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POSTKOLONYAL FEMINIST TEORIDE MILLIiYETCILIK,
MILITARIZM VE SAVAS KARSITLIGI
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Postkolonyal Feminizm 1980 lerden sonra dogmus, uluslararasi iliskiler disiplinin
dordiincii kusak tartismasina dahil bir teoridir. Bu teori hem klasik feminizmin Batili, orta
suif kadin yaklagimin elestirmis, hem de Batili liberal siyaset bilimine iliskin kavramlari
yapi sokiimiine ugratmistir. Milliyet¢ilik ve militarizme karst agik bir karst durus gelistiren
teori, liberal yaklasimlarin siddetin her tiirtine karst tutumunu benimsememektedir. Batili

goziinde Bati dist toplumlarin pozisyonunu anlamaya ¢alisan teori, melezlesme gayretlerini
anlamsiz bulmaktadur.

Anahtar  Kelimeler:  Feminizm,  Postkolonyalizm, — Melezlik, — Militarizm,
Milliyetcilik.

NATIONALISM, MILITARISM AND ANTI-WARISM IN THE
POST-COLONIAL FEMINIST THEORY

Abstract

Postcolonial Feminism, which was born after 1980’s, included in the fourth debate
of the international relations theory. This theory criticized both the Western, middle-class
women approach of classic feminism, moreover deconstructed the Western liberal concepts
of political science. The theory developed a clear stance against nationalism and
militarism; hence do not accept the liberal stance against all forms of violence. The theory
efforts to understand the position of the non-Western societies in the eyes of Western
peoples, in addition it finds the hybridization efforts meaningless.

Keywords: Feminism, Post Colonialism, Hybridization, Militarism, Nationalism.

GIRIS
Dordiincii kusak uluslararasi iliskiler teorileri tartismasi olarak kabul edilen

rasyonalist teoriler—reflektivist teoriler tartismasi i¢inde feminizm de yer almustir.
1980°1ler boyunca ozellikle Batili kadin diisiiniirler uluslararasi iligkiler teorisine
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yap1 sokiimcii bir yontemle miidahale etmisler; savas, barig, beka, milliyetcilik ve
giic gibi temel kavramlar1 kadin bakis agisiyla yeniden tanimlamiglardir. On yillar
boyunca firetilen feminist yazin bu teorinin gelisimi i¢in temel referanslari
olusturmustur.

Ayni dénemde sosyal bilimlerin gelisimine hakim olan kolonyal/sdémiirgeci
dilin elestirisini yapan dair Postkolonyal bir elestiri de gelismeye baglamis; bu
elestiri tiim disiplinler gibi feminizmi de etkilemeye baglamistir. Postkolonyal
Feminizm, feminizme dair gelistirdigi igkin elestirinin yaninda uluslararasi
iliskilerde hem Bati disi hem de kadin merkezli bir degerlendirme ile dikkat
cekmektedir. Militarizme siddetli bir itiraz gelistiren Postkolonyal Feminizm,
liberal yaklagimlarin siddeti tiimden reddeden yaklasimina da katilmamaktadir.
Postkolonyal Feminizme gore liberal yaklagimlar, en bilyiik magduru kadin olan
milliyet¢i militarizmi durdurabilmek igin yeterli degildir ve 6z savunma hakkini
gormezden gelmektedir.

Batili liberal yaklasimlarin esitlikgi anlayisinin dezavantajli gruplarin
mevcut esitsizligini daha da derinlestirecegini savunan Postkolonyal Feminizm,
vatandaglik, yurt, genel ahlak gibi konulara da elestiriler getirmektedir. Bu
calismada Postkolonyal Feminizmin hem diger feminizm tiirlerinden farklar1 ortaya
konulacak hem de liberal Batili devlet kavramina ve 6zellikle militarizme getirdigi
elestirilere deginilecektir. Savasi devletlerarasi bir olumsuz bir iliski bi¢imi olarak
tanimlayan geleneksel uluslararasi iligkiler yaklagiminin aksine Postkolonyal
Feminizm, savagin en agir magduru olarak tamimladigi Postkolonyal cografyadaki
kadin ve c¢ocugun durumuna dikkat ¢ekmistir. Ozellikle terdrizm konusunda
alisilmadik bir yaklasim sergileyen Postkolonyal Feminizm, toptan bir
anti-militarizmi reddetmektedir. Kolonyal bir gegmisi bulunan iilkelerde cesitli
uygulamalar1 nedeniyle mesrulugu tartigilir devlet uygulamalarina karsi geleneksel
tanimda terér olarak kabul edilebilecek bazi uygulamalari, kadina ve g¢ocuga
yonelik oldiirme, sistematik tecaviiz ya da fahiselestirme uygulamalarina
direnebilmek i¢in kabul edilebilir bir yontem olarak tanimlamaktadir.

BATI FEMINiZMi VE BATI FEMINIZMi°’NIiN MILITARIZME
YAKLASIMI

Uluslararasi iligkiler disiplini igerisinde alternatif yaklagimlardan biri olan
Feminist Teori 1980°lerde gelismeye baslayan elestirel teoriler arasinda yer alir. Bu
yillardan baslayarak Feminist Uluslararasi iliskiler teorisinin dogusunu hazirlayan
pek ¢ok onemli gelisme yasanmustir. Bunlardan en 6nemlisi, uluslararasi iligkiler
disiplini i¢inde yer alan temel kavramlarin yeniden yorumlanmaya baslanmasidir.
Uluslararas1 iligkilerde TUgiincii kusak tartisma olarak bilinen Neorealizm-
Neoliberalizm tartismasmin Soguk Savas’in sonuna gelinmesiyle azalan etkisi,
yerini rasyonalist teoriler—reflektivist teoriler tartigmasina birakmustir (Sutch ve
Elias: 2007). Postmodernizm, Insacilik, Elestirel Teori Yesil Politikalar ve elbette
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bu calismanm konusunu olusturan Feminist teoriler rasyonel teorilere elestiri
getiren yaklagimlarin baslicalaridir.

Bu yaklagimlar tarafindan ‘devlet’, ‘gii¢’, ‘savas’ ve ‘ulus-devlet’ gibi
kavramlar realist ya da liberal teorilerin tanimlamalarmin diginda yeniden
anlagilmaya caligilmistir. Reflektivist yaklasimlardan Feminizm de uluslararasi
iliskiler disiplinine ait kavramlarin yeniden tanimlanmasi ve bu kavramlara iligkin
yeni yorumlarm gelistirilmesinde etkili olmustur (Ataman, 1999). 1988 yilinda
Millenium isimli derginin ¢ikarttigi “Woman and International Relations” isimli
0zel saymin Feminizmin uluslararasi iligkiler disiplinine girisi i¢in bir milat oldugu
kabul edilir (Sjoberg, 2010: 1).

Feminist yaklasimlarin uluslararasi iliskiler disiplininin tartigma sahasina
girmesi ile kadin diislince yapisinin devlet, beka ya da egemenlik gibi kavramlara
yansimasi saglanmistir. Bu sayede hakim uluslararasi iligkiler yaklagimlarindaki
tek tarafli, erkek merkezli ve esitsizlikgi yapmnin ortadan kaldirilmasi
amaclanmustir. Ozellikle savas kavramui Feminist Teorinin en ¢ok 6nemsedigi
konulardan biri olmustur. Savasi bilyiik dl¢iide milliyet¢ilik ve militarizmin bir
sonucu olarak goren Feminizm, giic ve savasin toplumsal cinsiyet iliskileri
iizerindeki roliinii (Griffiths ve O’Callaghan, 2002: 107) incelemistir. Bu noktada
uluslararasi iligkiler disiplini iginde kayda deger pozisyona sahip savas ve giic
kavramlarimin Batili Feministlerce gore nasil anlasildigima géz atmak gerekir.
Feminizme gore savas, hali hazirda derin olan cinsiyet ayrimini derinlestirir, ¢linkii
savag erkegin otoritesini artirarak kadinlik ve erkeklik arasindaki mesafeyi abartir.
Bir erkek ugrasi olan savasin, kadmi en Onemli magdur haline getirmesinin
yaninda; savasi mesrulastirmak i¢in gelistirilen maskiilen dilde var olan toplumsal
cinsiyet esitsizligini daha da derinlestirir. Genel olarak Feminist teoriler savasin en
onemli nedeni olarak goérdiigii milliyetcilik ve militarizme karst acik bir pozisyon
alr.

Bu baglamda, Bati Feminizmi’ne goére militarizm, insanlarm yasam
bi¢cimlerine dahi etki eden bir siire¢ olarak gorilebilir. Zira Cynthia Enloe
militarizmi tanimlarken bunun bir siire¢ olmasi nedeniyle militarizasyon kavramim
kullanmistir. Enloe’ye gore militarizasyon bir kisinin ya da bir seyin, gitgide daha
fazla ordu denetimine girdigi veya kendi refah1 ya da iyiligi i¢in militarist fikirlere
bagimli hale geldigi, adim adim ilerleyen bir siiregtir (Enloe, 2006: 30).

Erkeklerin militarist pratik i¢erisindeki durumlarina baktigimizda, erkeksi
davraniglara iliskin normlarin olduk¢a pekistirildigini ve bu kurum araciligiyla,
yeniden tiiretildigi goriilebilir. Ozellikle militarizmin yaygin oldugu toplumlarda,
askerlik yapmayan erkek, heniiz erkek olmamis sayilir ve sanki erkeklere
cinsiyetleri ordu araciligryla kazandiriliyormus gibi bir izlenim yaratilir. Ayrica,
erkekler vatani ugruna savasarak hayatini kaybeder, cinsel istismara ugrayabilir
veya ciddi psikolojik sorunlarla evine doénebilir. Dolayisiyla, Feminist yaklagima
gore, etkilenen sadece kadinlar degildir; militarist pratiklerden erkekler de zarar
gormektedir. Bu durum, bizatihi erkelerin ya da kadinlarin yaptiklarina bagl
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degildir, gegmisten giiniimiize kadar i¢ine dogdugumuz toplumlarin normlarina
bagli olarak gelismektedir.

FEMINIST TEORI’'DE YENIi BiR YAKLASIM: POSTKOLONYAL
FEMINIZM

Uluslararas iligkiler disiplininde erken donem Feminist yaklasimlar biiyiik
Olgtide Batili akademisyenler tarafindan gelistirilmis ve ister istemez Feminizmi
Batili bir bakigla degerlendirmislerdir. Ancak siyaset biliminde 1990’lardan
itibaren giic kazanmaya baglayan Postkolonyalist yaklagimlar bilim diinyasi1 iginde
var olan Batili okumaya itirazlar gelistirmeye baglamistir. Feminist bir uluslararasi
iligkiler teorisi gelistirme gayreti i¢indeki Onemli bir takim digiiniirler de
Feminizme Bati1 dis1 bir okuma katma gayreti i¢ine girmis ve Bati dis1 kadinin
diinyaya bakisini teoriye dahil etmeye calismiglardir. Anne McClintock, Alison
Blunt, Chandra Talpade Mohanty, Gillian Rose ve Gayatri Chakravorty Spivak
Postkolonyal Feminizmin 6nciilerinden sayilir.

Postkolonyalistler ~Batinin  kendi degerlerini  gilineydeki iilkelere
benimsetmeye ¢alistigini savunmaktadirlar. Postkolonyal Feministler de buradan
yola ¢ikarak, Bati Feminizmini elestirmektedir. Bununla birlikte, Postkolonyal
Feministler, Postkolonyal teorisyenlerin ele aldigi “kolonilestirme” kavrami ile
Beyaz Batili kadinin siyah erkege denk tutulmasi nedeniyle, siyah kadmlarin
goriiniirliigii tamamen ortadan kayboldugu i¢in Ugiincii Diinyali kadinlarin “gifte
kolonilestirme’ye (Petersen ve Rutherford, 1986) maruz kaldiklarmi ileri
stirmiislerdir. Bu anlamda, Postkolonyalizmin eksik ya da digarida biraktigi siyah
kadinin durumunu dile getiren Postkolonyal Feministler, Postkolonyal teorisyenleri
Batil1 yazarlarin yaptigini yapmaktan kurtarmistir.

Gayatri Chakravorty Spivak tarafindan “Can the Subaltern Speak?” baslikli
cok ses getiren makalesiyle feminist okumalara eklenmis olan Postkolonyal
Feminizm, heniiz ¢ok yeni olmasma ragmen, {igiincli feminist dalganin baglangici
olarak kabul edilmektedir (Spivak, 1988). Yap1 sokiimcii teoriler arasinda yer alan
Postkolonyal Feminizm, bu anlamda, Batili Feministlerin ¢ok uzun zamandan beri
dile getirdikleri “ortak deneyim” paydasini yikici agiklamalarda bulunmuslardir.
Bu yoniiyle, giiniimiiz diinyasinda genel kabul gérmiis olan anlayislar1 zihinlerden
sokme cabalar1 nedeniyle, aslinda, Uciincii Diinya Kadmlarinin taleplerinin ne
oldugundan ziyade, Batili Feministlerin anlattigi gibi olmadiginin altin1 ¢izerek
yap1 sokiimcii teoriler arasinda yerini almustir.

Chandra Talpade Mohanty, Postkolonyal Feministler arasinda en az Spivak
kadar 6nemli bir yer tutmaktadir. Kendini wrk¢ilik karsiti ve yapr sdkiimcii bir
feminist olarak tammlayan Mohanty, Postkolonyal Feminizm’e, elestiri yapmanin
otesinde, ¢oziim dnerisi sunmakla dikkatleri ¢ekmistir. Bu anlamda, Ugiincii Diinya
Kadinlarini ortak miicadele paydasinda toplanmaya ¢agirmis ve diinyanin dort bir
tarafindaki kadimnlar1 dayanisma agi o6rmeye yonlendirmistir (Mohanty, 1991).
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Postkolonyal Feminizmin amacini, bu anlamda, Bati Feminizmi’nin sémiirge altina
aldigi Feminist Teoriyi bu somiirgeden kurtarmak ve dayanigmayi1 6rmek olarak
degerlendirmek miimkiindiir. Bu baglamda, Postkolonyal Feminizm, ortak
deneyimin varligini 6nemsemekten ziyade, kadinlarm aym amag¢ dogrultusunda
orgiitlenmesi gerektigini 6ne slirmektedir. Postkolonyal Feminizm, amaglar
dogrultusunda, 1980’lerde kendini géstermeye baglamustir.

Kolonyalizmin kadinlar {izerindeki etkisi erkeklerden ¢ok daha olumsuz
olmustur. Dolayisiyla, Postkolonyal Feminizm s6z konusu bu etkilere bir anlamda
tepki olarak dogmustur. Bununla birlikte, Postkolonyal Feminizm, Bati’da dogmus
olan Feminist Teorilerce dile getirilmeyen veya eksik dile getirilen Postkolonyal
kadmlarin sorunlarini duyurabilmek icin ortaya ¢ikmistir. Bu anlamdaki iliskiye
tekrar doniilecektir. Ancak oncelikle Postkolonyal cografyada yasayan kadinlarm
yasam deneyimleri, diger bir deyisle magduriyetlerinden bahsetmemiz,
Postkolonyal Feminist sdylemin daha iyi kavranmasi agisindan yararli olacaktir.
Sunu belirtmekte fayda var ki, Ugiincii Diinya’nin heterojenligi séz konusu oldugu
icin, Ugiincii Diinya kadinlarinin ortak bir gegmisinden ve yasam deneyimlerinden
bahsetmek olduk¢a zordur. Dolayisiyla, Ugiincii Diinya kadmlarmi ortak bir
paydada bulusturacak olan sey, ‘ortak miicadele’ baglamidir (Mohanty, 2008: 72-
73).

Postkolonyal Feminizm, ikinci Dalga Feminizmin etkin oldugu yillarda,
yani 1980’lerde, Postkolonyal Teori’den ilham alarak kendini gdstermistir. Egitim
almak amaciyla, Bati’ya go¢ eden bir¢ok kadimin, yeni geldikleri yerlerdeki
kiiltiirle kendi kiiltlirleri arasinda bocalamalar1 sonucu, yasami toplumsal cinsiyet
bazinda sorgulamaya yonelmeleriyle ortaya ¢ikmistir denebilir. Bununla birlikte,
Postkolonyal Feminizm, Postkolonyalizmin, toplumsal kurumlar1 sorgulayan
kiiltiirler aras1 elestiri alaninin etkili bir formudur (Narayan, 1997: 7). Onlar da,
postkolonyalist yazarlar gibi Bati’nin anlatilarindaki yanligliklar1 ortaya ¢ikarmaya
calismiglardir. Ancak onlardan farkli olarak, toplumsal cinsiyet konulu anlatilara da
egilmiglerdir. Bu anlatilarda yer alan eksiklikleri tamamlayarak, kadinlarin
‘kendilerini savunan nesneler’ olarak sabitlenmesini engellemeye calismuslardir.
Bunun yerine, 6zgiil toplumsal kosullar1 gbz oniine alarak, kurumsallastirmak ve
yorumlamak, onlara gére daha uygundur (Narayan, 1997: 37).

1980°li yillarda &ne ¢ikan feministler, Ugiincii Diinya Kadinlarmin
sorunlari iizerinde durmuslardir. Kumari Jayawardena (1986 ve 1995), Nawal el
Saadawi, Fatima Mernissi (1992), Isabel Letelier (1985) ve Achola Pala (1976 ve
1995) gibi isimlerin timii, Asyali, Ortadogulu, Latin Amerikali ve Afrikali
kadmlarin ulusal kurtulus miicadelelerinde ve Oncesinde sOmiirgelestirilmis
iilkelerin ekonomik gelisme ve demokratiklesme siirecinde nasil bir yer tuttugunu
kuramsallagtirmiglardir (Mohanty, 2008: 8). Postkolonyal Feministler de, tipki
postkolonyalistler gibi Batili bir¢ok feminist projeyi, irk temelli ve kolonyalist
politikay1 ihmal ettigi gerekgesiyle elestirmistir (Loomba, 2000: 191). Ornegin;
Hazel Carby, kadmnlarin tecriibesini anlamada wrkin oynadigi rolii kavramak
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acgisindan ortaya ¢ikan farkliliklarin ¢izdigi ‘kiz kardesligin smirlart’ ile feminist
diisiincedeki analitik bir kategori olarak ‘kiz kardesligin smirlarmma’ isaret etmistir
(Loomba, 2000: 191). Kiz kardesligin evrensel olmasi anlayisi; ulusal, etnik ve
irksal siirlari agmaya ¢alisan feminist incelemeler sonucu ortaya g¢ikmustir
(Mohanty, 2008: 154). Ancak, Carby gibi Postkolonyal Feministler, kiz kardesligin
kiiresel olmasi anlayisini benimsemezler. Zira farkli siyasal kanilara sahip olan
Batili Feministler, kadinlar arasindaki 06zdesligi ortak deneyimler temelinde
savunurlar (Mohanty, 2008: 155). Oysa Postkolonyal Feministlere gore, drnegin;
rkeilikla miicadele eden kadin kimlikleri veya lezbiyen kimlikler i¢in 6zdes tiirden
deneyimler yasadiklari iddia edilemez. Bir de, Postkolonyal Feministler, Bati
Feminizmi’nin sadece orta sinif beyaz Batili kadmin taleplerine hitap ettigini
savunmaktadir (Narayan, 1997: 6). Bu nedenle, diger kadinlar1 kapsamadigi i¢in
Bati kokenli Feminizm’in kiiresel bir kiz kardeslikten s6z etmesi Postkolonyal
Feministler acgisindan gergekei olarak degerlendirilmemektedir. Kiiresel kiz
kardesligin sonucunda ortaya ¢ikan durum, kadinlar1 iktidarsiz kilan kosullarin ne
oldugunu agiga ¢ikarmak yerine, onlari iktidarsiz, cinsel tacize ugrayan, somiiriilen
ve benzeri yaftalara sahip bir gurup oldugunu varsaymaktir (Mohanty, 2008: 34).
Halbuki yapilmas: Postkolonyal Feministlere gore gereken, kiz kardeslik
diisiincesini, toplumsal cinsiyet temelinde (kadinlarin ortak deneyimlere sahip
oldugu diisiincesi gibi) degil; somut, tarihsel, siyasal pratik ve analiz temelinde ileri
stirmektir.

Siyah kadinlarin ezilmisliginin tek kaynagi erkekler degildir; irk ve sinif da
ezilmislik siirecinde olduk¢a etkili olmaktadir (McEwan, 2001). Postkolonyal
Feministler, siyah kadinlarin ve kendilerinin karmagik konumlaniglarina dikkati
cekmek icin hem beyaz feminizm—kimilerine gére Bati Feminizmi—igerisindeki
renk Onyargilarina, hem de anti-irk¢1 ya da anti-kolonyal sdylemlerin toplumsal
cinsiyet korliigiine meydan okumak zorunda kalmislardir. Postkolonyal
Feministler, bu durumu ‘gifte kolonilesme’ olarak adlandirmaktadir. Diger yandan,
Batili Feministlerin yaratmis oldugu ve onlara gére homojen yapida olan “Ugiincii
Diinya Kadin1” kavrami, Postkolonyal Feministler agisindan tam olarak dogruyu
yansitmadigi iddiasiyla elestirilmistir. Postkolonyal Feministler, dogrudan Batili
Kadm ya da Dogulu kadin tammlamasi yapmak yerine kadinlarin ve 6zellikle de
“Ugiincii Diinya Kadmlar1”nin farklihigma vurgu yapmayi tercih etmislerdir. Batili
Feministler, Batili kadini, sekiiler, 6zgilirlesmis ve kendi hayatini kontrol edebilen
kadimn olarak tamimlarken, Uciincii Diinyali kadinlarin da bu seviyeye tasinmasi
gerektigini savunmaktadirlar. Bu iddia, maddi bir gergeklik degil, kendini
sOylemsel bir sekilde sunmaktir. Zira Postkolonyal Feministlere gore, Batili
kadilar, bu sunumu somut olarak gergeklestirebilmis olsaydi, Batida hala siyasal
hareketlere ihtiya¢ olmazdi (Loomba, 2000: 191). Batida yasayan her kadinin bu
Ozelliklere sahip olmasi saglanmis olsa bile, Batida basarili sonuglar dogurmasi,
Doguda da ayni1 yontemler uygulanarak ayni sonuglar alinacagr muglaktir. Zira her
kiiltiiriin kendine has bir yapis1 vardir ve bir diigiincenin veya pratigin her toplumda
kabul gérmesi ya da salt Doguda kabul gérmesi sanildigi kadar kolay degildir. Bu
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nedenle de, Postkolonyal Feministler her toplumun kendi deger ve pratiklerine
uygun yontemler uygulamali ve gerekli sonuca ulagmalidir.

Postkolonyal Feministler, hem kolonyal yazilarda hem de Batili toplumsal
cinsiyete dair eserlerde, siyah kadinlarm genellikle cinselliklerinin 6n plana
¢ikmasmi elestirmislerdir. Bu eserlerde siyah erkeklerin de cinselligi 6n planda
olmustur ancak, bilhassa siyah kadinlarin cinselligi, ‘genel olarak cinsel sapkinligin
bir goriintiisel gostergesi (ikon) halinde sunulur (Loomba, 2000: 185).

POSTKOLONYAL FEMINiZM, SAVAS VE SAVAS KARSITLIGI

Savaga kars1 gelmek i¢in kadinlardan olusan bolgesel ve uluslararasi aglar;
bolgesel olarak baslatildigi halde sonradan uluslararasi bir boyut kazanan kadin
orgiitleri ve teorik anlamda savasin kadinlar lizerindeki etkileri ile savaslardaki
cinsiyet politikalar1 tizerinde duran feminist kadinlar, tepkilerini farkli sekillerde
dile getirmislerdir. Bu anlamda, uluslararasi alanda en ¢ok tanman Orgiit
Kolombiya’daki en biiyiikk kadin orgiitii, olan “Catismalarla lgili Politik
Miizakereler i¢in Kadinlarm Bariscil Yolu”dur (Cockburn, 2009: 43). 1990’larn
ortalarinda kurulmus olan orgiit, sekiz farkli bdlgeden ii¢ yiiziin iizerindeki kadin
grubu ve Orgiitiinden olugsmaktadir. Bu orgiitiin ortaya ¢ikisindaki en biiyiik etken;
Giliney Amerika’da yarim yiizyil siiren, Kolombiya ordusu, gerilla giicleri ve sagct
paramiliter gruplar arasinda gegen ve esasen sinif ayrimina dayanan {i¢ yonlil
catismadir (Cockburn, 2009: 37). Bu savasim giinliik yasam ve kadinlar lizerindeki
etkileri yiizlerce kadini bir araya getirmistir. S6z konusu etkilerden bahsedecek
olursak, son on-on bes yildir hitkiimet ile ¢esitli silahl1 gli¢ler arasinda bir dizi baris
goriismesinin slirmesine karsm, siradan Kolombiyalinin yasami bir hayli giivensiz
hale gelmistir. Bununla birlikte, 1990’11 yillarda siddet sonucu 6lenlerin sayis1 yilda
25 bin ile 30 bin arasinda degismekteydi (Cockburn, 2009: 40) ve dlenlerin biiyiik
cogunlugu sivillerdi.

Kadinlara yonelik cinsel siddet, hemen her savasta oldugu gibi, oldukga
yaygin durumdadir. Silahli gruplarin Ggiiniin de bu uygulamaya basvurmasinin
amaci ya yanlig tarafta oldugunu diisiindiikleri kadin1 ya da —onlarm sahibi olan-
diisman erkekleri cezalandirmaktir. Ozellikle kolonilesme gecmisi olan
cografyalarda bir¢ok kadin agik¢ca kadin diismani bir tavirla uygulanan kotii
muameleye tabi tutulmaktadir. Pek ¢ok kadin kagirilmakta, tecaviize ugramakta ya
da gerillalara ve paramiliterlere hizmetgilik yapmaya zorlanmaktadir. Dogum
kontrolii neredeyse miimkiin olmamakla beraber bu iilkelerin ¢ogunda kiirtaj
yasaktir. Dogum yapacak olan kadinlar ise, hastaneye gitmenin tehlikeli olmasi ve
kirsal kesimdeki tesis yetersizligi nedenleriyle evde dogum yapmak zorunda
kalmaktadir. Bu zorunluluk durumu ise ¢ogu kez dliimle sonuglanmaktadir. Careyi
g6¢ etmekte bulan kadinlar, gog ettikleri yerlere varana kadar savas peslerinden
gelmektedir. Bu konuda en yakin 6rnegi Sudan’da gozlemleyebiliyoruz. Darfur
bolgesinde 400.000 civarinda Afrika kdkenli Sudanhmn Sldiiriildiigii olaylarda,
Sudan devleti destekli paramiliter Janjaweed kuvvetlerinin slogani bu ¢alismanin
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konusu agisindan ideal bir 6rnektir: “erkekleri 6ldiir, kadinlara tecaviiz et” (Hagan,
Rymond-Richmond ve Parker, 2005). On binlerce Giiney Sudanli kadin
Janjaweedler tarafindan tecaviize ugramis, tecaviiz bu kadinlarin iilkeyi terk
etmelerini saglamak i¢in bir silah olarak kullanilmistir. Devlet destekli bu tecaviiz
ve Oldiirme kampanyasi Postkolonyal Feministlerin terér karsisindaki tutumlarin
aciklayabilmek i¢in O6nemli bir Ornektir. Antimilitarist liberal teorilerin devleti
bireyler arasinda siddeti sona erdirecek yegane mesru gii¢ olarak géren Weberyen
yaklagiminin iflas ettigi cografyalardan biri olan Sudan’da devlet degil siddeti
durdurmay1 tecaviiz ve cinayetlerin bas sorumlusu olarak goriilmekteydi. Nitekim
Uluslararast1 Ceza Mahkemesi Sudan devlet baskani Omer El Besir hakkinda
iilkesinde islenen insanliga karsi su¢ ve savas suglarindan dolay1 tutuklama karari
cikarmustir'. Bu noktada Giiney Sudanli kadinlarin Sudan Ozgiirliik Ordusu (SLA)
ve Adalet ve Esitlik Hareketi (JEM) isimli, liberal yaklasimlar tarafindan kolaylikla
terdr Orgiitii olarak tammlanabilecek iki gruptan medet ummasi elbette anlasilabilir
bir olaydir.

Benzer gelismeler Ozellikle Amerika ve Afrika kitasinda pek ¢ok eski
koloni devlette gozlemlenmektedir. Devlet yoneticilerinin de ¢ogu zaman mevcut
durum karsisinda hi¢bir sey yapamamasi hatta siddetin dogrudan sorumlusu olmasi
ve sivil toplum orgiitlerinin de etkinliginin olmamasi nedeniyle, 1990’larin baginda
baris adina Giiney Amerika’da toplumsal bir seferberlik baslamustir. Oncelikle
savastan dolay1 harap olmus bolgelerde bu hareket baglamis ve zamanla bolgelere
ve sosyal kesimlere yayilmistir. Bu direnis icerisinde kadimnlar da yer almugtir.
“Catigmalarla Ilgili Politik Miizakereler i¢in Kadmlarm Baris¢il Yolu”, kisaca
Kadinlarm  Barig¢ll  Yolu, kendisini, Kolombiya’daki silahli ¢atigmalarin
miizakerelerle bitirilmesi ve savagin kadinlarin yasami iizerindeki etkilerinin
goriiniir kilimmasi i¢in ¢aligan, ulusal nitelikli politik bir feminist proje olarak
tanimlamaktadir (Cockburn, 2009: 44). Antimilitarist bir tutum i¢inde olan Grgiitiin
temel ilkeleri ise adalet, baris, esitlik, 6zerklik, dzgiirliik ve o6tekiligi tanimaktir.
Kendisini, tim bunlar1 igeren ama siddeti igermeyen bir etigin kurucusu olarak
gormektedir. 2009 yilinda internet sitelerinden birinde® yayinlanmis olan orgiitiin
bolge koordinatorii ile yapilan roportajda belirtildigine gore orgiitiin iki temel
amact bulunmaktadir: Birincisi, savasin kadin bedeni tizerindeki etkilerini fark
edilebilir hale getirmek, ikincisi ise, savaglar1 ortadan kaldirabilmek adina politik
miizakereleri gergeklestirmede israrcit olmak. Bu yolda, ilki 1996 yilinda olmak
iizere, her yil Uraba’da iilkenin dort bir yanindan gelen kadinlarla eylemler
gergeklestirmeye baslamiglardir. Bu eylemlerin  sonunda ortak bir bildiri
diizenleyip yaymlatmiglar ve bdylece bolgede bir ilki gergeklestirmislerdir.

' Omer El Besir hakkinda verilen tutuklama kararinmn metni igin bakiniz:
http://www.icccpi.int/menus/icc/situations%20and%20cases/situations/situation%20icc%20
0205/related%20cases/icc02050109/icc02050109?1an=en-GB (16.08.2012)

? Bakiiz:  http://upsidedownworld.org/main/colombia-archives—61/1699-ruta-pacifica-
colombian-women-against-violence (01.04.2012).
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Kadinlarin Bariscil Yolu gibi daha pek ¢ok savas karsiti kadin
orgiitlenmesi mevcuttur. 2011 yilinda, UNDP Insani Gelisim Endeksi’ne gére
gelismislik acgisindan 187 iilke arasinda 180. sirada olan Sierra Leone’deki sivil
toplum cabalar1 olduk¢a dikkat cekicidir. Sierra Leone’de, 1997 ve 1999’da
bagkentte ¢ikan kargasa sirasinda, sayisi tam olarak bilinmeyen ancak ¢ok fazla
oldugu diisiiniilen kadinlar ve kizlar, hem tek tek erkekler tarafindan hem de
kavgaya karisan ceteler tarafindan tecaviize ugramustir (Cockburn, 2009: 62).
Catigmanin asil amaci ise, elmas c¢ikarma isinin denetimini ele gegirmektir.
Catisma ¢ozlimleme iizerine ¢alisan orgiitler bolgedeki ¢aligmalarinda bir merkez
olarak kiliseleri ya da camileri kullanmugtir.

Akademik Anlamda Savas ve Savas Karsithgi

Akademik anlamda Postkolonyal Feministlerin savasa karsi tutumlari,
savagin militarizasyonu ve milliyetciligi, hatta irk¢iligi koriiklemesi nedeniyle
olumsuzdur. Ancak, Postkolonyal Feministler basitlestirmeci evrensellestirilmis
“terdrist” kavramina ve siddet kampanyalarimin kimin tarafindan ve neden
yiritildiigiine  bakilmaksizin ~ siddetin  her tliriinlin  kinanmasma  karsi
cikmaktadirlar (Yuval-davis, 2010: 208). Bununla birlikte, baski altindaki
insanlarin  kurtulusunun zaman zaman sadece silahli miicadele yardimi ile
kazanilabilecegine inanmaktadirlar. Bu nedenle de anti-militarist olmay1 bir litks
olarak degerlendirmektedirler.

Savag karsithgmin olduk¢a onemli gerekgeleri vardir. Ancak belirtmek
gerekir ki, Postkolonyal Feministler acisindan, sebebi ne olursa olsun savaslari
topyekiin anlamda reddetmek dogru degildir. Bazi durumlarda savas tek ¢ikis yolu
olabilir. Savas karsithigimin gerekcelerinden biri, savaglar araciligiyla tecaviizdiir.
Tecaviiz, fuhusa gore sok edicidir. Zira fuhug siradan olarak algilanan bir olgudur.
Kimilerine fuhusun bu siradanligi, ‘militarize fuhus’un (Enloe, 2006: 199) sok
ediciligini kaybetmesine neden olur. Tecaviiziin militarize olmasina sebep olan ii¢
kosul bulunmaktadir: Birincisi, erkek askerlere “kolay wulasilir” fuhusun
saglanamamasinin bir sonucu oldugu one siiriilen eglence amacl tecaviiz, ikincisi,
sinir bozma amagli ulusal giivenlik tecaviizii, liclinciisii ise, acik savas halinin
araglarindan biri olarak sistematik tecaviiz (Enloe, 2006: 205). Bu sebeplerin
belirtilmesiyle 6nemli baska bir konunun kapisini aralamaktadir. Zira eglence
amacli tecaviiz, erkek askerlerin savas sirasinda kadinlara tecaviiz etmesini
engellemek amaciyla uygulamaya konan bir diisiincedir. Eglence amaci
ifadesinden kasit, askeri birliklerin konuslandiklar1 yerlerin yakiminda genelevler
kurulmasidir. Bu anlamda, genelevde calisan kadinlar bir yerde, bu askerleri
yatistirmig olacak ve toplu tecaviizlerin 6nii kesilmis olacaktir. Ulusal giivenlik
aygit1 olarak tecaviiz ise, bazi devlet yetkilileri ulusal giivenlik olarak gordiikleri
durumu garanti altina almak i¢in her devlet tecaviizii aygit olarak kullandiginda
ortaya ¢ikar (Farwell, 2004: 392). Bununla birlikte, ulusal giivenlik adi altinda
militarize tecaviize basvurulmasina Bosna ve Irak’ta sik¢a rastlanmistir. Bosna’da
Sirp kuvvetlerinin tecaviizii bir silah olarak sistematik bigimde kullandigi ¢ok
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bilinen bir gegektir. Ancak silah olmanin 6tesinde dilsmanindan g¢ocuk sahibi
olmaya zorlama ve bir kadinin asla tecaviize ugradigi yere donmeyecegi
diisiincesiyle tecaviiz Bosna’da bir soykirim yontemi olarak kullanilmistir (Hansen,
2000).

Sistematik tecaviizde ise, savas sirasinda tecaviize ugrayan kadmlarin
kimlikleri belirsizdir. Tecaviiz edenlerin ise, bireysel kimlikleri belirtilmemektedir.
Aslinda tecaviiz savasin ne kadar korkutucu oldugunu hatirlatsa da, o kargasada
eriyip gitmektedir. Ya, askerler agik savasin kargasasindan yararlanmaktadir, ya da
komutanlar1 tarafindan moral veya odiil amagli bu tir tecaviizler
gergeklesmektedir. Dolayisiyla, bir askeri Uis, sadece savas ucaklarmin bakiminin
yapilip, ¢evre bolgelere askeri akinlarin diizenlendigi bir yer degil, ayn1 zamanda
askerlerin cinsel gereksinimleri kargilama mekanidir.

Savaglar nedeniyle kadin yasaminin militarize edilmesinin bagka bir
sonucu da, yukarida deginilmis olan hayat kadinlarmin militarist politikalar
sebebiyle ulus ugruna feda edilmesidir. Hayat kadinlarinin militarist politikalardaki
roliinii anlamada, genel olarak kadinlarm roliiniin 6nemi vardir. Buna gore,
militarizmin bir sonucu olarak milliyetci projeler, anneleri anavatanin cisim hali
olarak goriirler ve birgok kiiltiir, bir kadin1 milliyetgiligin ruhu, cani olarak
sembolize eder c¢iinkii anneler, etnik topluluk iiyelerinin biyolojik {ireticisi
konumundadir. Birgok militarist/milliyet¢i tarafindan ulus, aileye benzetilmeye
baslandigindan beri de, kadinlar ulusun anneleri olarak goriilmektedir. Erkeklik
onuru ise, bu diislinceyle baglantilandirilarak, ulusun erkeklerine, kadinlarimi
yabanci erkeklerden koruma sorumlulugunu yiikler. Bu noktada, hayat kadinlarinin
ve “saygin” kadmlarin ulus insasinda keskin bir sekilde ayrilmis rolleri vardir.
Ornegin; milliyetgilerin “Kendi irkimizin bakireligini koruyalim.” slogani (Kazi
1986), korumak i¢in hedefin anneler ve bakireler oldugunun gostergesidir. Bununla
birlikte, bu diisiince, cinsel siddetin kurbanlarmin, isgalci birliklerin cinsel
ihtiyaglarim karsilayan hayat kadinlar1 degil, ulusal ve irksal namusun sembolii
olan bakireler oldugunu diisiinmektedir.

Politik ve cinsel istiinliik arasinda énemli bir bag vardir. Bu baglamda,
cinsel sémiiriiniin ulus bilinci iizerinde énemli bir etkisi bulunmaktadir. Ornegin;
isgal edilmis uluslar kadinsilagmis, boyun egmis ve hadim edilmis olarak goriiliir.
Bu nedenle de, zafer kazanmak da erkeksilesmis olarak degerlendirilir. Dolayisiyla,
uluslar da az sayida hayat kadinin1 feda ederek agagilanma riskinden kurtulmaya
calismaktadir. Buna ek olarak, hayat kadinlari uluslarmin onuru igin uzlasi
saglayarak uluslarii kurtarmig sayilmaktadir. Postkolonyal Feministler, bu
iligkinin, ulus-devletin anne olarak insa edilmesiyle ifade buldugunu iddia
etmektedirler. Bu baglamda, ulus-devlet dis diismana karsi korunmaya muhtag
anne olarak tasvir edilir ve savunma i¢in, hayatta kalma i¢in ihtiya¢ duyulan bir
erkek ruha seslenir.
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POSTKOLONYAL FEMINIiZM VE MILLIYETCILIK

Postkolonyal Feministler, toplumsal cinsiyet temelinde milliyetgiligi
degerlendirmisler ve milliyet¢iligin Batida ve Doguda, kadimnlar baglaminda nasil
degerlendirildigini aciklamaya calismiglardir. Bati’da ulus-devletin ya da onun
rehber ilkelerinin genellikle bir kadin olarak hayal edildigini iddia etmislerdir.
Bunun en somut 0&rnegi, Fransiz Devrimi’nin ¢iplak gogiisli kadin olarak
abidelestirildigi ve su anda New York’ta bulunan Ozgiirliik Heykeli’dir. Benzer
bicimde beyaz adamin fethettigi bir kita olarak yenidiinya olarak tamimlanmig
Amerika’da pek ¢ok cografi bolgeye verilen kadin isimleri (Louisiana,
Pennsylvania, Maryland, Virginia, North Carolina, South Carolina vb...) beyaz
erkek fatih ve fethedilen kadin imgesinin yansimalar1 olarak kabul edilebilir.

Milliyet¢i anlayigin getirdigi sonuglarmn basinda, ulusal simgeler olarak
kadinlarin bir anne ya da es olarak konumlandirilmas: ve harfiyen ya da figiiratif
olarak ulusu yeniden iiretmeye davet edilmesi gelmektedir. Doguda sekillenen
milliyet¢i hareketler, kendi soylarini yaratabilmek ve aym zamanda kadinlarm
faaliyetlerinin hayali cemaatle sinirlandirmak ve bu cemaat igerisinde denetlemek
icin ulusu bir ana figiirii olarak kullanmiglaridir (Loomba 2000: 242). Boyle bir
imge olarak kadinlara, ulus i¢in yasayacak ve gerektiginde de ulus igin Glecek
ogullar diinyaya getirme sorumlulugunu yiiklemektedir. Loomba, Hamas ya da
Filistin islami Cihat gibi Islamci hareketlerin bu konuyu oldukga belirgin bir
bicimde vurguladigini iddia eder: “Direniste Miisliiman kadinin rolii erkeginkine
esittiv. Miisliiman kadin erkekler doguran bir fabrikadir ve gelecek kusaklarin
yetistirilmesi ve egitilmesi agisindan ¢ok onemli bir rol oynar” (Loomba 2000:
243).

Kadinlarin ulusal analar olarak atfedilmesi, ulus ile aile arasinda bir
benzesim kurulmasindan kaynaklanmaktadir. Ailenin tarihten armdirilarak, zaman
dist oldugu ve degismedigi varsayilir. Ailede kadin, ana olarak ulus adina
dogurdugu ogullar bakimindan yiiceltilir. Diger yandan, digsaridan gelecek bir
saldirtya karsi ogul tarafindan korunmasi gereken bir varlik olarak giigsiizlestirilir.
Bu anlamda, kadinlara yiiklenen eylemlilik oldukg¢a sinirlhidir. Kadinlarin egitimine
verilen 6nem, egitimli kadinlarin es ve anne olarak rollerini daha iyi icra edecekleri
mantigina dayanmaktadir. Dolayisiyla kadmlar, eslerinin bir yandan dostu ve
yardimcis1 konumundayken, diger yandan hane halkinin reisine korii koriine hizmet
etmekle gorevlidir. Liderlige ya da akil vericilige yeltenmeye haklar1 yoktur.
Ayrica, kadinlar gercek bilgiye ulastiklarinda, yani eslerine hizmet ve ev igi isler
konusundaki rollerini yerine getirebilecekleri bir seviyeye geldiklerinde, bundan
sonra egitimlerine devam etmelerine izin verilmez. Bunun gerekgesi olarak da,
milliyet¢i ideale uygun bir kadina donlismenin kadinlar i¢in yeterli oldugu
gosterilir. Milliyetcilik tarafindan kadinlar i¢in bi¢ilmis olan egitimin Gtesine gegen
kadinlarin evlerini ve zevcelerini ihmal ettikleri diisiincesi, bu yeterliligin
belirleyicisidir. Yeterli goriilen egitimi almamis olan kadmlarm da kendilerine
bicilmis olan rolleri iyi icra edemeyecegi goriisii de milliyetgi diislinceler arasinda
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yaygindir. Bu tip sdylemlerin bazi kadinlar tarafindan da benimsendigini ve kaleme
alindigini unutmamak gerekir.

Milliyetei anlayisin getirdigi bagska onemli bir sonug, yerel popiiler kiiltiir
bicimlerinin bastirilmasidir. Batililar egitim yoluyla kadinlarmn statiilerinin 1slah
edilmesini 6nermisler, milliyetgiler de buna es anli olarak hem kadinlarin kaderini
diizeltecek hem de onlar kiiltlirsiizlesmekten koruyacak, Batililarinkine paralel bir
egitim ve reform siireci planlayarak karsilik vermislerdir. Buna gore, ideal bir
hanimefendi modeli yaratilmaya calisilmustir. Ideal bir hanimefendi, egitimli
olmakla birlikte hanimefendi gibi davranan bir kadin olmalidir. Bunun anlam ise,
iist ve orta sinif kadinlarin yalnizca birer hizmet¢i olarak kalmayip ayn1 zamanda
folk ya da popiiler miizigin ve dykiilerin, piyeslerin ve niiktelerin deposu islevi
goren asagi siniftan kiz kardeslerinden yalitilmasidir. Bunun sonucunda, yerli
kadm popiiler kiiltiir bigimleri bastirilmig ve sira dig1 hale getirilmislerdir. Zira bu
yerli kiiltiir bi¢cimleri bir toplumdaki kadinlarin sefaletini dile getiriyor olarak
goriilmektedir. Ancak, ideal hanimefendiye doniistirme siirecinde kadinlar
bocalamis, erkekler ise, eslerinin egitim almasina karsi ¢ikan anneleri ile ailedeki
diger kadmlarin alayciliklar1 arasinda kalmuglardir. Bu durum da, milliyetgi
projelerin  kadinlara  ve  erkeklere  yiikledikleri  ulusal  gdrevlerden
kaynaklanmaktadir (Campbell, 1983). Kadinlarin boyle bir gorev yiiklenmesi,
onlarin ulusu temsil etme adina kendi geleneksel kiiltiirlerinden koparak,
tanimlanmis ideal ese donlismeye c¢alismalarina neden olmustur. Basarisiz
olduklarinda ise, kocalar1 tarafindan cezalandirilmiglardir. Kadinlar ara¢ olarak
kullamlmalarinin yaninda, milliyet¢i projelerin simgesi ve ayn1 zamanda
hedefleridir. Onlara bigilen gorevler, erkegin yardimcist ve onu kamusal hayata
hazirlama gorevleri ile sinirh kalmaktadir. Milliyet¢i projeler kadinlar1 bu anlamda
hedef almakla elestirilir.

Postkolonyal rejimler kadin haklar1 konusunda tamamen baskici politikalar
izlemis ve onlara boyun egdirmek i¢in ise, dini bir ara¢ olarak kullanmislardir.
Postkolonyal Feministler a¢isindan, kadinlarin ulusla ve Postkolonyal politikayla
kurduklar: iligkinin belli baglt etkeni olarak su yiiziine ¢ikan din sorunu, i¢ ice
gecmis bir sorun olusturmaktadir. Ornegin; Pakistan, Banglades, Iran ve son
yillarda Afganistan’da ulusal kimlik, sivil toplumun Islamilestirilmesi ve
Ozgirliiklerin kadmnlar acisindan keskin bir sekilde azaltilmasi temelinde
bicimlendirilmektedir. Dolayisiyla, Postkolonyal kimliklerin sekillendirilmesi
duragan olmayip ¢esitli degisikliklerden ge¢mektedir ve bu degisikliklerin
belirlenmesinde din anahtar rol oynamaktadir. Postkolonyal cografyada ahlak
kavrami ¢ogu zaman kadinin iffeti ile iliskilendirilmis, bdylece ahlak daha kolay
ulagilabilir bir kavrama doniigmiistiir. Kadin kamusal alandan uzaklastirilip
goriinmez bir nesne haline doniistiriildiigiinde toplumsal ahlaka da ulasilmig
olacaktir. Tiimilyle erkeklerden olugan bu toplumlarda erkegin ¢ok eslilik ya da
kiiciik kiz g¢ocuklariyla evlenme gibi arzulari ise asla ahlak kavrami iginde
degerlendirilmeyen konular haline donisiir.
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“Kiz kardeslik kiireseldir” anlayisim benimseyen Batili feministlerin
aksine, Postkolonyal Feministler, milliyetcilige derinden derine karsit olma fikrini
yanliglamaktadirlar. Zira onlara gore bagimsizlik miicadelelerinde c¢agdas
milliyet¢ilik Onemli bir rol oynamaktadir. Bununla birlikte, Postkolonyal
Feministler, gerek milliyet¢i kadin gruplarinin gerekse sol kanat kadin gruplarinin
daha once dile getirmedikleri belli birtakim sorunlari dile getirmede Onemli
katkilarda bulunmuslardir. Buna gore, orta sinif beyaz kadin hareketlerinin sinif ve
rk sorunlarina yeterince egilmedigini, milliyet¢i miicadeleler ya da simfa dayali
miicadelelerin de tarihsel olarak kadinlarin &6zerkligi ya da cinsel ozgiirliik
sorunlarini, daha kapsamli oldugu varsayilan kaygilara tabi kildigmi iddia
etmektedirler.

Milliyetgilik ve Postkolonyal Feminizm baglantisinda 6ne ¢ikan diger
kavramlar, vatandaslik ve aktif/pasif vatandaslik, irk¢ilik ve toplumsal cinsiyet,
melezlik ya da melez kimlik, cemaat gibi kavramlardir. Postkolonyal feministler,
kendilerinden 6nce yapilmis olan vatandaslik tanimlarindaki eksiklikleri ortaya
koyarak, vatandaglik tanimina katkida bulunmuslardir. Vatandagligin liberal tanima,
tim vatandaslar1 temelde ayni olduklarini varsayar ve simif, etnisite, toplumsal
cinsiyet vb. gibi farkliliklari, vatandas olarak statiileriyle ilgisizmis gibi goriiniir
(Yuval-davis, 2010: 142). Postkolonyal Feministlere gore, liberal tanim, siyasi
acgidan tatmin edicilikten uzaktir ¢linkii milli temellerde, vatandaslarin ayrimciliga
ve irksallagtirmaya tabi tutuldugunu g6z ardi etmektedir. Bu tamim, kuramsal
acgidan da tatmin edici degildir, ¢linkii vatandasligin yan1 sira bireyin kurulusu i¢in
de hayati olan toplumsal cinsiyet, millet-i¢i etnisite, sinif, cinsellik, yetenek, yasam
dongiisii igindeki safha vb. gibi toplumsal konumlaniglarin ve toplumsal ayrimlarin
oteki boyutlarini dikkate almamaktadir (Yuval-davis, 2010: 140). Vatandaslik ile
etnik milliyetgilik kavramlar1 arasindaki iliski farkli devletlerde ve toplumlarda
ciddi bir farklilik arz etmektedir ve farkli sekillerde kurgulanabilir. Dolayisiyla,
toplumdan topluma degisen, farkli temellere dayanan vatandashk kurgulari
miimkiindiir. Bu nedenle, vatandaslik kavramimi dar bir kalip icerisine ya da belirli
bir gergeve igine oturtarak tanimlamak dogru olmayabilir. Buna ek olarak,
vatandaslik haklari, kolektif ve bireysel olarak toplumsal ihtiyaglar tarafindan
belirlenir. Bu yilizden de, benzer ihtiyaglar1 olanlarin, benzer kaynaklar1 ve farkli
ihtiyaclar1 olanlarin farkli kaynaklari elde etmesi gerekir (Yuval-davis, 2010: 143).
Ozetle, esit muameleden ziyade, esitler olarak muamele gérmeleri gerekmektedir.

Etnik ve wrksal ayrimlarin yani sira smif ve toplumsal cinsiyet ayrimlariyla
da ilgili cesitli kapsayici ve dislayici Olgiitlere gore simirlar kurmak, liberal
vatandaglik kuramlarmin giindeminin tamamen diginda kalmaktadir. Postkolonyal
Feministlere gore bdyle bir dislama vatandaslikla ilgili temel miicadele
alanlarindan birisidir. Postkolonyal Feministlere gére Avrupa Birligi’ndeki dolagim
ozgiirliigiiniin smirlari, Israil’e Déniis Kanunu ve Ingiliz gd¢men mevzuatindaki
babalik maddesi gibi hukuki diizenlemeler, bazilar1 i¢in sinirsiz goge izin veren,
Otekiler icinse bunu tamamen engelleyen, ideolojik, ¢ogunlukla da k¢t smir
kurgularinin 6rnekleridir (Yuval-davis, 2010: 144). Buna ek olarak, baska

77



Arman, M. N., Serbetci, D. DEU SBE Dergisi, Cilt: 14, Savi: 3

iilkelerde ¢ocuklar1 olan kadin isgilerin 6teki anneler gibi ¢ocuk yardimi almaya
uygun bulunmamalari, liberal vatandaglik anlayisinin eksiklerini ve dislayiciligini
gosteren ornekler olarak sayillmaktadir.

Postkolonyal Feministlere gore gogmenler de toplumun &teki iiyelerinin
sahip oldugu toplumsal haklardan mahrum edilebilmektedir. Egemen bir devletin
iilkesine giris hakki cogunlukla gé¢menin ne kendisinin ne de ailesinin O6teki
iiyelerinin, devletten sosyal hak talep etmeyecegi taahhiidiinde bulunmasi —ki bu
akrabalarmin ana bakicist haline gelen go¢gmen kadinlarin konumunu o6zellikle
etkileyebilmektedir- kosuluna baglhidir (Yuval-davis, 2010: 145). Bir iilkeye
yerlesebilmek i¢in gdgmenin bankada el konulabilecek tiirden mal varlig1 yerlesme
hakkini kazanmasini kolaylastirmaktadir.

Postkolonyal Feministlere gore vatandaslik, sadece devlet agisindan degil,
birden ¢ok devletteki resmi ve resmi olmayan farkli vatandagliklar agisindan da
incelenmelidir. Vatandashigin aktif ya da pasif olmasi konusu ger¢ek anlamda
yonetme ve yonetilme bicimine katilim kistasina gore degerlendirilebilir. Zira
liberal vatandaglik tanmimi herkesin esit oldugu varsayimindan yola ¢ikmasi
nedeniyle, gergek ya da aktif anlamda yonetme ve yonetilme bigimine bireylerin ya
da gruplarin ne kadar katilip katilmadiklariyla ilgilenmez. Halbuki s6zii gegen
kistas temel alindiginda, ortaya cikacak olan manzara ¢ok farklidir ve yiiksek
olasilikla pek az egemen devlet iginde az sayida insan gergek anlamda aktif
vatandaglik statiisiine sahiptir. Demokratik olarak en aktif toplumlarda bile, ¢ok
daha pasif olan ve baz1 toplumsal haklar1 olsa bile ya higbir siyasi katilim hakki
olmayan ya da resmi haklar1 varsa da oy verme islemine katilamayacak kadar
giigsiizlestirilmis ve/veya yabancilastirilmis olan niifus katmanlart mevcuttur.
Bunlar arasinda ¢ocuklar, gé¢menler, etnik azinliklar ve yaslilar bulunmaktadir.
Buna ek olarak, ABD’de biiyiik 6l¢iide siyah, Avrupa’da ise biiyiik oranda beyaz
olan yalniz annelerin oraninin gittikge arttig1 ve bu yalniz annelerin bir ‘alt simf’
olusturmaya bagladiklar1 bilinmektedir. Esitlik¢i liberal yaklagimlar bu gruplar
avantajli gruplarla es tutup, haklardan yararlanabilme anlaminda aradaki farkin
daha da acilmasina zemin olusturmaktadir.

Postkolonyal Feministlere gore Liberal anlayis temelinde kurulmus olan
aktif/pasif vatandaslik ayrimina gore, aktif vatandas, ekonomik agidan basarili bir
orta smif ailenin erkek reisi olarak kurgulanmaktadir. Pasif vatandaslar ise,
yoksullar, azmliklar, kadmlar vb. olarak toplumsal haklar kazanmanin diginda
birakilmaktadir. Bugiin birgok devlet igerisinde benimsenmis olan liberal anlayis,
haklar1 birer armagan haline getirmis ve aktif vatandaslik kavramu ile yukaridan
asagiya bir vatandaslik kavramini varsaymustir. Pasif vatandaglarin haklari ise sivil
toplum goniillilleri tarafindan saglanmaktadir. Bu baglamda, vatandaslarina
toplumsal hak saglama yiikiimliligi, elitin gorevi olmaktan ¢ikmis ve goniillii
hizmetlerin 6zel alanina kaymistir. Bu durumda, ekonomik agidan basarili orta sinif
ailenin erkek reisi olmayan vatandaslar sivil toplum tarafindan hayir amagl
yardimlar almaktadirlar. Hayir isi ise, ¢ogunlukla yardimin yapildigi kisilerin
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bagimliligini ve pasifligini gosterir. Bu nedenle de, yardim yapilan kisiler pasif
vatandas olarak adlandirilabilir.

Bu ayrima karsi Postkolonyal Feministlerin Onerisi, insanlarin tiimiini
yargilayan tek bir standart yerine, farkliliklar1 da kapsayacak sekilde 6zgiil ve
evrensel bir vatandaslik anlayisi gelistirilmesi gerektigi yoniindedir. Bu nedenle de
bugiin i¢in gegerli olan ve her bir bireyi esit olarak kabul edip her birinin benzer
talepleri oldugunu varsayan vatandaslik anlayigina karsi ¢ikmaktadirlar. Tek bir
standart yerine yeni bir vatandaslik anlayisi kurabilmek i¢in farkliliklarla nasil ise
baslanacagi oncelikle diigliniilmesi gereken bir konudur. Yani sorun, tabandan
baslayarak ¢oziimlenmeli ve tepeye dogru ilerlemelidir.

‘Oteki’ olarak ele alman kavram, anlam bakimindan, farkli olan ve
cogunluktan ¢esitli 6zellikleri bakimindan ayrilan seklinde degerlendirilmektedir.
Her ne kadar birgok milliyet¢i projede ‘6teki’nin anlami, “etnik kéken bakimindan
cogunluktan farkli olan” olarak kullanilsa da, Postkolonyal Feministler s6z konusu
olan kavrami, dil, din, cinsiyet vb. konularda farkli olan seklinde algilamaktadir.
Ozellikle toplumsal cinsiyet anlaminda &tekilik sadece heteroseksiiel degil, ayni
zamanda, homoseksiielligi de icerir. Ayrica, yine oteki ile ilgili olarak, otekilere
karsi toplumsal sorumluluklarin olmayisi, ¢cogunlukla ihlal ve saldirt 6zgiirliigii
olarak algilandigindan, bunu irk¢1 siddetin ve gilinliik hayatta kadinlara ve
homoseksiiellere karsi siddetin anlasilmasinda merkezi bir boyut olarak gérmek
miimkiindiir.

Irksallastirilmis 6tekiler arasindaki iliskiler sadece siddetten ibaret degildir.
Ornegin; Tayland Filipinler gibi Ugiincii Diinya iilkelerinde, sapkin oryantalist
diislerin, yoksullastirilan somiirge sonrasi bireylerin ve cemaatlerin ekonomik
olarak hayatta kalislarinin temel kaynagi haline gelen seks turizmi endiistrileri
bulunmaktadir. Bu iligkiler bazen cinselligin 6tesine gegmektedir. Oryantalist
-gilizel, uysal, ¢aliskan ve bagimli- kadinlarin yalniz ve ¢ekingen Batili erkekler
icin “milkemmel esler” olarak kurulmasi yiiziinden “posta siparisiyle gelin bulma”
sirketleri gelismektedir (Yuval-davis, 2010: 106). S6z konusu olan tlkelerde, bu
gibi evlilikler kadinlar ve cogu zaman da aileleri i¢in kendi toplumlarindaki kotii ve
zor hayat kosullarindan kagmak i¢in tek firsattir. Dolayisiyla, posta siparisiyle gelin
bulma sirketlerinin gelismesi hayret uyandirici olmaktan ¢ikmaktadir. Tiim bu
uygulamalar sonucunda, kadinlar goriiniirde Ozgiirlestirilmis ama aslinda

giigsiizlestirilmis bir hal almaktadir.

POSTKOLONYAL FEMINIiZM VE MELEZLIiK

Melezlik konusu da Postkolonyal yaklagimlarin ilgi alanmina girmektedir.
Postkolonyal Feministlere gore Batili toplumlar; kan ve renk bakimindan biyolojik
olarak ait oldugu irkin &zelliklerini tasiyan fakat begeni, diinya goriisii, ahlak ve
zekd bakimindan Batili olan kimlikler yaratmaktadir (Fludernik, 1988).
Postkolonyal Feministler, bu durumun bilerek ve isteyerek yaratildigimin altini
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cizmislerdir. Ancak, onlara gore, bu stratejinin temelinde var olan geligkilerden en
carpict olani, hem kendi ‘Gteki’lerini modernlestirmeye hem de onlar1 kalic1 bir
otekilik konumuna sabitlestirmeye ihtiya¢c duyulmasidir. Bu anlamda verilebilecek
en giizel ornek, Hindistan’da dogup yasayip Ingilizce konusan kisilerdir. Bu
baglamda, kolonilestirilmis olan halklar, bir yandan kolonyalistlerin dilini
konusmanin ¢agdas medeniyet seviyesi olarak gérmeye zorla inandirilirken, diger
yandan dogustan gelen kimliklerini kolonyalistler goziinde asla degistiremezler.
Siyahlar i¢in gelistirilen Afro-Amerikan kavrami da benzer bir melezligi ifade
eder; bu insanlar Afrika kdkenli ama Amerikan kiiltiirine sahip siyahlardir (Luke,
1994). Afro-Amerikanlar, biyolojik olarak Afrikali ancak, diisiince ve yasam
bicimi, kiiltiir ve begeniler bakimimndan Amerikali olarak kabul edilmektedir. Ne
var ki, onlarmm, Amerikalilarin diisiince ve yasam bi¢imi gibi 06zelliklerini
benimsemis olmalari, onlar1 higbir zaman gergek bir Amerikali yapmayacak,
Afrika kokenli olmalari nedeniyle ‘6teki’ olduklari gercegini degistirmelerine
imkan saglayamayacaktir.

Melez kimlik etnisite ile iligkili bir kavramdir. Etnisite, teriminin kullanimi
biyolojik ve kiiltiirel agidan duragan kimliklere isaret etse de, Stuart Hall, terimin
emperyal, rk¢1 ya da milliyet¢i kullanimindan koparilip ayrilmasi gerektigini ve
kimligi verili bir 6zneden ziyade kurulmus bir siire¢ olarak tarif etmek iizere
kullamlmasinin daha uygun oldugunu ifade etmektedir (Loomba 2000: 243). Zira
Batililar tarafindan Avrupali kimligi, siire¢ i¢inde yaratilmis oldugundan, higbir
seyin bulasmadig1 beyaz ya da Avrupali kiiltiir diye bir sey varligini iddia etmek
cok giigtiir.

Postkolonyal Feministler melezlik kavraminin ¢esitli kullanimlar1 iginde
Homi Bhabha’min kullanimini en ¢ok benimsemislerdir. Bhabha, Postkolonyal
incelemelerinde, kolonilestirilmis olan Oznelerin, arzulamasi 6gretilen beyazliga
asla erisemeyecegini ya da degersizlestirmeyi Ogrendigi siyahliktan asla
kurtulamayacagini anlamasmin ardindan psisik travma ortaya c¢iktigi fikrini
savunmaktadir (Bhabha, 1994). Bununla birlikte, Bhabha, melez kimliklerin tuhaf
bir sekilde evrensel ve homojen oldugunu yani, diinyanin her yerinde var
olabilecegini savunmaktadir.

SONUC

Postkolonyal Feminizm diger feminizm tiirlerinden farkli olarak, Bat1 dis1
toplumlarda var olan esitlik¢i ve toptanci siddet karsiti kadin goziiyle uluslararasi
iligkiler okumalarina itiraz etmektedir. Postkolonyal Feminizme goére Batili
feminizm wk¢ilik ve sdmiirgeciligin kadin iizerindeki etkisini goz ardi ederek
esitlik idealine odaklanmistir. Oysaki esitligi saglamak her zaman adaletli bir
¢coziim getirmeyebilir. Farkliliklar irkg¢ilik ve kolonyal Onyargilar tarafindan
beslenmeye devam etmekte ve mutlak esitlik aslinda dezavantajlar1 cogu zaman
daha da belirginlestirmektedir.
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Postkolonyal Feminizmin {izerinde agirlikla durdugu bir konu militarizm
ve milliyetciliktir. Militarizm ve milliyetgiligi savagin en 6nemli nedeni olarak
sayan Postkolonyal Feminizm, Kolombiya, Bosna, Irak ve Sudan gibi 6neklerde
tecaviiziin bir silah olarak kullanilmasi ile milliyetcilik arasinda dogrudan bir
baglant1 kurmaktadir. Vatanin namusu, yurdun bekareti ve safligi gibi milliyetci
retorikte siklikla yer bulan kavramlarin bu tecaviizlerin ortaya ¢ikmasinda etkili
oldugunu iddia eden Postkolonyal Feminizm, savasin mesruiyeti igin gelistirilen
sert erkek retoriginin toplumsal cinsiyet esitsizligini derinlestiren bir faktor
oldugunu vurgular.

Bati toplumlarinda var olan esitsizligin en belirgin gézlemlenebildigi alan
vatandagliktir. Batida vatandaslik ¢ok agik olmasa da etnisiteyle iligkilendirilmigtir.
Diinyada demokrasi sampiyonlugu ile 6zdes goriilen Avrupa Birligi bile serbest
dolasimi kendi vatandaglari olarak bir hak olarak tamimlarken, giin gectikce
goecmenlere yonelik agirlasan politikalar gelistirmeye devam etmektedir. Benzer
yasalar Israil ve Ingiltere’de de gozlemlenmektedir.

Batili goziinde Dogulu imajin1 da yap1 sokiimiine ugratan Postkolonyal
Feminizm, Batinin kendinden goérmedigi o6tekileri melezlestirmeye calistigini da
iddia eder. Ancak tiim melezlestirme ¢abasma ragmen; melezlesen Dogulunun asla
otekilikten kurtulamadigini da vurgulayan Postkolonyal Feminizm, Batili olmayan
kisilerin iradi bigimde melezlesme gayretinin beyhudeligini de vurgular.

Bu caligmada Postkolonyal Feminizmin milliyet¢ilige, militarizme ve
savasa yonelik tutumu degerlendirilirken, uluslararasi iligkiler teorilerine olan
katkisina da deginilmistir. Teori uluslararasi iligkiler teorilerinin siklikla kullandigi
ancak tanimlamadigi ulus, devlet, etnisite ve savas gibi kavramlar1 yapi-sokiimiine
ugratarak yeniden tamimlamaktadir. Salt bekad {izerine yogunlagmis Realist
yaklagimlar zaten devlet ve ulusu bir entite olarak kabul edip varligini sorgulamaz.
Keza liberal teoriler de benzer bigimde uluslararasi iligkiler i¢inde aktdrlerin
iligkileri ile ilgilenip, tiim aktorleri yekparelestiren, yani tim devletleri, drgiitleri ve
hatta bireyleri esit sayan bir yaklasimi vazetmektedir. Kimlik meselesine en fazla
deginen insaci uluslararas iligkiler teorisi ise kimliklerin farklarmi kabul etmekle
birlikte, tiim kimlik olusma siireclerinin sonunda ortaya ¢ikan Kantiyan, Lockeyan
ve Hobbesyan kimlik algilamalarmin devletlerarasi iliskiler tizerindeki etkisi ile
ilgilenmektedir. Oysa Postkolonyal Feminizm, ne Realist ya da Liberal teoriler gibi
devletleri yekpare aktorler olarak tanimlar; ne de insacilar gibi gesitli kimlik insa
etme siiregleri sonucunda ortaya ¢ikan bir aktor kimligi ile ilgilenir. Postkolonyal
feminizm kolonyalizm sonrasi ortaya c¢ikan sosyal gergekligin kadin kimligi
iizerine yaptig1 etkiye siddetli bir vurgu yaparak, bu etkinin nedenlerini anlamaya
calisarak bunun doniisebilmesi icin Onerilerde bulunur. Bu noktada liberallerin
siddetin tlim tiirlerini reddeden yaklagimina itiraz eden Postkolonyal Feministler,
liberallerin bu yaklagiminin toplumsal siddeti elimine edecek hakem devlet
varsayiminin sadece Bati1 toplumlari igin gegerli olabilecegini, oysa Postkolonyal
cografyada bdyle bir devlet anlayisinin gergeklikten ote fazlaca naif bir beklenti
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olacagini pek ¢ok ornekle agiklar. Bu noktada milliyetgilik konusunda da yeni bir
yaklagimin gegerli olmasi gerektigini vurgularlar. Tarafsiz ve hakem devletin
Batida Aydinlanma doneminden beri yaganan bir tecriibenin {iriinii oldugunu iddia
eden Postkolonyal Feministler, Postkolonyal cografyada var olan, somiiriiniin her
tiiriiniin elimine edilmesi i¢in ¢aba gésteren milliyetci hareketlerin rkeilikla ya da
bireysel siddet egilimi ile birlikte anilmasina itiraz ederler.
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