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Siborg’lar, Yoldas Tiirler ve Baska Yerler: Haraway’in Spekiilatif Masallastirmalarinda Déniisiim Arayist
Ece Oztan”

Giris

Bu yazi feminizm, iitopyalar, insan sonrasi ve toplumsal cinsiyet sonrasi bir 6zne arayisina iliskin
diigtinsel bir patikamin izini stirmeye ¢alisiyor. Donna Haraway’in Siborg Manifestosu ndan
Chutulasen’e uzanan yolda gelistirdigi figiirlerin, pandeminin orta yerinde iyi bir hayat tahayyiiliine
iliskin olanaklarina deginiyor. Bu ¢ercevede, doga/kiiltiir, biyolojik-teknolojik, fiziksel olan olmayan,
insan-hayvan ikilemine diismeden ozcii olmayan bir oznelligin tanimlanmas: konusunda Haraway in
sundugu ¢ergeveyi gozden geciriyor. Siborg Manifestosu 'ndan itibaren Haraway 'in éniimiize koydugu
siborg, yoldas tiirler, spekiilatif masallastirmalar, Khtulusen gibi figiir ve nosyonlara; ekolojik yikim,
pandemi, derinlesen esitsizlikler i¢erisinden bakmaya ¢aligiyor

Anahtar  Kelimeler: Donna Haraway, posthuman, Chthulucene, COVID-19, spekiilatif
masallastirmalar

Cyborgs, Companion Species and “Other Places”: The Alchemy in Haraway's Speculative
Fabulation

Haraway's quest for "another place" is a rich ground to "go home" and become distant from "closed"
space. This article seeks to track the path to pursuit of post-human and post-gender subject in
Sfeminist and utopian visions. From the Cyborg Manifesto to Chutulecene, Haraway figures and
notions are being examined regarding the imagination of “a good life” in the midst of the pandemic.
In this context, the article reviews Haraway's framework for defining a non-essentialist subjectivity
without falling into the nature/culture, biological-technological, non-physical, human-animal
dilemma. It deals with Haraways figures and notions such as siborgs, companion species and
speculative fabulations, Chthulucene through the ecological destruction, pandemic, and deepening
inequalities.

Keywords: Donna Haraway, posthuman, Chthulucene, COVID-19, Speculative Fabulation

“Diinyal1 bir varlik olmanin temelinde birbiriyle zorunlu bir dayanigsma yatar. Bu dayanigsma, hicbir
zaman sadece insanlar arasinda degildir. Bu her zaman yerlesik sosyo-dogal ekolojilerde vuku bulur.
Cok hizli bir 6rnek vereyim: su anki virlis muhtemelen, hatta dogrudan bio ¢esitliligin siiregiden
tahribatindan, yarasalar dahil diger canli varliklarin yasam sistemlerinin basite indirgenmesinden
kaynaklaniyor. Insanlarin tarima hizla artan kentlesmeye diger varliklarin yasama sekillerini niifuz
etmeye dayali yasam bi¢iminin salginlara yatkin bir diinya yaratti. Salginlar yatkin diinya su anda bir
miktar kapilart calsa da, zenginleri o kadar da etkilemiyor. Viriisler hakkinda diigiinmek tarimsal s
istemlere, salgina yatkin diizeneklere kafa yormay:1 ve onlarin salginlara yatkinligini azaltmay: da
gerektiriyor. Bizi ve diger tiirleri felakete siiriiklemeye egilimli olmayan bir birlikte yasam ve 6lim s
ekli bulmaliyiz. Su anda tam da bu tiirden bir diisiinme bigimine ihtiyag var. Bu kiyamet tellallig
yapmak degil. Ancak kitlesel dliimlere ciddiye alan bir diigiinme bigimi.”"

Donna J. Haraway, Torino Kitap Fuari, 14 May1s 2020

Donna Haraway, Belayla Kalmak (Staying with Trouble) adl1 son kitabinda, baska tiirlerle beraber iyi

yasamaktan ve 6lmekten bahsediyordu. Pandemi doéneminin ve kapanmalarin baslangicinda gergeklestirilen bu
sOyleside Haraway, mevcut durumda birbirimizle dayanigmanin daha once hi¢ olmadigi kadar yogun bir
gereklilik haline geldigini ancak bu dayanismanin siirdiiriilmesi ve yayginlastirilmasinin pandemi kosullar
nedeniyle giiclestigini ifade ediyor. Ancak dayanigmanin su anda segenek degil bir zorunluluk oldugunun 1srarla
altin1 ¢iziyor. Kisa degil uzun donemli bir dayanigma iistelik.

"Dr. Siyaset Bilimi, ece.oztan@gmail.com , Yazi Génderim Tarihi: 10.05.2021, Yazi Kabul Tarihi: 01.12.2021
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Haraway’in “baska yer” arayisi, yasadigimiz “yere” batmis ve kapatilmigligimizla biraz olsun
mesafelenmek ve yurtsuzlagsmak igin zengin bir ugrak. Yalnizca siyaset ikliminde degil diisiinsel diinyamizda da
iyice uzaklastigimiz diyalog ve bag kurmanin imkanlar: {izerine diisiinmek sagaltici. Bu yazida, Haraway’in
iitopyaci diisiince, insan sonrasi ve toplumsal cinsiyet sonrasi bir 6zne arayigina iliskin diisiinsel patikasinin ve
bu patikanin pandeminin orta yerinde iyi bir hayat tahayyiiliine iliskin olanaklarinin izini siirmeye ¢alisacagim.
Bu ¢ergevede, doga/kiiltiir, biyolojik-teknolojik, fiziksel olan olmayan, insan-hayvan ikilemine diismeden 6zcii
olmayan bir 6znelligin tanimlanmasi konusunda Haraway’in sundugu cergeveyi gbzden gecirerek; Siborg
Manifestosu’ndan itibaren Haraway’in oniimiize koydugu siborg, yoldas tiirler, spekiilatif masallastirmalar,
Chutulecene gibi nosyonlara; ekolojik yikim, pandemi, derinlesen esitsizlikler igerisinden bakmaya galisacagim.

Spekiilatif kurmacalar ve “baska yerler”

1970’ler sonrasinda iitopya gelenegindeki kirilmalar, tarihin sonu tezlerine paralel olarak, iitopyalarin sonu algisi
da yaratmistir. Diger yandan, iyi bir diinya umudunun azalmasi ya da kotimserligin bir yansimasi olarak da
degerlendirilmistir bu diisiis. Iste Donna Haraway’in Siborg Manifestosu® (Haraway 1985) tam da bu donemde
yayimlanan, iitopyact bir vizyon iceren Onemli bir metin. Manifesto, donemin O&zneyi, teoriyi ve siyaseti
diistinme yolunda actig1 yeni patikalarla; teknobilim, neoliberalizm ve yeni sagin kasvet yaydigi bir donemde,
imkanlar diiginmeye davet ediyor.

Kuskusuz Haraway yaklasik kirk yildir farkli disiplinlerde gok ¢esitli yonleri ile tartisilan ¢alismalar
retti. Tirkgede, Haraway’in farkli alanlarda tartisilan, ilham veren bir yazar olarak taninmasia neden olan
meshur Siborg Manifestosu disinda 2010 yilina kadar higbir ¢aligmast yayimlanmamisti. Nihayet 2010°da,
Socialist Review’da 1985°te yayimlanan Siborg Manifestosu da dahil olmak iizere, yazarin diisiincesinin temel
ugraklarini 6ne ¢ikaran kimi dnemli metinlerinden olusan bir Donna Haraway segkisi Metis Yayinlari tarafindan
Baska Yer adiyla yayimlandi (Haraway 2010). 2020’de ise, Haraway’in diisiinsel izlegi ve metodolojik
zenginliginin yani sira; 6zel yasami, akademi ve dgrencileriyle iliskisinden eylemciligine varana dek yasaminin
farkli yonlerine dair ufuk agic1 bir sdylesi olan Tipki Bir Yaprak Gibi yayimlandi.® Kuskusuz Haraway’m
oldukga zengin diisiinsel izleginin kapsamli bir analizini yapmak bu yazinin kapsamini asan bir ¢aba olurdu.
Buradaki sinirli amacim Haraway’in siborg, yoldas tiirler, Chthulucene gibi nosyonlarin igerdigi doniisiim
cagrist ve Ozne arayisini, pandemi doneminin i¢erisinden bir bakisla izlegini siirme ile sinirli olacak.

Canavarin karnindan yazmak!

“Yirminci yiizyilin sonlarina, bizim mitik zamanimiza gelindiginde, hepimiz kimerayiz,*
kurumsallastirilmig ve imal edilmis makine-organizma melezleriyiz; kisacasi siborguz. Siborg bizim ontolojimiz;
siborg bize politikamiz1 verir. Siborg her tiirlii tarihsel déniisiim imkanini yapilandiran iki birlesik merkezin, yani
hayal giiciiniin ve maddi gercekligin yogunlastirilmis bir imgesidir.” (Haraway 2010, 46).

Haraway, cesitli vesilerle dile getirdigi gibi canavarin karnindan yazmaktadir. Siborg figiirii® ve yazarin
1980’lerden itibaren calismalarinda odaklandigi primatlar, DisiAdam©, OnkoFare™, Ortho-mune*™, yoldas
tiirler, kopek insan, miitevazi tanik, kompozitler gibi figiirler diinyay1 anlama yolumuza iligskin hem disiplinlere
iligkin smirlara hem de zihinsel ve kavramsal ikiliklere meydan okuyarak, baska bir yer tahayyiiline ve
imkanlarina isaret ediyor.

Tiim bu imgeler, COVID-19 pandemisinin yol actig1 kiiresel kapanma déneminde daha da ¢arpict hale
geliyor. Kiiresel patojen, hem insanlararasi hem insan ve diger tiirler arasi, hem de canli olan ile olmayan arasi
iliski ve birlikteliklere dair pek c¢ok seyi bir arada diisiinmeyi kagimilmaz kiliyor. Biyoloji, epidemiyoloji,
immiinoloji ile sosyoloji, ekonomi ve siyaset arasindaki ayrimlarin disina ¢ikarak diislinmeye zorluyor bizi.
Pandemi siireci agirlikli olarak medikal terimlerle, sosyal alanda da daha ¢ok spesifik bir ekonomi kavrayisindan
ele almiyor. Bu terminoloji COVID-19 ile miicadele pratiklerinde de belirleyici. Bu anlamda “fiziksel mesafe
yerine “sosyal mesafenin”, viriisle miicadelede ise “savag” metaforunun kullanilmasi, doga-insan ve insan-insan
iliskileri bakimindan diisiinme bigimimizin bir arada yasama ve dayanigma tahayyiil edebilecek patikalarin
disinda tezahiir ettigine &rnek olusturuyor. Giderek hayati halen gelen iyi hayat tahayyiilinde Haraway’in imge
ve metaforlarinin giiclendirici bir potansiyeli var.

Siborg figiirline donecek olursak; Haraway’in kendi ifadesiyle siborg “muhalif ve iitopiktir,
masumiyetten tamamen yoksundur. Kamusal-6zel kutuplulugunca yaratilmamig olan siborg, kismen oikos’taki,
yani hanedeki toplumsal iligkilere dair bir devrime dayanan teknolojik bir polis tanimlar” (Haraway 2010: s.48).
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Yapay zeka alaninda varilan noktay1 diisiintirsek; nanoteknoloji, artirilmis gergeklikler, implantlar ve akilli her
seyin; organizmaya eklemlenebilir, dahasi organizmayi doniistiirebilir bir evren olusturdugunu diigiiniirsek,
Siborg figiirii glinlimiizde de ¢ok ¢arpici bir imgedir.

Haraway, militarist teknolojinin siborg figiiriinii de biyokapitalin konusu olan melezlenmis
organizmalar1 da bagka bir yerden yazmaktadir. Basta siborg olmak iizere bu figiirlerin en etkileyici yani,
teknolojiyi ve bilimsel siiregleri tahakkiimiin oldugu kadar oOzgiirlesmenin potansiyel araglari olarak
tanimlamasidir. Haraway’in, Tipkt Bir Yaprak Gibi baglikli sdylesisinde bilim teknoloji ile ilgili olumsuzlugun
bu alanlarin insan karsit1 bir alan olarak algilanmasina iliskin koklii gelenek olusturdugunu ifade eder (Goodeve
2020, 35). Haraway i¢in bu aslinda bilimsel pratiklerin tarihsellestirilmesi bakimindan énemli bir sorundur.

Siborg, primat, genetigi degistirilmis ve patentlenmis canlilar gibi figiirler Haraway’in diisiincesinde
hiimanist 6zne ve ontolojiye yonelen temel bir elestiri aracina doniisiir. Nihan Bozok, tiim bu feminist figiirlerin
umut ve korkulari, olasiliklar1 ve tehditleri, aydinlig1 ve karanlig1 bir arada konuk etmesine dikkat ¢ekmektedir
(Bozok 2019, 131). Bu figiirler “feministtir; ¢linkii, feminist teori ve siyaset, cinsiyetin, sabitlenmis organik
beden anlatilar1 ve iliskilerinden olusan tahakkiim enformatigine karsi ¢ikarlar. Bu bir anlamda bedenden ve
konumlanmisliklardan yola ¢ikarak genisleyen bir arayistir. Braidotti’nin ifadesiyle; “gdzden cikarilabilir
bedenlere sahip, insandan agagi konuma indirgenen, cinsiyetlendirilmis, itk tizerinden belirlenmis ve dogal
addedilmis” ve “digerlerinden daha 6limli” tiim gérmezden gelinenlere iligkin bir bakis agisidir bu (Braidotti
2018, 28).

Braidotti, hiimanizm mirasiyla basa ¢ikmak i¢in daha fazla etik sorumluluga ihtiyacimiz oldugunu ifade
ederken, insansonrasi (posthuman) diisligiinii istlenebilecek bir 6zne kurami arayisindadir. Bu diizlemde
Haraway’i da hiimanizm sonrasi jeneolojik ¢izgide degerlendirmektedir.® Braidotti, posthuman kavramini
kullanirken, Haraway posthuman/ism adlandirmasini kullanmaktan imtina etmektedir. Haraway bir réportajinda
posthumanizmi, 6zellikle transhumanist tekno-gelisim Oykiisliniin, teleolojik, evrimsel bir asamasina
dontistiiriilme riski nedeniyle kullanmaktan yana olmadigimi belirtiyor (Gane 2006). Bu vurgu farki biiyiik
Ol¢iide Braidotti’nin somiirgecilik, Nazizm, go¢gmen ve miilteci karsitligi, yabanci diigmanligi ve neoliberal
piyasa ekonomisinin Avrupa deneyimi ile Avrupa merkezli 6zne ve hiimanizmine kars1 konusurken; Haraway’in
teknobiokapitalin, yagsamin kendisinin metalagmast ve markalagsmasinin, militarist teknobilimin, zenginligin
hiper-kapitalist birikiminin, kiiresel bilgi-eglence aygitinin i¢inden, yani ABD baglaminda konusmasindan
kaynaklanmaktadir. Haraway, doganin ve kiiltiiriin tek kelime oldugu doga-kiiltiiriin iginde yasamaktan
bahsederken; genin kiiltiirel fetis olarak tanimlanmasi, sermaye-teknobilim iligkisi, yerli ve yerel bilginin kiiltiire
indirgenmesi, iklim degisikligi, biyolojik ¢esitlilik kaybi, toksik kimyasallar ve su kaynaklarimin ve diger fiziksel
kaynaklarin tiikenmesi gibi “hikayelere” odaklanir. Haraway icin tiim bu hikayeler; nesnelerin, bilim
pratiklerinin yani bu doga-kiiltiiriin i¢indedir.

Spekiilatif masallastirmalar

Haraway’m {iitopyaci vizyonu, tam da bu konumdan baska yere bakis seriiveninde yatar. Bir baska
deyisle, canavarin karninda baska bir hikdye anlatma, bagka bir figlirasyon, baska bir mitik figiir arama g¢abasi
igerisindedir. Aksu Bora, Haraway’in ilk olarak Siborg figiiriinde karsimiza ¢ikardigi bu iitopyaci ¢abayr “insan
olmayana dogru acilan, genisleyen bir diinya” olarak betimliyor (Bora 2018, 206). Utopyaci vizyonu kabul
etmekle birlikte Haraway, Siborg Manifestosu’nda Ozellikle bilimkurguya atifta bulunarak “bilimkurgu ile
toplumsal gerceklik arasindaki sinirin bir géz yanilgisindan ibaret oldugunu séyliiyor.” (Haraway 2010, 46)
froni, mecaz, mitik figiir, kurgu gibi adlandirmalarin &tesinde Haraway daha sonraki ¢alismalarinda, bu arayisini
yine dilin smirlarini ve ironisini kullanarak genellikle bilimkurgunun kisaltmasi olarak kullanilan SF’yi (science
fiction) “spekiilatif masallastirma” (speculative fabulation) olarak kullanir. Spekiilatif masallagtirmay1, dilden
dile aktarilan hikayeler ve hikaye anlaticilig1 ile baglantilandirarak; baska yer arayisina iliskin kolektif ve
iligkisel bir hikayeleme yontemi olarak goriir.

Haraway, “Bilimkurgu, Spekiilatif Masallastirma, Sicim Figiirleri” baglikli konusmasinda’ spekiilatif
masallastirmayi bilingli olarak bilim kurgu, bilim gergegi, bilim fantezisi gibi bir dizi figiir olarak materyal ve
semiyotik bir zenginlik potansiyeli tasidig igin kullandigini ileri siirmektedir (Haraway 2013). Sanatci Carolyn
Christov Bakargiev, 14. Istanbul Bianeli acilis konusmasinda tam da Haraway’m bu spekiilatif kurmacalarinin
icerdigi potansiyele gonderme yaparak, birbirimize yeni hikayeler anlatabilmeye olanak veren, hayal giiciinii
kosteklemeyen, tahayyiile vurgu yapar (Bakargiev 2015). Bu hikayeleme, aslinda Haraway’in tanimlayici ve



29 Siborglar, Yoldas Tiirler ve Baska Yerler
negatif bir etkinlik olarak elestirelligin Otesine gegen, tretken bir elestirellik nosyonu ile de dogrudan
baglantilidir.?

Haraway, Siborg Manifestosu’nda doneminin bilimkurgusuna uzunca bir yer ayirir. Haraway’a gore,
“giintimiiz bilimkurgusu siborglarla, ayn1 anda hem hayvan hem de makine olup dogal m1 oldugu yoksa insan
elinden mi ¢iktig1 muglak diinyalar1 mesken tutan yaratiklarla doludur.” (Haraway 2010, 46) Haraway, feminist
bilimkurgunun renkli irktan kadinlar ve ucube benlikleri insa ederken, siborg mitinin olusturulmasina Snemli
katkilar yaptigin1 vurgular (Haraway 2010,80). Farkli katmanlari ile okunabilecek bir metin olan Siborg
Manifestosu’nda Haraway, feminist bilimkurgunun disinda feminist teori ile de konusur. Bu konugma metnin
biitiiniine yayillmistir. Luce Irigaray’dan, Monique Wittig’e; Amerikan radikal feministlerinden, Julia Kristeva ve
Catherine MacKinnon’a ¢ok farkli feminizmlerle diyaloga girmektedir. Haraway’in diigiincesinin izini farkli
metinlerinde siirdii§iimiizde, bu diyalog ve eklemlenmenin yalnizca Marksizm, feminizm, biyoloji, edebiyat,
bilimkurgu, bilim tarihi alanlarindan degil; elestirel 1rk kuramlari, ekofeminizm ve politik ekoloji,
postkolonyalizm, kuir kuram, posthiimanizm gibi farkl1 alanlardan beslendigini s6ylemek miimkiin.

Haraway, siborg figiiriinii kullanirken, 6zellikle renkli irktan kadinlara ve deneyimleri ikincillestirilen
kadmnlara vurgu yapar. Sosyalist-feminist bir arayis ile Haraway, hem smif hem de cinsiyetle sabitlenmis
Oznelere karst ¢aginin gelismeleri c¢ergcevesinde yeni diisiince patikalart acar. Siborg Manifestosu ile ortaya
konulan ontolojinin 6nemli bir yonii, bilim insanlarinin nesneleri ile iligkilerini nasil algilayacaklar1 ve nasil bir
duyarlilik ile iligkilenecekleri meselesidir. Haraway’in bilimsel konumluluga ve tanikliga iliskin kavrayisi hem
dogal-kiiltiirel diinyaya iliskin bir anlama bigimi hem de eyleme bi¢imidir. Haraway miitavazi tanikligi, “bilimin
inanilir, medeni erkeginin ‘laboratuvar’inda bir 6zne konumuna yerlesmeyen ya da yerlesemeyenlerin
ihtiyaglarin1 gézeten arastirmalar” yapan bir figiir olarak tanimlamaktadir (Goodeve 2020, 174).

Yeraltindan baska yere

Haraway’in son calismalarinda olusturdugu bir diger kurgu, antroposen ¢agi adlandirmasina ve
nosyonuna alternatif, bu nosyonu acan, genisleten ve karmasiklastiran Chthulucene kurgusudur. Antroposen’,
Yunanca insan anlamina gelen antropos’tan tiiretilen ve icine girdigimiz yeni bir jeolojik cagm adi olarak
kullanilan bir kavram. Bu adlandirma 6zellikle kiiresel 1sinma, iklim degisikligi, ekolojik tahribatlar nedeniyle
yapilan yeni bir tanimlama. Haraway, antroposen yerine bir siire, bu kavrami, ekolojik tahribatin sorumlulugunu
kapitalist piyasa iliskilerinde arayan kapitalosen'® kavramini tercih etmisse de sonradan, yoldas tiirler, siborg gibi
mitik kurgularinda bagvurdugu yeni bir dil ve hikaye olusturma motivasyonuile Chthulucene kavramini
benimsemistir (Haraway 2015).

Bir bagka ifadeyle Haraway yeni donemi, tiimiiyle 6zel bir anlatt mercegi ve olast anlamlarin karmagik
bir Oriintiisii ile yeniden tasarlar. Korku edebiyatinin kiilt isimlerinden H. P. Lovecraft’in 1928’de yazdig1 ‘The
Call of Cthulhu’ adli bilim kurgu hikayesindeki'' kabus figiirii olan “Cthulhu’nun yazilisim da “Chthulu”ya
doniistiirerek, yeni bir mitik kurgu olusturur. Kozmik korku edebiyatinin 6nde gelen isimlerinden Lovecraft’in
alenen 1rk¢1 ve kadin diismani figiiriinii bir harf degisikligiyle kullanmak, Haraway’in teknobilimin, genetik
teknolojilerinin tam iginden giristigi miitavazi taniklik nosyonu ile iligkilidir. Haraway, bu figiirii yeni hikayeler
anlatmak, hikayelerle bag kurmak i¢in 6zellikle kullanir. Chthulucene, mitolojide yer altinda yasayan tanrilarin
yeri anlaminda “chthonic” sifat1 ile de iligkilidir. Lovecraft’in hikayesinde aslinda Crulhu yeralti giigleri ile
ilgilidir. Haraway’in bu kurguyu bir korku hikayesinden almasi tesadiif degil; ¢linkii “tam su anda yeryiizi
sigagl olmayan, insan ve insan olmayan siginmacilarla dolu”dur. (Haraway 2015: 160). Bu anlamda
Haraway’in metni insan-doga, insan- insan olmayan, insan-hayvan gibi ikiliklere karsi bir tiirlerin birbiri ile
akraba oldugu bir tiirlerarast esitlik diizeni tahayyiiliidiir. Ferwerdana, Chthulucene’i Haraway’in yeni
manifestosu olarak gormektedir (Ferwerdana 2016, 38).

Haraway, tiirlerin birbiri ile akraba oldugu bir tahayyiil ile doga-kiiltiir, insan ve insan olmayan, insan-
hayvan ve insan-makine gibi ikilikler arasindaki sinirlari agindirarak ikili sistemleri sorgulamaktadir. Celik,
Haraway’in teknolojik yeniliklere duydugu heyecaninin giderek bu diinya giiglerinden duydugu heyecanla yer
degistirmeye bagladigimi ifade eder (Celik 2018, 34). Gergekten de ekolojik yikim ve tehditler karsisinda
Haraway’m iitopyaci vizyonunun insan olmayanlara iliskin sorumlulugun yakiciligini vurgulamak i¢in bagka bir
melezlenmeye ve birlikte olusturmaya kaydigini sdyleyebiliriz. Haraway 2016°da yayimlanan “Belayla Kalmak”
kitabinda, insan soyundan gelenlerin gelecekte biyolojik yeniden iiretim yerine insanlar hayvanlar ve diger insan
olmayanlar arasinda akrabalik kurma bigimleri gelistirerek, hayatta kalabildikleri {izerine bir¢ok nesli igeren
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Camille Oykiileri kurgusuna basvurmustur (Haraway 2016a). 2025 ile 2425 arasinda gecen her bir Camille
Oykiisiinde; siyasal ve ekolojik hatalar yapilmakta ve her bir oykii okuyucuyu oOykiilerdeki miicadelelere
eklemektedir. Bu anlamda Haraway’in elestirel {itopya vizyonu, tam da bu bitmemislik, tamamlanmamiglik,
koklerini hayatin ve deneyimlerin kendisinden, praksisten alan bir doniistiirme giicti igerir.

Haraway, Chthulucene ile ilgili olarak bu gezegen i¢in sorumluluklar temelinde ahlaki ve siyasal
muhakemeleri tahayyiil etmek ve pratik etmek anlaminda worlding yani, “diinyevilesmek/diinyasallasmak™
kelimesini kullanmaktadir. Haraway Ingilizce’de Naga, Gaia, Tangaroa, Medusa, Spider Women gibi bilim
kurgu alanindaki binlerce isimlendirmeyi, Lovecraft’in asla tahayyiil edemeyecegi ve kucaklayamayacag
feminist, spekiilatif masallastirmalar olarak goériir (Haraway 2015, 160). Haraway’mn mitik kurgulart ve
spekiilatif masallari, politik olarak zenginlestirici ve ilham verici bir bagka yer umudu olarak 6ne ¢ikiyor.
Haraway’mn diisiinsel izlegini, iyi bir yasam {izerine yeniden diisinmeyi kac¢inilmaz kilan pandemi
deneyimlerimiz ile birlikte okumak ¢ok carpici.

Sonu¢

COVID-19 pandemisinin; endiistriyel tarim ve hayvancilik Slgeginin geniglemesi, Amazon Ormanlari dahil
yerkiirenin tiim canli alanlarinda yikici tahribatlar sonucunda giivenlik ¢emberi olusturan dogal canli yasamin
yok edilmesi ile dogrudan iligkili oldugunu disiindiigimiizde, Haraway’in mitik kurgular1 ve spekiilatif
masallarini diinyay1 anlama ve yikici olmayan bir yasam pratigi agisindan miitevazi bir tanikliga ¢agr olarak
okumak gerekiyor. Haraway’in “coktiirlii ekoadalet” (multispecies ecojustice) (Haraway 2015, 161) olarak ifade
ettii sey, sosyal adalet arayisinin tiim yasam bicimleri ve alanlarinda izinin siirildiigii bir tahayyiil ortaya
koymaktadir.

COVID-19 yalnizca insan-doga, insan-hayvan-viriis etkilesimleri a¢isindan degil, insanlar arasr iligki ve
insan- makine etkilegsimlerinin de doniigiimiinii apagik gozler 6niine seriyor. Kimlerin hayatinin viriisten nasil
etkilendigi, kimlerin hayatinin riske atilabilir hayatlar olarak goriildiigiineiliskin taniklik ve deneyimlerimiz bizi;
yagam bilimleri, immiinoloji, istatistik ve politik ekonominin maddi-semiyotik ortakligina dahil ediyor.
Haraway’mn diinyevi olmak ve akrabalik gibi nosyonlari, su anda ve iginde yer aldigimiz biyolojik, fizyolojik,
ticari, teknolojik, genetik ve politik hikayeleri taniklik ve sorumluluklar yoluyla degistirmeye cagiriyor bizi. Bu
nedenle son kitabinin basliglt olan Belayla Kalmak, ahlaki bir sorumluluk alma alanimi carpici bir sekilde
genisletiyor. Pandeminin dijital teknoloji dolayiminin yogunlugunu ve alanlarini olaganiistii artirdigi, pandemi
kontrolii ve gozetiminin dijital uygulamalar, kisisel veri ve akilli aglar ile yiiriitiildiigii bir donemde'?, tiim bu
doniisiim olanaklarin1 sosyal adalet perspektifinden yeniden tahayyiil etmeyi de igeriyor bu sorumluluk. Bu
nedenle Haraway’in insan ve insan dis1 tim yasam ve makine alanlar birlikte ortaya koydugu diinyevi ontoloji,
adalet kavramini; sosyal, biyolojik, genetik, politik ve teknolojik tiim yonleri ile yeniden diisiinmek ve yeni
diinyevi hikayeler yaratmak bakimindan oldukea zihin agici.



'Donna Haraway ile 14 Mayis 2020°de Torino Kitap Fuari’nda Belayla Kalmak (Staying with Trouble) adl1 son kitabi {izerine yapilan
cevrimici sOylesiden alinmistir. https://www.birartibir.org/aidiyetler/748-dayanisma-secenek-degil-yukumluluk

*Siborg Manifestosu, Haraway’in bir roportajinda belirttigi gibi, ABD’de Reagan’m segilmesinden kisa bir siire sonra Socialist
Review dergisinin yazardan, sosyalist feminizmin gelecegi ile ilgili bir yazi kaleme almasinin istenmesi sonrasinda {iretilen bir metin
(Gane 2006,135). Haraway, manifestonun yazildig1 donemde bir arada tutmasi imkansiz ama ayni1 zamanda birlikte diisiiniilmesi
gerekli seyleri bir araya getirme yolunda garesiz bir ¢abanin iiriinii oldugunu ifade ediyor. “Benim i¢in Siborg Manifestosu, savasi ve
savagin iriinlerinin nasil hatirlayacagimiz ve elestirecegimiz, ekofeminizm ve teknobilimi nasil gergekte biraraya getirilebilecegi ve
genel olarak zalim kékenlerden uzaklasan olasiliklari nasil agirlayacagimizi diisiinmeye calisan Sosyalist Review igin yazilan
agirbagl bir sosyalist-feminist bir beyandi.”(Haraway 2004, 3).

*Kitabin Ingilizce baskis1 “How Like a Leaf: An Inyerview with Donna J. Haraway” 2017 yilinda yayimlanmust1.

*“Yunan mitolojisinde agzindan ates piiskiiren aslan basl, kegi govdeli ve yilan kuyruklu yaratik.”-¢.n. (Haraway 2010, 46)

>Siborg kelimesi ilk kez 1960°da N.A.S.A (National Aeronautics and Space) programinda miihendis olarak galigan Clynes ve Kline
tarafindan yazilan bir makalede, insanlarin uzay yolculugunda ortama adaptosyonlarimi miimkiin kilacak makine ile melezlenmis ve
bedensel yetileri gelistirilmis/doniistiiriilmiis insan-makine bilesimlerini anlatmak i¢in kullanilan “siber” ve “organizma”
kelimelerinin birlesiminden olusturulmus bir kelimedir (Clynes ve Kline 1960, 30 Cook 2004, 2 iginde).

SPosthiimanizm insani, makinalar, hayvanlar ve yeryiiziinden ontolojik olarak “iistiin bir tiir” olarak tanimlamay1
reddetmektedir (Miah 2008, 72). Insan ve insan olmayan arasindaki siir hep akici olagelmistir. Giiniimiizdeki
teknolojik gelismeler bunu yalnizca daha agik ve belirgin hale getirmistir. Bu nedenle insansonrasi perspektif,
teknolojik gelismelere iyimser ya da kotiimser bir bakis1 reddeder. Braidotti, posthiimanizmin, hiimanizim ve insan
merkezcilik (anthropocentrism) elestirileri kesisiminde ortaya ¢ikan ¢ok farkli disiplin alanlarinda yiikselen
non/in/trans/meta/posthuman sdéylemlerinin izini siirmeye olanak veren bir ¢cergeve oldugunu ifade etmektedir (Braidotti
2018, 6)

"Haraway bu konusmay1, 2011°de Pilgrim 6diiliinii alirken yapmis, konusma daha sonra yayimlanmigtir.

8Donna Haraway ile sdylesisinde Thyrza Nicholas Goodeve de, hocas1 Haraway’n kritiklik nosyonun geleneksel elestirel diisiince
gelenegi ile garpici bir farklilik tasidigina vurgu yapmaktadir. (Goodeve 2020, 124-125).

9Antroposen terimi 2000 yilinda jeolog Crutzen ve Stoermer “atmosfer ve yerkiireye insan etkinliklerinin artan etkisi”
nedeniyle son jeolojik ¢cag olan Holosen’den sonra gelen yeni bir jeolojik ¢cagi ifade eden bir terim olarak dnerilmistir
(Crutzen ve Stoermer 2000, 17). Bu dnerinin ardinda ekolojik tahribatlara iliskin insan sorumlulugunun altint ¢izmenin
yant sira bu sorumlulugun ekosistemi koruyacak kiiresel stratejilerin de bir an 6nce hayata gegirilmesiydi. insam1 dogada
bir tiir ve kolektif eyleyici gii¢ olarak konumlamak gibi bir hedefi vardi. Ve antroposen ¢agi tanimi benimsendi. Ancak
terim ayni zamanda sorunun 6znesini muglaklastirdigi ve belirsizlestirdigi i¢in sosyal bilimciler tarafindan
elestirilmektedir.

Jason W. Moore, kapitalosen yani “sermaye ¢ag1” kavrammin ilk kez radikal ekonomist David Ruccio tarafindan kullamlmaya
basladigini, 2012’ye kadar Haraway tarafindan da kullanildigini belirtmektedir. Moore, kapitalosen teriminin ardinda kapitalizmin
yalnizca bir ekonomik ve sosyal bir sistem olmadigi, ayn1 zamanda dogay1 bir 6rgiitleme yolu olduguna iliskin tezler yattigini ifade
eder (Moore 2016, 6) Moore kapitalosen diginda anthroposcene, cconocene, technocene, misanthropocene ve manthropecene gibi
antroposen’e alternatif ve elestirel tanimlamalarin yapildigini ancak kapitalosenin diinya ekolojisi ve tarihindeki temel doniigiim ve
Oriintiileri yakalayan bir kavram oldugunu belirtmektedir.

"H.P. Lovecraft’in insanlarin heniiz olmadig1 bir diinyada var olan yaratik ve canlilar1 igeren hikdye hikayesi Tiirkge’de de
“Cthulhu’nun Cagris1” adiyla farkli yaymevleri tarafindan basilmustir.

2Kuskusuz bu déniisiim pandemi ile birlikte gerceklesmedi. Pandemi bu dolayimlarin yaygmhigmi ve yogunlugunu arttirdi. Yurttaghk
puanlamalari, finansal islemleri ve diisiik tutarli kredi ve harcama limiti veren uygulamalar ile yoksullarm”avucuna tagiyan” fintek
(finansal teknoloji) uygulamalari bu tiirden teknoloji-yapay zeka ve kisisel veri kullaniminin sinifsal, etnik, toplumsal cinsiyet temelli
ayrismalar ve gozetim bigimleri bakimindan tiim bu insan-teknoloji dolayimlarini adalet perspektifi ile yeniden diisiinmek ve
Haraway’1n terminolojisi ile kullanacak olursak “yeni hikayeler anlatmak™ i¢in sorumluluk almamiz gerekiyor.
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	Haraway's quest for "another place" is a rich ground to "go home" and become distant from "closed" space. This article seeks to track the path to pursuit of post-human and post-gender subject in feminist and utopian visions. From the Cyborg Manifesto to Chutulecene, Haraway’s figures and notions are being examined regarding the imagination of “a good life” in the midst of the pandemic. In this context, the article reviews Haraway's framework for defining a non-essentialist subjectivity without falling into the nature/culture, biological-technological, non-physical, human-animal dilemma. It deals with Haraway’s figures and notions such as siborgs, companion species and speculative fabulations, Chthulucene through the ecological destruction, pandemic, and deepening inequalities.
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	Giriş
	“Dünyalı bir varlık olmanın temelinde birbiriyle zorunlu bir dayanışma yatar. Bu dayanışma, hiçbir zaman sadece insanlar arasında değildir. Bu her zaman yerleşik sosyo-doğal ekolojilerde vuku bulur. Çok hızlı bir örnek vereyim: şu anki virüs muhtemelen, hatta doğrudan bio çeşitliliğin süregiden tahribatından, yarasalar dahil diğer canlı varlıkların yaşam sistemlerinin basite indirgenmesinden kaynaklanıyor. İnsanların tarıma hızla artan kentleşmeye diğer varlıkların yaşama şekillerini nüfuz etmeye dayalı yaşam biçiminin salgınlara yatkın bir dünya yarattı. Salgınları yatkın dünya şu anda bir miktar kapıları çalsa da, zenginleri o kadar da etkilemiyor. Virüsler hakkında düşünmek tarımsal s istemlere, salgına yatkın düzeneklere kafa yormayı ve onların salgınlara yatkınlığını azaltmayı da gerektiriyor. Bizi ve diğer türleri felakete sürüklemeye eğilimli olmayan bir birlikte yaşam ve ölüm ş ekli bulmalıyız. Şu anda tam da bu türden bir düşünme biçimine ihtiyaç var. Bu kıyamet tellallığı yapmak değil. Ancak kitlesel ölümlere ciddiye alan bir düşünme biçimi.” 1
	Donna Haraway, Belayla Kalmak (Staying with Trouble) adlı son kitabında, başka türlerle beraber iyi yaşamaktan ve ölmekten bahsediyordu. Pandemi döneminin ve kapanmaların başlangıcında gerçekleştirilen bu söyleşide Haraway, mevcut durumda birbirimizle dayanışmanın daha önce hiç olmadığı kadar yoğun bir gereklilik haline geldiğini ancak bu dayanışmanın sürdürülmesi ve yaygınlaştırılmasının pandemi koşulları nedeniyle güçleştiğini ifade ediyor. Ancak dayanışmanın şu anda seçenek değil bir zorunluluk olduğunun ısrarla altını çiziyor. Kısa değil uzun dönemli bir dayanışma üstelik.
	Haraway’ın “başka yer” arayışı, yaşadığımız “yere” batmış ve kapatılmışlığımızla biraz olsun mesafelenmek ve yurtsuzlaşmak için zengin bir uğrak. Yalnızca siyaset ikliminde değil düşünsel dünyamızda da iyice uzaklaştığımız diyalog ve bağ kurmanın imkanları üzerine düşünmek sağaltıcı. Bu yazıda, Haraway’in ütopyacı düşünce, insan sonrası ve toplumsal cinsiyet sonrası bir özne arayışına ilişkin düşünsel patikasının ve bu patikanın pandeminin orta yerinde iyi bir hayat tahayyülüne ilişkin olanaklarının izini sürmeye çalışacağım. Bu çerçevede, doğa/kültür, biyolojik-teknolojik, fiziksel olan olmayan, insan-hayvan ikilemine düşmeden özcü olmayan bir öznelliğin tanımlanması konusunda Haraway’ın sunduğu çerçeveyi gözden geçirerek; Siborg Manifestosu’ndan itibaren Haraway’ın önümüze koyduğu siborg, yoldaş türler, spekülatif masallaştırmalar, Chutulecene gibi nosyonlara; ekolojik yıkım, pandemi, derinleşen eşitsizlikler içerisinden bakmaya çalışacağım.
	Spekülatif kurmacalar ve “başka yerler”
	1970’ler sonrasında ütopya geleneğindeki kırılmalar, tarihin sonu tezlerine paralel olarak, ütopyaların sonu algısı da yaratmıştır. Diğer yandan, iyi bir dünya umudunun azalması ya da kötümserliğin bir yansıması olarak da değerlendirilmiştir bu düşüş. İşte Donna Haraway’ın Siborg Manifestosu2 (Haraway 1985) tam da bu dönemde yayımlanan, ütopyacı bir vizyon içeren önemli bir metin. Manifesto, dönemin özneyi, teoriyi ve siyaseti düşünme yolunda açtığı yeni patikalarla; teknobilim, neoliberalizm ve yeni sağın kasvet yaydığı bir dönemde, imkanları düşünmeye davet ediyor.
	Kuşkusuz Haraway yaklaşık kırk yıldır farklı disiplinlerde çok çeşitli yönleri ile tartışılan çalışmalar üretti. Türkçede, Haraway’in farklı alanlarda tartışılan, ilham veren bir yazar olarak tanınmasına neden olan meşhur Siborg Manifestosu dışında 2010 yılına kadar hiçbir çalışması yayımlanmamıştı. Nihayet 2010’da, Socialist Review’da 1985’te yayımlanan Siborg Manifestosu da dahil olmak üzere, yazarın düşüncesinin temel uğraklarını öne çıkaran kimi önemli metinlerinden oluşan bir Donna Haraway seçkisi Metis Yayınları tarafından Başka Yer adıyla yayımlandı (Haraway 2010). 2020’de ise, Haraway’ın düşünsel izleği ve metodolojik zenginliğinin yanı sıra; özel yaşamı, akademi ve öğrencileriyle ilişkisinden eylemciliğine varana dek yaşamının farklı yönlerine dair ufuk açıcı bir söyleşi olan Tıpkı Bir Yaprak Gibi yayımlandı.3 Kuşkusuz Haraway’ın oldukça zengin düşünsel izleğinin kapsamlı bir analizini yapmak bu yazının kapsamını aşan bir çaba olurdu. Buradaki sınırlı amacım Haraway’ın siborg, yoldaş türler, Chthulucene gibi nosyonların içerdiği dönüşüm çağrısı ve özne arayışını, pandemi döneminin içerisinden bir bakışla izleğini sürme ile sınırlı olacak.
	Canavarın karnından yazmak!
	“Yirminci yüzyılın sonlarına, bizim mitik zamanımıza gelindiğinde, hepimiz kimerayız,4 kurumsallaştırılmış ve imal edilmiş makine-organizma melezleriyiz; kısacası siborguz. Siborg bizim ontolojimiz; siborg bize politikamızı verir. Siborg her türlü tarihsel dönüşüm imkanını yapılandıran iki birleşik merkezin, yani hayal gücünün ve maddi gerçekliğin yoğunlaştırılmış bir imgesidir.” (Haraway 2010, 46).
	Haraway, çeşitli vesilerle dile getirdiği gibi canavarın karnından yazmaktadır. Siborg figürü5 ve yazarın 1980’lerden itibaren çalışmalarında odaklandığı primatlar, DişiAdam©, OnkoFare™, Ortho-mune*™, yoldaş türler, köpek insan, mütevazi tanık, kompozitler gibi figürler dünyayı anlama yolumuza ilişkin hem disiplinlere ilişkin sınırlara hem de zihinsel ve kavramsal ikiliklere meydan okuyarak, başka bir yer tahayyülüne ve imkanlarına işaret ediyor.
	Tüm bu imgeler, COVID-19 pandemisinin yol açtığı küresel kapanma döneminde daha da çarpıcı hale geliyor. Küresel patojen, hem insanlararası hem insan ve diğer türler arası, hem de canlı olan ile olmayan arası ilişki ve birlikteliklere dair pek çok şeyi bir arada düşünmeyi kaçınılmaz kılıyor. Biyoloji, epidemiyoloji, immünoloji ile sosyoloji, ekonomi ve siyaset arasındaki ayrımların dışına çıkarak düşünmeye zorluyor bizi. Pandemi süreci ağırlıklı olarak medikal terimlerle, sosyal alanda da daha çok spesifik bir ekonomi kavrayışından ele alınıyor. Bu terminoloji COVID-19 ile mücadele pratiklerinde de belirleyici. Bu anlamda “fiziksel mesafe yerine “sosyal mesafenin”, virüsle mücadelede ise “savaş” metaforunun kullanılması, doğa-insan ve insan-insan ilişkileri bakımından düşünme biçimimizin bir arada yaşama ve dayanışma tahayyül edebilecek patikaların dışında tezahür ettiğine örnek oluşturuyor. Giderek hayati halen gelen iyi hayat tahayyülünde Haraway’in imge ve metaforlarının güçlendirici bir potansiyeli var.
	Siborg figürüne dönecek olursak; Haraway’ın kendi ifadesiyle siborg “muhalif ve ütopiktir, masumiyetten tamamen yoksundur. Kamusal-özel kutupluluğunca yaratılmamış olan siborg, kısmen oikos’taki, yani hanedeki toplumsal ilişkilere dair bir devrime dayanan teknolojik bir polis tanımlar” (Haraway 2010: s.48). Yapay zeka alanında varılan noktayı düşünürsek; nanoteknoloji, artırılmış gerçeklikler, implantlar ve akıllı her şeyin; organizmaya eklemlenebilir, dahası organizmayı dönüştürebilir bir evren oluşturduğunu düşünürsek, Siborg figürü günümüzde de çok çarpıcı bir imgedir.
	Haraway, militarist teknolojinin siborg figürünü de biyokapitalin konusu olan melezlenmiş organizmaları da başka bir yerden yazmaktadır. Başta siborg olmak üzere bu figürlerin en etkileyici yanı, teknolojiyi ve bilimsel süreçleri tahakkümün olduğu kadar özgürleşmenin potansiyel araçları olarak tanımlamasıdır. Haraway’ın, Tıpkı Bir Yaprak Gibi başlıklı söyleşisinde bilim teknoloji ile ilgili olumsuzluğun bu alanların insan karşıtı bir alan olarak algılanmasına ilişkin köklü gelenek oluşturduğunu ifade eder (Goodeve 2020, 35). Haraway için bu aslında bilimsel pratiklerin tarihselleştirilmesi bakımından önemli bir sorundur.
	Siborg, primat, genetiği değiştirilmiş ve patentlenmiş canlılar gibi figürler Haraway’in düşüncesinde hümanist özne ve ontolojiye yönelen temel bir eleştiri aracına dönüşür. Nihan Bozok, tüm bu feminist figürlerin umut ve korkuları, olasılıkları ve tehditleri, aydınlığı ve karanlığı bir arada konuk etmesine dikkat çekmektedir (Bozok 2019, 131). Bu figürler “feministtir; çünkü, feminist teori ve siyaset, cinsiyetin, sabitlenmiş organik beden anlatıları ve ilişkilerinden oluşan tahakküm enformatiğine karşı çıkarlar. Bu bir anlamda bedenden ve konumlanmışlıklardan yola çıkarak genişleyen bir arayıştır. Braidotti’nin ifadesiyle; “gözden çıkarılabilir bedenlere sahip, insandan aşağı konuma indirgenen, cinsiyetlendirilmiş, ırk üzerinden belirlenmiş ve doğal addedilmiş” ve “diğerlerinden daha ölümlü” tüm görmezden gelinenlere ilişkin bir bakış açısıdır bu (Braidotti 2018, 28).
	Braidotti, hümanizm mirasıyla başa çıkmak için daha fazla etik sorumluluğa ihtiyacımız olduğunu ifade ederken, insansonrası (posthuman) düşüşünü üstlenebilecek bir özne kuramı arayışındadır. Bu düzlemde Haraway’i da hümanizm sonrası jeneolojik çizgide değerlendirmektedir.6 Braidotti, posthuman kavramını kullanırken, Haraway posthuman/ism adlandırmasını kullanmaktan imtina etmektedir. Haraway bir röportajında posthumanizmi, özellikle transhumanist tekno-gelişim öyküsünün, teleolojik, evrimsel bir aşamasına dönüştürülme riski nedeniyle kullanmaktan yana olmadığını belirtiyor (Gane 2006). Bu vurgu farkı büyük ölçüde Braidotti’nin sömürgecilik, Nazizm, göçmen ve mülteci karşıtlığı, yabancı düşmanlığı ve neoliberal piyasa ekonomisinin Avrupa deneyimi ile Avrupa merkezli özne ve hümanizmine karşı konuşurken; Haraway’ın teknobiokapitalin, yaşamın kendisinin metalaşması ve markalaşmasının, militarist teknobilimin, zenginliğin hiper-kapitalist birikiminin, küresel bilgi-eğlence aygıtının içinden, yani ABD bağlamında konuşmasından kaynaklanmaktadır. Haraway, doğanın ve kültürün tek kelime olduğu doğa-kültürün içinde yaşamaktan bahsederken; genin kültürel fetiş olarak tanımlanması, sermaye-teknobilim ilişkisi, yerli ve yerel bilginin kültüre indirgenmesi, iklim değişikliği, biyolojik çeşitlilik kaybı, toksik kimyasallar ve su kaynaklarının ve diğer fiziksel kaynakların tükenmesi gibi “hikayelere” odaklanır. Haraway için tüm bu hikayeler; nesnelerin, bilim pratiklerinin yani bu doğa-kültürün içindedir.
	Spekülatif masallaştırmalar
	Haraway’ın ütopyacı vizyonu, tam da bu konumdan başka yere bakış serüveninde yatar. Bir başka deyişle, canavarın karnında başka bir hikâye anlatma, başka bir figürasyon, başka bir mitik figür arama çabası içerisindedir. Aksu Bora, Haraway’ın ilk olarak Siborg figüründe karşımıza çıkardığı bu ütopyacı çabayı “insan olmayana doğru açılan, genişleyen bir dünya” olarak betimliyor (Bora 2018, 206). Ütopyacı vizyonu kabul etmekle birlikte Haraway, Siborg Manifestosu’nda özellikle bilimkurguya atıfta bulunarak “bilimkurgu ile toplumsal gerçeklik arasındaki sınırın bir göz yanılgısından ibaret olduğunu söylüyor.” (Haraway 2010, 46) İroni, mecaz, mitik figür, kurgu gibi adlandırmaların ötesinde Haraway daha sonraki çalışmalarında, bu arayışını yine dilin sınırlarını ve ironisini kullanarak genellikle bilimkurgunun kısaltması olarak kullanılan SF’yi (science fiction) “spekülatif masallaştırma” (speculative fabulation) olarak kullanır. Spekülatif masallaştırmayı, dilden dile aktarılan hikayeler ve hikaye anlatıcılığı ile bağlantılandırarak; başka yer arayışına ilişkin kolektif ve ilişkisel bir hikayeleme yöntemi olarak görür.
	Haraway, “Bilimkurgu, Spekülatif Masallaştırma, Sicim Figürleri” başlıklı konuşmasında7 spekülatif masallaştırmayı bilinçli olarak bilim kurgu, bilim gerçeği, bilim fantezisi gibi bir dizi figür olarak materyal ve semiyotik bir zenginlik potansiyeli taşıdığı için kullandığını ileri sürmektedir (Haraway 2013). Sanatçı Carolyn Christov Bakargiev, 14. İstanbul Bianeli açılış konuşmasında tam da Haraway’ın bu spekülatif kurmacalarının içerdiği potansiyele gönderme yaparak, birbirimize yeni hikayeler anlatabilmeye olanak veren, hayal gücünü kösteklemeyen, tahayyüle vurgu yapar (Bakargiev 2015). Bu hikayeleme, aslında Haraway’ın tanımlayıcı ve negatif bir etkinlik olarak eleştirelliğin ötesine geçen, üretken bir eleştirellik nosyonu ile de doğrudan bağlantılıdır.8
	Haraway, Siborg Manifestosu’nda döneminin bilimkurgusuna uzunca bir yer ayırır. Haraway’a göre, “günümüz bilimkurgusu siborglarla, aynı anda hem hayvan hem de makine olup doğal mı olduğu yoksa insan elinden mi çıktığı muğlak dünyaları mesken tutan yaratıklarla doludur.” (Haraway 2010, 46) Haraway, feminist bilimkurgunun renkli ırktan kadınlar ve ucube benlikleri inşa ederken, siborg mitinin oluşturulmasına önemli katkılar yaptığını vurgular (Haraway 2010,80). Farklı katmanları ile okunabilecek bir metin olan Siborg Manifestosu’nda Haraway, feminist bilimkurgunun dışında feminist teori ile de konuşur. Bu konuşma metnin bütününe yayılmıştır. Luce Irigaray’dan, Monique Wittig’e; Amerikan radikal feministlerinden, Julia Kristeva ve Catherine MacKinnon’a çok farklı feminizmlerle diyaloğa girmektedir. Haraway’ın düşüncesinin izini farklı metinlerinde sürdüğümüzde, bu diyalog ve eklemlenmenin yalnızca Marksizm, feminizm, biyoloji, edebiyat, bilimkurgu, bilim tarihi alanlarından değil; eleştirel ırk kuramları, ekofeminizm ve politik ekoloji, postkolonyalizm, kuir kuram, posthümanizm gibi farklı alanlardan beslendiğini söylemek mümkün.
	Haraway, siborg figürünü kullanırken, özellikle renkli ırktan kadınlara ve deneyimleri ikincilleştirilen kadınlara vurgu yapar. Sosyalist-feminist bir arayış ile Haraway, hem sınıf hem de cinsiyetle sabitlenmiş öznelere karşı çağının gelişmeleri çerçevesinde yeni düşünce patikaları açar. Siborg Manifestosu ile ortaya konulan ontolojinin önemli bir yönü, bilim insanlarının nesneleri ile ilişkilerini nasıl algılayacakları ve nasıl bir duyarlılık ile ilişkilenecekleri meselesidir. Haraway’ın bilimsel konumluluğa ve tanıklığa ilişkin kavrayışı hem doğal-kültürel dünyaya ilişkin bir anlama biçimi hem de eyleme biçimidir. Haraway mütavazi tanıklığı, “bilimin inanılır, medeni erkeğinin ‘laboratuvar’ında bir özne konumuna yerleşmeyen ya da yerleşemeyenlerin ihtiyaçlarını gözeten araştırmalar” yapan bir figür olarak tanımlamaktadır (Goodeve 2020, 174).
	Yeraltından başka yere
	Haraway’ın son çalışmalarında oluşturduğu bir diğer kurgu, antroposen çağı adlandırmasına ve nosyonuna alternatif, bu nosyonu açan, genişleten ve karmaşıklaştıran Chthulucene kurgusudur. Antroposen9, Yunanca insan anlamına gelen antropos’tan türetilen ve içine girdiğimiz yeni bir jeolojik çağın adı olarak kullanılan bir kavram. Bu adlandırma özellikle küresel ısınma, iklim değişikliği, ekolojik tahribatlar nedeniyle yapılan yeni bir tanımlama. Haraway, antroposen yerine bir süre, bu kavramı, ekolojik tahribatın sorumluluğunu kapitalist piyasa ilişkilerinde arayan kapitalosen10 kavramını tercih etmişse de sonradan, yoldaş türler, siborg gibi mitik kurgularında başvurduğu yeni bir dil ve hikaye oluşturma motivasyonuile Chthulucene kavramını benimsemiştir (Haraway 2015).
	Bir başka ifadeyle Haraway yeni dönemi, tümüyle özel bir anlatı merceği ve olası anlamların karmaşık bir örüntüsü ile yeniden tasarlar. Korku edebiyatının kült isimlerinden H. P. Lovecraft’ın 1928’de yazdığı ‘The Call of Cthulhu’ adlı bilim kurgu hikayesindeki11 kabus figürü olan “Cthulhu”nun yazılışını da “Chthulu”ya dönüştürerek, yeni bir mitik kurgu oluşturur. Kozmik korku edebiyatının önde gelen isimlerinden Lovecraft’ın alenen ırkçı ve kadın düşmanı figürünü bir harf değişikliğiyle kullanmak, Haraway’ın teknobilimin, genetik teknolojilerinin tam içinden giriştiği mütavazi tanıklık nosyonu ile ilişkilidir. Haraway, bu figürü yeni hikayeler anlatmak, hikayelerle bağ kurmak için özellikle kullanır. Chthulucene, mitolojide yer altında yaşayan tanrıların yeri anlamında “chthonic” sıfatı ile de ilişkilidir. Lovecraft’ın hikayesinde aslında Ctulhu yeraltı güçleri ile ilgilidir. Haraway’ın bu kurguyu bir korku hikayesinden alması tesadüf değil; çünkü “tam şu anda yeryüzü sığınağı olmayan, insan ve insan olmayan sığınmacılarla dolu”dur. (Haraway 2015: 160). Bu anlamda Haraway’ın metni insan-doğa, insan- insan olmayan, insan-hayvan gibi ikiliklere karşı bir türlerin birbiri ile akraba olduğu bir türlerarası eşitlik düzeni tahayyülüdür. Ferwerdana, Chthulucene’i Haraway’ın yeni manifestosu olarak görmektedir (Ferwerdana 2016, 38).
	Haraway, türlerin birbiri ile akraba olduğu bir tahayyül ile doğa-kültür, insan ve insan olmayan, insan-hayvan ve insan-makine gibi ikilikler arasındaki sınırları aşındırarak ikili sistemleri sorgulamaktadır. Çelik, Haraway’ın teknolojik yeniliklere duyduğu heyecanının giderek bu dünya güçlerinden duyduğu heyecanla yer değiştirmeye başladığını ifade eder (Çelik 2018, 34). Gerçekten de ekolojik yıkım ve tehditler karşısında Haraway’ın ütopyacı vizyonunun insan olmayanlara ilişkin sorumluluğun yakıcılığını vurgulamak için başka bir melezlenmeye ve birlikte oluşturmaya kaydığını söyleyebiliriz. Haraway 2016’da yayımlanan “Belayla Kalmak” kitabında, insan soyundan gelenlerin gelecekte biyolojik yeniden üretim yerine insanlar hayvanlar ve diğer insan olmayanlar arasında akrabalık kurma biçimleri geliştirerek, hayatta kalabildikleri üzerine birçok nesli içeren Camille Öyküleri kurgusuna başvurmuştur (Haraway 2016a). 2025 ile 2425 arasında geçen her bir Camille öyküsünde; siyasal ve ekolojik hatalar yapılmakta ve her bir öykü okuyucuyu öykülerdeki mücadelelere eklemektedir. Bu anlamda Haraway’ın eleştirel ütopya vizyonu, tam da bu bitmemişlik, tamamlanmamışlık, köklerini hayatın ve deneyimlerin kendisinden, praksisten alan bir dönüştürme gücü içerir.
	Haraway, Chthulucene ile ilgili olarak bu gezegen için sorumluluklar temelinde ahlaki ve siyasal muhakemeleri tahayyül etmek ve pratik etmek anlamında worlding yani, “dünyevileşmek/dünyasallaşmak” kelimesini kullanmaktadır. Haraway İngilizce’de Naga, Gaia, Tangaroa, Medusa, Spider Women gibi bilim kurgu alanındaki binlerce isimlendirmeyi, Lovecraft’ın asla tahayyül edemeyeceği ve kucaklayamayacağı feminist, spekülatif masallaştırmalar olarak görür (Haraway 2015, 160). Haraway’ın mitik kurguları ve spekülatif masalları, politik olarak zenginleştirici ve ilham verici bir başka yer umudu olarak öne çıkıyor. Haraway’ın düşünsel izleğini, iyi bir yaşam üzerine yeniden düşünmeyi kaçınılmaz kılan pandemi deneyimlerimiz ile birlikte okumak çok çarpıcı.
	Sonuç
	COVID-19 pandemisinin; endüstriyel tarım ve hayvancılık ölçeğinin genişlemesi, Amazon Ormanları dahil yerkürenin tüm canlı alanlarında yıkıcı tahribatlar sonucunda güvenlik çemberi oluşturan doğal canlı yaşamın yok edilmesi ile doğrudan ilişkili olduğunu düşündüğümüzde, Haraway’ın mitik kurguları ve spekülatif masallarını dünyayı anlama ve yıkıcı olmayan bir yaşam pratiği açısından mütevazi bir tanıklığa çağrı olarak okumak gerekiyor. Haraway’ın “çoktürlü ekoadalet” (multispecies ecojustice) (Haraway 2015, 161) olarak ifade ettiği şey, sosyal adalet arayışının tüm yaşam biçimleri ve alanlarında izinin sürüldüğü bir tahayyül ortaya koymaktadır.
	COVID-19 yalnızca insan-doğa, insan-hayvan-virüs etkileşimleri açısından değil, insanlar arası ilişki ve insan- makine etkileşimlerinin de dönüşümünü apaçık gözler önüne seriyor. Kimlerin hayatının virüsten nasıl etkilendiği, kimlerin hayatının riske atılabilir hayatlar olarak görüldüğüneilişkin tanıklık ve deneyimlerimiz bizi; yaşam bilimleri, immünoloji, istatistik ve politik ekonominin maddi-semiyotik ortaklığına dahil ediyor. Haraway’ın dünyevi olmak ve akrabalık gibi nosyonları, şu anda ve içinde yer aldığımız biyolojik, fizyolojik, ticari, teknolojik, genetik ve politik hikayeleri tanıklık ve sorumluluklar yoluyla değiştirmeye çağırıyor bizi. Bu nedenle son kitabının başlığı olan Belayla Kalmak, ahlaki bir sorumluluk alma alanını çarpıcı bir şekilde genişletiyor. Pandeminin dijital teknoloji dolayımının yoğunluğunu ve alanlarını olağanüstü artırdığı, pandemi kontrolü ve gözetiminin dijital uygulamalar, kişisel veri ve akıllı ağlar ile yürütüldüğü bir dönemde12, tüm bu dönüşüm olanaklarını sosyal adalet perspektifinden yeniden tahayyül etmeyi de içeriyor bu sorumluluk. Bu nedenle Haraway’ın insan ve insan dışı tüm yaşam ve makine alanları birlikte ortaya koyduğu dünyevi ontoloji, adalet kavramını; sosyal, biyolojik, genetik, politik ve teknolojik tüm yönleri ile yeniden düşünmek ve yeni dünyevi hikayeler yaratmak bakımından oldukça zihin açıcı.

