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ARTICLEINFO

Bu caligmada, Post-Kolonyal diisiince dahilinde Léopold Sédar Senghor’un konumu incelenmistir.
Sair, filozof ve siyaset¢i gibi farkli 6zellikleri biinyesinde barindan Senegal’in eski devlet bagkani
Senghor, ¢cok boyutlu bir Post-Kolonyalizm analizine imkén tanimaktadir. Bu baglamda bu ¢aligma,
Senghor’un entelektiiel ve siyaset¢i kimliklerini mercek altina alarak, bu iki kimlik arasindaki
iliskinin mahiyetini sorgulamaktadir. Sonu¢ olarak, Senghor’un “Siyahi-Afrikalilik” savunusu
etrafinda felsefi ve poetik bir baskaldir1 ortaya koydugu; siyaset¢i olarak ise Fransa ile gelistirdigi
yakin iliskiler nedeniyle daha pragmatik bir profil arz ettigi saptanmaktadir. flaveten, Post-Kolonyal
dénem ve Soguk Savas sartlar1 Senghor’un hareket alanini daraltmigsa da bu ismin soémiirge
karsitliginin bayraktarlarindan biri olmayi siirdiirdiigii sonucuna ulasiimaktadir.
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This article presents an analysis of the position of Léopold Sédar Senghor within the Postcolonial
thought. Senghor, an ex-president of Senegal, allows for a multidimensional analysis of
Postcolonialism due to his embodiment of different identities such as poet, philosopher and
politician. By selecting as its referent Senghor’s intellectual and political identities, this work seeks
to examine how these identities relate to one another. It concludes by noting that, although Senghor
is best understood as a defiant philosopher given his poetic defense of the Negro-African subject, he
exhibits a more pragmatic profile as a politician given his close relations with France. It is also
stipulated in this article that although Post-Colonial and Cold War conditions limited Senghor’s
scope of action, he still maintained his stance as one of the champions of anti-colonialism.

1. Giris

Post-Kolonyalizm, ikinci

Diinya Savast’nin ardindan

sOmiirgeci gegmisin yarattigl siyasi, ekonomik ve kiiltiirel
etkileri incelemeyi amag edinmistir. Diinyaya Post-Kolonyal
bir mercekten bakanlar, Afrika, Ortadogu ve Giineydogu

yasanan sOmiirge sonrasi siirecin anlagilmasi ve agiklanmasi
icin gelistirilmig bir teorik yaklasgimdir. Fransa ve Biiyiik
Britanya basta olmak {izere Bati iilkelerinin somiirgesi
olmaktan kurtulan uluslarin durumunu analiz eden bu
yaklagim, tarihle giiniimiiz arasinda bir bag kurarak,
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Asya basta olmak Uzere Gglincii diinya olarak kabul edilen
cografyalardaki iilkelerin karsilastiklari esitsizlikleri giiglii
sorgulamalara  tabi tutmuslardir. Bu  sorgulamanin
yapilmasinda, belli basl diisiiniirler yol gosterici bir islev
gormiistir. Bunlar arasinda Edward Said, Franz Fanon,
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Aime Cesaire, Gayatri C. Spivak gibi isimler yer almaktadir.
Léopold Sédar Senghor da Post-Kolonyal ekol dahilinde
kose tas1 mahiyetindeki isimlerden biridir.

Bu ¢alismanin iizerinde duracagi isim olan Senghor’u diger
isimlerden ayrigtiran 6nemli bir husus, bu diistiniiriin farkli
kimlikleri biinyesinde barindiran bir figiir olarak siyasi,
felsefi ve entelektiiel agilardan ¢ok boyutlu bir Post-
Kolonyalizm analizine imkan tanimasidir. Senghor; sair,
filozof, akademisyen, eski bir Fransiz askeri ve bagimsiz
Senegal’in ilk devlet bagkani olarak, 2001°de sonlanan 95
yillik dmriinde farkli 6zellikleri bunyesinde barindirmis bir
siyaset¢i ve diigiince insant olmustur. Siyahilik (Negritrude)
akiminin 6ncii isimlerinden olan Senghor, Afrikali siyahi
bireyin kendine 0zgli mizacina referansla gelistirdigi
perspektifle “Post-Kolonyal Ozne’nin” nasil anlagilmasi
gerektigi ile ilgili net bir cerceve ortaya koymustur. {lerleyen
satirlarda aciklanacagi gibi, dogdugu Afrika topraklarinin
0zgll kiltiirel 6zelliklerinden hareketle Senghor, Afrikal
bireyi duygularla yogrulmus, i¢ huzura sahip ve doga ile
barigik halde tasvir ederek, adeta poetik bir var olus hali
resmetmistir.

Senghor, gelistirdigi felsefi tasavvurla Afrika diisiince
diinyasinda &nemli bir isim olmussa da Ikinci Diinya Savas1
sonrasinda siyasete giris yaparak daha farkli bir kulvarda
ilerlemeyi se¢cmistir. Bu siire zarfinda Senghor, Afrikali
Ozneyi Bati medeniyetinden ayristirmaktansa, kapsayici ve
hatta kolonyal bir (lke olan Fransa ile eski somirgelerini
biitiinlestirici bir tahayyiil ortaya koymaya bagslamistir.
Ayrica Senghor, Senegal dahil Afrika iilkelerinin hizli bir
bagimsizlik siireci igine girmelerine karsi ¢gikarak, Fransa ile
kiiltiirel, siyasi ve ekonomik baglarin muhafaza edilmesini
savunmustur. Bu hususlar dikkate alindiginda, Senghor’un
diislince insan1 ve siyasetci olarak ortaya koydugu bakis
acilar1 arasinda gozle goriilir farkliliklar s6z konusudur.
Peki Senghor 6zelinde oldugu gibi, Post-Kolonyal diinyada
O6nemli yere sahip olan disiindrlerin gegirdikleri fikirsel
doniisiim bize ne sOylemektedir? Diisiiniirlerin gegirdikleri
doniisiim ve yagsamlariin farkli evrelerinde edindikleri yeni
bakis acilart nasil analiz edilmelidir? Senghor gibi
diistintirler siyaset sahnesine c¢iktiklarinda, entelektiiel
kimlikleri ile Ortiigmeyen sOylem ve eylemlerde
bulunuyorlarsa, bu durum ne sekilde irdelenmelidir? Bu
calisma, bu gibi sorulara Senghor’u merkeze alarak cevap
iretmeye ¢aligsacaktir.

Calismada ele alinacagi lizere, gesitli elestirilere muhatap
olan Senghor’un tartismali bir isim olmasi hasebiyle, felsefi
ve siyasi kimligini esas alan analitik bir yaklagim {izerinden
degerlendirilmesi gerekmektedir. Nitekim bu ¢alisma siyasi
analiz olarak nitelendirebilecek yontemsel bir bakis agisina
sahip olup, bir diskur analizi 06zelligi tasimamaktadir.
Senghor’un sdylem ve eserlerinin tamami Fransizca oldugu
i¢in, Fransizca diline hdkim olmayan bu ¢alismanin yazari,
bu kaynaklardan yararlanamamistir. Dolayisiyla, ikincil
kaynaklar bu calisma kapsaminda 6nemli bir yere sahiptir.
Buna ragmen, Ingilizce cevrilerden yararlanilarak
Senghor’un goriislerine, yeterli olmamakla birlikte, yer
verilmektedir. Esas amaclanan ise gerek Dbirincil
kaynaklardan yararlanabilecek gerekse Post-Kolonyal ekole
ve daha genel olarak Uluslararas iligkiler disiplinine ilgi
duyan ya da duyabilecek arastirmacilara Senghor’a dair
analitik bir tartisma sunabilmektir. Zira Tirkiye’de sosyal
bilimler alaninda ¢ok az bilinen bir isim olan Senghor, gerek

bir diisiince insan1 gerekse eski bir devlet bagkani olarak
daha fazla ilgi gérmeyi hak eden bir isimdir.

Bu baglamda bu calisma Post-Kolonyal bir mercekten
bakarak, Senghor ile ilgili bir siyasi-felsefi perspektif ortaya
koymay1 hedeflemektedir. Bu makale toplamda dort
bolimden olusmaktadir. Ilk olarak calismanin teorik ve
ampirik baglamimi olusturan Fransa-Bati Afrika/Senegal
iliskileri, Post-Kolonyal bir cercevede irdelenmektedir.
Ikinci bolimde ise, Senghor’un erken donemi olarak
tanimlayabilecegimiz 1928-1940 arasindaki donem, bu
disiiniiriin -~ felsefi-diisiinsel ~ yasamina  odaklanilarak
incelenmektedir. Ardindan, Ikinci Diinya Savas’indan sonra
Senghor’un siyasi alana giris yapmasi ve bu siirecte gecirdigi
fikirsel doniisiim analiz edilmektedir. Son olaraksa
Senghor’un dekolonizasyon ve Soguk Savas donemine denk
gelen devlet baskanligi siirecinde uluslararasi arenada
yasanan geligmelere doniik nasil bir tavir aldigi masaya
yatirilmaktadir.

2. Fransa, Afrika ve Post-Kolonyal Doneme Varis:
Tarihsel ve Kavramsal bir Arka Plan

Tarihsel baglamda Fransa, Biiyiik Britanya ile birlikte, Bati
Afrika’da varlik tesis etmis olan iki temel somiirge giiciinden
biridir (Chafer, 2002: 2-3). Fransa’nin somiirge politikasina
yon veren baslica yaklagimlardan biri ise asimilasyon
politikas1 olmustur (Morgenthau, 2008: 617-618). Bu
politika, Jean-Jacques Rousseau’nun ortaya koydugu ve
Fransiz ihtilali’nin savundugu “biitiin insanlarmn esitligi”
ilkesine dayanmigtir. Nitekim 1794 tarihinde, Toussaint
L’Ouverture liderliginde Haiti’deki siyahi kdlelerin
isyanlarinin ardindan Jakobenlerin aldig1 kararla kdleligin
kaldirilmasi, devrim atmosferinin iiriinii olan kritik gelisme
olarak kayda gec¢mistir. Devrim liderlerinden Maximilien
Robespierre’in vurguladigt gibi bu olay, Biiyiikk Britanya
kargisinda Fransa’ya moral {stiinlik kazandirmis ve
Ozgiirlik mesalesinin artik Fransa tarafindan tasindigini
gostermistir. Insan esitligi ilkesinden hareketle devrim
liderleri, her ne kadar kiigiik bir niifusa karsilik gelmisse de,
Fransiz somiirgelerine Fransiz vatandasligi hakki taniyarak
esitlik prensibini uygulamaya baslamiglardir (Morgenthau,
2008: 617-618; Losurdo, 2011: 137; Young, 2016: 30).

Fransiz Ihtilali 6zelinde miisahede edildigi gibi, hiirriyet ve
esitlik talepleri iizerine temellenen somiirge karsithigi ve
bagimsizlik siar1 gii¢lii bir zemin bulmustur. Haiti 6rneginde
belirgin bir sekilde goriildiigii iizere, L’Ouverture’iin
liderliginde 1804’te bagimsizligini kazanan bu iilke,
Hispanyola adasinda Ispanya’nin kontrol ettigi tarafta
bulunan koélelerin de bir bolimiinii esaretten kurtarmus;
ayrica Ozgiirlik miicadelelerinde Kiiba’daki siyahilerle
ilham kaynagi olmustur (Losurdo, 2011: 152). Fransiz
Ihtilali’nin yansimalar tekil hadiselerle sinirli kalmayarak,
daha kalic1 etkiler de yaratmistir. Ornegin yasanan ihtilal,
teritoryal devlet kurma fikrinin, egemenlik kavraminin ve
esas Onemlisi, milliyet¢ilik ideolojisinin zemin bulmasini
saglamistir (Rowe, 2013: 143-145). Fransa 0Ozelinde
bakildiginda, ihtilalin beraberinde getirdigi normatif devrim
ve doniigiim, bu iilkenin dis siyasetini yalnizca gegici bir
streligine karakterize etmistir. Zira devrim sonrasinda
Napolyon Bonaparte’in istilaci politikasinda somutlastig
gibi, Fransiz Thtilali’nin {iriinii olan 6zgiirliik ve esitlik gibi
ilkeler kisa siire iginde bir tarafa birakilmis ve emperyal
politikalara devam edilmistir (Hobsbawm, 1996: 77-78). Bu
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politikalar uygulanirken, yerli halklar1 uygarlik seviyesine
¢ikarma sorumlulugu 6nemli bir gerekce olmustur. 1798-
1799 Misir Seferi, uygarlik misyonunu yerine getirme
sorumlulugunun ilk uygulamasini teskil etmis ve miiteakiben
bu diislince, 19. yiizyill Fransiz emperyalistlerine ilham
kaynagi olmustur. Cezayir’in Fransiz sOmiirgesi haline
getirilmesi siirecinde ise uygarlik misyonu, Fransiz liigatine
tam tesekkiillii bir sekilde giris yapmustir (Sessions, 2011: 6).

Uygarlik misyonu fikrinden hareketle farkli uluslart asimile
etme politikasi, Fransiz degerlerinin iistiinliigli inancina
dayanmistir. Said’in belirttigi gibi, Fransiz
Imparatorlugu’nun varsayilan iistiinliigii, Fransa’nmn ulusal
kimligine, medeniyet enerjisine, miistesna cografi, sosyal ve
tarihsel 6zelliklerine dayanmaktaydi. Her ne kadar Cezayir,
Gabon ve Madagaskar gibi sdmirgelerde verlilerin
yasadiklar1 hayat, yiicelik fikrine tezat bir goriintii arz
etmisse de entelektiiel ve lobi ¢cevrelerinde Fransiz tistiinliigii
fikri hakimdi (Said, 1993: 170-171). Ote yandan, ilk adim
Cezayir istilasi ile atilan Afrika’ya girme siireci, uygarlik
misyonunu yerine getirmek kadar, jeopolitik gerekliliklerin
de bir sonucuydu. Zira Osmanli Imparatorlugunun
gerilemekte oldugu bir siirecte Fransa, Magrip boélgesinde
varlik tesis ederek rakibi Bilyiik Britanya’ya kars1 Akdeniz
jeopolitiginde avantaj elde etmeyi hedeflemisti. Bununla
birlikte, Cezayir’i ele gecirerek ve burayr bir “sigrama
tahtas1” olarak kullanarak Sahra-Alt1 Afrika’ya giris yapmak
da Fransa’nin hedefleri arasinda yer almist1 (Sessions, 2011:
7).

Fransa, 19. yiizyilda Sahra-Alt1 Afrika’da hakimiyet
arayisini icra ederken, Bati Afrika bolgesi somiirge
politikasinin agirlik noktasini teskil etmistir. Bu bolgede
1851-1894 arasinda sirasiyla Dahomey, Senegal, Fildisi
Sahili ve Fransiz Ginesi, Fransa’nin somiirgeleri arasina
katilmistir (France in West Africa). Fransa’nin somiirge
politikasi zamanla sistematik bir hal kazanmistir. Afrika’nin
parsellenmesi olarak tanimlanabilecek bir minvalde Fransa,
Biiyiik Britanya ve Almanya gibi Avrupali giicler, Afrika
kitasinda somiirge alanlari ve bu alanlart yonetecek idari
birimler kurmuslardir. Bati Afrika &zelinde bakildiginda,
Almanya’nin  kontrolinde olan ve Birinci Diinya
Savasi’ndan sonra Fransa’nin eline gecen Togo harig,
Fransiz Bat1 Afrika’s1 olarak bilenen topraklar ya isgal ya da
anlasma yoluyla Fransa’nin eline gegmistir. Biyilik
Britanya’nin Bat1 Afrika’da birbirinden kopuk sekilde var
olan somiirgelerinden farkli olarak Fransa’nin somiirge
topraklari bir biitiinlik arz etmis ve 1895’ten sonra bu
topraklar tek bir idari birim altinda yonetilmistir (Okoth,
2006: 314).

Fransa’nin Bati Afrika dahil Afrika kitasinin muhtelif
bolgelerinde kurdugu somiirge diizeni, Ikinci Diinya
Savasi’nin sonrasina kadar devam etmistir. 20. yiizyilin
ikinci yarisindan itibaren ivme kazanmaya baglayan
dekolonizasyon siireci ise 1960 yilinda Senegal, Dahomey
ve Fildisi Sahili’nin bagimsizliklarini kazanmasina vesile
olmustur (France in West Africa). Sahra-Alt1 Afrika’sinda
gorece sakin bir sekilde gergceklesen bagimsizlik siirecinden
farkli olarak, Kuzey Afrika’da bir diger Fransiz somiirgesi
olan Cezayir’de ciddi bir silahl1 ¢atigma siireci yasanmigtir
(Kras, 1999). Ulusal Kurtulug Cephesi’nin (FLN) 1954’te
baslamasma oOnciliik ettigi ulusal isyan ile Cezayirli
direniggiler; sabotaj ve silahli miicadele yOntemleri de
kullanarak,  Fransiz  giliglerine  kars1  bagimsizlik
miicadelesine girismislerdir (Evans, 2012: 123). Sekiz

senelik bu zorlu miicadele sonunda Cezayir, Bat1 Afrika
iilkelerinden iki yil sonra, 1962’de bagimsizli§ina
kavusmustur.

Ikinci Diinya Savasi’m takiben somiirge diizeninden
somiirge sonrasi diizene gegis siireci, Post-Kolonyal ekoliin
temel inceleme konusu olmustur. Bu ekol, Avrupa somiirge
giiclerinin topraklart digindaki halklar iizerinde kurduklari
tahakkiim ve bu tahakkiimiin giiniimiiz diinyasindaki
yansimalarmin  bir analizini gergeklestirmistir.  Post-
Kolonyal ekole ilham veren W. E. B. Du Bois ve Franz
Fanon gibi isimler, oncelikle somirge glglerinin tglnci
diinya halklar1 {izerinde yarattig1 psikolojik tahribata
odaklanmuslar, daha sonra ise esitlik ve self-determinasyon
vurgular1 iizerinden siyasi 6zgiirlesmenin 6nemine dikkat
cekmislerdir (Young, 2016: 221). Post-Kolonyal diisiince
dahilinde kose tasi mahiyetinde bir isim olan Fanon,
yerlilerin somirge dlizenine son vermesinin ve tam
manasiyla ozgiirlesmesinin yolunun gi¢ kullanmaktan
gectigini vurgulamistir. Bunu, bir nevi, “meditasyon” olarak
tanimlayan Fanon, somiirgelestirilmis 6znenin “siddet i¢inde
ve siddet yoluyla” ozgiirlesecegini iddia etmistir (Fanon,
2004: 44). Fanon’un tasavvurunda siddet yoluyla psikolojik
rehabilitasyon bir boyut teskil etmigsmisse de ezilenlerin
ulusal  oOzgiirliiklerine kavusmasi, verilen miicadele
baglaminda asil vurgulanan nokta olmustur. Bu baglamda,
Dien Bien Phu’da Vietnamli savasgilarin Fransiz giiclerine
kars1 ortaya koyduklar1 silahli direnisi hatirlatan Fanon,
somiirge giiglerine kars1 girigilen miicadelenin biitiin ezilen
halklar icin bir cesaret kaynagi oldugunu belirtmistir (Fanon,
2004: 30-31).

Fanon’un basarmaya ¢aligtigt gibi, geg¢misten mevcut
doneme kadar slregelen tahakkim iliskilerini goriiniir
kilmak, Post-Kolonyal yaklagimin ulagsmaya calistig1 baslica
hedef olmustur. Bu hedefe matuf olarak Post-Kolonyal
donemin 6nemli siyaset¢i ve aydin figiirleri, gerektiginde
Bati’da elde ettikleri entelektiiel araglarla  Bati
hegemonyasint yikmaya ve kendi siyasi hedeflerine
ulagsmaya ¢alismislardir. Cabral, Fanon, Ho Chi Minh,
Kenyatta, Nkrumah ve Senghor gibi birgok somiirge karsitt
diistiniir, Bat1’da egitim almiglar ve Marksizm ve Sosyalizm
gibi ideolojilerle Bat1 sehirlerinde tamigmiglardir. Daha sonra
devlet bagkanligi dahil siyasette muhtelif pozisyonlara gelen
bu isimler, Bati1’da tanistiklar1 ideolojik akimlari kendi siyasi
programlari  ¢er¢evesinde uygulamaya c¢aligmuislardir
(YYoung, 2016: 68).

Icinde barindirdig giiclii normatif boyutla Post-Kolonyal
ekol ise, ge¢misin unutulmamasi ve sOmiirge diizeniyle
yiizlesilmesi talepleri iizerinden Bati-merkezli anlatilara
doniik etkili bir itiraz ortaya koymustur (Dirlik, 1998;
Spivak, 2010; Krishna, 2001; Darby, 2004). Post-Kolonyal
donemde Kiresel Gilney’deki aktorlerle gelismis Bati
iilkeleri arasinda meydana gelen ihtilaflar1 anlamlandirma
denemesinde, arka plandaki baskict ve esitliksiz iligkilerin
bir faktor olarak Onemi hatirlatilmistir. Bu hatirlatma
cabalarinda, Edward Said’in Sarkiyatg¢ilik kitabinda Fransiz
diigiiniir Michel Foucault referansli olarak bilgi-tahakkim
iligkisine yaptig1 vurgu, merkezi bir dneme sahip olmustur
(Said, 2003). Sark olarak nitelenen bolgenin, Avrupa’nin
imgelemesinden ibaret oldugunu edebiyat eserlerine atifla
aciklayan Said, daha yakin donemde ise Bati menseli
entelektiiel ve akademik kurumlarin Islam, Sark ve Araplari
kliselestirme ¢abalarna dikkat ¢ekmistir (Said, 2003: 301-
302). Bilgi-tahakkiim iliskisine Post-Kolonyal bir agidan
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bakildiginda, Bati’nin {iglincli diinya iizerinde olusturmak
istedigi epistemolojik hiikiimranli§in, gegmis ve giiniimiiz
hakkinda “anlati hegemonyasi” kurma amacina matuf
oldugu ortaya c¢ikmaktadir. Bunun en belirgin sekilde
goriildiigii  alanlardan biri ise Uluslararas1 {liskiler
disiplinidir (Smith, 2000). Bu durum Kkarsisinda Post-
Kolonyal ekol, hakim anlatilara kargi ¢ikmayi ve somiirge
gecmisini merkeze alarak kiiresel siyasete dair bir perspektif
sunmayr ama¢ edinmisgtir.  Post-kolonyal  6znenin
merceginden gegmise dair bir muhasebe yapildiginda
vurgulanan temel husus, esitsizlik ve tahakkiim ftizerine
kurulu somiirge diizeninin, gilinlimiizdeki hiyerarsik
iligkilerin devaminda da kritik bir rol oynadigidir (Laffey
vd., 2008). Post-Kolonyalizm bu gergekligi, tg¢iincii
diinyanin kendi anlatisin1 merkeze alarak dile getirmektedir.
Sartre’in Fanon’a atifla vurguladigi gibi, esas amaclanan,
“Uciincii Diinya’nin kendisini kesfetmesi” ve kendi sesi
iizerinden muhataplarina hitap etmesidir (Sartre, 2004: xlvi).

Bu hitabin gergeklesmesi igin, Said’in merceginden
bakildiginda, Sark’mn da iginde yer aldigi Ugiincii Diinya
olarak tarif edilen bolgenin Bati’nin simgelestirdigi bir
temsil olmaktan kurtulmast zaruridir. Said, Avrupa
medeniyetinin maddi ve kiiltiirel gelisiminde Sark gibi Bat1
disindaki cografyalarin igkin birer yere sahip olduklarini
kaydederken, ceperdeki boélgelerin destekleyici kurumlar,
kelimeler, imgeler, doktrinler ve hatta kolonyal birokrasiler
ve  yoOntemlerle istenen  bigime sokulduklarini
vurgulamaktadir (Said, 2003: 2). Said kitabinda Bernard
Lewis gibi tarihgiler iizerinden Sark’in temsil edilme sekline
dair giiglii elestiriler dile getirmis ve bunun akabinde kendisi
de kars1 elestirilere maruz kalmistir (Lewis, 1982). Her ne
kadar Said’in elestirdigi isimlerin tepkisini lizerine ¢gekmesi
normalse de farkli isimler de kendisinin bakis agisinda belirli
eksik ve noksan taraflar oldugunu kaydetmistir. Bunlardan
biri, Suriyeli diislinir Sadik Al-Azm olmus ve kendisi
“Tersinden Sarkiyatcilik” olarak isimlendirdigi elestirel bir
yaklagim tizerinden Said’in ¢aligmasini sorgulamistir.

Al-Azm’a gore Said, Bati’'min Dogu iizerinde kurdugu
tahakkiimii irdelerken, 6zcii bir yaklasima siiriiklenmistir.
Her ne kadar Said, Bati-Dogu ikiliginin nasil
simgesel/temsili bir tasvire dayandigini izah etmeyi amag
edinmisse de kendisi de bu ikiligin iretilmesine katki
sunmustur. Zira elestirel bir mercekten de olsa Said, Sark ve
Garp (ya da Dogu ve Bati) arasinda ontolojik bir ayrim
oldugunu varsaymustir (Al-Azm, 2000: 219). Asagida ele
almacagi gibi Senghor gibi disiiniirler de ontolojik ayrim
fikrine istirak ettikleri i¢in Said’in bakis ag¢is1 bir istisna
tegskil etmemektedir. Diger taraftan, Senghor 06zelinde
aciklanacagi gibi, medeniyetler arasinda var oldugu iddia
edilen ayrim fikri savunusu bir devamlilik arz etmemistir.

Al-Azm’in getirdigi ikinci elestiri ise Said’in imgeler,
kelimeler, sdylemler ve temsili tasvirlere “ham gergekligin”
kendisinden daha fazla 6nem vermis olmasidir. Bu tespitten
hareketle Al-Azm, Said’in perspektifinde bir “bilim
karsitlig1” oldugunu vurgulayarak sunu iddia etmistir: Said’e
gore, 0zellikle “Kiiltiirel-Akademik Sarkiyatcilik” gercekligi
carpitan bir rol oynamakta ve Bati’daki ¢alismalar Ugiincii
Diinya’daki bireylerin 6z benligini yaniltici bir bigimde
tasvir etmektedir (Al-Azm, 2000: 219). Ote yandan, Timothy
Mitchell basta olmak iizere, bizzat Edward Said’in
kendisinden etkilenip Sarkiyat¢ilik karsiti noktada olan
elestirel distiniirlerin varligi goz oniine alindiginda, Al-

Azm’1n elestirilerinde bir haklilik pay1 oldugu goriilmektedir
(Ornek olarak bkz, Mitchell, 2002).

Bununla birlikte, gercekten de Dogu-Bati ya da Kuzey-
Glney  ekseninde  yasanan  etkilesimler  Said’in
varsaydigindan ¢ok daha dinamik bir tablo arz etmistir. Bu
husus cercevesinde Post-Kolonyal ekol dahilinde Said ile
ilgili dile getirilebilecek bir diger elestiri, Uglinci
Diinya’daki 6zenenin Said tarafindan pasif bir 6zne olarak
mutalaa edilmesidir (Barkawi, 2008; Adib-Moghaddam,
2011). Bu mitalaa, Barkawi’nin vurguladigi gibi, Bati
merkezli hegemonik yapinin direnislerle ve karsi meydan
okumalarla kargilagtiginin gdrilmemesi gibi bir soruna
neden olmustur. Buna karsin Kiresel Giney’de, bu
calismada Senghor ve Siyahilik Ekolii 6zelinde irdelenecegi
gibi, “isyankar bir biling” sekillenmis ve viicut bulmustur.
Yukarida zikredildigi gibi, L’Ouverture’un gerek siyahilerin
Ozgiirlesmesine Onderlik etmesi gerekse farkli kitleleri
etkileyebilmesi, bu durumu gozler 6niine seren bir érnek
olmustur (Barkawi, 2008: 8).

Al-Azm’in  elestirisi, Barkawi’nin  elestirisi ile
birlestirildiginde goriilecektir ki, Said kendi uzmanlig1 olan
edebiyat ve kiiltiirel ¢alismalar alaninin sinirlarinda kalarak,
sOylemsel, temsili ve imgesel tahakkiime asir1 6nem vermis
ve fiziksel miicadele ve direnisin 6nemini gdzden kagirmigtir
(Barkawi, 2008: 8). Bununla birlikte, Kiiresel Gliney’de yer
alan bireyin entelektiiel anlamda sahip oldugu 6znellik,
farkindalik ve direnis kapasitesi de gdzden kagmustir. Adib-
Moghaddam bu hususu bir ornekle su sekilde
aciklamaktadir: Misir, Britanya’nin kontroliindeyken, Ingiliz
Savag Bakam1i Lord Harrington Misirli entelektiiel
Muhammad Abduh’a Tiirklerin hakimiyetinden sonra
Misir’in Britanya’nin kontroliine girmesiyle her seyin artik
daha iyi oldugunu fikrine katilip katilmadigimi sormustur.
Abduh ise kendisine “Kesinlikle hayir” diyerek karsilik
verip, yabanci bir irka ve dine ait bir ulusun tahakkiimiine
asli raz1 olmayacaklarim dile getirmistir (Adib-Moghaddam,
2011: 103).

Yerelde ortaya konulan gerek fiziksel gerekse entelektiel
direnis, Klresel Guney ve Bati arasindaki iligkinin ¢ok daha
karmagik bir boyuta sahip oldugunu gostermektedir.
[liskilerin tek tarafli ve statik degil, dinamik ve hareketli
oldugu kaydedilmelidir. O derece ki, yasanan siireglerin
dinamik dogasi; bakis agilarinda, hassasiyetlerde, felsefi ve
siyasi  tasavvurlarda ciddi degisimleri beraberinde
getirmistir. Senghor’un bize gdsterecegi gibi, Ugiincii
Diinya’da belli entelektiiellerin, “sartlarin geregi” olarak
Kiresel Giney’deki bagimsizlik hareketlerine mesafeli
durmalari, bu baglamda énemli bir 6rnektir. Fransa gibi eski
somirgeci ulkelerde ise, Sartre gibi bagimsizlik taraftari
giicli muhalif isimler var olmussa da, Albert Camus gibi
farkli bir noktadan olaya bakanlar da olmustur. Said ise bu
isimlere gii¢lii elestiriler yoneltmekten sakinmamustir (Said,
1993: 169-185). Bu baglamda, yelpazenin her iki tarafinda
da bir gesitlilik s6z konusudur.

Bu hususlar bir biitiinlikk icinde ele alindiginda su
gorilmektedir ki, Post-Kolonyal doneme gerek varilmadan
once gerekse varildiktan sonra ortaya cikan resim, ilk
goriindiiginden daha fazla katmana sahiptir. Bunun igin,
streglerin dikkatli bir gsekilde tahlil edilmesi, tarihsel
konjonktiirlerin igkin 6zelliklerinin gézden kagirilmamasi
biiyiik 6nem tasimaktadir. Zira Bati ve Kiiresel Giiney’deki
(veya Dogu’daki) ulus ve Kkiiltiirler arasinda Onemli
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farkliliklar olmasina ragmen, Sark-Garp ya da Kuzey-Giiney
ayrimima indirgenemeyecek yakinliklar da s6z konusu
olmustur. Bu baglamda, iki taraf arasindaki iligkilerin ana
hatt1 Kiiresel Giiney’in sOmiirgeci/emperyal giiglere karsi
verdikleri miicadele ve direnis olummusgsa da iki tarafin
birbiriyle karsilasmasi, gegiskenlikler ve etkilesimleri de
beraberinde getirmistir. Bu caligmada ele alinacagi gibi,
Senghor ve kendisinin etkilendigi Rene Maran gibi isimler,
bu etkilesimleri gozler dniine sermistir.

Her haliikdrda, Kiiresel Gliney’deki Oznenin temel
micadelesi, kendi 6z benligi ve kendi var olusunu
kanitlamak olmustur. Bunun yolu, her zaman Bat: ile keskin
bir ayrisma yasamak anlamina gelmese de, gerek
felsefi/entelektiiel gerekse politik alanda, Post-Kolonyal
6zenin goriniirliginin ve 6zgililliginin tescillenmesidir.
Cesaire’mn bir siirinde “hi¢bir wrkin giizelligin, zekanin,
giclin  tekelini elinde bulundurmadigit ve Zafer
Randevusu'nda herkes icin bir yer oldugu” sozii bu bakis
acsini  yansitmaktadir (Cesaire, 1969: 85). ilerleyen
satirlarda, bu bakis agisinin Senghor tarafindan ifade edilme
sekli ele alinmaktadir.

3. Felsefi-Diisiinsel Alanda Senghor

Post-Kolonyal diigiince dahilinde 6nemli bir figlir olan
Léopold Sédar Senghor (1906-2001), Fransiz Bat1 Afrikasi
olarak bilinen bolgede ve simdiki Senegal’in sinirlar igcinde
yer alan Joal’de diinyaya geldi. Zengin bir tiiccarin oglu olan
Senghor, annesinin yonlendirmesiyle rahiplik egitimi
almaya basladiysa da bu tercihin kendisi i¢in uygun
olmadigini fark ederek baskent Dakar’da egitimine devam
etti. Bagarili performansi sayesinde Fransa’da egitim gérmek
icin burs kazanan Senghor, 1928 yilinda iiniversite egitimi
icin Fransa’ya yerlesti. Bu siire zarfinda Lycée Louis-le-
Grand ve Sorbonne’de egitim gordii. 1935 yilinda Fransizca
Ogretmenligi yapma echliyetine sahip olan Senghor, Gnce
Tours'ta 6gretmen olarak gorev yapti; ilerleyen donemde ise
Yurt disi Fransa Ulusal Okulu’nda (Ecole Nationale de la
France d’Outre-Mer) Afrika Dilleri ve Medeniyeti alaninda
profesdr olarak c¢aligmaya basladi (The Editors of
Encyclopaedia Britannica, 2019; Vaillant, 1976: 155).
Genglik yillarinda Senghor’un tizerinde Fransiz etkisi yogun
bir sekilde hissedilmekteydi. Senghor o yillardaki hedefini
su sekilde dile getirmisti: “Amacimiz somiirgecilerin adeta
bir karbon kopyasi olmakti: ‘Siyah tenli Fransizlar’.
‘Afrikalilarin  ‘beyaz Tanri'min parmaklarinda yumusak
balmumu’ olmasi ve Fransiz kiiltliriiniin limaninda kurtulus
arayist i¢cinde olmalart umulmustu” (Skurnik, 1965: 350).

Fransa’daki egitim siiresi sirasinda Senghor, seckin Fransiz
ogrencilerle tanigma imkani buldu. “Fransiz iistiinliigiiniin”
nasil icsellestirildigini, Fransiz kiiltiir ve medeniyetinin ne
denli asimilasyon pratiklerine dayandigimi Paris’te
bulundugu entelektiiel ortamlarda gdzlemleyen Senghor,
evvelki yillarda Fransiz kiiltiiriine duydugu yakinligi revize
etmeye baslamisti. Afrikali 6znenin, Fransiz kiiltiir ve
medeniyet havzasinda yok sayildigini miisahede eden
Senghor, Afrikalinin Fransiz demek olmadigi, egitim ve
kiltiir alanindaki Fransiz etkisine ragmen, Afrika ile
mundemi¢ bir medeniyetin oldugu yoniinde bir sonuca
ulagmisti. Bu tecriibeler sonucunda Senghor, kendi yerel
kiiltiirtiniin  varligin1 ayakta tutma konusunda harekete
geemisti (Vaillant, 1976: 155; Skurnik, 1965: 350). Bu

hareketlenmenin 6nemli adimlarindan biri ise Siyahilik
(Negritude) akiminin ortaya ¢ikist olmustu.

Senghor’un temsilcilerinden biri oldugu Siyahilik ekolii,
Senghor, Aimé Césaire ve Léon Damas gibi Afrika ve
Karayipler’den Fransa’ya gelen bir grup siyahi entelektiielin
bir araya gelmesiyle ortaya ¢ikmistir. Organizasyonel bir
yapiya sahip olmayan ve daha ziyade entelektiiel bir akim
olarak bilinen Siyahilik ekoll, somirge ddnemiyle
hesaplasilmasi, siyahi bireyin Avrupa medeniyeti ile
kargilagma tecriibesinin anlasilmasi ve kendine has bir
kolektif kimlik sahibi olmas1 gibi konular iizerine egilmistir
(Jacques, 2011: 4). Bu ekol, siyahi irkin soémiirge doneminde
nasil baskilandigi ve wuzun yillar boyunca adeta bir
yabancilasma sendromu ile yasamak zorunda kaldigt
tespitinden hareketle, bu 1kin somiirge donemine bir
reaksiyon olarak kendi manevi degerlerini esas alan bir var
olus haline ulagmasi gerektigini savunmustur (Sartre, 1988:
306-307). Bu manevi degerlere ulagilmas1 ise Afrika
kiltrunin ~ sémirge  6ncesi  donemdeki  koklerine
uzanmasini gerekli kilmigtir (Thompson, 2002: 144). Bu
baglamda, siyasi oldugu kadar, kiltiirel bagimsizligin da
onemine dikkat ¢eken Siyahilik hareketi, Bat1 hakimiyetinin
Afrikali 6zne lizerinde yarattig1 sosyal ve psikolojik etkileri
mercek altina almis ve ge¢cmisle kapsamli bir yiizlesmenin
gerekli oldugunu inanmustir (Irele, 1965: 322). Bu yiizlesme,
koleligin devamini savunan Avrupalilara ve sOmiirge
gecmisinin miisebbibi olan uluslara yonelik bir tepkiyi
kapsamak kadar, Afrikalilara dair bir gelecek tasavvuru
gelistirmeyi de igermistir (Mortimer, 2004: 539). Nihai
kertede, siyahi bireyin yasamini tanimlayacak bir kolektif
kimligin ingasinin miimkiin oldugu vurgulanmastir.

Siyahilik ekoliinin merkezi isimlerinden biri olan Senghor
ise, Afrikali 6zneyi tamimlarken adeta poetik bir var olus
tasavvuru ortaya koymustur. Bu tasavvur cergevesinde
Afrika ve Bati medeniyetlerinin felsefi arka planlarinda
onemli farkliliklarin bulundugu vurgulanmistir. Analitik
kolaylik i¢in “Avrupali 6zne” olarak tanimlanabilecek
Bati’daki bireyin, dogay1 kontrol edebilmek i¢in gelistirdigi
faydaci/islevsel mantiktan farkli olarak “Afrikali siyahi
0zne”, dogaya iistiinliik kurmak degil, onunla birlesmek ve
kaynagmak yoniinde bir yagam anlayisina sahiptir (Wilder,
2015b: 51). Senghor’un spritiiel ve yiizii dogaya doniik
Afrika 0znesi Uzerinden Bati’ya doniik ortaya koydugu
elestirel yaklagim, Batili filozoflardan bazilarinin fikirleri ile
giiglii paralellikler arz etmektedir. Ornegin Heidegger’in
vurguladigi gibi, bilimsel mantikla bezenmis insan,
arastirmak ve incelemek gibi eylemlerle aslinda dogay1
hapseder ve onu hesaplanabilir bir suret haline getirir
(Heidegger, 1977: 19-21). Heidegger’in bilim ve teknikten
yararlanan insanin dogayir zapt-u rapt altina almak ve
niceliksellikle tanimlanabilen (hesaplanabilen) subjeler
yaratmak yonunde gelistirdigi egilime dair yaptigi vurgu
(Heidegger, 1977), Senghor’un Avrupali 6zneyi tanimlayisi
ile benzerlik gostermektedir. Senghor’un ifadesiyle;
“Avrupali birey nesneyi tantyabilmek icin, onu her zaman
kendisinden ayristirdi. Onu kendisinden uzak tuttu. Sunu
eklemeliyim ki pratik anlamda nesneyi kullanilabilir hale
getirmek icin onu analizlerinde sabitledi ve onu adeta 61 bir
hale getirdi” (Jones, 2010: 144). Buna karsin, Senghor’cu bir
acidan siyahi birey, doga ile adeta onunla bir ask yasar gibi
iliski kuran bir 6zellik tagimaktadir (Sartre, 1988: 318-317).

Bati’daki elestirel diisliniirlerin “enstriimantal zeka” olarak
tanimladiklar1 Bati Aydinlanmasi’nin {irlinii olan temel bir
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yasam pratigi ile (Adorno vd., 2002), Afrikali siyasi 6znenin
“sezgisel mantikla” sekillenmis yasam pratigi arasinda giiglii
farklar vardir (Wilder, 2015b: 51; Donna, 2010: 142).
Enstriimantal zeka, giliciinli gorme yetisinden alir;
gordiiglini kontrol etmek ister; buna karsin, Senghorcu bir
acidan sezgisel mantiga sahip Afrikal siyahi 6znenin temel
yetenegi gormek degil “dokunmaktir”; bu  Ozne,
dokundugunu  kucaklamak, kusatmak ve onunla
biitiinlesmek ister (Irele, 1965: 343; Wilder, 2015b: 51).
Senghor’un vurguladigi gibi; “Siyahi-Afrikali kendisini
nesneden ayirmaz, onu kendisinden uzak tutmaz, onu
gozlemlemez, analiz etmez. Daha net bir ifadeyle, nesneye
belirli bir mesafede kaldiktan sonra . . . 6ldiirmeden ya da
g06zunl dikemeden, onu hayatta tutar. Ona dokunur ve onu
hisseder. Zenci-Afrikali adeta duygularin bir tarlasidir”
(Skurnik, 1965: 351-352). Senghor’un bu
degerlendirmesinden c¢ikarilabilecegi gibi, Afrikali 6znenin
yasam tasavvurunda Kartezyen diigiincede bulunan 6zne-
nesne ayrimi ve dual/ikili yapilar yoktur. Ciinkii Afrikali
6zne yasami bir biitiinliik i¢inde tasavvur eder, biitiin canli-
cansiz varliklar arasinda metafizik bir bag oldugunu varsayar
ve herhangi bir nesneye zarar vermenin, yagsama sekil veren
biitiinliige zarar verecegini diisiiniir. Bu minvalde 6zne ve
nesne, yasam ve Oliim, insan ve doga arasinda bir ahenk
vardir. Bu tasavvurda Afrikali 6zne, yasami islevsel bir
mantikla degil, sezgisel yetenekleriyle kavrar (Jones, 2010:
133, 139, 143-146).

Biitiin bu felsefi tahlillerde, Afrikali bireyin siirgiin edilmis
bir 6zne oldugu ve somiirge tecriibesinden siyahilik bilincini
gelistirerek kurulabilecegi vurgusu 6n plandadir (Jacques,
2010: 8). Bu bakis agis1, Post-Kolonyalizm’in bir kars1 ¢ikis
olarak ortaya g¢ikmasinda Senghor’un merkezi Onemini
gozler Oniine sermektedir. Bu husus acilacak olursa,
Senghor’un baslica isimlerinden biri oldugu Afrika felsefi
akiminda “zahmet ¢ekme” eylemi merkezi 6nemdedir. Bu
baglamda Bat1 felsefesinde “merak™ nasil dnemli bir ¢ikis
noktasi olmugsa, kendi medeniyetlerinin kiiltiirel ve siyasi
olarak tahakkiim altina almaya calisgan Avrupa’ya karsi
Senghor, Cesaire ve Nkrumah gibi isimler “zahmet”
kavramindan hareketle bir ¢ikis noktasi yakalamuislardir
(Agada, 2018). Siyahi bireyin yasadig tarihsel acilari esas
alan bir perspektiften Senghor’un da i¢inde yer aldigi
distintirler, adeta bir bagkaldirt olarak felsefeye
sarilmislardir. Bu bagkaldirt ile Avrupali somiirge giigleri
hedef alinmigsa da Senghor ve Siyahilik ekoliiniin
caligmalarinda asil merkezi 06zne, siyahi wrkin kendi
mensuplari olmugtur. Sartre bunu, siyahiler arasi bir diyalog
olarak tarif etmektedir. Kendisinin vurguladigi gibi, “bu
siyahiler siyahilere siyahilerin durumuyla ilgili hitap
etmekteler” ve yazdiklan siirlerle esas itibariyle “bir biling
uyanmasina” vesile olmaya caligmaktalar (Sartre, 1988:
293).

4. Siyasi Arenada Senghor:
Hattinda Denge Siyaseti

Fransa-Senegal

Senghor’un Afrikali 6znenin yasamina dair gelistirdigi
varolugsal ve epistemolojik &ngoriiler, ikinci Diinya
Savagi’nin baslamasiyla birlikte bir eksen kaymasi
yasamustir. Bu siiregte Fransa’da yasadigi tecriibeler Senghor
acisindan belirleyici olmustur. Egitim amaciyla Fransa’ya
gelen Senghor, bu siireci tamamladiktan sonra hayatini
Fransa’da devam ettirmeye karar vermisti. Fransiz vatandasi
olarak askerlik gdrevini yerine getirdikten sonra, Ikinci

Diinya Savas1 sirasinda tekrardan Fransiz ordusuna c¢agrildi.
1939 yilinda ise Alman askerleri tarafindan yakalanmasi
sonucunda Nazi hapishanelerinde 18 aylik bir esaret siireci
gecirdi. Bu siire zarfinda Senghor, ¢esitli siirler kaleme almis
ve bu siirleri “Siyahi Misafirler” adl1 bir kitapta toplamusti.
Yazdig siirlerde, Senegalli askerlerin Fransa Cumhuriyeti
i¢in canlarimi vermelerinin ulvi bir amag¢ ugruna oldugunu
vurgulayan Senghor, Fransa ve Afrika somiirgelerini baris ve
kardesligi esas alan diizlemde birlestirme disiincesinin
isaretlerini vermisi (Lamola, 2016: 57; Kamala, 23-24).

Bu diisiincenin sekillenmesinde esaret siireci kadar, ikinci
Diinya Savasi’nda rk iistlinliigii adina yapilan katliamlar da
belirleyici olmustur. Nazilerin uygulamalarinda zirveye
ulasan 1rk¢iligin ne denli korkung sonuglar dogurabilecegini
miisahede eden Senghor, Siyahi Afrikaliya 6zgii bir
medeniyet fikri ortaya koymak yerine, irklarin iizerine ¢ikan,
evrensel bir degerler sistemi olusturma fikrini savunmaya
baglamistir (Vaillant, 1976: 156). Bakis acisin1 ortaya
koyarken “kiiltiirel alasim” kavramindan yararlanan
Senghor, kiiltiir ve medeniyetlerin birbirleriyle etkilesim
iginde olduklar1 bir idealin basarilmasini savunmustur
(Mabana, 2014: 5).

Senghor’un kiiltiirel kapsayicilik olarak tanimlanabilecek bir
minvalde gecirdigi doniisiimde, Fransiz sair Rene Maran
(1887-1960) 6nemli bir etkiye sahip olmustur. Senghor’dan
farkli olarak Maran, iki farkli kiiltiir arasinda gelgitler
yasamamig ve siyahi bir Fransiz entelektiieli olarak hayatini
stirdiirmiistiir. Bu duruma ragmen Senghor, Maran’in
siirlerinde kullandig1 dil ve teknikte siyahi bireye has
ozelikler oldugunu fark etmistir. iki farkli diinyaya da hitap
eden bir entelektiiel olarak kiiltiirel alagim i¢in Maran’in
6nemli bir 6rnek olduguna kanaat getiren Senghor, bu sairin
ni¢in miistesna bir figlir oldugunu su sekilde agiklamigtir:
Maran “Fransizca konusan diinyada ‘Fransiz Yazar’ veya
‘Siyahi Adam’ se¢imi ile karsi karsiya birakilan ilk kisi
olmustu. Ahlaki ve entelektiiel diiriistliigiin geregi olarak
secim yapmayr reddetti ve aymi anda her ikisi de olma
sorumlulugunu istlendi” (Fabre, 2005: 922, 929-930).
Maran’in sahsinda tecessiim ettigi gibi, kiiltiirel sentezi
miimkiin kilan somiirge tecriibesi, Senghor’un ifadesiyle,
etkin bir asimilasyonu beraberinde getirmis ve bdylece
verimli bir birlikteligin zeminini hazirlamistir (Fabre, 2005:
930-931).

Siyasi ve kiiltiirel olarak Fransa’ya yakin bir ¢izgi izlemeye
baslayan Senghor’un ikinci Diinya Savasi sonrasi edindigi
yeni kimlik, kendisini Post-Kolonyalizm dahilinde farkli bir
noktaya tagimustir. Fransa’nin sdmiirge gecmisini giiclii
sorgulamalara tabi tutma ve sOmiirge acisini siyahi
Afrikalinin var olusunu tanimlayan onto-epistemolojik bir
tecriibe olarak goérme egilimi bir tarafa birakilmistir. Bunun
yerine, Fransa’nin affedildigi ve diinyanin biitiin insanlarinin
nefretten arinmig olarak, evrensel medeniyetin birer
mensubu olduklar bir diisiince 6ne ¢ikmistir (Mabana, 2014:
5). Ote yandan Senghor affetmenin Tanri’ya mahsus bir
eylem oldugunu da hatirlatarak, esas itibariyle kendi
insanlarini yerinden yurdundan ederek kdlelestiren “Beyaz
Avrupa” i¢in Tanri’dan af dilemistir (Kamara, 28).
Senghor’un bu donemini ge¢cmis yerine gelecege
odaklanmak olarak tanimlamak miimkiindiir. Baris¢il bir
gelecek insa etmenin yolunun ise Fransa ve Bat1 Afrika’nin
bir arada kalmasini saglamak oldugu diistiniilmiistiir. Bu
bakis agisindan hareketle Senghor, {ilkesi Senegal,
Moritanya, Fransiz Sudani, Fransiz Gine’si, Fildigi Sahili,
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Yukar1 Volta, Dahomey ve Nijer’den olusan Fransiz Bati
Afrika’sini, Fransa ile yeni bir siyasi ve kiiltiirel havzada
birlestirmeyi amag edinmistir.

Benimsedigi yeni siyasi yaklasgimla Senghor’un, tam
bagimsizlig: siar edinen Afrika liderlerinin bir boliimiinden
ayristigl onemli bir nokta olarak kaydedilmelidir (Mazrui,
2004: 75). Ornegin, 1945 yilinda Manchester’da
gerceklestirilen Pan-Afrika Kongresi’nde somiirge donemini
geride birakmak ve sosyal, ekonomik ve siyasal olarak tam
bagimsizlik elde etmek baslica hedefler olarak zikredilmistir.
Ayrica  “Somiirge Giiclerine Kars1t Miicadele” adh
deklarasyonda, son c¢are olarak gii¢ kullanimina
bagvurulmas: ¢agrisinda bulunulmustur. Kongreye katilan
isimlerden, Kenya ve Gana’nin ilk devlet baskanlar1 olarak
gorev yapacak olan Jomo Kenyatta ve Kwame Nkrumah,
Pan-Afrika Kongresi’nin bitisinin hemen ardindan
bagimsizlik miicadelesine girigmislerdir. Ornegin Nkrumah,
Birlesik Bati Afrika adli bir devletin kurulmasi amacina
matuf kitleleri harekete gegirmek igin olusturulan Bati
Afrika Ulusal Sekreteryasi’nin kurucularindan biri olmustur.
Ikinci Diinya Savasi1 sonrasindaki zaman diliminde Senghor
ise, Fransa’da aktif bir siyasi figiir olarak gorev almis ve
Dordiincti  Cumhuriyet sirasinda  yeni  anayasasinin
hazirlanmasi siirecinin i¢inde yer almistir (Duffield, 2008:
101-103). Savasin ardindan Senghor, oOnce Senegal-
Moritanya bolgesini temsilen, daha sonra ise bagimsiz olarak
Fransa Ulusal Meclisi’ne milletvekili olarak secilmis ve bu
zaman zarfinda Edgar Faure hiikiimetinde (1955-1956)
bagbakan yardimci olarak gorev yapmistir (Presidency of
Senegal).

Bu gelismelerin Senghor’u Post-Kolonyalizm dahilinde
tartismali bir figir kildig1 aciktir. Zira Fransa’ya yakin
durarak Senghor, somiirge ge¢misini sorgulayan diisiince
adamu profilinden farkli bir noktaya evirildiginin isaretlerini
vermistir. Buna ragmen, Fransa’daki siyasi tecriibesinden
hareketle Senghor’un diger Afrika liderlerinden daha diisiik
bir ulusal bilince sahip oldugunu diisiinmek hatali bir
yaklagim olacaktir. Esas olarak Senghor, Senegal’in ve diger
Bat1 Afrika uluslarinin ulusal egemenlik kavramini kati bir
sekilde yorumlamasinin hata olacagii diislinmiistir. Bu
nedenle Fransiz anayasanin hazirlanmasi siirecinin i¢inde
yer alarak, bunun kapsayici ve Afro-Fransa uluslari arasinda
“post-emperyal ve post-nasyonal bir federasyonu” miimkiin
kilacak bir metin olmasina ¢alismistir (Wilder, 2015a). Ozii
itibariyle, Afrikalilarin da yararina olacak sekilde “ulus-
istli” bir tahayyiil Senghor’un diigsiincesine yon vermistir.
Sergiledigi ¢abalara paralel olarak Senghor, Bati
Afrikalilarin yalniz kendi topraklarint degil, Fransa’y1 da
yurt olarak gérmeleri ve bu yurdun Afro-Fransa seklinde bir
entite olmasi gerektigini savunmustur. Bu baglamda, Fransa
ve eski somiirgelerin ayri ulus devletler halinde uluslararast
sistemde yer almalarindansa, yeni bir siyasi birlik etrafinda
bir arada olmalar1 fikri savunulmustur (Wilder, 2015b: 59-
63).

Kendi Ulkesi olan Senegal 6zelinde yasanan gelismeler bir
siire Senghor’un istedigi eksende ilerlemistir. Senegal’i St.
Louis, Gorée, Dakar ve Rufisque’den olusan “Dortlii
Komiin” sistemiyle yoneten Fransa, Senghor gibi Fransiz
ekoline gore yetismis entelektiiellerden komiinlerin
idaresinde yararlanmayi planlamstir. Bu siiregte Fransa’nin
uyguladig1 idari sistem geregi, beyaz ya da siyahi olsunlar,
biitin komiin mensuplar1 Fransiz vatandasi sayilmislar ve
Fransa’nin hukuk sistemine tabi olmuslardir. Ayrica, 1945

sonrast donemde somirgelerdeki yerel yénetimlere daha
fazla yetki wveren Paris, yerel nifusun Fransa
Parlamentosu’na temsilci gondermesinin 6niinii agmistir. Bu
reformlar Senegal’de yerel siyasi aktorler arasindaki rekabeti
kizigtirmis ve Senghor, asiret liderlerinin ve kirsal bolge
insanlarinin destegini elde etmeye c¢alisarak, gerek bolgesel
gerekse ulusal diizeyde One c¢ikmaya gayret etmistir.
Agirlikli olarak Misliimanlarin yasadig: bir iilkede Katolik
Hristiyan olan ve baskin etnik grup olan Wolof yerine Serer
entisitesinden gelen Senghor, azinlik mensubu biri olarak,
farkli etno-dinsel gruplarin destegini kazanmaya ¢aligmistir
(Morgenthau, 2008: 617, 632-633).

Bu siiregte Islami degerlere saygi duyulacagi, Senegal
ekonomisinin kalkindirilacagi gibi bir dizi 6nemli vaatte
bulunan Senghor, ekonomik ve demokratik reformlarin
Fransa Birligi catis1 altinda gergeklesecegini vurgulamistir.
Boylece Fransa’ya yakin cizgisini siirdiirmiistiir. Siyasi
alanda sergilenen cabalar meyve vermis ve Senghor’un
icinde yer aldigi Senegal Popiiler Blok’u 1957 yilindaki
secimlerden galip ayrilmistir. Fakat 1958 Anayasa Krizi
sirasinda Fransa Devlet Baskani Charles De Gaulle’iin
Fransiz Bati Afrikasi’n1 tam bagimsizlik ve smirli siyasi
otonomi arasinda bir se¢imle karst karsiya birakmasi
sonucunda Senegal siyaseti yeni bir yola girmistir. Her ne
kadar Senghor bagimsizlik karsiti kampanyanin en giiglii
isimlerinden biri olmussa da 1958 yilinda Fransiz Birligi’nin
yerini alan Fransiz Toplulugu’nun dagilmasi sonucunda
Fransa, Afrika devletlerinin bagimsizliklarini tanimayi kabul
etmistir. Senghor son bir hamleyle Fransiz Sudanmi ve
Senegal’den olusan Mali Federasyonu adli yeni bir birlik
kurarak Fransa’dan siyasi ve ekonomik anlamda kopmay1
onlemeye c¢alismigsa da Fransiz Sudan’indaki siyasi
aktorlerin kendi otoritesini sarsabilecekleri endisesiyle bu
fikirden vazgegmistir. Nihai kertede, 20 Agustos 1960°da
Senegal bagimsizligini elde etmistir (Detaylar igin bkz;
Boone, 1992: 80-90; Morgenthau, 2008: 633-636).

Felsefi-poetik durusuyla Post-Kolonyal ekol dahilinde
onemli bir figiir olan Senghor’un {ilkesi Senegal’in
bagimsizligina karst ¢ikacak derecede gecirdigi keskin
doniisiim, ilgiye mazhar olmasi gereken bir konudur.
Egemenligin kat1 bir sekilde tanimlamasiin Bat1 Afrika’ya
fayda getirmeyecegini diisinen Senghor, bunun, Osmanli
Imparatorlugu’nun yasadig1 tecriibeye atifla, “balkanlasma”
olarak tanimlanabilecek bir sona evrilecegini dngdrmiistiir
(Neuberger, 1976; Chafer, 2002: Chapter 6). Senghor’un
merceginden bakilarak Bati Afrika 6zelinde karsilasilacak
olas1 tablo su sekilde ozetlenebilir: etno-dinsel temelde
yasanacak bir devletlesme siireci, kendi basma ayakta
kalmasi zor siyasi olusumlar ortaya c¢ikaracaktir. Boylece
bagimsizlik kagit tizerinde kalacak ve eski emperyal giiclere
bagimlhilhik farkli yontemlerle de olsa devam edecektir.
Ekpo’ya gore, Afrika’nin ekonomik sorunlarimi géz dniinde
bulunduran Senghor, Fransa ile “neokolonyal” bir iliskinin
ka¢inilmaz oldugunu diisiinmiistiir (Ekpo, 2010: 237). Bu ve
benzeri sebeplerle Senghor, Senegal’in de i¢inde yer aldig1
Fransiz Bati Afrikast adli birligin dagilmasina karsi
¢ikmigtir. Bu  birligin ileri bir tarihte tekrardan
canlandirilmasin1 imkaniz hale getirecegi i¢in De Gaulle’iin
referandum teklifine olumsuz yaklagmistir (Neuberger,
1976: 524).

Senghor’un ekonomik, siyasi ve idari gerekgelerle
Afrika’nin hizli bir devletlesme siireci i¢ine girmesine karst
¢ikmasi ilk anda tartigmali goriilmektedir. Fakat zamanin
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gercekleri goz oniine alindiginda, giiglii itirazlar1 torptilemek
miimkiindiir. Gergekten de Ikinci Diinya Savasi sonrasi
donemde somiirge iilkeleri bagimsizliklarini kazanmislarsa
da ekonomik kalkinma alaninda Batili giiglere bagimli
kalmaya devam etmislerdir. Bdylece, neokolonyal
yontemlerle merkez ve ceper arasinda hiyerarsik iliskiler
stirmiigtiir (Wallerstein, 1979; Young, 2016; Wilder, 2015b).
Gerektiginde bu iligkiler askeri darbelerle hakim kilinmigtir
(Westad, 2007: 137-140). Boylece Afrika ulkeleri
bagimsizliklarint kazanmiglarsa da muhtelif yontemlerle
Batili gii¢lerin miidahalelerine maruz kalmaya devam
etmislerdir. Bu hususlar bir biitiinliik i¢inde ele alindiginda
Senghor’un, Afrika halklarinin ¢ikarina olacak sekilde, bir
“Afro-Fransa Birligi” tesis etme cabalarini anlamlandirmak
miimkiindiir. Senghor’u Fransa-Senegal hattindaki siyasi
seriiveni lizerinden sinamaya tabi tutmak yerine, uluslararasi
ortamda yasanan gelismelere karst aldigi tavir {izerinden
degerlendirmek daha net bir resim sunacaktir.

5. Uluslararas1 Arenada
Arasinda Izlenen Dis Politika

Senghor:  Gelgitler

1960-1980 yillar1 arasinda bagimsiz Senegal’in devlet
bagkan1 olarak gdrev yapan Senghor, bu siire zarfinda
uluslararas1 gelismelere doniik aldigr tavirla  cesitli
tartigmalara neden olmustur. Ikinci Diinya Savas1 siirecinden
itibaren siyasi olarak Fransa’ya yakin bir ¢izgi izlemeye
baglayan Senghor, diinya siyasetini ilgilendiren bazi
konularda da bu egilimini siirdiirmiistir. Bu konularin
baginda, Cezayir’in bagimsizligi konusunda alinan tavir
gelmistir. Senghor’un basinda oldugu Senegal’in, Birlesmis
Milletler’de  Cezayir’in bagimsizliginin  ele alindigi
oylamalarda c¢ekimser bir tavir sergilemesi tartigmali
konularin basinda gelmistir. Birlesmis Milleler Genel
Kurulu’nda Cezayir’in bagimsizlik hakkinin oylandigi 20
Aralik 1960 tarihli bir oturumda 63/8 oraninda olumlu oy
kullanilirken, Senegal ¢ekimser oy kullanan 27 {ilke arasinda
yer almigtir (United Nations, 1960). Aymi oturumda, eski
birer Fransiz somiirgesi olan Fildisi Sahili ve Madagaskar’in
olumsuz yonde oy kullandiklar1 g6z Oniine alindiginda,
Senegal’in ¢ekimser yonde oy kullanma tercihini daha esnek
bir baglamda degerlendirmek miimkin gérinebilir. Ote
yandan Senegal Devlet Baskani Senghor’un yalniz bir
siyaset¢i degil, aym zamanda Afrika felsefesi ve Afrika
kiiltiirtiniin miistesna bir temsilcisi oldugu hatirlandiginda,
elestirilerin ~ torplilenmesi  giiclesmektedir. ~ Nitekim
Senghor’un Cezayir meselesine doniik tavrini elestiren
Fanon tam olarak bu hususa dikkat ¢gekmigtir:

“Afrika Kiiltiir Dernegi iiyesi olan ve bizimle Afrika kiiltiirii
konusunda galismis olan Senghor, heyetine Cezayir'deki
Fransiz politikasinin desteklenmesi talimatin1 vermekten
sakinmadi. ‘Zenci-Afrika’ kiiltiiriinii ve Afrika’nin kiiltiirel
biitiinligiinii  desteklemek, oncelikle insanlarin kurtulus
miicadelesine kosulsuz destek vermekten ge¢cmektedir”
(Fanon, 2004: 170).

1950’lerde Fanon ve Senghor, Afrika insaninin karsilastig
irkeilik, kdlelik ve tahakkiim gibi uygulamalarin sonuglar1
baglaminda benzer noktalara dikkat ¢ekmislerse de
(Senghor, 1956; Fanon, 1956) Fanon’un merceginden
bakildiginda, miiteakip donemde Senghor’un siyasetci
olarak uygulamalar1 tam manasiyla bir tutarsizliga isaret
etmistir (Fanon, 2004: 170).

Giliney Afrika’daki irk¢i rejime karst miicadele verirken
Nelson Mandela’nin Senghor’dan istedigi destegi elde
edememesi, mevcut tartisma baglaminda verilebilecek bir
diger ornektir. Senghor ile yaptig1 bir goriismeyi kitabinda
anlatan Mandela, Senegalli askerlerin Cezayir’de
Fransizlarin safinda gorev yaptiklart ve Senghor’un
Fransa’ya asir1 yakin oldugu gibi duyumlar aldigini, kaleme
aldig1 satirlarda dile getirmektedir. Buna ilave olarak
Senegal’de bulundugu ortamlarda kamu gorevlisi olarak
calisan Fransizlarin yogun mevcudiyetinden endise duyan
Mandela, Fransiz varliginin giicli oldugu bir ortamda
Senegal’in Giiney Afrika direnis hareketine ne kadar destek
sunabilecegi konusunda tereddiitler yasamistir. Nitekim bu
tereddiitler bir gergeklik kazanmis ve Mandela’nin
Senegal’den askeri egitim destegi ve mali yardim taleplerini
Senghor yerine getirmemistir. Mandela’ya Parlamento
toplanmadan bir karar alinamayacagi gerekcesi sunulmus ve
Mandela ve ekibine diplomatik pasaport temin etmekle
yetinilmigtir (Mandela, 1994: 5054-5069; Lamola, 2016:
52).

Ucgiincii diinyada meydana gelen farkli olaylar nedeniyle de
Senghor elestirilerin  odaginda yer almistir. Somiirge
karsitligl, siyasi bagimsizlik adina sergilenen gabalar ve Bati
eliyle gerceklestirilen iktidar degisiklikleri gibi olaylara
Senghor’un basinda oldugu Senegal’in yeterli tepkiyi
vermemesi, dile getirilen tenkitler arasinda yer almistir.
Spesifik bir 6rnege bakildiginda, Senghor’un elestirildigi
baglica konulardan biri, 1966°da Bati destekli bir askeri
darbe sonrasi Gana Devlet Bagkani Kwame Nkrumah’nin
iktidardan indirilmesine sessiz kalmasidir. Bu sessizlik,
Afrika sathinda Kazablanka-Monrovia ihtilafi olarak bilinen,
daha derin bir gatlaga isaret etmistir. Gana, Fas, Cezayir ve
Misir gibi ilkelileri iginde barindiran Kazablanka grubu,
Afrika'yt Ozgiirlestirmek ve biitiinlestirmek igin silahlt
mucadele yodntemleri ve Marksist-Leninist bir siyasi
program benimsemistir. Buna karsin Senegal, Fildisi Sahili
ve Kamerun gibi tlkeleri binyesinde bulunduran Monrovia
grubu, Bati ile ekonomik iligkilerin muhafaza edilmesi ve
Post-Kolonyal donemde daha ihtiyatli bir dis politika
izlenmesini savunmustur (Ratcliff, 2014: 172-173).

Cezayir, Guney Afrika ve Gana gibi hadiselerde Senghor,
Fransa’nin 6nemli bir bileseni oldugu Bati blogu ile bir
karsitlik icine girmek istememistir. Zira Senegal yonetiminin
lizerindeki giiglii Fransiz etkisi, Senghor’u temkinli
davranmaya mecbur birakmigtir. Bu husus, ekonomik ve
glvenlik eksenli konularda belirgin bir sekilde goriilmiistiir.
Senegal’in kalkinmasi i¢in Fransa’ytr onemli bir partner
olarak goren Senghor, Fransiz is c¢evrelerinin ekonomi
yonetiminde etkili konumda olan Senegalli yetkililerle gticli
temas halinde olmasini saglamistir. Senegal’de sanayi,
bankacilik ve ticaret alaninda patron ve yonetici sinifindaki
Fransizlar, yalnizca Senghor ve bakanlarla giicli iliskiler
kurmakla kalmamis, danismanlik organlari ve planlama
komisyonlarinda temsil hakki da elde etmislerdir. Ekonomik
oldugu kadar giivenlik alaninda da Senegal {izerinde Fransiz
etkisi hissedilmistir. Senegal devlet baskanlig1 ¢evresinde
Fransiz birlikleri konuslandirilarak, Senghor’un korumasi
saglanmigtir. Boylece Afrika’da askeri darbe ve toplumsal
kalkigma gibi eylemlerle devlet baskanlarinin gorevden
indirilebildigi goz Oniline alinarak, Fransa’nin destegiyle
Senghor’un benzer bir akibetten wuzak tutulmasina
calistlmistir. Nitekim Fransiz birlikleri, 1959-60’da Mali
Federasyonu'nun dagilmasinda, 1962'deki anayasa krizi
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sirasinda, 1963’te siddete sahne olan secimlerde ve 1968-
1970 wyillarindaki toplumsal gerginlikler sirasinda gorev

alarak, Senghor’un korumasini iistlenmislerdir (Boone,
1992: 100-101).

Gerek Fransa-Senegal iliskilerini, gerekse Senegal’in farkli
uluslararas1 meselelere yonelik yaklagimini analiz ederken,
Soguk Savas kosullarinin g6z 6niinde bulundurulmasi 6nem
arz etmektedir. Soguk Savas doneminde yasanan gelismeler,
Bati blogunda yer alan Fransa’ya dogrudan tesir ederken,
Fransa iizerinden Soguk Savas’in etkileri Senegal’e de
sirayet etmistir. Ornegin Cezayir’de gecici yonetimde gorev
alan Disisleri Bakan1 Belkacem Krim, Fransa’nin Cezayir
izerindeki baskisinin azaltilmasi i¢cin Kamerun ve Senegal
gibi iilkelerdeki Fransiz karsit1 radikal aktorlere silah destegi
sunulmast ¢agrisinda bulunmustur (Evans, 2012: 289).
Boylece Fransa’ya yakin oldugu disiiniilen Senghor
iktidarina bir tehdit yoneltilerek, Fransa’nin dizginlenmesine
calistlmistir. Bu gibi risklerin farkinda olan Senghor, izledigi
dis politikayla gerek bolgesel gerekse uluslararasi diizeyde
hassas bir denge tutturmaya c¢aligmustir. Diagne’nin
vurguladigr gibi, Kenyatta, Nkrumah, Bourguiba ve
Lumumba gibi liderlerden farkli olarak Senghor, iizerinde
somiirgeciligin etkisi bulunan bir iilkeyi Soguk Savas
stirecinde ustalikla yonetebilmistir (Diagne, 2002: 12-13).

Bu tartisma baglaminda su husus vurgulanmalidir ki, 1957-
1962 arasindaki yalnizca bes yillik donemde 25 Afrika
iilkesinin bagimsizligina kavusmasi, Afrika kitasin1 Soguk
Savas rekabetinin etki alanina sokmustur. Post-Kolonyal
donemdeki hizli bagimsizlik siireci, yeni elit kadrolarin
iktidara gelmesini saglarken, ABD ve Sovyetler Birligi bu
kadrolar tizerinde etki kurarak miittefik iilkeler kazanmanin
gayretinde olmustur (Westad, 2007: 90-91). Bdylece blyik
giicler, Ugiincii Diinya’da birbirlerine alan kaptirmamaya
azami onem vermislerdir. Ornegin 1960’lardan itibaren
Afrika’daki mevcudiyetini giiglendiren Sovyetler Birligi;
Kongo, Cezayir ve Gana gibi iilkelerle yakin iligki
icindeyken, 1960-1966 arasinda bu ii¢ iilkede gerceklesen
askeri darbeler sonucunda ABD’ye alan kaptirmistir
(Westad, 2007: 159).

Ote yandan Senghor gibi Pan-Afrikanizm hareketinin 6nemli
isimlerinden biri olan Portekiz Gine’si Devlet Bagkani
Amilcar Cabral’in 1980°de bir darbe ile indirilmesi, farkl
siyasi oryantasyona sahip liderlerin de darbe tehdidinden
azade olmadigin1 gdstermistir. Darbeden sonra Sovyetler
Birligi yeni yonetimi hemen tanima, ABD ise dis yardim
miktarint arttirma kararlari alarak, yeni rejimi yanlarina
¢cekmeye calismislardir (Munslow, 1981). Soguk Savas’in
gliclii rekabet ortaminda darbe veya isyan yoluyla gérevden
uzaklagtirilma riski Senghor i¢in de s6z konusu olmustur.
Belirli donemlerde ordu icinde meydana gelebilecek sol
tandansli bir cunta hareketlenmesi ihtimali Senghor’u
tedirgin etmis ve bu gibi durumlarda Fransa’nin destegi
Senghor’un yaninda olmustur. Senegal ordusu iginde
danisman/teknik asistan olarak gérev yapan Fransiz askerler,
isyana yatkin Senegalli askerleri dizginleyerek, Fransa'nin
Senghor’un liderligindeki siyasi diizenin arkasinda oldugunu
aktarmiglardir (Boone, 1992: 101).

Senghor’un Soguk Savas kosullar1 altinda Senegal’in dig
politika uygulamalarina yon veren tercihleri, kendisini ne
Ugiincii Diinya’daki geligmelere sirt geviren ne de Afrika’nin
gecmiste yasadigi sorunlarla ilgilenmeyi birakan bir figiir
haline getirmistir. Post-Kolonyal dénemde Senegal Devlet

Baskani olarak gorev yapan Senghor, magduriyet yasayan
halklarin sorunlarina hassasiyet gostermeyi siirdiirmiistiir.
Bu sorunlarin arasinda, Bati Timor halkinin yasadigi
magduriyet gelmistir. Endonezya’nin Dogu Timor’u ilhak
etme c¢abalarina Henry Kissinger vasitasiyla ABD yesil 151k
yakmis ve Dogu-Bat1 bloklar1 ve Uciincii Diinya tam bir
kayitsizlik sergilemisse de Senghor, Dogu Timor sorununa
egilen yegane Afrika lideri olarak tebariiz etmistir. Dogu
Timor halkinin self-determinasyon hakkini  savunan
Senghor, Timorlularin siyasi miicadelelerini yiiriitebilmeleri
icin Dakar’da oOrgiitlenmelerinin  6niinii agmig ve bu
dogrultuda mali ve organizasyonel destekte bulunmustur.
Ayrica Senegal, Dogu Timor direnis hareketini mesru bir
siyasi aktdr olarak taniyan ilk Afrika devleti olmugtur
(Soyinka, 2002).

Senghor’un Senegal’den ¢ok uzak bir bolge olan Dogu
Timor’a ilgi gostermesi, esas itibariyle Siyahi 1rkin
Hindistan, Papua Yeni Gine ve Giliney Denizi Adalari’na
kadar uzanan bir cografyadaki varligma gosterdigi
hassasiyetin bir sonucudur (Soyinka, 2002). Bu hassasiyetin
merkezinde ise kendi topragi olan Afrika kitasi yer almustir.
Devlet Bagkani olarak bulundugu ortamlarda Senghor,
Afrikalilarin somiirge déneminde yasadigi eziyeti g¢arpict
ifadelerle hatirlatmaya devam etmistir. 1974 senesinde
yaptig1 bir konugmada, 350 yil devam eden kdle ticareti ve
insan avciligit sonucunda 200 milyon Afrikalinin yok
oldugunu hatirlatan Senghor, bu hadisenin tarihteki en biiyiik
soykirim oldugunu belirtmistir. Senghor’a gore, yasanan
insani ve kiiltlirel kayip Afrika’nin geri kalmiglhiginin temel
nedeni olup, somiirge tecriibesi yiiziinden Afrika’nin enerjisi
ve yaratici gilicii tahrip edilmistir (Senghor, 1974: 32).

Senhor’un bu ifadeleri 1956 yilinda kaleme aldigi bir
makalede ortaya koydugu giiclii sorgulamalari tamamlar
niteliktedir. S6z konusu makalede Senghor, Avrupa
Ronesans’nin siyahi Afrika uygarliginin kalintilari {izerine
insa edildigini, Amerika'nin ise “zenci kan1 ve teri”
sayesinde mevcut giiciine ulagtigini vurgulamistir (Senghor,
1956: 51). Afrika kitasinin gelismislik ve etno-dinsel
ayrimcilik gibi sorunlarla baga ¢ikmak zorunda oldugunun
farkinda olan Senghor, gegmiste yasanan eziyetleri unutmasa
da, Post-Kolonyal donemde ilerlemenin makul bir diizlemde
olabilecegine inanmistir. Bunun i¢in Avrupa’da savaslarla
tecriibe edilen “mikro-milliyetcilik” hadisesine atif yaparak,
etno-kiiltiirel ~ fanatizmin tuzagina disiilmemesi ve
farkliliklarin, evrensel medeniyete de katki sunacak sekilde,
Afrika’nin zenginligi oldugunun unutulmamasi gerektigini
vurgulamisgtir  (Senghor, 2013: 85-86). Gerekli anlarda
kendisini de dahil ederek 6zelestiriler dile getiren Senghor,
Giliney Afrika ve Portekiz somiirgeciligine dair eylemden
¢ok laf fretildigini ve artik ekonomik ve diplomatik
yaptirimlarin sistematik bir sekilde uygulanmasi gerektigini
aktarmistir (Senghor, 2013: 87).

Butun bu hususlar, Post-Kolonyal ekol dahilinde Senghor’un
nigin lizerinde uzlagilmasi zor bir isim oldugu konusunda
onemli ipuglar1 sunmaktadir. Siyaset¢i ve diiglince insani
olarak kariyerinin belirli anlarinda Afrika medeniyetinin
gucli savunusunu yapan Senghor, belirli anlarda daha
pragmatik bir ¢izgi izlemistir. Son tahlilde, siyaset alaninda
Senghor, Post-Kolonyal donemde ve Soguk Savag kosullar
altinda kagimilmaz olarak reelpolitik dgelere siyasetinde yer
vermistir. Petrol ve degerli mineral gibi dogal kaynaklara
sahip olmayan Senegal’in ayakta kalabilmesi i¢in Bati’dan
gelen yatirimin 6neminin farkinda olan Senghor, bu nedenle
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dengeli bir dis politika yiiriitmeyi zaruri gérmiistiir. izlenen
dis politikanin temel amaci Senegal’i istikrarsizliklardan
uzak tutmak olmustur. Nitekim 1980 yilinda gorevinden
ayrilarak Afrika’da goniillii bir sekilde bagkanligi devreden
ilk kisi olan Senghor, Afrika kitasinda sik¢a goriilmiis olan
kaos ve siddetten Senegal’i gorev siiresi zarfinda uzak
tutarak, kendisinden sonraki yonetimlere gorece bariscil bir
iilke teslim edebilmistir (Vaillant, 2002: 21).

6. Sonucg

Léopold Sédar Senghor, 20. yiizyil diisiince tarihine Afrika
kitasindan 151k tutan bir figiirdiir. Senghor siyaset sahnesine
ciktiginda, diisiince adami kimligi ile celisen bazi kararlara
imza atmissa da bunlar, onemli Olciide, zamanin Ozgiil
kosullar1 ve oniindeki siyasi sorumluluklarin kendisinin
hareket alanin1 daraltmasi nedeniyle olmustur. Gergekten de
Post-Kolonyal donemde Afrika’nin hizli bir bagimsizlik ve
devletlesme  siirecine  girmesinin  tehlikelere  kap1
aralayabilecegi yasanan etnik ve mezhepsel catigmalarla
goriilmistir. Nitekim Senghor da etno-dinsel temelde
meydana gelebilecek ¢atigma riskine dikkat cekerek, kinci
Diinya Savas sonrasi dénemde temkinli bir yol izlemenin
gerektigini diistinmiistiir. Ekonomik kalkinma baglaminda
ise Afrika’nin eksikliklerinin farkinda olan Senghor, basta
Fransa’dan olmak {izere, dis yatirimi {ilkesine ¢ekmek
suretiyle Senegal’in gelismesini tamamlayabilecegine
kanaat getirmistir. Bunun icin {ilkesinin dis politika
oryantasyonunu belirlerken, Fransa/Bati karsiti bir ¢izgi
izlemekten imtina etmistir.

Senghor’un siyasi ve felsefi seriiveni Post-Kolonyalizm
dahilinde nigin konjonktiirel bir okuma yapmanin gerekli
oldugunu bize gostermektedir. Totalist yaklagimlarla, dogru-
yanlis dikotomisi iizerinden olaylara bakmanin, istenen
aciklikta olaylar1 anlamanin Oniine engel c¢ikaracagi
kaydedilmelidir. Senghor gibi bir disiiniri anlama ve
acgiklama denemesinde, zamanin sartlarinin dikkate alinmasi,
diistince insani, entelektiiel, siyasetci, devlet adami gibi
edinilen yeni kimlikler etrafinda yeni okumalarin yapilmast
zaruridir. Nitekim unutulmamalidir ki Post-Kolonyalizm’in
merkezi 6znelerinden biri olan Fanon da Fransiz ordusunda
gorev yapmis bir isimdir; sonraki asamada gegirdigi
doniisiimle ise Fanon, Uciincii Diinya halklarinin Fransa’dan
bagimsizligini kazanma davasiin en giicli
savunucularindan biri olmustur. Senghor da uzun yasami
boyunca 6nemli bir doniisiim gegirmistir. Fakat bu doniigiim,
Fanon’dan farkli olarak, Uciincii Diinya’dan Fransa’ya
dogru bir ¢izgide ilerlemistir. Ote yandan, bu déniisiimden
hareketle Senghor’a doniik tenkit igerikli bir yaklagim ortaya
koymak hatal1 olacaktir.

Bu calismada vurgulandig: gibi, dekolonizasyon ve Soguk
Savas kosullar1 sirasinda goérev yapan Senghor, siyasi
uygulamalarini hassas bir denge tizerinde icra etmek zorunda
kalmigtir. Bunun igin, 6nceki donemde gelistirdigi felsefi-
poetik bakis agisina tezat eylem ve sOylemlere imza atmistir.
Beyaz Avrupa’nin somiirge donemindeki gilinahlar1 igin
Tanri’dan af dilemesi ve Bati Afrika’min Fransa’dan
kopmasinin istememesi, bu tezatligin net bir sekilde
goriilmesi icin yeterlidir. Tartigmali taraflarina ragmen
Senghor, Cesaire ile birlikte, Post-Kolonyal ekol iginde kilit
bir diisiiniir olma 6zelligini korumaktadir. Zira 6zgiirlik
miicadelesinin  kiimiilatif =~ bir  miicadele  oldugu
diistiniildiigiinde, 1930’lardan itibaren Senghor’un siyahi

Afrikalinin 6zgiirlesmesi ve Beyaz Avrupalinin hesaba
cekilmesi icin ortaya koydugu cabalar, bu genis miicadelenin
bir parcasidir.

Felsefeci ve sair kimliginden siyasetci ve devlet adami
kimligine ge¢is yaptiginda Senghor, ister istemez pragmatik
bir yol izlemek zorunda kalmistir. Senghor’un siyasi
kariyerine odaklanildiginda su goriilmektedir ki, Afrika’da
i¢ ¢atigma ve kitlik gibi sorunlar nedeniyle yasanan kitlesel
yikimlardan Senegal sakinabilmistir. Bu husus, Senegal
0Ozelinde bir basar1 hikdyesine isaret etmektedir. Senegal’in
dogal kaynak zengini olmasa da ekonomik darbogaza
striklenmedigi, iktidar degisikliklerini sakin bir sekilde
gerceklestirebildigi ve toplumsal huzursuzluklar1 gorece
sakin bir sekilde atlatabildigi hatirlandiginda, Senghor’un
basarist net bir sekilde goriilebilecektir. Tarihsel-kiltlrel
baglamda bir degerlendirme yapildiginda ise Senghor’un
siyasi kariyerinin ilerleyen donemlerinde dahi, Bati’nin
giinahlarini hatirlatmaktan sakinmadig1 kaydedilmelidir. Bu
baglamda Senghor, Afrika’nin yasadig1 tarihsel trajedinin
insanlik tarihinin en biiyik soykirimi oldugu ve bu
soykirnmin beyaz Avrupalilar tarafindan uygulandigini
hatirlatmaya devam etmistir.

Bu hususlar bir araya getirildiginde bu ¢alisma, Senghor’un
belirli donemlerde yasadigi gelgitlere ragmen, disiince
adami kimligi ile siyasetci kimligi arasinda, c¢ok giiclii
olmasa da, belirli paralellikler yakalamaktadir. Her
haliilkarda olumlu ya da elestirel taraflartyla Senghor’un,
Post-Kolonyal diisiince dahilinde iizerinde anlasilmasi zor
olan bir isim oldugu aciktir. Buna ragmen gerek filozof ve
sair kimliklerini biinyesinde barindiran gerekse Fransa ve
Senegal’in her ikisinde de aktif olarak siyasetle istigal etmis
olan bu ismin, 20. ylizyil siyasi diisiincesinin énemli bir
temsilcisi oldugu yadsinamaz bir gergektir.
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Extended Absract

Leopold Sedar Senghor is considered to be one of the pioneering
figures of the Post-Colonial thought. As a poet, philosopher,
intellectual, scholar and politician, Sengor’s life holds a mirror to
the Post-Colonial era as a whole. Throughout his long life, Senghor
dedicated his intellectual capital to the emancipation of the African
subject from the shackles of colonial and imperial domination and
practices. Although Senghor is best known for his contribution to
Pan-Africanism, his influence is not confined to this area only. As
an all-inspiring figure, he has remained an iconic intellectual within
the broader Third World, given his fierce denunciation of Western
colonial domination. Senghor’s influence as an intellectual date
back the 1930s, when he participated in the development of the
Negritrude movement, along with Aimé Césaire ve Léon Damas.
The coming together of these three figures around the same cause
of defending the rights of Negro-African subject constitutes early
attempts in the development of Post-Colonialism as an intellectual
and scholarly activity.

Yet, this process was not without anomalies. As exemplified in the
person of Senghor, his intellectual development took place within
the confines of the French education system and French was his first
language, through which he articulated his anti-colonial feelings in
his works. This means that when he set out to make visible
historical injustices and the suffering of the Africans in the hands
of Western colonists, he had to use the language of those who had
colonized his people. Nevertheless, Senghor utilized the medium
of language in such an effective way that amounted to weaponizing
it, which implies that he challenged and undermined the narratives
pertaining to the pre-eminence of the Western civilization through
his effective use of French in his works of prose and poetry. In the
texts Senghor produced, he also highlighted the African subject’s
distinctive qualities, with the objective of proving that not only was
the African not inferior, but he possessed superior characteristics
and these, as he argued, derived from his ability to live in harmony
with nature. As opposed to the European subject, whose way of
living and thinking was predicated on instrumental rationality,
which instilled in him a domination-seeking mentality, the African
subject, according to Senghor, had no innate inclination to pursue
domination. This is because, he did not make a sharp distinction
between himself and his environment and embraced life in its
wholeness.

Although Senghor’s intellectual undertakings placed him in a
unique position within the Post-Colonial thought, as a politician, he
presented a profile that was at odds with his earlier identity.
Senghor rose to prominence as politician when he was elected as
the first president of Senegal, which gained its independence from
France in 1962. Even predating his ascendance to presidency,
Senghor had been seeking ways to maintain political, economic and
cultural links between France and its colonies. In the post-Second
World War period, he came to the conclusion that, as practiced by
the Nazis, drawing a firm line between races and civilizations was
rife with danger, generating the risks of extreme-nationalism,
fascism and racism. He first-hand experienced the consequences of
extremism in the Second World War, during which he had served
in the French army, a process also marked by his imprisonment by
the Nazis. This experience led Senghor to reconsider his earlier
ideas, ultimately embracing the thought that attempts must be
focused on unity rather than divisiveness. And in Senghor’s eyes,
seeking political economic independence would be a
counterproductive move and the right way forward in the post-war
period would be to forge a post-imperial political entity, which
would encompass France and ex-colonies under the same politico-
administrative system. So, rather than going down the road of rapid
disintegration, which Senghor believed would be fraught with risks
given the prospect of sectarian tensions, ethnic conflicts and so on,
he defended the continuity of French-African ties.

Such views rendered Senghor a controversial figure, because his
thought lineage revealed significant inconsistencies. From being
one of the champions of anti-colonialism and Pan-Africanism,
Senghor moved on to become a political and intellectual figure that
argued against African nations’ political independence from
France. The contentious aspects of Senghor’s latter life became all
the more apparent in following periods, since he made highly
controversial decisions as Senegal’s president. Perhaps the most
controversial decision was to abstain in the United Nations from
voting on Algeria’s independence. France Fanon was among those
who had criticized Senegal’s stance, reminding Senghor how his
pro-French behaviour was at odds with his early life. Senghor’s
refusal to give the required support to Nelson Mandela when the
latter was working to end apartheid and his silence on Ghanaian
President Kwame Nkrumah’s overthrow by a U.S-backed military
coup are further examples that cast further shadow on Senghor’s
legacy.

Having said all this, Senghor’s intellectual and political journey and
his position within the Post-Colonial thought cannot be properly
understood unless different segments of his life are contextualized.
Although some of the political decisions made by Senghor were at
variance with his intellectual posture, these decisions mostly
derived from the conditions in which he had found himself. As
president of Senegal, he had before him daunting political,
economic and administrative tasks and responsibilities, the
fulfilment of which required charting a careful course during the
tumultuous times of the Cold War and Post-Colonial period.
Senegal, like most African states, was in need of economic help,
foreign investment, technical assistance and military support, as the
continent was experiencing serious hardships during the Post-
Colonial era, marked by civil wars, military coups, insurrections,
famine and poverty. Senghor’s policy was best described as one that
was based on the goal of keeping Senegal away from economic and
social troubles, and he was aware of Senegal’s inadequacies to cope
with the existing challenges. In order to keep his country afloat,
Senghor maintained a close relationship with France, which
provided Senegal with economic and military support, when the
latter faced hardships and instabilities.

On the intellectual front, Senghor still adhered to his earlier
principle of ending all forms domination and subjugation. He was
the only Post-Colonial president, for example, to have supported
the cause of the East Timorese in their struggle to achieve
independence. Senghor’s pro-Timorese stance was part of his
overall commitment to contribute to the liberation struggle of the
black race, regardless of where they were and where they faced
subjugation. So, the liberation struggles which Senghor contributed
to was unlimited to Africa, and he remained one of the leading
defenders of the liberation struggles of the people of the Third
World. Last but not least, although Senghor became subject to
fierce criticisms on account of his political decisions, it needs to be
reminded that Senegal, despite lacking rich natural resources,
managed to avoid the economic and social collapse that befell many
countries in Africa. Under Senghor, who stepped down as president
in 1980, Senegal also qualified as the first African state in which a
peaceful transfer of power took place.

Overall, although the tension between Senghor’s intellectual and
political identities are evident, Senghor unavoidably had to pursue
a pragmatic/realist course in governing a Post-Colonial nation.
Senghor’s political legacy, however, should not lead one to dismiss
his intellectual struggles to end colonial domination. As liberation
struggles entail a cumulative effort in the form of intellectual or
psychical resistance to domination, Senghor retains his special
place within the Post-Colonial domain for having contributed to this
overall struggle as an intellectual and poet.



