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Ulkiicii Kadinlar ve Kadin Kimliginin Insasi: 'Asenalar’
Giiler Ozdemir”

Milliyetcilik ve toplumsal cinsiyet iligkisinde milliyet¢iligin eril kurgusu, kadinlart bu kurguda
“nesnelestirerek” islev goriir. Eril bir soylem inga eden milliyet¢i ideolojiler kadinlar: milli davalarin
yanina ¢ekerken diger yandan da standartlagtirimis eylem kaliplarimin igerisinde durmaya zorlarlar.
Bu baglamda, 1980°den onceki siiregte iilkiicii kadinlarin MHP’de geri hizmetlerde olmalarina
karsin, 1990’larla birlikte bir dizi olgu ¢ercevesinde, MHP 'nin kadinlar: daha fazla seferber ettigi
goriiliir. Kuskusuz burada séz konusu olan sadece bir “cagirma” ve “davet etme” siireci degildir
diger yandan kadinlar da siyasetin aktif ozneleri olarak harekete gegcmislerdir. Bu anlamda
Tiirkive'’de MHP ve Ulkiicii Hareket’in “eril/erkek” bir hareket oldugu iddiasindan yola ¢ikan bu
calismada, iilkiicii kadinlar ele alinacak; kadin dergileri iizerinden nasil bir kimlik insa ettikleri,
milliyet¢i hareketle nasil bir bag kurduklari, kadinlarin “eril kurgular” disina ¢ikip ¢ikamadiklar
sorgulanacaktir.  “Asenalar” olarak tamimlanan iilkiicii kadinlarin MHP 'nin tarihsel okumasi
icerisine yerlestirilerek, toplumsal cinsiyet baglanminda kadinlik, aile, feminizm temalari etrafinda
yeniden bir okumasi ger¢eklestirilecektir.

Anahtar Kelimeler: Asenalar, Feminizm, Ulkiicii Hareket, Milliyetcilik, Toplumsal Cinsiyet

Ulkucu Women and the Building of Women’s Identity: “Asenas”

In the relationship between nationalism and gender, the masculine fiction of nationalism functions by
“objectifying” women. Nationalist ideologies, which construct a masculine discourse, attract women
to national cases, while forcing them to stand in standardized patterns of action. In this context,
although the Ulkucu women were in the back services of MHP in the period before 1980, it is seen
that MHP mobilized women more in the framework of series of cases with the 1990s. Undoubtedly, it
is not just a process of “calling” and “inviting”, but also women are acting as active subjects of
politics. In this sense, the MHP and Ulkucu Movement in Turkey “male/female” this study, will
discuss the Ulkucu women,; How they built an identity through women's magazines, how they connect
with the nationalist movement and whether women could go out of the “masculine fiction” of
nationalism. The Ulkucu women, defined as Asenas, were placed in the historical reading of the MHP
and a re-reading was carried out around the themes of femininity, family and feminism in the context
of gender.

Keywords:Asenas, Feminism, Gender, Nationalism, Ulkucu Movement

Giris
Milliyetcilik ve toplumsal cinsiyet iliskisinde milliyet¢iligin eril kurgusu, kadinlar1 bu kurguda “nesnelestiren”
bir isleve sahiptir. Dolayistyla, Deniz Kandiyoti’nin (2013, 165) belirttigi gibi “milliyetci hareketlere kadinlarin
nasil hem etkin olarak katilip hem de bu projelerin rehineleri haline geldikleri”ne bakmak dnemli goriinmektedir.
Ciinkii nihayetine milliyet¢i hareketler bir yandan kadinlari harekete katilmaya cagirirken diger yandan da
standartlastirilmis davranig kaliplarinin igerisinde eylemeye zorlarlar. Bu baglamda da Tiirkiye’de MHP ve
Ulkiicii Hareket’in “eril/erkek” bir hareket oldugunu sdyleyen bu ¢alisma, iilkiicii kadinlar1 toplumsal cinsiyet
gozIlugii ile ele alacaktir.

1969°daki kurulusu ile Tirkiye siyasetinde yer bulan Milliyet¢i Hareket Partisi’nin aktif politik tabanin
erkeklerden olugtugu goriilmekte, kadinlar ise 1980°lere kadar goriiniir olmamaktadirlar. Tanil Bora’nin MHP’de
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“geri hizmetler” de (2017, 814) yer aldigmi soyledigi ilkiicii kadinlar, 1990’larla birlikte Tiirkiye’de kadin
hareketlerinin giiglenmesi, basértiisii {izerinden hak talep eden Islamci kadimnlarm artan goriiniirligi ve
muhalefeti gibi olgular ¢ercevesinde daha fazla seferber olurlar (Bora ve Can 2004, 308). Bu baglamda bu
calisma, kadmlarin artan politikligi ile birlikte milliyetgilikle ve iilkiicti hareketle nasil bir bag kurduklari, nasil
bir kimlik insa ettikleri, milliyetgiligin onlar1 sabitledigi geleneksel rollerin disinda kendilerini nasil
konumlandirdiklarmi Ulkiicii kadinlarin gikardig1 Bizim Gergef ve Geng Asena dergileri iizerinden okuyacaktr.
Bu baglamda ilk olarak MHP ve Ulkiicii Hareketi tarihsel baglamda toplumsal cinsiyet iliskisi iizerinden
okuyacak, kurulus ve kitlesellesme asamasinda erkekligi insa eden milliyet¢i sdylemi ve militarist egilimi
iizerinde durulacaktir. 1980 darbe donemi Ulkiicii Hareket’in ideolojik savruluslari ile birlikte 1990’larda
kadinlarin “Asena” olarak adlandirilmasma yer verilecek, {ilkiicii kadinlarin hareket iginde kendilerini
konumlandirma bigimleri bu tarihsel siireclerle birlikte okunacaktir. Son olarak ise iilkiicii kadin kimliginin
Bizim Gergef (1990-1999) ve Geng Asena Dergileri (2003-2006) tizerinden nasil kurgulandigina odaklanacaktir.

Yontem

MHP’nin ideolojik savrulugsunu yansitan bu iki dergi hareket igindeki gidis gelislerin ve ideolojik
konumlanislarin kadinlar cephesinde nasil yorumlandigimi gostermesi agisindan dnemlidir. 1980 darbesi sonrasi
Islami tonun baskin oldugu Bizim Gergef Dergisi (1990-1999) Tiirk-Islam iilkiisiine baglh milliyetci Tiirk
kadmin tariflerken, 2003-2006 arasinda “Tiirk kizinin 21. yiizyildaki solugu” tlkiisiiyle ¢ikan Geng¢ Asena
dergisinde ise yine MHP’deki degisimle birlikte Islami tondan uzaklasildig: Tiirkgiiliik vurgusunun én plana
cikarildigi goriilmektedir. Bu anlamda da s6z konusu donemlerde kadinlarin artan katilimlari sonrast bu
donemlerde ¢ikmus iki dergide; iilkiicli kadinlarin geleneksel MHP sdylemiyle ne tiir paralellikler ve kopuslar
yasadiklar, “erkek” bir parti olarak MHP ve Ulkiicii Hareket’te bir alan a¢ip agmadiklar1 sorgulanacaktir. Ulkiicii
kadin dergilerine ulasilmasmin zorluklari dergileri ancak Ulkii Ocaklariyla irtibata gegerek elde etmenin
gerekliligini dogurmus ancak bu talepte sorunla karsilasilmistir. Bu vesile ile satin alinmasi miimkiin olan ve
kiitiiphanelerde erisilebilen Gen¢ Asena Dergisi’nin 2004-2005 yillarindaki bes sayisi, Bizim Gergef Dergisi’nin
ise 1990’da ¢ikmis bes sayisi incelenmistir. Bu dergiler “arastirilmasi hedeflenen olgu veya olgular hakkinda
bilgi igeren yazili materyallerin analizini” (Yildirnm ve Simsek 2000, 140) kapsayan nitel aragtirmada veri
toplama yontemlerinden biri olan dokiiman incelemesini esas almis, verilerin analizi “igerik analizi” esas
alinarak yorumlanmistir. Literatlir taramasinin hedeflerini ortaya koyarken, 6nceden yapilmis arastirmalarin
izledigi yolu ve simdiki ¢alismanin ona nasil baglandiginin, ¢alismanin bir baglama yerlestirmenin 6nemine
deginen Neuman’dan (2014, 164) hareketle, bu calisma da MHP ve Ulkiicii Kadmlar iizerinde yapilmis
aragtirmalara baglanmis ve bu literatiire katki yapmay1 hedeflemistir.

Ulkiicii kadin kimliginin merkeze konuldugu bu calisma arastirma nesnesine karst mesafenin de
tartisma konusu edilmesini saglar. Bu acindan Go6zde Orhon’un (2014) alan aragtirmasi {izerinden
sorunsallastirdigi “igeriden” ve “disaridan” olma konumlari, arastirilan kimliklere karst nerede konumlandigini
sorgulamast ve mesafenin arastirmadaki etkisini tartigmasit baglaminda onemlidir. Belirli bir konum alisin
arastirma nesnesine karsi bir ac1 belirlerken avantajlarinin oldugu gibi dezavantajlarinin da bulundugu ortaya
konulur. Bu baglamda arastirmamizda iilkiicii kimligin “disarisinda” bulunmak arastirmaya dair daha
profesyonel yaklagsmaya yarayabilecekken, diger yandan bu disaridanlik konumu arastirilan kimlige dair yorum
ve degerlendirme bigiminin “yanli” olmasi problemini de dogurabilir. Bu kisitlilik kuskusuz sosyal bilimlerin
“deger-bagimsizligr” tartismasini da giindeme tagimaya yardimei olur. Bu konuda da Sandra Harding (1996, 52)
“aragtirma nesnelerine karsi tarafsizlik ve kayitsizlik ilkesi yerine, arastirma nesneleri ile kismen yan tutan, kismi
ozdeslesmeyle gergeklestirilen bilingli taraflilik” ile kisithiligin agilabilir oldugunu sdyler. Dolayisiyla, degerden
bagimsiz bir sosyal bilim anlayisi yerine, bu sinirlilik Lawrence Neuman’m (2014, 560) asina olunmayan
diistinceler i¢in degerlendirmenin daha iyi yapilacagini belirttigi “yabancilik tutumu” ile asilabilecektir.

MHP: “Erkek” Bir Parti

Modern bir ideoloji olarak milliyet¢ilik homojen bir ulus yaratma ideali etrafinda “hayali bir cemaat” in
(Hobsbawn ve Ranger 20006, 12 ) kurulmasinin iiriiniidiir. Yeni bir aidiyet bagi da kuran milliyetgilik, cemaatin
tiim bireylerini ‘aile’ oldugu varsayimiyla yuva olan vatanda birlestirir. Bu akrabalik iligkisinde aile metaforu ile
tanimlanan ulus devletler, ulusun ise bir erkek kardesler birligi oldugunu varsayar (Najmabadi 2013, 129).
Ulusal cemaatin {iyelerinin birbirlerine erkek kardesler olarak bagliliklari ise kadmnlart bu cemaatin anneleri,
esleri, kardesleri olarak milliyet¢i ideolojilerin sahasinda nesnelestirir. Yuval Davis’in (2010, 54) kisaca
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“milletlendirilmis cinsiyet ve cinsiyetlendirilmis millet” dedigi bu olguda milletleri biyolojik ve sembolik olarak
yeniden iiretenin kadin olmasi (2010, 19) bu erkek kardesler birligine kadinlarin nasil eklemlendigini belirlemesi
acisindan 6nemlidir. Kadinlar milli toplulugun niifusunu korumasi ve ¢ogaltmasi baglaminda “milletin biyolojik
yeniden iiretimi’ni saglarken kiiltiiriin nesilden nesile aktarilmasinda da gorev sahibidirler. Kadinlara mili
toplulugun iiyeleri olarak aslen 6zel alanda yer ayiran bu anlati, kadinlarin ordu ya da savaglarda bulunmalari
durumunda ise yine 6zel alandan kopup gelen kodlarla islerlik kazanir. Dolayisiyla kadinlarin kamusal alanda
bulunma sinirlarinin belirlenmesi ordu ve savaslarda yer alma bigimlerini de belirler (Davis 2010, 54-56).

Bir aile olarak ulus birligi erkeklik ile milliyetgiligin birbirine sorunsuzca eklemlenmesini de (Nagel
2013, 68) saglar. Milliyetgiligin eril kurgusu millet ve milli degerler i¢in fedakarligi, biyolojik aileye fedakarlik
gibi erkek yurttaglardan isterken kadin da ulusun ¢ocuklarini dogurarak milli vazifeye katilacaktir. Militarizmin
islevsel kilinmasi, ordunun olusturulmasi ya da vatanin korunmasi olgularinin tiimii erkekligi milliyet¢ilik i¢in
islevsel kilarken kadinlar da vatan topragi gibi korunmasi gereken bedenlere doniistiiriilmiistiir. Tiirkiye’de
militarizmin makbul erkekligin tanimlanmasinda énemli bir rol oynadigini belirten Nurseli Yesim Siinbiiloglu
(2013, 15), militarizmin erkeklerin toplumsallagma stirecini sekillendirdigini ve cinsiyet rejimini tanimlamada
islevsel oldugunu séyler. Bu agindan “kadinlarin milliyetci hareketlere dahil edilmeleri ve temsil edilmelerinin,
bir bigimde erkeklerinkinden farkli bir yol izledigini” (Kandiyoti, 2013, 163) varsayarak Milliyet¢ci Hareket
Partisi ve Ulkiicii Hareket’te kadimlara cizilen simrlarin ve yer alislarmin erkeklerden farkli oldugu iddia
edilecektir.

Milliyetci Hareket Partisi, Alparslan Tiirkes’in Cumhuriyet¢i Koylii Millet Partisi’nin (CKMP) bagina
gectikten sonra 1969’daki kongrede MHP adini almasiyla kurulur. MHP cizgisi fasizan bir milliyetcilik ile
komiinizm diismanlig1 {izerinden sekillenirken Islam da milli kimligin pekistirici bir dgesi olarak savunulur
(Tokdogan 2012, 55). Politik ortamin Soguk Savas tarafindan belirlendigi Ikinci Diinya Savasi sonras1 donemde
ortak diisman olarak goriillen komiinizm milliyet¢i hareketler s6z konusu oldugunda da asil diigmandir.
Milliyetgilerin 6rgiitlendikleri yapilarda sola kars1 ling saldirilarinin basini ¢geken CKMP, “Tiirkiye Komiinizmle
Miicadele Dernekleri” adi altinda komiinizme karsi savasla basat aktorlerden biridir. Bu derneklerin
kapatilmasiyla 1966°da CKMP biinyesindeki 6grenciler “Ulkii Ocag1” adi altinda 6rgiitlenmis ve komiinizme
kars1 siddetin siirdiiriictisii olmustur. CKMP’nin 1969°da Milliyetci Hareket Partisi’ne doniismesiyle birlikte de
Ulkii Ocaklari, MHP nin genclik kollari olarak hareket etmistir. Kendilerine Bozkurtlar ad1 veren bu yapilanma
ozel kamplarda askeri egitimler almis olup, solun sokaklarini fethetme amacini tasirlar (Ziircher 1995, 374).
Dolayistyla komiinizme karsi savasin belirleyen oldugu bu doénemde anti-komiinizm MHP i¢in milliyetgi
kimliginin basat unsuru olurken, komando kamplar1 ise bu donemde anti-komiinist ling saldirilarinda temel
aktorlerden biri olarak islerlik kazanir (Bora 2017, 295).

Komando kamplarinin ele alinisinin konumuz agisindan 6nemi de erkek kimliginin bu olusumda dnemli
bir rol oynamasidir (Bora ve Tol 2009,828). Bir savas orgiitii olarak kurulan komando kamplart ve egitimi
hakkinda yazan Turhan Feyzioglu; komando egitimi alan genglerin kirk bes dakikalik egitimlerde atesli silah
kullanma, sopal1 saldirganlara karsi savunma, judo egitimi gibi askeri bir egitim aldiklarini belirtir (2000, 50).
Oyle ki “komiinistlerin anlayacag: dilden konusacak milliyetci gengler” yetistirmek ve “sokaklardaki hakimiyeti
solculara birakmamak” {izerine kurgulanan bu egitimlerde, “bes vakit toplu namaz”, “Tiirk ve Islam tarihinden
bilgiler”, “komiinizm ve komiinistlerin i¢ yiizii” gibi dini-ideolojik egitimlerden gectikleri de yazilir (Feyzioglu
2000, 51- 62). Solculara yonelik “polise-askere yardim” iizerinden kurgulanan siddet eylemleri ile birlikte, askeri
bigcimde oOrgiitlenen ve savas dilini kullanan bu kamplarin cinsiyet temelinin sadece erkeklerden olustugu da
belirtilir (Feyzioglu 2000, 53). Boylelikle “hiyerarsik ataerkil iliski normlar1” ve “erkek erkege” meydan kavgasi
gelenegi” tagrali erkekler diinyasinda MHP adina bir cazibe unsuru olusturur (Bora ve Tol 2008, 828).

Nagel (2013, 75) devlet ve ordu gibi kurumlara gecmisten bugiine erkeklerin hakim oldugunu bu
nedenle de hegemonik erkeklik kiiltiirii ve ideolojisinin hegemonik milliyet¢ilik kiiltiirii ve ideolojisiyle ele ele
gittigini soyler. Bu anlamda da askeri bir savas diizeni bi¢iminde orgiitlenmis paramiliter egitim kamplarinin
erkek hali MHP siyasetinin “maskiilinist bir siyasal alan oldugunu” (Nagel 2013, 75) gosterir. Dolayisiyla da
paramiliter kamplarda ve catigma ortami igerisinde yiiceltilen degerler erkek normlari ve 6zellikleri olurken,
erkek alan olarak goriilen bu alanda ise kadinlar hareket igerisinde erkeklerin gerisinde cinsel igboliimiiniin onlar
icin makbul gordiigii analik, eslik sifatlarinin 6tesine gegemezler. Cilinkii yarinin “annesi”, “miirebbiyesi” olarak
goriilen kadin Enloe’nin (2013, 215-216) belirttigi gibi milliyetciligin yiikselisiyle cinsellik, dogurganlik ve
cocuk yetistirme acisindan stratejik onem kazanir. Milliyetgilik kadinlara analikla kiiltliriin devami olarak
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sayginlik kazandirirken diger taraftan da kadinlari kontrol edilmesi gereken cinse doniistiirerek sayginlik
kaybetmektedirler (2013, 2016).

Hitler diyor ki: Alman ¢ocugu bir Alman oldugunu unutma. Alman kiz ¢cocugu birgiin gelecek bir Alman
annesi olacaksin, daima bunu diisiin”(Topguoglu, 1971, 11).

... Tirkiye’mizin hizla ulagsmasi ve tarihteki layik oldugu serefli mevkiye yeniden ¢agdas medeniyet
seviyesine sahibolabilmesi igin sahsiyetli, iiretici ve yaratici Tiirk insanina siddetle ihtiyaci vardir. Boyle
insanlarin kaynagi Tirk ailesi oldugu gibi yetismeleri de dinamik ve dengeli aile yapisinmi icabettirir.
Kuvvetli bir aile yapist Tiirk Milletinin gelecegi igin en biiyiikk teminattir (Giirglin 1971, 33-34).

Enloe (2003, 90) kadinlarin milliyetci topluluktaki erkekler tarafindan “ulusun gelecek nesillerini
yetistiren milliyetci rahimler” olarak goriildiiklerini dolayistyla erkeklerin kadinlarin cinsel-ahlaki masumiyetine
de biiyiik 6nem atfettiklerini belirtir. MHP hareketi s6z konusu oldugunda da ayni1 paralellik milletin devamini ve
bekasini siirdiirecek olanin yine ana olarak kadin oldugunu gosterir. Ki yer yer fagizmin dilinin kullanildig1 bu
anlatilar MHP soylemini “milli stoklarin kalitesi’ni arttirmayr amaglayan &jenist” (Davis 2010, 55) dile de
yaklastirir.

Kadinlar diger yandan milliyetgi projeler tarafindan ulusun en kiymetli mallari, degerleri nesilden nesile
aktaran temel araglari, ulusun kirletilmesine ve somiriilmesine karsi en savunmasiz iiyeleri ve asimilasyona ve
yabancilarin saldirisina kars1 direngsiz unsurlari olarak da goriiliir (Enloe 2003, 90). Bu da kadinlart milliyetciler
icin ahlaki ve cinsel safliklarinin korunmaya muhta¢ ve zaruri goriilmesine neden oldugu gibi dis
goriiniiglerinin/giyimlerinin de miidahale alanina dahil olmasini getirir;

Evet bugiiniin Tiirk kiz1 milli mazisi, tarihi, 6rf ve an’anesi ve mahalli kiyafetleri ile her zaman iftihar
etmelidir. Eger “maksi” giyiyorsa ve giyecekse moda oldugu ve batili hem-cinsleri giydigi i¢in degil
de; gazi nenehatunlar giydigi i¢in “maksi” giymelidir. Eger “mini” giymiyorsa ve giyemiyorsa; gazi
nenehatunlar su men’hus “mini”yi giymedigi icin o da inat ve 1srarla giymemelidir (Asikoglu 1971, 17).

Nesillerin ahlaken mazbuh, vatansever, 6rf ve an’anesine fanatizm seklinde bagli, sahsiyet sahibi ve
biitiin kozmopolit ideolojik akimlarin kargisinda bir granit gibi durabilmesi i¢in, mutlaka “kiz”larin ferdi
ve genel durumlari her bakimdan 6nem arz etmektedir (Asikoglu 1971, 17).

Tiirkive Ulkiicii Genglik Dergisi’nin milliyet¢i erkeklerinin kadmlarn Tiirk tdresine uygun
giyinmelerini bunun yaninda da ahlaki egitimlerinin ulusun ahlaki i¢in 6nemli oldugunu salik vermeleri ulusun
¢okmesini ile kadinin ahlaken ¢okiintiisii ile paralel gordiiklerini gosterir;

...Eger bir milletin kizlar1 bir “formasyon”a, “nosyon”a ve “entelleksiyon”a sahip degillerse: o millet
icin inhilal, inkiraz ile vatan ve millet biitliinliigiiniin ¢okmesi ve yok olmast mukaddder bir akibettir....
Babil, Roma, Misir, Grekler, Ispartalilar... Evet; bu devletlerin vaktiyle hakim olduklari yerlerde bugiin
ac1 bir hatira gibi yalniz enkaz, tas yiginlar kalmigtir. Neden?... Ciinkii... Biitiin bu devletler; ahlak dist
yasayisi siar edinmisler, kizlar1 ahlaki dejenerasyon girdabina atmislar, kizlarin sahsiyetlerini ezmisler
ve her birini adeta satilik meta haline getirmislerdir. (Asikoglu 1971,17)

Kadin1 ahlaken saf, namuslu, iffetli ve aslen analik géreviyle “sereflendiren” Ulkiicti Hareket, erkekleri
ise kadinlagsmaya kars1 siirekli teyakkuzda tutar. “Oyunuzu iirkek degil erkek partiye verin” (Bora ve Tol 2009,
828) derken Osman Yiiksel Serdengecti, komiinizme kargi donemin siyasilerini erkekce tavir almamakla
elestirirken 1999 secimlerinde de “Urkek degil erkek parti” sloganiyla, yeterince erkek olmamay1 ve en temelde
de “kadin gibi olmay1” eril olarak kodlanan siyasette yer almamanin zemini olarak igler. “Disil ezikligin” alt
edilmesi ise yine “sert”, “erkeksi” zeminde siyaset yapma gerekliligi iizerinden kodlanir. Ciinkii nihayetinde
kadinin ulusun kirtlgan, ahlaki yozlasmaya yatkin, zayif nesneleri olmalar1 kendilerinin de disil eziklige karsi
alarmist olmalarimi gerekli kilar. Tiim bunlarin sonucunda “toplumsal geriligin kurbanlari, modernligin timsalleri
veya kiiltlirel safiyetin tasiyicilart” (Kandiyoti 2013,167) olarak kadinlar milliyet¢ili§in nesnesi konumunda
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MHP ve Ulkiicii Hareket icerinde yer bulurken, erkeklik de kimligin &teki tarafina karsit olarak kurulur. Tiim

bunlarin sonucunda milliyet¢iligin maskalen ideolojisinin MHP nin “erkekligi” ile ortiistiigii goriiliir.

1980 Sonrast MHP ve Ulkiicii Hareket
1980’lere kadar anti-komiinist tehdide kars siirekli teyakkuz haliyle saldir1 pozisyonunda kalan Ulkiicii Hareket,
12 Eylil darbesiyle ilk kez devlet siddetiyle karsilasacaktir. 12 Eyliil’iin ayrimsiz siddeti o giine kadar
kendilerini devletin yaninda yedek gii¢ olarak konumlayan MHP igin travmatik etki yaratacak kutsal goriilen
devlet elestiriye tabi tutulacaktir. Bununla paralel olarak Islami ideoloji asil belirleyen olarak darbenin sokuna
kars1 siginak haline gelecek, devlet igin devlet adina savasan tlkiicii hareketin ideolojik ve manevi
bosluklarindan igeri sizacaktir. Tanil Bora ve Kemal Can (1991), MHP’nin bu dénemde ideolojik ve teorik
donanimsizlik ile sokun yarattigi varolugsal bunalim halini dengeleyebilecek maneviyat diinyasina tek kaynak
olarak Islam’1 gordiiklerini belirtir. Ancak kuskusuz hapishane kosullarina tahammiil ve psikolojik etmenler tek
aciklayan degildir; Tiirk-Islam sentezi kendiliginden gelisen bir siire¢ olmasmin yaninda iilkiicii énderlerin
bilingli tesvikinin de sonucu olarak etkili olacaktir. “Kendi benliklerini, morallerini ayakta tutmak i¢in de
basvurduklari Islami giindelik hayat diizeni, tabanin moral dayamksizligmi gidermek igin sistematiklestirilir”
(Bora ve Can 1991, 289-290). Nihayetinde hapishanelerde ve disardaki iilkiicii taban igerisinde Islamilesme
egilimi artar ve temel belirleyene doniisiirken, devlet ve sistem elestirisi tlkiicii kadrolar arasinda yeserecek
ancak bu olgu da uzun siirmeyecek devletle yeniden barigsma ¢ok gegmeden saglanacaktir.

1990’1ara gelindiginde toplumsal ve siyasal belirleyenler de degisime ugrar, Soguk Savasin bitimiyle
komiinizm tehlikesinin ortadan kalkist Tiirki Cumhuriyetlerin bagimsizliklarin1 kazanmalart MHP’de Pan-
Tiirkist egilimi giiglendirecek Bora ve Can’in (1995, 88) deyimiyle ‘soy’ Tiirk¢iiliige doniis gerceklestirilecektir.
Bu donemde ayni zamanda Kiirt hareketinin artan eylemlili§i MHP i¢in yeni bir i¢ diisman kurgusuna
yaslanmasiin da zemini olurken, Refah Partisi’nin siyaset sahnesinde Islamc1 kimligi giiglii bir bigimde temsili
de MHP’nin yaslandigi zemini sarsacaktir. Tiim bunlarin etkisiyle MHP’de yeniden Tiirk¢iilesme siireci
baslayacak, kiiskiin kalinan devletle 90’11 yillarda yeniden el sikisilacaktir. Nihayetinde zaten devlet olgusunun
kendisiyle bir kavgast olmayan MHP’de sug¢ yalnizca bir doneme ithaf edilecek, darbe gelip gecici “anomali”
hali olarak goriilecektir. Dolayisiyla yargilanan da sistem ya da devlet olmayacak donemin rejimi ve tek tek
kisileri olacaktir'.

90’larda yiikselise gecen milliyetci dalga ve pop kiiltiirlesen Ulkiicii imgesinin MHP’ye gériiniirliik
kazandirdigint belirten Bora (2017, 329), pop-iilkiiciilik dedigi bu olgu ile MHP’nin bir cazibe merkezi haline
geldigini soyler. “Ya sev ya terk et” sloganin artan kullanimi ile bozkurtlu, {i¢ hilali bayrak, bileklik, alinlik,
kolye, yiiziik gibi iiriinlerin politik alt kiiltiiriin iiriinleri olmaktan ¢ikip isportaya yayilmast (2017, 329) Ulkiicii
Hareket’in gériiniirliigiinii artirirken daha genis bir kitle i¢in de mesrulagmasini beraberinde getirir. Ulkiicii
Hareket’in popiilerlesme ve modernlesme egilimi ise onunla temasi bulunmayan ya da zayif olan tabanlarla yeni
bir iliski gelistirmesini saglar; sehirli beyaz yakanin fagizan yonelimlerine mesken saglarken, modern- sehirli
hayat siiren alanlarda da taban tutmaya baslar (Bora, 2015, 329-330). Boylelikle 90’larda yeniden toparlanma ve
sempatizan devsirme konusunda basarili olan Ulkiicii Hareket, modern kentlilere hitap ederken kir ve kent
yoksullarinin da kendisine yonelmesinde etkili olur. 90’larda esen MHP riizgarin1 yoksulluk-milliyetgilik iliskisi
ile degerlendiren Can, kir ve kent yoksullarinin MHP’ye yonelislerini “ekonomik, sosyal, kiiltiirel ve siyasi
olarak kendilerini en geride, “disarida birakilmis” hisseden ve boyle bir ihtimalden endiseye kapilan insanlarin
sosyo-psikolojik agidan bir temsile verdikleri oy” olarak okur (Can 2002, 123). Bu anlamda da MHP “gecekondu
mabhallelerinin genglerine gitmeye, magdur ve mazlum sdylemleri ile yeniden kurulan diisman imgesine karsi
garibanligin ya da ezikligin yeniden estetize edilmesini de saglar” (Bora ve Can 2004, 257). Boylelikle hitap
ettigi tabani genisleten MHP 1999 secimlerinde %17 oy oraniyla koalisyon ortagi olmay1 da basarir.

Ulkiicii Kadinlar: “Asenalar”

1980’lerden itibaren Islamc1 kadinlarin politik 6znelliginin &ne ¢tkmasinin iilkiicii kadinlari cezbettigini sdyleyen
Bora (2017, 814) yillarca geri hizmetlerde kalmis kadinlarin aktif siyasete katilimlarmin arttigint belirtir.
Dolayistyla “‘80’lerden itibaren kadinlarla ilgili tazyiki belirgin bir bigcimde hisseden MHP’de 90’11 yillara
varildiginda kadmnlarin daha fazla seferber edildigi goriilir” (Bora ve Can 2004, 308). Bu olgunun temel
sebepleri ise donemin milliyetcilik riizgarinin kadinlar1 etkilemesi ve 80’lerden itibaren yiikselen feminist
hareketlerin kadinlar1 toplumsal ve politik hayata katilmaya tesvik etmesi olarak betimlenirken, diger yandan ise
yukarida bahsi gegen 90’lardaki popiilerlesen MHP imajinin etkisi de yer alir (Bora ve Can 2004, 308). Oyle ki
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bu tazyikin sonucu olarak “kadinlara “yer agma” niyetinde olan MHP 1995 yilinda tarihinin ilk kadin bagkani
olarak Istanbul Kiiciikcekmece ilge bagkanligina avukat Hiilya Karadeniz’i getirir. Bunun devami olarak 1999
secimlerinde iilkiicii ge¢misi olan iki kadin aday secilirken, Ulkii Ocaklarina geng¢ kadinlari kazanmak igin
Bayanlar Birimi kurulur (Tokdogan 2012, 65-66).

Ulkiicii Hareket’in yeniden Tiirkgiilesme egilimi ile birlikte dondiigii eski Tiirk torelerine atifla yarattigt
“Asena” imgesi ise 1990’lardan itibaren kadimnlart ana ve savasgi imgesiyle politikada islevsel kilar. Tiirk
kavmini yok olma tehlikesinden kurtaran disi kurt Asena imgesi bu donemde savasci kadina génderme yaparak
yerlesiklik kazanir. Neslin kurtulusunu kadinin liremesine baglayan ve anneligi dnceleyen bu séylem Davis’in
(2010, 95) kiltiiriin ve milletin yeniden iireticileri olarak milliyetgi kurgularda yer bulabilen kadinin, “toplulugun
kimliginin ve gelecekteki kaderinin temsili olarak kurgulanmasmin” MHP’deki yansimasidir. Dolayisiyla bu
anlat1 “kadinin oncelikli gorevini annelik olarak sabitlerken kadiin yozlagsmasina karsi da tetikte olma halini
stiregen kilar” (Bora 2017, 815). Asena imgesinin Tiirk torelerine atifla kurgulanan ve Tiirk kadinin zaten
temelde erkekle esit ve siyaseten de aktif oldugunu savunan tutumu diger yandan Bora’nin deyimiyle “kadinin
giiglenmesinin ve 6znelesmesinin ifadesi olarak gérmek isteyen bir tahayyiile cevaz verir (Bora 2017, 815). Oyle
ki 90’larda artan kadin orani ve kadinlarin politik olarak giiglenmesiyle MHP’li baz1 kadinlarin ¢ikislart da bu
acidan anlamlidir. 1993°te Aysel Izgi Tiirk Asena imgesine yiiklenen anlamla paralel bigimde, kadmin kadinlik
ve analik vazifelerinden yalitilmis olamayacagini eklemekle birlikte;

Ancak kadinlarimizin, siyasal hayatta gostermeleri gereken etkinlikleri yeterince gostermedigi
gozlemlenmektedir. Yukarida da belirtilmis oldugu gibi Tiirk kadim, Tiirk milliyetcisidir... Oyleyse bu
ozelligine uygun siyasal olusum igindeki yerini almig olmalidir... Tabii burada iizerinde durulacak bir
diger husus, partili erkeklerimizin, partili kadinlarin olugsmasinda yardimci olmalaridir. Surasini
unutmamaliyiz; partili erkeklerimiz, kadinlarimizin fedakarliklart olmadan bulunduklart yerlere gelmis
degillerdir (Aktaran Bora 2004, 308-309).

Talepkar olan bu dil parti iginde daha aktif olmayi isterken, diger taraftan da verili rollerini aksatmadan
ricact olmaktadir. 1995°te yine Siiheyla Kebapcioglu kadinlara hitaben artik uyandiklarini sdyleyecek ve partinin
tiim birimlerinde aktif rolii talep edecektir: “Isi ehline veriniz, bu ehil kadin ise kadina verecegiz” (Aktaran Bora
ve Can 2004, 310). Kadinlarin daha aktif rol talebi ve erkeklerle esitlenme kavgasina dair diger ¢ikis ise 1999°da
bir “Geng Asena’dan gelir;

Eskiden Tiirklerde kadinlar ¢ok saygi goriirmiis. Biz ikinci sinif degiliz ki. Okuyoruz, herseyimiz esit.
Annelerimiz ¢ok g¢ekti. Biz ¢ekmek istemiyoruz. Herseyi tartisirim, o erkek diye neden kendimi arka
plana atayim ki? (Yeni Yiizyil Gazetesi, 1999, 8).

Vurgulandig1 gibi eski Tiirk torelerinin esitlik¢i oldugu iddia edilen kurgusu igerisine yerlestirilen
kadin-erkek esitligi tizerinden temellendirilen bu karsi ¢ikis, kendini diger cinsin arkasinda degil yaninda
konumlandirir. 1999°da ¢ikan Asenanin Kizlar: yazi dizisinde goriildiigii gibi yeniden Tiirkciilesmeyle Islamci
sentezin kadina yonelik bakist da elestiri konusu yapilir;

“MHP, modern Islamcilign kadmna verdigi ikinci sinif konumu by-pass edip Oguz, Uygur kadimina
atfen disi iiyelerine “Geng Asenalar” adin1 veriyor ve halkay1 Atatiirk’e bagliyor” (Yeni Yiizyil Gazetesi
1999, 8).

Islami sentezin baskin tarafini torpiileyen ve Tiirk téresini one ¢ikaran sdylemlerde Kemalizmle de
yeniden barigildig1 goriiliir. “Disi bozkurtlar” davada orgiitlenirken erkeklerle sembolik esitligi de yakalarlar dyle
ki bozkurt isaretinin cinsiyetsizligi kadinlar1 bu sembolik goriiniirliikkte 6ne ¢ikarir. Kadinlarin goriiniir olmalari
ve paneller, egitim ¢aligmalar1 i¢inde yer almalar ev toplantilarinda MHP’yi anlatmalart kadinlarin 6znelesme
deneyimlerini de beraberinde getirir. Diger yandan MHP’nin gazetelerinde kadinlar igin ayrilmis bir sayfa veya
kose olmamasimi “MHP’nin tamamen erkek egemenligiyle aciklamayan kadinlar, yalmiz “kadinlara mahsus
konu” (Yeni Yiizy1l Gazetesi, 1999) diye bir seyin varligini da sicak karsilanmadigini gosterir.

Artan kadin politiklesmesinin ve Asena imgesinin kadinlar1 kismi de olsa 6znelesmeye ¢agiran dili bu
donemde Ulkiicii kadinlarin feminizan cikislarmin, erkek bir hareket icerisinde gorece karsi koyuslarin, alan
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agma isteklerinin oldugunu da ortaya koyar. Paralel olarak kadinlarin milliyet¢i kimligi nasil iistlendikleri,
anlamlandirdiklar ve deneyimledikleri sorularini soran Nagehan Tokdogan (2012) saha ¢alismasi verileri analizi
iizerinden iilkiicii kadinlarin 6znel deneyimlerini aktarir. Bu g¢alisma incelenen dergilerde ve goriigmelerde
kadmlarin milliyet¢iligin onlar1 kamusal alandan dislayan ve belirli kaliplarla eylemeye zorlayan sabit
kimliklerini yeniden iirettiklerini ortaya serer. Ancak diger yandan 6znel deneyim ve giindelik pratikler s6z
konusu oldugunda elestirel tutumlarin ortaya ¢iktigini, kadmlarin politik 6zneler olarak eyleme arzulari ile
hareketin kaliplarin1 dayatmasi arasinda bir ¢eligkinin oldugunu vurgular. Dolayisiyla Tokdogan’in ¢alismasi ile
yukaridaki tartigmaya paralel olarak iilkiicii kadinlarin matbu ya da resmi dili ile giindelik dilin birbirine karigan
diger yandan da gelisen ve ¢atigan bigimlerini gormek onemlidir. Asagida dergiler lizerinden tartigilacagi gibi bu
eserlerin herhangi bir elestirel ve ¢atismali durusu gostermelerinin zor oldugu ortaya gikmakta oysa bunun sabit
bir tez olmadig1 da yapilan ¢aligmalarda ortaya ¢cikmaktadir.

Ulkiicii Kadin Kimliginin insasi: “Bizim Gergef” ve “Gen¢ Asena” Dergileri

Milliyet¢i hareketlerin siurlt roller ve sorumluluklar etrafinda eylemeye ittikleri kadinlarin bu rolii nasil
iistlendikleri de tartisilmasi gereken bir konudur. Baska deyisle Tokdogan’in yerinde sorusuyla “kadinlarin
milliyetgilikle ne yaptiklar1?”’na bakmak gerekir (Tokdogan 2015, 112).

Milliyetgi Tirk kadinimnin sesi olma ve Tiirk¢li kadinlar yetistirmeyi ama¢ edinerek 1969’da
yaymlanmaya baslanan Ayse Dergisi lizerine bir inceleme (Hatem 2018) gdsteriyor ki, milliyet¢i kadinlar da
MHP s6ylemine paralel bir dil ile milliyet¢i hareket icerisinde konumlanir. 1970’li yillarda 76re Dergisi adiyla
yayin hayatina devam eden dergide annelige 6zel bir 6nem atfedilmekte, aile ve ¢ocuk egitimi, mutfak kiiltiiri,
yemek tarifleri, kadin, giizellik, saglik, moda, el isi gibi “kadinlarin ilgi alanina yonelik” (48) olarak tarif edilen
alanlarda yazilar kaleme alinmaktadir. Diger yandan Tiirk toresi ve Tiirk tarihindeki kahraman kadinlara yer
vererek “savas zamaninda gocuklarina ve yurduna bakan kadinlarin ayni zamanda derneklesme ve propaganda
faaliyetleriyle de vatan savunusu”na katildiklar belirttirilir (2018, 45). Anti-komiinist teyakkuzun MHP ¢izgisine
paralel bir bigimde siirdiigli dergide komiinist tehdide karsi durma ¢agrisi yinelenirken dergi komiinizme karsi
“Tirk kizlarim” ve “Tiirk ogullarin1” uyanik olmaya ¢agirir (Hatem 2018, 39-56). Yayinlar iizerinden goriiniir
olan iilkiicii kadinlarin bu donemde aykiri bir ¢ikislarinin oldugunu sdylemek matbu dil agisindan zor
goriinmektedir. Kadinlarin bu dénemdeki sinirli temsillerinin yaninda 1990’larda MHP igindeki aktif rollerinin
kadin 6znelligi konusunda nasil bir farklilik yarattig1 ise yeniden ele alinmasi gereken bir konudur.

Burada incelenecek iki dergi Bizim Gergef ve Geng Asena ile bahsedildigi tizere 1990’larda MHP ve
Ulkii Ocaklar igerisinde daha fazla yer alan kadmlarin bu aktiflesme siirecinde milliyet¢i kimligi nasil
sahiplendikleri ve iirettikleri {izerinde durmayr amaglar. MHP ve Ulkiicii Hareket’in tarihsel déniisiim ve
siireklilikleri {izerinden okunabilecek bu dergilerde; 1980 darbesi sonrasi Islam’a sarilma hali Bizim Gergef
Dergisi igerisinde de ¢ok yogun olarak goriiliirken, 2000’lerde ¢ikan Geng Asena dergisinde ise yine MHP’deki
degisimle birlikte Islami tondan uzaklasildigi Kemalizmle barisildigi ve Tiirkgiiliik vurgusunun daha 6n plana
cikarilldigi goriilmektedir. Dolayisiyla kadinlarin MHP’de daha fazla yer bulmalarimin ve goriiniir olmalarinin
sonucu olarak neler sdylediklerinin, ge¢mise dair siireklilik ve kopuslarmin olup olmadigini bu dergiler
iizerinden okumak anlamli olacaktir. Matbu dilin analizini igeren bu tartisma {ilkiicii kadinlarin nicelik olarak
artarken diger yandan so6zlerinin ne kadar yiikseldigini gdstermeyi hedeflemektedir. Dergiler iizerinden {ilkiici
kadin kimligi insasina bakmak nihayetinde yukarida tartisilan gostergelerin digina tagsmanin pek de olasi
goriinmedigini gostermektedir. Kuskusuz, MHP’nin tarihsel kirilma ya da savruluslarinin etkisinin dergilerde de
izinin siriilebilecegi acikken, bu degisim noktalarinda kadmn kimligine dair “ses tonunun” ise MHP diliyle
benzer oldugu goriilmektedir.

Kadinlhk-Erkeklik

Tiirkliik ve Islamiyet’i etle tirnak gibi birbirinden ayrilmaz iki unsur olarak tarif eden Bizim Gergef dergisi, Tiirk-
Islam davasini sadece erkeklerin davasi degil kadinlarin davasi olarak da goriir. Bu nedenle “erkeginin yaninda
vazifeyi yapmaktan geri kalmayan kadin” (Bizim Gergef 1990, 3) tarifi yapilir. Tiirk-Islam iilkiisiine bagh
milliyetgi Tiirk kadini tarifi yapilan bu dergide, 90’lar “kiiltiir emperyalizmi” altinda elestirilmekte, “dis
kaynakli” olarak goriilen davranis ve normlar bu kavram iizerinden yargilanmaktadir. Coziimiin milli olanda
olacag vurgusunun temel oldugu dergide, hiimanizm, feminizm, komiinizm gibi “tim -izmlere kars1” olarak
tanimlanan bakis ile “kendi 6z benligine doniis” temellendirilmektedir. “Kadin kavramimin kadin agzindan ortaya
konulmasi gerektigi’ne (Bizim Gergef 1990, 7) dair erkek cagrist ise Basbug olarak goriilen Alparslan



123 Ulkiicii Kadinlar ve Kadin Kimliginin Insast
Tiirkes’ten gelir. S6z sdylemeye ve politika yapmaya ¢agiran bu dil diger yandan da kadini “analik” sinirlarini
gegmemeye dair uyarirken erkegin tamamlayicisi olarak goreve c¢agirir. Kadinlik temelde anne roliiyle tarif
edilirken, aile icerisinde temel direk olarak kadin konumlandirilir ve en kutsal vazifesi olarak da annelik goriiliir,
Oyle ki cocuk sahibi olmayan kadinlar bir yaniyla eksiktir. Enloe’nin tarifiyle bu “milliyetci rahimler” (2003, 90)
milletin gelecek nesillerini yetistirme goreviyle makbuldiirler. Diger yandan “milli hareketlerin en biiylik gii¢
kaynag1” olarak kadin, “tdre”yi ve kiiltiirii nesilden nesile aktaracak aracidir.

Kadim dogustan gelen hassasiyeti, sorumluluk anlayisi ile temizlige ve diizenlilige daha yatkindir
(Demirdag 1990, 33).

Toplumun en kiicliik fakat en Onemli birimi olan aile torenin katiksiz verildigi tek yer, gecmiste
Fatihlere, Alparslanlara, Yavuzlara analik etmis gelecekte daha nicelerine analik edecek olan Tiirk kizi
da toreyi yiirege isleyecek tek kisidir (Tabaklar 2005, 28).

Toplumun temel tasi olan aile bozulmusgsa toplumun bozulmamasi s6z konusu dahi degildir. Ailenin
temel tagt ‘Tiirk kizi’dir (Birecik 2004, 24).

.....cunki aile, giiclii oldugu ve fonksiyonlarini basari ile yiiriitebildigi nispette devlet ve millet de giiglii
kalabilir (Y1lmaz 2005, 33).

Rasyonel tarafa erkegi, duygular tarafina kadini yerlestiren gelenek icerisinden konusan bu dil, kadim
0zel alan igerisinde bir kimlik edinmeye ¢agirir. Soyut diisiinme yeteneginden yoksun olarak tanimlanan kadin,
erkegi tamamlayicilig1 baglaminda duyarlilik, begeni, pratik akil, iffet bekgisi gibi 6zellikleriyle degerlendirilir.
Dolayistyla bu tanimlanma kadin ve erkegi ahlaki alanda bir igbdliimiine tabi kilarken, kamusal -6zel alandaki
isboliimiiyle de kendini gosterir. Ozel alanda ¢ocuk yetistirme gorevi kadminken kamusal alana ¢ikis1 ve kabul
goriisii de ana olmasi vasfiyla saglanir ki toplumun ahlakini korumak kadinin ahlak sahibi olmasiyla es
anlamlidir;

Tiirk kadmi, Tiirk neslinin devaminda vazgegilmez bir unsur, “Miibarek ana”, “kutlu hatun” olma
vasiflartyla da Tiirk milletinin nazarinda yiicelmistir. O her zaman evine sahip ve ¢ocuklarinin basinda
erdem sahibi bir “ANA” olarak toplumdaki yerini korumustur (Bizim Gergef 1990, 4).

Kadin1 “bagimli bir cinsiyet” kilmanin mesruiyeti ise kadin ve erkek dogasina yapilan gondermeyle
saglanir: Bugiiniin ve yarinin nesillerini yaratacak olan kadindir ve kadin sosyal ve ¢alisma hayatinda 6nemli
yerlere gelmesine ragmen once bir es ve anne olmalidir. “Makbul kadina” cagri yapan bu dergiler diger yandan
da “makbul erkegin” nasil olmasi gerektigini tanimlar; “kadin kadmligin1 ve insanligin1 bilmesi” gerekirken,
“erkek de erkekligini ve insanligin1” bilmelidir;

Hayatimizdaki sosyal ve dini bosluktan bu mikrop, iki cinsi de tehdit etmektedir. Biiyiik sehirlerde
sekilde bozukluga giden, sagin1 uzatan, kulagina kiipe takan, kizlar gibi giyinip, onlar gibi davranmaya
dzen gosteren binlerce erkek goriinmektedir (incesu 1990, 4).

...Ciinkii kadin ve erkek esit degildir. Hele kadin ve erkek tek tek ele alindiginda bu hi¢ bdyle degildir.
... Ozetle kadin kadinhigim ve insanligini bildikge iistiindiir. Erkek de erkekligini ve insanligin1 bildikce
istiindiir (Miiftiioglu 1990, 5).

“Erkekligini bilmesi gereken erkekler” ile “kadmligini bilmesi gereken kadinlar” tanimi sabit rollerin
fitrattan geldigine inanildigi ve dogallastirildigini gosterir. “Tirk kiz1” ve “Tirk oglu” toplumsal cinsiyet
rollerinin onlara atfettigi rollerin disina ¢ikmadan eyleyenlerdir. Dolayisiyla Enloe’nin tespit ettigi gibi,
“milliyetcilik vasitasiyla siyasilesen kadinlarin, baska topluluktan kadinlar yerine, kendi toplulugunun erkegi ile
kendisini ayni1 kaderi paylasan biri olarak gérme olasilii yiiksektir” (Enloe 2003, 99). Vatanin 6zbedz evladi
olarak tanimlanan Tiirk kadinin vazifesi de yine vatana hizmet {izerinden kutsallastirilir.
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Bu kutsal davada en 6nemli gorevin Tiirk kizina yani yarinin Tirk analarma diistiigii artik fark
edilmelidir... Bizler artik evinde oturan, ise yaramayan kadinlar degil de hizmet ederek, hizmetten zevk
alarak hayatta basarili olmaya ¢aligan kadinlar olarak bu davada yerimizi almaliyiz. Unutulmamalidir ki
Tiirk Kizi, Tiirk milletinin bekasi i¢cin dogdu ve onun i¢in 6lecektir (Ugacan 2004, 36 ).

Burada da goriildiigii gibi kadinin ilk ve en 6nemli vazifesi sabit kalarak diger degiskenler doneme ve
sOylemin degisimine goére yeniden sekillendirilir. Kismi bir 6znelesmenin arzusu ve talebi olan bu alintida
oldugu gibi kadin “kismi 6zerkligi/ozgiirligii” cercevesinde géreve cagrilir.

Oteki Kadinlik

Bizim Gergef Dergisi’nin iilkiicii kadinlar1 ve diger kadinlar ayirirken kullandig kistas temelde dis goriiniise
dair bir anlati iizerinden kurulmaktadir. 90’larin basindaki MHP ideolojisini yansitan bu betimleyis, islami
degerleri 6n plana koyan diger yandan da Tiirk toresine atif yapan igeriklerle “6teki kadin”1 tanimlar ve dislar.
Bu kadmlar dis gii¢lerin oyununa gelen feminizmi savunan kadinlar olurken 6te yandan da batili gibi goriinen,
modern goriiniimleriyle elestirilen —ojeli, boyali- kadinlardir. Bu anlamda kadinin goriiniimii, giysisi ya da
makyajinin orani ile zekdsinin oranini bir tutan bu bakis, eril dilin kadi disilige ne kadar yaklagirsa o kadar
tekinsiz ve aptal kilan sGyleminin baska bir yansimasidir. Bu baglamda da iilkiicii kadimin/ milliyet¢i Tiirk
kizinin “cinsiyetsiz” kilinmast s6z konusudur ve milli davanin destekgisi, ana, baci, es olarak disilikten siyrilmis
bir konuma yerlestirilmekte aksi durumda fahige olma riskiyle yiiz yiize gelmektedir.

Fakir ve egitimsiz pek¢ok kiz fuhusun batagina siiriiklenirken, bu durumdan uzaktan yakindan ilgisi
olmayan, sosyetenin zenginlikten nasibini almzus, iki yabanct dil dilen kolejli giizelleri fuhusu “seks”
adiyla icra ederken boyali basin tarafindan “haftanin giizeli bes yildizli giizel” gibi sifatlarla
onurlandiriliyor (Yalgin 1990, 26-27).

Bir ruj-boya kiiltiirii, bilgisi ve akli olmayan bir giiruh, sulu boya takimi, kadinin ekonomik
bagimsizlig1 tezini ileri siirerek, tek basina, istedigi gibi yasama oOzgiirligiinii arzu etmekte, bu
isteklerini kadin erkek esitligi prensibine oturtmak suretiyle dis gliclerin masas1 olmaktadirlar
(Miiftiioglu 1990, 5).

Oteki kadinlik, zengin olmak, makyaj yapmak sosyetik olmak tizerinden kurulurken, diger yandan da
“yoksul ama onurlu” geng kizlar yiiceltilir. Oyle ki, 90’larin magdur/mazlum/ yoksul sdylemini 6ne ¢ikaran
MHP’nin gecekondulara giden iilkiicii kadinlar1 (1 Mayis Mahallesi) yoksul kadinlarin gogiis gerdigi zorluklari
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anlatmakta, “serefli”, “hayatini insanca siirdiiren”, “alin teriyle”, “namusluca kazanan”, “kokusmus sistemin
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carkini tersine ¢evirecek olan yoksul ama onurlu”, “emektar gecekondulu” kadin vurgusu 6ne ¢cikmaktadir.

Buradaki amacimiz, biiyiik sehirlerde is ararken karsilagilan giigliikler degil, buralarda tutunabilmek
ugruna ailelerin, 6zellikle de kadinlarin g6giis gerdigi zor gilinlerdi... Sehirlerin kamburu, koylerin
umudu iste gecekondularimiz... benim ¢ilekes gecekondulum (Yalgin 1999, 32).

Kadimnin temelde Islam vurgusuyla 6n plana cikarilan ozelliklerinin 90’larin ortalarindan itibaren
MHP’deki degisimle birlikte degistigi gdzlemini de yapabiliriz. Oyle ki elestirilen modern kadin gériiniimii bu
tarihlerden sonra sahiplenilir. Alparslan Tiirkes’in manevi kizt Sevgi Erenerol; “Atatiirk, Tiirk kadininin her
zaman sik ve bakimli olmasini isterdi. Ben kadinlarin ne sadece beyne agirlik verip gorlintiisiinii ihmal
etmesinden, ne de yalniz kilik kiyafete 6nem vermesinden yanayim.” der ve siyasal Islamci akimlarin Tiirk
kadinini ortagag karanligina siiriikleyemeyecegini soyler (Yeni Yiizyil Gazetesi 1999, 8).

Feminizm

Dergilerin ve genel olarak MHP’li kadinlarin feminizme dair sert tepkilerinin oldugunu sdylemek miimkiindiir
ciinkii tarihi ve kadmin tarihteki konumunu Tiirk téresi ve/veya Islam perspektifinde kuran anlatilar, kadinin
erkekle esit konumuna deginmekte ve ezelden beri de Oyle oldugunu savunmaktadirlar. Bu esitligin
bozulmasmin bir nedeni var ise de onun, degerlerimizin yozlastirilmasinda aranmasinin gerektigi belirtilir.
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Dolayistyla feminizm de bati kaynakli bir ideoloji olarak bu topraklarda yeri olmayan bir diisiince olarak
goriilmekte ve milletin esas degerlerine ihanetle su¢lanmaktadir.

Gilintimiizde bizim toplumumuzda da feminizm zaman zaman giindeme gelmektedir. Ancak Tiirk kadini
hem Islamiyetten dnce hemde Islamiyetten sonra Garbli hemcinsinin durumuna diismemis, onun gibi
hor goriilmemistir. Tiirk Kadini, Tiirk toéresinde ana olarak da, zevce olarak da hak ve s6z sahibi olan
hiirmet ve itibar goren, sefahat alemlerinin mevzuu olmayan aziz bir varliktir. ...Sayet bizim
toplumumuzda da kadinimizin hak ettigi yerde bulunamamasindan ve ezilmisliginden bahsediliyorsa,
bunun sebebini Tiirk-islam Kiiltiiriinden uzaklasmamizda, onu iyi anlayamayip yasayamamizda aramak
gerekir. (Derindere 1990, 13).

Ulkiicii kadinlarin feminizme dair tutumu genel olarak her tiir dis kaynakli ideolojinin milli olanla
uyusmadigt ve nihayetinde toplumu ya da milleti zehirledigi iizerine kuruludur. Stirekli diigman tehdidiyle karsi
karsiya olma halinin kroniklestigi MHP bakisi, bekaya yonelik tehdit olarak kurdugu tiim -izmlere karsi
savaginda Tiirk toresine sarilarak kurtulma gayesindedir.

Tirk milletine gerekli olmayan feminizmin Batida ortaya ¢ikmasinin sebebi ise Tiirklere 6zgi
degerlerin Batida olmayisina baglanir. Kadin Batida ikinci plana itilmistir ve bu durum onu kendi hakkini
aramaya mecbur birakmistir, bu arayisin sonunda ise feminizm ortaya ¢ikmaistir.

Malzemesi bitenler i¢in yeni konular gerekliydi, heycanli nutuklar verilmeliydi. Kadin-erkek esitligi
teraneleriyle yeni bir malzeme bulmanin heycanimi yasiyorlardi... Tiirk kadininin st diizeylere
gelmesine parlementoya girmesine kim engel oluyor. Verilen hakki kullanamamanin hesabini1 sormaya
hakkimiz var m1? Hangi esitlik, esitlik diye diye genglerimiz tasima vasitalarinda hanimlara yer vermez
oldu. Gecenin ge¢ saatlerinde sokakta dolasma, bir birahanede iki kadeh igme o6zgiirliigii onlarin
istegiydi. Karsilasacaklari tehlikeler onlar i¢in macera olabilir, biz ise bdyle bir 6zgiirliigiin pesinde
degiliz (Agabegiim 1990, 20).

Kendinden saf ve esitlik¢i bir gegmis fantazisi icinden ¢ikmadan konusan milliyet¢i hareket, “kadinin
ad1 yok”a kars1 Miisliman-Tiirk kadininin gegmisten beri adinin “ana”, “bac1”, “yar” oldugunu sdylemekte
(Bizim Gergef 1990.4), Istiklal Marsi’min kutlanmasinin yaninda 8 Mart’in kutlanmasini ise hemcinslerini
diismanlastirarak elestirmektedir.

Tiim bunlarin yaninda iilkiicii kadinlar bu dergilerde kendi soziinii séyleyecek bir ¢ikis yapmamiglar
midir? Elbette, donemin siyasal olgularina dair s6z sdyleme ve kadinlar1 da aktif olmaya c¢agri s6z konusudur.
“Tirk kadmin Korfeze Bakisi” (Bizim Gergef 1990, 2) bashikli yazida Tirk kadininin olaylara kayitsiz
kalmamasi gerektigini sdyler ve buna dair kadinlarin fikrinin de alinmasi gerektigi belirtilirken, diger yandan da
basina dair bir elestiride “Tiirk kadiniin olaylar1 yalnizca balkondan seyrettiginin sanilmasina” tepki duyulur.
Ancak s6z konusu elestiriler “milli hareketlerin bekgisi ve Mehmetgigin anasi” rollerinin disina tagmaz. Bu
baglamda da s6z konusu yazili metinlerin kadinlarin 6znelesmesine ¢agri niteliginin kismi oldugu ¢izili dairenin
digina tasmadan gergeklestirildigi s6ylenebilir.

Sonuc¢

“Geemisin se¢meci ingasi”na (Cohen 1999, 134) dayanan bu dergilerdeki tarihsel ve mitik anlati, gegmisi en
gorkemli devirler olarak kurup bugiin eksik kalanlari bulup ¢ikararak yeniden kurguya sokar. Bu anlamda,
dergiler kadinin konumuna ve erkekle esitligine dair Tiirk toresi atiflartyla gegmisi arzu nesnesi haline getirir.
Eski Tiirk geleneklerinde kadmin toplumsal konumu agiklanir, kadin at biner, ok atar erkekle yarisir,
kahramanlik gosterir ve erkek kadar kadinin da bu gelenekte 6nemli oldugu varsayilir. Tarihsel kurgudaki kadin
erkek esitligi ise nihayetinde kadinin ve erkegin toplumsal cinsiyet rollerinin sabitligi lizerinden kurulur. Kadin
analik gorevinin ve toplulugun ahlakini temsil edisinin sabit kilinis1 ile “esitlige” erisirken degerli olur.
Dolayisiyla milliyetciligin kadinlari sabitleyen sifatlarinin Ulkiicii Kadimlar tarafindan aynen sahiplenildigi
goriilir. Bu anlamda da kendi dillerinden ¢ikan matbu eserlerin kadinlarin politik deneyimlerini ve dilini
geleneksel rollerin diginda ve MHP sdyleminin disinda konumlandirmadigint gostermektedir. Diger yandan
donemin gazetelerindeki ve saha calismalarindaki kadinlarin kendi siyasetlerindeki erkeklerle ayn1 zeminde ve
degerde goriilmeleri gerektigini vurgulayan cikislarinin da olmasi resmi dil ile 6znellige inen dil arasindaki



126 Ozdemir
catismayi agiga ¢ikarir. Kadinlar 6zel alandaki analik, kizkardeslik ya da lojistik destek gérevlerinin tasiyicisi
olmayr kabullenmekle daha dogru ifadeyle zaten kadin-erkek geleneksel ayrismasini igsellestirmis olmakla
birlikte, s6z konusu giinlilk pratikler oldugunda geri durmanin kendisini sorgularlar. Bu noktada da metin
belgelerinin dili ve kisitli sesine karsilik, erkek bir parti icinde kadinlifin yasanma bicimi, toplumsal cinsiyet
rollerini ve politik 6zne olma arzu ve eylemlerinin gériilmesinin énemini ortaya gikarir.



'Bu konuda Devlet Bahgeli’nin su sézleri bu goriisii yansitan niteliktedir: “Biz yillarca ses ¢ikarmadik, ne yapalim devlet de bizim,
ordu da bizim, kader de bizim dedik. Gozyaslarimizi i¢imize akittik, metanet ve vakalarimiza sigindik. Sizlanmadik, sikayet etmedik.
Bizim meselemiz cunta mahkemelerindeki haksizliklari, insafsizliklari, serefsizlikleri ve bunlarin faillerini afise etmek, milletimizi
bilgilendirmektir” (Bahgeli 2019, 34).
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