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Halk oyunlar, kiiltiirel kodlariyla sosyoloji ve antropoloji caligmalarinda
onemli bilgiler sunmaktadir. Giiniimiizde ise sahne sanatlarinin yayginlasip
maddi kazang kapisi olmasiyla birlikte artan ivmeyle tek tiplesme goriilmekte
ve halk oyunlarinin bu islevi kérelmeye yiiz tutmaktadir. Halk oyunlarinda
kullanilan ekipmanlarin neden kullanildigina bakilmaksizin sadece aksesuar
olarak kullanilmasi 6rneklerden sadece biridir. Otantiklik maskesiyle kullanilan
aksesuarlar, ezberletilen figiirler, miizikler giin gegtikge kaliplagsmaya
baslamakta ve dogaglamanin 6niinde tastan bir duvar gibi durmaktadir. Otantik,
TDK sozliigiinde “eskiden beri mevcut olan dzelliklerini tagtyan” anlamindadir.
Orijinal dilindeki anlamiysa “gercek”, “hakiki”, “asil olan”dir. TDK ¢evirisine
gore sahnede otantik bir oyun oynanabilir gibi goriinse de dans sosyal
ortamindan alinip sahneye kondugu andan itibaren otantikligini yitirip aslinmn
taklidi haline gelecektir. Halk oyunlari, sosyal danstan sahne sanatlarina
doniismeye, evrimlesmeye baglamustir. Kiiltiir dahilinde oynamaktansa
sahnelemek revagtadir. Dansin hem terim karsiligindaki hem uygulamadaki evrimi
salt estetife dogru yonelmektedir. Bu yonelim de ister istemez bediiyat
kabullerindeki gorsel sartlanmalart pesinden getirip estetik olmayanlar1 diglamaya
ve boylece halkin dansm halktan soyutlayip degistirerek tekrar halkn {izerine
giydirmeye baglamaktadir. Selim Sirrt Tarcan’in ¢abalari ve zeybek dansinin
yasadiklari, bu kurgusallagma seriivenini net sekilde anlatmaktadir. Kurgu, miizik
ve kostiimlerde de kendini gostermeye baglamustir. Pratikligi nedeniyle canli miizik
yerine kayit kullanilmasi, halkin vaktiyle giydigi kiyafetlerin ¢ogunlukla ucuz taklit
sahne kostiimlerine doniismesi gibi siiregler bu kurgusallasmaya drmek olmaktadir.
Halk oyunu sadece sanat, kiiltiir ya da bilimdir demeden, hepsinden pargalar tagidig
kabullenilmelidir. Kurgu veya dogaglama igin birini digerinden {stiin tutmadan
ikisinin de birbirinden farkli oldugunun ayirtina varilmalidir. Birisi Stekinin ikamesi
degildir, zaman zaman i¢ ice ge¢mis olsalar da ikisi bambagka olgulardir.

Anahtar Kelimeler: Tirk halk oyunlari, dogaglama, emprovizasyon,
koreografi, kurgu, sahne, kiiltiir, sanat.
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IMPROVISATION AND FICTION DILEMMA
ON TURKISH FOLK DANCES

ABSTRACT

Folk dances provide important information in sociology and anthropology with
their cultural codes. Today, with the increasing acceleration of performing arts
becoming the gate of financial gain, uniformity is observed with increasing
acceleration and this function of folk dances is facing cultural atrophy.
Memorized figures and music used with authenticity mask become more and
more stereotyped and stand like a wall in front of improvisation. Authentic
means "which has long-existing features" in the TDK dictionary. In its original
language, it means "real" and "the original one." According to the TDK
translation, an authentic game can be performed on stage, but from the moment
the dance is taken from its social scene and staged, it will lose its authenticity
and become an imitation of the original. Folk dances have begun to evolve from
social dance to performing arts. The evolution of dance sits solely towards
aesthetics. The efforts of Selim Sirr1 Tarcan and the experiences of the Zeybek
dance clearly describe this fictionalization adventure. It has also begun to
manifest itself in fiction, music and costumes. Examples of this fictionalization
are the use of recording instead of live music due to its practicality, the
transformation of the clothes worn by the folk into mostly cheap imitation stage
costumes. It must be accepted that folk dances carry pieces from all of them,
not just art, culture or science. One is not the substitution of the other; although
they are intertwined from time to time, both are completely different
phenomena.

Keywords: Folk dance, improvisation, fiction, choreography, tradition, stage,
culture, art.

EXTENDED ABSTRACT

Folk dances, with hidden cultural codes provide a lot of information for sociology and
anthropology researchers. Nowadays, with the increasing acceleration of performing arts
becoming the gate of financial gain, uniformity is observed with increasing acceleration and
this function of folk dances is facing cultural atrophy. The use of equipment on stage which
used in folk dances are as just accessories, regardless of why they are used, is just one example.
Without questioning, the accessories used with the mask of authenticity, memorized figures,
movements, recorded music are becoming more and more stereotyped and these patterns are
like a stone wall in front of improvisation. Meaning of authentic in the TDK dictionary is
“carrying the features that have existed in the past”. In its original language (Fr. Authentique),
it means “real”, “original”. Although it seems acceptable that an authentic dance can be danced
on the stage according to the translation of TDK, the dance will lose its authentic features and
become an imitation of the original from the moment it is taken from the social environment.
The folk's appreciation of the fiction, which started to replace improvisation, has also
exacerbated profit relations. On this occasion, folk dance started to evolve from social dance to
performing arts. Instead of dancing within the culture, exhibiting or staging is popular. The
evolution of dance, both in terms and in practice, is directed towards aesthetics. This tendency
inevitably follows abstraction of cultural items from dance and obeying aesthetic rules. This
situation feeds folk’s dance manners and vice versa. They both affect each other.
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Efforts of Selim Sirr1 Tarcan and the things happened to Zeybek dance, clearly explains
this adventure of passing from improvisation to fiction. Fiction began to manifest itself not only
in movements but also in music and costumes. Using of recorded music instead of live music,
due to its practicality destroys improvisation possibilities by interacting with musicians. Casual
clothes of folk become cheap imitation stage costumes and lose characteristic features.

It should be accepted that folk dancing carries pieces from all of them, rather than just
saying that it’s just art, culture or science. Traditional folk dances -as a folk culture- which are
socially important values which carry many cultural codes. But nowadays they are in the
shadow of stage magic. Improvised dances are mostly choreographed due to stage rules. Most
of traditional dances are influenced from the works that have choreography (written, designed)
based movements. Many dances that performed single in the beginning are performed with
crowded groups and should be all synchronized. Among the reasons for this preference;
avoiding the appearance of chaos on the stage can be regarded as the convenience of
standardized stereotype education and the aim of influencing the audience with the incense
emitted by the grandeur of appearing. Basically, there is a big difference between folk dances
and performing arts and has been reached by touching the difference of culture and art.

Today, especially with the population piling up in cities, we see choreographic dances
for stage that have fixed figure sentences, music and costumes rather than improvised, local
folk dances. Although most of these choreographers claim the authenticity of the
choreographies, when we look deeper, it is seen that the dances performed by the stage artists
are far from local.

Instead of giving a clear answer to the question of whether folk dance is art, culture or
science, it should be accepted that it carries pieces from all of them. It would be a big mistake
to deny others by narrowing the gaze and saying that only one should be.

When the concepts of dynamic and static, or, more precisely, musicology and changes,
are considered to be different without being fought with each other, discussions of the color of
the tassel of the vest will no longer be shackles at the feet of the folk dancers. Marketing the
changes made for the sake of financial gain under the name of authenticity causes confusion in
the unquestioned minds.

It should be recognized that both are different tastes, without saying whether one is
better than the other for fiction and improvisation. One is not the substitution of the other;
although they are intertwined from time to time, both are completely different phenomena.
Even it is evident that folk dances in local give birth to folk dances on performed on stage, it is
impossible to say clearly which one affects the other more. Our current knowledge states that
the dances which staged and, in the folk’s, life should be watched and examined with different
glasses.

1. Giris

Kiiltirel ve sosyal antropoloji galismalarinda 6nemli ipuglari sunmast
bakimindan halk oyunlari, Kaplan’in, Talat Miimtaz’in 1928 yilindaki ¢aligmasindan
aktardig lizere tartigmasizca dnemli bir yere sahiptir. “En ¢ok isimize yarayacak ve
harsi bilgilerimizi daha ziyade kuvvetlendirmeye medar olacak basglica tetkik
zeminlerinden biri rakstir” (Kaplan, 1992: 395). Toplumlarin danslarina bakarak pek
¢ok sosyolojik ¢ikarim yapilabilir. Nihal Comert’in (1996) belirttigi tizere; "Tirk
Halk Opyunlar1 ait oldugu yorenin tarihini, cografya ve iklim yapisini, miizik
gelenegini, giysi, taki, kullamilan araglarmi ve ydre insaninin yasam big¢imini
biinyesinde tasiyan; bu Ogelerle baglantili olarak, yore insaninin, kendine 6zgii
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bigimde hareket ve figiirlerle yansittigi halk kiiltiirii iiriinleridir" (s. 1). Ornegin
kdylerdeki kadin oyunlarinda davul, zurna, baglama yerine siklikla tencere, kasik gibi
aletlerin kullanilmasiin en 6nemli sebeplerinden biri harem selamlik eglencelerde
kadinlarin erkeklerle birlikte ayn1 ortamda bulunmamasi, bulunamamasidir. Harem
selamlik toplanma geleneginden otiirli erkek calgicilarin kadinlara istirak edememesi
ve bu sebeple kadinlarin evlerinde bulduklari ev aletlerini, mutfak gereclerini
eglenceleri, matemleri, kutlamalari, anmalar1 kisaca toplanma amagclar1 i¢in calgi
olarak kullanmalar1 bahsi gecen kiiltiirel kod ¢ikarimlarindandir.

Otken’in (2010) belirttigi iizere “Geleneksel halk oyunlar1 icrasinda toplumsal,
kiiltiirel degerlerin ve dini inanglarin da etkisiyle kadinin erkeklerle birlikte olmasi
miimkiin degildi.” (s. 50). Kiiltiirel gegmisimizde kadinimin erkeklerin arasinda,
karsisinda dans etmesi haramken bugiinin sahne kiiltiiriinde, kadinin cinsellik
barindiran dgelerle birlikte sahne almasi adeta kaniksanmstir. Otken’e gore ayrica;
“Kadin danscilarin giydikleri kostiimler geleneksel danslari icra etseler dahi
seksepalitesi 6n planda olan kostiimlerdir” (s. 52). Bu 6nemli tespit, halk oyunlarindan
sahne danslarina gecis ile ilgili ispat niteliginde kabul edilebilmektedir.

Ozellikle 1960’lardan bu yana, halk oyunlari alaminda siklikla kullanilan
otantik sifati TDK sozliigiinde “eskiden beri mevcut olan ozelliklerini tasiyan”
anlamina sahiptir. Orijinal dilindeki (Fr. Authentique) anlamu ise “gercek”, “hakiki”,
“as1l olan”dir. TDK g¢evirisine gore sahnede otantik bir oyun oynanabilecegi kabul
edilebilir gibi goriinse de dans sosyal ortamindan alinip, yalitilmis sahneye kondugu
andan itibaren otantik 6zelliklerini yitirip aslinin taklidi haline gelecektir. Otantik
kavramu ile ilgili olarak, Kizmaz’in su tespitleriyle karsilasmaktayiz:

Dinamikgilik ve statikgilik tartigmasinin giinlimiize kadar siiregelen halk

danslarinda otantizm tartigmasiin temeli oldugunu sdyleyebiliriz. 1960-80

yillar1 arasinda da bir hayli atesli olarak savunulan "ydresellik", "naturellik",

"otantiklik" gibi kavramlar yapilan calismalarin 'olumlu' niteligini ortaya

koymak i¢in sik¢a kullanilan kavramlardi. Ancak kanimizca yanilginin kaynag:

da  bu kavramlarmm nitelik tanimlanirken "olumluluk" anlaminda

kullanilmasiydi. Dolayisiyla bu anlayisin digina tasan, modernize edilmeye

caligilan, igerigi yeniden yorumlanan tiim halk danslar1 ¢aligmalar1 genellikle
dejenere olmak, yozlasmak ya da en hafif tabiriyle halk kiiltiiriiniin bir parcasi

olmamakla itham ediliyordu (Kizmaz, 2013: 93).

Kizmaz’in ayni ¢aligmasinda gdsterilerin, halk oyunlarinin otantik ismi altinda
kurgusallastigima dair Omer Isik’a ait su sozlere yer verilmektedir: “Devlet Halk
Danslart’nin maalesef yaptigi gosteriler, sahneleme yoniinden ¢ok zengin ancak
insanlar onu otantik olarak algiladig1 i¢in ve yeterince aydinlatilmadiklar i¢in halk
oyunlar1 camiasi o tuzagin i¢inde goniillii olarak yer almis oldu. Goniilliliik ¢ikar
iliskisinden geliyordu” (Kizmaz, 2013: 93).

Dogaglamanin yerini almaya baslayan kurgunun halk tarafindan begenilmesi
tabii ki ¢ikar iliskilerini de alevlendirmistir. Bu vesileyle halk oyunlar1 sosyal danstan
sahne sanatlarma doniismeye, evrimlesmeye baslamistir. Kiiltiir dahilinde oynamak
yerine sergilemek veya sahnelemek revagtadir. Gegis siirecine katkisi biiylik olan
etkenlerin oldukg¢a 6nemli olan bir tespitini Kurt’un ¢aligmasinda gérmekteyiz.
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Gegmiste halk oyunlarini1 “otantik” olarak adlandirdiklari bigimiyle sergileyen

dernekler, o yillarda [70'li ve 80'li yillar] daha farkli sahne diizenlerine, daha

stilize kostlim kullanimina ve daha zengin miizikal yorumlara yonelmektedir.

Yarkurul tiyelerine gére, bu degisimin nedeni, folklor piyasasinda ¢ok yakindan

bilinen bakanlik denetimlerinde 6n siralarda yer almak, az diisiinerek c¢ok is

yapmak, yarigmalarda basarili olmak mantiginda aranmalidir (Kurt Kemaloglu,

2012: 80).
Bu yaklasim kurgusallagmaya gegis siirecini agik¢a gostermektedir. Serif Mardin’in
toplumlarin geneli i¢in Marx’tan alintiladig1 asagidaki tespit, dnemli bir sosyolojik ve
antropolojik unsur olan halk oyunlari camiasi i¢in de gegerlidir. “Marx, insanlarin belli
bir sosyal grubun i¢inde ‘gdmiilii’ olduklari i¢in, diinyay: bu grubun ¢ikarlar1 agisindan
goreceklerini sdylemisti. Bunun dogru olduguna siiphe yok” (Mardin, 1992: Bir toplum
haritas1 olarak simge: kiiltiir). Sahnelenen oyunlara bakildiginda, halk oyuncularin
¢ogunlugunun gerek estetik kaygilar gerekse maddi kaygilarla, oyunlarin &ziindense
sahnedeki giizellikleri 6nem sirasinin iist basamaklarima koyduklar goriilmektedir.
Giinlimiizde halk oyuncu yerine dansg1 sifat1 daha yaygin olarak kullanilmaktadir. Dansin
TDK sozliigiindeki karsiliginda ise “Miizik temposuna uyularak yapilan ve estetik deger
tastyan diizenli viicut hareketleri, raks” yer almaktadir. Hem terim karsihigindaki hem de
uygulamadaki evrim estetige dogru yonelmektedir. Bu yonelim de ister istemez bediiyat
kabullerindeki gorsel sartlanmalar1 pesinden getirip yad estetik olanlar1 diglamaya ve
bdylece halkin dansini halktan soyutlayip degistirerek tekrar halkin iizerine giydirmeye
baglamaktadir.

2. Metot

Halk oyunlarinda kurgu kullanimindaki artisin olasilikli neden sonug
iligkilerinin irdelendigi ¢alismada, tanimlayici arastirma modellerinden gozlem ve
benzetim yoluna ek olarak ikincil kaynaklardan bilgi saglanmasina da
bagvurulmustur. Miizikoloji, sosyoloji ve antropoloji kaynaklarmin taranip giincel
gozlemlerle harmanlanmasi sonucu ¢ikan 6rneklerin sunulmasiyla, halk oyunlarinin
otantikligi lizerinden kurgu ve dogaglama dilemmasi bir nebze olsun aydinlatiimaya
calistlmistir. Halk oyunlari, yalnizca bedensel hareket baglaminda degil, bir biitiin
olarak goriilmesi gereken, alan1 besleyip tamamlayan miizik ve kostiim yonlerinden
de ele alinmugtir.

3. Bulgular
a. Dogaclama ve Kurgu

Dogaglama kavrami temelde iki farkl sekilde agiklanabilir; kaliplara bagh ve
bagimsiz. Makale boyunca bahsedilen dogaclama, kaliplara bagl olan dogacglamadir.
Bu konuda Giirbiiz Aktag’in da benzer bir tespiti vardir: “Bu durumda rekreatif
¢aligmalart dans olan, dans egitimi almamis kisilerin i¢giidiisel olarak yaptiklari
dogaclamay1 “dogal dogaclama”, meslekleri nedeniyle hem hareket hem de
dogaclama egitimi almis egitimli kisilerin yaptiklar1 dogaglamay1 da “kurgusal
dogaclama” seklinde adlandirmak tasniflemeyi kolaylastiracaktir” (Aktas, 2017:
176). Kaliplara bagl veya kurgusal dogaclama, belirli bir makam bilgisi dahilinde
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yapilan taksime benzetilebilir. Taksim, TDV Islam Ansiklopedisi’nde ... icracinin,
kabiliyetinin yani sira makam geckilerinde kulagi tedirgin etmeden cezbedici
nagmeler kullanabilmesi i¢in sazina ¢ok hakim olmasi, ayrica makam bilgisiyle
tekniginin kuvvetli olmasi gerekir” (Taksim: Tiirk mdasikisinde bir form, 2010)
seklinde tanimlanmaktadir. Frekanslari belirli araliklar dahilinde serbestce ama
onceden taklit yoluyla veya kesifle 6grendigi baz1 kaliplardan faydalanarak yapilan
seyre taksim denmesi gibi dansta da belirli hareket kaliplar1 icinde serbestce dolanmak
suretiyle yapilan hareketlere dogaglama denmektedir. Mevzubahis dogaglama; genel
bir ruhu, tavr, hissiyati, belirli geleneksel bi¢cim 6zelliklerini koruyarak, icracinin
icinden geldigi sekilde anlik olarak iiretmesidir. Ozellikle bireysel performanslarda
yoreyi anlatan kaynak kisiler dahi farkli zamanlarda farkli sekillerde oynamaktadir.
Eroglu ve Yatman’in g¢alismalarinda belirtildigi tizere "Bugiin bilinmektedir ki,
kaynak kisilerin her biri ayn1 oyunu farkli oynamakta; bir kisi dahi bir oyunu birkag
defa oynadiginda, her defasinda farkli oynayabilmektedir" (Eroglu & Yatman, 2008:
37). Fakat Tiirk halk oyunlarinin biiyiik ¢ogunlugunun ekip dansi olmasi, dogaclama
oniindeki engellerden birisi olarak goriilmektedir. Dans, ekip halinde ayni figiir
climleleriyle ayni birim zamanlarda icra edilse de aslinda kisilerin adim, beden
tavirlar1 ve hareketi isleyis tarzlarinda kisisel slislemelere, dolayisiyla dogaglamaya
yer verilmektedir. Bu mikro dogaglamalar tavir olarak adlandirilsa da 6ziinde yatanin
kisinin dogaglama yetenegi oldugu asikardir. Halbuki giiniimiizdeki profesyonel
ekiplerde kisisel yorumlamanin serbest olmasi sdyle dursun, aksine, herkesin adeta
programlanmig bir robotmuscasina, titizlikle tizerinde durulan senkronizasyonla ayni
hareketleri aym1 eklem agikliklar1 ile yapmalart tercih edilmektedir. Bu tercihin
sebepleri iginde; sahnedeki karmasa goriintiisiinden kaginmak, standartlastirilmis tek
tip egitimin kolayliklar1 ve yekviicutmusgasina dev bir biitiin olarak goziikme
heybetinin yaydig1 buhur ile seyirciyi etkileme gayesi sayilabilir. Kemaloglu, bu
degisimi soyle anlatmaktadir: "Sahneleme alaninda “otantiklik”ten ¢ok, sahne
sanatinin  gereklilikleri tartisilmakta; halk danslarmi Batili sahne danslartyla
birlestiren sovlarin melez hareket estetigi yayginlagmaktadir” (Kemaloglu, 2012:
138). Hareketlerdeki es giidiimliiliigiin; egitmenin, koreografin veya yodnetmenin
oncelikli tercihi olmasina dair Oztiirkmen’in yorumu énem tagimaktadir: "Ogreticiler
ise ¢ogu kez bireysel figiirleri sahne diizenindeki derli toplu bir goriintiiye feda
edebilmekteydiler. Bu, biraz da, Cumhuriyetin erken doneminde halk oyunlar
icrasinda aranan en dnemli unsur olan “intizam” kavraminin bagka tiirlii bir tekerriirii
sayilabilirdi" (Oztiirkmen, 1998: 267). Tek tiplesme gorsel olarak ¢ok etkileyici
goziikse de oyunun otantikliginden, 6ziinden uzaklasildigmin bilincinde olarak
yapilmalidir. Altini ¢izerek belirtmekte fayda var ki bu ¢alismalarin yanlis oldugu ima
dahi edilmemekte, sadece yereldeki otantik oyundan farkli bir sey oldugu dile
getirilmektedir. Ayrica ekip danslarindaki dogaglama, yalmizca kisisel tavir ve
yorumlamalarla ince ayrim olarak kalmayip bazi oyunlarda kimi oyuncular ekipten
ayrilarak farkli hareketler de yapabilmektedir. Uzunkaya’nin bu konu hakkindaki
goriisli ise soyledir: “Halaybagsi, zaman zaman siradan ayrilarak tek bagina birtakim
hareketleri sergileyip yerine doner ve diger oyuncularla birlikte oyuna devam eder”
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(Uzunkaya, 2005: 12). Bu durum yalnizca sahne ¢aligmalarinda degil, yereldeki
topluluk danslarinda da bireysel dogaclamanin oldugunu gostermektedir.

Dansin kurgu veya dogaclama olmasi arasindaki belki de gozden kagan en
onemli fark sebep sonug iligkisinin yer degistirmesidir. Halkin oynadigi oyunda
toplumsal olaylar, kisisel tecriibeler, duygular hareketlere yon vermis ve dans dogal
bir sekilde olugmugken sahnelemede yapilan hareketlere anlamlar yiiklenmis,
anlatilmak istenen hikdyeye, duygulara yonelik hareketler kurgulanarak siralanmustir.
Comert, Fikret Degerli’nin ders notlarindan soyle bir alinti yapmaktadir: "... Fikret
Degerli'ye gore otantik sunug, oyunun ydresinde aslina uygun olarak oynanmasidir.
Burada i¢e doniik bir icra sekli vardir. Oyuncu seyirci i¢in degil kendisi i¢in oynar"
(Degerli’den aktaran Comert, 1996: 32). Halk oyunlari ile dogrudan alakali olmasa da
Jean-Paul Sartre, varolus¢ulugu tammlayip savundugu Varolusculuk Bir Insanciliktir
eserinde duygu ve eylem iligkisiyle ilgili sunlar1 iddia eder: “Baska bir deyimle, duygu
yapilan hareketlerle olusur. Duygunun degeri edimlerden sonra ortaya ¢ikar” (Sartre,
1985: 75).

Oyunlarin  diiglin, eglence ortamlarinda gosteri ekiplerince calisilmis
koreografilerle sergilenmesi, oyunun yapisinda degisiklikler yaptig1 gibi oyunlarin en
temel amaclarindan olan sosyallesmeye de ket vurmaktadir. “izleyenin katilimi,
oyunun onceden hazirlanmig olmasi ve belli bir ustaligr zorunlu kilmasi nedeniyle
engellenmektedir. izleyen, salt tiiketici durumundadir. Halk danslar1 da giiniimiizde
bu kosullar iginde algilanmaktadir. izleyenin katilimini gerektirmez. Bu danslar
yalnizca seyirlik sanat1 olarak algilanir ve varolus kosullar1 distiniilmez” (Su, 2000:
5).

Elbette “sanat, sanat i¢in midir toplum i¢in midir?” gibi kesin yaniti olmayan,
olamayacak bir dilemmaya deginmeyecegim fakat “halk oyunlar1 sanat midir, kiiltiirel
0ge midir?” sorusuna kabaca da olsa bir yanit aramamiz bakis agimiz1 genigletecektir.
Oncelikle kiiltiiriin tanim1 icin Sosyoloji Sozliigii'ne bakalim. “Sosyal bilimde kiiltiir,
insan toplumunda biyolojik olarak degil, toplumsal araglarla aktarilip iletilen her seyi
anlatir... kiiltiir, insan toplumunun sembolik ve 6grenilmis yonlerini anlatan genel bir
terimdir” (Marshall, 1999: 442). Halkin yasadig1, atalarindan duydugu olaylart beden
dilleriyle aktarmasi olarak tanimlayabilecegimiz halk oyunlari, Marshall’in tanimi
g0z oniinde bulunduruldugunda kiiltiirel 6ge olarak siiflandiriimaktadir.

Aslinda giindelik yasam i¢indeki halk oyunlar1 ile sahnelenen halk oyunlari
arasindaki degisim sosyolojik bos zamandan profesyonellesmeye gegis gibi
goriilebilir. Camus’un Sanat¢t ve Cag eserinde belirttigi iizere

Sanat i¢in sanat, yani bir sanat¢inin yalniz, kendi kendisini eglendirmesi, sahte

ve soyut bir toplumun sanatidir. Mantiki sonucu, salon edebiyatidir bunun, ya

da gergegin yikilisi demek olan giizel lakirdilar ve soyut fikirlerdir. Birkag eser,

bir avu¢ adamin, hosuna gider, 6te yandan kaba saba bir siirii bulus, geri

kalanlar1 yikar. Sonugta, sanat toplumun disinda kurulmus olur ve yasayan

koklerinden kesilir (Camus, 1965: Sanat¢1 ve ¢agt, I).

Halk oyunlarini koklerinden ayirmamak adina sahnedeki kurgu ve yereldeki
dogaglama oyunlar1 ayr1 degerlendirmek gerekmektedir. Aksi durumda toplumun

7|Sayfa



giindelik yasamindan dogan, folklorik bir anlatim o6gesi olan halk oyunlari
profesyonellesmis gdsteriler olarak anlamlarini kaybedebilirler.

Sosyal dansin sahne calismalarini etkiledigi gibi sahne ¢aligmalarinin da sosyal
danst etkiledigi su gotirmez bir gercektir. Birbirleri lizerinde dogrudan hiikiim
stirmeseler de sahne dogali, dogal ise sahneyi kullanarak gelismeye veya en azindan
degismeye devam eder. Bu etki kimisine gore kiiltiiriin koklerini budamak olarak
goriilirken diger bir agidan bakinca kiiltiiriin canli olup genisledigi seklinde
yorumlanmaktadir. Kiiltiiriin diger anlaminin tarim oldugu diisiiniilince bu denli
degisken ve tliretken olmasi kendi metaforunu da 6ziinde tasimaktadir. Dogaglamadan
koreografiye gecis siireci ¢ok daha somut, net, mutlak bir drnekle goriilebildiginden
konuya zeybek danslari1 6zelinde devam etmek faydali olacaktir.

b. Zeybek ve Koreografi

Zeybek kiiltiiriinde danslar belirli bir karakter iizerinde dogaglama ile can
bulur. “Zeybek dansinin icrasinda miizik ve dans siirekli bir etkilesim halindedir.
Birinin digerine ayak uydurmasi suretiyle hem bir biitiinlilk saglanir hem de dansta
sergilenmesi gereken tavir veya iislup ortaya konulmus olur” (Mirzaoglu, 2000: 282).
Hatta dansta dogaglama o kadar fazladir ki zaman zaman dansin igeriginin miizige
gore sekillenmesi yerine miizisyenler icralarini dans eden kisiye gore degistirmek
durumunda kalabilir. Odemis, bu konu hakkinda sunlar1 aktarmustir:

Yerel torenlerde herhangi bir sebep ile ‘zeybek donmek’ {izere alana gelen bir

kisi, yapacagi hareketleri icra edilen miizige gore belirlemeyebilir. Bu gibi

durumlarda mehter, dans icrasina gore, ¢alinmasi istenen ezgiyi baska bir ezgi

ile degistirebilir ya da bilinen ezgi tizerinde farkli diizenlemeler yaparak dans

icrasina ve dansa bagli olarak yeni oyun miiziklerinin iiretilmesine katkida

bulunabilir (Odemis, 2011: 383).

Miizisyen ve akademisyen Okan Murat Oztiirk’iin zeybek kiiltiirii iizerine
calismasinda zeybek oyununun irticalen oynanmasi T{izerine su ciimleler
goriilmektedir:

Zeybek danslari, solo danslardir. Ozellikle efelerin oynadig1 danslar, mutlaka

tek oynanir. Dansin dogasinda, ‘improvize’ bir karakter vardir. Dansin bu

karakteristigi, beraber oynamadaki ortak figlir veya hareketlerin bulunmasi

mecburiyetinin, zeybek dansinda gogunlukla yer almamasini saglamaktadir.

Dolaysiyla zeybek dansinda, solo ve dogaglama karakteri 6ne ¢ikmaktadir

(Oztiirk, 2003: 109).

Zeybek oyunlari karakteristik olarak yalniz oynanan danslar olsa da toplulukla
birlikte oynanmasi da yadirganmayan, alisilagelmis bir icra seklidir. Dogaclama
oynama, yalnizca tek kisi tarafindan sergilenen danslarda goriilmez. Grup halinde
zeybek donerken de tim ekip, aralarindaki en tecriibeli dansgi tarafindan verilen
komutlarla yonlendirilmektedir. Riza Tevfik’in 1900 yilindaki Raks hakkinda
makalesinde belirttigi gibi: “Bes on kisiyle bir halka olusturup Zeybek havasi
oynanacak olursa o vakit en giizel oynayan zat kumanda eder, aynen Zeybek havasi
hakkinda dahi kumanda eden zat: “ilerle”, “geri”, “don”, “asag1”, diyerek baglica
hareketi tayin eder ve kendisi sagindaki arkadasindan uzak¢a durdugundan halka o
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noktada bir faysal arz eder” (Ugman, 1982: 279). Topluluk halinde zeybek dénerken
de, daha once belirtildigi lizere, herkes ayni1 hareketleri ayn1 sekilde yapmaz. Ekibe
ait belli bir ruh hissedildigi halde her dans¢i ayri bir fert olarak kendine has
hareketlerini, slislemelerini yaparak kendi iislubunu ortaya koyar. Tiirk halk oyunlar
alaninin en 6nemli arastirmacilarindan Gazimihal bu durumu su ciimlelerle anlatir:

Oyuncular ayr1 ayri, fakat ciimlesi (hepsi) ayni tempo ve figiirlerle, hem de tam

bir beraberlik iginde oynarlar. Obiirleri genel heyetiyle géze ¢arptiklari halde,

bunlarda her oyuncu ayri ayr1 dikkati ¢eker. Birliktelik igindeki bagimsizlik

adeta ferdin yigitlik giivenini canlandirir. Neticede oyuncunun sahsiyet etkisi

de oyunda fazlasiyla kalir (hissedilir) (Gazimihal, 1997).

Konu zeybek oyunlari ve koreografi olunca siiphesiz ki karsimiza ¢ikan
isimlerin en mithimi Selim Sirr1 Tarcan (1873-1953) oluyor. Tarcan’in asil uzmanligi
beden egitimi olmakla birlikte, zeybek oyununa kars1 6zel ilgisinin olmasi ve oyunu
dogaglamadan cikarip koreografiye doniistiirmesi yurt i¢i ve yurt diginda genis
alanlarda sergilenebilmesine vesile olmustur.

“QOyle ki [Tarcan’mn] bu ilgisi, cumhuriyet donemi icinde, geleneksel ve yerelin
millilestirilerek modernlestirilmesi siireci iginde, ‘Tarcan Zeybegi’ olarak anilacak
‘sosyete’ dans1 ve miizigini yeniden diizenlemesine yol acacaktir” (Oztiirk, 2003: 96).
Selim Siurr1 Tarcan’in  Zekeriya Sertel ile miilakatinda zeybek dansindaki
dogaglamasina iliskin tespitleri soyledir: “Bu zeybeklerden her birinin raksi bir
baskaydi. Tavirlari, ayak atiglari, sigrayislari, doniisleri, birbirine benzemiyordu.
Ondan bagka her defasinda muhtelif sekillerde oynuyorlardi. Kendilerinden sebebini
sordum. Calimina nasil gelirse 6yle oynariz, bu dogustan, nizama girmez, dediler”
(Ekici, 2003: 17). Tarcan, Paris Sorbon Universitesinde toplanan Beynelmilel Beden
Terbiyesi Kongresi’nde oynadigi zeybek oyunu iizerine yasadiklarini ve sonrasinda
zeybek dansini kaliplastirmaya neden ihtiya¢ duydugunu su ciimlelerle anlatir:

Oyunumu begendiler, alkisladilar, tekrar oynamamu rica ettiler. Bir daha

oynadim, tabii ikincisi birinciye pek benzemedi, aklima geldigi zaman diz

¢Oktiim ve canim istedigi zaman da dondiim. Halbuki onlarin danslarmin vezin

ve ahengi, adim atiglari, sigrayiglari hi¢ degismiyordu; hepsi hesapli bir

(mesure)e (fr. olciiye) tabi idi. Ondan sonra bazi sikici sualler karsisinda

kaldim. Hareketlerin sirasini, ellerin, parmaklarin seklini, kollarin vaziyetini

sordular, beni hayli terlettiler. Bunlar babadan evlada intikal eden milli

ananelerdir., sirasi filan yoktur; muayyen bir baslangi¢ sekli olmadigi gibi sonu

da yoktur. Insan yorulunca durur, dedim. Dedim ama ben de kanaat getirdim ki,

muayyen bir usul tahtinda oynamiyordum. Benim gibi her heves eden gorenek

suretiyle belledigi sekilde oynuyordu... 1916 yilinda ben de bir metot dahilinde
baslangici ve sonu belli olan, muayyen figiirleri olan yeni bir zeybek dansini
viicuda getirmege karar verdim... Gerek tiirkiiniin, gerek raksin milli karakterini
muhafaza etmege dikkat ettim. Bdylece (Tarcan zeybegi) meydana g¢ikti

(Tarcan, 1992: 183).

Dansin koreografi degil, anlik duygularla dogaglama iizerine olmasi, Tarcan
tarafindan tabiri caizse bayagi olarak algilanmistir. Tarcan, daha iistiin olan danslarin
kaliplara sikigtirllmis olmasi gerektigini diisiinmiis olacak ki zeybek dansinin
dogasinda olan dogaglama mantigini térpiileyerek cesitli figiirlerin siralanmasi haline
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doniistiirmistiir. Bu yontem bir yandan oldukg¢a olumluyken diger yandan sadece bu
yeni hali dogru kabul etmek dansin 6ziini, ruhunu, kiiltliriinii icten i¢e oymaya
baslamistir. Olumlu olan tarafi, kaliplar1 belli bir dansin her kesim tarafindan
kolaylikla ezberlenip taklit edilebilmesi ve ¢ok hizli yayilma imk&n1 bulmasidir. Bu
vesileyle iilkenin her yaninda zeybek dansi ve miizigi taninir olmustur. Kétii yani ise
zeybek diye yayilan dansin aslinda zeybek golgesi oldugu diisiiniilmeden, gercek
zeybek olarak kabul edilmesidir. Tarcan Zeybegi, sahnede ¢ok giizel bir dans olabilir
ama toplumdaki ruh olarak ne kadar halk oyunu oldugu tartismaya agiktir. Ydreselden
evrensele atilan dev bir adim, diger oyunlar1 da etkileyecek miihim bir kirilmadir.

Bir dans1 koreografilestirmek onu balmumu ile kaplamak gibidir. Yiizyillarca
orada duracak, goriince tanmacaktir belki ama detaylari, dokusu, kokusu
bulunmayacaktir. Bu davranis dansin degismesine, gelismesine, evrimlesmesine
miisaade etmeden o anki haliyle dondurmaktir. Oysa halk kendi oyunlarini oynarken
o giinkii ruh haline, bulundugu ortama gore farkli sekillendirmeler ile dans
edebilmektedir.

c. Halk Oyunlar1 Miiziginde Kurgu

Miizikte dogaglama yalnizca halk oyunlari miiziklerinde degil, genel olarak
Tirk miizik gelenegi iginde 6nemli bir konuma sahiptir. “Bu giin Tirk kiiltiiriinde
hem miizigin hem de dansin ilk Ornekleri olarak sayilabilecek Samanlarin dini
ayinlerinde dogaclamanin ¢ok 6nemli bir yeri vardir. Bu ayinlerde 6nceden ana hatlari
belli olan ayinin, detay kisminda bu gelenek goriilebilmektedir” (Demir, 2008). Halk
oyunlar1 miizigi 6zelinde en 6nemli ¢algi olan davul i¢in Uzunkaya ve Akbal su
yorumu yapmaktadir: "Davulcular bir taraftan miizigi 6l¢ii ve usul yoniinden dikkate
alirken danst icra eden kisi ya da kisilerin yaptiklar1 hareket parcalarini da takip ederek
dogaglama olarak sergileyecekleri ritmik yapilarin bu hareketlerle ortiismesini de
saglamak zorundadirlar" (Uzunkaya & Akbal, 2014: 7). Uzunkaya ve Akbal’in ayni
calismasinin devaminda belirtildigi gibi "Ayaga calma geleneginin dansin iginde
uygulanmasinin en 6nemli nedeni miikkemmel uyumu yakalamaktir. Bu uyumu
yakalamak i¢in davulcu icracinin ayak hareketlerine eslik eder... Davul icracilariin
yoresel danslari iyi bilmeleri basarilarini etkileyen en 6nemli unsurlardan biridir" (s.
8). Giintimiizde ise sahnede oynanan halk oyunlarinin biiyiik ¢ogunlugu kayit miizik
lizerine icra edilmektedir. Bu durum miizisyenlerin ayaga c¢alma marifetiyle
oyuncularla organik bir bag kurmasini ortadan kaldirmakla birlikte dansgilarin
dogaglama imkanlarimi1 da kisitlamaktadir. Miizik ve dansin yan yana, muhabbet
halinde yol almas1 yerine miizigin sirtina binmis bir dans ortamu tiiremistir. Bu durum
diyalog ile monolog arasindaki farka benzetilebilir. Saheser monologlar iiretilebilir
lakin monolog ile diyalog birbirinden farklidir ve birbirinin yerini tutmaz. Canli
olarak icra edilen ve kayit alinmis halk oyunlari miizigi de bunun gibidir. Canli
miizikteki, oyuncuyla etkilesimden ortaya ¢ikan dogaclamalarin kayit miizikte olma
imkan1 yoktur.

Danslarda kayit miizige yonelmenin en 6nemli sebebi erisim kolayligidir.
Oynayacaginiz her yerde dilediginiz kadar uzun g¢alacak miizisyen bulmaniz pek
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miimkiin olamazken giinimiiz teknolojisinde telefonlarda bile en giizel icralardan
ylizlercesini tasiyabilmek miimkiindiir. Diger bir etken olarak ise halk oyunu
yarigmalarinin siire kisitlamalar1 gosterilebilir. Kayith miizikte sahneye giris, ¢ikis,
adimlarin  hizi, hareketlerin kesin stireleri bellidir ve c¢alismadan kolaylik,
senkronizasyon saglar. Bununla birlikte miizikler istenildigi gibi harmanlanip
kurgulanabilmektedir. Kurgulanip kaydedilmis miizigin en biiyiik artis1 ise 6zellikle
biliyliik gosterilerde koreografin seyirciye aktarmak istedigi duyguyu daha iyi
anlatabilecek bir diizenlemeye tabi tutulabilmesi ve belki yiizlerce defa sergilenecek
bir gosteride niteligin her zaman ayni kalmasidir. Miizikte kurgunun artmasi ise
danstaki kurguyu beslemektedir. Diger bir yandan ise dansta kurgu gelisirken icrada
monotonluk tehlikesi bas gosterebilmektedir. Ayni eseri her seferinde ritmiyle,
aksanlartyla, tonuyla bire bir ayni dinledikge dans da o icranin kayit sirasindaki
dinamiginde sikisip kalmaya basliyor. Halbuki miizisyen ile dansg1 arasindaki siirekli
etkilesim halk oyunlarinin monotonlagmasini 6nleyici bir yapidir.

d. Halk Oyunlar Giyiminde Kurgu

Kurgu ve koreografi giiniimiiz halk oyunlarinda her alanda goziikmektedir.
Bilinen en eski zamanda dahi ‘halk oyunlarinin kostiimleri’ degil, ‘halkin giysileri’
oldugu atlanmamasi gereken bir noktadir. K6yiin, mahallenin dansgilari o dansi icra
ettikleri yerlerde giiniimiizdeki gibi 6zel bir kiyafet giymek yerine kendi giinliik veya
digiinliik kiyafetleri neyse onlar1 giyiyordu. Ekmekg¢ioglu, bu durumu su ciimlelerle
ozetlemektedir; "Geleneksel giysiler; halkin kullanmak {izere kendisi igin iirettigi
giysilerdir. Her yorenin belli bir 6zelligi oldugu gibi, kisilere gore de farkliliklar
gosterir. Halk oyunlari kostiimleri ise halka sunmak i¢in tiretilen, sahne kostiimleridir"
(Ekmekgioglu, 2008: 372). Giiniimiizdeki diigiinlerde yapilan danslarin goriintiilerini
yiiz yil sonra izleyen kisinin zeybek oynamak veya halay ¢ekmek igin kumas
pantolon, ceket ve gomlek giyilmesinin zorunlu oldugunu savunmasi ne kadar
mantiksizsa herhangi bir oyunu oynamak i¢in zorunlu kiyafetlerin var oldugunu
dayatmak da o kadar mantik disidir. Eger yapilan sey halk oyunu oynamak degil de
geemisi canlandirmak iizere bir mizansen ise o zaman kostiim tabii ki gerekliliktir.
Oyunun, hangi yillarda oynandigi kabul ediliyorsa o déneme 151k tutacak antropolojik
caligmalardan yola g¢ikarak donem kiyafetleri yeniden canlandirilir ve sahneleme
esnasinda giyilir. Giinlimiizde halad yillar oncesinin giyim kusam geleneklerini
giindelik hayatinda devam ettiren bir kesim mevcut oldugu halde sahneleme esnasinda
sahnedeki dansgilarin giindelik hayatindan tamamen kopuk, sadece kostiim olarak
kullanilan giysilerle yoreler taklit edilmektedir. Buradaki taklit kotii niyetli olarak
algilanmamalidir. Sahnedeki her dansci, kendi yoresel kiyafetini, eski sartlardaki gibi
hazirlayamayacagi igin yoredeki kiyafetler taklit edilmis fakat taklit sirasinda istemli
veya istemsizce tahrif edilmistir. Konuyla ilgili olarak Ekemkg¢ioglu; “Halk Oyunlari
kostiimlerinde, her ne kadar geleneksel giysiden yola c¢ikilmis olsa da, bir takim
diizenlemeler yapilmaktadir" (Ekmekgioglu, 2008: 372) yorumunda bulunmaktadir.
Kabul etmek gerekir ki bir kdy meydaninda oynanan oyunda biitiin kryafetlerin tek
tip olmasi, dans edenin sevdiginin mendile isledigi oyanin bir baskasinda aynen
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olmas1 mantikli degildir. Kemaloglu’nun Tor’den aktardigi su tespit ve oneriler halk
oyunu kiyafetlerinin kostiime doniisiiyle ilgili onem tasimaktadir: "70’li yillara
gelindiginde artik ilkokullara kadar girmis olan halk oyunlarinin “soysuzlastiini”,
kiyafetlerin 6zelligini yitirdigini, oyunlara yeni figiirler eklendigini ifade eden To6r’e
gore; bu “bozuk diizen”i 6nlemek icin iki sey yapilmalidir" (Kemaloglu, 2012: 73-
74). Sundugu iki 6neriden kostliimlerin korunmasina yonelik olani ise sdyledir: "Var
olan1 korumak ve arsivlemek (Ulkenin dért bir yanindaki Kiz Sanat Okullar1 ve
Olgunlagsma Enstitiileri’ne gorev vererek; mahalli kiyafetlerin sandikta, sepette son
kalan kirintilarin1 toplamak. Kitaplari, firmalari, motifleri ile arsivlemek. Her sanat
okulunda bir kiyafet miizesi kurmak)" (Kemaloglu, 2012: 74). Ancak onlarca yildir
sahnelerde goriilen halk oyunlar1 kiyafetleri, endiistriyel iiriin muamelesi gérmektedir.
Comert’in de belirttigi gibi "Glinlimiizde yoresel 6zellik tasidigi diigiiniilen tiim
giysiler, kullanim amaci disiiniilmeden uyumlu ya da uyumsuz bir araya getirilerek
kullanilmaktadir. Aslina uygun olmayan kumaglar, motifler, birazda ekonomik
nedenlerle, yoresel kostiimleri gittikge yozlastirmaktadir" (Comert, 1996: 8).
Kostiimlerdeki kurgu ve fazla talep neticesi liretimin sanayilesmesi, her kiyafeti ve
aksesuari tek tip hale getirmektedir. Kiyafetlerdeki sandik lekeleri azaldik¢a kurgu
artmakta ve gerceklikten uzak, yozlasmis kostiimler viicutlar1 6rtmektedir. Eroglu ve
Yaman’in belirttigi iizere "... giyim gelenegi denildiginde sadece giysi
diisiiniilmemeli, arkasinda malzemenin elde edilmesinden kesim ve dikime; giyilme
seklinden giyinme yerine kadar genis bir kiiltiiriin oldugu unutulmamalidir" (Eroglu
& Yatman, 2008: 45).

4. Sonug

Giliniimiizde, 6zellikle niifusun sehirlere y1gilmasiyla birlikte halk oyunlarinda
serbest tarzli mahalli oyunlardan ¢ok sahne i¢in sabitlenmis, figiir ciimleleriyle,
miizigiyle, kostiimiiyle kaliba sokulmus koreografik oyunlari gormekteyiz. Bu
koreografilerin ¢ogunlugunda koreografin otantiklik iddias1 bulunmakla beraber 6ze
bakildiginda, halkin oynadigi oyunlarin tek tiplikten uzak oldugu goériilmektedir.
Oztiirkmen’in dogaglamadan uzaklasip sahnelesmeye yonelik sdyle bir tespiti vardir:
"Sunumu daha farkli, hatta daha gekici kilmanin yolu, artik oyunlarin 6zgiin
ozelliklerinden gegmiyordu. Yeni yontem, “sahne diizeni” ad1 altinda oyunlara bir tiir
koreografik yorum getirmekti" (Oztiirkmen, 1998: 264). Bu tespitin de gosterdigi
iizere, halk oyunlar1 oynayan kisinin bireysel eglencesi yerine seyircilerin gonliinii
eglendirmeye yonelik sahne caligmalari halk oyunlarma bakisi ve bu beklentiler
sebebiyle halk oyunlarinin kiiltiirel karakterini degistirmektedir.

Halk oyunu sanat mu, kiiltiir mii yoksa bilim midir sorusuna net bir yanit
vermek yerine hepsinden parcalar tagidigi kabullenilmelidir. Yalnizca biri olmalidir
deyip bakigs1 daraltarak digerlerini inkar etmek biiyiik hata olacaktir.

Dinamik ve statik kavramlar1 ya da daha ag¢ik haliyle miizecilik ve degisimcilik
akimlar birbiri ile doviistiiriilmeden farkli olduklar1 kabul edilebildiginde yasmagin
piiskiiliiniin rengi tartismalari, halk oyuncularin ayaklarinda pranga olmaktan
kurtulacaktir. Maddi kazang beklentileri ugruna yapilan degisiklikleri otantiklik ad1

12|Sayfa



altinda pazarlamak, sorgulamayan kafalarda karisikliga neden olmaktadir. “Biz yine
de degisimi anlamaya caligmaya devam edelim. Ancak bdylelikle miizecilige terk
edilmis, kapitalizmin her seyi metalastirdigi bir diinyada maddi rant kapisi haline
gelmis halk danslarinin toplumsal yasamla baglarini yeniden kurabilir, boylece dans
ettigimizi yeniden hatirlayabiliriz” (Kizmaz, 2014: 928).

Kurgu veya dogaclama i¢in biri digerinden yegdir demeden, ikisinin de birbirinden
farkli lezzetler oldugunun ayirtina varilmahdir. Birisi otekinin ikamesi degil, zaman
zaman i¢ ige ge¢mis olsalar da ikisi de bambagka olgulardir. Halk oyununun, sahnelenen
halk danslarm dogurdugu asikar olsa da giiniimiizde hangisinin digerini daha fazla
etkiledigini net sekilde sdylemek imkansizdir. “MademkKi insanlarin evren hakkindaki
bilgileri zaman zaman degistirdikleri “g6zliik”lere gore degisiyor, diinyada
varabilecegimiz bir “temel gercek” var mi, yoksa biitiin gergekler “gdzliik” arkasindan
goriilmesi zorunlu olan ger¢ekler midir?” (Mardin, 1992: B6liim IT). Mardin’in tesbihi
delalet edecek olursa, sahnelenen ve halkin giindelik yasantisi igindeki oyunlarin
farkli gozliiklerle izlenmesi, incelenmesi gerekliligi dnem tagimaktadir.
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