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The collapse of concepts such as representation, production, and the subject, which enable us to understand 
the modern world, signifies an ontological rupture in Jean Baudrillard's thought.¹ This study aims to analyze how 
reality, meaning, and the subject are systematically liquidated within the system of signs, based on Jean 
Baudrillard's theoretical framework, and offers a theoretical framework specifically for researchers working in 
the fields of communication, media studies, cultural theories, philosophy, and sociology. The analysis process is 
structured along three main axes. First, the hyperreality phase, which emerges as reality yields its place to 
simulacra, is addressed. At this stage, as explained by the metaphor of "the map preceding the territory," models 
and codes have superseded reality, and consumption objects have ceased to be tools of need, transforming into 
indicators of social hierarchy. The media, on the other hand, has constructed this simulation universe by reducing 
reality to "pseudo-events." Second, the structural collapse mechanisms of meaning are examined. With the 
"structural law of value" replacing symbolic exchange, signs have become emancipated, and the uninterrupted 
information flow of the media has shattered meaning, transforming it into a neutral "emulsion." In this process, 
the commodification of the body and the illusion of personalization have eliminated the subjective foundation 
of meaning. Third, the disappearance of the subject in the simulation universe and the possibilities of symbolic 
resistance that can be developed against it are discussed. The individual has lost their subjectivity by being 
reduced to a consumer position, a project identified with their body, and a terminal in digital networks. However, 
the extremely closed structure of the system also brings along forms of the "Principle of Evil," such as viruses 
and crises, that can shake it from the inside. Consequently, this situation, which Baudrillard defines as the 
"perfect crime," is not absolute. The system's own extreme rationality paves the way for the possibilities of 
resisting and challenging simulation at the point where meaning collapses. 
Keywords: Jean Baudrillard, Simulation and Simulacra, Hyperreality, Collapse of Meaning, Symbolic Resistance 

 

Simülakrlar Çağında Gerçekliğin Buharlaşması: Baudrillard’da Anlamın Çöküşü 
ve Öznenin Kayboluşu 
ÖZ 
Modern dünyayı anlamamızı sağlayan temsil, üretim ve özne gibi kavramların çöküşü Jean Baudrillard’ın 
düşüncesinde yer alan ontolojik bir kırılmayı ifade etmektedir. Bu çalışma, Jean Baudrillard’ın kuramsal 
çerçevesinden hareketle gerçekliğin, anlamın ve öznenin göstergeler sistemi içerisinde nasıl sistematik bir 
tasfiyeye uğratıldığını çözümlemeyi amaçlamakta ve aynı zamanda onun düşüncesinin günümüz yapay zekâ ve 
algoritma temelli dijital düzenini anlamada hâlen güçlü bir açıklayıcı kapasite taşıdığını savunmaktadır. Bu 
doğrultuda araştırma, iletişim, medya çalışmaları, kültürel teoriler, felsefe ve sosyoloji alanlarında çalışma yapan 
araştırmacılara kuramsal bir çerçeve sunmaktadır. Analiz süreci üç ana eksen üzerinde yapılandırılmıştır. İlk 
olarak, gerçekliğin yerini simülakrlara bırakmasıyla ortaya çıkan hipergerçeklik evresi ele alınmıştır. Bu aşamada 
“haritanın topraktan önce gelmesi” metaforuyla açıklandığı üzere, modeller ve kodlar gerçekliğin önüne geçmiş 
ve tüketim nesneleri ihtiyaç aracı olmaktan çıkarak toplumsal hiyerarşi göstergelerine dönüşmüştür. Medya ise 
gerçekliği “sözde-olaylara” indirgeyerek bu simülasyon evrenini inşa etmiştir. İkinci olarak, anlamın yapısal çöküş 
mekanizmaları irdelenmiştir. Simgesel değiş tokuşun yerini “yapısal değer yasasının” almasıyla göstergeler 
bağımsızlaşmış, medyanın kesintisiz enformasyon akışı anlamı parçalayarak nötr bir “emülsiyona” 
dönüştürmüştür. Bu süreçte bedenin metalaşması ve kişiselleşme illüzyonu, anlamın öznel dayanağını ortadan 
kaldırmıştır. Üçüncü olarak, simülasyon evreninde öznenin kayboluşu ve buna karşı geliştirilebilecek simgesel 
direniş olanakları tartışılmıştır. Birey tüketici konumuna, bedeniyle özdeşleşen bir projeye ve dijital ağlarda bir 
terminale indirgenerek öznelliğini yitirmiştir. Ancak sistemin aşırı kapalı yapısı, onu içeriden sarsabilecek virüsler 
ve krizler gibi “Kötülük İlkesi” biçimlerini de beraberinde getirmektedir. Sonuç olarak, Baudrillard’ın “kusursuz 
cinayet” olarak tanımladığı bu durum mutlak değildir. Sistemin kendi aşırı rasyonalitesi, anlamın çöktüğü noktada 
simülasyona direnme ve meydan okuma imkânlarına zemin hazırlamaktadır. 
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Giriş 
 

Modernitenin düşünsel haritasını kökten 
dönüşüme uğratan Jean Baudrillard, 20. yüzyılın son 
çeyreğinden itibaren geliştirdiği simülasyon kuramı ile 
yalnızca sosyolojik veya kültürel analizler sunmakla 
kalmamış aynı zamanda gerçeklik, anlam ve öznenin 
metafizik temellerini sorgulayan radikal bir ontolojik 
eleştiri ortaya koymuştur. Baudrillard’ın düşüncesi, 
modern toplumun üretim ve temsil paradigmasından, 
simülasyon ve hipergerçeklik paradigmasına geçişi 
işaret eden derin bir epistemolojik ve ontolojik 
kırılmayı temsil etmektedir. Bu kırılma, gerçekliğin 
yerini simülakrların alması, anlamın göstergeler sistemi 
içinde buharlaşması ve öznenin nesneler dünyasında 
eriyip gitmesi ile tanımlanmaktadır. Bu çalışma, 
Baudrillard’ın söz konusu eserlerini merkeze alarak 
modern toplumda gerçekliğin, anlamın ve öznenin 
göstergeler aracılığıyla nasıl sistematik bir tasfiyeye 
uğratıldığını kronolojik bir çizgiden ziyade kavramsal bir 
süreklilik içinde analiz etmeyi amaçlamaktadır. Aynı 
zamanda Baudrillard düşüncesinin, günümüz yapay 
zekâ ve algoritma temelli dijital düzenini anlamada 
hâlen açıklayıcı bir kuramsal kapasite taşıdığı ileri 
sürülmektedir. Günümüzde algoritmaların insan 
iradesi üzerinde belirleyici hâle geldiği dijital düzen, 
Baudrillard’ın (2011b, s. 44) yıllar önce söz ettiği 
gerçekliğin teknik yollarla yeniden üretilmesi sürecinin 
günümüzdeki yansıması olarak değerlendirilebilir. 
Çalışmanın temel sorunsalı, dijital ağlar ve yapay zekâ 
teknolojilerinin, Baudrillard’ın “kusursuz cinayet” 
olarak tanımladığı gerçekliğin tasfiyesini nasıl 
sistematik ve mutlak bir işleyişe dönüştürdüğünü 
tartışmaktır. Bu noktada Douglas Kellner’ın (1989, ss. 
95-101), Baudrillard’ın teknolojik determinizminin 
toplumsal ve siyasal direniş alanlarını görünmez hâle 
getirdiği yönündeki eleştirileri de dikkate değerdir. 
Kellner’a göre Baudrillard’ın simülasyon kuramı, 
simülakrlar ve göstergeler dünyasında gerçek siyasal 
eylemi büyük ölçüde imkânsızlaştırmaktadır. Bu 
nedenle sosyalist ve ilerici hareketlerin çabaları 
etkisizleşmekte, toplumsal değişim ihtimali ise giderek 
ortadan kalkmaktadır. Kellner, bu düşüncenin zaman 
zaman “reaksiyoner bir nihilizme” yaklaştığını ifade 
etmektedir. Ona göre teknolojinin belirleyici ve geri 
dönüşsüz bir güç olarak ele alınması, bireylerin ve 
toplumsal hareketlerin etkisini zayıflatmakta, böylece 
mevcut düzenin dolaylı biçimde meşrulaştırılmasına 
yol açmaktadır. 

Ancak çalışma, bu eleştirilerin aksine, Baudrillard’ın 
düşüncesinin tamamen çıkışsız bir yapı sunmadığını 
savunmaktadır. Baudrillard’a göre sistem ne kadar 
güçlü görünürse görünsün, tamamen kusursuz ve 
kapalı değildir. “Tersinme”, “aykırılık”, “olumsuzlama” 
ve “rakip olma” gibi mekanizmalar, sistemin kendi 
içinde çatlaklar ve istikrarsızlıklar üretme potansiyeli 
taşımaktadır. Bu bağlamda “kötülük ilkesi”, modern 
sistemlerin dayattığı ilerleme, akılcılık, düzen ve politik 
ahlak gibi değerlere karşı simgesel bir karşı duruşu 

ifade etmektedir. Sistem tarafından dışlanan ya da 
bastırılan unsurların yeniden görünür hâle gelmesi, 
Baudrillard açısından simgesel bir direniş biçimi 
oluşturmaktadır. Nitekim Baudrillard’a göre kötülük 
ilkesi, düzeni bozan, uyumsuzluk yaratan ve sistemi 
istikrarsızlaştıran bir güçtür (Baudrillard, 2020, s. 110). 
Bu bakış açısı, Kellner’in Baudrillard’ın “siyasal eylem 
imkânını reddettiği” ve “hiçbir kolektif tutkuya ya da 
ortak amaçlı eyleme yer kalmadığını” savunduğu 
eleştirisinin aksine (Kellner, 1989, s. 192), sistemin 
kendi işaretleri ve kodları içerisinde simgesel kırılmalar 
ve direnç noktaları üretebildiğini göstermektedir. 
Baudrillard’ın eleştirel projesinin merkezinde 
‘gösterge’ kavramı yer almaktadır. Ona göre modern 
tüketim toplumunda nesneler, artık somut bir ihtiyacı 
karşılayan araçlar olmaktan çıkmış, toplumsal bir 
hiyerarşi içinde anlam üreten göstergelere 
dönüşmüştür. Bu noktada tüketim, yalnızca maddi bir 
pratik olmaktan çıkarak sembolik bir düzene 
eklemlenmiştir. Nesnelerin değeri, kullanım 
faydasından ziyade, toplumsal anlam sistemindeki 
konumları üzerinden belirlenmektedir. Bu dönüşüm, 
nesnenin gerçek işlevinin yerini simülasyonun almasına 
yol açmış ve toplumsal kodlar içinde temsil ettiği anlam 
nedeniyle tüketilir hale gelmiştir. Böylece tüketim 
işlevsel ihtiyaçlardan çok, anlam üretimiyle ilişkili bir 
pratiğe dönüşmüştür. Bu süreç, Baudrillard’ın “anlamın 
çöküşü” olarak adlandırdığı daha geniş bir krizin 
başlangıcını oluşturmaktadır. Nesne, maddi 
gerçekliğinden giderek uzaklaşarak simgeler dizisinin 
bir parçası haline gelir ve özgün anlamını yitirmektedir 
(Baudrillard, 2008, ss. 12-22). Burada söz konusu olan 
yalnızca kültürel bir değişimden ziyade, gerçekliğin 
nasıl kurulduğuna ilişkin daha derin bir değişimdir. 
Dolayısıyla mesele, tüketim alışkanlıklarının ötesinde 
gerçekliğin ontolojik statüsüne dair bir problem olarak 
belirmektedir. Baudrillard için bu dönüşüm, 
modernliğin anlam üretme kapasitesinin tükenişine 
işaret etmektedir. Bu ontolojik kırılma, Baudrillard’ın 
simülakrlar kuramında sistematik bir açıklama ile 
kendine yer bulmaktadır. Simülakr, gerçeğin yerini alan 
ve onu geçersiz kılan bir model olarak 
tanımlanmaktadır. Baudrillard, simülakrların tarihsel 
gelişimini üç aşamada ele almaktadır. İlk aşamada 
aslına sadık ‘kopya’, ikinci aşamada ‘seri üretim’, 
üçüncü aşamada ise kodun belirlediği ‘simülasyon’ yer 
almaktadır (Baudrillard, 2016, s. 87). Bu aşamalar, 
gerçekliğin temsil edilme biçimlerinin zaman içinde 
nasıl dönüştüğünü göstermesi bakımından önemlidir. 
Özellikle üçüncü aşama, artık temsil ile gerçek 
arasındaki bağın tamamen koptuğu bir duruma işaret 
etmektedir. 

Üçüncü aşama, Baudrillard’ın (2011b, ss. 13-21) 
“hipergerçeklik” olarak tanımladığı evreye karşılık 
gelmektedir. Bu evrede modeller ve kodlar, temsil 
ettikleri gerçeklikten daha etkili ve belirleyici hale 
gelmiştir. Gerçeklik, modellerin bir türevi gibi işleyerek 
adeta buharlaşır. Borges’in harita ve imparatorluk 
alegorisinde olduğu gibi, artık harita toprağın önüne 
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geçmiştir. Bu tersine dönüş, gerçekliğin kendi 
referanslarını kaybettiği bir simülasyon evrenini 
göstermektedir. Anlamın çöküşü de tam olarak bu 
noktada anlam kazanmaktadır. Gönderen sistemleri 
ortadan kalkar ve yerlerine yalnızca göstergelerin 
dolaşımı kalır. Baudrillard bu durumu, anlamın yerini 
alan göstergeler yoluyla işleyen bir “caydırma” süreci 
olarak tanımlamaktadır.  

Simülasyonun mantığı, özellikle modern toplumun 
iletişim ve medya alanında görülmektedir. Kitle iletişim 
araçları, gerçekliği doğrudan aktarmak yerine onu 
simgesel biçimde yeniden üretmektedir. Böylece 
gerçeklik, giderek bir “sözde-olaylar” dünyasına 
indirgenir. Medya, gerçekliğin temsilcisi olmaktan 
çıkarak, gerçekliğin yerine geçen bir simulakr haline 
gelmektedir. Birey bu durumda medya tarafından 
kurgulanarak tüketilebilir hale getirilen bir temsille 
karşı karşıya kalmaktadır (Baudrillard, 2008, ss. 153-
159). İletişim ise artık karşılıklı bir anlam üretimi süreci 
olmaktan çıkarak tek yönlü, geri dönüşü engelleyen bir 
gösterge akışına dönüşmüştür (Baudrillard, 2016, s. 
489). 

Anlamın bu sistematik tasfiyesi, Baudrillard’ın 
“Bütünsel Gerçeklik” teorisiyle en uç noktasına 
ulaşmaktadır. Bu teori her şeyin görünür, ölçülebilir ve 
işlemsel hale geldiği bir dünyayı tarif etmektedir. Böyle 
bir düzende anlamın var olmasını sağlayan belirsizlik, 
giz ve mesafe ortadan kalkmaktadır. Gerçeklik fiziksel 
olarak varlığını sürdürse de onu anlamlı kılan metafizik 
ilke işlevini yitirmiştir (Baudrillard, 2005, ss. 13-16). 
Aşırı saydamlık, anlamın filizlenebileceği hiçbir “gölge 
alan” bırakmaz. Her şeyin aşırı biçimde 
anlamlandırıldığı bu ortamda, anlam paradoksal bir 
şekilde çöker ve belirsizleşir (Baudrillard, 2011a, s. 72). 
Bu evrensel simülasyon sürecinin en derin etkisi, 
öznenin dünyayla kurduğu ilişkinin yapısal olarak 
dönüşmesinde ortaya çıkmaktadır. Baudrillard’a göre, 
öznenin kendi gerçekliğiyle kurduğu ilişkinin giderek 
zayıflaması, söz konusu dönüşümün temel 
göstergelerinden biridir. Özne, kendisini artık 
doğrudan deneyimleyen bir varlık olmaktan çıkararak, 
nesneler aracılığıyla sunmaktadır. Baudrillard, “Praglı 
Öğrenci” anlatısını bu durumu somutlaştıran bir alegori 
olarak kullanır ve burada insan, kendi yansımasını ve 
ruhunu nesnelere sahip olma arzusuyla takas 
etmektedir. Bu noktadan itibaren nesneler, öznenin 
sahip olduğu araçlar olmaktan çıkarak, öznenin 
kimliğini kuran başat unsurlara dönüşmektedir. 
Nesneler dünyasının bu ölçüde baskın hale gelmesi, 
öznenin kurucu konumunu yitirmesine yol açmıştır. 
Özne artık nesneler sisteminin işleyişine eklemlenen bir 
türev haline gelmiştir (Baudrillard, 2008, ss. 245-247). 
Böylece yabancılaşma, yalnızca zihinsel ya da bilinç 
düzeyinde kalan bir durum olmaktan çıkarak daha 
derin, yapısal bir karakter kazanmaktadır. 

Bu yapısal yabancılaşma, kaçınılmaz olarak beden 
üzerinden de işlemektedir. Beden, öznenin dünyayla 
kurduğu özgün ilişkinin taşıyıcısı olmaktan uzaklaşarak, 
belirli kodlar tarafından düzenlenen bir nesneye 

indirgenir. Hijyen, güzellik ve erotizm gibi kültürel 
kodlar, bedeni bir deneyim alanı olmaktan çok, 
tüketilebilir ve optimize edilebilir bir forma 
dönüştürmektedir. Bu dönüşümle birlikte beden, aynı 
zamanda sürekli yatırım yapılması gereken sermaye 
biçimi haline gelir ve kendi varoluşsal hakikatinden 
kopar (Baudrillard, 2008, ss. 163-166). Baudrillard’a 
göre incelenen eserlerindeki temel argümanı, 
modernliğin gerçekleştirdiği bir “kusursuz cinayet” 
düşüncesi etrafında şekillenir, bu cinayette gerçeklik, 
kendi simülakrı tarafından ortadan kaldırılır 
(Baudrillard, 2005, s. 73). Bu süreçte anlam giderek 
tasfiye edilmiş, özne silinmiş ve geriye yalnızca 
göstergelerin kendi başına işleyen dolaşımı kalmıştır. 
Çalışma, Baudrillard’ın düşüncesini ‘gerçeklik–anlam–
özne’ ekseninde ele alarak, söz konusu ontolojik 
kırılmanın izini sürmeyi amaçlamaktadır. 
 
Gerçekliğin Simülakrlara Dönüşümü ve 
Hipergerçekliğin Doğuşu 

 
Jean Baudrillard’ın ontolojik eleştirisinin 

merkezinde, gerçekliğin kökten bir dönüşüm geçirerek 
“simülakrlar” evrenine kaydığı tezi yer almaktadır. Bu 
dönüşüm, basit bir kültürel değişim ya da ekonomik 
yeniden yapılanmanın ötesinde, gerçekliğin nasıl temsil 
edildiğini belirleyen metafizik çerçevenin çöküşü olarak 
anlaşılmalıdır. Baudrillard için modernlik, gerçek ile 
temsil arasındaki mesafenin giderek kapanması ve 
gerçeğin yerini almasıyla ifade edilir. Bu bağlamda 
simülasyon, gerçekliğin çarpıtılmasından ziyade, onun 
yerinden edilmesi anlamına gelmektedir. 

Baudrillard, Rönesans’tan günümüze uzanan 
tarihsel süreçte simülakrların üç temel aşamadan 
geçtiğini ileri sürmektedir. Bu aşamalar, gerçekliğin 
temsille kurduğu ilişkinin nasıl dönüştüğünü 
göstermesi bakımından kritik önemdedir. İlk aşamada 
aslına sadık ‘kopya’, ikinci aşamada ‘seri üretim’ ve 
üçüncü aşamada ise kodun belirlediği ‘simülasyon’ yer 
almaktadır (Baudrillard, 2016, s. 18). Bu şema, yalnızca 
tarihsel bir sınıflandırma olmanın yanı sıra, gerçekliğin 
giderek dayanaklarını yitirmesini gösteren teorik bir 
haritadır. 

Hipergerçekliğin en somut biçimde gözlemlendiği 
alanlardan biri, tüketim toplumunda nesnelerin 
kazandığı yeni statüdür. Baudrillard’a göre modern 
toplumda nesneler, toplumsal hiyerarşi içinde konum 
belirleyen göstergelere dönüşmüştür. Bu dönüşümle 
birlikte tüketici, nesneyle ilişkisini, nesnelerin 
oluşturduğu bütünsel anlam sistemi içinden kurmaya 
başlamıştır. Böylece tüketim, maddi faydadan çok 
sembolik değer üretimine yönelmiş bir pratiğe 
dönüşmüştür. Bu bağlamda nesnenin gerçek işlevi 
giderek ikincil hale gelmiştir. Günümüzde nesnelerin 
tüketim sebebi işlevsellikten çıkmış, tamamen 
toplumsal kodlar içindeki karşılığına dönüşmüştür 
(Baudrillard, 2008, ss. 12-22). Kullanım değeri, gösterge 
değerinin önüne geçemez, aksine çoğu zaman gösterge 
değerini meşrulaştıran bir gerekçe işlevi görmektedir. 
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Baudrillard söz konusu durumu, kullanım değerinin 
gösterge değerine “ahlaki bir bahane” sunduğu 
mekanizma olarak tanımlamaktadır. Dolayısıyla bir 
nesnenin çalışmaması ya da işlevini yitirmiş olması, 
onun toplumsal değer üretme kapasitesini ortadan 
kaldırmaz, aksine değerini sürdürmesi durumunda 
kullanım değerinin yalnızca gösterge değerine hizmet 
ettiği açıkça görülür (Baudrillard, 2016, ss. 43-169). 

Hatta Baudrillard’a göre, nesnelerin değer üretme 
gücü çoğu zaman onların “yararsız” olmalarından 
kaynaklanır. Çünkü ancak somut dünyadaki 
işlevlerinden arındırılmış bir nesne, doğrudan sahibinin 
ait olduğu toplumsal konuma ve kimliğe gönderme 
yapabilir (Baudrillard, 2016, s. 5). Artık tüketim, 
işlevsellikten çok simgesel ayırt edicilik üzerinden 
işlemektedir. Nesneler, kullanım amaçları yerine 
sergilenme biçimleriyle değer kazanmaktadır. 
Bahsedilen simülasyon mantığı, tüketim toplumunda 
“bolluk” mitiyle daha da pekiştirilir. Bolluk, bir üretim 
sürecinin ürünü olmaktan ziyade, adeta kendiliğinden 
ortaya çıkan mucize gibi sunulmaktadır. Nesneler, 
arkalarındaki toplumsal emek ve üretim ilişkileri 
görünmez kılınarak, “gökten zembille inmiş lütuflar” 
gibi sergilenmektedir. Yaşanan süreç, insanın dünyayla 
kurduğu üretim temelli gerçek ilişkiyi koparır ve onun 
yerine simülasyon temelli bir refah algısı yerleştirir. 
Böylece anlam, üretim süreçlerinden uzaklaşarak 
yalnızca tüketim ve görsellik ekseninde dolaşıma girer 
(Baudrillard, 2008, ss. 23-46). Günümüzde bu süreç, 
kişiselleştirme algoritmaları sayesinde yeni bir boyuta 
taşınmaktadır. Netflix’in “Sizin İçin” veya Spotify’ın 
“Haftalık Keşif” gibi algoritmik öneri sistemleri, 
kullanıcıları bütünüyle kendi veri profillerine göre 
şekillenen kişiselleştirilmiş tüketim evrenleriyle karşı 
karşıya bırakmaktadır. Tüketim, salt medyatik bir 
dolaşım alanı olmanın ötesine geçerek veri üretimine 
dayalı operasyonel bir yapıya dönüşmektedir. 
Kullanıcıların izleme, dinleme ve tıklama gibi tüm 
pratikleri kayıt altına alınarak gelecekteki tüketim 
eğilimlerini yönlendiren veri kümeleri haline 
getirilmektedir. Zuboff’un (2019, ss. 8-12) “gözetim 
kapitalizmi” olarak tanımladığı bu düzende kullanıcı 
davranışları, gelecekteki eylemlerin tahmini amacıyla 
doğrudan ekonomik bir kaynağa evrilmektedir. 
Baudrillard’ın tüketim eleştirisi, algoritmik seçme ve 
veri temelli yönlendirme mekanizmaları üzerinden yeni 
bir operasyonel zeminde yeniden üretilmektedir. 

Hipergerçekliğin inşasında kitle iletişim araçları 
merkezi ve kurucu bir rol üstlenmiştir. Baudrillard’a 
göre medya, gerçekliği simgeler düzeyine indirerek 
yeniden üreten bir mekanizma olarak işlemektedir. 
Dolayısıyla medya tarafından sunulan dünya, olayların 
kendisinden çok, onların dolaşıma sokulabilir 
temsillerinden oluşmaktadır. Baudrillard ortaya çıkan 
tabloyu, gerçekliğin yerini alan “sözde-olaylar” evreni 
olarak tanımlamaktadır. Böylece haberler ve 
görüntüler, gerçekliği yansıtmak yerine onun yerine 
geçen simulakrlar haline gelmektedir. İzleyici, artık bir 
olayın kendisinden ziyade, önceden kurgulanmış ve 

tüketim için biçimlendirilmiş versiyonuyla karşı karşıya 
kalmaktadır (Baudrillard, 2008, ss. 153-159). Böylece 
medya, anlamın aktarıldığı bir iletişim alanı olmaktan 
çıkarak, gerçekliğin deneyimlenmesini engelleyen bir 
filtreye dönüşmektedir. İletişim, karşılıklı anlam 
alışverişi yerine, tek yönlü bir gösterge akışı olmaktadır. 
Baudrillard’a göre medya göstergeleri, alıcının yanıt 
verme olanağını ortadan kaldıran bir ültimatom niteliği 
taşımaktadır (Baudrillard, 2009, s. 211). Söz konusu 
yapıda anlam, simgesel bir değiş tokuşun ürünü 
olmaktan çıkmaktadır. Anlam, sürekli dolaşımda olan, 
ancak hiçbir yerde yoğunlaşmayan, geçici ve yüzeysel 
biçimde var olmaktadır. Baudrillard yaşanan süreci, 
anlamın bir “emülsiyon” gibi dolup boşalması olarak 
betimlemektedir. Anlam vardır, ancak hiçbir zaman 
gerçek bir karşılaşmaya veya simgesel ilişkiye 
dönüşmemektedir (Baudrillard, 1991, s. 37). Sonuç 
itibarıyla iletişim, kendi imkânlarını tüketen bir sisteme 
evrilmektedir. Baudrillard’ın temel eleştirisi, 
McLuhan’ın “araç iletidir” formülüne yöneltilmiş 
radikal bir ters yüz etme içermektedir. Ona göre 
gelinen aşamada iletişim aracının kendisi de 
anlamsızlaşır. Çünkü gerçeklik ile onu aktardığı 
varsayılan araçlar arasındaki fark giderek ortadan 
kalkmıştır (Baudrillard, 2011a, s. 122). Medya artık ne 
gerçeği temsil eder ne de ondan ayrı bir konumda 
durur, gerçeğin kendisi medya tarafından üretilir. 
Sosyal medya platformları tüketim sürecini çok daha 
radikal bir boyuta taşımaktadır. Instagram, TikTok ve 
Facebook algoritmaları içerik akışını belirlemenin 
ötesine geçip kullanıcı dikkatini spesifik yönlere 
kanalize ederek davranışları doğrudan 
biçimlendirmektedir. Baudrillard’ın “medya tarafından 
üretilen gerçeklik” yaklaşımı, kitlelere ortak bir zemin 
sunmayı bırakıp her birey için bütünüyle 
kişiselleştirilmiş dijital evrenler inşa eden algoritmalarla 
yeni bir evreye girmektedir. Rouvroy’un (2020, ss. 2-3) 
“algoritmik yönetişim” şeklinde kavramsallaştırdığı 
dönüşüm, eylemleri yasaklama veya zorunlu kılma 
yöntemlerini tamamen geride bırakarak dikkati ve 
olasılıkları yöneten önleyici bir kontrol mekanizması 
yaratmaktadır. Sistem, eleştirel rasyonaliteyi tamamen 
devre dışı bırakarak bireyi önceden hesaplanmış kârlılık 
senaryolarının doğrudan bir parçası haline 
getirmektedir. 

Bu süreci daha da derinleştiren unsur, “gerçek 
zaman” (real time) ideolojisidir. Haber ağlarının 
dünyayı kesintisiz ve canlı yayınlarla sunması, geçmiş ile 
gelecek arasındaki mesafeyi ortadan kaldırır. Tüm 
zamansal boyutlar, tek bir “şimdi” noktasına sıkıştırılır 
ve böylece tarihsel anlam askıya alınır. Olaylar, 
süreklilik kazandıkça derinliklerini yitirir, tarihsel ve 
psikolojik boyutlarından arındırılarak anlık bir akışın 
parçası haline gelir. Bu zamansal bütünsellik, olayların 
özgün bir şekilde vuku bulma ihtimalini ortadan kaldırır 
ve anlamın oluşabilmesi için gerekli mesafeyi yok 
etmektedir. Hipergerçekliğin bu yapısının teknolojik 
zemini ise dijitalleşme ve sanallıkta bulunmaktadır. 
Baudrillard’a göre dijital teknolojiler, “doğal” dünyanın 
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yerine teknik olarak üretilmiş bir dünyanın geçirilmesini 
mümkün kılmıştır. Bu süreç, gerçekliğin “Sanal 
Gerçeklik” aracılığıyla klonlanması anlamına 
gelmektedir. Böylece nesnel gerçeklik, her şeyin teknik 
olarak mümkün olduğu, kuralların belirsizleştiği bir 
“ultra-gerçeklik” düzeyine doğru çözülmektedir 
(Baudrillard, 2005, ss. 17-127). 

Sanallık, Baudrillard’ın ifadesiyle gerçekliğin peşine 
düşmüş son bir avcı gibidir. Gerçekliği yakalar, işler ve 
onu işlemsel bir ikize dönüştürür. Dijital ortamda 
üretilen sentetik imgeler, özgün bir gönderenden 
yoksun oldukları için gerçek bir olay niteliği taşımazlar. 
Bu imgeler, dünyayı temsil etmek yerine izleyiciyi içine 
çeken, mesafe ve bakış olanağı bırakmayan interaktif 
bir yüzey yaratır. İnsan dünyayı ekrandan görebilir, 
ancak dünya artık ona bakamaz, bu durum, karşılıklılık 
ilkesinin ve gerçek yanıtların sonunu getirmektedir 
(Baudrillard, 2005, ss. 41-163). 

Simülasyonun en uç ve radikal biçimi ise klonlama 
teknolojisinde ortaya çıkmaktadır. Klonlama, insanın 
genetik bir formüle indirgenerek seri halde çoğaltıldığı 
bir simülasyon evresini temsil etmektedir. Bu süreçte 
anne ve baba figürleri ortadan kalkarak onların yerini, 
her şeyin kaynağı olan “ana kalıp”, yani kod alır. 
Böylece öznenin bölünmüşlüğü sona erer ve ancak bu 
sona eriş, öznenin kendi kendinin kopyasına 
indirgenmesi pahasına gerçekleşir. Baudrillard’a göre 
klon farklılığı, başkalaşımı ve hayal gücünü bütünüyle 
ortadan kaldıran aynılığın genetik düzeyde 
maddileşmiş hâlidir (Baudrillard, 2011b, ss. 141-145). 
Hipergerçeklik medya veya imgelerle sınırlı kalmayıp 
doğrudan mekânın kendisinde somutlaşmaktadır. 
Baudrillard perspektifinden modern mimari, özgün bir 
mekânsal deneyim üretme iddiasını yitirerek 
simülasyon mantığını maddi forma aktaran bir 
çoğaltma ve modelleme pratiğine indirgenmektedir. 
Dünya Ticaret Merkezi kuleleri, söz konusu dönüşümün 
en güçlü simgesel temsili olarak öne çıkmaktadır. 
Baudrillard ve Nouvel (2011, ss. 22-185), bu yapıları 
birbirinin “klonu” şeklinde tanımlayarak mimari ikizliği 
klonlama toplumunun erken bir habercisi olarak 
okumaktadır. Mimarlık, yaratıcı bir edim vasfını yitirip 
sanal modellerin fiziksel dünyaya aktarıldığı teknik bir 
sürece evrilmektedir. Bilgisayarlı tasarım teknikleriyle 
üretilen yapılar, özgünlüğü dışlayarak tekrar 
edilebilirliği ve işlemselliği merkeze almaktadır. 
Mimari, Baudrillard’ın ifadesiyle “sanallıktan gerçekliğe 
inme” şeklinde işleyen devasa bir operasyona 
dönüşmektedir. Mekân, yaşanılan organik bir yer olma 
özelliğini kaybederek önceden kodlanmış modellerin 
maddi izdüşümü hâlini almaktadır.  

Baudrillard’ın simülasyon kuramı doğrudan yapay 
zekâ teknolojilerini ele almasa da günümüz algoritmik 
sistemleri, gerçekliğin göstergeler tarafından yeniden 
üretilmesi düşüncesiyle ilişkilendirilebilir. Yapay zekâ 
temelli platformlar bireylerin davranışlarını kayıt altına 
almanın ötesine geçerek gelecekteki tercihleri öngören 
ve hesaplayan mekanizmalara evrilmektedir. 
Toplumsal yaşam bütünüyle veri üzerinden 

modellenen ve yönetilen bir yapı hâlini almaktadır. 
Floridi’nin (2014, s. 94) “infosphere” kavramı, fiziksel 
ve dijital ortamın iç içe geçtiği hibrit bir gerçekliği 
tanımlayarak dijital teknolojilerin insan yaşamını 
çevreleyen yepyeni bir varoluş alanı ürettiğini ortaya 
koymaktadır. Floridi, insanların teknoloji kullanan 
otonom varlıklar statüsünden çıkıp doğrudan bilgi 
sistemlerinin organik bir parçasına dönüştüğünü 
vurgulamaktadır. Söz konusu dönüşüm, Baudrillard’ın 
gerçek ile temsil arasındaki sınırın ortadan kalkmasına 
yönelik düşüncesiyle paralel okunabilir. Kullanıcıların 
tüm eylemleri dijital platformlar tarafından kesintisiz 
bir veri akışı biçiminde işlenerek yeniden 
üretilmektedir. Sosyal medya algoritmaları bireyin 
içerik tüketimini önceden belirleyip gerçekliği 
tamamen filtrelenmiş algısal bir deneyim olarak 
sunmaktadır. Sadowski (2020, ss. 13–18), dijital 
kapitalizmin temelinde veri çıkarımı ve davranış 
tahmininin yer aldığını ifade etmektedir. Akıllı 
teknolojiler pasif birer gözetim aracı olmanın ötesine 
geçerek eylemleri doğrudan yönlendiren ekonomik 
aygıtlara dönüşmektedir. Algoritmalar, gündelik 
yaşamı bütünüyle öngörülebilir ve kontrol edilebilir 
veri setlerine indirgemektedir. Baudrillard’ın simulakr 
kavramı ekseninde gerçeklik, doğrudan deneyimlenen 
organik bir alan vasfını yitirip tamamen algoritmalar 
tarafından kurgulanan operasyonel bir modele 
evrilmektedir. 

Simülasyon mantığı, kültürel mekânlarda daha da 
görünür hale gelmiştir. Beaubourg (Pompidou 
Merkezi) gibi yapılar, ilk bakışta kültürü 
demokratikleştiren ve iletişimi çoğaltan mekânlar 
olarak sunulur. Ancak Baudrillard'a göre böylesi 
merkezler, kültürün üretildiği alanların aksine, kültürün 
gösterge akışları içinde çözülüp etkisizleştirildiği 
yapılardır. Beaubourg, kültürden söz ediyormuş gibi 
görünürken aslında göstergelerin birbirine karıştığı ve 
anlamın sürekli dolaşım içinde kaybolduğu simülasyon 
alanı üretmektedir (Baudrillard & Nouvel, 2011, s. 145). 
Dolayısıyla Baudrillard, Pompidou Merkezi'ni kültürel 
bir merkezden ziyade, kültürel enerjiyi emerek yok 
eden bir yapı şeklinde tanımlamaktadır. Onun deyişiyle 
söz konusu yapı, her şeyi içine çekip etkisizleştiren bir 
“ölü yakma fırını” ve kitlesel simülasyon oyunlarının 
anıtıdır. Kitleler, kültürün ölümüne tanıklık etmek, 
onun parçalanışını izlemek ve yaşanan tasfiyeden haz 
almak için gelmektedir. Baudrillard bu durumu, 
kültürün bir “işlemsel fahişelik” düzeyine indirgenmesi 
olarak ifade etmektedir (Baudrillard, 2011b, ss. 94-
101). Bu mekânsal ve kültürel dönüşümler, 
Baudrillard’ın düşüncesinde daha kapsamlı bir 
ontolojik düzenin parçasıdır. Tüm bu süreçlerin vardığı 
nihai nokta, onun “Bütünsel Gerçeklik” adını verdiği 
evredir. ‘Bütünsel Gerçeklik’, dünyanın tamamen 
görünür, saydam ve işlemsel hale getirildiği bir projeyi 
ifade etmektedir. Bu projede her şey açığa çıkarılmış, 
ölçülebilir ve yönetilebilir kılınmıştır, ancak tam da bu 
nedenle anlamı mümkün kılan belirsizlik ve boşluk 
ortadan kalkmıştır (Baudrillard, 2005, s. 13).  



Ünlü / Electronic Cumhuriyet Journal of Communication, 8(1):1-14, 2026 

6 
 

Günümüzde “Bütünsel Gerçeklik” projesi, büyük veri ve 
algoritmik yönetimsellik aracılığıyla yeni bir evreye 
girmektedir. Byung-Chul Han’ın (2020, s. 30) neoliberal 
psikopolitika analizine göre sistem, bireyin bedensel 
emeğinin ötesine geçerek dikkatini, arzularını ve ruhsal 
süreçlerini sömürünün doğrudan nesnesi hâline 
getirmektedir. Her şeyin ölçülebilir, karşılaştırılabilir ve 
hesaplanabilir kılındığı yapıda eylemler, dijital veriler 
üzerinden önceden analiz edilip yönlendirilmektedir. 
Big Data, istatistiksel veri üretimini bütünüyle geride 
bırakıp bireyin ve kolektif bilinçdışının “psikogramını” 
oluşturabilecek bir kapasiteye ulaşmaktadır. 
(Rouvroy’un (2013, ss. 170-172) “algoritmik 
yönetimsellik” kavramsallaştırması çerçevesinde 
algoritmalar, mevcut davranışları analiz eden teknik 
araçlar olmanın yanı sıra, gelecekteki davranış 
olasılıklarını optimize eden operasyonel yönetim 
mekanizmalarına dönüşmektedir. Bireyin seçimlerini 
önceden tahmin eden sistem, olası olanı muhtemel 
olana indirgeyerek davranışları görünmez biçimde 
kanalize etmektedir. Neoliberal dijital düzen, her şeyi 
hesaplanabilir bir forma sokarak kitlesel kişiselleştirme 
yoluyla bireyi sürekli optimize edilen pasif bir veri 
nesnesine indirgemektedir.  

Baudrillard’ın her şeyin aşırı görünür hâle gelmesi 
ve sırların ortadan kalkması şeklinde tanımladığı 
“müstehcenlik” kavramı, dijital dönüşümle birlikte 
yepyeni bir boyut kazanmaktadır. Enformasyonun aşırı 
dolaşımı içerisinde gizem, mesafe ve anlam kaybolarak 
dünya bütünüyle saydamlaşmaktadır (Baudrillard, 
1993, ss. 21-24). Birey görünür olmanın sınırlarını aşıp 
algoritmik sistemler içerisinde tamamen 
saydamlaştırılan şeffaf bir yapıya evrilmektedir. Kendi 
öznelliğini kaybeden özne, veri akışları içerisinde 
bütünüyle çözülen bir simülasyon unsuru olarak 
yeniden kurgulanmaktadır. Baudrillard’a göre söz 
konusu evrende gerçeklik fiziksel olarak varlığını 
sürdürür, fakat onu anlamlı kılan metafizik ilke 
ölmüştür. Bütünsel Gerçeklik, her şeyi şeffaflaştırarak 
anlamın kurulabileceği sahneyi yok etmektedir. 
Baudrillard, ortaya çıkan durumu “müstehcenlik” 
kavramıyla açıklamaktadır. Her şeyin aşırı görünür 
kılınması, bakıştaki estetik ve eleştirel mesafeyi 
ortadan kaldırmaktadır (Baudrillard, 2005, ss. 16-42). 
Pornografide olduğu gibi, hiçbir şey gizli kalmadığında 
arzu da yorum da anlam da çökmektedir. Mevcut 
saydamlık rejimi altında gerçeklik ile rasyonellik 
arasındaki eleştirel mesafe yok olmaktadır. Onun 
yerini, modellerin ve simülasyonların gerçeğin önüne 
geçtiği bir hipergerçeklik almaktadır (Baudrillard, 1991, 
s. 111). Artık gerçek olan, işleyen ve modellenmiş olan 
belirleyicidir. 

Baudrillard’ın analizindeki temel sorunlardan biri, 
simülasyon evreninde öznenin nasıl dönüştüğünü tam 
anlamıyla açıklığa kavuşturmamasıdır. Baudrillard, 
anlamın tasfiyesini ve gerçekliğin simülasyon 
tarafından kuşatılmasını ayrıntılı biçimde tartışsa da 
öznenin bu süreç içerisinde nasıl yeniden üretildiği ya 
da çözündüğü meselesini yeterince 

somutlaştırmamaktadır. Günümüz algoritmik düzeni 
ise bu boşluğu görünür hâle getirmektedir. Yapay zekâ 
ve makine öğrenmesi sistemlerinde birey, giderek bir 
veri noktasına indirgenmektedir. Özellikle Netflix, 
Spotify, X, TikTok ve Instagram gibi platformlar kullanıcı 
tercihlerini analiz etmesinden ziyade, doğrudan 
önceden biçimlendirmektedir. Netflix algoritması 
izleme geçmişini takip etme işlevini aşıp gelecekteki 
tüketimi öngören ve yönlendiren proaktif bir 
mekanizmaya dönüşmektedir. Spotify’ın 
kişiselleştirilmiş öneri sistemleri milyonlarca kullanıcı 
için tamamen yalıtılmış tüketim akışları inşa edip 
bireyleri salt kendi veri profilleri içerisine 
hapsetmektedir. Her bir kullanıcı bütünüyle kendisine 
özel üretilmiş kapalı bir algoritmik tüketim evreninde 
konumlandırılmaktadır. Rouvroy’un (2013) “algoritmik 
yönetişim” kavramsallaştırması çerçevesinde 
sistemler, doğrudan baskı kurma işlevini terk edip 
olasılıkları yöneterek bireyleri yönlendirmektedir. 
Kontrol mekanizması yasaklama veya zorlama 
yöntemlerini bütünüyle geride bırakarak davranışları 
önceden hesaplayıp muhtemel yönelimlere kanalize 
etme mantığı üzerinden işlemektedir. Kendi algoritmik 
profiline uygun biçimde özgürce hareket ettiği 
yanılsamasına kapılan birey, bütünüyle veri temelli 
görünmez ve bilinçaltına hitap eden bir yönlendirme 
ağının içerisine hapsedilmektedir. Zuboff’un (2019) 
gözetim kapitalizmi analizinde ortaya konduğu üzere 
kullanıcı davranışları, doğrudan ekonomik değere 
tahvil edilen pazarlanabilir veri kaynaklarına 
evrilmektedir. Söz konusu dönüşüm, Baudrillard’ın 
ölümcül stratejiler kavramının günümüz dijital 
düzeninde yetersiz kalışını net bir biçimde 
açıklamaktadır. Algoritmik sistemler tüketim edimini 
aşarak aşırılığı, muhalefeti ve en uç direniş girişimlerini 
dahi veri formatında işleyip kendi döngüsüne entegre 
etmektedir. Dijital kapitalist mekanizma, kendisine 
yöneltilen en sert eleştirileri bütünüyle sisteme dahil 
edip sistemin kârlı bir parçası olarak yeniden üreten 
sarsılmaz bir kapasiteye ulaşmaktadır.  

Baudrillard’ın analizinde simülakrlara dönüşen 
gerçeklik, modernliğin temel ontolojik felaketi olarak 
görülmektedir. Gerçeğin yerini modelin alması, 
anlamın gösterge sistemleri içinde buharlaşması ve 
nihayetinde “Bütünsel Gerçeklik” adı verilen şeffaf ama 
anlamsız bir düzenin kurulması, bu felaketin temel 
aşamalarıdır. Bu evrende artık harita topraktan önce 
gelir ve simülasyon gerçeğin yerine geçer ve insan, 
kendi ürettiği hipergerçek dünyada özne olma 
konumunu yitirme tehlikesiyle karşı karşıya kalır. Bir 
sonraki bölümde, bu simülasyon evreninde anlamın 
nasıl sistematik biçimde tasfiye edildiği ve bunun 
toplumsal sonuçları ele alınacaktır. 
 
Anlamın Yapısal Çöküşünün Mekanizmaları 

 
Baudrillard’ın ontolojik eleştirisinin ikinci temel 

aşaması, anlamın yapısal çöküşünün mekanizmalarının 
açığa çıkarılmasıdır. Gerçekliğin simülakrlara 
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dönüşümü, yalnızca dışsal bir temsil krizine işaret 
etmez, aynı zamanda anlam üretiminin kendisinin 
kökten bir dönüşüm geçirdiği, simgesel değiş tokuşun 
yerini göstergelerin otonom dolaşımına bıraktığı bir 
süreci ifade etmektedir. Bu süreçte anlam, artık bir 
öznenin dünyayı yorumlama edimi olmaktan çıkıp 
kodlar ve modeller tarafından önceden belirlenen, 
işlemsel bir sonuç haline gelmektedir. Baudrillard’a 
göre modern toplumda asıl felaket gerçekliğin 
yitiminden ziyade, “göstergenin katledilmesidir”, 
çünkü gösterge artık bir şeyi temsil etmek yerine 
sadece kendisini yineleyen sayısal bir işleme 
dönüşmüştür (Baudrillard, 2005, s. 139). Bu katliamın 
arkasında yatan mekanizmalar, tüketim toplumunun 
derin yapısal mantığında, medya düzeninde, bedenin 
metalaşmasında ve nihayet “sessiz yığınların” anlamı 
nötralize eden edilgenliğinde saklıdır. 

Anlamın çöküşünün ilk ve en temel mekanizması, 
simgesel değiş tokuş düzeninin yerini “yapısal değer 
yasası”nın alması olarak karşımıza çıkmaktadır. 
Baudrillard, modern dönemde üretim çağının sona 
erdiğini ve yerini simülasyonun aldığını savunmaktadır. 
Bu köklü dönüşümle birlikte, eskiden geçerli olan “ticari 
değer yasası”nın yerini artık “yapısal değer yasası” 
almıştır. Bu yeni yasaya göre göstergeler, gerçekliğe 
veya somut bir ihtiyaca (kullanım değerine) gönderme 
yapmazlar, yalnızca kendi aralarında değiş tokuş 
edilirler. Böylece gösterge ile gerçeklik arasındaki bağ 
kopar ve bu kopuş, anlamın katledilmesiyle sonuçlanır. 
Çünkü gösterge artık bir şeyi temsil etmek yerine, 
sistem içinde kendi kurallarına göre işleyen bir düzenin 
parçası haline gelmiştir. Bu durum, üretimin içeriğinin 
buharlaşmasına ve yerini modellerin belirlediği bir 
yeniden üretim sürecinin almasına yol açmaktadır 
(Baudrillard, 2016, ss. 11-52). Dolayısıyla bu yeni 
düzende anlam, onun diğer göstergelerle olan farklılık 
ilişkisinde aranır hale gelmektedir. Örneğin bir 
arabanın anlamı, artık onun ulaşım sağlama 
kapasitesinden öte markasının, modelinin ve taşıdığı 
tasarım kodlarının, diğer arabalardan farkını işaret 
etme gücündedir. Bu, anlamın sabit bir referanstan 
koparak göreli ve oynak bir konuma yerleşmesi 
anlamına gelir. Baudrillard (2004, ss. 20-22) bu durumu 
“değerin fraktal (viral) evresi” olarak adlandırır. Bu 
evrede artık hiçbir gönderme merkezi yoktur, değerler 
hiçbir şeye atıfta bulunmadan tüm yönlere ve zaman 
aralıklarına ışın gibi yayılmaktadır. İyi ile kötü, güzel ile 
çirkin arasındaki karşıtlık nötralize edilerek anlamın 
ayırt edici gücü yok edilmiştir. Anlamın çöküşü, her 
değer parçacığının kendi yörüngesini izleyerek boşlukta 
kaybolması ve rastlantısal çoğalmanın her türlü 
değerlendirmeyi olanaksız kılmasıyla gerçekleşir. Bu 
süreçte şeyler, kavramlarından ve amaçlarından 
kurtuldukları ölçüde sonsuza dek kendilerini yeniden 
üretir hale gelmişlerdir.  

İkinci temel mekanizma ise kitle iletişim araçlarının 
gerçekliği “sözde-olaylar”a indirgeyerek anlamı 
boşaltmasıdır. Baudrillard’a göre haber ve 
enformasyon denilen şey, bir iletişim biçimi olmaktan 

çıkıp sürekli dolup boşalan bir “emülsiyon” haline 
gelmiştir. Enformasyon miktarı arttıkça toplumsal olan 
giderek nötralize edilir ve klasik kurumlar anlam 
üretme yetisini kaybeder (Baudrillard, 1991, ss. 37-38). 
Medya, gerçekliği simgelere indirgeyerek onu bir 
“sözde-olay” şeklinde kurgular ve tüketilebilir hale 
getirir. Burada sunulan içeriklerin asıl işlevi simgeler 
aracılığıyla gerçekliğin yerini alan bir simulakr evreni 
kurmaktır (Baudrillard, 2008, ss. 153-158). Bu süreçte 
olay, medyatik temsilin içinde erir ve gerçekliğin yerini 
onun simülasyonu almaktadır. Örneğin bir savaş, 
ekranlarda canlı yayınlanan görüntüleri, editlenmiş 
klipleri ve yorumcuların analizleriyle var olmaktadır. Bu 
“gerçek zaman” dayatması, geçmiş ve gelecek 
arasındaki mesafeyi silerek tüm zamansal boyutları tek 
bir “An” noktasına sıkıştırır ve tarihsel anlamı yok 
etmektedir. Olayların tarihsel ve psikolojik derinliği 
kaybolur, her şey canlı yayındaki anlık bir sürekliliğe 
hapsolur (Baudrillard, 2005, s. 127). Bu durum, anlamın 
oluşması için gerekli olan yorum mesafesini, düşünme 
aralığını ve eleştirel uzaklığı ortadan kaldırır. İzleyici, 
olayların akışına kapılır ve pasif bir tüketiciye dönüşür. 
Baudrillard, medyanın bu işlevini “iletişimi engelleme” 
olarak tanımlamaktadır. Medya göstergeleri, alıcının 
yanıt vermesini imkânsız kılan, tek yönlü bir 
ültimatomdur (Baudrillard, 2009, s. 211). Kitleler ise bu 
anlam bombardımanına “sessiz bir çoğunluk” olarak, 
yani anlamı emen bir kara delik gibi tepkisizlikle yanıt 
verirler (Baudrillard, 1991, s. 9). Bu sessizlik, sistemin 
bütün rasyonel kurgularını çökerten en büyük meydan 
okuma haline gelir. Baudrillard’a göre enformasyonun 
artmasına rağmen anlamın azalmasının temel nedeni, 
medyanın karşıtlıklar ve kutuplar arasındaki mesafeyi 
ortadan kaldırarak bir “için için patlama”ya yol 
açmasıdır. Bu süreçte enformasyon çoğaldıkça anlam 
derinleşmemekte, aksine yoğun medya dolaşımı 
içerisinde çözülmeye başlamaktadır. Norris (1992) ise 
Baudrillard’ın gerçekliğin ve temsilin çözülmesine 
yönelik yaklaşımının, somut toplumsal acılar ve tarihsel 
sorumluluklar karşısında epistemolojik bir kayıtsızlık 
riski taşıdığını savunmaktadır. Bununla birlikte 
günümüzde sahte haber, dezenformasyon ve 
algoritmik içerik dolaşımı gibi süreçler, Baudrillard’ın 
gerçekliğin giderek simülasyonlar içerisinde 
belirsizleştiği yönündeki öngörülerini yeniden 
tartışmaya açmaktadır. Çünkü dijital çağda bireyler, 
medya platformları ve algoritmik sistemler tarafından 
seçilen, düzenlenen ve dolaşıma sokulan temsil 
biçimleriyle karşı karşıya kalmaktadır. Böylece 
gerçeklik, doğrudan deneyimlenen bir olgu olmaktan 
uzaklaşarak medya ve veri akışları içerisinde yeniden 
üretilen bir yapıya dönüşmektedir. 

Üçüncü mekanizma, bedenin ve kişisel varoluşun 
birer göstergeye dönüştürülerek anlamdan 
arındırılmasıdır. Baudrillard bu süreci, bedenin 
keşfedilmesi ve yüceltilmesi kisvesi altında işleyen bir 
simülasyon olarak değerlendirir. Ona göre beden, artık 
dinsel bir törenselliğin ya da öznel bir bütünlüğün 
parçası olmaktan çıkmış, hijyen, güzellik ve erotizm 
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kodları üzerinden kurgulanan “en güzel tüketim 
nesnesi” haline gelmiştir. Beden üzerinde 
gerçekleştirilen estetik müdahaleler ve görünümü 
yeniden şekillendirmeye yönelik uygulamalar, bu 
dönüşümün daha belirgin hâle gelmesine yol 
açmaktadır. Bu müdahaleler, bedeni biyolojik bir varlık 
olmaktan uzaklaştırarak onu bir “sermaye” ve 
“gösterge”ye dönüştürür (Baudrillard, 2008, ss. 163-
166). Böylece beden, kendi hakikatinden koparılarak 
simülasyon evrenine eklemlenir ve simgesel bir değiş 
tokuş malzemesi olma niteliğini yitirir ve onun yerini, 
üzerine yatırım yapılan bir meta ve fallik bir gösterge 
almaktadır. Bu bağlamda “bedenin özgürleşmesi” 
olarak sunulan söylem dahi, aslında onun bir model 
olarak simüle edilip işlevselleştirilmesinden başka bir 
şey değildir. Bu dönüşümün en açık ifade bulduğu alan 
modadır. Moda, göstergelerin herhangi bir sabit 
referanstan yoksun bir şekilde boşlukta yüzdüğü ve 
sürekli birbirinin yerini aldığı spekülatif bir evrendir. Bu 
evrende “güzel” ve “çirkin” gibi geleneksel karşıtlıklar 
nötralize edilir ve her şey kodun mantığına tabi olan 
mekanik bir yinelenme sürecine hapsolur. Bu durum 
bireyi, modanın dayattığı ideal modellere uygun 
biçimde şekillendirilmesi gereken bir proje olarak 
görmeye itmektedir. Bu amaçla gerçekleştirilen 
makyaj, spor veya estetik operasyonlar, bedeni 
gerçeklikten kopararak hipergerçeklik evrenine taşıyan 
simülatif eylemlerdir. Tüm bu sürecin nihai ürünü, 
cinsiyetsiz ve özgünlüksüz, yalnızca modanın bir 
değişkeni olarak işlev gören “manken” modelidir 
(Baudrillard, 2016, s. 203). Bedenin bu şekilde 
parçalara ayrılarak erotikleştirilmesi, onun bütünsel bir 
simgesel anlam taşıma kapasitesini yok eder ve onu bir 
“gösterge mezarlığına” dönüştürür (Baudrillard, 2016, 
ss. 60- 206). 

Kişiselleşme çabası da aynı mekanizmanın kritik bir 
bileşeni olarak karşımıza çıkmaktadır. Bireyin 
“kişiselleşme” yönündeki çabası, aslında nesneler 
üzerinden sunulan toplumsal modellere ve göstergeler 
sistemine tam bir boyun eğişten ibarettir (Baudrillard, 
2008, s. 102). Bireye sunulan sözde “seçme özgürlüğü”, 
gerçekte önceden kodlanmış modeller arasından birini 
seçme zorunluluğudur. Baudrillard’ın nesnelerin 
kullanım değerinden sıyrılarak simgesel bir gösterge 
ağına dönüştüğüne yönelik tespiti, günümüz “etki 
ekonomisi” içerisinde görülebilmektedir. Tüketim 
pratiği, somut ihtiyaçları karşılama işlevini bütünüyle 
terk edip dijital görünürlük, algoritmik dolaşım ve 
çevrimiçi statü üretimine odaklanan operasyonel bir 
yapıya evrilmektedir. Nesne, faydacı özelliklerinden 
koparak bireye dijital evrende sembolik bir konum 
kazandıran salt statü göstergesine indirgenmektedir. 
Sosyal medya platformlarında tüketim edimi, 
algoritmaların dolaşıma soktuğu beğeni, takipçi ve 
etkileşim mekanizmaları üzerinden işleyen kesintisiz bir 
simgesel performansa dönüşmektedir. Kellner (1989), 
teknolojik ve medyatik süreçlere atfedilen aşırı 
belirleyici rolün toplumsal ve siyasal gerçekliği 
görünmez kıldığını savunarak Baudrillard analizini, 

maddi toplumsal ilişkileri ve tarihsel dinamikleri 
dışlamakla eleştirmektedir. Söz konusu itirazlara 
rağmen günümüz algoritmik platform ekonomisi, 
tüketimin rasyonel ihtiyaç giderme mantığından 
bütünüyle koptuğunu nesnel biçimde kanıtlamaktadır. 
Influencer kültürü, kişiselleştirme algoritmaları ve 
dijital görünürlük ekonomisi sarmalında birey, nesne 
tüketiminin ötesine geçerek doğrudan kendi dijital 
kimliğini, imajını ve simgesel varlığını yeniden 
üretmektedir. Tüketim, bireyin bizzat kendisini 
göstergeler ve kodlar aracılığıyla yeniden kurguladığı 
kapalı bir simgesel mekanizmaya dönüşmektedir. 
Kişiselleştirme” adı verilen bu süreç, bireyi sistemle 
bütünleştirmenin en etkili yollarından biridir. Zira birey, 
nesnesini “farklı kıldığını” düşünürken, aslında sistemin 
dayattığı standart farklılıklar koduna riayet etmektedir. 
Baudrillard’a göre, “yaşam düzeyi” denilen evrensel 
kodun hakimiyetiyle birlikte, özgün kişiliğin yerini 
markalar ve seri üretim nesnelerle inşa edilen simülatif 
kimlikler alır ve bu süreç anlamın basitleşerek 
yitirilmesine yol açmaktadır (Baudrillard, 2010, ss. 174-
209) 

Dördüncü mekanizma, “sessiz yığınların” anlam 
iletimini imkânsız kılan emici gücüdür. Baudrillard’a 
göre kitle, toplumsala ait olan bütün elektrik akımını 
emen ve hiçbir şeyi geri yansıtmayan bir “kara delik” 
gibidir. Bu radikal metafor, kitlelerin kendilerine 
yöneltilen her türlü anlam, kültür ve politika mesajını 
soğurarak etkisiz hale getirdiği bir süreci tarif 
etmektedir. Bu nedenle anlam iletimi, kitlelerin onu 
yansıtmak yerine nötralize eden kendine özgü bir 
tepkisizlik geliştirmesiyle pratikte imkânsız hale 
gelmektedir. Bu bağlamda kitle ne geleneksel bir özne 
ne de edilgen bir nesne olarak tanımlanabilir. O, tüm 
rasyonel belirlemelerin ve toplumsala dair her şeyin 
silindiği bir kalıntı konumundadır. Sistem, kitleleri 
anlam aktararak denetlemeye ve biçimlendirmeye 
çalışsa da kitleler bu rasyonel iletişim dayatmasına 
aptallaştırıcı bir sessizlikle karşılık verirler.  Dahası 
anlam yerine saf gösteri talep eder, içeriğin veya kodun 
ciddiyetine inanmayı reddederler. Bu kolektif 
tepkisizlik, siyasi temsil mekanizmasının da işlevsiz 
kalmasına yol açmaktadır. Baudrillard’a göre politika 
güncel bir yeniden biçimlenme senaryosu, yani bir 
simülasyondur. Bu simülasyonda “sessiz çoğunluk” 
kavramı, toplumsal bir gerçekliğe değil, sadece anket 
ve sondajlarda ortaya çıkan istatistiksel bir hayale 
karşılık gelmektedir. Sondajlar, referandumlar ve 
testler, artık temsil edici sistemin araçları yerine, 
yanıtın daha soru sorulmadan içine gizlendiği simülatif 
bir düzenin parçalarıdır. Dolayısıyla kitlelerin sessizliği 
bir yabancılaşma belirtisi olmaktan ziyade, kendilerini 
temsil ettiğini iddia eden iktidar odaklarından alınan 
sessiz bir öç, edilgin bir meydan okumadır (Baudrillard, 
1991, ss. 3-32). Nihayetinde bu anlamı emen, yutucu 
güç, sistemin tüm anlam üretme ve yayma çabalarını 
boşa çıkarır ve anlamın toplumsal dolaşımını kökünden 
keser. 
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Beşinci ve son mekanizma ise, “Bütünsel Gerçeklik” 
projesinin yarattığı aşırı şeffaflık ve bunun doğurduğu 
aşırı anlam yükleme paradoksudur. Baudrillard’a göre 
her şeyin görünür, saydam ve işlemsel kılındığı bu 
düzende, anlamın var olabilmesi için gerekli olan hayati 
“belirsizlik” veya “anlamsızlık payı” yok edilmiştir. 
Anlam, ancak her şeyin anlamlı olmadığı bir boşlukta 
yeşerebilirken, dijital ağlar ve iletişim teknolojileri her 
şeyi işlemsel bir sonuca ulaştırarak bu boşluğu ortadan 
kaldırır ve anlamı yok etmektedir. Bilginin ve verinin 
ulaştığı aşırı birikim, gerçekliğin kendi kendini 
zehirlemesine ve inandırıcılığını yitirmesine yol 
aşmaktadır (Baudrillard, 2005, ss. 13-21). Bu, “hiper-
uyumluluk” ve “hiper-şeffaflık” olarak 
adlandırılabilecek bir duruma işaret etmektedir. Sistem 
o denli kusursuz ve saydam hale gelir ki bu 
mükemmellik aslında kendi ölümcül virüslerini üretir, 
gerçeklik ise o kadar abartılı ve aşırı yüklü bir hale 
getirilir ki artık bir illüzyon değeri bile taşıyamaz 
(Baudrillard, 2004, s. 187). Her şeye sınırsız anlam 
yüklendiği anda, anlamın kendisi anlamsızlaşır. 
Baudrillard bu durumu “müstehcenlik” olarak 
adlandırır. Ona göre müstehcenlik, sadece cinsellikle 
sınırlı değildir, mesafe bilincinin ve illüzyon üretme 
yeteneğinin yitirildiği her alan müstehcendir. 
Televizyon ve medya, olayları bir sahne derinliği veya 
yorum mesafesi bırakmadan, sadece birer sinyal ve 
“taktik bir halüsinasyon” olarak sunar, seyirci ise bu 
süreçte oyuncusu olamadığı bir oyunun düş gücünden 
yoksun, edilgen bir “röntgenciye” dönüşür (Baudrillard, 
2011a, ss. 64-85). Bilginin her şeyi mutlak şeffaflıkla 
ortaya sermesi ve sırlar üzerinde bir sansür 
uygulamasıyla, anlamın çöküşü tamamlanır, zira her 
şeye aşırı anlam yüklendiğinde anlam anlaşılmaz ve içi 
boş bir şeye dönüşür (Baudrillard, 2011b, s. 117). 

Sonuç olarak, Baudrillard’ın analizinde anlamın 
yapısal çöküşü, tek bir nedene bağlı olmayan, birden 
fazla mekanizmanın iç içe geçtiği karmaşık bir süreci 
göstermektedir. Simgesel değiş tokuşun yerini 
gösterge değiş tokuşunun alması, medyanın gerçekliği 
sözde-olaylara hapsetmesi, bedenin ve kimliğin 
metalaşması, kitlelerin anlamı emen edilgenliği ve 
nihayet aşırı şeffaflığın yarattığı anlam boğulması, bu 
çöküşü hazırlayan temel dinamiklerdir. Bu 
mekanizmaların hepsi, modern toplumu “anlamın 
çöktüğü”, göstergelerin otonom bir şekilde dolaşıma 
girdiği ve hiçbir şeyin artık gerçek bir karşılığı olmadığı 
bir simülasyon evrenine hapseder. Bu evrende dil bile 
kurtarıcı bir işlev göremez. Baudrillard, Saussure’ün 
anagram çalışmalarına değinerek, şiirsel dilin “değerin 
yok edildiği” bir alan olduğunu söylemektedir. Sıradan 
dil, gösterenleri biriktirerek anlam üretmeye çalışırken 
(ekonomi politik mantığı), şiir dili gösterenleri 
parçalayarak, “gövde-sözcüğü” metnin içine dağıtarak 
geride hiçbir artık bırakmadan tüketir. Şiir, dil yetisinin 
kendi yasalarına karşı bir isyanıdır ve anlam birikimine 
yol açan gösteren/gösterilen eşdeğerliğini yıkar 
(Baudrillard, 2016, ss. 340-366). Ancak bu simgesel 
direniş bile, genel anlam çöküşü karşısında marjinal bir 

konumdadır. Bir sonraki ve son bölümde, bu anlamsız 
simülasyon evreninde öznenin nasıl kaybolduğu ve 
buna karşı ne tür direniş veya “yazgısal stratejilerin” 
mümkün olabileceği ele alınacaktır. 
 
Öznenin Kayboluşu ve Simgesel Direniş İmkânları 

 
Baudrillard’ın simülasyon kuramının nihai ve en 

trajik sonucu, öznenin bu yeni evrende geri dönülmez 
biçimde çözülmesidir. Gerçekliğin simülakrlara, 
anlamın ise kendi başına işleyen otonom göstergelere 
dönüşmesiyle birlikte, bu süreci deneyimleyen ve 
anlamlandıran klasik özne kavramı ontolojik 
dayanaklarını yitirir. Öznenin kaybı, tekil bir kırılma 
anından ziyade, tüketimden dijitalleşmeye uzanan çok 
katmanlı bir tasfiye sürecinin sonucudur. Baudrillard’a 
göre modern tüketim toplumu, bireyi “gölgesini satan” 
edilgen bir tüketiciye indirgerken, dijital ağlar ve sanal 
gerçeklikler onu bir “protez” ya da “terminal” haline 
getirir, klonlama ve genetik teknolojiler ise özneyi 
kendi biyolojik kodunun metastazına dönüştürerek son 
aşamaya taşımaktadır. Bu çok yönlü çözülme, 
Baudrillard’ın “kusursuz cinayet” olarak adlandırdığı, 
gerçekliğin ve öznenin iz bırakmadan ortadan 
kaldırılması sürecinin final perdesidir. 

Bununla birlikte Baudrillard, mutlak simülasyon 
evrenini tamamen kapalı ve çıkışsız bir alan olarak 
tasarlamaz. Aksine, sistemin aşırı şeffaflığı ve total 
kapanmışlığı içinde dahi, simülasyon mantığını içeriden 
bozan çatlakların varlığından söz etmektedir. “Kötülük 
İlkesi”, “simgesel değiş tokuş”, “ayartma” ve şiirsel dil 
gibi kavramlar, sistemin rasyonel ve işlevsel kodlarına 
direnen yazgısal stratejiler olarak belirir. Bu bağlamda, 
öznenin kayboluşu, aynı zamanda anlamın geri dönüş 
ihtimalinin de negatif koşuludur. Bu bölüm, öznenin 
simülasyon evreninde nasıl çözüldüğünü ve bu yok oluş 
karşısında hangi radikal direniş biçimlerinin mümkün 
olabileceğini tartışmayı amaçlamaktadır. 

Öznenin kayboluşunun en çarpıcı alegorik anlatımı, 
Baudrillard’ın “Praglı Öğrenci” hikâyesi üzerinden 
geliştirdiği analizde somutlaşır. Bu anlatıda insan, 
aynadaki yansımasını başka bir deyişle kendi ruhunu ve 
gerçekliğini maddi nesnelere sahip olmak uğruna 
satmaktadır. Bu metafor, tüketim toplumunda 
öznenin, özgün kimliğini ve içsel bütünlüğünü 
kaybetme pahasına, göstergeler aracılığıyla sunulan 
yapay bir statü ve kimlik duygusuna yönlendirildiğini 
göstermektedir. Nesneler giderek daha önemli hale 
geldikçe, insan kendi kimliğini kuran kişi olmaktan çıkar 
ve kullandığı şeylerin belirlediği biri haline gelir. Bu 
kayıp süreci, “kişiselleşme” söylemi altında daha da 
derinleşir. Birey, kendine özgü seçimler yaptığı 
yanılsaması içinde, aslında nesneler aracılığıyla sunulan 
toplumsal modellere ve göstergeler sistemine 
bütünüyle tabi olur. Tüketici, nesneler yoluyla dünyayı 
sahiplenmeye çalışırken, gerçekte kendi gerçekliğini 
sisteme devreder ve aynadaki yansımasını, yani 
“gölgesini”, geri dönülmez biçimde yitirir. Bu noktada 
anlam, öznenin içsel deneyiminden tamamen kopar ve 
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nesnelere aktarılır, böylece öznenin tasfiyesiyle 
eşzamanlı bir anlam çöküşü gerçekleşir (Baudrillard, 
2008, ss. 102-254). Artık özne, kendi arzularının ve 
eylemlerinin kaynağı değildir, sistem tarafından 
üretilen, yönetilen ve tüketilen bir “tüketim birimi”ne 
indirgenmiştir. 

Öznenin çözülmesinin bir diğer kritik boyutu, 
bedenin simülasyonudur. Baudrillard’a göre beden, 
artık dinsel ya da simgesel bir bütünlüğün parçası 
olmaktan çıkarak, hijyen, güzellik ve erotizm kodları 
aracılığıyla kurgulanan “en güzel tüketim nesnesi” 
haline gelmiştir. Bedene yönelik estetik ve bakımsal 
müdahaleler, onu biyolojik bir varlık olmaktan 
uzaklaştırır ve bir sermaye biçimi ile gösterge değerine 
dönüştürür (Baudrillard, 2008, ss. 163-166). Bu 
dönüşüm, “özgürleşme” söylemiyle meşrulaştırılsa da 
gerçekte bedenin simülatif bir modele indirgenmesi ve 
işlevselleştirilmesinden başka bir anlama gelmez 
(Baudrillard, 2016, s. 206). 

Moda, bu simülasyon sürecinin merkezi bir aracı 
olarak işlev görmektedir. Bireyi kendi bedeniyle 
yönlendirilmiş bir narsisizm ilişkisine sokan moda, 
bedeni gerçeklikten kopararak hipergerçeklik evrenine 
taşımaktadır. Beden “mankenleştiğinde”, artık cinsiyeti 
ve özgünlüğü olan bir özneyi ifade etmez, modanın 
sürekli değişen kuralları içinde dolaşan, yalnızca 
gösterge işlevi gören bir nesneye dönüşür. Bu aşamada 
beden, bir özne mekânı olmaktan çıkar ve “fallus değiş 
tokuş standardı” içinde dolaşan soyut bir gösterge 
değerine indirgenir. Bedenin parçalanarak 
erotikleştirilmesi, onun simgesel bütünlüğünü 
tamamen ortadan kaldırır ve bedeni bir tür “gösterge 
mezarlığı”na dönüştürür (Baudrillard, 2016, ss. 176-
204). Böylece, öznenin en somut ve maddi mekânı olan 
beden dahi, öznenin kendisinden koparılarak 
simülasyon evreninin işlevsel bir nesnesi haline 
gelmektedir. 

Dijital teknolojiler ve sanallık, öznenin kayboluşunu 
daha da radikal bir boyuta taşımaktadır. Baudrillard, 
dijital ağlar ve internetin bireyi teknik bir varlığa 
dönüştürerek onu genel bir etkileşim sürecinin 
hissedarı yaptığını savunmaktadır. Bu sistemde 
bilgisayar bir “protez” gibidir, insan ekranın bir uzantısı 
haline gelerek makineyle doğrudan duyusal bir ilişki 
içine girer ve kendi öznesini yitirir. İnsan artık makineler 
tarafından yönetilmeyi, her türlü sorumluluğu 
üzerinden alan “integral hesaba” boyun eğmeyi tercih 
eder hale gelmiştir. Bu süreçte özne, makinelerin ve 
ağların bir uzantısına (protezine) dönüşerek kendi 
iradesini ve kimliğini sanal bir diaspora içinde kaybeder. 
Sanal evrende artık bir “sahne” veya “bakış” yoktur, 
birey bu interaktif sürecin içine gömülerek kendi 
öznesini ve dünyayı yorumlama yetisini yitirir. İnsan, 
kendi ürettiği bu kusursuz ve hipergerçek dünyayı 
izlerken kendi sonunu estetik bir hazla seyreden bir 
seyirciye dönüşmüştür (Baudrillard, 2005, ss. 53-192). 

Klonlama teknolojisi, öznenin tasfiyesinin nihai ve 
en ürkütücü aşamasıdır. Baudrillard’a göre klonlama, 
cinselliğin ve ölümün (yani simgesel olanın) kesin 

olarak ortadan kaldırılmasıdır (Baudrillard, 2004, s. 
174). Klonlanan varlık bir “öteki” değil, aynının sonsuz 
tekrarıdır, bu durum özneyi bir “terminale” veya 
“mikromoleküler bir proteze” indirger (Baudrillard, 
2020, s. 104). Klonlama, anne ve baba figürlerini 
ortadan kaldırarak yerlerini bir “ana kalıp” olan koda 
bırakır, bu da özne bölünmesine son vererek özneyi 
kendi kendinin kopyasına dönüştürür (Baudrillard, 
2011b, s. 141). İnsan artık kendi genetik formülünün bir 
metastazıdır ve bu süreç, her türlü tekilliğin ve 
başkalığın “cerrahi” bir müdahaleyle yok edildiği 
şeffaflık çağının zirvesidir (Baudrillard, 2020, s. 57). 
Klon, her türlü başkalaşma ve hayal gücünü ortadan 
kaldıran, benzer-olanın genetik yoldan 
maddileşmesidir (Baudrillard, 2011b, s. 142). Bu süreç, 
Baudrillard’ın klonlama teknolojilerinde öznenin kendi 
kopyasına indirgenmesi olarak tanımladığı durumla 
birlikte daha görünür hâle gelmektedir (Baudrillard, 
2011b, ss. 141-145). Baudrillard’a göre modern 
teknoloji, bireyi giderek özgünlüğünü yitiren ve kendi 
yapay ikiziyle yer değiştiren bir varlığa 
dönüştürmektedir (Baudrillard, 2001, s. 174). 
Günümüzde yapay zekâ ve büyük dil modelleri bu 
tartışmayı yeni bir boyuta taşımaktadır. Özellikle 
ChatGPT gibi sistemler, insan düşüncesinin dilsel 
örüntülerini yeniden üreterek özneyi veri temelli bir 
işlem mantığı içerisinde konumlandırmaktadır. Bu 
bağlamda birey, Baudrillard’ın ifade ettiği “terminal” 
özneye benzer biçimde, dijital ağlar içerisinde işlenen 
ve yeniden üretilen bir veri varlığına dönüşmektedir 
(Baudrillard, 2020, s. 57). 

Gane (1991) ise Baudrillard’ın “ölümcül kuram” 
yaklaşımını yorumlarken, sistemin aşırı mükemmellik 
ve şeffaflık arzusunun kendi çöküş dinamiklerini de 
ürettiğini belirtmektedir. Çünkü sistem ne kadar 
kusursuzlaşırsa, virüsler, arızalar ve kırılmalar da o 
ölçüde kaçınılmaz hâle gelmektedir. Böylece öznenin 
ölüm, eksiklik ve arzu üzerine kurulu simgesel yapısı, 
giderek algoritmalar ve kodlar tarafından yeniden 
üretilen operasyonel bir düzene bırakılmaktadır. Bu, 
öznenin mutlak anlamda nesneleşmesi, bir modelin 
türevine indirgenmesidir. Böylece, öznenin özgünlüğü, 
ölümü ve arzusu üzerine kurulu simgesel düzen, yerini 
genetik kodun tekrarlanan simülasyonuna bırakır. 

Peki, bu kadar totaliter görünen bir simülasyon 
evrenine karşı herhangi bir direniş imkânı var mıdır? 
Baudrillard’ın düşüncesi tam bir kötümserlik içermez. 
Sistemin aşırı kapalılığı ve şeffaflığı, onun kendi içinden 
çıkan ve onu altüst edebilecek “simgesel” direniş 
biçimlerine gebe olduğunu gösterir. Bu direniş, sistemi 
kendi mantığıyla, yani simülasyonla vuran “simgesel bir 
meydan okuma”dır. 

İlk direniş biçimi, “Kötülük İlkesi”dir. Baudrillard, 
Kötülük ilkesinin ahlaki bir suç değil, her şeyi 
bütünselleştirmeye çalışan sisteme karşı duran 
simgesel bir “ikilik” ve “tersine çevrilebilirlik” biçimi 
olduğunu savunmaktadır. Sistemin her şeyi iyiye, 
mutluluğa ve bütünsel gerçekliğe zorlaması, kaçınılmaz 
olarak terörizm, virüsler ve anomik şiddet gibi 
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“Kötülük” biçimlerini doğurarak sistemin kendi kendini 
imha etmesine yol açmaktadır (Baudrillard, 2005, ss. 
22-366). Kötülük, sistemin dışlayıp bastırdığı simgesel 
geri dönüşün adıdır. Örneğin AIDS, kanser veya 
bilgisayar virüsleri gibi “aşırı fenomenler”, sistemin aşırı 
korunması ve şeffaflaşması sonucu bağışıklık sisteminin 
çökmesiyle ortaya çıkan “Kötülüğün Şeffaf” yüzleridir. 
Bu yeni patolojiler, sistemin aşırı kodlanması ve 
doyuma ulaşması sonucu oluşan anomalilerden 
doğmaktadır. Dolayısıyla terörizm, virüsler ve 
ekonomik krizler, sistemi mutlak şeffaflığın getireceği 
ölümden koruyan ancak aynı zamanda onu içten içe 
kemiren birer alarm sinyalidir (Baudrillard, 2004, ss. 
187-208). 

İkinci ve en radikal direniş biçimi, simgesel değiş 
tokuş ve özellikle de “ölümün meydan okuması”dır. 
Baudrillard’a göre anlamın çöküşünün en temel 
nedeni, modern toplumun ölümü dışlaması ve onu 
simgesel değiş tokuş düzeninden koparmasıdır. İlkel 
toplumlarda yaşam ve ölüm arasında simgesel bir 
karşılıklılık varken, modern rasyonalizm ölümü “doğal” 
ve “teknik” bir kaza olarak tanımlayarak onu toplumsal 
yaşamın dışına, hastanelere ve gettolara itmiştir. 
Simgesel değiş tokuş düzeninde her armağanın 
karşılığının verilmesi zorunludur, aksi takdirde veren 
kişi alana karşı üstünlük (iktidar) kazanır. Sistem, bireye 
yaşamı “vererek” onu geri ödenemez bir borç altına 
sokar. Ölüm bir meydan okuma sunar, çünkü birey 
kendi yaşamını (sistemin ona verdiği sermayeyi) feda 
ederek bu “armağanı” sisteme iade eder ve böylece 
iktidarı yanıt veremez hale getirir. Sistemin en büyük 
zayıflığı, simgesel bir ölüme (intihar, kurban etme, 
radikal terör) karşılık verememesidir. Ekonomik düzen 
her şeyi parayla veya üretimle telafi edebilir, ancak 
gönüllü ve simgesel bir ölümün sayısal bir eşdeğerlisi 
yoktur. Bu nedenle, ölüme dayalı bir meydan okuma 
karşısında sistem ya tamamen çözülmek ya da kendi 
mantığına aykırı bir şekilde intihar etmek (şiddete 
başvurarak kendi meşruiyetini yok etmek) zorunda 
kalır. Rehine alma eylemleri ve terörizm, bu simgesel 
meydan okumanın en somut örnekleridir, çünkü 
burada terörist kendi ölümünü bir “meydan okuma 
silahı” olarak kullanır. Sistem bu ölümü “muhasebe 
defterine” geçiremez, çünkü bu ölüm, hesaplanabilir 
olanın ötesindedir (Baudrillard, 2016, ss. 217-266). 
Terörizm, temsil edici olmayan tek eylem biçimi olarak 
temsil edilemeyen tek gerçeklik olan kitlelerle uyum 
içindedir. Terörist eylem, anlamın ötesine geçerek 
sistemi yanıt veremeyeceği bir simgesel düzleme, yani 
kendi ölümüne mahkûm etmeye çalışır (Baudrillard, 
1991, s. 72). 

Üçüncü direniş biçimi, “ayartma”dır (seduction). 
Baudrillard’a göre ayartma, üretimin ve anlamın tam 
zıttıdır. Üretim, bir değer yaratmak ve onu bir amaca 
bağlamak iken ayartma, şeylerin bir değere sahip 
olmasını engeller ve onları bir “görünümler oyunu” 
içine itmektedir (Baudrillard, 2005, s. 35). Ayartma bir 
meydan okuma ve düellodur, iki kişi arasındaki o 
deşifre edilemez mesafeyi korumaktadır (Baudrillard, 

2011a, s. 126). Anlamın çöküşü karşısında ayartma, 
dünyayı bir “meydan okuma” olarak yeniden kurar ve 
nesneyi işlevsel bir araç olmaktan kurtarır (Baudrillard, 
2005, s. 37). Ayartma, sistemin dayattığı şeffaflık ve 
anlam yükleme mantığına karşı, bir sır, bir gizem ve bir 
oyun olarak direnmektedir. “Çaresiz stratejiler” olarak 
adlandırdığı şey, nesnenin özneye dayattığı, öznenin 
asla kavrayamayacağı ironik bir oyun kuralıdır 
(Baudrillard, 2011a, s. 242). Bu stratejiler, sistemin 
rasyonel mantığını tersyüz ederek onu anlamsızlaştırır. 

Dördüncü direniş biçimi, dilin ve özellikle şiirin 
simgesel gücüdür. Baudrillard, Saussure’ün anagram 
çalışmalarına değinerek, şiirsel dilin “değerin yok 
edildiği” bir alan olduğunu ifade etmektedir. Sıradan 
dil, gösterenleri biriktirerek anlam üretmeye çalışırken 
(ekonomi politik mantığı), şiir dili gösterenleri 
parçalayarak, “gövde-sözcüğü” (tanrının ismini) metnin 
içine dağıtarak geride hiçbir artık bırakmadan tüketir. 
Şiir, dil yetisinin kendi yasalarına karşı bir isyanıdır ve 
anlam birikimine yol açan gösteren/gösterilen 
eşdeğerliğini yıkmaktadır. Bu “simgesel dağılım”, 
sistemin biriktirme ve yeniden-üretim mantığına karşı 
duran en saf anti-ekonomi politik modeldir 
(Baudrillard, 2016, ss. 340-366). Şiirsel dil, anlamı 
sabitlemek yerine onu dağıtır, sabit gönderenler 
olmadan işler ve böylece simülasyonun kod mantığına 
bir çatlak açar. 

Sonuç olarak, Baudrillard’ın çözümlediği 
simülasyon evreni, özneyi nesnelleştiren, anlamı 
buharlaştıran ve gerçekliği modelle ikame eden 
totaliter bir sistem gibi görünse de bu sistem tamamen 
kapalı ve direnişsiz değildir. Sistemin kendi aşırılığı, 
onun içinden “Kötülük”, simgesel ölüm, ayartma ve 
şiirsel dil gibi radikal direniş biçimlerinin doğmasına 
olanak tanımaktadır. Bu direniş biçimleri, politik veya 
ekonomik bir program sunmaktan ziyade, sistemi kendi 
mantığı içinde altüst eden, onu yanıt veremeyeceği bir 
simgesel düzleme çeken meydan okumalardır. 
Baudrillard’a göre anlamın yeniden inşası ancak bu ikili 
biçimin, yani dünyanın radikal illüzyonunun ve 
öngörülemezliğinin kabul edilmesiyle mümkün olabilir 
(Baudrillard, 2005, s. 26). Öznenin kayboluşuna karşı 
son sığınak, belki de bu simgesel meydan okumayı 
sürdürebilmek, sistemin şeffaflık diktatörlüğüne karşı 
bir sır, bir gizem, bir “yazgı” olarak kalabilmektir. 
Baudrillard’ın incelenen çalışmaları, bu imkânın izini 
süren melankolik ama isyankâr bir arayıştır. 

Jean Baudrillard’ın geniş külliyatı boyunca izini 
sürdüğü simülasyon ve anlamın çöküşü sorunsalı, 
modernitenin “orji sonrası” (Baudrillard, 2020, s. 9) 
olarak adlandırılan nihai aşamasını betimlemektedir. 
Bu aşamada gerçeklik, kendi simülakrları tarafından 
emilerek tasfiye edilmiş ve yerini her şeyin işlemsel, 
saydam ve görünür olduğu bir “Bütünsel Gerçekliğe” 
bırakmıştır (Baudrillard, 2005, s. 13). Bu çalışma 
kapsamında incelenen metinler, anlam kaybının basit 
bir kültürel yozlaşma biçiminde ele alınmasından 
ziyade, modern sistemin içsel işleyişiyle bağlantılı bir 
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sorun alanı olarak değerlendirilebileceğine işaret 
etmektedir. 

Anlamın Çöküşü ve Bilgi Enflasyonu Baudrillard’ın 
“bilgi arttıkça anlam azalmaktadır” tezi, günümüz 
iletişim toplumunun en temel paradoksudur. 
Enformasyon, anlamı temsil etmekten ziyade onu 
nötralize etmekte ve toplumsal olanın kitleler içinde 
“için için kaynayarak” yok olmasına yol açmaktadır 
(Baudrillard, 2011a, ss. 117-121). Bu süreçte kitleler, 
sistemin kendilerine dayattığı anlamlı mesajlara karşı 
bir “kara delik” gibi tepkisizlik üreterek direnirler 
(Baudrillard, 2011b, ss. 120-121). Dolayısıyla, anlamın 
çöküşü kitlelerin cehaletinden kaynaklanmamakta, 
sistemin dayattığı total şeffaflığa karşı geliştirilen bir 
“sessiz çoğunluk” stratejisinden meydana gelmektedir 
(Baudrillard, 2003, s. 18). 

Baudrillard’ın betimlediği evren, felaketin çoktan 
vuku bulduğu ve bizim bu felaketin sanal sonuçlarını 
yaşadığımız bir “ölü nokta” evrenidir (Baudrillard, 
2011b, ss. 16-17). Bu evrende anlamı kurtarmaya 
yönelik her türlü “diyalektik” veya “eleştirel” çaba, 
sistem tarafından emilerek simülasyonun bir parçası 
haline getirilir (Baudrillard, 2011a, s. 216). Düşüncenin 
geriye kalan tek görevi, simülasyonun kısırdöngüsünü 
ifşa eden bir “kuramsal şiddet” uygulamak ve dünyanın 
sahip olduğu o temel “radikal illüzyonu” savunmaktır 
(Baudrillard, 2005, s. 102). Baudrillard’ın uyarısı nettir: 
Kendi lanetli yanını, yani kötülüğü ve ölümü dışlayan 
her sistem, kendi şeffaflığı içinde yok olmaya 
mahkumdur (Baudrillard, 2004, ss. 11-48). Bu süreci, 
tüm renklerin birbirine karıştırılarak sonunda saf bir 
beyaz ışığa (şeffaflığa) ulaşılmasına benzetebiliriz. Bu 
aşırı aydınlıkta artık hiçbir nesne gölge bırakmaz ve 
derinlik (anlam) kaybolur. Göz bu aşırı şeffaflık 
karşısında işlevini yitirirken, beyazlık artık ışığı temsil 
etmez, görsel farklılıkların ve dolayısıyla anlamın 
ortadan kalktığı mutlak bir boşluğa dönüşür. 
 
Sonuç yerine 

 

Jean Baudrillard’ın geniş külliyatı boyunca izini 

sürdüğü simülasyon ve anlamın çöküşü sorunsalı, 

modernitenin “orji sonrası” olarak adlandırılan, tüm 

hedeflerin aşıldığı ancak simülatif bir ivmeyle 

sürdürülmeye devam eden nihai aşamasını 

betimlemektedir (Baudrillard, 2020, s. 9). Çalışma 

kapsamında incelenen metinler, gerçekliğin giderek bir 

inanç nesnesine dönüştüğünü ve modellerin teknik 

kusursuzluğu içerisinde “gerçeklik ilkesinin” 

aşındırıldığını ortaya koymaktadır (Baudrillard, 2020, s. 

15-20). Bu doğrultuda anlam kaybı, sistemin kendi 

rasyonelliği, aşırı enformasyon üretimi ve şeffaflık 

mantığı içinde ortaya çıkan yapısal bir süreç olarak 

değerlendirilmektedir (Baudrillard, 2011a, s. 216; 

Baudrillard, 2011b, s. 72). Günümüzün “Algoritmik 

Gerçeklik” çağında Baudrillard’ın kuramı, dijital evrenin 

işleyişini anlamada önemli bir teorik çerçeve 

sunmaktadır. Dağ’a (2025, s. 361) göre dijitalleşme, 

gerçekliğin yerini alan yapay bir evren inşa ederek 

bireyleri özgürlük illüzyonu içerisinde 

yönlendirmektedir. Baudrillard’ın “Bütünsel Gerçeklik” 

olarak tanımladığı bu evre, dünyanın teknik süreçler 

aracılığıyla tamamen görünür, hesaplanabilir ve 

operasyonel hâle getirilmesini ifade etmektedir 

(Baudrillard, 2020, s. 13-16). İllüzyon, belirsizlik ve 

simgesel mesafe giderek ortadan kalkarken, gerçeklik 

modeller ve kodlar tarafından yeniden üretilen 

operasyonel bir yapıya dönüşmektedir. 

Yapay zekâ teknolojileri ve ChatGPT gibi büyük dil 

modelleri düşünüldüğünde, anlamın öznenin doğrudan 

deneyiminden uzaklaşarak veri temelli örüntüler 

aracılığıyla üretildiği görülmektedir. Büyük dil 

modelleri, bilgi üretimini, içerik dolaşımını ve iletişim 

süreçlerini algoritmik yapılar üzerinden yeniden 

şekillendirmektedir. Yapay zekânın gerçeği taklit 

ederek kendi gerçekliğini üretmesi ve insan üretimiyle 

arasındaki sınırları giderek belirsizleştirmesi, 

simülasyon düzeninin dijital düzlemde genişlediğini 

göstermektedir (Öngüç & Göksu, 2026, s. 24-25). Bu 

süreçte özne, Baudrillard’ın tanımladığı biçimiyle dijital 

ağların içerisinde sürekli veri üreten ve enformasyon 

dolaşımına eklemlenen bir “terminal” görünümü 

kazanmaktadır (Baudrillard, 2011b, s. 104). 

Baudrillard’ın “insanın kendi yapay ikizi karşısında özne 

statüsünü yitirmesi” yönündeki yaklaşımı da yapay 

zekâ çağında yeniden anlam kazanmaktadır 

(Baudrillard, 2001, s. 174). Üretken yapay zekâ 

sistemleri, insan düşüncesini, estetik üretimi ve dilsel 

ifadeyi algoritmik biçimde yeniden üreterek özgünlük, 

yaratıcılık ve öznel deneyim gibi kavramları tartışmalı 

hâle getirmektedir. Gerçek ile simülasyon arasındaki 

sınır giderek daha belirsiz bir hâl alırken, dijital 

sistemler insan deneyimini veri biçiminde yeniden 

yapılandıran yeni bir ontolojik evre üretmektedir. Bu 

radikal teşhis, literatürde önemli tartışmaları da 

beraberinde getirmiştir. Douglas Kellner (1989, s. 7), 

Baudrillard’ı toplumsal direniş odaklarını yok sayan bir 

“teknolojik determinizme” ve bir tür “çöplük kuramı” 

üretmekle suçlamaktadır. Benzer şekilde Christopher 

Norris (1992, s. 15), gerçekliğin bir simülasyona 

dönüştüğü iddiasının, etik sorumlulukları ve somut 

tarihsel gerçekleri buharlaştıran tehlikeli bir 

epistemolojik kayıtsızlık yarattığını savunmaktadır. 

Ancak bu çalışma, Baudrillard’ın “sessiz yığınlar” olarak 

tanımladığı kitlelerin tepkisizliğini, basit bir edilgenlik 

hâli olarak değerlendirmemektedir. Sessizlik, sistemin 

sürekli katılım, veri üretimi ve şeffaflık baskısına karşı 
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geliştirilen simgesel bir karşılık biçimi olarak 

okunmaktadır (Baudrillard, 1991, s. 9; 2011b, ss. 120-

121). Baudrillard’a göre kitleler, anlamı emen bir “kara 

delik” gibi hareket ederek sistemin iletişim, temsil ve 

rasyonel anlam üretme çabalarını etkisizleştirmektedir 

(Baudrillard, 1991, s. 3; 2011b, s. 121). Simgesel direniş 

imkânları noktasında, sistemin kendi kusursuzluğu 

içinde barındırdığı kırılganlıklar ve “virüsler”, 

Baudrillard’ın “Kötülük İlkesi” kavramıyla yeniden 

anlam kazanmaktadır (Baudrillard, 2020, ss. 33-35). 

Mike Gane’in (1991, s. 4) “ölümcül kuram” olarak 

sistemleştirdiği bu yaklaşım, sistemin aşırı şeffaflık ve 

mükemmeliyet aşamasında kendi yıkımını da (AIDS, 

terörizm, bilgisayar virüsleri gibi homeopatik felaketler 

aracılığıyla) ürettiğini göstermektedir. Dolayısıyla, 

gerçekliğin “kusursuz cinayeti” nesnenin özneye karşı 

yürüttüğü ironik bir stratejinin zaferidir (Baudrillard, 

2011b, s. 242). Simülasyon evreninde anlamın yeniden 

kurulması, sistemi tamamen rasyonel biçimde 

onarmaktan çok, Baudrillard’ın vurguladığı “radikal 

illüzyon”, “ayartma” ve “ölümün meydan okuması” gibi 

simgesel unsurları yeniden düşünmeyi 

gerektirmektedir (Baudrillard, 2005, s. 26; 2016, s. 

226). Horrocks’un (1999, s. 5) belirttiği gibi, teknolojik 

sistemlerin içinde pasif biçimde konumlanmak yerine, 

bu yapıların kendi kırılganlıklarını ve çelişkilerini fark 

edebilen eleştirel bir bakış geliştirmek önem 

taşımaktadır. Gelecekte yapılacak çalışmaların, 

simgesel direniş biçimlerinin Metaverse gibi dijital 

mekânlarda ve biyoteknolojik müdahalelerle dönüşen 

bedenler üzerinde nasıl yeniden üretildiğine 

odaklanması önem taşımaktadır. 

 

Extended Abstract 

 

The fundamental pillars of modern thought and 

social construction "reality," "meaning," and the 

"subject" undergo a radical ontological rupture in Jean 

Baudrillard's theoretical universe. In this new era, 

where classical paradigms such as representation and 

production are replaced by simulation and signs, the 

certainties of modernity have vanished. Based on 

Baudrillard's theoretical framework, this study 

examines how these three fundamental concepts are 

subjected to a systematic liquidation within the system 

of signs. Aiming to provide a comprehensive 

perspective for researchers in the fields of 

communication, sociology, media, and cultural studies, 

the analysis structures this process along three main 

axes.  

The first axis of the study focuses on the state of 

"hyperreality," which emerges as reality yields its place 

to simulacra. As explained by Baudrillard's metaphor of 

"the map preceding the territory," today, models and 

codes have superseded reality, even preceding it. In 

this phase, consumption objects cease to be tools for 

satisfying needs and transform into indicators of social 

hierarchy and status. The media, on the other hand, 

emerges as the primary actor of this simulation 

universe; by continuously reproducing reality, it 

reduces it to "pseudo-events." There is no longer a 

concrete reality to serve as a referent; everything has 

become a copy of its own copy. 

The second axis deeply examines the structural 

collapse mechanisms of meaning. With the "structural 

law of value" replacing the system of symbolic 

exchange, signs have become entirely emancipated 

from their referents. The uninterrupted and excessive 

flow of information created by the media, ironically, 

shatters meaning rather than multiplying it, 

transforming it into a neutral "emulsion." This process 

eliminates the internal foundation of meaning. The 

commodification of the body and the illusion of false 

personalization offered by consumer culture confine 

the subjective and profound structure of meaning to a 

superficial play of signs. 

The third and final axis of the study discusses the 

dissolution of the subject in the simulation universe 

and the possible forms of resistance that can be 

developed against this situation. The individual has lost 

their subjectivity by being reduced to the position of a 

consumer, an endless project identified with their 

body, and a passive "terminal" at the endpoint of 

digital networks. However, Baudrillard does not view 

this state of the murder of reality and the subject, 

which he defines as the "Perfect Crime," as an absolute 

and insurmountable end.  

The system's construction of itself in such a flawless 

and closed manner harbors a fatal vulnerability within. 

The extreme rationality and perfection of the system 

give birth to elements like the "Principle of Evil" 

(viruses, crises, unexpected malfunctions) that can 

shake it from the inside. Consequently, the study 

reveals how, in this simulation universe where 

meaning collapses and reality evaporates, the system's 

own extremes pave the way for a symbolic resistance 

and a challenge to the system. 
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