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MASAL VE OYUN: ANLATIDAN ANLATICIYA, OYUNDAN OYUNCUYA
IKIi BOYUTLU BAKIS

Meryem OZDEMIiR"

Oz

SozIu anlat: tiirlerinden olan masal, toplumlarin koklii geleneklerini yansitan ve yasatan halk bilgisi
iiriinlerindendir. Masallar; toplumun yasayis bigimini, inaniglarini, gelenek ve goreneklerini, korkularimi ve
sevinglerini, Ogretilerini ve eglencelerini anlatiyla goriiniir kilmaktadir. Masallarda anlatict ve dinleyici
arasinda kurulan iligkiye gore anlati, degismekte ve doniismektedir. Diger taraftan oyun da kiiltiirii i¢inde
barindiran ve her toplumda zengin anlamlandirmalar1 olan halk bilgisi iiriinlerindendir. Oyunlar da masallar
gibi tekerlemelerle s6ze, eylemlerle davranisa dokiilen kiiltiirel yasamin izlerini yansitmaktadir. Tiirkiye sahast
masallarinda oyun; anlatinin adi, kurgusu, kahramanin oyunbazligi, iyilerin ddiillendirilmesi, kotiilerin
cezalandirilmasi, hile, diizen, aldatmaca, kurnazlik, 6¢ alma, sinama, bilmeceli oyun, halk oyunlar1 gibi ¢esitli
anlamlandirma ve islevlerle, amag ve arag olarak yer almakta ve zengin bir oyun kiiltiiriinii yansitmaktadir. Bu
islevler ayn1 zamanda sozlii kiiltlir yoniinden incelendiginde de oyunun masallar yoluyla zengin bir séz1i kiiltiir
muhtevast olusturdugunu gostermektedir. Oyun etmek, oyun kurmak, oyuna gelmek, oyun oynamak vb.
ifadeler bunlardan bazilaridir. Bunun yani sira eyleme doniisen yoniiyle geleneksel oyunlar da anlaticinin
kiiltiirel bellegiyle baglamma gore anlatilmakta veya oyuncular oyunu masal kurgusuyla oynamaktadir.
Gergekiistii masal orgiisiiniin ger¢ek oyun kurgusuyla bir arada yer almasi ve oyunlarda masal kurgusuna yer
verilmesi, iki tiirin beslendikleri kiiltiirel bellegin ve gesitligin tespit edilmesi agisindan 6nemidir. Bu
¢alismanin amaci; Tiirkiye sahasi masallarinda yer alan oyun kavraminin ve oyunlarda yer alan masal
kurgusunun 6ncelikle tek boyutlu derlenen kaynaklardan incelenmesine ve bir tasnif denemesi yapilmasina
dayanmaktadir. Daha sonrasinda masalda oyun ve oyunda masalin anlatici ve oyuncu yoniinden oyunbazligin
ortaya ¢ikaran uygulama 6rneklerine yazili, s6zIi ve gorsel aktarim yoniinden yer verilmesidir. Hem metin
hem de uygulama odakli iki yonlii bakis agist getirilmis olan masal ve oyun iligkisi, iki boyutluluk diisiincesine
dayandirilmis ve uygulayicilarin uygulamali halk bilimi baglaminda yapmis oldugu calismalar
orneklendirilmistir. Sonug olarak masal ve oyun iligkisi 6zelinde yapilan ¢aligmanin iki boyutlu olarak metin
ve uygulama alaninda baglamsal ve icra yoniinden Srneklerinin egitim ve eglence noktasinda yayginlik
gostermesine ragmen Tiirkiye sahast masal ve oyunlarindan yararlanma yoniinden eksik kaldig1 ve kiiltiirel
mirasin aktarimma dair g¢alismalarin yayginlagtirilarak siirdiiriilebilmesinin bu yolla miimkiin olacagi
vurgulanmstir.

Anahtar Kelimeler: Tiirkiye sahasi masallar1, uygulamali halk bilimi, oyunun iglevleri, oyunbaz,
masal ve oyun.
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FAIRY TALE AND GAME: A TWO DIMENSIONAL VIEW FROM THE TALE TO
THE STORYTELLER, FROM THE GAME TO THE PLAYER

Abstract

The fairy tale, which is one of the oral narrative genres, is a folk knowledge product that reflects and
preserves the deep-rooted traditions of societies. Fairy tales make visible the way of life, beliefs, customs,
fears, joys, teachings and entertainments of a society through storytelling. In fairy tales, the narrative changes
and transforms depending on the relationship established between the narrator and the listener. On the other
hand, play is also a folk knowledge product that embodies culture and has rich interpretations in every society.
Like fairy tales, games reflect traces of cultural life through rhymes, words, and actions. In Anatolian fairy
tales, play appears as both a goal and a tool with various meanings and functions, such as the name of the
narrative, its structure, the hero’s playfulness, rewarding the good, punishing the bad, trickery, order, deceit,
cunning, revenge, trials, riddles, and folk games, reflecting a rich game culture. These functions also
demonstrate, when examined from an oral culture perspective, that the game creates a rich oral cultural content
through fairy tales. Expressions such as “playing,” “setting up a game,” “falling into a trick,” “playing a game,”
etc., are some examples of this. Moreover, in terms of its action-oriented aspect, traditional games are also told
according to the cultural memory of the narrator or played by the participants in line with the fairy tale structure.
The coexistence of the surreal structure of the fairy tale with the real structure of the game, and the inclusion
of the fairy tale structure in games, is important for identifying the shared cultural memory and diversity from
which both genres are nourished. The aim of this study is to examine the concept of play in Turkish fairy tales
and the fairy tale structure in the games, first by studying the one-dimensional sources compiled on this subject,
and attempting a classification. Later, it also includes examples of how play in fairy tales and the fairy tale in
play reveal playfulness from the perspective of both the narrator and the participants, through written, oral, and
visual forms of transmission. The relationship between fairy tales and games, which offers a dual approach,
focusing on both the text and practice, is based on the idea of two dimensions, and examples of the works
conducted by practitioners in the context of applied folk studies are illustrated. As a result, the study conducted
on the relationship between fairy tales and games, with both textual and practical examples in terms of context
and performance, highlights that while this relationship has widespread applications in education and
entertainment, there is a gap in the use of Turkish fairy tales and games. It emphasizes that the continuation of
efforts to preserve and transfer cultural heritage can be made possible through such studies.

Keywords: Tales of Tiirkiye Field, applied folklore, functions of the game, playful, fairy tale and
game
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Giris

Halk bilgisi tirtinleri hem kendi i¢inde hem de diger tiirlerle iligkili olarak kendine has {iretim
ve icralartyla aktarilirken ortak iglevler de barindirmaktadir. Kiiltiirel aktarim giiniimiizde uygulamali
halk bilimi baglaminda masal ve oyun tiirlerinin birbirini icerecek veya kapsayacak sekilde
zenginlestirilerek siirdiiriildiigii ortak alanlardan biridir. Evrim Olger Oziinel, “bellek arsivi olarak
nitelendirdigi ortak sozli kiltiir 6gelerinin, kiiltliriin temelindeki séze ulastiran yegane arag”
oldugunu vurgular (2017: 20). Bu sebeple, anlatiya dahil edilen eylemlerin de ayni kaynaktan
beslenmesi itibartyla kiiltiirle olusan baglamsal iliskiyi sozle ortaya ¢ikardigi ve oyun eylemiyle
zenginlestirdigi aciktir. Masal ve oyun iliskisi, iki tiiriin de mitik dykiilemelerden beslenmesi ve
sozden eyleme, eylemden de séze yansimastyla kiiltiirel bir bellek olarak uygulama alanlarini
olusturur. Fink, “kiiltiin anlam-yorumlama-oyunu” oldugunu belirtir (2015: 184). S6z ve eylemin
aktarip yasatanlar tarafindan ortak islevlerle siirdiiriilmesi masal metinlerinde oyun kavrami ve oyun
yapilarinin masal kurgusunda olmasi itibariyla ikili bir ortaklig1 ortaya g¢ikarir. Winkelman, bu
dongiiselligi, “oyun, tahtadan sayfaya, tahtadan tahtaya dolasir” diyerek aciklamigtir (2016: 18).
Ayni zamanda masalin anlaticis1 ve dinleyicisi kahramana atfedilen oyunbaz roliiyle oyunun
oyuncusuna doniigiir ve bu yap1 oyun kurgusunda da ortak bir dongiisellikle hem aktarilir hem de
uygulanir. Bu sayede anlatici ve oyuncu oyunbaz bir ruh halinde iki tiirii de uygulama 6rnekleriyle
birbirini igeren veya kapsayan bir yapiya biirtiniir.

Bu calismada, masal ve oyun iliskisi, tek boyutlu aktarimda anlati ve oyun temelinde iki
boyutlu uygulamada ise anlatici ve oyuncu ydniiyle ele alinacaktir. Bu baglamda masal/s6z ve
oyun/eylem iligkisinin mitoloji temelinde incelendigi ¢aligsmalar mevcuttur. Alan Dundes, masal ve
oyun yapisini Propp’un masalin bicimbilimine gore inceleyerek benzerlik ve farkliliklarini belirtmis,
bu incelemenin motifem kavramiyla ortaya konulabilecegini vurgulamistir. Dundes, masal ve oyun
yapisinda belirgin benzerlikler olmasina ragmen iki bigim arasinda boyutluluk yoniinden
farkliliklarin oldugunu ifade etmistir:

“Halk masali, kahraman ile diisman arasindaki ¢atigmayla ilgilidir ancak olay orgiisiiniin
eylemlerinin sirasi tek boyutludur. Ancak oyunlarda bir zitlik bulunur: masalin belirli bir
noktasinda yalnizca bir tarafin (genellikle kahramanin) faaliyetleri anlatilir. Bu nedenle bir halk
masali, tek boyutlu bir yolda gosterilen iki boyutlu bir dizi eylemdir veya bunun tersine, bir oyun
yapisal olarak iki boyutlu bir halk masalidir” (1964: 80-81).

Dundes’in masal ve oyunun tek boyutlu ve iki boyutlu yapilarinin olduguna dair tespiti,
masallarda oyun ve oyunlarda masal yapisinin incelenmesi noktasinda boyutlulugun 6nemini ortaya
¢ikarmaktadir. Nebi Ozdemir calismasinda “oyunlar gibi masallar da insanoglunu hayatin hiilyal ve
mesuliyetsiz zamanina gotiiren mahsullerdir. Masallarla oyunlar arasinda amag ve kullanilan yapisal
unsurlar bakimindan da benzerlikler bulunmaktadir” diyerek iki tiiriin iligkisine deginmektedir
(2006: 332). Seckin Sarpkaya ise masal ve oyun iligkisini Tiirk Diinyasi’ndaki masal metinlerinde,
sosyokiiltiirel islev ve sdzel doku yoniiyle birlikte Propp modeline gore incelemis ve Dundes’in
motifem ¢aligmasint gelistirerek asik oyunu temelinde Orneklemistir. Calisma, Dundes ve
Sarpkaya’nin masal ve oyun iliskisini incelemesi noktasinda yapilan ¢alismalarla masal oyun iliskisi
baglaminda temelde benzerlik gosterirken masallarda oyun kavrami ve oyunlarda masal kurgusunun
orneklendirilmesiyle Dundes’in isaret ettigi boyutlulugun Tirkiye sahasi masal ve oyunlarmdaki
varligini ortaya ¢ikarmasi noktasinda ayrismaktadir. Bu noktada Sarpkaya’nin ¢alismasinda belirttigi
“masalda oyun ve oyunda masal” ifadesi (2022: 1435), Dundes’1n iki boyutluluk diisiincesini ortaya
koyan bir analizdir. Ancak masal ve oyun iliskisi, masalda oyun kavraminin ¢esitliligi ve oyunda
masal kurgusunun 6érneklendirilmesinin yani sira masal ve oyun-anlatict ve oyuncu yoniinden de ele
almacak ve iki tiirtin kiiltiirel aktarimin uygulamali halk bilimi baglaminda uygulanmasina dair
orneklere ve tasnif caligmasina yer verilecektir. Caligmanin masal ve oyunun uygulama alanlarinda
birlikte veya i¢ ige yasatilmasi ve aktarilmasina dair drneklere yer verilmesi agisindan alana
uygulamali halk bilimi ¢er¢evesinde yeni bir bakis agis1 kazandiracagi diigiiniilmektedir.

Calismada, Tiirkiye sahasi masallarinin derlendigi on bes kaynak incelenmis ve oyun
kavraminin kullanim gesitliligini ortaya ¢ikaracak kirk masal metninden yararlanilmigtir. Ayni
zamanda geleneksel oyunlarin derlenmesine dair kaynakcada yer alan alt1 kaynak taranmis ve bu
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oyunlardan on dort oyun drnegi ¢alismaya dahil edilmistir. Masallarin; anlaticiya, dinleyiciye ve
baglama gore degismesinin yani sira oyunlarin da oyuna, oyuncuya ve baglama gore degistigi
bilinmektedir. Bu sebeple bir masalin veya oyunun birgok yorede zengin bir varyant cesitliliginin
oldugu agiktir. Ancak c¢alismada Tiirkiye sahasindan derlenmis masal metinleri ve oyun ornekleri,
varyantlartyla karsilastirma yapilmadan incelenmis ve yaygin olarak kullanilan oyun kavramlari,
anlatidaki farkli yonlere temas etmesine dikkat edilerek 6rneklendirilmistir.

Masalin Oyunundan Oyunun Masalina

Koklii anlati1 geleneginin olaganiistii kurgusunu yansitan ve anlaticinin hayal diinyasindan
sOzle yayilan tiirlerden biri masaldir. Masallarda, olagan ve olaganiistii yasam pratikleri bir arada yer
alir. Anlatici; deneyimleri, izlenimleri, hayalleriyle dinleyiciye gergekiistii bir diinyanin kapilarin
aralar. Bu diinya, ayn1 zamanda gerc¢ek yasamdan da izler barindirir. Boratav, “masalcinin gérevinin
gercegi, gercek disinin perdesi altinda gostermek™ (1982: 277) oldugunu belirtir. Anlaticinin gercegi
yansittigi, yasadigi kiiltiirii, baglamma gore dinleyiciye aktardigi bilinir. Yasamin
gercekdigi/olagantistii bir kurguyla sdze yansimasiyla yasamin olmazsa olmazi olarak kabul edilen
ve oynayanlara gore yeniden kurgulanan oyun olgusu bu noktada iligkilendirilmektedir. Sarpkaya,
“masal ve oyun iligkisini; masali, kendi oyun alaninda, oyun mantigryla sozleri kullanarak gergek
diinya ve gerceklerle oynayan bir tiir” olarak tanimlar (2022: 1432). Masallarda kahramanin oyunla,
diizenle, kurmacayla, hileyle, aldatmacayla, bilmeceyle bir¢ok eylemde bulundugu ve oynayan
insana siklikla yer verildigi goriiliir. Huizinga, “oyuncu insan kavramiyla yasamin bir oyun oldugunu
vurgular. Insanlarin biitiin yapip etmelerinin oyunsal davranislar ve oyunlardan ibaret oldugunu”
belirtir (2015: 14-16). Her eylem, oyunun bir pargasidir. Ancak oyun siniflandirma itibariyla; eylemi,
islevi, niteligi, amaci, araci vb. faktorler diisiiniildiigiinde ¢ok anlamli1 bir yapidadir. Bu noktada da
oyunun tanimlanmasina dair ¢esitlilik yasamin anlamlandirilmasiyla olusan mitik 6ykiilemelerin
izlerini slirdiirmesi nedeniyle ve yasami kapsamasi itibariyla zorlagmaktadir. Oyun kavraminin
gliniimiize degin ortak bir taniminin yapilamamasi konusunda Fink, “cok yaygin ve g¢ok sekilli
oldugunu belirtirken ayn1 zamanda oyunun 6nceden bilinirligine iliskin bilgiyi yeterince ‘ifade’
etmeye ve kavramsal keskinlikte formiile etmeye giiclimiiziin yetmedigini ve bir oyun anlayisi i¢inde
dolambagli yasadigimiz1” agiklayarak vurgular (2015: 41). Oyun kavramimin anlam zenginligi ve
islevselligi, olaganiistii bir kurguda masallarla aktarilmakta ve biitiin yapip etmelerimiz; soziin
eyleme, eylemin de soze aktarildig iligkisel bir bagi ortaya ¢ikarmaktadir. Kemal Abdulla, “soz,
yasayan, nefes alan bir varliktir. Bu giig, etik-ahlaki seviyeden baslar ve fiziki mahiyet kazanmaya
kadar ytikselir. Onun ruhu ve cani vardir ve ikisi birbiriyle siki sikiya baghdir” diyerek agiklar (2012:
73-74). Bu noktada masal ve oyun kurgusunun s6z ve eylemle i¢ ice siirdiiriildiigii ve bu iligkiselligin
de tekerleme ve sayismacalarla baslayip masalin olay orgiisiinde veya oyunun kurgusunda iki
boyutlu olarak devam ettigi, en nihayetinde de iki tiiriin de islevlerini kapsayan cezalandirma ve
odiillendirme veya mesaj iletme ve ders ¢ikarma amaciyla sonlandirilan bir ortakligir oldugunu
sOylemek miimkiindiir.

Masal ve Oyunda iki Boyutluluk

Masallarin ve oyunlarin birbirini igermesi veya kapsamasina dair iliskisi yukarida da
belirtildigi iizere bir¢ok calismaya konu edilmistir. Ancak masal metinlerinde oyun kavraminin ve
oyun kurgusunda masal yapisinin incelenmesine dair iki boyutlu bir galisgmanin ayrica ortaya
konulmasi gerektigi diisiiniilmektedir. Bu sebeple oncelikle iki tiiriin iliskisine ‘masalda oyun ve
oyunda masal’! yoniinden deginilecektir.

Masal metinlerinde oyun kavrami; islev, nitelik, kurgu, yapt ve uygulama baglaminda
farkliliklar gosterir. Bu baslik altinda Tiirkiye sahasi masal metinlerinde oyun kavraminin yer alma
bigimleri orneklendirmistir. Ancak oOncesinde iki tiirlin de yapi itibaryla sozel formellerden
yararlanmasi ve i¢ ice sunulmasi yoniinden incelenmesi uygun olacaktir. Anlatilanlarin gergekiistii
olacagina dair bir mesaj i¢eren ve dinleyiciyi anlatiya hazirlamak i¢in sarf edilen tekerlemelerde oyun
kavramu siklikla kullanilir. Sanders, s6z ve eylemi soyle aciklar: “Oyun ruhu hem so6zellikte hem de
okuryazarhkta dykii anlatiminin 6nemli bir parcasidir. Oyle de kalmak zorundadir. Her anlatis, yeni
bir diinyay1 ortaya ¢ikarmaya ikna etmek, onu kandirmak i¢in gergekle dans eder, ger¢ekle oynar”
(2013: 50). Masal tekerlemeleri de gercekiistii bir diinyanin kapilarini araladiginmi “sinege vurdum
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palani, dinlettim mi sana bu koca yalan1” gibi tekerlemelerle ortaya koyar. Masal tekerlemelerinde
oyun kavrami ise “zaman zaman i¢inde, kalbur saman icinde, develer top oynarken, eski hamam
icinde...” seklinde devam eden sozlii formellerde karsimiza ¢ikar. Masal tekerlemelerinde oyun
kavraminin, oyun sayismacalarinda ise masal kurgusunun yer almasi, iki tiiriin de birbiriyle iligkisini
icraya baslarken dahi ortaya koyan benzerliklerdendir. Ozdemir, “cocuklarin esyayi, kendi
geleneklerinde gercek yasamdan farkli olarak degerlendirdigini ve yorumladigini belirtirken
cocuklarin oyun diinyasinin masal diinyasiyla benzerlik gosterdigini ifade eder. Ayni zamanda masal
ve oyunda tekerlemelerin bazi kaliplarinin oyunlarda kullanilmasinin bu iliskiyi agikladigini” sdyler
(2006: 230). Diger taraftan oyunlarda ebe ve oyuncu se¢iminde sayismacalardan yararlanilir. Tiirkiye
sahasinda yaygin olarak kullanilan oyun sayismacalarinda “karga findik getirdi, fare yedi bitirdi, kedi
fareyi yedi, miyav dedi kedi, hav dedi kopek, kediyi yedi kopek™ seklinde devam eden ve olaylar
bir kurgu icerisinde aktaran drnekler mevcuttur. Oguz, sayismacalart; “tipki usta bir masalcinin derin
hayallere dayanan ve biiyiik ilgi uyandiran tekerlemeleri gibi usta sayigmacalarin sodyledigi
sayismacalar oldugunu ve oyun dncesinde ¢ocuklara yeni diinyalar agtig1, ebe se¢cimini oyun i¢inde
bir oyuna doniistiirdiigiine” dikkat ¢eker (1992: 26). Masal tekerlemeleri ve oyun sayismacalarinin
masal oyun iligkisi baglaminda Orneklendirilen metinleri iki tiiriin de anlati ve eylemde giris
mahiyetinde 6nemli oldugu ve birbirleriyle iliskili bir sekilde s6z ve eylemin i¢ ice yer aldigini
gosterir. Dundes, Thimble in Sight¢ adli oyunda ‘rorum torum corum’ gibi sozlii bir formiille
haykirildigin1 aktarir ve tipkt Saklamba¢ oyunundaki basarili oyuncunun “eve” dondiigiinii “ev
bedava” ifadesiyle duyurmasi gibi oldugunu ve iki tiiriin de bu anlamda benzerliklerinin oldugunu
belirtir (Newell 1963:152’den akt. Dundes, 1964: 82; Brewster, 1953:43). Bu konu ayri bir
calismanin konusu olacak genislikte oldugundan kisaca yer verilmis ve masal oyun iliskisi tekerleme
ve sayigmaca drnekleriyle ortaya konulmustur.

Tiirkiye sahast masallarinin adi, oyun kavramin icerecek sekilde adlandirilmistir. Tiirkiye
sahasinda anlatinin tamaminin oyun kurgusunda oldugu ve adimin da oyun oldugu yaygin
masallardan biri A/i Cengiz Oyunu’dur. Alicengiz Oyunu masali, anlatida bir oyunun 6grenilmesi ve
kahramanin bu oyunu 6grenmek igin yola ¢ikmasiyla baglamaktadir. Geng; “Evet sultanim, gittim,
gordiim. Ters okudum, dogru belledim; dervis babay1 oyunla, diizenle egledim. Iste huzurunuzda bu
alicengiz oyununu bir tamam oynadim” der (Alangu, 2010: 247). Avci ile Oynayan Tilki masal da
hem anlatinin adi hem de anlat1 kurgusu itibariyla oyuna yer verilen masallardandir (Yavuz, 2010:
60-62). iki masalda da oyunun masalin ana kurgusunu olusturmasinin yaninda ayrica oyun
kavraminin aldatmaca, hile ve sinama gibi birgok islevine de bir arada yer verildigi goriiliir. Ayni
zamanda oyun adlarinin da masal adi oldugu varyantlar mevcuttur. Bunlardan biri Pinokyo nun
Biiyiik Babasi adim tasimaktadir. Ozdemir, “Pinokyo adli masalla hicbir iliskisi olmamakla birlikte
oyuna bu ad verildigini” belirtir (2006: 394). Ayn1 zamanda And, “Kd&roglu gibi bir destan, Keloglan
gibi bir masal kahramaninin adinin gectigi ya oyunun kendisinin bir masalin havasinda gelismesi ya
da artik masallagmis bir gercek olay1 yansitan oyunlardan secildigini” ifade eder ve Sigirc: Keloglan
oyununa da bu baglamda &rnek verir (2012: 227). Halk bilgisi tiriinlerinden kdy seyirlik oyunlarinin,
verilen Ornekten hareket ederek anlati kurgusunu siirdiirdiigii ve anlatiya dair izler tasidigi
anlasilmaktadir. Diger taraftan “Hanim Izin (Han’im Dat) adli asik oyununda” da han, vezir ve
hirsizdan olusan oyun kurgusu, masals1 bir olay orgiisiiyle islenir (Bayir, 2023: 73). Tiirler arasi
iligkilerin bu baglamda masalda oyunun yani sira oyunda masal kurgusuyla iki boyutlu bir
iligkiselliginin hem adlandirma hem de kurguda oldugu agiktir.

Tiirkiye sahasinda anlatilarin dairesel bir olay orgiisiinde siirdiiriildiigii masallar da yaygindir.
Bu masallarda oyun kavrami belli belirsiz yer alir ancak masalin biitiin kurgusu bir oyun
diizenindedir. Ayagina Diken Batan Ser¢e/Karga, Koca Nine ile Tilki masallar1 bu kategoriye dahil
edilebilir. Bu masallarin bir varyanti olan Dilbo ile Akilli Kedi masalinda da anlati bir ninenin siitlinii
icen kedinin kuyrugunu koparmasi ve ancak igtigi siitii yerine koyarsa kuyruguna kavusabilecegi
seklinde bastan sona ve sondan basa dogru olay orgiisii dongiisel olarak siirdiiriiliir (Yavuz, 2010:
53-57). Masallarda olay oOrgiisiiniin siirekli yinelenmesi, kahramanin {i¢ farkli kapidan, yoldan
gitmesi, yolda {i¢ kisiyi gérmesi veya doniip dolasip anlatinin basladigi yere donmesi seklinde devam
eder. Bu baglamda Keloglan ile U¢ Cambaz masalinda da iic motifi oyun kavramiyla bir arada
kullanilmistir. “Vay Keloglan, aman kelli Keloglan. Amanin bu bize ettigin ii¢lincii oyundur” ifadesi
yer alir (Alangu, 1990: 56). Masallarda ii¢ sayisi, kahramanin erginlenmesi igin olay orgiisiiniin {i¢
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defa tekrarlanmasi, kahramanin bilmeceyle ii¢ defa sinanmasi, zaman, mekan veya kisilerle ii¢c defa
karsilasilmas1 seklinde benzerlik gosterir. Masallarda yaygin olarak kullanilan “er oyunu {igtiir”
ifadesi de masal motiflerinin anlatida oyuna hem kavram hem de yap itibartyla yer verildigini
gosteren formellerden biridir. Geleneksel oyunlarda da {i¢ sayisi oyunun adi, malzemesi, kurallari,
oyuncu sayisi ve oyun turu agisindan Onemlidir. Kabak¢ibasi oyununda “Oyuncunun basina
parmaklarinin ucuyla {i¢ kez vurur”, “Gelen oyuncu kiiciik tasla biiyiik tasa ii¢ kez vurur” seklinde
ticleme birkag kez tekrarlanir (Ozhan, 1997: 154). Aym kurgu, Uctas oyununda iier tasi olan iki
oyuncunun kesigsme noktalarina tag koymasi ve kendi taglarini kare iizerinde hareket ettirerek tek bir
cizgi lizerinde bir araya getirmesiyle ‘licleme’ yapmasi ve oyunun genellikle ii¢ tur ve bazi yorelerde
Ucliik veya Ugnisan (Ozhan, 1997: 202) adlarryla oynanmasi da drneklendirilebilir. Diger taraftan
geleneksel oyunlarda da oyun, siirekli yinelenmekte ve oyuncular tarafindan tekrar oynanmaktadir.
Dalya oyununda iist iiste dizili dokuz/yedi tas bir grup tarafindan topla devrilir ve taglar1 deviren
grup diger grup tarafindan topla vurulmadan dnce taslar tekrar dizerek oyunu kazanmaya calisir.
Aynmi kurgu belirlenen tur veya sayiya kadar devam eder. Dolayisiyla masallardaki oyunlarin
yinelenen kurgusu, oyun yapisindaki dongiisellikle benzerlik gosterir.

Masallarda geleneksel oyunlara da siklikla yer verildigi goriilmektedir. Masallarin anlaticinin
kiiltiirel yasami, bulundugu yore ve dinleyicilerin 6zelliklerine gore degistigi bilinmektedir. Nitekim
Sarpkaya, “masallarin ve oyunlarin metin ve sosyal baglam bakimindan ortak 6zelliklere ve dgelere
sahip oldugunu ve iki tiiriin de bireylerin zihnindeki kavramsal ¢agrisimlari, anlam diinyalar1 ve
baglamlarindaki kiiltiir evrenleri ortak 6zelliklere sahip” oldugunu belirtir (2022: 1432). Arif Yusuf
masalinda “Cocuklar kapinin 6niinde oynuyorlar...Celik gubuk oynuyorlar, bunu bdyle atin, boyle
oynayin diye ¢ocuklara tarif ediyor” (Tiirkes Giinay, 2011: 154) ifadeleri yer alir. [nsan Soyu, Kedi
Soyu, Kdopek Soyu masalinda da “erkekle de harman yerinde oyun, eglence yaparla. Dombili oynarla,
birimbirlik oynarla, tora oynarla, uzunesek oynarla, gara sakiz gopmaya oynarla” denilerek yorede
oynanan oyunlarla birlikte erkeklerin oynadiklar oyunlara da yer verilir (Dagi, 2008: 127). Diger
taraftan Ak Pamuk masalinda “bu oglan da giinde asik oynamaya gidermis diyor. Asik oynayacagi
zaman cuv asigim cuv, alcak konma yiiksek kon, Ata Haci’nin torunu, yedi dayimin yegeni, Ak
Pamuk’un oglu ben diye sdyle diyor bu annesi” (Turan ve Onal, 2023: 425) ifadeleriyle oyunun adh,
oynanma seklinin yam sira sozlIi kiiltiiriine de yer verildigi goriiliir.

Masallarda geleneksel oyunlarin oyun araglariyla birlikte ayrintili olarak yer almasinin yani
sira oyuncak kavramina da yer verildigi goriiliir. U¢ Nar masalinda “Padisah ogluna altindan bir top
yaptirir. Bir giin bu ¢ocuk caddede topuyla oynaya oynaya gelirken top elinden diiser. O sirada da
bir kocakar1 sudan gelir. Top kocakarinin bardagina deger, bardagin kulpu kocakarinin elinde kalir,
comlegi kirilir” (Tirkes Giinay, 2011: 425) denilerek anlatinin olay orgiisliniin altin top olan
oyuncakla bagladig1 vurgulanir. Terzi Kizi masalinda ise “hemen oyuncakgiya gider, birkag tane zil,
bir de post alir” (Seyidoglu, 2016: 354) ifadeleriyle oyun malzemelerinin alimmasindan bahsedildigi
ancak masalin kurgusunu olusturmak yerine kurguya yon verecek bir olay orgiisiinii belirttigi
anlagilir. Geleneksel oyunlarim ve oyun araglarinin masallardaki yaygin kullaniminin verilen
orneklerden de anlasilacag lizere anlatinin olay orglisiiniin baglamasi, devamlilig1 ve sonuglanmasi
seklinde giris, gelisme ve sonug¢ boliimlerinde yer aldig1 ve anlaty1 olusturan temel yapilardan da
oldugu sdylenebilir.

Masallarda dogrudan bir oyun adina veya oyuna yer verilmedigi, yalnizca oynamak eyleminin
kullanildig1 ve oyunun islevlerine temas eden anlatilar da vardir. Sitti Nusret masalinda, “haydi
kizim, sen de misafirlerinle giil, oyna, eglen . . .” (Boratav, 2009: 183), Yatalak Mehmet masalinda
da “giile oynaya yerler, igerler, hos vakit gegirirler...” (Boratav, 2009: 140), Keloglanin Nohudu
masalinda ise “yolda giderken bir nohut buldum. Hop hop oynarken tahta araligma diistirdiim”
(Alangu, 1990: 120) 6rnekleri oyunun eglence, hos vakit gegirme islevlerine temas edecek nitelikte
anlatida yer aldigi goriilir. Oynamak eyleminin olay orgiisiine karakterlerin yapip etmelerini
oynamak fiiliyle ifade etmeleri seklinde de yansidigi 6rnekler mevcuttur. Hayiwrsiz Kiz masalinda “bu
ne bi¢im athidir ne bigim insandir?” diye birbirlerine soruyorlar. Bu i¢lerinden ¢ikip gidiyor, biraz da
at1 bagda oynatiyor, bagi eziyor” (Tiirkes Giinay, 2011: 498) denilmekte ve oyunun hayvanlar igin
de kullanilan ve hayvan davraniglarinin da oyun kavramiyla ifade edildigini belirten 6rnekler de
mevcuttur. Oyun kavrami, giindelik yasamda farkinda olarak veya olmayarak oyunsallikla yapip
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ettigimiz eylemler biitliniinii ve biitiin canlilann kapsayacak sekilde de kullamilmaktadir. Dert/i
Kavaldan masalinda “Mavis’in yiiregi yerinden oynadi” (Giiney, 1971: 77), Keloglan ile U¢ Cambaz
masalinda da “tavsandir, bir duralamis, kulaklarini oynatmis, sekip si¢rayarak segirtmis” (Alangu,
1990: 48) denilmekte ve oynamak/oynatmak fiillerinin canlilara 6zgii oyunsallig1 yansitan yonlerini
belirtmek i¢in kullanildig1 anlagilmaktadir.

Masallarda hile ve aldatmaca, oyun kavraminin yaninda “oynamak, yapmak, etmek, almak,
kurmak” vb. ek fiillerle desteklenmektedir. Bu anlamda giindelik yasamda kullanilan oyuna dair
sozlii kaliplarin da masallarin etkisiyle yaygilik kazandigi sdylenebilir. Oliisii Kinali Cakal
masalinda “Alacagin olsun alaca karga; demek bu akli sen verdin bildircina dur, ben de sana 6yle bir
ayin, oyun edeyim ki, felek de begensin!” (Giiney, 1971: 115), Arslanin Verdigi Ders masalinda da
“Gliniin birinde 6yle bir oyun oynadi ki bana, az daha Karabas’in kucagina diisiirecekti beni. O giin
bugiin ahdettim onu yemeye. Getirebilirsen, bu kiipeliyi getir bana, oyun oynamak nasil olurmus
gostereyim ona!” (Gliney, 1971: 118) ifadeleri yer alir. Oyunun hile, aldatmaca olarak yer aldig1 ve
oyun kavraminin ayin, diizen kavramlariyla birlikte kullanildigi Orneklerden birkagina yer
verilmistir. O¢ almak, diisman yenmek ve misliyle karsilik vermek, yaptiklarinin cezasini 6detmek
anlaminda da oyun kavraminin masal kurgusunda yer aldigi, olusturdugu ve olay oOrgiisiine yon
verecek sekilde kullanildig goriiliir.

Masallarda geleneksel oyunlarin yani sira sans ve talih gerektiren yarisma kurgusundaki
eylemlere de oyun denildigi goriiliir. Helvaci Giizeli masalinda “Gitmeyin, bir sart kogsalim da kumar
oynayalim” (Tiirkes Giinay, 2011: 395) denilirken 7ufi/ masalinda da “oradan iskambil kagid: ald,
oynadi, tavla aldi oynadi, bagka bir sey ald1 oyalandi1” (Tiirkes Giinay, 2011: 421) ifadeleri yer alir.
Yine oyun kavraminin argo ve miistehcenlik ifade edecek sekilde de masallarda yer aldigi tespit
edilmistir. Para Kazaniyor masalinda “Adamin karis1 da oynak asiftenin biri imis” (Alangu, 2010:
41) ifadesi yer alirken Keloglan ile Ug¢ Cambaz masalinda “Aman agam, sen bana ne yiiz ne de iki
yiiz lira verdin. Anana m1 verdin, oynagina mi yedirdin?” (Alangu, 1990: 53) seklinde oyun
kavraminin kokiiyle olusturulan oynas ve oynak sozciiklerinin kullanildigi ve oyun kavraminin
olumsuzlandig goriiliir. Sarpkaya, “masalin anlaticisin, anlatim ortami ve dinleyicisi gergek diinyast
oldugunu ve masalin {istiindeki olaganiistiiliik elbisesi kaldirildiginda ortaya ¢ikacak sey ¢iplak
gercegin ta kendisi” oldugunu soyler (2022: 1432). Anlatilarda kahramanlarin oyunbazligi,
eylemlerin oyunsallig1 ve olay orgiisliyle oyun yapisinin iliskisi; kavramin masallara yansiyan,
gergek yasamin izdiisiimiinii yineleyen ¢ok yonliliigiinii ve islevselligini biitiinciil olarak aktaran bir
kurguyu ortaya ¢ikarmaktadir.

Masallar, iyilerin 6diillendirilip koétiilerin cezalandirilmasi gerektigini, anlati kurgusunda ve
anlatict mesajiyla dinleyiciye aktarmaktadir. Masallarda anlatinin oyun kurgusunda olmasi, oyunun
kazanma ve kaybetme, cezalandirma ve 6diillendirmeyle sonuglanmasini saglarken bu sonucun ayni
zamanda dinleyicilere verilmek istenen mesaj1 giiclendirmek icin oldugu aciktir. Keloglan ile Iki
Padisah masalinda “Keloglan, ekmegini tastan, agin1 da isten ¢ikarmay1 kiigiik yaginda 6grenmis.
Yagitlari, akranlar1, sokak aralarinda birdir bir oynayip zipzip yuvarlanirken sirtina agir yiikleri
yiiklenip alnindan ter sizdirarak c¢alismasini da diisiiniip taginmasini da adim adim &grenmis...”
(Alangu, 1990: 31) ifadelerinin oyun oynamak eylemiyle dinleyiciye iletilen mesajlar oldugu
anlagilir. Birgok masalda oyunla ddiillendirilen ve muratlarina ererek evlenen genglerden bahsedilir.
Ayni zamanda oyun sonunda kaybedip ceza alan ve bu cezay1 da caniyla 6deyen masal kahramanlari
da vardir. Boratav’in aktardig1 Karatepeli masallarindan birinde “Karatepeli, karisin1 kurtarmak i¢in
¢iktigr avi unutur ve oyuna dalar” (2006: 292-293) denilir. Karatepeli masalinda ydreye 0zgi
Hellangabi oyunu, kahramanin cezalandirilmasi i¢in olay orgiisiine dahil edilir ve oyun sonunda
kahraman canindan olur. Cigek Kizla Cigdem Kardes masalinda da “Kuzucuklarim! demis babalart:
“Siz mi oyuna daldiniz, ben mi uykuya daldim; bakin bir karanliklar sagim sagim sagiliyor...”
(Giiney, 1971: 101) ifadesi yer alir. Geleneksel oyunlarin sonunda kazanan veya kaybeden, 6diil veya
cezayla sonuclanmasi, masallarda ise iyiler ve kotiiler veya kazananlar ve kaybedenlere yer
verilmesi, masal oyun iligskisinde; mesaj vermek, bedel ddemek, ders ¢ikarmak, 6grenmek vb.
yonlerden iki tiiriin de ortak islevlerine verilebilecek drneklerdendir. Ote yandan Dundes, masal ve
oyun iligkisinde 6diil ve cezalarin farklilik gdsterdigini belirterek “halk masallarinda kahramanin her
zaman kazandigi, kotii adamin ise her zaman kaybettigini ancak oyunlarda sonucun o kadar diizenli
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veya Ongoriilebilir olmadigini” soyler (1964: 82). Ancak verilen 6rneklerde masalin sonunda 6diil
oldugu gibi cezanin da oldugu ve bu yoniiyle tipki oyun sonunda kazanan ve kaybedenle benzerlik
gosterdigi acik olmakla birlikte anlatinin sonucunun anlaticiya ve dinleyiciye bagli olmast durumu
da ongoriilemeyen bir sonucu ortaya g¢ikarabilir. Bu diisiinceye Zine ve Memo Alan masali 6rnek
verilebilir. Zine’nin agabeyi, Memo’ya oyun oynayip kazandigi takdirde kardesiyle evlenmesine izin
verecegini sdyler. Memo, oyunlar1 kaybeder ve zindana diiser. Masalin sonunda oyunu kaybeden
Memo’nun Zine ile kavusamadiklar1 ve 6ldiikleri anlatilir (Yavuz, 2010: 29-33).

Anadolu’da “onlar ermis muradina biz ¢ikalim kerevetine” veya “kirk giin kirk gece diigiin
yapmiglar” formelleriyle masal kahramanlarinin iliskisi, evlenmesi ve bir araya gelmesinin de oyun
kurularak/oynanarak bagsladigi ve son buldugu goriilmektedir. Diinya Yakisiklisi ve Goncagiil
masalinda “Goncagiil, pencerenin kenarina oturup oyunu oradan izlemeye karar vermis. Oyuncular
sahaya ¢ikmis ve oyun baglamis. Goncagiil’iin bakiglar1 hemen oyuncular arasinda yakisikliligiyla
insan1 biiyiileyen cinsten geng bir delikanliya takilmis” (Oztoprak ve Isbilir, 2012: 96-97) ifadeleri
yer alir. Masalin sonunda Goncagiil ile Diinya yakigiklis1 birgok macerayla evlenip muratlarina
ermisler. E/ma Agaci masalinda da kahraman “cirit oyununda kim birinci gelirse onunla evlenecegini
sOyler” (Tiirkes Giinay, 2011: 185). Masalda geleneksel bir spora/oyuna yer verilmesi ve oyun
sonunda kazananla evlenilmesi, Tiirk kiiltiiriinde es se¢menin oyun/yaris yoluyla yapilmasi motifine
de bir drnektir. Goriildiigii lizere es segme, evlenme, kavusma veya ayrilma oyun kurularak karar
verilen siiregler olarak anlatiya yansimakta, kahraman ciddi bir is olarak yarismakta, oynamakta,
kazanana gore es se¢ilmekte ve masalin sonu da oyunun sonucuna gore verilmek istenen mesajla
kurgulanmaktadir.

Olay orgiisiiniin yukarida 6rneklendirilen bircok oyun ¢esidiyle kurulmasina bir 6rnek de halk
bilgisi iiriinlerinin birbiriyle iligkisini ortaya koyan ve anlatinin mesajini iceren bilmecelerdir.
Bilmeceye dayali oyun, masal kahramanina bilmece sorulmasi ve kahramanin deneyimleriyle
sinandig1 sorular1 cevaplamasina dayanir. Tiirkyilmaz, “Bilmecelerin hem manzum hem de mensur
olmasinin yani sira 4sal Sorma Oyunu, Bilmeli Matal gibi bilmeceli oyunlarin da Anadolu’da yaygin
oldugunu, masallarda da kahramanin yagsam deneyimine dayanan bilmecelerin siklikla yer aldigini”
belirtir (2009: 158). Masallarda bilmece, kahramanin canmin bagislanmasi, padisahin kiziyla
evlenmesi, maharetini ortaya cikarmasi ve pratik zekasini gostermesi i¢in anlatiya konu edilir.
Huizinga ise bilmecelerin “toplum iliskilerine bagl olarak kuralli oldugunu, yarisma ve eglendirici
oyun olarak kategorilendirilebilecegini ve belirli bir kurgu ve ahenk unsurunu barindiran metinler”
oldugunu ifade eder (2015: 147). Keloglan ile Iki Padisah masalinda “Padisah, Keloglan’1 sorgusuz
sualsiz hapse atar. Ancak padisahin kizi, keloglanin akilli oldugunu bilir. Hint padisahindan gelen
bilmeceler zindandaki Keloglana danisilir. Hint padisahi da er oyunu iictiir diyerek bilmece sormaya
devam eder” (Alangu, 1990: 33). Bilmecelerin oyun kavramiyla agiklanmasi ve bilmece oyunlarinin
yayginlik gostermesi, masal oyun iligkisinde birgok tiirlin bir arada kiiltiirii yasarken aktarma
islevinin bir sonucu olarak ortaya ¢ikar.

Anadolu’da oyun kavrami, halk bilgisi iriinlerinden olan halk oyunlar icin de
kullanilmaktadir. Halk oyunlar1 da masallarda yer alan ve oyun kavramiyla ifade edilen tiirlerdendir.
Alametdir Alamet masalinda “Gaynanalar1: “Benim oyun seyredesim geldi. Hedi bakalim {igiiniiz de
bana giizelce bir oynayin da ben de seyrediyim” demis... Gelinler de mecbur givrak
oynuyolarmis...” (Dagi, 2008: 127) ifadeleri yer alir. Helvaci Giizeli masalinda da “aman Miiezzin
Efendi, isittik ki bu hamamda sazlar calacak, ¢engiler oynayacakmis” (Alangu, 2010: 36) denilir.
Kavramin 6rneklerde dans, ¢algi, ¢engi ifadeleriyle birlikte kullanildigi ve halk oyunlar1 anlaminda
yaygin bir kullaniminin oldugu anlasilir.

S6z ve eylem, birbirini i¢eren, kapsayan ve tamamlayan olgulardir. Sozler anlatiya, eylemler
de ritliellere doniigiir. Bu sayede s6z ve eylem; kurgu, mesaj, 6greti, aktarim, sembol ve simgeler,
sozlii kaliplar gibi ortak unsurlar barindirir. Levi-Strauss, “kiiltiiriin; hikayelerde, mitlerde,
masallarda, atasozii ve ritlieller gibi bir¢ok halk bilgisinde yer aldigimi ve dilin insasiyla kurulan
anlam zenginligini yansittigin1” soyler (2018). Soziin eylemle, eylemin de sozle bir arada
kullanildig, halk bilgisi iiriinlerinin birbirinden beslendigi ve belirli iglevlerin de benzerlik gosterdigi
bu sebeple de her bir tiirlin birbiriyle iligkili oldugu goriisii masal oyun iligkisi baglaminda 6rneklerle
ortaya konulmustur. Tiirkyillmaz, masal ve bilmece iliskisini inceledigi ¢aligmasinda halk bilgisi
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tiirlerinin birbiriyle iligkilerinin ‘birlesik tiir’ olarak 6rneklerinin yaygmhgina dikkat ¢ekmekte; i¢
ice olmalari, belirli alanlarda birlikte kullanilmalar1 veya bir tiir igerisinde karisik olarak yer almalari
seklinde incelendiginde, bu tiirlerin ‘melez tiir’ olarak adlandirilabilecegini ifade etmektedir (2009).
Bu anlamda masal ve oyun iliskisi de melez tiir veya birlesik tiir olarak adlandirilabilir.

Yapilan incelemeler sonucunda halk bilgisi tiirleri igerisinde de bu dongiiselligin var oldugu
bilinmekle beraber tiirlerin kiiltiirel aktarim yoniinden birbirini ¢esitlendirdigi ve zenginlestirdigi de
bir gercektir. Masal ve oyun iligkisi tek boyutlu ve iki boyutlu olarak incelenmis olup iki tiiriin de
birbirine benzer yap1 ve kurgularla anlatici ve oyuncu yoniinden de baglamsal degisiminin olduguna
deginilmistir. Dolayisiyla masalda oyun kurgusu ve oyunlarda masal kurgusunun icracilari olan
anlatic1 ve oyuncu da bu baglamda ayrica incelenmesi gereken bir diger iki boyutlu alani ortaya
cikarmaktadir.

Oyunbazhk: Anlaticinin Oyunu, Oyuncunun Anlatisi

Masallarda kahramanlarin anlatici tarafindan oyuncu olarak aktarilmast hem anlaticiyla hem
de dinleyiciyle oynanan bir olay 6rgiisiinii ortaya ¢ikarir. Nitekim Dundes, “oyun ve halk masallari
arasindaki morfolojik benzerligin, diger folklor bigimlerine de uygulanabilecek 6nemli bir ilkeyi akla
getirdigini, bu farkli bi¢cimlerin s6z ve eylem arasindaki ayrimdan kaynaklandigini” ifade eder (1964:
85). Bu baglamda s6z ve eylemin uygulama bic¢imleri de masal ve oyun iliskisinde incelenmesi
gereken alanlardan bir digeridir. Dundes’in masal ve oyunun boyutluluk farklar1 olduguna dair
diisiincesi; masal ve oyunun, drnekleri verilen derleme calismalarindaki metinleriyle incelenmesinin
yani sira uygulama alaninda da ayni iligkiselligi devam ettirir mi? sorusunu akla getirmektedir.
Anlaticr kiiltiirel belleginden yansiyanlarla hem kahramani hem de dinleyicileri anlatidaki oyuna
dahil ederek sozii eyleme, eylemi de dinleyicinin hayal giicline yansitmaktadir. Bu baglamda anlatici
ve dinleyici, kahraman ve oyuncu rollerine biirlinmektedir. Fink, “arkaik bir kiilt-eylemi olarak
gerceklesen insan oyununun, oyuncunun kendisini cezbedip biiylileyen bir oyun-icraatinin ¢ok net
ornegi” oldugunu soyler (2015: 178). Anlaticinin icrasi, oyunbazligin s6z oyunuyla ortaya
konulmasidir. Bunun yani sira anlatici, oyunbaz bir kahramanin olay 6rgiisiinii de dinleyicinin oyun
diinyasina yansitir. Anlatict ve oyuncunun uygulamaya dair orneklerine yer vermeden once
kahramanin oyunbaz roliiniin 6n planda oldugu tiplere deginmek ve anlaticinin dinleyiciyle kurdugu
s0z oyununu Orneklemek gerekmektedir. Masallarda; aldatmaca, kurnazlik, hile ve diizen
kavramlartyla bir arada kullanilan oyun kavrami, Keloglan tipinde siklikla karsilasilan bir motiftir.
Keloglan masallari, Keloglanin oyunbazligi ve oyunbozanligi yoniinden ayrica bir ¢aligmanin
konusu olacak kadar derinliklidir. Ancak, oyun kavraminin oyunbazlik agisindan 6rneklendirilmesi
icin birkag 6rnekle yer vermek yerinde olacaktir. Alangu, “Keloglan’in diger masal kahramanlarina
gore bagvurdugu hile, kurnazlik, beceriklilik ve akillilikla diismanlarini alt etmesinin Onemli
oldugunu” ifade eder (1990). Keloglanin oyuncu bir tip oldugu ve anlatilarda da oyunla, diizenle
diismanini alt ettigine dair birgok anlati vardir. Keloglan masallarindaki tekerlemelerde, masal
kahramaninin ne kadar oyunbaz olduguna dair ifadelere yer verilmesi de masala hazirlik agamasinda
kahraman hakkinda bilgi verilmesini ve oyunbazligimin anlatilacagini vurgulamasi agisindan
onemlidir. Dev Anast ile Keloglan masalinda “Keloglan, kelli oglan, oyunlar1 yaman oglan” (Alangu,
1990: 29), Kose Degirmenci ile Keloglan masalinda da “birbirlerine oynadiklart oyunun sonu
gelmemis” (Alangu, 1990: 25), Keloglan ile Kargast masalinda ise “oyunlarina ugrayanlar yilmis,
ugramayanlar da giilmiis” (Alangu, 1990: 131) seklinde anlatida verilen mesajin oyun kavramiyla
oyunbaz olan tipi vurgulayan bir kurguyu ortaya ¢ikardig agiktir. Keloglanin oyuncu ve diizenci
oldugu, masal boyunca yinelenir. Alicengiz Oyunu masalinda, oyun kavraminin hile ve kurnazlik,
aldatmaca ve diizen anlamina gelecek sekilde hem oyun adi hem de kurgusu itibariyla yer aldigi
yukarida belirtilmistir. Bu yaygin anlatinin Keloglan ile Ali Cengiz adl1 bir varyantinin da olmasi,
oyun ve diizen konusunda iyi bir oyunbaz olan Keloglan’in Tiirkiye sahasinda bu vasiflarinin
masallarin varyantlarinin olusmasi noktasinda da yayginlik gosterdigi aciktir. Aldatmacaya,
kurnazliga ve hileye bagvuran masal tipleri, Keloglanla sinirl degildir. Altin Toplu Sultan/Suskun
Sultan masallarinda da kiz, bir biilbiille aym1 odadadir ve biilbiil, gen¢ bir delikanlhidir. Delikanl
geceleri aslina doner. Bu kurgu masala oyun olarak yansir veya “oglan kizi konusturmak igin
papaganla birlikte oyun oynar” (Boratav, 2007: 220; Kunos, 2018). Anlaticinin dinleyiciyle kurdugu
baglamsal iliski, oyun ve masalin ortak islevlerinin sonucu olarak icrayr s6z oyununa, anlatici,
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dinleyici ve kahramanini da oyuncuya doniigtiirmektedir. Anlatici, kahramanin oyunbazligini sozle
aktarirken ayn1 zamanda ses tonu, taklit, mimik, jest vb. bedenini oyunsal bir ruh haline biirtindiiriir
ve kendisi de masalin oyunbaz kahramanliyla birlikte anlat1 ve oyunun iginde yer alir.

Masalin oyunda, oyunun da masalda kurgu, ad, islev, nitelik, tiir iliskisi vb. yonlerden ortak
yapilari barindirdigi masal ve oyun 6rnekleri tizerinden tespit edilmistir. Masallarda kurgu ve tiplere
atfedilen roller itibartyla s6z oyununun eyleme yansitan bir oyunsallikla ortaya ¢ikarildig: agiktir.
Anlatict ve dinleyiciler arasindaki s6z oyunu, anlatinin canlandirilmasi noktasinda eyleme doniigerek
masalin oynanmasina dair uygulama 6rnekleri olusturur. Masallar, anlati sonrasinda veya anlatiyla
birlikte 6nce hayal diinyasinda sonrasinda ise harekete gecilerek oynanmaktadir. Bu sayede masalin
oyunu, oyunu iceren bir masal olmasiyla iliskili olarak iki tiirii birlestiren bir uygulamay1 ortaya
cikarir. Anlatic1 ve dinleyiciler, kahraman roliiyle birer oyunbaz olur. Anlaticilarin ve dinleyicilerin
anlatiy1 olay orgiisline gore canlandirmasi, oyunun ritiielistik niteliklerini de igeren bir yapiy1 ortaya
cikarmaktadir. Gliniimiizde yaygin olarak uygulanan masal anlatim1 ve anlatici egitimlerinde
dramadan yararlanilmasinin yani sira masalin oynanmasi da bu anlamda 6rnek verilebilecek bir
alandr.

Masalin oynanmasina dair uygulamalar, anlatici ve dinleyicileri baglamsal olarak hayal
diinyasindan gikarir ve gergege yansiyan bir oyun kurgusunu somutlastirir. Anlatici/dinleyici ve
kahramanin oyunbazligi oyunun oynanmasinin yani sira ¢ocuk edebiyati alaninda yazilmis olan
masal kitaplarinda da yer almasiyla 6rneklendirilebilir. Elif Konar Ozkan ve Umit Yasar Ozkan’in
alt1 seri olarak yaymladig1 Tas Masallari® kitaplari, masal sonunda okuyucuyu oyuna davet eder ve
toplanilacak olan taslarla masal ve oyun kurulmasi istenir. Ayn1 zamanda Goknur Birincioglu’nun
yazmis oldugu Tonya’'min Findikkiran Balesi® adli masal kitabinda geleneksel oyunlardan topacin
dede torun iliskisini aktarmak i¢in kurguya dahil edilmesi 6rnek verilebilir. Findik yetistirme ve
toplama siireglerine dair geleneksel bir kurgu olusturulmasinin yani sira bu kurgu igerisine topag
oyuncaginin da dahil edilmis olmasi, masal ve oyun iliskisinin glinlimiizde de kiiltiirel miras
farkindaligiyla aktarima dayali ¢aligmalarda yer edinmesini saglamaktadir. Bu baglamda masal
kitaplarinda oyun kurgusunun ve oyuncagin yer aldigi bir¢ok 6rnek siralanabilir.

Masalda oyun, icracilarin hayal diinyasim oyun diinyasina yonlendiren bir yapida
uygulanirken oyunlarin da kurgularinin géz 6niinde bulundurularak masal olarak anlatildigi veya
yazildig1 6rnekler de mevcuttur. Calismayi ortaya koyan arastirmacinin ayni zamanda anlatici olmasi
ve Kardelen Cocuk Dergisi’nde asik oyununu tarihi ve kiiltiirel yapisini da dikkate alarak Geleneksel
Oyunlardan Asik* bashgiyla bir masal olarak yazmasi bu noktada verilebilecek orneklerdendir.
Aragtirmaci ayni zamanda oyunlarin tarihsel ve kiiltiirel yapisin1 da anlatiya dahil ederek Mangala,
Topag¢, Uctas, Bestas vb. geleneksel oyunlari da masal olarak anlatmakta ve anlati sonrasinda
dinleyicilerle anlatilan oyunu olay orgiisiine gore oynamaktadir. Diger taraftan oyunlarin masal
kurgusu, masal kartlar1 veya oyun kartlartyla oynanan s6z veya eyleme dayali oyunlastirma, duyusal
oyun, oyunsallik, egitsel oyun vb. seklinde de uygulanmaktadir. Bu noktada iki tiir de Fairy Tales in
Games® adli kutu oyununda bes masalin kartlarda yazili olarak yer almasi ve oyuncularin bu
masallar 6grenerek dil gelisimlerini desteklemesine dair bir kurguyla oynanmaktadir. Bu 6rnek, kutu
oyunlar1 veya masal Kkartlari, kiipleri, ¢arklar1® vb. noktasinda egitim ve gelisime dair igerikler igin
oyun ve masalin kullanilmasindaki uygulamalardan bazilaridir. Ancak oyunun masali noktasinda
uygulamaya dair 6rnekler masalda oyun ve masalla oyun uygulamalarina gére yalnizca kutu oyunlari
yoniinden yaygindir. Ayni zamanda kutu oyunlarina, ¢arklara veya kiiplere doniisen masallarin ve
masal metinlerinde yer alan, oynanan, taklit edilen oyunlarin uygulamali halk bilimi baglaminda
kiiltiirel aktarim yoniinden siirdiiriilmesi i¢in geleneksel oyunlarin ve Tirkiye sahasi masallarinin
iceriklere dahil edilmesine dair uygulamalarin kisitli oldugu da agiktir.

Masalda oyunun, oyunda masalin anlatilardan ve oyunlardan drneklerinin verilmesiyle iki tiir
arasindaki iligkinin ¢esitliligine ve zenginligine deginilmistir. Ayn1 zamanda iki tiirii de icra eden
anlatict ve oyuncunun oyunbaz tipini hem anlatida hem de oyunda uygulayarak devam ettirdigi
ornekler ortaya konulmustur. Masallarda oyunlarm yer almasinin yani1 sira uygulamaya
aktarilmasinin, oyunlarda masal kurgusunun anlatiya doniistiiriilmesi seklinde birbirini igererek veya
kapsayarak devam ettiren yazili, sézIlii ve gorsel alanlarin olustugu ve tek boyutluluktan 6te iki
boyutlulugu ortaya ¢ikaran bir yapida oldugu anlasilmistir. Dundes’in Kenneth Pike’dan aktardigina
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gore, “sozlii ve sozsiiz etkinlik birlesik bir biitlindiir. Teori ve metodoloji bunu bu sekilde ele alarak
diizenlenmeli veya yaratilmalidir” (1954:2°den akt. Dundes, 1964: 86). Masal ve oyunun bir arada
birbiri ardina uygulandigi 6rneklerden masalda oyun kurgusunun cocuk edebiyati alaninda
yayginlagmaya basladig1 ve uygulama alanlarinda bagvurulan bir teknik olmasinin yani sira oyunun
anlatisinin olusturulmasi veya oyun kurgusunun masallastirilmas: noktasinda 6rneklerin kisith
oldugu ve bu alanda yapilacak calismalarin iki tiirii de Tiirkiye sahasi masal ve oyunlarinin
uygulamali halk bilimi yaklasimiyla kiiltiirel aktarim yoniinden yayginlastiracag: diistintilmektedir.

Yukarida O6rnek verilen masal metinlerindeki oyun kavrami ve oyun yapisindaki masal
kurgusu, masal ve oyun iligkisinin anlatic1 ve oyuncu baglaminda incelenmesine dair iki boyutluluk,
yapilan ¢aligmanin 6zetlenmesi ve tasnif edilmesine dair bir denemeyle asagida maddelenmistir:

1. Ad: Masalda oyun, oyunda masal adinin yer almasi
2. Yapu: Iki tiiriin de mitik dykiilemelerin izlerini s6z ve eylemde sembollerle yansitmast,

3. Kurgu: Masalin olay orgiisiiniin oyun yapisinda, oyunun oynanma seklinin masal
kurgusunda olmasi, iki tiirlin de dongiisel bir yap1 ve kurguda yinelenmesi

4. Formel: Masal tekerlemeleri ve oyun sayigmacalarinin yap1 ve kurgu itibariyla birbirini
icermesi ve uygulama yontemlerinin benzerligi

5. Oyunsallik: Oynamak eyleminin canlilar1 kapsayan bir olgu olmasi ve masalda da oyunda
da oyunsalligin var olmasi. Giindelik yasamda yapip etmelerin tamaminin olumlu ya da
olumsuz (oynak, oynas) oyun kavramiyla ifade edilmesi

6. Islev: Soz ve eylemde eglenme, bos zaman gecirme, ders verme, yarisma, sosyallesme, mesaj
verme, bedel 6deme, aldatmaca, hile, sinama, ceza, 6diil, kiiltiirel aktarim vb. yonlerden
ortak islevler barindirmasi

7. 1ki Boyutluluk: Masallarda geleneksel oyun ve oyuncaklara yer verilirken oyunlarin
masallar1 veya destanlari ¢agristiracak ad ve kurguda oynanmasi

8. Baglam: Anlatic1 ve oyuncunun sosyokiiltiirel yapisina uygun masallar ve oyunlar oynamasi
veya masal ve oyunun baglamina gore kurgu ve yapisina gore degistirilmesi

9. Tiir Iligkisi: Masallarda bilmece, halk oyunlari, spor vb. tiirlere yer verilirken oyunlarin
bilmece vb. halk bilgisi iiriinlerini igerecek sekilde oynanmasi

10. Anlatict/Oyuncu: Masal anlaticisinin anlattig1 masaldaki kahramanla birlikte oyunsal bir ruh
haline biirtinmesi, oyundaki oyuncunun da oyununu masal kurgusu igerisinde siirdiirmesi
veya sdze yansitmasi

11. Uygulama: Anlaticinin masal igerisinde veya sonrasinda masali canlandirip oynarken yazili
metinlerde belirtilen oyunu da oynayabilmesi, oyuncunun ise masal kurgusunda oynadigi
oyunu yazili veya gorsel masallarla bir kurgu icerisinde uygulamasi

Sonu¢

Tiirkiye sahasi masallarinda oyun kavraminin ve geleneksel oyunlarda masal yapisinin
varligina dair incelemeler ve tespitler, masal ve oyun iligkisinin tiir, yapi, kurgu, islev, ara¢, amag
vb. yonlerden bir arada veya birkagi aymi anlatida yer alacak sekilde kullanildig1 anlasilmustir.
Masallardaki oyun kavramina dair ¢esitliligin halk bilgisi tirlinlerini de kapsayan genis bir anlam
zenginligini ortaya ¢ikardigina da deginilerek bu konuda bir tasnif denemesi yapilmistir. Masal ve
oyun iliskisinin hem anlati ve oyun hem de anlatici ve oyuncu temelinde s6z ve eyleme dair
uygulamali halk bilimi 6rnekleriyle iki boyutlu bir yapiy1 barindirdigi anlasilmaktadir. Masallarin
oyun igermesi, uygulama modeli sunmasi, gorsel ve yazili oyun 6rneklerine yer vermesinin anlatiyi
oyunlastiran ve anlaticiyla dinleyiciyi de uygulamaya yonlendiren bir yapisi olduguna dair
yayinlanmis masal kitaplarindan 6rnekler verilmistir. Ayn1 zamanda oyunlarin da tarihsel ve kiiltiirel
yapilar1 dikkate alinarak masal olarak anlatilmasi, yazili ve gorsel uygulamalarinin olugturulmasi
gerektigi vurgulanmistir. Iki tiir de egitim, kiiltiir, sanat odakl1 ¢alismalarda iki boyutlu olarak bir
arada kullanilmaktadir. Dolayisiyla masal oyun iligkisinin uygulama o6rnekleriyle yasatilmasi ve
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aktarilmas1 hususunda yapilacak uygulamali halk bilimi 6rneklerinin iki tiiriin de birbirini i¢erdigi
veya kapsadigr biitlinciil bir bakis agisiyla yazili, sozlii, gorsel ve hatta dijital alanda ortaya
konulmasini saglayacag1 gibi kiiltiirel mirasin aktarimi noktasinda baglamsal ve baglantisal bir
izlemde siirdiiriilmesinin de yolunu agmis olacaktir.
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