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Sunuf: 
Ciünebakan Düfler, Ortak Tecrübelerimiz 

Üzerinde Bir Yafam 

BAHADIR VU RAL 

Öğrencileri olarak Meral Özbek'e Armağan'ın Parlak Yıldızlar­
dık O Zaman adlı ilk cildine sunduğumuz yazılar genel olarak 
çeşitli kültür ürünlerinin ya da figürlerinin hocamızla dokto­
ra derslerimizde işlediğimiz kuramlar ve kavramlar temelin­
deki çözümlenmelerinden oluşuyordu; iki değerli hocamız da 
ilk cilde benzer bir çerçevede katkıda bulunmuştu. Elinizdeki 
ikinci ciltteki çalışmalann da "kültür çalışmaları" gibi bir baş­
lık altında yayımlanmasına herhalde kimsenin itirazı olmaz­
dı; ancak buradaki çalışmalar, Meral Özbek'in kendi yayınlan­
nın oluşturduğu bütünün kuramsal ağırlık merkezine daha ya­
kın konumlarımalanyla ilk cilttekilerden aynlıyorlar. Kamusal­
lık, Gündelik Hayat ve T ecrabe altbaşlığı da, bana kalırsa, Meral 
Hoca'nın kırk yıla yayılan çalışmalarını daha özsel bir biçimde 
ifade ediyor. Bu sürenin yansından fazlasını etrafında geçirmiş 
bir öğrencisi olarak bu yazıda, birkaç sayfada hakkını vermenin 
imkansızlığını baştan teslim ederek, eserlerini okuma şansı bu­
lamamış okurlanmız için hocamızın "majör" olarak nitelenebi­
lecek üç çalışmasını tanıtmak istiyorum. 

YÖK Tez Merkezi'nde başlık ve anahtar sözcüğe denk gelen 
kutucuklara "kültür" terimini girer ve aramayı Popüler Kültür 
ve Orhan Gencebay Arabeski'nin savunulduğu 1989 yılına kadar 
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yapılmış doktora çalışmalarıyla sınırlandırırsanız iki çarpıcı ol­
guyla karşılaşırsınız. Öncelikle Türkiye akademilerinde kültür, 
o zamana dek bir sosyal bilim terimi olmaktan çok doğa bilim­
lerine ait bir öğe olarak kullanılmıştır.1 lkinci olarak da başlı­
ğında bu terimi içeren sosyal (ve beşeri) bilim tezlerinin sayı­
sının iki elin parmaklarını geçmediği görülür; üstelik kültürü 
gerçek bir değişken olarak ele alma olasılığı bulunanların sayısı 
bunun yansı dahi değildir. Dolayısıyla Özbek'in doktora çalış­
masının, zamanının sadece popüler kültürünü değil, genel ola­
rak kültürü de sorunsallaştıran ender bilimsel çalışmalarından 
biri olduğu söylenebilir. 2 

Orhan Gencebay Arabeski Türkiye üniversitelerinde tarihsel 
maddecilik temelli ilk sistematik/bilimsel kültür çözümleme­
si olma onurunu da taşır. Özbek, araştırmasının birçok boyu­
tunda lngiliz Kültürel Çalışmalar geleneğinden esinlenmiştir. 
Bu ekolün ilk dönemindeki çözümleme odağı ve aracı olarak 
toplumsal sınıfı, inceleme nesnesinin özgül bağlamının gerek­
lerine uygun olarak sosyoloji, antropoloji ve iletişim biliminin 
farklı gelenek ve okullarının kavramlarıyla birleştirerek kullan­
ma yatkınlığını, arabesk müziğin popüler hale geldiği iki onyıl-

Benzer bir arama "tecrübe" (ve sözlüklerde eşanlamlısı olarak sunulan "dene­
yim") terimi için yapıldığında doğa bilimleri ve sosyal (beşeri) bilimler arasın­
da -yine ilki ağır basmakla birlikte- daha dengeli bir dağılım bulundugu go­
rülür. Bununla birlikte "tecrübe"nin, sosyal bilimler tarafında en sık olarak 
-bilim alanında piyasanın ve onun meşrulaştılmasının bir tür Truva atı ola­
rak iş gördüğü reddedilmeye kalkılsa bile- "sosyallik" statüsü en azından tar­
tışmalı bir disiplin olan işletme alanında, tez Ozeılerinden anlaşıldığı kadany­
la hemen bütünüyle kapitalist çıkarlara uygun ve bireyci saiklerle kullanıldı­
ğını gôrmek ilginçtir. 

2 Popüler Kültür ve Orhan Gencebay Arabeski"nin burada sözü edilen sitedeki ara­
mada belirmediğini, dolayısıyla veritabanına kayıtlı olmayan başka çalışmalar 
da olabileceğini not etmek gerekir; ancak benzer çalışmalann bulunabileceği­
ne ilişkin ihtiyat payı "ender" ibaresiyle yeterince ifade edilmiştir. Araştırma­
nın geniş kaynakçası da çalışmanın eşsizliğini gösterir niteliktedir: Tezin yapıl­
dığı donemde Türkçede arabesk kültürün bağlamına yerleştirileceği, genel ola­
rak kültür, özgül olarak da Türk/Türkiye kültürü üzerine bütünlüklü eserler 
bulmak çok zordur. Kültür kuramı/incelemesi olmak için bir eserin mutlaka 
bu başlığı içermesi gerekmez belki; ancak 350'den fazla madde içeren kaynak­
çada, başlığında kültür terimini içeren sadece dört Türkçe kaynağın bulunma­
sı, çalışmayı oluşturabilmek için Özbek'in nasıl bir özümleme, kurma ve sen­
tezleme çabası ortaya koyduğunu sezmek için yeterlidir. 
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daki Türkiye kültürünün incelenmesine başarıyla uyarlar. Mo­
dernleşme kuramının, sosyoekonomik kalkınmanın gelenek­
sel öğelerini elemiş/ıslah etmiş belirli bir (yüksek) kent kültü­
rü ortaya çıkaracağı varsayımı ve bu varsayımın uzantısı niteli­
ğindeki, arabeskin kente yerleşen ama kentlileşemeyen bir kit­
lenin müziği, ifadesi ve kültürü olduğu yargısı, olguyu anlama­
nın ve tarif etmenin daha uygun bir koşulunu sunan, çelişkili 
ve eşitsiz gelişme/birliktelik süreçlerini ikili karşıtlıklara mah­
küm etmeden açıklayabilen "eklemlenme" kavramı aracılığıyla 
yerinden edilir. Somutlanacak olursa Özbek, tezinde, hem di­
reniş hem boyun eğme potansiyelleri barındıran Gencebay ara­
beskinin, birbirini izleyen iki onyılda Cumhuriyet'in farklı si­
yasal-ekonomik projeleriyle iki farklı biçimde eklemlenmiş ol­
duğunu ortaya koymuş; hem de eklemlenmenin geleneksel ve 
modem öğelerin bir araya gelişiyle müzikte tezahür eden bi­
çimsel boyutunu göstermiştir. 

Orhan Gencebay Arabeski'nde eklemlenme süreçlerinin ko­
lektif tecrübede nasıl dolayımlandığı da "anlam haritası" kav­
ramı aracılığıyla işlenir. Her toplumsal pratik, fiziksel duyum­
ların toplumsal olarak anlamlı tutumlar ve ruh hallerine dö­
nüştürülmesine yarayan "bilişsel ve duygusal bir bütün"den 
mürekkep (1999: 101,  102) bir model olarak ifadeci simgeleri 
bir araya getiren bir anlam haritası üzerine oturur. Arabesk de 
bir anomi ya da bir uyumsuzluk göstergesi değil, tam da 1970 
ve 1980'lerdeki modernleşmenin yukarıdan dayatılan tarzları­
na karşılık olarak üretilmiş, "kentsel baskılar karşısında varka­
labilmenin buluşu ve ifadesi",  "kent dinamiği ile belirlenen bir 
'anlam problemi' olduğunu kabul eden, bir yandan uyum bir 
yandan da direnme taşıyan bir pratiktir" (Özbek, 199 1 :  1 1 3,  
213) .  Gündelik hayatın somut yanlarıyla dikkat çekici bir sü­
reksizliği de olsa arabesk, kapitalist modernleşmenin toplu­
ma yönelttiği rasyonalleşme talebine, haritaya aşk tecrübesinin 
diliyle koyduğu nafile bir işaretle karşılık vermiştir.3 Özbek,  

3 Bu süreç, kapitalist modernleşmenin etkilerini en dolaysız biçimlerde hisset­
tirdiği metalaşma süreçleri altında insanların nicelikselleşme, şeyleşme ve sö­
miırgeleşme tehdidi altındaki yaşam baglamlannı korumaya yönelik bilinçdı-
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1980 Darbesi sonrasında Türkiye'nin dünyada yükselen neoli­
beralizme eklemlenişi ve yeni muhafazakarlığa geçişinin popü­
ler kültür üzerindeki etkisini, tezinin yazılışıyla arada bulunan 
oldukça kısa aralığa rağmen sezebilmiştir.4 

Yoğun olarak arabesk dinleyen kesimlerin yeni muhafaza.kar 
ANAP'a oy vermelerinin bu müzik tarzıyla söz konusu ideolo­
ji arasında kesin bir örtüşmeyi gerektirmediğini ve modernleş­
menin bir önceki uğrağına verilen bu yanıtın toptan evcilleşti­
rilmesi anlamına gelemeyeceğini yazsa da Özbek, 1980 sonra­
sında arabeskin "belli toplumsal gruplara duygusal enerji sağla­
maktan, gündelik varkalmayı kolaylaştırmaktan öteye gideme­
diğini" de ifade eder ( 1991 :  129-130) . 

2000 yılında art arda yayımlanmış üç makaleden oluşan, bir 
kitap oylumundaki "Walter Benjamin Okumak" dizisi, Meral 
Özbek'in ikinci büyük eseri olarak ele alınmalıdır. Çalışma sa­
hası olarak 20. yüzyıl sonlarındaki Türkiye'den 19. yüzyıl Pa­
ris'ini heterodoks bir tarihsel maddecilikle inceleyen bir düşü­
nürün eserine geçiş, aslında hiç de rastlantısal ve keyfi değildir. 
1980 Askeri Darbesi'ni izleyen yirmi yıllık süreç, Türkiye'nin 
modern dünya kapitalist sistemiyle bütünleşmesinin tamam­
landığı, toplumsal yaşamın tüm yönlerinin de bu süreçle eş­
mantıklı bir dizi yıkımdan geçtiği bir dönem olmuştu. Çalışan 
sınıflar açısından mülksüzleşme ve güvencesizleşmenin ilerle­
diği, yaşamın her yönünde piyasalaşmanın/metalaşmanın tır­
mandığı, yeni bilişim ve iletişim teknolojilerinin gündelik ya­
şamı kapitalist çıkarlar doğrultusunda kuşatıp sömürgeleştir-

şı bir yönelim olarak da ele alınabilir. insanların, dahilinde kendilerini gerçek, 
etkin, biricik birer özne olarak hissedebileceklerini sezdikleri ya da umduklan 
bir karşılıklı arzu fantezisinin (Özbek, bu olguyu "aşk ütopyası" terimiyle ifa­
de eder) -ve doyumun, sosyal bilimcinin gözünde herhalde "yapı"yı ikame et­
mesi gereken irade dışı etkenlerle engellenmesinin- bu derece sık ve ısrarlı dile 
getirilişi, her talebi anlamlandırılamayan, her komutu rızayla karşılanamayan 
modem egemenliğin karşısına kendi başına anlamlı olduğu varsayılan bir tec­
rübe değerini, bir niteyi (qua!ia) koyma iddiasıyla ilgili olmalıdır. 

4 Çokpartili rejime dönüş ve Ozalist neoliberal programın uygulanışı 1983 so­
nundaki seçimlerin ardından devreye girdiğine ve Orhan Geııcebay Arabeski en 
erken l 985'te yazılmaya başladığına göre, Meral Özbek'in dönemin kültürüne 
ilişkin saptamalarını Minerva'nın baykuşu henüz yuvadayken kaleme aldığını 
çıkarsayabiliriz. 
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meye başladığı ve düşük yoğunluklu savaş aracılığıyla milliyet­
çilik ve muhafazakarlığın ortakduyuyu esir aldığı böyle bir ev­
rede bizatihi Benjamin, hem kendi trajik sergüzeştinin de dahil 
olduğu tekelci kapitalizmle ve Nazi şiddetiyle kamaşmış tarih­
sel bağlamın hem de onun ışığında baktığı 19. yüzyıl Paris'inin 
imgelerinin, şimdi Türkiye'nin de dahil olduğu o tek tabloda 
montajlanmasıyla aklı -ya da akıldışılığı- durdurabilecek bir 
diyalektik imge olarak okunabilir/okunmalıdır. 

"Walter Benjamin Okumak" dizisi, yazarın tamamlanama­
mış Pasajlar Yapıtı'nı okurken kullanılabilecek, o döneme ka­
dar yazılmış belli başlı tüm yorumlan da dikkate alan kapsam­
lı ve güncelliğini hala sürdüren bir kılavuz olarak değerlendi­
rilebilir. llk makale Benjamin'in yaşamöyküsü ile kişiliğini su­
narak başlar ve genel hatlarıyla Pasajlar Yapıtı'nı, amacını, ya­
zılışındaki saikleri ve bu projenin kurgusal mantığını tanıtır. 
Modemist sanat eserleriyle bir eşmantığı sezdiren, metnin kav­
ramsal kuruluşuyla (içeriğiyle) yöntemsel işleyişi (biçimi) ara­
sındaki geçişkenlik düş imge, diyalektik imge, takımyıldızlar 
nosyonları üzerinden gösterilir. Öte yandan tüm bunların ta­
rihsel maddeciliğe bağlanmasını mümkün kılan, Benjamin'in 
yapıt boyunca tekrar tekrar döndüğü "metalaşma",  "mübade­
le değerinin egemenliği", "şeyleşme" ve tüm bu olguların felç 
ettiği yaşam bağlamlarındaki eyleyicilerin algılama ve tecrübe 
etme biçimini temsil eden "fantazmagori" nosyonları açımla­
nır. "Fantazmagoriler (. .. ) üretici güçlerin gelişiminin sonucu 
ve meta üretimi koşulları altında ortaya çıkmış tasanın biçim­
leri, teknikler ve bunların ürünü olan fiziksel biçimler, pazar­
lardan dünya fuarlarına, içmekanlardan panoramalara dek, dö­
nemin sansasyonları, idealleridir" (Özbek, 2000: 90) . Sapmış 
ya da ikame nitelikli bir arzunun nesnesi ve doyurucusu ola­
bilecek bir fetişte olduğu gibi fantazmagori de değişim değeri­
nin tüketilmesi gibi yapay bir yönelime bağlıdır. Bununla bir­
likte Özbek, Tiedemann'la birlikte Benjamin'in umut ilkesi de­
nebilecek diyalektik anlayışında bu hor tecrübe nesnesinin ta­
şıdığı potansiyeli vurgular: "Diyalektik düşüncenin işlevi, ta­
rihte her defasında gelecekle dolu ve canlı 'pozitif öğeyi, gerici 
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ve ölü 'negatif öğ_eden ayırmaktır. Tarihsel görüngüler, çift-an­
lamlıdır (çift-değerlidir)" (Özbek, 2000: 90). 

Benjamin'in izlediği yöntemi tartışmaya devam ederek başla­
yan ikinci makale, Baudelaire'in fantazmagori (ya da meta feti­
şizmi) tecrübesini ve Benjamin'in onda bu tecrübeyi ifadelen­
dirme aracı olarak gördüğü alegorik bakış açısını açımlar. Ben­
jamin'in Bergson, Proust ve Freud'a dayanarak geliştirdiği tec­
rübe kuramı, ikinci makalenin olduğu kadar tüm "Walter Ben­
jamin Okumak" dizisinin merkezine oturur. Bu noktadan iti­
baren artık iki tip tecrübeyi birbirinden ayırt ederiz: Özünde 
"[ş ]ok darbesinin hızının uyanık bilinç tarafından travma ya­
ratmayacak biçimde (. . .  ) kesilmesi ve bertaraf edilmesi" an­
lamına geren, yaşanan zamanda bir yer tayin ederken, özne­
yi uyancıdan kesin olarak ayıran Erlebnis (yaşantı yahut dene­
yim); diğer yanda "tamalgı yeteneği içeren, bellekle iç içe geç­
miş ve 'süre' içinde tanımlanan hakiki tecrübe olarak Erfah­
rung." Gündelik hayattaki uyancılann sıklığında, yoğunluğun­
da ve şiddetinde olağanüstü bir artışla ıralanan modem tecrü­
be, kuşkusuz büyük ölçüde bunlardan ilkiyle örtüşür. Benja­
min, "Kapitalizmin Yükseliş Çağında Bir Lirik Şair" de, "şok ya­
şantısının norm haline geldiği bir deneyimin lirik şiire nasıl bir 
temel" oluşturduğunu Baudelaire'in edebi tecrübesi üzerinden 
betimler (Özbek, 2000: 1 1 7-121) .  Makale dizisinin son kısmı, 
Benjamin'in "19. Yüzyılın Başkenti Paris" yazısında altı başlık 
altında ele aldığı görüngülerin ve onlara ilişkin değerlendir­
melerinin çözümlenmesi üzerine kurulmuştur. Flanör gibi bir 
toplumsal tipin ortaya çıkmasını ve kenti kısmen bir iç mekan 
gibi tecrübe etmeyi mümkün kılan pasajlar (Özbek, 2000: 87); 
yeni bir yaşam -ve herhalde tecrübe- tarzına yanıt olarak üre­
tilirken aynı zamanda sanatla teknik arasındaki ilişkiyi de dö­
nüştüren panoramalar (90) ; bir yandan "adına mal denen feti­
şin hac yeri" olan, diğer yandan üretken emeğin ürünleri ola­
rak kendilerini üretenlere açıldığı için canlı emekle nesneler 
arasındaki bağlantının kuruluşuna bir fırsat olarak değerlendi­
rilen dünya fuarları (93); modern bireyin ve özerk sanatın sı­
ğınağı ve dedektif öyküsünün kesin koşulu olarak beliren iç 
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mekan (95); kalabalıklann, kitlelerin ve flanörün akış mecrası 
olduğu kadar devrimin simgesi olan barikatlann mantığını da 
sunan Paris caddeleri (99-1 00) ve 1 848 Devrimi'nin egemen­
lerde yarattığı dehşetin odağı ve Paris'in yeniden yapılandınl­
masının nedeni olan barikatlar (103-104) kapitalist modernli­
ğin Paris'e yerleştiği yaklaşık elli yıla yayılan bir sürecin takım­
yıldızlan olarak çözümlenirler. 

MeralÖzbek'in, muazzam bir emeğin ürünü olan, ilk baskı­
sının hazırlığı yaklaşık yedi yılı bulan Kamusal Alan derleme­
si, elli bir farklı başlık altında otuz dokuz yazan bir araya geti­
rir. Cildi, anabölümlerine ayırarak ele alırsak, birbiriyle yakın­
dan ilişkili üç farklı derlemeyi içerdiğini de rahatlıkla söyleye­
biliriz. 5 "Kamusal Alanı Kavramlaştırmak" , "Kamusal Alanın 
Sınırları" başlığını taşıyan Özbek imzalı giriş bölümü dışında, 
derlemenin teorik iskeletinin ana öğelerini oluşturan Jürgen 
Habermas'ın Kamusallığın Yapısal Dönüşümü ile Türkçe baskısı 
bu derlemeden yaklaşık on yıl sonra yayımlanan Oskar Negt ve 
Alexander Kluge'nin Kamusallık ve Tecrübe eserlerini kavram 
çerçeveleriyle tanıtan, alanyazının uluslararası otoritelerin­
den sayılan sosyal bilimcilerden alınmış bir seçkidir. Meral Öz­
bek'in bu bölüme yazdığı giriş, kavramı, onun işaret ettiği olgu­
ları ve tarihi öyle kapsamlı ele alır ki, anahatlarını ortaya koy­
mak bile muhtemelen kendi başına bir yazıyı gerektirecektir. 
Yine de "Kamusal Alanın Sınırları"nın merkezine kamusallık 
modellerinin tartışılmasını ve tüm diğer kamusallık modelle­
ri bakımından bir paradigma olarak işleyen, Benhabib'in "söy­
lemsel" nitelemesini uygun gördüğü Habermas'ın kamusal alan 
kavramı ile onun eleştirilerini koyduğunu belirtmek yanlış ol­
maz. Habermas'ın kamusallık anlayışını eleştirerek ve söylem­
sellik, prosedürel eşitlikçilik ve pekala kendileri de birer kay­
nak ve sermaye, demek ki birer emek ve artıdeğer birikimi me­
selesi olarak ele alınabilecek sözlerin/anlamların/argümanların 
mübadelesinin yerine ilke olarak üretim ve tecrübe nosyonları-

5 Başka bir bakış açısıyla bu derlemenin içinde müstakil bir Meral Özbek kitabı 
banndırdıgı da söylenebilirdi: Özbek'in yazdığı bölümler toplamda dev cildin 
yaklaşık 250 sayfasına yayılır. 
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nı getiren ve kamusal alanın kullanım değerini vurgulayan Ne­
gt ve Kluge, derleme içindeki ağırlıklarını asıl olarak, dünyada 
ve Türkiye'de 1990'lardan itibaren yükselen karşıt kamusallık­
ların 'değerlendirildiği ikinci bölümde bulurlar. Yeni binyılın 
başında bir küresel kamusallık çağrısıyla ortaya çıkan Micha­
el Hardt ve Antonio Negri ile Negt ve Kluge'yi birleştiren pers­
pektif de budur: Burjuva toplum ve siyasetinin meşrulaştırıcı­
sı olabilmek için bütünlüklü bir görünüm vermek durumunda 
olan, ancak kendisinden asıl yararlananların çıkarlarının ha.­
kim özel mülkiyet yapısıyla eşmantıklı bölünmüşlüğüne uy­
gun olarak gerçekte ezilenleri/mülksüzleri olabildiğince dışla­
yan parçalı bir işleyişe sahip olan burjuva kamusallığının karşı­
sına, üretimin her tarihsel uğrakta daha sıkı toplumsallaşan ka­
rakterini ve yaşamın ortak üretilme zorunluluğundan kaynak­
lanan kolektif tecrübeyi çıkarmak; ortak mülklerimizi ve ortak 
eylem, etkileşim ve tecrübe alanımız olarak kamusal alanı (ye­
niden) ele geçirmek. 

Kamusal alan, sadece siyasal mücadelelerin verildiği, bileş­
tiği ve dağıldığı bir simgesel savaş alanı olarak da görülemez. 
O, aynı zamanda siyasal mücadelelerin bu kavga uğrağının be­
risinde, oluş, eylem ve etkileşim halinde bulunacak eyleyici­
lerin ortakduyularının, algı kategorilerinin ve yatkınlıkları­
nın türediği; değerlerin sahiciliğinin, ortaklığının, farklılıkları­
nın ve karşıtlıklarının sınandığı hem gerçek hem simgesel bir 
uzamdır. Bu anlamda kamusal alan, Özbek'in "hem toplumsal 
yaşamın üretim koşullarından kaynaklanan toplumsal ilişkile­
rin yapılanma biçimi hem de bu koşul ve ilişkileri tecrübe et­
me, anlamlandırma ve onlarla baş etme tarzı" olarak tanımla­
dığı kültürün (Özbek, 2004: 445-446) fiili varlık ve etki alanı­
dır. Özbek'in bu bağlamda kültürün ve kamusallığın ortak do­
layımlayıcısı olarak tecrübe hakkında yazdıkları, söz konusu 
kavram üzerine alanyazında bulunabilecek en kuvvetli formü­
lasyonlardandır: "Özne, nesnel yaşam bağlamlarını oluşturan 
toplumsal yapı, ilişki ve pratikleri 'yaşantılayarak' algılar; doğ­
rudan algılayarak ve dolaylı biçimlerde öğrenerek tecrübe eder, 
anlamlandırır. Anlamlandırma, mevcut toplumsal ilişkileri ye-
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niden üreten ya da dönüştüren pratiğimizin, edim ve eylemle­
rimizin de kaynağıdır. Böylece tecrübe aslında toplumsal yapı 
ve süreçler ile düşünce, duygu, edim ve eylemlerimiz arasın­
daki diyalektik ilişkiyi kurar, bu ilişkiyi dolayımlar. Maddi ya­
pı ve koşullan yaşantılama süreci, tabii ki ancak bir ifadeye bü­
ründürülerek kamusal düzeyde temsil edilir. Bireysel ve kolek­
tif tecrübe her zaman, bedenselden sözlü, yazılı, görsel ve işit­
sele dek çeşitli doğal ve teknolojik dil biçimleri aracılığıyla, ka­
musal etkileşim ortamında başkalanna yönelik olarak ifade ve 
temsil edildiğinde görünür hale gelir" (Özbek: 2004: 44 7). 

Elinizdeki derlemenin Meral Özbek'in kültür, kamusallık ve 
tecrübe üzerine yazdıklarının ve bu meseleler etrafında verdi­
ği derslerin kuvvetinin bir tanığı ve kanıtı olduğunu iç rahatlı­
ğıyla söyleyebiliriz. Kuşkusuz her yazının kendi kusurları ola­
caktır; ama öğrencileri olarak kendimizi her zaman parlak yıl­
dızlar gibi hissetmemizi sağlayan hocamızdan edindiklerimiz­
le ne kadar çok disiplinde, ne kadar farklı meseleler üzerine, ne 
kadar etkili yazabildiğimizi görmek, bu derlemede emeği bu­
lunan bizleri çok gururlandırdı - benzer bir duyguyu, hocamı­
zın cilde katılan yoldaşlannın da hissettiğini sanıyoruz. Okuru­
muzu da -kuşkusuz tüm eleştirel tavrını takınarak- Günebakan 
Düşlerimiz'i tecrübe etmeye çağırıyoruz. 

KAYNAKÇA 

Özbek, M. ( 1991) ,  Popüler Kültür ve Orhan Gencebay Arabeski, lsıanbul: iletişim 
Yayınlan. 

- (2000), Walıer Benjamin Okumak - 1, Ankara Üniversitesi SBF Dergisi, 55 (2). 

- (2000), Walter Benjamin Okumak - 1, Ankara Üniversitesi SBF Dergisi, 55 (3). 

- (2000), Walter Benjamin Okumak - 1, Ankara Üniversitesi SBF Dergisi, 55 (4). 

- (der.) (2004), Kamusal Alan, lstanbuf: Hil Yayınlan. 

15  





Meral Özbek - Özgeçmiş 

Öğrenim 

• Yunus Emre İlkokulu, Eskişehir (1959-1964). 

• Hacı Süleyman Çakır Kız Lisesi, Eskişehir (1964-1967). 

• Robert Kolej, İstanbul (1967-1972). 

• Lisans: Mimarlık Bölümü, ODT Ü, Ankara (1972-1976). 

1 7  



18 

• Yüksek Lisans: Mimarlık Bölümü, ODT Ü, Ankara {1977-1980). 

• Doktora: Kamu Yönetimi ve Siyaset Bilimi Anabilim Dalı, AÜ SBF, 

Ankara (1981-1989). 

Çalışma Yaşamı 

• Köy İşleri ve Kooperatifler Bakanlığı, Ulus, Ankara, "Beritanlı 

Aşireti Yerleştirme Projesi"nde Araştırmacı {1978-1979). 

• MTV (Milliyet Televizyon Video). Metin Ya.zarı & Yeni Asır {İstan­

bul Yerel) gazetesi. Kültür-Sanat sayfası. İstanbul {1985-1986). 

• AÜ İLEF, tam zamanlı Öğretim Üyesi: Ankara (1986-1993). 

• MSGSÜ Sosyoloji Bölümü, tam zamanlı Öğretim Üyesi: İstanbul 

(1993-2020 Ağustos). 

• MSGSÜ'den {"hukuken") emekli (22 Eylül 2017). 

AÜ Cebeci Kampüsü, İLEF öğretim üyeleri ve öğrencileri (1990). 



MSGSÜ Beşiktaş Sosyoloji Bölümü öğretim üyeleri (2003). 

Akademik çalışma ve dereceler 

• Araştırma görevlisi: Basın Yayın Yüksek Okulu, SBF, Ankara Üni­

versitesi (1986-1990). 

• Yardımcı doçent: Halkla İlişkiler Bölümü, İletişim Fakültesi, An­

kara Üniversitesi (1990-1992). 

• Yardımcı doçent: Sosyoloji Bölümü, Fen ve Edebiyat Fakültesi, 

Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi, İstanbul (1993-2000). 

• Yardımcı doçent: (Görevlendirme) Yakın Doğu Üniversitesi, İle­

tişim Fakültesi, Lefkoşa, KKTC (1997-1998). 

• Doçent: Sosyoloji Bölümü, Fen ve Edebiyat Fakültesi, Mimar Si­

nan Güzel Sanatlar Üniversitesi, İstanbul (2000-2009). 

• Profesör: Sosyoloji Bölümü, Fen ve Edebiyat Fakültesi, Mimar Si­

nan Güzel Sanatlar Üniversitesi, İstanbul (2009-2017). 

• Profesör: (Yarı zamanlı) Siyaset Bilimi ve Uluslararası İlişkiler 

Bölümü, Beykoz Üniversitesi, Sosyal Bilimler Fakültesi, İstanbul 

(2018 Nisan - 2020 Haziran). 

1 9  



MSGSÜ Sosyoloji Bölümü uğurlama yemeği. 

20 



Derece çalışmaları 

• Yüksek lisans tezi: "Beritanlı Aşireti: Toplumsal ve Mekansal Ör­

gütlenme" / Tez Danışmanı: Prof. Dr. Mehmet Adam, 1980. 

• Doktora tezi: "Popüler Kültür ve Orhan Gencebay Arabeski" / 

Tez danışmanı: Prof. Dr. Ünsal Oskay/Prof. Dr. Sina Akşin, 1989. 
• Başlıca doçentlik.çalışması: "Walter Benjamin Okumak-!, il, 111", 

SBF Dergisi, cilt. 55, no. 2, 3, 4, 2000. 

Üniversitede idari görevler 

• İletişim Fakültesi Kurucu Dekan Yardımcısı. Yakın Doğu Üniversi­

tesi, Lefkoşa, KKTC (1997-1998). 

• MSGSÜ Sosyoloji Bölümü Sosyometri Anabilim Dalı Başkanı 

(2001-2017). 

• MSGSÜ (Akademik İşlerden Sorumlu) Rektör Yardımcısı (2010 

Aralık - 2013 Nisan). 

• Beykoz Üniversitesi, Siyaset Bilimi ve Uluslararası İlişkiler Bölüm 

Başkanı (2018 Nisan - 2020 Haziran). 

21 



22 

Kurumlara üyelikler 

• TAKSAV (Toplumsal Araştırmalar Kültür ve Sanat İçin Vakıf) Ku­

rucu Üyesi (1991-). 

• Eğitim-Sen Üyesi (1994-). 
• ÖDP (Özgürlük ve Dayanışma Parti­

si) Kurucu Üyesi (1996-). 
• Kİ (Kültür ve İletişim Dergisi, AÜİ­

LEF) Yayın Kurulu Üyesi (2011-). 

Ödül 

• T ÜYAP, ART İST Sanat Fuarı 2018, 
Sanat ve Toplum Kuramları Onur 

Ödülü. 

Yayınlar 

Kitaplar 

• Kamusal Alan, (Derleyen, Önsöz ve Girişler). İstanbul, Hil Yayın­

ları, (genişletilmiş yeni baskı) 2015. 



• Kamusal Alan, (Derleyen, Önsöz ve Girişler), İstanbul, Hil Yayın­

ları, 2004 ve 2010. 
• Kültür Grubu, Ein Gender-Projekt aus lstanbul (İstanbul'dan Bir 

Toplumsal Cinsiyet Projesi), Rote Fabrik, Shedhalle Publications, 

1996. 

• Popüler Kültür ve Orhan Gencebay Arabeski, İstanbul, İletişim Ya­

yınları, 1991 (son baskı 2013). 

Makaleler 

• "Beritanlı Aşireti: Mekansal Örgütlenme-1, il, 111", Mimarlık, sayı 

3, s. 4, 5-6, 1982, s. 11-17, 9-11, 10-15. 

• "Kırık Bir Aşk Hikayesi Üzerine", AÜBYYO Yıllık, sayı 10, 1988, s. 

117-124. 

• "İletişim Eğitimi Üzerine", Yıllık '92, Ankara Üniversitesi İletişim 

Fakültesi Yayınları, Ankara, 1993, s. 307-327. 
• "Arabesk Culture: A Case of 'Modernization' and Popular lden­

tity ", Rethinking Modernity and National ldentity in Turkey, 5. 

Bozdoğan, R. Kasaba (der.), 5eattle, University of Washington 

Press, 1997, s. 211-232. 

23 



24 

• "Mekansal ve Kültürel Haritalar: İstanbullu Kadın Öğrencilerden 

Yaşam ve Göç Öyküleri", Defter, sayı 32, 1997, s. 110-127. 

• "Arabesk Kültür: Bir Modernleşme ve Popüler Kimlik Örneği", 

Türkiye'de Modernleşme ve Ulusal Kimlik, S. Bozdoğan; R. Kasaba 

(der.), İstanbul, Tarih Vakfı Yurt Yayınları, 1998, s. 168-187. 

• "Tarihlerle Paris Komünü ve Toplumsal Ardyöresi", Mürekkep, sa­

yı 14, 2000, s. 128-140. 
• "Uygarlık, Kültür ve Romantik Hareket", İletişim, GÜ İLEF Yayın­

ları, sayı 7, Güz 2000. 
• "Walter Benjamin Okumak-1", SBF Dergisi, cilt 55, sayı 2, Haziran 

2000, s. 70-96. 
• "Walter Benjamin Okumak-il", SBF Dergisi, cilt 55, sayı 3, Eylül 

2000, s. 104-131. 
• "Walter Benjamin Okumak-ili", SBF Dergisi, cilt 55, sayı 4, Aralık 

2000, s. 84-110. 
• "Kamusal Bir Kadın", Nermin Abadan Unat 80 Yaşında, Ankara, 

AÜİLEF Mezunları Vakfı Yayınları, 2001, s. 55-57. 
• "Kentsel Mekan, Toplum, Bilişsel Harita ve Planlama", Çevre 

Tümdür, Deniz İncedayı (der.), İstanbul, Bağlam Yayınları, 2002, 

s. 175-208. 
• "Ahmet Oktay: Popular Culture in Turkey", Boğaziçi University 

Journal, cilt 18, sayı 1-2, 2004, s. 177-180. 
• "Giriş: Kamusal Alanın Sınır­

ları", Kamusal Alan, M. Özbek 

(der.), İstanbul, Hil Yayınları, 

2004, s. 19-90. 

• "Giriş: Politik Kamusal Alan ve 

Kolektif Yaratıcılık", Kamusal 

Alan, M. Özbek (der.), İstanbul, 

Hil Yayınları, 2004, s. 181-232. 

• "Giriş: Kamusal-Özel Alan, Kül­

tür ve Tecrübe", Kamusal Alan, 

M. Özbek (der.), İstanbul, Hil 

Yayınları, 2004, s. 443-500. 
MSGSÜ Sosyoloji Bölüm odası, 
Beşiktaş (2004). 



• "David Harvey'e Göre Postmodernliğin Durumu ve Tarihsel Ma­

teryalizm", Kamusal Alan, M. Özbek (der.), İstanbul, Hil Yayınla­

rı, 2004, s. 233-236. 

• "Özgürlük ve Dayanışma Partisi Üzerine", Kamusal Alan, M. Öz­

bek (der.), İstanbul, Hil Yayınları, 2004, s. 341-348. 

• "Kamusal Alan Kavramının Kamusallaşması ve Kamu Otoritele­

rinin Kamusal-Özel Alan Söylemleri", Kamusal Alan, M. Özbek 

(der.), İstanbul, Hil Yayınları, 2004, s. 515-528. 

• "Önsöz" (Genişletilmiş yazı), Kamusal Alan, M. Özbek (der.), İs­

tanbul, Hil Yayınları, s. 9-17. 

• "Giriş: Politik Kamusal Alan ve Kolektif Yaratıcılık" (genişletilmiş 

makale), Kamusal Alan, M. Özbek (der.), İstanbul, Hil Yayınları, 

2015, s. 179-261. 

Diğer yazılar 

• " Popüler!", Demokrat! Dergisi, sayı 2, Temmuz 1990, s. 78-79. 

• "Milli Kadın Üzerine", Mülkiyeliler Birliği Dergisi, 1991, s. 27-29. 

• "Arabesk", fstanbu/ Ansiklopedisi, sayı 45, Eylül 1994, s. 535-538. 

• "Söz Arabeskten Açılmışken", İstanbul, sayı 10, 1994, s. 44-46. 

• "Başka Türlü Birşey", Ekspress, sayı 24, 1996, s. 112-113. 

• " Parti ve Kamusal Yaşam Üzerine", Mürekkep, sayı 9, 1997, s. 62-70. 

• "Karanfilköy: Barınma Hakkı 'Dost Yaşam' Hakkıdır", lstanbul, 

sayı 23, 1997, s. 106-109. 

• "Paris Komünü: Tarihlerle Ardyöresi", Asosyo/oji, sayı 2, 1998, s. 

36-47. 

• "Kamusal Mekanlar ve Kent Haritaları", XXI, Eylül-Ekim 2001, s. 

12-13. 

• "Kamusal Alan Kavramının Kamusallaşması", Birgün, 10.08. 

2004, s. 12. 

• "Söyleşi: Kamusal Alan Politikanın Kabıdır", Birgün, 16.08.2004, 

s. 1. 

• "Antrepo-5'ten Bienal İzlenimleri", Art-ist, sayı 4, 2005. 

• "Question and Answer: Meral Özbek", CRESC News, sayı 10, Şu­

bat 2010. 

25 



26 

• "Görüşmeler: Meral Özbek", Zamanın Tozu, B. Kejanlıoğlu (der.), 

İstanbul, De Ki Yayınları, 2011, s. 711-716. 

• "Sunuş", "Ne Güzel Suçluyuz Biz Hepimiz''. (Sevgi Soysal Sempoz­

yumu yazıları), S. Şahin (der), İstanbul, İletişim Yayınları, 2013. 

• "Söz Mine'den Açılmışken", Yazko Somut 4. Sayfa: ilk Feminist 

Yazılar, Stella Ovadia, Evin Doğu (ed.), 2013, s. 152-153. 

• "Kadınlar BulaŞıkta Şarkı Söylemeli", Yazko Somut 4. Sayfa: İlk 

Feminist Yazılar, Stella Ovadia, Evin Doğu (ed.), 2013, s. 194-195. 

• (Begüm Ö. Fırat'la), "Korona Günlerinde Akademisyen Dostlara 

Tavsiyeler", 5 Harfliler, http://www.5harfliler.com/korona-gun­

lerir:de-akademisyen-dostlara-tavsiyeler/, 22.03.2020. 

Çeviriler 

• Arnold Hauser, "Filmler Derin Anlamlı Olabilir mi?", AÜBYYO 

Yıllık, sayı 9, 1986-1987, s. 255-259. 

• J. Curran vd., "İletişim Araçları Üzerine Çalışma: Kuramsal Yakla­

şımlar", Yıllık, AÜBYYO Yayınları, 1989/1990, s. 229-253. 

• "Antonio Gramsci"; "Frankfurt Okulu (Eleştirel Kuram)"; "Hege­

monya"; "Özgürleşme", Marxist Düşünce Sözlüğü, İstanbul, İleti­

şim Yayınları, 1993, s. 236-241; 246-248; 261-263; 431-432. 

• Thomas McCarthy, "Kamusal Alanın Yapısal Dönüşümü'nün 

1989 İngilizce Baskısına Giriş", Kamusal Alan, M. Özbek (der.), İs­

tanbul, Hil Yayınları, 2004, s. 91-93. 

• Jürgen Habermas, "Kamusal Alan", Kamusal Alan, M. Özbek 

(der.), İstanbul, Hil Yayınları, 2004, s. 95-102. 

• Nancy Fraser, "Kamusal Alanı Yeniden Düşünmek: Gerçekte Va­

rolan Demokrasinin Eleştirisine Katkı", Kamusal Alan, M. Özbek 

(der.), İstanbul, Hil Yayınları, 2004, s. 103-132 (Cemal Balcı'yla 

birlikte). 

• Oscar Negt; Alexander Kluge, "Önsöz", Kamusal Alan., M. Özbek 

(der.), İstanbul, Hil Yayınları, 2004, s. 133-140. 

• Miriam Hansen, "Yirmi Yılın Ardından Negt ve Kluge'nin 'Kamu­

sal Alan ve Tecrübesi: Değişken Karışımlar ve Genişlemiş Alan­

lar', Kamusal Alan, M. Özbek (der.), İstanbul, Hil Yayınları, 2004, 

s. 141-177. 



• Stuart Liebman, "Alexander Kluge'yle Söyleşi", Kamusal Alan, M. 

Özbek (der.), sayı 2, İstanbul, Hil Yayınları, 2004, s. 609-652 (Ne­

fin Dinç'le birlikte). 

• Alexander Kluge ve Oscar Negt, "Yirmi Yılın Ardından Negt ve 

Kluge'nin 'Kamusal Alan ve Tecrübe'si: Değişken Karışımlar ve 

Genişlemiş Alanlar", Kamusallık ve Tecrübe, M. Atala (çev.), İs­

tanbul, NotaBene Yayınları, 2018, s. 17-62. 

Bildiri sunumu, atölye, açılış konuşması, panel 

• " Popular Culture and Arabesk Music in Turkey". Bildiri Sunu­

mu. 'lnterface of Cultural ldentity and Development' Konferan­

sı.19-23 Nisan 1993, lndira Gandhi National Centre For the Arts, 

New Delhi. 

• "Modernization' and Popular ldentity: The Case of Arabesk Cul­

ture". Bildiri Sunumu. " Rethinking the Project of Modernity in 

Turkey" Konferansı. 10-13 Mart 1994, MiT, Boston. 

• "Toplumsal Uyum İçin Sosyal Arayışlar Paneli". Bildiri Sunumu. 

"Kent, Kültür, Toplumsal Uyum ve Habitat il sonuçlarının Değer­

lendirilmesi", 4. Türkiye Şehircilik Kongresi (20. Dünya Şehircilik 

Günü), 6-8 Kasım 1996, MSÜ Oditoryum, İstanbul. 

• "Media Studies and Videoactivism". Bildiri Sunumu ve atölye çalış­

masına katılım. "Just Watch: Symposium and Media Workshop". 

6-12 Eylül 1997, Shedhalle Sanat 

Galerisi, Rote Fabrik, Zürih. 

• "'Kamusal Alan' Seminerleri 

(1-11-111)". Adatepe Taş Mektep 

Yaz Seminerleri. 29 Haziran - 3 

Temmuz 2005, Adatepe. 

• " İletişim Sempozyumu". Dü- • 
zenleme Ekibi Üyesi ve "Sine­

ma" Oturumu Moderatörü (28 

Nisan). 27-30 Nisan 2005, Ya­

kın Doğu Üniversitesi Kütüpha­

ne Büyük Amfi, Lefkoşa, KKTC. 
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• "Kamusal Alanın Demokratikleşmesi". Bildiri Sunumu (25 Şu­

bat). "21. Yüzyılda Sol ve Türkiye" Sempozyumu. 25-26 Şubat 

2006, İT Ü Maçka Tesisleri, İstanbul. 

• "Kent Kültürü ve iletişim" Seminerleri. "Haussmann'ın Paris'i ve 

Kentsel Dönüşüm" ve "Kent, Modernlik ve Tecrübe" sunumları. 3 

Nisan ve 7 Nisan 2006. Yakın Doğu Üniversitesi, İletişim Fakülte­

si Büyük Amfi, Lefkoşa, KKTC. 

• "Kültür ve İletişim" Seminerleri. 4 seminer: "Kültür, Uygarlık ve 

Romantik Hareket", "Kültür Savaşları", "Modernlik Deneyimi", 

"Maduniyet Çalışmaları" sunumları. 9, 30 Nisan - 7, 20 Mayıs 

2007. Yakın Doğu Üniversitesi İletişim Fakültesi Amfisi Lefkoşa, 

KKTC. 

• MSGSÜ Mimarlık Fakültesi, Şehir ve Bölge Planlama Bölümü; 

Gülsuyu-Gülensu Güzelleştirme Derneği ile Metropolis Kent in­

celeme Kulübü'nün düzenlediği "Gülsuyu-Gülensu Dayanışmacı 

Planlama Atölyesi" katılımcısı. 25-26 Şubat 2007. 

• "Kentsel Toplumsal Muhalefete Nasıl Bakmalı?" Oturumu. Ko­

nuşmacı ve Moderatör. 32. Dünya Şehircilik Günü, "Kentsel Yeni­

den Yapılanma: Kazananlar, Kaybedenler" Kolokyumu. TMMOB 

Şehir Plancıları Odası ve MSGSÜ Şehir ve Bölge Planlama Bölü­

mü Ortaklığıyla. 6-8 Kasım 2008. MSGSÜ Oditoryum, İstanbul. 

• "Thinking on the 'Museum of lnnocence' via Bourdieu", Sunum. 

"Social Change and New Methods: New Perspectives on Turkish 

Literature" Konferansı. Manchester Üniversitesi, CRESC (Centre 

Far Research on Socio-Cultural Change), 15 Ocak 2010. 

• "Kadınlar Kentte Nasıl Yaşamalı" Oturumu. Konuşmacı ve Mode­

ratör. 3. Uluslararası Kadın Konferansı: "Kadın Kentlerine Doğru". 

Düzenleyen: Bağlar Belediyesi, Diyarbakır, 5-6 Şubat 2011. 

• " Ne Güzel Suçluyuz Biz Hepimiz", Sevgi Soysal Sempozyumu, 

"Açılış Konuşması". M5GSU Oditoryum. Fındıklı Yerleşkesi, 28-29 

Aralık 2011. 

• "Sosyal Medya ve Küresel Sesler". "Açılış Konuşması". ECREA Av­

rupa İletişim Konferansı. MSGSÜ-İLAD Organizasyonu. Bomonti 

Yerleşkesi, 24-27 Ekim 2012. 



• " Belediyeler ve Toplumsal Cinsiyet Eşitliği" Paneli. Düzenleme 

Ekibi Üyesi ve Moderatör. Ayvalık Kadın İnisiyatifi, Orhan Peker 

Sanat Galerisi, 4 Ağustos 2019. 

• " Duygu Asena Anısına: Kadınların Yaşam Öyküleri, Feminist Pe­

dagoji ve Politika" Paneli. Düzenleme Ekibi Üyesi ve Moderatör. 

Kadın Eserleri Kütüphanesi ve Bilgi Merkezi Vakfı, 7 Aralık 2019. 

Araştırma ve eylem projeleri 

• "5233 SAYILIYASA VE UYGULAMALARININ İSTANBUL ÖLÇEGİN­

DE ARAŞTIRILMASI. GÖÇ EDENLERİN SOSYO-EKONOMİK, KÜL­

TÜREL VE PSİKOLOJİK DURUMLAR!". Alan Araştırması. 2008. 

GÖÇ-DER (Göç Edenlerle Sosyal Yardımlaşma ve Kültür Derne­

ği) tarafından 5233 Sayılı Yasa'nın uygulama aşamasında, İstan­

bul'a yerleşmiş olan göçmenler açısından ortaya çıkan sorunla­

rı ve göç edenlerin göç öncesi ve sonrası açısından sorunlarını in­

celeyip, bu sorunların çözümüne sivil toplumun etkin ve eylem­

li katılımı ile katkı sunmanın koşullarını ortaya koymak amacıy­

la yürütülen alan araştırmasında, anket sorularının hazırlanma­

sına katılım. Araştırmada hane halkı temelli bir araştırma ve uy­

gulama yöntemi seçilerek, zorunlu iç göç hareketlerine doğru­

dan katılmış, bu hareketler içerisinde yaşadığı sorunlar nedeniy-
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le değişik hak kayıplarına uğramış İstanbul'dan 300 haneyle yüz 

yüze görüşme hedeflendi. 

• "EIN GENDER-PROJEKT AUS ISTANBUL.'.' (İstanbul'dan Bir Top­

lumsal Cinsiyet Projesi). Shedhalle Sanat Galerisi, Rote Fabrik, 

Zürih, 13 Nisan-19 Mayıs 1996. 

Kültür Grubu adı altında sosyolog ve sanatçılardan oluşan grup 

olarak, bir yıllık araştırma safhası İstanbul'da gerçekleştirilen, 

Zürih'te sergilenen ve sunulan ortak bir proje. İstanbullu göç­

men kadın tekstil işçileri, iş ve yaşam koşulları, İstanbul'un peri­

ferisi ve Beyoğlu merkeziyle ilişkileri üzerine yaşam-mekana iliş­

kin sosyolojik araştırma ve bu araştırmanın görselleştirilmiş ser­

gisi. Proje kolektif olarak tasarlanıp yürütüldü; aynı zamanda 

grubun her bir üyesi proje yayınında ayrı bir yazıyla yer aldı. (Al­

manca ve Türkçe versiyonlarıyla "Yaşam ve Göç Öyküleri" adlı 

makale bu ortak proje içindeki kişisel üründür. Projenin görsel ve 

yazılı bütünü ise, Shedhalle tarafından projenin adıyla kitap ola­

rak yayımlandı). 

• "MIGRANTS SPEAK OUT" (Söz Göçmenlerin). 

Grup araştırma ve eylem projesi: Videoyla sözlü tarih araştırma­

sı ve "Göçmenler Forumu". 1996. Habitat-11 İstanbul Kent Zirvesi 

için, Avrupa Birliği Yeşiller Grubu ve Toplumsal Araştırmalar Kül­

tür ve Sanat için Vakıf tarafından gerçekleştirilen, 3 Haziran 1996 

günü Marmara Oteli'inde "Göçmenler Forumu" ile sonuçlanan 

grup projesi. Forumda, Güneydoğulu Kürt göçmenler göç öykü­

lerini, İstanbul kentindeki göç sonrası yaşamlarını anlattı ve zo­

runlu göçün temel meseleleri tartışıldı. Projenin oluşturulması, 

örgütlenmesi ve sözlü tarih yöntemiyle video aracılığıyla yapıl­

masına benim de katıldığım yaşam öyküleri araştırması, bir kı­

sa film halinde, video çekimlerini de yapan yönetmen tarafından 

kurgulanarak Forum'da gösterildi. 



• "KARANFİLKÖY PROJESİ VE ALAN ARAŞTIRMASI". 

1996-1997 yılı boyunca, MSGSÜ öğrencileri Sosyoloji Kulübü ve 

master öğrencileriyle birlikte, Karanfilköy mahallesinde 131 so­

ruluk bir anket çalışması gerçekleştirildi. Bu çalışma, kentsel dö­

nüşüm projesi altında yıkım kararı alınan mahallede, Karanfil­

köy Mahallesi Derneği ve halkının karara karşı girişimlerini, kent­

sel planlamaya demokratik katılım hakkına dayanarak destekle­

me amacıyla üniversitenin toplumla buluşması angajmanının bir 

parçasıydı. Ayrıca, bu anketlerin sonuçları Karanfilköy'de (5. İs­

tanbul Bienaliyle bağlantı içinde), sergi ve diğer etkinliklerin ya­

pıldığı mahalle meydanında büyük panolarda sergilendi. 

Kültür-sanat çalışmaları ve ürünleri 

• YENİ T ÜRKÜ Müzik Grubuna Şarkı Sözleri (1986-2012) 

"Günebakan", " Rüzgar" (Günebakan albümü, 1986); " Resim" 

(Dünyanın Kapıları albümü, 1987); "Açelya", " Haydi Gel" (Yeşil­

mişik albümü, 1988); "İnatçı", "Deliler", "Sarıl Bana" (Vira Vi­

ra albümü, 1990); "Dolunay", "Karanfil" (Aşk Yeniden albümü, 

1992); " Ne Dersin", "Kalbim Kırmızı" (Yeni albümü, 1999); " Nilü­

fer" (Şimdi ve Sonra albümü, 2012). 
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• "ACISIYLA TATLISIYLA HAYATIMIZ ARABESK" Belgeseli, 1994. 

Dört Bölümlük Belgesel TV dizisi. Danışman ve Metin Yazarı. 

Toplam 180 dakika olan film, 1994 yılında dört bölüm halinde, 

dört hafta boyunca T RT Kurumu'nda yayınlandı. Yönetmen ve 

Yapımcı: Kerime Şenyücel. Kamera: Yavuz Türkeri. Kurgu: Engin 

Aker. Özgün Müzik: Derya Köroğlu. 

1. Bölüm: https://youtu.be/lYRQaeStYGs 

2. Bölüm: https://youtu.be/gNGWXnE9Wv4 

3. Bölüm: https://youtu.be/skTdN _ upGUQ 

4. Bölüm: https://youtu.be/LWnc4iuDcO 

• "EİN GENDER-PROJECT AUS İSTANBUL'.' (İstanbul'dan Bir Top­

lumsal Cinsiyet Projesi), 1996. 

Shedhalle, Rote Fabrik, Zürih, 13 Nisan-19 Mayıs. 

Kültür Grubu adı altında sosyolog ve sanatçılardan oluşan grup 

olarak, bir yıllık araştırma safhası İstanbul'da gerçekleştirilen, Zü­

rih'te sunulan ve sergilenen ortak bir proje. İstanbullu göçmen ka­

dın tekstil işçileri, iş ve yaşam koşulları, İstanbul'un periferisi ve 

Beyoğlu merkeziyle ilişkileri üzerine yaşam güzergahları ve kentsel 

mekana ilişkin sosyolojik araştırma ve bu araştırmanın görselleş­

tirilmiş sergisi. Proje kolektif olarak tasarlanıp yürütüldü; aynı za­

manda gruptaki her tek kişi proje yayınında bir yazıyla da yer aldı. 

• "KONUT HAKKI, DOST YAŞAM HAKKIDIR", 1997. 

Kültür Grubu Araştırma ve Eylem Projesi. "Yaşam, Güzellik, Çe­

viriler-Aktarımlar ve Diğer Güçlükler Üstüne" temalı 5. Uluslara­

rası İstanbul Bienali'ne "Kültür Grubu" olarak kabul edildiğimiz 

ve Bienal mekanına aynı adlı bir enstalasyonla katıldığımız proje. 

Sosyolog ve sanatçılardan oluşan Kültür Grubu olarak, kentsel 

dönüşüme maruz kalan Karanfılköy meselesini Bienal aracılığıy­

la toplumda kamusallaştırmayı amaçlayan bu proje, KARANFİL­

KÖY PROJESİ'nin 5 Ekim 1997 Pazar günü yapılan Şenliği ve Ge­

ce Forumuyla kesiştirildi. Afiş ve davetiyelerinden Darphane'de­

ki sergideki enstalasyon ve şenliğin örgütlenmesine dek kolektif 

kotarılmış bir projedir. 
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MSGSÜ Fındıklı Kampüsü 8 Mart etkinlikleri hazırlık ekibi (2012). 

• "MÜSLÜM" Filmi Projesi. Danışman, 2015-2017. 

Bir dönemi ve müzik ortamını anlatan biyografik Müslüm Gürses 

filmi için, döneme dair sosyolojik yapı, popüler müzik ve kültür 

ve "fark yarasına" dair araştırma; tretmanın, anlatı yapısının ve 

senaryonun oluşturulmasında yapım ekibiyle kolektif çalışma. 

Yapım Firması: Saat Yapım İçerik. Ekip: Yapımcı Mine Şengöz, Se­

narist Yıldız Bayazıt - Hakan Günday, Sosyolog Meral Özbek, Ga­

zeteci Tuğrul Eryılmaz, Psikiyatrist Cemal Dindar, Müzik Araştır­

macısı Murat Meriç, Araştırmacı Gazeteci Gülşen İşeri. 

• "BERGEN" Filmi Projesi. Danışman, 2018-2020. 

Bir dönemi ve müzik ortamını anlatan biyografik Sergen filmi 

için, döneme dair sosyolojik yapı, dönemin müzik ve kültür ya­

şamı, toplumsal cinsiyet ve kadına yönelik şiddete dair araştır­

ma; tretmanın, anlatı yapısının ve senaryonun oluşturulmasında 

yapım ekibiyle kolektif çalışma. Yapım Firması: Orchestra Con­

tend. Ekip: Yapımcı Mine Şengöz, Senarist Yıldız Bayazıt - Sema 

Kaygusuz, Sosyolog Meral Özbek, Gazeteci Tuğrul Eryılmaz, Psi­

kiyatrist Cemal Dindar, Müzik Araştırmacısı Murat Meriç. 



Dersler 

Ankara Üniversitesi İletişim Fakültesi (1989-1992) 

• Lisans programında: KAMUOYU, KİTLE İLETİŞİM KURAMLAR!, 

KÜLTÜREL ÇALIŞMALAR. , . _, 

• "İletişim Bilimleri" Yüksek Lisans programında: ELEŞTİREL İLETİ­

ŞİM KURAMLAR! - 1+2 

Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi Sosyoloji Bölümü 

(1993-2017) 

• Lisans Programında: SİYASET BİLİMİNE GİRİŞ, SİYASET SOSYO­

LOJİSİ, KÜLTÜR TARİHİ, SOSYAL DEGİŞME VE GELİŞME. İHTİ­

SAS SEMİNERİ (UYGULAMA) - 1+2, KÜLTÜR SOSYOLOJİSİ, KENT 

SOSYOLOJİSİ, GÜNDELiK HAYAT SOSYOLOJİSİ. 

• Yüksek Lisans ve Doktora Programında: POPÜLER KÜLTÜR, KÜL­

T ÜREL ÇALIŞMALAR SEMİNERİ, SOSYOLOJİDE Güt;JS�L TARTJŞ? 

MALAR, KÜLTÜREL ÇALIŞMALAR - 1+2. ��> :;.,.·: 

J! 
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Kara tahtaya yazmadan, kavramlarla tarihsel deneyim şemalarda 
ilişkilendirilmeden, parçalar birleştirilmeden ders anlatılmaz. 
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Boğaziçi Üniversitesi, Sosyoloji Bölümü Lisans Programı {1995) 

• CULTURAL STUDIES. 

Yakın Doğu Üniversitesi İletişim Fakültesi {1997-1998+) 

• Lisans programında: İLETİŞİME GİRİŞ, İLETİŞİM SOSYOLOJİSİ, 

İLETİŞİM KURAMLAR!. 

• Yüksek lisans ve doktora programında: KÜLTÜR VE İLETİŞİM, 

KÜLTÜREL ÇALIŞMALAR. 

Bilgi Üniversitesi İletişim Fakültesi Lisans Programı {2000) 

• ECONOMY POLITICS OF MEDIA. 
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Beykoz Üniversitesi Siyaset Bilimi Bölümü Lisans Programı (2020) 

• READING AND WRITING COMPREHENSION (Yrd. Doç Dr. Seval 

Ünlü ile). 

Tez danıımanlıkları 

Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü'nde danışmanlıklar 

Yüksek lisans tezleri 

• Barış Doğru, "Türk Sinemasında Göç Hikayeleri", 1999. 
• Maya Arıkanlı, "Kentsel Dönüşüm Sürecinde Gerilimler, Dina­

mikler ve Karanfılköy", 2000. 

• M. Hakan Koçak, "Türkiye'de Çalışan Sınıf Kültüründe Dayanış­

ma Örüntüleri", 2001. 

• Alemdar Sönmez, "Medya ve İdeoloji" , 2001. 

• Pınar Selek, "Ülker Sokak: Bir Alt Kültürün Dışlanma Mekanı", 

2001. 

• Efe Arık, "Sosyal Bilimlerde İki Kültür Ayrımından Disiplinlerara­

sılığa", 2003. 

MSGSÜ Sosyoloji Bölümü doktora sınıfıyla bir akşam buluşması (2008). 



• Narin Bağdatlı, "78 Politik Kuşağının Tecrübesinin Romanda 

Temsili", 2003. 

• Süleyman Öz, "Doğu ve Güney Doğu Anadolu Sözlü Kültüründe 
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BİRİNCİ BÔLÜM 

Kamusallık 





Erkeklik Krizi ve Nefret: 
incel Devrimi Çağmda Feminizm 

A LEV Ö Z K A Z A N Ç  

Sevgili Meral Ozbek için . . .  

Trump'tan incel Devriml'ne 

Popüler Çin atasözünde bahsedilen türden "tuhaf zamanlar" da 
yaşıyoruz.  Pek çok yeni gelişmeyi hayretler içinde ve dehşe­
te kapılarak izliyoruz. Bu tuhaf zamanların en trajikomik figür­
lerinden biri olan Trump, birçok konuda olduğu gibi kadın­
lar konusundaki "dobralığı" ile de dudak uçuklatıyor. Kimse­
den korkmadan doğru bildiğini pat diye söyleyen dobra Tromp 
imajının aslında yaratıcı bir çalışmanın eseri olduğunu biliyo­
ruz. Trump'ın, alt-right (alternatif sağ) hareketinin online ka­
nalı Breitbart.com adlı web sitesinin kurucusu olan Steve Ban­
non'ı seçim kampanyasını yürütmek üzere işe almasıyla birlikte 
bu imaj serpilip gelişti ve kitleler üzerinde etkili olmaya başladı. 
Asıl olarak online örgütlenen alt-right, böylece Trump'ın yük­
selişinin arkasındaki temel güç olarak sivrildi (Hawley, 2017; 
Wedlling, 2018). 1 Alt-right, ırkçı, neo-Nazi, göçmen karşıtı, an­
tifeminist ve dinci (özellikle Evanjelik) çevrelerin geniş bir ko­
alisyonu olarak örgütleniyor ve büyük ölçüde sosyal medyada 
sergilediği saldırgan tarzıyla destek topluyor. Siyasette trol ha-

1 Aynca bkz. Southem Poverty Law Center web sitesindeki Alt-right ile ilgili ya­
zılar https://www.splcenter.org/. 
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kimiyetinin tesis edilmesinden sorumlu tutulan bu akım, aslın­
da bundan çok daha fazlasından, yani ağır bir nefret söylemi­
nin dolaşıma sokulmasından sorumlu. Tahmin edeceğiniz üze­
re, feminizm de bu nefret söyleminin tam merkezinde yer alı­
yor. Feminizm, LGBTl+ savunuculan ve azınlık haklan ile bir­
likte, alt-right aktivistlerin kültürel Marksizm ve politik doğrucu­
luk (PC) olarak adlandırdıkları söylemin başaktörlerinden biri­
si olarak hedefe alınıyor. Breitbart.com'un öne çıkardığı en po­
püler "şahsiyetlerden" birisi, 2016 yılında siyah kadın oyuncu 
Leslie Jones'a yönelik bir nefret kampanyasını kışkırttığı gerek­
çesiyle Twitter hesabı kapatılan Milo Yiannopoulos adlı genç bir 
adam. Milo, daha önce bu ve başka online mecralarda milyon­
larca izleyiciye ulaşmış çok etkili bir isim olarak sivriliyor (Ken­
nedy, 2016) . jones'a yöneltilen sanal saldırı biçimleri, çoktandır 
alt-right grupların internette sol ve liberal çevrelere karşı (aslına 
bakılırsa kendilerinden olmayan muhafazakarlar dahil herke­
se karşı) sergiledikleri saldırgan, aşağılayıcı, tehdit içeren nefret 
söyleminin mükemmel bir örneğini temsil ediyor. 

Milo bu trol tarzını daha önce #Gamergate vakasında popü­
lerleştirmiş ve bu alemdeki genç erkeklerin entelektüel önde­
ri olarak sivrilmişti (Sanghani, 2014). 2 #Gamergate olayında da 
görüldüğü gibi, intemetteki taciz kampanyalarının en etkili ör­
neklerinin kadın nefreti ve antifeminizm etrafında dönmesi ne­
redeyse kuraldır. Bu olayda her şey, ünlü bir oyun geliştirici­
si olan Eron Gjoni'nin, 2014 yılında çok kısa süren bir ilişki­
den sonra kendisini terk eden Zoe Quinn (ki o da bir oyun ge­
liştiricisi) hakkında yazdığı bir blogla başladı. Zoe'nin, Eron ile 
birlikteyken oyun dünyasındaki nüfuzlu başka erkeklerle ilişki 
kurduğu iddiasını da içerecek şekilde özel hayatının ayrıntıla­
nnın ifşa edilmesini takiben hızla tüm Amerika'yı saran "kültür 
savaşlanndan" birinin daha fitili ateşlenmiş oluyordu. Zoe'ye 
karşı binlerce erkek gamer'ın katıldığı ağır hakaret ve tehditler­
le dolu İnternet kampanyasında (özellikle 4chan ve Reddit gi­
bi sitelerde) kültür savaşlarının iki tarafı keskin kılıçlarını çek-

2 Olayın çok ayrıntılı dökiimii için Wikipedia, Gamergate controversy maddesi­
ne bakılabilir. 
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ti. Alt-right grupların ve özellikle Milo'nun destek verdiği er­
kek gamer tarafı karşı cepheyi birçok şeyle suçluyordu: Zoe ile 
oyun dünyasından erkekler arasındaki ilişki, oyun dünyasına 
yön veren medya sektörünün etik ve adil işlemediğinin bir ka­
nıtı sayıldı. Dahası, sektörün önde gelenlerinin, bu taciz saldı­
rısı karsısında Zoe'yi desteklemesi ve bunu cinsiyetçilikle mü­
cadele bayrağı altında yapması aynca öfke konusu oldu. Gamer 
kitlesinin öfkesinin daha derin nedeni, oyun dünyasının mev­
cut halinin "erkek düşmanlığı" üzerinden mahkOm edildiğini, 
oyun kültürünün feminizm ve politik doğruculuk adına sansü­
re, baskıya ve aşağılanmaya uğramış olduğunu düşünmeleriy­
di. #Gamergate savunucuları kendilerini, müesses oyun sektö­
rünün nüfuzlu dergilerini yönetenler, ilerici medya ve azılı fe­
ministlerden oluşan güçlü bir politik-doğrucu cephe karşısında 
aşağılanmış, sansürlenmiş ve yok edilmeye çalışılan masum bir 
eğlence kültürünün savunucuları olarak görüyorlardı. 

#Gamergate olayında Zoe'ye ve oyun dünyasında etkili bazı 
kadın gamer ve eleştirmenlere yönelik sert tepki verenlerin bü­
yük çoğunluğu, aynı zamanda Manosphere adlı informel bir ağı 
oluşturan erkek cemaatlerinin üyeleriydi .  Çok sayıda ve fark­
lı alt kümeleri kapsayan bu İnternet ağı, erkeklikle ilgili sorun­
ların erkekler tarafından tartışıldığı blog, site ve forum gibi (en 
popüler olanlar 4chan ve Reddit dahil) yüzlerce oluşumu içeri­
yor (Cohen, R. , 2015;  Dewey, 2014a; Romano, 2016). İçinde 
erkek haklan hareketinin az sayıda pro-feminist unsurları bu­
lunsa da genel olarak ve son yıllarda giderek artan şekilde güç­
lü bir antif eminizm ve kadın düşmanlığı bu aleme damgasını 
vurmuş durumda. Elbette kadın düşmanlığı, çoğu zaman be­
yaz üstünlüğünden dem vuran ırkçı söylemler, göçmen karşıt­
lığı ve homofobi ile birlikte geliyor. Öyle ki Manosphere'e da­
hil olan bazı gruplar Amerika' da nefret gruplarını izleyen etki­
li bir hukuk birimi olan Southern Poverty Law Center tarafından 
"nefret grubu" olarak kodlanmış ve izlemeye alınmış durumda. 

Bu alemdeki en etkili söylemlere bakarsak, kendine özgü bir 
terminoloji dahilinde evrimci psikolojiden bolca beslenen gö­
rüşler (Alfa ve Beta erkekler) veya Matrix filminden ilhamla kul-
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tanılan terimlerle (Red Pili - Blach Pili gibi) ifade edilen kriz ha­
linde zavallı bir mağduriyet söylemi ile hiper-maskülen bir er­
keklik söyleminin tuhaf bir karışımıyla karşılaşıyoruz (Stead­
man, 2014). Bu tuhaf karışımda bir yandan devlet aygıtı ve hu­
kukun feministler ve LGBTl+ aktivistler tarafından ele geçiril­
diği, erkek düşmanlığının yaygınlaştığı ve erkeklerin ezildiğine 
dair fikirler, öte yandan da "hakkı olan şeyi" erkeklere verme­
yen yoz kadınların nasıl dize getirileceğine dair çok farklı yön­
tem arayıştan bir arada. Bazı siteler nasıl kadın tavlanır üzerinde 
yoğunlaşırken (Pich Up Artist - PUA gibi), bazıları da erkekleri, 
kadınlara yönelik tüm beklentilerini bırakıp Siyah Hapı (Blach 
Pili) içmeye, yani acı gerçeği kabullenmeye ve hatta intihar et­
meye çağırıyor (PUAhate gibi). Bazıları umutsuz yardım çağrı­
ları olarak acıma ve empati yaratan, çoğu ise ürkütücü ve hat­
ta dehşet verici olan bu erkeklik hallerinin ne düzeyde bir ka­
dın düşmanlığına zemin hazırladığı, 2014 yılında acı bir şekilde 
ortaya çıktı. PUAhate sitesinin aktif kullanıcılarından birisi olan 
Elliot Rodger'ın Kalifomiya Isla Vista'da üniversite kampüsü ya­
kınında gerçekleştirdiği saldırıda altı kişi öldü ve onlarcası ya­
ralandı. 3 Takıldığı İnternet ortamlarında kendini incel olarak ta­
nımlayan Rodger, saldırıyı gerçekleştirmeden önce 137 sayfalık 
bir manifesto yazarak kadınlara öfkesini anlatmış, bir de You­
Tube videosu bırakmıştı. incel oluşumu, ilk kez bu olay vesile­
siyle dikkat çekmeye başladı (Woolf, 2014). Sonradan anlaşıl­
dığı üzere, Rodger ve onun gibi binlerce genç erkek, kendilerini 
incel olarak tanımlıyor ve İnternet platformlarında paylaşımlar­
da bulunuyorlardı (Dewey, 2014b). Involuntary celibate4 sözcü­
ğümin kısaltması olarak kullanılan incel oluşumu, önceleri, hiç 
cinsel ilişki ya da uzun süreli bir duygusal ilişki yaşamamış, sü­
rekli reddedilen ya da çok utangaç ve yalnız bireylerin paylaşım 
yaptıkları bir online topluluk olarak başlamış; ancak 2000'lerin 
ortalarından itibaren Reddit içinde bir alt küme olarak örgütle­
nen kadın düşmanı bir oluşuma dönüşmüştü. Reddit, 201 Tde 

3 Bkz. Wikipedia, 2014 Isla Vista Killings maddesi. 

4 lnvolunıary celibate sözcüğü Türkçeye abaza olarak çevrilebilir, ki abazalık za­
ten zoraki bir duruma işaret ediyor. 
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lrlincelssubreddit forumunu yasaklamadan önce bu grup, kırk 
bin üyeye ulaşmıştı. Bu engellemelere rağmen sanal ortamlar­
da varlığını sürdüren oluşum, ağırlıklı olarak beyaz-heterosek­
süel genç erkekler topluluğunun, kadın düşmanı ve insan düş­
manı düşüncelerinin yam sıra hınç, kendine acıma, aşağılama 
gibi duygulanmn paylaşımına dayanıyor. Incel grubu son yıllar­
da alt-right ve ırkçı nefret gruplanmn da etkisiyle daha da şid­
det yanlısı olmuş. Buradaki söylem, erkeklerin "hakkı olan şe­
yi" vermeyen kadınlar ve popüler erkeklere yönelik nefret ifa­
delerinin yam sıra, yalnızlık, mutsuzluk, intihar, fahişeler, seks 
robotlan gibi konular etrafında dönen sohbetler yoluyla örülü­
yor. Aralannda birbirlerini intihara teşvik eden ve ölmeden ön­
ce birkaç stacey (çok çekici ve asla ele edilemeyecek olan kadın­
lar) ve chad (istediği kadınla birlikte olan popüler erkekler) öl­
dürmeyi öneren de var, "hakkı olanı" zorla almaya, yani tecavü­
ze teşvik eden de; devletin "zorunlu çiftleşme" yasası çıkarması­
nı öneren de var, şiddet ve nefret ile ilgisi olmayan ve Elliot Ro­
dger'ın eylemini sert biçimde kınayanlar da. 

Manosphere'de pek çok erkek Rodger'ın eylemini kınamış ol­
sa da 2014'ten günümüze kadar en az dört olayda daha, bu ey­
lemden esinlenen erkekler, toplam kırk beş kişinin öldürüldü­
ğü eylemlerin faili oldular. Bu eylemlerin sonuncusunda, 2018 
Kasım ayında Florida'da bir yoga salonunda iki kadım öldürüp 
dört kadım yaraladıktan sonra intihar eden Scott Beierle, eylem 
öncesinde Rodger'a referans veren ve kadın nefretini ifade eden 
YouTube paylaşımları yapmıştı. Yine 23 Nisan 2018'de Alek 
Minassian adlı kamyon sürücüsü, Toronto'da aracım insanla­
nn üzerine sürüp on kişiyi öldürdüğü eyleminden önce yaptı­
ğı Facebook paylaşımında Rodger'ı övüyor ve şöyle yazıyordu: 
"incel Devrimi başladı" (Beauchamp, 2018). 

Erkeklik krizi ve nefret 

Evet, dehşetle fark ediyoruz ki "incel Devrimi" başlamış. Pe­
ki, bu terörist "bildirinin" bizlere ilettiği sert mesajı alınca ne 
yapmamız gerekiyor? tık ve doğal tepkilerimiz olan dehşet ve 
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korkuyu nasıl aşmalı ve mesajı aynen tekrarlayıp onun etkisi­
ni abartma tuzağına düşmeksizin bu durumu nasıl anlamlan­
dırmalıyız? 

İçinde bulunduğumuz tarihsel anın, sadece cinsiyetler sa­
vaşının tarihinde değil, insanlık tarihinde de çok özel bir an 
olduğunu fark etmekle işe başlamak gerekiyor bence. Elbet­
te her tür örgütlü şiddet eyleminin kurgulanışında erkekliğin 
nasıl merkezi bir rol oynadığını öteden beri biliyorduk zaten -
özellikle son yıllardaki pek çok kolektif ya da bireysel terör ey­
lemlerinde bunu daha da net olarak gördük. Ancak bu kez il­
ginç bir fark var: incel oluşumuyla beraber tarihte ilk kez, sa­
dece "erkeklik" adına terör eylemleri düzenlenmiş oluyor. Baş­
ka herhangi bir ideolojik unsur, inanç ya da dinsel öğe işin içi­
ne girmeksizin işleyen, saf haliyle bir erkeklik tepkisiyle kar­
şı karşıyayız burada. Kadınlara (ve onlara erişimi olan Alfa er­
keklere) karşı duyulan ölümcül nefretin, fail erkeklerin kendi­
lerine yönelik aşağılama ve nefretleriyle bütünleşen ve herke­
si içine alan güçlü bir insanlık nefreti söz konusu. Nefret ettik­
leriyle birlikte kendini de yok etmeye odaklanmış olan ağır bir 
radikal nihilizm biçimi bu. incel gruplarında çokça salık veril­
diği gibi kendini öldürmeden önce birkaç nonnie'yi de birlikte 
götürmek şeklinde vuku bulan bir Amok Koşusu.5 Nitekim er­
keklik çalışmalarının öncü ismi olan Kimmel, ôjkeli Beyaz Er­
kekler (2013) adlı kitabında bu türden terör eylemlerini "kitle 
katliamı yoluyla intihar" (suicide by mass murder) olarak adlan­
dırmış ve Amerika'daki okul katliamlarını genç erkeklerin öf­
keleri açısından mercek altına almıştı. Elbette böylesi nihilist 
eylem biçimleri erkeklerin nefret ve öfkelerini yansıtmasının 
en yaygın ve tipik biçimleri olarak değil, bu tarihsel döneme 
özgü ve global bir olgunun uç bir tezahürü olarak görülmeli. 
Amerika'nın radikal nihilizm alanında bol malzeme üreten bir 
yer olduğu besbelli, ancak söz konusu tarihsel olgu ve ona eşlik 

5 Amok ya da Amok Koşusu, takınıılı bir fikir ya da dürtüye esir olarak önüne 
çıkan her şeyi yok eden ve bu arada kaçınılmaz olarak kendi yok oluşuna doğ­
ru koşan kişinin cinnet halini anlatan bir terim (Amok Koşusu'nu kadına şid­
det olgusu bağlamında yorumlayan bir yazı için bkz. Ôzkazanç [2018]) .  
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eden patolojiler Amerika ile sınırlı değil hiç kuşkusuz. Nitekim 
Hindistan'dan Rusya ve Macaristan'a, Türkiye'den Brezilya'ya 
ve Asya ve Ortadoğu'nun savaş coğrafyalanna kadar dünyanın 
pek çok yerinde, hiper-maskülen liderlerin önderliğinde nefret 
dolu bir tepkisel erkekliğin yükselişe geçtiğini ve toplumsal ya­
şamın her düzeyinde etkili olmaya başladığını gözlemliyoruz 
ne yazık ki. Peki, bu öfkeli erkek tepkisini nasıl açıklamalıyız? 

ôjke Çağı (20 17) adlı kitabında günümüzün tarihini yazma­
ya girişen Hintli akademisyen Pankaj Mishra, sanayi uygarlığı­
nın küreselleşmesiyle ortaya çıkan hınç ve öfkenin izini Rousse­
au'dan günümüze kadar sürüyor. Mishra aynca bu sürecin nasıl 
bir erkeklik krizi olarak yaşandığına dair de önemli gözlemlerde 
bulunuyor. Modi'nin liderliğindeki Hindistan'da milli kahrama­
na dönüşen Godse, Müslümanların erkekliklerinden mahrum 
bırakıldıklanna inanan Usame bin ladin, ülkesindeki kadın ge­
rillalara hitaben, "Sizi öldürmeyeceğiz sadece, amınızdan vura­
cağız," diyen Filipinler Başkanı Duterte, 20l l'de Norveç katli­
amını gerçekleştiren Breivik ve katil ve tecavüzcü sürüsü IŞID 
gibi farklı örneklere dikkat çeken Mishra (2018) şöyle yazıyor: 

Bu erkeksilik (manliness) arayışı, 2 1 .  yüzyılda tüm dünyada si­

yaset ve kültürü zehirlemeye devam ediyor. Zamanımızda hız­

lanan ekonomik, toplumsal ve teknolojik değişim, giderek ar­

tan sayıda erkeği köklerinden sökülmüş ve sersemlemiş hale 

getirdi ve onları lanetli bir arayışa, erkeksi kesinlikler peşinde 

koşmaya sevk etti. Eski tarz emperyalist büyüklenmeler ve üs­

tün ırka dair dayatmacalar artık pek ikna edici olmayabilir an­

cak neoliberal bireycilik çağında dünyanın aşın derecede eşit­

siz toplumlarında yaşayan çok sayıda erkek, henüz giderilme­

miş sınırsız bir taleple erkeklik kimliğini üstlenmeye doğru 

yöneliyor. Kendi kendini yaratan erkek mitleri, her yerde er­

kekleri bireysel güçlenme ve zenginlik peşinde hiç durmadan 

ama nafile bir arayışa mahkum ediyor ve bu koşuda kadın ve 

azınlıkları kendilerine rakip olarak görmeye zorluyor. 

O halde Kimmel'in ve Mishra'nın işaret ettikleri kriz eğilim­
lerine daha dikkatli bakmakta fayda var. Öncelikle, bu nefretin 
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merkezinde kadın düşmanlığının olduğu açık. Feminist tarih­
çilerin net biçimde ortaya koyduğu üzere, kadın nefretinin çok 
geriye giden tarihsel kökenleri ve sürekli kendini tekrarlayan 
tipik söylemsel öğeleri olduğu söylenebilir. Yine de güncel ka­
dın nefretini anlamaya çalışırken, bunun ezelden ebede erkek­
lerin sahip oldukları bir şey olarak gören özcü açıklamalardan 
sakınmak gerektiğini düşünüyorum. Yükselen kadın nefreti­
nin özerk bir değişken gibi işlediğini düşünmektense, nasıl bir 
siyasal ve kültürel iklim sayesinde aktifleştiğini ve ne gibi ye­
ni işlevler yüklendiğini araştırmakta fayda var. Şu anki durum­
da bu nefretin güçlü bir söylemsel eklemlenme bağlamında an­
lam kazandığı ve farklı öğelerin birbirine eklemlendiği bütün­
sel bir deneyim olarak yaşandığı açık. Peki, nedir bu siyasal ve 
kültürel bağlam? 

Kimmel, beyaz erkeklerin öfkesinin temelinde, "hak etmiş 
olduğu şeylerin kaybından kaynaklanan bir mağduriyet duy­
gusu" (aggrieved entitlement) deneyiminin olduğuna dikkati­
mizi çekiyor (Kimmel ve Wade, 2018). Ona göre bu, artık var­
lığı sorgusuz sualsiz kabul edilmeyen ve gerçekleşmesi de pek 
mümkün görülmeyen bir hak etme duygusudur. Acı, hınç ve 
öfkeyle kendini korumaya çalışan, daha fazla eşitlik ve adalet 
yönünde güçlenen dalgayı umutsuzca tersine çevirmeye çalı­
şanların deneyimidir bu. Kimmel, yükselen sağ popülizmi bu 
haksızlık duygusuna bağlı olarak açıklıyor ve "bize kötü davra­
nıyorlar" duygusunun aslında yanlış adrese yollanmış bir hak­
sızlık haykırışı olduğuna işaret ediyor. Çok sayıda erkek, ön­
ceden işlediği varsayılan ataerkil pazarlığın artık işlemediğine 
inanıyor. "Sevmediğim bir işte çalıştım, vergimi ödedim, yasa­
lara uydum, karşılığında evimi geçindirecek kadar (kanını ça­
lıştırmayacak kadar) para kazanacaktım," diye düşünen erkek­
ler artık kendilerini ihanete uğramış hissediyorlar (Kimmel ve 
Wade, 20 18: 44) .  Kimmel ve Wade'e göre erkeklerin sorgu­
suz hak edişlerinin sonu olan bu dönem, aynı zamanda "ataer­
killiğin sonunun" da başlangıcıdır. Beyaz erkeklerin tüm ikti­
dar konumlarına, servet ve etki alanlarına ve kadınların beden­
lerine erişim hakkı olduğu varsayımının sorgulandığı yeni bir 
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dünyada yaşıyoruz bir süredir. Çok uzun zamandır eşitsiz bir 
sistemin ayrıcalıklarından faydalanmış olan erkekler artık bek­
lentilerinin azaldığı bir dünyada yollarını şaşırmış ve boşluğa 
düşmüş görünüyorlar. "Kafaları patlıyor . . .  Tek bir kuşak süre­
sinde Don Draper gibi hissetmekten, cinsiyetsiz tuvaletleri tar­
tışmaya geçiş yapmak zorunda kaldılar: ne yapmak gerektiğini 
bilmiyorlar (Kimmel ve Wade, 2018: 246). 

Mishra ve Kimmel'i izleyerek, güncel nefretin genel bir "er­
keklik krizi" bağlamında anlam kazandığını ve bunun da ge­
risinde neoliberal dönüşümlerin bulunduğunu söyleyebiliriz. 
Hem "erkeklik krizi" saptaması hem de erkeklik ve şiddet ara­
sındaki ilişki son zamanlarda literatürde çokça tartışılıyor. Ya­
şanan soruna "kriz" denip denemeyeceği ve eğer kriz mevcut 
ise bunun politik imalarının neler olduğu konusunda fikir bir­
liği yok elbette. Buna rağmen giderek artan sayıda gözlemci, 
kriz teriminin çağrıştırdığı kırılma, çözülüş ve istikrarsızlık di­
namiklerine dikkat çekiyor. Bu sorunun ilk gözlemcilerden biri 
olan Susan Faludi de geleneksel erkekliği yerinden oynatan asıl 
dinamiğin neoliberal tüketim kapitalizmi olduğunu göstermiş­
ti ( 1999) ve ardından bunu desteleyen çok sayıda çalışma ya­
pıldı. Kimmel de bu yaklaşımı paylaşıyor ve öfke ve umutsuz­
luğun asıl nedeninin erkekleri yerlerinden eden toplumsal ve 
ekonomik dönüşümler ile siyasi kurumların kayıtsızlığı oldu­
ğuna dikkat çekiyor (Kimmel ve Wade, 2018: 246). Buna rağ­
men öfke, bir erkeklik krizi olarak algılanıyor ve üç tür fante­
ziden beslenen "topyekün bir saldırıya" karşı erkekliğin savu­
nulması olarak dışa vuruyor: "Hadım edici kadınlık", "efemine 
erkeklik" ve "ötekinin hayvani erkeksiliği" .  Bu durumda bu er­
keklerin öfkesinin feministlere, çokkültürcü liberallere ve et­
nik azınlıklara yönelmesi şaşırtıcı değil. 

Yeni nefret dalgasını kuşatan ve damgalayan bir başka özellik 
üzerinde daha durmamız gerekiyor ki o da şu: Günümüzde ka­
dına nefret, özerk bir dinamik olarak işlemekten ziyade genel­
leşmiş bir nefret iklimi içinde ortaya çıkıp palazlanıyor. Burada 
söz konusu olan, öncelikle kadın nefretinin genel bir sağ popü­
list söylem içinde homofobik, ırkçı ve göçmen karşıtı öğeler ile 
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kolayca eklemlenmiş halde tezahür ediyor olması. Sadece bu da 
değil. Dünyanın pek çok yerinde son yıllarda yükselen toplum­
sal cinsiyet eşitliği karşıtı hareketlerde (kendi ifadeleriyle anti­
gender) öne çıkan antifeminist ve eşitlik karşıtı öğelerin, elitlere 
yönelik sınıfsal öfkeden 'de beslendiğini görebiliyoruz. Güncel 
durumu özgün ve tuhaf kılan bir başka şey daha var ki, o da ilk 
kez olarak beyaz hetero-erkek çoğunluğunun, kendilerine yö­
nelik bir nefret ve düşmanlıktan yakınmaya başlamış olmaları. 
Öyle ki erkekler de nihayet bir erkek kimliği üzerinden örgüt­
lenmeye ve mağdur söylemi ile haklarını talep etmeye başlıyor­
lar. Son olarak şunu da belirtmek gerekir: Kadın nefreti, genel 
olarak cinsler arasındaki mesafelenme ve iletişimsizliğin önem­
li bir boyutunu oluşturduğu genelleşmiş bir hınç, haset, husu­
met, rekabet, kayıtsızlık, izolasyon, bireycilik ve iletişimsizlik 
çağının bir semptomudur aynı zamanda. Sonuç olarak, güncel 
kadın nefretinin, sağ popülist hareketlerin yükselişi, kimlik si­
yasetinin bazı olumsuz etkileri ve neoliberal toplumsal çözül­
me dinamikleriyle yakın ilişki içinde değerlendirilmesi gereken 
karmaşık bir olgu olduğunu düşünüyorum. 

Bu karmaşık ve çokboyutlu meseleyi burada hakkıyla ele al­
mam mümkün değil. Dolayısıyla bu yazıda, meselenin pek çok 
yönünü ihmal etmek pahasına, sadece belirli bir noktaya ışık 
tutmak istiyorum. Diğer boyutlardan daha önemli olmasa da, 
özellikle feminist bir perspektiften bakınca görmesi zor olan 
bir nokta olduğu için bu meseleye dikkat çekmeyi önemli bu­
luyorum. Bu nokta, yukarıda sözünü ettiğim gibi, güncel duru­
ma tuhaf bir karakter veren "şey" ile ilgili; yani beyaz erkekle­
rin kendilerine yönelik artan bir nefret ve düşmanlıktan şika­
yet etmeye başlamış olmaları ve bazı mağduriyet konulan üze­
rinden bir kimlik hareketi olarak örgütlenmeye başlamış olma­
larıyla. Burada feminizmin araçlarını ve tarzlarını ona karşı çe­
viren, anlaşılması ve mücadele edilmesi güç yeni bir söylemsel 
oluşumla karşı karşıyayız. 

Feminizmin "erkek düşmanlığına" (misandry) indirgenme­
si yeni bir şey değil elbette. tık ortaya çıktığı andan itibaren de­
ğilse de ikinci dalgayla birlikte bu hareket, yaygın olarak er-
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kek düşmanlığı yapmakla eleştirilmiştir. Yine de günümüzdeki 
durumun oldukça farklı olduğunu düşünüyorum. Günümüz­
de erkek düşmanlığı ifadesi, bir toplumsal hareket olarak femi­
nizmi alaya alarak itibannı zedelemekten ziyade, reel bir kor­
kuyu ve kendini koruma güdüsünü yansıtıyor ve bu düşman­
lığın varlığını kanıtlamak için bayağı çaba sarf ediliyor. Şimdi­
lerde "feminizmin erkek düşmanlığından başka bir şey olmadı­
ğını" kanıtlamak isteyen çevreler tarafından intemette dolaştı­
nlan (bazısı yalan yanlış) metinsel alıntılardan da anlaşılacağı 
üzere, (iddia ettikleri gibi çok sayıda ve çeşitli olmasa da) femi­
nizmin tarihinde bu tür fikirlerin varlığı yok sayılamaz elbet­
te (Futrelle, 201 1) .  Ama ikinci dalganın içindeki bazı marjinal 
erkek düşmanı tutumlann 1980 sonrasında gözden düşmesiy­
le uzun zamandır bu görüşler feminizme hakim olmadı. Buna 
rağmen, tam da feminizm yasal ve politik olarak ana akıma gi­
rip hukuki bir dile ve tarza bürünmeye başladığı bu tarihsel an­
da ilginçtir ki erkek-alemi çok daha sert bir nefret ve düşman­
lık algılıyor. Bu erkek düşmanlığı algısının ne boyutlar kazan­
dığını son olarak Gillette reklamı olayında net olarak gördük.6 

Şimdi, bu birkaç feminist metne dayanarak kanıtlanan düş­
manlık algısının uyduruk olduğu doğrudur ancak bunu söyle­
mek, artan nefret algısının nereden kaynaklandığını ve beslen­
diğini açıklamıyor. Yine, asıl nefret besleyen ve düşmanlık his­
sedenin erkekler olduğu ve bu nefreti dışa yansıttıklan da söy­
lenebilir ki bu da ancak kısmen doğrudur. Neden bu kadar çok 
nefret ve düşmanlık algılandığını ve nasıl deneyimlendiğini da­
ha iyi anlamak zorundayız? Burada birtakım önemli sorular öne 

6 2019 Ocak ayında yayınlanan Gillette'in reklam videosu, ilk kırk sekiz saat 
içinde iki milyon izleyiciye ulaştı ve büyük tepkilere neden oldu. "Erlıegin ola­
bileceğinin en iyisi" sloganını One süren reklamda, cinsel taciz, zorbalık gibi er­
keklik halleri gôsteriliyor ve "Erkeğin olabileceğinin en iyisi bu mu?" diye so­
ruluyordu. Reklamda iyi erkeklik halleri de örnek gösterildiği halde, tepkiler 
çok sert oldu ve binlerce erkek, reklamın erkek düşmanlığını yansıttığı, tüm 
erkekleri aynı kefeye koyarak olumsuz resmettiği, tolısilı erlıelılilı kavramı üze­
rinden ya da erkekliğin kötü resmedildiği gerekçesiyle markayı boykot ettikle­
rini bildirdiler. Olayın hemen ardından bir saat firması olan Egard koruyucu, 
kollayıcı ve fedakar erkeklik hallerine gönderme yapan bir reklamla Gillette'e 
karşılık verdi ve erkeklerden puan topladı. 
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çıkıyor: Bu öfke aslen başka şeylere duyulan öfkenin ve nefretin 
kadınlara yansıtılması mıdır yoksa asıl olarak kadınlara mı yö­
nelmiştir? Ya da bu ikisi neden ve nasıl kolayca eklemlenmek­
tedir? Güncel antifeminist dalgada homofobinin yeri nedir? Bu 
nefret sadece kadınların erkek imtiyazlarına karşı çıkmalarına 
ve güçlenmelerine yönelik bir tepki olarak görülebilir mi? Gün­
cel feminizmde düşmanlık belirten ya da erkekler tarafından 
öyle algılanan ifade biçimleri nelerdir? Mevcut tarzlar nefret ve 
şiddet sorununu ele almada nasıl zaaflar taşıyorlar? 

Bu yazının kalan kısmında son iki soruyla ilgili bir takım 
gözlem ve düşüncelerimi sunmak istiyorum. Şimdiden ifade 
etmek gerekirse, güncel feminist politika ve popüler duyarlık­
larda bu nefreti doğrudan körüklemese de, yeteri kadar ciddiye 
alınmadığını ve uygun biçimde değerlendirilmediğini düşün­
düren unsurlar var bence.7 Başka bir ifadeyle, feminizmin gün­
cel nefret sorununu ciddiye alma ve/veya almama tarzlarının, 
sorunun vahametini anlamaktan uzak olduğunu ve bu neden-

7 Daha fazla aynnııya girmeden önce, burada hemen "Hangi feminizm?" sorusu­
na değinmekte fayda var. Elbette güncel feminizm bu alanda pek güçlü direniş 
biçimleri sergiliyor. Ancak bu direniş biçimlerinin arasında ciddi farklar var; 
bazılan daha tepkisel olurken, bazılan daha kurucu, genişleyici ve içerici bir ek­
lemlenme siyaseti güdüyorlar. Butler, Birgün için verdiği söyleşide Me Too ile Ni 
una mrnos arasında böyle bir farka işaret ediyordu (2019a ve Buıler, 2019b). 
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Bu tarz farklılıklar, ulusal-yerel geleneklere ve farklı politik bağlamlara da­
yanıyor ve feminizm içindeki politik ve kişisel farklan yansıtıyor. Feminist ha­
reket içinde tarihsel olarak her zaman var olmuş olan bu tür farklar, hareke­
tin bütünsel olarak daha canlı ve etkili olmasını sağlayan zenginleştirici unsur­
lar olarak görülebilir. Dahası politik çoğulluk ve çeşitlilik, hayırlı sonuçlar ve­
rip vermesinden bağımsız olarak verili kabul edilmelidir. Ôte yandan bu poli­
tik farklann nereden kaynakladığının ve somut durumlarda nelere yol açabi­
leceğinin farkına varmayan ve iyi değerlendirmeyen yaklaşımlar, farkların bir 
zenginlik ve güçlenme kaynağı olarak işlemesine katkı sunmadığı gibi, femi­
nizm içi gerilimlerin artmasına ve hakim egilimlerin ayrıksı ve marjinal egilim­
leri baskılamasına da neden olabilir. Elbette, her siyasette olduğu gibi feminist 
siyasette de tarihsel koşul ve bağlamlara uygun olarak bazı tarzların ana akım 
olarak öne çıkması doğaldır, takipçilerinin baskıcı olup olmadıklarından ba­
ğımsız olarak bu böyle olur. Böyle olduğu durumda bile hakim akımın için­
dekilerin, yükselen dalgayı kutlarken ve gurur ve coşkuyla öne atılırken, nele­
ri dışarıda bıraktıklarına ya da neleri göz ardı ettiklerine dair, yani kendilerini 
kuran içerme ve dışlama pratiklerine dair bir özfarkındalık içinde olmalarında 
fayda var. Böyle bir özfarkındalık çağdaş feminizm içinde çoktandır güçleniyor 
ancak karşı dinamiklere karşı da uyanık olmak gerek. 



le bazen doğrudan bazen dolaylı olarak mevcut sorunu derin­
leştirdiğini düşünüyorum. Bu düşüncemi açıklamak üzere aşa­
ğıda temel olarak iki sorun alanına işaret edeceğim. Burada sö­
zü edilecek meselelerin çoğu sadece feminizmle sınırlı olmadı­
ğı gibi, belirli bir feminist öznenin planlı ya da kasıtlı çabalan­
nın sonucu da değil. Yine de bunlann tümünün etkileşimi so­
nucunda, ortaya feminizmin bazı biçimlerine dair giderek yay­
gınlaşan ve olumsuz etki yaratan bir imge çıkıyor: Dışa kapalı, 
suçlayıcı-yargılayıcı, sansürcü, dogmatik ve sekter, püriten ve 
etikçi bir feminizm imgesi bu. Bu imge, giderek güç kazanan 
antifeminist tepkileri hem besliyor hem de onlar tarafından 
parlatılıp kullanılıyor. Yine de bu soruna sadece antifeminizm 
perspektifinden bakmak kolaycılık olur. Bu yazıda göstermeye 
çalışacağım gibi, bu sorun, güncel feminizmin karşılaştığı cid­
di bir politik sorundan kaynaklanıyor ve önemli zaaflara neden 
oluyor. Bu haliyle feminizmin derinleşen nefret sorununa an­
lamlı bir yanıt vermesi mümkün değil. Daha çok, mevcut krizi 
derinleştiren bir etki yarattığı bile söylenebilir. 

Kimlik siyaseti ve incinen duygular çağında adalet 

Bence en önemli sorun, (kadına) nefretin ciddiye alınma bi­
çimleriyle ilgili. Burada öncelikle nefret sorununun, büyük öl­
çüde nefret ifadelerine dair bir sorun olarak kodlandığını gö­
rüyoruz. Bir yandan nefret ifadelerini aşırı ciddiye alma so­
runu var, öyle ki muhalif siyaset neredeyse nefret ifadelerine 
karşı mücadeleye indirgeniyor. Judith Butler uzun zaman ön­
ce Batı'da muhalif feminist-LGBTl+ çevrelerde hakim olan nef­
ret söylemine dair hakim görüşe karşı eleştirilerde bulunmuş­
tu ( 1997) . Ben de bu eleştiriyi paylaşarak altını çizmek istiyo­
rum. Butler, nefret ifadelerini kuvvetli bir şekilde eleştirmeyi 
amaçlayan, fakat ona peşinen büyük bir güç de atfeden, kar­
şısında sansürleme, yasaklama, cezaileştirme gibi tedbirler al­
mayı öneren yaklaşımların paradoksal etkilerini ciddiye alma­
yı öneriyor. Ona göre bu türden yaklaşımlar, nefret ifadelerinin 
akıbetindeki belirsizliği ve başarısızlık olasılığını hesaba kat-
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matlığı içindir ki saldırgan ve yaralayıcı etkilerinin pekişmesi­
ne izin verir. Öte yandan bu yaklaşımlar, söz konusu ifadelerin 
güçlerini zayıflatacak veya durduracak kudrete sahip faillik ko­
numlannın yaratılması imkanının da altını oymaktadır. Başka 
bir ifadeyle söylersek, devlet ve yasaya başvuran bu kavrayışın 
temel sorunu, yaralayıcı söze egemenlik atfında bulunarak sö­
zün yaralayıcılığını baştan varsayması ve böylece egemenlik et­
kisinin pekiştirilmesidir. 

Sorun sadece nefret ifadeleriyle ilgili ve sınırlı bir sorun de­
ğil elbette. Son otuz-kırk yılda muhalif hareketlerin mücade­
le stratejilerinde cezalandırmaya başvurma eğilimi net biçim­
de öne çıktı. l 960'lardan günümüze gelene kadar eleştirel ve 
feminist hukuk yaklaşımlan, hukuk ve ceza aygıtının iktidar 
ilişkilerine gömülü karakterini ve bu arada erkek egemen yön­
lerini açığa çıkardılar. Feminist hareket böylece taciz, tecavüz, 
nefret ve kadına şiddet alanlarını etkili biçimlerde ceza alanı­
nın içine çekmeyi başardı. Bu kendi başına ele alındığında bü­
yük bir ilerleme olmakla birlikte, genel olarak muhalif siyase­
tin, devletin, hukukun (özellikle ceza aygıtının) dönüşümüyle 
ilgili olarak bazı sorunlan da beraberinde getirdi. Söz konusu 
bu büyük dönüşümü post-politik olarak adlandırabiliriz. Çağ­
daş ceza aygıtının dönüşümlerini irdeleyen en önemli gözlem­
cilerden olan S. Cohen'i izleyen Agtaş, suç ile siyaset arasındaki 
salınmayı ve bulaşmayı post-politika çağının uğraklanndan biri 
olarak ele almayı öneriyor (Cohen, S. ,  1996; Özkazanç ve Ag­
taş, 2013: 277-280). Bu eleştirel perspektif, dikkatimizi, eleşti­
rel hukuk hareketinin paradokslanna ve "bizatihi siyasal pratik 
ve söylem üzerinde cezai unsurun olağanüstü hakimiyetini te­
sis eden süreçlere" çekiyor. Cohen'in siyasal olanın nasıl güçlü 
biçimde cezai terimler tarafından kuşatıldığını açıklarken işa­
ret ettiği beş farklı dinamikten bir tanesi de şu: "Özellikle yer­
leşik bir demokrasiye sahip ülkelerde olağan sıkıntıları, mah­
rumiyetleri veya gündelik hayattaki basit aşağılanmaları içere­
cek denli yaygınlık kazanmış, büyük ölçüde kimlik siyasetin­
den zuhur eden bir mağduriyet kültürünün gelişmesi" (Akta­
ran Özkazanç ve Agtas, 2013:  280). 
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Bugün ne yazık ki tam da Butler'ın ve Cohen'in farklı şekil­
lerde dikkat çektikleri sorunun genelleştiğini ve ağırlaştığını 
gözlemliyoruz. Bugünlerde artık herkes bir ötekine karşı sal­
dırgan ve yaralayıcı sözlerden ve incinen duygulardan söz edi­
yor. Şimdilerde bu dalgaya hakim etnik ve dini grupların da 
katılması ve ayrıca beyazlık ve hetero-erkeklik üzerinden bir 
mağduriyet anlatısının da türemesiyle birlikte ortaya tuhaf bir 
manzara çıkmış durumda. Hakim gruplar da dahil herkesin 
kimlik aidiyetleri temelinde, birbirlerini hakaret etmekle suç­
ladığı, incindiği ve adalet talep ettiği bir ortamda, "ezilenlerin" 
kendi "ezilmişliklerini"nin veri kabul edileceğine dair çağrıları 
ve beklentileri boşa çıkıyor. Yapısal ve tarihsel bir ezilmişlik id­
diasında bulunmasa bile, herkes anlık ve durumsal olarak ezi­
len-incinen konumuna geçebiliyor ve yaralayıcı söz ve hakare­
te karşı adalet talep edebiliyor. Çünkü artık ne siyaset düzle­
minde ne de hukuk içinde bunun önüne geçebilecek bir meka­
nizma yok. Hatta öyle görünüyor ki, aynı kimlik grubunda yer 
alıyor olmak bile, kişiyi hakaret ve yaralayıcı söz ithamlarından 
kurtaramıyor. Örneğin, feminist olsanız bile yoldaşlarınız tara­
fından kadın düşmanı ilan edilmeniz mümkün olabiliyor. Öyle 
görünüyor ki tabu sözcükler ve ifadeler, onlara atfedilen güçler 
nedeniyle, herkesi sinsice ele geçiren, her yere nüfuz eden kö­
tü ruh olarak paranoyak etkilere yol açıyor. 

Kısacası kimlik, yaşam tarzı ve değerlere yapılan vurgunun 
güçlenmesi , iç-dış ayrımının keskinleşmesi, husumet ve düş­
manlık algısının yaygınlaşmasıyla birlikte siyasette nasıl ağır 
bir haksızlığa uğramışlık duygusu ve adalet söylemi gelişiyor 
ki burada haset ve hınç gibi olumsuz duygular işin içine giri­
yor. Güncel siyaseti ve kültürü izleyen pek çok akademisyen 
son yıllarda hınç konusunu gündeme getiriyor ve hınç ile ada­
let duygusu arasındaki yakın bağlantıya dikkat çekiyorlar. Ör­
neğin, Nietzsche'nin ressentiment analizini izleyen ve geç ka­
pitalizm koşullarında (özellikle ABD'de) kimlik siyasetlerinin 
söylemsel kuruluşlarına bakan Wendy Brown, kimliklerin ta­
nınma siyasetlerinde kin, garez, acı çekme ve hıncın nasıl et­
kili olabildiğini gösteriyor (Brown, 1993).  Benzer şekilde çağ-
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daş demokrasilerin ciddi bir ressentiment sorunuyla karşılaş­
tıklarına inanan Michael Ure ise, adalet talebini yansıtan fark­
lı gücenme biçimlerinin (ahlaki ve sosyopolitik gücenme) on­
tolojik hınca dönüşme riskine karşı bizi uyarıyor. Bu durum­
da söz konusu adaletsizliklerin giderilmesinden bağımsız ola­
rak, bastırılmış haset öne çıkacak ve kurban-mağdur olma­
nın bir erdeme dönüşmesine paralel olarak, asla giderilemeye­
cek bir adalet talebi, kimliğin merkezi haline gelecektir (Ure, 
2015 :  600). 

incinen duygular, hınç ve öfkeli adalet haykırışları çağın­
da kamusal tartışmaya da hiç yer yok. Bu duyguların ve tep­
kilerin hepsi aslında vahim bir kamusal alan kaybının ve top­
lumsal çözülmenin semptomları olarak görülebilir. Artık kim­
se "ötekiler" ile ya da kendinden farklı olanla ortak bir sorun 
etrafında tartışıp anlaşmak istemiyor, kimsenin buna ne ener­
j isi ne de inancı var. En değerli şeylerin verili kimlikler, ya­
şam tarzları ve incinen duygular olduğu bir zamanda, enerji­
nin büyük kısmı dışarı ile içeriyi ayıran sınırlan çizmeye, ken­
dini korumaya, yaşam alanlarını ve tarzlarını güvenceye alma­
ya ayrılmaya başlıyor. Herkesin kendini rahat ve güvende his­
sedeceği güvenli alanlar yaratma arayışı, aynı zamanda ken­
dini dışarıdan gelen saldırgan tehdide karşı bir mücadele ola­
rak da kuruyor. En etkili, en yaralayıcı ve saldırgan şeyin ifa­
de ve düşünceler olduğunun varsayıldığı ölçüde, dışa karşı ve­
rilen bu mücadele, ifadeye karşı ve konuşan özneye karşı veri­
len mücadeleye dönüşüyor. Bu açıdan son yıllarda Batılı kam­
püslerde güçlenen safe spaces olayı dikkat cekiyor. 1970'ler­
de kampüslerde antifaşist bir strateji olarak başlayan safe spa­
ces (güvenli alanlar) ve no platfrom (faşistlere söz hakkı tanı­
mama) tutumu, günümüzde sınırsızca genişleyerek, kampüs­
lerde karşı görüşlerin ifade özgürlüklerinin bastırılmasına hiz­
met etmeye başlamış durumda ne yazık ki (Ditum, 2014). Bu­
rada, faşist şiddete karşı mücadeleden zaman içinde nasıl gün­
delik faşizm kavrayışına ve onun temeli olarak görülen dildeki 
şiddete kolayca geçiş yapıldığına ve bunun yarattığı sorunlara 
dikkat çekmek önemli. 
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Tabii ki buradaki sorunlardan biri, neyin incitici-yaralayıcı 
söz ve nefret olarak algılandığıyla ilgili. Ne yazık ki nefret ve 
düşmanlık belirtisi olarak görülen ifadelerin kapsamı sınırsız­
ca genişleme eğiliminde. Son yıllarda yaşanan pek çok olayda 
kadın düşmanlığı ve transfobik ithamlarının rastgele kullanımı­
nın nefret ortamıyla başa çıkmak şöyle dursun, bizzat onu na­
sıl beslediğini gördük. Çeşitli olaylarda feminist hareket için­
den bazı kadınların eleştirel görüşleri nedeniyle kadın düşma­
nı ya da transfobik olarak damgalandıklarını ve no platform tav­
rına (konuşmalarının protesto edilerek iptal edilmesi) maruz 
kaldıklarına tanık olduk. Bu olaylardan biri, 2015 yılında Man­
chester Üniversitesi'ndeki Free Speech topluluğu, sansür ve fe­
minizm konulu bir panele, bu alanda zıt görüşleriyle sivrilen 
iki kişiyi davet ettiğinde gerçekleşti. Bunlardan biri ünlü Milo 
Yiannopoulos, diğeri ise LGBTl+ çevreler tarafından transfobik 
olmakla suçlanan lezbiyen feminist Julie Bindel idi. Her ikisi­
nin de kampüse gelmesi safe space gerekçesiyle sert protestolar­
la karşılanınca etkinlik iptal edildi. Böylece feminizm ve sansür 
konulu bir toplantı feminizmin sansürcülüğü nedeniyle yapıla­
mamış oldu. Kadına şiddet bağlamında seks işçiliğine karşı çık­
tığı bir yazısından itibaren trans-feminist topluluklar tarafın­
dan no platform tavrına maruz kalan Bindel, Manchester olayı­
nın ardından yazdığı yazısında "queerler ve seks işçiliğini savu­
nanlar her yerde rahatça konuşurken kendisi gibi kadına şidde­
ti sorun edinenlerin dışlandığını, çünkü bunun erkeklerin işi­
ne yaradığını" söyledi. Bindel, "safespaces" yaklaşımını antife­
minist bir saldırı seferi olarak ilan ettiği ("neredeyse bir erkek 
komplosuna inanacağım") yazısını ironik bir şekilde bitiriyor­
du: "Bu yazının yazımı sırasında hiçbir öğrenciye zarar veril­
memiştir" (Bindel, 2015). 

julie Bindel olayı hem güncel feminizm içindeki sert yarıl­
malara hem de kadın nefreti ve transfobi gibi ithamların gelişi­
güzel kullanımlarının yol açtığı tuhaflığa işaret ediyor. lngilte­
re'de feminist hareket. içinde özellikle gergin bir kamplaşmaya 
neden olan trans meselelerle ilgili olarak benzer pek çok olay 
yaşandı. Örneğin, seks isçiliği konusunda Kuzey Avrupa mo-
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delinin8 benimsenmesini önerdiği için trans-feminist çevre­
ler tarafından protesto edilen ve bu nedenle gösterisi iptal edi­
len feminist komedyen ya da yazdığı feminist bildiride "rahim 
sahibi kişi" demek yerine "kadın" dediği için transfobik ola­
rak kodlanan ve üyesi olduğu feminist gruptan dışlanan akti­
vist örneğinde olduğu gibi (Cohen, N. ,  2015).  Yine benzer bi­
çimde, 1970'lerin ünlü feministi Germaine Greer, tecavüz, Me 
too kampanyası ve trans-kadınlar hakkında ana akım feminiz­
me aykırı görüşleri nedeniyle çoğu yerde konuşmasına yönelik 
protestolarla karşılandı ve engellendi (Morris, 201 5). Bu olay­
larda görüldüğü üzere, mesele "kadınlığın" sınırları olduğun­
da ya da feminizm ile dışını ayıran çizgiler bulanıklaştığında, 
varsayılan bir "kadınlık" konumu üzerinden karşı tarafa yöne­
lik olarak kadın nefreti ithamı yapmak çok kolaylaşıyor. Dola­
yısıyla, söz konusu olan erkekler hakkında alınacak tutumlar 
olduğunda, bazı feminist çevrelerin öfkesinin düzeyini tahmin 
etmek zor olmayacaktır. Nitekim 2016  yılında erkek hareket­
lerini konu alan The Red Pili adlı bir belgesel çeken genç femi­
nist Cassiejaye'in başına gelenler bunun çok iyi bir göstergesi.9 

Yukarıda dikkat çektiğim türden sorunlar, günümüzde Ame­
rikan merkezli bir "politik doğruculuk" (PC) tartışmasına yol 
açmış bulunuyor (Schilling, 2015) .  PC adlandırması, Ameri­
ka'da muhafazakar sağın kültür savaşında öne sürdüğü bir te­
rim olsa da, işaret edilen sorunun önemsiz ya da uydurma ol­
duğu sonucuna götürmemeli bizleri. Gerçekten de bu tutumun 

8 Seks işçiliğini yasak olmaktan çıkanp, seks işçilerini sektörden çıkmak için 
destekleyen ve seks satın almayı yasaklayarak talebin azalmasını öngören Nor­
dik model. 

9 Başlangıçta bir nefret hareketi olarak gördogo erkek haklan hareketiyle ilgili 
bir belgesel film çekmek Ozere bir yılını veren feminist Cassie Jaye, soreç için­
de, toplumsal cinsiyet ve aynmcılığa dair bazı görüşlerini de sorguladığı ve er­
kek hareketine dair daha anlayışlı ve sempatik görüşler geliştirdiği için, sonuç­
ta ortaya çıkan film, feminist çevreler tarafından sert protestolara (kadına şid­
deti teşvik etmek, kadın nefreti ve aynmcılık gibi gerekçelerle) uğradı, birçok 
yerde gösterimleri engellendi ve böylece Jaye feminist camiadan dışlanmış ol­
du. Örneğin Avustralya'da ilk gösterimi, nimi misojenik propaganda olarak 
gören bir change.org kampanyası nedeniyle iptal edildi. Özellikle Kanada'da­
ki kampüslerde gösterimleri feminist öğrenci grupları tarafından "kadınlan ra­
hatsız edeceği" gerekçesiyle engellendi (Benjamin, 2015). 
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pek çok sorunlu yönü var. Politik doğruculuğun en temel so­
runu, karşı taraf dobra konuşmaya karar verdiği zaman etkisiz 
kalacak olması. O nedenle şimdilerde Trump ve alt-right des­
tekçilerinin kasıtlı dobralığı politik bir değer olarak yücelti­
lirken, aynı anda doğruculuğun alaya alınması da güçleniyor. 
Ama tek sorun etkisiz olması değil, etkili olduğu zaman yarat­
tığı sonuçlar. Yani asıl sorun, sürekli tehdit altında bir kimlik 
yaratarak, dışarıya kapalı ve hasmane bir imaj vererek, sansürü 
talep ederek, kamusal tartışmayı sert biçimde önleyen bir etki 
yaratıyor olması. Bir başka sorun da, politik doğruculuklar ça­
tıştığı zaman yaşanıyor ve hiç beklenmedik biçimde kadına şid­
detin üstünün örtülmesine de yarayabiliyor.10 

Püritenlik ve yaşam tarzı siyaseti 

Şimdiye kadar çağdaş feminist hareket içinde nefret meselesine 
yanıt vermemizi zorlaştıran kimi tutumlardan söz ettim. Bu tu-

10 Bunun en çarpıcı örneğini Britanya'da Pakistanlı çetelerin, çoğunluğu lngiliz 
genç kadın ve çocuklara yönelik cinsel saldın ve istismar suçlarına dair patlak 
veren tartışmalarda gördük. Roııerdam Çocuk lstisman Skandalı olarak anılan 
olayda, 1997-2013 yıllan arasında tahminen 1 .400 kadar kız çocuğu, kaçırma, 
alıkoyma, fohuşa zorlama ve tecavüz dahil pek çok ağır suçtan mağdur olması­
na rağmen, uzun yıllar boyunca polis ve soysal çalışmacılar dahil kimsenin çe­
tenin varlığına ayıkmamış olmasının nedenlerinden birisi olarak, devlet görev­
lilerinin ırkçı ve lslamofobik damgası yememek için olaylan göz ardı ettikleri­
ne işaret ediliyor. Etnik azınlıklara mensup erkeklerden beyaz kadına yönelik 
gerçek ya da muhayyel cinsel saldın suçlan, geçmişten günümüze aşın sağ ırk­
çı hareketlerin temel yakıt malzemelerinden birisi olmuştur. Nitekim lngilte­
re'de Rotterdam Olayı üzerinden gelişen aşın sağcı tepkilere benzer olarak Al­
manya'da da 2016 yılbaşı gecesinde Köln kentinde gerçekleşen, Kuzey Afrikalı 
ve Arapların faili olduklan kitlesel cinsel saldın eylemleri de Alman ırkçılığını 
könıklemişti. Bu tur olaylarda antiırkçı feministlerin zor bir ikilemle karşılaş­
tıklarını görüyoruz. Bu zor ikilemden çıkmanın yolu bazı olguları inkar etmek 
olamaz. Belirli erkek gruplarının belirli nedenlerle ve somut bağlamlarda be­
lirli şiddet biçimlerini daha fazla sergilediklerini söylemenin bile ırkçı ya da ls­
\amofobik olarak damgalanmaya yettiği bir politik doğruculuk ikliminde, ka­
dına şiddetin dinamiklerini anlamak da mücadele etmek de zorlaşacaktır. Ay­
nı durum her yılbaşı Taksim'de güruhlar halinde yaşanan tacizlerde görülmü­
yor mu? Bir yandan aman "beyaz Türk" derler korkusu altında eleştirememek, 
bir yandan hakikaten (Kürtlere, Suriyelilere, yoksullara yönelen) dışlayıcı laf­
lan yaygınlaştıran eleşıiriler, bir yandan da tüm bunların muhafazakar iktida­
rın yılbaşı kutlamalarını engelleme hevesine malzeme oluşu. 
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tumların çoğunun kökeninde sert bir iç-dış aynın çizgisini ko­
ruma çabasının yattığını görebiliriz ki bu tutum, güncel soru­
na çare bulmak bir yana, ister istemez onun bir parçası olmak 
sonucuna yol açıyor. Şimdi ise, böylesi bir duruma katkı yapan 
başka bir eğilimden söz etmek istiyorum. Buradaki sorun, etik 
ve estetik duygulanım ve tutumlara dayalı püriten bir siyase­
tin yaygınlaşmasından kaynaklanıyor. Daha doğru bir ifadeyle 
söylersek, yaşam tarzı siyasetinin muhalif siyasetin ana akımı 
haline getirilmesi eğiliminden. Yaşam tarzlarının ve kimlikle­
rin politik öneminin uzun süredir güçlenmekte olduğu ve bu­
nun doğrudan ve sadece feminizmle sınırlı olmadığı bir gerçek. 
Ancak feminizmin bu toplumsal iklim içinde kendine mahsus 
bir alan işgal ettiğini ve özel etkiler yarattığını da görüyoruz. 
Feminizm gibi özel olan politiktir fikrini motto haline getirmiş 
olan bir hareketin neden yaşam tarzı siyasetine kapılma riski 
taşıdığını anlamak zor değil. Yaşam tarzlarını muhalif tarzlar­
da politikleştiren başka önemli hareketler de var elbette, ekolo­
ji ve vegan hareket gibi. Nitekim son yıllarda feminizm ile eko­
loji ve vegan hareketin yoğun bir etkileşim içine girdiğine ta­
nık oluyoruz. İnsanın insan üzerindeki hakimiyeti sorunları ile 
insanın doğa üzerindeki hakimiyeti ve giderek türler üzerinde­
ki üstünlük iddiasının neden kolayca iç içe geçtiğini ve bu eleş­
tiri biçimlerinin birbirlerini nasıl pekiştirdiklerini anlamak hiç 
zor değil gerçekten. Yine de, ne kadar güçlü bir eleştiri olsa da, 
bunun yol açtığı bazı eğilimlere karşı uyarılarda bulunmanın 
önemli olduğuna inanıyorum. Dediğim gibi buradaki temel so­
run, yaşam tarzları üzerinden sert bir grup kimliği ve püriten­
lik üretilmesi riski. Özellikle feminist, ekolojik ve vegan eleş­
tirilerin örtüştüğü noktada ortaya çıkan karışım, bazı durum­
larda etik ve estetik merkezli ağır bir püriten siyasetle sonuçla­
nabiliyor. Etik ve estetiğin neden demokratik bir siyasetin mer­
kezine konmaması gerektiği üzerine pek çok şey söyleyebiliriz. 
Çoğulluğa dayanan ve kamusal alanda beşeri varlığın tezahü­
rünü önemseyen siyaset anlayışları açısından bakınca bu yak­
laşımın zararlarını görebiliriz. Yine muhalif siyaseti, farklı ko­
num ve kimliklerden insan grupları arasında, her birinin ken-
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di içine kapanmayıp ötekine açılacağı kolektif bir iradenin ya­
ratılması (hegemonik mücadele) olarak görenler açısından da 
etik ve estetik yaklaşım kabul edilemez. Ama burada bu konu­
da daha fazla şey söylemeden, sadece erkeklik ve nefret sorunu 
perspektifinden bakarak görülebilecek tuhaf bir bağlantıya da­
ir bir uyanda bulunmak istiyorum. 

Sorun şu ki, özellikle feminizmin ekoloji ve veganlık ile ör­
tüştüğü alanda ortaya çıkan ve etik-püriten bir yaşam tarzı ola­
rak kendini dayatan sorun, insan olan-insan olmayan ayrımıy­
la ilgili olduğu ölçüde muhtemel en derin dışlama ve nefret po­
tansiyellerini harekete geçirebilir. Nitekim, en uç örneklerin­
de bu görüşler, bir tür olarak insandan, insanlıktan ve insan 
uygarlığından tamamen umudu kesen insan-karşıtı bir görü­
nüm alabiliyor. Feminizm de işin içine girdiği ve beşeri uygar­
lık eril bir uygarlık olarak kodlandığı oranda, bu insan karşıt­
lığının paradigmatik olarak erkek-insana dair bir nefret olarak 
tezahür edeceğini tahmin etmek zor değil. Feminist öğeler ile 
insan-karşıtlığının iç içe geçebildiği bu uç duruma iyi bir ör­
nek olarak son yıllarda yaygınlaşan bir eğilimden bahsedebi­
liriz: Çocuk (sahibi olma) karşıtlığı. Son zamanlarda intemet­
te yaygın olarak dolaşan "çocuk sahibi olmamanın bilmem kaç 
nedeni" başlıklı metinlerde, seks ve romantizm kaybı, zaman 
ve para kaybı, bedensel güzellik kaybı, bakım zorlukları, çalı­
şan anne olmanın zorlukları gibi daha çok kadınlara hitap eden 
başlıkların yanına, sıklıkla en güçlü neden olarak bir şeyin da­
ha eklendiğini fark ediyoruz: Küresel ısınmaya katkıda bulun­
mamak. Karbondioksit emisyonu üzerinde en fazla etkili olan 
şeyin insan olduğunu ileri süren bu görüş, çocuk karşıtlığı bir 
yana, giderek insanı gezegene zararlı bir mahlukat olarak mah­
kO.m etme noktasına kolayca varıyor. Nitekim amacı tam ola­
rak bu olan (voluntary human extinction movement) bir hareket 
bile ortaya çıkmış durumda ki bu hareket, tüm insanları gönül­
lü ürememe eylemi yoluyla gezegene zararlı bir tür olan insan­
lığa son vermeye çağırıyor. 

Günümüzde kültürel olarak yükselişe geçen insan nefretinin 
(misantropi) çokboyutlu nedenleri ve çeşitli biçimleri var; anti-
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natalizm, mizantropi, antrofobi, antisosyal kişilik bozuklukları 
gibi. Farklı kimlik grupları ve cinsiyetler arasında yaygınlaşan 
nefret sorununun derininde bir yerlerde bunun da var olduğu­
nu düşünmek ürkütücü gelebilir. İnsanlar artık sadece "öteki" 
olarak gördüklerine değil, kendilerine ve bir bütün olarak in­
san türüne dair, hayal kırıklığından tut iğrenme ve nefrete ka­
dar varan türlü olumsuz duygu vıe düşünceler geliştiriyorlar. 
Bu olumsuz duyguların gerisinde, savaşlar, terör, ekolojik so­
runlar, salgın hastalıklar, afetler, açlık, türlü acı çekme biçimle­
ri ve adaletsizliklerle gelen ölüm gerçeği var hiç kuşkusuz. An­
cak, insan nefretinin yükselişinin daha önemli bir nedeni var, 
hem tüm bu sorunlann kaynağı olan hem de sorunlara çözqm 
bulmamızı imkansız kılarak bizleri umutsuzluğa sevk eden d'a­
ha temel bir neden: Kamusal alanın çökmesi. Günümüzde pat­
lak veren her bir çözümsüz meselede, aslında birbirimizi yol­
daş-insanlar olarak deneyimlememizi mümkün kılan ortak ka­
musal alanı yitirmiş olmanın acı sonuçlarıyla yüzleşiyoruz. 

İnsan nefretinin cinsel fark meselesi ile etkileşimini incele­
mek ilginç sonuçlar verecektir. Zamanımızda insan nefretinin 
kadına nefret ile eklemlendiği söylemsel oluşumlar görmek şa­
şırtıcı değil. Nitekim bu yazının başında sözünü ettiğim Incel 
oluşumunda durum budur. Öte yandan insan nefreti ile erkek 
nefretinin birbirine eklemlenme potansiyelini de küçümseme­
mek gerekir. Hatta sözünü ettiğim püriten yaşam siyaseti bağ­
lamında bu ikisi arasında özel bir bağlantı kurulduğuna dik­
kat çekebiliriz. Günümüzde insan nefretine varan tuhaf kültü­
rel oluşumlardan feminizm sorumlu değil elbette, yine de bazı 
feminist söylemsel öğelerin neden ve nasıl bu tür insan nefreti­
ne eklemlenebildiğini görmekte ve buna karşı direnmekte fay­
da var. İnsan türüne karşı olumsuz duygulann bazılarının, özel 
olarak erkek cinsine odaklanan duygulardan kaynaklanması ve 
bu duygulan pekiştirmesi çok anlaşılır. Erkek cinsi derken de 
çağımızda tüm olumsuz duyguları yüklenen belirli bir erkek­
lik durumunu sahiplenen geniş erkek kitlelerinden söz ediyo­
ruz. İş piyasası ve her türlü toplumsal olanaklardan sistematik 
olarak dışlanan, suç, antisosyal davranış, bağımlılık, dışlanma 
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ve yoksulluk ile damgalanan geniş erkek kitleleri. Ama aynı za­
manqa dünyanın pek çok yerinde etnik savaşlarda birbirleri­
ni acımasızca öldüren erkekler. Kendilerine, çevrelerine, top­
luma, insan uygarlığına ve gezegene zarar verenler. Sadece er­
kekliğin krizini değil ağır bir insanlık krizini dışa vuran dram­
ların failleri ve mağdurları olan erkekler. 1 1  

Radikal demokratik siyaset 

Bu yazıda ele alınan sorunların tümünün neoliberal bir top­
lumsal çözülme ve kamusal alan kaybı momentinde kıstırıl­
mış bir kimlik siyasetinin çıkmazlarını yansıttığını ve bu ikli­
min feminizmi de içine çektiğini söyleyebiliriz. Bu yazıda çizi­
len tablo bazılarına tuhaf gelebilir; özellikle feminizmin küre­
sel olarak şahlanışa geçtiği ve öfkeli adalet arayışlarının sonuç 
vermeye başladığı bir momentte bu karanlık tablo pek ikna edi­
ci de gelmeyebilir. Ya da bazıları, bu tablonun, aslında büyüyen 
bir dalganın yaratıcı yıkım efektinin yol açtığı doğal hoşnutsuz­
luktan resmettiğini iddia edebilir ve bunlara odaklanmaktansa 
tüm dikkatimizi değişim güçlerine vermemizi önerebilir. Bun­
ların hepsi makul itirazlar elbette. Feminizmin büyük bir ileri­
ci dalga olduğu doğru ve tüm ilerici toplumsal dalgalar gibi o 
da önüne geleni devirerek geçerken verili toplumsal yapıları, 
yasal çerçeveleri ve duygusal-zihinsel çerçeveleri zorluyor, ya­
ni yıkıcı bir yaratım gücü olarak tezahür ediyor. Ve elbette fe­
minizmin gündelik hayattaki dönüştürücü gücü, diğer hare­
ketlerden daha fazla oranda tepki çekiyor ve husumet doğu­
ruyor. Bu olgu normaldir denebilir, hatta her mücadelenin ge-

1 1  Nitekim lngiliz muhafazakar lider lain Duncan Smith, evli olmayan erkeklerin 
nasıl bir belaya dôniıştiıgü konusunda muhafazakar yaklaşımı en iyi şekilde 
ifade ediyordu. Ona gOre erkekler, ôzrllikle alt sınıf erkekler. evli olmadıktan 
zaman, bagımhhk, suç oranlannın yiıkselmesi, antisosyal davranışlar, borçlan­
ma ve sorumluluğunu almadığı çok sayıda çocuk sahibi olmak gibi sorunlara 
yol açıyorlar (Weannouth, 2017). 

lngilterc'de 2000'lerden itibaren isçi sınıfından genç erkeklere (kaba, an­
tisosyal, şiddet eğilimli) yönelik kullanılmaya başlanan ve hızla popiılerleşen 
bazı aşağılayıcı ifadeler, (Chavs) damgalayıcı siıreçlerin varlığına işaret edi­
yor. (Owen, 201 1) .  
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lişiminde zorunlu uğraklar olarak da görülebilir. Ama yine de 
ben, biraz durup, içinde bulunduğumuz momente, kendimize 
ve çevremize belirli bir mesafeden bakmamızın gerekli olduğu­
na inanıyorum. Kabul etmek gerekir ki günümüzde feminizm 
artık 19. yüzyıl feminizmi değil; yani güçlü bir ataerkil toplu­
ma karşı ilk başkaldırıyı temsil etmiyor, tersine birçok önem­
li kazanımlar üzerinde yükseliyor. Toplumsal cinsiyet ilişkile­
rinde çok şey değişmiş durumda ve bu kazanımların üzerinde 
yükselen yeni kuşak kadınlar daha fazlasını ve hemen şimdi ta­
lep ediyorlar. Bu talep öyle güçlü ve sarsıcı ki güncel reaksiyon 
tarafından "ileri gittiniz" diye frenlenmeye çalışılıyor. Biraz du­
rup düşünmeye değer: Gerçekten bir "ileri gitme" durumu mu 
var acaba? Bu konuda Kimmel'in feminizme uyarısına kulak 
verelim: "Eğer hep yaptığımız gibi 'daha gidecek çok yolumuz 
var, çok işimiz var, daha şu var, daha bu var' deyip durursak ve 
değişimin hızını ve yarattığı şaşkınlığı anlamazsak yanlış yaııa­
rız" . . .  "Durmak zorundayız, etrafa bakmalıyız, çevremize baka­
rak ne kadar da ileri gittiğimizi fark etmek zorundayız . . .  Eğer 
sosyologların anomi dedikleri şeye dikkat etmezsek politik ola­
rak hata yaparız" (Kimmel ve Wade, 2018: 246) . 

Feminizm de dahil olmak üzere muhalif kimlik siyasetleri­
nin genel olarak bir anlamda "fazla ileri gittiklerini" ben de dü­
şünüyorum. lki anlamda: Hem birçok kazanım elde ederek hız­
lı bir değişimin faili olmaları anlamında hem de deyimin anla­
mını biraz çekiştirerek söylersem, "dikine gitmek" anlamın­
da. Evet, feminizm (aynen, hak ve adalet arayışı için mücadele 
eden diğer pek çok hareketin de yaptığı gibi) "kendi dikine" gi­
diyor ve bunu yaptığı ölçüde de kaotik toplumsal değişimin ve 
güçlü eşitsiz gelişme dinamiklerinin bir parçası olarak görülü­
yor. Postmodem dünyamızda yaygın, adem-i merkezi, yerel ve 
esnek mücadele biçimlerinin taşıdığı yaratıcı potansiyeller tam 
da bu dikine gitme halinden besleniyor elbette. Ancak farklı 
ama ilişkili sorun kümelerini ortak bir kolektif irade inşası yo­
luyla çözmeye çalışmadığı ya da bunu başaramadığı ölçüde, ya­
ratıcı potansiyelini gerçekleştirmekten ziyade, yıkıcı ve çözücü 
ilişkilerin bir aktörü olarak görülmek riskiyle de karşı karşıya. 
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Günümüzde antifeminist saldın güçlenirken, feminizm için­
den de yenilenme arayışları hızlanıyor ve farklı sol feminizm­
ler gündeme geliyor. Nancy Fraser'ın günümüz feminizmine 
yönelik eleştirinde de bu soruna dair bir farkındalık var. Onun 
ifadesiyle bu sorun, feminizm ile yıkıcı bir güç olarak neolibe­
ralizm arasındaki bir tür işbirliği olarak yankılanıyor ve çözüm 
olarak sosyal adalet ilkesine dayalı, kesişimsel, antikapitalist, 
sosyalist bir feminizm, yani % 99 için feminizm öneriliyor (Fra­
ser, Arruzza ve Bhattacharya, 2019). Başka bazı feministler Lac­
lau ve Mouffe'un önerdikleri radikal demokrasi hattını izleye­
rek ve Arjantin gibi örneklerden ilham alarak feminist popüliz­
mi gündeme getiriyorlar (Payne, 2019). Ben de radikal demok­
rasi, kesişimsel koalisyonlar ve queer feminizm fikrine inanan 
birisi olarak feminist siyasetin sorunlarına bu çerçeveden bakı­
yorum. Bir kez daha radikal demokrasinin, kimlik siyaseti de­
mek olmadığını, tersine radikal olarak çoğulcu bir toplumsal­
lıkta hegemonik bir bütünlük kurmanın tek yolu olduğunu 
vurgulamak isterim. 

Son yıllarda ırk, sınıf ve cinsiyet arasındaki kesişim alanları­
na çok dikkat çekiliyor ve geniş koalisyon politikaları önerili­
yor. Şimdilerde kesişimsel feminizmin gerekliğini herkes kabul 
etmiş görünse de bu perspektifin erkeklik sorunu açısından ne 
anlama geldiği sorusu pek sorulmuyor. Ancak öyle görünüyor 
ki yakın gelecekte bu soruyu daha sık ve daha yakıcı biçimlerde 
sormak zorunda kalacağız. Bu soruya yanıt ararken tekrar Kim­
mel'e kulak verelim. 2018 yılında Signs dergisi için Usa Wade 
ile yaptığı (toksik erkeklik konulu) söyleşide Kimmel, erkek­
lik sorunlarını ciddiye alan bir sol popülizmden söz ediyordu. 
Kendilerini yersiz-yurtsuz, güvencesiz ve terk edilmiş gören 
erkeklere bu sistemde değil başka bir sistemde bir yer olduğu­
nu söylemenin önemli olduğuna inanan Kimmel; Usa Wade'in 
"Hangi nedenle olursa olsun bu hızlı değişime ayak uydurmak 
istemiyorlarsa ve nefret politikasına teslim oldularsa, nüfusun 
bu erkek kesimi ile neden ilgilenelim, kendi koalisyonumuzu 
kurmak yerine enerjimizi neden onlara harcayalım?" sorusuna 
yanıt olarak geniş bir koalisyon kurulması gerektiğini, bu koa-
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lisyon için püritenlik testleri dayatmanın doğru olmadığını, er­
keklerin cinsiyet eşitliği davasına katılmak için pek nedenleri 
ve birçok yolu olduğunu, bunun anlan da insan olarak kurta­
racağını, anlan bir kalemde silmek istemediğini söylüyor ve şu­
nu ekliyordu: "İntihar eden erkeklerin hızla çoğaldığı bir yerde 
onların üstünü çizen bir koalisyon benim koalisyon um değil. "  
(Kimmel ve Wade, 2018: 25 1) .  

Peki, erkekleri bu davaya katmanın yolları ne olabilir? The 
Red Pili filminde jaye ile görüşen erkeklerin dile getirdikleri so­
runlar kümesi, uzun süredir erkek haklan hareketinin merke­
zinde yer alan sorunları oluşturuyor: Erkeklerin yükselen in­
tihar oranlan, erkek çocuklarının okul başarılarında gözlenen 
ciddi gerilemeler, iş kazalarında ve ağır riskli işlerde hayatları­
nın riske atılması, askerde savaştırılmaları, ev içi şiddet ve eril 
tecavüzün erkek mağdurlarına yeterli hizmet sunulmaması, er­
keklerarası şiddet eylemlerinden doğan mağduriyetler, boşan­
ma ve velayet konularında kadın yanlısı politikalar nedeniyle 
mağdur edilmeleri, erkek düşmanlığının artan bir hoşgörüyle 
karşılanması, erkeklerin duygusal bastırılmışlıkları, sünnet gi­
bi pratikler ve üreme haklarının ihlal edilmesi gibi. Şimdi, bu 
sorunların çoğunun doğrudan kadın karşıtı ve eşitlik karşıtı bir 
şekilde ifade edilmiş olduğu doğrudur ama her birinin ya da 
herhangi sayıda temanın nasıl ele alındığınabağh olarak fark­
lı söylemsel projelere eklemlenebileceğini de kabul etmek gere­
kir. Yine, bu temaların, zorunlu ve özsel bir kadın düşmanlığı ya 
da antifeminist içeriğe sahip olduğu söylenemez. Erkekler adı­
na hareket edenler, bu sorun kümelerinin "erkeklik" adı altında 
ve kadınlar aleyhine hareket ederek değil, ancak eşit ve adil bir 
toplumda ve cinsiyet eşitliği temelinde çözülebileceği gerçeğini 
ancak radikal demokrat, sosyalist ve feminist bir müdahale yo­
luyla anlayabilirler. Sadece onların değil, feministlerin de bunu 
anlaması çok önemlidir. Ancak böyle bir ortak mücadele içinde 
olarak, "erkek sorunları" ya da "kadın sorunları" mantığını aşa­
bilir ve eşitlikçi ve özgürlükçü bir dünyayı tahayyül edebiliriz. 

Son olarak, yine Mishra'nın sözleriyle bitirmek istiyorum 
(20 18): 
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Mitik bir erkeklik kudreti arayışının ilk kurbanlan herhalde er­

keklerin kendileridir; okulda, ofislerde, hapishanelerde savaş 

alanlannda . . .  bu gündelik korku ve travma deneyimi erkekle­

ri, güçlü erkeklik mitlerinin kurbanı olmuş erkeklerin teslim et­

meye yanaşmayacaklan birçok şekilde kadınlara yaklaşnrnıak­

tadır. Kesinlikle, eğer erkekler, kadınlarla ve kendisi de tehdit 

alunda olan gezegenle bu ortak kınlganlığı paylaşuklannı inkar 

eder ya da hafifserlerse bu son erkeklik krizinin yarattığı fırsa­

tı heba ederler . . .  Erkeklik gücü, daima elden kaçan, periyodik 

olarak krize giren, çöken ve panikle yeniden iddia edilen bir şey 

olacakur. Çok eziyetli roller ve imkansız beklentilerin deli göm­

leği olarak erkeklik, kadınlar için olduğu gibi erkekler için de 

büyük bir acı kaynağı oldu. Bunu anlamak sadece güncel global 

krizi anlamak demek değildir. Aynı zamanda krizi çözmek için 

bir imkandır: Bu, yeterince erkek olmadığına dair absürd ve sa­

katlayıcı korkudan kurtulmak anlamına da gelecektir. 
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Müşterekler, Kamusal Alan ve Tecrübe 

B E G ÜM Ö Z D E N  F I R AT 

Meral Özbek, Kamusal Alan'ın ilk basımına yazdığı önsözü bi­
tirirken şöyle diyordu: "Ben, en çok da, bu derlemenin kamu­
sal alan meselesini işlerken Negt-Kluge aracılığıyla açtığı ve 
sonuçta sadece kabataslak işaretleyebildiği alanın, daha ge­
lişkin düşünce ve incelemeleri harekete geçirmesini umuyo­
rum. Kamusal alan nosyonunun 'emek', 'üretim', 'tecrübe' ve 
'sınıf mücadelesi' kategorileri bağlamında işlenerek çoğaltıl­
masının, son yirmi yıldır toplumsal zihniyet ufkumuzda yük­
selen neoliberal ve sağ-muhafazakar biçimlerle baş etmede ne­
fes açıcı bir gelişme yaratacağına inanıyorum" (2004: 13).  Bu 
yazıda, Negt ve Kluge'nin çalışmalarından feyz alarak, neoli­
beralleşme süreçlerinin parçaladığı ve piyasalaştırdığı toplum­
sal üretim alanını merkeze koyarak, müşterekler mefhumunu 
Özbek'in önerdiği kamusallık kavrayışıyla birlikte düşünmeye 
çalışıyorum. Nihayetinde, bu yazı kamusallık ve müşterekler 
arasındaki kavramsal ve tarihsel bağlantıya dair bir giriş mahi­
yeti taşıyor; yazının bir armağan gibi, yazannı ve muhatabını 
karşılıklı sohbete ve sorumluluğa davet eden bir tarafı olması­
nı umut ediyorum. Özbek'le Kamusal Alan derlemesinin ikin­
ci basımında yayımlanan kısa makalede (Fırat, 201 5) "ortak 
mülkler" olarak tarif ettiğimiz kavramsal alanı açmaya yöne-
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len ve "Meral Hocayla" senelerdir erteleyegeldiğimiz "o sohbe­
te" başlangıç niteliğinde bir yazı bu. 

Özbek, kamusal alan kavramının "özellikle 1990 başların­
dan beri ülkemizde çeşitli akademik yayınlarda ele alınmaya, 
değişik alanlarda kullanılmaya ve 2002'den beri de güncel poli­
tik tartışmaların konusu olmaya" başladığını belirtir (2004: 9). 
'90'ların bu gözde kavramı, bugün ana akım siyaset ve yazın­
da olduğu kadar sosyalist siyaset ve toplumsal hareketler açı­
sından da büyüsünü ve açıklayıcı gücünü kaybetmiş gibi görü­
nüyor. Bu durumun nedenleri ve olası sonuçları bu yazının sı­
nırlan dışında kalıyor. Bu gerilemeye karşılık, 2000'lerin ikin­
ci yansından itibaren, tarihsel ve olgusal olarak kamusal alanla 
bağlantılı olan (ve hatta aşağıda değineceğim gibi "ters orantı­
lı") ve kavramsal olarak onunla akraba sayılabilecek müşterek­
ler mefhumu, hem eleştirel sosyal bilimler literatürünün hem 
de toplumsal muhalefetin söz dağarcığına girer ve popüler bir 
terim haline gelir. 

Bu yazıda, müşterekler tartışmasını, Özbek'in Habermas'ın 
kamusal alan analizini açıklarken geliştirdiği sıralamadan il­
hamla oluşturduğum birbiriyle bağlantılı üç düzeyde açmaya 
gayret ediyorum. Özbek, Almancada kamusal alanın "hem ana­
litik hem de eleştirel bir kavramsal araç olarak" ; bir yandan "ta­
rihsel ve toplumsal 'olanı' açıklamak ve araştırmak", diğer yan­
dan da "'olması gerekeni' belirtmek için normatif bir ilke" ola­
rak kullanıldığını söyler ve Habermas'ın kamusal alan anlayışını 
bu farklı düzeyleri içerecek şekilde aktarır (2004: 40) . Ben de, 
sırasıyla müşterekler kavramını tarihsel/olgusal olarak irdeliyo­
rum, ardından kavramın eleştirel analitik yönünü tartışıyor ve 
kavramın taşıdığı etik ve politik nitelikleri ortaya koyuyorum. 
Daha sonra, müşterekleştirme pratiklerini kamusallık ilkesiyle 
ve özellikle tecrübe kavramıyla birlikte düşünmeye çalışıyorum. 

Müştereklerin sergüzeşti 

Müşterekler, bugün oldukça muğlak, hatta birbiriyle çeiişecek 
şekillerde kullanılan, çokişlevli ve gittikçe popülerleşen bir söz-
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cük. Türkiye'de özellikle Gezi ayaklanmasından sonra, hem 
toplumsal ve politik hareketlerin, hem de sosyal bilimlerin eleş­
tirel gündemine giren sözcük, birkaç sene içerisinde neredeyse 
bir "boş gösteren" haline gelmiş vaziyette. Emeğin müşterekleş­
tirilmesi bağlamında kooperatifçilik tartışmalanndan, toplum­
sal yeniden üretim alanında özyönetimci kurumlann inşasına, 
doğal kaynaklann metalaştınlmasına karşı yürütülen toplum­
sal mücadelelerden, kentsel mekanın piyasalaştınlmasına karşı 
ortaya çıkan direnişlere kadar çok farklı fikir ve pratiği tanım­
lamak ve anlamak için müşterekler kavramı işe koşuluyor. Ki­
mi zaman belirli bir topluluğun ortak sosyokültürel değerlerini 
ifade edecek şekilde; bazen de "hak" kavramının yerine geçecek 
şekilde kullanılıyor. Kavram, kapitalizmin iktisadi, toplumsal, 
ekolojik ve etik krizine alternatif üretmek isteyenler kadar, "be­
nim arka bahçemde olmaz" şianyla yola çıkan kentsel ya da kır­
sal yerel hareketler tarafından da benimseniyor. 

Öte yandan, kavram son on yılda Dünya Bankası'ndan, ye­
rel ve ulusaşırı pek çok STK'ya kadar farklı düzeyde kurum­
lar tarafından dile getiriliyor. Bu "liberal" müşterekler yakla­
şnnı, Elinor Ostrom'un çalışmalarından ilham alarak, özellik­
le su, orman, okyanus gibi doğal kaynaklann "iyi yönetiminin" 
piyasa için karlı olacağı ve ekolojik yıkıma set çekeceği iddiası­
na dayanıyor. Diğer yandan aynı kavram, antikapitalist, daya­
nışmacı ve özgürlükçü politik ve toplumsal mücadele hattını 
kuran devrimci bir strateji olarak önem taşıyor. Dolayısıyla bu­
gün, "piyasa içi" müşterekler yaklaşımıyla antikapitalist müşte­
rekler perspektifi arasında bir hegemonya mücadelesi sürüyor. 

Müşterek, doğanın kendisine ve doğal zenginliğin tümüne, 
insan emeğiyle üretilen yapılı çevreyi de kapsayacak şekilde ge­
zegensel bir ortak zenginliğe ve bu zenginliği üreten ortak in­
san emeğine işaret eden, Özbek'in ifadesiyle "şişman" bir kav­
ram. Bunun yanı sıra, özellikle Antonio Negri ve Michael Har­
dt'ın (2009) çalışmalarında ifade edildiği biçimde, sonucun­
da maddi bir ürün üretilmeyen (duygulanımsal ve iletişimsel 
emek, bakım emeği gibi) gayri maddi emek biçimlerini, dolayı­
sıyla toplumsal ve kültürel ilişkileri üreten "yapay" müşterek-
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leri de kapsayacak şekilde geniş bir ortaklık zeminini tarif edi­
yor. Bu geniş tanımlama, fiziki ve yapay müştereklerin kime ait 
olduğu ve nasıl değerleneceği sorularıyla politik önem kazanı­
yor. Devlet gözetimi ve denetiminde ya da piyasa dolayımıy­
la değişim değeri esasında değerlenmesine ve mülkiyetlendi­
rilmesine karşıt olarak, müştereklerin, dayanışma, karşılıklılık, 
paylaşım ve ortak sorumluluk çerçevesinde toplumsal olarak 
değerlenmesi ve yönetilmesi, tartışmanın kilit noktasını oluş­
turuyor. Dolayısıyla, soru, müştereklerin "ne" olduğundan zi­
yade bu alan ve değerlerin toplumsal olarak "nasıl" sahiplenil­
diği, üretildiği ve paylaşıldığı ile ilgili. 

İngiltere ve Avrupa'da feodal toprak sisteminin bir parçası 
olarak kullanılan müşterekler (the commons) terimi, 20. yüz­
yılın sonlarına doğru yeni antisistemik hareketleri tanımlamak 
için dile getirilmeye başlandı. Oysa Marx bize 19. yüzyıla varıl­
dığında tarım emekçisiyle komünal mülkler arasındaki orga­
nik ilişkinin hatırasının bile çoktan silinip gittiğini söylemiş­
ti (20 1 1 :  699). Peki nasıl oldu da arkaik görünen bu mefhum, 
bugünü anlamak ve geleceği kurmak için yeniden bir "kul­
lanım değeri" kazandı? Özbek, Raymond Williams'ın Anah­
tar Sözcükler adlı çalışmasından yola çıkarak kaleme aldığı ya­
zısında, "kolektif olarak yeni yaşantılar ortaya çıktığında dil­
de bu olguları karşılamaya yönelik yeni sözcükler türetildiği­
ni, bu yeni sözcüklerin insanların gündelik dillerine yerleşerek 
zamanla farklı mekanlara ve toplumsal konumlara göre farklı 
yan anlamlar kazandığını" belirtir (2000: 141) .  Özellikle "kav­
ramsallaşmış sözcüklerin anlamını anlamak için bu sözcükle­
rin başından itibaren nasıl ortaya çıktığını, hangi anlamlar taşı­
dığını, bu anlamların nasıl değiştiğini ya da genişlediğini" kav­
ramamız gerektiğine işaret eder ( 141-142).  Bu nedenle, müş­
terekler sözcüğünün tarihsel seyrini takip etmek, bugün taşı­
dığı politik potansiyelleri ve sınırlılıkları kavramak açısından 
önem arz ediyor. 

Linebaugh, müşterekleştirme pratiklerinin insan topluluk­
larının binlerce yıl boyunca kolektif yaşamlarını organize etti­
ği temel prensip olduğunu belirtir (2008). Fakat yine de müş-
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terek olanı tarihüstü ve evrensel bir toplumsal ilişkilenme biçi­
mi olarak düşünmemek gerekli. Marx'ın Kapital'in birinci cil­
dinde feodalizmden kapitalizme geçiş sürecini ilksel sermaye 
birikimi adı altında tartıştığı bölüme bakmak, kavramı tarih­
selleştirmemize yardımcı olabilir. Adam Smith'in sermaye biri­
kim kuramına karşı çıkarak "sözde ilkel birikim" adını verdiği 
bu bölümde Marx, lngiltere'deki komünal toprakların 16. yüz­
yıldan 18. yüzyıl sonuna kadar çitlenmesi yoluyla özel mülki­
yete geçirilme sürecini merkeze alır. Köylülerin feodal beyle­
re karşı mücadeleleri sonucunda ele geçirdikleri ortak/kolektif 
mülkiyet rejimine tabi topraklara (orman, dere ve deniz yatağı 
vb.) çit ve duvar ile çekilerek el konulması, Marx'a göre köylü­
lerin üretim araçlarından (ve yeniden üretim araçlarından) ko­
parılarak yerinden edilmesini sağlayan "ilk günahtır" (20 1 1 :  
686) .  Kan ve barutla olduğu kadar "parlamenter hırsızlık" biçi­
mi olan yasal düzenlemelere de dayanan çitleme harekatı, eme­
ğini satmak zorunda bırakılan "özgürleştirilmiş" kitleleri (bu­
nun yanı sıra tabii ki çulsuzları, ayaktakımını, delileri) ve ilkel 
bir sermayedar olarak kapitalist çiftçi figürünü yaratır. Prole­
terleşme ve mülksüzleştirmeyi yaratan bu süreç, sermayeyi bir 
ilişki olarak tesis eder ve Marx'a göre tek bir sım vardır: devlet 
ya da ona benzer bir aygıtın uygulamaya koyacağı "zor". Marx, 
metninde zorun "çitleme yasaları gibi" parlamenter düzenle­
melerden, gaspa ve talana dayalı şiddet biçimlerine ve dönemi­
nin yeni cezalandırma yöntemlerine uzanan farklı tezahürleri­
ne odaklanır. 

E.P.  Thompson'ın çalışmaları (2006) ise 16 .-18. yüzyıllar 
arasında lngiltere'de yoksulların müşterek alanlardaki göre­
neksel haklarını korumak için yürüttükleri, bazıları yüzyıla ya­
yılan çitleme karşıtı mücadelelerini merkeze alır. Bu yazılarda, 
yoksulların ormanlardan odun toplamak, balık tutmak ya da 
bir parktan geçiş yapmak gibi feodal göreneksel haklarını koru­
mak ve hatta genişletmek amacıyla çitlemelere nasıl direndik­
lerini anlatan onlarca hikayeye tanık oluruz. Bu sayede, arkası­
na aldığı siyasi, hukuki ve fiziki zor kurumlarına rağmen çitle­
melerin yüzyıllarca sürmesinin nedeninin iştirakçilerin haliha-
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zırdaki müşterek alanlan ve göreneksel haklarını savunmaları 
ve kolektif eylemlerle yeni müşterek alanlar açmaları olduğunu 
kavrayabiliyoruz. Diğer bir deyişle, anlıyoruz ki, tarihsel çitle­
meler zaman alır. Ama nihai olarak, İngiltere örneğine baktığı­
mızda, müşterek kullanım haklan münhasıran kısıtlanır ve or­
tadan kalkar. Buna rağmen, 19.  yüzyıla girildiğinde "dinlenme 
ve eğlenme hakkının otlatma hakkından daha değerli olmasıyla 
[ . . . .  ) bugün Londra ve çevresinde" park kalabilmiştir diye yazar 
Thompson ( 157). Ama bu parklar, yeni bir kamusal niteliğe sa­
hiptirler ve yeni kentli adab-ı muaşeret kurallarının uygulama­
ya koyulduğu, eskinin iştirakçisi, döneminin yeni kentli pro­
leterlerinin disipline edildiği alanlar haline gelecektir. Park gi­
bi kamusal mekanlar, insanların iştirakçilerden, tavır, tutum ve 
bedeni disipline edilecek işçiye dönüşmesini sağlayan yeniden 
üretim mekanlarıdır.1 Kamusal alanın ortaya çıkışı da, benzer 
şekilde, eski düzenin görenek, gelenek ve kullanıma dayalı ko­
lektif pratiklerinin ortadan kalkmasını, yeni burjuva toplumu­
nun ve nizamının kurulmasını gerektirecektir. 

Yukarıda tarihsel ve olgusal olarak kamusal alan ve müşte­
rekler tartışmasının "iltisaklı" olduğunu, ama aralarındaki iliş­
kinin "ters orantılı" olduğunu belirtmiştim. Gerçekten de Ha­
bermas'ın tarihsel çözümlemesini takip edersek, kamusal ola­
nın ortaya çıkması için geleneksel olarak müşterek olarak ta­
nımlanan mekan ve toplumsal ilişkilerin ortadan kalkması ge­
rektiği açıktır. Habermas, kamusal alanın " 1 7. yüzyıldan başla­
yarak Batı Avrupa toplumsal yapısının ürünü olarak kavram­
laştırılmayı" gerektirdiğini belirtiyor ve şöyle yazıyordu: "bu 
alanın [ . . . ) ancak o zaman oluşup bir işlev üstlendiğini kabul 
ederiz; kamusal alan, özgül olarak, aynı dönemde mal mübade­
lesinin ve toplumsal emeğin alanı olarak kendi yasalarına gö­
re kurumlaşan 'burjuva toplumuna' aittir"(akt. Özbek, 2004: 
56) . Öte yandan Negt ve Kluge'nin, "burjuva değil de proleter 
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kamusal alanı vurgulayan; prosedüre\ değil de kamusal alanın 
üretimle ilişkisini kurarak tecrübe muhtevasıyla uğraşan 'pro­
leter kamusal alan' modeli" de benzer bir tarihsel izleği takip 
eder (Özbek, 2004: 47). 1830 ve 1848'lerin gizli proleter kamu­
sallıkları ve Paris Komünü, Negt ve Kluge'nin proleter kamu­
sallık kavramsallaştırmasını geliştirdikleri tarihsel vakalar. Fa­
kat ister "burjuva" ister "proleter" olsun, kamusal alanın ortaya 
çıkışı, tarihsel bir olgu ve terim olarak müşterek olanın, müş­
terekleştirme pratiklerinin ve onun tahayyül dünyasının (gö­
renek, gelenek vb.) ortadan kalmasını gerektirir. Sonuç itiba­
riyle, müşterek olan, prembdemin dünyasına aitmiş gibi görü­
nür. Kamusal alan, öncelikle edebi kamusal alan olarak kafeler­
de, salonlarda yeşerirken, müştereği vücuda getiren mekanlar 
şiddet, baskı ve talan yoluyla çitlenir; kolektif kullanıma dayalı 
pratikler, görenekler ve hak iddialan ortadan kaldırılır. 

Fakat yine de, kapitalist modemitenin kıyılarında, hatta ba­
zen göbeğinde, toplulukları piyasa ilişki ve disiplininden gö­
rece özerk kılan, toplumsal mücadelelerle üretilmiş müşterek 
alanlar yaşamaya devam eder. Fakat, kapitalizmin 1970'lerde 
ayyuka çıkan yapısal krizini çözmek için benimsenen "neoli­
beral çitleme harekatı" ile özellikle küresel güneyde yerli top­
lulukların müşterek varlıklarının sermaye tarafından gasp edil­
meye başlanması, görünmez kılınmış müştereklerin varlığını 
yeniden hatırlatır. 1990'lardan itibaren eleştirel sosyal bilim­
ler yazını ve yükselmekte olan karşı-küreselleşme hareketi ile 
müşterekler "geri döner." 

Müşterekler ve çitleme arasındaki ilişkiyi statik ve tek yön­
lü olarak düşünmemek gerekiyor. Bu minvalde, Massimo de 
Angelis, çitlemelerin toplulukların müşterekleri geri almaları­
na (Brezilya'daki Topraksız Köylü Hareketi, Meksika'da Zapa­
tista Hareketi gibi) ve/veya yeni müşterekler üretmelerine (fik­
ri mülkiyet rejimine karşı geliştirilen elektronik paylaşım yön­
temleri gibi) karşı hamleler olarak görülmesi gerektiğini belir­
tir (2007: 144) . Böylesi bir yaklaşım, müşterekleri verili ve de­
ğişmez kaynak ve değerler sistemi olarak düşünmek yerine, 
tıpkı çitlemeler gibi tarihsel devamlılık arz eden kolektif pra-
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tikler bütünü olarak değerlendirmemizi sağlar. O halde, ha­
reketli ve akışkan sermaye birikim süreçlerine kıyasla sabit ve 
durağan görünen müşterek kaynaklardan ziyade, ileri ve ge­
ri hareketlerle ilerleyen "müşterekleştirme pratiklerinden" söz 
etmek gerekiyor. 

Neoliberal çitlemeler ve 

yeni müşterekleştirme pratikleri 

Özbek, kamusal alan kavramının zorluğunun "kendi içinde 
iki ayn anlam boyutunu örerek içermesinden" kaynaklandığı­
nı yazar. Benzer bir sorun (ya da potansiyel) müşterekler kav­
ramı için de geçerli. Yine Özbek'in ifadeleriyle söyleyecek olur­
sam, birinci anlam boyutunda müşterekler mekansal bir kav­
ram. Müşterek deyince, öncelikle tarihsel müştereklerden yo­
la çıkarak ortak kullanıma tabi fiziki mekanlardan bahsediyo­
ruz. Kentte ya da kırda hukuken bu şekilde tanımlanmış ol­
sun ya da olmasın, kolektif kullanılan toplumsal alanlan anlı­
yoruz (mera, meydan, park vb.) .  Müşterek, bu alanların belir­
li bir toplumsal kullanımına atıfla kullandığımız bir kavram, 
zira mekanlar toplumsal yeniden üretim ilişkilerinin piyasa­
laşma ve metalaşma süreçlerine karşı ve bu süreçlerden göre­
ce özerk olarak örgütlendiği yerler olma vasfını taşıyor. Dolayı­
sıyla müşterek, toplulukları piyasa ilişkilerinden ve disiplinin­
den koruyan, devlet yönetimi ötesinde özyönetimci bir saikle 
örgütlenmiş alanlan ifade ediyor. Bununla birlikte, bu mekan­
lar verili kabul edilmiyor, bu toplumsal alanlan ortaya çıkaran 
kolektif eylemleri, yani toplumsal ilişki üretimini de kastede­
cek şekilde toplumsal pratiğe bir vurgu yapılıyor. Buna da Pe­
ter Linebaugh'ın (2008) kavramsallaştırmasından yola çıkarak 
"müşterekleştirme pratikleri" diyoruz.2 Bu pratikler bir mera-

2 Magna Carta'nın eki niteliğinde "Orman Şartnamesini" merkeze alan çalışma­
sında Linebaugh, 13. yüzyıl iştirakçilerinin (commoners) ormandan ağaç top­
lamak ve kralın arazisine köy kurmak gibi ortak gelenekleri sürdürerek ve ye­
nilerini geliştirerek kralın bu pratikleri hak olarak tanımaya zorladıklarını an­
latır. Burada önemli olan nokta, bu hakların yukarıdan bahşedilmemiş oluşu, 
halihazırda var olan müştereklik geleneklerinin kolektif eylem sonucunda de 
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nın kullanım hakkı gibi hukuki bir nitelik taşıyabilir ve kurum­
sallaşabilir; kolektif doğrudan/dolaylı eylemleri içerebildiği gi­
bi, Asef Bayat'ın (2016) gayri-toplumsal hareketler tanımlama­
sında olduğu gibi bireysel, dağınık ve gündelik kullanımla iliş­
kilendirilebilir. Son olarak, müşterek olanı oluşturan ya da bu 
süreç içinde oluşan, yerelden başlayarak yerel-aşırıya dek uza­
nan toplulukları, yani "kolektif gövdeleri" tarif ediyoruz. Buna 
da "iştirakçi" diyebiliriz. 

Müşterekler, müşterekleştirme pratikleri ve iştirakçiler­
den oluşan bu üçlü ayak, meseleyi olgusal ve analitik yönü ile 
ele almamıza olanak verirken, kavramın ikinci anlam boyutu 
onun normatif, yani ilke koy,ucu taraflarına vurgu yapar. Bu­
rada müşterek olanı üreten t6'plumsal ilişkilenme biçimlerinin, 
meta dışı, dayanışmacı, el birlikçi, eşitlikçi ve kolektif kullanı­
ma dayalı olması gibi çeşitli niteliklerine odaklanıyoruz. Bun­
lar, kapitalist üretim ve yeniden üretim ilişkilerine dayalı kapi­
talist değerlenme biçimlerine karşı, pratikten neşet eden bir di­
zi açık uçlu ilkeler toplamı olarak düşünülebilir. Müşterekler, 
kavram seti ürettiğimiz her türlü değere ve ilişkiye el koyan ka­
pitalist değerlendirme süreçlerine karşıt antikapitalist değer, 
norm ve toplumsal ilişkiler üretme potansiyelimizi sorunsallaş­
tırma gücüne sahip. Dolayısıyla, müşterekler tartışması, önce­
likle ve özellikle toplumsal yeniden üretim alanında devlet ve 
piyasa dolayımı dışında ya da bunlara alternatif üreten, özyöne­
time dayalı toplumsal bir devrim öngörür (De Angelis, 2014). 

Böylesi bir okuma, neoliberalizm anlayışımızı, salt iktisa­
di terimlerin ötesine çekerek, toplumsal ve politik anlamda da 
okumanın yolunu açıyor. Neoliberal birikim rejiminin temel­
de müşterek varlık ve değerlere el koyulması yoluyla gerçek­
leştiğini öne süren Midnight Notes Collective'e göre "yeni çit­
lemeler," 

l 970'lerin ortalarından beri üzerinde çalışılan birikim süreçle­

rinin büyük ölçekte yeniden yapılandınlmasına verilen addır. 

facıo haklar olarak kabul edilmeye zorlanmış olmasıdır. Dolayısıyla bu nok­
tada muştereklerden değil, muşterekleştirme pratiklerinden bahsetmemiz ge­
rekiyor. 

83 



Bu sürecin temel amacı işçilerin, tıpkı Amerikalara taşınan Af­

rikalı köleler gibi, örgütsel güçlerini inşa ettikleri alanlardan 

kopartılarak, bildik. direniş biçimlerine sahip olmadıkları ya­

bancı ortamlarda çalışmaya ve mücadele etmeye zorlanması­

dır . . .  Böylece dünya proletaryasının fizyonomisini, tıpkı kapi­

talizmin şafağında olduğu gibi, bir kez daha yoksul, serseri, di­

lenci, işportacı, mülteci, terhane işçisi, ücretli asker, asi biçim­

lendirmektedir ( 1990: 3) .  

Midnight Notes Collective, müştereklerin çitlenmesini, bugü­
nün proleterlerinin ayaklarını bastıkları toplumsal ve politik ze­
minlerin parçalanması süreci olarak tanımlıyor. jamie Gough'a 
göre de, kapitalizmin neoliberal evresi, toplumsal aktörleri siya­
si ve toplumsal kısıtlardan özgürleştirerek şirket karlarını ve bi­
reylerin "faydalarını" maksimize ettiği; özel mülkiyeti onu çev­
releyen kolektif hak ve sorumluluklardan kurtardığı ve işçi sını­
fının var olan kolektif örgütlülüğünü dağıtarak, sermaye-emek 
ilişkisini yeniden tesis ettiği için, toplumsalın sonunu ifade eder 
(2002: 405-406) .  Bu anlamda, üretim ve yeniden üretim alanla­
rında var olan piyasa dışı dayanışma ve elbirliğine dayalı sosya­
lizasyon biçimleri ve sınıf disiplini ve özel mülkiyete dayalı dü­
zenlemeler arasında bir çatışma vardır (406) . Çitlemeler, meka­
na gömülü bu dayanışmacı sosyalizasyon ağlarını ya da "kurum­
sallaşmış müşterekleştirme pratiklerini" aşındıran, parçalayan ve 
yukarıdan yeniden tanzim eden mekansal stratejiler toplamıdır. 
Bu şekilde, piyasa dışı toplumsal ilişkilerin (gelenek, görenek 
ya da kentsel gündelik pratikler) parçalanarak insanların piyasa 
mantığına ve disiplinine tabi kılınması gerçekleştirilir. 

Bu toplumsal parçalanma süreçlerinin politik etkilerini göz­
den kaçırmamak önemli. Fırat Genç'le birlikte yazdığımız bir 
yazıda belirttiğimiz gibi neoliberalizm, "kapitalist üretim ve ye­
niden üretim ilişkilerinin sermaye lehinde dönüştürülmesi için 
toplumun ezilen kesimlerinin geçmiş mücadelelerin dolaylı ya 
da dolaysız sonuçlan olarak sahip oldukları sosyalizasyon ağla­
rının, dolayısıyla politik kapasitelerinin sistematik olarak tör­
pülendiği bir stratejiler amalgamı"dır (2014). Başka bir deyiş-
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le, neoliberalizme hegemonik gücünü veren şey, sermaye biri­
kim süreçlerinin madunlann ayaklannı bastıklan toplumsal­
mekansal zeminleri parçalaması ve bu kesimlerin var olan top­
lumsal ağlanndan mülksüzleştirerek politik kapasitelerini tör­
pülemesidir. Bu sebeple, halihazırda var olan müşterekleştirme 
pratiklerinin parçalanması, piyasa tabiiyeti, yalnızlaşma ve ya­
bancılaşma süreçlerini hızlandırarak kolektif eylem kapasitesi 
yitimine yol açabilir ve bu toplumsal dağılma, nihayetinde faşi­
zan bir toplumsal mobilizasyon da yaratabilir. 

Bu şekilde, müşterekler kavram seti, neoliberalleşme süreç­
lerinin iktisadi, toplumsal ve politik düzeylerde analiz edilme­
sini sağlayan bir perspektif sunuyor. Kavram setinin aynca nor­
matif ve etik bir düzeyi de var. Yukarıda sosyalizasyon ağları 
olarak nitelendirdiğim ku}llmsallaşmış müşterekleştirme pra­
tikleri (bir mahalledeki dayanışmacı ilişkiler, bir meranın gö­
reneksel kullanım biçimleri, kentsel kamusal mekanlarda gün­
delik hayat pratikleri vb.) kullanıcılar topluluğu içerisinde kül­
türel, iktisadi ve toplumsal tabakalaşmaya dayalı farklı eşitsiz­
lik ve tahakküm ilişkilerini barındırır. Buradan devamla nor­
matif düzeyde müşterekler perspektifinin, topluluk odaklı ol­
duğunu, fakat topluluğu verili olarak almadığını belirtmeliyiz. 
Zira "müşterekler siyaseti" eşitsizliğe, hiyerarşiye ve ayrımcılı­
ğa dayalı topluluk ilişkilerini dayanışmacı, paylaşımcı, eşitlikçi 
bir şekilde dönüştürmeyi; topluluğun ötekiliğe ve farka açıklı­
ğını sorunsallaştırmayı merkezine alır (özellikle bkz. Stavrides, 
2018).  Özel mülkiyet ve metalaşma süreçlerine karşı kolektif 
sahiplik ve metasızlaştırma gibi ilkeleri gündeme getirir; mev­
cut toplumsal sömürü ve tahakküm ilişkilerini yeniden üret­
meyen ve daha özgür ve eşit bir toplumsallaşmanın nüveleri­
ni ortaya çıkaran pratiklerin dönüştürücü potansiyellerini açı­
ğa çıkarmaya dayanan alternatif toplumsal ve kültürel norm­
lar üretir. Diğer yandan, bu siyaset tarzı, etik ve politik düzey­
de "ortak bir iyi yaşamın" (buen vivir) ilkesel ve pratik değerle­
rini üretme gayretindedir. Bu nedenle, müşterekler kavramsal 
seti, Arturo Escobar'ın (2015) ifadesiyle bir küresel ortak "ge­
çiş söylemi" oluşturacak potansiyele sahiptir. 
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Kayıp halka: Tecrübe 

Özbek, Negt ve Kluge'nin kamusal alan anlayışını şu şekilde 
aktanr: 

Onlann yaklaşımı, tam da küresel ekonomik politikalar altın­

da çalışan sınıflann örgütsüzleştirilme ve yeniden proleterleş­

me (mülksüzleşme ve yoksullaşma) süreci derinleşirken, gün­

demden düşürtülen ve değersizleştirilen "üretim," "emek" ve 

"sınıf mücadelesi" kavramlannın, sadece metalann maddi üre­

tim sürecinde değil, tüm yaşam bağlamlarındaki toplumsal 

üretim süreçlerinde de geçerli kavramlar olarak yeniden do­

laşıma sokulmasını destekliyor. Negt-Kluge'nin "proleter" ya 

da "karşıt" kamusal alanı, kapitalizmin sömürdüğü, parçala­

dığı, dıştaladığı ya da bastırdığı, değersizleştirdiği ve tedavül­

den çıkardığı toplumsal emek gücünün tecrübe, yetenek, be­

ceri ve ilişki biçimlerinin karşı stratejiler aracılığıyla bağlantı­

landınlmasının ve güçlendirilmesinin taşıdığı devrimci potan­

siyele işaret ediyor (2004: 37). 

Kamusallığın, üretim ve yeniden üretim alanını ilişkilendire­
cek bir şekilde düşünülmesine yapılan bu çağnya Fırat Genç'le 
birlikte kaleme aldığımız "Strateji Tartışmasına Katkı: Müşte­
rekler Politikasının Güncelliği" (2014) başlıklı metinde iştirak 
etmeye gayret ettiğimizi düşünüyorum. Bu yazı, yukarıda kı­
saca değindiğim gibi, neoliberal hegemonyayı mümkün kılan 
şeyin, sınıf bilincini ortaya çıkaran (üretim ve yeniden üretim 
alanındaki) mekansal ve zamanşal bütünlüklerin dağıtılması ve 
dolayısıyla bugünün proleterlerinin ayaklarını bastıkları, tanı­
dık ve örgütlü oldukları maddi zeminlerin parçalanması oldu­
ğunu iddia ediyor. Bu parçalanma bugün yaşam alanlarını dağı­
tan kentsel dönüşüm projelerinden, çalışma zaman ve mekanı­
nı bölen taşeronlaştırma ve güvencesizleştirilmeye ve kamusal 
mekanların militarize edilmesine kadar farklı düzeylerde dene­
yimleniyor. Bu süreç, sadece sınıfın parti ve sendika gibi politik 
ve emek örgütlenmelerini değil, modern dünyanın gündelik bir 
aradalık biçimlerini de yerle yeksan ediyor. 
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Genç'le birlikte bu "parçalayıcı" neoliberal dönüşüm süreç­
lere karşı yeni müşterekler üreten mücadele ve toplumsal pra­
tiklerin3 yaygınlaştırılması, kurumlaşması ve birbirleriyle bağ­
lantılandırılması yoluyla, üretim alanındaki fragmantasyonun 
politik etkilerinin tersine çevrilebileceğini, piyasalaşan yeniden 
üretim alanında gedikler açılabileceğini ve bu iki alan arasında 
geçişlilik yaratılabileceğini ileri sürüyoruz (2014). Bu pratikle­
rin "özgüçlenme" ve "somut ütopik uğraklar" olarak adlandır­
dığımız iki toplumsal/kültürel ve muhayyel uğrağı var. Özgüç­
lenmeyi, neoliberalizmin "toplumsal hayatta yarattığı parçalan­
ma ve güçsüzlük hissinin önüne set çekecek, farklı kişisel de­
neyimlerin ortaklaştırılmasını yaratacak pratiklerin sağlayaca­
ğı kolektif güçlenme olarak" tanımlıyoruz. Somut ütopik uğrak 
ifadesi ile de "daha özgür ve eşit bir toplumsallaşmanın nüve­
lerini ortaya çıkaran, antikapitalist bir toplumsallığın öncülle­
rini içinde barındıran pratiklerin" dönüştürücü potansiyelleri­
ne işaret ediyoruz (2014). 

Bu iki "uğrağı" öncelikle mümkün kılan ve sonra da birbirine 
bağlayan şey ise "tecrübe" mefhumu. Yukarıda geliştirilen neo­
liberalizm okuması, yani üretim ve yeniden üretim alanların­
da ortaya çıkan toplumsal parçalanma ve bu parçalanmanın so­
nucu olarak yitirilen sosyalizasyon ağlan, bu alanlarda biriken 
toplumsal tecrübenin ve kültürel ifadenin de parçalanması an­
lamına geliyor. Diğer bir deyişle, toplumsal (proleter) tecrübe­
yi mümkün kılan maddi bütünlüklerin dağılmasıyla birlikte ko­
lektif tecrübe "akamete uğruyor". Bugün, 19. yüzyılın başların­
da Marx'ın atölye ve fabrikayı, Engels'in işçi sınıfı mahallelerini 
analiz ettiği metinlerde aktarılandan çok da farklı sayılmayacak 
bir kapitalist toplumsallık içerisinde yaşıyoruz. Başka bir bağ­
lamda Ayşe Buğra'nın bu parçalanmayı 19. yüzyılın vahşi kapita­
lizmiyle yakınsaması, bu sebeple, boşuna değil (2003). Bu vah­
şi dönemde, bildiğimiz anlamda sanayi proletaryasının örgütle-

3 Gezi sonrası ortaya çıkan mahalle dayanışmalan ve forumlar, mavi ve beyaz 
yakalı üretim kooperatifleri, üretici ve tüketicileri bağlantılandıracak ürün ko­
operatifleri, özyônetim esasına dayanan ve ticari olmayan sağlık ve eğitim mer­
kezleri ve kreşler, spor birlikleri ya da radyolar gibi. 
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ri (sendika, parti) ortaya çıkmadan önce, kentli madunlann tec­
rübesini ortaklaştıracak, farklı toplumsal üreticilerin (zanaatkar­
lardan tekstil atölyelerinde çalışan kadınlara) bir araya geldikle­
ri çeşitli "ortamlar" bulunmaktaydı. Bu minvalde, David Harvey 
Paris'te (2012) ve Kristin Ross Ortak Lüks'te (2015) Paris Ko­
münü öncesinde yaygınlık kazanan, taverna, aşevi, yardımlaşma 
sandıklan, işçi sınıfı harlan ve kulüpleri, şaraphane ve kabarele­
ri, üretici ve tüketici kooperatifleri gibi kurumsallaşmış müşte­
rekleştirme pratiklerinden bahsederler. Elie Reclus'nun tanımla­
masına göre bu mekanlann müdavimleri "o zamana kadar bir­
birleriyle genellikle hiç konuşmamış yurttaşlardı" (akt. Ross, 
2015: 28). Kurumsallaşan bu pratikler, bugün bildiğimiz anlam­
da sanayi proletaryasının ortaya çıkmadığı bir dönemde, kentli 
madunların dayanışmacı ve paylaşımcı bir mekanda buluştukta­
n, hasbıhal ettikleri ve birbirinden farklı yaşantılannı ortaklaş­
tıracak bir dil geliştirdikleri yerlerdi. Bu anlamda Ross'un söyle­
diği gibi citoyen ve citoyenne (Fransızca eril ve dişil yurttaş) ke­
limeleri böylesi mekanlardaki buluşmalarda icat edilmiştir; do­
layısıyla madunlar kendilerini ifade edecekleri eşitlikçi bir dili 
böyle mekanlarda geliştirmiş ve dilin egemen temsili nizamın­
dan kopuşunu böyle mekanlarda yaratmışlardır. Benzer bir şe­
kilde, bugünün müşterekleştirme pratikleri, sınıfın parçalanan 
maddi bütünlüğünü bir çırpıda geri kazanmak gibi bir iddiada 
olmamakla birlikte, sınıfsal bir tecrübenin dile gelebileceği, or­
taklaşabileceği mekanlar olma ihtimalini taşırlar. 

Müşterekleştirme pratikleri bugün, bu "zor zamanlarda" 
ayaklan mızı basacak birer zemin olmanın yanı sıra, nefes ala­
rak güç biriktirmemizi sağlayacak karşılaşma alanlan olarak da 
kritik öneme sahip. Bu pratikler, aşağıdan kurulan dayanışma­
cı, elbirlikçi, paylaşımcı, eşitlikçi ve demokratik kurumlar ya­
ratma potansiyeli taşıyorlar. Müşterekleştirmenin, gıdaya ya da 
hizmete erişilebilirlikten ziyade, iştirakçileri fail kılan, özneleş­
tiren dayanışma ve karşılıklılık ilkelerine dayanan "yapabilir­
lik" ya da "muktedir kılma" esasında işlemesi fikrinin de altını 
çizmek gerekli. Bu pratikler, neoliberalizmin bilhassa kentsel 
ölçekte yarattığı mekansal ve zamansal parçalanmaya karşı pi-
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yasa-dışı ve demokratik bir aradalık ve toplumsallaşma biçim­
leri ortaya koyma potansiyelleri taşıyor. 

Fakat, bu tür müşterekleştirme pratikleri, içe kapanarak bir 
tür yeni cemaate dönüşme tehlikesi de taşıyor. Yani, bu örgütlü­
lüğün birbirine benzerlerin bir arada olduğu, belirli bir hayat tar­
zına hitap edecek şekilde biçimlenmesi riski yüksek. Toplumun 
mahallelere aynşunlarak kutuplaştınldığı, cemaat bağlannın tek 
sahih toplumsal ilişki ve güven alanı olarak kabul edildiği günü­
müzde, dayanışma pratiklerinin de cemaatleşmesi ihtimal dahi­
linde. Richard Sennett'in (2010) "mahremiyetin tiranlığı" olarak 
adlandırdığı, yakınlık, samimiyet, sahihlik ve sıcaklık gibi değer­
ler çerçevesinde kurulan bu tür cemaatler yerine kamusalın "so­
ğuk teması"na dayalı mesafelerin kurulması; yani Helmut Let­
hen'in aktardığı gibi insanlann "birbirlerini taciz etmeden yakın­
laşmalannı, yaralanmadan aynlmalannı" (2017: 13) sağlayacak 
pratiklerin icat edilmesi, yeniden geliştirilmesi gerekiyor. 

Meral Özbek'in Negt ve Kluge'den mülhem kamusallık anla­
yışının madunlann tecrübesi ile teğellendiği yerde, "dilde, öy­
külerde ve bellekte taşınan bir tarihsel proleter bilinçaltım, geç­
miş ve gelecek hafızası oluşturan ütopik fantazyaları" da içe­
ren, kolektif tahayyül kabiliyeti bulunuyor (2004: 54). Burası, 
tahayyül gücü ve praksisin kesiştiği, yaptığımız şeyleri başka 
türlü yapabileceğimizi keşfettiğimiz bir düğüm noktası -ya da 
ufuk- gibi görünüyor bana. Müşterekleştirme pratikleri de, bu 
dünyanın içerisine mümkün başka dünyaları yerleştirerek, ge­
leceğin kurumlarının nüvelerini bugünden atıyorlar. 

lşte, eski dostumuz kınlgan ve sebatkar köstebek yine iş başın­
da; önünü pek göremese dahi kazıyor, biriktiriyor ve yol açıyor. 
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Lincin Sosyal Medya Hali: 
Asli Tohumcu Olayı 

DiLER B U LUT 

Giriş 

Hızla gelişen yeni bilgi teknolojileri ve iletişim araçlarının yay­
gınlaşması, özellikle l 990'lı yılların sonlarını küresel bir dö­
nüşüm çağı olarak değerlendirmemize yol açmıştır. Bu dönü­
şüm öncesi medya için geleneksel medya ifadesi kullanılmak­
ta, birbirine bağlı olarak gelişen radyo, televizyon, gazete gibi 
kitle iletişim araçlarından oluşan toplumu bilgilendirme ama­
cıyla yayın yapan organların bütünü tanımlanmaktadır. Bu ile­
tişim araçları genellikle tekyönlü bir akışı takip eder. Bu haliy­
le, alıcının tüketici konumda olduğu bir iletişim türüdür. Ana 
akım, eski veya geleneksel olarak nitelendirilir ve gelişen tek­
noloji ile birlikte bilgisayarlara (bilgi-işlem) ve iletişim araçla­
rına (yayıncılık telekomünikasyon ve haberleşme) ait kavram­
lar gelişerek yeni medyayı oluşturmuştur (Törenli, 2005: 87). 
Bilgisayar tabanlı yeni medya araçları, kolay ulaşılabilir, birey­
lerin mekan ve zaman sının olmadan kendilerini ifade edebile­
ceği, birçok bilgi kaynağına ulaşabileceği ve fiziksel bir yakın­
lık olmadan da bir gruba dahil olabileceği yeni iletişim imkan­
ları yaratmıştır. Enformasyon çağı, hammaddesi bilgi olan bu 
yeni teknolojilerin yayılım ve etki alanının genişliğiyle birey-
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sel ve kolektif her tür insan edimini etkilemiştir. Bu çağın ayı­
rıcı özelliğinin iletişimin farklı biçimlerinin aynı sistem içinde 
bütünleşmesi olduğunu belirten Castells yazılı, sözlü ve gör­
sel-işitsel bu farklı biçimlerin bir araya gelişiyle bir hipertext ve 
meta-dil oluşturduğunu ifade etmektedir (Castells, 2008: 440). 
Bu haliyle teknolojik dönüşümler iletişim alanında devrim ya­
ratarak, geleneksel medyaya atfedilen kamusal alan olma nite­
liğini yeni medyayla paylaşmasına yol açmış, dij ital dünya ka­
musal tartışmaların da yeni ve etkin bir mecrası olmuştur. Bu 
medyanın yeniliği şundandır; telekomünikasyonu, veri akışı­
nı ve kitle iletişimini tek bir medya aracılığıyla bütünleştirme­
sidir (Van Dijk, 2006: 6-7) . Mobil araçlarla sağlanan, herkesin 
her an ulaşabildiği günümüz "çevrimiçi iletişimi" bunun bir ör­
neğidir. Ancak her iki medya türü birbiriyle etkileşim içinde­
dir, yeni medyanın yayılım alanı ve etkinliği artmış olsa da ge­
leneksel medya, yeni medyanın araçlarını da kullanarak varlı­
ğını korumaktadır. 

Kamusal alan, içinde sekülerlik, özerklik, eleştirellik, fark­
lılık, çoğulluk ve özyönetim metaforlarını barındıran modem 
bir fenomen ve kurgudur (Özbek, 2004: 41) .  Habermas'ın top­
lumsal yaşamın bir parçası olarak tanımladığı, tüm vatandaş­
lara açık olma özelliği taşıyan kamusal alan (Habermas, 2004: 
95) , Fraser'a göre yurttaşların ortak meselelerini müzakere et­
tiği, kurumsallaşmış bir söylemsel etkileşim alanıdır (Fraser, 
2004: 103-105). Kejanlıoğlu ise "kamuoyu" kavramı üzerin­
den tanımladığı kamusal alanı şöyle ifade etmektedir: "Kamu­
oyu, bağımsız ve eşit bireylerin katıldığı, kimsenin dışlanmadı­
ğı, rasyonel-eleştirel bir tartışma ortamında gelişir; söyleme da­
yanan ve sonunda uylaşıma (consensus) varılan bir süreçtir. Ka­
musal alan da, hem özel ekonomik çıkarlardan, hem de kamu 
otoritesinden özerk, böyle bir konuşma ve tartışma etkinliğinin 
alanıdır" (Kejanlıoğlu, 2004: 691) .  

Toplumsal ve  kolektif üretim sürecinin bütünü kamusal 
alandır (Özbek, 2004: 43-48). Özbek, müşterek yaşama da­
ir tüm yapıp etmelerin kamusal yaşamı oluşturduğunu, odağı­
na da "kamusal iletişim ve kültürü" koyduğunu savunur. Kit-
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lesel araçlarla kamusal iletişimi mümkün kılan medya ise bu 
tartışmalarda merkezi önemdedir. Ancak meseleyi teknolojik 
araçlarla iletişime indirgemek yerine tüm iletişim süreçlerinin 
toplumsal ilişki ve kurumlann tümüne gömülü olduğuna iliş­
kin gerçeği kavramakla mümkün olduğunu vurgular. Her türlü 
yaşantıdan elde edilen tecrübeyle gelişen iletişim, içinde hem 
eleştirel akıl yürütmenin, bilginin, normun, kural ve prosedür­
lerin hem de ortak duyusal algılama, ifade, duygu, beğeni, bo­
yun eğiş, itiraz, isyan, çatışma, anlaşma, yenilgi, tanıma, daya­
nışma, hatırlama ve öğrenme süreçlerini içerir. Bunlann bütü­
nü ise kültürü oluşturur (Özbek, 2004: 444-446) . 

Yeni sosyallik mek:'inlan, yeni kamusal alanlar olarak değer­
lendirilebilecek dijital dünya, her geçen gün artan kullanıcı­
sıyla önemli bir alandır. Kamusal alana atfedilen birçok nite­
lik sosyal medya için de dile getirilir. Söylem üretip dolaşıma 
sokmak, yorum yapmak, içerik oluşturmak sosyal ağlarla da­
hil olunan bu dünyanın günlük rutinlerindendir. Sosyal medya 
değişik alanlanyla, herkesin kolaylıkla ulaşabilme imkanı ya­
ratması bakımından eşitlikçi ve kimseye ait olmayan bir alan 
olarak yeni kamuoyları yaratabilme potansiyeli barındırır. Bu 
çeşitlilik, ifade özgürlüğüne alan açabilecek araçları sunması 
açısından kamusal alanın demokratik temsil ve katılıma yöne­
lik ilkesi açısından bir avantaj olarak düşünülebilir. Dijital ak­
tivizm olarak adlandırılan bu yeni formda, sosyal medya ya da 
diğer İnternet tabanlı iletişim kaynakları, herhangi bir hak ih­
lalini, muhalif/eleştirel söylemi veya kamusal bir olayı yaygın­
laştırmak, görünür kılmak amacıyla kullanılabilecek araçları 
sunabilmektedir. Arap Bahan ya da Gezi Parkı eylemleri süre­
cinde dijital platformlann etkin kullanımı buna örnek oluştu­
rur. Diğer yandan, sosyal medyanın sağladığı anonimlik, pay­
laşılan içeriğin kontrolünün nasıl yapılacağı konusunda prob­
lemler yaratmakta, "lfade özgürlüğünün sımnm tayin eden ne­
dir?"  sorusunu da sordurmaktadır. Zira herhangi bir paylaşı­
ma yapılan yorum, bir görsele dair değerlendirme çok kısa süre 
içinde ırkçı, ayrımcı ya da cinsiyetçi ifadeler içeren bir saldırı­
ya dönüşebilmekte, kendine taraftar toplayarak yıkıcı bir söyle-
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mi dolaşıma sokabilmekte, biri ya da birilerini hedef haline ge­
tirmektedir. Bu bakımdan dijital dünya, çeşitli formlarıyla nef­
ret söylemi üretiminin önemli alanlarından biri olarak da orta­
ya çıkmaktadır. 

Linç, hukukun yok sayılmasına vurgu yapan ve kendi adale­
tini kendi veren bir kitle eyleminin adıdır. Tilly'e göre bu ey­
lemler, mevcut düzene itiraz edenlerin "kurban" edildiği bir 
yapıyı işaret etmesi yanında var olan eşitsizlik sistemlerini yan­
sıtan ve pekiştiren bir işlev de taşımaktadır (Tilly, 2010: 136-
140) . Dijital dünyada yaşanan linçlerde ise söylem düzeyinde 
bir şiddet ifade edilmekte, benzer bir örüntü tekrar edilmekle 
birlikte eylem fiziksel bir temas olmadan zarar vermeyi hedef­
lemektedir. Kitlenin tepkisi çoğu zaman eleştiri, hakaret, aşağı­
lama, dışlama şeklindedir. Bu yolla kitle, kendi sosyal grubunu 
inşa edip bir kimlik kazanma imkanına erişmekte, kurbanını 
da nedamet getirmeye veya o mecrayı terk etmeye davet etmek­
tedir. Sonucunda dijital araçlar kullanılarak sergilenen sembo­
lik şiddetin, bu şiddete maruz kalan açısından etkileri oldukça 
trajik olabilmekte; şiddet kısa sürede sembolik olmaktan çıkıp 
kişinin sosyal yaşamına ya da bedensel bütünlüğüne yönelebil­
mektedir. Okul çağındaki çocuklar için okula gitmeye mesafeli 
olmak, yeme bozuklukları, depresyon, kaygı bozukluğu ve in­
tihar davranışları ortaya çıkabilmektedir (Lerner, 2013:  1-2).  
Keza bu tür yıkıcı etkiler yetişkinler için de geçerli olmaktadır. 

* * * 
Birkaç yıl öncesinin meşhur caps'lerinden biriydi şu: "Çok 

cahilsin keşke ölsen! "  Cahil sıfatının yerine çirkin, fakir ya da 
aptal getirildiği örnekleri de vardı. Mizahi bir dille yapılan eleş­
tirel görsel bu ifade, bir yandan rahatlıkla birinin ölümünü di­
leyebilmenin -elbette sembolik bir dilek bu- ardındaki birey­
sel ve toplumsal iklimi, birinin mutsuzluğundan, sıkıntısından, 
eksiğinden duyulan sevincin, hınç ve hasedin birikimini orta­
ya koymaktadır. Diğer yandan cahille öyle olmayanı ayırabile­
cek yetiyi kendinde ya da kendi gibi olduğunu düşündüğü sa­
nal cemaatinde gören mutlak bir iradeyi, kendini bu sıfatların 
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karşısında konumlandıran, kendine bir kanaat önderi rolü bi­
çen kişi ya da kişileri temsil etmesi açısından da önemlidir. 

Kendini bir erk olarak tanımlayan ya da çoğu zaman bir erke 
yaslanan, onun kabulleri ya da sınırlan içinde tepkilerini orta­
ya koyan kitle hassasiyetleriyle, nefretiyle, öfkesiyle, taşan sab­
rı ve coşkusuyla tanımlanır. Bu kabul dij ital dünya ile ortaya 
çıkmadı elbette, bu dünyada kendini böyle ortaya koydu. Öz­
kazanç, son dönemde benzer örneklerle karşımıza çıkan, adına 
"kamusal. tartışmalar" dediği bu olgunun iki temel dayanağı ol­
duğunu savunmaktadır. llki sosyal medya etkisi denilebilecek, 
görüş belirtirken daha kolay ve ölçüsüzce sertleşebilmeye ola­
nak tanıyan, yüz yüze dile getirilemeyecek sözleri söyleten bir 
platformun varlığıdır. ikinci dayanak ise daha genel ve kapsa­
yıcı bir ruh haliyle ilişkilendirilmektedir. Hınç, nefret, akıldışı­
lık, saldırganlık, fütursuz ve bencil bir dışavurumculuk ve re­
kabetçilik ile nitelenen tuhaf politik kültürden payımızı alıyor 
olmamızdır (Özkazanç, 2018). 

Duyguların bu denli etkin olduğu ve dile geldiği bu zemin­
de bir toplumun nasıl kurulduğunu, zihniyet ve gündelik ya­
şamının hangi kabuller ve dışlamalarla ilerlediğini görmek açı­
sından bu temsiller önemlidir. Duyguların ne yaptığını, nasıl 
hareket ettiğini ve bedenlere nasıl yapıştığını, nasıl bir kültü­
rel politika oluşturduğunu sorgulayan Sara Ahmed, bir kolek­
tif ya da özne hakkındaki duygusallık, "ötekiler"e anlam ve de­
ğer bahşeden iktidar ilişkilerine dayanmaktadır, der (Ahmed, 
2015 :  1 2- 13). Bu bakımdan söylemde kendini gösteren bu şid­
det, iktidar ilişkileri ve toplumsal hiyerarşilerden ve ideoloji­
lerden bağımsız düşünülemez. Aslı Tohumcu'nun yazı sonra­
sı aldığı tepkiler ve yaşadıklan, bir şiddet ve linç dalgasının kı­
yıcılığını bir kez daha ortaya koymuştur. Yazıya, yazara, yaza­
nn cinsiyetine, geçmişine, politik görüşü ve ideolojisine, ait ol­
duğu düşünülen çevreye ve onun temsil ettiklerine dair aynm­
cı yaklaşım, öfke, nefret ve haset duygulanyla ve düşmanlaştı­
rıcı söylemlerle üretilmiştir. 

Çalışmanın devamında ilk olarak eleştirel söylem analizine 
değinilmiştir. Ardından Tohumcu'nun yankı uyandıran yazı-
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sı, yazının yayımlandığı derginin konuya dair açıklamaları, ya­
zıya dair Twitter'da verilen tepkiler ve etrafında gelişen olaylar 
ele alınmıştır. Yazının dördüncü bölümü linç mekanizmasının 
sosyal medyadaki işleyişi, diğer dijital şiddet türleriyle bağlan­
tısı ve şiddetin söylemsel düzeyde kurgulanışındaki temel di­
namikleri ele alınmıştır. 

Yönteme dair 

Söylem, Türk Dil Kurumu Sözlüğü'nde "söyleyiş, söyleniş, te­
laffuz" olarak tanımlanmıştır ( Canpolat, 1983: 1080). Söylem 
yazılı ve sözlü formda olabilir, bir takım anlamlarla yüklüdür 
ve karşılıklı iletişimin temel unsurudur. Duyguların, düşün­
celerin, tutumların, inançların ve fikirlerin ifade ediliş biçim­
leridir. "Her söylemsel süreç ideolojik ilişkilere içkindir ve bu 
ilişkilerin baskısıyla içeriden biçimlenir. Dilin kendisi, "işçi ve 
burjuvanın, kadın ve erkeğin, idealist ve materyalistin aynı şe­
kilde paylaştığı, görece özerk bir sistemdir." (Eagleton, 201 1 :  
257). Bu bakımdan her söylemin ardında ifade edilmek istenen 
temel bir düşünce, bir mesaj saklıdır. Başka bir biçimde dile ge­
tirilirse, her söylemde bir ideoloji gizlidir. 

Söylem analizi, konuşma ve metinler aracılığıyla oluşan an­
lamla ilgilenen bir araştırma yöntemidir. Söylem bir iletinin 
tüm boyutlarını, sadece iletinin içeriğini değil, onu dile getireni 
(kim söylüyor?), otoritesini (neye dayanarak?),  dinleyiciyi (ki­
me söylüyor?) ve amacını (söyleyenler söyledikleri ile neyi ba­
şarmak istiyor?) kapsar. Söylem belirli bir zaman dilimi içinde 
belli insan grupları arasında olan ve diğer insan grupları ile iliş­
kili olarak geliştirilen fikirleri, ifadeleri ve bilgileri içerir (Çelik 
ve Ekşi, 2008: 100). Bu bakımdan, incelenen metnin/söylemin 
dayandığı toplumsal formasyon ve söylemin üretildiği "bağlam" 
önemlidir. Kimin, kime seslendiği, hangi amaçla, neyi söylediği 
ve söyleyiş biçimi bağlamın çerçevesini oluşturmaktadır. 

Eleştirel söylem analizi ise güç, hakimiyet, hegemonya, sınıf 
farkı, cinsiyet, ırk, ideoloji, ayrımcılık, çıkar, kazanç, yeniden 
oluşturma, dönüştürme, gelenek, sosyal yapı ya da sosyal dü-
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zen gibi temaları ön plana çıkaran ve araştırma alanı olarak bu 
konulan işleyen analiz yöntemidir. Fairclough'a göre eleştirel 
söylem analizi, dili sosyal bir eylem biçimi olarak gören ve söy­
lemin sosyal ve siyasi iktidar öğelerini tartışan disiplinlerarası 
bir çözümleme yöntemidir (Fairclough, 200 1 :  20). Van Dijk'a 
göre eleştirel söylem analizi güç ilişkileri, değerler, ideolojiler, 
kimlik tanımlamaları gibi çeşitli toplumsal olguların dilsel kur­
gulamalar yoluyla bireylere ve toplumsal düzene nasıl yansıdı­
ğı ve nasıl işlendiği ile ilgilenir (Van Dijk, 200 1 :  354) . Bu analiz 
yöntemi, biz ve onlar karşıtlığında kurulan bir yapıda, toplum­
sal grupların, grup kimliği ve aidiyetini ortaya koymada söyle­
min etkinliğine vurgu yapmaktadır. iktidarın toplumsal grup­
lar arasında ortaya çıktığını, güç ilişkilerine dayandığını ve zi­
hinler aracılığıyla işlediğine dikkat çeker. Dilin, söylemin sun­
duğu olanaklarla, iktidar ilişkilerini ortaya koyma çabası bu 
analiz yönteminin belirleyici unsurudur (Van Dijk, 2015:  15) .  

Güç ilişkilerini ve toplumsal hiyerarşileri ele alan bu analiz 
yöntemi, söylemle şekillenen ve aynı zamanda söylemde orta­
ya çıkan bu karmaşık ideolojik yapının haberler aracılığıyla ye­
niden nasıl üretildiğiyle ilgilenir. Medyayı, iletişim araçları ile 
iletilen her tür söylemsel aracı toplumsal iktidarın ve kimi ha­
kim grupların ideolojisini anlamak için ele almaktadır. Bu ba­
kımdan verilen her haber, 

(. .. ) varolan egemen söylemlerin bir ürünü olarak, egemen 

ideolojinin "biz"lik tanımı üzerinden, söylem ve ideoloji ikili­

sini de yanına katarak, olumsuz, alaycı ifadeleri küfür, haka­

ret, aşağılama kullanarak ötekileştirdiği gruplan kamu güven­

liğini tehdit edici "potansiyel risk ve tehdit saçan" öcüler gibi 

sunarak, toplumdaki "öteki"ne karşı önyargıları ve nefret suç­

lannı kışkırtır. Milliyetçiliği ve ırkçılığı yeniden üreten med­

ya, özellikle kriz ve çatışma dönemlerinde nefret'i "öteki"lere 

yöneltir, "cinnet" ve "linç" atmosferi yaratır (lnceoğlu ve Sö­

zeri, 201 2: 24). 

Geleneksel medyaya dair yapılan bu değerlendirme yeni ka­
musal tartışma alanlan olarak var olan sosyal medya açısından 
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kimi farklılıklar barındırsa da işleyiş mantığı ve yarattığı at­
mosfer açısından benzerlikler taşımaktadır. Toplumsal yapının 
bileşenleri, bu bileşenleri bir araya getiren ya da karşıt konum­
lara koyan unsurların niteliği, sınıfsal, ırksal veya dinsel ko­
numlar, cinsiyet kimlikleri, çıkar ilişkileri, ayrımcı yaklaşım­
lar, kısaca öteki'ne yönelik her tür değerlendirme, biz'i orta­
ya koymaya, sabitlemeye ya da tanıtmaya çalışan her açıklama 
artık yüz kırk karaktere sığdırılıp anlatılmaya çalışılmaktadır. 

Olaya dair 

"Sen de yaptın, sen de ! "  başlıklı yazı, Bavul Dergi'nin 2017  yı­
lının Aralık ayında çıkan yirmi yedinci sayısında yer almıştır. 
Yazıya ilhamını veren, kadınların taciz deneyimlerini paylaştı­
ğı #MeToo hareketidir. Hareket adını, aktris Alyssa Milano'nun, 
"Cinsel tacize uğradıysanız bu tweete cevap olarak 'ben de' ya­
zın." şeklinde yazdığı, yapımcı Harvey Weinstein'a çok sayıda 
kadın ünlüyü taciz ve tecavüz ettiği suçlamasıyla fitili ateşlenen 
15 Ekim 2017 tarihinde paylaştığı tweetten almıştır. Tweet hız­
la yayılmış ve dünyanın dört bir yanından on binlerce kadın ve 
erkek "#MeToo" etiketiyle kendi başlarından geçen cinsel taciz 
ve tecavüz hikayelerini tüm dünyayla paylaşmışlar, ertesi gün bu 
başlık yanın milyondan fazla kez kullanılmıştır. Ardından sek­
sen beş ülkeye yayılan harekete kimi ülkelerde sokak protesto­
ları da eşlik etmiştir. Weinstein'ın yanı sıra, ünlü oyuncular Ke­
vin Spacey ve Dustin Hoffman, yönetmen Brett Ratner da taciz­
le suçlanmıştır. Tacize uğrama deneyimlerinin kamusal alanda 
paylaşılması, tacizle suçlanan ünlü kişiye yönelik tepkiyi ve kimi 
zaman desteği de beraberinde getirmiştir. Tepkinin ya da deste­
ğin icrası da çoğunlukla yine sosyal medya üzerinden yapılmış, 
o söylemler de kendi içinde küçük, artçı sanal linçler yaratmıştır. 

Tohumcu, yazısını 5Harfliler İnternet sitesinde yayımlanan 
bir yazının çağrısına uyarak kaleme aldığını belirtmiştir. Me 
Too hareketinin Türkiye'deki seyrine değinen yazı, Özgecan 
Aslan'ın cinayetinin ardından da kadına yönelik cinsel şiddet ve 
tacizi kınayan benzer tepkilerin olduğunu, kimi erkeklerin bu 
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harekete kadınlara benzer yaklaşımlarla katıldığını, süreci des­
teklediklerini vurgulamıştır. Yazının talebi ise, ben de tacize uğ­
radım diyen kadınlarınkine benzer biçimde erkeklerin kadın­
lara yaptığı tacizleri "Ben de taciz ettim . . .  " şeklinde yine kendi 
ağızlarından ifşa etmeleridir ("Biraz da Erkekler" , 2017) . 

Tohumcu, "erkeklerin ağzından, benden 'gerçek' hikayeler­
le bir katkı" açıklamasıyla başladığı sekiz kısa taciz hikayesini 
içeren yazısında otobüste, sokakta, işyerinde, evde her yaştan 
kadına yönelen cinsel şiddeti anlatmıştır. Hikayelerin ilki, okul 
çağında bir kız çocuğunun otobüste uğradığı taciz ve sonrasın­
da yaşadığı travma üzerinedir. Yazar, lince varan sosyal medya 
tepkisini de ağırlıklı olarak bu kısma almıştır. 

Yazıya dair ilk tepkiler bir yanlış anlama üzerine inşa edil­
miştir. Yazarın isminin kapalı olduğu ilk paylaşımın internet 
ortamında dolaşıma girmesiyle yazının bir erkeğin elinden çık­
tığı tahmini yapılmıştır. Edebi bir metin olmaktan öte bir pe­
dofilin gerçek deneyimini aktardığı düşünülmüştür. Tepkiler, 
taciz ve tecavüzü meşrulaştırdığı düşünülen bu üslubun, cinsel 
şiddete maruz kalandan ziyade faille empati kurduğu yönünde­
dir. Metni kaleme alanın bir kadın yazar olduğunun anlaşılma­
sının ardından da tepkiler daha sertleşerek ve çeşitlenerek or­
taya konmuştur. Yazıya, yazıyı aşıp yazara, onun kişiliğine, ka­
dın kimliğine ve politik tercihine yönelen söylemsel şiddet bir 
linç atmosferine dönüşmüştür. Bir kısım ise yazarın cinsiyet 
kimliğine dair yeni bilgiyi hiç dikkate almadan yorum yapmayı 
sürdürmüştür. Bu tartışmaların ardından yapılan kimi yorum­
larda yazının amaçladığının aksine yarayacak bir metin orta­
ya çıkardığı iddia edilmiştir (Kıvanç, 20 17) .  Tohumcu'nun ya­
zısının hedefi ıskaladığı, üslubunun yazının maksa?ıyla örtüş­
mediği, bu bakımdan yazarın tercihinin sorunlu ve eleştirilebi­
lir olduğu değerlendirmesi yapılmıştır (Çelenk, 2017) .  Bu ça­
lışmada ise yazının içeriğine dair bir değerlendirme yapılmaya­
cak, yazıya verilen tepkilerin kapsamı ve içeriği çalışmanın ana 
çerçevesini oluşturacaktır. 

Sosyal medyada kopan infialin ardından Tohumcu ise yine 
Twitter üzerinden bir açıklama yapmıştır: 
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Bavul Dergi aralık yazım hakkında birkaç söz söylemem şart 

oldu. Kendi başımdan geçen tacizleri dergiye yazarken, niye­

tim elbette taciz mağdurlannı incitmek, tacizi övmek ya da ta­

cizciyi cesaretlendirmek değildi. Yazım yüzünden eli, gözü ya 

da kalbi yanan kadınlar olması beni de üzüyor. Bu alanda be­

nim gibi mücadele eden ve yazımı kendi yanlışı/doğrusu için­

de değerlendiren, eleştiren insanlara da selam ederim. Yirmi 

yıldır öykü ve romanlanmda kadınların ağzından erkek şid­

detini yazıyorum. Bu yazıdaysa tam tersini, yani tacizcinin di­

linden yazmayı denedim ve görünen o ki, hala acısını hisset­

tiğim travmamı aktarmakta kullandığım üslup sorunlu bulun­

du. Bunu tartışmak gerekir elbette. Ben dilimi böyle kurdum, 

bu derdi böyle vahşi bir dille anlatmak istedim. Söyleyin na­

sıl yapmalı? Tacizin ifşası konusunda literatür, atölye önerile­

rinizi bekliyorum. Tacizcilere yönelik öfkelerini bana kusanla­

rı da affediyorum. Diyeceğim, bugüne kadar yazdığım her ki­

tapta niyetimin, özellikle bu konuda berrak ve açık olduğunu 

düşünüyorum" (Tohumcu, 2017) 

Yazarın açıklaması sanal ortamda süren şiddetin dozunu bi­
raz daha artırmıştır. Taciz/tecavüz deneyimini paylaşırken se­
çilen dil ve üslubun bu şiddete maruz kalanları örseleyeceği 
gerekçesiyle çok dikkatli kullanılması gereği çeşitli mecralar­
da vurgulanmıştır. Kıvanç, Tohumcu'nun "tacizci erkeğin psi­
kolojisini çözdüm" iddiası ve bunu karşılayamayışının yarat­
tığı soruna dikkat çekmiştir (Kıvanç, 201 7) .  Murat Uyurku­
lak ise oldukça kişisel bir dille yazdığı yazıda Tohumcu'ya des­
tek vermiş; anlatmanın ağır ve sancılı olduğunu, değerlendirme 
yaparken de yazarın önceki yazdıklarına bakmak gereğini vur­
gulamıştır (Uyurkulak, 2017) .  Yazarın yazdığı yazı adına özür 
dilemesi beklentisi de bu süreçte dile getirilmiştir. Ancak To­
humcu'nun yazının dili ve içeriğine dair herhangi bir özeleştiri 
yapmaktan öte okurlarının yazıyı sorunlu bulduğuna dair tes­
piti ve öfkeli kalabalığı affettiğine dair söylemi de tartışmanın 
bir başka boyutunu oluşturmuştur. 

Tepkilerin bir kısmı ise dergi ve editoryal sürece yönelmiştir. 
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Bir gazetecinin eleştirisi üzerine derginin Twitter hesabından 
paylaşılan ilk yanıt: "Eserin sahibine eleştirilerinizi yöneltmeyi 
de bir ara düşünebilirsiniz. Eser ilk önce yazanı bağlar" şeklin­
dedir. Ardından bir özür metni yayımlayan dergi, yazarın ken­
di deneyimini paylaştığını, bu öznel sürece müdahale etmenin 
sansür, yüzleşme vs. tartışmalarına yol açabileceği hassasiyetiy­
le yaklaştıklarını savunmuş, özür açıklaması "Bir travma akta­
rılırken kullanılan üslup nedeniyle incittiğimiz okurlarımızdan 
özür dileriz" ifadesiyle son bulmuştur. 

Tepkilerin bir kısmı da sanal düzeyden gerçek dünyaya ak­
tarılmış, yazan erkeklerin ağzından tacizi anlatılırken kadınla­
rı incitici küfür ve pornografik dil kullanıldığı, sapıklığın pe­
dofili adı altında örtülmeye çalışıldığı, insani değerlerin aşağı­
landığı savunusuyla Basın Konseyi'ne şikayette bulunulmuş­
tur. Tohurncu'nun da hazır bulunduğu toplantıda yazar, kitap­
larında kadına şiddet konusunu işleyen bir edebiyatçı olduğu­
nu, bu derdi böyle bir dille anlatmak istediğini, dünyada bu­
nun örnekleri olduğunu dile getirmiştir. Konsey, yazının ede­
bi ağırlıklı bir metin olduğunu, "yazının niteliği" ve "yayımlan­
dığı mecra" bakımından Basın Meslek llkeleri'ne uygunluk de­
ğerlendirmesine tabi tutulmasının mümkün olmadığı gerek­
çesiyle "şikayetin yersizliğine" oy çokluğu ile karar verildiğini 
duyurmuştur ("Tartışma yaratan yazıya", 2018). 4 Ocak 2018 
tarihli bu açıklama, Tohumcu tarafından yine aynı gün Twitter 
üzerinden paylaşılmıştır. 

Çalışma kapsamında yapılan söylem analizinde ilk olarak 
kategorik bir aynına gidilmeye çalışılmıştır. Araştırmada Twit­
ter kitlesinin söz konusu yazıya karşı nasıl bir tutum sergiledi­
ği tweet, retweet, katılımcı sayısı ve önemli kişi katılımı şeklin­
de bölümlere yer verilerek çözümlenmeye çalışılmıştır. Twe­
etlerin beğenilme sıklığı da değerlendirmeye dahil edilmiştir. 
Ancak çalışma kapsamında esas önemli değerlendirme, kamu­
sal bir tartışma biçiminde ortaya çıkan, Tohurncu'nun yazısı ve 
ona verilen tepkiler etrafında gelişen durumun nasıl sembolik 
bir lince dönüştüğünü ortaya koymaktır. Lince kalkışanın tep­
ki vermedeki hızı, öfkesi ve saldırganlığı, nefretini örgütleyip 
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vereceği zararı en üst düzeyde tutma gayreti ve bunun için bir­
lik oluşu lincin işleyiş mantığıdır. Kitle, önce linç eder, sonra 
suçlar, reddeder, şikayet eder, mahkemeye gider, kendisi suçla­
nınca inkar eder vs. Tohumcu olayında da benzer bir süreç ya­
şanmıştır. Onu kıyasıya eleştiren, ona küfreden, susmasını, ar­
tık hiç yazmamasını talep edenler en keskin ucu oluştururken, 
destek olanlar, onu anlamaya çalışanlar bir diğer grubu oluş­
turmuştur. Tarafsız olduğu iddiasındaki, " . . . .  değilim ama" ile 
başlayan cümlelerle kendini ifade eden üçüncü grup ise ilk gru­
ba yakın tepkilerini dolaylı biçimde veren kitledir. 

Sanal dünyada linç mekanizmasının işleyişi: 

Duygudan dile, nefretten lince 

Literatürde saldırganlık davranışının bir alt türü olarak tanım­
lanan zorbalık ve ondan türeyen siber zorbalık/saldırganlık 
kavramı söylemsel alanda ortaya konan şiddet formlarını ta­
nımlamada kullanılmaktadır. Zorbalık, psikoloji alanında ça­
lışmalarda yer bulmakta, ağırlıklı olarak okul çağı çocukları ve 
ergenlerin şiddet içeren davranışları için kullanılmaktadır. Zor­
balık, ya da geleneksel zorbalık, orantısız güç kullanarak bir 
başkasına zarar verme amacı taşıyan, kasıtlı saldırgan davranış­
lar olarak tanımlanmıştır. Şiddet uygulayanın davranışının tek­
rar etmesi ve şiddet uygulayan ile maruz kalan arasında belir­
gin bir güç dengesizliği, bu tür şiddeti tanımlayıcı unsurlardır 
(Lerner, 2013: 24). Siber zorbalık ise geleneksel zorbalıktan tü­
reyen ve ondan çeşitli yönlerden farklılaşan bir zorbalık türü­
dür. (Akca Baştürk, 2017: 4) Bilgisayar temelli iletişim araçla­
rı kullanılarak başka birine zarar vermek ya da itibarını zedele­
mek için yapılan her türlü kasıtlı eylemi ifade etmektedir. Kav­
ram ilk kez 2004 yılında kullanılmıştır. Metin mesajı, resim ya 
da video klip, telefon görüşmesi, e-posta, sohbet odaları, kişisel 
web siteleri ve sosyal medya gibi araçların kullanımı ile uygu­
lanmaktadır (Lemer, 2013:27). Kavram, ilişkisel ve dolaylı sal­
dırganlık türü olarak tanımlanmaktadır. Şiddetin, yöneltildi­
ği kişiye yönelik alay, yalan söyleme, aşağılama, kaba ve genel-
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leyici yorum yapma, söylentiler yayma, tehdit ya da korkutma 
içeren saldırgan yorumlar yapma, dışlama, siber taciz ya da si­
ber takipte bulunma gibi çeşitli türleri bulunmaktadır. 

Geleneksel zorbalıktan farklı olarak siber zorbalık, şiddet 
gösterenin anonimliği ve şiddet mağdurunu günde yirmi dört 
saat taciz edebilme imkanı vermesi ile ayrılır. Anonimlik, so­
rumluluğu azaltan yönüyle siber araçları kullananların düş­
manca ve agresif eylemlerini artırmaktadır (Li, 2007: 1 777-
1791) .  Siber zorbalığa özgü nitelikleri dört başlık altında sıra­
layan Slonje ve Smith, şiddet uygulayanın bir bilgisayar ekranı­
nın ardında çoğu kez kendi kimliğini ifşa etmeden şiddete baş­
vurması anlamında anonimliği ilk nitelik olarak tanımlamıştır. 
Potansiyel olarak çok sayıda seyirciye ulaşma imkanı ikinci be­
lirleyici niteliktir. Eylemin çok sayıda kişiye ulaşabilmesi se­
bebiyle şiddete maruz kalanı baskı altına alma diğer niteliktir. 
Şiddet uygulayanın empati eksikliği de bu tür şiddetin son be­
lirleyicisidir (aktaran Lemer, 2013:28-3 1) .  

Bu çalışmada bu şiddet biçimi için sanal /dijital linç kavram­
ları kullanılmıştır. Maruz kalan üzerinde ciddi etkilere yol açan 
bu davranışlar, çoğu kez kolektif bir biçimde icra edilmektedir. 
İcra sonunda bizlik bilincini oluşturmayı, bir kimlik kazanma­
yı, bir otorite ardından kanaatini belirtmeyi ve tüm bunları bi­
reysel sorumluluktan bağımsız yapabilmeyi sağlamaktadır. Bu 
bakımdan sanal ya da gerçek linçler her koşulda bir toplumsal 
temele, sosyopolitik çerçeveye yaslanmaktadır. 

Kitle, çokluk/çoğunluk olmanın verdiği güç duygusuyla, hele 

"sabrımız taştı" haklılığıyla hukuki ya da başka sosyal kontrol­

lerden azade olduğunu hisseder hale gelmişse, korkutucu bir 

kolaylıkla bir linç güruhuna dönüşebilir. Kendine kurban ba­

kınır hale gelebilir. Küçük bir yanlış anlama, bir işaret, kim­

den geldiği bilinmeyen bir emir - ve vururlar "abalı"ya (Bora, 

2014: 34-35) . 

Tohumcu'nun yazısı tam da Bora'nın işaret ettiği, sabrı taşı­
ran bir söyleme verilen tepkidir; hassas noktaya dokunulmuş­
tur. Cinsel taciz üzerine konuşmanın, yazmanın sınırlarını be-
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lirleyen sosyal medya kullanıcıları Özkazanç'ın vurguladığı 
şekliyle bir duyarlılığı ortaya koymaya çalışırken sosyal med­
ya yoluyla bir tür yargılama yapmaktadır. Bu yaklaşım kolayca 
suiistimal edilerek linç ve cadı avına dönüşmeye açık oluşuy­
la da kaygı yaratmaktadır (Özkazanç, 2018). Kitlenin tekinsiz­
liğinin bir yansımasıdır linç. Kitle her yeni linçte, kurbanını it­
ham ve ifşa eder. Van Dijk'ın söylemin kurucu misyonu olarak 
tanımladığı ideolojik zemin de bu zihniyettir bir bakıma. Zira 
grup kimliğinin edinilmesinde ideolojiler önemli bir işlev gö­
rür. Van Dijk'a göre insanları ve toplumu tipik şekilde kutup­
laşmış terimlerle örgütleyen ideolojiler, söylem düzeyinde dört 
temel stratejiye dayanır. Söylem, biz-onlar karşıtlığı üzerine 
kurulan, olumlu ve olumsuz içerikle tanımlanan bir yapıdan 
oluşur. Yapının ana çerçevesi "Bizim hakkımıza olumlu şeyler 
söyle" ,  "Onlar hakkında olumsuz şeyler söyle" talebine daya­
nır. "Bizim hakkımızda olumsuz şeyler vurgulama" ve tam tersi 
"Onlar hakkında olumlu şeyleri vurgulama" talebi ise bu yapı­
nın diğer iki ayağıdır. Bu dörtlü şema, olumlu özellikleri kendi­
ne atfeden, ötekini olumsuz temsille sınırlayan bir bakışın ifa­
desidir (Van Dijk, 2012: 52). 

Çalışmada, yazara ve yazısına yönelmiş tepkiler üç tweet di­
zisi altında gruplandınlmıştır. llki, yazarın ve yayımcının der­
ginin yayımlandığını ve yazının bu kapsamda okurla paylaşıl­
dığını duyuran ilk tweetleridir. Buna Twitter kullanıcıları tara­
fından verilen tepkiler ikinci grubu oluştururken, yazarın bu 
tepkilere dair yine Twitter üzerinden verdiği cevaplar ve açık­
lamalar ile bu açıklamaya yapılan itirazlar ise son tweet dizisi­
ni oluşturmuştur. Analiz kapsamında 1 2  Aralık 2017  - 04 Ocak 
2018 tarihleri arasını yapılan paylaşımlar ele alınmış, toplamda 
299 tweet incelenmiş, alıntılanan tweetler, kullanıcının yazdı­
ğı biçim korunarak olduğu gibi aktarılmıştır. Konuyla ilgili 675 
retweet ve 1 .382 beğeni yapılmıştır. Beğeniler ağırlıklı olarak 
Tohumcu'ya hakaret içeren söylemlere olmuştur. 

Tweetlerin içeriği ele alındığında üç temel bağlam saptan­
mıştır. Bunlar saldırganlık, taraftarlık ve duyarlılıktır. İçinde 
hakareti, küfrü, aşağılamayı, itibarsızlaştırma ve değersizleş-
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tirmeyi barındıran her tür söylem saldırganlık kapsamında de­
ğerlendirilmiştir. tık verilen tepkiler hayret ve şaşkınlık nidala­
rı eşliğinde dile gelmiştir. Daha çok dergiye yönelen bu tweet­
ler yazının mide bulandırıcı olduğunu, yazılanların edebi değil 
çöp olduğunu dile getirmiştir. Tepkilerin özeti şu tweetle be­
timlenebilir: dergiyi kapatın allah belanızı versin! Tepkiler ya­
zarın erkek değil kadın olduğunun öğrenilmesi ardından daha 
da şiddetlenmiş, Tohumcu'ya yönelen nefret söylemi şu şekil­
lerde ifade bulmuştur: 

İğrençsin, ruh hastası, tedavi olman lazım senin, eski pomo 

dergisinde editörlük mü yaptın sen? 

Küfür etmek istiyorum sayfalarca. Sırf duyduğum öfkeden 

oluşan bir canavar yaratmak ve bu şerefsizlerin üzerine yol­

lamak istiyorum. Emeği geçen herkesin allah belasını versin. 

Yazıyı okuyunca o otobüsün içinde olup o o . . .  u çocuğunun 

kafasını tekmeleye tekmeleye otobüsten indirip bir çöp kutu­

suna atmak geldi içimden. 

Saldırı, içinde iğrenmeyi, öfkeyi, suçlamayı ve bunları şid­
detle çözmenin yollarını ortaya koymaktadır. 

lkinci bağlam ise taraftarlıktır. Ait olunan cemaat ya da gru­
ba, politik görüşe ya da ideolojiye göre verilen tepkiler bu bağ­
lamı oluşturmaktadır. Ötekinden nefret etmeyi, kendini sev­
menin bir yolu olarak kurgulayan bu bakış, "birlikte nefret edi­
yoruz ve bu bizi bir araya getiriyor" (Ahmed, 2004: 1 18) gö­
rüşünün bir ifadesidir. Karşısında durulan her neyse onu düş­
man ilan eden bu bakış, kendi gibi düşünmeyeni de bu düş­
man saflarına hızlıca dahil etmektedir. Son zamanlarda ülkede 
sıklıkla karşımıza çıkan kutuplaşmanın en belirgin örnekleri­
nin verildiği mecra olarak sosyal medya, tarafını belli etmenin 
bir aracı olmuştur. Gerçek hayatta linçlerin çoğunun yöneldi­
ği grup, toplumsal kabullerin, çoğunluğun dışında kalan, norm 
dışı olan, azınlıkta olan, bu bakımdan öteki addedilen kesim­
dir: Kürtler, solcular, LBGTl bireyler, Aleviler, Ermeniler, son 
dönemde Suriyeliler . . .  Lincin gerekçesi de genelgeçer normla-
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ra saldın yapılması, hassas noktaya dokunulması, kuralı ihlal 
eden bir sınır aşımının olduğu saptaması ya da bir suç işlendi­
ği iddiasıdır. Sanal dünyadaki linç pratiği de benzer bir örüntü­
yü tekrar etmektedir. Bu kapsamda Tohumcu'ya verilen tepki­
lerin ilk kısmı yazının yayımlandığı derginin yayın politikası­
na yönelmiştir. Sol görüşe yakın bir çizgide yayın yapan, yazar 
kadrosu da eleştirel/muhalif kişilerden oluşan derginin "çakma 
kağıt parçalan yığını" olduğu, edebiyatla ilgisi olmayan bu tür 
yayınların gereksiz yere itibar gördüğü, özgürlük adına bu tür 
aşırılıkların normal sayıldığı yönünde söylemlerdir. Yazara yö­
nelen eleştiriler ise, yazarın yazarlığına ve kadın kimliğine yö­
nelmiştir. Edebiyatın nitelikleri ve değerine, "gerçek" edebiya­
tın ne olduğuna dair kesin hükümler ve aşağılamaları da bera­
berinde gelmiştir. 

Yazarının "Çakma Dostoyeski" ilan edildiği, "siz ne ara yazar 
oldunuz ya! " diye aşağılandığı, "yazarlığı bırakır mısınız lütfen" 
diye çağrıda bulunulduğu, "senin gibi yazar olmaz olsun" diye 
hayıflanıldığı söylemler neyin ne olduğunu tayin eden, haki­
katin bilgisine sahip olan ve kendisi gibi olmayana izin verme­
yen, sınır çizen bir iradenin sesidir. Ahmed, bu oluşun nasıl sa­
hip oluşa döndüğünü sorguladığı çalışmasında "öteki"nin çe­
şitli kimliklerle ortaya çıkan, "biz olmayanlar" olduğunu ve biz 
olmayan sıfatıyla bizim olanları tehdit ettiğini dile getirir. "Bu 
'ötekiler', milletin meşru öznesi ve ulusal menfaatlerinin ger­
çek hak sahibi olan 'senin' sahip olduklarını elinden alma teh­
likesi arz ederler." (Ahmed, 2015:  9-10). Neyin gerçek olduğu 
ve bunu kimin tayin ettiği tam bu çerçevede şekil bulmakta­
dır; dijital dünyada "biz"in söylemi, gerçek hayatta "biz"in ey­
lemi, "öteki"nin yaşam alanını çeşitli biçimlerde ve çoğunluk­
la şiddetle sınırlamaktadır. Nefret edilen, hınçla karşılanan, kı­
zılan, varlığı reddedilen kesimlerle ilişki ve ortaya konan tepki, 
bir tarafıyla "biz" olarak tanımlanan kesimin kimliğine dair de 
işaretler vermektedir. 
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Ülkede herkes kendini Bukowski sanarsa olacağı bu. Bitme­

yen skandal silsilesidir. Bu tarz dergilerin kalitesini gösterme-



si açısından ibretliktir. Gına geldi. Bu tarz dergileri okumayın. 

Okutmayın. Önüne gelen yazar oluyor, önüne gelen dergide 

yazıyor. Sonra ortaya bunlar çıkıyor. Usandık. Bıktık bu saç­

ma sapanlıklardan. Edebiyat bu değil. 

Yazara yönelen saldırıların en belirgini ise yazarın politik 
kimliğine yönelik, konuyla ilgisi olmayan bir saptamanın di­
le getirilmesidir. HDP'li ruh hastası, şaşırmadım HDP'ye destek 
olan organizasyonlar ile Bavul dergisine sponsorlann aynı kay­
naktan beslendiğine . . .  Linç mekanizmasının tipik şablonudur 
bu: genelleyici, saldırgan ve nesnel dayanaktan yoksun, ko­
nuyla ilgisi olmayan bir saptama yapıp bunu dolaşıma sokmak, 
herkesin üzerinde büyük oranda uzlaşacağı bir düşman seçmek 
ve konuyu o düşmanla ilişkilendirmek ve bu yolla safları belir­
lemek. Bundan sonra sadece iki taraf vardır: dostlar ve düşman­
lar, bizden olanlar ve bize karşı olanlar . . .  Bir de bu düşmanları 
besleyen kökü dışarıdalar, dış mihraklar, bölücüler . . .  

Düşman olunan iç  mihraklardan biri de  içimizdeki kendi­
ni aydın sayan çokbilmişlerdir. Bu yönde verilen tepkiler ke­
sif bir hıncın bir yansımasıdır. Rövanşist bir dille ifade bulan 
bu bakış, kendisinin o kesim tarafından aşağılandığı kabulü­
ne dayanır ve söylemini de bu çerçevede kurar. Hak etmedikle­
ri konumlan işgal ettiğini düşündükleri "entel"lere haddini bil­
diren bu kitle, ülkenin asıl sahibi olarak gerçekleri de ilan et­
mektedir. 

Entel dantel duyar kasmasın kimse. Bunlara söylenecek en gü­

zel şey O . . .  u Çocuklarısınız demek olur. 

Bu taciz kavramından senin gibi kadın yazar müsveddele­

ri çok ekmek yedi. Senin ve senin gibilerin kasık müptelalığı­

nı edebiyat kisvesi altında pazarlamanız mide bulandırıcı. Al­

lah'ın çomar entellektüelleri sizi. 

Bu tür tepkilerin gündelik siyasetle ve iktidar anlayışıyla bağ­
lantısı kurulmadan anlaşılması olanaklı değildir. Nefret edilen, 
bu nefretle kendini var eden kitleler, otoriter bir önderin örtük 
ya da açık liderliğinde haklı tepkisini de vermekten geri dur-
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mamaktadır. İşler yolunda gitmiyorsa sebebi onlardır: "Top­
lumdaki bütün aksaklık ve kötülüklerin yansıtılabileceği, ken­
di önceliklerini toplumun genel esenliğinin üstüne yerleştirdi­
ği varsayılan günümüz yahudisi (kendi ideolojik sistemimizin 
tutarsızlığını gidermenin bir yolu olarak ideolojik yahudi figü­
rü) katına epeydir eğitimli seçkinler, tuzu kuru tahsilliler, batı­
lı değerlere göre yaşayan halktan kopuk aydınlar yerleştirilmiş 
durumda." (Özmen, 2018) 

Tweetlere yönelik son bağlam ise duyarlılıktır. Kendini tüm 
duyarlılıkların tek temsilcisi olarak ilan edenlerden oluşan bu 
grup eleştirel olduğu kabulüyle hareket etmektedir. Diğerleri 
gibi linç etmem ·hen, linçe kalkışına müdahale ederim, dahası 
ve en önemlisi neyin ne olduğuna ben karar veririm diyen kesi­
min sesidir. Tarafsızlık, adalet ve nesnellik bu grubun iddiası­
dır. İşleyiş mantığı şudur: konu yasal bir zemine çekilir, hak ve 
sorumluluklar hatırlatılır, yapılması gerekenin ne olduğu net 
bir biçimde vurgulanır, aksine kesilecek ceza da yine grup ta­
rafından tayin edilir. 

iğrenç bir yazı. Sevgili editörleri ne iş yapar bu bavuldergi(nin). 

Derhal bu sayı toplatılmalı hatta yakılmalı. Gerçekten iğrenç 

ya midem bulandı. Allah ıslah etsin sizleri. 

Ardından takipçilerine yapılması gerekeni hukuk çerçeve­
sinde açıklamaya girişir: 

Çağdaş bir ülkede bu suçtur ve yargılanırsın. Rahat ol bura­

sı Yeni Türkiye! 

Ülkenin hali de bu tür yazıların eseridir. Sonra gazeteciler 
dergi çıkaranlar niye hapiste, diye yazar bir Twitter kullanıcı­
sı. Bir diğeri de Basın özgürlüğünün zararlan diye özetler duru­
mu. Daha sakin ve sağduyulu bir değerlendirme yaptığı düşün­
cesiyle kendini ifade eden bir başka kullanıcı ise yazısını haka­
retle noktalamaktadır: 
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açıklaması şu; 1 2  eylül sonrası edebiyat ve sanatta önü alına­

mamış durağanlık, gerileme hatta bazen marjinal olacağım gü-



düsüyle iğrençlesme ! bizim memlekette gerici çokluğu kadar 

ilerici görünümlü gerzekle çok . . .  

Politik bir bakış açısı, ideolojik her tür değerlendirme twe­
etlerde kendini göstermektedir. Olumsuz olanların hepsi 
"biz"den olmayanın hanesine küfür, hakaret, aşağılama olarak 
yazılır, olumlu değerler ise bizim tarafındır. Duygular yoğun­
dur ve tepkiler de bu duygulara dayandırılır. Hınç ve haset lin­
cin kardeşidir. Bastırılan, öfke uyandırsa da tepki verilmeyen 
her şey, içeride gömülü olarak bekler, intikama, Nietzsche'nin 
köle ahlakı diye tanımladığı hınca dönüşür. Sırası geldiğinde o 
da "haklı" tepkisini gösterecektir. Bu bazen linç edilene yöne­
len bir tekme olur, bazen bir tweet. 

Hınç, başkalarına karşı duyulan kızgınlık, garez , intikam, 
haset, kötüleme ve değersizleştirme olarak da tanımlanır. An­
cak hıncı karakterize eden ve onu farklı öfke biçimlerinden ayı­
ran nokta, iktidarsızlık ve tıkanma halinin varlığı ve bu olum­
suz hislerin tekrar edile edile bir düşmanlık devinimi yaratma­
sı, bilincin kendi kendini zehirlenmesidir (Scheler, 2004: 12).  
Nietzsche, Hırıstiyan ahlak anlayışında sıradan olanın, yığının, 
kölenin ahlaki başkaldırısında hıncın yaratıcı rolünden bahse­
der. Yaratıcı hale gelip değerler doğurmaya başlayan hınç, de­
ğer yaratma işini soylu ahlakın evetleme üzerine kurduğu ka­
bul yerine, dışta olana, farklıya, kendi olmayana "hayır" diyen 
bir reddediş üzerine kurulmuştur (Nietzsche, 2008: 51) .  Ken­
dini intikamla avutanların aracı olarak ortaya çıkan hıncın en 
temel özelliği, değer yaratma işinde bir tersyüz olma yaratma­
sıdır. Bunu da kendini hep başkaları ile kıyaslayarak yapmak­
tadır. 

Bu etkinin toplumsal dünyadaki yansıması ideolojik bir 
perspektife de dayanan hınçlı, intikam dolu insandır. ideolo­
jisi kendi gibi olmayanı dışlayan, ötekini düşman olarak yafta­
layan, kendi milliyetini, çoğunluğun sesini kendine temel alan 
bakış açısıdır. Bu bakış açısına sahip kitle, bir nefret figürünü 
bulup çıkarmak, onu kötüleyerek kendini asli, yegane, mak­
bul hale getirmek, azınlık olana, farklı olana tepkisini yönelt-
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mek, kendini oranın mutlak sahibi ve doğruların temsilcisi ilan 
etmekten kaçınmaz. Hassasiyetini her daim vurgulayan sanal 
ya da gerçek kitlelerin dayanağı da korkuyla, nefretle, öfkeyle 
ve kaybetme endişesiyle sınırlanan düşmanca duyguların top­
lamıdır. Medya, kitle iletişim araçları, gazeteler ve çağın yeni 
medyası olarak tanımlanan dijital dünya da bu ayrımcı ve yıkı­
cı söylemin yeni ifade alanını oluşturmaktadır. 

Direk, sosyal medyanın günümüz dünyasında etkinliğinin, 
kamusal alanın özgürleştirici yönünü büyük oranda bastırdığı­
nı, kanaatlerin olguların önüne geçtiğini; bu durumun da ka­
musal alanda sinizmin hakim olmasına sebep olduğunu sa­
vunur. "Sinizm, herhangi bir şeyin doğru olduğuna inanmayı 
reddetme veya en olmayacak şeylerin bile doğru olduğuna hiç 
araştırma yapmadan inanmaktır" (Direk, 2019: 5). Bu durum, 
kamusal alana dair bir yanılsama yaratır ona göre. Sosyal med­
ya insanların birbirini etkileyerek toplumsal dönüşümü oluş­
turmayı hedefledikleri bir ortamsa, "Nasıl yaşamalı, nasıl dav­
ranmalı, nasıl hissetmeli? Sanki bu sorulara eleştirel bir etkile­
şim içerisinde bulunarak birlikte karar verebileceğiz; bireyleri 
değiştirerek toplumsal bir değişim meydana getirebileceğiz sos­
yal medyada. Adeta kamusal alan diye bir şey hala varmış gibi 
bir yanılsamaya kapılabilir insan . . .  " (Direk, 2019: 6) 

Sonuç 

Kamusal alanın belirleyici yanı, farklı görüşlerin ortaya atıla­
bildiği çeşitli ve çoksesli bir tartışma ortamı oluşturmak, her­
kesin bu alanda temsilini sağlamaksa, dijital dünyanın bu 
amaca ulaşmada etkin olduğu söylenmelidir. Geleneksel med­
yaya kıyasla her bir katılımcının aktif olduğu, her bireye hitap 
edebilecek çeşitliliği sunan bu mecra, kendine ait yeni bir dil 
ve anlam dünyasını hızla üretmektedir. Diğer yandan bu mec­
rada tartışılan herhangi bir konunun nesnel bir bilgiye daya­
nıp dayanmadığının belirsizliği yanında herhangi bir tartışma­
nın kamusal bir niteliğe sahip olup olmadığı ise artık neredey­
se sorgulanmamaktadır. Ortak meselelerin müzakere edildiği, 
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bağımsız ve eşit bireylerin katıldığı, kapsayıcı, eleştirel bir tar­
tışma ortamı olarak tanımlanan kamusal alan, yerini herhangi 
bir tartışmanın kısa sürede bir yargılamaya hatta lince dönüş­
tüğü bir hale bırakmıştır. İtibarsızlaştırmaya yönelik her söy­
lemsel saldın, bir düşmanlaştırma pratiği yaratmaktadır. Arka 
planında hıncın, hasedin, öfkenin, güvensizliğin, eşitsizliğin 
yattığı bu tür saldırılar, bir gündelik yaşam rutini olarak kabul 
edilmekte, birini hedef göstermeye, bir günah keçisi ilan etme­
ye, sonucunda sembolik bir lince yol açmaktadır. Şiddet, yazı­
nın, sözün imkanlan ile icra edilmektedir. Tohumcu olayında, 
kadın bir yazann cinsel taciz deneyimini tacizci bir erkeğin ağ­
zından anlatışı, hassasiyetle yaklaşılan bu konunun çevresinde 
çifte linç süreçlerine yol açmıştır. Yazarla tamamen zıt politik 
görüşleri paylaşanların saldırgan söylemleri yanında "gerçek" 
edebiyat, "gerçek" kadınlık dersi verip bunu yine yazara ya­
kın bir dünya görüşü etrafında yapanlar da söylemlerinin şid­
detten uzak olmasını sağlayamamıştır. Yazara ve yazıya sahip 
çıkanlann söylemi de benzer bir dilden nasibini almıştır. Ko­
nuşmak saldırmadan, eleştiri, hakaret ya da aşağılama olma­
dan mümkün olamamaktadır. Sonuçta ortaya çıkan ise herke­
sin kendi sanal cemaatinde kendini doğru, ilkeli ve haklı ilan 
ettiği, olumluysa kendi hesabına yazdığı bir taraftarlık dünya­
sıdır. Böyle bir ortamın varlığı ise herhangi bir kamusal tartış­
manın hakkıyla yapılmasının imkanlarını en başından berta­
raf etmektedir. 
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idam Cezası Karşıtı Bir Osmanll Münevveri: 
Ahmed Midhat Efendi 

E B R U  AYKUT 

Ahmed Midhat Efendi (1844-1912) iki yüzü aşkın yayımlanmış 
eseri ve sayısız gazete yazısıyla Osmanlı matbuatının şüphesiz 
en velut kalemlerinden biridir. Yaşamöyküsüne aşina olanlar, 
1873'ten itibaren ömrünün üç senesini Rodos'ta sürgünde ge­
çirdiğini de bilir muhakkak. Ahmed Midhat otobiyografik kita­
bı Menfa'da, sürgün edilme gerekçesinin -en azından resmi ka­
yıtlara geçtiği haliyle- "gazetecilik ve neşriyat-ı muzırrada bu­
lunmak" olduğunu söyler (1876: 77-78, 85) .1 Sözü edilen "mu­
zır" neşriyat, 1872-1873'te Dağarcık mecmuasında kaleme aldı­
ğı "Veladet" , "Duvardan Bir Sada" ve "İnsan-Dünyada İnsanın 
Zuhüru" başlıklı bir dizi makaledir.2 İnsanın maymundan tü-

Ahmed Midhat Efendi, Yeni Osmanlılar'ın önemli isimlerinden Namık Kemal, 
Ebüzziya Tevfik, Nuri ve lsmail Hakkı Bey'le aynı gün tutuklanarak sürgün 
edilir. Ancak düşünce ve davada Yeni Osmanlılar'la bir irtibatı olmadığı için, 
nasıl olup da onlarla birlikte cezalandınldıgını anlayamaz. Keza Ebüzziya Tev­
fik de bu duruma mana veremez ve gazetecinin "Darvinizm Makalesi" ve "Du­
vardan Bir Sada" başlıklı yazılanndan dolayı dinsizlikle suçlanmasının sürgün 
sebebi olabileceğini ileri sürer (1973: 5 l l) .  

2 Ahmet Hamdi Tanpınar'ın iddiasına göre Ahmed Midhat'ın ibret gazetesin­
de yayımlanan bir yazısında kullandıgı "millet-i metbüa" (tabi olunan/hakim 
olan millet) ifadesi de sürgün sebeplerinden biridir. Hatta Ebüzziya Tevfik'in 
Yrni Osmanlılar Tarihi'nde naklettiği bir hadiseye atıfla, bu ifadenin devlet ri­
calini nasıl kızdırdığından bahseder (1956/1988: 450). Oysa "millet-i metbüa" 
ifadesi her ne kadar Ibret'in kapatılma sebeplerinden biri olsa da (bkz. Takvim-
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reyişi ve Lamarkçı evrim kuramına değinen bu makaleler, Basi­
ret gazetesinde ilki imzasız yayımlanan, fakat daha sonra ulema­
dan Harputlu Hoca İshak Efendi'ye (1801-1892) ait olduğu or­
taya çıkan iki yazıda yerden yere vurulur.3 Dahası Ahmed Mid­
hat, devletin nizamına ve İslamiyet'in esaslarına karşı gelmek­
le suçlanarak açıkça hedef gösterilir (1873a: 1-2 ve 1873b: 2). 

Ahmed Midhat Efendi'nin "küfür"le itham edilmesine yol 
açan fikirleri yukarıda zikrettiğim üç makalede dile getirdik­
leriyle sınırlı değildir aslında. Hoca İshak Efendi'nin ilk ten­
kit yazısı (1873a) ve Ahmed Midhat'ın buna cevaben kaleme 
aldığı metinden ( 1873g) anlaşılacağı üzere, yazarın yine Da­
ğarcıh'ta yayımlanan bir başka yazısında idam cezasının lağvı­
nı savunması, şahsına yönelik taarruzun üzerinde hiç durulma­
yan bir diğer önemli sebebidir.4 "Ceza-yı tdam" (1873b) başlık­
lı bu yazının girişinde Ahmed Midhat idam cezasına karşı ol­
duğunu açıkça söyler; ancak kimseyi bu fikrin doğruluğuna ik­
na etmek gibi bir maksadının olmadığını da hemen ilave eder. 
Amacı daha ziyade kamuoyunu idam cezası lehine ve aleyhine 

i Vdıdyi, no. 1568, 6 Nisan 1873, 1 ) ,  Ebüzziya Tevfik'in anlattığı olayda Ah­
med Midhat'ın ismi dahi geçmemektedir. Bkz. Ebüzziya Tevfik (1973: 500-
503). Aynca söz konusu ifadenin yer aldığı "iki imzalı Bir Varaka" başlıklı ya­
zı imzasız yayımlandığı gibi, metin içinde yazının Ahmed Midhat'a ait olduğu­
nu gösteren bir emare de yoktur. Bkz. ibret, no. 130, 3 Nisan 1873, 1-2. Dola­
yısıyla literatürde sıkça alıntılanan Tanpınar'ın bu savına şüpheyle yaklaşmak 
icap ediyor. Tanpınar'ın Ahmed Midhat'ı ve eserlerini ele alış biçimini eleşti­
ren önemli bir yazı için bkz. Köroğlu (2006: 329-337). 

3 ishak Efendi'nin imzasız yayımlanan ilk yazısından sonra Ahmed Midhat Basi­
ret'e bir mektup göndererek "molla efendi"nin isminin ilan edilmesini istemiş 
(bkz. Basiret, no. 866, 4 Mart 1873e, 2), bunun üzerine ishak Erendi ikinci ya­
zısında kimliğini açıklamıştır. Hoca ishak Efendi, zamanın önemli din alim­
leri arasındadır. Meclis-i Maarif üyeliği, Isparta ve Medine kadılığı gibi devlet 
memuriyetlerinde bulunduktan sonra uzun süre padişahın huzurunda yapılan 
tefsir derslerine (Huzur Dersleri) katılmış, Hıristiyanlığa ve misyonerliğe karşı 
kitaplar yazmıştır (Kara, 2000: 531-532). 

4 Ahmed Midhat, Hoca ishak Efendi'ye cevaben kaleme aldığı "Redd-i itiraz ve 
lzah-ı Hakikat" (1873g) başlıklı metni üç bolum halinde yazarak ilk bolümde 
"Veladet" ve "Duvardan Bir Sada", ikinci bölümde "Dünyada insanın Zuhuru", 
üçüncü bölümde ise "Cezil-yı idam" başlıklı yazılannın savunusunu yapar. 
Buna rağmen Dağarcık üzerine tez yazarak dergideki tüm yazıları Latin harne­
rine aktaran Koray Sandoğan dahi "Ceza-yı ldam"ı "yerel olmayan" bir konu­
da "bilgilendirme amacıyla" kaleme alınmış bir yazı olarak değerlendirmiştir 
(2014: 17). 
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olan fikirlerle tanıştırmak, bu hususta okurlan kendi kanaat­
lerini oluşturmaya davet etmektir. Hatta sırf bu sebeple yazısı­
nı tek bir görüşün mütalaasına hasredilen bir "bend-i mahsus" 
değil "muhavere" tarzında, yani idam cezasını savunan bir ha­
kimle bu cezaya karşı çıkan bir avukatın karşılıklı konuşmalan 
şeklinde kurguladığını ve her iki görüşe aynı nispette söz hak­
kı tanıdığını vurgular ( 134) . Ancak bu tarafsızlık jestine rağ­
men, hakime nazaran çok daha güçlü ve ikna edici bir tonla ses 
verdiği avukat vasıtasıyla, idam cezası lehine olanlardan ziya­
de aleyhine olan görüşleri öne çıkarmadan edemez. Öyle ki so­
nunda hakime geri adım attınr ve avukata hitaben "Söylediği­
niz sözler beni düşündürecek kadar kuvveti haizdir" dedirtir 
( 138). Nihayet yazısını bitirirken idam cezası üzerine kamusal 
bir tartışma başlatma muradını dile getirerek, muhavereyi oku­
duktan sonra hakimin tarafını tutan olursa Dağarcıh'ın sayfala­
rının elbette bu görüşlere açık olduğunu, ancak böyle bir du­
rumda kendisinin avukatın yanında saf tutup cevap vermekten 
geri durmayacağını belirtir ( 138) . 

Hukuk eğitimi görmemiş olmakla birlikte, Carter V. Find­
ley'in ifadesiyle her şeyden biraz anlayan ve her konuda söy­
leyecek sözü olan "hüküm sahibi" bir gazeteci-yazar olarak 
Ahmed Midhat Efendi ( 1999: vi), tespit edebildiğim kadarıy­
la idam cezası aleyhine açıkça fikir beyan eden, üstelik bu ce­
zanın lağvının şer'i hukuka rağmen Osmanlı topraklarında da 
mümkün olabileceğini ileri süren ilk Osmanlı münevveridir. 
Burada inceleyeceğim "Ceza-yı tdam" başlıklı yazı etrafında ce­
reyan eden polemik ise, idam cezası ve kısas üzerine Osmanlı 
basınında yer bulan ilk kamusal tartışmadır. 5 Aşağıda meseleyi 

5 Kamusal olmamakla birlikte idam cezası üzerine bir başka polemik, 1887 yı­
lı Ocak ve Şubat aylannda Beşir Fuad ( 1852-1887) ile Selanikli Fazlı Necib 
(1864-1932) arasındaki ôzel mektuplaşmalarda cereyan etmiştir. Beşir Fuad'ın 
1885'te yayımladığı Victor Hugo hakkındaki eleştirel monografinin ardından 
dönemin edebiyat çevrelerinde başlayan romantizm-realizm (hayaliyfin-haki­
kiyfin) tartışmasında Fazlı Necib, Beşir Fuad'ı destekler. Ne var ki tıpkı Hugo 
gibi idam cezasının lağvını savunan ancak onun bu cezaya karşı çıkarken öne 
sürdüğü argümanlan "fen ve hakikat"e uygun bulmadığı için eleştiren Beşir 
Fuad'dan bu konuda farklı düşünmektedir. Mektuplarda Beşir Fuad Hugo'nun 
argümanlannı çürütüp bunlar yerine realist argümanlar önerirken, Fazlı Ne-
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ele almadan evvel, Ahmed Midhat'ın söz konusu yazısında ar­
gümanlarını hangi hukuki ve dini referanslara dayanarak inşa 
ettiğini anlayabilmek için iki husus üzerinde duracağım. Bun­
lardan ilki, Avrupa'da 18. yüzyılın ikinci yansında hararetlenen 
ceza reformu tartışmaları içinde idam cezası aleyhine dile ge­
tirilen görüşler; ikincisiyse 1830'lann sonundan itibaren geniş 
çaplı merkezi reformlarla büyük bir dönüşüm geçiren Osmanlı 
ceza adalet sisteminde kısas ve idam cezasının yeri. 

Keyfilik karşısında zaruret: Avrupa'da ceza reformu 

Montesquieu (1689-1755) , Kanunlann Ruhu üzerine (De L'Es­
prit Des Lois, 1748) adlı yapıtıyla Avrupa Aydınlanma düşünce­
sinde ceza reformu tartışmalarının öncüsü kabul edilir. Bu ko­
nuda sistematik bir felsefe geliştirmemiş olmakla birlikte Monte­
squieu, Fransız ceza hukuk sisteminin aksaklıklarından yola çı­
karak hakimlerin geniş takdir yetkilerinin standardize edilmiş 
kapsamlı ceza kanunlarıyla sınırlandırılması gerektiğini savun­
muş, Cumhuriyet'e değil despotik rejimlere yakıştırdığı sert ce­
zalan ve sorgu sürecinin parçası olan adli işkenceyi kıyasıya eleş­
tirmişti (Carrithers, 1998: 213-214; Masur, 1991 :  51) .  Ona göre 
zaruretten doğmayan her ceza zorbalık demekti (Montesquieu, 
1748/2002: 316) .  Ilımlı hükümetlerde iyi bir yasa koyucunun 
hedefi, suçluyu cezalandırmaktan ziyade suçun önünü almak ol­
malı, bunun için cezalar suçun mahiyetiyle orantılı bir biçimde 
tayin edilerek lüzumsuz şiddetten kaçınılmalıydı (82 ve 189). Bu 
prensip doğrultusunda Montesquieu, örneğin ahlaka karşı işlen­
miş suçlarda topluluktan dışlanma, teşhir ve nakdi ceza gibi mü­
eyyidelerin yeterli olduğunu söylüyor, idam cezasını ise yalnız­
ca yurttaşların can güvenliğini ihlal eden suçlarla sınırlı kalmak 
üzere doğal bir zaruret olarak nitelendiriyordu (190-191) .  

Kanunlann Ruhu'nda öne sürülen ve pek çoğu daha sonra di­
ğer ceza reformculanna da ilham verecek olan bu fikirler, Anci­
en Regime'in kuralsız, keyfi ve suiistimale açık yönetim ve ceza-
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landırma sistemine yönelik bir tepkiydi (Foucault, 1979: 78-79; 
Rusche ve Kirchheimer, 2003: 73) .  David Garland'ın belirttiği 
gibi, 15 .  ve 17 .  yüzyıllar arasında erken modem devletleri ka­
rakterize eden sert cezalar her şeyden önce bu devletlerin siyasi 
bakımdan zayıf ve istikrarsız olmasından kaynaklanıyordu. He­
nüz merkezileşme sürecini tamamlamamış, polis gücü, hapisha­
ne sistemi ve gelişkin bir adli teşkilattan yoksun Avrupa devlet­
leri için ifrat derecede şiddet içeren ve bir gösteri gibi sahnele­
nen idam cezalarının, gerek egemenlik performansı sergilemek 
gerekse suçu kontrol altında tutabilmek bakımından sembolik 
ve pratik bir işlevi vardı (20 1 1 :  36-38). Bir başka deyişle, siya­
si bir ritüel olarak anlaşılması gereken ıstıraplı ve kamuya açık 
infazlar, adaleti sağlamaktan çok iktidarı görünür kılmaya, ege­
menin suçla bir anlığına sarsılan otoritesini yeniden tesis etme­
ye yarıyordu (Foucault: 1979: 47-49). 17. yüzyıldan itibaren ise 
devlet gücünün ve istikrarının artışıyla eşzamanlı olarak bu in­
faz yöntemleri büyük ölçüde terk edilmeye başlandı ( Garland, 
1993: 228). Örneğin Amsterdam'da bir mahkOmun kazığa bağ­
lanıp yakılarak idamı son defa 1689'da gerçekleşirken, Alman­
ya'da boynu kılıçla vurma 18. yüzyılın başında en yaygın infaz 
yöntemi haline gelmiş (Ward, 2015 :  6); Fransa, Savoy ve Prus­
ya'da idam edilenlerin bedenlerini teşhir etme geleneği 18. yüz­
yılın ortasından itibaren yasaklanmıştı (McGowen, 201 1 :  109). 

Pek çok tarihsel araştırmada, cezalandırma biçimlerinde yu­
muşama ve insanileşme olarak nitelendirilen bu dönüşümün 
Norbert Elias'ın teorize ettiği "uygarlaşma süreci"yle, Avrupa­
lı seçkin zümreler arasında ortaya çıkıp uzun vadede topluma 
sirayet eden yeni toplumsal duyarlılıklarla -örneğin insan hay­
siyetine değer atfedilmeye başlanması, hayatın bedensel fonk­
siyonlar ve ölümü de ilgilendiren farklı alanlarının mahrem­
leşmesi, duygular ve saldırganlık dürtüsü üzerindeki özdeneti­
min bir medenilik nişanesi olarak ehemmiyet kazanması ve bu­
na paralel olarak toplumda bireysel şiddetin azalmasıyla- iliş­
kili olduğu ileri sürülür (Garland, 1993; Hammel, 2010; Ruff, 
20 1 1 ;  Spierenburg, 1984) . Ayrıca ağır bedeni cezalar ve ida­
mın yerini zaman içinde kürek, kolonilere sürgün ve hapis gi-
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bi mahkOmun emeğinden faydalanmaya yönelik cezalandırma 
biçimlerinin almasını, toplumsal ve iktisadi koşulların değişi­
mine paralel olarak emek gücünün değer kazanmasıyla izah 
edenler de vardır (Rusche ve Kirchheimer, 2003). Ancak se­
bebi ne olursa olsun, cezalandırmada görülen bu biçimsel yu­
muşamanın ceza kanunlarına yansımadığını belirtmek gerekir, 
en azından 19. yüzyıla kadar (Ward, 201 5: 3). Nitekim Fran­
sa'da 1670'te yürürlüğe giren kraliyet emimamelerine bakılır­
sa cinayet, vatana ihanet ve şekavet gibi ağır suçların yanı sı­
ra kundakçılık, kürtaj , intihara teşebbüs, dolandırıcılık, homo­
seksüellik ve bazı hırsızlık türleri dahi idam cezası gerektiri­
yordu. Aynı dönemde lngiltere'de "kanlı yasa" olarak bilinen 
Waltham Black Act ( 1723), ekseriyeti mülkiyete karşı işlenen 
suçlarla ilgili iki yüze yakın fiili, 1734 tarihli lsveç Ceza Kanu­
nu ise altmış sekiz fiili ölüm cezasına müstahak suçlar arasında 
tanımlamıştı (Carrithers, 1998: 218; Ruff, 201 1 :  1 20). Dolayı­
sıyla Montesquieu ve onu müteakip Rousseau, von Sonnenfels 
ve Romilly gibi Aydınlanma çağının önemli hukukçu ve düşü­
nürleri idam cezasının mümkün mertebe sınırlandırılmasını 
savunurken, hem şiddetin görünürlüğünün hem de siyasi bir 
enstrüman olarak buna duyulan ihtiyacın halihazırda azaldı­
ğı bir tarihsel konjonktürde, ceza kanunlarında cisimleşen bu 
sertlik ve keyfiliği hedef alıyorlardı. 6 

"Suçlar ve cezalar hakkında" 

Yukarıda zikredilen isimler bir yana, Avrupa ve Kuzey Ameri­
ka'da reform çağrılanna ivme kazandırarak idam cezası tartış-

6 jeanjacques-Rousseau ( 1712-1778) Toplum Sôzleşmesi'nde (1762) yasaları ih­
lal ederek suç işleyen bir yurttaşın topluma savaş açmış sayılacağını, dolayısıy­
la aruk yunıaş değil Olum cezasına müstahak bir düşman gibi muamele gör­
meyi hak edeceğini vurgular, ancak bu cümlelere şu şerhi düşerek: "Hiçbir kö­
tü insan yoktur ki, şu ya da bu işi yapacak biçimde yararlı duruma getirile­
mesin. Yaşaması tehlikeli olmayanı öldürmeye, ibret için bile olsa, kimsenin 
hakkı yoktur." (176211999: 73). Avusturyalı hukukçu joseph von Sonnenfels 
(1732-1817) ve lngiliz hukukçu Sir Samuel Romilly de ( 1757-1818) idam ce­
zasının yalnızca belli mücbir koşullar altında, en ciddi suçlar için uygulanma­
sından yanadır (Hanımel, 2010: 58; 89-90). 
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malarına damga vuran metin, Milan'da Yumruklar Akademisi 
(Accademia dei pugni) adıyla bilinen küçük bir entelektüel çev­
renin müdavimi, hukuk eğitimi görmüş genç bir ltalyan asilza­
denin, Cesare Beccaria'nın ( 1 738-1794) kaleminden çıkacaktı 
(Hammel, 2010: 55; Harcourt, 2014: 40). Akademi'de yürütü­
len tartışmalardan doğan ve l 764'te Suçlar ve Cezalar Hakkında 
(Dei Delitti e Delle Penne) başlığıyla ilk basımı imzasız yayım­
lanan bu metnin en asli meselesi, cezalandırma yetkisini elin­
de tutan iktidarın nasıl sınırlandırılacağını ve cezalandırmanın 
amacını tartışmak; Foucault'nun genel olarak tüm Aydınlan­
ma Çağı reformcularına atfen söylediği gibi, "daha az değil, da­
ha iyi", etkin, hesaplı ve ayrıntılı biçimde denetleyip yaptırım 
uygulayacak bir cezalandırma siyasetinin ana ilkelerini belirle­
mekti ( 1979: 78-82) .  Bu çerçevede Beccaria öncelikle mücrime 
bedel ödetmeye, yani işlenen suça kısasa kısas ilkesiyle misil­
leme yapmaya dayalı cezalandırma mantığını sorguluyor, tıpkı 
Montesquieu gibi cezalandırmada esas maksadın, bir suçlunun 
kendi yurttaşlarına daha fazla zarar vermesini önlemek ve baş­
kalarını suç işlemekten caydırmak olduğunu söylüyordu (Bec­
caria, 1 764/2016: 69-70) . Ona göre fayda-zarar muhasebesi ya­
pan rasyonel bir varlık olarak insanı suç işlemekten alıkoymak 
için "cezanın yol açtığı acının suçun sağladığı yarardan çok ol­
ması yeterli" idi ( 13 1) .  Aynı doğrultuda Beccaria, suç işlenme­
sini engelleyecek caydırıcı unsurun cezaların ağırlığı değil ka­
çınılmazlığı olduğunu savunuyordu ( 129) . Kaçınılmazlık fikri­
nin yurttaşların zihninde yer etmesi, yani cezanın işlenen su­
çun zorunlu ve şaşmaz bir neticesi olarak görülmesi içinse, her 
cezanın suçun doğasına uygun olması, hiç gecikmeden veril­
mesi ( 101 -103) ve kanunların herkesin anlayacağı şekilde sade 
ve açık bir dille yazılması şarttı ( 41) .  Böylelikle insanlar kendi 
edimlerinin sonuçlarını önceden kestirebilecek, cezanın kaçı­
nılmazlığını da hesaba katarak suça meyletmeyeceklerdi. 

Beccaria'nın idam cezasının adilliği ve yararını sorgularken 
öne sürdüğü argümanlar da cezalandırmanın amacı üzerine 
yaptığı tahlilden ve bunu çerçeveleyen faydacı (utilitarian) fel­
sefe ve toplumsal sözleşme kuramından mülhemdir. Öncelikle 
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insan yaşamının tüm değerler içinde biricik olduğunu, hiç kim­
senin bir başkasına kendi canını alma hakkını vermediğini vur­
gulayan Beccaria, bu sebeple öldürme hakkının genel iradeyi 
temsil eden egemenlik ve yasalara dayandırılamayacağını söy­
lüyordu. Dolayısıyla ona göre ölüm cezasının hukuki bir zemi­
ni yoktu ( 135-136). Bunun yanı sıra idamı savunanların aksi­
ne, bu cezanın gerek potansiyel suçlular gerekse mahküm üze­
rindeki caydırıcı etkisinin de gayet sınırlı ve geçici olduğu fik­
rindeydi. "Bir caninin öldürülmesinin dehşet verici, ama geçi­
ci görünüşünden çok, özgürlükten yoksun bir insanın uzun ve 
acılı durumunun örnek olması, suçlara karşı çok güçlü bir diz­
gindir" derken ( 138) , esas ibret verici cezanın bedeni bir sefer­
de ortadan kaldıran, "bütün gücünü ve etkisini bir çırpıda kul­
lanıp tüket[en] " idam değil, hükümlünün tüm ömrünü "sür­
git sopa altında [ . . .  ) demir kafes içinde" ve ağır çalışma koşulla­
rında geçireceği müebbet hapis olduğunu ileri sürüyordu ( 139-
140). Yani Beccaria ömür boyu hapis cezasını daha insani oldu­
ğu için değil, ölümden daha beter ve göz korkutucu bulduğu 
için öneriyordu. Öte yandan idam cezasının topluma faydadan 
çok zarar getiren iki yönü daha vardı ona göre: Bu ceza devletin 
de en az katiller kadar soğukkanlılıkla ve zalimce can alabilece­
ğini göstererek halka kötü emsal teşkil etmekteydi ( 142-144). 
Belki bundan da mühimi, "uçsuz bucaksız bir yanılgılar deni­
zi" olarak tarif ettiği insanlık tarihi artık kendilerinden özür di­
lenmesi mümkün olmayan "kurbanlar"la doluydu ( 144). Adalet 
gaflete düştüğünde, yani bir kişi masumiyetine rağmen hüküm 
giyip idam edildiğinde, yapılan hatayı telafi etme imkanı yoktu. 

Tüm bu güçlü itirazlara rağmen Beccaria'nın idam cezası­
nı kategorik olarak reddetmediğini belirtmek gerekir. Ona gö­
re bir devletin kendi yurttaşının canını alması iki istisnai du­
rumda mazur görülebilirdi: Ya o yurttaş özgürlüğü elinden 
alındığında dahi varlığıyla halkın ve devletin güvenliğine teh­
like arz etmeyi sürdürüyorsa ya da idam cezası dışında suç iş­
lenmesine mani olacak caydırıcılıkta başka bir yaptırım bulu­
namıyorsa. Yine de bu koşullardan ilkini, güçlü bir ordu ve et­
kin bir kamuoyu desteğine sahip olan, yurttaşların rızasıyla yö-
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netilen, yasaların hüküm sürdüğü ve yetkilerin alınıp satılma­
dığı bir ülkede ölüm cezasının zorunluluk olmaktan çıkacağı­
nı söyleyerek; ikincisini ise bu cezanın "topluma zarar verme­
ye eğilimli insanları asla caydırmadığını" vurgulayarak paran­
teze almıştı ( 136-137). Böylece okuru, istisnai durumlarda da­
hi idam cezasının zorunluluğu ve faydasından kuşku duyma­
ya davet ediyordu. 

Yayımlandıktan sonra on sekiz ay içinde altı baskı yapan ve 
kısa süre zarfında yirmi iki dile çevrilen Suçlar ve Cezalar Hak­
kında, Fransa'da Voltaire, lngiltere'de Bentham ve Blackstone, 
Rusya'da Shcherbatov ve Amerika'da Bağımsızlık Savaşı'nın ön­
derlerinden Adams, Rush ve Jefferson gibi idam cezasının ta­
mamen kaldırılması veya sınırlandırılmasından yana olan re­
formcuların manifestosu haline geldi (Harcourt, 2014: 39-41 ;  
Hostettler, 201 1 :  22 ;  lentin, 1982: 128- 130; Masur, 199 1 :  52  
ve 72) . Voltaire'in kaleme aldığı övgü dolu yazı, kitabın adının 
duyulmasında büyük rol oynarken, Beccaria zamanın ünlü dü­
şünürleriyle tanışması için Paris'e ve yeni bir ceza kanunu ha­
zırlaması teklifiyle Rus Çariçesi 11. Katerina tarafından St. Pe­
tersburg'a davet edildi. Daha da önemlisi, kitaptan etkilenen 
Toskana Büyük Dükü ll. leopold l 786'da tüm işkence aletleri­
ni yaktırıp idam cezasını tamamen kaldırdı. Habsburg İmpara­
toru 11. joseph ise l 787'de devlete isyan hariç diğer bütün suç­
lar için ölüm cezasını ilga etti (Bessler, 2012 :  46) . Fakat gör­
düğü takdir kadar sert eleştirilere de maruz kalan kitap, Vene­
dik Engizisyonu'nun hışmına uğrayarak daha l 766'da yasak­
lı yayınlar listesine girdi. Beccaria ise Venedikli keşiş Ferdinan­
do Facchinei tarafından Tanrı'ya, Katolik Kilisesi'ne, din adam­
larına ve hükümdara karşı gelmekle suçlandı, hatta "sosyalist" 
olmakla itham edildi (Beccaria, 1764/2016: 17;  Hammel, 2010: 
57; Harcourt, 2014: 41-42). Öyle ki Yumruklar Akademisi'nin 
önemli isimlerinden Pietro ve Alessandro Verri, dostlarını sa­
vunmak için bir metin kaleme almak mecburiyetinde kalacak, 
onun, esasında egemenin ölüm cezası verme yetkisini değil, sa­
dece bu cezanın topluma faydası ve adilliğini sorguladığını ile­
ri süreceklerdi (Hammel, 2010: 25). 
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Etkisi itibariyle Aydınlanma Çağı'nın en önemli eserleri ara­
sında sayılan Suçlar ve Cezalar Hakkında, 20. yüzyıl ortasına 
değin Türkçeye tercüme edilmedi. 7 Ancak Beccaria, Fransız­
ca literatürü yakından takip eden Osmanlı hukukçu ve münev­
verlerinin dikkatinden kaçacak bir isim değildi şüphesiz. Ör­
neğin Mahkeme-i Temyiz azalığı da yapan Ali Şahbaz Efendi, 
Mekteb-i Hukuk-ı Şahane'de verdiği "UsOl-i Cezaiyye" dersin­
de konu idam cezasına gelince Beccaria'nın fikirlerini özetli­
yor ( 1892: 233);  hukukçu ve Gümülcine mebusu Mehmed Arif 
Bey llm-i Hukuk ve Mukayese-i Kavlinin mecmuasında idam ce­
zası üzerine yazdığı oldukça kapsamlı makalede Beccaria'dan 
"idam cezasına ilk defa itiraz eden [ . . . ] müellif' olarak bahse­
diyordu (1909: 50) .8 Bununla beraber iki hukukçunun da bu 
hususta Beccaria'yla hemfikir olmadığını belirtelim. Ali Şah­
baz Efendi, hayatın ilahi bir ihsan olduğunu söyleyerek insan­
ların asla veremeyecekleri bu armağanı geri almaya kalkışmala­
rının Allah'ın hikmetine uygun düşmediğini her ne kadar vur­
gulasa da, kısasın nihayet ilahi emirlerden biri olduğunu tes­
lim ediyordu. lslam hukukuna göre bir katilin kısasını istemek 
maktulün varislerinin en meşru hakkıydı elbette. Ne var ki ay­
nı varisler sulh yoluyla belirlenecek diyet karşılığı katili affet­
me hakkına da sahip olduğundan, bu seçeneğin mevcudiye­
ti Ali Şahbaz Efendi'ye göre kısas taleplerini azaltmakta. böy­
lece Avrupa'dan farklı olarak Osmanlı topraklarında idam ce­
zasının bekası yahut ilgasını savunmak ehemmiyetsiz bir me­
sele haline gelmekteydi (1892: 234-235) . Mehmed Arif Bey ise 
idam cezası bahsinde Montesquieu, Rousseau, Beccaria ve Gu­
izot gibi Avrupalı mütefekkir ve siyasetçilerin argümanlarını 
naklediyordu nakletmesine fakat esas meramı, Nizamiye Mah­
kemeleri'nde ceza kanununa göre verilen idam hükümlerinin 
icra edilemiyor oluşuna dair pratik bir sıkıntıyı gündeme getir­
mekten ibaretti (1909: 51) .  Mehmed Arif Bey'in adalete muga-

7 Kitap Türkçeye hukukçu Muhiddin Göklü tarafından 1950'de tercüme edil­
miştir. 

8 Mehmed ArifBey'in yazısını Ahmet Kılınç da bir makalesinde ele almıştır. Bkz. 
Kılınç (201 1 :  33-62). 
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yir addettiği bu sıkıntı, Tanzimat'ın ilanını müteakip Osmanlı 
ceza adalet sistemini yeni baştan yapılandıran hukuki reform­
larla yakından ilgilidir. Bu yüzden, gerek Mehmed Arif Bey'in 
şikayetine konu olan meseleyi gerekse Ahmed Midhat Efen­
di'nin idam cezası üzerine yazdığı muhaverede dile getirdikle­
rini anlamak için söz konusu reformlann mahiyetine dair çok 
kısa bir özet elzem. 

Osmanlı yargı sisteminde idam cezası ve kısas9 

Malum olduğu üzere Osmanlı İmparatorluğu için 19. yüzyıl 
büyük değişimlere sahne olan bir reform ve modernleşme ça­
ğıydı. 1839'da ilan edilen Tanzimat Fermanı devlet ve tebaa 
arasında haklar ve sorumluluklara dayalı yeni bir ilişki biçimi 
tarif etmiş; hukuk dahil pek çok alanda devlet bürokrasisini re­
organize edip merkezileştirecek reformlann zeminini hazırlar­
ken kapsamlı bir kanunlaştırma hareketinin de miladı olmuş­
tu. Bu çerçevede ceza hukuku alanında en önemli dönüşüm­
lerden biri, daha evvel sadece şahsi haklann ihlali olarak görü­
len ve davacılann talebiyle kadı mahkemelerinde şer'i hukuka 
göre muhakeme edilen cinayet, yaralama ve tecavüz gibi suçla­
nn artık bir kamu güvenliği meselesi olarak devletin müdaha­
le alanına girmesiyle yaşandı. Bu müdahalenin çerçevesi 1840, 
185 1 ve 1858 yıllarında neşredilen üç ceza kanunuyla çizilir­
ken, ceza kanunlannı hayata geçirmek üzere "meclis" namıyla 
yeni mahkemeler kuruldu. 1864'ten itibaren ise meclis sistemi 
yeniden düzenlenerek Nizamiye Mahkemeleri'nin teşkilat ya­
pısı oluşturuldu. 10  

Söz konusu yeniliklere paralel olarak kadı mahkemeleri Os­
manlı ceza adalet sistemi içinde yüzyıllardır haiz olduktan bi­
ricik konumlannı yitirmekle birlikte, şahsi hukuku ilgilendi­
ren konularda yargılama yetkilerini ve özerkliklerini muhafa-

9 Bu başlık altında ele aldığım meseleyi daha kapsamlı biçimde başka bir maka­
lede tartışmıştım. Bkz. Aykut (2017: 7-29). 

10 Nizamiye Mahkemeleri hakkında bkz. Aykut (201 1 ) ,  Bingöl (2004) , Rubin 
(201 1 ) .  
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za ettiler. Bu, pratikte şu manaya geliyordu: Bundan böyle dev­
lete karşı işlenen ve sadece kamu güvenliğini ihlal eden suçlar­
da (şekavet, yolsuzluk, kalpazanlık, siyasi suçlar vb.) yetki Ni­
zamiye Mahkemeleri'ne ait olacak, bu davalar ceza kanununa 
göre görülecekti. Ancak işlenen suç şahsi hukuku da ilgilendi­
riyorsa, örneğin bir cinayet söz konusuysa, ilgili dava hem ka­
dı mahkemesinde şer'i hukuka göre, hem de Nizamiye Mahke­
meleri'nde ceza kanununa göre hükme bağlanmak zorundaydı. 
Böylece 1840'tan itibaren bu gibi ceza davalarında ikili bir yar­
gılama sistemi ortaya çıktı. Aynca davalarda tarafların şer'i hak­
ları bizzat ceza kanunlarıyla garanti altına alınarak, şahsi hu­
kukun dokunulmazlığı ve bu doğrultuda kadı mahkemelerince 
verilecek ilamların Nizamiye Mahkemeleri'nce verilen hüküm­
ler üzerindeki bağlayıcılığı temel bir prensip olarak kabul edil­
di (Düstur, 1872: 537 ve 574) . 

Mehmed Arif Bey de makalesinde işte tam bu husustan kay­
naklanan bir sıkıntıdan, farklı sebeplerle şer'an kısasına hük­
medilemeyen bir mücrimin nizamen de idam edilemiyor olu­
şundan şikayetçiydi. 1 1  1858 Ceza Kanunu'na göre taammü­
den işlendiği sabit olan katl suçunun cezası idam olmakla bir­
likte (Düstur, 1872: 574) , lslam hukukuna göre failin kısası­
nı (idamını) istemek kadar onu affetmek de (ister sulh bede­
li karşılığı isterse meccanen olsun) yalnızca s.uçun mağdurla­
rının, yani maktulün varislerinin tasarrufunda olan bir hak­
tı. Bu hak çerçevesinde infazın gerçekleşeceği son ana kadar 
mahkumun canını bağışlamaları mümkündü. Hal böyle olun­
ca varisler, daha doğrusu ortada birden çok varis varsa içle­
rinden yalnızca biri, katili kısastan affettiği takdirde şahsi hu­
kukun korunması prensibi icabı idam hükmü de düşmüş olu­
yordu (Peters, 2005: 44) . Öte yandan kısas talebinde buluna­
bilmek, pek çok şeyin yanı sıra, cinayetin taammüden işlen­
diğinin ispatına bağlıydı. Ancak ispat için suçlunun itirafı ve-

1 1  Mehmed Arif Bey, davalannı takip etmeyen ancak şer't haklanndan da feragat 
etmeyen davacılar yüzünden kadı mahkemelerinden ilam alınamamasının da 
idam hükümlerinin icrasını engellediğini söyler. Hatta bu gibi durumlarda da­
vanın temyizi mümkün olmadığından, beraat etme ihtimali bulunan pek çok 
mahkumun yıllarca lüzumsuz yere hapis yattığını belirtir (1909: 52-53). 
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ya görgü tanıklarının şahadetinin yanı sıra cinayetin Hanefi 
mezhebince "alet-i cılriha" addedilen kesici-delici bir silah ya 
da yöntemle işlenmiş olması şarttı ( 43) . Dolayısıyla cinayet­
te taammüd unsuru nizamen sabit olsa bile şer'i ispat huku­
kuna göre olmazsa, örneğin maktul "alet-i cariha" sayılmayan 
zehirle veya boğulmak suretiyle öldürülmüşse, varisler kati­
lin kısasını isteyemiyor; Mehmed Arif Bey'in de belirttiği gibi 
"mehılkim-i cinıliyyece verilen idam cezası hükümsüz ve ma­
nasız kalıyor"du (1909: 52-53).  

Velhasıl Mehmed Arif Bey, idam cezasının kaldınlmasını sa­
vunmak şöyle dursun, Nizamiye Mahkemeleri'nce verilen idam 
hükümlerinin boşa düşmesini eleştirmekte ve bu durumu ikili 
yargılama sisteminin işleyişi içinde şer'i hukukun ve şahsi hak­
lann öncelikli konumuna bağlamaktaydı. Ondan yaklaşık kırk 
sene önce henüz genç bir gazeteci olan Ahmed Midhat Efendi 
ise idam cezasının ilgasını savunmakla kalmamış, ikili yargıla­
ma sisteminin işleyişini ve şer'i sulh müessesesini bir sıçrama 
tahtası olarak kullanarak ilga tartışmasını Osmanlı yerel bağla­
mına uyarlamıştı. 

Ahmed Midhat Efendi ve "Ceza-yı İdam" 

1860'lar ve '70'ler Avrupa'da idam cezası tartışmalannın sadece 
entelektüeller arasında değil yüksek siyaset düzeyinde de can­
landığı bir dönemdi. Bu süreçte Portekiz, Hollanda ve lsveç'te 
ölüm cezası adi suçlar için kaldınlmış, lngiltere'de yapılan re­
formlarla bu cezayı gerektiren suçlann kapsamı iyice daraltıla­
rak kamuya açık infazlar hapishane içine alınmıştı. Prusya'da 
ise ilga hususunda tam da güçlü bir konsensüse varılmışken 
Bismarck'ın müdahalesi buna son anda mani oldu. Öte yandan 
Fransa'da hayata geçirilememiş olmakla birlikte idam cezası­
nın lağvı, Cumhuriyetçilerin sürekli gündemde tuttuğu bir me­
seleydi (Hammel, 2010: 61-62, 91-94, 129-130). Dünyada olup 
bitenleri yakından izleyen dönemin Osmanlı gazeteleri de hem 
yeri geldikçe bu gelişmeleri haberleştiriyor, hem de sütunların­
da ceza hukuku, mahkemelerin ıslahı gibi konularda makale-
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lere yer veriyordu.12 Hatta bu makalelerden biri, Ahmed Mid­
hat'ın yazısı "Ceza-yı ldam"ın neşrinden bir ay kadar evvel Ye­
ni Osmanlılar'ın gazetesi lbret'te Namık Kemal tarafından yazıl­
mış; Avrupa'da Beccaria'dan bu yana tartışılan idam cezasının 
bazı ülkelerde kaldırıldığına dikkat çeken Namık Kemal, Os­
manlı hükümeti de bu yönde bir adım atmak isterse ceza ka­
nunundan ilgili maddelerin çıkanlmasının kafi geleceğini, zira 
şer'i hukuka göre kısas cezasına hükmetmenin zaten "bir ölü­
yü diriltmek kadar müşkül" olduğunu belirtmişti ( 1872: 1 ) .13 
Kısacası "Ceza-yı ldam"ın arka planında, Avrupa'nın gündemi­
ni meşgul eden ve Osmanlı kamuoyunda da iyi kötü yankı bu­
lan hukuki reformlar ve idam cezasıyla ilgili tartışmalar bulunu­
yordu. Zaten Ahmed Midhat da yazısının başında muradını izah 
ederken İstanbul basınının konuya ilgisinden bahsederek sekiz­
on ay kadar evvel kendisinin de Basiret gazetesinde idam ceza­
sı üzerine yazılar yazdığını, ama artık Dagarcıh'ın bu hususta­
ki görüşlerini açıklama vaktinin geldiğini söyler (1873b: 133).14 

Daha önce belirttiğim gibi, Ahmed Midhat Efendi, yazısını 
idam cezasına yaklaşımları bakımından iki ayrı kutbu temsil 
eden bir avukat ile hakimin diyaloğu (muhavere) şeklinde kur­
gulamış, muhavereye geçmeden "biz ceza-yı mezkürun lağvı 
cihetini iltizam edenlerden [iz ] "  diyerek avukatın sözüyle kendi 
sesinin bir ve aynı olduğunu okurlanna bildirmişti ( 1 34). Bu­
nu akılda tutup muhaverenin çerçevesini belirleyen üç tartışma 
hattı üzerinde duralım şimdi. llki, medeniyet söylemi ve hüma­
nist duyarlılıklarla ilgili. 

Avukata göre idam cezasının lağvedilmesi her şeyden ev­
vel "insaniyet ve medeniyet"in gereğiydi. "Uhuvvet" (kardeş-

12 Örneğin Prusya Parlamentosu'nda görüşülen idam cezasının kaldınlması tek­
lifi ve Bismarck'ın buna itirazına dair bir haber 17 Mart 1870'te, fsviçre'de si­
yasi suçlar için idam cezasının lagvedildiğine dair haber ise 20 Mayıs 187 l'de 
Basiret gazetesinde yayımlanmıştır. 

1 3  Namık Kemal'in "Cezıl" başlıklı bu yazısı, başmuharriri olduğu ibret gazetesin­
de B.M., yani "başmuharrir" imzasıyla yayımlanmıştır. 

14 Ahmed Midhat'ın Basiret'e yazdığı bu yazılardan biri kuvvetle muhtemel ga­
zetenin no. 593, 9 Nisan 1872 tarihli nüshasında çıkan imzasız yazıdır. Aynca 
Ahmed Midhat Dağarcık'ın 4. nüshasında yer alan "Medeniyet-Bedeviyet" baş­
lıklı yazısının sonunda da idam cezasını eleştirmektedir. Bkz. 1873a: 1 28. 
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lik) prensibini düstur edinmiş medeni dünyada mücrimi yak­
ma, kazığa vurma gibi eziyet verici infaz yöntemlerinin çoktan 
terk edildiğini belirten avukat, idam cezasının hala baki kal­
masını eleştiriyor, kendi tabiriyle "bir mücrimin kıvrana kıv­
rana asılması veya çabalana çabalana kesilmesini pek kerih [iğ­
renç ) "  buluyordu ( 134). Ahmed Midhat Efendi'nin burada kul­
landığı "iğrenç" sıfatının hiç de alelade bir sözcük olmadığını 
belirtelim. Zira bu sözcük, idam cezasını medeni duyarlılıklar­
la bağdaşmayan bir barbarlık numunesi olarak nitelendirip bu 
cezanın tarihsel ilerleme sürecinde tıpkı işkence gibi tamamen 
rafa kalkacağını düşünen Batılı aydınların sözlüğünde önem­
li bir yere sahipti (McGowen, 201 1 :  108- 1 1 1) .  Andrew Ham­
mel'ın Eliasçı ve Bourdieucü bir okumayla dikkat çektiği üzere, 
Hugo, Thackeray ve Dostoyevski gibi yazarların da dahil oldu­
ğu pek çok kamu entelektüeli, ölüme mahkum edilen bir insa­
nın maruz kaldığı gereksiz ıstırabın utanç verici, iğrenç ve kat­
lanılmaz olduğunu vurguluyor, bu cezaya mahkumla kurduk­
tan duygudaşlık üzerinden muhalefet ediyordu. 1 5  Yani Aydın­
lanma Çağı reformcularının idam cezasının irrasyonelliği ve 
faydasızlığına yaptığı vurguya 19. yüzyılda duygulan hareke­
te geçirmeyi hedefleyen yeni bir söylemsel katman daha eklen­
mişti artık. Bu çerçevede medenileşmenin göstergesi rafineleş­
miş duyarlılıktan temsil iddiasında olan entelektüeller için ida­
ma karşı çıkmak, kendilerini eğitimsiz ve duyarsız kitlelerden 
ayırmanın vasıtalarından biriydi (Hammel, 20 10:  1 52-157) .  
Dolayısıyla Ahmed Midhat da idam cezasını medeniyet ve in­
saniyete aykırı ve iğrenç bulup lanetlerken, bir yandan okur­
lan bu duygudan türeyecek rahatsızlık, öfke ve kınamada or­
taklaşmaya çağırıyor, diğer yandansa kendini Avrupalı reform­
cularla akran, onlarla aynı zihniyet ve hissiyat dünyasını pay­
laşan bir kamu entelektüeli olarak konumlandırıyordu. Elbet­
te bu dünya hakimin dünyasından farklıydı. Muanzına kıyasla 

15 Richard A. Posner'in tarifiyle bir entelektüeli kamu entelektüeli yapan şey, ka­
muoyunu ilgilendiren bir mesele hakkında görüşlerini o konuda uzman olma­
yan bir kitleye ulaştırmayı, bu şekilde hem kamuoyunu hem de siyasetçileri et­
kilemeyi amaçlamasıdır (2001: 23-24). 
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davasını ispat hususunda muhavere boyunca eli zayıf kalan ha­
kim, "siyaset"te (idam cezasında) tiksindirici bir yan görmedi­
ğini söyleyerek bu farkı daha en baştan aşikar eder. 16 Ona göre 
eziyetli infaz yöntemlerinin yasaklanması da tamamen cezalan­
dırmanın amacıyla ilgili bir meseleydi. "Bir mücrimi idamdan 
maksat ona eziyet vermek olmayıp mücerred [sadece) vücudu­
nun ortadan kaldırılması" olduğundan bu yöntemler terk edil­
miş, geriye onlardan "daha ehven" görülen "asmak ve kesmek" 
kalmıştı ( 1873b: 134). 

Bu noktada avukatın, hakimin bıraktığı yerden sözü devrala­
rak cezalandırmanın amaçlan çerçevesinde idam cezasının fay­
dası ve lüzumunu sorgulamaya başladığını ve böylece tartışma­
nın ikinci hattının açıldığını görürüz: Avukata göre bir suçlu­
nun yaşamına son vermeyi "ceza" olarak nitelendirmek müm­
kün değildi. Zira cezalandırmada maksat, "müttehemi [suçlu­
yu) terbiye etmek", "ona verilen terbiye ile halka ibret vermek" 
( 135) ve "cemiyet-i medeniyye azasını onun [suçlunun) şer ve 
mazarratından emin tutmak" ise eğer ( 136), bu amaçların hasıl 
olması için idam cezasına gerek yoktu. Birincisi, bir mahküm 
idam edildiğinde ortada terbiye edilecek bir vücut kalmadığın­
dan ilk amaç boşa düşüyordu. İkincisi, bu cezanın caydırıcılı­
ğı gayet geçiciydi. Ömür boyu hapis cezasının idamdan daha 
caydırıcı olduğunu ileri süren avukat, Beccaria'yı yankılarcası­
na " [ldam cezasındaki] ibret gayet bir gün devam eder" diyor­
du, oysa "Mücrim müebbeden hapsedilecek olsa ahir-i ömrüne 
[ömrünün sonuna] kadar halka ibret verir durur." ( 136). Üs­
telik müebbet hapis bir kimsenin hareket özgürlüğünü elinden 
aldığından mahkum için de ölümden beter bir cezaydı. Hürri­
yetten mahrum kaldıktan sonra "mezarda yatmak ile mahbes­
te oturmak" arasında bir fark olmadığını söylerken ( 138), hür­
riyetin tıpkı yaşam hakkı gibi tüm insanların eşit biçimde ma­
lik olduğu evrensel bir değer, hayata anlam veren en temel in­
sanlık durumu olduğu yönündeki Aydınlanma öğretisini tek-

16 "Siyaset" en geniş manasıyla "ceza" demektir ancak Osmanlı hukuk termino­
lojisinde bu sözcük ağırlıklı olarak idama ve ağır bedeni cezalara karşılık gelir 
(Heyd, 1973: 259-260). 
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rar ediyordu. Üçüncü olaraksa hürriyeti elinden alınan bir kişi 
tüm iktidarını kaybedeceğinden, müebbet hapis, toplumu suç­
lunun şerrinden korumak açısından da işlevseldi. Hatta avukat, 
kapatılmanın bu vasfına istinaden siyasi suçlar için dahi idam 
cezasının kaldırılmasını savunuyordu ( 138). 

Yine de hakim idam cezasıyla halka verilen ibretin hapis ce­
zasıyla kıyaslanamaz olduğu hususunda ısrar ettiğinden, bu id­
diayı çürütmek için avukat iki meselenin daha altını çizme­
yi gerekli görmüştü. "Adaletin bilge yargıçlarının ve akıllı us­
lu kutsal görevlilerinin, din adamlarının vurdumduymaz bir 
serinkanlılıkla suçluyu [ . . .  ] ölüme sürüklediklerini gördükle­
ri zaman, insanlar acaba neyi düşünmek zorunda kalmaktadır­
lar?" diye soran Beccaria'ya cevap verir gibi ( 1 764/2016: 143), 
hükümetin soğukkanlılıkla bir mahkumun canını almasının 
adam öldürmeyi meşrulaştırdığını, yani idam cezasının ahali­
ye ibret vermekten çok ahlaken kötü örnek olduğunu ileri sü­
rüyordu ( 1873b: 136). Aynca bu cezanın halk nazarında mah­
kumu kahramanlaştıran bir tarafı da vardı. Yine, "Ölüm ceza­
sı, yerine getirilmesi sırasında hazır bulunanların çoğu için bir 
gösteri, bir seyir; öbürleri için ise öfkeyle karışık bir acıma ko­
nusudur," diyen Beccaria'ya paralel biçimde ( 1764/2016: 138), 
idam günü gelip çattığında kamuoyunda mahkum lehine mer­
hamet duygularının hasıl olduğunu söylüyor, her "idamdan 
sonra madumun üzerine nur yağdığı"na dair söylentilerin ya­
yılmasını, aynca vazifesi hükümetin emrini yerine getirmekten 
ibaret olan cellatlara dünyanın her yerinde nefretle bakılıyor 
olmasını buna delil gösteriyordu ( 1873b: 137) . 17 

Görüldüğü gibi Ahmed Midhat muhaverede yürüttüğü tar­
tışmanın ikinci eksenini Beccaria'nın savları üzerine kurmuş, 
yalnız ondan farklı olarak idam cezasının her koşulda kaldırıl­
ması gerektiğini savunmuştu. Tartışmanın üçüncü ve esas can 
alıcı noktası ise şer'i hukukun alanına giren ve şahsi haklan il-

1 7 Beccaria ise şöyle der: "Öyleyse her birimizin ölüm cezası konusundaki duygu­
lanmız acaba nelerdir? Her birimizin cellada baktığında sergilediği öfke ve aşa­
ğılama davranışlannda bu duygulan okuyoruz aslında. Oysa cellat, genel ira­
denin buyruğunu yerine getiren masum biridir." ( 176412016: 143). 
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gilendiren kısas meselesidir. 1 840 Ceza Kanunu'nun neşrin­
den itibaren şahıslara karşı işlenen suçlarla ilgili davalara dev­
letin kamu adına müdahil olduğunu, bu müdahaleyle ortaya 
çıkan ikili yargılama sisteminde şer'i hakların yine bizzat dev­
let tarafından ceza kanunlarıyla garanti altına alındığını yukarı­
da belirtmiştim. Şer'i hakların dokunulmazlığı gereği, taammü­
den bir cinayet işlendiğinde gerek failin kısasını istemek gerek­
se onu affetmek sadece maktulün varislerinin salahiyetindeydi. 
lşte hakim de avukata bu hususu hatırlatıyor, idam cezası kal­
dırıldığı takdirde kadı mahkemesinde kan dava edip kısas tale­
binde bulunan maktul yakınlarının şahsi haklarına ne olacağı­
nı soruyordu ( 136-137). 

Buna cevaben, "Katil adam öldürmek gibi bir hatayı nasıl ir­
tikab etmiş ise verese [varisler] dahi diğer bir adamı yani kati­
li öldürmek [kısas istemek] hatasını irtikab etmek ister. Ancak 
hükumet vereseyi bu davadan vazgeçirebilir. Ve vazgeçirmeli­
dir," diyen avukata göre, işin sım sulh müessesesinde gizliydi. 
Bu önerisini, kısas davalarında failin affedilmesi için Osman­
lı Hükümeti'nin zaten çaba gösteriyor oluşuyla meşrulaştırı­
yor, aynca kısasa müsaade etmemenin de her zaman hüküme­
tin yetkisi dahilinde olduğunu ileri sürüyordu ( 137). Kısas da­
valarında mücrimi affettirmek, diğer dava veya anlaşmazlıklar­
da ise tarafları kimi zaman mahkeme huzurunda kimi zamansa 
mahkeme dışında muslihun denilen arabulucular vasıtasıyla uz­
laştırmak manasına gelen ve şer'i bir müessese olan sulh yön­
temine Osmanlı toplumunda sıkça başvurulduğunu biliyoruz 
(Aykut, 2017: 17-18; Coşgel ve Ergene, 2016: 134-143;  Peters, 
2005: 79) . Dolayısıyla avukat, maktul yakınlarının kısas tale­
binden vazgeçmeleri için hükümetin arabuluculuğu teşvik etti­
ğini belirtirken, mevcut durumu tarifle doğru bir noktaya par­
mak basıyordu kuşkusuz. Bununla birlikte, kısas talebine hü­
kümetin müsaade etmeme hakkı olduğunu söyleyerek önem­
li bir hususu, sulhun her şeyden önce hem davacı hem de da­
valının karşılıklı rızasını gerektiren bir prosedür olduğunu göz 
ardı ediyordu. Devlete karşı işlenen ve idam cezası gerektiren 
suçlarda padişahın iradesiyle mücrim affedilebilir, idam daha 
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hafif bir cezaya tebdil edilebilirdi. Lakin şahıslara karşı işlenen 
suçlarda şahsi hakların korunması öncelikli olduğundan, sulh 
teşebbüsü akim kalıp maktulün varisleri affa razı gelmiyorsa, 
hükümetin ya da bir başka kimsenin onları bu haklarından fe­
ragat etmeye zorlayarak kısasın icrasını engellemesi mümkün 
değildi. 18 Halbuki avukat, sulh yoluyla affın devlet tarafından 
zorunlu hale getirilmesi gerektiğini söyleyerek imkansız olanı, 
yani şeriatın dokunulmaz prensiplerinden birinin askıya alın­
masını önermiş oluyordu. 

Tam da bu sebepten Basiret gazetesine yazdığı tenkit yazı­
sında Hoca lshak Efendi avukatın sözlerini "kısas-ı şer'iyyeyi 
iptal" maksatlı bir öneri olarak değerlendirecek, Ahmed Mid­
hat'ı "hakim-i şer'i"yi küçük düşürmek ve lslam dinini aşağı­
lamakla suçlayacaktı. Aynca ithamlarının dini olduğu kadar 
son derece siyasi bir veçhesi de vardı. Zira muhaverede hür­
riyetin kıymetine vurgu yapan avukatın hürriyetten mahrum 
kalmayı ölümle eş tutması ve buradan yola çıkarak siyasi suç­
lar için de idam cezasının ilgasını savunması dikkatinden kaç­
mamış, hatta ona Paris Komünü'ne katılan "eşhas-ı muzırra"yı 
hatırlatmıştı . 19 "Hükümetsizlik" davası güdüp vatanlarını kar­
gaşaya sürükleyen bu gibi şahıslardan pek çok Avrupa ülkesi­
nin ya onlan memleketten sürmek ya da idam etmek suretiyle 
kurtulduğunu söyleyen İshak Ef endi'ye göre, Osmanlı Devleti 
şeriat sayesinde neyse ki bu kargaşadan etkilenmemişti. Ancak 
yine de zararlı addettiği söz konusu fikirleri medeniyet zanne­
den bazı zayıf ve cahil adamların zihinleri bulandırdığını belir­
tiyordu (1873a: 2). 

18 Ancak tersi miimkiindiir. Ortada ciirmii ağırlaştıncı koşullar varsa kısastan af­
redilen bir mücrimi hiikiimetin siyasetm idam etme yetkisi vardı. Hatta teme­
li Orft hukuka dayanan bu yetki 1858 Ceza Kanunu'yla da düzenlenmişti. Bkz. 
Diistur ( 1872: 574). Bu durumda, yani bir miicrim sulh yoluyla bir bedel (di­
yet) karşılığı kısastan affedildiği halde siyasetm idam edilirse, devlet varislerin 
şahsi haklannın zarar görmemesi için sulh bedelini tazmin etmekle miikelldti. 

19 Bunda Ahmed Midhat'ın Bedir gazetesinde tefrika edip daha sonra Dağarcıh'ta 
yayımladığı "hürriyet" iizerine bir makalesinin de rolii olmalı. Ahmed Midhat 
bu makalede Osmanlı basınında gerek Paris Komünii'nii lanetleyenler gerek­
se onu ifrat derecede savunanlarla arasına mesafe koysa da, nihayetinde Ko­
mün'iin "hiirriyet taraftarlan"nca kurulduğunu söyler (1873c: 157). 
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Fransa'da binlerce kişinin idam edildiği Terör Dönemi'nin 
simgesi iki giyotinin " Kahrolsun ölüm cezası" sloganlarıyla 
Paris komünarları tarafından yakılmasından tam iki yıl sonra 
Qohnson, 1996: 1 )  Ahmed Midhat Efendi'nin idam cezasının 
lağvını savunması, belli ki Hoca İshak Efendi için Komün'ün 
hayaletinin Osmanlı topraklarına çağrılması demekti. Üstelik 
bu hayalet, Namık Kemal ve Reşad Bey'in tbret gazetesinde ka­
leme aldıkları Komün'ü ve Cumhuriyetçiliği destekleyen ki­
mi yazılarda da geziniyordu.20 Belki de bu yüzden İshak Efendi 
Basiret'te çıkan iki yazısında da sadece Ahmed Midhat'ı eleştir­
mekle kalmamış, isimlerini zikretmemekle birlikte "bizim ya­
rım filozoflar" dediği bir grubu, muhtemelen tbret gazetesi ya­
zarlarını da hedef tahtasına koymuştu (1873b: 2).21 

Bu ciddi ithamlar karşısında Ahmed Midhat Efendi sessiz 
kalmayacaktı. Menfd'dan öğrendiğimize göre, İshak Efendi'ye 
vereceği cevaba hazırlanmak üzere Sahaflar Çarşısı'ndan he­
men birkaç düzine tefsir kitabı sipariş etti ( 1876: 63). Sonra 
Namık Kemal'e hitaben yazdığı bir yazıyla ibret gazetesini "İs­
lamiyet" ve "Osmanlılık"ı ilgilendiren bu meseleye müdahil ol­
maya davet etti ama çağrısı karşılık bulmadı (1873d: 3) .  Niha­
yet Dağarcık'ta kaleme aldığı itiraz yazısıyla İshak Ef endi'nin 
hemen hemen her iddiasını tek tek çürütmeye girişti ( 1873g).22 
Ahmed Midhat elbette İslam'ı inkar ettiği ve şer'i hakimi küçük 

20 Osmanlı basınında Paris Komünü'nün bir fesat hareketi olarak ele alınması 
karşısında Namık Kemal ve Reşad Bey'in Komün'ü savunan yazılannın bir de­
ğerlendirmesi ve Paris Komünü'ne katılmış "Üç Türkler" olarak efsaneleşen 
.Mehmed, Reşad ve Nuri Bey üzerine tarihyazımının eleştirisi için bkz. Onaran 
(2019: 195-199). 

2 1  M. Alper Yalçınkaya geç dönem Osmanlı entelektüel tarihine bakışımızı zen­
ginleştiren kitabı Leamed Patıiots'ta Ahmed Midhat ve Hoca ishak Efendi ara­
sındaki tartışmayı ele alırken, ishak Efendi'nin derdinin sadece Ahmed Mid­
hat'ın gönişleri değil onun ıemsil ettiği bir zihniyet olduğunu söyleyerek bu 
tartışmadaki siyasi boyutu isabetle vurgular. Öte yandan tüm dikkatini Ahmed 
Midhat'ın bu yazının girişinde zikrettiğim üç makalesine verip "Ceza-yı ldam"ı 
ve kısas bahsini tamamen göz ardı ettiğinden, bu tartışmada dinin önemini ha­
fife alır. Bkz. Yalçınkaya (2015: 1 14-1 19). 

22 Ahmed Midhat, ishak Efendi'nin ikinci yazısına (1873b) Ibret'ıe yayımladığı 
"Redd-i Müteriz" başlıklı bir diğer yazıyla cevap vermiş, küfürle suçlanmasına 
rağmen esas davasının tıpkı ishak Efendi gibi lslamiyet'i savunmak olduğunu 
söylemiştir (1873f: 3). 
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düşürdüğü yönündeki suçlamaları yersiz buluyordu. Her şey­
den önce muhaveredeki hakim lshak Efendi'nin anladığının 
aksine "hilkim-i şer'i" (kadı/naib) değil "hakim-i nizami", hatta 
"Avrupa hakim-i nizılmisi" idi. Ona göre bu husus aslında ga­
yet açıktı, zira şer't hakim bir avukatla böyle karşılıklı tartışma­
ya girmeyeceği gibi, Nizamiye Mahkemeleri'nde görevli hakim­
lerden farklı olarak ceza tayiniyle uğraşmaz, şeriat ne gerekti­
riyorsa sadece ona hükmederdi (1873g: 247-248). Öte yandan 
lshak Efendi'nin atladığı ikinci husus ise idam cezası ile kısas 
arasındaki farktı. Ahmed Midhat muhaverede kısasın değil sa­
dece idam cezasının lağvını savunduğunu söylüyor, kısasa dair 
söylediklerinin ise şeriata asla mugayir olmadığını belirtiyordu. 
Hatta bu iddiasını kanıtlamak için Bakara Suresi'nin ilgili ayet­
lerinden ve tefsir kitaplarından uzun uzadıya alıntılar yapmış, 
Kur'an'ın kısas karşısında affı tavsiye ettiğine, ölüm karşısın­
da yaşamı yücelttiğine dikkat çekmişti. Muhaveredeki avuka­
tın amacı da zaten şer'an meşru ve makbul görülen bu imkana, 
yani mücrimlerin sulh yoluyla affedilerek kısastan kurtarılabi­
leceğine işaret etmekten ibaretti (248). Ahmed Midhat, bu tar­
tışmada esas tehlikeli noktanın işin dini veçhesi olduğunu dü­
şünüyordu besbelli. " [ . . .  ) bizim kalemimizden çıkan bir muha­
verede can kıymak ve kan akıtmak bahsinde ortada diyetle ve 
sulhen işi bitirmek yolu [ . . .  ] var iken nasıl dilimiz vanr da diye­
te hiçbir ehemmiyet vermeyerek 'hayır katili mutlaka öldürme­
li' deriz. Biz müslümanız ! İnsanız ! ! " diye vurgulayarak son bir 
hamle yaparken, lshak Efendi'nin eleştirilerinin siyasi boyutu­
na cevap vermeyi dahi lüzumsuz görmüştü. Öyle ki yazısını bi­
tirirken hürriyetin lslam açısından mukaddes olduğunu söyle­
mekle yetiniyor, "hürriyet taraftan" gibi sözlerle itham edilme­
sinin ise nezdinde "beş para etme[diğini) "  belirtiyordu (250). 

9 Mart 1873'te Dağarcıh'ta çıkan bu itiraz yazısından sonra 
tartışmanın daha da alevleneceği ortadayken, ertesi gün Mat­
buat ldaresi polemiğe müdahale ederek bütün gazeteleri ko­
nuyla ilgili yazı yayımlamaktan men etti (lbret, 1873: 2). Do­
layısıyla lshak Efendi Ahmed Midhat'a cevap verme fırsatı bu­
lamadığı gibi olası bir müzakere imkanının kapısı da "yukarı-
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dan" kapatılmış oldu. Ancak meselenin bu haliyle noktalanma­
dığını daha sonra olanlardan biliyoruz. 5 Nisan'da Sinle ve Ruz­
ndme-i Ceride-i Havadis gazetelerinde, Arapça yayımlanan El­
Cevdib gazetesinden tercüme edilmiş bir haber çıktı. 23 Ahmed 
Midhat'ın gerek kısas gerekse insanın maymundan türeyişiyle 
ilgili sözleri yüzünden lshak Efendi ile arasında cereyan eden 
münakaşanın Bab-ı Meşihat'ı (Şeyhülislamlık makamını) hare­
kete geçirdiğinden bahseden bu haberde, ulemanın lshak Efen­
di'yi desteklediği ve Ahmed Midhat'ın muhtemelen sürgün edi­
leceği yazıyordu (Sağlam, 201 7: 41-42).24 Nitekim, belli ki sağ­
lam bir duyuma dayanan bu öngörü doğru çıkacaktı. Haberin 
kamuoyuna yansımasından bir gün sonra Ahmed Midhat Efen­
di tutuklandı ve 9 Nisan'da Namık Kemal, Ebüzziya Tevfik, 
Nuri ve İsmail Hakkı Bey'le birlikte lstanbul'dan sürgün edildi 
(Basiret, 1873a: 1 ve 1873b: 1 ) .  

* * * 
Osmanlı lmparatorluğu'nda idam cezası ve kısas, bir yanıyla 

sultanın egemenlik hakkını, diğer yanıyla şahsi hukuku ilgilen­
dirdiği için daima hassas bir mesele olarak kaldı. Öyle ki idam 
cezası üzerine kalem oynatanlar, ya Ali Şahbaz Efendi gibi bir İs­
lam devletinde bunu tartışmanın yersiz ve ehemmiyetsiz oldu­
ğunu ya da 1908 yılı sonlarında Fransız parlamentosunda idam 
aleyhtarı sosyalist vekillerle bu cezayı savunan muhafazakar ka­
nat arasındaki hararetli tartışmaları naklederken ikdam gazete­
si başmuharriri Ali Kernal'in yaptığı gibi, idam karşıtı görüşlere 
yakınlığını belli ederken dahi bu konuda asla taraf tutmadığını 
vurgulama ihtiyacı duydu (1908: l ;  Aykut, 2017: 27-28).25 Ta­
raf tutmayı göze alıp idam cezasının kaldırılmasını bir vaat ola­
rak parti programlarına dahil edenler ise 1910'larda ancak sos-

23 Sirac gazetesindeki haber için bkz. Sirac, no. 1568, 5 Nisan 1873, 2. Ruvıame­
i Cende-i Havadis'in ilgili sayısına ulaşamadım. 

24 Ahmed Midhat Menfa'da bu olaya dair hatırladıklarını naklederken, ishak 
Efendi'nin kendisini Meşlhat'a şikayet ettiğine ve terbiye edilmesini istediğine 
dair rivayetlerin o vakitler kulağına geldiğini söyler (1876: 64; 69). 

25 Fransız Parlamentosu'ndaki tartışmanın detaylan hakkında bkz. Nye (2003: 
213-221). 
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yalistler olacaktı (Bora, 2017: 627; Erdal, 2014: 280-282, 314). 
Bu bakımdan Ahmed Midhat, sadece Felcltun Bey ile Rdhım Efen­
di (1875) gibi çok okunan kitapların popüler yazan yahut Rodos 
sürgünü dönüşünde Sultan il. Abdülhamid'in yörüngesine gir­
miş bir gazeteci olarak değil;· basın üzerindeki yoğun baskı sebe­
biyle politik kamusal alanın iyice daraldığı,26 pek çok gazetenin 
ömrünün birkaç sayıyı geçemediği ve Davison'ın tabiriyle tam da 
"koyu lsla.mi tutuculuğun" şahlandığı bir dönemde (2015: 282), 
idam cezası ve kısas gibi Osmanlı toplumu açısından son dere­
ce nazik iki konuda fikirlerini kaleme alma cesareti göstermiş bir 
kamu enteİektüeli olarak da hatırlanmayı hak ediyor. 
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Arendt-Heidegger İlişkisinin İzdüşümünde 
Bağışlama, Dostluk ve Aşk 

FATMAG Ü L  B E RKTAY 

Her şeyi anlayan ve her şeyin 
kıymetini bilen Meral'e . . .  * 

Heidegger'in Nazizm ile flörtü birçok kitap ve makalenin konu­
su oldu, hele l 930'ların sonu ve '40'lardaki düşüncelerini içe­
ren Kara Defterler'in (Black Notebooks) 201 4'te yayımlanma­
sından sonra bu ilişkinin flörtün epey ötesinde olduğu da anla­
şıldı. Buna karşılık Arendt'in Heidegger'e ve düşüncesine olan 
hayranlık ve saygısını ömür boyu sürdürmüş olması, "Nasıl 
bağışlayabildi?" sorusunun hep gündemde kalmasına yol açı­
yor. Sorunun cevabını kimi yazar Arendt'in düşüncesinde bu­
luyor, kimisi yaşamöyküsünde veya her ikisinde birden. Bunla­
rın hepsi -benimkisi de dahil- yorum elbette, çünkü Arendt'in 
kendisi buna açık seçik bir cevap vermiş değil. Aslında Aren­
dt'in yaşamına ve hayata bakışına ilişkin en önemli ipuçları, çe­
şitli dostlarıyla ve Heidegger'le mektuplaşmalarında ve Düşün­
me Günlükleri'nde (Denktagebuch) 1 yer alıyor. 

(*) Tarihe not düşmek açısından eklemek istediğim bir şey var. Yayımlanmış ilk 
kitabım olan Kadın Olmak, Yaşamak, Yavnak'ın (Pencere Yayınlan, 1991) "ön­
sözündeki" "teşekkürler" meyanında "alçakgönüllü kişiliğinden ve pınltılı ak­
lından" çok şey öğrendiğim Meral ôzbek'e de teşekkür var. Yakın dostluğu­
muzun başladığı l 980'den itibaren Meral'den hem çok şey öğrendim hem de 
sayesinde gerçek dostluğun güvenli sığınağına sahip oldum. 

Düşünme Günlühleri'nin Almanca özgün baskısının künyesi şöyle: Arendı, H. 
(2002). Denhtagebuch, 1 950-73 ve 1 973-75, Münib: Piper Verlag. Benim oku­
mam Roger Berkowitz ve lan Storey'in derledikleri Artif acts of Thinking: Rea­
ding Arendt's Denhtagebuch adlı kitap üzerinden. 
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Heidegger-Arendt mektuplaşmalarını okumasına izin verilen 
ilk kişi olan ve bunlardan son derece yüzeysel bir sonuç çıka­
ran Elzbieta Ettinger'in Hannah Arendt/Martin Heidegger kita­
bı2 1995 yılında yayımladığında büyük gürültü koparmıştı. As­
lında Elisabeth Young-Bruehl'in Arendt biyografisinde ( 1 982) 
ikili arasındaki ilişki açığa çıkmıştı ama bu daha geniş bir ya­
şam anlatısı içinde yer aldığı ve Arendt'in entelektüel gelişimi­
ni ve siyasal düşünceye yaptığı önemli katkıyı içerdiği için her­
hangi bir "sansasyon" yaratmamıştı. Ettinger ise zavallı ve dün­
yadan habersiz bir genç kadın ile çekici ama kötücül kurt ara­
sındaki bir öykü olarak sunduğu ve düşünsel açıdan bir felaket 
olan kitabında, Arendt'in düşüncesinin özgünlüğünü tümüy­
le arka plana itip ikili arasındaki ilişkiyi ve ilişkinin sansasyo­
nel yönlerini öne çıkarır. tık bakışta gayet "kadıncı" ve femi­
nist gibi görünse de, aslında kadını nesne olarak gören Batı fel­
sefe geleneğinin cinsiyetçi yaklaşımım tekrarladığının farkın­
da değildir.3 Aynı şekilde, bu kitabı okuyup da Alman entelek­
tüel tarihi hakkında ancak orada yazılanlar kadarım bilen oku­
yucu, Heidegger'in 20. yüzyılın en büyük düşünürlerini derin­
den etkilemesini sadece bir baştan çıkarma ve gösteri ustalığı­
na bağlayabilir (Ryan, 1996).4 Oysa Heidegger'in düşüncesinin 
yalnızca Sartre üzerindeki etkisi bile, Varlık ve Zaman'ın önce-

2 Benim atıflanmın kaynağı olan Mektuplaşmalar, lngilizce olarak 2004'te ya­
yımlandı (Arendt ve Heidegger, 2004). Richard Wolin de, Ettinger'in iddiaları­
nı paylaşan ve giıçlendiren bir yorum yapıyor (Wolin, 1995). 

3 Ettinger (1995), mektuplardan bazı bölümleri seçip afaki yorumlarla birleştirir 
ve karşımıza "kötiı kurt" Heidegger, reci bir karakter olarak çıkar. Gerçi Hei­
degger'in karakterinin kôtü olmadığını söylemek kolay değildir ama Arendt'in 
yorumu daha derinliklidir: l 949'da jaspers'e yazdığı mektupta, "Senin saflık­
tan yoksunluk (impuriıy) dediğin şeye ben karakter yoksunluğu adını veriyo­
rum, ama mutlaka kötiı bir karakter anlamında değil, tılmüyle karakter yoklu­
ğu anlamında" (aktaran Heller, 2015;  Arendt vejaspers, 1992: 142, Arendt'ten 
Jaspers'e Ağustos 1949 tarihli mektup). 

4 Gerçi Heidegger'in eşi Etrriede, onun bütiın kadın öğrencilerini baştan çıkardı­
ğından şiıpheleniyordu. Heidegger'in, biıtün öğrencileriyle olmasa bile, başta 
sonradan evlendiği Elfriede olmak iızere, bazılarıyla aşk yaşadığı biliniyor. An­
cak, Etrriede'nin de Heidegger'in yokluğunda yaşadığı bir ilişkiden doğan oğlu 
Hermann'ın Heidegger tararından benimsendiği, hatta ölümünden sonra ente­
lektiıel mirasının yönetimini ona bıraktığı da biliniyor. insan ilişkileri, şemala­
ra sığmayacak kadar karmaşık ve çetrefil! 
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ki felsefeyi derinden altüst ettiğini düşünmek için Alman, mil­
liyetçi, muhafazakar ya da etkilenmeye açık saf bir genç kadın 
olmak gerekmediğini ortaya koyar.5 Arendt-Heidegger ilişki­
si bağlamında biyografik unsurlar kadar tarihsel dönem ve Al­
manya'nın zihinsel iklimi önemlidir.6 

Almanya ve felsefenin araçsal kullanımı 

Birinci Dünya Savaşı yenilgisi sonrasında birçok Alman filozo­
fu ve yazan "otantik bir Alman felsefesi" oluşturmak peşindey­
di; Almanya'nın bir kültürel çöküş içinde olduğunu düşünü­
yorlar ve Heidegger gibi pre-sokratik Yunan düşüncesinde bir 
çıkış yolu arıyorlardı. 7 Heidegger'in kendi düşünsel birikimini 
politik amaçlar için kullanmak ve bu açıdan "tavizler" vermek 
karan da gene birçok Alman düşünürü tarafından paylaşılıyor­
du. Nitekim birçok Alman filozofu nasyonal sosyalizmin yol 
arkadaşı haline gelmişti.8 Alman Felsefe Topluluğu'nun (Deuts-

5 Aynı şekilde, "Yahudilerin kendilerine güvensizligi"nin bir göstergesi olmadığı 
da Levinas, George Steiner vb. örneklerden anlaşılabileceği gibi çok açık. Her­
bert Marcuse Der Spiegel'e yazdığı mektupta (7 Mart, 1966), "Hiç kimse onun 
Hitler için yaptığı propagandayı savunamaz. Hiçbir fanatik onun çağ açıcı Var­
lık ve Zaman'ını yıkamaz," diyordu. Alain Badiou ise şöyle diyor: "Alman mil­
liyetçiliği ve Yahudi düşmanlığı konusunda Heidegger'in bayağılığından söz 
edilebilir, katılıyorum. Gerçekten de Yahudi düşmanı sıradan bir Almandı. Fa­
kat Hitler'in, Almanya ve dolayısıyla Profesör Heidegger için ancak Parmeni­
des'in Antik Yunan'ıyla karşılaştınlabilecek bir yazgı hazırladığına birkaç yıl 
boyunca inanmış bu Yahudi düşmanı küçük taşra profesörünün toplumsal ve 
siyasal şahsiyeti karşısında, büyük teorik hamlesini, yani varlık sorusunu çağ­
daş bir şekilde ileri sürmesini silip atamam" (Badiou ve Nancy, 2017: 61). 

6 Alan Ryan bu konuda şu tespiti yapıyor: "Eğer Heidegger'in, insanlığın Varlık 
ile ilişkisini kaybetmesi konusundaki yan teolojik saplantısına benim kadar 
sagırsanız [Arendt'in) onun felsefi dehasını abarttığını ve l 933'ten sonra onu 
unutması gerektiğini düşünürsıinıiz. Sıkı bir Heideggerci iseniz, onun büyük 
adamın önemsiz bir yorumcusu olduğunu düşıinebilirsiniz, ama 1950 sonra­
sında yeniden ilişki kurmasına kesinlikle sempatiyle bakarsınız. Kısacası Aren­
dt'in Heidegger ile ilişkileri, 20. yüzyıl Alman entelektüel kültürünün küçük 
bir köşesini kapsar ve bunu nasıl anlamlandırdığınız, nihayetinde, bu daha bü­
yük tarihi nasıl yorumladığınıza bağlıdır" (Ryan, 1996). 

7 Weimar Cumhuriyeti'nin özellikle son dönemlerde içine düştüğü politik, en­
telektüel ve kıiltürel hercümerç için bkz. Gay (2001) .  

8 Bu konuda geniş bir araştırma için bkz. Sluga (1993). 
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ehe Philolosophische Gesellschaft - DPG) etkili üyeleri Hitler'i 
desteklediler. Derneğin amacının "Felsefe alanında, Kant tara­
fından kurulan ve Fichte tarafından daha da ilerletilen Alman 
idealizmi ruhunu izleyerek Alman karakterinin geliştirilmesi­
ni, derinleştirilmesini ve korunmasını sağlamak" olarak belir­
lenmiş olması başlı başına bir göstergeydi (Zimmerman, 1990: 
38). 1933'te Hitler, derneğe çektiği telgrafta, "Gerçek Alman 
felsefesinin gücünün, Alman ideolojisinin oluşturulmasına ve 
pekiştirilmesine katkıda bulunmasını diliyorum," diyor ve der­
neğin dergisi de 1934 tarihli bir yazıda bu talimata gayet net bir 
yanıt veriyordu: 

"Amaçladığımız ve uğrunda çaba harcadığımız birçok şey, 
milli devrim sayesinde gerçekleşme yolundadır. Ne var ki bu 
bizi görevimizden alıkoymak şöyle dursun, Alman felsefesinin 
gücünü Alman ideolojisinin oluşturulması için kullanma görevi­
mizi bugün daha da acil hale getiriyor. Alman ruhunun tüm ha­
yatında işbirliği yapmaya zorunluyuz ve bunu yapmak istiyo­
ruz; bu hayat, halkımızın misyonunun ebedi ve ezeli içeriğini so­
mut biçime kavuşturmuş ve ona tarihsel gerçekliğini kazandır­
mıştır" (Zimmerman, 1990: 39). 

Başta Platon olmak üzere birçok entelektüelin, kendisini dev 
aynasında görüp iktidar odaklarına "doğruları" öğretmeyi ba­
şarabilirlerse işleri yoluna koyabilecekleri zehabına kapıldıkla­
rını biliyoruz. Heidegger'in de nasyonal sosyalizmi kendi fel­
sefesinin aracına dönüştürebileceğine inandığı anlaşılıyor. Za­
ten karakterinin ne kadar narsisistik ve hubris'e yatkın oldu­
ğu bilinmiyor değil. Ne ki "felsefenin gizli kralı" olarak ünü­
nü inşa ettiği dönemin, Birinci Dünya Savaşı yenilgisinin ar­
dından kurulan Weimar Cumhuriyeti'nin vaatlerini tutamayıp 
giderek çöküşe gittiği ve liberalizm, demokrasi gibi değerlerin 
sönmeye yüz tuttuğu bir dönem olduğunu hatırlamak gerek. 
Bu dönemde "Alman karakteri"ne ve Alman milletinin "dün­
ya misyonu"na ilişkin özcü yaklaşımlar kol gezmekteydi; ni­
tekim Heidegger'in yapıtlarında da Almanlığı yücelten bu öz­
cü anlayışın izlerini sürmek fazlasıyla mümkün. Dolayısıyla bu 
tarihsel ve felsefi çerçeve, düşünme ile maddi gerçeklik arasın-
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daki ilişkiyi de yeniden gündeme getiriyor ve düşüncelerin salt 
tefekkürün soylu ve ulaşılmaz burçlarından "düşmediği"ni bir 
kez daha hatırlamamıza yol açıyor. Heidegger'i aklamanın ya 
da karalamanın ötesinde, olayı anlamak açısından bu bağlam 
önemli.9 Ancak bu konuda, örneğin Ettinger'in ve başkalarının 
düştüğü, Nazizmin salt Almanlara özgü, Alman karakterinin ve 
düşüncesinin "doğal" bir sonucu olduğu ve totalitarizmin yol 
açtığı felaketlerin de sadece "Almanların yapabileceği" şeyler 
olduğu hatasına karşı dikkatli olmak gerek. 10  

Heidegger Marburg'da felsefe öğretmeye başladığında öğ­
rencileri ona "Messkirch'li küçük büyücü" adını takarlar. 1 1  20. 
yüzyılın en tanınmış düşünürlerinin hocası olan Heidegger, 
söz ve düşünme ustalığıyla gerçekten hepsini büyülemiş-

9 Heidegger değerlendirmesine ilişkin olarak genelde birbirine karşıt iki yo­
rum var: Birincisi, düşünürün düşüncesi ile kişiliğinin ayn şeyler olduğu ve 
Heidegger'in felsefesini onun hatalanndan ayn tutmak gerektiği; ikincisi ise 
Heidegger'in politik, ahlaki ve entelektüel tutumunun onun yapıtını da değer­
siz kıldığı. Gerçek herhalde gene bu iki uç arasında. Bu konuda en kapsamlı 
analizi Dana R. Villa'nın Arrndt and Heidegger: The Fate of the Political adlı ki­
tabında bulmak mümkün. Villa aynca Politics, Philosophy, Terror, Essays in the 
Thought of Hannah Arendt'de, özellikle "The Anxiety of lnfluence: On Aren­
dt's Relationship to Heidegger" bölümünde konuyu etraflıca ele alıyor. Aren­
dt'in 1950 sonrasında Heidegger'in yapıtına haklı bir saygı göstermekle birlik­
te onun insani zaaflannın ve "politik aptallığı"nın derinden farkında olduğu­
nu savunuyor (Villa, 1999: 63). 

10 Ettinger'in, "Almanya' da olup bitenler beklenen bir şeydi. Hiıler sadece tekno­
lojiyi ekledi," demesi bu anlayışın tipik örneği. Ettinger'in, Nazizmin ayırt edi­
ci biçimde Alman olduğunu ve Arendt'in Heidegger'e bağlılığında kendini or­
taya koyan "Almanlığı"nın da onun kimliğinin bir parçasını değil, temel bir 
ihaneti yansıttığını savunması, başlı başına ırkçı ve özcü bir yaklaşım (aktaran 
jones, 2013: 387, dn. 217).  

11 Gerçek anlamda düşünmeyi ondan öğrendiğini söyleyen Gadamer, Heidegger'i 
şöyle anlatıyor: "Gözlerine şöyle bir baktığınız anda onun kim olduğunu an­
lardınız: Bir vizyoner. 'Gören' ve bizim de 'görmemizi sağlayan' bir düşünür" 
(Gadamer, 1994: 17-18). Gadamer, 1999 yılındaki Heidegger belgeseli bağ­
lamında, düşünürün doğduğu Messkirch'teki ilkokul arkadaşlanndan biriyle 
konuşur ve ona, "Heidegger'i hatırlıyor musunuz?" diye sorar. Cevap: "Mar­
tin'i mi? Nasıl hatırlamam, hepimizden küçük, cılız, çelimsizin tekiydi ama he­
pimiz onun kumandası altındaydık" şeklindedir (aktaran Bakewell, 2016: 50-
73). Burada, psikiyatr Anthony Storr'un tespitini hatırlıyorum ister istemez: 
"Hem sadece kendileriyle ilgilenenler hem de aynı zamanda otoriter olan kişi­
lere güvenmemeliyiz, çünkü kendinden emin olma karizması hepimizin için­
deki çocuğu tuzağa düşüren bir kapandır" (Storr, 2001). 
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tir. Arendt de "bir hoca gelmiş, insana düşünmeyi öğretiyor­
muş" diye duyar12 ve "düşünmeyi öğrenmek" için on sekiz ya­
şında Berlin'den Marburg'a gider, Heidegger'in felsefe dersle­
rine katılır ve hocasıyla tutkulu bir aşk yaşamaya başlar. Hei­
degger o sıralarda Varlık ve Zaman üzerinde çalışmaktadır; da­
ha sonra eşi Elfriede'ye bu dönemdeki "tutkulu düşünme" sü­
recinin ardındaki "itici gücün" Arendt olduğunu itiraf edecek­
tir (Young-Bruehl, 2004: 50). 1929'da tezini bitirip Berlin'e ta­
şınıncaya kadar Heidegger'le buluşabilmek uğruna her türlü fe­
dakllrlığa katlanan genç Hannah Arendt, 1930'larda onun nas­
yonal sosyalizme olan ilgisinin kanıtlarını görmeye başladıkça 
ilişkisini keser. Ancak kendi düşüncesi yer yer Heidegger'in­
kinin tam karşıtı olsa bile öğretmenine olan düşünsel minnet 
borcunu hiç unutmaz. 13  

12 Bu duyumu, o sıradaki erkek arkadaşı Emst Grumach'tan almıştır. Heidegger, 
duygu yoğunluğuyla, inanılmaz birikimiyle ve fizikselliğiyle başka birçoktan 
gibi Arendt'i de hemen etkilemiştir ama Arendt'in de onu ve kendi sınır arka­
daşlannı olağanüstü etkilediğini biliyoruz. Sınır arkadaşı Hans jonas, bu etki­
yi şöyle dile getiriyor: "Elbette onu hemen fark ettim, kim etmezdi ki? ôylesi­
ne harikulade, çekici, büyüleyici bir insan . . .  Bunu görmek için olağanüstü bir 
algıya sahip olmanız olması şart değildi, gözlerinde ve ifadesinde apaçıktı. Üs­
telik o kadar çekiciydi ki" (aktaran Thoınson, 2017). Arendt'in bu ünlü çekici­
liğini sonradan da kaybetmediğini aktaran çok sayıda tanık var. Örneğin Mary 
McCanhy, 1940'lann ortasında onu "olağanüstü bir sahne divası" olarak tarif 
ediyor (aktaran Thomson, 2017). 

Heidegger'in öğrencileriyle olan ilişkiler dizisi ise Arendt'ten önce (eşi EUri­
ede de öğrencisidir) ve sonra devam ederek entelektüel kibir, karizma ve cinsi­
yetçilik kanşımı ilginç bir öninıü oluşturur. Heidegger'in kadın ve erkek doğa­
sına ve rollerine ilişkin görüşleri de son derece geleneksel, özcü ve cinsiyetçi­
dir. Arendt'e, erken dönemde yazdığı mektuplarda açıkça kendini gösteren ve 
zaten donemin yaygın ideolojisi olan bu anlayışın Arendt'i de etkilemiş olma­
sı muhtemel. Yaşamı tam tersini onaya koysa da, en azından söylemsel olarak 
özcü sayılabilecek bir "kadın" anlayışını devam ettirir. Young-Bruehl (2004: 
238), "Onun için yol gösterici ilke, vive la petite di.fftrmce'tı (yaşasın küçük 
farklılık)" der. Arendt'in bir yandan böyle derken bir yandan da çevresindeki 
genç kadınlan hep bağımsızlık yönünde teşvik ettiği de biliniyor. Dolayısıyla 
bu tutum, bugün reminizmin savunduğu "farklılıgımızı koruyarak eşitlik" ta­
lebinden o kadar da uzak değil. Feminizm için farklılığın ve tekilliğin ortaya 
çıkanlrnasının önemli olduğunu hatırlamak gerekir. Tekil hayadan kamusal­
siyasal gibi değerlendirmek soyut genelleştirme ve ilkeselleştirmeye yol açar. 
Bu konuda bkz. Berktay (2012: 193-246). 

13 Heidegger ve Arendt'in düşüncesinin karşılaştırmalı bir analizini yapan Da­
na Villa (1996: 173), Arendt'in, Heidegger'in özellikle "dünyanın dünyasızlaş-
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Heidegger bilmecesi 

Gerçi Heidegger bilmecesini çözmek Arendt için de zordur. Ba­
zen hocası ve gençlik aşkını yerer, bazen insanların onu an­
lamasını sağlamaya çalışır. l 933'ten sonra araya giren on beş 
yıllık bir sessizliğin ardından savaş sonrasında (1949) Avru­
pa'ya gidişinde Heidegger ile görüştüğü gibi, Varlık ve Zaman'ın 
Amerika'da yayımlanması için de çaba harcar. "Heidegger 80 
Yaşında" makalesinde onun düşünmeye çağrısının 1920'ler­
de Marburg'da yarattığı heyecanı aktarırken "düşünmenin ci­
simleşmiş hali" olan Heidegger'in aynı zamanda 1933 ve son­
rasında nasıl olup da "kendisi için doğru dürüst düşünemedi­
ğini" sorar (Arendt, 1971) .  Ama bu soruya açık seçik bir yanıt 
verdiği söylenemez. Heidegger'i, Sokrates'in Thales'le ilgili ola­
rak anlattığı öyküdeki gibi dünyevi işlerle uğraşmayıp yıldızları 
seyrederken kuyuya düşen filozofa benzetir. Filozof Heidegger 
de, hiç anlamadığı politikaya, dünyevi işlere bulaşmış ve ken­
disini kuyuda bulmuştur."14 

Peki, Hannah Arendt'in kendisi, filozofla alay ederken aslında 
kendisiyle alay edilen "Trakyalı genç kız" mıdır? (Platon, 1952: 
529). 15  Bir anlamda evet, bir anlamda hayır. Arendt, felsefenin 
değerini bilmeyen cahil bir köylü kızı değildir, ama "tefekkür"ü 
her şeyin üzerinde tutan ve onu politik pratikten -ve Heideg­
ger'in yaşamının tanıklık ettiği gibi politik sorumluluktan- ko­
paran geleneğin içinde de değildir. Gelenekle olan ilişkisin-

ınası" gibi bazı temel ontolojik kaygılarını eylem ve politika alanına uyarlayan 
bir modemite eleştirmeni oldugu düşüncesindedir. Ancak, Heidegger modem 
dünyanın Varlık'ı unutarak "yersiz yurtsuzlaşma"sı konusunda kaygılanırken 
Arendt, "dünyasızlaşma"nın veya "dünyaya yabancılaşma"nın kaynağını istik­
rarlı yapıların bozularak akışkan süreçlere dönüşmesinde bulur. 

14 Aslında bu öykılden çok, Siraküza tiranına akıl hocalığı yapmaya giden Pla­
ton'un uğradığı hüsran daha iyi bir benzetme olabilir. Heidegger'in geç dönem 
felsefesinde, iradenin içerdiği "iktidar iradesi"ni "keşfedip" "olmaya bırak­
mak" (leıting be) kavrayışına yönelmesi, belki talihsiz dünyevi deneyiminden 
ders çıkardığı anlamına gelebilirse de, geçmiş hatalarına ilişkin olarak açıkça 
hiç özür dilemediğini unutmamak gerekir. 

15 Sokrates bu öykünün bütün filozoflar için geçerli olduğunu, "onların kapı 
komşularını bile tanımadıklarını, sadece ne yaptıklarını değil, insan mı yoksa 
hayvan mı olduklarını bile bilmediklerini" söyler (Platon, 1952: 529). 
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de Arendt, "hem içinde hem dışında" olma konumundadır ve 
bu konum, eleştirel olabilme açısından bir olanaktır. 16 Svetlana 
Boym'un dediği gibi (2016: 285), Arendt ikili bir perspektiften 
konuşur: Hayranlık duyan bir felsefeci meslektaş perspektifin­
den ve kahkaha atan bir "Trakyalı kız" perspektifinden." 

Peki Arendt'in Heidegger'i bağışlaması, genç kızlık aşkının 
üstesinden gelememesi yüzünden miydi? Ya da Ettinger'in id­
dia ettiği gibi, psikolojik güvensizlikleri, özellikle de bir Al­
man Yahudisi olarak içine işlemiş asimilasyon isteği miydi bu­
nun nedeni? Arendt'in kendisi, insanlık Durumu'nun da Tota­
litarizmin Kaynaklan'nın de Heidegger'in düşüncesine çok şey 
borçlu olduğunu, hatta o olmasaydı bunların yazılmış olama­
yacağını söyler.1 7  Düşünce tarihinin, düşünürler arasındaki bir 
"büyük diyalog" ya da felsefenin, Adomo'nun deyişiyle, "eleş­
tirdiği metinlere dayalı bir uğraş" olduğu hatırlandığında, bu 
hiç de şaşırtıcı değil. Gene de Arendt söz konusu olunca, Hei­
degger'le ilişkisinin öne çıkarılıp düşüncesinin özgünlüğünün 
göz ardı edilmesi eğilimi yaygın. Bu tutumun felsefe tarihiy­
le ilgili olmayan nedenlerini bir yana bırakarak,18 Arendt'i yal-

16 Hannah Arendt, Heidegger'e verdiği, "Gölgeler" adını taşıyan yazısında "hiçbir 
zaman, hiçbir yere ait olmadığını" yazmıştı (Arendt ve Heidegger, 2004: 15).  
Yirmi yıl sonra Heidegger ile Freiburg'da ilk kez yeniden görüştükten sonra 
yazdığı mektupta ise, "Ne Alman ne de Yahudi gibi (çoktan vazgeçtim) hisse­
diyorum, sadece gerçekten olduğum gibi, yani 'başka diyarlardan gelen bir kız 
gibi'yim" diyordu. (Arendt ve Heidegger, 2004: 50). Schiller'in bir şiirinin baş­
lığını ("The Maiden from Afar") kullanarak yabancılığını ya da "ne içeride ne 
de dışarıda olma" konumunu vurgulayan Arendt, herhalde bunun acılı olmak­
la birlikte eleştirellik yetisi açısından bir avantaj olduğunun farkındaydı. Bura­
ya, Heidegger'in buna cevap olarak aynı başlığı kullanarak yazdığı şiirden alın­
tı yapmadan geçemeyeceğim: "Yabancı, kendisine bile / O, sevinç dağı, hazan de­
nizi, I arzu çDlü, I kavuşmanın şafağı. / Yabancı, dünyanın başladığı I o biricik ba­
kışın yuvası." (Arendt ve Heidegger, 2004: 63) (dizeleri ben çevirdim). 

17 Gerçi, Jacques Taminiaux'ya göre, özellikle bu iki temel felsefi yapıtta Heideg­
ger'e bağlılıktan çok, onunla ironi dozu giderek artan bir tartışma söz konusu­
dur. Bu konu, Taminiaux'nun kitabında (2000) etraflı olarak ele alınıyor. Bu­
rada "Heidegger ve Arendt'te Özgürlük: Bir Kesişme Noktası" adlı kendi ma­
kalemden alıntı yapıyorum (Berktay, 2003: 178- 191) .  

18 Örneğin Elzbieta Ettinger, kitabında, iki düşünür arasındaki özel ilişkinin, 
"poetik trajedinin konusu" olduğunu söylüyor ve Arendt'in düşünsel verimini 
neredeyse hiç görmüyor. Arendt'in felsefeye özgün katkısının göz ardı edilip 
Heidegger'le olan ilişkisinin ön plana çıkarılması eğiliminin, elbette Batı [else-
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nızca Heidegger'in tilmizi saymanın, onun düşüncesinde ger­
çekten yeni ve özgün olanı görmeyi önlediğini söylemek müm­
kün. Üstelik bu özgün yönler, kimi zaman tam da iki düşünür 
arasındaki belirgin kesişme noktalarında odaklaşıyor. Düşü­
nen varlık ile eyleyen varlığı birleştiren kamusal alan, Batı fel­
sefesinde Arendt'in var olduğunu öne sürdüğü -ve karşı çıktı­
ğı- vita contem.plativa ile vita activa arasındaki geleneksel ayn­
ını sona erdirme çabasının gerçekleşeceği yerdir. Burada, Aren­
dt ile Heidegger arasındaki kopuş iyice belirginleşir: Hocasın­
dan farklı olarak "tilrniz"in çabası, düşünme üzerine düşünen 
kişi (filozof) ile "sıradan insan"ı (Trakyalı kız) ayıran duvan 
yıkma yönündedir. 

Arendt'in Heidegger'in düşüncelerini Heideggerci olmayan 
amaçlar için kullanmış olması, 19 aralarındaki "konuşrna"nın 
vazgeçilmez önemini ortadan kaldırmadığı gibi Arendt'in hoca­
sına olan düşünsel minnet borcunu da açıklar. Heidegger'i ba­
ğışlarnasında20 bence dünya sevgisinin (amor mundi) ve dünya­
ya duyulan rninnettin de önemli payı var. Dolayısıyla hem He­
idegger'le olan "konuşrnası"nın bazı noktalanna, hem de dün­
yanın varlığının sürdürülmesini ve yenilenmesini sağlayan do­
ğurnluluk, söz verme ve bağışlama kavramlarına daha yakın­
dan bakmak gerekir. 

Dünyaya mucizeyi geri getirmek 

Kierkegaard ve Nietzsche ile başlayan Varoluşçu okul, dünya­
da anlamlı biçimde var olma sorununu ele alır. Ancak varoluş­
çu felsefede önemli ölçüde saçmalık, yalnızlaşma ve kaygıyla 

fe tarihi içindeki daha genel ve içkin cinsiyetçi yonsemeyle ilişkisi var. Bu ko­
nuda bkz. Berktay (1996) ve Berktay (2010). 

19 Heidegger'in, insanlık Durumu'nun (1959) Arendt'in yolladıgı kopyasını aldık­
tan sonra buz gibi bir sessizliğe gömülmesi, bu karşıtlığın tamamen farkında 
olduğunu gösteriyor. 

20 Bazı düşünürler, burada sOz konusu olanın bağışlama {forgivmess) değil, uz­
laşma (reconciliation) olduğunu savunuyorlar. "Bağışlama" Arendt'te de eşit 
olmayan bir ilişkiyi imlediği için belki bu yorum daha doğru. Ancak ben, çok 
yaygın olan "Nasıl oldu da bağışlayabildi?" sorusu üzerinde durduğum için 
"bağışlama"yı tercih ettim. 
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yüz yüze olan modern birey, dünyayı otantik bir varoluş açı­
sından engel olarak görür. Arendt'in düşüncesinde ise, birey 
ve dünya karşıtlık içinde olmaktan çok tamamlayıcılık ilişki­
si içindedir. Dünya, her şeye rağmen önemlidir ve önemli ol­
ması gerekir. Arendt, "modemite içindeki yıkıcılığa teslim ol­
mak yerine yaratıcılığı öne çıkarır: tık önce modem çağda gö­
rülen dünyasızlık -bunu Hıristiyan düşüncesindeki ötedünya­
cılıhla karıştırmamak gerekir- koşullanndan Leibniz, Schelling 
ve Heidegger'in sorusu doğar: Neden hiçbir şey yok da bir şey­
ler var?" (Kattago, 2013:  2) . 

Arendt'in yeni başlangıçlar felsefesinin temelini de bu ilksel 
ve masum hayret oluşturur. Onunki, insan varoluşunun dün­
yadaki kırılganlığı ve çoğulluk durumu karşısında duyulan 
hayrettir; ama bu, dünyadan kaçma arzusunu ya da onu hor 
görmeyi içermez. Ancak son yapıtı Zihnin Yaşamı'nda felsefe­
nin başlangıcı olarak Sokrates'e atfen Aşk'ı da (Eros ya da arzu­
layan sevgi) göstermesi dikkate değerdir.21 Arendt, bütün zaaf-

21 "Arzulayan aşk olarak Eros, elinde olmayanı arzu eder. insanlar bilgeliği sever­
ler ve ona sahip olmadıktan için felsefe yaparlar (anlam peşinde koşarlar ve dü­
şünürler)" (Arendt, 1978: 178-179). Arendt, Augustinus üzerine yazdığı tezde 
Hıristiyan öğretisindeki, başkalannın insanın benliği üzerindeki etkisine odak­
lanan "komşu sevgisi"ni (neighborly lovelcariıas) ele alır. Birçok yazar, böyle bir 
kaygının Varlık ve Zaman'da yer bulmamış olmasını Heidegger'in yapıtının ah­
IAki zaafına işaret ettiğini ve Arendt'in Jaspers'in gözetimi altında 1928'de yaz­
dığı tezin ("Love and St. Augustine") örtük olarak Heidegger eleştirisi içerdiği­
ni savunur (lngilizceye 1996'da çevrilmiş) . Omeğin Karl jaspers, Varlık ve Za­
man'da sevgi olmadığı için, yapıtın üslubunun da sevilesi olmadığını söylüyor 
(aktaran Maier-Katkin, 2010: 45). Ne var ki, Giorgio Agamben, bu noktada 
eleştirmenlerin haksız olduğunu öne sürer (aktaran Thomson, 2017: 453). 
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lain Thomson bu makalede Heidegger'in aşk'ı açığa çıkancı (disclosive) bir 
olaya sadık kalmak olarak ele alışının Arendt'i son derece etkilediğini, hatta bu 
kavrayışın onun kendilik algısında merkezi bir rol oynadığını savunuyor. Ni­
tekim Arendt, 1950'de Heidegger ile buluşmak konusunda çok tereddüt ettik­
ten sonra son dakikada "ani bir hisle" bunu yapmış olmasının onu " yegane 
gerçekten bağışlanamaz sadakatsizlik ediminden" kunardığını yazıyor (Aren­
dt ve Heidegger, 2004 ). Thomson'a göre Arendt ile Heidegger arasındaki bu ni­
hai aşk modeli (ontolojik bir olaya duyulan sadakat) ya da "ontolojik bir olay 
olarak düşünen aşk, koşulsuz olarak sevmeyi içerse de keyfilik problemini dış­
lar. Çünkü koşulsuz bir biçimde sevilen şey salt bir gizem değil, tersine, sevi­
lenin zamanla benzersiz ıikdliği içinde kendisini açığa vuran ama hiçbir za­
man tam olarak bilinemeyecek varoluşudur." Dolayısıyla ontolojik bir olay 
olarak "düşünen aşk", sevilenin kendisini tam anlamıyla ortaya koymasını teş-



lanna, felaketlerine ve kötülüklerine rağmen dünyanın önem­
li olduğunu savunmaktan yorulmaz. Modernitenin içerdiği yı­
kıcılık eğilimine kapılmaksızın bizi yaratıcılığa, eyleme ve so­
rumluluğa çağırır. Bu çağrının içeriği, aynı zamanda, onun üze­
rinde en çok etkisi olan iki düşünürle, Augustinus ve Heideg­
ger ile -bazen onlarla birlikte, bazen onlara karşı- sürdürdü­
ğü felsefi konuşmaya ışık tutar. julia Kristeva'nın dikkat çek­
tiği gibi, Arendt metafiziğin yapısökümünün Heideggerci eleş­
tirisini ve onun insan özgürlüğünün içsel yapılan olarak son­
luluk, olumsallık, dünyasızlık üzerindeki ısrarını benimser, fa­
kat bunları kendi varoluşsal bağlamlarından kopararak politik 
bir bağlama yerleştirir (Kristeva, 2018: 18). Avrupa felsefe tari­
hinin gerçek "inci avcısı" olarak çeşitli düşünürlerden, en çok 
da Augustinus ile Heidegger'den "inciler" alırken bunları yal­
nızca dünyadan kopup tefekkür ufkuna dalmanın eleştirisini 
yapmak için değil, bütün zaaflarına ve kötülüklerine rağmen 
gündelik yaşamın, dünyanın neden önemli olduğunu anlatan 
bir dokuya dahil etmek için kullanır.22 Felsefe, dünyaya ilişkin 
mucizevi hayretle başladıktan sonra soyut tefekküre dalmış­
tır ama Arendt politik görünüm alanına, kanaatlerin ve çoğul­
luğun hüküm sürdüğü kamusal alana "mucize"yi geri getirir. 

vik eder ama sevilenin kendisini gerçekleştirmesinin biçimini önceden belir­
lemeye kalkmadığı için olumsallık ve sabitleme tuzağına da duşmez (Thom­
son, 2017: 277, 278 ve her yerde). Thornson, bu aşk biçiminin, Arendt-Heideg­
ger aşk ilişkisinden alınabilecek belki de en önemli ders olduğunu savunuyor. 
Heidegger bir mektubunda "Augustinus bir keresinde 'Amo (aşk). volo, uı sis 
(senin olmanı istiyorum) demektir', demişti; seni seviyorum - senin olduğun 
gibi olmanı istiyorum" (Arendt ve Heidegger, 2004: 21 ;  13 Mayıs 1925 tarih­
li mektup). Sevilenin tılm varlığının koşulsuz kabulıı anlamına gelen bu cılm­
leyi Arendt'in hayatı boyunca tekrarladığı biliniyor (ayrıca bkz. Paine, 2013 ve 
Tommel, 2017). 

22 (Bkz. Berkıay, 2010a). Gôruldııgıı gibi, Arendt'in "dunya sevgisi" kavramı alış­
kın olduğumuz sevgi anlayışına benzemiyor; butıln Felaketlerine rağmen dün­
yayı sevmek ve ona ihtimam göstermek dıışııncesi kolay kabullenilir bir mey­
dan okuma değil. Hele farklılıklanmıza rağmen birbirimizi sın insan olduğu­
muz için kabullenmek duşılncesi ve daha fazla alışkın olduğumuz çoğulluğu 
ve farklılığı dışlayan sevgi biçimlerine ("kabileye sadakat") yönelik eleştirisi 
iyice zorlayıcı. Sonuçta, amor mundi, rahatlatıcı bir kavram değil, meydan oku­
yucu bir kavram; var olan kötülüklerle sahiden yüzleşmeyi, ama onlarda aşkın 
ya da ôrtıık bir anlam bularak rahatlamayı değil, onlan değiştirmek için çaba 
harcamayı içeriyor. 
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Augustinus'tan yaşamın sadece ölümle sınırlandırılmış ol­
mayıp doğumla mümkün kılındığı düşüncesini alan Arendt, 
Augustinus'taki sevgi kavramı üzerine yazdığı tezden itiba­
ren Heidegger'in dünya, Dasein ve ihtimam anlayışından uzak­
laşmaya başlar. Ancak hiçbir zaman onunla düşünsel bağı­
nı tümüyle koparmaz ve son yapıtı Zihnin Yaşamı'nda (Aren­
dt, 2018) her iki düşünüre de geri döner. Heidegger'le birlik­
te ölüm bilincinin insan benliği üzerindeki etkisini kabul etse 
de solipsist (tekbenci) biçimde benliğe yöneliş yerine benliğin 
başkalanyla olan ilişkisini vurgular. "What is Existential Phi­
losophy?" (1946) makalesinde, Heidegger'in Ben'inin "mutlak 
yalıtılmışlık" içinde olduğunu, bununsa "insana tümden kar­
şıt" olduğunu söyler (Arendt, l 994a: 181) .23 Heideggerci ben­
lik, başkalanyla birlikte yaşamaktan çok rahatsızdır ve günde­
lik hayatın bıktırıcı çoğulluğundan, "onlar"dan (they) ve on­
lar'ın boş "gevezeliği"nden hiç hazzetmez. 

Heidegger için anlamın gerçek kaynağı açıktır ki başkaları 
(topluluk/"onlar") değil, benliğin kendisidir; özellikle de ölüm 
gibi temel yaşam deneyimlerinin anlamını araştırdığı zaman. 
Benlik, hiçbir zaman başkasının ölümünü gerçekten deneyim­
leyemeyeceği için, ölümü sarsıcı bir kopuş ve kayıp olarak ya­
şar. Başkalarının ölümü, benliğin başkalarından kopuşunu, 
mutlak benlik durumunu onaylayan bir olaydır. Oysa Aren­
dt, lnsanlık Durumu'nda ( 1994) benliğin ölümünü, bir yaşamın 
anlamını ait olduğu topluluğa geri veren bir olay olarak görür; 
topluluk, kişinin ölümünden sonra onun yaşamını tutarlı bir 
öyküye dönüştürebilir.24 

Dünyada birlikte olma ya da yaratıcı bir alımlama 

Arendt'e göre varoluş, doğası itibariyle, hiçbir zaman yalıtılmış 
değildir. Sadece başkalannın varlığıyla iletişim halinde ve onla­
nn varlığının bilincinde var olur. Başka insanlar, Heidegger'in 

23 Bu kitabın çok ustalıklı bir Türkçe çevirisi (Arendt, 2014) var. 
24 Bkz. insanlık Durumu'nun (Arendt, 1994) 2. ve 3. bölümleri. Burada kendi ki­

tabımdan (Berktay, 2012: 244-245) alıntı yapıyorum. 

1 52 



işaret ettiği gibi yapısal olarak gerekli bir varoluş unsurudurlar 
ama onun öne sürdüğü gibi Benliğin Varlığı konusunda bir en­
gel değildirler; tam tersine, varoluş ancak insanlar hepsine or­
tak olan dünyayı birlikte paylaştıklarında gelişebilir. 

Heidegger'e göre, insan bireyi, insanın sonlu olma niteliği 
dolayısıyla dünyaya "fırlatılmıştır" ve buradan kendi nihai im­
kılnı olarak ölümü öngören bir "projeksiyon"la kurtulmaya ça­
lışır.25 Arendt'in Heidegger'in Ben'ine yönelik eleştirisi, insa­
nın kendi ölümüyle yüzleşmesinin yol açtığı mutlaklığa yöne­
liktir. Heidegger, insan bireyinin ancak bu mutlaklık sayesin­
de onu sahicilikten (otantiklikten) sürekli alıkoyan "onlar" dan 
("they") kendini uzaklaştırabildiğini düşünür: "Ben'in esas ka­
rakteri onun mutlak Ben-liği, bütün diğer insanlardan radikal 
kopuş içinde oluşudur" (Arendt, 1994a: 181) .  Burada Aren­
dt'in Heidegger'in başkasıyla-birlikte-varlık (mitdasein) an­
layışını göz ardı ettiği düşünülebilir. Ancak Arendt, Heideg­
gerci Ben'in dünyasal ve intersübjektif boyutlarının "otantik 
olmayış"a veya "düşmüşlük" (Verfallenheit) durumuna özgü­
lenmiş olmasına vurgu yapmaktadır. Ona göre, Polis'e yönelik 
geleneksel felsefi düşmanlık, Heidegger örneğinde "Onlar"ın 
(das Mann) ve kamusallığın, varlığın "düşmüş" fenomenolo­
jik biçimleri olarak tanımlanmasında kendisini açığa vurmak­
tadır. Dolayısıyla insanlık Durumu'nda açımlandığı üzere, Hei­
degger'in düşüncesi daha dünyasal bir özgürlük anlayışına ula­
şılmasını mümkün kılsa da insan kavramını otantik olan-olma­
yan ayrımına tabi tutması ve otantik olmayışın esas yerini ka­
musal dünya olarak görmesi, bu kavrayışın politik önemini sı­
nırlandırmıştır (Villa, 1999: 66, 72). 

Arendt için insanın doğumluluk özelliği, eylem ve politikanın 
ardındaki itici güçtür. Bu, filozofun deneyiminin ancak insani 
olaylar alanının ve insan çoğulluğunun dışında yer alabileceği­
ni öngören klasik Yunan düşüncesinden farklıdır (Arendt, 1959: 
20). Bu bağlamda Platon'un mağara örneğini işaret eder: Filozof, 

25 "Heidegger, Varlık ve Zaman'da ölüm beklentisini, insanın otantik bir benliğe 
erişmesi ve Onlar'ın otantik olmayanhgından özgürleşmesinde belirleyici de­
neyim olarak görmüştür" (Arendt, 2018: 101,  193 dn. 93). 
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onu diğer insanlara bağlayan zincirlerden kurtularak mağarayı 
tam bir "tekillik" içinde terk eder. "Politik anlamda, eğer ölmek 
'insanlar arasında olmaktan çıkrnak'sa, ebedi olanı deneyimle­
mek bir tür ölümdür ve onu ölümden ayıran biricik şey nihai ol­
mamasıdır, çünkü hiçbir yaşayan varlık buna uzun süre dayana­
maz. Her birey, şu ya da bu şekilde ölümle yüzleşmek durumun­
dadır, ama insan topluluklan, topluluğun sürdürülebilirliğini sağ­
layan ve tekil bireylerin ölümünün ôtesine geçen türün devamıyla, 
yani ôlümle değil, yaşamak ve yaşatmakla ilgilidir" (abç). Bu an­
lamda, filozofun kaygısı ile politik aktörün kaygısı zorunlu ola­
rak birbiriyle uzlaşmaz. Arendt bu aynını da gene Eski Yunan'a, 
Platon'un tefekkür ile politikayı ayırmasına ve tefekküre politik 
eylemden daha yüksek bir statü tanımasına bağlar.26 

Ölüm gelecek yönelirnlidir, doğum ise kökünü hafızada ve va­
roluşun kökeninde bulur. Arendt için ölümlülük insan yaşamı­
nın temel bir koşulu olmakla birlikte doğurnluluk daha temeldir, 
çünkü eylem ve özgürlük ile ilişkilidir. Bireysel özgürlüğü ölüm­
lülük bilincine bağlayan Heidegger'in aksine Arendt için özgür­
lük, doğurnluluğa ve doğmuş olma mucizesine bağlıdır (Aren­
dt: 1959: 178).27 Stoiklerde ve Augustinus'ta da var olan iç ve dış 
özgürlük kavramları arasındaki aynını Arendt derinleştirir ve dış 
özgürlüğün, ortak bir dünyayı paylaşan çoğul bireylerin varlığı­
nı gerektiren kamusal alan açısından önemini vurgular. Modem 
toplumda kamusal alanın giderek karartılrnasından duyduğu de­
rin kaygıya rağmen insanın politik olayların gidişatını kesinti­
ye uğratabilecek olan yeni eylemler süreci başlatma yetisini öne 
çıkarır. Doğurnluluk, bireysel yaşamların sınırlı/sonlu olmasına 
karşılık, tür olarak insanın sonsuz biçimde geçmişe ve geleceğe 
yayılmasını sağlar; o, "dünyayı, insan ilişkileri alanını, 'doğal' yı­
kımından kurtaran mucizedir" (Arendt, 1959: 247) . 

İnsanın bu dünyada kendisini evinde hissetmesi ancak onun 
bir parçası olmakla, başka insanlarla birlikte olmakla ve başka­
ları için gerçekten dertlenmekle mümkündür. Böylelikle Aren­
dt, Heidegger'in fenomenolojik, "dünyada-olmak" sezgisini 

26 Bu konuda bkz. Arendt (2005) ve Berktay (2012a). 

27 Bu konuda bkz. Berktay (2012). 
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çok daha ileri götürmekte ve ölüme yönelik olmak yerine Au­
gustinus üzerinden geçmişe, kökenlere, başlangıca dönmekte­
dir. Dana Villa'nın vurguladığı gibi, burada "yaratıcı bir alımla­
ma" söz konusu.28 Bu, Arendt'in hiçbir zaman inkar etmediği, 
tersine ömür boyu minnet duyduğu bir "alımlama" dır. 

Arendt'in Heidegger'deki ölüme yönelik olma düşüncesine ve 
Varhk'a ilişkin kaygıya karşı doğumluluk kavramını öne çıka­
rarak yaşamın ve düşüncenin bir ve tek olduğunu vurgulama­
sında ve düşüncesinin merkezine yaşamı oturtmasında, gerçek­
ten de, "bizi kadınlara özgü bir şeyler görmek için kışkırtan bir 
yan" var (Kristeva, 2018: 10).29 Arendt, Heidegger'in dünyaya 
"fırlatılmışhğı"nı, dünyada birlikte olmaya dönüştürüyor ve in­
sanlık durumunun çoğulluk özelliğine sıkıca bağlı olan doğum­
luluk da, sırtımıza, yeni insan varlığının gelecekte eyleme yeti­
sine sahip olmasını ve yaratıcı potansiyelinin engellenmemesini 
güvence altına alma sorumluluğunu yüklüyor. Dolayısıyla, ey­
lemlerimize yol gösteren, yaşam hakkına saygı ilkesi olmak zo­
rundadır. Totaliter devletin en karanlık özelliğinin, insan varlık­
larının vazgeçilebilir kılınıp insan yaşamının hiçe sayılması olu­
şu tesadüf değil.30 Leah Bradshaw'un dediği gibi, Arendt'in dü­
şüncesinden çıkarabileceğimiz en önemli "tavsiye" , doğumlulu­
ğa, yeni başlangıçlar yapma kapasitesine ve onun devamını sağ­
lama sorumluluğuna öncelik vermek (Bradshaw, 1989: 1 13). 

Bağışlamak ve söz vermek: Ortak yaşamın güvenceleri 

Arendt, Augustinus'un "başlangıç" ilkesini Kant'ın özerklik, 
özgürlük ve kendiliğindenlik kavramlarıyla bağdaştım. Politik 

28 "Heidegger'in Dasein'ı, hem dünyada-varlık hem de başkalanyla-birlikte varlık 
olarak kavrayışı Arendt'in dünyasallık ve insan çogullugunu uçlar yerine insan 
özgürlüğünün merkezine koymasına yardımcı olmuştur" (Villa, 1999: 76). 

29 Ben de aynı görüşü Dünyayı Bugünde Sevmek kitabımın "Kadınlann Arendt'i" 
bölümünde öne sürmüştüm. 

30 "Terör . . .  doğanın ya da tarihin hareketinin itaatkar hizmetkan olarak süreçten 
sadece herhangi bir spesifik anlamda özgürlüğü değil, aynı zamanda insanın 
doğarlıgı dolayısıyla verilmiş olan ve yeni bir başlangıç yapma özelliğinde ya­
tan özgürlüğün kaynağını yok etmek zorundadır" (Arendt, 1976: 466). 
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değişim meydana getirme kapasitesi, geçmişi ve geleceği içine 
alarak geçmiş kötülükleri daha iyi bir gelecek umuduyla dü­
zeltme potansiyeline sahiptir. Dolayısıyla, yeni bir şeyler baş­
latma kapasitemizden kaynaklanan özgürlüğün olağanüstü po­
litik önemi, yalnızca belirli bireylerin değil, dünyanın ve onu 
oluşturan ilişkiler ağının, yani çoğulluğun önemli olmasını ge­
tirir (Arendt, 2005: 126). Her birey, değişebilen ve hatalanndan 
ders alabilen bir yeni başlayandır. Her insanın sürekli değişme 
olanağına sahip yeni bir başlangıç olması özgürlüğünü, birey­
selliğe ve çoğulluğa bağlar. 

Anlam peşinde koşan, değişebilen ve değişen, bilinç ve irade 
sahibi bir varlık olarak insan eylemde bulunduğunda, başlan­
gıçtaki niyeti ile eyleminin sonucu arasında daima bir boşluk 
bulunur. Bir eylemde bulunduğunuzda, birçok kişinin katıldı­
ğı eylemler ve olaylar ağının içine girmiş olursunuz ve sonuçta 
ortaya çıkan, sizin başlangıçtaki niyetinizden çok farklı bir şey 
olabilir. İnsan eyleminin iki kaçınılmaz özelliği olan geri çevri­
lemezlik ve tahmin edilemezlik, dünyada tek başımıza değil de 
kendi özgül niyetleri ve iradeleri olan birçok başkası ile birlik­
te yaşamak durumunda olmamızın ve giriştiğimiz her eylemin 
başkalarının karşı-tepkilerine yol açarak neredeyse sonsuz bir 
süreçler zincirini başlatmasının sonucudur. Eylemin çoğulluğa 
tabi ve sonuçlan bakımından tahmin edilemez olması aynı za­
manda ortak yaşamı tehlikeye atabilecek şeylerdir. Dolayısıyla, 
onlarla baş etmenin bir yolunun bulunması gerekir. Arendt bu­
nun yolunu yeni başlangıçların yolunu açan söz verme ve ba­
ğışlamada bulur (Kattago, 2013:  13). 

Bireyler bugün birbirlerine yeni bir şeyler başlatma sözü ver­
diklerinde ve bu eylemi gelecekte de devam ettirdiklerinde or­
tak çıkarlarla birbirlerine bağlanmış olurlar. Verilen sözler, bir­
çok açıdan, bu dünyada başkalanyla birlikte yaşamayı müm­
kün kılan temeldir. Verilen bir söz umutla doludur, geleceğe 
yöneliktir ve yeni ve bilinmeyen bir şeyi başlatma kapasitesine 
sahiptir. Tıpkı "söz verme"nin ve sözünü tutmanın, "tahmin 
edilemezlik okyanusu içinde süreklilik ve güvenlik adacıkları" 
oluşturması gibi, "bağışlama" da hatalar ve adaletsizlikler deni-
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zinde yaşayan insanlar için yeni başlangıç fırsatları yaratabilir. 
Geri çevrilemezliğin politik yaşamla uyumlu çaresi "bağışla­
ma", tahmin edilemezliğin çaresi ise "söz verme" ve verilen sö­
zü tutabilme yetisidir. Bu iki yeti birbiriyle ilişkilidir, çünkü ba­
ğışlama, geçmişin "günahlan"nın yeni kuşaklar üzerindeki göl­
gesini kaldırabilir; söz verme yoluyla kendini bağlama ise, tah­
min edilemezlik yüzünden geleceğin belirsizliği içinde tutuna­
bileceğimiz bir dal olabilir. 

Geçmiş hataların, geçmiş eylemlerin yükünden kurtulmanın 
ve yeni bir başlangıç yapmanın yolu olan "bağışlama",  her şeyin 
unutulması ve geçmişte yaşananlar hiç olmamış gibi davranarak 
yepyeni bir beyaz sayfa açılması anlamına gelmez. Tam tersine 
bağışlama, "hakikati dile getirme"nin gerekli ve mümkün oldu­
ğu bir alan yaratır. Geçmişi yokmuş, hiç olmamış saymak yeri­
ne hakikatle yüzleşmek ve yüzleşmenin getirdiği acılan araçsal­
laştırmaksızın aşabilmek için bir fırsat sunar.31 Ama elbette böy­
le bir olasılığı bilinçli olarak seçip onu politik mücadelenin ko­
nusu yapabilenler için! Belirli koşullarda, bağışlama, bizzat po­
litikayı mümkün kılan eylemdir: Kamusal alana bağımlı oldu­
ğu kadar onun oluşmasına da yol açabilir, çünkü politik yaşa­
ma özgü ve onun için vazgeçilmez olan bir ahlaki tutumun par­
çasıdır. 32 Aksi halde, insanlar arasındaki ilişkilerde süreklilik 

31 Burada Nietzsche'nin "ebedi geri dönüş" kavramını hatırlamamak mümkün 
değil. 

32 Arendt'in kavrayışının, politika ve bağışlamayı genelde bağdaşmaz gören ola­
ğan düşünme tarzından çok farklı olduğu açık. Tam da bu nedenle, siyaset te­
orisinin çok önemli bir özelliği üzerinde bir kez daha düşünmemize yol açı­
yor. Siyaset teorisi, verili kavramlan ve varsayımlan sorgulayan, onlan eleşti­
rel biçimde ele alan bir disiplin ve pratiktir ve ancak bu niteliğiyle kavramla­
n berraklaştınp "zihnimizi genişletebilir". Politika dendiğinde akla ilk gelen, 
ahlakın yerinin olmadığı bir iktidar alanıdır. Oysa Arendt'in yaklaşımı, politi­
kayı "başka türlü" kavramanın yolunu açmakla, tam da siyaset teorisinin yap­
ması gereken şeyi, yani gündelik eylemlerimizin ve politik kurumlanmızın ar­
dında yatan varsayımlan, değerleri, ilişkileri eleştirel bir incelemeye tabi tut­
mamızı, çevremizdeki olaylara eleştirel bir mesafe kazanarak bakabilmemizi 
ve değerlendirmemizi mümkün kılıyor. Böylece daha önce doğal, normal, ve­
rili gibi görünen şeylerin sorgulanabilir, tartışılabilir olduğunu, hiç de kaçınıl­
maz olmadıklannı görebiliyoruz. Siyaset teorisi, ancak bu şekilde, olaylann ve 
olgulann farklı, çoğul yorumlan olabileceğini gösterebildiği zaman, bizim on­
lara ilişkin değerlerimizin, bakışımızın değişmesine yol açabilir. Böylelikle bi-
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şöyle dursun, herhangi bir dayanak noktası bile kalmaz (Aren­
dt, 1959: 213) .33 

Bağışlama, insanların birbirlerine yapukları haksızlıkların ve­
ya yanlışların -kasıtlı olarak işlenen suçların değil!- yükünden 
birbirlerini kurtarmalarıdır. Çünkü en masumca görünen tek 
bir eylem bile tahmin edilemez sonuçlara yol açarak kişiye ağır 
bir sorumluluk yükü getirebilir. Bu yükün dehşetini, Yunan tra­
gedyaları çarpıcı bir biçimde ortaya koyar: Bazen tek bir kişi­
nin tek bir eylemi, bütün bir ailenin, kuşaklar boyunca mahvı­
na neden olabilir! Yapılan her eylem birbirine karşıt iradeler ve 
niyetler ağı içine düşer ve tek bir eylemin başlattığı süreçler zin­
ciri ebediyen devam edebilir. Eylem riskinden kaçınamayacağı­
mıza göre (başka türlü, ortak bir dünyayı var edemeyiz) , bağış­
lama olmazsa hiçbirimiz sonsuz bir yanlışlar ve intikamlar dön­
güsünden kurtulamaz ve tıpkı "büyüyü bozacak formülü bilme­
yen büyücü çırağı" gibi, başkasına karşı işlediğimiz hataya yol 
açan o bir tek eyleme zincirlenmiş olarak sonsuza dek bir inti­
kam döngüsüne mahkum kalırız (Arendt, 1959: 213).  

Sadece "hak eden" mi bağışlanır? 

Toplumsal gerçekliğin hepimiz için farklı bir anlamı olsa da 
-gerçeklik bize kendisini farklı biçimlerde sunsa da- onu or­
tak bir biçimde algıladığımızın farkındayızdır ve dünyaya iliş­
kin bu "ortak duyu"dan doğan "biz" kırılgandır. Çünkü orta­
ya çıkabilmesi, kamusal alanda bizim konuşmamıza ve eylem­
de bulunmamıza, onu sürekli kılabilmek için birbirimize sözler 
verip bu sözleri tutmamıza bağlıdır. Arendt'e göre, bağışlama­
nın gerekçesi, haklar ve sorumluluklarda bulunamaz. Eğer sa­
dece "hak edeni" bağışlarım derseniz ve bağışlamayı bu koşula 
bağlarsanız bağışlamak için bir nedeniniz olmaz - çünkü hak 
etmemiştir. Bağışlanmayı hak edeni bağışlamak gerçek bir ba-

zim de yeni ilişkiler, yeni bağlar kurmamız, yeni başlangıçlar yapmamız müm­
kün olur. 

33 Arendt'in "bagı.şlama" ile ilgili düşünceleri, esas olarak The Human Condiıion'da 
(1959: 212-219) yer alır; ama Eichmann injerınalem (Arendt, 1964) ve Men in 
Darlı Times (Arendt, 1974) adlı yapıtlannda da konuyla ilgili yerler vardır. 
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ğışlama eylemi değil, hak edene hak ettiğini tanımaktır. Bağış­
lamanın anlamlı olabilmesi için özgürce, karşılık beklemeden, 
koşula bağlamadan gerçekleşmesi gerekir. Yani, ancak, haklı 
olarak öfke duyduğumuz birisini bağışladığımız zaman, bağış­
lamanın bir anlamı olabilir. Bağışlama bir görev ya da hak ko­
nusu olmadığı gibi, hiçbir zaman zorla elde edilemez. Ve tıpkı 
politik eylem gibi cesaret gerektirir, yüce gönüllülük gerekti­
rir. Bağışlamaya politik alanda vazgeçilmez bir yer veren Aren­
dtçi politika anlayışında insanlar, Hobbescu yaklaşımın tersine 
sadece kendilerini karşılıklı olarak güvence altına almak için 
değil, anlam üretmek ve deneyimlemek için politik birliklere 
muhtaçtırlar. 34 

Söz verme ve bağışlama, öç ve kin duygularından arınmış 
olarak birlikte yaşamaya devam etmenin ve yeni bir şeylere baş­
layabilmenin politik ilkeleri ve eylemleridir. Arendt, genelde 
teolojinin alanında olduğu varsayılan bağışlamayı, böylece tü­
müyle dünyevi alana indirmiş olur.35 Bağışlamayı politik olarak 
anlayan ve kabul eden için, mağdur olma konumunu ahlaki bir 
üstünlük vesilesi saymak mümkün değildir. Bu bağlamda kö­
tülüğün, metafizik değil, dünyevi bir olgu olarak görülmesini 
gerektirir: Kırılgan ortak dünyamız uğruna ötekini bağışlamak, 
"akıl sahibi varlıklar" (Kantçı gerekçe) ya da "Tanrı'nın yarat­
tığı varlıklar" (teolojik gerekçe) olarak paylaştığımız bir ahla­
ki statü yüzünden değil, öteki ile dostluk ilişkimizi ön plana çı­
kardığımız içindir (Schaap, 2005) . 

34 Türkiye'de "özür" üzerinde o kadar durulurken "bağışlama"nın politik yaşa­
mımızda ve gündemimizde neredeyse hiç yer almaması gerçekten dikkat çe­
kicidir ve aynca tartışılması gereken bir konudur (Tülin Ural'a hatırlattığı için 
teşekkür ederim). 

35 Derrida da Arendt'deki bağışlama kavramının salt insan deneyimine, dünyaya 
ve eyleme ilişkin olduğunu kabul eder, ancak bunun "basitleştirici" bir kavra­
yış olduğu eleştirisini yapar. Bağışlamanın ne politik ne de hukuksal alana ait 
olduğunu düşünen Derrida, bağışlama yetkisinin, bir insan tarafından uygu­
lansa bile, daima özünde ilahi olduğu kanısındadır. Ona göre ancak bağışlana­
maz olan bağışlanabilir: "Bağışlama, yapabilirse eğer, bağışlanamaz olanı bağış­
layarak sadece bağışlamanın saf çağnsına yanıt vermelidir; böylelikle bağışla­
ma, kendisini yasanın ve her türlü belirlenebilir cezanın iızerinde konumlan­
dırır" (Derrida, 2000: 104 vd.). Gene de bağışlamanın, olaylann akışını sekte­
ye uğratma giıcüne sahip olduğu noktasında Arendt ile hemfikirdir. 
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Politikada bağışlama ihtiyacı, özgürlüğün egemenlik olarak 
anlaşılmamasıyla da ilgilidir. Her doğumun dünyada yeni bir 
başlangıç olması gibi, insanlar da eylemde bulunurken sadece 
verili olan sonuçlar arasında seçim yapmak zorunda değildir­
ler, tümüyle yeni bir şeylere başlama özgürlükleri vardır. An­
cak bu özgürlük, egemen bir özgürlük değildir; daima bir ço­
ğulluk durumu içinde başkalarıyla birlikte yaşadığımız ve o 
başkaları da daima yeni başlangıçlar yapma yetisine sahip ol­
dukları için, eylemlerimizin sonuçlarına egemen olamayız. ln­
san eyleminin sonuçlarını tahmin edemediğimiz ve bu sonuçla­
n geri çeviremediğimiz için geçmiş kuşakların hataları, adalet­
sizlikleri ve suçları sonraki kuşaklar üzerinde hep karanlık bir 
gölge olarak kalır. "Ecdadımızın" suçlarının sorumluluğunu, 
istesek de istemesek de, kimliklerimizle birlikte tevarüs ederiz. 
Geçmişin yükü, üzerimizdeki olanca ağırlığıyla, bizi yeni bir 
gelecek inşa etmekten alıkoyar. 

Eğer tarihi olduğu gibi, yani "geçmişte olmuş olanlar" biçi­
minde anlıyorsak, geçmişi tarihten silmek imkansızdır. Ama 
onu geçmişin "göreli bir anlatısı" olarak kavrayanlar da az de­
ğildir ve o zaman elbette "tarihi yeniden yazarak" -bu, yazı­
nın ilk icat edildiği andan itibaren egemenlerin sıkça başvur­
duğu bir şeydir-, arşivleri ve belgeleri tahrif ederek, üstünü ör­
terek geçmişi yok etmeye çalışmak mümkündür. Ne var ki bu 
durumda bile geçmiş, bir şekilde geri gelip yakamıza yapışarak 
hakkını talep eder. Bu hak ya da adalet talebi, özellikle kendi 
içinde ve başkalarıyla çatışmalı toplumlarda intikam, öç alma 
-dişe diş, göze göz- isteği biçimini alır. Oysa öç, adaletin ger­
çekleşmesine değil, yeni kötülüklerin sarmal döngüsüne yol 
açmaktan başka bir şeye yaramaz. 

Bağışlama, cezalandırma gibi, yapılmış olan haksızlıkların 
ve yanlışların yaratabileceği kısırdöngüden kurtulmayı sağ­
lar; ama cezalandırmadan farklı olarak bağışlamanın sonuçla­
rını tahmin etmek hiçbir zaman mümkün değildir. Bağışlama, 
beklenmedik sonuçlan olan bir tepki olduğu içindir ki hem ba­
ğışlayanı, hem de bağışlananı özgürleştirebilir ve sonu olma­
yan bir öç isteği ve nefret psikolojisi içinde ilk ihlali sürekli kı-
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lan döngüyü başlatan intikamın tersine, insanlann birbirleriy­
le ilişkilerinde yeni bir sayfa açılmasını mümkün kılar. Ne bir 
pazarlık ne de alışveriş içeren bu yaklaşım, hepimizin hata ya­
pabilen faniler, başkalanyla aramızdaki dünyanın ise kınlgan 
olduğu ve bugün bağışlayanın, yann kendisinin bağışlanmaya 
muhtaç olabileceği gerçeğine dayanır. 

Görüldüğü gibi burada, bağışlama ile politikanın birbiri­
ne karşıt ve uyuşmaz olduğu konusunda günümüzdeki yaygın 
"antipolitik" anlayışa yönelik olağanüstü bir meydan okuma 
söz konusu.36 Kişi, ilk eyleminin sonuçlarının yükünü sürek­
li taşıdığı zaman, yeni bir şey başlatma yetisi kısıtlanır. Bağışla­
ma ise, bağışlanan kişiyi yaptığı hatanın yükünden kurtararak 
onun yeniden dünyaya "geri dönmesi"ni sağlar. Böylece bağış­
lama, dünyanın kırılganlığına bir çare ve öteki'nin doğumlu­
luk niteliğine bir yanıt olarak bir etkileşimler sürecini sanlan-

36 Meydan okuma, aynı zamanda, Antik Yunan düşüncesine ve Hıristiyanlığa 
karşı da SÔZ konusu. Yunan retsdesi -Ozellikle Platon- adalet, ahlak, doğru­
yanlış gibi kavramlan kişinin ruhuyla bağdaştım. Platon'a göre doğru ve ah­
laklı davranış, ruhun rasyonel yönü olan zihnin daha aşağı yönleri, yani arzu­
lan, tutkulan, bedensel iştahlan bastırmasıyla ortaya çıkar. Böylece, başkalan­
na karşı doğru ve ahlaklı davranmak, kişinin kendisi üzerinde egemenlik kur­
masıyla gerçekleşir ve ben ile kendim arasındaki bir ilişkiye dönüşür. Ruhun 
doğru davranışa ulaşması için gerekli olan düzenleme, devlet için de geçerli ör­
nektir. Platon'a göre, ruhlannda iştah ve arzu bolümü egemen olan üreticilerin 
(çalışan alt sınıflann), rasyonel zihnin egemenliğini cisimleştiren filozof-kra­
lın yönetimi altında olmalan -ruhlannda cesaretin ağır bastığı koruyuculann 
yardımıyla- hem doğal hem de gereklidir. Böylece kamusal alanın tümü, yani 
polis, insan bedeninin bir imgesine -siyasal organizmaya- dönüşür ve insanın 
bireysel zihinsel ve bedensel yetilerinin doğru düzenlenişine bağlanmış olur. 
Oysa ne insan ruhu ne de polis böyle düzenlenmiş değildir! 

Hıristiyanlık da Arendt için aynı derecede problemlidir ve günümüzdeki, 
tümüyle antipolitik bağışlama anlayışının esas sorumlusudur. Hıristiyanlık, 
bağışlamayı sevgiye dayandım, oysa Arendt için sevgi ve aşk yoğun bir biçim­
de özeldir ve kamusal alana sırt çevirir. Aynca Isa da ahlaksal bir bireycidir, 
yani o da Platon gibi ahlakı esas olarak kişinin kendisi ile ruhu arasındaki bir 
ilişki olarak görür. Ancak Arendt, bizzat lsa'nın, insanlann Tann'nın bağışına 
ulaşmak için öncelikle birbirlerini bağışlamalan gerektiği sözünden yola çıka­
rak bağışlamanın ilahi değil, insani bir edim olduğunu öne sürer. Yani Derri­
da'nın tersine, kişi bağışladığı zaman ilahi bir yetkinin kullanılmasına aracılık 
etmez. Ancak burada Arendt'in, Platon'un ve Hıristiyan düşüncesinin metafi­
zik önermeleriyle tartışmadığını hatırlamak gerekir. Onun amacı, bu yaklaşım­
lann antipolitik varsayımlarını ve içerimlerini açığa çıkarmak ve bağışlamayı 
politik bir zemine oturtmaktır. 
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dmr ve yeni bir başlangıç fırsatı yaratır. Kendiliğinden, muci­
zevi bir biçimde yeni bir başlangıç yapabilme niteliğiyle eyle­
me benzer, çünkü dişe diş, göze göz anlayışını içeren ve sonu­
cu belli olan "aynıyla mukabele"nin aksine, tahmin edilebilir 
bir reaksiyon değildir. 

Suçlunun doğumluluk niteliğinden dolayı onu bağışlamak, 
reel politikanın savunduğu "haydi geçmişi unutalım" tutumun­
dan farklıdır. Bağışlayarak, öyküye tümüyle son vermek yerine, 
"ötekini düşman olarak kabul eden öyküye" son vermek müm­
kün olur ve böylece onunla aramızda söz ve eylemin geçerli ol­
duğu politik bir uzam yaratılabilir. Dolayısıyla bir tür politik al­
çakgönüllülük ve ılımlılık gerektiren bağışlama, "dünya"ya ve 
"öteki"ne karşı bir "ihtimam" uğrağını temsil eder. Bağışlarız, 
çünkü günün birinde bağışlanmaya ihtiyaç duyacağımızı bili­
riz. Ancak hubris'in doruğundaki birisi, bağışlamanın olmadı­
ğı bir dünyada yaşamak isteyebilir. Çünkü o, insan eyleminin 
tahmin edilmezlik niteliğini reddettiği ve tarihin ve toplumun 
"yasaları"nı zaten "kesinlikle bildiği" için hata yapma ihtimali 
de yoktur. Nasıl olsa her edimini bir "yasa" gereği olarak açık­
layabilir, dolayısıyla hiçbir hata konusunda hesap vermesi ya da 
özür dilemesi gerekmez. Nitekim dünyamızdaki .führer1erin ha­
taları yoktur, yasa yerine geçen iradeleri vardır! 

Kim bağışlanır, kim bağışlanmaz? 

Ya da Kara Defterler1n yazarı bağışlanabilir mi? 

Arendt'e göre kamusal alanda, yani yurttaşlar arasındaki ilişki­
lerde kişi, yaptığı şey için değil, kim olduğu göz önünde tutu­
larak bağışlanır; yani aslında edimi değil, kişiyi bağışlarız. Ya­
sa önünde yurttaşlar eşittir ve soyut anlamda eşitleştirici yasa 
karşısında yaptıkları dikkate alınır, kendileri, kim oldukları de­
ğil. Bağışlamanın yolu ise başka bir yerden geçer: Yasadan fark­
lı olarak eşitsizliğin, yani bizi olduğumuz kişi yapan farklılığın 
ve benzersizliğin zemininden . . .  Birisini hatasından ötürü bağış­
ladığımız zaman, onun hatasından daha fazla bir şey olduğunu 
kabul ediyoruzdur; bizim için o kişinin ne yaptığı değil, kim ol-
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duğu önemlidir. Kim olduğumuz, yani kimliğimiz ise başkala­
rının varlığına muhtaçtır (Arendt, 1970: 248). 

Tıpkı kim olduğumun ortaya çıkabilmesi için başkalarının 
varlığına muhtaç olduğum gibi, bağışlama da, benim kim ol­
duğumu bilen ve dolayısıyla işlediğim hataya rağmen beni ba­
ğışlamaya hazır olan ötekilerin varlığına muhtaçtır. Bağışlama, 
kişinin, yanlış yapmış olan hakkındaki haklı adalet talebinden 
vazgeçmesini gerektirmekle kalmaz, aynı zamanda "bana hak­
sızlık etti" duygusunun yarattığı öç isteğinden de vazgeçmesini 
gerektirir. Öç alma isteği ve öfke, bize karşı yapılan haksızlığın 
düzeltilmesini talep etmekle ilgilidir ve bunda da hak�ıyızdır. 
Öfke duymamak ve haksızlığı protesto etmemek özsaygı yok­
luğuna, ilişkiyi devam ettirmek uğruna tavizkar bir tavır alma­
ya işaret edebilir. Ancak karşımızdakinin "kim" olduğunu göz 
önünde tutarak bu isteğin üstesinden gelebilirsek, o kişiyi salt 
bize karşı yaptığı yanlışla ya da haksızlıkla ilişkilendirmenin 
ötesine geçip onu "ne yaptığıyla" değil, daha geniş bir biçimde 
"kim olduğuyla" değerlendirmenin yolunu açmış oluruz. 

Sorun, geçmişteki eylemin ne kadar haksız olduğunun unu­
tulması ya da hakkında yargıda bulunulmaması değil, bu yar­
gı nedeniyle o kişiyi düşman olarak görmekten vazgeçmeye harar 
vermektir. Bu elbette kolay değildir ama artık düşman olmadığı­
mızı kabul etmekle, birbirimizi karşılıklı olarak ortak bir dün­
yayı inşa eden kişiler olarak görebilir ve böylece yeni bir ilişki 
başlatabiliriz. Politik bağışlamanın temeli olan bu anlayış, Kant­
çı anlamda, "evrensel akıl yetisine sahip özerk varlıklar" olarak 
bütün bireylere gösterilmesi gereken saygıdan farklıdır. Tersine, 
belirli bir dünyayı paylaşan ve paylaşmaya devam etmek isteyen 
bireyler olarak sadece güvenlik açısından değil, gerçekliği ve an­
lamı yaratma açısından da birbirimize karşılıklı olarak bağımlı 
ve muhtaç olduğumuzun bilgisi üzerine kurulu bir saygıdır, bu. 

Burada, kiminle birlikte olmak istiyorum, dünyayı kimin­
le paylaşmak istiyorum sorusu tayin edici hale gelir. Aren­
dt'in de buna bağlı olarak hangi eylemlerin bağışlanabilir oldu­
ğu konusunda belirli bir sıralaması olduğu anlaşılıyor. Örne­
ğin Eichmann'ın eylemlerinin bağışlanamaz olduğunu düşün-
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mesine karşılık, bunlar ile Heidegger'inki gibi "yanlış davranış­
lar" arasında ayrım yaptığını görüyoruz. l 964'teki bir röporta­
jında Arendt, Nazi döneminin başlangıcında Alman yurttaşla­
nnın önemli bir kısmının sadece birkaç ay veya en fazla birkaç 
yıl için Nazizme bağlı olduklarını, katil ya da muhbir olmadık­
lannı söyler. Bunlar, Hitler hakkında olmadık yanlış hayallere 
kapılmış insanlardır (Arendt, 1994c: 14).37 

Arendt'in Heidegger hakkında benzer bir yargıya sahip ol­
duğu ve onu da bir süre için Hitler'i destekleme hatası işleyen 
milyonlarca Alman arasında gördüğü anlaşılıyor. En yakın ol­
duğu hocası Karl jaspers'e ve kendi eşi Heinrich Blücher'e, 
Heidegger'in dürüst olmadığını (hatta bir yalancı olduğunu) 
ama aynı zamanda da politik açıdan naif ve kör olduğunu, fi­
lozoflara özgü bir mesleki deformasyon içinde olduğunu sa­
vunuyor: "Platon'un ve Heidegger'in dünyevi işlerle uğraşma­
ya giriştiklerinde tiranlara ve Führerlere yanaşmalan ne kadar 
çarpıcı ve umut kıncı" (Arendt, 1971).  Buna karşılık Arendt'e 
göre Nazi rejiminin "emir eri" olan Eichmann'ın kasıtlı olarak, 
bilerek işlediği suçlar bağışlanamazdır. Eichmann kimseyi biz­
zat öldürmediğini, kendi tutumunun "sadece emirlere uymak" 
olduğunu söylese de sayısız insanın ölüm kamplanna gönde­
rilmesinden sorumludur ve oralarda neler olup bittiğinin bi­
lincindedir. o_ bu dünyayı başkalanyla paylaşmak istemediği 
için, başkalarının da onunla dünyayı paylaşmamak_istemesin­
de haksız bir taraf yoktur (Arendt, 2009: 284). 

Gerçi Kara Defterler'in yayımlanmasından sonra Arendt'in 
Heidegger'e ilişkin yargısının daha fazla sorgulanır olmasına şa­
şırmamak gerekir. Kara Defterler Heidegger'in antisemitizmini 
açıkça ortaya koyuyor ve bunları "birkaç cümle, işte" diye yok 
saymak mümkün değil.38 1930'lar boyunca Heidegger, kamuya 

37 Bu noktada, 1930 Seçimleri'nde Nazi Partisi'ne 6,5 milyon kişinin oy verdiği 
hatırlanmalı. 

38 Bu konuda bkz. Nancy (2017). Bu makale, bir Heidegger değerlendirmesi de­
ğil amajean-Luc Nancy'nin yorumunun epey açıklayıcı olduğu kanısındayım. 
Heidegger'in açıkça antisemitik ifadelerinin yer aldığı Kara Defterler'inin ya­
yımlanmasından sonra yazdığı kitapta Nancy, bazılannın bu ifadeleri "ne ola­
cak canım, birkaç cümle işte" diye yok saymasına karşı çıkarken onun düşün-
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yansıtmadığı biçimde, dünyadaki Varlık'ın belirli bir ulusun top­
raklannda kök salmış olduğunu ve sadece bazı insanlann soy ve 
dil dolayısıyla bu ulusa mensup olduklan, bazılannınsa olmadığı 
fikrini genişletti.39 Heidegger, nasyonal sosyalizmle olan bağlan­
tısı konusunda hiç özür dilemedi. 1933'teki kısa Freiburg Üni­
versitesi Rektörlüğü'nden sonra araya mesafe koyduysa da parti 
üyeliğinden istifa etmedi. Der Spiegel'e verdiği (ölümünden son­
ra yayımlanan) röportajda da gerçek bir özeleştiri yapmadığı gi­
bi, kendisinin mağdur konumda olduğunu savundu. Ama yaşar­
ken de Nazizmle olan bağlanusı bilindiği halde Ban felsefesinin 
önemli bir yıldızı olarak görülmeye devam etti. 

Hayatının sonuna dek Heidegger'le ilişki kurmayı reddeden 
eski dostujaspers'in, 1945'te Freiburg Üniversitesi Nazizmden 
Anndırma Komitesi'ne verdiği yazılı görüş bu bakımdan açık­
layıcı. jaspers, Heidegger'in çok önemli bir filozof olduğunu 
ve çalışmalannı devam ettirebilmesi için ona her türlü üniver­
siter desteğin sağlanması gerektiğini, ancak henüz öğretmenli­
ğe başlamasına izin verilmemesi görüşünde olduğunu belirtir: 
"Olağanüstü entelektüel haşan, akademik çalışmanın devamı­
nın kolaylaştınlması için haklı bir temel olarak kabul edilebil­
se bile, mesleki pozisyonunun ve öğretim görevlerinin geri ve­
rilmesi için meşru görülemez (aktaran Maier-Katkin, 2010: 
1 73) .  Fransızlar tarafından oluşturulan komite de bu yoru­
ma uygun biçimde Heidegger'in 1945'te ders vermesini yasak­
lar ama 1949'da yeniden izin verir. Onlara göre de Heidegger, 
bir "yol arkadaşıdır. Ceza alması gerekmez. "  (aktaran Heller, 
2015:  96) . 1950'lerde, rehabilite edildikten sonra Almanya'da 
her yerde gene Heidegger okutulmaya başlanır! 

cesinin önemine de işaret ediyor. Ancak haklı olarak bizatihi düşüncesinin 
ve yapıtının kendisinde felsefi anlamda antisemitizm işaretlerinin bulundu­
ğunu belirtiyor. 

39 George Steiner'in (1979: 82-85) dikkat çektiği gibi, Arendt de yaşıyor olma­
nın "bir yerde" yaşamak anlamına geldiğini söyler ama toprak ve kan ba­
ğına dayalı ulus-devlet fikrinin tehlikelerinin fazlasıyla farkındadır. Ben 
Heidegger'in politik ( "dünyevi işler"e ilişkin) tutumu ile felsefesi arasında 
önemli bağlar bulunduğunu savunanlara katılıyorum; ancak bu yazının ko­
nusu bu değil. 
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Görüldüğü gibi Jaspers, Heidegger'in yapıtları ve düşüncesi 
ile kişinin kendisi arasında aynın yapıyor. Bu noktada akla, ba­
ğışlamanın gerçekleşmesi için aktörün kendi tutumunu açıkça 
kabullenmesinin gerekli olup olmadığı sorusu geliyor. Arendt 
açısından cevabın anahtarı, aktörün yaptıkları için değil, "kim" 
olduğu için bağışlanmasında bulunabilir. Hataları işleyen, ha­
talarından daha fazla bir şeydir. Arendt'in Heidegger'e minnet 
borcu vardır, ona düşünmeyi öğrettiği için ve ilk aşkı olmasa 
da derinlemesine etkilendiği gençlik aşkı olduğu için . . .  Arendt 
gibi, düşüncesiyle yaşamını bir arada tutan birisi için bunların 
her ikisi de değerlidir. 

Dostluk: Kamusal ile özel arasındaki mekan 

Arendt, savaş sonrasındaki ilk ziyaretinin ardından Heidegger'e 
mektubunda, bu ziyaretin kendisini "gerçekten bağışlanamaz 
tek sadakatsizliği işlemekten kurtardığı"m yazar. Burada kas­
tı, dostluğa sadakattir. Kendisine "düşünmeyi öğreten kişi"ye 
duyduğu minneti göstermese, baştaki dostluğa bağlı kalmasa 
kendisini ahlaken tutarsız hissedeceği anlaşılıyor; bu sadakat, 
ahlaken tutarsız bir filozofa yönelik olsa bile . . .  

Dostluk Arendt için ve belki de çoğumuz için, ömür boyu 
sürecek bir öğrenme deneyimidir; birlikte yaşamayı öğrenme­
nin deneyimi. . .  Gadamer'in deyişiyle (2009), dostluk ve daya­
nışma bağlamındaki görevlerimiz kendi kendimizle tutarlı ol­
mak ve başkalarıyla birlik içinde kalmaktır. Bunları bizim için 
yerine getirecek doğal bir yetimiz de olmadığından, özfarkın­
dalığa olduğu kadar başkalarından öğrenmeye de ihtiyacımız 
vardır. Arendt'in dostluğa ve kendisine bir şeyler öğretenlere 
duyduğu sadakat ve minnetin boyutlarını, Menorah]ournal'da 
yazdığı "Zionism Reconsidered" (Siyonizmi Yeniden Düşün­
mek) makalesi sonrasında yaşadıkları çarpıcı biçimde ortaya 
koyar. Bu makalede dile getirdiği siyonizm eleştirisi karşısın­
da demediğini bırakmayan ("tümüyle kayıtsız, kalpsiz bir in­
san" . . .  "bu makale bana Hannah'daki psikopatik yanı açıkça 
gösterdi" ,  vb.) eski dostu Kurt Blumenfeld'e karşı, "giderek da-
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ha da gayriinsani hale gelen dünyamızda sadakatin bir çift eski 
pabuç gibi atılacak bir şey olmadığını görmüyor musun?" diye 
sorar: "Dostluk zaten yeterince az bulunan bir şeydir ve bizim 
gibi usturanın ağzında yaşayanlar için daha da az bulunur . . .  sa­
na yazmak istediğim şey, sadece, senin için daima kaygı duya­
cağımı bilmen . . .  Kısacası, belirli bir nedeni olmayan bir genel 
sevgi bildirimi" (Grunenberg, 2017: 184) . 

Arendt dostluk deyince sürekli bir şeyi, politik çatışmala­
rın ötesinde bir şeyi, hatta onun dışındaki bir şeyi anlıyordu. 
Sonraki yıllarda Blumenf eld onunla yeniden ilişki kurduğunda 
ona, "Yahudilerin durumunu anlamamı sağladığın için sana ne 
kadar minnet borçlu olduğumu hep yazmak istemişimdir," di­
ye seslenir. Dünyaya minnet duymak, dünyayı oluşturan dost­
lara duyulan minnetten bağımsız değildir, o dostlar insanın ca­
nını çok acıtmış olsa da. Arendt'in totalitarizm tecrübesinden 
kurtarabildiği şeyler tam da totalitarizmin yok etmeye çalıştığı, 
onun ise en değer verdiği şeylerdir ve burada dostluk baş sırayı 
alır; çünkü farklılıklarla bölünmüş bir dünyada çoğulluğu ko­
ruyabilmek, kırılgan dünyamızda bize birlikte yaşamayı öğre­
ten dostluk sayesinde mümkündür. 

Dostluk ancak özgür olan ve karşısındakinin de özgür oldu­
ğunu kabul eden kişiler arasında gerçekleşebilir. Kendiliği tes­
lim etmeyi değil, kendiliğin tanınmasını içerir. Yargılarımızı, 
düşüncelerimizi "kamunun acımasız ışığı"na sunmadan önce 
dostlara açarak onları sınamamıza ve gerekirse değiştirmemize 
yol açar. Bu yönüyle dostluk, özel alan ile kamusal alan arasın­
daki bir ara mekAn gibidir. O mekAnda dostlarımızla görüşleri­
mizi, sezgilerimizi, yargılarımızı paylaşarak, tartışarak dünya­
yı birlikte anlama çabasına girişiriz ve dünyayı insanileştiririz: 

Çünkü dünya sırf insanlar tarafından oluşturulduğu için, sırf 

içinde insan sesi yankılandığı için insani olmaz, sadece söyle­

min nesnesi olduğu zaman insanileşir. Dünyadaki şeyler bizi 

ne kadar etkilese de, bizi ne kadar derinden sarssa ve harekete 

geçirse de, bunlar ancak onlan arkadaşlarımızla tanışabildiği­

miz zaman insani bir nitelik kazanırlar. Dünyada ve kendimiz-
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de olup bitenleri ancak onlar hakkında konuşarak insanileşti­
ririz ve bu konuşma sürecinde kendimiz de insan olmayı öğre­
niriz (Arendt, 1970: 24-25). 

Hem özel, mahrem alanın hem de kamusal alanın tehlikeye 
girdiği ve giderek insanilikten uzaklaştığı bir dünyada dostluk 
gerçekten daha da önemli hale geliyor. Kamusal olan birçok 
şey küresel kapitalizmin özelleştirme saldırısı altında ve aynı 
zamanda özel, mahrem olan şeyler fazlasıyla seyirlik bir nitelik 
kazanıyor, "reality show"lann malzemesine dönüşüyor. Dost­
luk ise birçok sınırı aştığı için önemli. Arendt, dostluğun kendi 
başına politik bir şey olduğunu söylemez. Tersine dostluk bir 
sığınak olabilir; insanın kendisini ve yargılarını sınadığı, eleşti­
rilmekten korkmak şöyle dursun eleştiriyle güç bulduğu, çün­
kü dostunun kendi iyiliğini istediğini bildiği güvenli bir sığı­
nak. . .  Bu sığınaktan kamusal ortak dünyaya güçlenmiş olarak 
çıkarız ve her şeyin çabucak tüketildiği bir dünyada süreklili­
ğin ve sadakatin varlığını duyumsanz. Dostlara sadakat, ken­
dimize ve dünyaya duyduğumuz güveni ve umudu pekiştirir. 

Aşkın dostluğa dönüşmesi: 

Kırılıp dökülmüş parçaları toplamak 

Bir şeyin devam etmiş olması, başlangıçta var olanın sonda da 

var olduğu anlamına gelir (Arendt ve Heidegger, 2004: 129).40 

Arendt'in, doktora hocası jaspers ile ömür boyu süren ilişki­
si erken bir dönemden itibaren dostluk biçimini aldı (aralann-

40 Arendt'in Heidegger'e mektubunda Goethe'yi zikreden cümlesi 1966 tarihli bir 
mektupıandır. Ama Heidegger'in de, Arendt'in kendisini Schiller'in ünlü şiiri­
nin başlığı.na atfen "başka diyarlardan gelen bir kız" gibi hissettiğini söylemesi 
üzerine yazdığı şiirde, "başka diyardan gelen yabancı, sen/hep başlangıçta ya­
şayansın" derken bu "başlangıçta olanın sonda da olduğu" imgesini kullanma­
sı dikkat çekici. Nitekim Arendt'e yazdığı ilk mektubunda da Heidegger "Sana 
hiçbir zaman benimsin diyemeyeceğim ama şu andan itibaren sen benim haya­
tıma ait olacaksın ve hayatım seninle birlikte büyüyecek" diyordu (Arendt ve 
Heidegger, 2004: 3; 21 Şubat 1925 tarihli mektup). George Steiner ( 1999), iki­
si arasındaki mekıuplaşmalan içeren kitabı, içindeki şiirlere yaraşan biçimde, 
"düşünen yüreğin kozmografyası" olarak nitelendiriyor. 
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daki eşitliğin, öğrencinin hocanın yeni yayımlanmış bir kitabı­
na eleştiri yöneltmesinin ardından sağlanmış olması, Jaspers'in 
kişiliğinin Heidegger'den ne kadar farklı olduğunu bir kez da­
ha gösteriyor). lkinci kocası Heinrich Blücher ise hem sevgilisi, 
hem de en iyi dostu oldu (Arendt ona, "Sen benim dört duva­
nmsın" diyordu). Blücher'in ölümünden sonra Heidegger'e yaz­
dığı mektupta ifade ettiği gibi, "ev ya da yurt" , Blücher'le ikisi­
nin olduğu yerdi: "Bazen, çok ender olarak, iki kişi arasında bir 
dünya gelişir. lşte o zaman orası insanın anayurdu olur; en azın­
dan biz ikimizin tanıdığı tek anayurt oydu" (Arendt ve Heide­
gger, 2004: 173; Arendt'ten Heidegger'e 27 Kasım 1970 tarihli 
mektup).41 Blücher'le olan ve hem eros'u hem de philia'yı (dost­
luk) içeren bu ilişki, her ikisinin güvenle gelişmesini sağladı. 

Ancak Arendt'in Heidegger'le ilişkisi dostlukla başlamadı. 
Yaşça ve statüce büyük bir erkek akademisyenin kendinden on 
yedi yaş küçük bir lisans öğrencisi ile yaşadığı ve bugünkü te­
rimlerimizle bir cinsel istismar öyküsü olarak nitelendireceği­
miz bir aşk ilişkisiyle başladı. Öğrenci, hocanın karizmatik aka­
demik ve fiziksel varlığı karşısında kendisinden geçmiş gibiy-

41 Ancak Blücher'le ilişkisi de sorunsuz değildi. Özellikle kocasının cinsel sada-
kaısizliklerinin Arendt'in canını acıttığı biliniyor, ama onu "olduğu gibi" ka­
bul etmeye karar vermiştir: "Heinrich bizim evliliğimizin mahpusu değil" (ak­
taran Jones, 2013: s. 38). Heidegger'in Arendt'le ilişkisinin başladığı dönem­
de dile getirdiği (Arendt ve Heidegger, 2004: 21 ;  Mayıs 1925 tarihli mektup) 
ve Arendt'in de hayatı boyunca tekrarladığı, Augustinus'tan alınmış sevgi tari­
finin - amo: volo ut sis (seni seviyorum - senin [olduğun gibi] var olmanı isti­
yorum) bunda payı olsa gerek. l 952'de Düşünme Günlühleri'ne volo ut sis'in ki­
şinin özüne, otantik varlığına ilişkin olabileceğini yazıyor. Yani sevmek gerek­
çesi altında sevilenin özünün sevenin iradesine tabi olmaması gerektiğini, ni­
hayetinde olduğumuz kişi olarak sevilmemiz gereğini vurguluyor. Burada Tat­
jana Nöemi Tömmel'in (2017: 1 16) saptaması ilginç: "Bu, orta dönemindeki, 
sevgiyi tümüyle dünyasız bir tutku olarak tanımlamasının değiştiğini gösteri­
yor. Sonuçta Arendt, sevgiyi istem ve yargılama bağlamında tartışır hale gelmiş 
ve aşkta onaylanmanın en üst biçimini keşfetmiştir." 

Bireysel aşkın dünyasal ve ilişkisel niteliğini Gramsci, eşi Giulia'ya l 924'te, 
henüz hapse girmeden yazdığı mektupta ne güzel ifade ediyor: • Hayatta baş­
ka birisini hiç sevmemiş olan birinin kendisini bir kitleye bağlı hissetmesinin 
mümkün olup olmadığını kendime kaç kere sordum . . .  bazı tekil insan varlık­
larını derin bir şekilde sevmeden bir kolektifi sevip sevemeyeceğini . . .  Böyle bir 
şey benim bir devrimci olarak niteliklerimi çoraklaştırmaz mıydı; bu nitelik­
leri salt bir entelektüel olguya, salt matematiksel bir hesaplamaya indirgemez 
miydi?" (aktaran de l..auretis, 1987: 87). 
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di. Ne var ki aralarındaki fiziksel ilişki bittikten sonra Aren­
dt, Heidegger'i geçmişe itip hayatının o dönemini yok saymayı 
kabul etmedi. Ondan öğrendiklerinin kendi düşüncesinin na­
sıl kurucu bir öğesi olduğunu biliyoruz, ama gerek mektupla­
rından gerekse 1950 sonrası tutumundan, birlikte yaşadıkları­
nın da bunu yapmasını önleyecek kadar büyük ve derin oldu­
ğu anlaşılıyor.42 Aynca Heidegger'in mektuplarından ve Aren­
dt'e yazdığı şiirlerden bu aşkın onu da ne kadar etkilemiş oldu­
ğu görülüyor. Burada, Svetlana Boym'la birlikte, "aşkın da, öz­
gürlük gibi, sınırların ve yöntemlerin ötesinde bir varoluş tar­
zı" olduğunu hatırlamakta yarar var (Boym, 2016: 259). 

Heidegger, Arendt'e ilk mektuplarından birinde şöyle diyor: 
Aşk, "varoluşun en içine girmek için kestirme bir yoldur; bil­
dik burjuva mahremiyeti ya da evlilik kurumu değil. Böyle bir 
felsefi aşkta mahrem yakınlaşma sadece içselliğe değil, sonsuz­
luğa da ilişkindir. En içlerden sonsuzluğa, aradaki her şeyi at­
layarak hareket eder" (Boym, 2016: 259) . Ancak mektuplan 
okurken Boym'un kapıldığı melankoliye bizim de kapılmama­
mız zor. Çünkü "felsefi ve şiirsel coşku şimşeklerine rağmen 
mektuplar, bu az bulunur insani karşılaşmanın eşsiz tekilliğin­
den kaçınıyor. Aşk ilişkisi, [Heidegger'de) felsefi ve teolojik if­
şaatın mazeretine dönüşüyor" (Boym, 2016: 262). Arendt ise 
bence tüm hayatı boyunca bu tekilliği muhafaza etmiş ve son­
da da başlangıcı bulduğunu söyleyerek kendisi için çok önem­
li olan bir aşkı ve dostluğu onurlandırmış oldu. Gerçekten de, 
"aşkın yollan ve defalarca başkalaşımı öngörülemez bir nitelik 
taşıyor" (Boym, 2016: 288). 

Arendt-Heidegger ilişkisini "kendi dili içinde, aydınlıklar 
ve gölgeler arasında takip eden" Svetlana Boym'un deyişiyle, 

42 Arendt-Heidegger öyküsünü "farklı biçimde ve her iki düşünürün dıişünüşleri­
nin ve duygulannın karmaşıklığına daha duyarlı olarak" anlatmayı denediğini 
söyleyen Maier-Katkin, Arendt'in sonuçta Heidegger'le uzlaşmasını, onun gü­
venilmez ve sadakatsiz bir insan olduğunu çok iyi bildiği halde, kaybolmuş bir 
aşka duyulan ömür boyu yakınlığa, Heidegger'in düşüncesine olan hayranlığına 
ve kendi entelektüel gelişimine yaptığı katkıya duyduğu minnete bağlar (Mai­
er-Katkin, 2010). Ben, kendi kendisiyle ve düşüncesiyle tutarlı olma ve hayatı­
mızda bize onun deyişiyle Fortuna'nın (talih ve şans tannçası) bağışladığı şeyle­
re karşı minnetini gösterme isteğini de görüyorum, Arendt'in tutumunda. 
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"dostluklannın sonbahannda" bu iki eski aşık "birbirlerine son 
derece dürüst davranırlar" (Boyrn, 2016: 282) . Üstelik Aren­
dt'in Heidegger'le 1950 sonrasında sürdürdüğü ilişki, kendi ko­
şullanyla ve etkisi giderek artan özgün bir kamusal aydın ko­
numuyla gerçekleşir. Ve sonuçta, inanılmaz bir narsisist olan 
Heidegger'in kendisine saygı göstermesini sağlayarak bir istis­
mar ilişkisini dostluğa dönüştürmeyi haşam. Bence bu, Aren­
dt'in "trajedisi" olmak şöyle dursun, hayatındaki trajik bir un­
surun üstesinden gelmesi anlamını taşıyor.43 Dostluk, bağışla­
ma, minnet ve yeni başlangıçlara duyduğu inancın, Arendt'in 
düşüncesinde olduğu kadar karakterinde ve yaşamında da be­
lirleyici bir rol oynadığını biliyoruz. Özellikle bir felaketten 
sonra "kırılıp dökülmüş parçaları" toplayıp yeniden daha iyi 
bir dünya kurma, yıkılmış aşkları ve dostlukları onarma iste­
ği, dünyayı her şeye rağmen sevmek istemenin gereği gibi geli­
yor bana. 

Bunun hiç de kolay bir şey olmadığı açık. Zaten Arendt'in 
kendisi, "Dünya sevgisi - dünyayı sevmek niye bu kadar zor?" 
diye yazmış Düşünme Günlühleri'ne (Denktagebuch) . Arendt'in 
teslim ettiği gibi onu sevmeyi zorlaştıran bütün fecaatlerine 
rağmen dünyaya sevgi duymak gereği, dünya için kaygılanma­
nın, ona ihtimam göstermenin ne anlama geldiği üzerinde dü­
şünmeye bir çağn. Arendtçi dünya sevgisinin ne "dünyayı sev­
gi kurtaracak" banalliğiyle ne de kendisinden, yakın çevresin­
den ve sadece kendisinden saydığı şeylerden/kişilerden başka­
sına aldırmayan bir kabilecilik ile ilgisi var. Öte yandan, tüm 
farkhhklanmıza rağmen birbirimize açık olmak ve dostça dav­
ranabilmek, kötülüğün kol gezdiği bir dünyayı sevmek ne ka­
dar mümkün? Olumsalhğın ve derin farkhhklann insanlan ay­
rıştırdığı ve bizzat çoğulluğun yol açtığı çoğulluğu dinamitle­
yici etkenlerin varlığı karşısında bu dünyada birlikte yaşamayı 
nasıl becereceğiz? Dünyayı ve insanlan olduktan gibi sevebil­
mek sahiden de çok zor. 

43 Feride Çiçekoglu, isyankar Şehir adlı kitabında (2019: 22) Kristeva'nın "mah­
rem isyan" kavramından da esinlenerek Arendt'in "trajedisinin", "mahremin­
de isyan edememiş" olmasında yattığını söylüyor. 
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Arendt de, jaspers'e 1 950'lerde yazdığı mektupta, "dün­
yayı ancak yeni yeni gerçekten sevmeye başladığını" yazıyor 
(Arendt ve jaspers, 1992: 264; 6 Ağustos 1955); bu mektu­
bun Heidegger'le yeniden bağ kurmasından sonra yazılmış ol­
ması bir rastlantı mı? Sanmıyorum. Onu nihayet bağışlayabil­
miş olması, dünyayı bütün fecaatleriyle birlikte (muhtemelen 
Heidegger'in her anlamdaki ihaneti de buna dahil) gene de se­
vebileceğini kendisine ispat etmiş olmasına bağlanabilir. Dü­
şünme aleminin "gizli kralı" ,  Arendt'in ilk gençliğinden son­
raki yaşamında da zihnindeki varlığını hep korumuş, düşün­
celerini onunla konuşma içinde geliştirmişti. Onun karakter 
yoksunluğunu unutmuş değildi; özellikle eski sevgili ve çöme­
zin ününün yayılması karşısında Heidegger'in sessiz kalması­
nın anlamının da gayet iyi farkındaydı. 196l'de jaspers'e yaz­
dığı mektupta, "adımın kamuoyunda duyulur olmasını, kitap­
lar yazıyor olmamı vb. hiç hazmedemediğini biliyorum," di­
yordu. (Arendt ve jaspers, 1992). Gene de Heidegger'i bağışla­
mış ve belki de böylece kendi dünyasını yeniden rayına oturt­
muş, kendisini özgürleştirmişti. lnsanlıh Durumu'nda dediği gi­
bi, "bağışlamak, . . .  karşı-eylemde bulunmak [reaksiyon) yeri­
ne yeni ve tahmin edilmeyen, onu başlatan eylemle koşullan­
mamış bir eylemde bulunmak ve böylece hem bağışlayanı hem 
de bağışlananı başlangıçtaki eylemin sonuçlarından özgürleş­
tirmek" demekti (Arendt, 1959: 216). 

Geriye kalan ne? 

Heidegger Arendt'in tek aşkı değildi; onun hayatı aşktan, dost­
luklardan, yakınlaşmalardan yana zengindi. Yine de Heideg­
ger'le diyalogu bütün ömrü boyunca devam etti. "llişkinin ba­
şında Heidegger ona sevilen mürit idealini yansıtmış olsa bile, 
hayal kırıklığından şefkate, öfkeden hayranlığa, adanmışlık­
tan neşeli arkadaşlığa, aşırı yakınlıktan rahatlatıcı bir mesafe­
liliğe evrilen bitmek bilmez bir monologla seslendiği daemon'u 
olarak içselleştirdi onu Arendt sonunda."  Bu yorumu yapan 
Svetlana Boym'un nihai sorusu ise geçerliliğini koruyor (2006: 
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287-288): Muhakeme felsefecisi Arendt, sonuç olarak Heideg­
ger'in Nazi geçmişini yargılamış mıdır? tık aşkına sadakat böy­
le yapmasını engellemiş midir, yoksa özgürlük ve muhake­
me üzerine bir kavrayış mı sağlamıştır ona? Gerçekten de bu­
nu asla bilemeyeceğiz. Ama "Arendt'in Heidegger'i yargılama­
sı bir ömür boyu sürüp tamamlanmadan kalan ve başladığı gi­
bi, siyaset değil de poetika düzleminde biten bir süreçse" (Boyrn, 
2016:  289),44 Arendt'in yakın dostu W.H.Auden'in, sanki He­
idegger'i tarif ediyormuş hissini veren şiiriyle bitirmek belki 
daha anlamlıdır: 

Evet, umut ediyorsun ki, 
kitaplann seni bağışlatır, 

cehennemden kurtanr: 
gene de, T ann, 

üzgün görünmeden, 

hiçbir şekilde seni suçlamadan 
(suçlamasına gerek yok, 

senin gibi bir sanat dşığının 
neyi ônemsediğini bilir çünkü), 
Kıyamet Günü'nde seni 

utanç gözyaşlanna boğabilir, 
eğer hayatın iyi olsaydı 

yazmış olabileceğin şiirleri ezberden okuyarak.45 

Arendt-Heidegger ilişkisinde açıklanabilen ve açıklanama­
yan çok şey var. Tıpkı insan ruhu gibi . . .  Hannah Arendt pek 
çok şeydi: bir Alman, bir Yahudi, bir kadın, bir sevgili, bir dost, 
bir düşünür, bir eylem insanı . . .  insan olduğu için de, insana öz-

44 Heidegger ve Arendt'in birbirleriyle paylaştıkları ve özellikle Heidegger'in 
Arendt'e yazdığı çok sayıda şiir var; şiir ve dil ikisi için de çok önemli. Ancak 
dili ve şiirselliği kapsayan bu poetikanın, Ettinger'in kitabında öne sürdüğü, 
"ikili arasındaki poetik trajedi" olmadığı hatırlanmalı. 

45 Dizelerin özgün lngilizcesi şöyle: "You hope, yes, I your books will excuse you, 
/ save you from heli: nevertheless / without looking sad, / without in any way 
/ sceming to blame / (He doesn't need ıo, / knowing well / what a lover or art / 
like yourseır pays heed to) / God may reduce you / on judgment Day / to tears 
of shame I reciting by hearı I the poerns you would / have written, had I your 
lire been good." (Ben çevirdim.) 
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gü olan hiçbir şey ona da yabancı değildi.46 lnsan dünyasında 
gerçekten de mutlaklığa yer yok. Arendt'in dikkat çektiği gibi, 
"mutlaklık ve kesinlik peşinde koşanlar .. , canavarla savaşmak 
için canavar olmak gerektiğini" (Arendt, 1994b: 400) savun­
mak zorunda kalırlar, sonunda. 

Benim aklımdaysa bir de şu dizeler var: "Peki şarkı? Onu işit­
tim mi o zaman? Sonu başlangıcı gibi olan şarkıyı? Karanlık bir 
yerden doğan şarkıyı?" (Rossmann, 201 1 :  99).47 
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Kamusal-Özel Alan İkilijlnln ötesinde 
Feminist Bilinç Yükseltme Gruplar1* 

NACIDE B E R B E R  

Siyasal düşünce tarihinin en eski ikiliklerinden biri olan kamu­
özel alan ayrımının geçmişi 1 7. yüzyıla dayanmakla birlikte da­
ha çok liberal düşüncenin ürünlerinden biri olarak anılır. Ka­
musal-özel alan ikiliği patriyarkal ikiliklerle birlikte iyice güç­
lenir. Kamusal alan devlete, topluma, çalışma hayatına ve ben­
zerlerine ilişkin alan, mekan ve faaliyetleri tanımlarken erkek­
lere ayrılır. Özel alan ise ev, aile vb. alanları, mekanları, faali­
yetleri ile tanımlanıp kadınlara ayrılır. Bu ayrıma yönelik ilk 
eleştiri Marksizmden gelirken ikinci eleştiri ise feministlerden 
gelir (Bora, 2015:  685, 689). Feministler hem bu ikiliğe hem de 
bu iki alan arasında çekilen sınırlara itiraz ederler. Çünkü femi­
nist politikanın üzerine kurulduğu binbir çeşit kadın deneyimi 
bu ikilikleri ve sınırlan haliyle aşmaktadır. Feminizm "kamu­
sal alan-üretim-siyaset-devlet-erkekler/özel alan-yeniden üre­
tim-çekirdek aile-kadınlar" yaklaşımından öteye geçmenin te­
orisini üretirken örgütlenme ve politika yapma pratiklerine de 
bu itirazı yansıtır. 1968 sonrası yeniden sokaklara dökülen, ka-

( * )  Sevgili hocam için, doktora tez çalışmamda kendisinin yönlendirmesi ile bil­
giye erişmenin bir yöntemi olarak da kullandığım ve feminist hareketin kalbi 
olarak da tanımlanan bilinç yükseltme gruplarına dair bir metinden kendi adı­
ma daha anlamlı bir armağan düşünemezdim . . .  
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muyu ve özeli birbirine katan "ikinci dalga" hareketin örgüt­
lenme biçimi olarak önerdiği ve küçük gruplara dayanan Bilinç 
Yükseltme (kısaca BY olarak anılacak) gruptan bu pratiğe ye­
rinde bir örnek oluştururlar. 

Dünyanın ve Türkiye'nin feminist hareketler tarihinde, pat­
riyarka ile mücadelenin ve kadınlann hayatlannı anlamlandır­
manın önkoşullanndan birinin, feminizmin özel alan politika­
sını anlamaktan geçtiğini söylemek çok da yanlış olmaz. Özel 
alan politikalan, içinde bulunduğu politik, ekonomik ve kül­
türel koşullarda patriyarkanın nasıl değişip yeniden şekillen­
diğini anlamamızı sağladığı gibi bugün kadınlann patriyarka­
ya karşı nasıl bir mücadele verdiğini de bizlere gösterir. İşte bu 
özel alan politikasının oluştuğu yer, "ikinci dalga" feminist ha­
reketlerde feminist bilinç yükseltme gruplandır. 

Bu yazı, (en azından "ikinci dalga" için) feminist hareke­
tin kalbi olarak da tanımlanan Qenkins ve Kramer, 1978, 69-
70) bilinç yükseltme gruplannın Türkiye ve dünyada deneyim 
ve bilgi paylaşımına bakmaya çalışmaktadır. Buradan devamla 
bunlann mekansal ve düşünsel olarak kamusal-özel alan ayn­
mına nasıl sığamadığını göstermeye çalışacaktır. 

Meral Özbek'in Kamusal Alan derlemesindeki giriş yazısın­
da aktardığı üzerejeff Weintraub'a göre kamusal-özel ikilisi bir 
karşıtlık ilişkisi içinde anlam kazanır. Weintraub bu iki kav­
ramı "görünürlük" ve "kolektiflik" olmak üzere iki kriter açı­
sından değerlendirir (Özbek, 20 15:45). Oysa bilinç yükseltme 
gruplannı "görünürlük" açısından değerlendirdiğimizde "giz­
lenmiş ya da kendi içine çekilmiş olanın açık hale gelmesi, or­
taya çıkanlması ya da erişilebilir olması" itibariyle kamusal­
özel alan aynmında tek bir tarafa koyulamamaktadır. "Kolek­
tiflik" kriteri tarafından bakınca da bireysel olanın kolektifleş­
tiği bir yer olarak yine bilinç yükseltme gruplan kamusal-özel 
alan ikiliğinin ötesine geçer. Evle, aile ile tanımlı özel alanı ka­
musal alanın meydanına taşır. 

Yine Weintraub'un kamusal-özel alanı ayrıştırma modelleri­
ne baktığımızda; kamusal alanın politikanın yapıldığı yer, özel 
alanın politika dışı yer olarak tanımlanması, feminizmin özel 
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alan politikasının doğduğu bilinç yükseltme gruplarında ters­
yüz edilir. Mahremiyet alanı olarak tanımlanan özel alan sos­
yallik içindeki kamusal alanda dile gelir. Bunu BY grupları için 
Aksu Bora şöyle tanımlıyor: '"Kamusal alana dahil' konuların 
neler olduğu yeniden gözden geçiriliyordu." (Bora, 2015:  687) 

Bilinç yükseltme gruplarının kısa tarihi 

ve bugünü: ABD ve lngiltere 

Kadın deneyimlerinin istisna hallerden ya da tekil yaşantılar­
dan ibaret olmadığı; kadınların hayatlarını ve yollarını kesiş­
tiren bir ortaklığa sahip olduğu düşüncesinin ortaya çıkma­
sından bu yana bir asır geçmiş durumda. Dünyadaki "birin­
ci dalga" kadın hareketlerinin söylem ve eylemlerine baktığı­
mızda, bu ortaklıklar daha çok kamusal alandaki eşitsizlik­
ler üzerinden, çıkarılan dergiler ve örgütler içinde paylaşılı­
yor ve kamusal alana taşmıyor. "lkinci dalga" kadın hareket­
lerine baktığımızda, bu konuşmaların, paylaşımların daha da 
güçlendiği ve derinleştiği, içinde yaşanan sistemin köktenci 
bir yöntemle eleştirildiği ve artık kamusal alanla birlikte adı 
konulmuş olarak özel alanın da gündeme taşındığı bir süreç 
yaşanıyor. Özel alanın sorun edildiği yerlerden biri de ikin­
ci dalga feminist hareketlerin temel örgütlenme biçimlerin­
den biri olan, küçük gruplar halinde oluşturulan bilinç yük­
seltme grupları oluyor. Birçok kadın bu gruplarda hiç de ko­
lay olmayan bir yola çıkıyor ve çok cesurca kendi hayatlarını 
soru yağmuruna tutuyor. Deneyimlerini ve duygularını yan­
larındaki kadınlarla paylaştıkları kadar, dünyanın öteki ucun­
daki kadınlara da açıyor. 

Bu sayede anlıyoruz ki, "kişisel olan politiktir" şiarının do­
ğum yeri, bilinç yükseltme grupları. Catharine A. MacKinnon 
da bu durumu tespit ediyor: "Kişisel olanın politik olduğu ana­
lizi, bilinç yükseltme sonucu ortaya çıkmıştır. "  (MacKinnon, 
2003: 1 1 7) Kadınlar var oldukları toplumlardan, örgütlerden, 
yapılardan bağımsız olarak, antihiyerarşik, eşitlikçi ilkelere da­
yanan yatay yapılar halinde bilinç yükseltme gruplarını oluştu-
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ruyorlar. Bu gruplar, özellikle Amerika Birleşik Devletleri'nde, 
hemen '68 Hareketi öncesinde oluşmaya başlıyor. 

Bilinç yükseltme gruplarının kökenine doğru bir yolculuk 
yaptığımızda, Mao Zedong'un örgütlenme modelindeki "Acı 
Konuş" toplantılarına ve Kuzey Çin'de 1940'larda kadınların 
siyasal bilinçlerini yükseltmek için kullandıkları yönteme ka­
dar gittiğini görüyoruz. (Aktaranjenkins ve Kramer, 1978: 68) 
Çin Devrimi sonrası Çinli köylü kadınların sadece kadınlardan 
oluşturdukları ve yaşadıkları zulmü paylaştıkları bu gruplara 
"speak pains to recall pains" (acılan hatırlamak için acılan ko­
nuş) adı veriliyor (Aktaran Özdemir, 2016: 303).  Daha sonra 
küçük grup örgütlenmeleri birçok sol hareket için de bir model 
haline gelmekle birlikte bilinç yükseltme gruplarına yoğun ilgi 
ve katılım asıl olarak 1960'lann sonu ve 1970'lerin başında ka­
dın hareketleri içinde gerçekleşiyor. Bilinç yükseltme grupları, 
hareketin "köşe taşı", "kalbi ve ruhu" ,  "dayanağı" ve "toplum­
sal değişimin aktörü" olarak tanımlanıyor Qenkins ve Kramer, 
1978: 69-70). Kadınlar kendi hayatlarına, deneyimlerine ba­
kıp hep birlikte yeniden yeni sorular soruyorlar, kendi benlik 
ve kimliklerini yeniden oluşturmaya çalışıyorlar. Ortak dene­
yimlerini fark ediyorlar ve yaşadıkları sorunların kişisel sorun­
ları, hataları, eksiklikleri olmadığını anlıyorlar. Bilinç yükselt­
me bu özellikleri ile kadın hareketlerinde değişimin dayanağı 
olarak görülmeye başlanıyor (Sowards ve Renegar, 2009: 536) . 

Juliet Mitchell de Kadınlık Durumu kitabında bilinç yükselt­
me gruplarının kökenlerini şöyle anlatır: 
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Gerçekte, "bilinç-yükseltme" kavramı, "acıyı-öfkeyi dillendir­
me" denilen bir Çin devrimci uygulamasına, orta sınıf kadın­
lann getirdiği yeni bir yorumdur, hem de psikoterapi uygula­
masının kol gezdiği bir ülkede! Şiddet yoluyla bastınlan ve iğ­
renç bir yoksulluk içinde yaşayan bu köylüler yazgılannı dil­
lendirdiklerinde, bu yazgının doğal olduğu yanılsamasından 
kurtulma yolunda ciddi bir adım atmış oluyorlardı. Ezilmenin 
ilk belirtisi sözlerin baskı altına alınmasıdır; çekilen acı o ka­
dar derin ve öylesine içselleştirilmiştir ki varlığının farkına bile 



vanlmaz! "Acıyı-öfkeyi dillendirme",  neredeyse bilinçsiz ola­
rak yaşanan ezilmenin bilinç düzeyine yükseltilmesidir; bir ki­
şinin uğradığı haksızlığın bilincine varması, grubun bütünü­
nün, uğranılan haksızlıklann bilincine varmasına yol açmak­
tadır. Doğal olarak hiç kimse, bu devrimci uygulamanın, oldu­
ğu gibi, devrim öncesi Çin köylülerinden, gelişmiş kapitalist 
toplumlann Kadın Kurtuluş Hareketi'ne aktanlabileceğini dü­
şünmüyor (Mitchell, 1985: 91-92) . 

Bugünkü haliyle bilinç yükseltme grupları ise ilk olarak 
1960'lann sonunda New York Radikal Kadınlar (New York Ra­
dical Women) grubu tarafından bir örgütlenme biçimi olarak 
oluşturuluyor. tık konuştukları konular daha çok ırksal sorun­
lar üzerine olsa da kadınlar kendilerine, kadınlık durumlarına 
dair sorunları da düzenli olarak konuşmaya başlıyorlar Qen­
kins ve Kramer'dan (1978) aktaran Özdemir, 2016: 303). 

Bilinç yükseltme gruplarının yapılanmasına baktığımızda, 
sekiz-on beş arası kişiden oluşan, birkaç ay boyunca düzen­
li buluşan, dahilinde kadınların deneyim ve duygularını pay­
laştıkları, kendilerini keşfettikleri, değişip dönüşmek niyetin­
de oldukları, kurallar yerine ilkelere dayalı kılavuzlarla yol 
alan, lidersiz, hiyerarşisiz küçük gruplar olduklarını görüyo­
ruz. Temel alman rehberler her grubun kendi ihtiyacına gö­
re revize edebilmesine uygun olarak hazırlanıyor. Gruplar ro­
tasyona tabi kolaylaştıncılarla yürütülüyor, esnek ve yatay ko­
lektif bir yapıya sahip oluyor. 1970'lerde bu gruplarda paylaşı­
lan kadın deneyimleri bilinç yükseltme grubu toplantılarının 
sınırlarını aşıyor. Medyanın da etkisiyle bu gruplarda yer al­
mayan kadınlar da gruplara katılan kadınların deneyimlerin­
den haberdar oluyor ve birbirleriyle bağ kuruyorlar. Böylece fe­
minist bilinç yükseltme grupları başta Amerika ve Avrupa kı­
tası olmak üzere tüm dünyaya hızla yayılıyor Qenkins ve Kra­
mer, 1978: 70, 74,75; Sowards ve Renegar, 2009: 535; aktaran 
Özdemir, 20 16: 307) . 

New York Radikal Kadınlar grubunun kurucularından olan 
Pamela, 1968 yılında San Francisco'da katıldığı Sudsofloppen 
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adındaki radikal kadın hareketi içinde edindiği deneyimlerden 
yola çıkarak küçük bir grup kılavuzu yazıyor ve küçük gru­
bu şöyle tanımlıyor: "Kendi hayatlarını, toplumu, yaratıcı bi­
reyler olabilme ve bir kadın hareketi inşa edebilme potansi­
yellerini kolektif olarak düşünmek için bir yerdir küçük grup­
lar; kendileri için yarattıktan 'özgür alan' (jree space) olarak ta­
nımladıktan bir yer" (Allen, 1970: 6, 1 1) .  Kadınlar, yarattıkla­
rı bu özgür alanda erkek egemen sistemden özerk düşünmek 
ve davranmak için dört grup süreci belirliyorlar: Açılma, pay­
laşma, analiz etme ve soyutlama. Bunlar iç içe geçmiş olsalar da 
açılma sürecinde daha çok duyguların; paylaşım sürecinde de­
neyimlerin; analiz sürecinde düşüncelerin; soyutlama sürecin­
de ise teorinin altı çizilir (Allen, 1970: 6-7) . Grup, sadece ka­
dın hareketinin bir parçası değil; kadınların entelektüel ve duy­
gusal olarak hem kendilerini hem toplumu anlamaya, değiştir­
meye çalıştıkları bir yer olmanın yanında, kişisel ve politik ya­
şamlarının buluştuğu, yeni bir bilinç seviyesine ulaşılan kolek­
tif bir buluşma yeri haline de geliyor (Allen, 1970: 14, 17) .  Ai­
len, bir yılın sonundaki açılma, paylaşma, analiz ve soyutlama 
süreçlerinden sonra küçük grubun onlar için ne bir politik ey­
lem grubu ne de alternatif bir aile birimi olduğunu; ancak fe­
minist idelojinin gelişebileceği bir alana dönüştüğünü ekliyor. 
Bu da kendi deneyimleri üzerinden kadınların durumunun kö­
kenlerini ve kendilerine toplum içinde ne olduğunu anlamaya 
başlamalarını sağlıyor (Allen, 1970: 30) . Allen'a göre grup, bir 
kadına hangi seçimleri yapıp yapamayacağını söyleyebilecek 
bir yer değil. Grup, bir kadının yaşamı hakkında özgür bir ba­
kış açısı, güç ve sorunlarını çözme kabiliyeti kazanmasına yar­
dımcı olabilecek bir yerdir. Aynı zamanda kadınların bağımsız 
ve özerk yaşayabilmelerini sağlamak üzere geliştirmek zorunda 
olduktan ideolojiyi oluşturmak için de yardımcı olacak alandır. 
Grubun sadece grup üyeleri için oluşturduğu bir ideoloji değil­
dir bu; özerk bireylerin de üretiminde katkısının olduğu, kendi 
hayatlarından yola çıkarak oluşturduklan bir ideolojidir. Grup, 
tüm kadınları aynılaştıracak ya da aynı potada eritecek bir yer 
değil; aksine, her kadının kendi güçlenmesini, gelişmesini des-
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tekleyen bir yerdir (Allen, 1970: 34-36). Ve güç kazanan kadın­
lar, grubun üzerlerine koyduğu baskı ile değil, bireysel iradele­
ri ile, kendi hayatlarındaki değişimler için adım atacaklardır bu 
"özgür alan"da (Allen, 1970: 45) .  

Mart 1975 tarihli gazetelerinde New York Radikal Kadınlar 
grubunun yayınladığı BY gruplarının özelliklerinden bazılarına 
baktığımızda, hem yapılanma hem de yaklaşım olarak benzer­
likler görürüz. Lidersiz, yapılandırılmamış, en fazla on beş ki­
şiden oluşan, kadınların kişisel yakınlıklar yanında ortak poli­
tik farkındalıklar geliştirerek ortak deneyim yaşadıkları, hiye­
rarşik olmayan, her kadının konuşma şansı bulduğu, kadınla­
ra ne yapması gerektiğinin, önerilerin, teori ya da kitabi bilgi­
lerin söylenmediği, herkesin kişisel deneyiminin paylaşıldığı 
gruplardır bunlar da (New York Radikal Feminists, 1975: 4-5). 

Toplantı bitiş süresinin asıl olarak ihtiyaca göre belirlendiği, 
aralarda kaçırılan buluşmalar olsa da başından itibaren aynı ki­
şilerin toplantıları takip ettiği, herkesin söz alma ve konuşma 
fırsatı bulduğu, lidersiz ve hiyerarşisiz, yöneticisi değil kolay­
laştırıcısı olan ve söz sırasının olmadığı, söz kesmeden, sadece 
kişisel düşünceler, duygular, deneyimler ve yaşananlar üzeri­
ne ben'le başlayan ve yargı içermeyen cümleler kurarak güven 
ve yakınlık ilişkisinin kurulduğu bir ortamda özel alanın konu­
şulmaya çalışıldığı, grupta konuşulanların grup dışındaki kişi­
lerle paylaşılmadığı, destekleyici, güçlendirici ve kadınlararası 
etkileşime açık olma ilkelerine dayanan bu küçük gruplar,1 Ba­
tı'da olduğu gibi, yaygınlaştığı tüm ülkelerdeki feminist hare­
ketlerde kadınların kendilerini keşfettikleri, politika ürettikle­
ri yerler olur. 

juliet Mitchell, 1970'lerde Avrupa ve ABD'de ortaya çıkan 
feminist hareketin en temel birimi olarak tanımladığı küçük 
grupları şöyle tarifler: 

l 970'li yıllann başında faaliyet göstermiş Connecticut'lı Womrn's Collective ad­
lı grubun bilinç yükseltmeye dair ilkeleri ve New Yorh Radikal Kadınlar gru­
bunun oluşturduğu "Bilinç Yükseltmeye Giriş" adlı metin (Aktaran Ôzdemir, 
2016: 306) kaynak alınmıştır. Connecticut'lı Women's Col!ective'in oluşturdu­
ğu metin, reminist hareket içinde dolaşımda olmakla birlikte maaleser herhan­
gi bir yerde yayımlanmamıştır. 
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Küçük grup, her bireyin kendi yaşamındaki kişisel ezilme de­
neyimini (gerekirse bağırarak, çağırarak, ağlayarak, yakına­
rak) dile getirdiğinde, grupta var olan dayanışma ve yargılayıcı 
olmayan tutum nedeniyle yine de kendisini güven içinde his­
sedebildiği bir ortamdır. Bu temele dayanarak, birey hem baş­
kalarını hem de ezilme denen olayın nasıl oluştuğunu anlama 
olanağını bulur (Mitchell, 1985: 88-89). 

Aynı şekilde Ailen da "özgür alan" olarak adlandırdıkları kü­
çük grup deneyiminin temelinin ve ilk şartının güven ve dü­
rüstlüğe dayandığını belirtir (Ailen, 1970: 17). Buradan anlıyo­
ruz ki feminist örgütlenmede kadınların güven içinde birbirle­
riyle konuşabilmeleri elzemdir. Bu konuşmalar feminist politi­
kanın yollarını örerken aynı zamanda kadınlararası dayanışma­
nın da varlık nedeni olur. Kadınlar, yaşamlarını açtıkları kadın­
lara sırtlarını da güvenle dayayabilirler. 

Mitchell, bu güven verici ortamda bilinç yükseltmenin mey­
dana geliş şeklini şöyle tanımlar: "Kadınların gizli, bireysel kor­
kularını, bunların toplumsal sorunlar olduğu yolunda ortak bir 
bilince dönüştürmek, öfkeyi, kaygıyı ve acı veren şeyi açığa çı­
karına, serbest kılma mücadelesini siyasala dönüştürmek. . .  lşte 
bu, bilinç yükseltme sürecidir" (Mitchell, 1985: 90) . 

Bu süreç, kadınların hayatlarında ciddi değişim ve dönüşüm­
lere neden olur. Kadınlar bedenleri, aileleri, aşkları, annelikle­
ri, çalışma hayatı ve siyasetle ilişkilerini defalarca yıkıp yeniden 
kurmaya çalışırlar. Bu değişim ve dönüşüme örnek olarak BY 
gruplarının ilk oluştuğu yerlerden biri olan lngiltere'de yapılan 
bir çalışmaya bakabiliriz. l 970'ler ve l 980'lerde lngiltere'nin Ba­
tı Yorkshire şehrinde bilinç yükseltme grubu oluşturan kadınla­
rın deneyimlerine ve hayatlarındaki değişimlere doktora tez ça­
lışmasında yer veren Anna Rogers, kadınlarırı. nasıl politika oluş­
turmaya başladıklarını ve kadınların bir araya gelişlerinin kendi 
kişisel hayatlarında, politika yapma pratiklerinde ve yaşadıkları 
şehirde nasıl bir değişim yarattığını anlatır (Rogers, 2010). 

Rogers, Marksist ideolojiden türetilen bilinç yükseltmenin 
radikal feminizmle bağlantılı hale gelişinden ve bilinç yükselt-
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menin kendi başına önemli bir siyasi eylem halini almasından 
bahseder. tık bilinç yükseltme gruplannın Amerika ve lngil­
tere'de asıl olarak sol hareket içinde oluşmaya başlamasından 
sonra kadınların, erkeklerin domine ettiği bu gruplardan ba­
ğımsız, sadece kadınlann katılımlanna açık olan gruplar oluş­
turmaya başladıklannı aktarır. Ve böylece kadınlar kendi po­
litikalannı, teorilerini, ilke ve yöntemlerini kendileri oluştur­
maya başlar. 

Rogers'ın çalışması da deneyimlerine baktığı kadınların bi­
linç yükseltme gruplarına katılmaları sonrasında hayatların­
da önemli kişisel ve politik değişimler gerçekleştiğini öne sü­
rer. Kadınlann somut deneyimleri üzerinden özgürleşmeleri ve 
hayatlarının değişmesi için feminist politika, teori ve strateji­
ler oluşturduklannı anlatır. Değişim ve dönüşümün, kadınla­
rın deneyimlerinin ortaklaşması ve karşılıklı etkileşime girme­
leri ile mümkün olduğunu belirtir. Batı Yorkshire'lı gruplardan 
yaptığı alıntılarda kadınların yaşadıklan ailevi, cinsel, duygusal 
vb. sorunların kişisel olmadığını gördüklerini, bunlann kendi 
hatalarından ya da eksikliklerinden kaynaklanmadığını dile ge­
tirdiklerini görürüz. Tüm bu açmazların aslında bir sistem ve 
iktidar sorunu olduğunu fark etmişlerdir. Rogers'a göre, böy­
lece kadınlar yeni bilinç biçimleri, yöntemleri oluşturup ken­
dilerini, dünyayı yeniden görüp yeniden anlamlandırmışlar­
dır. Bilinç yükseltme gruplarının varlığı ile kadınlar açısından 
gerçekleşen diğer önemli bir gelişme de entelektüel faaliyetle­
rin sıradan, akademik olmayan kadınlara da açılması olur. BY 
grupları, bilinenin aksine kadınların apolitik ve içedönük ol­
madıklannı göstermiştir (Rogers, 2010). 

BY gruplanna dair Batı'daki sınırlı kaynaklar, gruplann var 
olduğu dönemlerde gördükleri öneme rağmen zamanla femi­
nist hareketin gündeminden düştüğünü ve sonraki zamanların 
toplumsal gündemleri nedeniyle de üzerlerine hak ettikleri de­
ğerlendirmelerin yapılamadığını göstermektedir. Batı dışındaki 
feminist hareketleri ele aldığımızda ise BY deneyimlerinin dün­
yanın farklı ülkelerinde nasıl gerçekleştiğine dair de sınırlı bir 
literatürle karşılaşıyoruz. Türkiye de bu ülkelerden biri. 
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Türkiye 

Türkiye'de "ikinci dalga" feminist hareketi tarafından geçmiş­
te ve bugün, feminist bilinç yükseltme grupları üzerine sınır­
lı sayıda tartışma yürütüldüğünü ve konuya dair çok az yayın 
yapıldığım söyleyebiliriz. Türkiye'de bilinç yükseltme grupla­
rı hareketin çıkışında önemli bir rol oynasa da son otuz yıl bo­
yunca bu gruplarda özel alana dair konuların nasıl tartışıldı­
ğı ve bu tartışmalardan kadınların ve feminist hareketin nasıl 
etkilendiğine dair ilk elden bir literatür eksikliği olduğu açık. 

Türkiye'deki deneyimlere ve buna dair sınırlı kaynaklara 
baktığımızda, 1980 sonrası "ikinci dalga" feminist hareketin 
yola çıktığı dönemlerde çok da bilinçli olmasa dahi örgütlen­
meye başlayan ilk kuşak feminist kadınların kendi bilinç yük­
seltme gruplarım oluşturduklarını görüyoruz. Feminist hare­
ketin ilk örgütlenme filizlerinin atıldığı Yazarlar ve Çevirmen­
ler Yayın Üretim Kooperatifi YAZKO'da kadın yayınlan çıkar­
mak üzere oluşturulan kadın çeviri grubu ilk bilinç yükseltme 
gruplarından birini oluşturur. Şirin Tekeli, Batı literatürünü 
keşfettikçe sonradan fark ettikleri, lstanbul'da 1981-1982 yıl­
larında gerçekleşen bu buluşmaların ilk bilinç yükseltme grup­
ları olduklarım anlatır. Bu grupların 1980 sonrası yeniden can­
lanan feminist hareketin "gizli hazırlık" dönemi olduğunu da 
söyler (Tekeli, 2017:  270; 1998: 342) . Tekeli, parçası olduğu 
BY grubunu ise şöyle anlatır: 

Her kavram günlerce tartışıldı. Çok verimli, son derece birbi­
rimize yaklaştıran, güç kazandıran bir süreç oldu. Dolayısıyla 
tartışmaktan dergi çıkarmaya ve kadın dizisi hazırlamaya bir 
türlü gelemedik (Gülüyor) , Juliett Mitchell çevirisini de ya­
yınlayamadık ama kendi kadınlık durumlarımızı ve feminiz­
mi konuştuğumuz, adını da sonradan koyduğumuz bir bilinç 
yükseltme grubu olduk (Özdemir, 2016b). 

Yine bu ilk BY grubunda yer alan Yaprak Zihnioğlu ise So­
mut 4. Sayfa kitabında, 1981 yılında altı kişiyle bir araya geldik­
leri çeviri grubunun hikayesini anlatır. Bu grup, YAZKO bün-
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yesinde Zeynep Avcı ve Stella Ovadia tarafından, bir kadın ki­
tapları dizisi hazırlamak üzere bir araya gelir. Sorumluluğu Şi­
rin Tekeli'ye verilen bu ekip, neredeyse farkında olmadan, çe­
viri için buluşulan evlerde küçük bir grup olarak örgütlenir. 
Çeviriyi gerçekleştirirken kendi hayadan ve feminizm üzerine 
düşünmeye, konuşmaya, tartışmaya başlarlar ve süreç, giderek 
bir bilinç yükseltme sürecine dönüşür. Konuşmalarda hem ye­
ni bir şeyleri keşfetmenin coşku ve heyecanı hem de yaşadı klan 
mutsuzluklarla ve bunların nedenleriyle karşılaşmanın verdiği 
öfke vardır. Bu buluşmalardan hem YAZKO yönetimine veril­
mek hem de çevrelerindeki kadınlara çağrıda bulunmak üzere 
bir manifesto çıkar ortaya. Ancak coşku ve heyecan büyürken 
buluştukları grup küçük olmaktan çıkar (Zihnioğlu, 2013:  54). 

Feministlerin çıkardığı 4. Sayfa ile tirajı 5-6 binlerden 35-
36 bine çıkan (Aytaç, 2013: 59) kültür-sanat dergisi Somut, fe­
minizmin yeni "dalgası"na bir taş atar ve bu grubun halkala­
rı 1984'te kurulan Kadın Çevresi ile genişlemeye ve tüm Tür­
kiye'ye yayılmaya başlar. lstanbul'da çeviri grubunda deneyim­
lerini paylaşmaya başlayan kadınlar yalnız değildir. Benzer dö­
nemlerde bu kadınlarla ilişkileri olan, benzer kaygılar ve ara­
yışlar içindeki, ODTÜ çevresinde örgütlenen Ankara'daki ka­
dınlar da küçük gruplar oluşturup evlerde toplanmaya başla­
mıştır. Böylece Perşembe Grubu olarak da bilinen ikinci bilinç 
yükseltme grubu Ankara'da oluşur. Her iki grup da bilinç yük­
seltme yaptığının farkına varmadan oluşsa da "ikinci dalga" 
Türkiye feminist hareketinin ilk örgütlenmeleri sayılabilirler 
(Özdemir, 2016: 303, 309). 

lstanbul'daki grubun parçası olan Stella Ovadia, bilinç yük­
seltme grubunu ABD ve lngiltere'deki feminist gruplara çok 
benzer şekilde şöyle tanımlar: "Yeni gelenlerin, küçük ve ka­
palı gruplarda, önceden belirlenmiş konulan, konuşulanların 
mutlaka orada kalması kaydıyla, 'ben'le başlayan cümlelerle be­
lirli bir süre boyunca paylaşmaya çalıştıkları, sonra da fark et­
tiklerini isim vermeden başka gruplarla ortaklaştıracak biçim­
de kaleme alacakları bir deneyim." Ovadia, kadınların deneyim 
ve duygulan arasında bağlantılar kurarak yaşadıklarının kişi-
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sel değil ortak deneyimler olduğunu fark ettiklerini ve kendi­
leri için politika yapmaya böyle başladıklannı da ekler (Ova­
dia, 201 1 :  24). 

Yine lstanbul'daki grubun parçası olan Şule Aytaç, bu grup­
lardaki güven, destek ve dayanışma ilişkilerinin altını çizer. Bu 
ortam içinde tüm kadınlar kendilerini ifade etme ve anlaşılma 
imkanı bulmaktadırlar (Aytaç, 2008: 41 ,  42) . BY gruplannda 
kadınlann kendi kişisel deneyimlerinden yola çıkarak ilk ko­
nuştuklan, paylaştıklan konulan Şirin Tekeli şöyle anlatır: 

Bu dönem, herkes için ciddi bir eskiyi düşünme, özeleştiri dö­
nemi oldu. Bizim, altı kişi olarak oluşturduğumuz ilk "bilinç 
yükseltme" grubunda, eski örgütlerin, örgütlenme modelinin, 
kadınlar açısından ne kadar baskıcı, ne kadar otoriter, hiyerar­
şik, kişiliği, düşünceyi, sözü yok edici, ezici bir yapıda oldu­
ğu çok ayrıntılı olarak konuşulmuştu. Benimsenen ve uygu­
lanmaya çalışılan, aşın merkeziyetçi, lider sultasına dayalı bu 
yapılar, tipik bir "erkek" politikası anlayışının ürünüydü. Ye­
ni arayışlarla yeni bir siyasal mücadele başlarken, bu eski yapı­
ların korunması kesinlikle mümkün olamazdı (Tekeli, 2004). 

Yine Tekeli, 1980 sonrası yeniden ortaya çıkan feminist ha­
reketin ilk ortak yayınlanndan biri olan ve 30. yılı nedeniyle ki­
taplaştınlan Somut Dergisi 4. Sayfa'daki 4 Mart 1983 tarihli ya­
zısındaki feminist örgütlenme değerlendirmesinde kadınlara­
rası dayanışma, birlikte ortak eylem yapma pratiğinin güçlülü­
ğüne ve birçok kadının buralarda rol almasına dikkat çeker. Bu 
noktada "ikinci dalga" ve "üçüncü dalga"nın pratiklerinin ba­
kış açısının farklılaştığından dem vurur. Bu, bilinç yükseltme 
yöntemleri arasındaki farklara da yansımıştır: 
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Örgütlenme biçiminin bir ilginç yanı da hareketin nüvesini, 
6-25 kişi arasında değişen küçük grupların oluşturmasıdır. Bu 
grupların işlevi, kadınların kendi sorunlarını kavramaları için 
yapılan çalışmalara (bilinç yükseltme) zemin hazırlaması ve 
kadınlar arası dayanışmayı sağlamasıdır . . .  Son derece esnek 
bir örgütlenme biçimi olan küçük gruplar, üst düzeyde ulusal 



federasyon ve kongrelere katılırlar ve belirli sorunlar etrafın­
da kitle eylemine girişilmesi söz konusu olduğunda çok sayıda 
kadın bu etkinliklerde rol alır (Tekeli, 2013: 143). 

Türkiye'deki deneyimlerle Batı'daki deneyimleri karşılaştı­
ran Stella Ovadia ise, bilinç yükseltmenin Amerika'nın aksi­
ne Türkiye'de ilk yılların dışında hareketin örgütlenmesinde 
kullanılmadığını belirtir ve Amerika'da hareketin uzun bir sü­
re aralanna katılan her yeni on kadının bir araya gelip her biri­
nin kendinden konuştuğu bilinç yükseltme gruplan ile örgüt­
lendiğinden bahseder. Bu sadece örgütlenme ve politika yap­
ma biçimi bakımından yöntemsel bir farklılığa yol açmaz, ay­
nı zamanda feminist politikanın içeriğini, önceliğini de farklı­
laştırır. Ovadia, Türkiye'de "ikinci dalga" feminist hareketin çı­
kışında önemli bir unsur olan küçük grup örgütlenmelerinin, 
kadınlann dayanışmalannı ve güçlenmelerini sağlasa da kalıcı 
olamadığını ve hareket genişlerken aynı şekilde devam etmedi­
ğini saptar; buna paralel olarak da kendinden ve özel alandan 
konuşmanın yaygınlaşmadığı, esas anlamda özel olanın poli­
tik olamadığı ve dolayısıyla politikasının da yapılamadığı eleş­
tirisini ortaya atar (Ovadia, 201 1 ;  Özdemir, 201 6) .  lmza top­
lamak, protesto etmek gibi daha çok kamusal alanda gerçekle­
şen ve görünür olan eylem biçimlerinin harekette yaygınlaştı­
ğını; ancak hareketin özel alandan ve kendinden konuşarak ge­
nişleyip örgütlenemediğini söyler. Bu yüzden Türkiye'deki fe­
minist hareketlerin daha çok kendine benzeyenlerle dar bir­
liktelikler geliştirmek, yaygın ama yüzeysel ve gerçek olmayan 
dayanışmalara yol açmak gibi eğilimler sergilediği eleştirisin­
de bulunur (Ovadia, 201 1) .  Zira Ovadia'ya göre, bilinç yükselt­
me gruplannda yapılan paylaşımlar kadınlar arasındaki farkla­
n daha iyi görmenin imkanlannı sağlar ve arkasında yatan or­
tak nedenlerin anlaşılmasını mümkün kılar. Ovadia bu payla­
şımlarla asıl olarak feminizmin göbeğinde duran özel alan poli­
tikasının unutulmaması gerektiğini şöyle ifade eder: "Kadınla­
rın ezilmesi üstüne söylenenler yaşanan acıdan hareketle söy­
lenmediğinde, kadınlar sanki başkalarından söz ediyormuş gi-
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bi oluyor, ezilen kendinden değil de ötekilerden söz eder gibi" 
(Ovadia, 201 1 : 25). Bilinç yükseltme grupları, yüz yüze ve ya­
tay ilişki yapısıyla kadınların paylaştıkları deneyimleri ortak­
laştırmanın ve bunları bir politikaya dönüştürmenin imkanla­
rını sağlar. 

Ovadia'nın yaptığı eleştiriye benzer bir eleştiri Şirin Teke­
li'den de gelir. 1980 sonrası yeniden canlanan feminist hareketin 
"umulan büyük zihniyet değişikliğini gerçekleştirememesi"nin, 
"kadınların büyük çoğunluğunun ikna edilememesi"nin, "ka­
dın politikacıların gerekli reformları yapmaya ikna edileme­
mesi" gibi başarısızlıklarının nedenlerinden biri olarak "bilinç 
yükseltme grubu modelinin yaygınlaştırılamaması, 'yüz yüze' 
konuşma biçiminin başkalarınca kullanılmasına rağmen hare­
ketin kendisi tarafından kullanılmaması" olduğundan bahse­
der ve bunu önemli bir çıkmaz ve zaaf olarak tanımlar (Teke­
li, 1998: 345) . 

Bugün BY grupları 

Bugün dünya ve Türkiye'de kadın hareketlerine baktığımızda, 
bilinç yükseltme gruplarının artık pek de yaygın olmayan bir 
örgütlenme ve politika yapma yöntemi olduğunu söylemek çok 
da yanlış olmaz. Batı "üçüncü dalga" feminist hareketlerinin re­
toriğini, bilinç yükseltme yöntemi ve grupları üzerinden tartı­
şan Sowards ve Renegar, "The Rhetorical Functions of Consci­
ousness-raising in Third Wave Feminism" makalesinde, bilinç 
yükseltmenin başka biçimlerde bugün hala devam edip etme­
diğine yanıt arar. Sowards ve Renegar, bugün kadınların kişisel 
hikayelerini bilinç yükseltme gruplarına ihtiyaç duymadan ka­
musal alanlarda kitaplar, magazinler gibi popüler kültür araçla­
rıyla paylaştıklarını ve akademi, eğitim aracılığıyla feminist te­
orinin yayıldığını öne sürer. 1970'lerde Amerika ve lngiltere'de 
kişisel kadın deneyimlerinin ve duygularının paylaşıldığı bi­
linç yükseltme grupları "ikinci dalga" feminist hareketin karak­
terini verirken, "üçüncü dalga" feminist hareketin karakteris­
tik özelliklerine bakıldığında artık küçük grup örgütlenmesinin 
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ve bilinç yükseltme gruplarının hakim olmadığını vurgularlar. 
"Üçüncü dalga" feminist harekette bu deneyim ve duygu pay­
laşımlarının bilinç yükseltmedeki önemi reddedilmese de bilinç 
yükseltmenin küçük gruplar aracılığıyla değil farklı yöntemlerle 
gerçekleştiği belirtiliyor. Kadınların hikayelerinin ve deneyim­
lerinin artık antoloji, kitap, feminist dergiler, kitle iletişim araç­
ları gibi yöntemlerle kamusallaşarak paylaşıldığından bahsedi­
liyor. Böylece bilinç yükseltme yönteminin bir yanıyla değişip 
alanının genişlediği ve içinde bulunulan toplumsal ve kültürel 
koşullara adapte olduğu öne sürülüyor. "Üçüncü dalga" femi­
nist hareket bilinç yükseltme retoriğinin, artık daha büyük bir 
kitleye seslenmeyi amaçladığı belirtiliyor. Popüler kültür ve kit­
le iletişim araçları ile kadınlararası sınıf, etnik, cinsel yönelim/ 
eğilim vb. farklılıklar daha çeşitlenmekte ve feminizmin daha 
fazla ve farklı kadına ulaşmakta olduğu anlatılıyor. Ancak "ikin­
ci dalga" feminist hareket bilinç yükseltmelerinden farklı olarak 
"üçüncü dalga"ya özgü bilinç yükseltmelerin aktivist olmak, 
protesto etmek, hareketi güçlendirmek ve kızkardeşlik kurmak 
gibi amaçlar taşımadığı da ekleniyor. Buna, özellikle vurgulanan 
ve BY gruplarının en önemli işlevlerinden biri olan "kadınların 
kendi politikalarını üretmesi"ni de ekleyebiliriz. Ancak Sowards 
ve Renegar'ın makalesinde, bu popüler araçların bunları hedef­
lemese de katkıda bulunduğu ve bunları geleneksel yöntemlerle 
yapmadıkları belirtiliyor. Feminist sözün yayılması için "üçün­
cü dalga"nın kullandığı bu yöntemde ise yazarlar, müzisyenler, 
yönetmenler, yani hikayeleri anlatan kadınlar kendi fikirlerini, 
duygularını paylaşıp okuyucuyu, izleyiciyi veya dinleyiciyi pay­
laştıklarıyla baş başa bırakıyorlar. Makalede tartışılan "üçüncü 
dalga" feminist bilinç yükseltme retoriğinin, asıl olarak hikaye­
leri paylaşmak ve eleştirel bir bakış açısı oluşturmak üzere alan­
lar açmak olduğu belirtiliyor (Sowards ve Renegar, 2009: 541-
548) . Ancak burada yazarların, müzisyenlerin, yönetmenlerin, 
yani hikayeleri anlatan kadınların "sıradan kadınlar" olmadığı­
nı eklemek lazım. Anlattıkları hikayelerin tamamen kendileri­
ne ait hikayeler olup olmadığı belirsizdir. İçinde kurgu da ba­
rındıran ve ben'in varlığının şaibeli olduğu kadın hikayelerinin 
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bir izlerçevredeki bütün kadınlara anlatılması ile bilinç yükselt­
meye katılan kadınlann kendi hika.yelerini direkt yüz yüze iliş­
ki içinde olduklan kadınlara anlatmalan arasında ciddi bir yön­
temsel fark olduğu da açık. 

Sowards ve Renegar'ın, bugün başta Batı'dakiler olmak üze­
re dünyadaki kadın hareketlerinin örgütlenme ve bilinç yük­
seltme yöntemlerine; kadınlann hareketle, feminist politikay­
la ve birbirleriyle kurdukları ilişkilere dair önemli tespitlerde 
bulunduğunu söylemeliyiz. Ancak onların değindiği paylaş­
ma eyleminin, "ikinci dalga" feminist hareketin "kalbi ve ru­
hu" olarak tanımlanan bilinç yükseltme gruplannda gerçekleş­
tirilen paylaşımdan; kadınlann yüz yüze, karşılıklı, birbirlerine 
temas ederek ve yatay ilişkiler içinde, birer özne olarak hikaye­
lerini, deneyimlerini paylaşmaları, birlikte güçlenmeleri ve bu­
radan bütün kadınlar için bir politika üretmeleri gibi temel il­
kelerden çok farklı olduğunu görüyoruz. Başkasının hika.yesin­
den etkilenmek, onun aracılığıyla kendi hayatına bakmak, ken­
di tecrübesiyle yüzleşmeye ve onu değiştirmeye çalışmak elbet­
te okuma ve izleme gibi edimlerle de mümkündür. Ancak bu­
rada gözden kaçırmamamız gereken nokta, "ikinci dalga"da 
gerçekleşen bilinç yükseltmenin, kadınların kendi hikayeleri­
ni anlatmalan, anlatırken kendi hayatlannı yeniden kurmalan, 
bu hikayelerden bütün kadınlann yaşamlannı etkileyecek bir 
politika üretmeleri, yani bireysel ve kolektif eyleme geçmeleri 
açısından daha fazla imkan ve ihtimal taşıdığını söyleyebiliriz. 

Yanıtı bu yazıyı aşmakla birlikte şu da önemli bir soru ola­
bilir: " lkinci" ve "üçüncü" dalganın bilinç yükseltmeye bakı­
şındaki farklılık; feministlerin politika, teori ve pratik birlikte­
liğinin en duru biçimi olan deneyimle kurduklan ilişkinin de­
ğişmesiyle ilgili olabilir mi? BY gruplarında açığa çıkan çok çe­
şitli kadın deneyimlerinin çok farklı kadın yaşamlan arasında 
ortaklıklar kurması, kadınlann kendi yaşadıklarından yola çı­
karak deneyim ve bilgiyi kendi sözleriyle paylaşmalan, onlara 
kendilerini ve dünyayı yeniden inşa etmek için etkili bir kıla­
vuz sunar. Kadın deneyimlerinden yola çıkarak var olan femi­
nist düşünce, "küçük şeylerin politikası" olmasını da bu hika-
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yelerde paylaşılan ayrıntılara, kenarda köşede kalanlara, görül­
meyenlere, üstü örtülenlere borçlu. Ancak bugün, Walter Ben­
jamin'in deyişiyle modemizmin ve kapitalizmin hayatımızı ele 
geçirmesiyle "kaybetmeyeceğimizden emin olduğumuz mele­
kelerimizden biri, deneyimlerimizi paylaşma yeteneğimiz eli­
mizden alınmış gibidir" (aktaran Gürbilek, 201 2: 77, 83-84) . 
Deneyimin değer kaybetmesinden ve gerçek tecrübenin akta­
nldığı hikayelerin kayboluşundan feminist teori ve politika da 
kendi payına düşeni yaşamakta diyebiliriz. Benjamin'in, dene­
yimi Erfahrung ve Erlebnis olarak iki farklı biçimde adlandınşı­
nı hatırladığımızda, "ikinci dalga" feminist hareketin BY grup­
larında paylaştığı deneyimin Erfahrung'a daha yakın durduğu­
nu ve burada kadınlann birbirlerine ve anlatılan politikaya dö­
nüştürerek bütün kadınlara "tecrübe" aktarımını da gerçekleş­
tirdiklerini söyleyebiliriz. 

Anne Phillips, Demokrasinin Cinsiyeti kitabında feminizmin 
ve feminist politikanın ne olduğunu tartışırken deneyimden 
nasıl beslendiğini ve bilinç yükseltme gruplannın burada nasıl 
bir işlev gördüğünü şöyle ifade eder: 

Kadın hareketi, kişisel deneyim ile politik ideal arasındaki 
bağlantıyı fazlasıyla ortaya koymuş ve bu sayede özellikle ide­
alleri ince eleyip sık dokumuştur. Bilinç yükseltme grupları 
uygulaması bunun açık bir ifadesiydi. Politik amaçlar ve he­
defler, kişisel deneyimde temellendirilmeli; özellikle ayrı bir 
"politik" alan işgal etmek yerine, her bireyin yaşamından çık­
malı ve dönüp ona hitap etmelidir. ( .  .. ) Günümüz kadın hare­
ketinin çekirdeğini oluşturan birçok kadın için, politika daha 
önceleri, nelerin konuyla ilgili olduğunu, nelerin konu dışın­
da kaldığını buyuran bir tür düşünce polisi olarak işlev gör­
müştü. Feminizm, kadınların daha önceden tasarlanmış sı­
nırlar olmaksızın meseleleri konuşabildikleri ve tartışabildik­
leri bir bağlam yaratarak, bu kalıbı kırmaya çalıştı. Neyin po­
litik olup neyin olmadığı bu tartışmalardan çıkacaktı. Önce­
den kısıtlamalar getirilirse ortaya hiçbir şey çıkmazdı (Phil­
lips, 1995: 148-149). 
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Phillips'in kurduğu bu bağlantı, bilinç yükseltme gruplann­
da kadınlann özgürce ve güven duyarak kendi deneyimlerini 
paylaşmalan sonucu politika üretmenin, politika=hayat denk­
lemini güçlü bir şekilde kurduğunu ve feminist politikanın 
gündemini ve konusunu, yine öznesi olan kadınlann belirledi­
ğini görmek açısından önemlidir. 

Bugün Türkiye'ye baktığımızda bir örgütlenme ve politika 
üretme aracı olarak yola çıkan bilinç yükseltme gruplannın ar­
tık pek, hatta hiç yaygın olmadığını söyleyebiliriz. Bugün da­
ha çok, belki bilinç yükseltme gruplannın kalan izi olarak gö­
rebileceğimiz, kurumsallaşmış kadın örgütleri içinde gönüllü­
ler için gerçekleştirilen ya da çeşitli projeler kapsamında kadın­
larla birlikte yapılan farkındalık çalışmalanndan/gruplarından 
bahsedebiliyoruz. 

Hem dünyada hem de Türkiye'de bir literatür eksikliği ya­
nında feminist örgütlenmedeki eksikliği de hissedilen BY grup­
lannın neden hala bir ihtiyaç olduğunu ve de önemini Sara Ah­
med şu şekilde anlatır: 

Son dönemdeki bu feminist stratejiler ikinci dalga feminiz­
min kilit yönlerini diriltiyor; sona ermeyen şey nedeniyle di­
riliş dönemindeyiz. Bilinç arnrma da bununla ilgiliydi: başka­
larıyla ve başkaları yoluyla kişinin kendi hikayesi olarak, be­
nim deneyimimi diğerlerinin deneyimleriyle birleştiren femi­
nist bir hikayeye ulaşmak. Cinsiyetçiliğin boyutunu göster­
mek için bir biriktirme sistemine ihtiyacımız var. Bu deneyim­
lerle gidecek bir yer olduğunda -ve feminizm, kadınlara gide­
cek yerler vermektir- hikayeler ortaya çıkar: 'damlaya damla­
ya' sel olur. Sanki bir musluk açılmış gibidir, içeride tutulanın 
akmasına izin verilir. Feminizm, bir basınç vanasının açılma­
sıdır (Ahmed, 2018: 51 ) .  

Bu vana, kadınların paylaştıkça aynı anda ortaya çıkan öf­
keleri ve umutları ile açılmıştı. BY grupları öfkenin ve umu­
dun politikaya dönüştüğü, ne özel ne de kamusal alana sığan 
yerler olmuştu. Feministler BY gruplarında; politikanın dışın­
da tutulan özel alan ve dertlerinin -çoğunlukla özel alan sayı-
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lan mekanlarda, yani evlerde çoğaltılan- üstü örtülen karrıu­
sal alanla bağlarını, bağlantılarını görünür kılmıştı. Özel alanı 
ve kamusal alanı değiştiren talepleri ve pratikleri ile kamusal­
özel alan ikiliğinin ötesine geçme imkanına sahip olmuşlardı. 
Bu BY grupları, aynı zamanda feminist politikanın dilinin, söz­
lerinin zenginliğinin de kaynağı olmuştu. Feminist hareketin, 
politikanın bugünkü açmazlarını, sınırlarını, sorunlarını düşü­
nürken bunların ortaya çıkışında, 1970'lerden bu yana hareke­
tin de politikanın da kalbi sayılan BY gruplarının feministlerin 
gözünden ve gönlünden düşmesinin bir etkisi olup olmadığına 
bakmak ufuk açıcı olabilir. 
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İKİNCİ BÖLÜM 

Gündelik Hayat ve Tecrübe 





"Deneyim Yoksulluju": 
Walter Benjamin'in Düşüncesinde 

Bir Kavşak Noktası 

AYKUT Ç E L E B i  

Sevgili Meral ôzbek için . . .  1 

Uluslararası Walter Benjamin Kongresi 201 3  yılı Aralık ayın­
da Frankfurt'ta toplandı. Kongrede dikkat çekici etkinliklerden 
birisi "Deneyim ve Yoksulluk" başlıklı podyum tartışmasıy­
dı. Benjamin çalışmalarının kıdemli ismi Burkhardt Lindner, 
So'ğukluğun Davranış Ôğretisi2 başlıklı kitabıyla 1920'ler Wei­
mar kültürü incelemelerinde çığır açmış Helmut Lethen, Wal­
ter Benjamin'de görsel sanatlardaki tartışmaların yeri ve etkisi­
ni ilk ve güçlü bir biçimde vurgulayanlardan Detlev Schöttker 
ve "Deneyim ve Yoksulluğu" iç motifleri ile Nietzsche'deki bar­
bar motifi etrafında yeniden yorumlayan Manfred Schneider, 
podyum tartışmasının konuşmacılarıydı. 3 

"Deneyim ve Yoksulluk", Walter Benjamin'in sağlığında ya­
yımlanmış, ne o dönemde ne de sonrasında ilgi ·görmemiş me­
tinlerinden birisi, belki de en önemlisi. Podyum tartışmasında 
metnin, konuşmacıların biyografilerinde taşıdığı önem (Lind­
ner, Lethen) özel bir yer tutuyor. Schöttker ise Benjamin'in de-

Bu metin farklı yollardan geçiyor, ayn bir güzergah takip ediyor olsa da, Meral 
ôzbek'in "Walıer Benjamin'i Okumak" yazısı/denemesi (2000) ile Goethe'nin 
deyişiyle, seçilmiş bir (düşünsel) yakınlık içindedir. 

ı Türkçeye Soguh Temas başlığıyla lngilizceden çevrilmiştir. 

3 Konuşma metinleri Benjamin Studien kitap dizisinin üçüncüsünde yer almak­
tadır. Manfred Schneider'in metni için bkz. Schneider (2018). 
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neyimin yoksullaşması tezini dayandırdığı olguları sotgula­
mış. Bazı önemli çelişkiler bulduğu kanısında. Schneider, bar­
bar kahkahasının Nietzschevari kullanımına odaklanıp barbar­
lann tarih boyunca yüklendikleri ikili anlama; yağmacı, istilacı 
karşısında mutlak ötekine, yeni başlangıçlan müjdeleyen, de­
kadansı sonlandıran ikili işleve işaret ediyor. 

Dört konuşmanın da herkesi ilgilendiren, güncel kültür ve 
siyasete çıkmalar yapan yönleri var. Podyum tartışmasında or­
ta yaş kuşaklanna mensup olanlann kendi geçmişlerinden izler 
taşıyan özyaşamsal öğeler bir tarafa, metnin gelecek kuşaklar 
için, örtük biçimde de olsa, bir yol haritası niteliği mevcut. Tar­
tışmanın önemli hususlara temas ettiği bir gerçek olsa da, met­
nin Benjamin'in çalışmalannda oynadığı merkezi rolü, kısmen 
de olsa, ihmal ettiği söylenebilir. Lindner'in katkısı kısmen bu­
na bir istisna teşkil ediyor. Lindner, metinde geçen bazı değini­
leri, Benjamin'in sonraki bazı metinleriyle ilişkilendirmiş, ara­
lanndaki geçişleri göstermiştir. 

"Deneyim ve Yoksulluk" makalesi, "Tek Yön" ile başlayan, 
"Gerçeküstücülük" ,  "Kari Kraus" , "Yıkıcı Karakter", "Fotoğra­
fın Kısa Tarihi" ,  "Brecht Üzerine Bir Radyo Konuşması" ,  "Üre­
tici Olarak Yazar", " 19. Yüzyılın Başkenti Paris'' , "Teknik Ye­
niden Üretilebilirlik Çağında Sanat Yapıtı" (bundan sonra kısa­
ca Teknik), "Hikaye Anlatıcısı" çalışmalannın kavşak noktası­
dır. Bu bir benzetme değil. Kelimenin gerçek anlamıyla, daha 
önceki metinlerde karanlık kalan bazı hususlar, "Deneyim ve 
Yoksulluk"ta aydınlanır. "Deneyim ve Yoksulluk", sonraki me­
tinlerde geliştirilen metodolojik yöntemi ve kavramları rüşeym 
halinde taşır. Dolayısıyla yukarıda anılan metinler arasında bir 
gönül yakınlığı olduğunu göstermekle sınırlı olmayan bir baş­
ka noktaya da ışık tutar. "Deneyim ve Yoksulluk", Walter Ben­
jamin çalışmalannda eksikliği çokça hissedilen görsel ve tatbi­
ki sanatlann Benjamin düşüncesindeki yeri ve konumunu tar­
tışmaya başlamak için uygun bir zemin sağlar, bir kaldıraç gö­
revi görür. O halde tartışmanın önemini, güncelliğini daha iyi 
kavrayabilmek için önce metne, "Deneyim ve Yoksulluk"a dö­
nelim. 
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"Deneyim ve Yoksulluk": 

Bütün mümkünlerin eşiğinde 

Walter Benjamin Mart 1933'te Almanya'yı terk etti. Kısa bir sü­
re Paris'te kaldıktan sonra lspanya'ya ait küçük bir turistik ada­
ya, lbiza'ya yerleşti. "Deneyim ve Yoksulluk", Nisan-Ekim ayla­
n arasında lbiza'da, mutlak yalıtılmışlık, yeni başlayan sürgün, 
bütün bir yaz boyunca peşini bırakmayan sıtma hastalığı ko­
şullarında yazılmıştır. Metnin orijinali "Deneyim Yoksulluğu" 
(Erjahrungsarmut) başlığını taşıyordu.4 Makalenin başlığı edi­
toryal müdahale ile değiştirilmiş "Deneyim ve Yoksulluk" üst­
başlığıyla yayımlanmıştır (Schöttker, 2014: 2 7 4). 

"Deneyim ve Yoksulluk" üç ana izlek etrafında örülmüştür. 
Birinci Dünya Savaşı'ndan sonra hiçbir şeyin eskisi gibi olma­
yacağı bir dönemin eşiğinde olmak ilk izleği oluşturur; bildiği­
miz haliyle dünya, geri dönmeyecek bir biçimde ortadan kay­
bolmuş, insanların masal ve mesel yoluyla kuşaktan kuşağa ak­
tardıkları deneyim, cepheden dönenlerin manidar suskunlu­
ğunda yerle yeksan olmuştur. "Hayat boşluk affetmez" öner­
mesi ikinci izlek olup popüler efsaneler, yoga, vejetaryenlik, 
doğaya dönüş, ruhsal tahliller, gnostik eğilimler, Hırıstiyanlı­
ğın bilimsel kavranışı vb. insanlar üzerinde tahakküm kuran 
pratiklerin insanlar arasında bir anda yayıldığı olgusuna işaret 
eder (Benjamin, 199 1 :  213-214) .  james Ensor'un karnavallar­
da sokaklara dökülmüş büyükşehir kalabalıklarını resmeder­
ken kullandığı hayaletler, maskeli yüzler, yeni hayatı hatırlatır 
( 1991 :  215) .  Üçüncü izlek ise metnin belkemiğidir. Benjamin, 
her zamanki mesafeli nesnelliği ile deneyim aktarımını eski ha­
liyle imkansız kılan süreci yakından incelemek gerektiğini söy­
ler. Deneyim yoksunluğu, geleneğin aktarım araçlarından yok­
sun kalmak, meydanı dolduran zorlama, "düşünsel zenginlik­
ler" neden kendinde kötü bir şey olsun? Benjamin, yeni bir 

4 "Deneyim Yoksulluğu" Benjamin'in sağlığında, Willy Haas'ın editörlüğünü 
yapllğı Die Wdı im Worı dergisinin 7 Aralık 1933 tarihli 10. sayısında yayım­
lanmıştır. Haas, Benjamin ile aynı yıl Prag'a sürgüne gitmeden önce Weimar'ın 
en etkili dergilerinden bir tanesini, Die Literarische Welı'i yayımlıyordu. Benja­
min'in en önemli yazılanndan bazılan bu dergide yayımlanmıştı. 
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başlangıcın eşiğinde geçmişin yükünden kurtulmanın önemli 
bir fırsat olduğunu düşünür. Yeni başlangıç için geleneğin yü­
künden, deneyimin aktanm araçlanndan uzaklaşmanın bir fır­
sat, bir imkan olabileceği ihtimali üzerine odaklanır. Yeni bir 
başlangıç, olumlu bir barbarlık kavrayışına ihtiyaç duyar (Ben­
jamin, 1991 :  216 vd.) .  

Benjamin, yeni ve olumlu bir barbarlığın ipuçlannı sadeleş­
tirme, seyreltme ve işlevsellikte, malzemeyi işleme, malzeme­
ye form sürecini öne çıkarma pratiklerinde, kısaca o dönemin 
modern görsel sanatlarında, geometrik düşünme biçimlerin­
de, mekanı şehrin akışına uygun biçimde hareketlendiren mi­
mari anlayışta, mühendislikte ve Bauhaus tasarımlarında bulur 
( 1991 :  217 vd.) .  Her şeyden önemlisi, modem bilim ve görsel 
sanatın, güzellik-tarih-kutsallık yükü altında kalmadan, ken­
di sorunsalı, çalıştığı malzemeyi biçimlendirme niteliğini haiz 
olmasıdır. Benjamin'e göre, Brecht'in "yoksulluğun adil dağı­
tımı olan komünizmi" ile sadelik ve işlevsellik ilkesini mimari 
düstur olarak kabul edip süsü ve nostaljiyi modem mekan ta­
sarımının dışına iten Loos'u birleştiren nokta aynıdır. Tekno­
lojik gelişmeleri yeni kozmos içinde tarif etmeyi, uçak, teles­
kop, roketler sayesinde insanların dönüşebileceğini hayal et­
meyi önemseyen Scheerbart, Cam Mimarlığı (Glasarchitektur) 
kitabı (1916) ve onu izleyen fütürist romanlanyla, yeni dene­
yim yoksulluğunun öncülerinden biridir. Scheerbart'ın anlatı­
lanndaki yapay isimler (Peka, Labu, Sofanti) organik dilin kar­
şısında konumlanır (Benjamin, 1991 :  216).  Tıpkı çocuklarına 
devrimin kazanımlannı, sanayi ve teknolojideki ilerlemeye uy­
gun isimler koyan Sovyet yurttaştan gibi. 5 

Modem bilim, görsel sanatlar ve devrimci anlatı sadece tek­
nik anlamda yeni bir isimlendirme ile yetinmez, gerçekliğin ta­
rifi olmaktan çok, gerçekliğin değiştirilmesi ile ilgilidir. Benja­
min, deneyimin yoksullaşmasını mülk hevesinden uzaklaşma, 

5 Benjamin, Devrim'den sonra çocuklanna "October" (Ekim), "Pyatiletka" (beş 
yıllık kalkınma planı), "Aviakhim" (Sovyet yapımı uçak) vb. insani niteliği ha­
iz olmayan isim verenler olduğunu belirtmektedir. Bkz. Benjamin (1933/199 1 :  
216-217). 
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şeffaflık ve kamusallık ile birlikte düşünür. Barbarlığın olum­
lu veçhesi Schneebart'ın camdan evi6 Le Corbusier ile Loos'un 
cam yüzeyi yoğun binaları arasında bir koşutluk görür. "Cam, 
genelde sırların düşmanı olduğu gibi, sahipliğin de düşmanı­
dır." Benjamin, 1880'li yılların burjuva odalarında ilk izlenimin 
rahatlık olmasına aldanmamak gerektiğini, kısa bir süre sonra 
insanda güçlü bir "burası bana göre değil" hissi uyandığını söy­
ler. Her yer sınıfın, yaşamın, burjuvanın düzenlenmiş izleri ile 
doludur. Sınıfın kült değeri odada cisimleşir. Brecht'in "Şehir 
Sakinleri El Kitabı"ndaki güçlü motifi "izleri sil ! " ,  aksi bir yol 
takip eder. Sade, işlevsel, hareket kabiliyetini çoğaltan bir oda, 
deneyim yoksulluğunun bir parçasıdır (Benjamin, 199 1 :  2 17). 

Brecht'in "izleri sil" şiarı Scheerbart'ın cam, Bauhaus'un çe­
lik ile başardığı şeye denk düşer. Her iki yaklaşımda da iz bı­
rakmak, tamamen imkansız olmasa bile, en az seviyeye inmiş­
tir. Benjamin, insanların yeni bir deneyim özleminden çok de­
neyimden azade kalma arzularına işaret eder (Benjamin, 1991 :  
2 18) . Benjamin'in söylediği şeyin, kelimenin geniş anlamıyla, 
cehalet ya da tecrübesizlikle ilgisi yok. Bilakis, deneyim yok­
sulluğu bilinçli bir biçimde istenilen, kararlı bir biçimde savu­
nulan sadeleşme, işlevselleşme, saydamlaşma ve kamusallaştır­
madır. Deneyim yoksulluğu yalnızca eski deneyimlerin akta­
rım araçlarının köreldiğine işaret etmekle kalmaz, teknik, sa­
nat ve aktarım biçimlerinin kesişim kümesinde, yorgunluğu 
telafi eden rüyalar gibi, yeni kolektif, doğa ile bağını koparma­
mış bir ortaklığa da atıfta bulunur. Hayatın en olmadık muci­
zelerini bir araya getiren, bir parçası doğal, bir parçası teknolo­
ji ürünü Mickey Mouse, yeni deneyim yoksulluğunun mükem­
mel bir figürüdür (Benjamin, 199 1 :  219) .  

Walter Benjamin lbiza'da, Michael jennings'in onu hayal et­
tiği haliyle, yüksek, adaya hakim, orman içinde rüzgarlı bir te­
pede, rahat bir koltuğa oturmuş, "Deneyim ve Yoksulluk"u, fa­
şizm sonrası Avrupa'da toplumun ütopik anlatısını kuruyor 
mu sahiden, bilemeyiz (Eiland ve Jennings, 2014: 414 ). Ama 

6 Ünlü Mimar Bruno Taut bir Scheerbart hayranıydı. 1913 yılında tanıştığı Sche­
erbart'ın özellikle Cam Mimarlığı (1914) kitabını çok önemsemiştir. 
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şu cümlenin ona ait olduğu kesin: "Ekonomik kriz kapıda ve 
ardında yaklaşan savaşın gölgesi" (Benjamin, 199 1 :  219) .  Eko­
nomik kriz ve savaşı tezgahta dokuyan barbarlık, elbette bar­
barlığın düşünsel bakımdan olumlu imgesinden çok farklıydı. 

Modernlik deneyimi, deneyimin yoksunluğunu işaretle­
yen yapılar, hikaye, resim ve imgeleriyle birlikte kültürü baş­
ka araçlarla sürdürmeye hazırlanıyor. Bu olumlu barbarlığa eş­
lik eden bir barbar kahkahasına şiddetle ihtiyaç var (Benjamin, 
199 1 :  219). Kahkaha, teknik, doğa ve modern sanatlar ve mi­
marlık, yeni anlatı biçimleri arasında bir yerde filizlenecek, de­
neyimin geleneksel aktanm araçlanndan serbestleştiği, kolek­
tif bir etkinliğin ürünü olacaktır. 

"Deneyim ve Yoksulluk" - 80 yıl sonra 

Burkhardt Lindner podyum tartışmasında, "Deneyim ve Yok­
sulluk"un amacım Nazi barbarlığına karşı entelektüel ve kül­
türel bir karşı çıkış eksenine oturtmuştur (2014: 268) . Metnin 
bazı karakteristik özelliklerini, "Roman ve Hikaye" ( 1928) , 
"Hikaye Anlatıcısı" ( 1 936) ve kısmen "Teknik" ( 1 936- 1939) 
çalışmalarıyla etkileşimi çerçevesinde değerlendirmiştir. "De­
neyim ve Yoksulluk"un hemen başında yer alan Birinci Dün­
ya Savaşı'ndan dönenlerin suskunluğu meselesi ilk kez "Ro­
man ve Hikaye"de 1928 yılında dile getirilmişti. İnsanlar cep­
hede önceden asla tecrübe edilmeyen şeylerle karşılaştı. Gaz 
savaşı, sivillerin ve şehirlerin savaşta araçsallaştırılması, sivil­
leri rehin alma ile topyekün imha arasında salınım, ilk kez as­
keri savaş teknolojilerinin bu denli yoğun bir biçimde kulla­
nılması, önceden bilinmeyen büyük bir boşluk bıraktı. De­
neyim yoksulluğu bu dönemden kalmadır (Benjamin, 1993: 
78) .7 Benjamin'e göre anlatının krizi, savaş sonrasında doruk 
noktasına ulaştı. 

7 Benjamin, "Deneyim ve Yoksulluk"ta sözcügü sözcügüne olmasa bile, nere­
deyse aynı düşünceleri tekrar eder. Tıpkı "Hikaye Anlatıcısı"nda oldugu gibi, 
savaş sonrasında insanlann iletişim kabiliyetlerinde bir düşüş olduğunu savu­
nur (Benjamin, 1991:  214) .  
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Lindner, "Deneyim ve Yoksulluk"ta "Teknik" makalesinde 
genişletilen bazı önemli izleklerin izdüşümünü bulur. Mickey 
Mouse, kitlelerin kolektif rüyasını imleyen yapıntısal karakter, 
sanatın halesinin kaybolmasına eşlik eden cam mimari ile iliş­
kilendirilir (Lindner, 2014: 270) . Yeni ev olumlu bir barbar im­
gesi olarak Lindner'in dikkatini çekmiştir. Benjamin'in çalış­
malarında ilk ve son kez kavramın bu anlamıyla bir kullanımı­
nı dile getirir, kavramı Nietzsche'deki anlamıyla kullanıp kul­
lanmadığı hususunu ise açık bırakır. Lindner'in konuşmasın­
da kuramsal bakımdan en ilginç tespit, Benjamin'in, deneyimin 
krizini anlatının ortadan kaybolmasıyla ilişkilendirip el çabuk­
luğu marifetiyle teknikteki gelişmeleri deneyim yoksulluğu­
nun temeline yerleştirmesidir. Lindner sadece gramer açısın­
dan "inşa etmek" fiilini kullansa da, Benjamin açıkça konstrük­
tivist bir yaklaşımı sahiplenmiştir.8 Sinema-kitle ilişkisi, kitle­
lerin iktidar ve siyasal hareketlerle ilişkisinden başka bir biçim­
de, kapitalist modernliğin iktidar ilişkilerince biçimlenmek ye­
rine, büyükşehir hayatının akışında yoğrulmuş, kolektif bir ni­
telik kazanmıştır. Sözü edilen kitle bir zamanlar öykünülen, il­
ham veren kudretin taşıyıcısından çok, şehir sakinidir (Lind­
ner, 2014: 271) .  

Lindner, dikkatli bir biçimde, Benjamin'in hiçbir zaman in­
sanların hikayelerinin bittiği iddiasında bulunmadığını, mura­
dının başka olduğunu gösterir. İnsanların deneyimlerine kay­
naklık eden tekrar, işe yararlık, kıssadan hisse çıkarma edimle­
ri hep oldu, bundan sonra da olacaktır (2014: 272). Leskov'un 
hikayelerinde, Orhan Kemal'de, Latife Tekin'de, anlatıcının 
mesellerini, maceralarını can kulağıyla dinleyenlerde, fabri­
kalarda, göçmen işçilerin trajikomik işyeri ve gündelik haya­
ta uyum/uyumsuzluk hikayelerinde hayat bulmaya devam et­
ti. Bugün sanal ortamda, sosyal medyada, örneğin lnstagram'da 
"hikayelerini" paylaşanlarla geçmişin hikaye anlatıcılarının bir­
çok ortak yanı var. 

Benjamin ilk kez "Deneyim ve Yoksulluk"ta net bir biçim­
de hikayenin ortadan kalkmasından değil, deneyim aktarım bi-

8 Benzer yönde bir analiz için bkz. Meral Özbek (2000: 89). 
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çimlerinin, araçlarının değiştiğinden söz ediyor. Lindner, tar­
tışmasının geri kalan kısmında dolaysız aktarım biçimlerinin 
dolayımlanmış, kaydedilmiş, tekniğin olanaklarını genişleten 
özelliğini dile getirmiştir. Deneyim yoksulluğu, deneyim ka­
zanmada bir kifayetsizlik ya da yeteneksizlikten ziyade baş­
ka tarz bir deneyim kazanma anlamına gelir (Lindner, 2014: 
273). Kısaca, deneyimin parçalanması bir yana, deneyim akta­
rım araçları sayesinde deneyim kazanma ufkunun artması, çe­
şitlenmesi söz konusudur. 

Detlev Schöttker, konuşmasına elimizdeki yeni tarihsel bul­
gular ile cepheden dönenlerin suskunluğu tespiti arasında çe­
lişki olduğu tespitiyle başlıyor (Schöttker, 20 14: 276). Schött­
ker'e göre, Benjamin'in "Savaştan on yıl sonra yayımlanan anı 
ve günlüklerin sayısı kimseyi yanıltmasın" açıklaması yeter­
li bir cevap sayılmaz. Emst Jünger'in siper kardeşliğini, toplu­
luğun gerçek özünü siperdeki ortaklıkta bulduğu, homoerotik 
sayılabilecek cephe tasvirleri, 1920'den beri çok sayıda baskı 
yapan Çelik Fırtınası kitabının konusu değil miydi? 

Schöttker, Benjamin'in daha metnin hemen başında cephe­
den dönenlerin suskunluğundan estetik bir güç, kudret dev­
şirdiğini söyleyip çok önemli bir saptama yapıyor. Ona göre 
Benjamin'in metni, çağdaşı konstrüktivistlerin yaklaşımlarıy­
la uyumludur. Konstrüktivistler başta olmak üzere Nietzsc­
he, Paul Klee, Karl Kraus ve Bertolt Brecht'te çok sık karşılaşı­
lan sadeleştirme ya da indirgeme (Reduktion) metnin kalbinde 
yer alıyor (Schöttker, 2014: 277) . "Deneyim yoksulluğu bar­
barlığa ne kazandırıyor?" diye sorulduğunda, yeniden başlama 
kudreti, bagajı hafifletme yeteneği, inşa edilecek sınırlı sayıda 
şey, az şeyle yetinme cevabı verilmektedir (Benjamin, 199 1 :  
2 1 5 ) .  Schöttker, Brecht'in "Lindbergh'in Uçuşu"nda ( 1 930) 
geliştirdiği azaltma, eksiltme tekniğini Benjamin'in de benim­
sediğini belirtir (2014: 277) . Adolf Loos'un süsleme karşıt­
lığı, sadelik ve işlevselliği önemsemesi, modem insanın ihti­
yaç duyması halinde başka kültürlerdeki süsleri kullanabilece­
ği, bu sayede icat edeceği yeni şeyler üzerine daha çok zaman 
ayırabilmesine izin veren sadelik tutkusu malum (Loos, 2020: 
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166-67) . Loos ve Brecht örneklerine bakıldığında, Benjamin'in 
yoksullukla neyi kastettiği daha iyi anlaşılır. Sosyal ve ekono­
mik olmaktan ziyade entelektüel bir yoksulluktan söz edildi­
ği açıktır (Schöttker, 2014: 277). Benjamin, Kari Kraus maka­
lesine hazırlık babında aldığı notlardan birisinde "teknik tasa­
rufftur, örgütlenme yoksulluk" demektedir (aktaran Schött­
ker, 2014: 277) . 

"Deneyim ve Yoksulluk'' , yayımlanışından 80 yıl sonra, en 
çok yeni bir başlangıç umudunu bağladığı şehirli kitleler nede­
niyle eleştirilmiştir. Lindner gibi Schöttker de, kitleden birey­
selliğe dönüşün önünü kapatan, kitleselliği yeknesak devinim­
lerle özdeşleştiren bir "barbar kahkahası"nın barbarlıktan sa­
dece bir adım mesafede olduğunu düşünmektedir (2014: 280). 

Helmut Lethen, "Deneyim ve Yoksulluk" hakkında kendi ya­
şamöyküsünden yola çıkar, metni her okuyuşunda, öğrencilik 
yıllarına kadar giden bir heyecandan söz eder (Lethen, 2014: 
280 vd.) .  Daha sonra buraya dönmek üzere, önce sondan baş­
layalım. Lethen'in can alıcı argümanı, metnin hala üzerinde bı­
raktığı izlenimin canlılığı, konuşmasının sonunda yer almıştır. 
Lethen, 1933 yazında, geleceği belirsiz, şimdisi boşlukta, lbi­
za'da, ücra bir adada Benjamin'e bu metni yazdırtan şeyi merak 
eder (2014: 284). Bir anlığına gözlerimizi kapayıp zamanı pa­
ranteze alıp metni okumuş olsak, sanki yirmili yılların başın­
da, Dada sonrası, Sovyet avangardı ile Berlin'de konstrüktivist 
çevrelerde bir geziye çıkmışız. Her birinin siyasal düzen ve es­
tetik rejim konusunda en iddialı olduğu zamanlar, deneyimin 
yokluğunun doruk noktası. Oysa yıl 1933, Lethen'in güzel ifa­
desiyle, Nietzsche çoktandır Alfred Baumler9 tekelinde, Sovyet 
avangardı Stalin tarafından ya susturulmuş ya da Stalin rüzga­
rında savrulup gitmiş, Scheerbarth ve Loos çoktan ölmüş, Bre­
cht Danimarka' da sürgünde 10 (Lethen, 2014: 286). Lethen, "De­
neyim ve Yoksulluk"un hayatı boyunca ona eşlik eden esra-
9 Nazizmin resmi filozofu. 

10 Lcthen doğrudan zikretmese de, Berlin konstriiktivistleri çoktan dağılmış, 
Uszl6 Moholy-Nagy önce Londra, sonra Chicago'ya göç edecektir. Hans Rich­
ter, Benjamin gibi Paris'te sürgündedir ve Kurt Schwitters kısa süre sonra 
Londra'ya sürgüne gidecektir. 
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nnı boşluğa seslenen, geç kalmış olsa da, kenardan yükselen 
"barbar"lığında buluyor. Şimdi tekrar başa dönebiliriz. 

Lethen, l 968'in otonom hareketlerinde yer alacak genç dü­
şünür, "Deneyim ve Yoksulluk"ta heyecan verici yanlar bu­
lur. Ona göre metinde dünya, daimi bir biçimde hareket eden 
bir tiyatro gibi ele alınmış, Birinci Dünya Savaşı'ndan kaynakla­
nan travmayı organik olmayan araçlarla ifade eden yeni bir sa­
nat ve kültür vaadi ortaya konmuştur. Örneğin, Paul Klee, bir 
arabanın gücünü motorundan alması nedeniyle motora tabi ol­
duğunu, geri kalan kaporta ve tasarımının en temel işlev yanın­
da ikincil kaldığı saptamasını yapmıştı (Benjamin, 199 1 :  216; 
Lethen, 2014: 282). işlevsellik ve soğuk cam, mimari ve çeliğin 
(Bauhaus) bileşiminde hayat bulur. Lethen'e göre, "Deneyim ve 
Yoksulluk", göçebe bir varoluşun baştan çıkarıcılığına sahip­
tir. Sır, iz ve mülkiyet karşıtlığının yalın ifadesidir (s. 282). Bre­
cht'in "Şehir Sakinleri lçin El Kitabı" şiirindeki çağrıya uyup, in­
sanın içinde burjuva iç mekanlarını terk etme isteği uyandırır. · 

"Deneyim ve Yoksulluk'' , "Yıkıcı Karakter" başlıklı 193 1 ta­
rihli başka bir kısa metinle birlikte okunduğunda, yeni bir çeh­
re kazanır. Lethen, "yıkıcı karakteri" ,  nefret duygulan körel­
miş, esas şiarı yeni alanlar açmak, esas etkinliği terk etmek, 
alan boşaltmak olan bir tip diye tarif eder (Benjamin, 199 1 :  
397; Lethen, 2014: 282; Wohlfarth, 1978: 5 1  vd). Bu nedenle 
"yıkıcı karakter" en çok temiz havaya ihtiyaç duyar. 

Manfred Schneider, "Deneyim ve Yoksulluk"u, Nazi eli­
ti avangard sanata acımasızca saldırırken, "yıkıcı karakterin" 
onu son kez savunması diye görür (Schneider, 2018: 196). Me­
tin, yakınlaşan felaketin sahne alacağı bir oyunun bozulma­
sı yönündeki bir çabadır. Schneider, Hitler'in Reichstag Yangı­
nı'ndan hemen sonra arkadaşı Hermann Rauschning'e hitaben 
"Bizler barbarız, öyle olmak istiyoruz. Böyle anılmak onuru­
muzdur. Bizler dünyayı gençleştirecek olanlarız" sözünü alın­
tılar (2018:  98) . Bu sözlerin çok rahatlıkla Loos, Brecht ya da 
Klee tarafından da sarf edilebileceğini söyler. Schneider'e göre 
sorun, "barbar" kavramının tarihsel-metafizik çifte anlamından 
kaynaklanmaktadır. 
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Antik gelenekte barbar, Tacitus, Horas, Livius, Seneca'dan 
bu yana yabanıl, aşağı bir yaratık kabul edilmesinin yanında 
ikinci bir anlam daha kazanmıştır. Bozulmamış, el değmemiş 
yönleri barbarın olumlu nitelikleridir (Schneider, 1997: 28) .  
Schneider'e göre Vico, Yeni Bilim'de barbarı kültürlerin çevri­
minde ikili bir biçimde telaffuz eder. Barbar, zamanların öte­
sinden gelir, nazım ve savaşla anılır. Kültürlerin inişi esnasın­
da, çevrim kapanırken, derin düşünmenin barbarlığı dekadans 
emaresidir (Schneider, 2018: 104) . Nietzsche "barbarın" ye­
ni bir olumlamasıdır. Ahlakın Soyhütüğü'nde soylu, önder ırk­
ların soğukkanlılığını ve onlardaki barbar özü selamlar (Sch­
neider, 2018: 106). Nietzsche, savaşı şiirselliğin kaynağı kabul 
eder, medeniyetin yenilenmesi diye görür. 1885 yılına ait not­
larında barbarı ayrıştırır. Gücünü yıkma ve yok etmeye hasre­
den barbarı bir kenara bırakır (Raschke, 1992: 307) , yeni bar­
barların gelişini, gelecekte olacakları, berrak bir şekilde tarif 
eder: "Başka barbarlar, yükseklerden gelen, fetihçi ve hükme­
dici doğaya sahipler. Adeta şekil verebilecekleri hammadde arı­
yorlar" (aktaran Schneider, 2018: 106) . Yeni barbarın alamet­
i farikası yaratıcılık, hükümranlık, tutku kabiliyetidir (Rasch­
ke, 1992: 307) . 

Schneider, geçtiğimiz yüzyılı farklı kişi ve grupları bir çeşit 
barbar hayaletinde montajlayan bir imgeden söz eder. Montaj­
da barbar, Hazreti lsa'dan punk hareketine, holiganlardan daz­
laklara, Luther'den 1968'e, 20. yüzyıl sanatının kült figürün­
den Naziler ve sosyalistlere kadar çok değişik kisvelere bürü­
nür (Schneider, 2018: 1 10- 1 1 1 ) .  Yaratıcılık ve yıkıcılık, ye­
ni başlangıçlara el veren barbar, yıkıcı karaktere karıştı. Bar­
bar hayaleti, mutlak öteki ile yıkım sanatçısı arasında bir yer­
lerde montajlandı. 

"Deneyim ve Yoksulluk" üzerine podyum tartışmasında dik­
kat çeken yan, konuşmacıların, çok haklı ve doğru bir şekil­
de, metnin olanakları kadar sınırlarım da tartışmaya açmaları­
dır. Kişisel ve toplumsal deneyimlerini metin ile temasa geçir­
mek, metne adeta kısa devre yaptırtma çabası, kuşkusuz Ben­
jamin'in çalışma ve düşünme yöntemiyle uyumludur. "Dene-
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yiın ve Yoksulluk", öncesindeki ve sonrasındaki çalışmaların 
adeta bir uğrak noktasıdır. "Tek Yön"de başlayan anlatım tek­
niği ve tipografik yeniliklerden, "Teknik"te yer alan sanatın ha­
lesinin kaybolması, görme biçimlerinin kolektif hale gelmesi­
ne kadar bir dizi çözümlemenin açımlandığı, öngörüldüğü, ilk 
kez formüle edildiği, tarihsel bağlamına oturtulduğu bir uğrak­
tır. Metinde Benjamin'in bakış açısında görsel avangard akım­
ların, özellikle de konstrüktivizmin derin etkisini görebiliriz. 1 1  

Tartışmada konuşmacılar tarafından örtük bir şekilde di­
le getirilen, metnin avangard görsel sanatlarla gönül yakınlığı 
saptaması son derece önemlidir. Metnin cam mimari, Bauhaus, 
konstrüktrivist akımla kurduğu yakınlığı tekil bir örnek saya­
mayız. Michael Jennings'in veciz ifadesiyle, "Benjamin'in Mo­
holy-Nagy ile yaptıkları fikir teatileri, Brecht ile yaptıkları ka­
dar düşüncesi üzerinde kalıcı etkiler yaratmıştır" (Eiland ve 
jennings, 2014: 324). "Deneyim ve Yoksulluk" ile görsel avan­
gard bağıntısını daha geniş bir tartışmanın parçası olması ne­
deniyle şimdilik bir kenara bırakalım. Metnin Benjamin düşün­
cesindeki bağlamına, metne karakterini veren diğer Benjamin 
metinleriyle ilişkisine dönelim. 

"Deneyim ve Yoksulluk": Benjamln düşüncesinde 
bir uğrak noktası 

Eckhardt Köhn, Berlin avangardı üzerine klasik addedilen çalış­
malarında, l 920'lerin başında Alman enflasyonunun sadece We­
imar Cumhuriyeti'nin istikrarsız kurumlar üretmesine neden ol­
makla kalmayıp günlük hayatı da derinden etkilediğini söyler 
(Köhn, 1988: 33-34). O dönemden kalan en yakıcı deneyimler­
den bir tanesi, günlük % lOO'e varan enflasyon artışı karşısında, 
herkesin derin bir çaresizlik duygusuna, kaygıya kapılmış olma­
sıydı. l 970'li yıllarda punk hareketinin öncü guruplarından Sex 
Pistols şarkısı gibi, "Gelecek Yok! "  en önemli deneyimlerden bi-

1 1  Benjamin ile Berlin avangard akımı ve konstrüktivizm ilişkisi Cogiıo dergisinin 
Kış 2021 sayısında yayımlanacak çalışmamda, Tek Yôn kitabı örneğinde ince­
lenmiştir. 
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risidir. Geçmişin insanların ayaklarının altından kaydığı, gelecek 
korkusu yaşayan hemen her kesimde kendine göre uyumlanma, 
tepki verme biçimleri gelişmişti. Köhn, Hans Richter'in anılarına 
dayanarak, "doğaçlamanın" hemen her kesimde, özellikle sanat­
sal pratiklerde öne çıktığını söyler (1988: 34). 

Paranın hiperenflasyon şartlarında insanlar arasındaki me­
safeyi, karşılıklılığı, haksızlıktan ölçen, gösteren, değiştiren bir 
simge olmaktan çıkması, doğaçlama tepkileri güçlendirmiş­
ti. Berlin Dada politik fotomontaj denemeleri, hiperenflasyon 
ortamındaki ilk doğaçlamalardır. Zürih ve Paris Dada'sından 
farklı biçimde, pasifist bir görmezden gelme ve ironi yerine, dı­
şavurumcu bir psikolojizme karşı burjuva gerçekliğini parça­
larına ayırma işlevini yüklenmiş, bir karşıkültür yaratmaya so­
yunmuştu. Berlin avangard kültürü, Berlin Dada hareketinin 
sanat ve kültür karşıtı yıkıcılığını sonradan, 1920'lerin ilk yan­
sından sonra, yeni bir kültürel forma dönüştürse de, Dada'nın 
mirasçısı olduklarını hiçbir zaman inkar etmedi. 

Büyükşehrin kendine özgü temposu, mimari kolaj ları, sa­
nayi, teknoloji ve paranın iç içe geçmişliği, gece hayatı vb. 
20. yüzyılda şehir imgesine yeni bir çehre kazandırdı. Berlin, 
1900'lerin başından 1933'e kadar gerek teknik altyapısı, gerek 
Orta Avrupa'ya açılan, Viyana, Bohemya, Eski Prusya toprakla­
rına uzanan kültürel iklimin cazibe merkezi oluşu, gerekse de 
Bolşevik Devrimi'nden sonra her sınıf tan ve görüşten çok sayı­
da Rus göçmene ev sahipliği yapmasıyla, kısa sürede en önem­
li dünya başkentlerinden birisi haline geldi (Frisby ve Boyd­
Whyte, 2010). 

Büyükşehir hayatıyla birlikte reklam dili, reklam panoları, 
modernliğin önemli taşıtları tren ve metro, günlük gazete ve 
dergiler, sansasyon haberleri, spor ve eğlence amaçlı kulüpler, 
sendika ve siyasal dernekler insanların görme biçimlerinde, al­
gı yapılarında önemli değişiklikler meydana getirdi. Özellik­
le tatbiki güzel sanatlar alanında, endüstriyel tasanın, fotoğraf 
(daha sonra sinema baskın bir araç olarak hızla diğerlerinin ya­
nındaki yerini alacaktır), tipografi, baskı teknikleri büyükşehir 
hayatı ile yeni bir ivme kazandı. 
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Büyükşehir insanını, sık çalılıklarla kaplı bir ormanda yolu­
nu bulmaya çalışan birisine benzetmek yanlış olmaz. Modem 
tatbiki sanatlar, Bauhaus okulu başta olmak üzere, modem şe­
hir hayatının karmaşıklığına insanların uyum sağlamasını ko­
laylaştıran yeni, sade, işlevsel tasarımlar geliştirmeye, şehirli 
nüfusu önceden deneyimlemedikleri, şok yaratan hız ve tem­
poya uyarlayacak yeni görsel biçimler geliştirmeye başladı. 
Şehrin kaosuna, uğultusuna, tempo ve çokbiçimliliğine uygun 
yeni biçimler geliştirme, yeni bir dokunma ve görme biçimi ya­
ratma çabası Berlin avangard çevrelerinde çokça tartışılmış, bu 
yolda denemeler yapılmıştı. 1923 yılında Hans Richter'in ça­
balarıyla yayımlanmaya başlayan G: Material zur Elementaren 
Gestaltung dergisi, 12 kısa ömürlü olsa bile, modern hayata uy­
gun görsel bir tasarım kültürünün oluşumunda, etkileri bu­
gün bile süren bir ilk girişim olma niteliğini haizdi. Dergi, Ra­
oul Hausmann, Ludwing Mies van der Rohe, Hans Arp, Tristan 
Tzara, Kurt Schwitters, Laszl6 Moholy-Nagy, Hannah Höch, 
Adolf Behne, Viking Eggeling, Georg Grosz, Man Ray, Naum 
Gabo, Sasha Stone vb. görsel sanatlar, mimari alanlarında ön­
de gelen sanatçıların oluşturduğu çevrenin ürünüydü (Mertins 
ve jennings, 2009: 249-250) . Dergiden gerçek bir kozmopolit 
oluşum diye söz etmek yanlış olmayacaktır. Çalışmamız açısın­
dan önem taşıyan büyük sürpriz, Walter Benjamin'in G dergi­
si çevresinin görsel sanatlar dışından gelen tek üyesi olmasıdır. 
Hans Richter'in stüdyosundaki toplantılara katıldığı gibi, der­
gi için Tzara'nın Man Ray fotoğraflan üzerine yazdığı makaleyi 
Fransızcadan çevirmiştir.13 

1918 sonrasında, Orta Avrupa ve Rusya'dan gelen göçmen 
sanatçıların katılımıyla, Berlin avangardı kendine has bir gör-

12 "G" Gestaltung sözcıiğılnıin kısaltılmış hali olup El Lissitzky tarafından öne­
rilmişti. Kavram biçim verme, biçim kazandırma, tasarlama anlamlanna gelir. 
Derginin açılımı, "G: Temel Tasanm/Biçim için Materyal"dir. 

13 Benjamin'in avangard akımlarla, görsel sanatlarla ilişkisi bu kadarla sınırlı de­
ğil elbette. Hollanda'da 1927-1929 yılları arasında yayımlanan i10 dergisi çev­
resinde yer almış, sonradan "Tek Yön"e aldığı Alman enfiasyonuna dair önem­
li makalesinin yanı sıra Rus edebiyatına dair gözlemlerini bu dergide yayımla­
mıştır. Piet Mondrian gibi önemli sanatçılann yazılannı yayımlayan çokdilli ve 
kıiltıirlıi i lO dergisinin fotoğraf direktöriı U.szlö Moholy-Nagy idi. 

212 



sel-kültürel referans çerçevesi oluşturmuştu. Bu anlamda bir 
Berlin-Moskova hattından söz etmek yanlış olmayacaktır. Yeni 
bir rejimin (Sovyetler'in) görsel sacayağını kurma yolunda en­
düstriyel kültürün bir parçası olma çabası ile büyükşehir haya­
tının gerektirdiği görme ve dokunma biçimlerine dair malzeme 
ve malzemenin işlenmesi süreci çok verimli bir birlikteliğin te­
melini atmıştı. Weimar görsel kültürü, şehir hayatına uyumu 
öne çıkaran, kitlelerin şehir ile çoklu temasını kolaylaştıran bir 
sadelik, işlevsellik, bilimsellik ve nesnelliğin ürünüdür. Bu en 
azından avangard çevreler için geçerlidir. 

Benjamin, "Deneyim ve Yoksulluk"ta, çağı hakkında hiçbir 
yanlış umuda kapılmasa da, ona sonsuzcasına bağlı bir düşü­
nür/sanatçı kuşağından söz etmişti (Benjamin, 1991 :  216). Ba­
uhaus'un önde gelen fotoğraf sanatçısı Lucia Moholy, neredey­
se aynı kelimelerle, " 1920-1930 arası on yıllık dönemde, en 
azından sanat çevrelerinde hüküm süren, yeniliğe açıklık, iş­
birliğine hazır olma, başkalarım tanıma, eleştirinin karşılıklılı­
ğı, düşüncelerin değiş tokuşu, ortak hedeflere sahip olma nos­
yonundan" bahseder (Moholy, 2020: l l l) .  Söz konusu ortak­
lıklar ve yeniliklere açıklık, Benjamin'in yapıtlarında müstesna 
bir yere sahiptir. Artık "Deneyim ve Yoksulluk"taki izleğin izi­
ni sürebiliriz. 

Tek Yön, Benjamin'in sağlığında yayımlanan ilk kitap olması­
na karşılık, artık bir sanayi olduğu aşikar Benjamin çalışmala­
rında hemen neredeyse hiç ele alınmamıştır. Kitabın çıktığı dö­
nemde gazete ve dergilerdeki kısa tanıtım yazıları hali!. en der­
li toplu değerlendirmelerdir. 14 Çoğu araştırmacı kendine gö­
re haklı nedenlerle, kitabı sevmesine ve önemsemesine karşın, 
bir yere konumlandıramamakta, edebi metafor değeri dışın­
da, metnin bir aforizmalar toplamı olduğunu düşünmektedir. 
Geriye kalan az sayıdaki araştırmacı ise Tek Yön'ü, kısa yoldan 
gerçeküstücü bir çerçeveye aktarıp bir tür rüya, metin, illüs-

l 4 Detlev Schöttker'in, erişilmesi imkansız olağanüstü editörlüğü sayesinde, o 
dönemdeki bütün tanıtımlan okuma şansına sahibiz. Bkz. Benjamin (2009). 
Yukanda belirtildiği üzere, Tek Yôn üzerine aynntılı bir çözümlemem Cogito 
dergisinin Kış 2021 sayısında yayımlanacak. 
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trasyon toplamı gibi ele almaktadır. Benjamin araştırmacılan­
nın çoğunun edebiyat uzmanı olduğu göz önüne alınırsa, bun­
da şaşılacak bir yan yok. 

Okuyucu, daha ilk deneme olan "Benzin lstasyonu"nda, "ha­
yatın kurucu gücünü kanılara değil, olgulara aktaran" bir öner­
meyle, "çabucak konuşabilen, kısa, hızlı, etkili, broşür, gazete, 
reklamlardaki gibi akan bir dile ihtiyaç var (. .. ) Dev toplumsal 
hayat düzeneği için görüşler, makine için yağ neyse odur" (Ben­
jamin, 2009: 1 1) önermesiyle karşı karşıya kalır. Büyükşehrin 
ritmine uygun yazı biçimleri geliştiren düşüncelere, konstrük­
tivist fotoğraf, tipografi yaklaşımlanna, montaj tekniğine uzak­
sanız, metin size ilgisiz konulardaki bir aforizmalar dizisi gibi 
gelebilir. Oysa modem hayatın ritmine uygun bir biçim ve yazı 
tekniği denemesi olması bakımından türünde bir ilk, o dönem­
de benzeri görülmemiş, cesur bir girişimdir. Konstrüktivist fo­
toğrafçı Sasha Stone'nun kitap için hazırladığı kapak, Berlin'in 
ünlü alışveriş merkezi Kurfürstendamm Caddesi'ni gösteren 
montajı görülmeden, kitabın Berlin sokaklannı andıran orijinal 
kesmeleri, tipografik yenilikleri dikkate alınmadan metnin haz­
zına ve mesajına ulaşmak olanaksız. 

Benjamin, "Gerçeküstücülük"te ( 1929) Moskova seyaha­
ti esnasında otelde tanık olduğu Tibetli rahiplerin aralık bı­
rakılan odalarından söz eder; açıklığı, cam mekanlarda ya­
şamanın kusursuz devrimci bir erdem olduğunu vurgular. 
"Gerçeküstücülük"te, "Deneyim ve Yoksulluk"a, Scheerbart'a 
geçişin ilk izleri görülür. "Gerçeküstücülük"te cam mekanlar­
da yaşamak, teşhirciliğin, dolayısıyla sarhoşluğun bir parçası 
olup gerçeküstücü bir eylemin sınırlannda yer alır (Benjamin, 
1993: 158; Mertins, 1996). 

Dikkatli bir okuyucu, gerçeküstücülerin radikal bir özgür­
lük fikrine sahip olmalan, sarhoşluğu devrime kazandırmalan 
nedeniyle övüldüğü yerde beliren şu cümleleri de fark edecek­
tir: "Gerçeküstücülerin (. . .  ) metafizik maddecilikleri (. . .  ) ke­
sintisiz bir gelişmeyle antropolojik maddeciliğe varmaz. Geri­
de bir şeyler kalır. (. . .  ) Kolektif olanın da bir bedeni vardır. Ko­
lektif olan için teknikte kendini örgütleyen fıziksel dünya tüm 
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gerçekliğiyle, yalnızca dindışı aydınlanışın bize kapılarını aç­
tığı bir imge dünyasında üretilebilir . . .  " (vurgu bana ait). Ay­
nı yerde bir başka cümlede, " . . . .  kolektifin tüm bedensel uya­
nlarını da devrimci bir boşalmaya dönüştürmek üzere teknik 
içinde birbirine sıkı sıkıya kenetlendiği yerde . . .  " dir (Benjamin, 
1993: 159). 

Benjamin, gerçeküstücülüğün radikal özgürlük fikrini ko­
lektif (daha sonra "Tehnih" çalışmasında alenen kitle kavramını 
kullanacaktır) bir dindışı teknik ile tamamlamak zorunluğun­
dan söz ediyor. Teknik daha sonra "Deneyim ve Yoksulluk"ta 
indirgeme, seyreltme, işlevselleştirme, özellikle deneyimi ser­
best bırakmada tayin edici bir rol üstlenmiştir. Ama esas işlevi 
"Tehnih"te billur hale gelecektir. 

"Brecht Üzerine Bir Radyo Konuşması"nda Bay Keuner figü­
rü öne çıkar. Bay Keuner, yeryüzünde mutluğu arayan bir bil­
ge değil, Simmel'in toplumsal tipleri, Valery'nin saf akıl timsa­
li Mösyö Teste'si gibi, bir aklın olanaklarını araştıran bir düşü­
nürdür. O bir tür sadelik ve sadeleştirme üstadıdır. "Yoksullu­
ğa özgü olan tutumluluk değil, tüketimdir" der örneğin (Bre­
cht, 1987: 26). Benjamin'e göre Bay Keuner, "yoksulluğun yok­
sulu gerçekliğe herhangi bir zenginin hiçbir zaman yaklaşama­
yacağı kadar yakınlaştıran bir hile olduğuna inanır (Benjamin, 
2014: 13).  "Yazı Brecht için bir eser değil, bir aygıt, bir alettir. 
Ve değerini belirleyen şey de sökme, değiştirme ve dönüştürme 
yeteneğidir." Brecht'te yoksulluk, Benjamin'e göre "bir ünifor­
ma gibidir, insanın makine çağındaki fizyolojik ve ekonomik 
yoksulluğudur" (Benjarnin, 2014: 13) .  Tıpkı Berlin avangar­
dında sanatçıların tulum giyip kendilerini bir "monteur" (mon­
taj ustası) gibi sunmakla gururlanmaları, teknisyen becerileri, 
hatta mühendis yönleriyle övünmeleri gibi, makine karşısında­
ki aczin, önce kavranması, sonra emek sürecinin bir parçası kı­
lınarak işlenmesi o dönemin gözde tavırlarından bir tanesidir. 

Fotoğrafın Kısa Tarihi'nde (1931)  inşa ve sadeliğe dair iç içe 
geçmiş üç argüman bulunur. Birincisi, fotoğrafın sanatın doğa­
sını dönüştürmesi, sanatsal haleyi, biricikliği, kitlelere yakın­
laştıran bir optik bilinçdışı geliştirmesidir (Benjamin, 2012:  24-

21 5 



26) . Kopya, gelip geçiciliği ve çoğaltılabilirlik ögelerini iç içe 
örmüştür. Bu sayede eşsiz olan şeyler her koşulda kopyalann­
ca ele geçirilmiştir (2012: 25) . Fotoğraflan çekilen eserlere ar­
tık sadece bireysel yaratılar diye bakılamaz. Onlar kolektif im­
genin bir parçası haline gelmiştir (Benjamin, 201 2: 32). İkin­
ci argüman fotoğrafın özüne ilişkin olup ışığı eksen alır. Fotoğ­
rafın sadece kopyalama, çoğaltma olduğunu düşünenler yanı­
lıyor. Özellikle plastik sanatlardan fotoğrafa yönelen sanatçı­
lar, ışığın kaynağını deneysel yollardan, örneğin kamerasız fo­
toğraflarda araştırarak, fotoğraf çalışmalarında avangard bir yol 
açtılar. Bunun açık ifadesi, fotoğrafın sadece bir yeniden üre­
tim olmayıp aynı zamanda bir üretim sanatı olduğudur. Fotoğ­
rafın deneysel ışık oyunları yoluyla bilime, görsel sanatlara kat­
kıda bulunan, görme işlevini dönüştüren bir işlev kazandığına 
dikkat etmek gerekir. 1 5  Gökcisimlerini gözlemekten, mimari­
ye, sanat eserlerine, gündelik ayrıntılardan, haber ve reklamla­
ra bir şeyi fotoğrafından incelemek, çıplak gözle fark edileme­
yen aynntılann öne çıkmasını sağlar (Benjamin, 2012: 33-34). 

Üçüncü argüman, Brecht'in işaret ettiği "gerçekliğin kopyası, 
mesela bir fabrika fotoğrafı, gerçeklik hakkında her zamankin­
den daha az şey ifade eder" önermesini açımlar. İnsan ilişkile­
rinin şeyleşmesi, gerçekliğin kurulma ve aktarımında işlevi ön 
plana çıkarır (Benjamin, 2012: 35) . Rus sinemasının büyük ba­
şarısı -montaj sineması olarak bilinir- fotoğrafa yaklaşımı be­
lirlemiştir. Rusya'da fotoğraf itki ve telkinle değil, deney ve eği­
timle ilerlemişti. Böylelikle bir şeyin inşa edip yükselmesi, sa­
natsal bir şeyin yaratılması sağlanmıştır (2012: 35). 

Fotoğrafın görüşü derinleştiren, katmanlara ayıran, hafı­
za ile bağlantı kuran optik bir bilinçdışı kurma edimi,16 mon-

15 Benjamin, fotoğrafın avangard kolundan bahsederken sadece Sasha Stone'un 
ismini anar. Oysa bu konuda söylediklerini büyük ölçüde L. Moholy-Nagy'nin 
1925 ve 1927'de iki ayn baskı yapmış öncü kitabı Resim, Fotoğraf. Film (Male­
rei-Fotographie-Film) kitabına borçludur. 

1 6  Herbert Molderings optik bilinçdışı fikrinin Moholy-Nagy'nin Resim, Fotoğraf, 
Film kitabından esinlendiğini, zamansal optik (das Optisch-Zeitliche) ile optik­
kinetik (das Optisch-Kinetische) kavramlan örneğinde etkili bir biçimde göster­
miştir (Molderings, 2014: 338; Moholy-Nagy, 1925: 19-20). 
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taj özelliğiyle kolektif bir karakter kazanmıştır. Fotoğrafın üre­
tim ile ilgili tarafı deneysel, halesi olmayan bir sadelik ve işlev­
selliğe katkıda bulunur. Belki de bu nedenle, "geleceğin cahil­
leri okuma-yazma bilmeyenler değil, fotoğrafı bilmeyenler ola­
caktır" (Benjamin, 2012: 38) . Benjamin alıntıyı kendisi tırnak 
içinde kullanıyor ama kaynağına atıf yapmıyor. Kaynak, Benja­
min'in de katkıda bulunduğu i lO  dergisinde fotoğraf ve resim 
arasındaki farklara dair çok önemli bir tartışmaya katılan Laz­
lo Moholy-Nagy idi. Alıntının aslı, "fotoğraf hakkında bir fik­
ri olmayanlar, geleceğin cahilleri olacak"tır. (Moholy-Nagy, 
1989: 102). 17 

"Yıkıcı Karakter" (1931) ,  düşünsel imge adını verdiği, Tek 
Yön sonrasında yazılmış kısa metinlerden bir tanesidir. Genç 
bir karakter, gençliğini önüne çıkan her şeyi tahrip yeteneği­
ne borçlu olan hoş bir karakterdir. Tahrip ettiği şey sayesin­
de izleri temizler. Bu sayede ihtiyaçlannı, varlığını en aza in­
dirme şansı, çok azla yetinme şansı bulur. O nedenle de halin­
den memnundur. "Yıkıcı karakter" , evlerine, konforuna düş­
kün olanların düşmanıdır. Onların aksine, bırakın her ·türlü izi 
silme arzusunu, tahrip ettiği şeylerin, yıkımın dahi izlerini sile­
cektir mümkün olsa. O bütün kavşakların ortasında durur. İş­
lerin her an tersine dönebileceğinin farkındadır. Yaratıcı faali­
yetlerden özellikle kaçınır; yaratıcı faaliyetin yalnızlığını ara­
ması gibi, "yıkıcı karakter" de etrafının her an insanlarla çevrili 
olmasına, yıkıcılığına tanıklık edeceklerin varlığına dikkat eder 
(Benjamin, 199la: 396-398). 

"Yıkıcı karakter", en azla yetinme üstadı olmadığı gibi, ya­
şamın değerli olduğu duygusundan beslenmez, ona göre in­
tihara değmez. "Deneyim ve Yoksulluk" ile "Yıkıcı Karakter" 

17 Molderings, Benjamin'in hemen hiçbir metninde doğrudan Moholy-Nagy'ye 
-gerçekte hemen hiçbir konstrüktivist sanatçıya diye de okunabilir- atıfta bu­
lunmamasındaki tuhaOığa dikkat çekmiştir. Molderings'in sözleriyle, "Benja­
min açıkça soyut-konstrüktivist Bauhaus hocası ve sanatıyla özdeşleştirilmek 
istemiyordu" (Moldering, 2014: 324). Kaldı ki Fotoğrafın Kısa Tarihi, kaynak 
göstermeden alıntı, isim zikredip kaynak göstermeme dikkatsizliğine rağmen, 
hem Moholy-Nagy'nin, hem de Sasha Stone'un en azından adının anıldığı me­
tin olma özelliğine sahiptir (Benjamin, 2012: 32, 34). 
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metinleri arasında sadelik, mülkü umruna katmama, izleri sil­
me vb. bazı geçişler olduğu doğru. Yine de iki metni kısa yol­
dan aynı mantığın ürünü gibi görmek yanıltıcı olabilir. "Dene­
yim ve Yoksulluk", yeni bir başlangıç için kılavuz bir metindir. 
"Yıkıcı Karakter" ise "gelenekçilerin" safında yer alır, bazı şey­
leri dokunulmaz kılarak aktarır, muhafaza eder; diğerlerini el­
le tutulur hale getirdikten sonra imha eder (Benjamin, 199la: 
398). Karakterin yıkıcı niteliği buradan gelir. lki metin arasın­
da imgesel ortaklıklar kadar kolay giderilemeyecek bazı geri­
limler de mevcuttur. 

"Üretici Olarak Yazar" ( 1 934) , "Deneyim ve Yoksulluk"ta 
dile getirilen düşünceleri siyasal bakımdan netleştirmiş, argü­
manlarını ileriye taşımıştı. Benjamin, "Bir metnin, zamanının 
toplumsal ilişkileri içindeki konumu nedir?" diye sorar. Cevabı 
son derece nettir. Bu, zamanın edebi üretim ilişkileri içindeki 
yerine, doğrudan doğruya edebi tekniğine bağlıdır (Benjamin, 
2014: 100) . Rus fotoğrafçı, senarist, gazeteci, şair, oyun yazan, 
çevirmen Sergei Tretyakov'un 18 "iş görücü yazar" (operierende 
Schriftsteller) betimlemesine dayanarak, doğru politik eğilim 
ile uygun edebi tekniğin buluşmasını mümkün kılan bir tipo­
loji ortaya atar (2014: 101) .  Her ikisi arasındaki işlevsel bağı "iş 
görücü" yazar sağlar. "lş görücü yazar" betimlemez, haber ver­
mez, müdahale eder. Tretyakov'da haber veren, nakleden, se­
yirci kalan yazar ile "iş görücü yazar" birbirinden esastan ayrıl­
mıştır. "lş görücü yazar" nakletmez, kavgaya dahil olur; seyirci 
kalmaz, etkin bir biçimde müdahale eder (2014: 101) .  

Benjamin Aralık 1926 - Ocak 1927 arasında iki aylık Mos­
kova seyahatinde tanıştığı Tretyakov'un düşünceleri ile kendi 
Moskova izlenimlerinden bir dizi sonuç çıkarmış görünüyor. 
Ona göre burjuva gazetelerinde edebiyatın çöküşü gözlenirken, 
Sovyet basınında yeniden canlanışına tanık olunmaktadır. Sov­
yet gazeteciliğinde yazma yetkisi, uzmanlık eğitiminden değil, 
politeknik eğitimden geçer, artık bir ayrıcalık olmaktan çıkmış, 
ortak mülkiyet halini almıştır." Benjamin Sovyet deneyini, tür-

18 Tretyakov, Sovyet avangard kültür ve sanat camiasının yayın organı Noviy 
LEFin editönlydü. Editörlüğü 1928 yılında Mayakovski'den devralmıştı. 
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lerin birbiri içinde eridiği, geleneksel yazar-okur ilişkisinin sor­
gulandığı daha genel bir süreç içinde ele almıştır. Sovyet basım, 
sürecin itici gücü konumundadır (Benjarnin, 2014: 103) 

Benjarnin Sovyet basınına dair yorumlarım, Tretyakov'un iş 
görücü yazarına dair görüşlerini Brecht'in "işlevsel dönüştür­
me" kavramıyla bütünler. "işlevsel dönüştürme", üretim alet 
ve biçimlerini ilerici entelektüellerin tanımladığı biçimde kul­
lanmaktır (Benjarnin, 2014: 106) . Benjarnin, Brecht'in entelek­
tüellere yönelik radikal çağrısını hatırlatır, üretim aygıtını sos­
yalizm yönünde değiştirmeden donatrnarnalan uyarısından söz 
eder. Örneğin, Dada fotomontajları günlük hayatta kullanılan 
sıradan nesneleri belirli bağlamda yeniden bir araya getirdiğin­
de, sanatın otantiklik iddiasını sınamıştı. Dada fotomontajları 
zamanın çerçevesini yırtıp atma işlevi görmüştü. Bu radikal çı­
kışın politik formujohn Heartfield'in fotomontaj estetiğin ürü­
nü kitap kapakları, sanatın politik bir araç haline dönüşünün 
ömekleridir. 1 9  Renkli basım teknikleri, reklamlar, radyo, fo­
toğraf ve sinema, üretici yazarın -belki de sanatçı dernek daha 
doğru olur- teknik ilerlemeye çok şey borçlu olduğunu göste­
rir. Üretici yazarın politik ilerlemesinin önkoşulu teknik ilerle­
medir (Benjarnin, 2014: 107-108). 

Benjarnin, yazarın yol gösterici olmasını, pedagojik nitelik­
lerini, başka yazarlara bir şeyler öğretebilme yeteneğini, mo­
del olma özelliğini önemser. Bir uzmandan beklenecek tavırla, 
"üretim aracını proleter devrimin amaçlarına hizmet eder hale 
getirmeyi görev sayan bir mühendise dönüştüren tavır"dan söz 
eder. Uzmanın (iş görücü yazar) proletarya ile dayanışması çö­
zümün başlangıcıdır (Benjamin, 2014: 1 15).  

lş görücü yazan günün teknik ilerlemelerinden ayn düşün­
mek mümkün değildir. Benjamin'e göre epik tiyatro, film ve 
radyo, renkli basım tekniklerindeki gelişime ayak uydurmuş, 
zamanın tiyatrosu haline gelmiştir. Brecht'te epik tiyatro ey­
lemler geliştirmez, eylemlerin gelişimine müdahil olur. Eyle­
mi kesintiye uğratmak modem sanatların montaj tekniğinin ti­
yatroya uyarlanmasıdır. Böylelikle, "epik tiyatrocu bütünlüklü 

19 Aynı şey, Sasha Stone'un Tek Yôn için yaptığı montaj kapağı için de geçerlidir. 

21 9 



sanatın karşısına teatral laboratuvarı çıkarır. Epik tiyatro dene­
yinin merkezinde insan yer alır. "Bugünün insanı, yani indir­
genmiş biri, soğuk bir dünyada buz kesmiş biridir. "20 Epik ti­
yatro eylemi, davranışın en küçük ögeleriyle inşa etmeye da­
yanır (Benjamin, 2014: 1 12- 1 13).  Dolayısıyla olaylar drama­
tik kararlarla değil, sıradan gibi görünen akıl ve pratik aracılı­
ğıyla değiştirilir. 

"Üretici Olarak Yazar"da "barbar kahkahası"nın Nietzsc­
he'den ziyade epik bir karakter taşıdığını daha net görebiliyo­
ruz. Epik tiyatroda izleyiciyi duygularla doldurmaktansa, dü­
şünme aracılığıyla, içinde yaşadıkları koşullara bütünüyle ya­
bancılaştırma amaçlanır. Benjamin, gülmenin iyi başlangıç ol­
duğunu düşünür. "Kalbin kasılmaları yerine, diyaframın kasıl­
masını" yeğler. "Epik tiyatronun bol keseden dağıttığı tek şey, 
kahkaha atılacak durumlardır" (Benjamin, 2014: 1 14) . 

"Teknik Yeniden Üretilebilirlik Çağında Sanat Yapıtı" ( 1936-
1939) , Benjamin'in üzerinde en çok çalıştığı, birisi Fransızca 
olmak üzere beş ayn versiyonu bulunan, en bilinen yapıtıdır. 
Çalışmanın sadece "Deneyim ve Yoksulluk"ta dile getirilen, 
"teknik" kavramını yeni bir boyuta taşıması hususu ele alına­
caktır. Benjamin'de tekniğin doğru bir kavrayışı için elzem yo­
rum, "Teknik"in üçüncü versiyonunda ele alınmıştır. 

Benjamin doğanın temellük edilmesi, araçsallaştırılıp dönüş­
türülmesi anlamındaki teknik kavramının hiyerarşik bir yönü 
olduğunu vurgular. Benjamin buna "birinci teknik" adını ver­
miştir. insan toplumlarının hemen tamamında hiyerarşi ve do­
ğaya hükmetme başat düşüncedir. Bunun kültürel ve siyasi so­
nuçlan olduğu bilinmektedir. Benjamin'in "birinci teknik" adı­
nı verdiği teknik, üretmeye değil, hükmetmeye yönelir (Benja­
min, 2013: 108). 

Benjamin, Fourier başta olmak üzere ütopyacı sosyalistler­
de, Paul Scheerbart gibi fütürist edebiyatçılarda kavramlaştırı­
lan, köylüler ve zanaatkarlar tarafından elle şekillendirilen, ço-

20 Benjamin, "Şehir Sakinlerinin El Kitabı" üzerine yorumunda, bir şehrin cazi­
besini, tempo ve trafiğini, eğlence endüstrisini Brecht'ten daha duygusuz bir 
biçimde izleyen bir gözlemci düşünülemeyeceğini söylemişti (2014: 82). 
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cuklarca hayal edilen ikinci bir teknik kavrayışı keşfeder. ikin­
ci anlamıyla teknik, bir tahakküm aracı değil, bir oyun, insanın 
yapabileceklerini, kapasitesini, şeyleri başka türlü de görebilme 
yeteneğini artıran bir etkinliktir. Benjamin, üretici güçlerin üre­
tim araçlarının gelişmişliğine eşlik etmesiyle, oyunun ve tekni­
ğin birlikte emek oyununun bir parçası olabileceğini düşünür 
(Benjamin, 2013: 108-109).21 Ona göre Dada'dan bu yana mon­
taj tekniği, insanın algılama yeteneğini geliştiren fotoğraf, yeni 
dokunma biçimleri geliştiren, hareketli mekanlar üreten mima­
ri, senaryo yazım aşamasından stüdyo hazırlıklarına, oyuncu se­
çiminden çekim ve montaj sürecine kadar benzer bir oyun sü­
reci içeren film, ikinci bir teknik idi. Bu sayede modem hayatın 
gereklerine uyum sağlamak, ritmini ve akışını idrak etmek, ha­
yatı içeriden dönüştürme konusunda yeni bir bakış açısı edin­
mek kolaylaşmıştır (Benjamin, 2013: 108; Wilke, 2010: 50) . 

Metnin üçüncü versiyonunda, ikinci tekniği etkin hale geti­
recek süreçte devrimin rolü tartışılmıştır. "Devrimler kolekti­
fin sinir sistemidir" (Benjamin, 2013 :  109). Devrimin hedefi, 
üretici güçleri onların ikinci tekniğe ulaşmasını engelleyen ay­
gıttan (üretim bandı, sermaye, modem tüketim, meta fetişizmi 
vb.) özgürleştirmektir (Benjamin, 2013:  108-1 09). Bu üretim 
araçtan üzerinde emeğin uyumunu ivmelendirecek yol ise icat 
etmekten geçer. Kolektif deneyim biçimleri, icat etmenin ola­
naklarını çoğaltan, kitlelerin ihtiyaçları ile uyumlu deneysel gi­
rişimler, ikinci tekniğin belirgin özellikleridir. işlevsel, akılcı, 
pratik özellikleriyle ikinci teknik, kitlelerin ortak deneyimleri­
ni, algı ve uyum kapasitelerini geliştirme amacını taşır. Sovyet 
avangardı, Bertin konstrüktivizmi, kısmen gerçeküstücülük ve 
Brecht'in epik tiyatrosu, ikinci tekniğin cisimleşmiş, pratik, de­
neysel örneklerinden kesitler sunar. 

21 Eduard Fuchs üzerine çalışmasında, Fuchs'dan "kitleler daima gelişme isti­
dadı gösterir" önermesini alıntılar (Benjamin, 2008: 137). ikinci teknik sade­
ce gelişme istidadı gösteren kitlelerin elinde bir tahakküm aracı olmaktan çı­
kar, hayatı kolaylaştıran, kolektif bir tasannın parçası olur. Aynı husus "Hika­
ye Anlatıcısı"nda başka biçimde ifade edilmiştir: "Masalın sahip olduğu bu öz­
gürleştirici büyü, doğayı mitolojijk bir biçimde işe karıştırmaktansa, onun öz­
gürleşmiş insanla olan suç ortaklığına işaret eder" (Benjamin, l 993a: 94). 
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"Hika.ye Anlatıcısı"nın ( 1936) , Brecht'ten etkilendiği iddia 
edilen "Teknik ya da Üretici Olarak Yazar" dan farklı bir dili ve 
içeriği olduğu sıkça dile getirilmiştir. Kuşkusuz bu yorumda 
Benjamin'in hikaye ve deneyim arasında kurduğu ilişkide müp­
hem, romantik bir tınının da payı var. Yine de dikkatli bir göz­
lemci, metnin daha başında, "Deneyim ve Yoksulluk"tan aynen 
alınmış uzun bir alıntıyı fark edecektir. "Bir zamanlar okula at­
lı tramvayla giden bir kuşak, artık bulutlardan başka her şe­
yin değiştiği topraklarda, çıplak gökyüzünün altında buluver­
di kendini. Ve bulutların altında, şiddetli patlamaların, akıntı­
ların ortasında kalakaldı küçük, korumasız insan bedeni" (Ben­
jamin, 199 1 :  214; Benjamin, 1993a: 78) .  

Deneyim (Erfahrung) , Benjamin'in düşüncesinde merkezi 
kavramlardan bir tanesidir. Michael Opitz'in yerinde gözlemiy­
le, deneyim Benjamin'de bir artikülasyon kavramı olup sonu 
anlamaya çıkan bir bağlantıyı, ifadeyi birbirine ekleyen bir kav­
ramdır. Deneyim, insani edimin (praxisin) bir boyutu, kişinin 
kendisi ile dünya arasında kurduğu bağın, dünyasal bağın ken­
disiyle ilişkiye döndüğü bir artikülasyondur (Benjamin, 1993a: 
99; Opitz, 2000: 236). Deneyimi ifade eden söz konusu bağ, iğ­
reti bir bağdır. O nedenle de daimi surette üzerinde çalışılması, 
yenilenmesi gerekir. Benjamin'de söz konusu yenilenme ken­
diliğinden, iradi olabilecek bir şey değildir; belirli tarihsel, top­
lumsal ve psişik koşullara bağlıdır. 

"Hikaye Anlatıcısı"nı doğru bir biçimde anlamanın yolu 
"Deneyim ve Yoksulluk" ile bağlantısını kurmaktan geçer. "De­
neyim ve Yoksulluk"ta, deneyimin ortadan kalkmasından zi­
yade, deneyimi aktarım araçlarının dönüştüğünden söz edilir. 
Çalışma koşullarıyla yakından ilişkili geleneksel hikaye anlatı­
cılığı ve hikaye dinleme biçimleri kökten değişmek durumun­
da kaldı. Geleneksel hafıza ve hatırlamada başat role sahip za­
manın döngüselliği, hikayenin ömürlük maceralarla ve dersle 
dolu bütünselliği, zamanı çizgisel zamana, üretimi de tarladan 
ve zanaatkarlıktan koparıp fabrika işçiliğine indirgeyen üre­
tim biçimi tarafından dönüştürüldü. Bunun hikayenin doğası­
nı, anlatım tarzını, hatta mekansal düzenini etkilememiş olma-
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sı düşünülemez; hatırlama ve anma biçimlerini etkilememiş ol­
ması tasavvur edilemez. Benjamin "Deneyim ve Yoksulluk"tan 
aynen aldığı alıntısında, Birinci Dünya Savaşı'nın insanlar üze­
rindeki kalıcı hasırlan yanında, modern hayattaki büyük alt­
üst oluşlardan söz etmişti. "Deneyim ve Yoksulluk" , çok kı­
sa bir zaman diliminde meydana gelen değişimlerin deneyimi 
azaltmak ya da ortadan kaldırmak yerine, yeni aktanm araçla­
rı arayışını zorunlu hale getirdiği mesajını açık bir biçimde or­
taya koymuştu. Deneyimi enformasyona indirgeyip "yaşantı"ya 
(Erlebnis) tahvil eden hakim sistemik eğilime karşı, yeni haya­
ta uyum sağlayacak teknik oyunlar geliştirmek, kolektif dene­
yimi ve hafızayı teknik dolayımıyla icat etmenin ve koruma­
nın yegane yoludur. "Hikaye Anlatıcısı"nda bulanıklaşan hu­
sus, bakışı geçmişin kaybolmakta olan imgesine yöneltmesiydi. 
Oysa kaybolan ne deneyim, ne de hikaye anlatma velveya din­
leme arzusudur. Benjamin, "Deneyim ve Yoksulluk"ta, insan­
ların hem anlatacak, hem de aktaracak yeni hikayeleri olduğu 
konusunda hiçbir tereddüt göstermez. Teknik yardımıyla hafı­
zayı, kolektif deneyimi yeni koşullarda inşa etme görevi, yeni 
aktanm yollan icat etmekten geçer, yeni deneysel-işlevsel bir 
anlayış gerektirir. 

Sonuç 

Walter Benjamin'in çalışmalarını boydan boya kateden ikin­
ci tekniğin yol gösterici unsurları işlevsellik, indirme, eksilt­
me, sadeleştirme, yöntemi ise montajdı. " 19. Yüzyılın Başkenti 
Paris"in 1939 tarihli ikinci versiyonu ile "Tarih Kavramı Üzeri­
ne" arasında tamamen alıntılardan oluşan bir metin -"Zentral­
park"- yazmıştı. Pasajlar Yapıtı'nın* tamamlanamamış olma-

(*) Türkçede Ahmet Cemal'in çevirisiyle yayımlanan Pasajlar (Benjamin, 1993) 
ile Benjamin'in alıntılardan oluşan bitmemiş "Pasajlar Yapıtı" (Passagenwerk) 
birbirinden farklı metinlerdir. Almancadan yaptığı klasik çevirilerle Türkçe­
ye çok önemli eserler kazandıran değerli çevirmen. eleştirmen Ahmet Cemal, 
daha başta çevirmenin notu kısmında, " . . .  yazann öngördüğü ve ôngônnüş ola­
bileceği (vurgu bana aiı - A.Ç.) düzenlemeye sadık kaldım," dese de (s. 8), en 
azından çalışmamızla ilgi kısmı itibariyle, nev-i şahsına münhasır bir yola 
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sından çokça söz edilmiştir. Pasajlar Yapıtı'nın klasik anlamda 
bir kitap olup olmadığı sadece tamamlanmamış olması ile açık­
lanamaz. Çalışmanın yöntemine dair metinden bir alıntı met­
nin yordamı hakkında fikir verici olabilir. "Bu çalışmanın ede­
bi yöntemi montajdır. Söylemek değil, göstermek istediğim şey­
ler var. Ulvi formüller geliştirmeyecek, değerli bir özden ken­
di çalışmama aktarmalar yapmayacağım. Paçavralan ve çöple­
ri tarif etmek yerine göstermek istiyorum" (Benjamin, 1982, C. 
2: 1030, 036,). Nitekim Benjamin, biraz Toplumsal Araştırma­
lar Enstitüsü'nün zorlamasıyla, kısmen de çalışmanın kazandığı 
yeni çehre nedeniyle Pasajlar Yapıtı alıntılannın yeni bir terki­
bini yapmış, çalışmanın rotasını geçici bir süreliğine bir "Baude­
laire" kitabına çevirmiştir.22 Giorgio Agamben, 1982 yılında Pa­
ris Ulusal Kütüphanesi'nde çalışırken, Benjamin'in özel renk­
lerle tasnif edilmiş bir dosyasına ulaştı. Pasajlar Yapıtı'nın de­
vasa alıntılanndan ayn bir Baudelaire kitabı Agamben tarafın­
dan 2012 yılında yayımlandı (Benjamin, 2012).23 Kısaca mon­
taj , alımlama ve anlatma yerine gösterme, Tek Yôn'den bu ya­
na Benjamin'in ana izleklerinden birisi olmuştur. "Deneyim ve 
Yoksulluk" ,  kısa sayılabilecek bu makale, Benjamin'in bütün ça-

başvurmuştur. Pasajlar'ın Türkçe çevirisinin başına aldığı Rolf Tiedemann'ın 
açıklayıcı makalesinde denildiği gibi, "Pasajlar Yapıtı" (Passagenwerk), Benja­
min'in devasa alıntılanndan oluşan metnidir, Türkçede yer alan makalelere, 
Pasajlar'a bir giriş değil. Türkçe çeviride yer alan "Tarih Kavramı" ve özellik­
le "Tekniğin Olanaklanyla Yeniden Üretilebildiği Çağda Sanat Yapıtı" maka­
lelerinin "Pasajlar Yapıtı" ile doğrudan bir ilgisinin olup olmadığı en azından 
tartışmalıdır. Pasajlar'ın Türkçe çevirisi, "Pasajlar Yapıtı"ndan ziyade, Wal­
ter Benjamin'in o dönem "Pasajlar Yapıtı"'nda yer alan alıntılanndan ve baş­
ka notlanndan derlediği, elbette konuya dair, bazılan sağlığında basılmış, kita­
bın yan verimleri sayılabilecek makalelerinin çevirisidir. Aynntı için bkz. Ben­
jamin (1982). 

22 Walter Benjamin'in Baudelaire üzerine bir çalışma yapmak istediği bilinmekle 
birlikte, bunun en azından notlan tamamlanmış bir kitap olup olmadığı hususu 
belirsizdir. O nedenle Benjamin çalışmalannda, alıntılardan oluşan dosya, kısa­
ca "Baudelaire Kitabı" diye nitelenmiştir (Schmider ve Wemer, 201 1 :  567-584). 

23 Agamben'in editörlüğünü yaptığı, Neri Pozza Yayınevi tarafından yayımlanan 
kitabın ltalyanca ilk baskısının adı Charles Baudelaire: Un Poeta Lirico nell'etcl 
del Capitalismo Avanzato'dur ("Charles Baudelaire: ileri Kapitalizm Çağında 
Lirik Bir Şair") .  Bu, kitap biçiminde şimdiye kadar yapılan ilk ve tek baskıdır. 
Walter Benjamin'in yapıtlan ve arşivde kalan metinlerinden oluşan toplu eser­
lerinin yeniden basımı sırasında kitap Almancada da yayımlanacaktır. 
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lışma mantığını nedenleriyle birlikte serimleyen, sonraki tartış­
malarının nüvelerini taşıyan kavşak bir metin niteliğini haizdir. 

Metnin eleştirmenleri haklı olarak, temerküz kamplarına atıf 
yapıp kamplarda insanın "yalın yaşama" terkedilişini dile getir­
diler. Primo Levi'nin temerküz kamplarının mutlak ötekisini ta­
rif ettiği sosyal tip Müselman'ın davranış kodlarına dikkat çe­
kip kamplardaki "şeffaf' hayat tarzı ile cam evde yaşamanın can 
yakan koşutluklarına değindiler.24 Modem işlevsellik, eksilt­
me, indirgeme "soykırım endüstrisi"nin de çalışma biçimi de­
ğil miydi? Stalin'in çalışma kampları, Sovyet tedavi merkezleri, 
Alman Kızıl Ordu terörü, dünyayı sarsan tedhiş, aklın ve işlev­
selliğin önceden öngörülemeyen sonuçlan diye görüldü. Walter 
Benjamin, endüstriyel ölüm makinesinin kurbanı olduğu için 
üstündeki muhtemel yük, suçlama, gözden düşürme kampan­
yaları eşliğinde Brecht'e ve kısmen Sovyet avangardına yöneldi. 
20. yüzyılın ikinci yansını boydan boya kateden avangard son­
rası soyut resim, sahicilik arayışı, bezeme, süsleme, mahalle öl­
çeğine dönüş, mikro anlatılar, tekniğin yerine hermenötik (yo­
rum bilgisi) ,  iletişimsel eylem kuramı, hatta "topyekun yön­
lendirilmiş toplum" (Adorno) konstrüktivist modernizmin bı­
raktığı boşluğu doldurmaya çalıştı. Godard, Kluge, Derrida ve 
Guattari'yi bu akımların dışında tutmak gerekir. Her iki yönet­
men-yazar, montajı estetik üretimin merkezine koydu. Brecht 
ile Benjamin'i, Moholy-Nagy ile Sovyet avangardını 1960 sonra­
sı kültürel iklime uyarladılar. Derrida ve Guattari, 20. yüzyılın 
ilk yarısındaki tartışmalara bağlanan "de/Konstruktion" (yapı­
bozum) ,  karar verilemezlik, Kurt Schwitters'in MERZ'inden de 
esinlenen, şizo-ana!iz yöntemini geliştirmişlerdir. 

İçinde yaşadığımız dünya küresel şebekelerle birbirine eklen­
miş, karmaşık çok-düzeyli ve çok-biçimli, ama aynı ölçüde hiye­
rarşik, eşitsiz ve dışlayıcı. Küresel kapitalizmde anlamlandırma 
ve dolaşıma sokma, karmaşık bir dizi işlemin içinden geçerek öz­
neleri üretiyor, toplumsallaştırıp parçalıyor. Son derece karma­
şık, eşitsiz ağlarla, çok merkezli farklı derecelerde etkiye sahip bu 

24 Frankfurt'taki kongrede ilk üç konuşmacı yukanda sayılan tüm örnekleri dile 
getirdiler. 
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sürecin, son on yıldır çevre ve yan-çevre ülkelerde, şimdilerde 
merkez ülkelerde de güçlü tepkilerle karşılaşuğı gözlemleniyor. 
Yanlış bir biçimde popülist diye adlandınlan tepkiler, küresel ka­
pitalist ağlara karşı alternatif bir tavır geliştirmekten, süreci anla­
maktan büyük ölçüde yoksun olsalar da, gerçekte bir çözüm ara­
yıp aramadıklan hususu bile müphem kalsa da, yine de kendile­
rine özgü ulusal ya da bölgesel direnç noktalan oluşturduklan bir 
ölçüde doğru. Popülizmin esas mahareti, karmaşık küresel düze­
ni yerli-kozmopolit, bizden-göçmen vb. ikiliklerle, sorunu sahte 
ve yanlış bile olsa etkili bir biçimde basitleştirmesi. 

Reaksiyoner olmadan halklann çaresizliğini, küresel adaletin 
sınıfsal dinamiklerini, cinslerarası hiyerarşiyi, şiddet ve tahak­
kümü, insanların psikopolitik, biyopolitik sorunlarını, küresel 
kozmopolit bir siyasal dil ve ortaklık nosyonunu, sosyal medya 
olgusunu, "bildiğimiz haliyle dünyanın sonundan sonra" yeni 
bir yeryüzü siyasetini ( Gaia), insan merkezli olmayan bir eko­
sistemi, sorunlan seküler bir biçimde ele alıp tartışmanın yol ve 
yordamını göstermek, bu yönde anlatı ve aktarım araçları geliş­
tirmek mümkün müdür? Berlin konstrüktivizmi, Sovyet avan­
gardı, Bauhaus, modern büyükşehirlerin yarattığı gerilimi şe­
hir sakinleri lehine çözebilecek sade, işlevsel, makine estetiği­
ni merkez alan deneysel sanat pratikleri geliştirmekle kalma­
dı. Bu yolla, yeni hayata uygun, yeni bir başlangıcı da müjdele­
di. Benjamin ve Brecht yazı ve sahnede benzer deneylere giriş­
ti; modem şehrin ve hayatın olanaklannı, insan hayatında yap­
tığı tahribatı aktarma araçlan geliştirdiler. Bu sayede insanların 
kendileriyle yüzleşme olanaklan yaratmayı umduklan ölçüde, 
deneysel aktanm teknikleri sayesinde, bakışın ve hareketin de­
mokratikleştirilebileceğini düşündüler. 

Moholy-Nagy 1922 yılında, "Konstrüktivizm ve Proletarya" 
makalesinde, gerçekliğin insan düşüncesinin ölçüsü olduğunu 
söylemişti. Bu ölçüyü makinenin icadı, inşası, işletimi demek 
olan teknolojiyle ilişkilendirmenin kaçınılmazlığını açıkça vur­
gulamıştı. Makine önünde herkes eşittir; makine, ayncalıklann 
-aile, soy, incelikli davranışlar, "güzelin" estetik bilgisi tekeli 
anlamında-, feodalizmin sonunu getirdi (Moholy-Nagy, 1970: 
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185). Maddi refahın kaynağı makine elbette işçinin mutluluğu­
nu tek başına sağlamaz. Ama ortaklıklann makine düzeninde 
inşası, grup ruhunu beraberinde getirir. Ortaklık ruhu bu şekil­
de kavratılmış olan proletarya tatmin olur. Bu ruhu yaratmak, 
buna uygun formlar geliştirmek sanatın görevidir. Sanat zama­
nın ruhunu yansıtır, yüzyılın aynası ve sesi konstrüktivizmdir 
(1970: 185) . Çünkü konstrüktivizm saf tözdür, sanatçının bi­
reyci bir özelliği değildir. Konstrüktivizm, sanatı resim tuva­
linden çıkanr, endüstriyel tasanma, evlere, nesnelere, formla­
ra doğru genişletir. O, bakışın sosyalizmidir. Çünkü konstrük­
tivizmde sadece bugün önemlidir (s. 186) . 

Büyük bir ekonomik ve siyasal krizin eşiğinde, darmada­
ğın öznellikler, gücü tükenmiş siyasallaşma biçimleriyle, eme­
ğin hiçleştiği, "olağanüstü halin olağanlaştığı" bir dünyadayız. 
Böyle durumlarda sade sorular sorup sade suya tirit olmayan 
basit cevaplar vermenin etkili bir yolu, anlatmak yerine göster­
mek, gerçekliği verili parçalarından ayırıp yeniden montajla­
maktır. Lafı uzatmayan, çetrefil sorunlan bildik dünyanın her 
yola gelir profesyonellerine terk etmeden, kültür ve siyaset er­
babının kompetanı olduğu tembel bakışı hükümsüz kılan ye­
ni, sade, basit, işlevsel, "genç" bir bakışa ve örgütlenmeye ihti­
yaç var. Bugün en ihtiyaç duyulan şey, yeni bir bakışı, yeni bir 
başlangıcı yeni kolektif aktanm araçlanyla birlikte düşünebile­
ceğimiz, taze bir sanatsal görme tarzı. 
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O S1rada Mutfakta ... : 

Orhan Ciencebay Arabeskl'nin 
Yazıldığı Yıllarda Kebap ve Kültür 

BU RAK ONARAN 

l 960'larda hızlanan iç göçle beraber nüfusu giderek kalaba­
lıklaşan büyük kentlerin kenar mahallelerinden yükselen ara­
besk, takip eden onyıllar içerisinde yaygınlık kazandı. l 980'le­
re gelindiğinde görünürlüğü iyice artmış, alttürleri tanımlan­
maya başlamış, yeni yıldızlarıyla ve pop müziğe kattığı melodi­
lerle de etki sahası bir hayli genişlemişti. Tam olarak aynı dö­
nemde seçkinci aydınların ve kentin merkezindeki eğitimli or­
ta sınıfın küçümseyen bakışlarını da iyice üzerine çekmişti. Ba­
sında ve kamuoyunda sıkça yankılanan değerlendirmelere gö­
re, arabesk kırla kent arasında sıkışmışlığın, kimlik bunalımı­
nın, uyumsuzluğun, yabancılaşmanın ve "kültürsüzlüğün" bir 
tezahürü; modem olmayı başaramamış kırsal kökenlilerin, ge­
lenekseli de bozarak ortaya çıkardıkları yozlaşmış bir müzik tü­
rüydü. Meral Özbek'in, 1988 yılında tamamladığı doktora tezi­
nin temel motivasyonlarından biri, arabeske dair yerleşik hale 
gelmiş bu nevi seçkinci klişeleri sorgulamaktı. 

Popüler Kültür ve Orhan Gencebay Arabeski 199l'de yayım­
landığında, özel olarak arabeske yönelik yaygın bakışı, genel 
olarak kültür kavramına atfedilen anlamı, kültür üzerine dü­
şünme biçimlerini derinden etkiledi. Kitap bir yandan Orhan 
Gencebay müziğinin anlam dünyasını detaylı bir biçimde ha-
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ritalandırırken, kuramsal bölümüyle de, İngiliz Kültürel Ça­
lışmalar okulunun izinden giden net bir kavramsal müdaha­
lede bulunuyordu. Bu müdahalesi, ortak toplumsal tecrübele­
ri, pratikleri, onları anlamlandırma biçimlerini, velhasıl "yaşam 
tarzı"nın bütününü kapsayacak bir kültür tanımının hem aka­
demide, hem akademi dışında dolaşıma girmesine katkı sağ­
ladı. Kitap, aradan geçen yaklaşık otuz yıla rağmen hala ilgiy­
le okunuyor, tekrar ve tekrar basılıyorsa, sosyal bilim kitaplığı­
mızda az sayıda esere nasip olan bu başarısında kültürün seç­
kinci tanımının ve bu tanımdan neşet eden klişelerin aşınma­
sı sürecinde oynadığı kritik rolün önemli bir yeri olduğunu dü­
şünüyorum. 

Meral Özbek'in tezini tamamlamaya yaklaştığı 1987 yılın­
da, İstanbul Kadıköy'de, bugün kentin gastronomi haritasın­
da kendisine müstesna bir mevkii edinmiş bulunan Çiya Kebap 
açıldı. Bu restoranın da hamurunda kültürün hakim, seçkinci 
tanımına yönelik kuvvetli bir itiraz ve mevcut elitist önyargıla­
rı aşındırmaya yönelik bir irade vardı. Neredeyse otuz yıl son­
ra, belgesel dizisi Chefs Table'da o dönemki duygu ve düşünce­
lerini cümlelere döken restoranın şefi ve işletmecisi Musa Dağ­
deviren, kebabın "kültürel altyapıdan yoksun insanların bes­
lendiği bir gıda olarak" görülmesinden rahatsızlık duyduğunu 
ve bu önyargıya karşı "bir şeyler" yapmayı düşünerek harekete 
geçtiğini anlatır. İtirazının odağında "insanları kültürlü ve kül­
türsüz diye" sınıflandıran bakışın olduğunu vurgularken, seç­
kinci yaklaşımın karşısına Meral Özbek'in kitabındakiyle ya­
kın akraba olan bir kültür tanımı koyar: "Köylünün yaşadığı, 
çobanın yaşadığı. . .  Bu da kültür . . .  Yani yaşanılan şeyin adı as­
lında kültür." 

Musa Dağdeviren'in kebapçısını Meral Özbek'in kitabıyla 
kültürün seçkinci tanımına itirazda birleştiren temel tematik 
bağlam, arabesk etiketi altında üretilen klişelerdir. Dağdeviren, 
ilk açıldığı dönemde dükkanda ısrarla klasik müzik çaldıkla­
rını, müşterilerin kebaplarını ve lahmacunlarını yerken "Car­
mina Burana" ve Chopin dinlediklerini anlatır (Adlı, 20 17 Ni­
san; Jeter, 28 Eylül 2018) .  Klasik müzik tercihi, aşikar olduğu 
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üzere, kebap/lahmacun ve arabesk müzik arasında kurulan öz­
deşliği aşındırmaya yönelik bir hamledir. Fakat Çiya'nın, keba­
bı "yüksek kültür" müziğiyle bir araya getirerek arabeski hakir 
görme eğilimine omuz vermiş olduğu düşünülmesin. Bir res­
toranın öncelikli meselesinin müzik konusundaki önyargılan 
tashih etmek olması beklenemez zaten . . .  Çiya'nın amacı, evve­
la kebabın ve lahmacunun, ama genel olarak mutfak kültürle­
rinin seçkinci önyargılarla sınıflandırılmasına dair itirazı en so­
mut biçimde, sofrada ortaya koymaktır. Anlaşılan o ki, klasik 
müzik de, müşterileri zihinlerindeki kalıplaşmış peyzajın dı­
şına taşıyarak şaşırtmanın, akıllarında yer etmiş kültürler hi­
yerarşisini kebap lehine altüst etmenin bir aracı olarak tercih 
edilmiştir. 

Kebabın mazisi 

1980'li yıllan hatırlayan ya da en azından dönem filmlerine aşi­
na olan hemen herkesin kolaylıkla tanıklık edebileceği üzere, 
kebap (beraberinde özellikle lahmacun ve çiğköfte) ile arabesk 
müzik arasında şüpheye mahal bırakmayacak alenilikte bir bağ 
mevcuttur. Arabesk müzik ve kebabı aynı çerçeve içinde göste­
ren bu klişe imaj pek tabii zihinlerde kendiliğinden zuhur et­
miş değildir. Bu ilişkinin nasıl kurulduğuna gelmeden evvel 
kebabın kentin yeni sakinleriyle özdeşleştirildiği 1960 sonrası 
dönemde icat edilmediğini, arabeskten çok önceye uzanan, ka­
dim bir tarihi olduğunu hatırlamamızda fayda var. Kadim söz­
cüğünü burada rastgele kullanmıyorum. İktisat tarihçisi Meh­
met Genç, Osmanlı bürokrasisinde pek sevilen bu söze nasıl bir 
anlam atfedildiğini açıklarken, bir 1 7. yüzyıl kanunnamesinde­
ki tanımı zikreder: "kadim olan odur ki onun evvelini kimse 
hatırlamaz" (20 13:  45). Kebap da işte tam bu anlamda kadim­
dir, yani bu coğrafyada onun olmadığı bir mutfak devrini kim­
se hatırlamaz. 

Kebap, sadece yaşadığımız bölgenin değil, münhasıran kent 
ve saray mutfağının da asli unsurlarından, lstanbul'un en eski 
sokak yemeklerindendir. Ancak kelime bizi aldatmamalı . . .  Söz-
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lüklerin de teyit edeceği üzere, mevzubahis olan, öncelikle bir 
pişirme tekniğinin adıdır. Doğrudan ateş üzerinde veya kapta 
susuz olarak pişirilmiş her şey kebap ismiyle anılabilir. Malum 
olduğu üzere sebzelerin de kebabı olur, ama kelimenin birin­
cil çağrışımında ana malzeme ettir. Eldeki kayıtlara bakılırsa, 
bugün olduğu gibi Osmanlı döneminde de, bu teknikle pişiri­
len muhtelif et yemekleri kebap ismi altında anılagelmiştir. İs­
tanbul mutfağında mevcut pek çok kebap türü arasında öne çı­
kan ise şişe geçirilip pişirilen kuşbaşı koyun etidir. Kayıtlarda, 
hatıratlarda, seyyahların yazdıklarında, son dönem turist reh­
berlerinde karşımıza genellikle o çıkar. Sair çeşitler arasında, 
günümüzde kebap denilince akla ilk gelen kıyma kebabını en 
çok andıran çeşit ise koyun kıyması, soğan ve baharat karışımı­
nın şişe geçirilerek pişirilmesiyle hazırlanan "köfte kebabı"dır 
(Işın, 2017; Eksen, 2003; Dağdeviren, 2005; Pişkin, 2007; Ona­
ran, 2015;  Faroqhi, 2018) .  

Velhasıl kıyma kebabı kesinlikle yeni olmadığı gibi, İstan­
bul mutfağına yabancı bir yemek de değildir. Ancak 20. yüzyı­
lın ikinci yarısında İstanbul başta olmak üzere büyükşehirler­
de o derece hızla yaygınlaşır ki eskinin hatırası neredeyse sili­
nir. Kıyma kebabı bu süreçte giderek hem büyükşehirlerin so­
kaklarına hem de dile egemen olur. Kebap sözünün diğer an­
lamlan mevcudiyetini hala korumakla beraber giderek ikincil­
leşir. "Kebap" ismiyle beraber bilinen bazı yemeklerin adı bi­
le değişir. Mesela "Talaş Kebabı" tam bu süreçte börek olarak 
anılmaya başlanır. Talaşkebabı/böreği İstanbul'un elit okul­
larından Kadıköy (MaariD Koleji (bugünkü ismiyle Kadıköy 
Anadolu Lisesi) ve Şişli Terakki Lisesi mezunlarının yıllık bu­
luşmalarına ismini veren yemek olduğu için, kebap isminin iti­
bar kaybını gösteren aynca ilginç bir örnektir. 1970'lerin başın­
da bir grup Kadıköy Kolejli muzip öğrencinin gazeteye verdik­
leri gayriresmi davet ilanına bakılırsa, o dönem "Talaş Kebabı 
Günü"nünün kısaca "Kebap Günü" olarak anılması dahi yer­
leşmiş bir alışkanlıktır: "Kadıköy Kolejlilere Duyuru: KEBAP 
GÜNÜ: Kadıköy Maarif Koleji'nden mezun olan olmayan bü­
tün kolejli arkadaşlar. .. Pazar günü en geç saat 16.00'da Kole-
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jin bahçesinde olun. Kebap Günü'nü bu yıl Pazar günü kutla­
yacağız. Hepinizi bekliyoruz. Şebek Oktay ve Kobay Osman siz 
de gelin . . .  " (Milliyet, 10.07. 1970) .  Kıyma kebabının iyice yay­
gınlaştığı 1970'ler ve 1980'lerde "Kebap Günü" mahlası, yerini 
"Börek Günü"ne bırakır. 

Kebabın yeni anlam dünyası: Göç, 

taşralaşma ve arabesk 

Kebap günü kısaltmasından vazgeçilmesinin bir nedeni, me­
zunlar günü yemeğinin ne olduğuna dair olası yanlış anlaşıl­
maları önlemek olabilir elbette. Öte yandan bu değişikliğin ke­
bap sözünün zaman içinde yüklendiği ve mevzubahis kolejle­
rin seçkin kimliğiyle bağdaşmayacak yan anlamlarından kaçın­
maya yönelik bir niyetle ilişkili olabileceğinden şüphelenme­
ye de hakkımız var. Ne de olsa isim değişikliği tam da kebabın 
(Musa Dağdeviren'in formüle ettiği şekliyle) "Kültürel altyapı­
dan yoksun insanların beslendiği bir gıda olarak" görülmeye 
başladığı zamanlara denk düşer. 

Tarihsel olarak İstanbul mutfak kültürüne hiç de yabancı ol­
mayan kebap, kentte yaygınlık kazandığı 1960 sonrası dönem­
de yeni bir anlam dünyasıyla ilişkilenir. Can Kozanoğlu'nun 
(1992: 99-104) sarkastik bir tonla "Cumhuriyet kültürünü kol­
lama" iddiasında olan ve "kentleri mahveden köylülüğe kar­
şı burjuva yaşam biçimini savunma" iddiasıyla hareket edenler 
olarak tasnif ettiği iki farklı entelektüel grup 1980'lerde kebap, 
lahmacun gibi bazı yemekleri hakir gören ve bu maksatla onla­
rı arabeskle bir arada anan seçkinci dilin bayraktarlığını yapar. 
Arabesk, kebap ve kentteki hızlı dönüşüm arasında kurdukla­
rı rabıta mesnetsiz değildir tabii. Malum olduğu üzere kebap 
ve arabeskin yaygınlaşması göçle beraber gelen toplumsal de­
ğişimle somut bir biçimde ilişkilidir. Kıyma kebabın kökenine 
işaret eden yer isimleri olarak Adana'nın ve Urfa'nın, kebabın 
ön, hatta takma adı haline gelmiş olması bile tek başına göçle 
ilişkisini ispata yeter (Dağdeviren, 2005) .  Kentte yaşayanlar da 
kebap ve arabesk arasındaki bu bağı gündelik hayat deneyim-

235 



leri sayesinde, üzerine uzun uzadıya düşünmeye gerek duyma­
dan bilirler. Göçün yoğunlaşmasıyla beraber gelişen minibüs 
hatlarındaki kadar olmasa da (malum, arabeskin bir diğer na­
mı da minibüs/dolmuş müziğidir) kebapçı dükkanlarının kahir 
ekseriyetinde de fona arabesk melodileri hakimdir. 

Elitist dil, göç, arabesk ve kebap arasındaki bu malum ba­
ğı, nirengi noktasını "taşralaşma" iddiasının teşkil ettiği bir ne­
densellik ilişkisi içerisinde formüle eder. Bir türlü kentli olma­
yı öğrenemediğinden dem vurulan yeni kentlilerin gıdası olan 
kebabın yaygınlaşması büyük kentlerin kültürel coğrafyasında 
meydana gelen bozulmanın (veya gereğince rafineleşmiş burju­
va zevklerin hakim olamadığı bir kent hayatının) neticesi ola­
rak değerlendirilir. Arabeskin melankolik temaları (acılı ara­
besk) ile kebabın acısı arasında özcü paralellikler kurulur. "Ah 
nerede o eski İstanbul" nidası ile başlayıp, Beyoğlu'nu merke­
ze alan, nostalji yüklü hayıflanmalarda kentin merkezinde yük­
selen arabesk melodilerle kebap dumanlarından bir arada şika­
yet edilir. 

Aydın Boysan nüktedan, ama hayli seçkinci bir dille şikaye­
tin tonunu yükseltenlerdendir. Boysan, Pera'nın tarihini ke­
baptan önce ve sonra diye ikiye ayırır. Pek tabii öncesini öz­
lemle anarken "Kebap Çağı"nı yakınarak anlatır. "Kebap Pe­
ra'ya yakışmadı. .. lstanbul'a da yakışmadı ya" diye yazar ( 1991 :  
70) . 1 Kebabı kentteki taşralaşmanın ve avamlaşmanın işreti 
olarak görür. Boysan'ın dilinde kebap, sadece gastronomi sa­
hasında değil, Beyoğlu'ndaki kültürel hayattaki bozulmanın, 
nitelik kaybının da sembolüdür. "Kebap Çağı'nın ilk kokula­
rı duyulur duyulmaz GEN kitap sarayı kapandı" der, "Kebap 
öncesi Beyoğlu'sunun Degustasyon Lokantası'nda garson Ko­
ço, smokiniyle büyükelçi gibiydi" diye hayıflanır . . .  ( 1991 :  71) .  
l 980'lerde Beyoğlu'ndaki değişimi eleştirirken semtin letafe­
tini, nezaketini kaybettiğinden dem vurmak, bu bağlamda da 
Rum ve Ermenilerin varlığını hatırlatan isimler zikretmek ne­
redeyse adettendir. Oysa garson Koço'lann ortadan kaybolma-

1 Aydın Boysan, bu kırılma iddiasını kitabı yayımlanmadan evvel yaptığı konuş­
malannda da dile getirir (Arpad, 6 Mart 1990). 
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sının müsebbibi kebapçılar değildir. Semtin (ve ülkenin) nü­
fus yapısındaki değişimin asli nedenleri bu hayıflanmalarda hiç 
konu edilmez, 6-7 Eylül 1955 Pogromu ya da 1964 Tehciri pek 
hatırlanmaz. 2 

1970'ler ve 1980'lerde kebap iyice yaygınlaşmış, büyük kent­
lerin merkezinde, lstanbul'un Nişantaşı, Bağdat Caddesi gi­
bi seçkinlik iddiası öne çıkan muhitleri de dahil her semtinde 
kebapçı dükkanları açılmıştır. Çetin Altan 1980'li yılların he­
men başında bu değişimi "(y)alnız Kadıköy-Bostancı arasında 
on yılda kebapçı sayısı on kat artmıştır" diyerek, hayıflanan bir 
tonla tespit eder (14 Mayıs 1981) .  Yani, kebaba karşı elitist ho­
murtuların yükseldiği dönem kebapçıların seçkin muhitlerde 
de büyük bir teveccühe mazhar olduğu yıllardır. Zaten duyulan 
rahatsızlığın temel nedeni de budur. Kebap tam olarak kentin 
merkezinde ve muteber muhitlerde yaygınlaştığı için taşralaş­
manın, kültürel yozlaşmanın, zevksizliğin, geri kalmışlığın ya 
da en azından kent kültürünün arzu edilen istikamette gelişe­
memiş olmasının bir alameti olarak damgalanır. Yemek kültü­
rü bağlamında "arzu edilen" gelişme, burjuvazinin sınıfsal far­
kının kentin merkezinde ve özellikle muteber semtlerin gastro­
nomi haritasında kuvvetle görünür olmasıdır. Bir kebapçı (ne 
kadar lüks olursa olsun), Frenk mutfağından rafine lezzetleri 
arayan seçkinci gözlerin kriterlerini karşılayamaz. 

Hadi Uluengin'in, esas meselesi Brüksel'deki lokantaları met­
hetmek olan bir gazete yazısının başlığında da iddia ettiği üze­
re "Kebapçı ile lokantanın farkı" olduğuna dair kuvvetli bir ön­
yargı vardır (10  Şubat 1985). Uluengin'e göre "Lokanta kültü­
rü öyle yabana atılmayacak, önemli bir kültürdür" ve "Kebapçı 
ve gazino kültürü ile lokanta kültürünü ayırt eden özellik, lo­
kanta kültürünün bütün kültürler gibi bir algılama, bir çalış­
ma ve bir özveri devresinden sonra öğrenilmesindedir." Yük-

2 Aydın Boysan, kitabında başka bir sayfada, yine lsıanbul'un degişimiyle ilgi­
li bir bağlamda, "6-7 Eylül barbarlıktan" ifadesini kullanır ( 1991 :  173). Fakat 
buradaki meselesi, esas olarak lst.anbul'un bozulmasında Demokrat Parti'nin 
kabahatlerini lisıelemekıir. Barbarlıgın ne oldugunu izah etmez, lst.anbuVBe­
yoğlu kültürü üzerindeki etkisini açıklamaya girişmez. Zaten lstanbul'a dair 
nostalji dolu kitabında bir defa olsun Rum veya Ermeni kelimesi de geçmez. 
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sek-alçak kültür tanımları eksenine sıkışmış bu seçkinci izaha 
bakılırsa "algılama, çalışma ve özveri devresi" olmaksızın her­
kesçe bilinen (ve dolayısıyla aslında kültürsüzlük işareti olan) 
"kebapçı kültürü" zenginlerimizin "kültürel sermayesini" kuv­
vetlendiremeyeceği, yani avam karşısında eğitimli sınıfların ve 
"burjuva yaşam biçiminin" ayırt edici bir niteliği olamayacağı 
için muteber sayılamaz. 

Kebaba karşı erken Cumhuriyet dönemi nostaljisini öne çı­
karan seçkinci dilde ise taşralaşma ve kültürel yozlaşma ar­
gümanı daha kuvvetli bir biçimde yer alır. Cumhuriyet yaza­
rı Mehmed Kemal 198l'de yazdığı bir yazıda, "Güneyin ke­
bapları" başta olmak üzere, taşra mutfağına ait gördüğü man­
tı, lskender gibi yemeklerin Ankara'da yaygınlaşmasından ya­
kınır. Başka yazılarından da anlaşıldığı kadarıyla kendisi de ke­
baba ve özellikle iskendere gayet düşkündür, ama bunu "geri­
ye, ilkelliğe doğru" bir değişim olarak görür. Mehmed Kemal'in 
şikayeti, bir yönüyle "tencere yemekleri" yapan lokantaların 
"zor bulunur" hale gelmesiyle ilgilidir. "Kebapçılık, gün geldi 
ki ahçılığı öldürdü" diye yazar (6 Aralık 1981) .  1960'lı yıllar­
da Ankara'da meyhane de işletmiş olan Mehmed Kemal'in An­
kara' da "ahçılığın ölümü"ne dair gözlemlerinin -elimizde so­
mut bir veri bulunmasa da- gerçek hayatta bir karşılığı olduğu­
nu düşünebiliriz. Aynı yıllarda İstanbul için de basında benzer 
yönde şikayetler bulabilmek mümkündür.3 

Öte yandan Mehmed Kemal'in meselesi belli ki sadece tence­
re yemeklerinin yitip gitmesi değildir. "Güneyin kebapları"nın 
Ankara'da yaygınlaşmasını " 1 950 Demokrasisinin ürünleri" 
olarak görür. "Taşra politikacıları başkente doluşmaya başla­
dığında kendi ağız alışkanlıklarını da yanlarında getirmişler, 
bunlar yeni dükkanlar açılarak yaygınlaşmıştı(r) . "  Cumhuri­
yet Ankarası mutfağının siyasetin demokratikleşmesiyle bera­
ber taşraya mağlup olduğunu düşünmektedir. Tıpkı arabesk 

3 "Sokaklarda yürürken insanın iştahını açmaktan çok, kapatan, üstüne yemek 
kokusu sindirecek kadar çoğalan kebapçı, hamburgerci, lahmacuncu, köfteci 
gibi küçük yerlerin çoğalmasıyla lstanbul'da, temiz ve düzgün 'ev yemeği', 'ten­
cere yemeği' olarak adlandırılan, geleneksel Türk yemeği veren lokantalar yok 
denecek kadar azaldı" (Orhun, 30 Aralık 1984). 
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örneğinde pek çok seçkinci yazarın yaptığı gibi o da kebabın 
yaygınlaşmasını taşra ve merkez arasındaki çekişmede merke­
zin (dolayısıyla kentliliğin) mağlubiyetinin işareti olarak görür. 

1980'lerin başından itibaren baskın hale gelen ve içerik açı­
sından birbirine benzeyen seçkinci tondaki söylemin kebaba 
dair argümanlarına karşı itirazlar da mevcuttur tabii. Meral Öz­
bek de ( 1998: 181-182), bu dönemde "arabeskin 'zevksizliği' 
ve 'geriliği"' nakaratını yüksek perdeden tekrar eden kabalalık 
koronun yegane ses olmadığına dikkat çeker ve bir örnek ola­
rak Engin Ergönültaş'ın 1979 tarihli bir makalesinde arabeski 
"lümpen proletaryanın bir protesto ifadesi" olarak tanımladığı­
nı not eder. Ergönültaş, yazılarında arabesk kelimesini kullan­
maktan kaçınır; ısrarla "Minibüs Müziği" demeyi tercih eder 
ve daima tırnak içinde yazar (Ergönültaş, 1979; 1980). Bu ter­
cihin sebebi zinhar bir küçümseme değildir. Arabeskin "Arap 
kültürü" bağı ima ediyor olmasını doğru bulmaz. Zira arabesk 
adlandırması seçkinci dildeki kullanımında bir "kökü dışarı­
dalık" iğnelemesi içerir, ya da daha doğrusu kökü dışarıdalı­
ğın ispatı olarak işlevlendirilir. Kebabın kökünün dışarıda ol­
duğunu söyleyenler de vardır. Evvela kent kültürünün yozlaş­
masından sorumlu tutulmasının başlıca nedeni dışarlıklı (taş­
ralı) olmasıdır zaten. Bunun haricinde arabesk ile bir nefeste 
zikredildiğinde milli kültürün bozulmasının bir sonucu oldu­
ğu da ima edilir. 

Doğan Hızlan'ın 1982 yılında, Gürkal Aylan'ın Ômür Biter 
Yol Bitmez isimli taşıt arkası yazılarını derleyip yorumladığı ki­
tabını tanıttığı gazete yazısı, "Arabesk ve yozlaşma kavramları­
nı birlikte ananların bu sözlerle düşüncelerini değiştirecekle­
rini umalım" cümlesiyle biter (4 Şubat 1982). Hızlan'ın bu te­
mennisinde aynı gazetede, aynı kitaptan hareketle beş ay ka­
dar önce dönemin hakim seçkinci argümanlarını sıralayan bir 
köşe yazısı kaleme almış olan llhan Selçuk'a örtük bir gönder­
me de vardır sanki. llhan Selçuk, yazısında hem arabesk ve 
Araplık arasında özdeşlik kurar ("Bu kadar arabesk yeter; bi­
raz Türk olmaya bakalım. Çünkü arabeskin Arapları bile çağı­
mızda dünyaya duman attırıyorlar") ;  hem de bir nefeste "ke-
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babı" da ihmal etmeden arabeskin kültürel evrenine dair kli­
şeleşmiş sembolleri yan yana sayar: "Arabesk, minibüs edebi­
yatı, taşıt folkloru, acılı kebap, acılı müzik, kaderin örgüsü. ve 
daha neler? Halk acıyı ekmeğine katık etmeye ne çok alışmış?" 
( 19  Eylül 1981).4 

Kebabı neredeyse harici ve hatta istilacı bir unsur olarak gö­
ren bu yaklaşımın tam zıttı bir örnek Attila tlhan'ın yazılan ara­
sında mevcuttur. Attila tlhan o dönemde yaygın Beyoğlu nos­
taljisinin nesnesi olan Tanzimat ve erken Cumhuriyet yıllarını, 
semtin "yozlaşma" ,  "yabancılaşma" dönemi olarak işaret eder. 
"Gerçekte çoğu 'seçkin' aydınımızın iğrenerek burun kıvırdı­
ğı 'lahmacun' ve 'kebap' kültürü, o bildiğimiz 'arabesk lümpen­
lik' Beyoğlu'na dalarak iki yüz yıllık bir 'yabancılaşmayı' tasfi­
ye etmiştir. " diye yazar. Öte yandan "lümpen" ve "arabesk" sı­
fatlarını layık bulmasına bakılırsa belli ki kendisi de "kebap 
kültürü"nü takdir ediyor değildir. Attila llhan'ın esas maksa­
dı kuşaklarca Beyoğlu'na hapsolduğunu düşündüğü aydınların 
şimdi de kendilerini Beyoğlu'nun hatırasına hapsettiklerini tes­
pit etmektir. Zaten ona göre "lümpen" ve "arabesk" olunmuş­
sa, bu en başta Beyoğlu'na sıkışıp kalmış, "yabancılaşmış" ay­
dınların kabahatidir ( 1991 :  1 28) 

Attila llhan'ın söz konusu yazısındaki "kültür" kavrayışının, 
polemiğe giriştiği isimsiz aydınlannkinden pek bir farkı yok­
tur aslında. Neticede her iki cenah da kent kültürünün parça­
sı olan deneyimleri "bizim"/"yabancı" veya "yoz"/"hakiki" gi­
bi ikilik arz eden sıfatlardan hareketle sınıflandırmaktadır. At­
tila tlhan'ın tek "t"li ve çift "l"li adaşı Dorsay, kebaba bu iki­
liklerin tamamen ötesinde bir yerden bakar. l 982'de Cumhu­
riyet gazetesinde "Ağız Tadıyla" başlıklı köşesinde restoran ya­
zılan kaleme alan Dorsay'ın yedinci yazısı bir kebapçı üzerine­
dir. Hacıbozanoğulları'nı tanıtmaya girişmeden evvel, yazıla­
rında "kebap alanını" şimdiye kadar ihmal ettiğini belirtir. Ya­
zı esas olarak yediği yemeklerin kalitesi ve restoranın nitelikle­
riyle ilgilidir, ama Dorsay geçerken kebabın Anadolu' dan gelip 
büyük kentleri "kapladığı" ve "insanlarımızın önemli bir bölü-

4 Alıntılanan kısımdaki noktalama işaretleri metnin orijinalinde olduğu gibidir. 
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münü doyur(duğu)" gibi toplumsal içerikli tespitlerde de bu­
lunur ( 1 3  Mart 1982) . Bu tespitlerinde taşralaşma ve yozlaşma 
iddialannda kullanılan klişelere hiç başvurmaz, kebaptan bah­
settiği için işe arabeski kanştırma mecburiyeti hissetmez. Atil­
la Dorsay birkaç yıl sonra Beyoğlu'ndaki değişim üzerine yaz­
dığı bir yazı dizisinde de laf kebapçılara geldiğinde kebabı gast­
ronomi dünyamızın bir parçası, zenginliği olarak gördüğünü 
dile getirir. Beyoğlu nostaljilerinin değişmez klişesini yinele­
yip gayrimüslim esnafı anmadan geçmez. Gerçi o da neden nu­
munelik sayıda kaldıklarını konu etmez, ama yaklaşımı nos­
talji yüklü seçkinci hayıflanmalardan tamamen farklıdır. Be­
yoğlu'nun kaybolmakta olan renkleriyle, istenmeyen değişi­
min önde gelen sembolünün bir arada var olabileceğini, hatta 
bunun arzu edilir olduğunu da yazar: "Rumeli hanının girişin­
deki Ermeni madamı, yine yabancı dergileri satıyor, 70'ini aş­
kın Dimitri usta, yine Kalyoncukulluğu Sokaktaki Hasır'ın ne­
fis mezelerine nezaret ediyor. Bunlara lahmacunuyla, kebapçı­
sıyla ülkemin başka yerlerinden gelen kültür niye katılmasın? 
Niye bir Rum meyhanesinin yanında bir kebapçı (. . .  ) açılma­
sın?" (9 Şubat 1985). 

"Mutfakta yozlaşma"nın iki ucu: 

Kebap ve hamburger 

Atilla Dorsay'ın tonlamasından da kolayca anlaşılabileceği üze­
re, Rum meyhanesiyle kebapçı genelde iki ayrı devrin birbi­
riyle çatışan sembolleri olarak görülür. Eğer bir zıtlık vurgu­
lanmak istenmiyorsa aynı cümle içinde pek yan yana gelmez­
ler. Ancak kebap, l 970'ler ve özellikle l 980'lerde yaygınlaşan 
hamburgerle hem birbirine zıt gündelik hayat imgelerini can­
landırmak için hem de (ve daha ziyade) bir değişim/yozlaşma 
sürecinin ortak sembolleri olarak kullanılırlar. lkisi bir arada 
"geleneksel" lokantacılığın mevzii kaybının ve niteliksiz kabul 
edilen yeme-içme alışkanlıklarının yaygınlaşmasının en güçlü 
sembolleridir. "Hamburgerci-Kebapçı egemenliği altında kay­
bolmaya yüz tutan Türk mutfağı" benzeri nostalji yüklü ha-
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yıflanmalar ya da "Kebapçıların, hamburgercilerin mantar gi­
bi çoğaldığı lstanbul'da yemek sanatının bilincinde lokantalar 
bir elin parmaklarıyla sayılacak kadar az" gibi tespitler 1980'le­
rin ortasında iyice yaygınlaşır (Küçük, 20 Mart 1984; Orhun, 
21 Temmuz 1985). 

Tam olarak aynı yıllarda sahnelenen Beyoğlu Beyoğlu'nun 
( 1984) final şarkısında da kentteki değişimin yemek tercihle­
rindeki yenilikler üzerinden hicvedildiği bir kısım vardır. Bu­
rada yukarıdaki örneklerden biraz daha farklı olarak, 1980 son­
rasında özellikle gençlere ve yeni zenginlere atfedilen ve gör­
memişlik emaresi sayılan hibrid tüketim alışkanlıktan vurgula­
nır. Mesele arada kalmışlık ve kimlik bunalımı olunca pek tabii 
arabesk de ana çerçevede yerini alır: Lahmacuna kızıyor, ham­
burgeri yiyoruz / Sonra da kebapçıda cin tonik içiyoruz / Çün­
kü yine şarkının arasına sıkıştık / Bu yüzden hep beraber ara­
besk dinliyoruz. 

Devekuşu Kabare 1980'lerin ortasında olağanüstü bir popü­
lerliğe sahipti. Gösterileri kapalı gişe oynanır, video ve ses ka­
setleriyle tekrar tekrar seyredilir/dinlenir, replikleri neredeyse 
ezber edilir, bazı nam kazanan sözleri, nidaları gündelik diya­
loglarda tekrar edilirdi. Oyunlar yaygın klişeleri başarılı bir hi­
civ diliyle öne çıkarıyor, kendi perspektifini, dilini de hızla yay­
gınlaştırıyordu. Velhasıl, bu şarkıda duyduklarımızın yerleşmiş 
kanaatler olduğunu varsayabiliriz. Kebapla bir arada anıldığın­
da bir ucunda özentiliğin diğer ucunda taşralılığın bulundu­
ğu yozlaşma sürecinin parçası olarak görülen hamburger, ay­
nı zamanda modern tüketim kültürünün cazibeli dünyasının 
da alametiydi. Devekuşu Kabare'nin "Lahmacuna kızıyor (ke­
bap da olabilirdi) hamburgeri yiyoruz" hicvi hem bu farktan, 
hem de "yozlaşma" eleştirisindeki ortaklıklarından neşet et­
miş olsa gerek. 

Hamburger-kebap ekseninden kısmen ayrılarak şarkıda bah­
si geçen kebap-cin tonik ikilisine de ilgi göstermemiz gereki­
yor. Cin tonik o dönem seçkin imajını yitiren, giderek özenti­
lik göstergesi sayılan, yerli yersiz içildiğinden şikayet edilen iç­
kilerdendi. Devekuşu Kabare'nin şarkısında da bu klişeye yas-
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lanılmış gibi görünüyor. Mesela, Tomris Uyar da Günlerin Tor­
tusu'nda, 1982 yılından notlannda, Türkiye'de "sağlam, tutar­
lı muhafazakar" yokluğundan dert yanarken "Kebap, ucuz los­
yon ve lahmacun kokulanna boğulmuş caddelerimizi, arabesk 
kasetleriyle modem danslar edilen türedi bistro'lanmızı" anar 
anmaz, "cin tonik eşliğinde hamburger yenen publanmızı" da 
yeni zaman sakillikleri arasında zikreder (Uyar, 1985: 53).5 An­
cak yine de kebap ve cin toniğin pek bir arada anıldığı söyle­
nemez. Basında ve mizah dergilerinde asıl sık karşılaşılan "ke­
bap/lahmacun ve viski" ikilisidir. Meral Özbek'in de tespit et­
tiği üzere, viski ve kebabın (tabii arabesk eşliğinde) bir arada 
anılması 1980 sonrasında "çarpık kapitalistleşmeye" , özellik­
le de büyük kentlerde görünürlüğü artan taşra kökenli ihracat­
çı yeni zengin ve siyasetçi tipine dair klişeleşmiş olumsuz gön­
dermelerdendir (Özbek, 199 1 :  12; Özbek, 1998: 178) . Kebap­
viski (veya cin tonik) ikilisi özentiliğin, görmemişliğin ve iki 
kültür arasında kalmışlığın, bihakkın burjuvalaşamamış olma­
nın sembolüdür. 

Tekrar hamburger-kebap ikilisine dönersek; l 980'lerde bu 
iki yemeğin yaygınlaşmasıyla büyük kentlerin restoran kültü­
ründeki bazı değişimler arasında kolaylıkla görülebilen neden­
sonuç ilişkileri vardı. Nihayetinde hamburger ve kebap yaygın­
laşırken kent merkezinin gastronomik haritası somut bir bi­
çimde değişmiş, nitelikli restoranlar ya sayıca eksilmiş, ya da 
oransal olarak azınlığa düşmüş, geleneksel mutfağa rengini ve­
ren bazı yemekler de menülerde nadir bulunur hale gelmişti. 
Tüm bunlar değişime dair somut ve haklı kaygılara neden olu­
yordu. Kentin gastronomi haritasının monotonlaşması tercihe 
şayan bir değişim değildi pek tabii. Sırf çoğunluğun (halkın! )  
tercihi olduğu için kimsenin kebapta (veya hamburgerde) 
kendinden menkul bir kıymet bulması, (Meral Özbek'in ara­
besk bağlamında söylediği gibi) "seçkinciliğe karşı popülizmi",  

5 Bu arada, tamamen malumatfuruş bir not olarak Tomris Uyar'ın bir röportajın­
da akşam evde rakı içmeyi tercih etmesine rağmen gündüz ağzı içki kokup da 
"müsait kadın" izlenimi vermemek için dışandayken cin tonik içtiğini söyledi­
ğini ekleyebilirim. Cin toniğe bu mecburiyetinin belki yukandaki tespitine ka­
pı açan dikkatinde de bir payı vardır (Pekşen, 23 Temmuz 1983). 
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"halk ne yapsa iyidir" iddiasını savunması da gerekmiyordu 
(Özbek, 199 1 :  10).6 Seçkinci dilin sorunu, mutfak kültüründe­
ki değişime dair somut tespitleri, endişeleri halkın eksik kültü­
rüne, yanlış bilincine ve tercihlerine dair özcü değerlendirme­
lerle çerçevelemesiydi. Bu analizler restoran kültüründeki de­
ğişimi yaftalıyor ve değişimin çoklu nedenlerini anlama, tartış­
ın� imkanlarını kısıtlıyordu. Hamburger bahsinde kısmen fark 
edilen, ama kebap söz konusu olduğunda (hamburgerle bera­
ber anıldığında bile) gözden kaçan apaçık, bazı somut etken­
ler vardı. Kebabın yaygınlaşması taşralaşmanın değil, bizatihi 
kentleşmenin; kentteki değişen, hızlanan yaşamın, tüketicile­
rin değişen profil ve beklentilerinin, işletmecilerin tüm bunlara 
cevap verme çabasının da sonucuydu. 

Sonuç yerine: Kebabın marifeti 

Çetin Altan 1981 yılında, Milliyet gazetesindeki bir köşe yazı­
sına "Kebapçı bolluğundan sanatçı bolluğuna geçmeliyiz ki. . . "  
başlığını koyar ( 14 Mayıs 1981) .  Yazısındaki eleştirel tonun he­
defi yeni kentliler değil, kentleşme politikaları ve sanattan çok 
silahlanmaya önem veren siyasi iradedir. Öte yandan, toplum­
ların yemek tercihlerini gelişmişlik düzeylerinin işareti ola­
rak telakki ettiğini, kebabın da bu skalada üstte bir yerleri işa­
ret etmediğini düşündüğünü de gösterir. "Kebap" yerine "ba­
lıkçı ve piliççi" patlaması yaşanmış olsa, ya da en azından ke­
bapçıların yanı sıra balıkçıların, piliççilerin ve çiçekçilerin sa­
yılan da artmış olsa, turizmin daha canlı, kültürel hayatın da­
ha renkli olacağına dair varsayımlarını kısa yazısında birkaç de­
fa tekrar eder.7 Aradan geçen zamanda piliççi patlamasını yaşa-

6 Sibel Bozdoğan da mimari kültür bağlamında benzer bir tespitle, "sırf 'halka 
ait olduğu için' her türlü 'kitsch'i onaylamaya meyilli mülahazalann arkasında 
'demokratikleştirici ivmeyle' yaygınlaşan 'elit bir suçluluk duygusu'nun" varlı­
ğına işaret eder (1998: 130). 

7 Aydın Boysan bu bağlamda da kebaba karşı eli en çok artıranlardandır. Balık 
kültürünün zayıfiığından dert yanarken, kebabın yaygınlığından dert yanar ve 
Boğaz'da, hatta Marmara kıyılannda "arabesk müzik dinlemek, kebap ve lah­
macun yemek yasaklanmalıdır" diye yazar (Boysan, 1991:  39). 
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mış olduğumuz için Altan'ın kurduğu paralelliğe iyice şüphey­
le bakma hakkımız var sanıyorum. Zira malum olduğu üzere, 
piliççilerin sayısındaki artış 1990'larda hazır gıdaya yönelik ar­
tan ihtiyacın, endüstriyel tavukçuluğun gelişiminin, elektrik­
li piliç çevirme makinelerinin yaygınlaşmasının sonucu olarak 
ortaya çıkmış, kültürel hayatımız üzerinde de olumlu herhan­
gi bir etkisi olmamıştı. 

Piliç tüketiminin hızlı artışına etki eden bu somut etkenler, 
kebabın macerasını anlamak için de ilham vericidir. Kebabın 
lstanbul'da ve diğer büyükşehirlerde yaygınlaşması göçle doğ­
rudan ilişkilidir elbette. Göç ve yeni kentliler dolayımıyla ke­
babın arabeskle nasıl ilişkilendirildiğini, ortak bir kültürel an­
lam dünyasının parçaları olarak görüldüğünü anlamak da gayet 
mümkündür. Öte yandan bu nevi tespitler, kültürlerarası bir 
hiyerarşi kurmayı meşrulaştırmadığı gibi, yeni kentlilerin bera­
berlerinde getirdikleri zengin mutfak kültürlerindeki pek çok 
yemek arasından neden kebabın, lahmacunun, çiğköf tenin, dö­
nerin vs. büyükşehirlerde yaygınlaştığını açıklama imkanı da 
vermez. Bu gibi sorulara cevap verebilmek için mevzubahis ye­
meklerin kentleşme sürecinde kısmen yeniden icat edildikle­
rini, şehirlerdeki koşullara uygunlukları sayesinde veya uyum 
gösterecek biçimde değişerek "kentli" bir kılıkla yaygınlaştık­
lannı da hesaba katmak gerekir. 

Lahmacun, Amerikan menşeli hamburger zincirleri modeli­
ne uyarlanarak üretimi standardize edilen ilk "yerli" yiyecek, 
"Türk işi fast food"du (Ahıska ve Yenal, 2006: 137). Çiğköfte, 
vejetaryen versiyonunun yaratılması sonrasında hemen her kö­
şe başında bulunan bir yiyecek haline dönüştü. Döner, ekmek 
arasına girerek büfe yemekleri listesinde sabit bir yer edindi. 
Kebaba gelince; o da değişti . . .  Büyükşehirlerde kebabın yağı ve 
baharatı azaldı, yeni çeşitleri (mesela fıstıklı kebap) icat edildi. 
Ama asıl önemlisi, kebap bu yeni dünyanın beklentilerini kar­
şılayacak özellikleri zaten haizdi ve bu sayede seyyar tezgahlar­
da ve restoranlarda hızla yaygınlaşabildi. 

Kebap, öncelikle işletmeciler açısından cazip bir seçenekti, 
hala da öyle. Kebap kıymasını hazırladıktan, hatta şiş üzerine 
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dizdikten sonra soğutucuda bekletilebilmek ve sipariş üzerine 
hızla pişirip servis edebilmek mümkündür. Aynca müşterile­
rin temel beklentilerini karşıladığı için de tercih edilir kebap. 
l 960'lardan itibaren sayıca kalabalıklaşan ve restoranların te­
mel müşteri kitlesini oluşturan orta sınıf dışarıda yemek yedi­
ğinde, evde pişiremeyeceği lezzetlere ve özellikle et tüketme­
ye daha eğilimlidir. Nihayetinde kadınların mutfak işlerini dü­
zenli olarak yerine getirdiği bir gündelik hayat nizamında en 
zahmetli tencere yemeklerini bile evde, alışıldık tattan şaşma­
dan ve ucuza yiyebilmek mümkündür. Kentte gündelik haya­
tın hızlandığı, nüfusun kalabalıklaştığı, hem zevk için hem ih­
tiyaç olarak dışarıda yemek yeme eğiliminin arttığı bir dönem­
de kebap, işletmecilerin ve müşterilerin beklentilerine cevap 
veren, "fast food"laşmaya da, paket servise de, alakart mönü­
ye de uygun bir yemek olarak öne çıkar.8 Velhasıl, Meral Öz­
bek'in arabesk müziğin popüler hale gelmesi örneğinde tespit 
ettiği gibi, kebap da ortalama zevk (ve ihtiyaçlara) hitap etme­
sinin sağladığı satış avantajları sayesinde yaygınlaşır ve hatta 
mutenalaşır (Soydan, 20 15 ;  Tekelioğlu, 10 Temmuz 20 10). Bu 
anlamda, tıpkı arabesk gibi (Özbek, 199 1 :  22), onun da kent­
lerdeki haşan öyküsü "orta sınıfın genişlemesi"yle yakından 
ilişkilidir. 

Kebaba karşı l 980'lerdeki seçkinci çıkışların meselesi kalite 
veya lezzetle ilgili olmadığından, kimse kebabın marifetleriyle 
ilgilenilmez. Kebap, hızla değişen büyük kentlerde menfi gö­
rülen ve gastronomiyle tamamen alakasız pek çok gelişmenin 
sembolü olarak kullanılır. Şehirlerin hızlı genişlemesiyle ortaya 
çıkan tahribatın ve gecekondulaşmanın ya da milliyetçi nüfus 
politikaları, pogrom ve tehcirle Beyoğlu'nda meydana getirilen 
radikal dönüşümün alameti oluverir. Özellikle viskiyle birlikte 
anıldığındaysa yeni ekonomi politikalarıyla hız kazanan gün­
delik hayattaki değerler hiyerarşisinin alt-üst oluşunu ve tü­
redi zenginleri hicveden yan bir malzemeye dönüşür. Mutfak, 

8 Bu paragrafta yer alan, kebabın restoranlarda yaygınlaşmasına etki eden neden­
ler ilhan Eksen'in kitabında Hünkar Lokantası sahibi ve aşçısı Feridun Ügü­
mü'yle görüşmesinden yaptığı uzun alıntıda zikredilenlerdir (2003: 92-93). 
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toplumun yapısını farkında olmadan tercüme ettiği, çelişkile­
rini açığa vurduğu bir dildir der, Levi-Strauss ( 1965: 29). Bu 
anlamda mutfak kültüründe kebabın sembolize ettiği değişim 
pek tabii siyasetle, ekonomiyle, kentleşmeyle yakından ilişkili­
dir. Ancak, 1980'lerde kebabı hakir gören argümanlar bu bağı 
kavramaya, göstermeye değil, değişim karşısında mevzii kay­
beden seçkinci kültürel kodları takviye etmeye hizmet ederler. 
Oysa asıl ihtiyaç duyulan, tıpkı Meral Özbek'in arabesk örne­
ğinde gösterdiği gibi, kebabı "yüceltmek ya da karalamak de­
ğil", onun nasıl bir süreçte yaygınlaştığını ve nasıl bir "ideo­
lojik hegemonya çerçevesinde" değerlendirildiğini anlamaktır 
(Özbek, 199 1 :  212) .  
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1930'lu Yıllarda İstanbul'daki Yeni Evlerde 
Yaıam Deneyimi* 

C E R E N  LORooeLu 

Sevgili Hocam Meral ôzbek'i 1 990'lı yıllann ikinci yansında öğ­
rencisi olduğum Mimar Sinan Üniversitesi Fen Edebiyat Fakülte­
si Sosyoloji Bölümü'nde tanıdım. O yıllarda fakülte yerleşkesi ola­
rak Beşiktaş sahilindeki iki bina kullanılmaktaydı. Hayal ettiği­

miz üniversite kampüsünden hayli farklıydı. Dolayısıyla bulundu­
ğumuz mekilnın sınırlılıklan içinde öğretim üyelerinin bize karşı 
tavırlan ve bilgiyle tutkulu ilişkileri, bizi üniversitede olduğumu­
za ikna eden yegilne unsurdu dersem abartmış olmam. Meral Ho­

ca'nın ders anlatırken duyduğu heyecan, sanınm benim gibi tüm 
öğrencilerini büyülüyordu. Bir yandan anlattığı konuyu kaçırma­
maya çalışırken, diğer yandan da mavi kolyesiyle gôzleri arasın­
daki uyuma aklımın takıldığını, sigarayı nasıl ôyle ince sarabildi­

ğini düşündüğümü çok iyi hatırlıyorum. Biz bunlan düşünürken, 
O kim bilir konuyu hangi bağlantılarla, ince detaylarla ôrerek da­
ha iyi anlatmanın peşindeydi. Verdiği derslerin, danışmanlıklann 
ôğrenciler üzerindeki etkisini, bu derlemede olan ve olmayan pek 

çok öğrencisinin sosyal bilime olan tutkulan üzerinden takip et­
mek mümkün. Benim de bugün ağırlıkla kent, mekiln, toplumsal 

(*) Bu yazının taslagını okuyup öneri geliştiren, cömert eleştirilerde bulunan, kat­
kı sunan ve her daim cesaretlendiren Ebru Aykut, Seken Coşkun, Tülin Ural 
ve Besime Şen'e çok teşekkür ederim. 
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cinsiyet ilişkileri üzerine düşünme ve yazma motivasyonumun te­
meli, Meral Hoca'nın derslerine ve paylaştığı metinlere dayalıdır. 

Giriş 

Bu yazı ile incelediğim kaynaklar çerçevesinde, mekan ve sos­
yal yaşam arasındaki karşılıklı kurucu ilişkiye dikkat çekecek 
bir değerlendirme yapmayı amaçlıyorum. l 930'lu yıllarda ls­
tanbul'da yeni konut tiplerinin yaygınlaşması ile birlikte bu 
yerler, yaşayanlar açısından itirazsız uyum sağlanan mekanlar 
mı oldu? Evleri kendilerine göre uyumlandırma çabaları olma­
dı mı? Yaşayanlar alışkanlıklarını, geçmişle olan bağlarını yeni 
evlerde korumaya yönelik düzenlemeler yaptılar mı? Yaşayan­
ların bu yeni evlerde mekanla ilgili deneyimleri, yeni evlerine 
kendilerini nasıl uyumlandırdıkları, aynı zamanda yaşadıkla­
rı evleri de kendi yaşamlarına nasıl uydurdukları, incelemenin 
merkezine aldığım sorular oldu. 

Yazıyı 1930'lu yıllarda lstanbul'daki yeni evler üzerine ya­
zılanlarla sınırlandırdım. Bunun sebebi, dönemin konut ista­
tistiklerine göre 1930- 1940 arasındaki yılların, lstanbul'da en 
fazla konutun inşa edildiği dönem olmasıdır (Özakbaş, 20 15 :  
300). Yazının temel sorusunun yanıtını araştırmanın yolla­
rından biri (ve belki de en etkilisi) elbette o dönem yaşayan­
lar ile gerçekleştirilecek sözlü tarih çalışması ya da kişisel ar­
şivlerin incelenmesi ile mümkün olabilirdi. Ancak ne yazık ki 
dönemin tanıklarına ulaşmakta geciktik. Daha geniş ve detay­
lı bir çalışmanın ürünü olabilecek kapsamlı bir sosyal tarih in­
celemesi ise bu yazının sınırlarını aşan bir çalışma olur. Bu se­
beplerle ikincil kaynaklan kullandım. 1931-1940 yıllan arasın­
da Mimar dergisinde yayımlanan yazılan taradım. Bununla bir­
likte bu dönemi ele alan lisansüstü tezlerden 1 yararlandım. Sı-
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nırlı sayıda romanı, karakterlerin mekan deneyimlerine odak­
lanarak okuyup, örnek alıntılar aktardım. Ele aldığım metin­
ler arasında mekan ve sosyal yaşamın karşılıklı kurucu ilişkisi­
ne deneyim üzerinden bakarak, aralarındaki ortaklıkları görü­
nür kılmaya çalıştım. 

Deneyim mekanı olarak "ev" 

Ev sosyal ve mekansalı anlamak için zengin bir alandır. An­

cak kapıyı açıp içeri bakmaya başladık. 

- Mona Domosh (1998) 

"Ev"in deneyim mekanı olarak irdelenmesi, bu çokkatmanlı fe­
nomeni hangi alanlarla ilişkisi üzerinden ele alacağımızla ya­
kından ilgilidir. Bu açıdan öncelikle "Ev"i hangi kavramlarla 
ilişkili düşündüğümü açıklamalıyım. 

Ev üzerine yazan pek çok araştırmacı, Gaston Bachelard'ın 
(2013) etkileyici sözlerine değinmeden geçemez: "Ev, insan 
yaşamında, kazanılmış şeylerin korunmasını sağlar, bunları sü­
rekli kılar. Ev olmasaydı, insan dağılıp giderdi. Ev, insanı gök­
ten inen fırtınalara karşı olduğu gibi, yaşamında yaşadığı fır­
tınalara karşı da ayakta tutar. Aynı zamanda hem beden hem 
ruhtur. lnsan varlığının ilk evrenidir . . .  Çünkü evimiz bizim 
dünya köşemizdir. Bizim -sık sık yinelendiği gibi- ilk evreni­
mizdir. Ev gerçek bir kozmostur. Sözcüğü tam anlamıyla kap­
sayan bir kozmos. İçtenlikle bakıldığında en yalın ev bile güzel 
değil midir?" (Bachelard, 2013: 37) Bunun en önemli sebeple­
rinden biri de Bachelard'ın evi sadece fiziksel bir mekan ola­
rak değil, ilişkisel bir kavram ve süreç olarak değerlendirme­
ye yönelten ifadeleridir. Bu yaklaşımın yanı sıra evi konut, yer 
ve mekan kavramlarından bağımsız ele almak da mümkün de­
ğil. Doreen Massey gibi coğrafyacıların ele aldığı şekliyle ilişki­
sel mekan yaklaşımı bu yazı için de yol gösterici oldu. Massey, 
mekanı farklı dinamik ve karşılıklı ilişkilerin ortak ürünü ola­
rak görüp, çoklu bir mekan anlayışı önerir. Bu karşılıklı ilişki-
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lerin mekanı biçimlendirdiğini düşünür. Mekan bu yaklaşıma 
göre çoğul, heterojen ve bitmeyen bir inşa sürecindedir (Mas­
sey, 1994) .  Alison Blunt, evle ilgili tarifine bu yaklaşımı şöy­
le yansıtır: "Ev hem maddi hem de duygusal mekandır; gün­
delik hayat pratikleri, deneyimler, sosyal ilişkiler, hatıralar ve 
duygularla şekillenir" (Blunt, 2005: 506) . Nippert-Eng'e göre 
"Ev, ailemizin varlığının öngörülebilir sürekliliğini ve kim ol­
duğumuzun kaydını uzun zamandır tutan (ve pek bağışlayıcı 
olmayan) belleğini aradığımız yerdir. Kendimizi, geçmişi, şim­
diyi ve geleceği her şeyimizle en fazla nakşetmek istediğimiz 
yerdir" (Niffert-Eng'den aktaran Lupton, 2002). iris Marion 
Young (2005) ise ev kurmayı, nesnelere anlam kazandırmak, 
onları mekanda sahiplerinin gündelik yaşamlarını destekler bi­
çimde yerleştirmek ve anlamlarıyla birlikte korumak olarak ele 
alır. Bu tanımlamalar, evin dört duvardan çok öte, deneyimleri­
miz, benliğimiz ve duygularımızla yakından ilişkili bir olgu ol­
duğuna işaret eder. Yani ev basitçe var olamaz, zamanla yapılır 
(Blunt, 2006) . Objeler, eşyalar da bu yapılma sürecinde önem­
li role sahiptirler. 

Evin bir deneyim mekanı olarak ele alınması konusunda, 
kültürel antropologlardan Daniel Miller'a (2001)  göre, insan­
lar içinde bulundukları koşullar çerçevesinde "evlerini kendi­
lerine uyumlamakta" (accommodating the home) ve/veya ben­
zer bir şekilde maruz kaldıkları mekansal kısıtlamalardan ötü­
rü "kendilerini evlerine uyumlamak" (accommodating to the ho­
me) durumunda kalmaktadırlar. Miller, insan ve ev arasında­
ki ilişkide bir karşılıklılık bulmaktadır. Bu durumda evin anla­
mı yerel herhangi bir kültürün sınırlarının ötesine geçerek ki­
şiden kişiye değişebildiği gibi, kimliğin ve benliğin oluşumu ile 
paralelliğinden dolayı aynı kişi için farklı zamanlarda da deği­
şiklik gösterebilmektedir. Ayrıca, Miller'ın da Bachelard'ı ta­
kip eder şekilde belirtiği gibi "ev", bir nesne olarak algılanma­
nın ötesinde, içinde bulunduğumuz bir süreç olarak ele alına­
bilir (Miller, 2002) . Miller, aynı Massey gibi, ilişkisellik yakla­
şımından ilerleyerek "evi kendine uyumlamak" ve "kendini eve 
uyumlamak" başlıkları altında maddi kültüre ve evdeki nesne-
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lere odaklanmış, insanların farklı sebeplerle evlerinde yaptıkla­
rı değişikliklerin; satın aldıkları, anlam yükledikleri, geride bı­
raktıkları, sakladıkları nesne ve eşyaların; o evde yaşayanların, 
komşularının, hatta içinde bulundukları toplumun dışavuru­
mu, değişimi ve gelişiminde önemli bir etken olduğunu göster­
miştir. Ona göre, bu özel dünyalara erişilebildikçe toplumun 
bütün olarak algılanabilmesi ve sıradan kabul edilen değerle­
rin aslında nasıl da karmaşık ilişkilerden meydana gelebilece­
ğinin kavranması kolaylaşır. Dolayısı ile nesneler, bulundukla­
rı evlerdeki yaşantıların çözümlenebilmesi için sıklıkla kullanı­
lan araçlara dönüşürler (Miller, 2002). Miller'ın bu yaklaşımı, 
eve ve evdeki nesnelere, yaşanan değişimi anlamak konusunda 
çok önemli bir kaynak olarak işaret eder. 

Evi bir deneyim mekanı olarak ele alan bu yazarların yaklaşı­
mından esinlenerek, lstanbul'da 1930'lu yıllardaki yeni evlere 
ve buradaki yeniliklere bakacak olursak şu sorular da kaçınıl­
maz olur: Yüksek katlı (kimi) asansörsüz apartmanlar, ince du­
varlar, planlan değişmiş ve küçülmüş evler gündelik yaşamın 
hemen itirazsız parçalan mı oldular? Batılılaşma uğruna ev tüm 
geçmişten vazgeçilen bir yer mi oldu? Yaşayanlar, yeni evi eşya­
larla ve kimi mimari öğelerle kendilerine nasıl uydurdular? Bu 
çalışma için incelediğim metinlerden anlıyorum ki bu soruların 
yanıtlan, farklı nedenlerle de olsa dönemin mimarları, bürok­
ratları, edebiyatçıları, karikatürcüleri tarafından da aranmıştır: 

Büyük yurt içinde adeta yurtsuz ve yuvasız kaldık gibi . . .  Es­
ki evlerimizi yıkıcılara sattık. Ve onlar bizim ailemizin tarihini 
teşkil eden, acı ve tatlı günlerimizi içinde toplayan ve yaşatan 
eski binayı gözümüzün önünde çatır çatır yıktılar, bizi hayat­
ta bir serseri gibi bıraktılar. Belki modem apartmanlara taşın­
dık. Belki bugün o eski çıplak tahta döşemeli odalanmızın ye­
rine yumuşak tüylü halılar serili salonlanmız var. Fakat bu bi­
zim için bir ocak değil, bir "ev" değil (Yalçın'dan aktaran Dok­
göz, 2012) .  

Şimdi l 930'lu yıllarda evle ilgili yazılanları ve eleştirel ça­
lışmaları bağlamına oturtabilmek için erken Cumhuriyet dö-
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neminde ülkenin ekonomik, sosyal ve siyasal iklimine ve bu­
na bağlı mimari tartışmalanna, bunlann kaynaklandığı düşün 
dünyasına kısaca bakalım. 

Erken Cumhuriyet döneminde "ev"in ele alınışı 

Cumhuriyet'in ilk yıllarında, arka arkaya yaşanan ve uzun yıl­
lar süren savaşlardan ötürü Türkiye'nin neredeyse tüm iktisadi 
altyapısı zayıflamıştı. Sanayi alanında sağlanacak ekonomik ge­
lişme için yeterli, deneyimli ve bilgili bir işgücü yoktu. 1930'lu 
yıllarda Türkiye, devletin kontrolü altında bir kapitalizmle yer­
li bir sanayinin ve girişimci sınıfının oluşturulması şeklinde bir 
ekonomik yön izledi ve devleti iktisadi alanda son derece etkin 
kılan devletçilik anlayışını benimsedi. Bu döneme siyasi açıdan 
baktığımızda da l 920'lerin görece liberal havasının yerine poli­
tik ve ideolojik olarak daha otoriter ve merkeziyetçi bir anlayı­
şın öne çıktığını ve on beş yıl sürecek tek parti döne�inin baş­
ladığını görürüz. Erken Cumhuriyet dönemi Türkiyesi'nin mo­
dernlik anlayışı Osmanlı'dakinden keskin biçimde ayrışıyor; 
Osmanlı'daki Batılılaşmayı yapmacık, yüzeysel ve yoz buluyor­
du. Osmanlı Batılılaşması milli içerikten yoksun ve denetlen­
meyen bir süreç olarak görülürken, Cumhuriyet, merkezi dev­
letin denetimi altında planlanan bir model önermekte, kendi 
Batılılaşma anlayışını milli bir içerik ile bütünleştirmekteydi 
(Bozarslan, 2013: 281 ;  Ural, 2019:  146- 149) . 

Batılılaşma modelinin önemli hedeflerinden biri de yeni ve 
modem bir ev içi kültürü oluşturmaktı (Bozdoğan, 2008). As­
lında bu sayede ilk kez "ev" kavramının modem mimarlık ile 
kullanılmaya başlandığını görüyoruz. "Ev" asrileşecek kültürel 
alanlardan biri olarak merkezi bir rol oynamaktaydı (Navaro-Ya­
şın, 2000: 52). Sibel Bozdoğan'ın ifadesiyle " 1930'lar boyunca, 
"modem" ve "asri" kelimeleri eşanlamlıymış gibi, modem ev ve 
apartmanlardaki yeni yaşama kültürünün her tür yeniliğini, ile­
riciliğini ve arzulanır özelliklerini adlandırmak için kullanılmış­
tır" (2008: 214). Ev tek başına bir mimari tasanın olarak değil, 
çalışan koca ve baba, eğitimli eş ve anne ile onlann sağlıklı ço-

254 



cuk ya da çocuklarından oluşan çekirdek ailenin modern yaşam­
larının şekillendiği yer olarak ele alınıyordu (Bozdoğan, 2008) . 
Bu noktada Tanzimat'ın "alafranga eviyle" ,  Cumhuriyet'in mo­
dern evi arasında önemli bir farklılık vardır. ideolojik bağlamı 
ile Cumhuriyet, inşa etmek istediği bu yeni "alafranga" eve daha 
kuvvetli bir simgesel değer yüklemişti (İnci, 2003: 175) . 

Erken cumhuriyet döneminde evle ilgili çalışmalarda iki be­
lirgin sınırlılık karşımıza çıkar. Birincisi, evle sosyal yaşam ara­
sındaki karşılıklı kurucu ilişkiye tarihi bir yeniden okuma ile 
bakan çalışmaların azlığı, diğeri de konut mimarisindeki deği­
şimlerin tümüyle iktidar eliyle gerçekleştiğine dair hakim de­
ğerlendirmeye itirazı olan, yaşayanların failliğine yönelik eleş­
tirel yaklaşımların kısıtlılığıdır. Oysa dönemin yeni konutla­
rıyla ilgili yazılanlara baktığımızda, dönemin hiç de teksesli ol­
madığını gösterecek şekilde, yaşanan değişim karşısında fark­
lı cephelerden (mimarlar, bürokratlar, yazarlar, sanatçılar. . .  ) 
itirazları duymak mümkün. Elbette itirazların milli-muhafa­
zakar bir bakış açısından kaynaklı, (dönemin ifadesiyle) Batı 
"dejenerasyonu"na yönelik olup olmadığını, dönemin siyasi ik­
limini ve bu itirazların, tanıklıkların toplumun hangi kesimin­
den geldiğini ve de bu kişilerin birincil tanıklar olmadığını (ya­
ni yaşayanların kendi dolaysız anlatımlarına dayanılmadiğını) 
akılda tutarak değerlendirmek gerekiyor. 

Bu bağlamda, incelediğim metinlerin önemli bir kısmı Cum­
huriyet dönemi mimarlarına ait. Onlar da Cumhuriyet lider­
lerinin modernliği ele alışına paralel şekilde uluslararası yan 
anlamları olmayan bir modernizm istiyorlar; "modern" olanı 
"milli" olanla uzlaştırmaya yönelik büyük bir çaba içindeler. 
Bozdoğan bu durumu şu sözlerle ifade ediyor: 

Türkiye'de ulus ile devletin çakıştığı bir ideolojik ortamda, 
kültür ile medeniyet, ya da milli ile beynelmilel mimari arasın­
da hiçbir çelişki olmamalı, Kemalizmin iki temel doktrini, ya­
ni kültürel öz düşüncesine dayanan bir milliyetçilik ile aydın­
lanmacı ve evrenselci bir pozitivizm, modem evde uzlaşmalı­
dır. Ancak bu totolojik önermelerle mümkün olabilir: Ya Ahi-
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din Mortaş'ın dediği gibi modem ev, bulunduğu memleketin 
yaşayış, iklim ve adetlerini yansıtacağı için doğal olarak milli­
dir, ya da Türk Evi'ni Avrupa'da Le Corbusier ve Frank Lloyd 
Wright aracılığıyla keşfettiğini söyleyen Sedad Hakkı Eldem'in 
dediği gibi, Türk evi hafifliği, konstrüksiyonu, kullanışı ile za­
ten moderndir (Bozdoğan, 2008: 346). 

Öte yandan dönemin mimari değişimi üzerine yazılanlarda, 
çoğunlukla iktidarın belirleyiciliğine vurgu yapan bir anlatımla 
karşılaşırız. Yeni konutlara geçenlerin ya da geçme özlemi içinde 
olanların seslerini doğrudan duyabildiğimiz çalışmaya pek rast­
lamayız. Özellikle toplumun büyük çoğunluğunu oluşturan,2 
geçim zorluğu içinde olup konut bulma sıkıntısı çekenlerin, ya­
şadıkları yeni evlerle3 ilgili anlatımlarına rastlamak mümkün de­
ğildir. Uğur Tanyeli bu duruma ilişkin şu tespiti yapar: 

Fiziksel çevre ve mimariyi siyasal iktidar örüntülerine ve ik­
tidar pratiklerine sıkıca bağımlı tahayyül etme alışkanlığı ge­
liştirmiş bir historiyografik gelenekte bu olağandır . . .  Fiziksel 
çevre, toplumsalın ta kendisi olarak değil, iktidarı elde bulun­
duranların egemenliğinde bir alan olarak düşünülür. Türk ta­
rih yazımında bu iktidarın çeşitli biçimlerde tezahür ettiğine 
inanılır. Çoğunlukla doğrudan doğruya siyasal iktidardır fizik­
selliğe egemen olan. Ancak, mimarın mesleki iktidarı veya uz­
manın teknik iktidarı da pekala aynı oranda muktedir sayıla­
bilir. Kentsel çevre üretimine muktedir olsun olmasın herke­
sin iradi ve/veya gayri iradi eylemleriyle, fiziksel ve/veya zih­
ni etkinlikleriyle katıldığı akla getirilmez (Tanyeli, 2010: 270). 

Tanyeli'nin sözünü ettiği gibi sadece mimarların ve uzman­
ların ne düşündüğünü değil; yaşayanların yerleştikleri bu ye­
ni evleri kendilerine uyumlamak, kendilerini buralara uyumla-

2 Martin Wagner'in toplumdaki bu farklı kesimleri ve konut ihtiyacını vurgula­
yan ifadesi durumu özetler: "Türk şehirlerinde yapılan yeni ikametgah binala­
n şehir halkının darlık içinde yaşayan % 80 oranındaki kısmı için değil, daha 
müreffeh bir halde bulunan % 6'sı içindir" (1938: 85). 

3 Burada özellikle gecekondu dışındaki konut türleri kastedilmiştir. Örneğin ki­
ra evleri, kira odalan, toplu konutlar, işçi evleri . . .  
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mak için neler yaptıklarım anlamak da önemlidir. Bu bağlam­
da, yukarıda Miller'ın (2002) ifadesine paralel olarak evle ilgili 
deneyimler üzerinden keşfedeceğimiz ortaklıklar bize hem dö­
nem yaşamı hakkında farklı ipuçları hem de mekan ve sosyal 
yaşam arasındaki karşılıklı ilişkinin katmanlı haline bakabilme 
imkanım sağlayabilir. 

Roman üzerinden yeni evlerdeki 
deneyimleri anlama imkanları 

lstanbul'da 1930'lu yıllardaki konut türlerini lhsan Bilgin 
( 1996) şöyle sıralar: Sıra ev, apartman, banliyö evi. lnci Aslan­
oğlu'na (2010) göre de az örneği olan toplu konut dışında bir 
ya da iki katlı tek konut ve apartmanlar, dönem mimarisinde 
hakim türdür. Aynı dönemde birbirinden farklı konut tipleri­
ni bir arada gördüğümüz lstanbul'da, l 930'lar boyunca, mo­
dem ev ve apartmanlardaki yaşam, her tür yeniliği ve ilericiliği 
temsil etmekteydi. Bu noktada varlıklı geniş ailelerin yaşadığı 
konak, yeni evin karşıtı olarak görülüyordu (Bozdoğan, 2008; 
Duben ve Behar, 1998) . Ev ve eve ilişkin konular, özellikle de 
geleneksel ve modern ikiliğini mekansal temsiller üzerinden 
ele almak, dönem yazarlarınca romanlarda da işlenmiştir. 

Romanın, bir toplumun geçirdiği değişimleri mekanla iliş­
kili tariflerini takip etmemiz için verimli bir malzeme sundu­
ğunu düşünürsek, evle ilgili yapılan tasvirler bize dönemin ya­
şayanlarının evle ilgili deneyimleri hakkında bilgi sağlayabilir. 
Ancak edebiyatı hayatın doğrudan bir yansıması gibi değerlen­
dirmeden, yazarların zihninin bir ürünü olduğunu elbette akıl­
da tutmak gerekiyor. Erken Cumhuriyet döneminin siyasi ve 
kültürel ikliminden söz ederken anlattıklarımıza paralel ola­
rak, Türk romanı için toplumsal sorunlar birincil dereceden 
konular olarak kullanılır. Yazarlar kendilerini bu sorunlara ya­
nıt arayan aydınlar olarak görürler (İnci, 2003: 1 1) .  Handan ln­
ci, Türk romanında evin, özellikle de konak ve apartman bağ­
lamında, toplumdaki kültürel ve sosyal değişimleri takip ede­
bilmek açısından önemli ipuçları sağladığından söz eder. Ro-
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manlarda bu farklı konut tipine geçiş, sadece bir fizik mekan 
değişikliği olarak değil, konut tipleri ile özdeşleştirilen zihni­
yet, kültür ve dünya görüşlerinde de değişiklik gerçekleştirmek 
şeklinde de ele alınmaktadır (lnci, 2003: 13). 

Tam da bu noktada hatırlatmamız gerekir ki bu yazının 
peşinde olduğu soru romanda eve hangi sembolik anlamla­
rın yüklendiği değil, doğrudan karakterlerin anlatımında ev­
le-mekanla ilgili tasvirler üzerinden, bu evlere. nasıl uyumla­
nıldığının ya da uyumlanılamadığının ipuçlarını yakalayabil­
mektir. Dağılan, ekonomik gücünü kaybeden Osmanlı lmpa­
ratorluğu'nun, giderek yoksullaşan lstanbul'daki konak sakin­
leri ve bu ailelerin konaklardan aynlırkenki dramlannı anlatan 
pek çok roman vardır. Bunlardan, Münevver Ayaşlı'nın Pertev 
Bey'in Üç Kızı ( 1968/2014) romanında konak yaşamından eko­
nomik zorluklar nedeniyle ayrılmak zorunda kalan bir ailenin 
farklı bir mahalle ve eve geçtiklerinde misafir ağırlayamama ha­
lini ve mahcubiyetine, evi küçük bularak yadırgadıklanna, ka­
rakterin anlatımından tanık oluruz: 

Buyurun fakat vallahi misafir odamız bile yok, bizim bir otur­
ma odamız var, rahatsız zevcim orada oturuyor, çocuklar ora­
da ders çalışıyorlar, Selminciğim'in piyanosu orada, canım Sel­
minciğim babasını, kardeşlerini rahatsız etmesin diye o kadar 
sevdiği piyanosunu bile çalmıyor (Ayaşlı, 2014: 59). 

Konakta yaşayan ailelerin daha küçük evlere geçmeleriyle, 
yoksullaşmalanyla birlikte pek çok eşyadan ve aile yadigann­
dan da vazgeçmeleri Mahmut Yesari'nin Tipi Dindi (1933/2017) 
romanında detaylı olarak işlenmiştir. Burada bir yandan yaşa­
nan ekonomik sıkıntılardan ötürü eşyalardan vazgeçiş, diğer 
yandan da metrekare olarak küçülen yeni evlere eski eşyalan 
sığdıramamak dikkat çekmektedir. Romanda karakterlerin eş­
ya ile kurduklan duygusal bağa da vurgu yapılmaktadır: 
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rin bir ev . . .  Fakat bizim eşyaların yarısının sığacağı şüpheli . . .  
Müzehher'in satmamak istediği hantal, eski biçim konsol, taş-



lıktaki vestiyer, yemek odasındaki büfe, on iki kişilik sofra, o 
evin kapısından zor girer. (Yesari, 201 7: 94) 

Erken Cumhuriyet döneminde ev, roman karakterlerinin ifa­
delerinde bir yandan Batılılaşmanın, asrileşmenin gereği olarak 
ele alınırken; bir yandan da Bozdoğan'ın yukanda sözünü ettiği 
gibi Batılılaşmaya duyulan hevesin eleştirilir olmasıyla yazarla­
nn da olay örgüsüne böylece dahil ettikleri bir tema halini alır. 
Yakup Kadri Karaosmanoğlu da Ankara (1934/1981)  romanın­
daki ev tasviri ile bu eleştirel üslubu yansıtır: 

Hakkı Bey, her hususta olduğu gibi ev hususunda da herkes­
ten bir parça daha ileriye gidip, aleme, kübiğin ilk örnekleri­
ni gösterdi. Köşeleri baştan başa camlı, kapılan lakeden ve ta­
vanlan gizli elektrik enstallasionlarına göre oyuk binaların il­
ki Hakkı Beyin evi oldu. Selma Hanımın kocası, bundan, gizli 
bir iftihar duymaktadır. Hele Berlin'in veya Paris'in son mobil­
ya sergi kataloğlarındaki eşya resimlerine göre döşenmiş oda­
larını, salonlannı herkese ilk gösterdiği günler, adeta, bayram­
lıklanyle sevinen bir çocuk gibiydi. Birer dişçi sandalyesını an­
dıran koltuklar, birer ameliyat masasına benziyen sedirler, bir 
otomobil içi gibi kanepeler, sekiz köşeli masalar, eski zahire 
ambarlanndan hiç farkı olmayan büfeler, dresuvarlar [vitrin­
ler] ve nihayet, bütün bunların üzerlerine serpilmiş duran bir­
takım acayip, korkunç ve ihtilaçlı biblolar; çıplak duvar, çıp­
lak yer . . .  ve hepsinin üstünde soğuk bir klinik panltısı. . .  (Ka­
raosmanoğlu, 198 1 :  124-125) 

Özetle, bu dönem romanında yeni evler bir yandan modem 
ve Batılı yaşamın önemli unsurları olarak ele alınırken, diğer 
yandan da küçülen metrekareler, değişen eşyalarla uyumlan­
maya çalışılan mekanlar olarak tarif edilmiştir. 

Yeni evlerdeki deneyimleri aktaran mimar yazarlar 

Dönemin mimari üslubu, yeni konutlarla ilgili tartışmalar hak­
kında bilgi edinebileceğimiz Mimar-Arhitekt dergisi bu yazı için 
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ele aldığım bir başka kaynak. Dergi önce Mimar ( 193 1-1936), 
ardından Arkitekt (1936-2006) adı ile yayımlanır, 505'e ulaşan 
sayısı ile hem mimarlık dergiciliğinin hem de genel olarak peri­
yodik yayımcılık girişiminin Türkiye'deki en uzun soluklu ör­
neklerinden kabul edilir. Dergi, o dönem inşa edilmiş konutla­
nn plan ve fotoğraflan ile birlikte bulunduklan semtleri de gö­
rebileceğimiz zengin bir görsel malzeme sunar. Yazar-mimar­
lar4 çoğunlukla evlerin biçim, malzeme ve tasarımından söz 
ederler. İncelediğim dönemde dergideki yazılar mimar yazarla­
nnın görüşlerini taşır, ancak yaşayanlann şikayet ya da mem­
nuniyetlerini ifade ettikleri özel bir bölüm yoktur. Bu anlamda 
yaşayanların-kullanıcıların birincil ağızdan deneyimlerini du­
yamayız. Mimar dergisinin konu edindiği evler için l 930'lu yıl­
lara ait yazılarda şu isimlendirmeleri görürüz: Villa, yalı, teras 
ev, geleneksel ahşap evler, kübik ev, bahçeli ev. Bu isimlendir­
meler dışında bir de karşımıza "kira evi" kategorisi çıkar. Çok­
katlı konut üretiminde, toplumun varsıl kesiminin apartman 
yaptırdıklan ve gelir elde etmek için de daireleri kiraya verdik­
leri gözlenir. Bu konutlar "kira evi" olarak adlandırılır (Gör­
gülü, 2016) .  1965 yılında yürürlüğe giren Kat Mülkiyet Kanu­
nu'na kadar apartmanlar tek bir kişiye aitti. Çokkatlı apartman 
tarzı dışında, özellikle Mimar dergisindeki bazı yazılarda, müs­
takil evlerin de alt katlannın kira için istendiğine ve buna gö­
re tasarlandığını görürüz. Evler tasarlanırken, gelir elde etmek 
üzere, kiraya verilecek olan kısımların farklı bir aile ile otur­
ma fikrine göre düşünülmesi ve buna bağlı mahremiyete iliş­
kin mimari düzenlemeler yapılması olası görünüyor: "Bu evin 
projesi, üst ve bodrum katlan yapı sahibi tarafından işgal edil­
mek, zemin katı da icabında müstakilen kiraya verilmek üzere 
tanzim edilmiştir" (Mimar Abidin, 1933). 

Dergide tanıtılan evlerin çoğunlukla toplumun seçkin kesi­
mine ait olduğunu, evlerin isimlendirmelerinden de çıkarabili­
riz. Ev sahipleri kendi isimlerini, unvanlan ile birlikte eve ver-

4 Dönemin önemli mimarları Sedad Hakkı Eldem, Abidin Mortaş, Mimar Ve­
dat (Tek), Zeki Salah, Seyfettin Erkan, Behçet Ünsal, Zeki Sayar dergide ya­
zıyorlar. 
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mişlerdir.5 Bu yeni modem evlerin bulunduğu (Nişantaşı, Maç­
ka, Teşvikiye, Taksim gibi) semtler de geleneksel evlerin bu­
lunduğu mahallelerden ayrışmaktadır. 

Modern hayatın ve sosyal statünün önemli bir göstergesi 
olan bu yeni evlerdeki yaşama ilişkin bilgilendirmeler, döne­
min popüler yaşam dergilerinde6 halka tanıtılır (ince-Güney, 
2009) .  Mimar dergisinde de modern kentli yaşamın mekanla 
ilişkisi hakkında bilgilendirici, yönlendirici içerikte yazılar gö­
rülebilir: 

Apartman hayatı Yirminci asnn hayatıdır. Gelinler, güveyler, 
babalar ve analarla bir arada yaşanılan konak ve köşk devri öl­
müştür. inşası ucuzdur, yer israf edilmez, komşularla temas 
kolaydır. Sabahleyin iş hayatına karışan aile efradı, daima iş­
lerine yakın yer isterler. Getireceği irat evlerden daha fazladır 
(Ziya, A., 193 1 :  14). 

Bir yandan modern yaşama uyum ve yeni hane yapısı için 
apartmanda yaşam güzellemesi yapılırken, diğer yandan da 
Türk evi planından bütünüyle farklı, çekirdek aileler için dü­
şük maliyetli, tek katlı küçük evler ve bunların planlarına da 
yer verilir. Kimi zaman bu ev projeleri, apartmanlardan daha 
uygun bulunur (Yasa Yama, 2009). 

Bahçeli müstakil evler memleketimizin, şehrimizin şeraiti ha­
yatiyesine apartmanlardan daha çok uygundur. Bizde nüfus 
kesafeti azdır; arsa ucuzdur. Bizi apartmanlara sevk eden şey 
iktisadi düşüncelerden ziyade görenektir. ideal yaşayiş her­
kes için şübhesiz konforlu, sıhhi ve güzel evlerdedir (Müsta­
kil Evler, 1931) .  

Üslupların çoğulluğuna, farklı konut tiplerinin biraradalığı­
na karşın, evlerin hepsi de Cumhuriyet'in idealize ettiği yeni 
Batılı aile hayatını, kültürünü temsil ediyordu. Ancak Bozdo-

5 Mühendis Ata Bey Evi, Kimyager A. Rıza Bey Evi, Belediye Reisi Evi, Mühen­
dis Derviş Bey Apartmanı vb. 

6 Muhiı (1928-1932), Yedigün (1933-1950), Modem Türkiye Mecmuası ( 1938-
1939) bu dergilerden öne çıkanlandır. 
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ğan'ın ifadesiyle Batılı yaşama duyulan bu hayranlık l 930'lann 
sonlannda milliyetçi hislerin güç kazanmasıyla birlikte sorun­
lu hale gelecekti (2008: 223). Murat Balamir'in (1994) yazısın­
da alıntıladığı, özellikle de apartman yaşamına ilişkin ifadeler 
bu tepkiye işaret eder: 

"Sefertası gibi üstüste dizilmiş dar apartmanlarda oturmak­
tansa, dışı sarmaşıklarla kucaklanmış, yemyeşil bir tabiat or­
tasında yer alan bir evde ömür geçirmek, her şeyin üstünde 
bir idealdir" (Türkan Baştuğ) ; "Apartman, köksüzlüğün, ge­
çiciliğin ve adeta bir nevi modem göçebeliğin, bahçeli evi se­
hayata ve yurda bağlılığın, kökleşmenin ve devamlılığın sem­
bolüdür" (Vedat Nedim Tör); "Apartmanlarda oturacak hal­
kın terbiye derecesi ve aile görüşleri diğerine uygun olamaya­
cağından, tek ve bahçeli evler tercih edilmelidir" (M. Veli Ata­
uz) ; "Apartman tarzındaki müşterek meskenlerde oturanlar, 
toprakta çalışma zevkinden mahrum olacakları gibi, mülkiyet 
hissi de duymazlar; evlerine yurtlarına o derece bağlanmaz­
lar" (Affan Ataçeri) ; "Ev mukim olma zevkini ve arzusunu ve­
rir. Bütün iyi hisler, ağaç, çiçek, bahçe, yeşillik sevme ahlakı, 
meskenin yarattığı ananelerden birkaçıdır. Kira, ancak, mev­
simlik hisler telkin edebilir" (Kutay, 1939); "Hakiki Türk ka­
rakterine en uygun oturma şekli apartman değil evdir (Eldem, 
1946)" (Balamir, 1994: 31) .  

Bu ifadeler dönemin milliyetçi hislerini barındırmakla birlik­
te apartmanda yaşayanlar için, yani bu yeni evlerin yaşayanla­
rı için taşıdığı kimi güçlüklere de işaret etmektedir: Betonarme 
binalar içinde doğadan uzak bir yaşam, farklı ailelerle aynı ça­
tı altında yaşamanın zorluklan, küçülen metrekarelere sığma 
güçlükleri gibi. 

Mimari öğelerdeki değişim ve mobilya kullanımı 

Toplumsal cinsiyet, evin tahayyülünde ve deneyim mekanı ola­
rak ele alınmasında kilit bir role sahiptir (Blunt ve Dowling, 
2006) . Mahremiyet, aile ilişkileri, değişen hane yapılan ve ev içi 
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mekan gibi konular toplumsal cinsiyetten bağımsız ele alınamaz. 
Bu dönemde yaşanan değişimleri kadınların kamusal alan kul­
lanımındaki artışa ve toplum içinde değişen konumuna paralel 
olarak ele alan önemli çalışmalar yapılmıştır. Kadınların eğitim, 
siyaset, hukuk ve gündelik yaşamda erkeklerle eşit haklara sa­
hip olmaya ilişkin uzun yıllardır var olan taleplerinin, Cumhu­
riyet'in ilanından sonra yapılan çeşitli düzenlemelerle belli ölçü­
lerde karşılanması, kadınların özellikle kamusal alandaki fiziki 
mevcudiyetine imkan sağlamıştır. Bu da konut planlamasına ve 
mimari öğelere farklı şekillerde yansır: Haremlik-selamlık ayrı­
mının kalkması, 1934'te İstanbul Belediyesi'nin aldığı bir karar­
la pencere önlerindeki kafeslerin çıkması, konut içindeki odala­
nn kullanışındaki değişimler, öne çıkan örneklerden sayılabilir. 

Değişen hane halkı yapısı, şehrin merkezinde küçülen ar­
salar, yükselen apartmanlarla, yeni formlar ortaya çıkmıştır. 
Ancak yine de tamamen bir kopuş yerine, belli öğelerin fark­
lı fonksiyonlar yüklenerek kullanıldığı görülür. Apartmanla­
nn plan şemalarında geleneksel Türk konut mekan organizas­
yonundaki sofa gibi değişmeyen bazı mimari öğeler de vardır 
(Mutdoğan, 2014). Ancak eski ile yeninin birlikte kullanımı­
nın, mimari öğelerden önce, asıl, piyano, karyola, yemek masa­
sı, çatal-bıçak gibi ev içi kullanımı olan eşyalarla geleneksel ev­
lere girdiğini biliyoruz. 

Geleneksel Türk Evi'nde her oda bir çekirdek ailenin hane­
si olacak şekilde bütün fonksiyonları içinde barındırırken, ye­
ni konut yapılannda her oda ayn bir işleve sahiptir (Aslanoğlu, 
2010; Kennedy, 1999; Mutdoğan, 2014; Öncel, 2010). 

Bu ev yüksek bir memur, mesela bir daire müdiri için düşü­
nülmüştür - Binaya güzel bir bahçe dahilinden geçilip bir kaç 
basamak çıktıktan sonra camlı bir kapıdan giriliyor. Karşıda­
ki büyük kapı salona açılıyor. Sağdaki erkeğin çalışma odası­
na gider. Burası evin hususi ve sessiz bir köşesidir. Kenarda­
ki küçük karanlık oda fotoğraf içindir. Dışanda ufak bir ga­
raj var. Evin hizmeti çok kolay, düz ayak bir şekildedir (Sab­
ri, 1933: 240). 
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Bu değişim, mobilyaların da kişiye özgü seçilmesine olanak 
tanımıştır (Mutdoğan, 2014). Yatak odasının karyola, yemek 
odasının masa ile sabitlenmesi, günün farklı zamanlarında eş­
yaların kaldırılıp fonksiyonlarının değişmesine gerek kalma­
ması eşyaların da yaşamı ve mimariyi değiştirmesine sebep ol­
muştur (Kennedy, 1999). Buna ek olarak yeni evlerde odaların 
kendilerine ait işlevleri olmasıyla birlikte, mekanda mahremi­
yetle ilgili bazı düzenlemelere de ihtiyaç duyulur. Yasemin ln­
ce'ye (2009) göre daha erken dönem apartmanlaşmadaki cin­
siyet rol ve ilişkilerinin gerektirdiği mahremiyetle ilgili gerçek­
leştirilmemiş düzenlemelere alınan tepkiler, 1930'lardaki tasa­
rımlara yansır. Mekanları birbirinden ayırma amacı taşıyan hol, 
antre gibi ara mekanların oluşması sayesinde eve gelen yaban­
cıların evin mahrem sayılan alanlarına geçişi engellenir; ayak­
kabıların çıkarıldığı bir mekana olan ihtiyaç çözülür; hizmetli­
ler ile ev sahiplerinin yaşam alanlarının ayrışması sağlanır (tn­
ce-Güney, 2009; Aslanoğlu, 2010). Mahremiyete bağlı bu tür 
ihtiyaçların dönem mimarlarınca farklı formüllerle çözülmeye 
çalışılmasını da, yaşayanların mekanı kendilerine uyarlama ta­
leplerinin bir parçası olarak değerlendirebiliriz. 

Bu dönem evle ilgili anlatımlarda merkezi role sahip olan mi­
mari türlerden biri de "kübik ev"dir. "Kübik ev" kavramı Batılı­
laşma ve modem yaşamın bir simgesi olarak ortaya çıkar (Boz­
doğan, 2008). Zaman içinde modem ev için yapılan tüm eleş­
tiriler kübik ev kavramı ile özdeşleştirilerek gündeme getiril­
miş, adeta kübik ev ve modem mimari örtüşük bir şekilde ele 
alınmıştır (Dokgöz, 201 2) .  Deniz Dokgöz'ün çalışmasında7 ka­
rikatürler üzerinden getirilen eleştirilerin mimari formu yadır­
gama ve benirnseyememe ile ilgili olduklarını görüyoruz. Mi-

7 Deniz Dokgöz (2012) Dokuz Eylül Üniversitesi Mimarlık Fakültesi'nde hazır­
ladığı "Karikatüriın Hedd Nesnesi Olarak Mimarlığın 'Kübik Ev' Üzerinden 
Eleştirisi" adlı doktora tezinde l 930'lardan ikinci Dünya Savaşı'na kadar olan 
dönemdeki karikatür dergilerini incelemiştir. Dokgöz'e göre bağımsız, muhalif 
mizah yayınları olarak karikatür dergileri, modern konutun yaşayanlar üzerin­
deki algısal boyutunu anlayabilmek açısından önemli bir alan oluşturur. Dok­
göz'ün çalışmasında incelediği karikatürlerde de yeni evler ve mobilya tercih­
leri ile ilgili eleştirileri barındıran çizimlere sıkça rastlanır. 
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mar Behçet Ünsal, bir radyo konuşmasında, kübik evin günde­
lik hayatta modem konutun karikatürleştirilmiş hali için kul­
lanıldığından bahseder ve kübik ev olarak tarif edilen yapıların 
kötü mimarların elinden çıkmış yapılar olduğundan söz eder. 
Ancak bunu yaparken, aslında bu yeni evlere geçenlerin tüm­
den sorunsuz bir yaşama kavuşmadığını, yaşadıktan güçlükle­
ri de dile getirir: 

Böyle bir yapının odaları kutu gibidir. Oda diyince hatırını­
za büyük birşey getirmeyiniz. Çünkü bunlara oda değil se­
fertası gözü demek daha doğrudur. Kirası ucuzdur. Ve öy­
le uzun boylu mobilyaya 
lüzum yoktur. Bir kana­
pe iki koltuk kafi gelmek­
tedir. Bunlar sefertası gö­
zü gibi odaların sıkıntısını 
unutturmaktadır. Bu sefer­
tası gibi odaya ve şu için­
de ancak kımıldanacak ka- / 
dar küçük mutfağa hizmet­
çi lazım değildir. Velhasıl 
böyle bir yuvanın bizim es­
ki hayat yuvasına nazaran 
ekonomik tarafları da iş­
te bunlardır. Bu ekonomi 
ile de konfor temin edile-
cek, işte burası daha acık­
lıdır. Böyle bir yere misa­
fir gittinizse mevsim de so­
ğuk ise: Aman paltonu çı­
karma nezle olursun diyor­
lar. Şofaj santıral dadıdıdı­
dı dedirtmekte evde ban­
yo var fakat yıkanamıyo­
ruz. Biz yine mahalle ha­
mamına gidiyoruz. Sıcak 

Polis - Hcyyyy . . .  Orada ne 

yapıyorsun ?  
Hırsız - Affedersin polis agabey .. .  
Kübik evlere gire çıka, tersim dôndü de 
hendi evimin kapısını bulamadım. 

Kübik evlerin karmaşıklığı vurgusunun 
eski evler üzerinden sınanması. [Ural, 
O. (1935). Akbaba, (92), 7; Dokgöz, D. 
(2012). "Karikatürün Hedef Nesnesi 
Olarak Mimarlığın 'Kübik Ev' Üzerinden 
Eleştirisi" (yayımlanmamış doktora 
tezi). Dokuz Eylül Üniversitesi Fen 
Bilimleri Enstitüsü, İzmir. S. 151'den 
alıntılanmıştır.) 
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suyumuz da bir işe 
yaramıyor, akmıyor, 
ev sahibi sitemleri­
ni yaparken kom­
şudan gelen yüksek 
perdeden bir mü­
zik sesi sohbetimi-
ze mani olmaktadır. 
Çünkü komşu ile 
aralarındaki duvar 
yanm tuğladır. Bun­
dan başka duvarlar-
da yağmur sızıntıla-

- Bunak, apartımanın kapısına lıadar beni takip 

etti . . . llıi lıellme ile haddini bildirdim. 
- Defol mu dedin? 
- Hayır, sekizinci hatta oturuyorum dedim! 

rının çiğnediği kirli Apartmanların kat yüksekliği üzerine temellenen 
bir karikatür. (Gökçe, R. {1935). Akbaba, {101), 6; 

desenler vardır. Bi- Dokgöz, o., Agt, s. 163'ten alıntılanmıştır.) 

raz hızlı yürüseniz 
biraz dans etseniz aşağıdaki kiracı şikayetçidir. Çünkü döşe­
me en incesinden beton bir döşemedir. Kesilen sıcak su, yan­
mıyan şofaj santral, sefertası gözü odalar ve komşularınızın 
kulaklannızda çınlıyan kahkahalan. Bu konforda (konfor de­
rneğe insanın dili varmıyor) rahat etmek bir tarafa tahammül 
eunek için bile geniş yürekli ve aldırmaz olmalıdır. Her akşam 
Bay iş dönüşü asabidir. l..Af söyleyemezsiniz. Günün yorgunlu­
ğu ile bir de 95 basamak merdiven çıkıp ta nefes nefese dil dı­
şarda kalınca insan tabii sinirli olur. Kübik apartmanlann sa­
hipleri asansör yerini kaybedilmiş saha ve fazla masraf addey­
lerler. Asansör yuvası yerine bir sefertası gözü eda yerleştire­
rek daha fazla kira almak onlarca daha çok düşünmeğe değer. 
Ankara'da hiç bir apartmanda asansör mevcut değildir (Ün­
sal, 1939). 

Ünsal'ın anlatımından, yaşayanların yeni mimari öğeleri 
(banyo, yeni ısıtma vb.) kullanmada teknik yetersizlik ve so­
runlarla karşılaştıklarını; ince duvarlar sebebiyle ses yalıtımı 
problemi yaşadıklarını; kullanılan malzemelerin yeterli konfo­
ru sağlamadığını; yüksek ve asansörsüz binalarda oturmanın 
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güçlükleri ile karşılaştıklarını anlarız. Bu konuşma, l 930'lu yıl­
larcla yaşayanların yeni konutlarda karşılaştıkları sorunları bir 
ölçüde özetlemesi açısından aydınlatıcıdır. Elbette toplumun 
daha varlıklı kesimlerinin, bahsedilen bu sorunların tümü­
ne maddi imkanları nispetinde çözümler geliştirmiş olmaları 
muhtemeldir. W. Sperco, Yüzyılın Başında lstanbul adlı kitabın­
da ( 1989) Taksim'de apartman yaptıran bir kadının daha önce 
yaşadığı eski eve ilişkin düşüncelerini şöyle aktarır: 

Boğaziçi'ndeki rutubetli, farelerin cirit attığı viran sarayımı­
zı büyük bir zevkle terk ettim ve bu küçücük evimde çok ra­
hatım. Orada yalımızın muhteşem tavanlarının altında şimdi 
tütün balyalarını depoluyorlar. Söylendiğine göre çatlakların 
arasından esen buz gibi rüzgardan etkilenmiyorlarmış. Bana 
gelince, mangalın yanında pinekleyeceğime ya da on ikiye on 
dört metre genişliğinde, duvarları mermer ve yaldızlı lambri­
lerle kaplı bir salonda donacağıma, radyatörün yanında radyo 
dinliyor, telefonu kullanıyor, asansöre biniyorum (Sperco'dan 
aktaran lnci, 2003: 53) . 

Evlerdeki maddi kültür, daha geniş bir dünyanın hem be­
nimsenmesi, hem de sıklıkla bu dünyanın özel alanımızdaki 
temsili olarak belirir (Miller, 2001) .  1930'lardaki evlerde de sa­
dece mimari yenilikler değil, yeni eşya ve mobilyalarda da ye­
nilikler görülmekteydi. Nikel profilli lake masa, dolap ve büfe­
ler, tüp borulu maroken koltuklar, üstü cam, metal boru ayak­
lı masalar, yuvarlatılmış biçimli masif ahşaptan büfe, masa ve 
koltuk kollan, ince metal çubuk ucunda taşınan beyaz küre fa­
nuslu avizeler, yeni eşyalar olarak evlerde yerini almaktaydı 
(Aslanoğlu, 2010). 

Daha önce de değindiğimiz üzere, mobilya tercihlerinde daha 
çok eski ile yeninin birlikte kullanıldığı görülür. Yeni "kübik" 
evlerin iç mekanlarının eklektik ve süslü eşyalarla dolu olduğu 
gözlemlenir (Bozd9ğan, 1998: 233). Mimar dergisindeki fotoğ­
raflarda da bu ikiliği belirgin şekilde fark edebiliriz. Özellikle 
yer döşemede geleneksel halı ya da kilim kullanılırken, mobil­
ya seçimlerinde modem unsurlar tercih edilmiştir. Aydınlatma-
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Erkan, S. (1935). Kira Evi, Mimar Dergisi, 5 (53), 129-140. s. 135. 
Link: http://dergi.mo.org.tr/dergiler/2/47/389.pdf 

Çocuk - Ginneeeeem ... Cerralı odasına ben ginnem . . .  
Baba - Korkma evladım korkma!..  Burası cerrah odası değil, kübik döşemeli misafi r 

odası!. .  

Kübik eşyaların yalın, sade hatlarının klinikle özdeşleştirilmesi. 
[Güler, C. N. (1944). Amcabey, 3, (61), 2; Dokgöz, O., Agt, s. 173'ten alıntılanmıştır.) 



Veranda, salon ve kış bahçesi. [Mimar Refik (1937). B. Vehbi Evi, Mimar Dergisi, 3 (75), 
65-67, s. 67. Link: http://dergi.mo.org.tr/dergiler/2/28/197.pdf.] 

Sayar, Z. (1936), Moda'da bir villa. [Mimar Dergisi, 3 (63), 65-69. Sf 68. 
Link: http://dergi.mo.org.tr/dergiler/2/129/1487.pdf.] 



larda eski tip avizelerin, objelerin konulduğu cam büfelerin ye­
ni evlerde de kullanılmaya devam ettiğini görürüz. Eski ile ye­
ninin bu birlikteliği yaşayanların yeni konutlarında eski ile olan 
bağlarını, alışkanlıklarını eşyaları ile sürdürdüklerinin gösterge­
si olarak yorumlanabilir. Dolayısıyla aslında bu yeni evlere ken­
dilerini uydurmalarının bir yolu olarak düşünülebilir. 

Bu aşamada iris M. Young'un koruma ve anımsama kavram­
ları ile ev kurma ve evdeki nesnelerin yaşayanların anlam dün­
yasındaki yeri üstüne yaptığı değerlendirmelerden yola çıkarak 
yeni yorumlar da yapılabilir. Young'a göre "Ev" sadece şeyler­
den ibaret değildir. Mekan içinde eşyaların düzenlenmesi be­
densel alışkanlıklar ve rutin hakkında bilgi verir. Dolayısıyla 
Young, evin bir deneyim mekanı olduğu ve dinamik bir yapıya 
sahip olduğunu ifade eder. Ona göre anımsama, geçmişin acı 
ve mutluluklarını barındıran nesneler yoluyla kim olduğumu­
za ve nerede olduğumuza dair sağlam bir güven örebilmemizi, 
bizi buraya taşıyan şeylerin ayırdına varmamızı sağlar (Young, 
2001 :  275). Bu açıdan baktığımızda, bu yeni evlere ve eşyala­
ra kavuşanlar açısından, eski ile yeniyi bir arada kullanmak, bir 
yanıyla da yaşayanların kim olduğu ve anlan yaşadıkları zama­
na taşıyan şeylerin korunması olarak da yorumlanabilir. 

Sonuç ve değerlendirme 

Bu yazı ile l 930'lu yıllar lstanbul'unda yeni konutlarda yaşa­
maya başlayanların mekanla ilişkili deneyimlerinin nasıl şe­
killendiğine dair bazı ortaklıkları görünür kılmayı denedim. 
Cumhuriyet'in erken yıllarında yüzünü Batı'ya dönerek mo­
dernleşme, asrileşme çabasında olan toplumun sınırlı bir ke­
simi için, geride bıraktıkları evlerden sonra, yeni evlerinde ol­
mak nasıl bir deneyimdi? Bu yeni evlerde yaşamak tereddütsüz 
benimsenen hızlı bir kopuşla mı gerçekleşti? Toplumun fark­
lı kesimlerinin, erişebildikleri yeni konut tipleri ile ilgili farklı 
deneyimleri olduğunu ve bu deneyimlerin de sınırlı şekilde ka­
yıt altına alındığını görüyoruz. Bir yandan Batılılaşmanın ve as­
rileşmenin gereği olarak tercih edilen bu yeni evler ve yeni ev 
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düzenleri, konforlu tarafları olsa da vazgeçilen eşyalar, küçü­
len metrekareler, doğa ile kısıtlı ilişkiler nedeniyle yaşayanları 
(bilhassa görece varlıklı kesimi) hızlı bir uyarlanmaya yönelt­
miş görünüyor. Yanı sıra toplumun geniş bir kesimini oluştu­
ran dar gelirlilerin ekonomik olarak erişebildikleri evlerin ye­
tersiz konforu, farklı toplumsal kesimden ailelerle aynı çatı al­
tında yaşamak gibi başka sorunlarla karşılaştıklarını anlıyoruz. 
Geleneksel konut tasarımdaki sofa, alaturka tuvalet gibi kimi 
mimari öğelerin yeni binalara uyarlanması ya da mahremiye­
te ilişkin düzenlemeler yapılması ise mekanın sosyal yaşamdan 
etkilenerek kurulmasının ipuçları niteliğindedir. Evin içinde­
ki eski ve yeni eşyaların birlikte kullanımı ise geçmiş evlerden 
tümden bir kopuş yerine, Young'un ifadesi ile adeta geçmişle 
gelecek arasında var olabilmenin yolları gibi deneyimlenmiş. 

İncelediğim kaynaklar, genel olarak üst sınıfların beğeni, ar­
zu ve deneyimlerine odaklandığı için alt gelir gruplarının ko­
nutla ilgili yaşam deneyimleri (yazılı aktarımın sınırlılığına da 
bağlı olarak) yeterli biçimde ele alınamadı. Bu yazı ile bir döne­
min sosyal yaşamı ile mekan arasındaki karşılıklı kurucu ilişki­
yi görebilmenin, yeni sorular sorabilmenin ve yazı boyunca ta­
kip etmeye çalıştığım yaklaşımla "ev"in içine girebilmenin im­
kanlarını yaratmasını umuyorum. 
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Giriş 

Tedrisi Ölüm, 1 Okul Karşıtı Kültür 
ya da Okul Terkini 

Smıfsal Aidiyetler Aracılljı ile Anlamak 

E B RU MOÇOŞ 

Pierre Bourdieu vejean-Claude Passeron 1960'larda yaptıklan 
Fransız eğitim sistemi ile ilgili çalışmalarında, yükseköğretim­
deki gençlerin bölüm tercihlerinin, eğitimdeki haşan ve başa-

Bu makalede kullanılan "tedrisi ölüm" kavramı, Bourdieu ve Passeron'un kay­
nakçada belirıilen iki kitabına referansla kullanılmıştır. Kitaplann Fransızcadan 
Türkçeye çevirisinde kavram, "tedrisi ölüm" olarak Türkçeleştirilmiştir. ''Ted­
ris" kelimesi Arapçadan Türkçeye geçmiş ve ilk anlamı öğretim, öğretme, ders 
verme anlamlanna gelmektedir ve dolayısıyla eğitim kavramının tek bir boyu­
tunu karşılamaktadır. lngilizcedeki "edıu:ation" sözcüğünün ise etimolojik ola­
rak birbirinden farklı iki köke dayandığı kabul edilmektedir: Birincisi "talim eı­
tinnelı, ôğretmek, bilgi beceri kazandırmalı" anlamlanna gelen educare, ikincisi ise 
"ileri gôtünnek, dışan gôtünnek" anlamlanna gelen educere'dir. Eğitimin bunlar­
dan hangisi olduğu ya da daha doğru bir ifade ile hangisi olması gerektiği soru­
suna verilecek yanıt ise etimoloji ile

. 
ilgili değil, eğitimin ne olduğu, ya da ne ol­

ması gerektiğine ilişkin yaklaşımla ilgili bir konudur. Diğer taraftan, eğitimin iş­
lev ve toplumsal rolüne ilişkin ele alışlarda her iki anlamı da akılda tutmak gere­
kir, ki eğitime ilişkin tartışmalar bu iki eksende şekillenir (Ünal, 2013: 12-13). 

Tedris kelimesinin Türkçeye çevirisi daha çok "öğretim, ders verme" an­
lamına gelmekle birlikte, yaygın kullanımda "eğitim, öğretim" anlamlannda 
da kullanılmaktadır. Türkiye toplumunda eğitimle ilgili toplumsal tahayyü­
lün daha çok talim, terbiye, ders vermek ile şekillenmiş olması ile de ilgili ola­
bilecek bu algı ve kullanım, üzerine daha fazla söz söylenmeyi hak eden bir 
toplumsal olgudur kuşkusuz. Diğer taraftan yukarıda belirttiğim kaynaklann 
Türkçeleştirmesine sadık kalarak kullandığım "tedrisi ölüm" kavramı, metin­
lerde daha çok eğitimsel ölüm, pedagojik ölüm olarak da çevrilebilecek yalnız­
ca öğretimi değil, "eğitim ve öğretim"i karşılamak üzere kullanılmıştır. 
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rısızlıklannın sınıfsal aidiyetleri ile ilişkisini ortaya koyarlar. 
Üst sınıf ailelerden gençler tıp, hukuk gibi bölümleri tercih 
ederken, alt sınıflardan gençler daha çok edebiyat gibi "dü­
şük prestijli" bölümleri tercih ederler. Üst sınıflardan genç­
ler, alt sınıf yaşıtlarına göre eğitimde daha başarılıdır. Başarı­
sızlık daha çok alt sınıflara özgüdür. Bourdieu'ye göre tercih­
lerde ve başarıda ortaya çıkan bu ayrım, farklı sınıfların sahip 
olduğu farklı kültürel sermaye dolayısıyla oluşur ve toplum­
sal yapılar ve kurumlar içinde yeniden üretilerek varlığını sür­
dürür. Böylece hem yapıların varlığını sürdürmesine hem top­
lumsal ayrışmanın yeniden üretilmesine hizmet eder. Gençle­
rin sınıfsal aidiyetleri dolayısıyla sahip oldukları kültürel ser­
maye, hem bölüm tercihlerini hem de akademik başarılarım 
belirlemede başat rol oynar. Çünkü eğitim sistemi üst sınıfla­
rın kültürel sermayesine uygun olarak yapılandırılmıştır.2 Alt 
sınıflar okulun gerektirdiği kültürel sermayeye sahip olma­
dığı için eğitim sistemi içinde başarılı olamazlar. Görünürde 
bir engelle karşılaşmasalar bile, eğitim ortamında karşılaştık­
ları dil ve kültür, hakim sınıfın dil ve kültürüdür ve üst sınıf 
kültürel sermayesine sahip olmayan gençlerin, (doğal olarak) 
eğitim sistemi ile uyumlu kültürel sermayeye sahip üst sınıf­
lardan gelen gençlerle aynı başarıyı yakalama şansları yoktur. 
Aynı derslikte, aynı derse katıldıkları halde, öğrencilerin gös­
terdikleri başarıda ortaya çıkan fark, Bourdieu'ye göre mutlak 
şekilde kültürel sermaye ile açıklanabilir. Eğitim sisteminde 
alt sınıflardan gelen gençler aleyhine ortaya çıkan bu fark, on­
ların eğitim süreçlerinde gecikmelerine, kalmalarına, yerinde 
saymalarına ve nihayetinde tedrisi ölümlerine sebep olur. Sü­
reç bunlarla sonuçlanmıyorsa da o gençler, Bourdieu ve Pas­
seron'a göre istisnadırlar (Bourdieu, 2015 ;  Bourdieu ve Passe­
ron, 2015a, 2015b) . 

Bu çalışmalar bölüm tercihinin, okul haşan ve başarısızlığı­
nın ve dahi tedrisi ölümün sınıfsal aidiyetlerle ilişkisini ortaya 

2 Gillians Evans, Educational Failure and Working Class White Children in Briıain 
isimli kitabında, "okul, çocuklar ve gençler için nasıl orta sınıf olunacağının ôğre­
nileceği yer" olduğunu vurgular (Evans, 2006: 1 1) .  
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koymakla kalmaz, eğitim sistemi aracılığı ile sınıfsal ayrışmayı 
yeniden üreten mekanizmaları da ortaya koyar. Bourdieu, eği­
tim sisteminin bu aynmlan yeniden üreten niteliğini açıklar­
ken akılda kalıcı bir metafor kullanır. Buna göre okul sistemi 
Maxwell'in Cini gibi çalışır. Maxwell, ikinci termodinamik ku­
ralını şu benzetmeyle açıklar: Az ya da çok hareketli tanecik­
ler arasında bir cin olduğunu hayal edelim. Bu cin daha hare­
ketli tanecikleri ısısı artan bir kaba, daha az hareketli tanecik­
leri ısısı azalan bir kaba doldurur. Bourdieu'ye göre okul da ay­
nen bunu yapar; farklı sınıfsal aidiyetleri dolayısıyla farklı kül­
türel sermayesi olan gençleri kültürel sermayelerine, yani sınıf­
sal aidiyetlerine göre ayırır; böylece öğrenciler arasındaki farkı 
korur ve yeniden üretir (Bourdieu, 1995: 40-41) .  

Sınıfsal aidiyet ve  okul başarısı arasındaki ilişkiye dair bir 
başka çalışma, hemen hemen aynı yıllarda, Paul Willis'in 
( 1981)  lngiltere'de gerçekleştirdiği araştırmadır. Willis, işçi sı­
nıfı çocuklarının eğitim gördüğü bir okulda yaptığı etnografik 
çalışmada, bu çocukların nasıl ve neden işçi sınıfına özgü işler­
de çalışmaya devam ettiğine, eğitim yoluyla bir çeşit sosyal mo­
bilizasyonun neden gerçekleşemediğine ve işçi sınıfı çocukları­
nın eğitimde neden başarılı olmadıklarına odaklanır. Willis alt 
sınıf tan gençlerin üst sınıfların alanı olarak gördükleri okula ve 
okul kültürüne karşı bir tutum geliştirdiğini ve bu tutumun sı­
nıf kültürlerinin bir parçası olduğunu vurgular. Özetle, Willis'e 
göre, işçi sınıfı çocukları, okulun diplomalar aracılığı ile vaat 
eder gözüktüğü, orta sınıflara özgü iş ve yaşam hayalini arzu 
etmeyerek, daha çok da buna inanmayarak, okula uyum sağla­
ma konusunda bir direniş gösterirler. 

Bourdieu-Passeron'un ve Willis'in araştırmaları, alt sınıfla­
rın eğitim sistemi içindeki haşan ya da başansızlıklannı ve eği­
time karşı tutumlarını sınıfsal aidiyetlerle ilişkisi bakımından 
ortaya koyan son derece önemli ve ilham verici çalışmalardır. 
Önemleri aynı zamanda eğitimsel olgulara ilişkin sınıf çalışma­
ları ve kültürel çalışmalar alanından yaklaşım, yöntem ve kav­
ramsal araç üretmeleriyle bağlantılıdır. Bu çalışmalar, alt sınıf­
ların okul sistemi içindeki başarısızlığının kültürel sermayele-
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rinin okul sistemiyle uyumsuzluğundan3 ya da okul sistemi­
ne karşı bir çeşit reaksiyon, bir karşıkültür geliştirmelerinden 
kaynaklandığını ortaya koyar. Ancak alt sınıflann eğitim siste­
mi ile ilişkisi her zaman bu iki biçime bürünmeyebilir; söz ko­
nusu ilişki alt sınıflann farklı kesimleri içinde ve farklı coğraf­
yalarda farklı tezahür ediyor da olabilir. Bu sebepten farklı alt 
sınıflann ve genel olarak farklı sınıflann, toplumsal kesimlerin, 
eğitim sistemi ile ilişkisi kendi özgül koşullannda araştınlma­
ya muhtaçtır. Öğrencileri okul terkine götüren süreçleri anla­
yabilmek, sınıfsal, kültürel, sosyoekonomik, bireysel, eğitim­
sel nedenlerden oluşan çokboyutlu ve katmanlı yapıyı kavra­
mayı gerektirir. 

Bu iki çalışmanın bize sunduğu yaklaşım ve kavramsal araç­
lar genel olarak eğitim sisteminde, özel olarak da Türkiye'de 
yükseköğretim alanında karşımıza çıkan (Bourdieu ve Passe­
ron'un tanımı ile) tedrisi ölüm, (eğitim bilimleri literatüründeki 
tanımıyla) okul terki olgulannı ele alırken, yol gösterici olacak­
tır. Modem sınıflı toplumda, eğitim sistemi içinde okul başan­
sızlığı ve terki ile sonuçlanan eğitim öyküleri, genellikle okul 
sistemiyle bir çeşit "sermaye uyumsuzluğu" yaşayan alt sınıf­
lara ait olsa da, okul başansızlığı ve terkinin yalnızca alt sınıf­
larda gözleniyor olduğunu söylemek ezbere dayalı bir yakla­
şım olacaktır. Diğer taraftan, nasıl ki alt sınıflan eğitimde ba­
şarısızlığa ve nihayetinde okul terkine götüren süreç, karma­
şık nedensellikler sonucunda ortaya çıkıyorsa, farklı sınıfların 
eğitim sistemi içinde var olma biçimleri, uyum ya da uyumsuz­
luktan ve de terkleri de benzer biçimde karmaşık nedensellik-

3 Bourdieu, eğitimin üst sınıflann kültürel sermayesine uygun şekilde yapılandı­
nldığı gerçeğinden hareketle, alt sınıfiann eğitimde başanlı olmak için gerekli 
olan kültürel sermayeye sahip olmadıklannı vurgular. Bourdieu'nün vurgula­
dığı farklı sınıflar arasındaki bu kültürel fark, eğitim başansı söz konusu oldu­
ğunda alı sınıflar aleyhine daha çok bir eksikliği çağnştınr. Üst sınıflann daha 
doğuştan sahip olduğu, haşan için gerekli kültürel sermaye, alı sınıflarda ek­
siktir. Bu yazıda da bu çağnşımdan hareketle eksiklik ifadesini kullanmayı de­
ğil, uyumsuzluk ifadesini kullanmayı tercih ediyorum. "Eksiklik" ifadesi eği­
tim sisteminin üst sınıflara göre yapılanmış halinin bir çeşit kabulünü de çag­
nşıırdığı için, "uyumsuzluk"u bu makale bağlamında daha doğru bir ifade ola­
rak görüyorum. 
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lerin ürünüdür. Türkiye yükseköğretiminde okul başarısızlığı 
ve terkini konu edinen çalışma son derece sınırlı. Kimlerin, ne 
tür süreçler sonunda okulu terk ettiklerinin, bunun sınıfsal ai­
diyetlerle bir ilişkisi olup olmadığının, farklı toplumsal kesim­
lerde bu süreçlerin nasıl yaşandığının yanıtını verebilmek ve 
Türkiye'deki okul terki olgusuna dair tatmin edici bir söz söy­
leyebilmek için bu alanın sosyolojik bir soruşturma konusu ha­
line getirilmesi önemlidir. Okul terki olgusuna odaklanan nite­
liksel çalışmalara rastlamasak da bu alanda yapılmış daha çok 
niceliksel içerikli çalışmalara ve bazı sayılara bakmak, bu alanı 
bir sosyolojik araştırma konusu haline getirebilmek üzere so­
rular sormak için başlangıç noktası olabilir. 

Eğitim bilimleri literatüründe okul terki 

Okul terkine ilişkin çalışmalar hem Türkiye'de hem de ulus­
lararası literatürde daha çok eğitim bilimleri alanında karşımı­
za çıkmakta. Eğitim bilimleri literatürü, okul terki kavramını 
bireyin yaşadığı bireysel, sosyal, ekonomik, çevresel, örgütsel 
(okul ile ilgili) vb. olumsuz yaşantılardan ötürü içinde bulun­
duğu eğitim basamağını tamamlayamaması olarak tanımlıyor 
(Pascarella ve Terenzini'den aktaran Uslu Gülşen, 2017:  16-
1 7) . Okul terki olgusu ele alınırken çeşitli yaklaşımlar ve mo­
deller kullanılır. Bu yaklaşım ve modeller okul terkini etkile­
yen nedenleri temel olarak sosyal, ekonomik, psikolojik, çev­
resel faktörler olarak kümelendirir ve kişinin, en temelde, oku­
lu bireysel, örgütsel, sosyal ve akademik uyum4 sorunlan do­
layısıyla terk ettiğini vurgular. Bunun yanında öğrencilerin ön­
ceki eğitim deneyimleri, cinsiyetleri, etnik kökenleri, aile geç­
mişleri de örgütsel, akademik, sosyal, bireysel uyumu etkileyen 
faktörler olarak belirtilir. Bu alandaki çalışmalar, okul terkinin 
tek bir nedenle açıklanamayacak kadar karmaşık bir olgu oldu­
ğunu dile getirmekle birlikte, örneğin bireyin yaşadığı akade-

4 Akademik uyum, akademik amaçlara ve işlere yönelik olumlu tutumlar ser­
gileme ve akademik çevrenin gerekliliklerini yerine getirme olarak tanımlan­
maktadır (Sevinç ve Gizir'den aktaran Uslu Gülşen, 2017: 85). 
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mik uyum sorununun yetersizlikten mi isteksizlikten mi kay­
naklandığını ya da bu tür bir ayrımın toplumsal sınıflar düze­
yinde nasıl bir farka işaret ettiğini yeterince ortaya koymaz. Ör­
neğin akademik uyum/uyumsuzluk, öğrencinin üniversitenin 
gerektirdiği akademik etkinliklere uyum gösterememesinden, 
üniversitenin öğrencinin akademik ve sosyal açıdan beklenti­
lerini karşılayamamasına uzanan bir nedenler kümesi biçimin­
de karşımıza çıkar (Tinto, 1975: 92-94; Uslu Gülşen, 201 7:41-
42). Yorke ve Longden'ın 2008'de yayımladıkları yükseköğre­
tim öğrencilerinin ilk yıl deneyimine ilişkin çalışmalarında da 
öğrencilerin özellikle ilk altı ayda üniversitenin istediği aka­
demik yeterliliği sağlayamadıklarını düşündükleri için okulu 
bırakmayı düşünebildiklerini dile getirirler. Başka araştırma­
lar da okulu bırakma kararında özellikle birinci sınıftaki aka­
demik uyumun önemli olduğu sonucunu ortaya koyuyor (Er­
tem, 2020; 132; Yorke ve Longden, 1998; Allen, Robbins, Ca­
sillas ve Oh'tan aktaran Uslu Gülşen, 2017: 41-42) . Uluslara­
rası literatürle karşılaştırdığımızda, Türkiye'de bu konuda ya­
pılan çalışmaların sınırlı sayıda olduğunu ve sınırlı ömeklem­
lere dayandığını görüyoruz. Okul terki konusundaki çalışma­
ların neredeyse tamamı ilkokul, ortaokul ve lise düzeyindeki 
okul terkini ele almakta. Yükseköğretim düzeyindeki okul ter­
kine ilişkin çalışmaların sayısı ise son yıllarda artmakla birlikte 
son derece sınırlı (Bülbül, 2012; Çınkır ve Yıldız, 2019; Deniz, 
2019; Ertem, 2020; Şimşek, 2013;  Uslu Gülşen, 2017). Tuncer 
Bülbül'ün (2012), Trakya Üniversitesi'nde okurken eğitimi bı­
rakmış ve daha sonra af kapsamında geri dönmüş öğrencilerle 
gerçekleştirdiği nicel araştırmanın sonuçlarına göre, öğrenciler 
okulu bırakma nedeni olarak ilk sırada akademik uyum soru­
nunu dile getiriyorlar. Fatma Uslu Gülşen'in 2017'de tamam­
ladığı doktora tezi, yükseköğretimi terk eden öğrencilerle ya­
pılan görüşmelere dayanmakta. Uslu Gülşen'in niteliksel ça­
lışmasında akademik, örgütsel, sosyal, ailesel pek çok etkenin 
okulu terk nedeni olduğu vurgulanıyor. Bunların, hem yük­
seköğretim öncesi süreçleri hem de yükseköğretim aşaması­
nı kapsayan faktörler olduğu dile getirilmiş. Çalışmaya katılan 
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öğrenciler, meslek lisesi, Anadolu lisesi, fen lisesi gibi farklı li­
se türlerinden mezun; aralarında yüksek eğitim düzeyine sahip 
ailelerden gelenler olduğu kadar ebeveynlerinin eğitim düzeyi 
düşük olan öğrenciler de var. Akademik nedenlerle okulu terk 
edenlerin hem çeşitli sebeplerden başarı gösteremediği, hem 
de okul, eğitim beklentilerini karşılamadığı için okulu terk et­
tikleri belirtiliyor (Uslu Gülşen, 2017) .  Bu çalışmadaki öğren­
ci profiline baktığımızda okulu terk edenlerin farklı sınıfsal ke­
simlerden olduğunu görüyoruz. 

Bu alandaki çalışmalarda, okul terkinin sosyal, akademik, 
örgütsel, bireysel nedenleri ve bu nedenlerin belli düzeylerde 
sınıfsal aidiyetlerle, üniversite öncesi yaşantılarla ilişkisi orta­
ya koyulmakla birlikte, belli bir toplumsal kesimden, sınıftan 
öğrencilerin okul terki ya da toplumsal aidiyetler bakımından 
okul terki ele alınmamıştır. Okul terkine ilişkin yaklaşım ve 
modeller, okul terkinin çokboyutlu ve karmaşık yapısını karşı­
mıza çıkabilecek hemen tüm nedenleri ile birlikte, belli katego­
riler altında önümüze koymakla birlikte, farklı sınıfların fark­
lı kesimlerinin okul terki nedenlerini özgül koşullan ile açık­
lamak konusunda yetersiz kalmaktadır. Hangi toplumsal ke­
simlerin ne tür nedenlerle okulu terk ettiğini, nedensellikler 
arasındaki ilişkiyi anlayabilmek için konuyu Türkiye toplumu 
özelinde ele alacak niteliksel çalışmalara ihtiyaç vardır. Şunu 
da belirtmek gerekir ki, özellikle yükseköğretim alanında okul 
terkine ilişkin yaklaşım ve modeller ve bu konuda üretilen bil­
gi büyük oranda Türkiye dışındaki, uluslararası literatürdeki 
çalışmalara dayanmakta, bu çalışmaların önemli bir kısmı ise 
yükseköğretimdeki okullaşmanın henüz dramatik şekilde kit­
leselleşmediği dönemlerde yapılmış çalışmalar. 5 

5 Özellikle 'BOlerden sonra dünya genelinde yüksekôğrenimdeki nüfus dramatik 
bir biçimde arttı. Ômeğin Avrupa ülkelerinde 'BO'lerde yükseköğrenimli nüfus 
oranı % 1-5 arasında iken, 2010'da % 15 civanna, ABD, Kanada, Rusya, Güney 
Kore, Singapur, Japonya gibi bazı ülkelerin oranı ise % 25'lere kadar yükseldi 
(https://ourworldindata.orgltertiary-education). 

OECD 2019 verilerine göre, 24-35 yaş içinde yükseköğrenimli nüfus oranı 
Kore'de % 70'e yakın; Rusya'da % 60 üzerinde; Avrupa Birliği ülkelerinde orta­
lama % 50 civan; Türkiye'de % 30'un üzerinde (OECD, 2019). 
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Türkiye'de kimler okulu terk ediyor? 

Yukarıda da değindiğim gibi, Türkiye'de yükseköğretimde 
okul terkini niteliksel düzeyde ortaya koyan kapsamlı çalış­
malar yok denecek kadar az. Bu konuda geniş kapsamlı nice­
liksel bir akademik araştırmaya, hatta istatistiğe de rastlama­
dım. Elimizdeki bilgiler, sınırlı sayıdaki araştırmaya, bazı dev­
let kurumlarının (MEB, YÖK, ÖSYM gibi) bu konudaki sı­
nırlı ve özet verilerine dayanıyor. Bu konudaki mevcut sayı­
sal verileri paylaşmadan önce yükseköğretimden yararlananla­
rın kimler olduğuna ilişkin rakamlara bakmak, terk edenlerin 
kimler olduğu konusunda fikir yürütürken bize yardımcı ola­
bilir. Türkiye'de yükseköğretime giriş, sık sık değişen sınav, 
tercih sisteminden dolayı üzerine söz söylenmesi epey zor ha­
le geldi. Diğer taraf tan biliyoruz ki, son yıllarda yükseköğreti­
me olan talebin artması, üniversiteye girme "yarışını" daha da 
zorlu hale getirdi ve iyi bir lise eğitimi alamayan ya da sınava 
yeterli hazırlık şansı bulamayan alt sınıfların yükseköğretime 
devam edebilme şansları her geçen yıl azaldı. Sınıfsal aidiyet­
ler ve üniversite sınav başarısı konusunda yapılmış niteliksel 
çalışmalara rastlayamasak da, öğrencilerin mezun olduğu lise 
türüne göre üniversiteye yerleşme oranlarına ilişkin bilgi bu­
labiliyoruz. Lise türüne göre üniversiteye yerleşme oranlarına 
baktığımızda ağırlıklı olarak, yabancı dilde eğitim yapan özel 
lise, fen lisesi, Anadolu lisesi, yabancı dil eğitimi veren liseler, 
Anadolu öğretmen lisesi mezunlarının üniversiteye yerleştiği­
ni görüyoruz. Meslek lisesi mezunlarının üniversiteye yerleş­
me oranları düşük ve meslek lisesi mezunlarından üniversite­
yi kazanabilenlerin büyük oranda önlisans programlarına yer­
leştiklerini görüyoruz (ÖSYM, 2019). Buradan hareketle, ba­
zılarında yıllık ücret de alınan "iyi eğitim veren" liselerden me­
zun gençlerin daha çok orta ve üst sınıf ailelerden olduğu çı­
karımını yapabiliriz. Bu da üniversitelerin özellikle dört yıllık 
lisans bölümlerine yerleşebilme şansı bulanların çoğunluğu­
nun alt sınıf ailelerden olmadığını gösterir. Bu bağlamda, yük­
seköğretim içindeki öğrencilerin görece küçük bir bölümü-
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nün alt sınıflardan olduğunu varsaymak mümkün. Eğer böy­
le ise, Türkiye'de yükseköğretimde karşımıza çıkan okul ba­
şarısızlığı ve terkinin hem alt sınıflarda hem orta sınıflarda ve 
belki üst sınıflarda da karşımıza çıkabilen, sınıflar bağlamında 
farklı nedensellikleri de olan, yaygınlaşmış bir olgu olabilece­
ğini söyleyebiliriz. 

Türkiye'de okul terki ile ilgili çalışmalar, daha önce de bah­
settiğim gibi sınırlıdır. Ancak bu konuda istatistiklere bakarak 
bazı çıkarımlar yapmamız mümkün. YÖK'ün 2019-2020 veri­
lerine göre Türkiye'de önlisans ve lisans düzeyinde üniversite­
ye kayıtlı 7 ,5 milyon öğrenci bulunuyor. MEB'in verilerine gö­
re son beş yılda 1 , 1  milyon öğrenci yükseköğretimden kaydı­
nı sildirmiş. 2017-2018 eğitim döneminde ise 408 binden faz­
la öğrenci kayıt sildirerek okulu terk etmiş. Bu rakam, yükse­
köğretimdeki öğrencilerin % 5,4'üne tekabül ediyor.6 Diğer ta­
raftan bu verilerin bize ayrıntılı olarak sunmadığı ise, bu öğ­
rencilerin eğitimi tamamen mi ya da dönmek üzere mi (başka 
bölüme, üniversiteye geçmek üzere) terk ettikleri bilgisi. Oku­
lu terk edenlerin yanında, bu alanda yapılan çalışmalarda kar­
şımıza çıkan bir başka kategori okul terkini düşünenler. Okul 
terki nedenlerine ilişkin ayrıntılı bilgimiz olmasa da en azın­
dan niceliksel olarak ne büyüklükte bir kitleden bahsettiğimizi 
bir parça biliyoruz. Ancak, okul terk etmeyi düşünenler ile ilgi­
li bilgimiz yok denecek kadar az. Şimşek'in Harran Üniversite­
si öğrencileri ile gerçekleştirdiği araştırma, öğrencilerin üniver­
siteyi bırakmayı düşünüp düşünmediklerine odaklanıyor. Bu 
araştırmanın sonuçlarına göre okul terk isteği oldukça yüksek. 
Eğitimden, bölümden memnun olmayanların üniversite terk 
istekleri % SO'nin üzerinde. Ancak bu araştırmanın sonuçları­
na göre ilginç olan, bölümünden memnun olanların okul terk 
etme düşüncesi bile % 30 civarında. Bu da, öğrencilerin istedi­
ği bölümü okuyor olsa da başka sorunlar yaşadıkları biçiminde 
yorumlanabilir (Şimşek, 2013: 266). 

6 Diğer taraftan bir parantez açıp okul terkinin yalnızca Türkiye'ye özgü bir so­
run olmadığını da söylemeliyim. lngiltere'de % 16, Norveç'te % 17, ltalya'da % 
15,5 civarındadır (aktaran Bülbül, 2012: 221).  · 
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Bunun yanında bazı verilere bakmak, okulu terk etmeyi dü­
şünenlerin oranına dair fikir yürütebilmemiz için bize yardım­
cı olabilir. Türkiye'de her yıl iki milyondan fazla öğrenci üni­
versite sınavına girmekte. ÖSYM verilerin göre 2019'da 2,5 mil­
yon öğrenci üniversite sınavına katılmış. 2018'de sınava katılan 
öğrencilerin % 16,6'sını (374 bin) halihazırda bir yükseköğre­
tim kurumuna kayıtlı olanlar oluşturuyor (ÖSYM Değerlendir­
me Raporu, 2018).7 Her yıl üniversiteye kayıt yaptırmaya hak 
kazanan öğrenci sayısı 1 ,5 milyon civarında. 2019-2020 akade­
mik yılı istatistiklerine göre önlisans ve lisansa kayıtlı öğren­
ci sayısı 7,5 milyon civarında. Okulu bırakma eğiliminin da­
ha çok ilk yıla özgü olduğunu yukarıda aktardığım çalışmalar­
dan da yola çıkarak varsayabilirsek, yeniden sınava girenlerin 
çoğunlukla birinci sınıf öğrencileri olduğunu kabul edebiliriz. 
Üniversite lisans düzeyindeki birinci sınıf öğrenci sayısının 1 ,5 
milyon civarında olduğunu dikkate aldığımızda yeniden sına­
va girenlerin büyük oranda birinci sınıf öğrencileri olması du­
rumunda, bu rakam (374 bin) , birinci sınıf öğrencilerinin yak­
laşık % 25'ini oluşturuyor. Sınava yeniden katılan öğrencilerin 
başarılı olup olmadığını, başarılı olsa da halihazırda kayıtlı ol­
duğu okulu terk edip yeni kazandığı okula kayıt yaptırıp yap­
madığını bilmiyoruz ancak bu öğrenciler ha�kında rahatlıkla 
öne sürebileceğimiz iddia, bu öğrencilerin okulu terk etmeyi 
düşünenler arasında oldukları olacaktır. 

Bunlara ek olarak, yükseköğretimdeki okul terkinin alt sınıf­
lara özgü olmadığını, hatta belki son dönemlerde daha çok or­
ta sınıflarda karşımıza çıkmasına örnek olması bakımından ba­
zı bilgileri paylaşmak istiyorum. Tez araştırmam kapsamın­
da Erasmus Öğrenci Değişim Programı'na katılarak Avrupa'da 
eğitim gören gençlerle görüşmeler gerçekleştirdim.8 Bu görüş­
meler, okul terki olgusu üzerine düşünmek için oldukça faz­
la malzeme çıkardı karşıma. Kısaca özetlemek gerekirse, Eras-

7 Yazının hazırlandığı tarihte 2019 ve 2020 raporlan henüz yayınlanmamıştı. 

8 Ebru Moçoş, Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitü­
sü, Sosyoloji Ana Bilim Dalı, Doktora Programı, "Erasmus Değişim Programı­
na Katılan Öğrencilerin Beklentileri ve Deneyimleri" ,  Tez Danışmanı: Prof. Dr. 
Meral Ôzbek Bostancıoğlu (devam eden doktora tezi). 

284 



mus, özellikle Avrupa ülkelerindeki üniversiteler arasında kı­
sa dönemli, eğitim amaçlı öğrenci değişimini sağlayan bir prog­
ram. Türkiye'den öğrenciler programa oldukça ilgi gösteriyor. 
Her yıl binlerce genç bu programla yurtdışına gidiyor. Prog­
ramdan yararlanabilme şansı yakalayabilmek için iyi bir not 
ortalamasına ve iyi seviyede (en azından orta) yabancı dilbil­
gisine sahip olmak gerekiyor. Program öğrencilere hibe des­
teği sağlıyor ancak yine de gidilen ülkedeki yaşam maliyetle­
rini karşılayabilmek için hibe dışında bir ekonomik destek ge­
rekiyor. Bu şartlan sağlayabilenlerin daha çok üniversitelerde­
ki orta sınıf ailelerden gençler olduğunu söylemek yanlış olma­
yacaktır. Öğrencilerin programa katılmayı isteme nedenleri çe­
şitli, ancak öne çıkan nedenlerden bir tanesi, aldıkları eğitim­
den memnun olmamaları ve bu sebepten eğitimden uzaklaşma, 
farklı bir eğitim deneyimleme isteği. Bu gençler büyük çaba, 
fedakarlık ve hayallerle geldikleri üniversitede istedikleri gibi 
bir eğitim bulamadıklannı dile getiriyorlar. Üniversite, liseden 
farklı olacağını umarak geldikleri bir mit iken, hayal kınklığı­
na dönüşmüş. Gençlerin eğitimden memnuniyetsizlikleri öyle 
boyutlarda olabiliyor ki bazı öğrenciler okulu terk etmeyi dü­
şünmüş ve terk etmek yerine uzaklaşmak için Erasmus Prog­
ramı'na katılmayı tercih edebiliyor. Araştırma sorularını yanıt­
larken, "Erasmus'a gitmeseydim okulu bırakırdım," diyen öğ­
renciler oldu. Erasmus ile yurtdışına gitmek, okulu terk etmek 
yerine ikame ettikleri bir çeşit alternatifine dönüşebiliyor. Bu 
gençler, eğitimde akademik olarak başarısız oldukları için okul 
terkini düşünmüyorlar; memnun olmadıkları, arzu ettikleri gi­
bi bir eğitim bulamadıkları, aslında bir çeşit "akademik uyum­
suzluk" yaşadıkları için okul terkini düşünüyorlar. Bu öğrenci­
ler Erasmus'a gitmeselerdi okulu bırakacaklar mıydı, bunu bi­
lemiyoruz. Kanımca çoğu bırakmayacaktı. Ancak bu bilgiler, 
bu öğrencilerin en azından okul terkini düşünenler kategori­
sinde olduklarını ve okul terkinin ve okul terki düşüncesinin 
yükseköğretimdeki orta sınıflardan öğrenciler içinde de yaygın 
olduğunu göstermesi bakımından dikkat çekicidir. 
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Şaşırtıcı olmayan bir olgu olarak 

orta sınıfların okul terki ya da terk istekleri 

Görülen o ki, sınıf konumlan, kült�rel sermayeleri, önceki eği­
tim deneyimleri yükseköğretim sistemi içinde "başarılı" ol­
mak için "uyumlu" olsun olmasın öğrencilerin önemli bir ke­
simi okulla "uyumsuzluk" yaşıyor. Bu yazı boyunca ortaya ko­
nan araştırma ve verilerin yanında, gündelik basında sıkça kar­
şılaştığımız popüler tanımıyla Y ve Z kuşağından9 gençlerle il­
gili kabaca bir gözlemle ya da son yıllarda yapılan kimi nicelik­
sel araştırmalara bakarak, öğrencilerin eğitimle ilgili bir mem­
nuniyetsizlikleri olduğunu söyleyebilmek mümkün (Şahin, 
Zoraloğlu ve Şahin-Fırat, 201 1 ;  KONDA, 201 1 ;  MetroPOLL, 
2013; SEKAM, 2013; Esas Sosyal, 2014; IPSOS, 2016; YADA, 
2017, HABlTAT, 2019) .  Eğitim sistemi ile alt sınıflar arasın­
daki sosyal, akademik, örgütsel uyumsuzluğa karşı, eğitim sis-

9 Bu makale boyunca ve gençlik araştırmalannda kullanmayı tercih etmemekle 
birlikte, son yıllarda Ozellikle X, Y, Z kuşağı adlandırmalan ile karşımıza çıkan 
kuşak kavramına ilişkin birkaç sOz sOyleyebilmek için bu tanımlamayı Ozellik­
le kullanmak istedim. Harfli kuşak sınıflandırmasına göre her bir harf ortala­
ma on beş yıllık donemi içine alıyor. Harfli kategorik tanımlama, tartışmalı ta­
raflanyla birlikte, günümüz toplumunda gençlerin, özellikle küreselleşen ka­
pitalizmin sonuçlanndan da kaynaklı ortak sorunlarını dile getirmede, popü­
ler alanda bir çeşit işlev de gOrmekte. Ancak temelde belli yıl aralığında doğan­
lan kapsayan bu demografik kategorizasyonun, aynı dönemde doğanlann, ay­
nı yaşlarda olanlann benzer deneyimleri tecrube ettikleri varsayımının belli 
eksikleri banndırdığını da belirtmek gerekir. Sıklıkla birlikte andığımız genç­
lik ve kuşak kavramlanna sosyolojinin konusu olarak daha yakından baka­
lım. Herbert Marcuse ('68 kuşağına da referansla) gençliğin aynı dönemde do­
ğup büyümüş olmaktan dolayı homojen bir kitle olabileceğini vurgular. Pier­
re Bourdieu ise farklı sınıflardan olan gençliğin sosyoekonomik açıdan homo­
jen bir kitle olamayacağını sôyler. François Dubet ise bu iki görüşün bir sen­
tezi niteliğindeki şu yaklaşımı ortaya koyar: Gençler arasında farklar olsa da 
aynı donemde, aynı toplumda doğmuş büyümüş gençler arasında ortaklıklar 
mevcuttur (Lüküslü, 2013: 186). Gençlik çalışmalan alanında hem sınıf hem 
de kuşaklar yaklaşımını dikkate alan bu perspektifi benimsemek bize yardımcı 
olabilir. Bu yaklaşım, büyük Olçüde kuşak teorisiyle de irtibatlıdır. Kuşak, sos­
yal bilim literatüründe ilk defa Mannheim'ın 1928 tarihli "Kuşaklar Problemi" 
makalesinde demografik bir kategori olmaktan çıkanlarak kültürel bir katego­
ri olarak tanımlanır. Kuşak, belli bir tarihsel döneme aittir; "o dönemdeki ta­
rihsel olayın gücünü hissederek, o olaya dair bilinç geliştiren insan topluluğu­
dur" ve bununla birlikte o döneme özelliğini verir ve tecrubeleri aracılığıyla o 
donemi şekillendirir (Bağdatlı Vural, 201 1 :  21). 
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temi ve üst sınıflar arasında var olduğu kabul edilen uyum ya 
da üst sınıflann eğitim yaşantısı içinde görece avantajlı oluşu, 
bugünün Türkiye toplumunda, üniversiteli gençlik kesimleri 
için, her durumda geçerli gözükmüyor. Eğitim geçmişleri, ai­
lenin kültürel ve ekonomik sermayesi dolayısıyla yükseköğre­
time ulaşma şansını daha kolay elde eden orta sınıf gençlerin 
eğitim sistemi içinde haşan gösterme şanslan teoride daha faz­
la; ancak sınıfsal konumunun sağladığı avantajlar dolayısıyla 
(iyi bir lise eğitimi, doğru yönlendirme ve rehberlik, aile des­
teği, maddi olanaklar vb.) okul sistemine akademik, sosyal, ör­
gütsel uyum sağlayabiliyor olmalan (varsayımı) okulu terk et­
medikleri ya da terkini düşünmedikleri anlamına gelmiyor. Bu 
da orta ve (belki üst sınıflarda) tedrisi ölüm olmasa da okul ter­
ki ve terk düşüncesinin yaygın olduğunu ve orta sınıflara öz­
gü okul terkinin bir soruşturma alanı olarak önümüzde durdu­
ğunu gösteriyor. 

Okul sistemi içinde kal(a)mayan, kalmak istemeyen, tedri­
sen ölen, kaydını sildiren, okulu terk eden ya da terk etmeyi 
düşünen, sayılan hiç de az olmayan gençlik kesiminin eğitimi 
terk etme istekleri ve nedenlerini ele almak için, eğitim bilimle­
ri literatürünün verili olanı betimleyici, tanımlayıcı çalışmala­
rının ötesinde, konuyu sosyolojik bir soruşturma nesnesi hali­
ne getirecek, gerçekliğin verili kavranışının ötesine geçecek, ol­
guyu yeni kavramsal araçlarla ele alacak, ilişkilerin işleyiş me­
kanizmalannın nasıl olduğunu ortaya koyacak araştırmalar ge­
rekli (Ünal, 2015) ,  tıpkı Willis, Bourdieu ve Passeron'un ça­
lışmalan gibi (Bourdieu ve Passeron, 2015a, 201 5b; Bourdieu, 
2015; Willis, 1981) .  

Sonuç 
Son olarak, bu yazı boyunca ortaya koymaya çalıştığım, bugün 
orta sınıflarda karşımıza çıkan yükseköğretimdeki okul terki 
olgusunun, günümüzün hem toplumsal hem de eğitimsel ger­
çekliğini bir soruşturma nesnesi haline getirirken bize sordura­
cağı soruların ve açacağı alanlann altını çizmeliyim. Farklı sı-
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nıfsal aidiyetlerden gençlerin okulu terk ediyor olduğu gerçeği 
(ve de özellikle orta sınıflardan gençlerin okullannı terk ediyor 
olduğu bilgisi) , bizi okul terki konusunda önemsiz olmayan 
bir tartışmadan (alt sınıflann, sınıfsal konumlan ve tutumlan, 
kültürel sermayeleri dolayısıyla, eğitim sistemi içinde neden ve 
nasıl var olamadıktan tartışmasından) en az onun kadar önem­
li başka bir tartışmaya (orta sınıflar, sınıfsal konum ve serma­
yeleri dolayısıyla uyumlu olduktan -varsayılan- okul sistemi­
ni neden terk eder ya da etmek isterler tartışmasına) doğru ta­
şır. Bu da bizi, mevcut okul sistemlerinde hangi sınıfın neden 
ve nasıl uyumlu/uyumsuz, başanlı/başarısız olduğu tartışması­
nın yanı sıra, orta sınıfların eğitimi terk ediyor olmasının bu­
gün, içinde yaşadığımız zamanda ve toplumda ne anlama gel­
diği tartışmasını yapmaya çağırır. Alt sınıfların eğitimi neden 
terk ettiği sorusunu yanıtlamak için bazı genel ve kestirme ce­
vaplanmız mevcuttur; ancak bu alandaki literatür aynı çabuk­
lukla orta sınıfların okul terkinin nedenlerine dair yanıt ürete­
meyebilir. Okul terkinin orta sınıflar için de akademik, sosyal, 
çevresel, bireysel nedenleri olduğunu belirtmek ise, bu olguyu 
açıklayabilecek, işe yarar nitelikte bilgi üretmekte bize yardım­
cı olmayacaktır. Türkiye'de eğitimdeki gençlik kesimini ve eği­
timin farklı kesimler için anlamını ve işlevini ele almadan; gü­
nümüzde eğitim sistemlerinin işlevinin ne olduğunu, tarihsel 
olarak nasıl dönüştüğünü, farklı sınıfların, toplumsal kesim­
lerin tarihsel ve güncel olarak eğitim ile ilişkisini ele almadan, 
okul terki konusunu ele almak mümkün değildir. Bu sebepten, 
okul terkini ele alırken bir yaklaşım değişimine ihtiyaç vardır. 
Orta sınıflann okul terki nedenlerini soruşturmak, bugün kar­
şımıza çıkan bu eğitimsel olguyu anlamak için gerekli olduğu 
kadar, bunu yaparken, okul terkini verili kavrayıştan hareketle 
anlamaya çalışan yerleşik yaklaşımları değiştirmeyi de zorunlu 
kıldığı için önemlidir. Sosyal ve eğitimsel bir olgu olarak orta 
sınıflann okul terki, bu konuyu sosyolojik bir soruşturma alanı 
olarak inşa etmek için de fırsatlar sunmaktadır. 
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Giriş 

"Geçmlıln Çeımeslnden 
Bugünü Dolduran" Kadınlar: 

Kent Mekanında Deneyim ve Tecrübe* 

LEYLA B E KTAŞ-ATA 

Meral Özbek, 20 14 Bahar'ında aldığım Kültürel İncelemeler 
dersinde, deneyim/tecrübeden bahsederken "geçmişin çeşme­
sinden bugünü doldurmak" diye bir ifade kullanmıştı. Biz dok­
tora öğrencilerini daha birçok ifadesi etkilese de bu metaforik 
anlatım, tecrübenin birikimselliğini, yol göstericiliğini, aktarı­
labilirliğini bir seferde dillendirmesi bakımından çok kıymet­
liydi. Peki, Walter Benjamin'in Baudelaire'de Bazı Motifler Üze­
rine metnini tartışırken kullanılan bu ifade, tecrübenin mekan­
sallığı üzerine yürütülecek bir tartışmanın neresinde durur? 
Toplumsal varlıkların özneliğini inşa etmesinde etkisi göz ar­
dı edilemeyecek olan tecrübe mekansallaştığında, mekanın 
özel ve kamusal katmanlarından türediğinde, toplumsal olanın 
mekansallığına dair neler söyler? Özbek'in, Benjamin'in erleb­
nis (yaşantı, deneyim) - erfahrung (tecrübe) kavramlarını açım­
larken geliştirdiği ve tecrübeye referansla dillendirdiği bu ifa­
de, l 980'li yılların Türkiye'sinde köyden kente göçü, gecekon­
duda yaşamı hikayeleyen aşağıdaki yaşam anlatısının neresine 
denk düşer? Analizi, hikayenin ardında. 

(*) Metne değerli yorumlarıyla katkı sağlayan Simten Coşar, Gary Bridge, Günter 
Gassner ve Gülden Ôzcan'a teşekkürlerimle. 
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Hayat hikayesi 
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Şu an geçmişime dôndüğüm zaman çok ağır geliyor bana. Ya şu 

andaki bak mesela ortamı o zamanki şeysetmişim şu andaki ak­
lım olsa belki yaşayamazmışım ben. Ya da o zaman cahilmişiz 
bir şey anlamıyormuşuz. Her şey tozpembe ya da alıştığımız için 
mi bilmiyorum Leyla. Şu anda, o anda yaşadıklanmızı bir gün 
yaşayamam şu anda ben. Yaşadıklanmızı . . .  N'oldu? Senin saçın 
da beyazlamış. Bence kimseyle rôportaj yapma ya. Bence kimse­
yi dinleme anne kurban, yeter! Vallahi dinleme bak. Dert arar­

san bulursun. 

[ Çocukken] Anneme yardım ediyordum. Ekmeğe anneme 
yardım, bulaşığa, dışarı işlere. Böyle yardım ederdim anne­
me . . . .  Pamuğa gittik. Soğana gittik ne bulduysak o işi yaptık. 
Öküzleri sürer gelirdik, okula giderdik. Sabahleyin ezanla kal­
kar öküz sürmeye giderdik. Gelir okula. Okulda öğlen yeme­
ğine çıkınca suya varır gelirdik eve. Gene öğle yemeği yiyince 
okula gelirdik. Akşam da iş yapıyoruz. Ya bahçeye gidersin ya 
öküzleri almaya gidersin. Yani hiç boş durmak yok. Sebze top­
larsın su sularsıiı hiç durmak yok. 

[Bir de] Kardeşlerime bakıyordum. E en büyükleri benim. 
Hepsini büyüttü[m] . Anam sene sene doğuruyordu. 9 ay var 
hepsinin arasında. Bir de Güllü Abla hemen doğuruyordu ya 
iki gün sonra tarlaya gidiyordu, o çocuğu yanımıza koyuyor­
du. Şelek almaya gidiyordu, buğday dermeye gidiyordu. Dava­
nmız vardı, lOO'e yakın koyunumuz vardı. Hayvancılıkla uğ­
raşıyorduk. Tarlaya gidiyorduk. Pirince kabuklu çeltik deriz. 
Tarlalara annemle beraber gidiyorduk. Evde ekmek ediyor­
duk. Annemle günlüğe gidiyorduk. Komşulara yardıma gidi­
yorduk, onlar geliyordu. 

Oyun . . .  Zor. Kaçardık oyuna. Bir sefer oynadım, o da anam 
dövdü beni. lş var, iş kaldı diye. Herkes dattilibandi oynuyor­
du, amcamın kızlan. Ben de gittim oynadım da. Biz . . .  Babam 
erkek çocukla sokakta oynarken babam bizi nasıl kovalıyordu, 
dövüyordu. Sizin ne işiniz var. Kızsın[ız] diye. 



Okul. . .  Zaten biz [d)e bir öğretmen iki, üç, dört sınıfa bakar­
dı. Dört ile beşe [başka) bir öğretmen bakardı. lki öğretmen 
vardı. Birden beşe kadar hepimize bakardı. Öyle ders fazla gör­
medik. Okumayı . . .  Fazla okumam yok yani. Anamgil yolla­
mıyordu. Arada da yollamıyorlardı. lşe yolluyorlardı. Devam­
lı gitmiyorduk. lki gOn [okula) gidiyorsak üç gOn işe gidiyor­
duk. Yalan söylüyorduk [ailemize) .  23 Nisan' da yollamıyor­
lardı ya. Diyorduk ki yoklama alınacak anne, öğretmen kızı­
yor. Oynamanın yüzünden giderdim. Okulda oynayacağım, iş 
görmeyeceğim diye evden giderdim. Öyle çocukluğumuz geç­
ti. Yani ayakkabı bulamıyorduk, kalem bulamıyorduk. Terlik­
ler vardı. Onlan kesip silgi yapıyorduk. Beşinci sınıfa kadar 
okudum. Köy yerinde okul mu vardı, yavrum? O da oğlan ço­
cuklan [için] . Kız çocuğunu zaten beşi bitirdi mi saçından tu­
tuyorlardı, parmağına yüzük takıyorlardı! Nerede öyle? . .  Hani 
bizim zamanımızda . . .  Kadın mı okurmuş, kadın mı dışan gi­
dermiş. Eğer öyle bir şey olsaydı, okurduk. 

Okulu bitirdi[ mi ondan sonra evlendim. 16 yaşımda evlen­
dim. Görücü usulü evlendik. Kara düzeneği. Şimdi babamla . . .  
[kocamın) eniştesi asker arkadaşı. Bunlar köye gezmeye geli­
yor. Gelince diyor ki benim kayın[biraderim) var, senin de kız 
büyümüş, evlendirelim diyor. Biz zaten o zaman Leylacığım 
büyükler ne derse oradaydık. Cahildik. Gözümi açmadan bir 
herifin koynuna geliyorsun. Bilmediğin herifin koynuna ge­
liyorsun. Affedersin severek varmadık, gezerek de varmadık. 
Şans güldü. Gülmeyenin gülmüyor değil mi? [O zaman) Ne 
sevme vardı ne görme vardı. Onlar istemeye geldi, ben isteme­
dim, sonradan oldu işte. Erken merken yok. Yok öyle bir şey. 
Yok! Baban verdi, gideceksin. lster küçük ol ister büyük ol. lki 
sene nişanlı kaldım. [ 19)86'da da evlendim. Doğan çocuklann 
tarihlerine bakıyorum öyle çıkıyor. Gittik işte gözü kapalı bir 
dağın doruğuna. 

16 yaşında evlendim . . .  Küçük evlendik. O zaman küçük de 
görünmüyorduk. Millet tuttu mu kanadından hışınnı çıkan­
yordu. Her işini . . .  Bir nişanlandın mı tamam, büyük sınıfına 
giriyordun. Evde görümce senden büyüktür, o kız çocuğu o, 
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onu bilmez. Kalk. Sen o işi yap. Kanun öyleydi, gülüm. Cahil­
dik, nereye sürsen oraya gidiyordu[k) , garip. Babam çok sıkı 
büyüttüğünden biz büyüğümüzü sayardık, küçüğümüzü se­
verdik, biz öyle büyüdük. 

Beraber altı sene durdum. lki odanın içi on kişi yaşadık. 
Kaynana, kayınbaba, kaynım vardı. Üç kaynım, bir görümcem 
vardı hepimiz bir aradaydık. Ne bileyim yabancı gibi hissettim. 
Alışamıyorsun. Biz tuzlu yiyorduk, onlar tuzsuz yiyordu. Biz 
çok pişiriyorduk, onlar az pişiriyordu yemeği. 

18 yaşında anne oldum. Kızım çok güzeldi. Tatlı tombiş kı­
zımdı. [Anne olunca] insana bir duygu geliyordu [ama] işten 
[çocuklara] bakılmıyordu o zaman. lş çoktu. Ev işi, çocuk, on­
dan sonra bir daha hamile kaldım. [Bir yıl sonra] bir de bu ol­
du (Diğer kızını gösteriyor). 

lzmir'e gelince. Güzel bir şeyler olacak diye . . .  Yaşantımız 
güzel olur diye . . .  Onu bekledik. Köyden hiç çıkmadım. Şehir 
bana çok yabancı geldi. Işıklan gördük, "Aa, yıldız!"  diye ba­
ğırdık önce şaşkınlığımız[dan ] .  Tabii ki bilmiyoruz. Şehir ba­
na çok çok yabancı geldi. [Ama geldiğimde] hiç korkum yok­
tu. Tabii köyünden kalkıp geliyorsun bir şeylik oluyor. Daha 
küçücük 22 yaşındasın. Ama işte kendimi 22 yaşında görme­
dim. iki çocuğumla kocaman kadın oldum diye, ben her şeyi 
yapmaya çalışıyordum. 

Şehre gidiyorum, çok güzel yere gidiyorum zannettim ken­
dimi. işte ne bileyim, ben apartmana geleceğiz sandım. Bizim 
köyümüzden daha berbattı. Köyümüz yine güzeldi buradan, 
düzlüktü. Geldik, bayır. Ben istemiyorum, dedim. Yokuştan 
beni.. .  Hamileydim ya. Şu yokuştan tuttu elimden, kucağın­
da Sevda, sürüdü tuttu yukarı. Gelirsin-gelmezsin. Baktık ki­
rayı veremiyorum, geldim. Ne diyebilirim ki? İstemesen de af 
edersin geçimin nerede, herifin nerede, sen oradasın. ôyle de­
ğil mi? Dağ başına da gitse peşine gideceksin, nereye gidecek­
se gideceksin. Ama [gelince] memleketi aradım. Hiç tenekeyle 
ocak yakmamıştım, burada tenekeyle ocak yaktım. Hiç umma­
dığım şeylerle karşılaştım. Ne olacak, yavrum? .. Bir şeyden ha­
berin yok ki zaten. Şehirle ne ilgin var. Şehri anlaman, dinle-



men. Kendi çapında . . .  Yine de ekmek pişiriyorsun. Ne bileyim 
iki çulu bir araya getiriyorsun yamalık yapıyorsun kapıya ba­
caya. Kot pantolon kapışırdık. Şehre gelip de, gülüm, ben şeh­
rin ne olduğunu bilmiyorum ki. Modaya uymadım, şeye uy­
madım. Yakacak yok. Bezi sırtıma sanyordum ısınsın [da) ço­
cuğun altına bez koyacağım diye. Bu kadar. lki tane çocuk var­
dı elimde. Tabii ki endişeli geldik buraya. 

[Buraya geldiğimde) eşya olaraktan biraz kaplanın vardı, 
onlan aldım, bir de sandık, tamam. E [köydeyken) kaynana­
nın kilimlerinin üstüne oturuyorsun, hah senin neyine. Pişen 
tencere onun. lçi onun dışı onun. Sen orada bir hizmetçisin. 
Ne yapacaklar? Görgü öyle. Bilgi öyle. Bilgimiz öyleydi. Per­
dem bile yoktu, hiçbir şey yoktu. lki tane hurç diyelim. Öyle 
çıktık geldik. Burada gözümüzü açtık. Cahildik. 

[Denizi) ilk o zaman gördüm ben. Bak, dedi [kocam) ,  bu­
rası deniz, dedi. Allah'ım dedim, ne kadar çok su var. Karşıya­
ka'ya götürdü beni. Vapura bindik, gel dedi, sana midye yedi­
receğim. Midye ne, ben bilmiyorum ki! lzmir'de midye meş­
hurmuş. Sonra, yemem, dedim. lçini açtı böyle pilavlı böcek 
gibi bir şey var içinde. Yemedim ben onu. Vapurla Karşıya­
ka'ya geçtik. Oradan tekrar döndük ama bir su . . .  Ben korkuyo­
rum tabii, sudan da çok korkuyorum. 

[Limontepe'ye gelince) Allah'ım, ya rabbim! Ben buralarda 
nasıl oturur, nasıl yaşarım? Yani isyan ettim açıkçası. Amma 
işte insan . . .  Tabii cahilsin, aklım bir şeye kesmiyor. Şu andaki 
aklım olsa hayatta burada taşın üstüne taş koymazdım. Geldik 
bir oda yaptık buraya. Once duvarlarını ördük sonra çatısını 
çattık. Bir naylon çektik pencerelerine. Girdik bir odanın içi­
ne, Allah kayırsın. Ama üç ay durmadım iki kayın geldi. Yatak 
yok yorgan yok, yiyecek yok içecek yok. Bir odanın içinde iki 
kayın, [iki) kız, bir de hamileyim. Tavansız oturduk. Yaz git­
sin anasını satayım. Çatı çatıhnca sanki cennette buldum ken­
dimi. Kapı pencere yok daha. Kendimi öyle özgür hissettim ki. 
Evin duvarlan sıvanınca iki sene öyle oturduk. Oğlanı burada 
doğurdum. Ağlanacak şeyler. [Sonra) belediye geldi, yıktı. Bir 
baktım, yıkım arabalan geliyor. Geldiler o zaman benim evin 
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üstüne de sac çakmışuk. Saclarımı hep deldiler, köşeleri yıktı­

lar. Sonra tamir ettik girdik geri içine . . .  Ne yapabilirsin o za­

man. O şeyle çok rahatsızlandıydım. Üzüntüden çok hastalan­

dım. Zaten elinde yok, zor yapıyorsun. Bir de gelip yıkınca çok 

üzüldük. Benim evimin her bir kenarında belki benim bir sa­

çım beyazlamıştır. Belki başkaları için gecekondudur, küçük­

tür, basittir ama her bir şeyinde benim bir emeğim olduğu için 

evimi on katlı binaya vermem. Çünkü ben yapmışımdır, eşim 

yapmıştır. Benim eşim yapmak için belki ayranla simit yedi, 

ben ateşle ekmeğimi yaptım, yedim. 

[Evi) yapmadan [önce) dedim ki bir odam olsun, içinde tu­

valetim olsun, diyordum. Dedim ki, Allah'ım, ya rabbim, bana 

da bir oda ver, odanın tuvaleti olsun yeter dedim. Çok şükür. 

Verici Cenabı Allah. Verdi. Odayı da verdi, damı da verdi, ta­

şı da verdi. Kendine ait odan, kendine ait evin. Tabii ki insan 

mutlu hisseder kendinin [olunca ) ,  kuzum. Tabii yoksulluk 

başka bir şeydi. O başka. O işin öbür yüzü de ama tabii ki in­

san kendi aile bireyi, kendi evi, kendi koyup kendi kaldırması 

daha güzel bir şeydir. insan mutlu hisseder kendini. . . .  Hatırlı­

yorum yani, bir şey bulmuş gibi... En güzel hayalin evin. Kira­

ya gitmiyorsun, kendi evin oluyor. Lüks bir hayat değil de iş­

te, muhtaç değildik kimseye, şükür halimize. 

Buralarda o zaman ev yoktu geldiğimizde. Su yoktu, elektrik 

yoktu. Mumla idare ettik yaza dek. Gaz lambası . . .  üç sene filan 

yaktım. Sabah kalkıyordum, [kızımın) burnu simsiyah. Çok 

çektik, Leyla ! [Sonra) yukarıda[ki) komşudan [aldık elektri­

ği) .  Tankerden sular alınıyor. Camilerden su taşıyorduk. Akar 

çeşmeden (mahallenin bir noktasından çıkan kaynak suyu) ge­

len suyu içiyorduk. içiliyor mu, içilmiyor mu diye bakmıyor­

duk ki; içiyorduk. Tahlil mahlil kim yapmış? Tahlili kim bilmiş 

(gülüyor)? Belediye[ye] gidilmiyor. Yol yoktu ki su vereler. Gi­

dip suya müracaat etsek gelip evimizi yıkarlar diye korkuyor­

duk. Hele bir gece, şey, Allah'ın hakkı için on sene de yirmi se­

ne geçsin aradan, Sevim Abla'mn yaptığı iyiliği unutamam. Bir 

arife günü . . .  çamaşırımız . . .  Allah bin defa razı olsun. Allah cen­

net nasip etsin, Leyla. Yarın sabah arife, ama suyumuz yok. Ça-



maşır yıkanacak. Babaanne var bende. Allah'ım gece saat üç. 
Bakuk bir feryat bir figan. Yengem[in] sesi geliyor. Bekir, de­
di, hele camı aç bak, dedi, ne var. Bir bakuk, Sevim Abla bağı­
rıyor, diyor ki Bekir'in kansına da söyleyin, varili doldursun. O 
hortum atmış gece. Onun suyu var. Allah'ın hakkı için baktım, 
yengem geldi, ben hiç unutmuyorum. O da varil nasıl biliyor 
musun? Şimdi hala düşünüyorum. Ya şimdi çeşmenin suyunu 
içiyoruz, diyoruz ki hastalanırız. Varil de nasıl biliyor musun? 
Çimento atmışız, Allah inandırsın küflenmiş. Sırf küf. Ama biz 
o küflü varilde banyomuzu yapıyoruz, yeri geliyor kabımızı ka­
cağımızı yıkıyoruz, ama o suyu bile bulamıyoruz. Yemin billah, 
yüz sene de geçse o sevinci hiçbir şey tattıramaz bana. Ben . . .  
Dünyayı bağışlasalar belki bana, o kadar mutlu olmam. O ka­
dar, o derece mutlu oldum. Ertesi günü bayram, temizlik ya­
pacağız su yok, kuzum, yok. O zaman gerçekten ya gençmi­
şiz, hiçbir şeyi kafamıza takmıyormuşuz ya da cahillikten bir 
şey anlamıyormuşuz mesela. Su . . .  Aralarda kanal mana! geç­
ti [ 19]96 mı, [ 19]98'de mi ne geldi. 1 2  sene sonra da suyu al­
dık, Leyla. Bayram ettik, su aldık ya! Şu anda belki zengin deği­
liz ama şu anda hayatımız çok lüks. Önceden su bulamıyorduk. 

Leyla, bunlar (komşular) toplanıyorlardı pişi mişi yapıp. 
Ben de . . .  Şuradaydı evimiz, kömürlüğün yanı. Arkaya otur­
dum. Hacer gidiyordu. Dedim, komşu nereye gidiyorsun? "Şu 
komşuya oturmaya gidiyoruz. Geliyorsan sen de gel." Ayağım­
da yün çorap, şalvar. Bir de kamım da böyle (şiş) . Gittim yün 
çorabı çıkarttım, ama şalvar duruyordu daha bacağımda. Hiç 
bilmiyorum, tanımıyorum. Oraya da vardım bir sürü adam 
var. Serpilgil var, Meral var, ne bileyim. Şimdi ben . . .  Bunlar yi­
yip içiyor ama ben çok utanıyorum böyle. Hiç görmemişim et­
memişim. Bunlara dedim, bir gün de siz bize gelin buyurun, 
dedim. Bir oda, ne! Hiçbir şey yok. Bunlar sonra, baya sonra 
geldiler ama. Çünkü Hakan doğdu. Yazdı. Böyle sıcaktı. Bun­
lar (annemi işaret ediyor) geldi, ben bunlara içli köfte yaptım. 
Öyle öyle tanıştık. 

Ben tapuyu alırken bir hafta yemişte mesai[ye] kaldım, ge­
ce gündüz. Çocuklar evde aç susuz. Bir hafta götürdüğüm azık 
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neydi biliyor musun? Bir kelle soğan bir de domates. Bir haf­
ta, onu da komşu getiriyordu. Ben 24 saat, bir hafta gelmedim 
eve. Tapuyu aldık. lcra mı gelir? Korkuyoruz. Bizler korku­
yoruz, yavrum. Biz devletten çok korkan insanız. lcra gelme­
sin diye korkuyoruz. Garibanız. Yiyecek ekmeğimiz yok. Bir 
de öyle bir şey olsa hiç beceremeyiz, temelli aç kalırız. [O yüz­
den) çalışmaya gittim; Hakan bir yaşındaydı. Hani emiyordu. 
Memelerim taş gibi oldu. Çocuk evde aç, yüreğim sızlıyor. lşe 
gittim. Çocuğuma [mı) yanayım, kendi sefilliğime mi yana­
yım? Yani Leyla, hikaye mi anlatıyorum, destan mı anlatıyo­
rum, bilmiyorum. Gerçekten de . . .  Söylemeye bile insan şey ya­
pıyor. O günleri hatırlamak bile istemiyorum. Memelerin taş 
gibi oluyordu, çocuk bir yaşında. Derya da küçük. Derya çok 
büyük olsa . . .  lki yaş var aralannda. 

Yaşadığımıza şükür, değil mi? Bizim evin temelinde sanm­
sak soyuyorduk. Sonra ayakkabı dikmeye başladık ki hayatı­
mızın maksadı başlamıştı zaten. Hemen hemen 20 sene diktik, 
Leyla. Çiftini . . .  Yalla şimdi 50 kuruş var, 75 kuruş var. Yıllar­
ca diktik, hiç ekmek parasını şey etmedi ki. Ömrümüzü ye­
di ama. Gerçekten ömrümüzü yedi. [Ama) onla neler alıyor­
dum. Sofrayı kurduğum anda öyle bir mutlu oluyordum ki. 
O . . .  Mutluluğum o. Dışannın yüz lirasıysa (lirasındansa) içeri­
nin elli lirasını tavsiye ederim, tercih ederim. En azından evin­
desin, çoluk çocuğun başındasın. Çoluğun çocuğun güvence­
de oluyor. Ama bırakıp gittin mi çocuklar ne yaptı, nerede kal­
dı acaba [diye endişe ediyorsun) . 

Ayakkabı [dikerdik sabah erkenden kalkıp) l l'e kadar. 
1 1  'de çocuklanmız acıkırdı, kalkardık, bir (defa) çocuklan 
doyururduk. Yatak yorgan yayılıyor. Toplardık yatağı. Ney­
miş, ayakkabıcı gelene kadar sen ne iş yapıyorsun bugün? . . .  
Kız, ayakkabıcı Kemeraltı'na mı gidiyordu, nereden getiriyor­
du? Taş çatlasın, iki saat sürsün. Biz o iki saati bir boşluk sayı­
yorduk. Kimi ekmek pişiriyor, kimi çul çırpardı. Çul çırpacak 
yer de yoktu. Bir de komşu komşuya yardıma gidiyorduk bir­
birimize. Ben de dama çıkıyordum, Sevim Yenge'nin dama çı­
kıyordum, ikinci kata. Salak mıydım, o çarşaflara, yorganlara 



güneş göstereceğim [diye] ta ikinci kata, elin kapısına .. .  Şimdi 
şuraya atmaya canım istemiyor. 

Yemişte çalıştım. Önceden sigorta yatmadı. Sonra tütüne 
girdim. Orada sigortam işliyordu. Mevsimlik işçiydim. Ondan 
sonra tütün kapanıyordu, yemişe gidiyordum; yemiş kapanı­
yordu, tütüne gidiyordum. [Dışanda] çalışıyordum, seviyor­
dum. Sigortan oluyordu, bir geleceğin oluyordu. Evine yardı­
mı oluyordu. Kocana destek oluyordu. Yani seviyordum çalış­
mayı. Çalıştığım için kendimi çok özgür hissediyorum. Çünkü 
çalışmak gerçekten özgürlüktür. Her konuda. Geleceğin olu­
yor, çevre ediniyorsun, kazanç öğreniyorsun. Kendine bir iş 
bilgisi yapıyorsun. Çocuğunu işe koyacaksın, yardımcı oluyor. 
Bir çevren oluyor. Ben adama hiç şey etmiyor[ um] , ne canım 
isterse gidiyorum, alıyorum ihtiyacımı. Adama para da vermi­
yorum, para da istemiyorum. Seviyorum çalışmayı. Arkadaşla­
nmla kaynaşıyorum. Herkesi görüyorum, eşi dostu. Kafan da­
ğılıyor. Ben Güllü'yle tütüne gittim. Ben, Ayfer Abla, annen 
üçümüz aynı masada kaç s�ne yemek yedik, onu da hiç bilmi­
yorum. lyi ki gitmişim. Keşke daha o zaman çocuklar ufakken 
çocuklara bakıcı bulaydım da gideydim, diyorum. En azından 
şimdiye günüm dolardı. Bak 53 yaşındayım, daha günüm dol­
mamış. Bir gidiyorsun gözün kesiyor, bir kesmiyor. 

Yalla çalışmaktan hiçbir şeyi hatırlamadım. Hep gideyim 
çocuklanm okuyorlar, öğrenci[ler] .  Bulamadım. Şimdi bulu­
yorum. Şimdi buluyorum. Bulamadım çocuklanmla oturup da 
bir mutluluk yaşayayım. Gideyim de eve yiyecek alayım, evde 
şu bitmiş, bu bitmiş. Gidip çalıştım. Ne iş oldu gittim. Bir gün 
bir şey şeye gittim. Soğan soyulacak gece. Gece soyulur mu? 
Vardiya. Paletleri koyardı . . .  Fabrika gibi bir yer, Ayrancı'da. 
Bizi götürdüler komşular. Gelir misin? Gideyim, dedim. Bir 
1 5  gün çalıştım ama hasta oldum. Eve geliyorum, soğan koku­
yorsun. Gündüz yatıyorum, gece gidiyorum. Mecbursun. Ça­
lışmasan . . .  [Sonra] lyi ki çalıştım, dedim. 

Bir zaman (ev işlerinde) çok çalışıyordum. Yoksa gitmeye­
cekti Derya okula. Ben çalıştım da gitti. [Evlerin] birine öğle­
ye dek gidiyordum. Öğleden sonra birine. Biriyle çeyrek [al-
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tın] alıyordum, birini eve getiriyordum. Kaça çalıştın, diyordu 
[kocam] . 30 liraydı o zaman yevmiyeler. 30 lira getiriyordum, 
25 lira getiriyordum. Çeyreği göstermiyordum. Birikim yap­
tım. Hepsini bozdurdum, ev aldım Bozyaka'da. 

[Şehir merkezine gitmeye] dört beş sene sonra başladım. 
Mehmet Amcan hasta olmuştu. Bana dedi ki, git Eskiizmir'den 
ilacı al gel. Dolmuşçu beni götürecek diye koşa koşa gittim, 
koşa koşa da geri geldim. Otobüse binemiyordum korkumdan 
biri beni alıp da gidecek diye. Usul usul yendim çocuklanmı 
aldım aldım gezmeye gittim. Önceden ayakkabıdan nerede fır­
sat bulduk, nereye gidelim, Leyla. Şimdi şimdi gidiyoruz. Ne­
rede gidecektik. Ayakkabıdan fırsat bulup da. Affedersin tuva­
lete gidemiyorduk ayakkabı kalacak [diye ] .  Bir bakkala gidi­
yorduk, korkuyorduk ayakkabı yetişmeyecek diye. Pazara ko­
şa koşa git, koşa koşa geri gel, ayakkabı dik. Öyle yani. Hayat 
öyle geçti. O dutun altı beni tanıdı, tandır beni tanıdı, ben de 
tandm. Ocağı da yaz. Ekmek yapıyorum. Yemek yapıyorum 
ocakta. Hiçbir yana gitmedim. Bana deseler ki Konak'ı tanıyor 
musun? Tek başıma gidip geleme[zdi]m belki de. 

Eski günlerimiz neydi, bilmiyorum ki. Yine de öyle gördü­
ğümüzden herhalde. Tırmalıyorduk, çabalıyorduk o zaman. 
Gençlik mi vardı, cahillik mi vardı? Buralar filan toprak, sen 
de biliyorsun, yavrum. Burada nerede yürünüyordu. Modaya 
uymadım, şeye uymadım. Çakmadık ki bir şeyden. Ama bun­
dan sonra uyacağım gayri. Bundan sonra uyacağım artık. Hem 
kendim de vaat ediyorum. Allah'ın izniyle şu çocuğun [ev] 
borcunu bitirdik mi, tamam. Bir daha çalışma malışma yok 
gayri. Şimdi dünyanın öbür ucuna gider gelirim. Şimdi mese­
la param olsa görmediğim yeri gider görürüm. Bir hafta ora­
da tatil yapanın. Ben de istiyorum ki yani yaşayayım ama ka­
derde bu var, bütçem bu kadar, buna kanaat edeceğim. Bun­
dan fazla bir şey istemem. Rızkım bu kadardı, bu kadar ver­
di, bununla idare edeceğim. N'apalım, kızım, bugünümüze 
de çok şükür. lyi ki yine o şartlanmız var da çocuklanmızı yi­
ne çok şükür çalıp çırpmadan namusumuzla doğru yolda gi­
derek mücadelemizi verdik yani. De ki ne fedakarlığım oldu? 



[Dört] tane pırlanta gibi, elimden geldiği kadar, çocuk yetiş­
tirdim, o bana yetti. 

Kardeşlerim var. lki kardeşim var Esendere'de. Dün mese­
la eşimle Kemeralu'm gezdik geldik. Denize de gidiyoruz, ca­
nın nereye isterse oralara gidiyoruz. İstiyor yani, istemez değil. 
Şimdi torunum her şeyimi kaplıyor benim. Torunumu her haf­
ta parka götürüyorum. Morali motivasyonu yerini bulsun diye 
ben aşağılara götürüyorum yani. Oralarda eğlendirip getiriyo­
rum. Burada nereye götüreyim ben? En azından burada mese­
la, Balçova'ya götürürüm torunumu. Gezdiririm. Yani burada 
zaten gezdirecek çocuğu bir sosyal faaliyet yok. 

Ben [kendim] buralarda dolanmayı seviyorum. Ben gitmek 
istemiyorum apartmana. Kalkıyorum gene üzümün başına va­
nyorum, yemişin başına vanyorum. Bu sene yemişim sulan­
madı. Kurudu başı. 

Şimdi adama karşı geliyorum. Adama öyle bir karşı geliyo­
rum ki. . .  [Önceden] hiçbir şey diyemiyordum. Aman bağırma­
sın, kimse duymasın sesimizi. Ama bundan sonra n'olacak? E 
valla! Bazen şey diyorum . . .  Bağınyorum çağınyorum. Bu kan 
bu sene delirdi, diyor. Aruk şey bitiyor, sabır taşıyor. lnşaat üs­
tüyle bu halının üstüne geliyor. Yazık değil mi suya elektriğe? 

[Burası] aslında dışandaki kişilerin algıladığı gibi bir yer de­
ğil. Dışandan algılayan kişiler sanki biz adam kesiyoruz, adam 
dövüyoruz. Sanki burada katliam yaşanıyormuş gibi şey ya­
pıyorlar ama değil. Bir taksicisi, bir mesela otobüsçüsü bu­
raya çekiniyor, ama ben görmedim. Ya bu tarafta yok. Bu ka­
pım açıktır. Burada yürürüz, burada otururuz. Ben bak mem­

lekette bile korku hissettim, gece ürperdim. Ben geceleyin çı­
kanın l'de, 2'de, 3'te korkmam yani. Her çıktığımızda komşu­
lanmız dışanda. 

Yönteme ve sahaya dair 

Bu hikayeyi, Türkiye'nin farklı kentlerinden1 lzrnir'e göç eden 
ellili yaşlarında on dört kadının hayat anlatısından derledim. 

Erzurum, Afyon, Ankara, Kırşehir, Amasya, Malatya, Kahramanmaraş, Çorum. 
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Doktora tez araştırmam kapsamında 2017  yılının Ocak-Ağus­
tos aylarında dinlediğim yaşam anlatılarında, köy ortamın­
da doğmak, alışılagelen anlamda bir çocukluk yaşayamamak, 
kız çocuğu olmanın ağırlıklı etkisiyle eğitimine devam edeme­
mek, (iki görüşmeci dışında) görücü usulüyle erken yaşta ev­
lendirilmek, göç sürecinde ağırlıklı bir rol oynayamamak ve sı­
fır noktasından bir mahalle kurmaya girişmek, kadınların or­
taklaştıkları pratiklerdi: Yaşam çizgileri belli açılardan benzer 
bir seyir izlese de yaşadıklarından türettikleri anlatıların çeşit­
liliği ve hikayelerinin zenginliği beni farklı bir yazım hattı iz­
lemeye itti.2 Kadınların hayat hikayelerinden seçtiğim ifade­
leri uç uca ekleyip, onların cümlelerini koruyarak oluşturdu­
ğum ve kadınlan, farklı anlatım/söz söyleme biçimleriyle ben­
zer/ortak mekan(lar)ın farklı köşelerine yerleştirdiğine inan­
dığım bu teknik, tecrübenin birlikteliğinin de bir örneği, bel­
ki. 3 Bu kabulün bir diğer sebebi de, kadınların hikayelerini an­
latırken yanlarında çoğunlukla mahalleden başka bir kadının 
ya da annemin de bulunması ve yaşam anlatılarını bireyselleş­
tirmekten/özelleştirmekten ziyade ortaklaştırmaya yönelik eği­
limleri oldu. Söz, özellikle mahalle mekanını birlikte inşa et­
meye geldiğinde birinin sustuğu ya da unuttuğu yerden diğeri 
alıp götürdü hikayeyi. Bu ortaklaş(tır)maya çocukluk anılarım, 
mekan kullanım pratiklerim ve geliştirdiğim ilişkiler aracılığıy­
la kimi zaman ben de davet ve dahil edildim. Hal böyle olunca, 
anlatılan biraz da benim hikayem oldu ve bu durum, bana hika­
yeye müdahale edebilme alanı sağladı. Hikaye anlatıcılarının da 
birbirlerinden razı olduklarını bildiğimden, bir dönem yaşam­
larında bir parça olduğum kadınların anlatılarını ve hayatlarını 
yan yana getirmekte bir sakınca görmedim. 

Bir sonraki kısımda, kendi başına da birçok kavramın içi­
ni dolduran (on dört kadına ait) bu (birlikte) yaşam anlatısı-

2 Araştırmayı yüriıttügüm mahalle, benim çocukluğumun ve ilkgençligimin de 
mekilnı olduğu için kadınların bir kısmı benim de eski komşularım. Bu sebep­
le, anlatıyı, benimle olan ilişkilerinin de farklı bellek süreçlerini çağırdığının 
bilgisiyle okumakta fayda var. 

3 Akışı daha anlaşılır kılmak için sınırlı sayıda yaptığım müdahalelerde köşeli 
parantez kullandım. 
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nı, Benjamin'in kavram setinden yararlanarak okumayı deni­
yorum. Bu esnada, gündeliğin özel alanına, gizli köşelerine iti­
len, ancak anlatının ve tekniğinin de işaret ettiği gibi münferit 
olarak ele alınması imkansız hale gelen meseleleri kamusallaş­
tırma gayesi taşıyorum. Aynca, tecrübeden devşirilen hikdye­
nin illa da "bir zamanlar . . .  çok uzaklarda" olmadığını, hayatı ve 
mekanı birlikte ördüğümüz insanlann da bunun üreticisi ola­
bileceğini hatırlatmak istiyorum.4 

Kentte deneyim karşısında tecrübe 

Olay, macera gibi gelip geçici anlık yaşantılara tekabül eden 
erlebnis (yaşantı, deneyim) , İngilizcede experience kelimesiyle 
karşılığını bulur. Erfahrung (tecrübe) ise süre, alışkanlık, tek­
rar gibi zamana sirayet eden bir boyut taşımanın yanı sıra tec­
rübe eden kişinin pozisyonunu, aldığı riski de içerir (Hansen, 
2004: 149) ve bu sebeple bellek oluşumuyla yakından ilişkili­
dir. Benjamin, saptanmış olgulardan ziyade, çoğunlukla bilinç 
düzeyinde algılanmamış verileri tecrübe kapsamında değerlen­
dirir (20 1 1 :  204). Bellekle iç içe geçen, algı yeteneğini içeren 
ve bir "süre" içinde tanımlananlar tecrübeyi inşa eder (Özbek, 
2004: 482). Kent hayatının parçalılığı, birikimsel olmayan tek­
rarlara dayalı oluşu, kitlesel medya enformasyonunun anlamlı 
anlatının yerini alışı, modem dünyada insan varoluşunda tec­
rübenin yerini "acil, pasif, parçalı, izole" deneyime bırakması­
na sebep olur (Elsaesser, 2009) .5 

Bu hikılye, Georg Simmel'in (20 1 1 )  1900'lü yıllann metropol 
yaşamının kalabalığında dolaysız ilişkiler sürdüren ve en çok 
bu dönem yalnızlığa mahküm olmak durumunda kalan metro­
pol tipi kişiliği tanımlayışından, Benjamin'in modem kent yaşa­
mında hayatı şoklar düzeyinde yaşıyor olmaktan dolayı tecrü­
benin bitişini iddia ettiği dönemden çok sonra başlıyor. 

4 Metnin önceki versiyonlarını okuyup, "Oysa yaşam anlatıldıkça yaşanır," diye 
not düşen Simten Coşar'ın değerli yorumunu da bu metnin bir parçası kılmak 
isterim. 

5 Daha derinlikli tartışmalar için bkz. Özbek (2000); Benjamin, (201 1).  
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Bir yönüyle, zamanın dünyanın her noktasında aynı seyri iz­
lemediğine, bazı örneklerde kent merkezinin yanı başında bile 
kent hayatından beklenenden farklı aktığına örnek teşkil edi­
yor. 1980'li yıllara gelindiğinde, dünyanın farklı lokasyonlan 
modern bir kent ortamı olarak karşılık bulabilir, örneğin Lond­
ra'da, Paris'te, Berlin'de ya da lzmir'in Alsancak semtinde.6 Fa­
kat aynı zaman dilimi, haritada yan yana konumlanan iki nok­
tanın gündelik yaşamını bambaşka dinamiklerle de çerçevele­
yebilir. lzmir'in Limontepe semtinde yaşayan kadınlann anla­
tılan, detaylanyla tarif ettikleri gündelikleri, inşaatlan, yoksul­
luklan, çalışma ve diğer yaşam koşullan, bir biçimde modem 
olanın karşısında konumlanan yaşamın yoğun izlerini taşıyor. 
Erlebnis'in hakim olduğu bir dönemde erfahrung'un. Kentin 
henüz kentleşmemiş bir bölgesinde (anti-urban), bir anlamda 
köykentin (urban village) mekanında. Kadınlann hafızalannın 
berraklığı, yaşadıklannın ezici keskinliğinin yanı sıra "ilişkiler 
ve bağlantılar görebilme, gerçeklik ve fanteziyi el çabukluğuy­
la birbirine geçirebilme, geçmişi hatırlama ve başka bir gelece­
ği tahayyül edebilme yeteneklerine [de) dayanıyor" (Hansen, 
2004: 1 50) . Bu yönüyle tecrübe, geçmişin anlatılannda gelece­
ğe dair umutlara da göz kırpıyor ve devam edebilme potansiye­
line işaret ediyor. 

Miriam Hansen'in tarif ettiği gibi, modern tüketim kültürü­
nün saldırısıyla tarihselliğin yok oluşunun karşısında tecrü­
be, yaşanılan kaybı, kopuşu ve değişimi etkileriyle birlikte fark 
edebilme, kaydını tutabilme ve "bunlarla baş edebilme yetene­
ğini" de içerir (Hansen, 2004: 1 50). Farklı kadınlar tarafından 
sıklıkla dillendirilen cahillikten bilmeye, alışamamaktan yerleş­
meye evrilen hayatlar, öğrenme sürecinin yoğun izlerini taşır. 
Freud'un işaret ettiği gibi, bilinçle yaşanılanın bellek izi bırak­
madığı, Proust'un hatırlattığı gibi, anı kırıntılarının, "çoğun­
lukla onlan ardında bırakan sürecin bilincine hiç vanlmadığı 

6 Benjamin, Baudelaire'in şiirlerinde izini sürdüğü 19. yüzyıl kent yaşamında sı­
nıf ya da kolektif yapıdan bağımsız kınlgan kalabalıklar olarak değerlendirdi­
ği "kitleler"in daha bu dönemden müşteri kimliği kazandığını iddia eder (Ben­
jamin, 2011 :  213). Bu kimlik, kent hayatını düzenleyen ilişki tipinin ipuçlan­
nı içerir. 
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zaman, en güçlü ve en kalıcı nitelikte" (Benjamin, 201 1 :  208) 
ortaya çıktığı göz önünde bulundurulduğunda, kadınlann ca­
hillikle sıfatlandırdıklan hallerinin tecrübeye uzanan yolun be­
lirleyici bir unsuru olduğu fark edilir. Yaşadıklannı anlamlan­
dırmalan, ilgili dönemde toplumsal yapıyla duygu, düşünce, 
edim ve eylemleri yoluyla diyalektik bir ilişki kurmaya yönel­
meleri (Özbek, 2004: 447) tecrübenin gündelik hayatta izle­
diği yol olarak belirir. Bir önceki dönemin imkanlanyla ilişki­
lendirerek anlamlandırmaya çalıştıklan koşullarda yürüttükle­
ri mücadele, modem hayattan nasiplenememenin karşısına in­
san ilişkilerinin merkeze yerleştiği, kitleleşmediği, diğerleriy­
le, adım adım inşa etmeye çalıştıkları evleriyle, parça parça sa­
hip olduklan eşyalanyla, aile bireyleri ve kendileriyle kurduk­
ları bağı daha yoğun kılar. Emek yoğun yaşamlannın dışavuru­
mu kimi zaman birer birer beyazlayan saç telleri olur, kimi za­
man çalışmaktan emziremediği için taş kesen memeleri. Bazen 
de mekana referansla dillendirilir yaşamın ağırlığı: Tandır ya da 
dut ağacının tanıklığına başvurulur. 

Yaşam, sosyal ve fiziksel çevreyle birlikte kurulurken hayatın 
izlerini bedeninde taşımak, hayatta çektiklerinden öğrenmek ve 
bir sonraki zorluğa karşı tecrübeyi kalkan kılmak, bu kadınla­
rın kendilerini var etme serüvenini açık eder. Bir mahalleyi ve 
evi yoktan kurmak, ilk defa hayatlarının faili haline gelmeleri­
ni de sağlar. Yaşanılanı anlatılabilir ve bir başkası için anlaşılır 
hale getirmek, kendi hayat hikılyelerini kamusallaştırmaktan 
"utanma[mak) " ,  toplumsal dışlanmışlıklanna, bastınlmışlıkla­
nna, ezilmişliklerine rağmen (Özbek, 2004: 44 7) hayadan üze­
rinde kendilerini kurucu fail ilan ettiklerini ve tarihsizleştiril­
mediklerini gösterir. Anlatılarda yaşamdan feragat etmek paha­
sına ağır ağır elde edilenlere, gurur duyulan çocuklara yapılan 
vurgu, görünür/bilinir kılmaya çalıştıklan, dönüştürebilip üre­
tebildikleri arasındadır. Bu tecrübe, katılmadıklanna itiraz ede­
bilmek için cesaret de verir. Peşlerine takılıp gelmekten başka 
bir seçenek görmedikleri kocalarının karşısında durup rahat­
sızlıklannı dile getirmekten çekinmemek için özgüveni. Başla­
tamadıklan hikayelerinin sürdürücüsü olabilmelerini. 
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Kadınların, aileleri için en azından bir odaya sahip olma ar­
zulan, tecrübenin inşasında önemlidir.7 Benjamin, Goethe'den 
ödünç aldığı " lnsan gençliğinde istediğine, yaşlılığında dolu 
dolu kavuşur" sözüyle istek ve tecrübe arasındaki ilişkiye işaret 
eder. İstemek, bir dileği zaman çizelgesinde bir noktaya yerleş­
tirmek ve bir hayali tamamlayabilmek için önemlidir. Kadınla­
rın zaman içerisinde bir ev kurabilmiş olmaları, yerine gelen is­
teği, tecrübenin "başına konan ta [cı ] "  temsil eder (Benjamin, 
201 1 : 228). Sabn, hayali, mücadeleyi. Çektikleri çilelerin kar­
şılığında elde ettiklerini. 

Kadınların anlatısında maddesel olan, kurumsal ya da sem­
bolik olanla duygu iç içedir. Yoksullukla (madde) baş ederken 
devletle ve aile kurumuyla (sembol) ilişkileri ve bu esnada his­
settikleri korku ve endişe (duygu), iş ortamının tarifinde ve ku­
ru bir soğanın paylaşımında açığa kavuşturulur. Sütten kesil­
meden yanından aynldıklan çocuğun bedenlerindeki izi, yak­
laşık otuz yıl sonra hatırlanır; tecrübe, bedenle ve hisle dirsek 
temasında inşa edilir. Yaşamdan devşirilen bu bilgi, bugün to­
runları için başka türlü bir mekan yaratmaya yönelik hevesle­
rinde ve çabalarında günyüzüne çıkar. Özel alanın sınırlarının 
dışına taşınan çocuk yetiştirme, kentte farklı mekanlar talep et­
meye uzanır. Geçmişin çeşmesinden bugünü doldurmaya . . .  

Bu esnada kadınlar kente çekine çekine adım atar. Kaçırıl­
maktan, kalabalıktan, denizde yolculuk etmekten, kentin ışık­
larından, kendini ifade edememekten, ne yapacağını bileme­
mekten kaynaklanır bu korku. Benzer bir katılımın bilgisine, 
tecrübesine sahip olmamaktan doğar çekinceleri. Zamanla mo­
daya uymayı beceremeseler de o resme kendilerini bir şekilde 
yerleştirmeyi başarırlar. Kente geldiklerinde içinde yaşamayı 
hayal ettikleri apartmanlara başkalarının evini temizlemek için 
girişleri, alamadıkları eğitimi kız çocukları için erişilir kılma­
larının, kendilerini ya da çocuklarını güvende hissetmek için 
başka bir apartman dairesine sahipliklerinin sağlayıcısı olur. 

7 Virginia WoolPun (2012) kendine ait odasının karşısında aileye ait odaya ya­
pılan vurgu, ekonomik koşullann yanı sıra bireysel olanla mesafeli ilişkilerine 
referansla da okunabilir. 
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lşyeri servis aracının içerisinden göz attıkları kent deneyimi, 
bugün sınırlı da olsa mekAnda hareketli olabilmenin tecrübesini 
çağırır. Geçmişin endişesini ve çilesini bugünün bilgisine çevir­
menin güvenini. Tam da bu yüzden bu bölgenin dayatuğı/gerek­
tirdiği/zemin hazırladığı hayat anlatılarında deneyim ve tecrübe­
yi birbirinden keskin bir şekilde ayırmanın mümkün olmadığını, 
bugünü geçmişten başlayarak anlaşılır kılmaya çalışan kadınla­
rın öyküsünde ikisinin bir arada var olabildiğini iddia ediyorum. 
Kentin yanında, kentle birlikte, kentten biraz korkarak biraz çe­
kinerek ancak bir yandan da ona benzetmeye çalışarak ürettikle­
ri yaşam alanlan ve gündelikleri, deneyim ve tecrübenin birbiri­
ni dışlayışında değil birlikteliğinde, kolektif olarak inşasında an­
lam kazanır. Zengin olmasalar da kendine yeter oluşlarında, bir­
likte diktikleri ayakkabıdan arta kalan zaman dilimlerinde bera­
ber pişirdikleri ekmekte, arife gününün gece yarısında uzatukla­
n hortumda . . .  Eşyada, evin duvarlarında, şükürde ve pişmanlık­
ta, itirazı mümkün kılan güvenin inşasında, taşıma suyla yetişti­
rilen ağacın gölgesinde. Maddesel olanda ve olmayanda.8 
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YAZARLAR 

ALEV ÔZKAZANÇ Emekli bir siyaset bilimi profesörüdür. Lisans, 
yüksek lisans ve doktorasını sırasıyla ODTÜ, ESSEX ve Ankara Üni­
versitesi'nde siyaset bilimi alanında yaptı. 1992-2016 yıllan arasında 
Ankara Üniversitesi Siyasal Bilgiler Fakültesi'nde çalışmış; Siyaset Bi­
limi Anabilim Dalı'nın yanı sıra Kadın Çalışmalan ve Toplumsal Cin­
siyet Anabilim Dalı'nda dersler vermiştir. 1994 yılında kuruluşundan 
itibaren KASAUM (Kadın Sorunlan Araştırma ve Uygulama Merkezi) 
ekibinin üyesi olmuş, 2012'de AÜ Cinsel Saldın ve Tacize Karşı Des­
tek Birimi'nin (CTS) kuruluşunda görev almış ve 2008-2016 arasın­
da Kadın Çalışmalan Anabilim Dalı Başkanlığı görevini yürütmüştür. 
2016'da Banş için Akademisyenler Bildirisi'ni imzaladığı için zorunlu 
emekli olmuştur. 2018'de kurulan Aramızda Toplumsal Cinsiyet Araş­
tırmalan Derneği'nin kurucu üyelerindendir. 2018-2020 arasında Ox­
ford Üniversitesi'nde misafir akademisyen olarak bulunmuştur. Çağ­
daş siyaset kuramı, yakın dönem Türkiye siyaseti, feminizm, psikana­
liz, toplumsal cinsiyet ve queer kuram, neoliberalizm, suç ve ceza te­
mel ilgi alanlandır. Daha önce Mürekkep ve Toplum ve Bilim dergileri­
nin yayın kurulu üyeliğinde bulunan ôzkazanç, halen Fe Dergi, Vira 

Verita ve Kaos Q+ dergilerinin danışma kurulunda bulunuyor. Tümü 
Dipnot Yayınlan tarafından yayımlanan kitaplan şunlardır: Siyaset Sos­

yolojisi Yazılan: Yeni Sag ve Sonrası (2007); Neo-Liberal Tezahürler: Va­

tandaşlık, Suç, Eğitim (2011 ) ;  Cinsellik, Şiddet ve Hukuk (2013); Femi­

nizm ve Queer Kuram (2015, 201 7);  Bir Musibet: Yeni Türkiye'de Erillik, 
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Şiddet ve Feminist Siyaset (2020). Aynca Bob ]essop: Hegemonya, Post­

Fordizm ve Kuresdltşme Ekseninde Kapitalist Devlet (lletişim Yayınla­
n, 2005) adlı kitabı (Betül Yarar ile birlikte) derlemiş, Jane Gallop'un 
Cinsd Tacizle Suçlanan Feminist adlı kitabını da Türkçeye çevirmiştir 
(Dipnot Yayınlan, 2013). 

AYKUT ÇELEBİ 1 962, Balıkesir doğumlu. Lisans eğitimini ODTÜ Sos­
yoloji Bölümü'nde tamamladı. Ankara Üniversitesi Basın Yayın Yük­
sek Okulu'nda iletişim yüksek lisansı, aynı üniversiteye bağlı Siya­
sal Bilgiler Fakültesi'nde siyaset bilimi doktorası yaptı. Sosyal ve siya­
sal felsefe, Weimar dönemi Alman düşüncesi, siyasal estetik ve Avru­
pa Birliği'nin siyasal yapısı başlıca ilgi alanlandır. Avrupa: Halklarn Si­

yasal Birliği (Metis Yayınlan, 2002) ve Devlet, Toprak, Egemenlik: Cari 

Schmitt'in Dü.şılncesinde Siyasal Kavramı ve Kurucu iktidar (lmaj Yayın­
cılık, 2008) başlıklı iki kitabı vardır. Şiddet üzerine (Metis Yayınlan, 
2010) ve Demokratik Anayasa (Metis Yayınlan, 201 2) (Ece Göztepe ile 
birlikte) kitaplannı derlemiştir. Önümüzdeki yıl bitirmeyi tasarladığı 
Alexander Kluge üzerine bir kitap çalışması yakınlarda yayımlanacak. 
"'Tek Yön': "Eleştirel Teorinin Siyasal/Estetik Kökleri", "Meslek Olarak 
Siyaset: Max Weber'in Klasik Metni 100 Yaşında" ,  "Otoriter Neo-libe­
ral ve Popülist Siyaseti Açıklamada Anahtar Bir Metin: 'Devlet-Hareket­
Halk"' makaleleri bulunmaktadır. Halen AÜ SBF'de öğretim üyesidir. 

BAHADIR VURAL Lisans öğrenimini sosyoloji alanında Mimar Sinan 
Güzel Sanatlar Üniversitesi'nde tamamladı. Meral Ozbek'in yönetti­
ği "Burjuva Kamusal Alanından Proleter Kamusal Alana" başlıklı tez­
le 2004'te yüksek lisans, yine Özbek'in danışmanlığındaki "Geç Os­
manlı Edebi Alanında Roman" adlı tezle 201 Tde doktora derecesini de 
MSGSÜ'den aldı. Temel çalışma alanlan kültür sosyolojisi ve edebiyat 
sosyolojisidir. Halen lstanbul Arel Üniversitesi Sosyoloji Bölümü'nde 
öğretim üyesidir. 

BEGÜM ÖZDEN FIRAT Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi Sos­
yoloji Bölümü'nde öğretim üyesidir. Lisans eğitimini Ankara Siyasal 
Bilgiler Fakültesi'nde, yüksek lisansını ODTÜ Sosyoloji Bölümü'nde 
tamamladı, doktora derecesini Amsterdam Üniversitesi, Amsterdam 
School for Cultural Analysis Programı'ndan aldı. Kent ve kültür sos­
yolojisi, görsel kültür çalışmaları ve toplumsal hareketler alanların­
da çalışmaktadır. Commitment and Complicity in Cultural Theory and 
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Practice (Palgrave/Macmillan, 2009), Cultural Activism: Practices, Di­

lemmas, Possibilities (Rodopi, 201 1 )  ve Karesel Ayaklanmalar Çağında 

Direniş ve Estetik (Aylin Kurye! ile birlikte) (lletişim, 2015) kitapları­
nın editôrlerindendir. Encounters with the Ottoman Miniature Contem­

porary Readings of an lmperial Art adlı kitabı 2015'te 1.8. Tauris tarafın­
dan yayımlanmıştır. 

BURAK ONARAN Mimar Sinan Üniversitesi Sosyoloji Bölümü'nde li­
sans ( 1997), Boğaziçi Üniversitesi Tarih Bölümü'nde yüksek lisans 
(2002), Ecole des Hautes Etudes en Science Sociales Tarih Bölümü'nde 
doktora (2009) eğitimini tamamladı. Osmanlı-Türkiye siyasal ve top­
lumsal tarihi, tarihyazımı, yemek kültürü temel çalışma alanlarıdır. Ya­
yımlanmış iki kitabı vardır: Dttrôner le sultan, (Peeters, 2013. Türkçesi: 
Padişahı Devirmek, Osmanlı Islahat Çağında Dazen ve Muhalefet: Kuleli 

[1859] ve Meslek [1867], tletişim Yayınlan, 2018) ve MutfakTarih: Ye­

meğin Politik Serüvenleri (lletişim Yayınlan, 2015). Halen Mimar Sinan 
Güzel Sanatlar Üniversitesi Sosyoloji Bölümü'nde çalışmaktadır. Lisans 
eğitimine başladığından beri Meral Ôzbek'in öğrencisidir. 

CEREN LORDOCLU Mimar Sinan Üniversitesi Sosyoloji Bôlümü'nden 
lisans, ODTÜ Sosyoloji Bôlümü'nden yüksek lisans, Mimar Sinan Gü­
zel Sanatlar Üniversitesi'nde Şehir ve Bölge Planlama Bölümü'nden 
doktora derecelerini aldı. 2000-2002 yıllan arasında ODTÜ Toplum­
sal Cinsiyet ve Kadın Çalışmaları Anabilim Dalı'nda araştırma görev­
lisi olarak çalıştı. 1998-2009 yıllan arasında çeşitli sivil toplum kuru­
luşlarında proje ve program koordinatörü olarak görev yaptı. 2012 yı­
lından beri doktor öğretim görevlisi olarak çalıştığı Mimar Sinan Güzel 
Sanatlar Üniversitesi'nde, 2018 yılından beri Kadın Araştırmaları Mer­
kezi'nde görev yapıyor. 

DİLER BULUT Lisans eğitimini Hacettepe Üniversitesi Sosyoloji Bölü­
mü'nde, yüksek lisans eğitimini Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversi­
tesi'nde aynı bölümde tamamladı. Halen aynı üniversitede sosyoloji da­
lında doktora eğitimini sürdürmektedir. 

EBRU AYKUT Boğaziçi Üniversitesi Siyaset Bilimi ve Uluslararası llişki­
ler Bölümü'nden lisans, Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi Sos­
yoloji Bölümü'nden yüksek lisans derecesini aldı. Yüksek lisans tezini 
Meral ôzbek'in danışmanlığında "Hannah Arendt'te Politika ve Yurt-
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taşlık Anlayışı" üzerine yazdı. Doktorasını ise Boğaziçi Üniversitesi 
Atatürk Enstitüsü'nde Cengiz Kırlı'nın danışmanlığında yazdığı "Al­
temative Claims on justice and Law: Rural Arson and Poison Murder 
in the l 9th Century Ottoman Empire" başlıklı teziyle tamamladı. Ha­
len Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi Sosyoloji Bölümü'nde öğ­
retim üyesi. Araştırma alanlan 19. yüzyıl Osmanlı toplumunda suç, ce­
za ve adalet arama pratiklerinin sosyo-hukuki tarihi, tıp ve beden tari­
hi, kadın çalışmaları ve toplumsal cinsiyet tarihi. 

EBRU MOÇOŞ Lisans eğitimini İstanbul Bilgi Üniversitesi Sosyoloji Bö­
lümü'nde 2002 yılında tamamladı. Aynı yıl Mimar Sinan Güzel Sanat­
lar Üniversitesi Sosyoloji Bölümü'nde yüksek lisans programına başla­
dı. 2004 yılında, "Gelenekselin Ev Eksenli Üretimin Yeniden Şekillen­
mesindeki Rolü: İstanbul, Pendik, Kavakpınar Örneği" başlıklı tezi ile 
yüksek lisansını tamamladı. Halen aynı üniversite ve bölümde, Prof. 
Dr. Meral Özbek danışmanlığında, Erasmus Değişim Programı'na ka­
tılan öğrencilerin beklentileri ve deneyimlerini araştırdığı doktorası­
na devam etmekte ve gençlik, eğitim, yetişkin eğitimi, yükseköğretim 
alanlarında çalışmaktadır. 

FATMAGÜL BERKTAY Prof. Dr., lÜSBF Siyaset Bilimi Anabilim Dalı 
emekli öğretim üyesi. Eğitimini Ankara Üniversitesi SBF ve York Üni­
versitesi'nde (Birleşik Krallık) tamamladı. Tarih Vakfı kurucu üyesi, 
Kadın Eserleri Kütüphanesi Genel Kurul üyesi olan Berktay, bir dönem 
lü Kadın Sorunları Uygulama ve Araştırma Merkezi Müdürlüğü yap­
tı. llk yayımlanmış kitabı Kadın Olmak, Yaşamak, Yazmak (Pencere Ya­
yınlan, 1991) adını taşıyan yazarın Tek Tannlı Dinler Karşısında Kadın 

(Metis Yayınlan, 1996) adlı çalışması Women and Religion adıyla Kana­
da'da (Black Rose Books, 1998); Tarihin Cinsiyeti (Metis, 2003) adlı ki­
tabı ise Lübnan'da yayımlandı (Dar Kreideh, 2009). Son iki kitabı Po­

litikanın Çağnsı (lstanbul Bilgi Üniversitesi Yayınlan, 2010) ve Dünya­

yı Bugünde Sevmek: Hannah Arendt'in Politika Anlayışı (Metis Yayınla­
n, 2012) adlarını taşıyan yazar, halen "politik etik" üzerinde çalışıyor. 

LEYLA BEKTAŞ-ATA Hacettepe Üniversitesi'nden "Kentsel Dönüşü­
mün Eşiğinde Ev, Mahalle ve Kent Deneyimi" başlıklı doktora teziyle 
mezun oldu. Doktora sürecinde Cardiff Üniversitesi Coğrafya ve Plan­
lama Okulu'nda misafir araştırmacı olarak bulundu. Kent, yoksulluk, 
mekan deneyimi, toplumsal cinsiyet, gündelik hayat sosyolojisi üze-

31 1 



rine yaptığı etnografik araştırmalar Dicle Koğacıoğlu, Ferhunde Öz­
bay ve Praksis Dergi Sevilay Kaygalak makale ödüllerine layık görüldü. 
"Gecekondulu Kadınlann Kent Hakkı: Kentlilik, Katılım, Deneyim" 
adıyla yürütmekte olduğu doktora sonrası araştırması Raoul Wallen­
berg Enstitüsü tarafından desteklendi. 

NAClDE BERBER 1980 Muğla doğumlu. 2002'de l.Ü. iktisat Fakültesi 
Kamu Yönetimi Bölümü'nden mezun oldu. 20l l'de l.ü. Kadın Sorun­
lan ve Araştırmalan Merkezi'nde yüksek lisansını bitirdi. Halihazırda, 
Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi Sosyoloji Bölümü doktora öğ­
rencisidir. Bir süre özel sektör deneyiminin ardından Mor Çatı Kadın 
Sığınağı Vakfı'nda çalıştı. 2012 Dicle Koğacıoğlu Toplumsal Cinsiyet 
Makale Yanşması'nda üçüncülük ödülü aldı. 2016-2018 yılları arasın­
da Kemerburgaz/Altınbaş Üniversitesi'nde Toplumsal Cinsiyet dersleri 
verdi. 2015'ten beri NTV Radyo'da programcı. Aynı zamanda çocuklar 
için kadın yaşamöyküleri yazıyor. 

TÜLİN URAL 1972 yılında doğdu. Boğaziçi Üniversitesi Sosyoloji Bö­
lümü'nde lisans, aynı üniversiteye bağlı Atatürk Enstitüsü'nde erken 
Cumhuriyet dönemi romanlarında toplumsal cinsiyet inşasını incele­
diği tezi ile yüksek lisans eğitimini tamamladı. Mart 2008'de Mimar Si­
nan Üniversitesi Sosyoloji Bölümü'nde, Prof. Meral Özbek danışman­
lığında yazdığı "1930-1939 arasında Türkiye'de Adab-ı Muaşeret, Top­
lumsal Değişme ve Gündelik Hayatın Dönüşümü" adlı tezi savunarak 
doktor unvanı aldı. Çeşitli üniversitelerde tarih ve sosyoloji alanlarında 
dersler verdi. Halen Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi'nde öğ­
retim görevlisi. Edebiyat sosyolojisi ve edebiyat eleştirisi alanında dü­
şünüp yazıyor. Aynca yeme-içme sosyolojisine ilgi duyuyor. En merak 
ettiği meseleler zihniyet dünyalarımızda geçmişten bugüne kalan kök­
lü kodlann neler olduğu ve nasıl dönüştüğü. Tülin, aynca on sekiz ya­
şındaki Çınar'ın ve beş yaşındaki Derin'in annesi. 
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"Kamusal alan . . .  siyasal mücadelelerin kavga uğrağının berisin­
de, oluş, eylem ve etkileşim halinde bulunacak eyleyicilerin or­
takduyularının, algı kategorilerinin ve yatkınllklarının türediği; 
değerlerin sahiciliğinin, ortakllğının, farklllıklarının ve karşıtlık­
larının sınandığı hem gerçek hem simgesel bir uzamdlf. Bu an­
lamda kamusal alan, Meral Özbek'in 'hem toplumsa/ yaşamın 
üretim koşullarından kaynaklanan toplumsal ilişkilerin yapılanma 
biçimi hem de bu koşul ve ilişkileri tecrübe etme, anlamlandlfma 
ve onlarla baş etme tarzı' olarak tammladığı kültürün fiili varlık 
ve etki alamdlf. " 

Bahadlf Vural 

r.====:=:;ı ünebakan Düşlerimiz, kültür, kamusallık ve tecrübe 

G 
üzerine keskin gözlem ve analizlerden oluşan zengin 
bir seçki niteliğinde: "Müşterekler" hareketi, femi­
nizm, okul karşıtı kültür gibi muhalif siyasi tecrübe-

ı.:;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;;� ler . . .  Farklı kentsel mekan deneyimleri . . .  Erkeklik 
krizinin görünümleri. . .  Sosyal medyada linçten "kebaba," popüler 
kültür mücadeleleri. . .  Ahmed Midhat Efendi'den bağışlama, dost­
luk ve aşk bağlamında Arendt-Heidegger ilişkisine, Benjamin'in 
"deneyim yoksulluğu" mefhumuna, kamusal ve siyasalla ilgili dü­
şüncenin refleksiyonları . . .  Bu entelektüel ilginin gelişmesine ku­
rucu katkılarda bulunan Meral Özbek'e bir armağan. 
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