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FEMiNiZMiN DORT DALGASI BAGLAMINDA BARBIE

Dilara Buket DiDiN*

Oz

Barbie, piyasaya ilk ¢iktigi 1959 yilindan bugline milyonlarca ¢ocuk veya yetiskin tarafindan oynanan, koleksiyonu yapilan,
hakkinda akademik makaleler, kose yazilari yazilan ve her zaman tartismalarin odaginda yer alan oyuncak bir bebek olmustur.
Bu oyuncak bebek, 2023 yazina da kendi ismini tasiyan bir filmle damga vurmustur. Makalede feminizmin dort dalgasinin
temel savlari, ilgileri ve ¢6ziim 6nerileri dogrultusunda Barbie ve Barbie filminin, feminist bir okumasi yapilmistir. Fakat analiz
ve karsilastirmaya baslamadan 6nce Barbie’nin tasarim siirecine dair kisa bir agiklama yapilmasi ve makalede feminist diisiince
icindeki farklilagsmalarin donemsel 6zelligine dikkat ceken dalga siniflandirmasinin neden tercih edildigi sorusunun yanitlanmasi
uygun gorulmastlr. Barbie Uzerinden, feminizm dalgalari agiklanmis ve bu dalgalarin argiimanlari somutlastiriimaya
calisilmistir. Dalgalarin temel savlari, ilgileri ve ¢6ziim 6nerileri dogrultusunda Barbie mercek altina yatirilmistir. Fakat dikkatle

ifade edilmelidir ki makalede sadece bir durum tespiti yapilmasi amaglanmis olup, bu yéniyle makalenin Barbie ve feminizm
Uzerine yazilacak sonraki eserlere kaynaklik edecegi murat edilmistir.

Anahtar Kelimeler: Feminizm, Kadin, Toplumsal cinsiyet, Barbie.

BARBIE WITHIN THE CONTEXT OF THE FOUR WAVES OF FEMINISM

Abstract

Barbie has been a doll that has been played with and collected by millions of children and adults. Academic articles and
columns have been written about her, and she has always been at the center of debates since she first appeared on the
market in 1959. This doll also left its mark in the summer of 2023 with a film bearing its own name. In this article, a feminist
reading of Barbie and the Barbie film is made in line with the basic arguments, interests, and solution proposals of the
four waves of feminism. However, before starting the analysis and comparison, it is deemed appropriate to give a brief
explanation about the design process of Barbie and to answer the question of why the wave classification, which draws
attention to the periodic characteristic of the differentiations within feminist thought, is preferred in the article. Through
Barbie, the waves of feminism are explained, and the arguments of these waves are tried to be concretized. Barbie and her
film have been put under scrutiny in line with the basic arguments, interests, and solution proposals of the waves. However,
it should be carefully stated that the article only aims to make a determination of the situation, and in this respect, it is hoped
that the article will be a source for the next works to be written on Barbie and feminism.
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1.Giris

“Barbie” kelimesini duyan herkesin zihninde bir imge olusmaktadir. Bu, ya birgok insanin ¢ocuklugunda
oyuncak bir bebek olan Barbie ile oynamasindan ya da 50 seneden fazladir satigi yapilan Barbie’nin diinya ¢apinda
bir taninirhga ulasmasindan kaynaklanmaktadir. Oyle ki milyonlarca kisi tarafindan oynanan ve koleksiyonu
yapilan Barbie’ye eslik etmesi icin kocaman bir bebek ailesi dahi Uretilmistir. Rhoades’e gore 125’in lzerinde
kariyer rolinid canlandiran, diinya capinda milyonlarca kisilik hayran kitlesine ulasan Barbie’nin asil giict ise
sembolize ettiklerinde yatmaktadir (2013). Hal bdyle olunca Barbie, literatiirde birgok farkli makalenin konusu
olmustur. Cocuk gelisim, beslenme ve diyetetik uzmanlari, tipgilar ve psikologlar, Barbie’nin kiz gocuklarinin
fiziksel ve ruhsal gelisimi Gizerindeki etkilerini incelemis; sosyologlar, Barbie’nin toplumsal cinsiyet insasindaki
roliine odaklanmistir. Bu makalede ise Barbie, feminizmin doért dalgasi baglaminda neyi sembolize ettigi veya
hangi yonlerden bu dort dalganin karsisinda konumlandigi sorusu ¢ercevesinde irdelenmistir. Bu irdelemeye
baslamadan 6nce Barbie’nin tarihgesi kisaca incelenmis ve daha sonra “feminizm”in etimolojik kokeni ve makale
kapsaminda bir ideoloji olarak feminizmin hangi paradigmaya gore incelendigi ortaya konmustur.

1.1.Barbie’nin kisa tarihgesi

Mattel, 1945 yilinda Ruth ve Elliot Handler ile Harold Matson tarafindan kurulmustur. 1938 yilinda Ruth, endustri
miihendisi Elliot ile evlendiginde Los Angeles’taki Paramount Pictures’ta sekreterlik yapmaktaydi. Elliot ise, isik
armatiirleri tasarlayarak baslamis, garajindan satmak icin mobilya yaparak devam etmistir.isini kisa siirede dért
ortakh 2 milyon dolarhk hediyelik esya ve taki yapma isine donlstlirmustir. Hizla degisen savas sonrasi diinyada
rekabetci olmak icin yeni bir is yaklasimina ihtiya¢c duyan Elliot, ortaklariyla anlasmazliga diserek sirketteki
hisselerini zararina elden c¢ikarmistir. 1945 yilinda ise, Ruth’un eski bir arkadasi olan Harold’i aralarina alarak
Elliot'in tasarladig Grlnleri satmak Gzere Mattel Creations’t kurmuslardir. “Mattel” adi, “Matson” ve “Handler”
soy isimlerinin birlesiminden olusmaktadir (Funding Universe, 2005). Sirketin ilk blyik basarisi, mizigi ¢cocuklar
icin daha interaktif ve erisilebilir hale getirmek icin tasarlanmis bir galgl aleti olan Uke-A-Doodle’dir (Mattel,
2023).

Ruth, 14 yil boyunca kocasi Elliot dahil olmak Gzere sirketin tasarimcilarini, ortada seri liretim yetiskin bebekler
icin bir pazar oldugu konusunda ikna etmeye ¢alismistir. Bu fikir O’nun aklina ilk kez 1950’lerin baslarinda, kizi
Barbara’yi arkadaslariyla kagit bebeklerle oynarken goriince gelmistir. O donem piyasada birgcok kagit bebek
bulunmasina ragmen, kiiclk kizlarin dikkatini tek bir tip oyuncak bebegin cektigini fark etmistir: “Yetiskin kadin”
formundaki bebekler. O donemde kagit bebeklere ek olarak moda bebekleri (fashion doll)! yaygindir (Yetmen,
2021). Fakat bu bebekler, yetiskin silletine sahip degildir. Bebek yiizli, dar boyunlu, yuvarlak karinh, diiz gégusli
ve diiz bacakh vicutlari gelinlik veya mezuniyet elbiseleriyle kapatiimistir. Bu yizden Ruth, moda bebeklerinin kiz
cocuklarinin oyunlari igin yeterince uygun olmadigini disiinmustir. 1956’da Avrupa tatili sirasinda, tasarimcilari
da ikna etmek i¢in tam olarak ihtiya¢ duydugu seyi bulmustur: Lilli (Gerber, 2009: 1-8).

1 Moda bebeklerinin izleri, Avrupa’da Ronesans’a kadar takip edilebilmektedir. Onlarin kiyafetlerinin gosterisi, bu bebekler kendisine hediye
edilenler agisindan siyasi guiclin bir isaretiyken, daha sonra iyi zanaatkarligin simgesi haline gelmistir. Bu bebekler, bilhassa on yedinci ve on
sekizinci ylizyillarda Avrupa’da aristokratlar arasinda moda iletisiminin temini amaciyla tretilmistir.
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Resim 1: Prag Oyuncak miizesinde yer alan Lilli bebek ve karikatiirii (Kaynak: Messy Nessy, 2022)

Yetiskin gorGniimiinde oyuncak bir bebek olan Lilli, karikatlirvari bir gériinime sahiptir ve muhtesem
kostiimler giymektedir. Ruth ve kizi Barbara daha 6nce boyle bebekler gormemistir. Ruth, o tarihte 15 yasinda
olan kizi igin bir tane satin almayi istemis ancak kizi, farkli kostimlere sahip bebekler arasinda se¢im yapmakta
zorlanmistir. Seyahatleri devam ettikge Ruth ve Barbara yerel bir magazada daha fazla Lilli bebek gormustir.

Lilli bebek, Bild Gazetesi’nde yer alan ¢izgi roman karakteri Lilli'den esinle ortaya ¢ikmistir. Bu ¢izgi romanin
baskahramani Lilli, cesur pozlar vererek acik giysiler giymekte ve zengin erkekleri bastan gikarmaya ¢alismaktadir.
Cizgi roman yazari Reinhard Beuthien ve tasarimci Max Weissbrodt, Lilli'nin potansiyelini gormis ve onu gizgi
roman sayfalarindan gikartip g boyutlu bir oyuncak haline getirmistir. Lilli'nin hem cizgi roman karakteri hem de
bir bebek olarak bu provokatif ve riskli imaji, sonradan ikonik Barbie’ye ilham kaynagi olmustur (Gerber, 2009:
10). Nihayetinde Barbie, 1959 New York Oyuncak Fuari’nda ilk defa boy géstermistir (Tatar, 2016: 169).

Buglin Barbie, kendi ismini tasiyan 2023 yapimi filmle feminist tartismalar ekseninde yeniden giindeme
gelmistir. Filmin senarist ve yapimcisi Greta Gerwig’e gore film, kadinlarin ne olmasi gerektigine dair tartismalara
degindigi icin “kesinlikle feminist bir film”dir (Ferguson ve Freri, 2023). Oysa televizyon yapimcisi ve yazar David
Cox’a gore Barbie’nin karmakarisik feminist fantezisi hala patriarkaya boyun egmektedir (Cox, 2023). Goruldigu
lizere Barbie konusundaki her gelisme bir tartisma olmaya devam etmektedir. Bu ylizden sadece oyuncak
bir bebek olarak degil, filmin basroli olarak da feminizmin dért dalgasi baglaminda incelenmelidir. Makale
kapsaminda filmle ilgili yapilacak incelemede 6ncelikle filmden alintilara odaklanilacak, daha sonra filmin hikayesi
feminizmin doért dalgasi baglaminda detaylica irdelenecektir.

1.2.“Feminizm”lere kisa bir bakig

“Feminizm” kelimesinin icadi, Fransiz diistiiniir Charles Fourier’e atfedilmektedir? (Riasanovsky, 1969: 208; Offen,
1988). “Feminist” kelimesi ise ilk kez 1895’te Athenaeum isimli ingiliz dergisinde popiiler romanci Sarah Grand’in
bagimsizlik arayisinda olan ve evliligin geleneksel sinirlarini reddeden yeni nesil kadinlari tanimlamak igin “Yeni
Kadin (New Woman)” terimini ortaya atmasindan bir yil sonra kullaniimistir (Sanders, 2006: 15).

Feminizm kelimesi dilimize, Fransizca “féminisme”den (Tirk Dil Kurumu, 2010: 859), Fransizca’ya ise Latince
“kadin” anlamina gelen “femina”dan gegmistir (Onions, 1966: 350). Etimolojik kokeniyle uyumlu sekilde feminizm,
“kadin ve erkeklerin esit sekilde muamele gérmesi ve kadin haklarinin savunulmasi gerektigi gorisu” (Griffin,

2 Fakat Offen’a gore Fourier’in bu kelimeyi kullandigi iddia edilen “Théorie des Quatre Mouvements et des destinées générales” baslikli
kitabinin ilgili baskisinda “féminisme” kelimesi yer almamaktadir. Ayrica Fourier tizerine galisan taninmis Amerikan tarihgiler de bu kelimenin
gectigi tek bir atifta bulunmamaktadir.
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2017); “kadinlarin hane iginden uluslararasi arenaya kadar toplumsal, siyasi ve ekonomik hayatta erkeklerle esit
olmadigi ve esit kilinmasi gerektigi fikri” (Brown, McLean ve McMillan, 2018: 449); “...kadinlara erkeklerle esit
haklar ve firsatlar taninmasini ve kadinlara karsi ayrimcihigin ortadan kaldirilmasini, diger taraftan kadinlarin
erkeklerden farklh oldugunu ve bu farkliligin gbéz éniinde bulundurulmasi gerektigini savunan sosyal, politik ve
hukuki bir ideoloji” (Guriz, 2009: 435) gibi tanimlara sahiptir.

Tanimlar benzer olsa da ideoloji olarak feminizm yekpare degildir. icinde farkli paradigmalari barindirmaktadir.
Yanifeministlerintimuaynisekilde distinmez (Varol,2014). Buylzden Sjoberg ve Via (2010:9), feminizmi ontolojik
ve fonksiyonel olarak tasnif etmis ve bu tasnifte farkli feminizmlerden bahsetmistir. Ontolojik olarak feminizm,
feminist durus (standpoint)® (Ataman, 2009), ampirik, radikal ve postmodern feminizm gibi kadina dair varolussal
kaygilari ve inanglari bakimindan farkh tirlere ayrilabilirken; fonksiyonel olarak feminizm, feminizm ¢ercevesinde
ne yapildigina odaklanmaktadir. Bu tasnifte feminist diistince icindeki farklilagsmalarin dénemsel 6zelligine dikkat
ceken “dalga” siniflandirmasindan® bahsedilebilir (Mann ve Huffman, 2005). Bu siniflandirma, Martha Weinman
Lear’in (1968) The New York Times Sunday Magazine’in 10 Mart 1968 tarihinde yayimlanan yazisinda ortaya
atilmistir. Feminizmi tarihsel ve fonksiyonel olarak “#. dalga” 6n ekiyle gruplandiran bu siniflandirma, ilk ortaya
ciktigi tarihten beri gerek akademik yazinda gerekse glindelik kullanimda yayginhgini siirdirmektedir. Feminizmin
tarihsel gelisim slreclerinde bircok arastirmaci birinci, ikinci ve Gg¢lincli olmak tzere kronolojik olarak ti¢ feminizm
dalgasindan sdz etmektedir (Tas, 2016). Ug feminizm dalgasi genellikle XVIII. yiizyildan baslatilir ve giiniimiize
kadar devam ettirilir. Hem Tirk hem de yabanci literatiirde (i¢ dalga disinda Keohane’nin (1986) “bu dordinci
dalga ve coktan geldi” diyerek mijdeledigi, yeni gelismekte olan ve “dijital feminizm” adiyla da anilan dérdiinci
bir dalgadan s6z edilmektedir (Barker ve Jurasz, 2019; Munro, 2013; Ozdemir ve Aydemir, 2022; Alikilig ve Bas,
2019; Gomceli, 2023).

Bizde bumakalede Barbie’yiontolojik degil fonksiyonel agidan feminizm ¢cercevesinde “dalga” siniflandirmasina
gore degerlendirmekteyiz. Zira bu siniflandirma bazi agilardan elestirilse de feminizmin tarihsel gelisimini genis
terimlerle ifade eder, sinirlarini gizer, farkli dénemlerin karsilagstirmali analizine olanak saglar ve feminizmin
tarihini bir toplumsal hareket olarak nasil diisiinecegimize dair dnemli analitik ve siyasi tartismalar Uretir. Ayrica
dalga siniflandirmasini kabul etmek, bu dalgalardan 6énce feministlerin veya feminist aktivizmin olmadigi anlamina
gelmez. Sadece fikirlerinin ve eylemlerinin kitle temelli, toplumsal bir harekete déniismedigi anlamina gelir (Mann
ve Huffman, 2005). Aslinda, dalga metaforunun yalnizca gelgitler yasayan, yikselip alcalan ve bazi somut, tarihsel
basarilar veya yenilgilerle zirveye ulasan kitle temelli hareketleri tanimlamak igin kullanildiginda anlamli oldugunu
distindyoruz. Dolayisiyla feminizm dalgalarinin feminizm tarihi ile esdeger oldugunu 6ne sirmuiyoruz. Dalgalar
daha ziyade feminizmin kitlesel bir tabana sahip oldugu tarihsel donemlerdir. Fakat 6nemle ifade etmekte fayda
vardir ki bir dalganin zamansalliginin keskin hatlarla belirlenmis bir baslangici veya sonu yoktur. Dalga, akiskanligi
ve hareketi anlatir. Her dalga, kendi momentumuna sahip ¢oklu akimlardan olusur. Feminizm agisindan bunun
anlami, feminizm dalgalarinin bazilari belli bir cografyada gelisimini sirdirirken, digerlerinde etkisini yitirmis
olabilecegidir (Molyneux, Dey, Gatto & Rowden. 2021: 3-4).

2.“FEME COVERT”E KARSI CIKIS: FEMiNiZMiN BiRiNCi DALGASI BAGLAMINDA BARBIE

Feminizmin tarihi, XVIIl. yuzyilda ilk dalganin ortaya ¢ikisindan baglatiimaktadir. Oysa “feminizm” olarak
nitelendirilebilecek goriislere daha dnce de rastlanmaktadir (Sanders, 2006: 16). Ornegin ingiliz yazar Jane Anger
(1589) Kadinlarin Korunmasi (Her Protection for Women) baslikh kitabinda, ylzyilin hakim gérisi, Havva’'nin
insanligin cennetten kovulusunun tek suclusu oldugu yéniindeyken; incil’deki Yaradilis anlatisindan tamamen
farkh sekilde Havva’nin en son ve en iyi olarak yaratildigini savunmustur. Rachel Speght (1617) ise daha zayif
cinsiyet olarak konumlandirilan Kadinin (Havva’nin), cennetten kovulusun tiim sorumlulugunu tstlenemeyecegini,
ondan daha gliclt olan Erkegin (Adem’in) onu engellemesi gerektigini savunmustur.

3 Ceviren: Ataman.

4 Mann ve Huffman’a gore dalga siniflandirmasi, gogu zaman bireysel ve kiglk olgekli kolektif eylemlerin yani sira dolayli ve gizli eylemlerin
onemini kiigimsemektedir. Ayrica, her bir dalgay birlestiren ortak temalara dikkat gekme egilimi ve bunun gergekte var olan rakip feminizm-
lerin gesitliligini gizledigi de ortadadir. Bu egilimin, 6zellikle daha radikal kamplarin ve her dalgada daha marjinallesmis tyelerin yaptigi katkilari
gizlemesi de muhtemeldir. Fakat onlar da bu konulara duyarli olmakla birlikte, dalga yaklagiminin kitle temelli feminist hareketlerin varligini
tanimlamak igin kullanildiginda hakli oldugunu diislinmis ve “dalga” siniflandirmasini kullanmistir.
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Ayni yizyilda Jane (Fitzalan) Lumley, Jane (Grey), Dudley, Margaret (More) Roper, Elizabeth (Tanfield) Cary
ve Kralice I. Elizabeth gibi aristokrat ve soylu kadinlar, edebiyat, tarih, dil gibi alanlarda elde ettikleri basarila
ve toplumdaki saygin konumlari nedeniyle basarili kadinlara 6rnek gosterilebilir (Hodgson-Wrigth, 2006: 10).
Keza XVII. ylizyilin sonunda, bu isimlerden bazilari feminist tarihsel anlatinin parcasi haline de gelmistir. Ornegin
Bathsua (Pell) Makin (1673), Hanimefendilerin Kadim Egitimini Yeniden Canlandirmak igin Bir Deneme [An Essay
to Revive the Antient Education of Gentlewomen (1673)] baslikli eserinde sanat ve dil egitimi almis kadinlar
olarak bahsettigi bu isimlere atifta bulunmustur.

XVII. ylzyilin sonlarina dogru, kadin yazarlar edebiyat alaninda erkeklerle giderek daha fazla rekabet ederken,
kadin yazarlar arasinda karsilikli destegin ve hayranhgin kamusal ifadesi kilit bir strateji olmustur. Olaganistu
entelektiel ve ticari basari kazanan sairler Katherine Philips (Orinda) ve Aphra Behn (Astrea) 6liimlerinden sonra
bile surekli olarak anilmalariyla 6nemli 6érneklerdir. Bu durum, kadin yazarlarin kendilerini ve yazilarini dahil
edebilecekleri bir kadin edebiyat geleneginin/toplulugunun insasini kolaylastirmistir. Ancak kadinin edebiyatta
giderek artan roli, hukuki konumunu ve ekonomik kosullarini iyilestirmemistir. 1550-1700 déneminin feminizmi,
daha ziyade kiiltiirel ve sosyal alanlarda tutumlarda degisiklik yaratmis ve bu da gelecek yiizyillarda daha radikal
degisikliklerin temellerini atmada blylk 6nem arz etmistir (Hodgson-Wrigth, 2006: 3). Bu noktada Mary Astell’in
1694 tarihli Hanimlara Ciddi Bir Teklif (A Serious Proposal to the Ladies) baslikh kitabinin da proto-feminist
(feminizmi 6nceleyen) eserlerden biri olarak dnemli oldugu séylenmelidir.

ingiltere ve ABD’de gelismis olan birinci dalga feminizm, Mary Wollstonecraft'in 1792 yilinda basilan Kadin
Haklarinin Gerekgelendirilmesi (Vindication of the Rights of Woman) baslikli eseriyle tarih sahnesindeki yerini
almistir. Wollstonecraft’in kitabi, Fransiz Devrimi’nin neden oldugu toplumsal ve siyasi calkantilar sonucunda
ortaya cikmistir. Wollstonecraft, orta sinif kadinlara, 6zellikle de annelere, toplum Uzerindeki 6nemli etkileri
dolayisiyla birlesme ¢agrisi yapan ilk kisi olmustur. O’nun vurgusu, kadinlarin erkekler gibi rasyonel varliklar
oldugudur. Wollstonecraft, kadinlari erkeklerden Ustiin olarak tasvir etmekten uzaktir. O’nun amaci kadinlari daha
rasyonel yurttaslar haline getirmek igin ahlaki ve entelekttel durumlarini yikseltmektir (Wollstonecraft, 2020:
32-47): “Kadinlari ailelerinden uzaklastiran, besleyip bakmalari gereken bebekleri gégtiislerinden koparan, onlarin
bilgi edinmesi degil, yalinlik ve samimiyetten uzaklasmalaridir. Kadinlar yillarca, yiizyillarca cehalete mahkim
edilmistir; hala onlarin hazza diiskiinliiklerini, hovardalar ve asker pesinde kostuklarini, oyuncaklara ¢ocuk¢a
bir baghlik duyduklarini ve erdemlerden ziyade, gecici basarilar karsisinda etkilendiklerini duyuyor, yaziyoruz”
(Wollstonecraft, 2020: 247). Goruldugi Gzere Wollstonecraft, kadinlarin ev igi sorumluluklarini terk etmelerini
tasavvur etmemistir: “Erkeklerle ayni egitim ve siyasal haklar tanirsa, onlarin daha iyi, daha bilge, daha 6zgiir
olup olmayacaklarini tartma firsati bulacaktir. Béyle bir deneye tabi tutarak kadinlara zarar veremeyiz, ¢linkii
onlari bulunduklari durumdan daha kétii bir duruma diisiirmek insanin gticii déhilinde degildir” (Wollstonecraft,
2020: 248).

Ayrica segme-secilme hakki gibi donemine gore radikal bir sey talep etmemistir. O, 6zellikle geng kizlarin
yetersiz, yanhs yonlendirilmis egitimi nedeniyle toplumda kadinhgin nasil insa edildigiyle ilgilenmistir. Orta sinif
kadinlarin cogunun evlenip hayatlari boyunca ev isleriyle ve ¢ocuk bakimiyla ilgilenecegini kabul etmis fakat
kizlarin egitiminin onlari potansiyel kocalari bliylileme yeteneginden ziyade ekonomik bagimsizlik kazanmaya
hazirlamasini, onlara 6zglrlik ve onur kazandirmasini istemistir (Wollstonecraft, 2020: 171-180).

Rendall’la (1994: 227) gore Wollstonecraft bu donemdeki en 6nemli teorisyen iken, Caroline Norton
en Onemli aktivist olarak gosterilebilir. 1839’da “Caroline Davasi'yla” birlikte bosanma sirasinda annelerin
karsilastigi adaletsizlikler gindeme gelmistir. Keza XIX. ylzyilin baslarinda, evli kadinin statdsd, evlilik yoluyla “bir
kadinin hukuki varligi askiya alinir veya en azindan kadin kocanin kanatlari altinda hareket eder (feme covert)”
seklinde belirlenmistir. Caroline ise kocasi George’un, 1836’da Ui¢ oglunu kagirip bosanma davasi agmasiyla hukuk
savasina girmis ve ¢ocuklarin velayetiyle ilgili mevcut kanunlari elestiren yazilar yazmistir. Bunun Uzerine zina
yaptiklari kanitlanmayan “iyi karakterli” bosanmis kadinin yedi yasin altindaki herhangi bir cocugun velayetini
(Lordlar Kamarasi Baskani’'nin onayi ile) alabilecegi 1839 tarihli Kanun’la yasalasmistir. Fakat Kanun yine de
babanin cocuklarin dogal veya olagan vasisi oldugunu kabul ediyordu. Ancak 1873’te on alti yasina kadarki
¢ocuklarin velayetinin annelere de verilebilecegi ve nihai olarak 1973’te annelerin de gocuklari Gizerinde babalarla
ayni haklara sahip oldugu kabul edilmistir. Caroline’in kisisel hukuki zorluklarinin tima 1839 tarihli Kanun’la
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¢Ozllmemistir. Kocasindan ayri kaldigi siire boyunca yazi yazarak gecimini saglayan Caroline’in tim kazanci,
doénemin kanunlarina gore kocasina aittir ve kocasi, kendisi ve ogullari icin kurulmus bir giiven fonundan O’na
para 6demek zorundadir. Para 6demeyi biraktiginda Caroline, mahkemeye basvurmus ve bu sefer evli kadinlarin
mulkiyetine dair bir reformu giindeme getirmistir (Sanders, 2006: 18). Kendisini hi¢bir zaman bir feminist olarak
gdrmemis olsa da kadinlarin hukuki durumuna dair yaptigi arastirmalari XIX. yuzyilda Caroline’in 1854 tarihli
Kadinlar icin ingiliz Hukuk Kurallari (English Laws for Women) kitabinda yayimlanmustir.

1850’lerde feminist harekette biiyiik bir canlanma yasanmistir. Ornegin 1856 yilinda 25.000 kadin, kadinlarin
miilkiyet hakki olmasinailiskin dilekge toplamistir (Sanders, 2006: 19). 1857 yilinda gikan Kanun’la kadinlara sinirli
haklar taninmistir (Matrimonial Causes Act of 1857). 1870 tarihli Kanun’la evli kadinlarin kazanglarini kendilerinde
tutmalarina ve kisisel milklerini miras almalarina izin verilmistir (Married Women’s Property Act 1870).

iki Norton davasi, evli kadinlarin yasal konumuyla ilgili uzun siiredir devam eden endiselerin gézler dniine
serilmesine vesile olurken evlilige alternatif olarak ekonomik bagimsizlik arayan bekar orta sinif kadinlarin sayisinin
artmasiyla sinirli istihdam segenekleri dikkat ¢ekmistir. Kismen kisisel baglantilar ve kismen bireysel krizlerin
yasanmasi ve bireysel ihtiyaclarin kesfedilmesi yoluyla bir dizi Gnemli hukuki ve toplumsal degisiklik giindeme
gelmistir. Baslangicta kadinlarin istihdam firsatlari anneligin bir uzantisi olarak gorilen 6gretmenlik, hemsirelik,
okul aile birliklerinde ¢alisma gibi alanlarda gelismistir. Yine kadinlarin tip fakiltelerine kabullyle egitimde bir
reform gergeklesmistir. 1860’larda 6zellikle postane gibi devlet daireleri ve yerel ydnetim pozisyonlari kadinlara
acik hale gelmistir (Sanders, 2006: 20).

Birinci dalga feminizmi iliskilendirme egiliminde oldugumuz kadinlarin segme-secilme hakki ancak XIX. yizyilin
sonunda talep edilmeye baslamistir. Kadinlarin yani sira erkeklerin de cinsel rollerini yogun elestirel incelemeye
tabi tutan segme-secilme hakki savunuculari, evli ve bekar kadinlara Ulkenin siyasi siirecinde pay vermek igin
savasmistir (Sanders, 2006: 23). Birinci Diinya Savas’ndan sonraki yillarda ABD, Rusya, ingiltere, Almanya ve
diger yirmi bir Glkede kadinlara oy hakki taninmistir. Ayrica egitimde firsat esitligine, kadinlarin kamusal alanda
calismalarina ve esit is ve lcret hakki tGzerine birgcok reformist diizenlemeler gerceklestirilmistir.

Birinci dalga agisindan Barbie incelendiginde t¢ 6nemli nokta dikkat cekmektedir. Bunlardan ilki, Barbie’nin
ABD Baskanlig'na defalarca aday olmasidir. Oyle ki gazeteci Sarah Halzack tarafindan Washington Post’ta
yayimlanan “Baskan Barbie yillar boyunca nasil degisti (How President Barbie has changed over the years)” baslikli
makale, “Bu yilki baskan adaylarinin Beyaz Saray’a uzun ve yorucu bir yolculuk yaptiklarini diistiniiyorsaniz, Barbie
hakkinda hicbir sey bilmiyorsunuz demektir: ikonik bebek, 1992’den beri neredeyse her secim (1996 yilindaki
harig) yiinda 6zgiir diinyanin lideri olmak icin yarisiyor” (Halzack, 2016) ifadeleriyle baslamaktadir.
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Resim 2 ve 3: 1992 ve 2008 ABD Bagkanlik yaniglarinda Barbie (Kaynak: Parnett-Dwyer, 2021)
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ilk baskan adayligindan sonra Barbie, “Kizlarin Partisi” ve ardindan “B Partisi” isimleriyle siyasi partiler kurmus
ve kizlari ABD Baskanligi’'na aday olabilecekleri konusunda glicli hissetmeye davet etmistir. Plastik oyuncak bir
bebek olmasi disinda, ABD Baskanlgi yarisindaki diger herhangi bir aday gibi davranmistir (Sills, 2019). 2016
yilinda ise Mattel, Barbie’yi bagkan adayr yapmakla kalmamig, ayni zamanda baskan yardimcisi da yapmistir
(Anderson, 2023). Bu durum Liz Sills tarafindan soyle degerlendirilmistir: “Kizlar biyiidiiklerinde ABD Baskani
olmayabilirler, ancak Baskanlik icin Barbie ile oynamak onlara siyaseti 6gretebilir, béylece liderlik yoluyla veya
sadece oylama yoluyla demokrasiye daha iyi katilabilirler” (Sills, 2019).

Birinci dalga agisindan diger dnemli nokta, Mattel’in 1964-65 yillarinda “Barbie Universiteye Gidiyor (Barbie
Goes to College)” koleksiyonuyla Barbie’yi Universiteye baslatmis olmasidir. Bu koleksiyonda Barbie’nin yurt
odasini, kampislini tasvir eden kartondan katlanir oyun seti bulunmaktadir. Kadinlarin Gniversiteye gitme
oranlarinin bugiine kiyasla dusik oldugu tarihlerde Barbie’nin Universite 6grencisi olmasi dikkat cekmektedir
(Pearson ve Mullins, 1999).

Son olarak Barbie, piyasaya siirildigi 1959 yilindan beri kamusal alanda ¢alismaktadir. Barbie, cok az Amerikali
kadinin ev disinda calistigl bir donemde kariyer yapmaktadir (Pearson ve Mullins, 1999). Time Dergisi’'nde
yayimlanan makaleye gore Barbie’nin en basarili kisilerin bile imrenecegi bir 6z ge¢misi vardir. 1959’da model
olarak basladigi kariyerine, kisa slire sonra erkeklerin egemen oldugu alanlarda devam etmistir. Bliylik Baseball
Ligi'nde oynamis, bilgisayar programlamis ve Deniz Piyade Teskilat’'nda cavus ritbesine yukselmistir. Neil
Armstrong’un Unli ilk adimlarindan yillar 6nce 1965’te aya ulasarak uzay yolculuguna bile adim atmistir (Aribindi,
2015).

Resim 4 ve 5: Astronot (1985) ve Disci Barbie (1997) (Kaynak: Pearson ve Mullins, 1999)

ABD Baskanligi'na yedi kere aday oldugu, Gniversiteye gittigi ve bircok meslek grubunda calistigi distinilirse
Barbie, birinci dalga agisindan olumlu bir izlenim birakmaktadir. Tabii Barbie’nin birinci dalgadan yillar sonra
ortaya ¢iktigini da belirtmis olalim. Ancak yine de Barbie’nin piyasaya struldigi dénemde (ikinci dalganin egemen
oldugu dénemde) birinci dalgaya dahi ulasmasi yillar almistir. Bu ¢arpicidir ve Barbie’nin feminist olmadigini
disindirmektedir.

Film agisindan degerlendirme yapildiginda filmin slogan ctiimlelerinden biri olarak karsimiza Ruth tarafindan
Barbie’ye soylenen “Biz anneler, kizlarimiz geriye bakip ne kadar yol kat ettiklerini gorebilsinler diye sabit
duruyoruz” gikmaktadir. Baska bir sahnede ise Ruth, Barbie’ye “litfen bana anne de” diyerek kendisini onun annesi
olarak konumlandirdigini agiklikla ifade etmistir. Bizce bu ifadeler, Ruth araciligiyla birinci dalga feministlere goz
kirpomak seklinde yorumlanabilir. Ancak genel anlamda filmin birinci dalganin 6tesinde oldugu da goriilmektedir.
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3.SOSYAL ADALET: FEMiNiZMiN iKiNCi DALGASI BAGLAMINDA BARBIE

ikinci dalga feminizm, 1960’larda baslamistir. ikinci dalga, birinci dalganin aksine hukuki esitligin saglanmasinin,
kamusal alanda kadinlarin galismaya baslamasinin ve se¢me-secilme hakki elde etmesinin “erkek egemen yerlesik
diizen”e ¢6zUm sunmadigini savunmustur. Bdylece micadelesinin hem konulari hem alani birinci dalgadan kokla
sekilde farklilasmistir (Oziidogru, 2018).

Oncelikle ikinci dalga, “sosyal insacilik teorisi’nden (social construction theory) etkilenmistir (Davies, 2018:
42). Teori, belirli bir kategoriye ayrilmanin (irk, cinsiyet, yas gibi) insanlarin bir 6zelligi oldugunu, ancak dogal veya
biyolojik niteliklerden ziyade sosyal nitelikler tarafindan belirlendigini iddia etmektedir (Diaz-Leon, 2015). ikinci
dalga bu iddiayi kadin-erkek kategorilerine uygulamis ve biyolojik cinsiyet (sex) ve toplumsal cinsiyet (gender)
ayrimina gidilmesi gerektigini iddia etmistir (Torgrimson ve Minson, 2005).

Cinsiyet Tlrkgeye Arapga “cns” kdkiinden gelen “ayni cinsten olma, beraberlik” anlamindaki “cinsiyya(t)”tan
gecmistir (Nisanyan, 2020). Buna “toplumsal” ekinin eklenmesiyle “toplumsal cinsiyet”e ulasiimistir. ingilizcede
ise toplumsal cinsiyet bambaska bir kelimeyle ifade edilmektedir. Hatta bu kelimelerin belirgin sekilde farkli
etimolojik kékenleri vardir. Cinsiyetin ingilizce karsiligi olan “sex”, “organik doganin erkek veya disi olarak
birbirinden ayrilan iki kiimesinden biri” anlamina gelen Latince “sexus” kelimesinden tiretilmistir. Sozlukte
cinsiyet (sex), “canlilarin disi veya erkek olarak ayrildigi Greme organlarinin yapisi ve islevindeki farkliliklarin ve
bunun sonucunda ortaya ¢ikan diger fizyolojik farkliliklarin toplami; bu farkhhklarin iliskili oldugu fenomenler
sinifi” olarak tanimlanmaktadir (The Oxford English Dictionary, 1989a: 107). Toplumsal cinsiyetin ingilizce karsiligi
olan “gender” ise “tlir” anlamina gelen Latince “genus” kelimesinden tiretilmistir ve “ortak tiirden insanlara

atifta bulunan bir cins, tiir veya sinif”tir (The Oxford English Dictionary, 1989b: 427).

Bugiin “toplumsal cinsiyet” denildiginde, biyolojik olmaktan ziyade sosyal veya kiltlirel ayrimlar ve farkliliklarla
ifade edilen erkek veya kadin olma durumu; belirli bir cinsiyetle iliskilendirilen veya kisinin cinsiyetinin bir sonucu
olarak belirlenen kolektif nitelikler veya ozellikler kast edilmektedir (The Oxford English Dictionary, 1989b:
427). Toplumsal cinsiyet, tipik olarak cinsiyetle iliskilendirilen davranissal, kiltirel veya psikolojik 6zellikler
olarak duslindlebilir (Torgrimson ve Minson, 2005). Bu yoniyle toplumsal cinsiyet, dogustan gelmemektedir.
Aksine gece giindiiz insa edilmektedir. (Vatandas, 2007). Ornegin kiz cocuklarindan “hanim hanimcik” olmasi
beklenirken, erkek gocuklarina aglamamak 6giitlenmektedir. iste ikinci dalga, toplumsal cinsiyete odaklanarak
toplumsal cinsiyet nedeniyle kadinlarin ev icinde esitsizliklere maruz kaldiklarini savunmaktadir. Kadinlarin tek
tek 6zel alanlarinda yasadiklari deneyimler aslinda kisisel sorunlar degildir. Bitinlikli toplumsal erkek egemen
yerlesik diizenin bir pargasidir (Aktas, 2013).

“Benim feminist kusagim ilkel karsi ¢cikisin hemen goébeginden psikolojik olarak bir sabahta ortaya ¢ikti veya
oyle goriintiyordu, Babasi Zeus’un yarilan kafasindan heniiz ¢ikan tanriga Athena gibi biz de kendimizi annesiz
‘kiz kardesler’ olarak deneyimlemek istiyorduk. Biz bir ‘kiz kardesler’ topluluguyduk. Cok farkl yaslarda olsak
da, psikolojik olarak ayni yastaki akranlardan olusan bir evrende yasiyorduk. Gegmisten kopmak icin baska bir
yol bilmiyorduk. Aramizda hareket eden yasayan bir ‘anne’ yoktu. Elbette gergek hayatta bazilarimiz anneydi,
hatta bazilarimiz gercek annelerimizi seviyordu, ama tarih sahnesine ¢iktigimizda bunu oncelikle annesiz kiz
evlatlar/kiz kardesler/kardes muhalifleri olarak yaptik” (Chesler, 2018: 49-50).

GoOruldigu Gzere Chesler, ikinci dalgayr hayata gegirmek, tarih yazmak ve degisim gergeklestirmek igin ikinci
dalga feministlerin kendilerini annesiz olarak hayal etmeleri gerektigini sdylemis ve ikinci dalganin 6ncilerini
“kiz kardesler” grubu olarak yorumlamistir. Zira ikinci dalga, kendisini, kendisinden 6nceki kadin kusagindan yani
birinci dalgadan koparmak ve annelerini reddetmek zorundadir (Henry, 2004: 9). iste bu noktada “kiz kardeslik”
metaforu ikinci dalga feministleri, anneligin prangalarindan kurtararak kendi ifade araclarini olusturmalarina
yardimci olmustur (Chesler, 2018: 50).

ikinci dalga, “kisisel olan politiktir” sloganiyla, toplumsal ve ailevi kaygilarin “6zel” meseleler oldugu ve
dolayisiyla politika alaninin disinda kaldigi fikrine meydan okumustur (Saraswati, Shaw, & Rellihan, 2021: 110).
Ornegin, Pat Mainardi 1970 tarihli The Politics of Housework (Ev isinin Politikasi) makalesinde ev islerinin
esitsiz dagiliminin temelinde kadinlarin ikincil konuma itilmesinin oldugunu savunmustur. Zira erkekler Ustiin
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gorildukleri icin ev islerinden muaf tutulmakta ve yapmadiklari ev islerine deger vermemektedir. Ev isleri
licretsiz bir emektir ve kadinlarin egitimlerini artirmak ve siyasetle daha fazla ilgilenmek icin kullanabilecekleri
zamanlarini tiketmektedir (Umansky, Longmore & Plott, 2000: 163-168).

ikinci dalganin yayilmasina ivme kazandiran, Betty Friedan’in Feminine Mystique (Kadinhgin Gizemi) kitabi
olmustur. Friedan, “mutlu ev kadini” olmanin romantiklestiriimesiyle kadinlarin ev isleri, evlilik ve ¢ocuk
yetistirme etrafinda sekillenen pasifliklerinden memnuniyet duymalari gerektigini anlatan “feminine mystique
(kadinhgin gizemi)”i elestirmistir. Bu sayede kadinlara anne ve es olma rollerinden duyduklari memnuniyetsizligi
ifade etmek icin gerekli olan dili temin etmistir:

“Benim tezime gore, ginimuizde kadinlarin yasadigi sorunun 6zi cinsel degil, kimlik sorunudur: Kadinligin
gizemi tarafindan sirdirilen gelismenin engellenmesi veya bundan kaginilmasidir. Benim tezim, Viktorya
doénemi kilturiniin kadinlarin temel cinsel ihtiyaglarini kabul etmelerine veya tatmin etmelerine izin
vermemesi gibi, bizim kiltlirimizin de kadinlarin temel biylime ve insan olarak potansiyellerini
gerceklestirme ihtiyaglarini kabul etmelerine veya tatmin etmelerine izin vermedigi yoniindedir; bu ihtiyag
yalnizca cinsel rolleriyle tanimlanmamaktadir” (Friedan, 1979: 69).

Friedan’a gore kadinlar, hayatlarindaki diger insanlarla (ya birinin esi veya birinin annesi olarak) iliskisel
olarak degerlendirilmis ve ev disinda kendi hayatlari ve ilgi alanlari olan birer birey olarak kendi kimliklerine sahip
olmalari tesvik edilmemistir (Saraswati vd., 2021: 109).

ikinci dalga, ayrica “bedenimiz bizimdir!” sloganiyla cinsel ézgirlige dikkat cekmis, kadin bedeninin meta
olarak gorulmesine ve kimliksizlestirilerek ikinci plana itilmesine karsi ¢ikmistir. Kadini kulugka makinesi olarak
goren, ev islerini ve ¢cocuk bakimini kutsal annelik Gzerinden kadinin Ustline yigan patriyarkaya baskaldiriimistir.
Cinsellikle dogurganhgin birbirinden ayrilmasi icin dogum kontroliiniin yayginlastiriimasi talebi giindeme
getirilmistir. Henliz tam anlamiyla giivenli dogum kontrol sistemi yayginlastirilmadigi icin kirtaj hakkinin
taninmasi istenmistir (Saraswati vd., 2021: 216).

Nihai olarak, “sosyal adalet feministleri” olarak da isimlendirilen (Cobble, Gordon & Henry, 2014: 20)® ikinci
dalga, kadinlarin dezavantajlarla karsi karsiya oldugunu ve bu dezavantajlari sona erdirmek icin diger kadinlarla
ve erkeklerle 6rglitlenmesi gerektigini savunmustur. Onlara gore ¢cogu kadinin cinsiyet esitliginin saglanmasindan
cok daha fazlasina ihtiyaci vardir. Ornegin diisiik gelirli kadinlar icin erkek meslektaslariyla esitlenmek yetersizdir.
Bu ylizden kadin haklari igin verilen miicadele, ekonomik adaleti saglama gabalariyla birlestirilmelidir (Cobble vd.,
2014: 20).

Barbie’nin ikinci dalga acisindan hem lehe ve hem de aleyhe 6zellikleri vardir. Barbie’nin lehe 6zelliklerinden
ilki, ikinci dalganin kurtulmak istedigi toplumsal cinsiyet rollerini reddetmesidir. Bunu 6ncelikli olarak kamusal
alanda erkegin yapmasina alisik olunan meslekleri icrasinda gézlemleyebiliriz.

Resim 6 ve 7: Polis memuru (1993) ve itfaiyeci Barbie’ler (1995, 2015, 2021) (Kaynak: Engel, 2023)

5 Cobble, bu ismin ikinci dalga feminizmin politikalarinin temel yonlerini ortaya koydugunu ifade etmistir.
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Barbie’nin ikinci dalgayla o6rtlisen yonlerinden bir digeri, cinsellikle dogurganligi ayirmasidir. Higcbir zaman
anne olmamis olan Barbie, anne rollerini de tGstlenmemistir. Piyasaya ¢iktiginda, kariyerinin gesitliligi sayesinde,
ev kadinligi ve anneligi 6zendiren oyuncak bebeklerle dolu bir sektorde kadin 6zglirliginin semboli olarak 6ne
ctkmistir (Shah, 2020). Hatta feminist diisliniir Lenore Wright (2003) “ben Barbie’yle oynarken filozof oldum” bile
demistir.

Emily Coyle (2010), Barbie’nin kiz cocuklarinin hangi meslekleri yapabilecekleri ve yapamayacaklari
konusundaki inanglarinda etkili olup olmadigini arastirmak amaciyla bir deney tasarlamistir. Ortalama yaslari 4.5
olan 26 kiz gocuguna, kariyer hedefleriyle ilgili sorular sorulmustur. Bu kiz gocuklarinin gogunlugunun, stereotipik
olarak erkek mesleklerini yapamayacaklarini distindikleri gorGlmustir. Daha sonra, kiz gocuklari izlerken,
Coyle, Barbie’yi erkek meslekleriyle iliskilendirilmis kiyafetlerle giydirmistir. Ardindan kizlara “blytduginizde
erkek mesleklerini yapabilir misiniz?” sorusunu tekrar yoneltmis ve ¢ogu kizin yanitlari, biyiduaklerinde bu isleri
yapabileceklerini dislindikleri yoninde degismistir. Bu basit deney, popller kiltiriin ve oyunlarin, ¢cocuklarin
dinyada kendilerine acik olan olasiliklara iliskin inanglari izerindeki etkisi hakkinda gli¢lii bir noktay! ortaya
koymaktadir (Black, Korobkova & Epler, 2014).

Ote yandan Barbie, uzun bacaklari, ince beli, uzun boynu, kivrimh kirmizi dudaklari, biiyiik mavi gozleri,
araliksiz inci disleri, purizsiiz teni, uzun diz tirnaklari ve diz karni olan bir bebektir (Margo, 1997). Fiziksel
ozelliklerinin miikemmeliyeti nedeniyle tapilasi, nefes kesici, etkileyici, ¢ekici, dramatik, sik, glizel ve romantik gibi
sifatlar, Barbie reklamlarinda siklikla kullaniimaktadir (Tatar, 2016). Bu sifatlarsa ikinci dalganin elestiri oklarini
yonelttigi toplumsal cinsiyet rollerine dairdir. Zira bir erkek asla glizel ve dramatik gibi sifatlarla donatilamaz ve
donatilmamalidir.

Ayrica Barbie, hangi meslegi yaparsa yapsin veya hangi meslegin liniformasini tasiyor olursa olsun hicbir
zaman erkeksi, girkin, riikiis veya itici degildir. Qyle ki resmi bir Giniforma giyerken bile giizel viicudunu &n plana
cikarmakta (Roger, 1999: 13-14) ve bedeni Uzerinden cinsel arzu uyandirmayr amaglamaktadir (Nemani, 2011;
Wagner, Jacob, Khanna, & Rai, 2021). Barbie’nin spor kiyafetleri ve farkli meslek kiyafetleri olsa da en ¢ok satilan
kiyafeti viicuda oturan isiltili bir gece elbisesi ve yiksek topuklu ayakkabilardir. Hatta ayaklari da yiksek topuklu
ayakkabilar icin parmak UGzerinde duracak sekildedir (Turkel, 1998). Bu yoniyle ikinci dalganin karsisinda yer
aldigi, kadin viicudunu sehvet uyandiran metaya indirgedigi soylenebilir. Bu ylizden Barbie, bedensel 6z-gozetim,
buna eslik eden yeme bozukluklari, moda endustrisinin emirlerine koélelik gibi kadinhkla ilgili baskici olan her seyi
sembolize etmektedir (Messner, 2000).

Filmin reklam sloganlarindan biri olan “O, her seydir. Obiirii ise sadece Ken” (She’s everything. He’s just
Ken) ve “Barbie’nin her giini harika, ama Ken’in giini ancak Barbie ona bakarsa harika olur” sloganlari, agikca
Barbie’nin Ken karsisinda Ustlnligiine isaret etmektedir. Barbie’nin “her sey” olabilecegine yapilan vurgu, ikinci
dalganin savlariyla 6rtismektedir. Filmde Barbie toplumsal cinsiyet rollerini ters yliz etmektedir. Barbie diyarinda,
Barbie’ler yetkilidir. Barbie’ler ABD Baskani veya Nobel Odiilii kazanani olmak gibi her arenada giicliidiir. Bu
arada Ken’ler, herhangi bir somut anlamdan yoksun belirsiz islere sahiptir. Ornegin orijinal Ken, “Aslinda benim
isim sadece plaj” demektedir (Morson Talent, 2023).

ikinci dalga agisindan filmin dikkat ceken bir sahnesi Barbie’nin gercek diinyada yasli bir kadinla diyalogudur.
Yasli kadini géren Barbie, gulimseyerek cok giizel oldugunu séyler. Halbuki daha 6nce hig¢ yash bir kadin
gormemistir. Yash kadin ise bu iltifat karsisinda sasirip gururu oksanmak yerine “biliyorum” der. Kadina sirekli
geng olmasi gereken bir meta gibi yaklagiimasini ve toplumun glzellik standartlarini elestiren ikinci dalga agisindan
bu sahne 6nemli bir mesaj vermektedir (Sheetz, 2023).

Filmde Barbie, Mattel'in genel merkezine giderek sorumlu kadinla konusmak istedigini sdylemektedir.
Ancak Mattel’in Yiritme Kurulu’nun tamamen erkeklerden olustugunu kesfedecektir. Bu gergeklerden ¢ok da
uzak degildir (Morson Talent, 2023), zira Sirketin internet sitesine gére Mattel’de sadece bir kadin yurGtici
pozisyonundadir (Mattel, 2023). Filmde bu gergekligin ortaya konmasi dikkat gekicidir.

Filmde yer alan dikkat ¢ekici baska bir konu, hamile “Midge”dir. O, Barbie diyarinda ne toplumun icinde ne de
disindadir. Diger Barbie’ler gibi isi veya meslegi yoktur, sadece hamiledir. Bu durum, filmdeki kara mizahin pargasi
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olarakgorulebilecekse de bebeklerin gergekliginde arka planivardir. Midge, 1963’te Barbie ile kiyafetlerini paylasan
cilli, kizil sach bir bebek olarak piyasaya sirilmustir. Ancak O, hicbir zaman Barbie kadar goz alici glizellikte
olmamistir. Yine Midge’in gardirobu Barbie’ninkine kiyasla mitevazidir. Daha sonra Midge, Allan ile evlendirilmis
ve bebegi Nikki'yi ¢ikarilabilir sekilde karninda tasiyan Midge ve Allan’i bir aile olarak resmeden “Mutlu Aile”
bebek serisi piyasaya strllmustir. Fakat bir aile olduklarini iddia eden Mattel, Midge’e, alyans taktirmamistir
hatta Midge, Allan ile birlikte paketlenmis sekilde satilmamaktadir. Bu ise Midge’in evlenmemis bekar bir anne
izlenimi verdigi, cocuklar icin uygunsuz oldugu ve geng¢ hamileligi tesvik ettigi gerekceleriyle elestiriimesine
sebebiyet vermistir (Drum, 2023). Bu agidan film, sirf hamile kaldigi gerekgesiyle toplumdan dislanan Midge'i
mizahi bir sekilde ele aldigi icin ikinci dalga feminizm baglaminda olumsuz olarak nitelendirilebilir. Ote yandan
aile ve anneligin kadinlara getirdigi prangalari Midge’de yansittigi igin ikinci dalgayla uyumlu gérilebilir.

4.BENZERLIK YERINE FARKLILIK: FEMiNiZMiN UCUNCU DALGASI BAGLAMINDA BARBIE

1990'larda baslayip glinimiize kadar gelen Uglnci dalga (genel kabul goren goriise gore) (Mann ve Huffman,
2005)° birinci ve ikinci dalganin pratiklerine karsi tepki olarak 1992’de editorligini yaptigi “Buglin Kadin
Hareketi: Ugiincii Dalga Feminizm Ansiklopedisi” bashkli kitapta “ben {ciincii dalgayim” diyen Rebecca Walker
tarafindan baslatilmistir (Snyder, 2008). Walker’in t¢lincl dalgayi ilanini takip eden on yilda, bircok popdler kitap,
feminizmde yeni bir dalganin varligini gostermistir. 2006’da Leslie Heywood’un editorligiinde ¢ikan kitabin ikinci
cildinde bu kitaplarin gogundan alintilara yer verilerek gesitli nedenlerle temalastirilmasi zor olan tglinci dalgaya
bir bakis sunulmustur (Snyder, 2008).

Oncelikle tigiinci dalga, ikinci dalgaya benzer sekilde yeknesak degildir. Cok cesitli ve analitik olarak farkli
yaklasimlari biinyesinde barindirmaktadir. Oyle ki Baumgardner, “Tanimlar izerindeki bu i1srar gergekten sinir
bozucu ¢linkii feminizm késeye sikisiyor. insanlar, her seferinde daha kiigiik bir tanim yapma konusunda israr
etmeye devam ediyor ve bu kendi agilarindan tembelce disiinmek olarak degerlendirilebilir. Aslinda feminizm,
her feminist icin bireysel bir seydir” diyerek bu cesitliligi gbzler dnline sermistir. Yine de tG¢lincl dalganin bazi genel
ozellikleri paylastigi goriilmektedir. Mann ve Huffman’a (2005) gore bunlar farkhlik, yapisokiim (deconstruction)
ve merkezsizlestirmedir (decentering)’. Snyder’a (2008) gore ise Uglincli dalgay ikincisinden ayiran 1980’lerde
feminist teori icinde gelisen bazi ¢ikmazlara karsi sundugu taktiksel yaklasimdir. Bu anlamda Uglincl dalga,
ic hamle yapmaktadir. ilk olarak “kadin” kategorisinin ¢okiisiine ¢dziim olarak liciincii dalga, feminizmin
kesisimsel ve cok perspektifli bir versiyonunu ortaya koyarak kisisel anlatilari én plana ¢ikarmaktadir. ikinci
olarak postmodernizmin yiikselisiyle Gi¢lincu dalga, sentez yerine ¢ok sesliligi ve teorik dogrulama yerine eylemi
benimsemektedir. Son olarak, cinsiyet savaslarinin béliciligiine yanit olarak, tglincl dalga, feminist siyasetin
sinirlarini denetlemeyi reddeden yargilayici olmayan ve kapsayici bir yaklasimi vurgulamaktadir. Diger deyisle,
Uclincu dalga, blyuk anlatilari reddetmekte ve dinamik ve kucaklayici bir koalisyon siyasetiyle degistirmektedir
(Snyder, 2008).

Mann ve Huffmann (2005) ikinci dalgaya karsi ilk meydan okumalarin farkliliga odaklandigini, ancak iki karsit
siyasi kampla sonuglandigini belirtmektedir: Kimlik politikasini 6zglirlesmenin anahtari olarak benimseyen bir
grup ve dzglrlugu kimlige karsi direniste bulan diger grup. ilk grup, kimlik politikalari ve kesisimsellik teorisiyle
beyaz olmayan ve farkli etnik kékenli feministlerden olusmaktadir. ikincisi ise kimlik kavramini elestirel bir sekilde
sorgulayan ve 0zglirligl kategorizasyona veya kimlige direnis olarak goéren postmodernist ve postyapisalci
feministlerin olusturdugu gruptur.

ilk grup, kadinlar arasindaki farkliliklarin gérmezden gelindigini veya dnemsizlestirildigini iddia etmekte
ve ikinci dalganin “6zcii (essentialist) kadin”ini® elestirmektedir. ikinci dalganin dzcii “biz” veya “kiz kardeslik”
anlayisinin gorinirde kadin hareketini birlestirmeyi amaclarken, aslinda “feminist etnosentrizmin Truva at1”
olarak hiziplesme kaynagi oldugu belirtilmektedir (Spelman, 1988: x).

6 Fakat Mann ve Huffmann’a gore gergekte liglinci dalga feminizm, toplumsal cinsiyet iliskilerini dizenlemek ve anlamak igin yeni bir séylemin
veya paradigmanin ylkselisi olarak gorilmeli, keza Gglincl dalga feminizm ikinci dalgadan “sonra” degil, “ona karsl” konumlandiriimahdir.

7 Ugiincii dalganin séylemine bugiine kadar en ¢ok katkida bulunan, dért ana yaklasim olmustur. Bunlar, beyaz olmayan kadinlar tarafindan
gelistirilen kesisimsellik (intersectionality) teorisi ve etnisite; postmodernist ve postyapisalci feminist yaklasimlar; genellikle kiiresel feminizm
olarak adlandirilan postkolonyal feminist teori ve yeni nesil geng feministler organizasyonlaridir (young feminist organizations).

8 Cinsiyetin biyolojik olarak belirlendigi ve toplumsal cinsiyetten farkh oldugu fikridir.
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Beyaz olmayan ve etnik kokenli kadinlarin yeni feminist sdylemden tlrettigi siyaset, “kimlik siyaseti” olarak
adlandinlmistir. Zira siyaseti, grup kimliklerine veya sosyal konumlara dayandirmaktadir. Kimlik siyaseti sadece
siyasi pratigi etkilemekle kalmamis, ayni zamanda feminist teorik perspektiflerin tanimlanma veya ayristirilma
bicimini de etkilemistir. Oyle ki 1980’lerde, Afrika feminizmi, siyah feminizm veya beyaz olmayan kadinlar ve etnik
kéken feminizmi gibi gesitli isimlerle anilan perspektifler yayginlik kazanmistir. Politikalariyla ayirt edilen feminist
perspektiflerden (Marksist feminizm veya liberal feminizm gibi) kimlik temelli adlandirmalar ise 6zci ve yaniltici
olarak gortlmeye baslanmistir. Clinkli bu bakis, kendi iclerindeki politik inang gesitliliklerini gormezden gelerek
beyaz olmayan veya etnik kékenli kadinlari ayni potada eritmekteydi. 1990’larda bu bakis, buyik 6l¢lide Patricia
Hill Collins’in eserlerinin sonucu olarak yeniden tanimlanmistir. Collins, “kesisimsellik teorisi”ni, kimlikleri, bakis
actlarini ve sosyal konumlari bir tahakkiim matrisi icinde birbirine baglayan sosyal insaci bir teori olarak yeniden
ele almigtir. Her biri farkli deneyimlere sahip gruplardan higbirinin mutlak “hakikati” kesfetmesinin veya kendi
teori ve metodolojilerini diger gruplarin deneyimlerini degerlendirirken evrensel norm olarak ilan etmesinin
mimkin olmadigini ortaya koymustur (Mann ve Huffman, 2005). O’na gore,

“Kesisimsellik, 6rnegin irk ve toplumsal cinsiyet veya cinsellik ve ulus kesisimleri gibi kesisen baskilarin
belirli bigimlerini ifade eder. Kesisimsel paradigmalar bize baskinin tek bir temel tire indirgenemeyecegini
ve baskilarin adaletsizlik tiretmede birlikte ¢alistigini hatirlatir. Buna karsilik, tahakkiim matrisi bu kesisen
baskilarin gercekte nasil 6rgitlendigini ifade eder. S6z konusu kesismeler ne olursa olsun, yapisal, disipliner,
hegemonik ve kisiler arasi iktidar alanlari oldukca farkh baski bicimlerinde yeniden ortaya cikar” (Collins,
2002: 18).

Bu yeni teori, postmodernist ve postyapisalci feministlerin olusturdugu ikinci grupla, bazi temel varsayimlari
paylasmaktadir. Bununla birlikte, kesisimsellik teorisinin benimsedigi politika, her ne kadar farkhhg dikkate alsa
da temelde diger gruplari somiren gruplara odaklanmis ve iliskisel, muhalif ve yapisal bir tahakkiim analizini
surdirmustur. Buna karsilik, postmodernistler ve postyapisalcilar tim grup kategorilerini yapibozuma ugratmak
ve muhalif diistiinceyi reddetmek igin farkhhgi kullanmistir. Analizlerini Jacques Lacan, Michel Foucault ve Jacques
Derrida gibi Fransiz diisiinirlerin ¢alismalarina dayandiran ve tiim grup kategorilerinin 6zci olarak yapibozuma
ugratilabilecegini ve ugratiimasi gerektigini savunan postmodernist feministler arasinda Judith Butler 6ne
cikmaktadir (Mann ve Huffman, 2005).

Queer teorinin énci isimlerinden olan Judith Butler’a gore:

“Eger toplumsal cinsiyet, cinsiyetli bedenin Ustlendigi kilttrel anlamlar biitinlyse, toplumsal cinsiyetin
herhangi bir cinsiyetten tek bir sekilde kaynaklandigi séylenemez. Cinsiyet-toplumsal cinsiyet ayrimini
mantiksal olarak en u¢ noktasina gekersek, cinsiyetli bedenler ile kiltlirel olarak insa edilmis toplumsal
cinsiyetler arasinda kokten bir siireksizlik oldugu 6nermesine variriz. Simdilik, istikrarh iki cinsiyet oldugunu
varsaysak bile bu, “erkekler”in insasinin erkek bedenlere mahsus olacagi, “kadinlar”in da yalnizca disi
bedenlere yorum getirecegi anlamina gelmez. Dahasi, cinsiyetler morfoloji ve kurulus itibariyle sorunsuzca
ikiliymis gibi gorlinse bile (ki bu da sorunsallastinlacaktir), toplumsal cinsiyetin de ikiyle sinirli kalmasini
varsaymamiz igin herhangi bir sebep yoktur...” (Butler, 2014: 50-51).

Verili bir kadin kategorisinden s6z etmenin ayrimcilik olarak tanimlandigi queer teori feminizmi, geleneksel
O0znesinden vazgegcmeye, en azindan bu 6zneyi merkezilestirmemeye cagirmaktadir. Kadin kategorisini savunan
ve “biyolojik kadin” 6znesini korumaya calisan feministler, TERF (Trans-Exclusionary Radical Feminism/Translari
Dislayici Radikal Feminizm) suglamasiyla karsilasmakta ve baskilanmaktadir (Giltekin, 2021).

Sonug olarak Ugtincl dalga, diger dalgalar tarafindan temsil edilmedigi iddia edilen beyaz olmayan ve/veya
queer kadinlar gibi farkl kimlikleri kapsamakta ve cinsiyet ayrimina odaklanan bir feminizmin sinif farkliliklarini,
irk ayrimini, cinsel yonelimi géormezden geldigini savunmaktadir. Bu yonlyle lglincli dalga, benzerlik yerine
farkliligi ve farkli kimlikleri, evrensel olan yerine yerel olani vurgulamaktadir.
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Resim 8, 9 ve 10: Francie, Christie ve siyahi ilk Barbie (Mattel Creations, 2023; Black Dolls Matter, 2023; Black History, 2023)

Uciinci dalga acisindan farkli etnik kimlikleri temsil eden Barbie’lerin piyasaya sunulmasi dikkat cekicidir. ilk
olarak 1967'de siyahi bebek uretilmistir. Barbie’nin kendisinden yasca kigik kuzeni olan bebegin ismi, “Renkli
Francie (Colored Francie)”dir (Tatar, 2016). Francie’nin ten rengi koyudur fakat saglari, siyahilerin dogal sa¢ tipine
(kivircik ve genelde kisa) uygun degildir. 1968’de Uretilen ikinci siyahi bebek “Christie”, ilk bebege kiyasla koyu
bir tene, kisa ve kivircik saglara sahiptir. Mattel, Christie’den sonra bir¢ok siyahi bebek daha Uretmistir. Francie
ve Christie, irksal cesitlilige sahip bir Barbie diinyasinda Barbie’nin arkadaslaridir. ikonun plastik diinyasinda
yasamalarina ragmen, Barbie ile karsilastirildiklarinda sadece gdlgeden ibarettirler (Masihleho, 2023). 1979'da,
“Barbie” adinda siyahi bir bebek piyasaya sunulmustur ancak bu Barbie de yeterince “siyahi” olmadigi gerekgesiyle
elestirilmistir (Fox News, 2009). 1980 tarihli International Dolls of the World (Dinyanin Uluslararasi Bebekleri)
serisiyle Mattel, gesitli kllturleri temsil eden siyahi ve hispanik Barbie’lere raflarda yer vermeye baslamistir
(Kennedy, 2009: 28). Fakat 1990’a kadar Mattel, yazili ve gorsel basinda sadece beyaz bebekleri kullanmistir
(Tulinski, 2017: 22).

Barbie’nin Gglinci dalganin temel savlariyla 6rtiisen bir diger 6zelligi vajinasinin olmamasidir. Bir kadin olarak
tanimlanmasina ragmen, Barbie’nin cinsel anatomisi tamamlanmamistir, ¢linkl belirgin gdgisleri olsa da cinsel
organi yoktur (Schick, 2011; Cunningham, 1993). Bu 6zelligi nedeniyle cift cinsiyetli sistemi reddeden bir durus
sergiledigi soylenebilir. Ayrica Barbie’nin erkek arkadasi olan Ken’in bir penisi yoktur. Bu 6zellikleri birer tesadif
olarak degerlendirilebilse de genel anlamda bakildiginda Uglinci dalgayla uyumludur. Filmde de buna atif
yapilmaktadir. “Bir vajinam yok ve onun da bir penisi yok. Cinsel organlarimiz yok” diyen Barbie’ye cevap olarak
Ken “Bitin cinsel organlara sahibim” diyerek aslinda cift cinsiyetli sistemi reddetmektedir. Fakat filmin sonunda
Barbie diyarindan ayrilarak gergek diinyaya gecen Barbie’nin yapacagi ilk is jinekologuna gitmektir.

Filmin lguncl dalgayla 6rtiisen bagka yonu, Barbie diyarini siyahi Barbie’nin yonetmesidir. Yine de filmin
baskarakterinin orijinal Barbie (sarisin, beyaz tenli, mavi gozl) oldugu unutulmamalidir. Lattouf’a gore (2023)
tekerlekli sandalyeli, isitme cihazli, farkli viicut sekilleri, cilt ve sac tiplerine sahip Barbie’ler olmasina ragmen,
basrolde orijinal Barbie’nin secilmesi “herhangi bir sey” olma sansinin en yliksek oldugu Barbie’nin o olmasindadir.

5.HASHTAG: FEMiNizMiN DORDUNCU DALGASI BAGLAMINDA BARBIE

Buglin toplumsal hareketlerin organize olma, tartisma ve eylem alani sosyal medyaya kaymistir. Bu tim
diinyada siyasetin déniisiimiini saglamaktadir (Akan ve Giirhan, 2020). Oyle ki Facebook ve X (eski adiyla
Twitter) gibi sosyal medya platformlari, feminist hareketi internete tasimanin otesine gegmekte, ortak bir dil
olusturulmasina vesile olmaktadir. WoC (Women of Color), cis (biyolojik cinsiyetiyle cinsiyet kimligi eslesen
kisi) ve TERF (translari dislayan feminizm) gibi terimler, X'in karakter siniri géz 6niine alindiginda ¢ok degerlidir.
Dordiincu dalga, internete erisimi olan kadinlar arasinda sinir tanimayarak etkilesim saglamakta ve sdylem ve
eylemde ortaklik olusturmaktadir (Kaya, 2018).
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Buglin bircok yorumcu tarafindan internetin, “Uglincii dalga”dan “dérdinct dalga”ya gecis sagladigl
savunulmaktadir. Ayrica internet, cinsiyetcilik veya kadin dismanhginin ifsa edildigi ve bunlara meydan
okunabildigi bir “cagri” kaltlrl yaratmustir. Bu kaltlr, reklamlarda, filmlerde, televizyonda, edebiyatta veya
medyada yer aldig 6l¢lide cinsiyetgilige ve kadin dismanhgina meydan okumasiyla aslinda Uglinci dalganin
devam eden etkisinin bir gdstergesidir. Bu ylizden “dordiincl dalganin” varligina karsi ¢cikanlar da bulunmaktadir.
Ancak internet, hem tartisma hem de aktivizm igin interneti kullanan kiresel bir feministler toplulugunun
olusumunu kolaylastirmaktadir (Munro, 2013).

Dordiinci dalgayla tglincl dalganin talepleri cogunlukla 6rtismektedir. Dérdiincii dalganin farki bu talepleri,
internet araciligiyla iletiyor olmasidir. Baska bir ifadeyle dordlinci dalganin, kronolojik olarak kendisinden dnceki
G¢lincu dalgadan farki metodolojiktir (Akan ve Giirhan, 2020).

Dordiinct dalga ekseninde Barbie, X'teki aktifligiyle 6ne ¢ikmaktadir. En son “Be #Unapologetic (#Pisman
Olma)” hashtagi Uzerinden kadinlarin kariyer tercihlerinden dolayr 6zir dilememesini 6gltlemistir. Ayrica
2020 yilinda aday oldugu ABD Baskanligi kampanyasini X Gzerinden ylritmistir. Sosyal medyada kadinin
ozglrlestirilmesi soylemleriyle 6ne ¢ikan Barbie, dérdiinci dalgayla uyum igindedir.

Barbie filminin Z kusag iizerinde olumlu etkisi oldugu belirtiimektedir. Ozellikle son birkag yilda TikTok’ta
#Barbiecore ve #Bimbocore hashtag’leri oldukga popilerlik kazanmistir. Filmden sonra TikTok videolarinda geng
kadinlar pembe giyinerek ve “matematik zordur” diyerek Barbie’yi taklit etmektedir (Lattouf: 2023). ingilizce
sozliikte “Cekici ama zeki olmadigi dusinilen geng bir kadin” olarak tanimlanan “bimbo” (Cambridge Dictionary:
2023) gibi kelimeleri sahiplenen Z kusagi, boylece bu kelimelerin artik kadinlara karsi silah olarak kullanilmasinin
online gecmektedir. Bu ise filmin dérdiincl dalga baglaminda olumlu olarak degerlendirilebilir.

6.SONUC

Makalede oyuncak bir bebek olarak Barbie ve 2023 yapimi Barbie filmi feminizmin doért dalgasi baglaminda
irdelenmistir. Oncelikle Barbie’nin tasarim siirecinden bahsedilmistir. 1945’te Ruth ve Elliot Handler ile Harold
Matson tarafindan kurulan Mattel tarafindan Uretilen Barbie’ye Lilli bebek ilham vermistir. Lilli bebek ise Bild
Gazetesi’'ndeki ¢izgi roman karakteri Lilli'ye dayanarak tretilmistir. Lilli agik kiyafetler giyen yetiskin bir kadindir.

Barbie feminizm ekseninde mercege alinmadan 6nce “feminizm” kelimesinin etimolojik kdkenine ve
tanimlarina goz atilmistir. Feminizm c¢ergevesinde ne yapildigina odaklanan fonksiyonel olarak feminizm
ekseninde feminist diisiince icindeki farkhlasmalarin donemsel 6zelligine dikkat ceken “dalga” siniflandirmasini
benimsendigi ifade edilmistir.

Birinci dalganin temel odaklari, hukuki ve siyasi haklarda esitlik, firsat esitligi, kadinlarin oy kullanimi,
kamuda c¢alismasi, is ve egitime erisimi, evlilikte hukuki haklar elde etmesi, bosanma hakkina ve bosanmadan
sonra cocuklarin velayetini alma hakkina sahip olmasi ve kocalarinin fiziksel istismarina karsi yasal koruma
yollarinin saglanmasi olmustur. Barbie, ABD Baskanhgi’'na yedi kere aday oldugu, Universiteye gittigi ve bircok
meslek grubunda calistigl i¢in birinci dalgayla uyumludur. Film agisindan bir degerlendirme yapildiginda ise
filmin slogan climlelerinden biri olarak karsimiza Barbie’nin “Biz anneler, kizlarimiz geriye bakip ne kadar yol
kat ettiklerini gorebilsinler diye sabit duruyoruz” slogani ¢ikmaktadir. Béylece birinci dalgaya goz kirpilmaktadir.
Ancak Barbie’nin ilk piyasaya strildigi donem olan ikinci dalganin egemen oldugu donemde birinci dalgaya dahi
ulasmasinin yillar aldig1 da ifade edilmelidir.

ikinci dalga ise ataerkil yapilarin ve toplumsal cinsiyet esitsizliginin her alanda ortadan kaldirilmasini talep
etmektedir. Ayrica onlara gore ev ici rollerde cinsiyetler arasi esitlik saglanmali, kadin bedeni ve dogurganhgi
Gzerinde sadece kadin s6z sahibi olmalidir. Barbie’nin bu dalgayla 6rtlisen yonleri kamusal alanda erkegin
yapmasina alisik olunan meslekleri yaparak toplumsal cinsiyet rollerini reddetmesi, hicbir zaman anne olmamis
olmasi ve dolayisiyla anne rollerini Gstlenmemis olmasi nedeniyle cinsellikle dogurganhgi birbirinden ayirmasidir.
Ote yandan Barbie, fiziksel 6zelliklerine dair sifatlar nedeniyle toplumsal cinsiyeti beslemesi, hicbir zaman erkeksi
veya itici olmamasi, giizel viicudunu 6n plana gikararak kadin bedenini bir metaya indirgemesi gerekgeleriyle
ikinci dalganin tam karsisinda konumlandirilabilir. Filmin ikinci dalgayla ortlisen noktalari ise, Barbie’nin Ken
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karsisindaki GistlinlGgliniin ve Barbie’nin “her sey” olabileceginin vurgulanmasi, toplumsal cinsiyet rollerini ters
ylz etmesi ve toplumun glzellik standartlarini elestirmesidir. Fakat ikinci dalga agisindan film, hamile “Midge”
karakterini mizahi ve elestirel bir acidan ele almasi nedeniyle bazilar tarafindan elestirilebilirken, bazilari
tarafindan ovdlebilir.

Feminizmin Gglincl dalgasi ise, diger dalgalar tarafindan temsil edilmedigi iddia edilen beyaz olmayan ve/veya
queer kadinlar gibi farkl kimlikleri kapsamakta ve cinsiyet ayrimina odaklanan bir feminizmin sinif farkliliklarini,
irk ayrimini, cinsel yonelimi gérmezden geldigini ileri slirmektedir. Bu yoniyle glincl dalga, benzerlik yerine
farkliliga, evrensel olan yerine yerel olana vurgu yapmaktadir. Farkli etnik kimlikte Barbie’lerin piyasaya
sunulmasi, Barbie’nin vajinasinin, Ken’in bir penisinin olmamasi, boylece Barbie’nin gift cinsiyetliligi reddetmesi
Gglincu dalgayla 6rtismektedir. Bu duruma filmde de vurgu yapilmistir. Ayrica yine filmde Barbie diyarini siyahi
Barbie’nin yonetmesi lglnci dalgayla uyumludur. Fakat yine de filmin baskarakterinin orijinal Barbie oldugu
akilda tutulmalidir.

Son olarak tglinci dalgayla cogunlukla 6rtiisen talepleri olan ancak bu taleplerini internet araciligiyla ileten
dordiincl dalga agisindan Barbie, X'teki aktifligiyle 6ne ¢ikmaktadir. Benzer sekilde Barbie filminin 6zellikle Z
kusagina, kadinlara karsi silah olarak kullanilan kelimelerin kadin lehine déndurilmesi firsatini verdigi icin
dordiinci dalgayla uyumludur.

Sonucta feminizmin doért dalgasinin temel savlari, ilgileri ve ¢6ziim 6nerileri dogrultusunda Barbie ve filmi
mercek altina yatirilmistir. Bu sayede feminizm dalgalarina yakindan bakilarak, Barbie vasitasiyla, detayl bir
analiz ve karsilastirma yapilmistir. Ayrica bir ikon olarak goriilebilecek olan Barbie Gzerinden, feminizm dalgalari
actklanmis ve bu dalgalarin arglimanlari somutlastirilmaya calisilmistir.

Makalede hangi dalganin bir digerinden Ustin oldugu ya da hangisinin digerine gore pratikte daha etkili
sonugclar dogurdugu gibi sorular yanitlanmamistir. Benzer sekilde Barbie’nin bir “feminist” mi oldugu da somut
bir sekilde ortaya konmamistir. Bunun nedeni Tirkge literatlirde boyle bir calismanin ilk defa yapilmis olmasi
nedeniyle dncelikle literattrdeki eksikligi gidermesinin hedeflenmis olmasidir. Baska bir deyisle makalenin amaci
Barbie’nin feminizm merceginden sadece bir fotografinin gekilmesidir. Dileriz ki tarafimizca gekilen bu fotograf,
Barbie ve feminizm Uzerine yazilacak sonraki eserlere kaynaklik edecektir. Béylece bu eserler, Barbie’yi feminizm
ekseninde daha derinlemesine ve elestirel bir incelemeye tabii tutabilecektir.
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