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OZET
Halkevlerinin dénemim tek parti ikitidar: ile dogrudan iligkili olmasi, halkevleri dergilerinin bu iligki-
den etkilenip etkilenmediginin sorgulanmasina yol agar. Bu anlamda sorulmasi gereken sudur: “Acaba Co-
rumlu dergisinde folklorun sozli tirtinlerini derlemeye y6nelik caba, bir iglevi yerine getirmek i¢in midir?” Bu

yazida temel olarak bu soruya cevap alinmaya caligilacaktir.
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ABSTRACT
During the periods of one-party rule in Turkey, the close relationship between the community centers
and the ruling party begs the question whether the community center magazines were affected by this rela-
tionship. The question to be asked in this article is: Did Corumlu magazine’s effort to collect folkloric data
have a specific ideological function? This article attempts to find an answer to this question.
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Halkevleri i¢in yapilacak inceleme,
bu derginin arka planini olusturan halk-
bilimi caligmalarimin gelisimini de bil-
meyi gerektirir. Bu nedenle Corumlu
halkevi dergisini incelemeye ge¢cmeden
once, bu arka plan hakkinda bir deger-
lendirme yapma zorunlulugu dogar. ilk
olarak, son donem Osmanli aydinlarinin
halkbilimi iizerine, pek sistematik olma-
sa da, ¢aligmalarinin oldugunu biliyo-
ruz. Namik Kemal, Sinasi, Ziya Pasa gi-
bi Osmanli aydinlar Tirk folklor calisg-
malarinda temel teskil ederler. Arzu Oz-
turkmen, Tiirkiye’de Folklor ve Milliyet-
¢ilik adli caligsmasinda, Namik Kemal’in
elit tabakanin yerine, halk tabakalarina
ait bir bilin¢ olusturmasinin 6nemli ol-
dugunu belirtir (24). Bu yazarlardan $i-
nasi, 1863 yilinda Durub-u Emsal-i Os-
maniye adiyla bir atasézleri derlemesi

toplamigtir. Bu caligmada Sinasi, yazil
kaynaklarda bulunan Osmanh atasézle-
rini yaymnlar. Ziya Paga ise, gercek de-
gerlerin halktan geldigine inaniyordu
(Birkalan 8). En 6nemli isimlerden biri
ise kuskusuz Ziya Gokalptir. Gokalp,
folklor kavramini “halkiyat” olarak kul-
lanmigtir. Gékalp Arap ve Fars etkisiyle
milli ananelerin unutuldugunu, fakat
asil milli kiltiriun halkin arasinda oldu-
gunu belirtir. Bu anlamda Hande Birka-
lan’in tespit ettigi gibi halk denen kitley-
le milletin ozdeslestirildigi gorilir (8).
Ziya Gokalp halki, Tirkligi muhafaza
eden bir kaynak olarak gorir. Son Os-
manl aydinlar1 arasinda folklorla ilgile-
nen bagka bir isim ise Riza Tevfik'tir. Ri-
za Tevfik, folklorla kuram arasindaki
iligkiyi “anonimlik”te kurar. Ona gore
folklorik tirtinler, halkin kendini ifade
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edis tarzidir (Oztiirkmen 28). Folklorik
drinler halkin kendini ifade edis tarz
oldugu i¢in, ayni1 zamanda onun yansi-
masidir. Folklor calismalarinda diger
onemli isimler ise, Selim Sirr1 (Tarcan)
ve Fuat Koprili’'dir. Bu isimler arasin-
da yer alan Fuat Kopriilii'ye gore, folklo-
rik drinlerin milliyetcilikle ilgisi, vatan
sevgisinden o6te siyasi idaricilerin sik sik
bagvurdugu kaynak olmasi nedeniyle
ayn1 zamanda iglevsel bir bilgidir. Bu
anlamda Fuat Koéprili'nin devlete ya-
rarhilik i¢in folklor kaynaklarimin kulla-
niminin altini ¢izdigi soylenebilir. Selim
Sirr’min da Fuat Kopriili gibi folklora
“milli bir vazife” goziiyle baktig goriiliir.
Ayrica ona gore “folklor milletin mazisi-
ni yasatan bir ilimdir” (Oztiirkmen 31-
33).

Biitiin bu sayilan isimlerde, folklor
kavramini yeni olusum asamasinda, onu
tamimlama ve Tirk kaltiri igin 6nemini
ortaya c¢ikarma cabasinin oldugu gori-
liir. Bu tabloyu, Arzu Oztiirkmen Tiirki-
ye'de Folklor ve Milliyetcilik adli kitabin-
da soyle cizer:

Yazarlarin hemen her biri bu konu-
mun siyasi boyutuna da dikkat cekiyor.
Ozellikle “folklor” ve “ulus” arasindaki
iligkinin farkl acilardan da olsa alt1 hep
ciziliyor. Riza Tevfik’e gére folkloru ulu-
sa mal eden temel nokta “anonimlik” ise,
Ziya Gokalp’e gore folklor “Tiirk ulusu-
nun” 6zgin kiiltiriinin bozulmadan bi-
riktigi bir depodur. Fuad Kopriili folklo-
run ulus-devlet “idaresi” icin bilgilendi-
rici, hatta istihbarat verici roliine dikkat
ceker.(37).

Gorildiigii gibi Oztiirkmen folklo-
run daha ¢ok Tirkiye’deki siyasi boyutu-
na dikkati ¢eker. Siyasi boyuttan kasti
ise, folklorun ulus ve milliyetcilikle olan
iligkisidir. Hande A. Birkalan da, o do-
nemki aydinlarin folkloru alimlayigimin

milliyetcilik anlayisiyla birlikte oldugu-
nu soyler. Son dénem Osmanl aydinlari-
nin “Milli kimlik’ fikrini vurgulayan,
‘halk’ denen kitleyle, millet kitlesini 6z-
deslestiren milliyet¢ilik akimi[nin]”
(“Tirkiye’de Halkbilimi ve Baz1 Tirk
Halk Bilimcileri” 8) etkisinde kaldigini
belirtir. Fakat daha sonra Birkalan, Ziya
Gokalp, Riza Tevfik ve Kopriili'yu diger
diistintirlerden ayirdigini, her ne kadar
milliyetcilik ayr1 disinilmese de, halk-
bilimi ¢aligmalarinda diger diistiniirler-
den daha analitik davrandiklarini belir-
tir (9).

Folklor ¢caligmalarindaki 6nemli bir
kurum ise Tirk Ocaklarr’dir. Bu kurum
daha sonra kurulacak olan Halkevle-
ri'nin kokenini olusturacaktir. Turk
Ocaklar, saghk, sosyal yardim, drama,
kiltir ve benzeri konularda verdigi egi-
timin yaninda, dil egitimi, daktilo, tercii-
me gibi konularda da faaliyetlerini siir-
dirmistir (Birkalan 13). Turk Ocakla-
ri'nin folklorla ilgili en 6nemli gériisleri
ise “Turk kiltirini ‘unutulmaktan’ ve
‘yok olmaktan’ korumaya yonelik yapi-
lan onerilerdi” (Oztiirkmen 51). Tirk
Halk Bilgisi Dernegi de halkbiliminin
gelisim asamasinda 6nemli bir konuma
sahiptir. Tirk Ocaklar’nin iglevini ta-
maladigina yonelik inancla birlikte bu
kurum kapatilmig ve yerine resmi ola-
rak 19 Subat 1932 tarihinde Halkevleri
kurulmustur.

Buraya kadar halkbilimi ¢aligmala-
rinin gegirdigi evrim ve folklor ¢aligma-
larimin ulusaleilik akimiyla olan yakin
iligkisi belirginlestirilmeye ¢aligildi. Bu
noktada Ilhan Basgoz’in, Mark Aza-
dovskinin Sibirya’dan Bir Masal Anast
adlh kitabina yazdig giristen de fayda-
lanmak yarali olabilir. Baggozin -Gi-
useppe Cocchiara’in ,The History of
Folklore in Europe® adli yapitindan da
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yararlaranak ozetledigi bigimiyle-, 19.
yuzyildaki romantik edebiyat ve ulusgu-
luk akimiyla halkbiliminin girdigi yakin
iligkiyi vurgulamasi1 o6nemlidir. Bag-
goz’tin ifade ettigi bu romantik ve uluscu
halkbilimi goriisleri, halk kiltirini
uluslarin 6z kiiltirleri ve ulusal benlik-
lerinin temeli sayar ve ulusal benliginin
tehdit altinda oldugu dénemlerde “halk
kilturine” yonelirler. Yine, Bagg6z'in
Johann Gottfried Herderin gorislerini
ozetlemesi bizim i¢in 6nem tagimaktadar.
Baggoz, Heder'in disiincelerini séyle
ozetler: “Uluslarin bagimsiz yagsamas ve
gelismesi, su veya bu nedenle kesintiye
ugrar, ya da tehlikeye diigerse ulusu ve
ulus kiltirinia kurtarmak igin tutula-
cak en dogru yol halk tiirkiilerini topla-
mak ve, onlar1 ulusal ruhu canlandir-
mak ve korumak icin kullanmaktir” (8).
Bu noktada, Halkevlerine gelene kadar
halkbilim anlayiginin 19. yiuzyilda orta-
va ¢ikan bu gorisle ne kadar paralel ol-
dugu goriilebilir. Corumlu halkevi dergi-
siyle somutlanmaya caligilacag: gibi, s6-
zii edilen anlayis halkevleri dergilerinde
de ilerlemeye devam eder.

Bu yazida Corumlu dergisinin ilk
otuz sekiz sayisi incelenmeye calisila-
caktir. Derginin bir sayisinin hacmi orta-
lama olarak 35-40 sayfa arasinda degi-
gir. Derginin-her ne kadar sayfa sayisi
degigse de-her sayisinda folklorla ilgili
yazilarin oldugunu gériiyoruz. Halk tiir-
kiisii, destan, mani, halk oyunlar1 gibi
sozlu kiltir drinlerinin yaninda cesitli
bilmeceler, halk siiri, halk sairi tizerine
ve yore gelenekleri iizerine yazilar da
dergide bulunmaktadir. Corumlu dergi-
sinde folklorla ilgili yazan yazarlar sun-
lardir: Egref Ertekin, Neset Koseoglu,
Hayri Karamuk, Ferit Dedebag, Kemal
Terlemezoglu, Kadir Uslu, Kemal Sayin,
H. Abdullah Ercan, Cevdet Bezirci, Ke-

mal Demirer. Her ne kadar Corumlu
dergisinin yazar kadrosu genis goziikse
de, bu yazarlardan sadece Esref Ertekin
ve Neset Késeoglu'nun diizenli olarak
yazdign goriiliir. Ozellikle de Esref Erte-
kin, yaptig1 derlemelerle hemen her say1
goziikiir. Bu yazarlarin amator oldugunu
goriiriiz. Ornegin “Corum’da Yagmur-
suzluk ve Halktaki Ananeler” adli yazi-
da Hayri Karamuk, bu yaziy1 “folklor
tedkikatinda bulunanlar i¢in belki li-
zumlu olur dusiincesiyle” (855) kaleme
aldigini soyler. Bazen de yazi, Muzaffer
Sarisézen’in “Corum halay1” izerine yaz-
dig1 yazada goriildigi gibi, yérenin say-
gin bir kigisinin istegi iizerine yazilir.
Biitiin bunlar, yazarlarin meslegini bile-
mesek de, onlarin en azindan halkbilimi
ile amator diizeyde ilgilendiklerini gos-
terir.

Bu noktada Corumlu halkevi dergi-
sinin folklor tiriinlerine nasil baktig: so-
rulabilir. Derginin kapaginda “Alt1
Ok”un olmasi, devlet politikasiyla dergi-
nin yayin politikasinin ortistigint di-
stndirebilir. Tek partili dsnemin iktida-
r1 olan CHP, her ne kadar Halkevleri’nde
kultir ve siyaset arasinda bir ayrim yap-
sa da, ilk donem talimatnamelerinin
“Halkevleri'nin Kurulmasinda Genel
Esaslar” adli boliimiin birinci maddesi,
Halkevlerinin Cumhuriyet Halk Parti-
sinin bir kurumu oldugu yo6niindedir
(Oztiirkmen 74). Bu anlamda Halkevle-
ri'nin folklor anlayiglarinin bu partinin
goriglerinden etkilendigini soyleyebili-
riz. Bunun yaninda Taha Parlamin Tiir-
kiye’de Siyasal Kiiltiiriin Resmi Kaynak-
lart adl1 calismasindan 1935 C.H.P.
Programi’nin 14. maddesinden Halkev-
leri'nin milli egitim sisteminin bir parca-
s1 oldugunu 6greniyoruz (84). C.H.P’nin
ise, Halkevlerini, yurttasglarin “kitleles-
mesinde” 6nemli bir unsur olarak gordii-
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gu soylenebilir. Bir bagka ifadeyle, Hal-
kevleri, milli beraberligi kuvvetlendirici
bir gorev istlenmistir. Bu noktada, Lo-
uis Althusser’in terimlerini 6diing alarak
soylersek, Halkevleri ve halkevleri der-
gileri bir o6lciide “devletin ideolojik bir
aygit1” gorevini istlenmistir. Althesser,
Ideoloji ve Devletin Ideolojik Aygitlart
adl kitabinda, egitimin baslica, ideoloji-
yi yeniden tiretme aygiti oldugunu ifade
eder (Aktaran Murat Belge”, “Onsoz”
14). Daha once ifade edildigi gibi, Hal-
kevlerimin milli egitimin bir parcas: ol-
dugunun digiinilmesi, dile getirdigimiz
savla ortisiur. Halkevleri de, dénemin
hakim ideolojisi dogrultusunda ideoloji-
nin yeniden tretilmesine yardimci olan
bir “aygit” gibidir. Halkevi dergilerinde-
ki folklor yazilarina da milli birligi, ulu-
sal bilinci kuvvetlendirici iirtiinler olarak
bakarlar. Corumlu dergisindeki folklor
drinlerinde bu yaklagimin tesiri hisse-
dilir. Ornegin Kemal Terlemezoglu, “Co-
rum Halay’ina Dair” adl1 yazisinda folk-
lorik driin olan “halay”™ “kiitleleri” bir-
lestirici bir unsur olarak ele alir. Corum
halayim1 tanitan bu yazida bilimsel bir
uslup degil, hakim olan duygusal bir
tondur. Bu nedenle de daha énce bahse-
dilen 19. yiizyildaki romantik edebiyat
ve ulusguluk akimiyla halkbilimi yonte-
minin yakinlhiginin Tirkiye’deki halkbi-
limi ¢aligmalarini nasil etkiledigi gorii-
lir. Terlemezoglu soyle der:

“Dev ciisseli delikanlilar el ele vere-
rek dizildiler, ama asla korkmayin bu
kadar yigitliklerine ragmen hi¢ gururla-
r1 yoktur. Hemen baglarinmi egerek ecdat-
larmmin gururla tevazularimin mezcedil-
mis hiirmetlerini gosterecekler. Iste he-
yecandan tir tir titreyen bir hareketle
mitheyya viicutlarin hepsi birden egili-
yorlar”. (1058)

Ayrica, Kemal Sayin, “Folklor ve

Halkevleri” adli yazisinda Osmanli im-
paratorlugunun zamaninda “Arap” ve
“Acem” kiiltiirlerinin taklit ettigini, fa-
kat Tiurk kimliginin, benliginin asil bu-
lundugu yerin Tirk folkloru oldugunu
belirtir. Bunun i¢in de Tirk folklorunu
bilmenin bir zaruret oldugundan bahse-
der (990). H. Abdullah Ercan ise, “Halk
Siirine Doniis” adli yazisinda halk siiri-
ne doniilmesi yoniinde ¢agrida bulunur.
Cinki divan siirinin “yabanct koku ve
renkler” barindirdigini, halk siirinin ise
“ham maddesini 6zden, asildan alldig-
nmi]”belirtir (1061). Bu nedenle Karacaog-
lan’a, Koroglu'na, Dadaloglu'na doniil-
mesi gerekir; ¢iinkii onlar “milli hayati-
miz1” dile getirirler ve gecilecek “temel
milli temeldir” (1061). Bu goriiglerin Fa-
ruk Nafiz Camlibel'in “Sanat” adl siiriy-
le kurdugu yakin iligki dikkat ¢ekicidir.
Bu siir, Anadolu’nun ve dolayisiyla Ana-
dolu halkinin kaltiriine geri doniisiin
bir manifestosu niteligindedir. Camlibel,
divan edebiyatinin bireyselligini temsil
eden “sen” gahsiyla, Anadolu halkimin
bitinligini, kaynagsmighigini temsil
eden “biz” sahs1 arasindaki karsithkla
siirini geligtirir. Camlibelin siiri soyle
sonlanir:

Bagka sanat bilmeyiz, kargimizda
dururken

Yazilmamis bir destan gibi Anado-
lu'muz

Arkadas, biz bu yolda tirkiiler tut-
tururken

Sana ugurlar olsun... Ayriliyor yolu-
muz! (Behramoglu, Biiyiik Tiirk Siiri
Antolojisi, 103).

Bu siirdeki Anadolu kiltirtine do-
niig ifadeleriyle Corumlu halkevi dergi-
sinden aktardigimiz disiinceler arasin-
daki kosutluk dikkat gekicidir. Bu veri
ise, Corumlu halkevi dergisindeki halk
kiiltiiriine yoneligin aslinda o donemdeki
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genel bir egilim oldugunu gosterir. Hal-
kevleri icin geleneksel halk kiltiriinin
trinleri ge¢miste kalmis, ancak nostal-
jik bir bakisgla kayda gecirilebilen kiiltir
malzemesi degil; ortaya ¢ikarilmasi, can-
landirilmas1 ve yasanilmasi gereken
urinlerdir. Bunun sebebi ise milli ka-
rakterimizin bu folklorik tiriinlerde top-
lanmig olmasidir. Terlemezoglu, “milli
oyun ictimai biinye karakterlerinin yek
viicut olmus bir tezahiiriidir” (1058) der.
Cevdet Bezirci de “Mahalli Oyunlar” ad-
Ii yazisinda halkin mahalli oyunlara
karg1 duyarsiz oldugunu, ama milli ka-
rakterimizin bu oyunlara yansimig oldu-
gundan bahseder:

Fakat simdi gordiik ve 6grendik ki
milli karakteri tasiyan ve bizim ic¢imiz-
den dogan heyecani ifade edebilecek va-
siflar1 bulunan oyunlara sahip bulunu-
yormusuz da kendimizin haberi yokmus.
(1011)

Gortldugu gibi, folklorik tiriinlerin
ayni zamanda milli bilinci yiikseltici bir
yoni de vardir. Bu ifadelerde yerel oyun-
lardan bahsedilirken, bu oyunlarin milli
karakteri yansittigindan soz edilir. Daha
acik bir ifadeyle, yazilarda Corum hala-
yindan ve mahalli oyunlardan bahset-
mesine ragmen vurgunun “ulusallik”
tizerinde oldugu gorilir. Bu anlamda
“yerel” ve “ulusal” kavramlarimin birbiri-
nin kargisinda degil, bir biitiinmiis gibi
ele alinmaya caligildig: ortaya ¢ikar. Bir
baska anlatimla, yerellik ulusalligin
kargisina konulmamis, ayr1 ayr fertler
nasil “kiitlelegiyor” ise, aym gekilde bu
yerel kiiltiir 6gelerinin de ulusal kiiltii-
rin iginde eridigi dusinilmiistir. Hal-
kevi dergilerinin birbirlerini bir biitin
olarak gordiigii de soylenebilir. Ornegin
Egref Ertekin, “Corum’da Yiizitk Oyunu
Sira Gezme ve Siraya Dizme ve Soyleni-
len Cigsaklar” adli yazisinda anlatacag:

konulardan biri olan yiiziik oyununu
Burdur Halkevi dergisinden Rahmi
Ugur yazmis oldugu i¢in bir daha yinele-
mez. Ertekin bu durumu soyle ifade
eder:

Oyunun seklini Halkevleri dergile-
rinden degerli (Burdur) dergisinde sayin
arkadasimiz Rahmi Ugur tarafindan
pek miidekkikane etraflica yazilmis ol-
dugunu gordigumiz igin karilerimize
tekrar etmekten bir faide hasil olmaya-
cagini digiinerek sarfi nazar ediyoruz.
(824)

Ayrica, Ertekin’in bu ifadelerini
performans kuram agisindan elestirebi-
liriz. Cinkii Ertekin, bu ifadelerinde,
yizik oyununun yoéreden yoreye degis-
mesi bir yana, her oyunda farklilik gos-
terebilecegini g6z oéniinde bulundurmaz.
Corumlu halkevi dergisinin diger halke-
vi dergilerinde oldugu gibi, merkezle ¢cok
yakin iligkiye gectigini soyleyebiliriz. Bu
anlamda Ankara Devlet Konservatuar
folklor derleme heyetinden Mahmut Ra-
gip Kosemihal'in “Corumun Folklorunu
Derlemek Meselesi” adli yazisim1 6rnek
gosterebiliriz. Bu yazida Késemihal, der-
leme metodu hakkinda yerel arastirma-
clara bilgi verir. Merkezin sesi olarak
radyo ve gramofonlarin yerine, “6z” Tirk
sesleri olan “4s181n” ve “kavalin” sesinin
kaybedilmemesi gerektigini ifade eder
(478). Corumlu halkevi dergisinde yerel
tarih ve kiiltir birikiminin degerli oldu-
gu, korunmasi gerektigi yoniinde de tel-
kinler vardir. Ornegin Hayri Kara-
muk’un “Corum’da Yerli Sanatlar” adl
yazisinda, bu yoredeki yerli sanatlardan
olan “dabaglik”in yok olmaya yiiz tutma-
sinda yakinir ve halka ¢agrida bulunur:

Ahlaki ve ictimai meziyetleri pren-
sip ittihaz ederek zamanin sanat haya-
tinda biyiik inkigaflar kaydeden bu es-
naf birliginin bu giin ¢6kmeye yiiz tuttu-
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gunu gormek insana cidden 1ztirap veri-
yor. (889)

Ayrica, Mahmut Ragip Késemihal,
“Corumun Folklorunu Derlemek Mesele-
si” adli yazisinda, “orijinal” olarak ad-
landirdigr folklorik tiriinlerin yagatilma-
s1 gerektiginden soz eder (478).

Daha 6nce soylendigi gibi, dergideki
folklor yazilarimin analitik incelemeler
olmadigi, daha c¢ok milli folklor malze-
melerinin derlenmesine yonelik ¢caligma-
larin yer aldigimi goririz. Bu noktada
Esref Ertekin’in “Corum’da Yizik Oyu-
nu Sira Gezme ve Siraya Dizme ve Soy-
lenilen Cigraklar” adli yazisini “bilginle-
rimize hizmette bulunuruz timidiyle ya-
ziyoruz” (824) soziinii ammsatmak gere-
kir. Derlemelerde gecen her yoresel keli-
me icin dip not diisiilmiis ve béylelikle
Tirkiye'nin her yéresinden insanin daha
kolay okuyabilmesi saglanmaya caligil-
migtir. Yapilan caligmalarda, daha cok
derlemelerle yetinilmigtir. Bunun nede-
ninin folklorun sézli driunlerini derle-
menin kuramsal yazilara goére daha ko-
lay oldugu soylenebilir. Folklorla ilgili
yazilar1 treten kigilerin amatér olmas:
da bu sav1 giiclendirir. Derlemelerin in-
celenmesine “mani” tiiriiyle baslanabilir.
Dergide en ¢ok derlenen tiiriin mani ol-
dugu soylenebilir. Bunun cesitli sebeple-
ri oldugu disiinilebilir. Bu sebeplerden
ilki, derlemecilerin amatoér olmasi ve
mani derlemelerinin masal ve halk hika-
yesi derlemekten daha kolay olmasidir.
Ayrica, “mani’nin halkin hafizasinda da-
ha kolay kalmas: da derlemelerdeki ma-
ni sayisimin fazlaliginin bir nedeni sayi-
labilir. Derlenen manilerin sadece derle-
yeni yazilmigtir. Fakat maninin kimden
derlendigi ve dolayisiyla derlenen kigi
hakkinda bilgi yoktur. Derleme bilgileri
arasinda yer almasi gereken derlemenin
yapildig1 yer hakkinda bir bilgi yoktur.

Mani derlemelerinin yaninda atasoézii ve
bilmeceler de derlenmigtir. Fakat bu der-
lemelerde de kaynak kisi hakkinda hig-
bir bilgi yer almaz. Bunlarin yani sira
halk miizigi derlemeleri de yapilmigtir.
Bu derlemelerde hem sozler yazilmig
hem de derlenen halk tiirkiisiiniin nota-
s1 alinmigtir. Notaya alinan bu tirkiiler
arasinda “Zile” (433) ve “Gesi Baglar”
(435) turkiileri 6rnek verilebilir. Ayrica
bu derlemelerde sadece notaya alan kisi-
nin ismi verilmistir. Arzu Oztiirkmen,
Tirkiye’de Folklor ve Milliyet¢ilik adh
kitabinda bu derlemelerin milli mizik
yaratma konusunda temel alindigini
soyler (133). Halk tiirkiilerinin derlen-
mesine performans kurami cercevesinde
elestiri getirmek miimkiindir. Bu derle-
melerin, halk miiziginin performansinin
onemini goz ardi ettigi soylenebilir. Bag-
ka bir yon ise, halk tirkiilerinin irtica-
len séylenmesinin ve degisim (varyas-
yon) 6zelliginin yaziya gecirilmesi ile yok
olmaya baglamasidir. Corumlu dergisin-
de halk oyunlarinin da derlendigi gorii-
lur. Bu oyunlar1 derlerken, fotograf ma-
kinesinden de yaralanilmig ve oyun fi-
giirleri boylelikle tespit edilmistir (804-
808). Fakat bu derlemeyi yapan kigini is-
mi verilmemistir. Ayrica bu dansin kim-
le ve neyle iletigim kurdugu hakkinda
herhangi bir bilgi verilmemis, sadece bu
halk oyunlar1 hakkinda bilgi verilmistir.
Baz1 halk oyunu derlemelerinin ise ¢ok
daha duygusal tonda yapildigr goriiliir.
Bunlar arasinda Kemal Tezmen’in “Co-
rum Halayina Dair” adli yazis1 6rnek
gosterilebilir. Derlenen agitlarda da ayni
sekilde kimden derlendiginden bahsedil-
memistir. Ornegin, derlenen bir agita,
“Cocugu Olmayan Bir Bayan Agzindan
Soylenen Anonim Bir Agit” bashg: ko-
nulmustur (1078). Goruldugi gibi derle-
nen kigiden ¢ok genel olarak bahsedil-
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mis, tanitic1 bir aciklama getirilmemis-
tir. Corumlu Halkevi dergisinde, halk
sairleri tizerine tamitici yazilarin ¢ok az
oldugu goriilir. Sitk1 Aktan, “Osmancik-
I Asik ve Sair Kadir Uslu” adli yazis1 bu
baglamda 6rnek gosterilebilecek yazilar-
dandir (1034). Bu yazida Kadir Uslu'nun
hayatindan kisaca bahsedildikten sonra
asigin agzindan gegmisi verilmistir. Da-
ha sonra ise yine ag181n kendisi gegmiste
yaptig1 atigsmalar1 anlatmigtir. Aktan bu
yazida asikla ilgili herhangi bir ¢oziimle-
yici denemeye girigsmemis, sadece tanit-
mayla yetinmistir. Derlemelerde halk hi-
kayesi ve masal gibi folklorik tirtinlerin
bulunmamas1 da tartigilabilir. Bu iki
tirde derleme yapmanin daha fazla pro-
fesyonellik gerektirmesini bir neden ola-
rak distinebiliriz.

Sonug olarak Corumlu halkevi der-
gisinin halkbilimi yaklagimi ve halkbili-
mi caligmalarinda kullandig yéntemler-
le ilgili olarak sunlar soylenebilir. Pertev
Naili Boratav'in “Halk Evlerinin Folklor
Caligmalar1” baghkh yazisindaki savi te-
mel alinarak, Corumlu Halkevi dergisin-
de de folklor ¢aligmalarimin bir “metod”
dahilinde gergeklesmedigi gozlemlenir
(80). Folklor iiriinlerine daha ¢ok roman-
tik akimin ve ulus¢uluk anlayiginin etki-
sinde yaklagildig1 gozlemlenir. Ozellikle
donemin iktidarinin yénelimi de, halkbi-
limini yakindan etkilemigtir. Ayrica bu
derlemelerle halk, sozli kultirin tasiyi-
ciligindan ziyade kiltiri okuyarak 6gre-
nen kigiler durumuna ge¢mistir. Yine
folklorun s6zlii tiriinleri agisindan yakla-
girsak, butin bu derlemelerin, sozli kiil-
tirde hafizaya verilen 6nemi azalttigin-
dan soz edilebilir. Fakat bu eksiklerine
ragmen, Hayri Karamuk’'un “Corumda
Yagmursuzluk ve Halktaki Ananeler”
adli yazisi, Corumlu halkevi dergisinin
yapmak istedigini agik¢a ortaya koyar:

“Folklor tedkikatinda bulunanlar igin
belki lizumlu olur distuncesile Mecmu-
amiza dercediyoruz” (855). En azindan
bu amaglarinda basarili olduklar: rahat-
likla soylenebilir.
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