baz1 arastirmacila-
rin dikkatini de ¢cekmemis degildir. Bu
arastircilar, sorunu degisik acgilardan ki-
saca ¢ozimlemeyi caligmiglardir: Gele-
neksel Tirk tiyatrosunun bu alt tird
hakkinda Tiurkiye’de yayimlanan ilk ki-
tap olan Koylii Temsilleri adli kitabinda
Ahmet Kutsi Tecer (1940), folklorun ayri
bir dali olarak kabul ettigi bu tir oyun-
lar1 “dini temsiller ve dini olmayan oyun-
lar” bagliklar1 altinda siniflarken, dini
olmayan oyunlar1 “dini temsillerin layik
nitelige doniigsmesi neticesinde meydana
gelen oyunlar” olarak nitelemis ve bun-
larin “anafikir ve tiplere sadik kalmak

sartiyle muhite ve zamana gore degise-
rek eglence niteligi kazanan temsili
oyunlar” oldugunu belirtmistir. Stukria
El¢in, Anadolu Koy Orta Oyunlart adli
eserinde (1991:81), bu tiiriin 1955-1961
yillar1 arasinda yaptig1 anketler sonu-
cunda Bati kiltiri ile baglant: kurma-
mis Tirk koylilerinin kendi sosyal ve ik-
tisadi sartlar icinde yarattiklar ve ya-
sattiklar1 bir sozli gelenek oldugunu
kaydetmis; ancak sozli gelenek terimini
kullanmasina ragmen bu tiir oyunlarda
meydana gelen degismelere deginme-
mistir. Metin And (1985:43) da, Gelenek-
sel Tiirk Tiyatrosu adl eserinde, “koyli-
niin inanglarinda tutuculugu nedeniyle
giinimiize degin yagadigimi” belirttigi bu
gelenek cercevesinde, giderek eski or-
nekler tizerine giincel konularda yeni
oyunlarin yaratildigini ya da eski oyun-
larin degistirilerek yeni cesitlemelerin
ortaya c¢iktigini kaydetmektedir. Erman
Artun (1993:90-95), Cemal Ritiieli ve
Balkanlardaki Varyantlar: adli eserinde,
bitki kiiltii kaynakli Ceméal Oyunu’nun,
giinimiizde ritiielin iglevinin ikinci pla-
na itilmesi ve doga sirlarimin ¢oziilmesi
baglaminda ilk cikis 6zelligini yitirerek
giincellesmesi sonucunda, Tekirdag koy-
lerinde 20 yil oncesine gore daha az ve
genellikle digiinlerde eglenmek amaciy-
la oynandigini Dbelirtmistir. Artun
(1993:95) ayrica, bu ritielin kiilturel et-
kilesimler sonucunda degigserek gtni-
miize kadar ulagtigini ifade etmistir.
Mevliit Ozhan (1997:292-302) ise “Tiirki-
ye’de Dramatik Koy Seyirlik Oyunlart
Uzerine Bir Atlas Denemesi” adli bildiri-
sinde, dramatik koy seyirlik oyunlarinin
kokenlerinin ilkel toplumlara dayandigi-
m ve bunlardan biyik bir boliminin
amag¢ ve bicim degistirerek giintimiize
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kadar geldigini belirtmistir. Ayn1 maka-
lesinde Ozhan, bu oyunlar1 “inanc kay-
nakl olup giiniimiizde bu amagla (inang)
oynananlar, inan¢ kaynakli olup gini-
miizde eglence amaciyla oynananlar”
seklinde simiflandirirken “inanctan-eg-
lenceye dogru bir degismenin varligim1”
vurgulamistir. Ozhan bu degisme ve yok
olmanin(¢iinkii ayni bilidiride bu tir
oyunlarin %70-80’ine yakinin bugiin oy-
nanmadig1 belirtilmistir) nedeni olarak,
“sosyo-ekonomik yagsamdaki ve teknolo-
jideki gelismeler ile bos zamanlarin de-
gerlendirilmesindeki secenek bollugunu”
gostermistir.

Bu calismada Dramatik Koy Seyir-
lik Oyunlari’’ndaki degisme ve yok olma
olgusu, 20. asirda meydana gelen bilim-
sel ve teknolojik gelismeler dogrultusun-
da acgiklanmaya caligilacaktir. Bu za-
mansal ve faktorel sinirlamanin nedeni,
dramatik koy seyirlik oyunlarindaki de-
gismelerin, sergilenme anindan itibaren
basladig1 gerceginin kabul edilmesidir.
Bugiin gosterimci teori sayesinde, sozli
veya sozsiiz(burada, metne bagh olma-
yan hareket, anlaminda kullanilmakta-
dir) drinlerin, aym yaraticilar-icracilar
tarafindan tekrarlanmig(sergilenmis,
gosterilmisg, anlatilmig) olsa dahi degige-
rek cesitlendigi herkesce bilinmektedir.
Onceki asirlardaki degismelerin neden-
leri, elbetteki farklilhik arzedecektir(bu
konuda bkz. And 1974 ve 1983: 7-9; Ka-
radag 1978; Artun 1993). Bu da ayr,
mistakil bir arastirmay: gerekli kilmak-
tadir. Bu caligsmada, 20.ytzyilda icra edi-
len dramatik koy seyirlik oyunlarindaki
degisme nedenlerinden sadece biri olan
bilimsel ve teknolojik gelismeler, tartisil-
mak tzere sec¢ilmistir. Buradaki se¢imin
nedeni de, bu alanlardaki geligsmelerin,

toplumu ve dolayisiyla kiiltiri ¢ok yon-
1d olarak etkiledigidir.

Oncelikle bilim ve teknoloji kav-
ramlarimin tamimlanmasi gereklidir. Bi-
lim kelimesinin farkli anlamlara geldigi
kaydedilmigtir:

Bilim, evrenin veya olaylarin bir bo-
limiini konu olarak segen, deneye daya-
nan yontemler ve gerceklikten yararla-
narak yasalar ¢cikarmaya caligsan diizen-
li bilgi, ilim; genel gecerlik ve kesinlik
nitelikleri gosteren yontemli ve dizgesel
bilgi; belli bir konuyu bilme isteginden
yola cikan, belli bir amaca yo6nelen bir
bilgi edinme ve yontemli arastirma siire-
ci.”(Turk Dil Kurumu 1988:187)

Yukaridaki tanimda bilim terimi-
nin, hem sistemli bir faaliyeti, hem de bu
faaliyetin sonucunda elde edilen tirini
ifade etmek amaciyla kullamldig goril-
mektedir.

Fransizca bir kelime olan teknoloji-
nin ise “bir sanayi dal ile ilgili yapim
yontemlerini, kullamlan arag, gere¢ ve
aletleri kapsayan bilgi” anlamina geldigi
kaydedilmistir (Tirk Dil Kurumu
1988:1443). Genel olarak, teknoloji “be-
lirli bir amag¢ dogrultusunda arag, gereg
yaratma ve kullanma bilgisi”dir.

Bilim ve teknoloji, insanin sadece
yasamini stirdirmesini degil, gelismesi-
ni de saglamaktadir. Bilimin triini olan
bilgi ile teknolojinin {irtni olan arag ve
gerecler, her ¢ag insani igin varolmanin
ve gelismenin yegane aract olmustur.
Ancak II.Dinya Savasi’dan sonra, kapi-
talist ve sosyalist bloklar arasindaki re-
kabetin dogmasiyla birlikte, bilhassa
niikleer, kimya ve genetik mithendisligi,
tip, anstronomi ile iletigim ve bilgisayar
alanlarinda 6nceden tahmin edilemeye-
cek buyiklikte teknolojik gelismeler
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meydana gelmistir. Enformasyon tekno-
lojisindeki geligsmeler, bir taraftan bilgi-
nin metalagmasina neden olurken, diger
taraftan bilginin simir tanimaksizin yay-
ginlagmasini saglamistir. Hatta 20.asrin
bu son dénemi ile gelecek ytizyilin, “post-
kapitalist, post-modern, post-indiistri-
yel, teknotronik, bilisim ¢agi, bilgi toplu-
mu ¢ag1” oldugu ve olacag ifade edilse
de, genel kan, ¢gesitli nedenlerden dolay:
diinyanin hentiz buytk bir bélimiinin
“enformasyon ¢agi”n1 dahi yakalayama-
digrdir (bu konuda bkz.Celik 1998:53-61;
Yilmaz 1998: 147-159).Bu bildiride, bil-
hassa veterinerlik, ziraat ve iletisim
alanlarinda meydana gelen bilimsel ve
teknoljik gelismelerin dramatik koy se-
yirlik oyunlarindaki etkisi tizerinde du-
rulacaktir.

Turkiye’deki arastirmacilarin dra-
matik koy seyirlik oyunlarim ritiel (kut-
toren; dini-biiyisel) ve profan(din-dig1)
oyunlar bagliklar1 altinda gruplandira-
rak inceledikleri goriilir. Bu simiflandir-
mada, genellikle oyunlarin kéken ve ko-
nular 6lciit olarak kabul edilmektedir.
Stkri Elgin (1991:37-46) ritiiel oyunlar
baghg1 altinda, yilin degismesiyle ilgili
oyunlar1 (Kose-Gelin Oyunu), miicerret
fikirlerle ilgili oyunlar1 (Arap Oyunlari),
hayvan kiiltine baglh oyunlar1 (Saya
Gezme Oyunu, Can Sallama Oyunu, Da-
var Yizi Oyunu vb.), bitki kiiltiine bag-
I1 oyunlar (Cemalcik Oyunu, Ekin Sonu
Oyunu) ve mezhep merasimlerini (bu
merasimler kokenleri ac¢isindan ritiiel
olarak nitelenmistir) toplamigtir. Metin
And(1974:196-252) ise dramatik koy se-
yirlik oyunlarinin biyik bir bolimini
eski yakin-dogu ve dogu Akdeniz bolluk
torenlerinin bir devami veya giintimiiz-
deki kalintilar1 olarak degerlendirmisg ve

bu tir(kuttorensel) oyunlari, “6lip diril-
me, kiz kacirma, 6liip dirilme+kiz kacir-
ma, tarimsal oyunlar, hayvan benzetme-
celeri vb.” bagliklar: altinda incelemistir.
Hangi bagliklar altinda incelenirse ince-
lensin, bu oyunlarin yaratildiklar: ilk
andan itibaren bitkisel/tarimsal ve hay-
vansal bereketin, bollugun teminini ve
devamim saglamak amaciyla sergilendi-
gi bilinmektedir.

“Bir 6rnek tizerine kaliplagmig dav-
raniglar ve téreler bitini ile nesne ve
eylem simgeleri yontemi” olarak tanim-
lanan (And 1985:52) ritiiel, soz simgeleri
yontemi olan mitosla birleserek dram
yaratmistir. Ritiielin, inan¢ ve eylem ol-
mak tuizere iki boyutu bulunmakta ve her
iki boyutu da, olugan gelenek tarafindan
denetlenmektedir. Ritiielin goriinme-
yen/soyut yanini olusturan inanclar, in-
sanin tabiatla olan miicadelesinden dog-
mustur. Insanoglu, hitkmedemedigi can-
1 veya cansiz varliklar/olgular karsisin-
da bir takim inanclar yaratmistir. Inang
zamanla, tapinmayi, daha sonra da kut-
toreni beraberinde getirmistir. Burada
ritiielin sadece ge¢mige ait bir fenomen
oldugu yanilgisina kapinilmamalidir.
Cunkd, her cagda yeni ve farkl ritieller
(kurbanlarin kesildigi spor kuliiplerinin
sezon agiliglar:, yemin térenleri, mezuni-
yet torenleri vb.) yaratilabilir. Bilimin
amaci, insanin ve evrendeki canli-cansiz
varlilarla ilgili bilinmeyenleri ¢oziime
kavugturmaktir. Bu baglamda, ritiel ile
bilimin aymi1 amaci (doganin, insanin, ev-
renin ve her tirli canh cansiz varlikla-
rin sirrim ¢ozmek) tasidiklar: gorilir.
Bu amag dogrultusunda kullanilan yon-
tem ve pratikler farklidir. Buna kargilik
bilimin geligsmesiyle birlikte, kuttérenle-
rin inan¢ boyutunda ¢6ziillmeler de mey-
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dana gelmeye basglamigtir (bu konuda
bkz.Malinowski 1990). Onceki donemler-
de verimliligin artirilmasi, bollugun sag-
lanmasi icin bagvurulan ritieller, gini-
miizde yerlerini yeni ve farkl disiplinle-
re ve uygulamalara birakmak zorunda
kalmiglardir.

Yilin degismesiyle ilgili oyunlar, ge-
nel olarak evren, ozel olarak diinyanin
diizeni ve igleyisi hakkindaki yeterli bil-
gi birikiminin olusturulamadig1 ya da
insanlarin belirli bir biling diizeyine
ulastirilamadigi donemlerin eseridir. Yi-
lin degismeyecegi ve dogal olarak mev-
simlerin(bilhassa baharin) olusmayaca-
g1, diinyanin yeniden yesermeyecegi, ve-
rimliligin-bollugun geri gelmeyecegi en-
disesi, insanlar1 bu tir ritielistik temsil-
lere yoneltmistir. Uzay caginin yasandi-
g1 ginimiizde, siradan insan dahi diin-
yanin diizeni ve igleyisi ile evrendeki ko-
numu hakkinda yeterli bilgi birikimine
sahiptir. Bugiin, evindeki televizyonda
glines sisteminin diger gezegenlerine
gonderilen uzay araclarini izleyen kirsal
bélge insani, bu tiir oyunlar: sadece eg-
lence amaciyla icra edebilir veya izleye-
bilir.

Bugiin Anadolu’da Saya Gezme, Ko-
yun Yizii, Ko¢ Katimi ve benzeri adlarla
anilan ritiellerin sergilenmemesinin
baslica nedeni, veterinerlik ve biyo-kim-
ya ve genetik alanlarindaki ve teknoloji-
lerindeki gelismelerdir. Giniimiizde
hayvanlarin saghg buyik olciide, as1 ve
benzeri uygulamalarla giivence altina
alinmistir. Tletisim araclarmin da etki-
siyle kirsal bolge insani, genetik bilimi-
nin en son gelismelerinden biri olan
“klonlama-kopyalama-"nin gerceklesti-
gini gozleriyle gordiikten sonra, bu tir
ritiellere artik kuskuyla bakmaktadir.

Yine Tirkiye’deki cevre bilincinin gelis-
mesiyle, mera hayvanciligi yerini besi
hayvanciligina birakmigtir. Hayvan sa-
yisindaki azalma, bu tir ritielistik
oyunlarin sergilenmesini olumsuz yonde
etkilemigtir.

Ayni1 durum, bitkisel/tarimsal bere-
keti saglama iglevinini yiiklenen oyunlar
i¢in de s6z konusudur. Ziraat biliminin
ve teknolojisinin gelismesi sonucunda
(giibrenin, yeni toprak isleme-ekim-ha-
sat arac ve gereclerinin kullanimi; yeni
tohumluklar; yeni sulama sistemleri)
topragin verimi ve urinin kalitesi arti-
rilmig, Urin cesitliligi saglanmigtir. Sa-
nayi bitkilerinin(gseker pancari, pamuk,
tutin vb.) Gretimi artmigtir. Bir siirecin
eseri olan biitiin bu geligsmeler, tarimsal
bereketin saglanmasina yonelik ritiielle-
rin iglevini ortadan kaldirmistir. Gelis-
mis sulama sistemlerinin bulundugu ve-
ya yagmur bombalarimin kullanildig: bir
yorede, Cemélcik oyununa veya yagmur
merasimlerine rastlanmayacag: da agik-
tir.

Bilimsel ve teknolojik geligsmeler so-
nucunda Turkiye’de daha 6nce tarim ve
hayvancilikta ¢aligan niifusun biyik bir
bé6limii, diger baz1 nedenlerin de etkisiy-
le, sanayi tesislerinin bulundugu kentle-
re go¢ etmigtir. Bugiin Tirkiye niifusu-
nun yaklagik %70’ nin kentlerde yasadig:
bilinmektedir. Bu durum, cesitli sosyo-
ekonomik ve kiiltiirel faktoérlerin de tesi-
riyle kirsal alandaki hayvan sayisinin ve
tarim alaninda calisan niifusun azalma-
sina neden olmustur. Daha cok gelene-
gin temsilcisi ve denetleyicisi kabul edi-
len yaghlarin(gelenek sanildiginin aksi-
ne, yetigkin erkeklerce degil, yashlar,
kadinlar ve ¢ocuklar tarafindan yaratil-
makta ve yagatilmaktadir) dogal siireg
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icinde yok olmalari, genclerin de kentle-
re go¢ etmeleri sonucunda, bu gelenegin
aktarilmasi ve yasatilmasi icin gerekli
olan icra/intikal ortamlar1 artik yaratila-
mamaktadir. Ozetle, bu tiir oyunlarn,
icracilari/yerel sanatgilar: artik yetisme-
mektedir.

Ayni sekilde, bilimsel ve teknolojik
gelismeler baglaminda kirsal bélge insa-
ninin yagam tarzi ve uretim bicimi de-
gismigtir. Bu durumda iglevselligini yiti-
ren ve dolayisiyla talep edilmeyen, basta
ritiieller olmak tizere geleneksel kiltii-
rin cesitli unsurlar1 ya bi¢cim-amac de-
gistirmis ya da yok olmustur. Islevini yi-
tiren bu tir ritieller ve ritiielistik oyun-
lar, eglence ortamlarinin birer araci ola-
rak bir sire daha yasadiktan sonra, eg-
lence aracglari/ortamlarindaki geligsme-
nin ve cesitlenmenin dogal sonucu ola-
rak toplumda meydana gelen talep degi-
sikliginin de etkisiyle yok olmuslardir.

Burada, biitiin bu bilimsel ve tekno-
lojik gelismelerin yoreye ulagip ulagma-
masinin, ritiellerin hayatiyetini direkt
olarak etkilediginin de vurgulanmasi ge-
rekir. Gelismelerin ge¢ ulastigir veya bu
alanlardaki bilinclenmenin ge¢ gercek-
lestigi yorelerde, rittellerden bir boli-
minin ginumiize kadar yasadigi,yapi-
lan derleme c¢alismalarindan anlasil-
maktadir. Bu yiizden, sozii edilen yerle-
gim birimlerindeki tespitlere dayanarak
konuyla ilgili genellemelerin yapilma-
mas: gerekmektedir. Bahse konu biling-
lenme ise toplumun egitim diizeyi yiik-
seltilerek gerceklestirilebilir. Ciinki egi-
tim, bilimsel ve teknolojik gelismelerin
kabulu ve uygulanmasi i¢in gerekli olan
zihinsel ve psikolojik zemini hazirla-
maktadir. Geleneksel/sozli bilgiyle yeti-
sen, okuyup yazamayan, kendini kader-

cilige teslim etmis, kul niteligini benim-
semig bir halkin bakis acisinda degisik-
likler yaratabilmek icin 6ncelikle bu in-
sanlarin bilimsel ve teknolojik geligsme-
lerin yararlarini bizzat sinamalar1 ge-
rekmektedir. Bu gelismeleri denemenin
dahi bu nitelikteki bir halk i¢in ne kadar
zor oldugu, kiiltir degismeleri iizerine
yazilmis pek cok ¢aligsmada dile getirilen
bir konudur (Tirkdogan 1977; Turhan
1987; Giingor 1986). Bu bilin¢glenmenin
gerceklestigi yorelerde, bu tir oyunlara
eglence maksadiyla dahi olsa hi¢ rast-
lanmadig gozlenmistir.

Ritielin egitici, birlestirici, canlan-
diric1 ve mutluluk verici iglevleri (And
1985:51-52), farkli yasam ortamlarinda
yasayan gintimiiz insani i¢in herhangi
bir anlam ifade etmemektedir.Ciinki
bugtin, ritielistik oyunlarin/merasimle-
rin yerine aynm fonksiyonlara sahip yeni
ve farkli unsurlar ile olgular yaratilmig-
tir.

Dramatik koy seyirlik oyunlarinin
diger bir boliimiini ise profan (din-dis1)
oyunlar meydana getirir. Geleneksel ti-
yatro tizerine arastirmalar yapan gerek
tiyatrobilimci ve gerekse halkbilimciler,
profan nitelikteki oyunlardan bazilarini,
islevini yitirerek bi¢cim degistirmis riti-
elistik oyunlar olarak tamimlarlar veya
bu tir oyunlarda ritielistik kalintilar
bulundugunu ifade ederler. Bu baglam-
da profan nitelikteki oyunlar, ritielistik
oyunlarin yok olmadan énceki son bigim-
leridir. Takvimi olmadan sadece eglen-
mek amaciyla oynanmalari, bu tiir oyun-
larin temel niteligidir. Bu tiir oyunlarin
en onemli 6zelligi yasanilan baglamla il-
gili olmalaridir ki bu da oyunlarin dina-
migi olan degismeyi kanitlamaktadir.
Cunku giindelik yagsam surekli degisir.
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Yasamda meydana gelen her tirli degi-
siklik, bu tir oyunlarin malzemesini
meydana getirir. Elestirel ve komik bir
acidan gosterilen bu oyunlarda “kari-ko-
ca gecimsizligi, gelin-kaynana iligkisi,
cok evlilik, kuma getirme, evde kalmis
kiz, hacca gitme, tarla siir, kalayci, go-
cebe, berber” (And 1983:48; El¢in
1991:47-62) gibi konularin yaninda,
“koyluniin kente gitmesi, futbol, doktor,
bakanlik, milletvekilligi” ve benzeri ko-
nularin da iglenmesi bu degisimi acikla-
maktadir. Biitiin bu tespitlere gore, pro-
fan nitelikteki dramatik koy seyirlik
oyunlarinin kirsal bélge insani tarafin-
dan tarafindan muhafaza edilmesi gere-
kir. Ne yazik ki bu tiir oyunlar da yok ol-
maktadir. Bu durumu, oyunlarin i¢ yap1
unsurlarindan hareketle aciklamak zor-
dur. Bilhassa bilimsel ve teknolojik ge-
lismelerin sekillendirdigi baglamla ilgili
veriler, ancak sorunun acgiklanmasin
saglayabilir.

Yagamin biitiin cepheleri, bilimsel
ve teknolojik geligmelerin etkisi altinda-
dir. Bilhassa teknolojik geligsmeler, ticari
bir araca/metaya dontistiiriilen eglenceyi
dinyanin getirisi yiiksek sayili sektorle-
rinden biri konumuna getirmistir. Bu
durum yerel eglence sistemlerinde ¢oziil-
melere neden olmustur. Bu yargi, Tirki-
ye’'deki eglence sistemi i¢in de gecerlidir.
Ayni sekilde yerel eglence ortamlari ve
araglari, 6zellikle iletigim araclarinin te-
siriyle degismekte ve cesitlenmektedir.
Hatta iletisim araclarindan televizyo-
nun kendisi, bir eglence ortami ve araci
olarak topluma sunulmustur. Boylece
toplum aktif eglence ortamlarindan
uzaklagtirilmis, pasif, egleniyormus gibi
yapanlar izleyen bir kitle haline getiril-
migtir. Televizyon ne zaman ki koy oda-

larinin en degerli kosesi olan bag koseyi
kapti, o andan itibaren geleneksel eglen-
ce ortaminin biytisi bozuldu, yerel eg-
lence araglari unutulmaya bagladi. Bu-
rada, bu tir dramatik koy seyirlik oyun-
larim, geleneksel eglence sistemi bagla-
minda inceledigimizi ve yorumladigimizi
hemen belirtmemiz gerekmektedir.
Profan nitelikteki oyunlarin bir bo-
limi ise eski anlati geleneginin masal,
efsane, destan ve halk hikayesi gibi or-
nekleri tizerine kurulmustur. Okur-ya-
zarligin yayginlagsmadign donemlerde,
Walter J.Ong(1995)un ifadesiyle “birinci
sozlu kiltir ortami”ndaki anlati gelene-
gi, yasamin esasini olusturuyordu. Ana-
dolu insaninin uzun siire estetik ihtiyac-
larin1 kargilayan bu tirler, yazih kaltir
ortamini, Neil Postman (1994)1n deyi-
miyle “tipografi donemini” geregince
o6zimseyemeden “ikinci sozlu kiltir or-
tamin1”(Ong 1995), yani eletronik kiltir
ortamini yagsamaya baslayan Tirk insa-
n1 igin bugiin artik pek bir sey ifade et-
memektedir. Bu noktada gerek tipografi
ve gerekse elektronik kiiltiir ortamlari-
nin yaraticisinin, bilimsel ve teknolojik
gelismeler oldugunu bir kez daha hatir-
latmak gereklidir. Dolayisiyla bu tiirle-
rin ornekleri tzerine kurgulanmig dra-
matik koy seyirlik oyunlar1 da kaybol-
maya yiz tutmustur. Her kiltir ortama,
kendine 6zgii unsurlar yaratacaktir ve-
ya yaraticilarimi ortaya c¢ikaracaktir.
Ozetle biiyiik bir bolimii bilimsel ve
teknolojik geligsmelerin etkisiyle ortaya
cikan kiltiirel degismeler, oncelikle ye-
rel koklesmis geleneklerin toplum igin-
deki iglevlerinin zayiflamasina ve yerle-
rinin sarsilmasina neden olmustur. Ge-
lenekteki bu ¢oziilme, yore insaninin 6n-
ce dinyay: algilayis ve yorumlayisinda,
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daha sonra da kiiltiiriin bilhassa goste-
rim bélimiinde etkisini gostermistir.

Yukaridaki degerlendirmelerden de
anlagilacag tizere, kiiltiirel yapinin her-
hangi bir unsurundaki veya sisteminde-
ki ¢oziilmenin/degigsmenin veya yok ol-
manin, sadece o unsurla sinirhh kalmadi-
&1 gorulmiustir. Bu durum, profan nite-
likteki dramatik kéy seyirlik oyunlar:
icin de gecerlidir. Bu tiir oyunlarin sergi-
lenmesi ¢esitli vesilelerden (dini ve milli
giinler ile bayramlar, gecis donemleriyle
ilgili kutlamalar vb.) yararlanilmaktay-
di. Bugiin Anadolu kéylerindeki digiin
torenlerinin, kentlerdeki Bati koékenli
tek tip digin diizenine ve formuna uy-
durulmaya calisildig1 gozlenmektedir.
Eskiden diigiinlerde, profan nitelik tasi-
yan bu tiir oyunlara da yer verilmektey-
di. Ancak digunlerin diizenlerinde ve
formlarinda meydana gelen degismeler
sonucunda, bu tir oyunlar da sergilen-
mez olmustur. Yine, bugiin Anadolu’nun
pek c¢ok yoresinde yaranhk ve benzeri
yerel tegkilatlara rastlanmamaktadir.
Profan nitelik tagiyan dramatik koy se-
yirlik oyunlarinin en 6nemli icra ortam-
larindan birinin, bu tir kurumlarin sa-
mimi ortamlar:1 oldugu dustnilurse, ¢6-
zilmenin ¢ok boyutlu bir sekilde deger-
lendirilmesi gerektigi daha iyi anlasila-
caktir.

Sonug olarak, Tirkiye’deki drama-
tik koy seyirlik oyunlari, sosyo-kiltirel
baglamdaki degismelerin etkisiyle icra-
cilariny, icra ortamlarim ve iglevlerini yi-
tirmektedir. Bu gercek, dramatik koy se-
yirlik oyunlarinin canlandirilmasi gibi
romantik yaklagimla ortadan kaldirila-
maz. Kiltir, gecmis ve gelecekteki un-
surlariyla bir butindir. Bugiinki veya
gelecekteki kiiltiirel unsurlarin ge¢mis-

tekilerden daha degerli olacagini ya da
aksini distinmek, bilimsel bir yaklasi-
min gostergesi olamaz. Degisme veya
yok olma, yasamin esasini olusturur. Bu
baglamda her tirliu kiltirel unsur da
degisecek veya yok olacaktir. Bilim ada-
minin hedefi, gecmisi inceleyerek bugii-
ni agiklamak/ yorumlamak ve gelecekle
ilgili ongoriiler olusturmaktir. Bu ama-
cin ger¢eklesmesinde kullamilacak mal-
zemenin tarihinden c¢ok, arastirma ko-
nusu i¢in iglevi ve anlami1 daha 6nemli-
dir. Dramatik koy seyirlik oyunlarimiz
da bu yaklagimla degerlendirilmelidir.
Dramatik koy seyirlik oyunlarinda-
ki degismenin ve yok olmalarin bir nede-
ni olarak degerlendirilen bilimsel ve tek-
nolojik gelismeler, ayn1 zamanda kulti-
rimizin bu cephesinin muhafazas1 ve
tanitilmasi amacina da hizmet edebilir.
Oncelikle, ses ve goriintii kayit imkanla-
rina sahip kurumlarin olugturulmasi ve-
ya bu tiir imkanlar elinde bulunduran-
larin (kisi veya kurum) bu konuda biling-
lendirilmesi ile ise basglanmahdir. Dra-
matik koy seyirlik oyunlarimizin 6nemli
bir oyunu olan, Arap Oyunu’nu, “...’deki
yamyamlar” bagligiyla izleyicilerine du-
yuran bir televizyoncu (belki de televiz-
yon yayinciligi geregi haberi bu sekilde
islemis olabilir), 6ncelikle bu konuda bil-
gilendirilmeli, imkéanlarini kiltirin bu
ve diger cephelerinin tanitilmas: yoniin-
de kullanmasi saglanmalidir. Diger gele-
neksel Tirk tiyatrosu tiirleri gibi, dogag-
lamaya dayali olan dramatik koy seyir-
lik oyunlarinin da, yaziyla kaydinin hem
teknik, hem de niteligi geregi saglikli bir
sekilde yapilamadig: literatiir taramala-
rindan kolaylikla anlagilmaktadir. Bu
durum, aym zamanda geleneksel tiyatro
aragtiricilarinin da en 6nemli sorununu
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(yazili/gorsel metin yoklugu) olustur-
maktadir. Bu ve diger geleneksel tiyatro
turleriyle ilgili olarak, yapay folklor or-
tamlarinda dahi olsa, gorintiu kayitlari-
nin yapilmasi1 ve var olanlarla birlikte
argivlenmesi (burada HAGEM biinyesin-
de, kuciik de olsa, boyle bir arsivin bu-
lundugunu belirtelim) bu konuda atila-
cak ilk 6nemli adimdir. Ancak biitiin bu
calismalarin Tirkiye’deki universiteler-
den herhangi birinin biinyesinde kurula-
cak olan Turk Halk Kiiltirini Aragtir-
ma Merkezi veya miistakil olarak Gele-
neksel Tirk Tiyatrosunu Arastirma
Merkezi'nin biinyesinde gerceklestirile-
bilecegi herkesce paylasilan bir diisiince-
dir. Geleneksel Tirk ve diger tilke tiyat-
rolar1 konusunda her tirli bilgi, belge
ve arag-gereclerle donatilan boyle bir
merkez, hem bu alanla ilgili teorik/pra-
tik(aragtirma-sergileme/tanitim, egitim,
bilimsel toplant1 vb.) calismalar: yapa-
cak olan uzmanlan yetistirecek, hem de
yeni yaratilarina malzeme arayanlarin
veya yeni sentezlere ulagmaya calisanla-
rin baglica laboratuar1 olacaktir. Belki
de gelecekte, bu arastirma merkezindeki
verilerden hareketle bir Karagoz sanat-
cisinin bagindan gecen veya gectigi ta-
sarlanan olaylar tizerine kurgulanan bir
roman okunacak ya da film seyredilecek.
Belki de bu Karag6z sanatc¢isinin goziiy-
le, ge¢migin sir perdelerini aralanacak...

Yukarida dramatik koy seyirlik
oyunlarindaki degigsme ve yok olma olgu-
suyla ilgili olarak yapilan tartigmalar,
sorunun agiklanmasina yonelik bir dene-
meden ibarettir. Gelecekte de bu tiir tar-
tigmalarin farkli ve bilimsel yontemlerle
devam ettirilmesi arzulanan bir gelisme
olacaktir.
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