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ki,ki,ki,ki, iletişim, kültür eleştirisi ve toplumsal düşünce alanlarında üretilen en iyi eleştirel yazıları yayımlamaya adanmış 
disiplinlerarası akademik bir dergidir. kikikiki,,,, eleştirelliŞi, aklın sınır ve imkânlarının araştırılması yolunda her türlü dogma 

karşıtlıŞı olarak tanımlar. kikikiki’nin kapıları iletişim çalışmalarına olduŞu kadar insan varoluşunun ve kültürünün temel bileşeni 
olan iletişimin içerildiŞi tüm düşünce boyutlarına -tüm sosyal bilim disiplinlerine, insan bilimlerine, tüm yöntemlere ve 

bunların kesişim noktalarından doŞacak arayışlara- açıktır. ki,ki,ki,ki, “hakemli” bir dergidir; dergiye yayımlanmak üzere gönderilen 
yazılar, yazarın kimliŞini bilmeyen uzman hakemler tarafından deŞerlendirmeye alınır. kikikiki yılda iki kez, Mart ve Eylül 

aylarında yayımlanır. kikikiki    hem basılı, hem de e-dergi formatında yayınlanmaktadır. 
kikikiki’nin yayın dilleri Türkçe ve şngilizce’dir. ki  ki  ki  ki EBSCOhost ve ULAKBşM veri tabanlarında taranmaktadır. 

 
c&cc&cc&cc&c is a leading interdisciplinary journal devoted to publishing the best critical work in the fields of communication, cultural 

criticism and social thought. The doors of c&cc&cc&cc&c are open to the works in communication studies as much as other social science 
disciplines and humanities to the extent that they consist of communication as a major component of human existence. c&cc&cc&cc&c is a 

peer-reviewed journal with high ethical standards relating to submittal, review, and publication of manuscripts. 
c&cc&cc&cc&c is published twice a year in March and September. c&c c&c c&c c&c is published both in print & online. Publication languages are 

Turkish and English. c&c c&c c&c c&c is covered by EBSCOhost and ULAKBşM. 
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Ülkü DoŞanayÜlkü DoŞanayÜlkü DoŞanayÜlkü DoŞanay    
Ankara Üniversitesi 

 
 
 
 

Kültür ve şletişim, 36. sayısından 
itibaren yayın hayatına hem basılı 
hem de elektronik ortamda devam 
ediyor. Böylelikle, iletişim ve kül-
tür alanında çalışmalarını sürdüren 
akademik çevreler kadar, Türki-
ye’nin her yerinde iletişim ve kül-
tür konularıyla ilgilenen, insan var-
oluşunun ve kültürünün temel bi-
leşimi olarak iletişimi sorunlaştı-
ran, bu alandaki güncel akademik 
eŞilimleri ve tartışmaları takip et-
mek isteyen okura da ulaşmayı he-
defliyor. e-ki ’ye ki.imge.com.tr ad-
resinden erişebilirsiniz. 

ki ’nin bu sayısında, kör hakem 
deŞerlendirmesinden geçen sekiz 
özgün yazı; bir deŞini, bir etkinlik 
deŞerlendirmesi ve bir kitap eleşti-
risi yer alıyor. 36. sayının ilk yazısı, 
Kemalist Tek Parti döneminde ulu-
sal kimliŞin inşası ve dönüştürül-
mesinde politik hitabete yüklenen 
role odaklanıyor. Halise Karaaslan 
�anlı’nın kaleme aldıŞı “Tek Parti 
Döneminde Politik Söz ya da Reto-
riŞin Yeri” başlıklı yazı, 1930’lar-
dan itibaren rejimin inşasında ve 
meşrulaştırılmasında politik söze 

yüklenen rolü, bu dönemde politik 
söz üzerine yazılmış metinleri irde-
leyerek ve Halk Hatipler Teşkilatı, 
Halkevleri, Halk Kürsüleri, radyo 
ve kamusal törenler gibi politik ko-
nuşmanın üretilme ve yayılma araç-
larını ele alarak ortaya koyuyor. 

şkinci yazı, 2000’li yılların Tür-
kiyesine odaklanıyor ve bu sefer ya-
zılı basının ulusal kimlik inşasın-
daki rolünü sorunlaştırıyor. şnan 
Özdemir Taştan ve Hatice Çoban 
Keneş’in, “Papa XVI. Benedict’in 
Ziyareti Ekseninde Ulusal Basında 
Kendimize Bakmak: Hoşgörülü ve 
Medeni Müslümanlar, Hayran Olu-
nası Türkler” başlıklı yazısı, Pa-
pa’nın 2006 yılındaki Türkiye ziya-
reti sırasında en çok satan üç gaze-
tede yer alan haberleri, milliyetçi 
ve ırkçı-ayrımcı ideolojilerin ortak 
keseni olan “biz” ve “onlar” karşıt-
lıŞının kurulmasına aracılık eden 
söylemsel stratejiler açısından irde-
liyor.  Yazarlar, TürklüŞün ve Müs-
lümanlıŞın yüceltilmesi ve bununla 
karşıtlık içinde “Hristiyan öteki” 
nin haber söyleminde kurulma bi-
çimlerini örnekleriyle ele alıyorlar. 

k ü l t ü r  v e  i l e t i ş i m • c u l t u r e  &  c o m m u n i c a t i o n © 2 0 1 5 • Y ı l :  18 • S a y ı :  36 • 7-10 
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Hakem deŞerlendirmesinden ge-
çerek yayımlanmaya hak kazanan 
üçüncü yazı, Gül Yaşartürk’e ait. 
“Hilelik: Nuri Bilge Ceylan’ın Üç 
Maymun Filminde Suç ve Suçun 
Yeniden Üretimi” başlıklı yazıda, 
Yaşartürk, Nuri Bilge Ceylan’ın si-
nemasında suçluluk ve utanç duy-
gusunun temel olduŞu saptamasın-
dan yola çıkıyor. Yazar, sırasıyla 
Hannah Arendt’in KötülüŞün Sıra-
danlıŞı, David Greaber’in Borç ve 
Walter Benjamin’in Din Olarak Ka-
pitalizm eserlerinde ortaya koyduk-
ları savları takip ederek, Üç May-
mun filminde suç ve suça ortak ol-
ma, para ve paranın temsil ettiŞi de-
Şerler gibi temaların ele alınışını ve 
son olarak Slavoj Zizek’in Yamuk 
Bakmak adlı eserinden yola çıkarak 
filmin karakterleri arasındaki güç 
hiyerarşisini ortaya koyan bakış ve 
gözetleme düzeneklerini irdeliyor. 

“Medya Aktivizminin bir Biçimi 
Olarak Taktiksel Medya: icmihrak. 
blogspot.com Üzerine bir Analiz” 
başlıklı dördüncü yazı, Oya Mor-
va’ya ait. Kör hakem deŞerlendir-
mesini geçen bu yazıda, Morva, di-
jital iletişim teknolojilerinin geli-
şimine koşut olarak, geleneksel ak-
tivizm biçimlerinin de yeni müca-
dele alanlarına ve bu alanlarda “tak-
tiksel medya” başlıŞı altında ele 
alınabilecek alternatif eylem pratik-
lerine kavuştuŞunu tespit ediyor. 
Yazar, dijital oturma eylemleri, kı-
rıcılık, kültür bozumu gibi yeni ak-
tivizm formları ile anaakım kültür-
den dışlanmış ve anaakım medyaya 
erişimleri sınırlanmış olanların, gün-
cel politik ve sosyal meselelere dair 
eleştirilerini dile getirebilmelerini 
ve muhalefet edebilmelerini müm-

kün kılan taktiksel medyanın öne-
mini vurguluyor. Makalede, iç mih-
rak kolektifi’nin kültürbozumu (cul-
ture jamming) uygulamaları, med-
yanın taktiksel kullanımının, ana-
akım medyanın sözcülüŞünü yap-
tıŞı hâkim ideolojileri eleştirme ve 
bozuma uŞratma potansiyelini ör-
neklemek üzere irdeleniyor. 

ki ’de yer alan ve siber uzamın 
kamusal alanı dönüştürme potansi-
yeline odaklanan bir diŞer yazı, As-
lı Telli’nin “Picnoleptic Horizons of 
the Knowledge Decade: Techno-
Creative Communities in Turkey” 
başlıklı makalesi. Yazar, Paul Viri-
lio’nun Kaybolmanın EstetiŞi baş-
lıklı eserinde kullandıŞı ve zaman-
da kısa/belirgin sekmelere, anlık bi-
linç kaybına, “kaçırılan yaşamsal 
anlar”a karşılık gelen “piknolepsi” 
kavramından yola çıkarak kamusal 
meselelerin piknoleptik mülti-med-
ya sanat çalışmaları aracılıŞıyla sa-
nal uzama taşınabileceŞini ileri sü-
rüyor. Web 2.0 yaratıcı paylaşım 
platformlarında ve tekno-kreatif 
web 3.0 devrinde piknoleptik yurt-
taşlıŞın kent hakkına ilişkin getir-
diŞi yeni bakışla kamusal alanı dö-
nüştürme gücüne deŞinen yazar, 
örnek olarak seçtiŞi sanat eserleri 
üzerinden siber uzamın tekno-kül-
türel yurttaşlık kalıplarını dönüş-
türme potansiyelini sorunlaştırıyor. 

Hakem deŞerlendirmelerini ge-
çen altıncı yazı ise, Ezgi Burgan’a 
ait ve “şşgal, Görkem, Tehlike: Ka-
difekale Gençlik Altkültürünün De-
neyimlerinde Kentsel Dönüşüm An-
latıları” başlıŞını taşıyor. Burgan, 
şzmir Kadifekale’de yürütmüş ol-
duŞu bir alan araştırmasının sonuç-
larından yola çıkarak, neoliberal 



Editör’den... 

 9 

kentsel dönüşüm söyleminin temel 
savlarını oluşturan “işgal”, “gör-
kem” ve “tehlike” anlatılarının bu-
rada yaşayan gençler tarafından ye-
niden anlamlandırılma, sorgulanma 
ve deneyimlenme biçimlerini tar-
tışmaya açıyor. 

ki’nin 36. sayısında yer alan ye-
dinci akademik makale Fatih Kes-
kin’e ait. “Erdem Koruyucuların 
Mücadele Alanı: Politik DoŞrucu-
luk Üzerine Düşünceler” başlıklı 
makale, Türkiye’de medya tarafın-
dan kısmen ele alınmakla birlikte 
akademik çevrelerde görece sınırlı 
ilgi bulmuş bir kavram olan “poli-
tik doŞruculuk”un Amerika’da üni-
versiteler ve akademik çevrelerdeki 
gelişimini çokkültürlülük ideolojisi 
ile ilişkisi baŞlamında irdelemekte; 
ayrıca kavramın Avrupa’da akade-
mik ve popüler tartışmaların gün-
demine hangi konular baŞlamında 
girdiŞini tartışmakta. Keskin, saŞ ve 
sol çevrelerden kavrama getirilen 
eleştiriler ve kavramın sınırlılıkları-
na ve olumlu yanlarına ilişkin de-
Şerlendirmeler çerçevesinde yürüt-
tüŞü tartışmayı, politik doŞruculu-
Şun olanaklılıŞını ve yetkinliŞini 
saŞlayabilecek alanları yaratacak, 
baskı söylemlerini çökerterek öz-
gürleştirici eylemleri hızlandırabi-
lecek yeni anlatıların gerekliliŞine 
yaptıŞı vurgu ile sonlandırıyor. 

ki’nin yeni sayısında yer alan ve 
kör hakem deŞerlendirmelerinden 
geçen son yazı ise “Medya Sorum-
luluŞu Düşüncesinin Yeniden şca-
dı: Yönetimsellik Ekseninde Bir 
Kavrayışa DoŞru” başlıŞını taşı-
makta. OŞuzhan Taş’ın kaleme al-
dıŞı ve medyanın etik sorumluluŞu 

konusuna neoliberal rasyonalite 
mantıŞının ve yönetimsellik anlayı-
şının dışında bir perspektiften bak-
manın öneminin altını çizdiŞi bu 
makale, iletişim çalışmalarında ve 
eŞitiminde merkezi bir önem atfe-
dilen “etik” meselesinin ele alını-
şındaki temel yaklaşım sorununu 
ortaya koymakta. Yazar, hâkim so-
rumluluk retoriŞinin ardında yatan 
“iktisadi fayda” itkisinin iletişim 
etiŞi tartışmaları açısından merkezi 
bir yer taşıması gereken kamusal 
iletişimin zeminini nasıl kazdıŞını 
açıkladıŞı yazıda, mevcut medya eti-
Şi yazınının sorumluluk ve hesap-
verebilirlik arasındaki baŞlantıyı 
kurmada zayıf kaldıŞını ve hesap-
verebilirliŞi duraŞan bir süreç ola-
rak tarif ederek hataların düzeltil-
mesi, geri besleme yollarının açık 
tutulmasının ve ombudsmanlık me-
kanizmaları ile sınırladıŞını belirt-
mekte. Taş’a göre, temel sorun, ile-
tişim etiŞi üzerine yürütülen aka-
demik tartışmaların liberal basın 
özgürlüŞü kavrayışının sınırlarının 
ötesine gidememesinde yatar. Taş’ın 
bu saptaması, özellikle ulusal med-
yanın, 7 Haziran Milletvekili Genel 
Seçimleri’nin ardından rejimin ak-
saklıklarının giderilmesi ve daha 
fazla özgürlük ve demokrasi talep-
lerinin yanıtlanabilmesine dair yol-
ların açılacaŞı yönünde oluşan 
olumlu atmosferi kısa sürede terk 
ederek adeta savaş çıŞırtkanlıŞı ya-
pan, 1990’lı yıllarda aşina olduŞu-
muz ama yine de bir daha eskisi gi-
bi olmayacaŞını ümit ettiŞimiz sa-
vaş diline bir anda nasıl geri dön-
düŞünü gözlemlediŞimiz bu gün-
lerde, özel bir önem taşımakta. Bu 
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dönemde, içinde bulunduŞumuz 
savaş atmosferinin meşrulaştırılma-
sında medyanın oynadıŞı rol düşü-
nüldüŞünde, medyanın kamusal 
sorumluluŞu düşüncesinin ve med-
ya etiŞi anlayışının yeni bir bakışla 
ele alınmasının gerekliliŞi de daha 
iyi anlaşılmakta. 

36. sayıda, hakem deŞerlendir-
mesinden geçen yazıların dışında, 
bir deŞini yazısı da yer almakta.  
Mutlu Binark, “‘Habeas data’ Kav-
ramı ve Kavramın Kişisel Verilerin 
Korunması Tartışmalarına Katkısı” 
başlıklı yazısında, kişisel verilerin 
korunması gerekliliŞinin kuramsal 
zeminini oluşturan “habeas-data” 
kavramı ve Latin Amerika ülkeleri 
örneŞinde anayasal bir hak ya da 
temel bir ilke olarak habeas-data uy-
gulamalarına dair bir tartışma yü-
rütmekte. 

Can Irmak Özinanır ise, etkinlik 
deŞerlendirmesi başlıŞı altında, 18-
19 Haziran 2015’te Londra’da dört 
genç akademisyen tarafından dü-
zenlenen ve Gramsci’nin düşüncesi 
üzerine tarih, siyaset bilimi, ulusla-
rarası ilişkiler, dilbilim, kültür, 
edebiyat gibi farklı disiplinlerden 
genç akademisyenlerle alanın önde 
gelen akademisyenlerini bir araya 
getiren “Dün ve Bugün: Grams-
ci’nin Düşüncesinde Felsefe, Politi-
ka ve Tarih” başlıklı konferansı de-
Şerlendiriyor. 

ki’nin 36. sayısının son yazısı, 
şlkay Kara ve N. Ceren SalmanoŞlu 
Erol’a ait. Meral Özbek’in derlediŞi 
ve Mayıs ayında genişletilmiş üçün-
cü baskısını yapan Kamusal Alan 
kitabını, siyasal iletişim ve kamusal 
alan üzerine çalışmalarını sürdüren 

iki genç akademisyenin gözüyle 
deŞerlendiriyorlar. Kitaba eklenen 
yeni yazıları merkeze alarak kamu-
sallık ve alternatif kamuların müm-
künlüŞü sorununu tartıştıkları ya-
zıyı “alternatif kamusal alanlar ya-
ratan deneyimlerin ışıŞında ‘konu-
şabilmek’, dayanışmak ve topluluk-
ların demokrasisi için kamusal alan 
tartışmaları”nın hâlâ önemini ko-
ruduŞu saptamasıyla barışa yaptık-
ları çaŞrı ile sonlandırıyorlar.  

Bu sayıda yer alan ve almayan 
yazıları titizlikle okuyan, deŞerlen-
diren hakemlere, deŞerli birikimle-
rini ki’nin okurlarıyla paylaşan ya-
zarlara ve yazıların yayına hazır-
lanması aşamasında büyük emek 
harcayan editör yardımcıları N. Ce-
ren SalmanoŞlu Erol ve Merve Dil-
temiz Mol’a teşekkür etmek istiyo-
rum. Önceki sayılarda olduŞu gibi 
bu sayıda da Melih Mol şngilizce 
metinlerin düzeltisi ve tercümesini 
üstlendi. Bu arada ki, sosyal medya 
hesaplarını da aktif biçimde kul-
lanmaya başladı. ki’nin facebook 
https://www.facebook.com/kidergi-
si ve twitter https://twitter.com/ 
kidergisi hesaplarını takip ederek 
iletişim ve kültür alanındaki güncel 
gelişmeler, toplantılar ve tartışma-
lar hakkında bilgi edinebilirsiniz. 
Derginin sosyal medya editörlüŞü-
nü üstlenen Can Irmak Özinanır’a 
teşekkürler… Ayrıca, ki ’nin web 
sayfasını ki.imge.com.tr ziyaret ede-
rek güncel ve eski sayılar hakkında 
bilgi edinebilirsiniz. 

Editör yardımcımız Nilüfer Pı-
nar Kılıç’ın güzel bebeŞi Bahar’a 
hoş geldin diyerek bitirelim… 
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Tek Parti Döneminde Politik Söz  
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ÖzÖzÖzÖz 
 
Politik söz ya da retorik Plato ve Aristoteles’ten beri var olan 2500 yıllık bir çalışma 
alanıdır. Retorik tarihi gelişim süreci boyunca pek çok farklı anlama sahip olmuştur. Güzel 
söz söyleme sanatı, ikna amaçlı konuşma, abartılı ve yalana dayalı propaganda, özdeşlikler 
yaratma, kolektif kimlikler inşa etme bunlardan bazılarıdır. 

On dokuzuncu yüzyılın sonuna kadar yapılan genel retorik çalışmaları, klasik retorik 
geleneŞinin ışıŞında çalışmalarını sürdürmüştür. Ancak, yirminci yüzyılın ikinci 
yarısından itibaren yeniden canlılık kazanan retorik çalışmaları Amerika’da ve Kıta 
Avrupası ülkelerinde “iletişim çalışmaları” olarak tanımlanan disiplinler arası akademik 
alanda kendisine yeni bir yer edinmiştir. Son yıllarda Türkiye’de de iletişim fakülteleri 
çatısı altında retoriŞe ilişkin araştırmalar filizlenmeye başlamıştır.  

Bu makalenin amacı, Tek Parti dönemi içinde açıŞa çıkan politik konuşma ya da 
retorik üzerine düşünme biçimleri hakkında genel bir deŞerlendirme yaparak Türkiye’deki 
retorik araştırmalarına katkı saŞlamaktır. 

Ulusal kimliŞin standartlaştırılması, rejimin kendisini meşrulaştırması, ideolojisini 
yaygınlaştırması ve toplum katmanlarında benimsenme çabalarıyla koşut bir gelişim 
gösteren politik konuşma ya da politik retorik üzerine düşünme biçimlerinin 
deŞerlendirilebilmesi için ilk olarak, dönem içinde ideolojiyi yaygınlaştırma faaliyetleri ve 
bu faaliyetler arasında yer alan “konuşma”nın önem kazanmasına ilişkin tarihsel bir 
çerçeveye yer verilmiştir. Daha sonra ise dönem içindeki politik konuşmanın anlamı, 
kullanılma gerekçeleri açıŞa çıkaran, özellikle 1930’larda yazılmış, konuyla ilgili metinlere 
deŞinilmiştir. Üçüncü ve son olarak ise politik konuşmanın üretilme ve yayılma araçları 
arasında yer alan Halk Hatipleri Teşkilatı, Halkevleri, Halk Kürsüleri, radyo ve milli gün ve 
bayramlarda düzenlenen kamusal törenler hakkında bir deŞerlendirme sunulmuştur.    
    
AAAAnahtarnahtarnahtarnahtar    Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:    Politik konuşma, retorik, Tek Parti Dönemi.    
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AbstractAbstractAbstractAbstract 
 

The study of political speech or rhetoric began with Platon and Aristotle and dates back to 
2500 years ago. The history of rhetoric had different meanings during its development 
among which are eloquence, persuasive speech, propaganda based on exaggeration, 
creating analogies and constructing shared identities.  

Works on general rhetoric conducted until the nineteenth century were based on the 
classical rhetoric tradition. However, from the second half of the twentieth century on, 
interest in works on rhetoric experienced a revival and occupied a place in the 
interdisciplinary field of "communication" in the USA and Continental Europe. The last 
few years saw the emergence of works on rhetoric in Turkey in faculties of 
communication. 

The objective of this article is offer a general evaluation with regard to the ways of 
thinking on political speech or rhetoric during the single party period and contribute to 
the studies on rhetoric in Turkey.  

Firstly, historical framework on activities to spread the ideology during the single 
party period and increasing importance of "speech" among these activities have been 
explained in order to evaluate the ways of thinking on political speech and political 
rhetoric which developed in parallel with the standardization of the national identity, 
legitimization of the regime as well as spread and adoption of the ideology within the 
society. Then, especially the texts written during 1930s, which disclosed the meaning of 
the political speech and the reasons of the use of political speech, have been touched 
upon. Lastly, an evaluation on The Organization of People’s Orators, The People’s House, 
People Chair, radio and ceremonies which were organized in national days and festivals, 
all of which are among the tools used for the production and dissemination of political 
speech, has been presented.    
    
KeywordsKeywordsKeywordsKeywords::::    Political speech, rhetoric, Single Party Period.    
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Tek Parti Döneminde Politik Söz ya da RetoriŞin Yeri1 
 
 
 
 
Kamuya/yurttaşlara yönelik sesle-
nişlerin yani hitabetin bir formu 
olan politik konuşmalar ya da poli-
tik retorik; siyasi iktidarı elinde bu-
lunduranların idealleri doŞrultu-
sunda ulusu/yurttaşlar topluluŞunu 
yönlendirmek, ideolojilerini pekiş-
tirmek, kitleleri seferber etmek, re-
jimin meşruluŞunu saŞlamak ve 
sürdürmek amacıyla kullandıkları 
araçlar arasındadır. “Ulusların or-
taya çıkması ve kolektifleşmesi” 
(Charland, 2001: 616) için esas un-
surlardan biri olan politik retorik 
pek çok ülke ve dönemde olduŞu 
gibi, Cumhuriyetin ilanını izleyen 
dönemde de ulus devletin, ulusun, 
ulusa ait yeni bir kültürel alanın 
inşası sürecinde etkin bir araç ola-
rak kullanılmıştır.1 

Özellikle, Tek Parti yönetiminin 
kurumsallaşma ve yerleşme süreci-
ne denk gelen 1930’lu yıllardan son-
ra2 politik söz/retorik giderek önem 

––––––––––––––––––– 
1 Bu makale, yazarın 2010 yılında Ankara 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Halkla 
şlişkiler ve Tanıtım Anabilim Dalı’nda ta-
mamladıŞı “Milli �ef Dönemi Maarif Vekili 
Hasan-Âli Yücel’in Politik Konuşmalarında 
Ulusal KimliŞin şnşası ve Yurttaş Terbiyesi” 
başlıklı doktora tezinde yer alan bir bölü-
mün gözden geçirilerek yeniden yazımından 
oluşmaktadır. 

2 Politik söz ya da retoriŞin 1930’lı yıllardan 
önce de politik seçkinlerce bir “inşa” aracı 
olarak kullanıldıŞı şüphe götürmez. 1930’lu 

kazanmaya başlamış; politikacılara 
konuşmaları öŞütlenmiş, hitabet 
(retorik) eŞitimini konu edinen ki-
taplar yazdırılmış, parti üyelerini 
“hitabet konusunda” eŞitmek için 
Halkevleri devreye sokulmuş, Halk 
Kürsüleri kurulmuş, Halk Hatipleri 
Teşkilatı adında politik konuşma 
yapacak kişileri organize etmek için 
kuruluşlar açılmıştır. Ulusal kimli-
Şin sürekli yeniden üretilmesini 
mümkün kılan ortak bir bellek, 
kimlik, tarih yaratımının ve yayılı-
mının başlıca araçlarından biri olan 
politik sözün yaygınlaşması için; 
eŞitim kurumlarından, kamusal top-
lantılardan, radyodan, milli/resmi 
bayramların açılış törenlerinden ya-
rarlanılmıştır.  

Bu makale konusu Tek Parti 
dönemi içinde açıŞa çıkan politik 
söz ya da retorik üzerine düşünme 
biçimleri hakkında genel bir deŞer-
lendirme yapmaktadır. Ancak, be-
lirtmek gerekir ki ulusal/milli kim-

––––––––––––––––––– 
yılların bir milat olarak belirlenmesinin se-
bebi, pek çok akademik çalışmada da vurgu-
landıŞı gibi 1930’ların sistemin “ideolojiyi 
yaygınlaştırma ve halk katmanlarında be-
nimsetme çabalarının sistematik bir hal al-
dıŞı”, “Cumhuriyet ideallerinin millete/hal-
ka maledilmesinin kurumsallaştırmak için 
aŞırlık bir çabaya yöneldiŞi” yılların başlan-
gıcına denk düşmesidir (Tunçay, 2005; 
Ahıska, 2005; Öz, 1992; Canefe ve Bora, 
2007). 
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liŞin ifadesi, standartlaştırılması, 
homojenleştirilmesi ve dönüştürül-
mesinde kritik işlevlere haiz olan, 
ideolojiyi yaygınlaştırma faaliyetleri 
arasında önemli bir yer tutan; Ata-
türk başta olmak üzere rejimin ön-
der kadrolarından parti üyelerinin 
konuşmalarına, eŞitim kurumlar-
dan tiyatro ve sinemaya, konferans 
ve toplantılardan kahvehane ko-
nuşmalarına hatta “sünnet düŞün-
leri”ne3 deŞin pek çok ortam ve 
alan dahilinde bir araç olarak ya-
rarlanılan politik hitabetin/retori-
Şin yerinin açıklanması bir maka-
lede tüketilemeyecek denli kap-
samlı bir uŞraştır.4 Konuya ilişkin 

––––––––––––––––––– 
3 Daha sonra ayrıntılı bir şekilde ele alınacak 

Halk Hatipleri Teşkilatı Talimatnamesi’nin 
V. Kısmı’nda “Hatipler vazifelerini nasıl gö-
rürler” başlıŞı altında, CHF hatiplerinin po-
litik söz söyleyecekleri mekânlar arasında 
sünnet düŞünleri de sayılmıştır (Talimatna-
menin tam metni için bkz. Tuncay, 2005).  

4 Oldukça kapsamlı ve bakir bir konu olan 
Tek Parti Dönemi ve politik söz konusunda 
bugüne kadar yapılmış ve bu çalışmaya il-
ham olmuş eserlerin adlarının anılması, ko-
nuyla ilgilenecekler için yol gösterici olacak-
tır. Sıralanması gereken kitaplardan ilki, Işıl 
Çakan’ın telkin ve sözlü propaganda baŞ-
lamında, Tek Parti dönemindeki “söz”ün 
kullanım alanları ve mekânları üzerine odak-
landıŞı “Konuşunuz Konuşturunuz: Tek 
Parti Döneminde Propagandanın Etkin Sila-
hı: Söz” (2004) başlıklı çalışmasıdır. şkinci-
si, Eser Köker’in sözlü kültürü besleyen 
önemli bir kaynak olarak politik konuşmaya 
duyulan ilgi baŞlamında Cumhuriyet döne-
mine de deŞindiŞi Kitapta Kurutulmuş Çi-
çekler ya da Sözlü Kültür Üzerine Düşünceler 
(2005) başlıklı kitabıdır. Üçüncüsüyse, Mel-
tem Ahıska’nın, 1927’den 1940’ların sonuna 
kadar radyo yayıncılıŞını sosyolojik bir bakış 
açısıyla incelediŞi, “milli söylemin radyo tek-
nolojisi dolayısıyla ‘Batı’ ile nasıl ilişkilen-
diŞini ve nasıl bir politik öznellik yarattıŞı-
nı”(17) radyo konuşmaları aracılıŞıyla analiz 
ettiŞi Radyonun Sihirli Kapısı: Garbiyatçılık 
ve Politik Öznellik (2005) kitabıdır. 

bir giriş niteliŞi taşıyan bu çalışma 
genel olarak dönem içindeki politik 
söz/konuşmanın kullanım amaçları 
ve yayılma araçlarını kapsayacaktır. 
Rejimin kendisini meşrulaştırma, 
ideolojisini yaygınlaştırma ve top-
lum katmanlarında benimsenme 
çabalarıyla koşut bir gelişim göste-
ren politik söz ya da politik retorik 
üzerine düşünme biçimlerinin de-
Şerlendirilebilmesi için ilk olarak, 
dönem içinde ideolojiyi yaygınlaş-
tırma faaliyetleri ve bu faaliyetler 
arasında yer alan “konuşma/söz”ün 
önem kazanmasına ilişkin tarihsel 
bir anlatıya yer verilmiştir. Daha 
sonra dönem içindeki politik sözün 
anlamı, kullanılma gerekçeleri ve 
başvurulduŞu alanları açıŞa çıka-
ran, özellikle 1930’larda yazılmış, 
konuyla ilgili metinlere deŞinilmiş-
tir. Üçüncü ve son olarak ise poli-
tik sözün üretilme ve yayılma araç-
ları arasında yer alan Halk Hatipleri 
Teşkilatı, Halkevleri, Halk Kürsüle-
ri, radyo ve milli gün ve bayram-
larda düzenlenen kamusal törenler 
hakkında kısa bir deŞerlendirme 
yapılmıştır.     
    
PolitikPolitikPolitikPolitik    SözünSözünSözünSözün    ÖnemÖnemÖnemÖnem    KazanmayaKazanmayaKazanmayaKazanmaya    
BaşlamasıBaşlamasıBaşlamasıBaşlaması     
 
Tek Parti döneminde politik sözün 
önem kazanmaya başlaması, dö-
nemin ideolojik/politik ihtiyaçları 
ve bu ihtiyaçlar doŞrultusunda yö-
nelinen genel siyasalarla doŞrudan 
baŞlantılıdır. Bu baŞlantıyı sergile-
yebilmek için dönem amaçlar, ide-
olojik/politik ihtiyaçlar ve uygula-
malar açısından iki evre halinde in-
celenebilir. şlk evre, kısa dönemli 
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amaçlar ya da acil politik ihtiyaçlar 
olarak adlandırılabilecek olan, re-
jimi kurma çabalarının yoŞunlaştıŞı 
1923-1931 yılları arası yani “kuru-
luş” sürecidir. şkinci evre ise 1931-
1946 yılları arası yani yeni rejimin 
uzun dönemli ideolojik amaçlarını 
gerçekleştirmeye yöneldiŞi “ku-
rumsallaşma ve yerleşme” süreci-
dir.5  

––––––––––––––––––– 
5 Makalede, Tek Parti yönetimine ilişkin böy-

le bir dönemlemenin esas alınmasında özel-
likle iki çalışma etkili olmuştur. Bunlardan 
ilki, ideoloji ve retorik ilişkisini temel alan 
Carol S.Lilly’in Power and Persuasion 
Ideology and Rhetoric in Communist 
Yugoslavia (2001) adlı çalışmasıdır. Bu ça-
lışma, Komünist Yugoslavya Partisi’nin şkin-
ci Dünya Savaşı sonrasında, toplumu ve kül-
türü, komünist ideoloji doŞrultusunda yeni-
den inşa etme çabasını konu edinmektedir. 
Komünist Parti’nin yeni ve daha iyi bir top-
lum yaratma projesi kapsamında ele aldıŞı 
yeniden inşa faaliyetlerinin yalnızca ekono-
mik ve sosyo-politik bir deŞişimle sınırlı 
olmadıŞını vurgulayan Lilly, partinin aynı 
zamanda halka yeni deŞerler, inançlar ve 
davranış kalıpları kazandırmak amacıyla 
“yeni insanı” yaratma çabasına da girdiŞini 
vurgular. Lilly’in çalışması, Komünist Par-
ti’nin yeni toplum ve yeni insan yaratma po-
litikalarında kullanılan sözlü, yazılı ve görsel 
ikna araçları çerçevesinde ele aldıŞı ikna re-
toriŞi üzerine odaklanmaktadır. Lilly, çalış-
masında Komünist Parti’nin politika ve 
amaçlarını acil politik- ideolojik amaçlar ve 
uzun dönemli politik-ideolojik amaçlar ola-
rak iki evre halinde deŞerlendirmiştir. Acil 
politik amaçlar, politik programın ve parti-
nin gücünü saŞlama almaya çalıştıŞı ilk yıl-
larda görünür olan çabalardır ve bu dönem-
de parti “zor”a başvurmuştur. Uzun dönemli 
ideolojik amaçlar ise politik programların 
halk tarafından benimsenmesi ve destek-
lenmesi için ikna retoriŞine başvurulan dö-
nemdir. Türkiye’deki Tek Parti iktidarının 
amaçları ve uygulamaları ile biçimsel an-
lamda oldukça benzer özellikler taşıyan 
Komünist Yugoslavya Partisi’ne yönelik bu 
inceleme, çalışmaya önemli ölçüde katkı 
saŞlamıştır. Tek Parti yönetiminin dönem-
lenmesinde yararlanılan ikinci kaynak Mete 

1923-1931 yılları arasında, Ke-
malist rejimin önceliŞi, rejimin ku-
rulması ve saŞlamlaştırılmasına yö-
nelik faaliyetlerdir. Kuruluş süre-
cinde, eski toplumsal yapının de-
vamı olan sosyo-kültürel gelenek 
ve kurumların tasfiyesine yönelen 
hareket, Cumhuriyet’in ilanının ar-
dından sırasıyla hilafetin, �eriye ve 
Evkaf Vekâleti’nin kaldırılması, eŞi-
tim alanında dini etkinin tasfiyesi 
için Tevhid-i Tedrisat Kanunu’nun 
ilanı gibi düzenlemelerle Osmanlı 
geçmişi ile ideolojik-kültürel baŞla-
rın koparılmasını hedeflemiştir. Üst 
yapı kurumlarında gerçekleşen bu 
reformları, toplumsal ve kültürel 
alanı Batılılaştırma projesi doŞrul-
tusunda yeniden düzenlemeye yö-
nelik reformlar izlemiştir: Hafta so-
nu tatilinin cuma gününden pazar 
gününe alınması, aşarın kaldırılma-
sı, şapka kanunu, soyadı kanunu, 

––––––––––––––––––– 
Tunçay’ın Türkiye Cumhuriyeti’nde Tek 
Parti Yönetimi’nin Kurulması 1923-1931 
(ilk basım 1981) adlı çalışmasıdır. Tunçay, 
1923-1931 yıllarının Tek Parti’nin kuruluş 
yılları olduŞunu, 1931’de yapılan CHP’nin 
Üçüncü Kongresi’nin Türkiye’nin kamusal 
yaşamında bir dönüm noktası olduŞunu 
söylemektedir. Tunçay “1931-1945 yılları 
arası büyük olaylara tanıklık etmiştir. Fakat, 
özü itibariyle, 1931-45 dönemi 1923-31 dö-
nemine oranla önemli bir takım nitelik fark-
ları gösterir. Türkiye’ye başka bir biçem 
egemen olacaktır. Bu bakımdan Üçüncü 
Kongre’yi bir dönemin sonu olduŞu kadar, 
yeni bir dönemin başlangıcı olarak ele almak 
gerekmektedir” der (2005: 317-318). 
Tunçay’ın “başka bir biçem” olarak vurgula-
dıŞı yeniden inşa faaliyetlerindeki dönüşüm, 
dönem üzerine çalışan pek çok kişi tarafın-
dan benimsenmiş ve 1930’lar bir dönemin 
yani “kuruluş”un sonu ve “yerleşme ve ku-
rumsallaşma” sürecinin başlangıcı olarak ele 
alınmıştır (Öz 1992; Tanör 2002; Ahıska, 
2005). 
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uluslararası saat, takvim, rakam, 
ölçek ve Latin harflerinin kabulü 
bunlardan en önemlileridir. Os-
manlı ve şslam geleneklerini kamu-
sal hafızadan silmeye yönelik yu-
kardan aşaŞıya doŞru yapılan re-
formlar arasında özellikle dinsel 
sembol ve geleneklerle ilgili olanlar 
halk tarafından çeşitli tepkilerle 
karşılanmıştır. Bu tepkilere karşı 
Tek Parti yönetiminin tavrı, zor yo-
luyla bunları bastırmak olmuştur.6 
Siyaset alanında tek egemen güç 
olan CHP’nin zor kullanarak tepki-
leri bastırması yalnızca reformların 
uygulanması sırasında halka yöne-
lik olmamıştır. Tek Parti iktidarı, 
dönem boyunca karşısında yer alan 
her türlü muhalif ve alternatif ha-
rekete karşı aynı yöntemi uygula-
mıştır. Meclis içindeki muhalefet 
hareketinin sözcüsü olan, ilk çok 
partili yaşama geçiş denemesi sayı-
labilecek Terakkiperver Cumhuri-
yet Fırkası (TpCF)’nın kapatılması, 
ardından Takrir-i Sükûn Kanunu’ 
nun çıkarılması, yine 1930’lu yıl-
larda güdümlü bir muhalefet partisi 
olan Serbest Cumhuriyet Fırkası 
(SCF)’nın kapatılması gibi gelişme-
lerle meclis içindeki muhalif hare-
ketlerin ve partilerin ilgası, Kema-
list Tek Parti döneminin kuruluş 
sürecinde alternatifsiz tek güç ola-
rak siyasal ve toplumsal hayatta ye-

––––––––––––––––––– 
6 Mete Tunçay, Tek Parti döneminde reform-

ların özellikle de laiklikle ilgili olanların uy-
gulanışına yönelik deŞerlendirmelerini de 
içeren yazısında, dönem içinde “ikna (inan-
dırma) yerine tecebbürün (zorlamanın)” bas-
kın olduŞunu vurgulayarak, Türkiye Cum-
huriyeti’nin Osmanlı şmparatorluŞu’na oran-
la daha sert bir yönetim anlayışına sahip ol-
duŞunun altını çizmiştir (2004: 92-96). 

rini saŞlama alma çabasının önemli 
unsurlarındandır.  

1930 sonrası ise kuruluş süreci-
ni tamamlayan, siyasal ve kamusal 
alanda tek hâkim güç haline gelen 
CHP’nin politik programına açıklık 
getirdiŞi ve uzun dönemli amaçlara 
yani rejimin halk arasında yaygın-
laştırılması ve tutunumuna yönelik 
yeni siyasalara aŞırlık verdiŞi dö-
nemin başlangıcıdır. 1930’dan son-
raki yıllarda politik seçkinler “yeni 
bir ideoloji yaratma çabalarına ‘da-
ha sistematik olarak’ yönelmiş du-
rumdadır. 1930’larda, daha önce 
başlatılan inkılapların yeterince kök 
salmadıŞı saptamasıyla, daha mer-
keziyetçi olarak tasarlanan yeni de-
Şişimleri tanımlama ve kurumsal-
laştırma çabasına girişilmiştir” 
(Ahıska, 2005: 121). Halkın, reji-
min ilke ve idealleri doŞrultusunda 
“eŞitilmesi/terbiye edilmesi” ve bi-
çimlendirilmesinin de sistemli bir 
hal aldıŞı bu sürecin başlangıcı 
1931 tarihli CHF Üçüncü Büyük 
Kongresi’dir. Mete Tunçay’ın, “Tür-
kiye’nin kamusal yaşamında bir dö-
nüm noktası” (2005: 317-318) ola-
rak deŞerlendirdiŞi Üçüncü Büyük 
Kongre’de kabul edilen parti prog-
ramının ardından yayımlanan Parti 
Nizamnamesi’ndeki “Esaslar” kıs-
mında, parti politikalarındaki yeni-
liklere yer verilmiştir. Konumuz 
açısından önem taşıyan, programa 
yeni eklenen “esas”, parti üyelerine 
verilen “mühim bir vazife”dir: 
“(Parti) Prensiplerimizi, usanmak-
sızın, bütün vatandaşlara her vesile 
ile söylemek ve anlatmak fırka teş-
kilât ve mensuplarının mühim va-
zifesidir” (CHF, 1933) sözleriyle 
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ifade edilen “partinin sesi” olma 
vazifesi, bu yıllarda parti program 
ve ilkelerinin halk arasında yaygın-
laştırılması için politik konuşmaya 
verilen önemi göstermektedir. Bu 
vazife aynı zamanda, Tek Parti kad-
rolarının, rejimin ilkelerinin ve po-
litikalarının halk arasında yeterince 
anlaşılmadıŞı, diŞer bir deyişle hal-
kın “zihnine yerleştirilemediŞine” 
dair bir bilince sahip olduklarının 
da somut bir göstergesidir. Bundan 
sonraki süreçte, parti mensupları-
nın başlıca ödevi, ilkeleri ve politi-
kaları her vesile ile “söylemek ve 
anlatmaktır.” 

Söyleme ve anlatma vazifesini 
sistemli bir şekilde yerine getirmek 
için, III. Kongre sonrasında parti 
merkez örgütü yeniden yapılandı-
rılmış, parti teşkilatının temel yü-
rütücü gücü olan “Umumi şdare 
Heyeti” yeni bir örgütlenme şeması 
ile biçimlendirilmiştir. Bu yeni ör-
güt şemasına göre, partinin siyasi 
ve toplumsal alandaki etkinlikleri 
teşkilatlara baŞlı çeşitli bürolar ara-
cılıŞıyla yürütülecektir. Kongrede 
alınan kararla parti teşkilatına baŞlı 
dört grup ve on üç büro kurulmuş-
tur. Bunlardan B Grubu’nu oluştu-
ran 5., 6., 7. ve 8. Bürolar partinin 
kültür ve eŞitim alanı başta olmak 
üzere halka yönelik ilke, deŞer ve 
ideolojiyi yaygınlaştırma faaliyetle-
rinin alanları ve araçlarına işaret 
etmektedir. B Grubu, gruba baŞlı 
bürolar ve faaliyet sahaları şöyledir: 

 
B Grubu 
Beşinci büro: Milli kültür, ilmi ha-
reketler ve bu mevzuda neşriyat 
Altıncı büro: Spor ve gençlik 

Yedinci büro: Halk dershaneleri, 
okuma yazma ve halk hatipleri 
Sekizinci büro: Matbuat, fırka neş-
riyatı, fırka programının teşrihi, 
propaganda (CHF, 1933: 17-20). 
 

1931 Kongresi’nde kurulan Seki-
zinci Büro, 1938 yılında “Cumhu-
riyet Halk Partisi Genel Sekreterli-
Şi’nin Parti Örgütüne Genelgesi” ile 
yeniden düzenlenmiş, yeni işlevi 
“milli bayram ve ulusal günlerde 
yazılı ve görsel yayın araçlarının 
tümünü kullanmak yoluyla bellek 
oluşturmak”7 olarak tanımlanmış-
tır. Büronun yönetim yetkisi ise Ha-
san-Âli Yücel ve Salah Cimcoz’a bı-
rakılmıştır (Akt. Çakan, 2004: 66).  

Dönem içinde, kimlik inşa süre-
cinin önemli bir parçası olan kolek-
tif belleŞin ya da kamusal hafızanın 
oluşturulması ve aktarılması için 
sözlü, yazılı ve görsel her türlü araç 
etkin bir şekilde kullanılmıştır. Ni-

––––––––––––––––––– 
7 Kimlik inşa sürecinde dil, din, kültür, tarih 

gibi objektif unsurların yanı sıra, topluluŞun 
“kendi”ne ilişkin olduŞu kadar “öteki”ne 
ilişkin sosyal temsilleri anlama ve anlamlan-
dırması açısından önem taşıyan sübjektif 
unsurlar arasında yer alan kolektif belleŞin 
oluşturulma ve aktarılmasının özel bir yeri 
vardır. Bellek oluşturma siyaseti bir taraftan 
tekrarlar, hatırlatmalar yoluyla grubun ortak 
özelliklerini vurgulayarak (dolayısıyla da 
farklılıkları gizleyerek) “bizlik” kategorinin 
inşasına denk düşerken; öte taraftan ulusla-
rın tarihinin önemli bir parçasını oluşturan 
“unutturmaya”, Ernest Gellner’in “amnesia” 
olarak adlandırdıŞı bir belleksizleştirme si-
yasetine denk düşmektedir (1997: 6). Çün-
kü ulusal ya da kolektif bellek her zaman 
için bugün yazılan ve bugünü yansıtan bir 
kurgudur. Geçmişte yaşanmış olaylara, im-
gelerden kurgulanan ortak anılara dayana-
rak ya da yaşanmışları yok sayarak “o sırada 
var olan toplumsal düzeni meşru gösterme-
ye yarar” (Connerton, 1999: 10).  



Tek Parti Döneminde Politik Söz ya da RetoriŞin Yeri 

 18 

yazi Berkes’in ifadesiyle, bu araçlar 
“dil, edebiyat, san’at, matbuat ve 
merasimler” gibi birçok semboller-
dir (1942: 89-91). Bu semboller 
arasında ise söze yani konuşmaya 
yeni anlamlar atfedilmiştir. Söz/ko-
nuşma “yeni rejimin kendi prensip-
lerini yayma ve yerleştirme”, “ken-
di halkında kendi rejimi ile uyuşa-
bilecek bir baŞlılık kurma ve bu 
baŞlılıŞı devam ettirme”, “bir taraf-
tan eski kıymetleri ve alışkanlıkları 
ortadan kaldırma, diŞer taraftan 
yeni kıymetler, görüşler, alışkanlık-
lar ve ülküler yerleştirme”, “getir-
diŞi siyasî ve sosyal nizamdan baş-
ka bir nizam olamayacaŞına ve dü-
şünülmeyeceŞine halkını inandır-
ma” gibi amaçlar dâhilinde önem 
kazanmaya başlamıştır (1942: 89).  

“Söz” ya da politik hitabetin 
öneminin, rejimin kuruluşu ve hat-
ta daha öncesinde yönetici kadrolar 
tarafından bilindiŞine şüphe yok-
tur. Özellikle, Atatürk’ün politik 
konuşmaları bunun kanıtıdır.8 An-

––––––––––––––––––– 
8 Atatürk’ün politik söylevleri deyince akla ilk 

olarak Nutuk gelmektedir. Dönem içinde 
Nutuk üzerine yapılan deŞerlendirmeler, po-
litik retoriŞin önemine dair bir farkındalıŞa 
işaret eder. ÖrneŞin: Hamdi Akverdi, Ata-
türk’ün  “hitabet sanatındaki dehası” ve Nu-
tuk için şunları söyler: “Atatürk her yeni ha-
reketin ve inkılabın önderi olduŞu gibi hita-
betin de üstadı ve yapıcısı oldu. Büyük Nu-
tuk, milli mücadele yıllarının emsalsiz bir 
destanı olduŞu kadar hitabetin de ölmez bir 
abidesidir” (1937: 26). �evket Süreyya Ay-
demir, “Tek Adam Konuşuyor! ... bütünü ile 
bu söylev, onun yaşadıŞı dönemde dünya ta-
rihine müdahalesi olan liderlerin söylev ve 
anıları arasında, kendi namına deŞil, kendi 
mücadelesini yaşatmak amacı bakımından, 
en asil yeri işgal etmektedir” (Aydemir, -ilk 
basım 1965- 2001: 288). Nutuk’la doŞrudan 
ilgili olmamakla beraber, Atatürk’ün ko-
nuşmalarını retorik gücü açısından deŞer-

cak, sözün/konuşmanın politik bir 
araç olarak sistemli ve yaygın bi-
çimde kullanımının, 1930’lu yıllar-
dan itibaren gerçekleştiŞi görül-
mektedir. Halkevleri’nin, Halk Ha-
tipleri Teşkilatı’nın, Halk Kürsüle-
ri’nin açılması ve hitabet9 konulu 
kitapların basım tarihleri politik 
söz üzerine düşünmenin bu yıllar-
dan sonra aŞırlık kazandıŞının bir 
göstergesidir. Tek Parti döneminde 
“söz/hitabet”in önemini vurgulayan 
sözlü ve yazılı metinlerin hemen 
hepsi 1930’lardan sonra üretilmiş-
tir. (Bkz. Akverdi, 1937, GöŞüş, 
1938, Tarcan, 1939 vd.). Politik 
sözün 1930’lardan sonra önem ka-
zandıŞı iddiasını destekleyecek bir 
veri de radyodaki söz yayınlarının 
yıllara göre istatistiŞini çıkaran Uy-
gur KocabaşoŞlu’nun TRT Öncesi 
Dönemde Radyonun Tarihsel Geli-
şim ve Türk Siyasal Hayatı şçindeki 
Yeri (1978) başlıklı çalışmasında 
yer almaktadır. KocabaşoŞlu, özel-
likle 1930 sonrası radyodaki söz 
yayınlarının artışına dikkat çeke-
rek, tüm radyo yayınları içinde şir-
ket döneminde ortalama %15 do-
laylarında bir yer tutan söz yayınla-
rının, geçiş döneminde (1936-1940 

––––––––––––––––––– 
lendiren Selim Sırrı Tarcan, “O müstesna 
şahsiyetinin talâkat ve belâgatını bilmem ki 
bu aczimle muktedir miyim?... O insanların 
doŞrudan doŞruya vicdanlarına hitap eder, 
en duygusuzu bile imana getirirdi. Söz 
Onun elinde kuvvetli bir silahtı… ” (1939: 
16) sözleriyle Atatürk’ün konuşmalarına 
hayranlıŞını dile getirmiştir. 

9 Retorik kavramının eski dilde kullanım kar-
şılıŞı olan “hitabet” sözcüŞü bu dönemin 
metinlerinden söz edilirken, metnin orijinal-
liŞi ve anlam bütünlüŞünü korumak için 
kimi yerlerde retorik sözcüŞüyle karşılan-
madan aynen aktarılacaktır.  
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yılları arası) %25, 40-46 yıllarında 
ise ortalama %32’yi bulduŞunu be-
lirtir (40-117). Meltem Ahıska da 
1930’lardan sonra “sözel program-
lara” özellikle önem verilmeye baş-
landıŞından söz eder. Ahıska’nın 
ifadeleriyle, 1930’lu yıllarda radyo-
nun yeni işlevi konuşma üzerinden 
tanımlanmaya başlamış, 1936 yı-
lında radyonun devlet kontrolü al-
tına alınmasından sonra, sözel prog-
ramlarının oran ve çeşitliliŞi önem-
li ölçüde arttırılarak radyo, bir “mü-
zik kutusundan konuşan bir kutu-
ya” dönüştürülmüştür (2005: 210). 

Makalenin bu kısmında, dönem 
içinde “politik söz”ün nasıl kav-
randıŞını, nasıl işlevlendirildiŞini 
açıŞa çıkarmak için 1930’lu yıllar-
dan sonra konuyla ilgili yazılmış 
metinlere göz atılacaktır. 

 
1930193019301930’’’’lardanlardanlardanlardan    SonraSonraSonraSonra    PolitikPolitikPolitikPolitik    
Söz/RetorikSöz/RetorikSöz/RetorikSöz/Retorik    ÜzerineÜzerineÜzerineÜzerine    YazılmışYazılmışYazılmışYazılmış    
MetinlerMetinlerMetinlerMetinler 
 
Tek Parti döneminde yazılmış, po-
litik söz ya da retorik üzerine odak-
lanan metinler arasında ilk olarak, 
1930’lu yılların başında CHP Genel 
Sekreteri olan Recep Peker’in Hal-
kevlerinin merkezi yayın organı 
olan Ülkü dergisinde yayımlanan 
“Konuşunuz, Konuşturunuz” (1933) 
başlıklı makalesine yer verilecektir. 

1931 tarihli kurultayda parti üyele-
rine verilen “söyleme ve anlatma” 
vazifesinin, “konuşunuz, konuştu-
runuz” sloganıyla tekrarlanmasına 
dayanan makale, “Söz yazıdan, re-
simden, musikiden ve her şeyden 
daha kuvvetli, en kuvvetli bir tel-
kin vasıtasıdır” (1933: 20) cümle-

siyle başlar. Peker, konuşmanın ve 
konuşturmanın önemini açıklar-
ken, “Fikir birliŞi, his birliŞi ve 
hatta zevk birliŞi cemiyetin temeli-
dir. Bu yolda cemiyetleşmenin en 
kolay vasıtası konuşmaktır” (1933: 
20) diyerek yeni toplumsal birliŞin, 
“bizlik” halinin kurulmasında poli-
tik sözün önemine işaret eder. Poli-
tik söz, şmparatorluk devrinden ka-
lan geleneksel kültürün (fikir, his 
ve zevklerin) izlerinin silinmesi ve 
modernleştirme projesi çerçevesin-
de yeniden inşa edilmek istenilen 
toplumun Batılı “fikir, his ve zevk-
ler” yönünden ortaklaştırılması, di-
Şer bir deyişle yeni düşünsel, duy-
gusal ve estetik deŞerlerin topluma 
aktarılması için başvurulacak bir 
araç hatta “en kolay” (1933: 20) 
araçtır. 

Türklerin konuşma kabiliyeti ba-
kımından en yüksek milletler ara-
sında yer aldıŞını ancak geçmişten 
gelen toplumsal terbiyenin bu kabi-
liyetin açıŞa çıkmasını engellediŞi-
ni iddia eden Peker, konuşmanın 
yeni rejim açısından önemini şu 
sözlerle ifade eder: “Büyük ve te-
miz maksatlar güden bir insan sesi, 
insan kütlelerini tek maksat etra-
fında birleştirir, fedakârlıklara sevk 
eder” (1933: 20). Peker açıklamala-
rıyla, kitlelerin yönlendirilmesi ve 
seferber edilmesi kadar ulus devle-
tin dayanakları arasında yer alan 
“fedakârlık talebi” açısından politik 
konuşmaların/retoriŞin işlevine gön-
derme yapar. 

Peker, “konuşmanın yazmaktan 
daha çabuk, daha kolay ve daha sı-
cak bir anlaşma ve sevişme vasıta-
sı” olduŞunu belirterek, konuşma-
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nın dönemin koşulları açısından 
önemine şu sözleriyle deŞinir: “Bu-
günkü halimizde, memleketimizde 
dinleme raŞbeti okuma raŞbetinden 
ileridir. Bu vaziyetten istifade etme-
li, fikirlerimizi yaymak için ko-
nuşma vasıtasını çok kullanmalı-
yız” (1933: 21). Okuma yazma ora-
nının son derece düşük olduŞu bu 
yıllarda10, yeni fikir ve deŞerlerin 
yerleşmesinde konuşmayı öne çıka-
ran Peker, yazısında parti üyeleri-
nin sözü/konuşmayı yaygınlaştır-
mak için alması gereken tedbirlere 
de yer verir: 
 

Konuşmayı günlük hayatımızda re-
vaçlandırmak için arkadaşlarımızı 
konuşturmalıyız, onlara sık sık ko-
nuşma fırsatları ve vazifeleri verme-
liyiz. Konuşmayı memleketin bir-
kaç yüz evladına münhasır bir cam-
bazlık gibi hususi bir hüner telâkki 
etmek itiyadı ile mücadele etmeli-
yiz. …Maksatlı ve fikirli konuşma 
süslü ve tasannulu (aşırı süslü) ko-
nuşmadan hem daha kıymetli hem 
daha faydalı hem daha tesirlidir… 
Bilhassa yeni yetişen taze unsurları 
her gün her vesileyle kürsüye, ko-
nuşma cephelerine sürmemiz la-
zımdır (1933: 21-22). 

 
Peker yukarıdaki açıklamalarıyla, 
retoriŞin “güzel konuşma sanatı” 
olarak algılanmasının ötesine geçe-
rek “fikirlerimiz” dediŞi parti poli-

––––––––––––––––––– 
10 Türkiye Cumhuriyeti Başbakanlık Planlama 

Dairesi şstatistikleri’nde yer alan bilgilere 
göre, 1935 yılında okur yazar oranı %15,6; 
1940 yılında ise toplam nüfusa oranla oku-
ma yazma oranı %29, 2’dir. Bu oranın ise 
yalnızca %9,9’u kadınlardan oluşmaktadır.  

tikalarının yayılması için politik bir 
araç olarak deŞerlendirilmesi yö-
nünde çaŞrı yapar. Peker, parti 
üyelerine nasıl, nerelerde ve niye 
konuşmaları gerektiŞi hakkında da 
açıklamalarda bulunur: 
 

şnanarak Konuşunuz! 
… Her mefkûreci arkadaş nerede 
ve hangi şartlar altında olursa olsun 
cemiyetin ve inkılâbın hakkını mü-
dafaa için konuşma vasıtasını kul-
lanmalıdır. 
... Bir aile sofrasından bir resmi 
meclise kadar birden fazla Türk va-
tandaşın toplandıŞı her yerde sesle-
rimizin akisleri duyulmalıdır. Bir 
salon sohbetinin neşesinden bir 
millî zaferin tesidinde (kutlamasın-
da) duyduŞumuz heyecana kadar 
her canlılık sesten gelir. 
… Sessizlik karanlıktır. şnsan sesi 
duyulmayan yerleri baykuş sesleri 
kaplar, yüksek insanların sesi işi-
tilmiyen yerlerde şüphe ve korku 
mikropları, fesat tohumları canla-
nır, büyür, harekete geçer (1933: 
20-21). 

 
Peker’in “baykuş sesleri, korku mik-
ropları, fesat tohumları” gibi ben-
zetmelerle rejime karşı geliştirile-
cek muhalefete gönderme yaptıŞı, 
“yüksek insan sesleri”yle ise reji-
min övgüsünü içeren parti üyeleri-
nin konuşmalarını kastettiŞi, met-
nin geneline bakarak söylenilebilir. 
Peker “aile sofrasından, resmi bir 
meclise” yani özel alandan kamusal 
alana, parti prensiplerinin yayılma-
sının bir aracı olarak gördüŞü 
“söz”ün gücünü savaş metaforlarıy-
la dile getirir. Dönem içinde yazıl-
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mış diŞer metinlerde de politik sö-
zün önemi vurgulanırken sık sık 
“silah”, “silah kadar güçlü bir araç”, 
“cephe” gibi benzetmelerden yarar-
lanılmış, politik söz silahın yerini 
alan, silah kadar güçlü ama  “me-
deni” bir araç olarak tanımlanmış-
tır. 

Nusret Köymen’in, Ülkü dergi-
sinde yayımlanan “Canlı Söz” baş-
lıklı makalesi dönem içinde sözün 
önemine odaklanan bir diŞer me-
tindir. “Canlı sözün insan ruhu 
üzerinde tesir yapmakta hiçbir şey-
le ölçülemez kudreti”nden bahse-
den Köymen’e göre canlı söz “söy-
lenen sözdür; yazılı söz canlı deŞil-
dir” (1936: 85). “Canlı söz”ün top-
lum hayatındaki önemine ve yön-
lendirme kabiliyetine deŞinen Köy-
men açıklamalarını örneklerle güç-
lendirir: “HıristiyanlıŞın Müslü-
manlıŞa göre daha yaygın bir din” 
olmasının sebebi misyonerliŞin can-
lı söze dayanmasıdır, “Lenin’in ba-
şarısının sırrı canlı sözün sırrını” 
kavramış olmasıdır, “faşizmin ve 
rasizmin halkı peşinden sürükleyen 
bir din” haline gelmesinin en önem-
li etkeni yine canlı sözdür (1936: 
85). “Canlı söz”ün etkisinin Türki-
ye’deki örneklerine de deŞinen Köy-
men, CHP’nin “canlı söze” verdiŞi 
önemi şu örneklerle açıklar: Ata-
türk’ün Nutuk başta olmak üzere 
her vesileyle söylediŞi sözler, “şnö-
nü ve Peker’in nutukları, Halkevle-
ri, Halk Kürsüleri, Partinin köylere 
kadar götüreceŞi konferanslar, pro-
fesörlerin sözleri, radyo ve sesli si-
nema” (1936: 87). Köymen’in aynı 
zamanda “terbiye vasıtaları” olarak 
işaret ettiŞi kurumlar dönem içinde 

politik retoriŞin kullanım alanları 
hakkında bilgi vermektedir. Bir ye-
niden yaratma, inşa aracı olarak 
görülen söz, aynı zamanda bir baş-
ka inşa aracı olarak görülen eŞiti-
min ya da “terbiye”nin tamamlayıcı 
bir unsuru olarak ele alınmıştır. 

1930’lu yıllarda politik retorik 
konusuna eŞilen bir başka kişi Gazi 
Lisesi felsefe öŞretmeni ve aynı 
zamanda Parti Hatibi Hamdi Ak-
verdi’dir. Akverdi’nin 1937 yılında 
yazdıŞı Hitabet San’atı Teknik ve 
Psikolojisi adlı kitap, dönemin po-
litik söz ve retorik üzerine düşün-
me biçimlerini anlamak açısından 
temel metinlerden birisidir. Akver-
di’nin Halkevinde verdiŞi beş kon-
feransın Ankara Halkevince yayım-
lanması sonucu oluşan eserin ön-
sözünde, bu çalışmanın “hitabet 
üzerine yeni Türkiye’de neşredil-
miş ilk kitap sayılabileceŞi” söy-
lenmektedir (1937: 7). Kitabın bi-
rinci kısmı “Hitabet”‘in tanımı ve 
tarihçesine ayrılmıştır. Eski Yunan 
ve Eski Roma’dan başlamak üzere 
hitabetin “Garpta” geçirdiŞi dönü-
şümler ve “Bizde Hitabet” alt başlı-
Şı altında yer alan Türkiye’de hita-
betin tarihi, kitabın ilk kısmının 
içeriŞini oluşturmaktadır. şkinci kıs-
mın konusu “Hatip”tir. Hatibin sa-
hip olması gereken vasıflar, maddi 
bünyesi, psikolojisi, saŞlıŞı ayrıntılı 
bir biçimde bu bölümde işlenmiş-
tir. Üçüncü kısım “Hitabe”ye ay-
rılmıştır. Kitleye söylenecek sözün 
hazırlanması, hitabet üslubu, hita-
betin kullanıldıŞı yerler bölümün 
alt başlıklarıdır. Dördüncü kısım, 
“Muhit ve Dinleyici”dir. Dinleyici 
kitlesinin psikolojisi, bu kitle üze-
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rindeki tesir imkanları bu bölümün 
konusudur. Beşinci ve son kısım 
ise “Söz Söylerken” takınılması ge-
reken tutumlara ilişkin ayrıntılarla 
doludur. Hatibin nutuk söyleme-
den önce ne yapıp yapmaması ge-
rektiŞi (yiyip içmeden, rahatlatıcı 
bir duş almaya kadar) kitapta ay-
rıntılı bir şekilde ele alınmıştır. Ki-
tap, bir bütün olarak Aristoteles’in 
Retorik11 adlı eserinin etkilerini ta-
şımaktadır. Kitapta, Aristoteles’in 
retorik tanımı, retorik türleri, ko-
nuşmacının kişisel niteliklerine yap-
tıŞı vurguları çaŞrıştıran çok sayıda 

––––––––––––––––––– 
11 Aristoteles’in Retorik’i genel olarak aşaŞıda-

ki önermelere ve bu önermelerin geniş açık-
lama ve uygulama tarzlarına sahiptir: Reto-
rik diyalektiŞin eşdeşidir. Kanıtlarla inandır-
ma tarzları retorik sanatının özüdür (2008: 
19). Konuşmacı, konuşmasını inandırıcı kı-
lacak kişisel bir karakteri açıŞa vurma gücü-
ne, dinleyenlerin coşkularını uyandırma gü-
cüne, bir hakikati ya da sözde bir hakikati 
inandırıcı kanıtlar yoluyla tanıtlama gücüne 
sahip olmalıdır (20). Bir konuşmacının sa-
hip olabileceŞi en büyük ikna gücü, ikna 
aracı bizzat kişiliŞidir. şyi bir konuşmacının 
konuşmasını etkili ve ikna edici kılmak için 
yapması gereken şeylerden birincisi kendi-
sini dinleyen insanlarda kişiliŞine ilişkin 
olumlu ve güven duyurucu bir ruh hali ya-
ratmasıdır. Retorik konuşmacıya, konuya ve 
dinleyiciye göre de üç türe ayrılır: -Poli-
tik/sakıntılı söylev (Bir şeyi yapmaya ya da 
yapmamaya iten konuşma türüdür. Konuş-
manın içeriŞi ne olursa olsun mutlaka gele-
cekle ilgilidir. Geçmiş ya da şimdi neredeyse 
hiçbir zaman söz konusu edilmez). - Adli/ 
yasal söylev (Bu tür söylev genellikle bir ki-
şiye ya da kuruma saldıran ya da bir kişiyi 
ya da kurumu savunan söylemsel ikna yön-
temlerini kullanır. Politik söylevin aksine 
geçmişle ilgilidir). -Epideiktik/törensel gös-
teri söylevi (Bu tür söylev ise birini öven ya 
da kötüleyen ifadelerin yetkinleştirildiŞi söy-
levdir. Konunun özelliŞi ve bireylere direkt 
yönelişin bir sonucu olarak duygulara, coşku-
lara ve kişiye özel ifadelere yer verdiŞi için 
tamamen şimdi ile ilgilidir) (2008: 43-45).  

açıklama vardır. ÖrneŞin hitabetin 
belli başlı türlerine “siyasi (parle-
man hitabeti), hukuki ve adlî” ko-
nuşmalar örnek gösterilmiş, konuş-
manın tesirli olması imkânlarına 
hatibin “iyi yapılı, uzun boylu ve 
otoriter duruşlu… maddi hakimiye-
tini hissettiren” bir kişilikte olması 
gibi örnekler verilmiştir (1937: 5, 
43). 

Akverdi, kitabında özellikle “si-
yasi hitabet” (1937: 13) yani “poli-
tik retorik” üzerine odaklanmıştır. 
“Siyasi hitabet daima, siyasi mese-
lelerin halk ve mümessilleri önün-
de münakaşa edilebildiŞi zaman-
larda mevcut olmuştur” sözlerinin 
ardından, 20. yüzyılı “Hitabet hü-
kümdarlıŞı asrı” (1937: 10) olarak 
tanımlar. Bunu, yaşanan devrin “de-
mokrasi ve halk rejiminin hüküm-
ran olduŞu bir devir” olmasına baŞ-
lar. Bu paralelde hitabetin Türki-
ye’de “hakiki ve geniş şekli ile an-
cak Cumhuriyetle birlikte” açıŞa 
çıkabildiŞini söyler (1937: 26). Ak-
verdi’ye göre, “Hitabet, halkçılıŞı 
tamamlayıcı vasıflardan biridir”. Bu 
açıklama, Tek Parti döneminde re-
toriŞin nasıl ele alındıŞına dair 
önemli ipuçları barındırır. Halkçı-
lık anlayışının bir uzantısı olarak 
ele alınan retorik seçkinler tarafın-
dan halkı eŞitme, dönem içindeki 
söyleyişiyle “terbiye etme” ya da 
“forme etme”nin bir aracıdır. 

Akverdi, Cumhuriyet öncesinde 
hitabet meselesinin üzerinde esaslı 
bir şekilde durulmadıŞını ve hiç 
tetkik edilmediŞini, “bakir” kaldı-
Şını vurgulayarak, bunun nedenini 
o güne kadar demokrasi ve söz 
hürriyetinin eksikliŞine baŞlar. “Ya-
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kın zamana kadar hitabet namına 
camilerde okunan hutbelerden baş-
ka bir şey tanınmadıŞına” deŞinen 
Akverdi, rejimin konferanslarının, 
çeşitli vesilelerle söylenen nutukla-
rının hitabet üzerine düşünmeyi 
her gün biraz daha genişletmekte 
olduŞunu aktarır (1937: 11). “Hal-
kı idare edebilmek için ikna etmek 
lazımdı. şşte bu sebepledir ki, Ati-
na’nın büyük siyasileri aynı zaman-
da büyük bir hatip idiler” (1937: 
13) diyen Akverdi, Cumhuriyet re-
jiminin önderlerinin de “büyük bi-
rer hatip” dolayısıyla ikna amaçlı 
konuşmalar yapan siyasetçiler ol-
duklarını vurgular. Mustafa Kemal 
Atatürk, şsmet şnönü, �ükrü Kaya, 
Hamdullah Suphi Tanrıöver’in “si-
yasi ve içtimai vesileler dolayısıyla 
memleketin her köşesinde verdik-
leri nutuklarda hitabet sanatını” 
nasıl kullandıklarına ilişkin örnek-
lerlere de kitabında yer veren Ak-
verdi, “genç istidatlara” hitabet ko-
nusunda önerilerde bulunur. 

Akverdi’nin kitabının önsözü de 
içindekiler kadar önemlidir. Kita-
bın önsözünü şçel Milletvekili ve 
Ankara Halkevi Başkanı Ferid C. 
Güven yazmıştır. Hitabet konusun-
da önemli bir bilgi birikimi sahibi 
olduŞu yazdıklarından anlaşılan 
Güven, yazısına hitabeti tanımlaya-
rak başlar. Güven’e göre, hitabet 
“muayyen sarih bir maksada yetiş-
mek için ikna san’atı”, konuşmak 
ise “ikna etmek için bir mücade-
le”dir (1937: 5-6). Hitabetin, özel-
likle Türkiye gibi yeni kurulan ül-
kelerde ilke ve esasları yerleştirme 
çabaları açısından önemine de de-
Şinen Güven şunları söyler: 

Hitabetin yeni Türkiye’deki mevkii 
çok mühimdir. şyi söz söylemek, 
fikirleri müdafaa edebilmek ancak 
hitabet san’atına vukufla olur. Ba-
husus bizim gibi; yeni ve esaslı 
umdelerin memleketimizde kökleş-
mesine çalışanların elinde, söz bir 
silah kadar ehemmiyetlidir. şdeal, 
fikir ne kadar kuvvetli olursa olsun 
eŞer onu karşımızdakilere telkin 
için söz san’atına, söz söylemek ik-
tidarına malik olamazsak sarf ede-
ceŞimiz emekler istediŞimiz netice-
ye bizi götüremez. 

 
Yeni kurulan rejimin ilkelerinin, 
ideoloji ve politikalarının halka be-
nimsetilmesinde sözün önemine 
deŞinen Güven, “söz söylemek ik-
tidarı”na sahip olabilmek için hita-
bet eŞitiminin altını çizer. Yeni re-
jimin seçkinleri ideallerini halka 
benimsetmek için güzel ve etkili 
konuşma sanatı yani retorik bilgi-
sine sahip olmalı, bu yönde kendi-
lerini geliştirmelidirler. Yazının de-
vamında, Avrupa ülkeleri kastedi-
lerek “başka memleketlerde, mek-
tep programlarına girmesi çok arzu 
edilen bir şekil altında olduŞu gibi, 
içtimai, felsefi, sıhhi ve psikolojik 
bakımlardan tedkiklere tabi tutu-
lan” hitabetin öneminin kavranma-
sı ve hitabet eŞitimi üzerine yeni 
kitapların yayımlanması konusun-
daki dileklere de yer verilir. Tek 
Parti döneminde, Güven’in dile ge-
tirdiŞi bu ihtiyacı karşılamaya yö-
nelik kitaplar da yazılmıştır. 

Selim Sırrı Tarcan’ın Nasıl Ko-
nuşmalı? (1939) başlıklı kitabı doŞ-
rudan hitabet eŞitimi üzerinedir. 
Tarcan, kitabını dönemin ünlü ha-
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tiplerinden Hamdullah Suphi Tan-
rıöver’e “Güzel Konuşan Üstat” 
sözleriyle ithaf etmiştir. 39 sayfalık 
kitap: “Nasıl Konuşuruz?, şnsan 
Hatip mi DoŞar?, Hafızamızın Hi-
tabette Rolü?, Ahlaki Vasıflar, Ata-
türk Nasıl Konuşurdu?, Avrupa’da 
Büyük Hatipler Nasıl Konuşuyor-
lar?, Yunanistan’da Üç Büyük Ha-
tip, Radyoda Nasıl Konuşulur?, 
Genç Hatiplere 20 Tavsiyem” baş-
lıkları altında bir iki sayfalık dene-
me yazılarından oluşur. Tarcan, hi-
tabeti güzel söz söyleme sanatı, 
amacını ise “bir fikri, kanaati yay-
mak ve onu dinleyenlere aşılamak” 
olarak tanımlar. Konuşmanın öne-
mini belirtirken, “Sözün saltanat 
sürdüŞü bir devirde yaşıyoruz. Bü-
yük halk kütlelerini peşi sıra sü-
rükleyen liderlerin topu, tüfeŞi, 
keskin kılıcı hep natıkalardır (söy-
leme gücü, konuşma kabiliyetidir)” 
(1939: 7) der. Tarcan, bu ifadele-
riyle, hitabetin/retoriŞin kitlelerin 
seferber edilmesi ve kolektif eyleme 
yöneltilmesindeki işlevlerine vurgu 
yapar. 

Tarcan, Nasıl Konuşmalı başlık-
lı kitabında radyodan konuşma ya-
pacak kişilere yönelik öneri ve uya-
rılara da yer vermiştir: 
 

Açık konuşunuz, kelimeleri güzel 
telaffuz ediniz! Kısa cümleler kul-
lanınız! Dinleyenlerin seviyelerine 
göre hitap ediniz! Lakırdıyı uzat-
mayınız! …Radyoda mevzu mese-
lesi çok ehemmiyetlidir. Dinleyen-
ler bilfarz ilim formüllerini sulfato 
hapı gibi yutmak istemezler, en çe-
tin içtimaî, felsefî davaları çok ca-
zip ve çok eŞlenceli bir hale sok-

mak bir zarurettir. Konferansçı bir 
meydanda doŞrudan doŞruya halka 
hitap ederken onun sempatik bir 
adam oluşu, tanınmış oluşu, dinle-
yenlerin sabır ve tahammülü üzeri-
ne bir tesir yapar. Bazan biraz sıkıl-
sa da hatibin ilmine, fazlına, şahsi-
yetine hürmeten sonuna kadar di-
şini sıkıp sabreder. Halbuki radyo 
hiç öyle deŞildir. Biraz dinler söy-
leyenin sesi ve ifade tarzı hoşuna 
gitmedi mi düŞmeŞi çevirir (1939: 
30). 

 
Tarcan’ın kitabında yer alan “Av-
rupa’da Büyük Hatipler Nasıl Ko-
nuşurlar?” başlıklı denemesi, reto-
rik kadar retorik teorisindeki ge-
lişmelerin dönem içinde seçkinler-
ce izlendiŞine dair bir kanıt sunar. 
Dr. A.Wicart’ın ünlü Fransız hatip-
leriyle yaptıŞı bir anketi çevirerek 
aktaran Tarcan’ın metninde Wicart 
dolayımıyla şu bilgiler yer alır: 
 

Millî cümhuriyet partisinin hitabet 
mektebi müdürü profesör (E. Ber-
geron)un mütalâası: Son yirmi yıl-
dan beri hitabet büyük bir inkılâp 
geçirmiştir. Güzel konuşmak, 
ahenkli bir sesle konuşmak, parlak 
cümleler sarfetmek şimdi artık hal-
kı tatmin etmiyor, söylenen sözler-
de bir kıymet aranıyor (1939: 20). 

 
Tek Parti döneminde politik söz/re-
torik üzerine düşünme biçimleri-
nin yoŞunlaştıŞı çalışma alanların-
dan biri propagandadır. Sadri Er-
tem’in Propaganda (1941-1942) 
başlıklı iki ciltlik kitabı, tek partili 
yıllarda yazılmış, incelenen metin-
ler içinde, doŞrudan “retorik” te-
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riminin kullanıldıŞı ilk kaynaktır. 
“Platon’un Gorgiyas adlı eserinde 
‘Retorik’in faydası şöyle anlatılır” 
(1941: 3) sözleriyle propaganda ve 
retorik arasındaki ilişkiye deŞinen 
Ertem, Gorgias’ı bir propaganda 
teknikçisi, retoriŞi de bir propa-
ganda tekniŞi olarak deŞerlendirir 
(1941: 3-5). Propagandanın tanı-
mını, tarihini, kullanım alanlarını 
ve çeşitli ülkelerdeki yaygın propa-
ganda tekniklerini konu edinen ki-
tap içinde retorik, Ertem’in sözle-
riyle “ikna realitesi” modern pro-
pagandanın dayanaŞı olarak ele 
alınır. 

Dönem içinde parlamento ko-
nuşmalarına yer veren tek yazar yi-
ne Ertem’dir. “Telkinin en kuvvetli 
organı” olarak tanımladıŞı parla-
mentolarda nasıl konuşulması ge-
rektiŞine ve parlamento hatipliŞine 
yönelik açıklamaları şöyledir: 
 

Parlamento kürsüsü bir Olimp de-
Şildir. Çünkü onun üstünde ilahla-
rın yerine insanların sesi yükselir. 
…Parlamentoların hitabet tarihi, 
devletlerin mukadderatının tarihi-
dir. Parlamento hatipliŞi ne konfe-
rans, ne mahkeme, ne ders hatipli-
Şine benzer. … Parlamento ne bir 
konferans, ne bir ders, ne bir mah-
keme, ne de bir sahnedir. Parla-
mento hatipliŞi bütün bunların dı-
şında bir şeydir. Parlamentoda söz, 
söz için deŞildir. Söz bir politik ak-
siyon içindir. Ya bir kanun yapıla-
caktır, bütün vatandaşların mu-
kadderatı üzerinde hakim olacaktır. 
Yahut icra işlerine dair bir karar 
alınacaktır. Kürsüden söze başlayan 
parlamento hatibi sözü ile birlikte 

politik faaliyete girişmiştir. … Par-
lamentolar hatiplerde üç şey gör-
düŞü zaman kendini başka şeylere 
terk eder. 1- uzun söz. 2- sözlerini 
yazılmış kaŞıttan bir kitaptan parça 
okur gibi okuyanlar. 3- çok sayıda 
rakam ve teknik malumatını yay-
mak isteyen hatip alakasızlıŞa 
mahkum olur (1942: 80-83). 
 

Kamusal konuşma alanı olarak par-
lamentoyu yücelten bu ifadeler ara-
cılıŞıyla Ertem retoriŞi politik işlev-
leriyle tanımlayarak, parlamento re-
toriŞini politik eylem ve eyleme 
hazırlıkla ilişkilendirmiştir. 

Tek Parti döneminde propagan-
da kavramı baŞlamında retorik ko-
nusuna eŞilen bir başka kişi Niyazi 
Berkes’tir. Berkes, Propaganda Ne-
dir? (1942) başlıklı kitabında reto-
riŞe ilişkin önemli deŞinmelerde 
bulunur. Eski Yunan’da hitabet ve 
belagatın önemini aktaran Berkes, 
şngiliz devlet adamı Disraeli’nin 
“Biz insanları sözlerle idare ederiz” 
(1942: 151) deyişinden hareketle 
politikada sözün önemini vurgular. 
“Tesir vasıtası olarak söz en başta 
gelir” diyen Berkes, etkili sözün 
unsurlarını şöyle sıralar: Ahenk, 
tekrar, kısa ve akılda kalır ifadeler, 
klişe ve veciz sözler ... (1942: 151-
152). Klasik retorik teorisinde ko-
nuşmacıya önerilen biçim ve anla-
tım özellikleriyle paralellik taşıyan 
bu anlatılar da Tek Parti dönemin-
de retorik teorisine ilişkin önemli 
bir bilgi birikiminin varlıŞına işaret 
eder. 

1950 yılında yazılmış olmakla 
birlikte, tek partili yıllarda hita-
bet/retorik üzerine düşünme biçim-
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leriyle paralellik arz eden bu ne-
denle çalışma kapsamına alınan 
son metin şsmail Hakkı Baltacı-
oŞlu’nun sahibi ve başyazarı oldu-
Şu Yeni Adam dergisinde yazdıŞı 
“Hitabet Davası” başlıklı makalesi-
dir. Makale hitabetin ne olduŞu ve 
ne olmadıŞı konusu üzerine odak-
lanır. BaltacıoŞlu, öncelikle hitabe-
tin ne olmadıŞını tanımlar: “Hita-
bet talâkat (dil açıklıŞı, dili pürüz-
süz, düzgün, sekteye uŞramadan, ta-
kılmadan, kekelemeden kullanma), 
fesahat (dili doŞru yani gramerine, 
sentaksına uygun olarak kullan-
ma), belâgat (süslü, hünerli güzel 
konuşma) deŞildir” diyen Baltacı-
oŞlu hitabetin “şekil, dış, süs”le 
hiçbir alakası olmadıŞını belirtir. 
Hitabeti tasvir yapma sanatı olarak 
edebiyattan, ses güzelliŞi ve ses 
oyunları bakımında müzikten, ti-
yatral jestler kullanılan tiyatrodan 
ayıran BaltacıoŞlu, yazısında hita-
betin güzel söz söylemek sanatı ol-
madıŞının altını çizer. Hitabetin 
“bir gerçeŞe inanan bir kimsenin 
kamuyu bu gerçeŞe inandırmak 
için özünün bütünü ile yaptıŞı bir 
telkin süresi”, “bir söylev verme 
sanatı” olduŞunu belirten Baltacı-
oŞlu, hatibi ise şöyle tanımlar: “1- 
Hatip bir gerçeŞe inanan kimsedir. 
2- Hatip inandıŞı gerçeŞi kamuya 
inandıran kimsedir. 3- Hatip inan-
dıŞı gerçeŞi kamuya inandırmak 
için yalnızca sözünü deŞil içini, dı-
şını ses, söz, poz, jest, mimik, kı-
mıldanma ve durma gibi bütün ben-
liŞini ve kişiliŞini kullanan adam-
dır” (1950: 1-2). 
    
    

PolitikPolitikPolitikPolitik    SSSSözünözünözünözün    ÜretilmeÜretilmeÜretilmeÜretilme    veveveve        
YYYYaaaayılmayılmayılmayılma    AraçlarıAraçlarıAraçlarıAraçları    
    
HalkHalkHalkHalk    HatipleriHatipleriHatipleriHatipleri    TeşkilatıTeşkilatıTeşkilatıTeşkilatı    
 
Halk Hatipleri Teşkilatı, “Cumhu-
riyet Halk Fırkası’nın prensiplerini 
ve büyük ideallerini ve günlük po-
litika vaziyetine göre fikir ve mak-
satlarını en müessir telkin vasıtala-
rından olan söz ile de halka anlat-
mak için” 1931 yılındaki parti 
kongresinde kurulması kararlaştırı-
lan “konuşma esasına dayalı” mer-
kezlerdir. Mete Tunçay’ın CHP’nin 
“ses büyüteçleri” (2005: 329) ola-
rak tanımladıŞı teşkilatın amaç ve 
işlevlerini, 1932 tarihli CHF Halk 
Hatipleri Teşkilatı Talimatnâme-
si’nde yazılanlardan yola çıkarak 
deŞerlendirmek mümkündür.12 Söz 
konusu talimatnâmede teşkilatın 
amacı şöyle açıklanmıştır: 
 

Teşkilâttan maksat esaslı telkinle-
rimizin, gelişi güzel ve hazırlıksız 
olarak herhangi bir zevat tarafından 
yapılmasına meydan bırakılmaya-
rak bu mühim işi itinalı bir surette 
yetiştirilecek, müessir söz söyleme-
Şe liyakatli arkadaşlarımıza yaptır-
mak ve bu arkadaşları her zaman 
söz söyleyecek esaslar ve malûmat 
ile her hale karşı evvelden hazır bu-
lundurmaktır. 
 

––––––––––––––––––– 
12 C.H.F. Halk Hatipleri Teşkilâtı Talimatı (şs-

tanbul: Devlet Matbaası, 1931)’nın metni, 
Mete Tunçay’ın XV. No’lu Ek Belge olarak 
tamamına yer verdiŞi Türkiye Cumhuriye-
ti’nde Tek Parti Yönetimi’nin Kurulması 
1923-1931 (2005. 4. basım) başlıklı kitabın-
dan alınmıştır.  
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Talimatnâmenin giriş kısmında, 
“Parti liderlerinin her yerde, Fırka 
meb’uslarının mecliste söz söyle-
meleri ve Fırka merkezinden ayrı 
vazifelerle gönderilecek olanların 
lüzumuna göre verecekleri nutuk-
lar”ın talimattaki esaslara tabi ol-
madıŞı açıklanmıştır. Bu açıklama-
dan, parti merkez kadrolarının, ve-
killerin ve parti merkezinin doŞru-
dan belirlediŞi kişilerin halka yöne-
lik konuşmalarının bu talimatnâ-
meyle sınırlandırılmadıŞı anlaşıl-
maktadır. Merkezi bir disiplinle ça-
lışacak olan bu teşkilatın vazifesi 
“Her yerde ve her toplanışta fırka-
nın sesinin işitilmesi” için geniş ha-
tipler kadrosunun örgütlenmesidir. 
Bu kadro talimatnâmede “arkadaş-
lar” ya da “fırkacı arkadaşlar” ola-
rak tanımlanmıştır. 

Talimatnâmenin ikinci kısmı 
hatiplerin konuşmalarında deŞine-
cekleri konuların (Hatiplerin Esas 
Mevzuları) belirtilmesine ayrılmış-
tır. Hatiplerin “telkinatı” üç esas 
dâhilinde olacaktır: Birinci esas: 
“Hatiplerimiz inkılâbın esaslarını 
Fırkamızın program ve prensiple-
rini, Cümhuriyetin faziletlerini ve 
verdiŞi, vereceŞi feyizli neticeleri, 
milletperverliŞi, esas meseleler ola-
rak her söz vesilesiyle münasebet 
getirerek” söylemektir. şkinci esas: 
“Türk medeniyeti, Türk tarihi, Türk 
kahramanlıkları ve kısa tarifile 
Türk kültürünün mekteplerdeki te-
ferruatlı tedris şekline benzemeyen 
ve her zaman arzu ve hevesle din-
lenebilecek olan bir mahiyette tel-
kinine ehemmiyet vermektir”. 
Üçüncü esas ise: “Fırkanın herhan-
gi bir günde memleket dâhilindeki 

vaziyete göre halkı tenvir etmesi 
lazım gelen ve günün icabına göre 
deŞişen mevzulardır. Meselâ, Zafer 
bayramı, Cümhuriyet bayramı gibi 
muayyen günlerde birinci ve ikinci 
esaslara dair söz söyleyip, nutuk 
maksadın icabına uyan bir netice 
ve temenni ifadesi ile bitirilebilir”. 
GörüleceŞi üzere, hatiplerin üze-
rinde konuşacakları başlıca mevzu-
lar rejimin olumlulukları, partinin 
esasları, ulusal kimliŞin yüceltilme-
si, Türk kültürünün gündelik bir 
dille telkini gibi konulardır. Ayrıca, 
halk hatiplerinin görevlerinden bir 
diŞeri de vaziyetlerde, seyahatlerde, 
toplanma ve konuşmalarda, soh-
betlerde ya da “mesela bir tren yol-
culuŞunda” fırkanın ve ideallerinin 
aleyhinde ve “hatta aleyhte ve aksi 
telkinlerde bulunan olmasa bile her 
yerde fırkanın o zemin ve zamana 
uyan bir prensibini, bir kaidesini, 
icraatını ileri sürmek” ve ikna edici 
bir tarzda konuşmaya çalışmaktır. 

Hatiplere önerilen, fırkayı ya-
kından ya da uzaktan alakadar 
eden her türlü gün, olay ve top-
lanmadan istifade edilerek fırkanın 
temel amaçlarını toplananların an-
layacaŞı bir dil ile tekrar etmektir. 
Kısım beşte “Hatipler vazifelerini 
nasıl görürler” başlıŞı altında hatip-
lerin “sesinin ne zaman işitilmesi 
gerektiŞi” ayrıntılarla belirtilir. Mil-
li günler, mahalli sevinç veya keder 
sebepleri (ör. köy ve kasabaların 
düşman işgalinden kurtulduŞu gün-
ler), muhtarlık seçimleri, belediye 
ve mebus seçimleri, panayırlar hat-
ta sünnet düŞünleri bu günler ara-
sında sayılmaktadır. 

Talimatnâmenin üçüncü kısmı 
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“şntihap Olunacak (seçilecek) ve 
Yetiştirilecek Hatiplerin Evsafı (ni-
teliŞi)” konusundadır. Hatiplerde 
aranan temel nitelikler: “hatiplerin 
sevilen şahıslar olmaları”, “söz söy-
lemeye tabiaten istidatlı bulunma-
ları”, “ideallere candan inanmış 
olmaları”, “fikirlerini zemin ve za-
mana, günün ihtiyacına göre sakin 
ya da hararetle söyleyebilmeleri” ve 
“hevesli olmaları”dır. Talimatnâ-
mede, teşkilatta görev alacak hatip-
lerin özelliklerine ilişkin ayrıntılı 
açıklamalara da yer verilmektedir. 
ÖrneŞin, şehirlerde “münevverlere 
nutuk söyleyecek arkadaşlarda 
başka kabiliyet aranırken, köylerde 
maksatlarını izah edecek bir arka-
daştan muhataplarını ikna nokta-
sında başka bir konuşma liyakati 
aranır” denmektedir. Halk Hatiple-
ri Teşkilatı, seçilen hatipleri yetiş-
tirme işini, yani güzel ve ikna edici 
konuşma sanatı anlamında retorik 
eŞitimi vermeyi üzerine almıştır. 
Parti teşkilatı tarafından hazırlanan 
broşürler, parti merkezi tarafından 
organize edilen konferanslar ve 
“merkez hatipler teşkilatının tedrisi 
ve nezareti altında” merkezde açı-
lacak kurslar ile halk hatibi yetiş-
tirmek için merkez tarafından “vi-
layetlere gönderilecek liyakatli” ha-
tiplerin kursları bu eŞitimin parça-
ları olarak sunulmuştur. Talimat-
nâmede ifade edildiŞi şekliyle, eŞi-
timin niteliŞi şehir ve köy hayatı-
nın gereklerine göre farklılaşacak, 
“her iki sınıf kendi vazifelerini hu-
susiyetleri icabına uyacak bir tarza 
yetiştirilecektir”. Talimatnâmenin 
kendisi, hatiplere verilecek eŞiti-
min temel kitabıdır. On sayfalık 

metinde, hatiplerin sahip olması 
gereken niteliklerden konuşma üs-
luplarına, nutukların veriliş biçi-
mine kadar pek çok ayrıntıya yer 
verilmiştir. ÖrneŞin: 
 

Fırkanın halk hatiplerinin, esasla-
rını kaydeden not defterleri bu-
lunmalıdır. Nutuk ve hitabeler ya 
yazılı bir kâŞıttan okunur ve yahut 
aŞızdan söylenir. Fakat halkın his-
leri üzerinde tesir yapılmak istenen 
mevzuların okunmaktan ziyade söy-
lenmek tarzında telkini muvafıktır. 
Hatip bu tarzda söylerken madde 
başları yazılı bir nota bakabilir. 
...söylenilecek mühim esaslar ehem-
miyetine göre ezberlenmelidir. ...de-
vamlı ve sebatlı bir tarzda ve her 
vesilede tekrarlanması halka kuv-
vetli bir inanış ve uyanış tesiri ya-
par. 

 
Parti, Halk Hatipleri’ne her mekân 
ve fırsatta parti ve idealleri lehine 
konuşma ödevi verirken bir de 
uyarıda bulunulur: 
 

Halk hatipliŞi sadece Fırkaca Fırka 
arkadaşlarımıza ve kendi aramızda 
verilmiş bir vazife demektir. Fırka 
hatipleri sözlerine ‘Ben Fırka hati-
biyim veya Cumhuriyet Halk Fır-
kası namına söylüyorum’ tarzında 
ima ile dahi olsa bir söz ve fikir ila-
ve edemezler. Vazifelerini o günün 
icabı olarak ve kendi teşebbüslerile 
yapıyor görünürler. 

 
Bu uyarıların nedeni talimatnâme-
de, hatipliŞin bir sıfat ya da unvan 
şeklinde kötüye kullanılmasına kar-
şı alınmış bir tedbir olarak açık-
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lanmıştır. Ancak, bu önlemle parti 
yöneticilerinin sanki halktan birile-
ri konuşuyormuş gibi bir izlenim 
yaratarak politik konuşmaların et-
kinliŞini arttırmayı amaçladıŞı söy-
lenilebilir. “RetoriŞin etkili olabil-
mesi için doŞal, olaŞan, normal gö-
rünmesi gerekir. Bu doŞallıŞın, ya-
ni retoriŞin sanki ‘bizim’ (yani reto-
riŞe muhatap olan biz’im) tarafı-
mızdan dillendirilmiş görülmesi” 
(Mutlu, 1995: 57) önemlidir. 
    
HalkevleriHalkevleriHalkevleriHalkevleri    veveveve    HalkHalkHalkHalk    KürsüleriKürsüleriKürsüleriKürsüleri 
 
1931’de CHP’nin Üçüncü Kongre-
si’nde kurulması kararlaştırılan ve 
1932 yılında açılan Halkevleri, CHP 
tarafından tayin edilmiş politikalar 
çerçevesinde Kemalist ideolojinin 
yayılması ve halk tarafından be-
nimsenmesi için toplumsal ve kül-
türel alanda faaliyetlerde bulunmak 
üzere kurulmuş organizasyonlardır. 
Birden çok amacı ve işlevi içinde 
barındıran Halkevlerinin kuruluş 
amaçlarını şu tanımlar aracılıŞıyla 
bir araya getirmek mümkündür: 
“şdeolojiyi aşılama işlevi” ve bunun 
bir aracı olarak “eŞitim örgütü” 
olarak örgütlenmesi, ülkede resmi 
ideoloji doŞrultusunda “yeni insanı 
ve kültürü” yaratmak, “aydın ve 
halk kitleleri arasındaki kopuklu-
Şu” gidermek ve “toplumu seferber 
etmek”. Halkevleri bu amaçları 
gerçekleştirmek için Tek Parti’nin 
bir yan kuruluşu olarak çalışmış ve 
rejimin “kamusal ve iletişimsel ay-
gıtları” (Aydın, 1996: 127) olarak 
işlev görmüştür. Tek Parti yöneti-
minin Halkevleri gibi “iletişimsel 
bir aygıta” ihtiyaç duymasının te-

mel nedenlerinden biri ülkenin 
kültürel ve toplumsal koşullarının 
niteliŞinde yatmaktadır. Radyo-TV 
ve yazılı basın araçlarının ya hiç 
bulunmayışı ya da minimum dü-
zeyde olması, kentsel ve kırsal 
alanlar arasındaki kopukluk ve 
okuma-yazma oranının düşüklüŞü 
yönetim ve halk arasındaki yeni ile-
tişim kanalları geliştirmeyi zorunlu 
hale getirmiştir. DiŞer bir deyişle 
Halkevleri, zamanın özgül koşulları 
içinde devletin “siyasal iletişim” 
aracı olarak kullanılmıştır. Halkev-
leri faaliyetleri dokuz şube aracılı-
Şıyla sürdürülmüştür. Bu şubeler: 
Dil ve Edebiyat, Güzel Sanatlar, 
Temsil, Spor, Sosyal Yardım, Halk 
Dershaneleri ve Kurslar, Kütüpha-
ne ve Yayın, Köycülük, Tarih ve 
Müze Kolu’dur. 

Halkevlerinin faaliyetleri ara-
sında öncelik “söze dayalı çalışma 
esası”dır. Söz yani “konuşma” Hal-
kevlerinin ve taşıdıkları ideolojinin 
yayılması ve kökleşmesi için “kuv-
vetli bir telkin vasıtası” (Köymen, 
1936) olarak görülmüş ve bu ko-
nudaki çalışmalar Dil ve Edebiyat 
�ubesi aracılıŞıyla sürdürülmüştür. 
�ubenin amaçlarının tanımlandıŞı 
Halkevi Talimatnâmesi’nde, şube-
nin ilk görevinin “çevrenin genel 
bilgisini yükseltmeye yarayacak ko-
nularda konuşmalar ve konferans-
lar yapmak” olduŞu yazılmıştır. Ta-
limatnâmede de belirtildiŞi gibi şu-
be, konuşma temelli faaliyetlerle 
“parti prensiplerinin kökleşmesi” 
yani resmi ideolojinin benimsetil-
mesi, yeni toplumun yeni bireyine 
yurt sevgisi duygusu ve yurttaşlık 
ödevleri bilincinin aşılanmasını he-
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deflemiştir (CHP Halkevleri ÖŞre-
neŞi, 1938, Madde 35). Bu hedefin 
uygulamaya konmasında en etkili 
araçlarından biri olan “konuşma” 
Halkevlerince teşvik edilmeye çalı-
şılmıştır. “Konuşmaya” ilişkin dü-
şünceler Halkevlerinin 1935 Yılı 
Faaliyet Hulasası’nda şöyle anlatıl-
maktadır: 
 

Halkevi söz söyleme kabiliyetimi-
zin işlenmesine ve söz söylemenin 
bir ayıp sayılmasından bir meziyet 
olup kalmasına kadar geçilecek mer-
haleleri bir hamlede aşmaya, yalnız 
telkinlerine bir vasıta ve maksatla-
rına bir silah bulmak bakımından 
deŞil, milli terbiye ve telakki bakı-
mından da teşvik etmeye çalışmak-
tadır. GeçirdiŞimiz içtimai terbiye 
devrinin yanlışlıŞı birçok üstün 
milli vasıflarımız gibi konuşma is-
tidadımızın da inkişafına engel ol-
muştur. Bu memlekette birçok za-
manlar susmak yüksek terbiyenin 
alameti sayılmış, söylemek ve ko-
nuşmak çok kerre ayıp ve bazı 
kerre tehlikeli gösterilmiştir. Bunu 
ifade eden sözler bile haksız yere 
darbı mesel ehemmiyeti kazanmış-
tır. Uzun Osmanlı despotizmi Türk-
leri az konuşmaya, birbirleriyle an-
laşmaya çekinip dertlerini ruhları 
içinde boŞmaya alıştırmıştır (CHP, 
1935: 26). 
Asırlardır ‘Söz Gümüş ise, Sükut 
Altındır’ diyen sakat Osmanlı terbi-
yesinin tesiri altında şehir ve kasa-
balarımızda Halkevlerinin açılışın-
dan beri ‘söz’e haysiyet ve itibarı 
iade edilmiş bulunmaktadır. �imdi 
Halkevine hiç mübalaŞasız, her bil-
gili ve imanlı vatandaşın konuştuŞu 

Kürsü’dür denebilir... Arkadaşlar; 
konuşunuz ve konuşturunuz! 

 
Dil ve Edebiyat �ubesi bünyesinde 
gerçekleştirilen “söze” dayalı çalış-
malar şunlardır: konferanslar13, tö-
renler, ulusal bayramları ve Türk 
büyüklerini anma günleri. Bunların 
yanı sıra, Halkevlerinde her “bilgili 
ve imanlı” vatandaşa açık serbest 
konuşma saatleri, özellikle lise öŞ-
rencileri arasında düzenlenen bir 
fikri müdafaa etmek ve söz söyleme 
yeteneklerini geliştirmek için dü-
zenlenen münazaralar, güzel ko-
nuşma yarışmaları ve “halk kürsü-
leri”nin kurulması gibi konuş-
ma/konuşturma aŞırlıklı çalışmalar 
da yapılmıştır. 

Halk Kürsüleri, milli bayram-
larda ve belirlenen özel günlerde, 
Halkevlerinde ve halkın toplanabi-
leceŞi meydanlarda kurulan parti 
stand ve kürsülerine verilen addır. 

––––––––––––––––––– 
13 CHP her Halkevinden, asgari çalışma planı-

na göre tatil günleri hariç en az ayda iki 
konferans vermesini istemiştir. Konferanslar 
“konularını halkın ilgilendiŞi alanlardan 
alan, açık ve yararlı bilgiler sunan, dili anla-
şılır bir biçimde düzenlenmelidir” (Halkev-
leri ÖŞreneŞi, 1940: 10). Halkevlerinde veri-
len konferansların konu başlıkları serbest 
bırakılmakla birlikte alanları sınırlanmıştır. 
Halkevlerinde şu konularda konferans dü-
zenlenebilmektedir: Sıhhat, terbiye, edebi-
yat, hukuk, ziraat, teknik, ekonomi, güzel 
sanatlar, tarih, inkılap. Bu başlıklarda dü-
zenlenen bazı konferans örnekleri ise şun-
lardır: toprak mülkiyeti, sıtma ile savaş, sinir 
ve içki, yaz ishalleri, kadınlarda kısırlık, mil-
letvekili seçimi, demokrasi, atom, Türki-
ye’nin sanayileşmesi, okulda ahlak, Türk ah-
lakının kökenleri… Konferansları veren ki-
şiler genellikle alanlarının yetkin, tanınmış 
isimleridir. Bu isimlere örnek olarak Hasan 
Âli, Reşat Nuri, Faruk Nafiz, Hıfzı Veldet, 
Agâh Sırrı, Ressam şlhami verilebilir.  
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Cumhuriyet’in onuncu yıl kutlama-
larından başlayarak, ulusal bayram-
larda ve anma günlerinde kurulan 
bu kürsülerde seçilmiş halk hatip-
leri başta olmak üzere öŞretmenler, 
öŞrenciler ve “devrime ilişkin duy-
gularını aktarmak isteyen halka” 
söz söyleme “olanaŞı” tanınmıştır 
(Çakan, 2004: 75-76). şçel Saylavı 
ve Ankara Halkevi Başkanı Ferid 
Güven Halk Kürsüleri’nin rejim 
açısından anlam, önem ve işlevini 
şu sözlerle tanımlamıştır: 
 

La Bruyere diyor ki: ‘Söz söylemek 
san’atı harb sanatına benzer, ondan 
da çok tehlikelidir. Buna mukabil 
istifadesi ondan çabuk olur’. Bu 
mühim noktayı göz önünde tutan 
C.H.P. büyük günlerde Halk Kür-
süleri gibi mühim bir mektep vücu-
da getirmiştir. Bundan maksat da, 
demokrasi usullerini büyük bir ga-
ye ve idare şekli olarak kabul etmiş 
olan Türk milletinin bu uŞurda ge-
niş inkişafını temin ve bu fikirleri 
her yerde müdafaaya hazır bulun-
masıdır. Fikirleri kolayca ve mües-
sir bir şekilde müdafaa ve telkin et-
mesini bilen insanların karşısında 
zıd fikirler yaşayamaz. Bir insan 
inandıŞı şeyi, mükemmel bir hitabet 
san’atı ile ortaya koyduŞu zaman, 
bunun karşısında başka bir fikir zor 
tutunabilir (Akverdi, 1937: 6). 

 
Güven’in demokrasi usullerini ge-
liştirecek “mühim bir mektep” ola-
rak deŞerlendirdiŞi halk kürsüleri, 
hitabet sanatı vasıtasıyla rejimin 
ideoloji ve deŞerlerinin halktan ki-
şilerce yine halka anlatılmasının bir 
aracı olarak deŞerlendirilmiştir. Ya-

pılacak konuşmaların konu ve 
amaçları ise talimatnâmelerle kont-
rol altına alınmıştır. ÖrneŞin, 
1934’teki “Cumhuriyetin şlânı Yıl 
Dönümünde şstifade edilecek Halk 
Kürsüleri Talimatı”nın 6. Maddesi-
ne göre kürsüde söylenecek nutuk-
ların kapsamı “... şnkılâbın, cum-
huriyetin ve istiklâlin kıymetini üs-
tünlüŞünü ve ehemmiyetini anla-
tan mefhumlarla ve misallerle” sı-
nırlandırılmıştır. 1935 yılı “Cum-
huriyet’in şlanı Yıl Döneminde Ku-
rulacak Halk Kürsüleri ÖŞrene-
Şi”nde ise kürsülerin kuruluş ama-
cı, çocukların ve yetişkinlerin Cum-
huriyet yönetimine ilişkin güzel 
duygularının ortaklaştırılması ve 
devrimin geniş kitlelerce yine onla-
rın içinden gelenlerce benimsetil-
mesi olarak tanımlanmıştır (akt. 
Çakan, 2004: 77). CHP’nin doŞru-
dan kontrolü altındaki bu kürsüle-
rin idare edilme yetkisi yerel parti 
örgütünce belirlenen üç kişilik bir 
heyete bırakılmıştır. Bu heyet, kür-
süde belirlenen amaç ve ilkeler dı-
şında söz söyleyecek olanların en-
gellenmesiyle sorumlu tutulmuş, 
başka bir deyişle halkın rejime ya 
da partiye ilişkin muhalif görüşle-
rinin konuşmalar aracılıŞıyla bu 
kürsülerden yayılmasını engelle-
mekle görevlendirilmiştir. 
    
RadyoRadyoRadyoRadyo 
 
Tek Parti dönemi içinde politik sö-
zün üretilme ve yayılma araçların-
dan birisi de radyodur.14 Niyazi 

––––––––––––––––––– 
14 Türkiye’de radyonun gelişim tarihi Uygur 

KocabaşoŞlu’nun çalışmasından notlarla şöyle 
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Berkes, 1940’lı yıllarda radyonun 
işlevini “Kitlelerin üzerinde sesin 
ve sözün, belagatın eski tesir ve 
kudretini tekrar dirilten, birkaç bin 
kişiye deŞil, milyonlarca insana sö-
zü ulaştıran bir vasıta” (1942: 178) 
olarak deŞerlendirmiştir. Berkes’in 
de vurguladıŞı gibi radyo samimi 
bir retorik ve yumuşak bir ses tonu 
ile milyonlara hitap etme özelliŞine 

––––––––––––––––––– 
özetlenebilir: Türkiye’de radyo, Tek Parti 
döneminde 1925 tarihli “Telsiz Tesisi Hak-
kında Kanun” uyarınca çalışmalarına başla-
nan ve 1 Mart 1926 tarihinde temelleri atı-
lan Ankara Telsiz Telgraf ve Telefon şstas-
yonu’nun işlevli hale gelmesinin ardından 
yayın hayatına başlamıştır (1978: 4). Rad-
yonun yayılmaya başladıŞı yıllarda tüm ül-
kelerdeki genel eŞilime uygun olarak, Tür-
kiye’de de radyo yayıncılıŞı sıkı devlet göze-
timi altında özel bir şirkete yaptırılır (23). 
1926 yılında devlet yayın tekelini özel bir 
şirket olan Telsiz Telefon Türk Anonim �ir-
keti’ne (TTTA�) devreder (13). 1926-1936 
yılları arasında devlet güdümündeki bir özel 
şirketin elinde on yıl süren bu radyoculuk 
uygulaması, Türk radyo tarihinin en az bili-
nen dönemini oluşturur (4). KocabaşoŞlu 
çalışmasında 1930’lı yıllardan başlayarak 
devletin radyoyla daha çok ilgilendiŞini, 
1933 yılında güçlü bir verici ve modern bir 
radyo evi kurulmasıyla bu ilgiyi “radyoyu 
devletleştirme” (140) yolunda sürdürdüŞü-
nü 1936 yılında çıkardıŞı bir kararname ile 
radyonun yönetimine doŞrudan el koydu-
Şunu belirtir (158). Radyo TTTA� yönetim-
den devlet yönetime geçtikten sonra, önce 
PTT Genel MüdürlüŞü’ne dolayısıyla Nafıa 
Vekaleti’ne (1936-1943), sonra Başvekalet 
Matbuat Umum MüdürlüŞü’ne (1940-1943), 
1943 yılında da Başbakanlık Basın ve Yayın 
Genel MüdürlüŞü’ne baŞlanmıştır.       
KocabaşoŞlu, 1936’dan 1964 yılına, TRT’nin 
kuruluşuna kadar geçen sürenin “Devlet 
Radyosu” kavramıyla simgelendiŞini belirte-
rek radyo yayıncılıŞına yönelik 
dönemlemesini 1936’dan 1940’ya kadar 
PTT’nin üstlendiŞi radyo yayıncılıŞını “Ge-
çiş Yılları”, 1940-1946’ya kadar Milli �ef dö-
neminin etkisindeki yılları ise, “Milletin Ku-
laŞı, Hükümetin AŞzı Olarak Radyo” başlı-
Şıyla ele almıştır. 

sahip bir araç olarak siyasi hitabet-
te yeni bir çıŞır açmıştır. 

Tek Parti dönemi içinde radyo-
ya yüklenen işlevler “politik söz”ün 
kullanım amaçları hakkında bilgi 
verici niteliktedir. Benimsetilmek 
istenen deŞerlerin halka aktarılma-
sında özel bir rol atfedilen radyo-
dan “Milli istiklal ve hürriyeti ko-
ruma, milli varlıŞı kurma ve pek-
leştirme, milli birliŞi kurma ve yük-
seltme, milli kültürü yayma ve de-
rinleştirme vasıtası” (Tör’den akt. 
KocabaşoŞlu, 1978: 219) olarak ya-
rarlanılmıştır. Ahıska’nın (2005) 
“milletin inşası” ve “kurgulanması-
nın” bir aracı olarak deŞerlendirdi-
Şi radyo aynı zamanda, toplumsal 
yapının deŞiştirilmesi, toplumun ho-
mojenleştirilmesi, milli/ulusal kim-
liŞin yaratılmasının bir aracı olarak 
kullanılmıştır.15 

Özellikle 1930’lu yıllardan son-
ra işlevi konuşma üzerinden tanım-
lanan radyo, resmi gün ve bayram-
larda, yerli malı ve tutum haftası 
gibi “icat edilmiş” günlerde cum-

––––––––––––––––––– 
15 Hobsbawm, modern kitlesel medyanın yük-

selişinin milli kimliŞin inşasında oynadıŞı 
rolü tartışırken, 1930’lu yıllarda Almanya’da 
milli kimliŞin inşasında kullanılan radyo ve 
propaganda etkinliklerini kıyaslamıştır: “Mak-
satlı propaganda, kitlesel medyanın milli 
sembolleri her bireyin yaşamının bir parça-
sına dönüştürme ve böylece, çoŞu yurttaşın 
yaşamının olaŞan bir boyutunu oluşturan 
özel ve yerel alanlar ile kamusal ve milli 
alanlar arasındaki ayrımları yıkma becerisi-
ne kıyasla, kesinlikle daha az etkiliydi” 
(2006: 170) tespitine yer veren Hobsbawm, 
iddialarını güçlendirmek için, Britanya’dan 
örnek vererek, radyo olmasıydı “Britanya 
kraliyet ailesinin milli kimliŞin hem ev için-
deki, hem de kamusal alandaki bir ikonuna 
dönüşmesi imkânsız olurdu” diyerek, rad-
yonun gücüne dikkat çekmiştir.  
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hurbaşkanı, başbakan, bakanlar ve 
rejimin önde gelen kişilerinin halkı 
“eŞitmek/bilinçlendirmek”, halka 
sorumluluklarını ve görevlerini an-
latmak, rejimi övmek, ideolojiyi 
toplumsal bilince yerleştirmek ama-
cıyla konuşmalar yaptıŞı bir plat-
form niteliŞi kazanmıştır. Okuma-
yazma oranının son derece düşük 
olduŞu bu dönemlerde, politik seç-
kinler ve aydınlar tarafından “halkı 
yetiştirme”nin, ulusal kimliŞi bi-
linçlere yerleştirmenin bir aracı 
olarak görülen konuşmalar, Halk-
evlerinin bulunduŞu yerlerde Halk-
evi binalarına, yoksa büyük mey-
danlara hoparlörler konulmak su-
retiyle yaygınlaştırılmaya çalışılmış-
tır. 

    
KamusalKamusalKamusalKamusal    TörenlerTörenlerTörenlerTörenler    

    
Kamusal törenler, özellikle de milli 
gün ve bayramlar, politik retoriŞin 
“toplumsal, duygusal ve partizan”16 
bir şekilde kullanıldıŞı özel günler-
dir. “Hayali cemaate elle tutulur bir 
gerçeklik sunan sembollerin, ritüel-
lerin ya da ortak kolektif pratikle-
rin temsil edildikleri” (Hobsbawm, 
2006: 93), “ulusun üyelerinin ulus-
luklarını ve uluslarının tarihini 
topluca anımsadıkları ve andıkları, 
kolektif olarak hazırlandıkları an-
lar” (Billig, 2002: 57) arasında yer 
alan kamusal törenlerin politik iş-
levleri çeşitli unsurlarla deŞerlendi-
rilebilir. Durkheim’ın bireyler “aynı 

––––––––––––––––––– 
16 Tek Parti döneminde, kamusal törenlerde 

yapılan politik konuşmaların niteliŞini ta-
nımlamak için seçilen bu kavramlar, Franco 
Moretti’nin (2005) retoriŞi tanımlarken öne 
çıkardıŞı niteliklerden alıntılanmıştır.  

çıŞlıŞı atarak, aynı kelimeyi telaffuz 
ederek veya bir nesneye karşı aynı 
hareketleri yaparak kendilerini bir-
lik halinde hissetmeye başlarlar” 
(akt. Vatandaş, 2004: 54) tespiti, 
törenlerin işlevlerinin ifadesi açı-
sından önemlidir. Sözün, müziŞin, 
sembol ve simgelerin ve ortak be-
densel hareketlerin (saygı duruşla-
rı, jimnastik hareketleri gibi) 
Smith’in ifadesiyle “Kütle, ses ve 
ritmin ustaca düzenlenmesinden” 
(2009: 250) oluşan törenler, birey-
lerin ulus ile özdeşleştikleri, kendi-
lerini “hayali cemaatin” bir parçası 
olarak hissettikleri kurgulanmış an-
lardır. Her ulusun kendine özgü 
gelenekleriyle bezediŞi “ortak ata-
ların, tarihin, millet olmanın yüce-
liŞinin yâd edildiŞi” törenlerde ser-
gilenen “ulusal birlik” duygusudur. 
Siyasal katılımın dışında bırakılan 
kitlelerin “yeni toplum ve insan 
projesi” çerçevesinde seferber edil-
mesi, yurttaşların morallerini, mo-
tivasyonlarını güçlendirmek ve re-
jime iman tazelemek (Üstel, 2003: 
168), “kolektif öz beŞeni yarat-
mak” (Açıkel, 2003: 134), “disiplin 
ve itaati öŞretmek” (Açıkel, 2003: 
135) gibi işlevleri olan kamusal tö-
renlerin öncelikli işlevi yurttaşlara 
bir kimlik ve hafıza saŞlamaktır. 
Hitap edilen üyeler arasındaki ben-
zerliklerin öne çıkarılması ve dışa-
rıdakilerin/ötekilerin farklılıklarına 
vurgu yapılması aracılıŞıyla “biz ve 
onlar” bilincinin pekiştirildiŞi tö-
renler, ulusu onlar/ötekilerden ayır-
makla kalmaz, aynı zamanda ulus 
içindeki farklılıkları gizleyip birlik-
teliŞi öne çıkarır. 

“Tüm törenler yinelenir ve yine-
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leme, kendiliŞinden geçmişin ke-
sintisiz sürdüŞünü düşündürür” 
(Connerton, 1999: 72); böylece 
icat edilmiş tarih bilincinin pekişti-
rilmesine yardımcı olan törenler, 
toplumsal baŞları inşa eder ve güç-
lendirir. Her törenin merkezinde 
katılımcıların özdeşlik kurmaları 
beklenen “en ünlü”, “en büyük” ve 
“en başarılı” bir kült vardır. Töre-
nin katılımcıları ya da yurttaşlar 
sunulan ortak “kült”e duydukları 
sevgi ve baŞlılıkları aracılıŞıyla bir-
birine baŞlanarak kendilerini ulu-
sun kaderine vakfederler. Topluluk 
halinde bir arada olmanın verdiŞi 
güçle hayal edilen, bir kurgu ürünü 
olan ulusal varlıŞa iman ederek, 
onun devam etmesinin aracı olur-
lar. 

Törenlerin ulusal kimlik inşası 
açısından bir diŞer işlevi de yurttaş-
lara vazifelerini, “izlemeleri ve izle-
memeleri gereken hedefleri” anım-
satmak ve geçmişin geleceŞin teh-
likelerine karşı alarm durumuna 
geçmelerini saŞlamaktır (Açıkel, 
2003: 133, 135). Disiplin ve itaatin 
araçları arasında yer alan ulusal tö-
renler “kolektif hafızayı yönlen-
dirme, ulus devletin deŞerler sis-
temini ve hafızasını topluma be-
nimsetme” (2003: 133) gibi işlev-
lerle “itaatkâr, fedakâr, uysal” ya da 
“makbul”, “ideal yurttaş”ların yara-
tılmasına olanak tanır. 

Kamusal törenler özellikle de 
milli bayram kutlamaları inşa edi-
len her ulus devlette olduŞu gibi 
Türkiye Cumhuriyeti devleti kuru-
cuları tarafından da son derece 
önemsenmiştir. Osmanlı-şslam kim-
lik ve geleneŞinden gelen dini bay-

ramların karşısında, anılması gere-
ken milli/ulusal günler icat edilmiş-
tir. Yeni rejimin kuruluşunu hazır-
layan anlar olarak tespit edilen sa-
vaş tarihleri, rejimin fiilen kurulu-
şu olarak belirlenen gün, rejimin 
resmen ilan edildiŞi gün gibi pek 
çok an ulusun topluca anması, kut-
laması gereken tarihi günler olarak 
resmi bayram ilan edilmiştir.17 

Cumhurbaşkanlarının, başbakan-
ların, bakanların ayrıca Halk Hatip-
leri Teşkilatı’na baŞlı parti hatipleri 
ve seçilmiş vatandaşların kürsüler-
de nutuklar attıŞı, katılımcıların 
yeni oluşturulmuş marşları hep bir 
aŞızdan söylediŞi, öŞrencilerin top-
luca jimnastik hareketleri yaptıŞı 

––––––––––––––––––– 
17 Tek Parti döneminde özel bir önem atfedilen 

milli gün ve bayramların inşası sürecinde 
öne çıkan günler şunlardır: şlk olarak, 
TBMM’nin açılışının birinci yıldönümünde 
23 Nisan milli bayram ilan edilmiştir. Bunu 
1925 yılında, Cumhuriyet’in ilanı yani 29 
Ekim tarihi izler. Büyük Taarruz’un kazanıl-
dıŞı 30 AŞustos (1922) günü, 1 Nisan 
1926’da kabul edilen bir kanun ile “Zafer 
Bayramı” olarak ilan edilir ve 1926 yılından 
itibaren törenlerle kutlanır. Cumhuriyet yö-
netimi, milli bayramlar ve resmi tatiller me-
selesini 27 Mayıs 1935 tarihinde kabul edi-
len “Ulusal Bayramlar ve Genel Tatiller 
Hakkında Kanun” ile karara baŞlar. Bu ka-
nunla, Cumhuriyet’in ilan edildiŞi 29 Ekim 
gününün ulusal bayram olması ve devlet 
adına yalnızca o gün tören yapılması karar-
laştırılır. 23 Nisan “Ulusal Egemenlik Bay-
ramı” ve 30 AŞustos “Zafer Bayramı” genel 
tatil günü olarak belirlenir. Ayrıca, 1 Mayıs 
“Bahar bayramı” ve 1 Ocak Yılbaşı günü” ile 
iki dini bayram da genel tatil günleri olarak 
ilan edilir. Atatürk döneminde milli bayram-
lar hakkında kabul edilen son kanun ise, 20 
Haziran 1938 tarihli “Ulusal Bayram ve Ge-
nel Tatil Günleri Hakkında 2739 Sayılı Ka-
nuna Ek Kanun”dur. Bu kanun ile, Ata-
türk’ün Samsun’a çıktıŞı 19 Mayıs (1919) 
günü “Gençlik ve Spor Bayramı” olarak ilan 
edilir (Özbay, 1999). 
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gösteriler ve Türk bayrakları gibi 
sembollerle resmi bayramlar yeni 
yurttaş ve kimlik yaratmanın belli 
başlı araçları arasında yer almıştır. 
    
SonuçSonuçSonuçSonuç 
 
2500 yılı aşkın bir tarihe sahip olan 
ve artan bir önemle günümüze ta-
şınan retoriŞin öncelikli amacı ge-
niş anlamıyla politik içeriŞin akta-
rımıdır. Politik retoriŞinin muha-
tap belirlenene aktarım süreci her 
toplumun sosyal, kültürel ve tarih-
sel baŞlamına göre deŞişiklik gös-
termekte; kimi zaman tek taraflı 
kimi zaman ise karşılıklı bir biçime 
dönüşebilmektedir. 

Türkiye’de tek partili yıllarda 
“telkin, etkileme, aşılama, ikna, 
inandırma” gibi kavramların da 
gösterdiŞi gibi tek taraflı bir işleyişe 

sahip olan politik retoriŞin dönemi 
içindeki başlıca kullanım alanı ide-
olojinin, ilke ve programların yay-
gınlaştırılması, yeni deŞerlerin be-
nimsetilmesi, halkın terbiye edil-
mesi, kitlelerin seferber edilmesi-
dir. Dönem içinde “politik söz”, 
“hitabet” gibi kavramlarla karşıla-
nan retoriŞe ulusal kimliŞin (yeni-
den) inşası açısından da işlevler 
yüklenmiş, retorik ya da politik söz 
ideoloji ve politikaların bir tamam-
layıcısı olmuştur. Dolayısıyla siya-
sal iletişim çalışmalarının başlıca 
konularından biri olan politik reto-
rik örnekleri üzerine çalışmak, ge-
rek iletişim araştırmalarının zen-
ginleşmesi, gerekse yakın geçmişe 
ilişkin iletişim tarihi çalışmaları 
açısından önem arz eden bir konu 
olarak karşımızda durmaktadır.    
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Papa XVI. Benedict’in Ziyareti Ekseninde  
Ulusal Basında Kendimize Bakmak:  
Hoşgörülü ve Medeni Müslümanlar,  

Hayran Olunası Türkler* 
    
    

şnanşnanşnanşnan    ÖzdemirÖzdemirÖzdemirÖzdemir    TaştanTaştanTaştanTaştan********    
    
    

HaticeHaticeHaticeHatice    ÇobanÇobanÇobanÇoban    KeneşKeneşKeneşKeneş************    
    

    
ÖzÖzÖzÖz 
 
Bu çalışmada Papa XVI. Benedict’in 2006 yılındaki Türkiye ziyaretinin dönemin en çok 
satan üç ulusal gazetesinde (Zaman, Hürriyet, Posta) ele alınma biçimi incelenmiştir. 
Papa’nın Müslümanlık ve Türkiye’nin AB üyeliŞi hakkında ziyaret öncesinde yaptıŞı 
olumsuz açıklamalar, bu ziyareti biz-onlar karşıtlıŞının merkezde durduŞu bir mücadeleye 
dönüştürmüştür. Ulusal basın-milliyetçilik ilişkisini ele alan literatürden hareket eden bu 
çalışma, basının bu mücadele içerisinde biz ve öteki imgesini hangi söylemsel stratejilerle 
nasıl inşa ettiŞine odaklanmıştır. Çalışmada, farklı yayıncılık anlayışlarına raŞmen bu üç 
gazetenin, Papa ziyaretini Müslüman-Türkler olarak “biz imgesi”ni yeniden inşa ederek 
pekiştirme aracına dönüştürdüŞü saptanmıştır. Basın bu imgeyi kurarken kendi 
olumsuzluklarını yumuşatarak inkâr etme ve ötekini deŞersizleştirme temel stratejilerini 
kullanmıştır. ÖrneŞin haberlerde Türk siyasetçi ve bürokratlarının Papa’ya siyasi ve dini 
unvanlarını yok sayarak sadece “Sayın Papa” olarak hitap etmesi olumlanırken, Türkiye’de 
dini azınlıklara yönelen şiddet eylemlerinin “münferitliŞi” ve bu eylemlerin onları 
gerçekleştirenlerin kişisel eylemleri olduŞu vurgulanmıştır. Ziyarete ilişkin haberlerde 
şslam’ın “barış ve akıl dini” ve Müslümanların da hoşgörülü olduŞu sıklıkla tekrarlanırken, 
Hıristiyanlık Katoliklik, Protestanlık ve Ortodoksluk arasındaki iç çekişmeler içinde 
gösterilmiştir. Haberlerde ayrıca Papa’nın ziyaret sonucunda “deŞişen görüşleri” 
aracılıŞıyla hayran olunası ve sevilesi bir Türklük imgesi de inşa edilmiştir. Çalışmanın 
çarpıcı bulgularından biri de basının Papa’ya ilişkin haber dilindeki dramatik deŞişimdir. 
Özellikle ziyaret öncesindeki haberlerde, Türklük ve MüslümanlıŞa ilişkin olumsuz 
görüşleri nedeniyle deŞersizleştirilen Papa, ziyaret sürecinde “biz imgesi”ni yücelten ifade 
ve davranışlarına baŞlı olarak ılımlı ve pozitif bir söylem içine yerleştirilmiştir.    
    
AnahtarAnahtarAnahtarAnahtar    Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:    Papa, ulusal basın, biz inşası, ötekinin inşası, inkâr stratejileri.    
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Reflecting upon Ourselves through  
National Press Within the Framework of  
the visit of Pope Benedict XVI: Tolerant  

and Civilised Muslims, Admirable Turks* 
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AbstractAbstractAbstractAbstract 
 
This study focuses on the handling of the visit of Pope Benedict XVI to Turkey in 2006 in 
the three best-selling newspapers of the period (Zaman, Hürriyet, Posta). Negative remarks 
of the Pope with regard to Islam and Turkey’s membership to EU prior to his visit turned 
this visit into a struggle with a particular emphasis on the atrocity between us and them. 
Based upon the literature on the relationship between national press and nationalism, this 
study focuses on how the press constructs the image of us and them through certain 
discursive strategies. One of the findings of the study is that despite their different 
understandings with regard to publishing, the three newspapers handled Pope’s visit as a 
tool of consolidation by reconstructing the "image of us" as Muslim Turks. The press 
emloyed the main strategies of denying one’s own negative aspects and defamation of the 
other. For instance, the fact that Turkish politicians and bureaucrats addressed the Pope as 
"Mr. Pope" by ignoring his political and religious titles was regarded positively, whereas a 
particular emphasis was put on the "individuality" of the violence against religious 
minorities in Turkey stating that such acts were personal actions of the perpetrators. That 
Islam is a religion of "peace and reason" and that Muslims are tolerant people were 
frequently repeated in the news stories dealing with the visit, while Christianity was 
portrayed within the framework of the conflicts between Catholicism, Protestantism and 
Orthodoxy. In addition to that, an admirable and lovable image of Turks was constructed in 
the news stories through the "changing views" of the Pope. One of the striking findings of 
the study is the dramatic change in the language used in the news stories about the Pope. 
While the Pope was defamed in the news stories prior to his visit because of his negative 
remarks about Turkishness and Islam, he was portrayed moderately and positively due to 
his statements and behaviours praising the "image of us" during his visit. 
    

KeywoKeywoKeywoKeywords:rds:rds:rds:    Pope, national press, construction of us, construction of the other, strategies of 
denial.    
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Papa XVI. Benedict’in Ziyareti Ekseninde Ulusal 
Basında Kendimize Bakmak: Hoşgörülü ve 
Medeni Müslümanlar, Hayran Olunası Türkler1 
 
 
 
 
Papa XVI. Benedict’in 2006 yılın-
daki Türkiye ziyareti, öncesi ve 
sonrası ile çok tartışılan ve ulusal 
basının gündeminde genişçe yer 
bulan önemli bir olaydı. Papa, Ka-
tolik ve Ortodoks Kiliseleri arasın-
daki ayrılıŞın bininci yıldönümün-
de, iki kilise arasındaki ilişkileri 
güçlendirmek üzere, Ortodoks Ki-
lisesi PatriŞi I. Bartholomeos tara-
fından Türkiye’ye davet edilmişti. 
Ancak PatriŞin ekümenikliŞini ta-
nımayan Türkiye için bu davet ön-
celikle diplomatik bir krize neden 
olmuş, Papa’nın dönemin Türkiye 
Cumhuriyeti Cumhurbaşkanı Ah-
met Necdet Sezer tarafından res-
men davet edilmesi ile de kriz çö-
zülmüştü. Böylelikle Papa’nın Tür-
kiye ziyareti bir yandan resmi pro-
tokol görüşmeleri, diŞer yandan da 
Papa’nın Türkiye’deki Hıristiyan 
cemaat ile gerçekleştireceŞi etkin-
likler olmak üzere iki ana eksende 
gerçekleşti. Ancak Papa XVI. Bene-
dict’in Türkiye ziyaretini tartışmalı 
kılan ve medya tarafından da önem-
li bir gündem maddesi haline geti-
ren esas mesele Papa’nın, Papa se-
çilmeden önce Türkiye’nin Avrupa 
BirliŞi üyeliŞine karşı olduŞunu be-
yan etmesi (Sabah, 2005) ve ziyare-

tinden kısa bir süre önce, 12 Eylül 
2006 tarihinde Almanya’da katıldı-
Şı bir konferansta yaptıŞı konuş-
manın “Müslümanlık karşıtı” ola-
rak yorumlanmasıydı.1 

Papa, inanç ile şiddet arasındaki 
ilişkiyi tartıştıŞı konuşmasında, “şs-
lam’da Tanrı ile akıl arasında ay-
rılmaz bir baŞ yok. şslami cihad ak-
la ve Tanrı’ya karşı” demiş ve on 
dördüncü yüzyıl Bizans şmparatoru 
II. Manuel Palaiologos’un şslam 
Peygamberi Muhammed’i kötülük 
dışında yeni bir şey getirmemekle 
eleştiren sözlerine atıf yapmıştı2. şs-
lam Dini ve Peygamberi için söyle-
diŞi sözlerin hakaret olduŞu iddiası 
Müslüman ülkelerde Danimarka’da-
ki “Karikatür Krizi”3 sürecinde ya-
––––––––––––––––––– 
1 Bize bu konuda yazma fikri verdiŞi için Ni-

lüfer Hamid Türksoy’a, haberlerin taranması 
ve fotoŞraflanmasındaki yardımlarından do-
layı TuŞçe Aldan’a teşekkür ederiz. 

2 Papa’nın konuşmasının tamamı için bkz: 
http://w2.vatican.va/content/benedict-xvi/en/ 
speeches/2006/september/documents/hf_ben
-xvi_spe_20060912_university-regensburg. 
html  (Erişim tarihi: 03.06.2015) 

3 Danimarka’da Jyllands-Posten isimli bir ga-
zetede  2005 yılında  Hz. Muhammed’i terö-
rist olarak gösteren 12 farklı karikatürün 
yayınlanmasıyla başlayan kriz, başta Türkiye 
olmak üzere bütün Müslüman ülkelerde 
şiddetli protesto gösterilerine dönüşerek bü-
yümüş ve dünya çapında bir infiale dönüş-
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şananlara benzer tepkilere yol açtı. 
Papa’nın Türkiye ziyareti, öncesi ve 
sonrasında bu sözler etrafında yü-
rütülen tartışmalar eşliŞinde haber-
leştirildi. Bu haberleştirme Türki-
ye’de ulusal basında şslam dışında 
bir din ve onun temsilcisinin ziya-
reti vesilesiyle Müslüman Türkler 
olarak “biz”in inşasına dönüştürül-
dü. 

Bu çalışmada Türkiye’de ulusal 
basının Papa XVI. Benedict’in ziya-
retine ilişkin haberleri aracılıŞıyla 
biz ve öteki imgesini hangi söylem-
sel stratejilerle nasıl inşa ettiŞi in-
celenmiştir. Bu baŞlamda 1 Kasım-
8 Aralık 2006 arasındaki dönemde 
yani Papa XVI. Benedict’in Türki-
ye’yi ziyaretinden önceki bir aylık 
ve ziyaretinden sonraki bir haftalık 
zaman diliminde ülkenin en çok 
satan üç ulusal gazetesinde (Za-
man, Hürriyet ve Posta) yer alan 
Papa ile ilgili haberler analiz edil-
miştir.4 Analiz, van Dijk’in Hollan-
da, şspanya ve Latin Amerika ülke-
lerinde basında yer alan haberlerde, 
ders kitaplarında, akademik metin-
lerde ve parlamentoda yapılan tar-
tışmalarda ötekine bakışı tesis eden 
söylemsel stratejileri ele aldıŞı ça-
lışmalarında tespit ettiŞi inkâr stra-

––––––––––––––––––– 
müştür. Bkz:  http://arsiv.ntv.com.tr/news/ 
361228.asp (Erişim tarihi: 10.05.2015), 
http://www.hurriyet.com.tr/dunya/3850691.
asp (Erişim tarihi: 10.05.2015), http://www. 
radikal.com.tr/haber.php?haberno=177449  
(Erişim tarihi: 10.05.2015), http://www. za-
man.com.tr/yorum_karikatur-krizi-danimar-
ka-yi-ikiye-boldu_257350.html (Erişim tari-
hi: 10.05.2015) 

4 Bu veri Türkiye’de 1965 yılından bu yana 
gazete tirajlarını ölçen Basın şlan Kuru-
mu’nun 2006 yılı verilerine dayanmaktadır. 
Bkz: www.bik.gov.tr. 

tejilerine dayandırılmıştır.5 van 
Dijk’e göre inkâr stratejileri azınlık-
lara ve göçmenlere karşı dilsel ve 
söylemsel pratiklerle üstü örtük, 
gizli bir şekilde ayrımcılık yapılma-
sına olanak tanımaktadır. Bu strate-
jiler elit söyleminin önemli bir ka-
rakteristiŞi olarak karşımıza çık-
maktadır (1991, 1992a, 1992b, 
1997, 2005). van Dijk üç temel in-
kâr stratejisi tespit etmiştir: şlk 
strateji tersine çevirmedir (van Dijk, 
1992a: 9; 1992b: 89, 94; 2008: 
110). Bu stratejinin en önemli işle-
vi, aktörlerin kendi suçluluŞunu 
ötekini suçlama yoluyla bastırması 
ve görünmez kılmasıdır. Bu strateji 
ötekini olumsuzlayarak, ötekinin 
provokatif olduŞunu ileri sürerek 
veya deŞersizleştirerek işler (van 
Dijk, 1992b: 94). şkinci inkâr stra-
tejisi yumuşatmadır (van Dijk, 
1992b: 92; 2005: 26). Yumuşatma, 
“olumlu biz”e zarar verecek tutum 
ve davranışları geçiştirmeye, gör-
mezden gelmeye ve kapatmaya ya-
rar. Üçüncü temel strateji genellik-
le yumuşatma stratejisiyle birlikte 
işleyen transfer etme’dir (van Dijk, 
1992b: 91; 2008: 110) ve olumsuz-
luŞun sebebinin başkalarına isnat 
edilmesini beraberinde getirir. Bu 
stratejiler aracılıŞıyla Türkiye’de 
ulusal basının Papa ziyareti ekse-
ninde biz-öteki ikiliŞini nasıl kur-
duŞunu ve bu yolla ulusal kimliŞi 

––––––––––––––––––– 
5 van Dijk’in inkâr stratejilerinin Türkiye ba-

sınında ırkçı-ayrımcı söylemlerin kurucu bir 
öŞesi olarak nasıl işlediŞine ilişkin bir çalış-
ma için bkz: Hatice Çoban-Keneş, “Irkçı-
Ayrımcı Söylemlerin Kurucu ÖŞeleri Olarak 
şnkâr Stratejileri”. Kültür ve şletişim/Culture 
and Communication 2011.14.2, s.71-98 
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yeniden nasıl inşa ettiŞini anlamak 
üzere, öncelikle Türkiye’de medya, 
ulus inşası ve ötekinin inşası üzeri-
ne bir tartışma yürütülecek, daha 
sonra çalışmanın bulgularına geçi-
lecektir. 
    
TürkiyeTürkiyeTürkiyeTürkiye’’’’dededede    MedyaMedyaMedyaMedya’’’’dadadada    “Ulus“Ulus“Ulus“Ulus    şşşşnnnnşası”şası”şası”şası”    
veveveve    “Hıristiyan“Hıristiyan“Hıristiyan“Hıristiyan    Öteki”Öteki”Öteki”Öteki” 
 
Türkiye’de Türklük ve Müslüman-
lık “Öteki”ne bakışın belirleyicisi 
olan iki temel eksen olmuştur. Her 
iki eksen de çoŞunluŞu Türk ve 
Müslüman olan bir toplum tasav-
vurunu somutlaştırmak için Türk 
ve Müslüman olmayanlara yönelik 
dışlayıcı uygulamaların nasıl olma-
sı gerektiŞinin şifresi olarak hep 
akılda tutulmuştur. Dört kıtaya ya-
yılmış Osmanlı şmparatorluŞu’n-
dan, Kurtuluş Savaşı sonrasında 
kurulan ulus devlete geçerken çok 
etnili, çok dinli bir toplumun mer-
kezileşmesi ve homojenleşmesi 
Türklerin deŞerleri etrafında yaratı-
lacak bir kültürel kimlik ile birleş-
tirmek suretiyle yapılmıştır (Ak-
çam, 1995: 20). Tanıl Bora’nın vur-
guladıŞı gibi “az zamanda yeni bir 
millet yaratarak milli devleti pekiş-
tirme gailesine eşlik eden etnisist-
özcü milliyetçilik anlayışı”, azınlık-
ların dışlanmasında ve ötekileştiri-
lerek yok edilmek istenmelerinde 
etkili olmuştur (1995: 34). Bu kap-
samda Türkiye’de etno-politik me-
selelerin çözülmesinde “arındırma, 
mübadele, tehcir, ayrımcılık, ten-
kil, asimilasyon, grup haklarının 
tanınması ya da ayrılma” gibi ens-
trümanların hepsi kullanılmıştır 
(YeŞen, 2009: 2). Türkiye’nin bü-

tünlüŞüne kastettiŞine hükmedilen 
durumlarda ilk olarak “köktenci et-
nik homojenleştirme enstrümanla-
rı” devreye girmiş, Ermeni Mesele-
si’nde tehcir, Rum Meselesi’nde mü-
badele “öncelikli enstrüman” ola-
rak kullanılmıştır. Cumhuriyet’in 
kuruluşunun ardından Türkiye sı-
nırları içinde kalabilen Ermeni, 
Rum ve Yahudi kökenli vatandaşlar 
ise Lozan’da kazanılan; anadilinde 
eŞitim görme, yayın yapma ve ser-
best ibadet gibi grup haklarını elde 
etmenin diyetini ayrımcı uygula-
malara maruz kalarak ödemekte-
dirler (YeŞen, 2009: 2). MAZLUM-
DER tarafından yayınlanan “Türki-
ye’de Dini Ayrımcılık Raporu” 
(2010) isimli çalışma bu durumu 
not eden belgelerden biridir. Rapo-
ra göre gayrimüslimlere yönelik ih-
lâller devletin kendi tanımladıŞı din 
kategorisine uygun olmayan dinî 
var oluş biçimlerini meşru kabul 
etmeme şeklindeki alışılmış tutu-
mundan kaynaklanmaktadır (MAZ-
LUMDER, 2010: 380). Bu ihlaller 
“resmî din anlayışının yanında be-
lirgin bir milliyetçi tutumdan” da 
etkilenmektedir. Özellikle Türki-
ye’de yaşayan Ermeni ve Rum va-
tandaşların din özgürlüŞüne ilişkin 
talepleri, Türkiye’nin Yunanistan 
ve Kıbrıs Rum Kesimi ile yaşadıŞı 
politik ilişkilerin geriliminden etki-
lenmekte ve siyasî otorite tarafın-
dan kuşkuyla karşılanmaktadır 
(MAZLUMDER, 2010: 380). 

Hemen belirtmek gerekir ki ana 
akım ulusal medya da Türkiye 
Cumhuriyeti’nin kuruluşundan iti-
baren Türklük ve Müslümanlık de-
Şerleri etrafında örülen ulus inşa-
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sında üzerine düşeni yapmıştır. 
Milli/ulusal kimliklerin oluşumunu 
inceleyen çalışmalar, ulusal med-
yanın ortak bir dil, düşünme ve 
duygulanma biçiminin gelişmesine 
katkı sunarak “hayali bir cemaat 
olarak ulus”un (Anderson, 2006) 
kendi imgesini göreceŞi ve bunu 
sürekli yeniden üreteceŞi bir ortam 
oluşturduŞunu söylemektedir (An-
derson, 2006; Billig, 1995; Cal-
houn, 1997, Gellner, 1983; Smith, 
1991). Ulusal medya durmaksızın 
işleyen, tekrar eden ve izleyicileri-
nin gündelik yaşamının bir parçası 
haline gelen yapısıyla, “sıradan/po-
püler” milliyetçilik için daha da el-
verişli bir ortam oluşturmaktadır. 

Kendi bekası için bir ulus inşa 
etmek zorunda olan modern devle-
tin resmi söyleminin (resmi açık-
lamalar, tarih yazımı, ders kitapları, 
milli bayramlar, marşlar vs.) ötesi-
ne taşarak, popüler kültüre sızan, 
popülerleşen (Özkırımlı, 2003) ya 
da sıradanlaşan (Billig, 1995) milli-
yetçilik, yurttaşların gündelik haya-
tını kaplar. Böylece “ulusal kimlik” 
başta medya kullanma alışkanlıkla-
rı olmak üzere her gün tekrarlanan 
sıradan pratiklerle (yeme-içme alış-
kanlıkları, giyinme biçimleri, iş 
yapma kültürü, spor müsabakaları, 
alışveriş yapma tarzı, kadın-erkek 
ilişkileri) ve bu pratiklere sızan 
sembollerle (isimler, bayrak, for-
malar, renkler, şarkı sözleri ve mü-
zik akımları, dans etme biçimleri, 
düŞün gibi özel kutlamalar, dergi 
kapakları, gazete logoları, haber 
manşetleri, milli figürler vs.) yeni-
den üretilir ve hatırlanır (Billig, 
1995). Umut Özkırımlı bu yeniden 

üretim sürecinin üç temel işlevi ol-
duŞunu söylemiştir: (1) Ayırdetme 
işlevi ile milli kültürün sınırları be-
lirlenerek “biz” “öteki”nden ayrış-
tırılır. (2) Süreklilik işlevi ile milli 
tarih ve kültürün sonsuzluŞu vur-
gulanarak, “bireylerde üyesi olduk-
ları milletin sürekli, devamlı oldu-
Şu yönünde bir inanış uyandırılır.” 
(3) Meşruiyet işlevi ile millete olan 
inanç pekiştirilir. Bu işlev özellikle 
kriz dönemlerinde ulusun kenet-
lenmesi ve “beklenilen tepkileri ver-
mesini kolaylaştırır” (2003: 711). 
Türkiye’de yapılan az sayıdaki ça-
lışma da göstermektedir ki, medya 
hem devletin resmi milliyetçi söy-
lemlerini yaygınlaştırarak hem de 
popüler/sıradan milliyetçiliŞin ye-
niden üretilmesine aracılık ederek 
ve her daim var olacak güçlü “biz 
Türkler” imgesini inşa ederek bu 
işlevlerin gerçekleştirilmesine mü-
dahil olmaktadır. 

Cumhuriyetin kuruluş yılların-
da ulusal basının yanı sıra radyo, 
okuma yazma oranı düşük bir ül-
kede geniş kitlelere anında seslene-
bilme potansiyeli ile yeni ulusun 
inşa edilmesine önemli katkılar saŞ-
lamıştır (Ahıska, 2005). Genç cum-
huriyetin ilk yıllarında, yeni cum-
huriyeti halka anlatma ve “ulu-
sal/milli biz” inşa etmeye yönelen 
retoriklerini halka ulaştırma çaba-
sındaki devlet yöneticileri için rad-
yo politik sözün üretilme ve yayıl-
masındaki temel araçlardan biri ol-
muştur (Karaaslan-�anlı, 2012: 127-
128). Türkiye’de ilk televizyon ya-
yınını gerçekleştiren ve bu tekeli 
1990 yılına kadar elinde bulundu-
ran kamu hizmeti yayın kuruluşu, 
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Türkiye Radyo ve Televizyonları 
(TRT) da kuruluşundan itibaren 
özerk olduŞu kısa bir süre dışında 
iktidarın doŞrudan kontrolünde ol-
muş, siyasi iktidar deŞişse bile her 
dönemde devletin resmi milliyetçi 
söyleminin taşıyıcılıŞını ve bu doŞ-
rultudaki ulus kimliŞinin kurucu-
luŞunu yapmıştır. ÖrneŞin halka 
yönelik yayın yapmaya başladıŞı 
1967 yılından itibaren TRT’nin te-
levizyon yayınları da, radyo yayın-
larında olduŞu gibi, Türkiye’nin 
milli marşıyla açılıp kapanmış, ha-
ber bültenleri devlet protokolü hi-
yerarşisini takip etmiştir (Elmas ve 
Kurban, 2011: 21). 

Türkiye’de medya ve milliyetçi-
lik ilişkisini ele alan çalışmalar özel 
yayıncılıŞın başladıŞı, basın alanın-
da da tekelleşmenin hızla yükseldi-
Şi 1990’lı yıllarda, medyanın resmi 
milliyetçi söylemdense popüler/sı-
radan milliyetçi söylemlerle eklem-
lenmeye daha meyilli olduŞunu or-
taya koymuştur (Özkırımlı, 2003; 
Köker vd. 2009): Ulusal basın Türk 
bayraklı ve Türkiye haritalı logolar 
kullanarak, isimlerinde anavatana 
(Türkiye), baŞımsızlıŞa (Hürriyet) 
ya da milliyetçiliŞin kendisine (Mil-
liyet, Milli Gazete) atıflar yaparak, 
bunları sloganlarında tekrarlayarak 
(Türkiye Türklerindir-Hürriyet, Tür-
kiye’nin Gazetesi-Akşam), politika-
cıların milliyetçi demeçlerini baş-
lıklara taşıyarak, haber dillerinde 
“biz” ve “Türkler” ifadelerini sık-
lıkla kullanarak, haber akışlarını 
“biz”-“onlar” ayrımını pekiştirecek 
şekilde yaparak (yerel haber-ya-
bancı haber ayrımları) sıradan mil-
liyetçiliŞi yeniden üretmektedir 

(Yumul ve Özkırımlı, 2000). Ulusal 
basın ayrıca başlıkları, tematik kur-
guları, sundukları arka plan bilgile-
ri, kullandıkları fotoŞraf ve karika-
türlerle “olumlu biz”-“olumsuz öte-
ki” karşıtlıŞını tekrarlamakta, ırkçı-
ayrımcı kanı ve yargıları olaŞanlaş-
tırmaktadır (DoŞanay ve Karaaslan-
�anlı, 2011; Çoban-Keneş, 2011). 

Çalışmalar göstermektedir ki, 
Türkiye’de medyanın söylemindeki 
“olumsuz öteki” iç ve dış düşman/ 
tehdit söylemiyle paralel olarak ku-
rulmaktadır. Haberlerde Kürtler, 
Aleviler, gayri Müslim azınlık ola-
rak isimlendirilen Ermeni, Rum, 
Yahudi ve Süryaniler içimizdeki 
ötekiler olarak karşımıza çıkarken; 
yabancılar, turistler, diŞer uluslar 
(özellikle Ermeniler, Rumlar, Yu-
nanlılar, Fransızlar, Amerikalılar, 
Yahudiler) ve din mensupları kon-
jonktüre göre deŞişen oranlarda dı-
şımızdaki “olumsuz öteki” olarak 
işaretlenmektedir (Çoban-Keneş, 
2011; DoŞan, 2009; DoŞanay ve 
Karaaslan-�anlı, 2011; Köker ve 
DoŞanay, 2010; SünbüloŞlu, 2009; 
Tuncel, 2009). 

Bu yazının konusu olduŞu için 
Türkiye’de Hıristiyanların medyada 
“öteki” olarak nasıl olumsuzlandı-
Şına da kısaca bakmak faydalı ola-
caktır. Köker ve DoŞanay ulusal ve 
yerel basında ayrımcı söylemleri 
analiz ettikleri Irkçı deŞilim ama… 
(2010) isimli çalışmalarında hem 
yerel hem de ulusal basının söz 
konusu Müslümanlık dışındaki din-
ler olduŞunda ayrımcı bir söylem 
geliştirdiklerini ortaya koymuştur. 
Buna göre Türkiye’de basın Hıristi-
yanlıŞı bir tehlike olarak görmekte, 
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“misyonerliŞi cezalandırılması ge-
reken bir suç” misyonerleri de “ara-
mızdaki hainler” olarak çerçevele-
mektedir. Basın örneŞin 2006 yılı 
başında Trabzon’da Rahip Santo-
ro’nun öldürülmesini de misyoner-
lik faaliyetinin bir sonucu olarak 
işaretlemiştir. Müslüman olmayana 
yönelen ayrımcı söylemin yalnızca 
Türkiye’deki Hıristiyanları hedef 
almadıŞının altını çizen Köker ve 
DoŞanay, Türkiye dışındaki Hıris-
tiyan din adamlarının ya da “dinci” 
olarak nitelenen liderlerin haberle-
re konu olduŞunda “sübyancı”, “ta-
cizci”, “eşcinsel”, “tecavüzcü” gibi 
sıfatlarla birlikte anıldıklarını orta-
ya koymuşlardır (Köker ve Do-
Şanay, 2010: 57). Bu tespite konu 
olan bazı haber başlıkları oldukça 
dikkat çekicidir: “Gay vekili taciz 
eden papaz da konuştu” (Hürriyet, 
21.10.2006), “Dinci lider gay çıktı” 
(Hürriyet, 04.11.2006); “Aşırı din-
ci, okulu taciz için bastı” (Posta, 
04.10.2006), “Gay Papaz ştiraf Etti, 
Cemaati Perişan: Ahlaksızın teki-
yim” (Hürriyet, 07.11.2006), “Papa 
sübyancıları kollamış” (Hürriyet, 
02.10.2006), “Ekselansları Teca-
vüzcü” (Hürriyet, 17.10.2006), “Az-
gın teke sendromu kiliseyi feci kız-
dırdı” (Hürriyet, 17.01.2007) (Kö-
ker ve DoŞanay, 2010: 57). 

Medyada azınlık aktörlerine yö-
nelik ayrımcı söylemlerin nasıl ku-
rulduŞunu ele alan bir başka çalış-
mada Hatice Çoban-Keneş, ulusal 
ve yerel gazetelerden örnek olarak 
seçilen haberlerin söylemlerini in-
celemiştir. Çoban-Keneş’e göre bu 
haberler inkâr stratejilerinin kulla-
nılması yoluyla “azınlık” aktörleri-

ni dolaylı bir şekilde ötekileştir-
mektedir. Basın hâkim grupları her 
durumda azınlıklara karşı hoşgörü-
lü, yardımsever, ırkçılık karşıtı ola-
rak tanımlarken, azınlıkları ise bu 
hoşgörüden yoksun ve olumsuz 
olarak nitelemiştir. Haberlere göre, 
azınlıklar kendilerine gösterilen 
hoşgörüyü ve iyi niyeti nankörlük 
yaparak, sorun çıkararak ve kültü-
rel yapıyı bozarak kötüye kullan-
maktadır (Çoban Keneş, 2011: 82-
83). Bu sonuçlar özel olarak bası-
nın genel olarak da medyanın Tür-
kiye’de azınlık olarak yaşayan ya da 
hâkim etnik ve dini gruptan olma-
yanlara karşı tavrının ne olduŞu-
nun anlaşılması açısından yol gös-
tericidir. 
    
UlusalUlusalUlusalUlusal    BasındaBasındaBasındaBasında    PapaPapaPapaPapa    XVI.XVI.XVI.XVI.    
BenedictBenedictBenedictBenedict’’’’inininin    ZiyaretiZiyaretiZiyaretiZiyareti 
 
Bu çalışmada 1 Kasım-8 Aralık 2006 
arasındaki dönemde6 Zaman, Hür-
riyet ve Posta gazeteleri taranmış ve 

––––––––––––––––––– 
6 Türkiye’ye bugüne kadar dört ayrı Papa zi-

yareti gerçekleştirilmiştir: Papa VI. Paul 25-
26 Temmuz 1967 tarihlerinde, Papa II. 
Ioannes Paulus 28 Kasım 1979’da, Papa XVI. 
Benedict 27 Kasım-1 Aralık 2006’da ve son 
olarak Papa Francesco 28-30 Kasım 2014 ta-
rihlerinde Türkiye’yi ziyaret etmiştir. DiŞer 
ziyaretler arasından Papa XVI. Benedict’in 
2006’yılındaki ziyaretinin Türkiye basını ta-
rafından nasıl çerçevelendiŞine bakılmasının 
temel nedeni bu ziyaretin Papa’nın, Papa se-
çilmeden önce Türkiye’nin Avrupa BirliŞi 
üyeliŞine karşı olduŞunu beyan etmesi ve zi-
yaretinden kısa bir süre önce, 12 Eylül 2006 
tarihinde Almanya'da katıldıŞı bir konfe-
ransta yaptıŞı konuşmanın “Müslümanlık 
karşıtı” olarak yorumlanmasının yarattıŞı in-
fialin Türkiye ulusal basınında önemli bir 
gündem maddesi olarak genişçe yer bulmuş 
olmasıdır.  
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Papa XVI. Benedict ve onun Türki-
ye ziyaretini konu edinen 212 ha-
ber tespit edilmiştir (Bkz. �ekil 1). 
Bu haberlerin tematik izleŞine ba-
kıldıŞında Papa’nın ziyareti öncesi-
ne denk gelen dönemdeki haberle-
rin aŞırlıklı olarak Papa’ya duyulan 
tepkiler, örneŞin Saadet Partisi ta-
rafından düzenlenen “Papa Gelme-
sin” mitingi, Başbakan’ın Papa ile 
görüşüp görüşmeyeceŞi, Papa’nın 
Türkiye ve Müslümanlar ile ilgili 
açıklamaları gibi konulara odakla-
nırken, sonrasındaki haberlerin Pa-
pa’nın ziyareti kapsamında gerçek-
leştirdiŞi etkinliklere odaklandıŞı 
görülmektedir. Papa 27 Kasım - 1 
Aralık 2006 tarihlerinde gerçekleş-
tirdiŞi ziyareti boyunca önce Anka-
ra EsenboŞa Havaalanında Başba-
kan Recep Tayyip ErdoŞan ile kısa 
bir görüşme gerçekleştirmiş; ardın-
dan Ankara’da Türkiye Cumhuri-
yeti’nin kurucusu Atatürk’ün na’şı-
nın bulunduŞu Anıtkabir’i ziyaret 
etmiştir. Daha sonra Cumhurbaş-
kanlıŞı Köşkü’nde Cumhurbaşkanı 
Ahmet Necdet Sezer tarafından res-
mi törenle karşılanmış ve yine An-
kara’da Diyanet şşleri Başkanlı-
Şı’nda Diyanet şşleri Başkanı Ali 
BardakoŞlu ile görüşmüştür. Papa 
ziyareti boyunca önce şzmir’in Sel-
çuk şlçesindeki Meryemana Evi’nde 

daha sonra da şstanbul’da birer ayi-
ne başkanlık etmiş ve şstanbul’da 
Ortodoks Kilisesi’nin kurucusu Aya 
Andrea’nın isim günü yortusunda 
Fener Rum Patrikhanesi’nin konu-
Şu olmuştur. Papa ayrıca, Hıristi-
yanlıŞın en eski katedrallerinden 
biri olan ancak şstanbul’un 1453 yı-
lında Osmanlılar tarafından fethe-
dilmesinden sonra camiye çevrilen, 
1935 yılından bu yana ise müze 
olarak hizmet veren Ayasofya’yı da 
gezmiştir. Bu süreçte Ayasofya’yı 
müze olarak mı, camii olarak mı 
gezeceŞi, burada dua edip etmeye-
ceŞi medyada tartışılmıştır. Sonuç 
olarak Papa, Ayasofya’yı “müze ola-
rak” ziyaret etmiş ve sonrasında da 
şstanbul Müftüsü eşliŞinde Sultan-
ahmet Camii’ne bir ziyaret gerçek-
leştirmiştir (bkz: Zaman, Posta, 
Hürriyet, 27 Kasım-02 Aralık 2006). 

şncelenen gazeteler içerisinde 
Papa ziyaretine en geniş yer veren 
gazete 110 haber ile Hürriyet ol-
muştur. Bunu 59 haber ile Posta ve 
43 haber ile Zaman izlemiştir (Bkz. 
�ekil 1). Bu haberlerin zamansal 
daŞılımına bakıldıŞında, Papa’nın 
ziyaretinin öncesine denk gelen dö-
nemde 62, ziyaret sırasındaki ve 
sonrasındaki dönemde ise 150 ha-
berin yayınlandıŞı görülmektedir. 
Üç gazetede yayınlanan haberlere 

    
�ekil 1: �ekil 1: �ekil 1: �ekil 1: Papa’nın ziyareti ile ilgili haberlerin gazetelere daŞılımı 
    
GazeteGazeteGazeteGazete    Ziyaret Öncesi Çıkan Ziyaret Öncesi Çıkan Ziyaret Öncesi Çıkan Ziyaret Öncesi Çıkan     

HHHHaaaaber Sayısıber Sayısıber Sayısıber Sayısı    
Ziyaret Sırasında Çıkan Ziyaret Sırasında Çıkan Ziyaret Sırasında Çıkan Ziyaret Sırasında Çıkan     

HHHHaaaaber ber ber ber SayısıSayısıSayısıSayısı    
Toplam Toplam Toplam Toplam     

Haber SayısıHaber SayısıHaber SayısıHaber Sayısı 

Hürriyet 27 83 110 

Posta 14 45 59 

Zaman 21 22 43 

ToplamToplamToplamToplam    62626262    150150150150    212212212212 
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bakıldıŞında, Papa’nın ziyareti ön-
cesindeki döneme, Papa’nın şslam 
ve şslam Peygamberi Muhammed 
hakkındaki sözlerine verilen tepki-
lerin damga vurduŞu, bu olumsuz 
havanın Papa’nın ziyareti sırasında 
yaptıŞı ılımlı açıklamalarla ve “jest” 
kabul edilen davranışlarıyla yumu-
şadıŞı görülmektedir. Hürriyet ve 
Posta Papa’nın ziyareti sırasındaki 
ve sonrasındaki gelişmelere ziyaret 
öncesine oranla çok daha fazla yer 
ayırırken, Zaman gazetesinde bu 
sayılar birbirine çok yakındır. Bu 
durum, gazetelerin siyasi yönelim-
leri ve yayıncılık anlayışları ile iliş-
kilendirilebilir. Liberal, milliyetçi 
ve seküler bir yayın çizgisi benim-
seyen ve Türkiye’deki siyasi yelpa-
zenin merkezinde duran Hürriyet 
ile seküler bir tabloid gazetecilik ör-
neŞi sergileyen Posta’nın Papa’nın 
ziyareti öncesindeki olumsuz hava-
yı haberleştirdiŞi kadar, Papa’nın 
gelişi ile oluşan olumlu havayı da 
fazlasıyla haberlerine taşıdıŞı gö-
rülmektedir. Posta gazetesinde zi-
yaret öncesi ve sonrasına ilişkin 
haber sayısındaki büyük farklılık 
gazetenin tabloid olmasıyla ve bu 
anlamda Papa ziyaretinin öncesin-
deki tartışmalar yerine, ziyaret sıra-
sındaki magazinel ve sansasyonel 
bulduŞu gelişmeleri tercih etmesiy-
le açıklanabilir. Yenilikçi ve liberal 
şslam’ın temsilcisi sayılabilecek Za-
man ise, Papa’nın şslam konusun-
daki görüşleri nedeniyle bu ziyare-
te diŞer iki gazeteden daha mesafeli 
durmuş ve ziyaret öncesindeki tar-
tışmalara neredeyse ziyaret sırasın-
da yaşananlar kadar yer ayırmıştır. 

Yukarıda belirtilen farklılıŞa raŞ-

men, politik yönelimleri ve yayıncı-
lık anlayışları farklı Zaman, Hürri-
yet ve Posta gazeteleri bu ziyareti, 
Papa’nın şslam hakkındaki sözleri-
nin eleştirilmesi, bu sözlerini geri 
alması, Müslümanlardan özür di-
lemesi ve böylece bir “nefret figü-
ründen hoşgörü modeline dönüş-
mesinin” (Hürriyet, 3 Aralık, s. 24; 
Posta 3 Aralık, s. 14; Zaman, 3 Ara-
lık, s. 16) hikâyesi olarak kurmakta 
ortaklaşmıştır. Ziyaret öncesinde 
şslam ve Müslümanlar hakkındaki 
görüşleri nedeniyle eleştirilen, Tür-
kiye ziyaretinde Müslümanlardan 
açıkça özür dilemesi beklenen, Tür-
kiye ziyaretinin ardında Türkiye’nin 
önünde set oluşturacak bir Hıristi-
yan birliŞini oluşturma gizli gün-
deminin yattıŞı ima edilen, Türki-
ye’ye gelmemesini açıkça talep eden 
protestolarla haberleştirilen Papa, 
Türkiye’de geçirdiŞi beş gün bo-
yunca, yukarıda kısaca özetlenen 
ziyaret etkinlikleri merkeze alına-
rak ancak; Türk yöneticileri karşı-
sında haçını saklaması, şslam’ın ba-
rış ve akıl dini olduŞu yönündeki 
“özür” olarak yorumlanan açıkla-
maları, Sultan Ahmet Camii’ne olan 
hayranlıŞı, camide kıyama durması, 
istavroz çıkarmaması, Türkiye’nin 
AB üyeliŞine desteŞi, hacı olmak 
üzere gittiŞi Meryem Ana evinde 
yönettiŞi ayini Türkçe başlatıp 
Türkçe bitirmesi ön plana çıkarıla-
rak haberleştirilmiştir. Bu haberle-
rin, Papa’nın ziyaret boyunca yapıp 
ettiklerini ve sözlerini hep kendisi-
ne yontan ve ziyareti baştan sona 
“Hıristiyan öteki” karşısında “Müs-
lüman Türkler olarak biz”in inşa-
sına çeviren popüler milliyetçi bir 
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medya dili ile örüldüŞü görülmek-
tedir. Çalışmanın bundan sonraki 
bölümlerinde bu inşanın hangi söy-
lemsel stratejilerle nasıl gerçekleşti-
rildiŞi ele alınacaktır. 
    
“Müslüman“Müslüman“Müslüman“Müslüman    Biz”inBiz”inBiz”inBiz”in    şnşası:şnşası:şnşası:şnşası:        
KırgınKırgınKırgınKırgın    amaamaamaama    DikDikDikDik    Duruşlu,Duruşlu,Duruşlu,Duruşlu,        
BarışçılBarışçılBarışçılBarışçıl    veveveve    MisMisMisMisaaaafirperverfirperverfirperverfirperver 
 
Papa XVI. Benedict’in ziyareti ara-
cılıŞıyla haberlerde bir kere daha 
inşa edilen “Müslüman biz” kırgın 
ama dik duruşlu, tepkisini göste-
rirken medeni ve nihayetinde “hak-
lı” olarak tanımlanmıştır. Saldıran, 
kışkırtan, kırıcı olan, medeniyetler 
ittifakı için gerekli diyaloŞa zarar 
veren “Hıristiyan/Batılı/öteki” kar-
şısında, haksızlıŞa uŞramış ve kır-
gın\üzgün Müslüman konumu ha-
ber başlıklarına şöyle yansımıştır: 
“Papa’nın ziyareti yaraları sarama-
yacak” (Zaman, 16 Kasım 2006, s. 
2), “Sıkılı yumrukla el sıkışılmaz” 
(Hürriyet, 21 Kasım 2006, s. 20), 
“Papa’nın ziyareti kırgınlıŞı gider-
mez” (Hürriyet, 1 Kasım 2006, s. 
20), “Bu ziyareti kırgınlıkları unut-
turmaz” (Posta, 27 Kasım 2006, s. 
12). AŞırlıkla Papa’nın ziyaretinden 
önceki döneme denk düşen bu ha-
berlere paralel olarak, Zaman gaze-
tesi Papa’dan açıkça bir “özür” ta-
lep etmiştir: “Papa şslam’ın barış 
dini olduŞunu açıkça söylemeli” 
(Zaman, 24 Kasım 2006, s. 1), “Pa-
pa şslam’ın barışçıl bir din olduŞu-
nu söylesin” (Zaman, 24 Kasım 
2006, s. 17), ya da “Miting’den Pa-
pa’ya mesaj: Özür dileyip öyle gel-
sin” (Zaman, 27 Kasım 2006, s. 1). 

Haberlerde ortaya çıkan “Müs-

lüman Biz”in bir diŞer özelliŞi, Pa-
pa’nın sözleri karşısında kırılsa da, 
tepkisini “dik duruşlu” ama “me-
deni” bir şekilde göstermesidir: “Pa-
pa’ya şslam’la ilgili sözlerini sorma-
yacaŞız” (Zaman, 19 Kasım 2006, 
s. 2), “Duruşumuzdan ödün ver-
meyiz” (Hürriyet, 25 Kasım 2006, 
s. 24), “BardakoŞlu Papa’ya cevap 
verdi: şslam’da en temel kıstas akıl-
dır” (Zaman, 29 Kasım 2006, s. 
16), “Dik duruşumuzdan taviz ver-
meyiz” (Posta, 3 Aralık 2006, s. 
14). Diyanet şşleri Başkanı Bardak-
oŞlu’nun sözleri aracılıŞıyla ilan 
edilen boyun eŞmeyen ama tepki-
sini de medeni bir şekilde ifade 
eden Müslüman imgesinin, Papa’ya 
Regensburg konuşmasındaki sözle-
ri nedeniyle şslam dünyasında ve 
Türkiye’de duyulan tepkilerin şid-
det dışı yollara kanalize edilmesi 
çabasının ifadesi olarak görülebilir. 
Bu çabanın haklı bir çaba olduŞu 
söylenebilir; zira sadece 2006 yılı 
içerisinde 5 �ubat’ta Trabzon’daki 
Santa Maria Katolik Kilisesi Papazı 
Andrea Santoro Danimarka’da bir 
dergide yayımlanan Hazreti Mu-
hammed karikatürlerine tepki ola-
rak liseli bir saldırgan tarafından si-
lahla vurularak öldürülmüş, Malat-
ya’da şncil bastıŞı ve misyonerlik 
faaliyetlerine aracılık ettiŞi gerek-
çesiyle Kayra Yayınevi ve çalışanla-
rı tehdit ve baskılara maruz kalmış, 
bu baskılar sonucu adını Zirve Ya-
yınevi olarak deŞiştirse de 18 Nisan 
2007’de yayınevine yapılan bir bas-
kında üç Hıristiyan kafası kesilerek 
öldürülmüştür. 2006’da ayrıca Türk-
lüŞe hakaret ettiŞi gerekçesiyle hak-
kında dava açılan Ermeni gazeteci 
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Hrant Dink, dava duruşmaları son-
rasında tehdit edilmiş ve bu tehdit-
ler 19 Ocak 2007’de Dink’in genel 
yayın yönetmeni olduŞu Agos gaze-
tesi önünde vurularak öldürülmesi 
ile sonuçlanmıştır. Dolayısıyla “dik 
duruşlu ama medeni” Müslüman 
portresi aynı zamanda Türkiye’de 
Müslüman olmayan ötekine yöne-
len şiddetin inkârına da aracılık et-
mektedir. Gazete haberlerinde kar-
şımıza çıkan bu inkâr stratejisi Hı-
ristiyan ötekine yönelen şiddetin 
yumuşatılması ya da geçiştirilmesi 
aracılıŞıyla da kendini göstermek-
tedir. ÖrneŞin Hürriyet gazetesinin 
Papa ile Türkiye Başbakanı Recep 
Tayyip ErdoŞan’ın havaalanındaki 
görüşmesine ilişkin “şslam barış ve 
akıl dini” başlıklı haberinde (29 
Kasım 2006, s. 22) ErdoŞan’ın Ra-
hip Santoro cinayeti vesilesiyle di-
lediŞi başsaŞlıŞı    karşısında Pa-
pa’nın “Münferit bir olay. Fanatiz-
min bir dine mal edilmesi doŞru 
deŞil” sözleri haber özetine taşına-
rak vurgulanmış, Zaman gazetesin-
de ise birinci sayfadaki haberde ye-
rini almıştır (“Papa Önce AB deste-
Şi sonra barış mesajı verdi”, 29 Ka-
sım 2006). Böylelikle “Müslüman 
biz”in olumsuz eylemlerinin “mün-
feritliŞi” Papa’nın sözleriyle kanıt-
lanmaya çalışılmış ve Müslüman 
biz’e ait olumsuz eylemler de geçiş-
tirilmiştir. 

Haberlerde tepkisini “medeni” 
bir şekilde dile getiren Müslüman 
imgesi, şslam’ın akıl ve barış dini 
olması ve misafirperverlik ilkesiyle 
de desteklenmiştir. Öyle ki haber-
lere göre, Papa’ya duyulan tepki 
misafirperverliŞimizi engellememe-

li, aksine bu ziyaret Müslümanların 
hoşgörü ve misafirperverliŞinin bir 
göstergesi olmalıdır. Bu misafirper-
verlik öyle bir noktadadır ki, “Pa-
pa’nın niyetinin kötü olduŞu” bi-
linse bile Papa “iyi” karşılanmalı 
(“Papa’nın niyeti iyi deŞil ama iyi 
karşılayalım”, Hürriyet, 23 Kasım, 
s. 26), şslam’ı şiddet ile ilişkilendi-
ren Hıristiyan dünyaya, Müslüman-
ların hoşgörü ve misafirperverliŞi 
gösterilmeli (“Papa ziyareti hoşgö-
rümüzü göstermek için bir fırsat” 
Zaman, 28 Kasım 2006, s. 4; “Tür-
kiye’nin hoşgörüsünü dünya gör-
dü” Zaman, 6 Aralık 2006, s. 2), 
“Türkiye bu ziyaretten alnının akıy-
la çıkmalıdır” (“Büyük Sınav”, Pos-
ta, 27 Kasım, s. 1). şslam’ın akıl ve 
barış dini olduŞu iddiası ise baştan 
beri Diyanet şşleri Başkanının söz-
leri aracılıŞıyla dile getirilse de 
(ÖrneŞin, “BardakoŞlu Papa’ya ce-
vap verdi: şslam’da en temel kıstas 
akıldır” Zaman, 29 Kasım 2006, s. 
16; “şslam barış dinidir, şiddet it-
hamı bizi üzüyor” Zaman, 29 Ka-
sım, s 1; “Papa’nın şslam ile ilgili 
deŞerlendirmelerine, yanlış açıkla-
malarına gereken cevap kısmen 
duyguyla, ancak daha çok akıl ve 
bilimle verilmelidir. Ve biz bunun 
hazırlıŞı içerisindeyiz”, Hürriyet, 
25 Kasım, s. 24) bu durumun asıl 
kanıtının Papa’nın “özür gibi” ka-
bul edilen sözleri olduŞu ima edil-
miştir. Papa’nın Diyanet şşleri Baş-
kanı ile yaptıŞı görüşmede dile ge-
tirdiŞi “şslam barış dinidir. Özü 
akıl ve bilimle yoŞrulmuştur” açık-
laması Hürriyet’te iki sayfalık bir 
başlık olarak yerini alırken (“şslam 
barış ve akıl dini”, 29 Kasım 2006, 
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s. 22-23), Posta’da haber alt başlık-
larında vurgulanmıştır (“Papa’ya kı-
lıç cevabı”, 29 Kasım, s. 1). 

Ancak gazetelerde çizilen şslam 
hoşgörüsü ve misafirperverliŞinin 
çelişkili bir yapıda olduŞu ve kendi 
sınırlarını ifşa eden inkâr stratejile-
ri aracılıŞıyla örüldüŞü görülmek-
tedir. Öncelikle bu misafirperverlik 
temel bir sınırla maluldür: Öteki-
nin kendisini inkârı! DiŞer bir de-
yişle barış ve misafirperverlik “Hı-
ristiyan ötekinin”, HıristiyanlıŞın-
dan en azından görünürde vazgeç-
mesi, bunu gizlemesi ya da “Müs-
lüman gibi davranması” şartına 
baŞlıdır. ÖrneŞin, Hürriyet’in Papa 
ile Başbakan ErdoŞan’ın havaala-
nındaki buluşmasını ele aldıŞı “şs-
lam barış ve akıl dini” başlıklı ha-
berinde, ErdoŞan’ın “diplomatik bir 
jest yaparak, Papa’yı uçaŞın merdi-
venlerinde karşılaması” büyük bir 
fotoŞrafla haberleştirilmiş, fotoŞraf 
açıklaması “Haçını sakladı, merdi-
venlerde karşılandı” ifadesiyle ya-
pılmıştır (“şslam barış ve akıl dini”, 
29 Kasım 2006, s. 22-23). Habere 
göre “Papa her zaman boynunda 
taşıdıŞı haçı paltosunun içinde tut-
tu. Oysa uçakta haç görünür şekil-
de peleriniyle oturdu. ErdoŞan da 
Papa’ya önemli bir jestte buluna-
rak, kendisini uçaŞın merdivenle-
rinde karşıladı” (29 Kasım 2006, s. 
22-23). Benzer şekilde Papa’nın Sul-
tanahmet Camii’nde ettiŞi ve bü-
yük bir jest olarak kabul edilen 
dua, Hürriyet’te “Ayasofya’da deŞil 
Sultanahmet’te dua” (Hürriyet, 1 
Aralık 2006, s. 22), Zaman’da “Aya-
sofya’yı gezdi, Sultanahmet Ca-
mii’nde dua etti” (Zaman, 1 Aralık 

2006, s. 1) başlıklarıyla haberleşti-
rilirken, Posta gazetesi “Tarihi 
Dua” manşetiyle çıkmış ve haberde 
Papa’nın “Müslüman gibi davran-
dıŞı” belirtilmiştir. Bu haberin öze-
tinde durum şöyle aktarılmıştır: 
 

Bir zamanlar Hıristiyanların en kut-
sal mabedi olan Ayasofya’da Papa 
ne dua etti, ne ıstavroz çıkardı. 
Müslümanların en önemli camile-
rinden Sultanahmet’te ise şstanbul 
Müftüsü ile birlikte kıbleye dönüp 
“huzur duruşu”nda bulundu ve dua 
etti. Papa bu sırada Müslümanlar’ın 
namaz kılarken yaptıŞı gibi ellerini 
önünde baŞladı. Bu, medeniyetlerin 
aynı Allah’ın huzurunda buluşması 
olarak tarihe geçti (Posta, 1 Aralık 
2006, s. 1). 

 
Ötekinin kendisini inkârını “biz”in 
inşası için gerekli gören basın, söz 
konusu “Müslümanlık” olduŞunda 
böyle bir inkârın imasına bile karşı 
çıktıŞını haberleriyle ortaya koy-
muştur. HıristiyanlıŞın temsilcisi 
Papa’nın bir camide dua etmesini 
alkışlayan gazeteler, bir imamın ki-
lise ile olması gereken ilişkisini ise 
Diyanet şşleri Başkanı BardakoŞ-
lu’nun açıklamaları aracılıŞıyla ifa-
de etmiştir: “şmam haç çıkarmaz, 
kilisede dua etmez.” (Hürriyet, 6 
Aralık 2006, s.25), “şmam haç çı-
karmaz”. (Posta, 6 Aralık 2006, s. 
14), “Herkesin ibadeti kendi me-
kânında güzel” (Zaman, 6 Aralık 
2006, s. 2). 

“Misafirperver ve barışçıl biz”in 
çelişkili yapısını ortaya koyan bir 
strateji yukarıda ele alınan “öteki-
nin kendini inkâr” ettiŞinin ima 
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edilmesi ise, diŞeri de ötekini de-
Şersizleştirmek    olmuştur. Bu stra-
teji yoluyla Papa’nın konumu çeşit-
li veçhelerle olduŞundan daha dü-
şükmüş gibi kabul edilmiş ya da 
Papa’ya öyle davranıldıŞı ima edil-
miştir. Hürriyet ’in Türkiye’nin da-
ha önce de 1967’de Papa VI. Paul 
ve 1979’da Papa II. Jean Paul’u 
aŞırladıŞını anlatan “2 Kez AŞırla-
dık” (24 Kasım 2006, s. 24) başlıklı 
haberi içeriŞinden fotoŞrafına ve 
sayfa mizanpajına kadar bunun ol-
dukça çarpıcı bir örneŞini oluştur-
maktadır (Bkz. FotoŞraf 1): Haber-
de bir yandan Türkiye’yi daha önce 
ziyaret eden her iki Papa’nın da ha-
vaalanında dönemin Cumhurbaş-
kanı ve Başbakanı tarafından karşı-
landıŞı vurgulanırken (bir misafir-
perverlik örneŞi), haber fotoŞrafı 
Papa II. Jean Paul’un havaalanında 
dönemin Cumhurbaşkanı Fahri Ko-
rutürk ve Başbakanı Süleyman De-
mirel’in önünde ve ayaklarının di-
binde eŞilmiş topraŞı öpen halini 
göstermektedir. Aynı haberin üs-
tünde, Türkiye Dışişleri Bakanlı-
Şı’nın önerisi üzerine Papa XVI. 
Benedict’in tepki çekmemek için 
sadece Ayasofya’yı deŞil Sultanah-
met Camii’ni de gezmeyi kabul et-
tiŞinin haberi, altında ise “Papa’nın 
Asıl Amacı Hıristiyan BirliŞi” baş-
lıklı bir haber yer almıştır. Hürri-
yet’in bu haberine çok benzeyen 
“3. Hacı Papa” başlıklı bir haber 
yine aynı fotoŞrafla Posta’da da 
karşımıza çıkmaktadır (28 Kasım 
2006, s. 14). 

Ötekini deŞersizleştirmenin bir 
diŞer örneŞi Başbakan Recep Tay-
yip ErdoŞan’ın Papa’ya “Papa Haz- 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

FotoŞrafFotoŞrafFotoŞrafFotoŞraf    1:1:1:1:    “şki kez aŞırladık” Hürriyet,  
24 Kasım 2006, s. 24. 

 
retleri” deŞil de “Sayın Papa” de-
mesinin haberleştirilmesinde kar-
şımıza çıkmaktadır. Haberlerde bir 
yandan ErdoŞan’ın NATO zirvesine 
katılmak üzere yola çıkacaŞı halde 
havaalanında Papa ile görüşmeyi 
kabul etmesinin Papa’yı mutlu etti-
Şi vurgulanırken (“20 dakika mut-
lu etti” Posta, 28 Kasım 2006, s. 
14), diŞer yandan ErdoŞan’ın Pa-
pa’ya “Papa Hazretleri” yerine “Sa-
yın Papa” diye hitap ettiŞi başlıŞa 
taşınmıştır (“Papa Hazretleri yerine 
Sayın Papa” Posta, 29 Kasım, s. 
12). Benzer şekilde bir yandan Di-
yanet şşleri BaşkanlıŞı’nın Papa’nın 
ziyareti için tadilattan geçirilerek 
yenilendiŞi haberleştirilirken öte 
yandan Diyanet şşleri Başkanı’nın 
da Papa’ya “Hıristiyan teolojisinde 
taşıdıŞı kutsallıŞa gönderme yapa-
cak bir hitap tarzı yerine sadece 
“‘Sayın Misafirimiz’ şeklinde hitap” 
edeceŞi vurgulanmıştır (“Diyanetin 
‘Sayın Misafiri’” Hürriyet, 28 Kasım 
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2006, s. 22). Bütün bu haberlerin 
anlatısında da görüldüŞü gibi, ulu-
sal basın Papa’nın ziyaretini, öteki-
nin yok sayılıp deŞersizleştirilmesi 
yoluyla MüslümanlıŞı yüceltmenin 
ve Müslüman “biz”i pekiştirmenin 
bir aracına dönüştürmüştür.    
    
TürklüŞünTürklüŞünTürklüŞünTürklüŞün    Yüceltilmesi:Yüceltilmesi:Yüceltilmesi:Yüceltilmesi:    
ÖtekÖtekÖtekÖtekiiiinininini    HayranHayranHayranHayran    BırakanBırakanBırakanBırakan    BizBizBizBiz 
 
şncelenen her üç gazetede de ha-
berlerin başlıklarına bakıldıŞında 
Papa’nın Türkiye’ye gelişiyle öne 
çıkan ikinci ana temanın “Türklü-
Şün yüceltilmesi” olduŞu söylene-
bilir. “Türklük” de tıpkı Müslü-
manlık gibi “Biz” inşasının temel 
araçlarından biri olarak Papa ekse-
ninde sıklıkla öne çıkartılmıştır. Bu 
anlamda Papa’nın, Türkiye basını 
tarafından TürklüŞü ve Türkleri 
yüceltmeye aracılık eden bir figür 
olarak çerçevelendiŞini söylemek 
mümkün. Öte yandan “Türklük” 
kavramının doŞrudan doŞruya bir 
etnik kimliŞe işaret etmediŞini he-
men hatırlamak gerekir (YeŞen, 
2009: 109). “Türklük”, başta Kürt-
ler olmak üzere Türkiye toplumu 
içinde bulunan diŞer etnik ve dini 
kimliklerin içinde eritildiŞi bir ku-
ruluş tarihine, düşmana karşı bir-
likte savaşmaya, ortak dile, ortak 
dine ve en nihayetinde bölünmez 
bir bütün olarak Türkiye Cumhu-
riyeti’ne gönderme yaparken bu an-
latıyı tehdit eden her türden farklı-
lıŞı yok saymanın ve/ya ötekileş-
tirmenin de gösterenidir (Çoban-
Keneş, 2013). Bu açıdan bakıldı-
Şında Papa’nın sözleri ve eylemleri 
TürklüŞe yaptıŞı olumlu gönder-

meler ile manşete taşınmış, mem-
nunlukla karşılanmış ve nihayetin-
de Papa “Nefret figürüydü hoşgörü 
modeli haline geldi” (Hürriyet, 3 
Aralık 2006, s. 24) başlıklı haberde 
de görüldüŞü gibi “nefret figürü” 
olmaktan çıkarılarak “hoşgörü fi-
gürü” haline getirilmiştir. 

AşaŞıda yer verilen haber başlık-
larından da anlaşılacaŞı üzere Pa-
pa’nın “hoşgörü figürü” haline ge-
lebilmesi basının Papa’yı haberleş-
tirme biçimi ile yakından ilişkilidir. 
Bu anlamda her üç gazetede de Pa-
pa’nın TürklüŞe ve şslam’a yönelik 
olumlu duygularına işaret eden ifa-
delerine sıklıkla yer verilmesi ile 
onun “hoşgörü figürü” haline geti-
rilmesi arasındaki baŞlantının altı 
çizilmelidir. Tıpkı Papa’nın “nefret 
figürü” olarak işaretlenmesine ara-
cılık eden haberlerin dilinin Papa’yı 
olumsuzluklar içinde yansıtmasın-
da olduŞu gibi. Basın elitleri kendi 
söylemini meşrulaştıracak araçları 
bulmak istediŞinde zorlanmamak-
ta, Papa’yı olumsuz ve/ya olumlu 
göstermek istediŞinde de neyi, ne 
zaman, hangi sözcüklerle manşete 
taşıyacaŞını ayarlayabilmektedir. 
Bu baŞlamda Papa’nın duygularına 
işaret eden sevmek (“Türkleri Sevi-
yorum”, Hürriyet, 30 Kasım 2006, 
Manşet),    hayranlık ve memnuniyet 
(“Papa 16’ıncı Benediktus Türki-
ye’ye endişelerle gelmişti ama ilgi-
den memnun kaldı ve hayranlıkla 
döndü”, Posta, 2 Aralık 2006, s. 
14), zevk (“Türk yemeŞiyle dünye-
vi zevk”, Posta, 28 Kasım 2006, s. 
1), coşku (“Papa Coştu”, Posta, 30 
Kasım 2006, s. 1) ve mutluluk (“20 
dakika mutlu etti”, Posta, 28 Kasım 
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2006, s. 14) gibi kelimelere sıklıkla 
vurgu yapılmasının nedeni aslında 
medyanın Papa’yı böyle yansıtma 
arzusuyla baŞlantılıdır. Bu arzuyu 
oluşturan kaynak ise elbette Türk-
lüktür. Bu arzunun bir sonucu ola-
rak Papa’nın TürklüŞü sevdiŞine 
kanıtlar bulunmuş, bu kanıtlar yo-
luyla Papa’nın Türkiye’ye, şstan-
bul’a hatta şslam dinine olan hay-
ranlıŞı ve sevgisi somutlaştırılmıştır 
(Bkz. FotoŞraf 2 ve FotoŞraf 4). 

 
 
    

    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
FotoŞrafFotoŞrafFotoŞrafFotoŞraf    2:2:2:2:    “Papa coştu”, Posta, 30 Kasım 

2006, s. 1. 

 
Böylece, Papa TürklüŞü ve Müs-

lümanlıŞı eleştirdiŞi iddiasıyla gel-
mesi istenmeyen bir figür olmaktan 
çıkarılarak tam tersi bir kutba yer-
leştirilmiştir. Bu açıdan medyanın 
etnik, dini, kültürel farklara sahip 
kesimlere ve onların temsilcilerine 
yönelik dili ve söylemi kurma bi-
çiminin onlara yönelik algının ve 
davranışların oluşmasında etkisi göz 
ardı edilmemelidir. Nitekim bir ön-
ceki başlık altında yer alan haber-

lerden de hatırlanacaŞı üzere olum-
suz ve niyetinden bile kuşku duyu-
lan bir figür olarak yansıtılan Papa 
aşaŞıdaki haber başlıklarından he-
men tespit edilebileceŞi gibi tam 
tersine Türklerin deŞerlerini öven 
ve ona saygı duyan bir figür olarak 
yeniden kurgulanmaktadır. Bu an-
lamda Türkiye basınında Papa için 
birbirine çok yakın zaman dilimleri 
içinde iki farklı söylem üretildiŞi 
açıkça anlaşılmaktadır. Dolayısıyla 
nefretten hoşgörüye evrilen Papa 
öyküsünde bu öyküyü yazan ana-
akım Türkiye basınının bütün ar-
zusunun Papa’nın TürklüŞü, Türk-
leri ve elbette şslam dinini yücelt-
mesi ve sevmesi olduŞu açıkça gö-
rülmektedir (ÖrneŞin bkz. FotoŞraf 
3 ve FotoŞraf 4). Özellikle Papa’nın 
ziyareti gerçekleştirdiŞi günlerde 
Türkleri sevdiŞinin ve TürklüŞü 
övdüŞünün işaretleri olarak her üç 
gazetede de sıklıkla vurgulanan ve 
başlıklara taşınan Türkler, Türkçe, 
Türk ve Türkiye    sözcüklerinin var-
lıŞı beŞenilme ve sevilme arzusu-
nun işareti olarak okunabilir: “Türk-
leri seviyorum” (Hürriyet, 30 Ka-
sım 2006 s. 1), “Türkleri çok sevi-
yorum” (Posta, 30 Kasım 2006 s. 
1), “Papa Türkçe başladıŞı ayini 
Türkçe bitirdi” (Hürriyet, 30 Kasım 
2006 s. 1), “Papa’dan Türkçe ve 
Türk bayraŞı jesti” (Zaman 30 Ka-
sım 2006, s. 1), “Türk bayraŞı sal-
ladı” (Hürriyet, 30 Kasım 2006, s. 
1), “Papa’nın elinde Türk bayraŞı” 
(Hürriyet 30 Kasım 2006”, s. 1) ya 
da “Uçak kondu Papa Türk gibi al-
kışladı” (Posta, 3 Aralık 2006, s. 1), 
“Kalbini çaldık” (Posta, 2 Aralık 
2006, s. 1), “Türk yemeŞiyle dün-
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yevi zevk” (Posta, 28 Kasım 2006, 
s. 1), “Papa, Türkiye’ye teşekkür 
etti” (Zaman, 4 Aralık, s. 16), “Tür-
kiye’nin hoşgörüsünü dünya gör-
dü” (Zaman, 6 Aralık, s. 2). 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

FotoŞraf 3: FotoŞraf 3: FotoŞraf 3: FotoŞraf 3: “Papa’dan Türkçe ve Türk bay-

raŞı jesti”, Zaman, 30 Kasım 2006, s. 1. 
 
Öte yandan medya tarafından 

TürklüŞün yüceltilmesine aracılık 
eden “hoşgörü söylemi” içinde ya-
zılan bütün bu hikâyeye daha ya-
kından bakıldıŞında, tıpkı “Müs-
lüman biz’in inşasında olduŞu gibi, 
satır aralarına gizlenen ve aslında 
“biz”in hoşgörüsüzlüŞünü kapata-
rak-“olumlu kendi”ye dönüştüren 
bir inkâr stratejisinin burada da 
kullanıldıŞı görülebilir. Dolayısıyla 
“TürklüŞün yüceltilmesi”ne aracı-
lık eden temel inkâr stratejisinin bu 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 
FotoŞraf 4: FotoŞraf 4: FotoŞraf 4: FotoŞraf 4: “Türk yemeŞiyle dünyevi zevk”, 

Posta, 28 Kasım 2006, s. 1. 

 
açıdan tersine çevirme olduŞu he-
men tespit edilebilir. Bu tespitin ya-
pılabilmesine imkân veren şey Tür-
kiye basınının öne çıkardıŞı hoşgö-
rünün Papa’ya koşulan bir takım 
şartlara baŞlı olmasının anlaşılma-
sıyla ilişkilidir. Bu anlamda Türki-
ye’nin Papa’ya gösterdiŞi hoşgörü-
nün sınırları olduŞu açıktır. Örne-
Şin, Papa’nın kimlerle görüşeceŞi, 
hangi protokole uyması gerektiŞi 
ayrıntılarla haberlere konu olmak-
ta, tersi bir durumda yaptırımların 
ne olacaŞı bile açıkça dile getiril-
mektedir (Bkz. FotoŞraf 5). 
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FotoŞrafFotoŞrafFotoŞrafFotoŞraf    5:5:5:5:    “O arabaya binersen top atışı 

yok”, Hürriyet, 18 Kasım 2006, s. 1. 

 
FotoŞraf 5’te yer verilen, “O ara-

baya binersen top atışı yok” (Hür-
riyet, 18 Kasım 2006, s. 1) başlıklı 
haber ve haberin metninde yer alan 
“Ankara’nın tüm uyarılarına raŞ-
men Patrik Bartholomeos’un ma-
kam aracıyla Patrikhaneye gitmek-
ten vazgeçmeyen Papa’ya ‘ikinci sı-
nıf’ protokol uygulanacak”,    “21 Pa-
re top atışı yok”, “Yemek de veril-
meyecek” (Hürriyet, 18 Kasım 
2006, s. 1 ve 22) ifadelerinde de 
görüldüŞü gibi “biz”in hoşgörüsü 
belli koşullara baŞlı olarak ortaya 
çıkmaktadır. Görülen o ki, Papa 
TürklüŞü ve MüslümanlıŞı öne çı-
karan tavır ve davranışları göster-
diŞi sürece hoşgörü ile karşılanmış, 
“Türkiye’nin hoşgörüsünü dünya 
gördü” (Zaman, 6 Aralık, s. 2) ha-
berinde olduŞu gibi Papa’ya bütün 
dünyanın inkâr edemeyeceŞi sözde 
sınırsız bir hoşgörü gösterilmiştir. 
Dolayısıyla öteki olarak işaretle-
nenlere yönelik ayrımcı söylemleri 
kuran bir inkâr stratejisi olarak 
“hoşgörü söylemi” aslında hoşgö-
rüsüzlüŞü kapatan bir tersine çe-
virmedir ve bu strateji Papa’nın ha-
berleştirilmesi sürecinde de sıklıkla 
kullanılmıştır. 

VeVeVeVe    Öteki...:Öteki...:Öteki...:Öteki...:    şçşçşçşç    ÇekişmelerÇekişmelerÇekişmelerÇekişmeler    şçişçişçişçinnnndekidekidekideki        
HıristiyanlıkHıristiyanlıkHıristiyanlıkHıristiyanlık 
 
Papa XVI. Benedict’in ziyareti vesi-
lesiyle “Müslüman Türkler olarak 
biz” imgesini tazeleyen ulusal ba-
sın, bu imgenin ötekisini oluştu-
rurken iç çekişmeler içerisinde bö-
lünmüş bir Hıristiyanlık anlatısı 
kurmuştur. Haberlerde Hıristiyan 
âleminin iç karışıklıklarına ayrıntılı 
olarak yer verilmiştir. ÖrneŞin Pos-
ta gazetesinde Papa ile Patrik’in gö-
rüşmesi Hıristiyan dünyası içindeki 
“bölünme”yi ön plana çıkaracak 
şekilde haberleştirilmiş, bu bölün-
menin “bir skandal” olduŞuna iliş-
kin Papa’nın açıklamaları haberler-
de vurgulanmıştır. “Papa Görevini 
Böyle Açıkladı: Tüm dünyayı Hıris-
tiyan yapmak” başlıklı haberin he-
men altındaki “Bölünmemiz skan-
dal” alt başlıŞı altında yazılanlar 
bunun bir örneŞini oluşturmakta-
dır: “Hıristiyanlar arasında var olan 
bölünmeler dünya için bir skandal 
olup şncil’i müjdelemek için bir 
engeldir. Rumca konuşan Patrik 
Bartholomeos ise Ortodokslarla Ka-
toliklerin birlikte ayin yapmama-
sından üzgün olduŞunu ve bunun 
yakında deŞişmesini umduŞunu 
söyledi” (Posta, 1 Aralık 2006, s. 
14). Papa ve Patrik buluşması Za-
man gazetesinde “16. Benedict ile 
Bartholomeos’tan dinlerarası diya-
log ve barış çaŞrısı”, Hürriyet gaze-
tesinde ise “Birleşme deŞil ama bir-
liktelik” başlıŞı ile verilmiş; bu açı-
dan her üç gazetede de aslında Ka-
tolik ve Ortodoks Hıristiyanlar ara-
sında bir “sorun” olduŞu ve bu so-
runu aşmak üzere Papa ve Patrik’in 
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bir araya geldikleri iddia edilmiştir. 
Bu iddia “barış”, “diyalog”, “çaŞrı”, 
“ekümenlik”, “birlik” kelimelerinin 
haber başlıklarında sıklıkla öne çı-
kartılması ile desteklenmiştir. 

Haberlerde Hıristiyan âleminin 
“iç çekişmeleri”nin üç ayak üzerine 
oturtulduŞu tespit edilebilir. şç çe-
kişmelerin ilk ayaŞını Vatikan ile 
Rus Ortodoks kilisesi arasındaki 
gerilimler, ikinci ayaŞını Vatikan 
ile Rum Fener Patrikhanesi arasın-
daki gerilimler, son ayaŞını ise Rus 
Ortodoks Kilisesi ile Rum Fener 
Patrikhanesi arasındaki gerilimler 
oluşturmaktadır. Her üç gerilime 
de ayrıntılı olarak yer veren haber-
lerde parçalanmış ve çatışmalar 
üzerine kendini var eden bir Hıris-
tiyanlık resmi çizilmektedir. Hürri-
yet gazetesinin “Moskova’dan ba-

kış” başlıŞı notuyla verilen “Pa-
pa’nın Fener şifreleri” başlıklı ha-
beri bu açıdan dikkat çekicidir (Bkz. 
FotoŞraf 6): 
 

Papa 16. Benedikt’in Türkiye ziya-
reti şslam alemine yönelik jestlerin 
yanı sıra, Rus Ortodoks Kilisesi’ne 
de bir mesaj verdi. Papa ile Pat-
rik’in Fener’de el ele tutuşarak do-
Şu-batı kiliselerinin güç birliŞi me-
sajını vermesi Rus Kilisesi’ne çok 
dokundu. 115 milyon Ortodoksu 
temsil eden Rus Kilisesi, Fener’i 
OrtodoksluŞun merkezi deŞil, eşiti 
olarak tanıyor... Papa-Patrik bu-
luşması, yani birinci ve ikinci Ro-
ma’nın buluşması, üçüncü Roma 
fikrine darbe indirdi… Vatikan ile 
Rus Ortodoks Kilisesi arasındaki 
problemlerin ışıŞında Rus Patrik-

    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
    
FotoŞraf 6: FotoŞraf 6: FotoŞraf 6: FotoŞraf 6: “Papa’nın Fener �ifreleri”, Hürriyet, 2 Aralık 2006, s. 18. 
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hanesine en çok dokunan an Pa-
pa’nın Rum Fener PatriŞi 1. Bart-
holomeos ile el ele tutuşarak birinci 
ve ikinci Roma olarak tanımlanan 
Vatikan ile şstanbul arasındaki kar-
deşlik ilişkisine yeniden tam güç 
başlanması oldu (“Moskova’dan Ba-
kış”, Hürriyet, 2 Aralık 2006, s. 
18). 
 
“Rusya’ya Mesaj”, “Üçüncü Ro-

ma’ya darbe”, “Fener-Moskova eşit-
tir” “Vatikan ile Moskova’nın ikti-
dar mücadelesi” alt başlıkları ile 
devam eden haberde Hıristiyanla-
rın kendi aralarındaki “çatışma”nın 
nedenlerine bu kadar ayrıntılı yer 
verilmesinin ardında Türkiye top-
raklarında yer alan Fener Rum Pat-
rikhanesi ile Vatikan’ın birleşme ta-
lebine Rusya gibi Türkiye’nin de sı-
cak bakmamasının etkili olduŞu 
söylenebilir. Dolayısıyla ulusal ba-
sın Papa’nın ve Patrik’in bir araya 
gelme, diyalog kurma çabasını so-
runları öne çıkarmak yoluyla an-
latmayı tercih etmiştir. ÖrneŞin, 
Papa varken “bayrak açarak kendi-
sini resmen ekümenik-evrensel” 
ilan eden Fener Rum Patrikhanesi 
PatriŞi I. Bartholomeos’un bu sıfat-
larının Türkiye basını tarafından 
tanınmadıŞı-tanınmak istenmedi-
Şini görmekteyiz: “Ankara Tekrar-
ladı: Patrik Ekümenik DeŞil” (Za-
man, 1 Aralık 2006, s. 14) “Ekü-
menik BayraŞı açtı”, “Patrikhane 
Türk Kurumu”, “Ziyarete Patrik 
Gölgesi” (Posta, 1 Aralık 2006, s. 
14). Hatta Patrik I. Bartholomeos 
bu haberlerde Papa’nın olumlu ge-
çen ziyaretine gölge düşüren bir fi-
gür olarak işaretlenmektedir. Pos-

ta’nın “Ziyarete Patrik Gölgesi” 
başlıklı haberinde belirtildiŞi gibi 
“Yasalara göre Patrikhane bir Türk 
Kurumudur ve EkümenliŞi Türki-
ye’yi baŞlamıyor”. Patrik “sıradan 
bir Türk vatandaşından farksızdır. 
Posta’ya göre kendini ekümenik 
ilan eden ve ekümeniklik bayraŞı 
açan Patrik “bu hareketiyle Türkiye 
için olumlu geçen Papa ziyaretini” 
gölgelemektedir. Dahası hak etme-
diŞi sıfatlara sahipmiş gibi hareket 
eden Fener Rum Patrikhanesi Pat-
riŞi I. Bartholomeos özerklik iste-
Şine işaret eden tavrı ve davranışla-
rıyla Türkiye’nin egemenlik sahası-
na göz dikmektedir (“Ziyarete Pat-
rik Gölgesi”, Posta, 1 Aralık 2006, 
s. 14). 

Haberlerdeki bu anlatı “Hıristi-
yan öteki” imgesinin bir diŞer bo-
yutunu ortaya koymaktadır: Öteki-
nin de ötekisi olarak Türkiye’deki 
Ortodoks Rumlar ve Fener Rum 
Patrikhanesi. Türkiye Cumhuriye-
ti’nin kuruluş anlaşması sayılabile-
cek Lozan Anlaşması ile şstanbul’da 
bulunan Rum Ortodoks Kilisesi’nin 
(Fener Rum Patrikhanesi de de-
nilmektedir) hukuki ve siyasi ko-
numu, Kilise’nin on dokuzuncu 
yüzyıldan bu yana devam eden ekü-
menikliŞini (dünyadaki tüm Orto-
doksların ruhani liderliŞi) de içine 
alacak şekilde feshedilmiş, kilise şs-
tanbul’daki Rum cemaatinin dini 
etkinlikleri ile sınırlanmıştır. Pat-
rikhane’nin çeşitli dönemlerde dile 
getirdiŞi ekümeniklik talebi Türki-
ye Cumhuriyeti Devleti tarafından 
tanınmamakta ve bu durum kilise 
ile devlet arasında gerilimli bir iliş-
kiye neden olmaktadır (Özel, 2006: 
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39-65). Bu gerilimli ilişki Papa zi-
yaretine ilişkin haberlerde de ken-
disini göstermiştir: “Türkleri se-
ven”, “kalbinin yarısı şstanbul’da 
kalan”, “Türk bayraŞı sallayan”, 
“Türkçe konuşan” ve bir “Müslü-
man gibi dua eden” Papa, ulusal 
basın tarafından nefret figüründen 
hoşgörü modeline dönüştürülür-
ken, dokuz dilde hazırladıŞı bildi-
ride Türkçe’ye yer vermeyen (“9 
dildeki metinde Türkçe yoktu” Hür-
riyet, 1 Aralık 2006, s. 22), üzerin-
de ekümenik ifadesi bulunan basın 
akreditasyon kartları daŞıtarak 
“kriz yaratan” (“Ekümenik Kartlar 
şptal”, Posta, 1 Aralık 2006, s. 14) 
Fener Rum Patrikhanesi, haberler-
de içimizdeki tehdit olarak öteki-
nin de ötekisi konumundadır.    
    
SonuçSonuçSonuçSonuç    
 
Bu çalışmada Katolik Hıristiyanla-
rın ve Vatikan’ın lideri Papa XVI. 
Benedict’in 2006 yılındaki Türkiye 
ziyaretinin ulusal basında ele alın-
ma biçimi incelenmiştir. Papa’nın 
Müslümanlık ve Türkiye’nin AB 
üyeliŞi hakkında ziyaret öncesinde 
yaptıŞı olumsuz açıklamalar, bu zi-
yareti biz-onlar karşıtlıŞının mer-
kezde durduŞu bir mücadeleye dö-
nüştürmüştür. Türkiye’de dönemin 
en çok satan üç ulusal gazetesinde-
ki Papa ile ilgili haberleri inceleyen 
bu çalışma, basının bu gündemle 
baş etme biçimine odaklanmıştır. 
Tespit edilen 212 haber incelendi-
Şinde, basının “biz”e bir saldırı ola-
rak gördüŞü açıklamalara yanıtının 
tahrip olan “biz” imgesini tamir et-
mek ve pekiştirmek olduŞu görül-

müştür. Ulusal basın bunu, “biz”i, 
öncelikle “Müslüman ve Türk” ola-
rak işaretleyerek yapmıştır. Ulusal 
basın ilk olarak Papa’nın eleştirile-
rinin aksine şslam’ı “şiddetten uzak, 
barışçıl ve akılcı” bir din, şslam di-
ninin mensuplarını ise dik duruşlu 
ve medeni Müslümanlar imgesi ile 
kurmuştur. Basın ayrıca “hayran” 
olunası Türkleri ve TürklüŞü övüp 
yüceltmek yoluyla “bildiŞimiz biz”i 
yeniden tesis ederken, yüceltilen biz 
imgesinin karşısına olumsuz öteki 
olarak Batıyı ve HıristiyanlıŞı koy-
muştur. Batıyı barışa asıl sekteyi 
vuran taraf olarak işaretleyen basın, 
HıristiyanlıŞı da bütünlükten yok-
sun iç çekişmeler ve bölünmeler 
içindeki bir din olarak betimlemiş-
tir. Böylece ulusal basın Papanın 
gelişini “biz”e yöneltilen eleştirile-
rin yanıtlanmasının, biz imgesinin 
tamir edilmesinin ve canlı tutulma-
sının aracına dönüştürmüştür. 

Türkiye basınında “Müslüman-
lıŞın övgüsü” ve “TürklüŞün yücel-
tilmesi” yoluyla “Biz”i yeniden inşa 
etmenin bir aracı olarak görülen 
Papa, “biz” imgesini zedelediŞi du-
rumlarda deŞersizleştirilirken, bu 
imgeyi desteklediŞi durumlarda 
“hoşgörüyle” ve “misafirperver-
lik”le karşılanmıştır. Bu tespitin 
yapılabilmesine olanak veren şey, 
kısa bir zaman dilimi içinde Türki-
ye basınında iki farklı Papa anlatı-
sına yer verilmiş olmasıdır. Papa, 
basın tarafından önce gelmesi is-
tenmeyen bir “nefret figürü” olarak 
çerçevelenmişken, TürklüŞü yü-
celtmeye, şslam dinini övmeye baş-
ladıŞı andan itibaren de “hoşgörü 
modeli”ne dönüştürülmüştür. Ba-
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sın tüm bu süreci inkâr ve ötekini 
deŞersizleştirme söylemsel strateji-
leriyle yönetmiştir. Kendi olumsuz-
luklarını inkâr edip geçiştiren, öte-
kini ise kendisini eleştirdiŞi her 
durumda deŞersizleştiren bu haber 
dili Papa’ya ilişkin anlatının drama-
tik dönüşümüne eşlik etmiştir. Bu 
nedenle çalışmanın çarpıcı sonuç-
larından bir diŞeri de “biz”i kuran 
unsurlar, sözde deŞersizleştirilen 
öteki/Papa tarafından yüceltildikçe, 
olumlu bir şekilde dile getirildikçe, 
ötekine yönelen haber dilinin de 
çabucak deŞişmiş olmasıdır. DeŞi-
şen haber dili, ötekinin olumlu ba-
kışına duyulan arzuyu da görünür 
kılmıştır. Papa’nın/ötekinin bize 
yönelik hayranlık dolu bakışı “biz” 
inşasına katkı yaptıkça öteki tara-
fından sevilme ve arzu edilme ar-
zusu da haberlerde “Papa coştu”, 
“Türk yemeŞiyle zevk”, “Kalbini 
çaldık”, gibi duygu ifadeleriyle açı-
Şa çıkmıştır. 

Çalışmadan çıkan bir diŞer so-
nuç, “biz” vurgusunun ve övgüsü-
nün üç gazetede de yer bulmakla 
birlikte en çarpıcı ve yalın örnekle-
riyle Hürriyet tarafından tekrar-
lanmış olmasıdır. Bu sonuç, “Tür-
kiye Türklerindir” şiarını benimse-
yen ve bunu Türk bayraklı logosu-
na taşıyan Hürriyet’in milliyetçi, 
seküler ve ulusal siyasal yelpazenin 
merkezinde duran politik duruşu 
ile uyumludur. 

şdeolojik farklılıklarına ve farklı 
yayıncılık anlayışlarına raŞmen her 
üç gazetenin de “Biz” imgesini can-
lı tutmak konusunda ortaklaşabil-
diŞini gösteren bu sonuçlar ulusal 
medyanın ortak bir dil, düşünme 

ve duygulanma biçiminin gelişme-
sine katkı sunarak “hayali bir ce-
maat olarak ulus”un (Anderson, 
2006) kendi imgesini göreceŞi ve 
bunu sürekli yeniden üreteceŞi bir 
ortam oluşturduŞunu söyleyen lite-
ratürü7 destekler niteliktedir. 

––––––––––––––––––– 
7 Bu literatür için bkz. Anderson, 2006; Billig, 

1995; Calhoun, 1997; Gellner, 1983; Smith, 
1991.  
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ÖzÖzÖzÖz 
 
Hasan Akbulut’un isabetle altını çizdiŞi gibi Nuri Bilge Ceylan’ın sinemasında temel olan 
duygular suçluluk ve utançtır. Yönetmen, evli bir çiftin ilişkisini anlattıŞı şklimler (2006) 
filmi hariç, Kasaba (1997), Mayıs Sıkıntısı (1999), Uzak (2002), Üç Maymun (2008), Bir 
Zamanlar Anadolu’da (2011) ve Kış Uykusu (2014) filmlerinde suç ve suç işleyen 
karakterlerde suçla ilgili vicdani hesaplaşmayı işlemiştir. Yönetmenin filmografisinde; 
güçlü-güçsüz karşıtlıŞı temelinde başta bireylerden hayvanlara, kişisel ilişkiler 
çerçevesinde de bireylerden birbirlerine yönelik eylemlerde karşımıza çıkan suç, giderek 
toplumsal çerçeve kazanmaya başlar. Bu baŞlamda Üç Maymun ve Bir Zamanlar 
Anadolu’da yasal anlamda suçu anlatının merkezine alırken, Kış Uykusu toplumsal 
düzenin adaletsizliŞine vurgu yapmaktadır. 

Ceylan’ın yasal anlamda suç olgusunu işlediŞi iki filminden Üç Maymun, Bir Zamanlar 
Anadolu’da filminden farklı olarak, öyküsünü suç ve suçu örtbas etmek adına teklif edilen 
para etrafında kurmakta ve suçu örtbas etmesi adına teklif edilen paranın zincirleme 
biçimde suç ürettiŞini söylemektedir. Filmdeki suçun faili tarafından, yanında çalışan 
şoförü Eyüp’e suçu üstlenmesi karşılıŞında teklif edilen para Eyüp’ün çekirdek ailesinin 
temel deŞer ve ilişki yapısını kökten sarsacak, en önemlisi söz konusu suçu 
sonlandırmadıŞı gibi para suç üretmeye devam edecektir. Bu baŞlamda, Üç Maymun 
filminde suç ve suça ortak olmak Hannah Arendt’in KötülüŞün SıradanlıŞı metni, Eyüp, eşi 
ve oŞlunu suçun üzerini örtmeye teşvik eden yegâne etken olarak para ve paranın temsil 
ettiŞi deŞerler David Greaber’in Borç ve Walter Benjamin’in Din Olarak Kapitalizm 
metinlerinden hareket edilerek analiz edilecektir. Filmin, karakterler arasındaki güç 
hiyerarşisini ortaya koyan bakış ve gözetleme düzeneŞiyse Slavoj Zizek’in Yamuk Bakmak 
metninde sunduŞu perspektif temel alınarak incelenecektir.    
    
AnahtarAnahtarAnahtarAnahtar    SözcüklerSözcüklerSözcüklerSözcükler: Üç Maymun, suç, borç, bakış, Nuri Bilge Ceylan Sineması.    
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AbstractAbstractAbstractAbstract 
 
As Hasan Akbulut rightly emphasizes, the fundamental affects in Nuri Bilge Ceylan’s 
movies are guilt and disgrace. With the exception of Climates (2006), where Ceylan 
depicts the relationship of a married couple, the director has focused on crime and the 
conscientious reckoning of his guilty characters in The Small Town (1997), Clouds of May 
(1999), Distant (2002), Three Monkeys (2008), Once Upon A Time in Anatolia (2011) 
and Winter Sleep (2014). Crime, which is portrayed in the filmography of the director as 
directed mainly from individuals to animals and from one individual to another in 
personal relations within the framework of the atrocity between the powerful and the 
weak, gradually acquires a social dimension. In this regard, while Three Monkeys and 
Once Upon A Time in Anatolia center upon crime in the legal sense, Winter Sleep 
emphasizes the injustice of social order. 

As distinct from Once Upon A Time in Anatolia, the plot of Three Monkeys, one of the 
two films where Ceylan focuses on crime in the legal sense, is built around a crime and 
money offered to cover up a crime, which in turn results in subsequent crimes. The money 
offered by the real perpetrator to his chauffeur, Eyüp, to take the blame upon himself will 
shake the fundamental structure and values of Eyüp’s nuclear family and perhaps most 
importantly, the money will lead to further crimes, rather than covering up the crime in 
question. In this regard, crime and complicity in Three Monkeys will be analysed on the 
basis of Hannah Arendt’s Banality of Evil. Money, which is the only motivation for Eyüp, 
his wife and his son to cover up the crime as well as the values represented by money will 
be investigated within the framework of Debt by David Greaber and Capitalism as Religion 
by Walter Benjamin. The mechanism of gaze and surveillance which manifests the 
hierarchy of power among the characters will be analysed on the basis of the perspective 
offered by Slavoj Zizek in Looking Awry.    
    
Keywords:Keywords:Keywords:Keywords: Three Monkeys, crime, debt, gaze, Nuri Bilge Ceylan Movies.    
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Hilelik: Nuri Bilge Ceylan’ın Üç Maymun Filmi’nde 
Suç ve Suçun Yeniden Üretimi1 

 
 
 
 

Bu1 makalede, Nuri Bilge Ceylan 
filmografisinde yer alan filmler ara-
sından Üç Maymun filmi, odak 
noktasına aldıŞı suç ve suçun gide-
rek yayılmasına neden olan para 
mevhumu üzerinden analiz edil-
mek amacıyla seçilmiştir. Üç May-
mun servete “sahip olanlar” ve 
“servete sahip olmayanlar”dan olu-
şan, deŞerler mânâsında birbirin-
den çok farklı iki dünya sunmakta-
dır. Çalışma; Üç Maymun    filminin 
bireyden toplumsala yayılan bir suç 
ortaklıŞı atmosferi çizdiŞi fikrinden 
hareketle, servete sahip olan karak-
terde vücut bulan kapitalist deŞer-
ler ve paranın getirdiŞi deŞişimin, 
yoksulların deŞer dünyasını sarsa-
rak, aile birliŞinin bozulması ve her 
bir ferdin yoldan çıkmasına sebep 
oluşunu incelemeyi amaçlamakta-
dır. Bu doŞrultuda, çalışmada, Üç 
Maymun filmi ilk olarak Hannah 
Arendt’in KötülüŞün SıradanlıŞı’n-
––––––––––––––––––– 
1 2014 yılının AŞustos ayında, Lancaster Üni-

versitesi Sosyoloji Bölümü’nde üzerinde ça-
lışmaya başladıŞım makalemin, kuramsal 
temelini oluşturmamda danışmanlıŞımı üst-
lenen Bülent Diken’in katkısı benim için çok 
deŞerlidir. Türkiye’ye döndükten sonra ara-
dıŞım kaynaklara hızlı biçimde ulaşmamı 
saŞlayan oda arkadaşım Burak Özçetin ve en 
çok da makaleyi tamamlama sürecinde öne-
rileriyle desteŞini esirgemeyen sevgili hocam 
Emine Uçar şlbuŞa’ya teşekkür ediyorum. 

da (2012) sunduŞu çerçeve temel 
alınarak suç ve suça ortak olma baŞ-
lamında ele alınacaktır. Arendt’in 
metni, Nazi suçlusu Karl Adolf 
Eichmann örneŞinde kişisel haya-
tında yükselmek isteyen sıradan in-
sanın, suça nasıl dâhil olduŞunu 
ele aldıŞı için seçilmiştir. Üç May-
mun’un karakterleri de suçla aynı 
şekilde ilişki kurmaktadır. şkinci 
olarak yönetmenin karakterler ara-
sındaki güç ilişkilerini destekler bi-
çimde kurduŞu bakış ve gözetleme 
mekanizması, Slavoj Zizek’in Ya-
muk Bakmak (2005) metninde sun-
duŞu çerçeve temelinde ele alına-
caktır. Film, içeriŞini tamamlayan 
bir görsel biçimle, karakterlerin hi-
yerarşi ilişkisine uygun bir bakış 
mekanizması kurmaktadır. Buna 
göre üç karakter, Servet’in işlediŞi 
cinayeti ört bas ettikleri, ortada ölü 
bir insan olduŞu gerçeŞi ile yüz-
leşmektense bakışları aracılıŞıyla 
birbirlerini, özellikle Hacer’i denet-
ler ve Zizek’in tarif ettiŞi şekliyle 
yamuk bakış çerçevesinde Hacer’i 
suçlu konumuna oturturlar. Üç 
Maymun filmi son olarak Walter 
Benjamin’in kapitalist inanç tarifi 
(2011) ve David Greaber’in antro-
polojik metni Borç’a (2015) atıfla 
analiz edilecektir. Benjamin’in ka-
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pitalist inanç tarifi, kapitalizmle bir-
likte hâkim deŞerlerde nasıl bir 
dönüşüm yaşandıŞını ortaya koy-
duŞu için seçilmiştir. Benjamin’in 
analizinde kapitalizmin ortaya çıkı-
şıyla birlikte varlıŞın yerini mül-
kün, niteliklerin yerini metaların 
yani niceliklerin, insani ilişkilerin 
yerini parasal ilişkilerin, ahlâki de-
Şerlerin yerini ise paranın aldıŞına 
dair vurgusunun Üç Maymun’un 
servetle tanışan çekirdek ailesinde-
ki deŞer deŞişimini tarif etmek için 
uygun olduŞu düşünülmüştür. 
Greaber ise, ilk çaŞlardan günümü-
ze dek insanlar arasındaki ekono-
mik ilişkilere temel olarak üç ahlâ-
ki kural öne sürmektedir. Bu kural-
lardan hiyerarşi ve deŞiş tokuştan, 
filmin karakterleri arasındaki ilişki-
leri analiz etmek için yararlanılmış-
tır.    
    
NuriNuriNuriNuri    BilgeBilgeBilgeBilge    CeylanCeylanCeylanCeylan    
FilmlerindeFilmlerindeFilmlerindeFilmlerinde    SuçSuçSuçSuç    veveveve        
VicdaniVicdaniVicdaniVicdani    HesaHesaHesaHesapppplaşmalaşmalaşmalaşma    TemasıTemasıTemasıTeması 
 
1997 yılında ilk uzun metraj filmi 
Kasaba’yı yöneten Nuri Bilge Cey-
lan’ın filmografisinde; git gide ön 
plana çıkan tema suç ve vicdani he-
saplaşmadır. Yönetmenin, evli bir 
çiftin ilişkisini anlattıŞı şklimler 
(2006) hariç her filmi, suç ve vic-
dani hesaplaşma temalarını, farklı 
öyküler çerçevesinde ele almakta-
dır. ÖrneŞin Bir Zamanlar Anado-
lu’da (2011) filminde bürokrasi ve 
bürokrasiyle ilişkili iktidar ilişkile-
ri, Kış Uykusu’nda (2014) aydın 
olarak konumlanan bireyin halkın 
gerçekliŞinden kopuk oluşu çerçe-
vesinde suç ve vicdani hesaplaşma 

ele alınırken, Üç Maymun2 (2008) 

––––––––––––––––––– 
2 Üç Maymun konusu itibariyle Yılmaz Gü-

ney’in 1971 tarihli Baba filmini hatırlatmak-
tadır. Yılmaz Güney’in filmi, dünyasını iyi 
ve kötü karşıtlıŞı üzerine kuran Yeşilçam ge-
leneŞinin izini sürmektedir. Yılmaz Güney 
tarafından canlandırılan Cemal altı kişilik 
ailesini tek başına geçindirmeye çalışır. Ce-
mal, Refik Kemal adlı bir zenginin, oŞlu Ko-
ray’a tahsis ettiŞi yalıda bekçilik yapar ve ai-
lesiyle birlikte tek göz bir odada yaşar. Yıl-
maz Güney’in filminde yoksulluk vurgusu 
oldukça belirgindir. Cemal ailesini alt sınıf 
hayatından kurtarabilmek adına Almanya’ya 
işçi olarak gitmek için başvurur ve dişleri 
eksik olduŞu için başvurusu geri çevrilir. 
Aynı gece Koray barda cinayet işler ve Ce-
mal cinayeti üstlenerek hapse girer. Ce-
mal’in hapse girmesinin ardından Cemal’in 
eşi Koray’ın tecavüzüne uŞrar ve evi terk 
ederek kaybolur. Üç Maymun ve Baba ara-
sında en önemli fark Üç Maymun’un üç kişi-
lik çekirdek ailesinin kentin çeperinde kira-
sını ödeyebildikleri bir evde yaşamaları ve 
Eyüp’le Hacer’in işçi oluşudur. Ailenin ça-
lışmayan tek ferdi şsmail’dir. Dolayısıyla Ba-
ba filminde ailenin derdi hayatta kalabil-
mekken Üç Maymun’da ailenin derdi sınıf 
atlamaktır. Cemal’in suçu kabul etme sebebi 
altı kişilik ailesini geçindirebilmekken, 
Eyüp’ün suçu kabul etme sebebi kısa sürede 
toplu paraya sahip olabilmektir. şki film ara-
sındaki ikinci farksa Baba filminin zengin 
karakteri Refik Kemal’in vicdan sahibi iyi bir 
insan olmasıdır. Kötü olansa oŞlu Koray’dır. 
Dolayısıyla Baba sınıfsal bir hikâye anlat-
maktan ziyade, sınıfsal aidiyetlerin geri 
planda kaldıŞı, iyi ve kötülerin karşı karşıya 
geldiŞi bir melodramdır. Üç Maymun’un 
varsıl karakteri Servet filmin kötüsüdür. 
Servet sadece kişilik olarak deŞil kendisinde 
vücut bulan deŞerler anlamında da kötüdür. 
Baba filminde kötü karakter Koray, Cemal 
tarafından öldürüldüŞünde kötülük de bite-
cektir ancak Üç Maymun’da Servet, şsmail 
tarafından öldürüldüŞünde kötülük bitme-
yecektir. Servet’te vücut bulan deŞerler yani 
servetin, paranın ta kendisi suç üretmeye 
devam etmektedir. şki film arasındaki üçün-
cü fark: Cemal’in eşi, Koray’ın tecavüzüne 
uŞrar, Baba’da, oŞul Koray’ın fedaisi olur-
ken, kız “kötü yola” düşer. Kısaca olan biten 
her şey karakterlerin iradeleri dışında ger-
çekleşir. Üç Maymun’da ise tersine karakter-
ler daha iyi bir hayata sahip olmak adına her 
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ise suç temasını, para ve paraya sa-
hip olma baŞlamında güç ilişkileri 
hakkındaki hikâyesiyle odak nok-
tasına almaktadır. Ceylan’ın sine-
masında sözü edilen temanın ilk iz-
leriyle Kasaba’nın (1997) çocuk ka-
rakterleri Asiye ve kardeşi Ali’de 
karşılaşırız. Asiye ve Ali, okuldan 
dönerken tarlalardan geçerler ve 
karşılarına çıkan her şey onlar için 
oyun aracı halini alır (Suner, 2006: 
143). Yolda kaplumbaŞa bulurlar 
ve onunla da oynamaya başlarlar; 
Asiye kardeşine, kaplumbaŞanın 
ters çevrilmesi durumunda kendi 
kendisine doŞrulamayacaŞı için öle-
ceŞi bilgisini verir. şki kardeş yolla-
rına devam ederken Ali geriye dö-
nerek, kaplumbaŞayı tersine çevirir 
ve arkasını dönerek uzaklaşır. Ta-
kip eden sahnede çocuklar başka 
bir tarlada oynarken Ali’nin mut-
suzluŞunu ve kaplumbaŞanın can 
çekişerek ölmesini izleriz. Ali’nin, 
kaplumbaŞayı öldürdüŞü için vic-
danı rahat etmez ve çırpınan kap-
lumbaŞayı rüyasında görür. Mayıs 

––––––––––––––––––– 
şeyi bile isteye (ortada bir cinayet olduŞunu 
görmezden gelerek) yaparlar. Hacer “sizin 
için her şeyi yaparım” ifadesinin büyüsüne 
kapılarak Servet’le ilişki yaşar. şsmail, Ser-
vet’ten alınan borçla kendisine iş kurar ve 
annesinin ilişkisine göz yumar. Baba filmi 
baba figürünün kötülerle mücadele ettiŞi in-
tikam öyküsü çerçevesinde, iyilerin kötüleri 
alt edebileceŞi bir dünya tasavvuru çizerken 
Üç Maymun’da para için üstü örtülen bir 
suç, başka bir suça sebep olur. Dolayısıyla 
içinde yaşadıŞımız sistemin suç üretmeye 
devam ettiŞi yorumunu yapmak olanaklıdır. 
şki film arasında kurulabilecek deŞişmeyen 
tek ortaklık ise kadınların erkekler tarafın-
dan cinsel mülkiyet olarak görülmesidir. 
Cemal, eşine tecavüz eden Koray’ı öldürür-
ken, şsmail de annesiyle ilişki yaşayan Ser-
vet’i öldürür.  

Sıkıntısı’nda (1999), dokuz yaşın-
daki Ali müzikli saat istemektedir. 
Bunun üzerine Fatma Halası Ali’ye 
bir yumurta verir ve kırk gün bu 
yumurtayı kırmadan cebinde taşır-
sa müzikli saati alması için Ali’nin 
babasıyla konuşacaŞı sözünü verir. 
Fatma karakterinin Ali’nin sorum-
luluk sahibi olmasını istediŞi açık-
tır. Fatma’nın kentli oŞlu Muzaffer 
ise Ali’ye yumurtayı kırmadan ta-
şımasının mümkün olmadıŞını söy-
ler ve yumurtayı sabah bir yere gö-
müp akşam eve giderken yanına 
almasını önerir. Ali başta bu öneri-
yi “hilelik olur” sözleriyle reddeder 
ancak yumurtayı kırdıŞı için kü-
mesten yumurta çalmak zorunda 
kalır; “halasının sorumluluk öŞret-
mek için başlattıŞı oyun, başka şey-
ler öŞretmiştir Ali’ye. Hayatta ba-
zen, biraz ‘hilelik’ gereklidir” (Su-
ner, 2006: 149). 

Nuri Bilge Ceylan Mayıs Sıkıntı-
sı’nda “hile hangi durumda geçerli-
dir ve nereye kadar kabul edilebi-
lir” (Akbulut, 2005: 96) sorusunu 
sormaktadır. Hasan Akbulut’un be-
lirttiŞi gibi, Ali amacına ulaşmak 
için hile yapmayı düşünmese de 
koşullar onu zorladıŞında hileye 
başvurur; benzer biçimde Muzaffer 
de akrabası Saffet’e ona filminde rol 
vereceŞi yalanını söyleyerek hile 
yapar (Akbulut, 2005: 96). Uzak’ta 
(2002) Muzaffer karakterinin de-
vamı olarak karşımıza çıkan kentli 
yönetmen Mahmut, misafiri olan 
akrabası Yusuf’u üstü kapalı biçim-
de hırsızlıkla suçlar, ancak yönet-
men gümüş köstekli saatin kay-
bolmadıŞını izleyiciye ve Mahmut’a 
gösterir. şzleyici, Mahmut karakte-
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riyle birlikte Yusuf’tan şüphelenir 
ve ardından Yusuf’un suçsuzluŞu 
ortaya çıkınca “bu duygu izleyiciyi 
utandırır, yüreŞini daraltır”; dola-
yısı ile Ceylan “sinema yapmasında 
temel olan suçluluk ve utanç duy-
gularının” bir kez daha altını çiz-
miş olur (Akbulut, 2005: 155). 
Mahmut, Yusuf’u hırsızlıkla suçla-
dıktan sonra mutfaŞındaki fareyi 
öldürmek için de ona ihtiyaç du-
yar; “kentin, kentliliŞin, pis işlerini 
hallettirmek üzere taşra’ya ihtiyacı 
vardır. Sadece ellerini kirleterek üs-
tesinden gelinecek işler deŞildir 
bunlar üstelik. Küçük bir fareden 
kurtulmak bile, vicdan muhasebe-
sini, ahlâki kararları gerektirir” (Su-
ner, 2006: 154). 

Uzak filmindeki Mahmut ve Yu-
suf ilişkisi, Üç Maymun’da (2008) 
Servet ve Eyüp karakterleriyle    de-
vam eder. Ancak kent taşra karşıt-
lıŞının yerini bu kez zenginlik ve 
yoksulluk almıştır. Sermayedar Ser-
vet’in pis işlerini halletmek için ya-
nında çalışan yoksul Eyüp’e ihtiya-
cı vardır. Üç Maymun konusu iti-
bariyle suça tanıklık etmenin ve 
suçun üstünün örtülmesinin birey-
sel dinamiklerini, para mevhumu-
nu merkezine alarak somut biçim-
de işlerken; suçun nasıl tüm top-
lumun içinde bulunduŞu bir resmi 
çerçevelediŞini ortaya koymakta-
dır. Nuri Bilge Ceylan’ın suça dair 
bir sonraki filmi Bir Zamanlar Ana-
dolu’da (2011) da Üç Maymun’da 
olduŞu gibi suçlunun kim olduŞu 
hali hazırda ortadadır; filmin sonu 
bellidir, bir ceset vardır ancak katil 
cesedi nereye gömdüŞünü hatırla-
maz. Doktor, savcı, komiser, muh-

tar ve zanlı karakterlerinin yön 
verdiŞi filmin merkezi teması hatır-
lamadır (Özgül ve Tahan, 2013: 
256). Karakterler cesedi ararken 
geçmişlerini ve işledikleri suçları 
hatırlayarak bir nevi yüzleşme ya-
şarlar. Bu baŞlamda filmin amacı, 
“arayış sonunda neyin bulundu-
Şundan ziyade arayışın kendisidir, 
arayış sürecinde yaşananlar, gözler 
önüne serilen farklı hayatlardır 
(…) fiile ilişkin sorular sormak, bu 
fiilin altında yatan iktidar meka-
nizmalarını gözler önüne sermek-
tir” (Özgül ve Tahan, 2013: 246-
247). 

Bir Zamanlar Anadolu’da bugün 
üzerinden geçmişe bakarken, otop-
si sahnesinde örneŞini gördüŞü-
müz, modern ve rasyonel açıklama 
çabalarının gerçekliŞi anlama ko-
nusunda yetersizliŞinin altını çiz-
mektedir. Yönetmenin 2014 tarihli 
Kış Uykusu filmi; Uzak’taki Mah-
mut ve Yusuf, Üç Maymun’daki 
Servet ve Eyüp ilişkisini, Aydın ve 
kâhyası Hidayet’te sürdürür. Aydın 
kentli olandır, kâhyası Hidayet taş-
ralıdır ve formül deŞişmez: Hidayet 
Aydın’ın pis işlerini halleder. Fil-
min açılışında Aydın’ın kâhyası Hi-
dayet’le birlikte, kiracısı Hamdi ve 
şsmail kardeşlerin evine gider. Sözü 
edilen sahnede somut biçimde gör-
düŞümüz üzere, Hidayet Aydın’ın 
mal varlıŞı için kavga ederken, Ay-
dın önce bahçe duvarının arkasın-
da daha sonra arabada saklanır. 
Olan biteni uzaktan izler. Kış Uy-
kusu’nun şsmail karakteri ise Bir 
Zamanlar Anadolu’da filminde zan-
lı Kenan ve Üç Maymun filminde 
hiyerarşinin, güç sırlamasının en 
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altında bulunan kahveci çıraŞı Bay-
ram’la akrabadır. Kış Uykusu kentli 
Aydın karakterinin para merkezli 
deŞerler dünyası ile taşranın haysi-
yet3 merkezli deŞerler dünyası ara-
sındaki çatışma üzerine kuruludur. 
Filmin tetikleyici olayı, oteldeki 
Timur adlı müşterinin yılkı atına 
dair sorusudur. Timur, otelin in-
ternet sayfasında yılkı atlarının fo-
toŞraflarının olmasına raŞmen otel-
de at olmayışını yadırgar. Bu basit 
gibi görünebilecek yorum, hayatını 
Walter Benjamin’in tarif ettiŞi şek-
liyle (Benjamin, 2011) kapitalist 
deŞerler merkezinde yaşayan Ay-
dın’ı çok etkiler ve bir yılkı atı al-
mak için plan yapmaya başlar. Yılkı 
atıyla, şsmail ve oŞlu şdris’in hikâ-
yesinin arka arkaya kurgulanması, 
yılkı atının şsmail ve oŞlu şdris’in 
metaforu olarak okunmasına ola-
nak saŞlar. Yılkı atı da şdris de Ay-
dın’ın iktidar alanına girmemek için 
fiziksel anlamda mücadele eder, di-
renir. Öyle ki, şdris bu mücadele 
sebebiyle hastalanır. Aydın’ın eşi 
Nihal, tıpkı Üç Maymun filmindeki 
Hacer karakteri gibi erkekler ara-
sında düzenlenmiş olan ilişkinin 
kuralları dışında hareket eder. Do-
layısıyla “erkekler arası bütün iliş-
kileri tehdit eder, erkekler arası ya-
sayı, antlaşmayı bozar” (ÖŞütcen, 

––––––––––––––––––– 
3 Hamdi, birikmiş kira borcuna karşılık evle-

rine icra gelmesini kast ederek “kaç senelik 
şeyimiz var o şeyi yapmanıza hiç gerek yok-
tu doŞrusu ne bileyim yani  ele güne karşı 
böyle yapılmasa daha iyi olurdu dimi yani 
Hidayet? Bizim de bir haysiyetimiz şeyimiz 
var çünkü” ifadelerini kullanır. Hamdi’nin 
Hidayet’e yaptıŞı haysiyet vurgusu taşıyan 
konuşmanın bir benzerini, filmin sonlarında 
şsmail Nihal’e karşı yapacaktır. 

2015: 113). Nihal, Hamdi ve ailesi-
ne kapalı bir zarf içerisinde sundu-
Şu, yüklü bir miktar para ile yar-
dımda bulunmak ister. Oysaki ar-
maŞan ya da diŞer bir ifadeyle ba-
Şış, aşaŞıdan yukarıya doŞru gider, 
karşılıklılık ilişkisinden ziyade hi-
yerarşi mantıŞı üzerine kuruludur 
(Greaber, 2015: 146). ArmaŞan 
alanlar hiçbir zaman karşılık ver-
mek zorunda deŞildir. şsmail, Ni-
hal’in kendilerine dostane bir yar-
dım olarak sunduŞu parayı şömi-
nede yakarak, Nihal’in kendisini ve 
ailesini mahcup etmesine, kendileri 
üzerinde hak sahibi olmasına engel 
olmuş, en önemlisi haysiyetlerini 
korumuştur. şsmail’in konuşması4, 
söz konusu parayı teklif ederken 
Nihal’in asıl amacını ortaya koyar 
niteliktedir. Nihal’in aŞlaması da fil-
min başından itibaren baŞış etkin-
likleri ile ilişkili sunulan karakte-
rin, armaŞan sayesinde sahip olaca-
Şını düşündüŞü hiyerarşi ilişkisi-
ni/statüyü kaybetmesinden kaynak-
lanır. 
    
Suç:Suç:Suç:Suç:    GörmedimGörmedimGörmedimGörmedim    DuymadımDuymadımDuymadımDuymadım        
BilmBilmBilmBilmiiiiyorumyorumyorumyorum 
 
Üç Maymun, karanlıkta araba sü-

––––––––––––––––––– 
4 “�u kadarı babasının kırılan onurunu kur-

tarmak için canını ortaya koyan küçük şlyas 
için olsa, şu kadarı tek başına beş cana ba-
kabilmek için el öpmeye gitmek zorunda ka-
lan fedakâr kardeş Hamdi için olsa, şu kada-
rı oŞlunun gözü önünde dayak yiyip kendini 
ve ailesini rezil eden sarhoş baba şsmail için 
olsa, geriye biraz daha kalır. Bu da kendin-
den düşkün insanlara sadaka daŞıtarak vic-
danını rahatlatmaya çalışan kahraman 
hanfendi Nihal Hanım için olsa bu para tam 
yeter. DoŞru hesap yapmışınız, gerçekten de 
ince bir düşünce…” 
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ren Servet ile açılır, uzun uzun 
onun yüzüne bakarız, uykusuz ol-
duŞu bellidir. Gözlerini zor açar ve 
üstelik gece vakti araba kullanmak-
tadır. Beklenen olur ve birine çar-
parak onu öldürür. Kaza sahnesi iz-
leyiciye gösterilmez, bunun yerine 
arabanın karanlıŞın içinde küçüle-
rek kaybolmasını izleriz. Araba ka-
ranlıŞın içinde küçük bir nokta ha-
line geldiŞinde fren sesi duyarız. 
Servet, metaforik anlamda ölen, ka-
ranlık tarafından yutulandır. Ser-
vet, kazanın ardından, başka bir 
arabanın geldiŞini görür ve hızla 
saklanır; araba durur. Karanlıkta 
sadece sesten ibaret olan, arabadan 
inen kadın ve adam, kadının “saç-
malama gece gece başımıza bela mı 
alacaŞız” demesiyle arabaya biner 
ve uzaklaşırlar. Sahip olduŞu em-
niyetli hayatı kaybetmemek adına 
özerk düşünmeyen, kendi kararını 
alıp uygulayamayan, cesedi sokak 
ortasında terk eden, suçu görme-
miş/duymamış gibi davranan yol-
dan geçen karı koca da, izleyici de 
Üç Maymun’un çekirdek ailesi gibi 
suçun ortaŞıdır, suç işleyene yar-
dım etmektedir. Hilenin ve kötülü-
Şün başladıŞı yer burasıdır. Servet 
de arabasına binerek uzaklaşır. Fai-
lin ve tanıkların olay mekânında 
terk ettikleri, külçe gibi aŞır, varlıŞı 
reddedilemez olan cesetle karanlık-
ta, yaŞmurun altında baş başa kalı-
rız. Görüntü kararır, filmin adı be-
lirir: Üç Maymun. Üç Maymun, 
tam da yolun ortasında yatan bu 
aŞır cesetle; daha açık bir ifadeyle 
suç ve suça ortak olmakla ilgilidir. 
Suça tanıklık ederek ve göz yuma-
rak suçun ortaŞı olmak, Hannah 

Arendt’in hatırlattıŞı gibi kötülü-
Şün sadece suçun failiyle, Üç May-
mun örneŞinde Servet karakteriyle 
sınırlı olmadıŞının, suça göz yu-
manların da söz konusu kötülüŞü 
paylaştıŞının altını çizmektedir. 

Hannah Arendt, beş milyondan 
fazla Yahudi’nin öldürülmesi ve teh-
cir edilmesinde rol alan Nazi suçlu-
su Karl Adolf Eichmann’ın şsrail’de 
yargılanmasını izlemiş ve Eich-
mann’ın karakterini analiz etmiştir 
(Arendt, 2012). Arendt’e göre, psi-
kiyatrist ve savcının ısrarlı biçimde 
Yahudilerden nefret eden, beyni yı-
kanmış bir antisemit canavar port-
resi oluşturmaya çalışmasına raŞ-
men, Eichmann’ın Nazi olma sebe-
bi kendisini ispat etme, statü ka-
zanma ve yükselme isteŞidir. Öz-
güvensiz bir çocukluk geçirmiş olan 
Eichmann, bir SS subayı olarak ör-
gütlemek ve müzakerede bulun-
mak gibi özel yeteneklerini fark 
etmeye ve kendisine güvenmeye 
başlamıştır (Arendt, 2012: 36-55). 
Avusturya Yahudileri Göç Merkezi 
yöneticisi göreviyle Viyana’da ge-
çirdiŞi bir seneyi hayatının en mut-
lu yılı olarak tanımlamaktadır 
(Arendt, 2012: 54). Dolayısıyla 
Eichmann örneŞinde lidere itaat 
edenler canavar deŞildirler, ne yap-
tıklarına dair bir farkındalıkları/fi-
kirleri yoktur. Arendt, bu fikirsizlik 
durumunu “kötülüŞün sıradanlıŞı” 
olarak adlandırmaktadır; “gerçek-
likten bu kadar uzak ve bu kadar 
fikirsiz olmak belki de insanın 
bünyesinde bulunan bütün şeytani 
içgüdülerin vereceŞi zarardan daha 
büyük bir yıkıma yol açabilir” 
(Arendt, 2012: 292). Sadece üstle-
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rine itaat ettiklerini ancak işlenen 
suçta sorumluluk sahibi olmadıkla-
rını ileri sürenler aslında suçun or-
taŞıdır; totaliter düzeni destekle-
mektedir ve tüm kötü sonuçlardan 
sorumludur; “ona itaat eder gibi 
gözükenlerin yaptıkları şey, lideri 
ve liderin girişimini desteklemek-
tir. Bu tür bir ‘itaat’ olmadan lider 
çaresiz kalırdı” (akt. Erdem, 2010: 
11-12). Erdem’in belirttiŞi üzere, 
gerçekte ne olup bittiŞini kavra-
mamakla kötülük arasında apaçık 
bir ilişki bulunmaktadır; “Arendt 
düşüncesinde itaat etmenin, emir-
leri yerine getirmenin masumiyetle 
bir ilgisi yoktur” (Erdem, 2010: 9-
13). Arendt’in sunduŞu bakış açı-
sından Üç Maymun’un karakterle-
rine bakacak olursak; Servet, genel 
seçimlere hazırlanan ‘Demokratik 
Türkiye’ sloganlı DMP adlı bir par-
tiden milletvekili adayıdır; hapse 
girmemek için şoförlüŞünü yapan 
Eyüp’ü hemen kazadan sonra tele-
fonla arayarak çaŞırır, arabasının 
anahtarını ona vererek belli bir 
miktar para karşılıŞında kazayı üst-
lenmesini ister. Eyüp hiçbir şey 
söylemeden kabul eder. Eyüp’ün 
karısı ve oŞluna durumu açıklama-
sı izleyiciye gösterilmez. Eyüp’ün 
hapse girmesinden kısa bir süre 
sonra şsmail, annesine Servet’ten 
babasına yapılacak ödemeden ke-
silmek üzere borç istemesini, bu 
parayla araba alarak kendi işini 
kurmak istediŞini söyler ve annesi-
ni bunu yapmaya mecbur bırakır. 
Hacer borç istemek için Servet’le 
görüşmeye gittikten sonra araların-
da bir ilişki başlayacaktır. Eyüp, 
şsmail ve Hacer; Servet’e itaat eder 

gibi görünüp aslında onu destek-
lemekte, aynı zamanda “antide-
mokratik olan düzenin de devamı-
na destek olmakta ve suçların işle-
nişi bakımından ortaklıŞa girmek-
tedir” (Erdem, 2010: 12). Nasıl ki 
Eichmann kendisini ispat etmek, 
statü kazanma ve yükselmek; öz-
güvensizlik duygusuyla geçen ha-
yatını telafi etmek amacıyla Nazile-
re katıldıysa ve bunu yaparken Na-
zilerin işledikleri suçları görmez-
den geldiyse, Üç Maymun’un aile 
fertleri de daha iyi bir hayata sahip 
olmak adına aslında bir cinayete 
ortak olduklarını, bir insanın ölü-
münde sorumluluk sahibi oldukla-
rını göz ardı etmektedirler. Eyüp, 
Servet’in cinayet işlediŞi gerçeŞini 
göz ardı ederek işini kaybetmemek 
ve toplu paraya sahip olmak uŞru-
na suçu üstlenirken; şsmail babası-
nın onay vermeyeceŞini, bir kadı-
nın borç istemek için bir adamın 
karşısına çıkmasının toplumsal ta-
savvurdaki anlamlarını bilmesine 
raŞmen kendi rahatı için, annesine 
Servet’ten borç istemesi için baskı 
uygular. şlk günden itibaren anne-
sindeki deŞişimi görür, Hacer yüzü 
gülmeyen mutsuz bir kadındır. Ser-
vet’le ilk görüşmesinin ardından5 
eve döndüŞündeyse kahkaha atar. 
şsmail ve Hacer’in birlikte gittikleri 
düŞün sekansında, evde hazırlanır-
ken oda kapısını kapatarak tele-
fonda konuşur; şsmail’e yanıt ver-

––––––––––––––––––– 
5 Bu sekansta Servet’in Hacer’e “sizin için her 

şeyi yaparım” demesi, Hacer’in mutsuz bir 
karakter olarak çizilmesiyle birlikte düşü-
nüldüŞünde, karakterin filmin devamındaki 
eylemlerini anlamak açısından önem arz et-
mektedir. 
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mez, düŞün salonunda telefonda 
konuşmayı sürdürür. Takip eden 
sekansta, şsmail evde ilişkiye tanık 
olur, gözü mutfak tezgâhında du-
ran ekmek bıçaŞına takılmasına raŞ-
men sessizce evi terk eder. Çünkü 
henüz vaat edilen borç kendisine 
ulaşmamıştır, bu uŞurda görmeye 
gittiŞi babasına da yalan söyler. 
Gücü ancak annesine yeter şsma-
il’in ve sus payı hemen ertesi sabah 
masasındadır. şsmail suçluluk duy-
gusu yaşamasına raŞmen yapılan 
pazarlıŞı bozmaz. Alınan borç kar-
şılıŞında bir deŞiş tokuş nesnesi 
olan Hacer, öykünün en zayıf hal-
kasıdır; fillerin tepişmesinde ezilen 
çimene benzer. Servet’in, Eyüp’ün 
ve nihayet şsmail’in edimlerinin 
iradesiz, zayıf kurbanı olarak sunu-
lur. Filmin sonunda Eyüp’ün ma-
halle kahvesinde yaşayan çırak 
Bayram’a aynı teklifle gitmesi anti-
demokratik olan düzenin işleyişin-
de, sürmesinde bizzat rol aldıŞını 
gösterir niteliktedir. Eyüp, şsmail 
ve Hacer bir hiyerarşi zinciri içeri-
sinde Servet’e itaat ederken canavar 
oldukları söylenemez. Arendt’in çiz-
diŞi çerçeveden baktıŞımızda, ne 
yaptıklarının, bir insanın trafik ka-
zası sonucunda ölmüş olduŞunun 
ve cinayeti örtbas ettiklerinin far-
kında deŞildirler; bu duruma dair 
bir fikirleri yoktur. Gerçeklikten 
uzak ve fikirsiz olmaları, Servet’in 
ölümü ve ardından Bayram’ın hap-
se girmesiyle sonuçlanan büyük bir 
yıkıma yol açacaktır.    

    
    
    
    

MaymunlarınMaymunlarınMaymunlarınMaymunların    SuçSuçSuçSuç    OrtaklıŞı:OrtaklıŞı:OrtaklıŞı:OrtaklıŞı:    
GGGGöööözümzümzümzüm    ÜstündeÜstündeÜstündeÜstünde    
 
Üç Maymun’un ana mekânı Eyüp, 
şsmail ve Hacer’in yaşadıŞı evdir. 
Filmin giriş bölümü karakterlerini 
izleyiciye güç ve önem sırasına gö-
re, bir hiyerarşi çerçevesinde sunar; 
ilk sırada Servet, ardından gecenin 
bir vakti telefon edip çaŞırdıŞı şo-
förü Eyüp, üçüncü sırada ise Eyüp 
Servet’le telefonda konuşurken he-
men arkasında tedirgin bakışlarla 
uykusundan uyanan şsmail vardır. 
Eyüp, Servet’le görüşmesini bitirip 
suçu üstlenmeyi kabul ederek eve 
döner; yataŞa oturup düşünmeye 
başlar. Söz konusu sahnede filmin 
son karakteriyle, yatakta uyumakta 
olan Hacer’le tanışırız. Hacer’le ta-
nıştıŞımız mekânın yatak odası ol-
ması, Hacer’in uyuyor olması onun 
aynı zamanda filmin en zayıf ve ko-
runmasız karakteri olduŞu yorumu-
nu yapmamıza olanak saŞlar. Sahne 
Eyüp’ün en mahremine ve dolayısı 
ile onun için en önemli olana işaret 
etmektedir. şzleyici olarak Servet’in 
dünyasına, bürosu hariç, girmemiz 
mümkün deŞildir. Yönetmen filmin 
sermaye/paraya sahip olma baŞla-
mında ilerleyen hiyerarşik güç ve 
suç ilişkisini temel alan öyküsünü 
destekleyen bir görsel üslup kurar 
ve muktedir olan karakterin, yani 
Servet’in özel/mahrem alanını bize 
sadece bir kez gösterir. Hacer’in 
görüş açısıyla sınırlı olan bu bakış, 
Servet’e dair korunaklılık, doku-
nulmazlık ve mesafe duygularını 
izleyiciye iletir. Servet suçun kay-
naŞı olarak tüm karakterler üzerin-
de, Eyüp, oŞlu şsmail ve eşi üzerin-
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de, şsmail ise annesi üzerinde bakı-
şında somutlanan güç uygulama ve 
karar alma hakkına sahiptir. Dola-
yısı ile Hacer, filmin üç erkek ka-
rakteri tarafından denetim altında 
tutulmaktadır ve onların kararları-
nın, yargılarının nesnesi konumun-
dadır. Servet’in, Eyüp’ün ve şsma-
il’in Hacer üzerinde konumlanan 
bakışları onu suçlu konumuna otur-
tur. Hacer’in bakışıysa sadece Ser-
vet’e yöneliktir. Üç Maymun’un aile 
fertleri hep birlikte bir suçu üst-
lenmelerine raŞmen; Eyüp ve şsma-
il, Hacer’in gözetmeni haline gele-
rek bakışlarıyla Hacer’i kontrol et-
meye çalışır. Böylece kendi suçlu-
luklarıyla yüzleşmekten ziyade, 
Hacer’i toplumun/izleyicinin yargı-
layan bakışı çerçevesinde suçlu ko-
numuna yerleştirir. 

Ceylan, Üç Maymun’da bakışa 
toplumun yerleşik deŞer yargılarını 
taşıyan bir anlam yüklemektedir. 
Ailenin yaşadıŞı evin salonu; pa-
nopticonda herkesin birbirinin gö-
zetmeni olmasını hatırlatır biçimde 
(Foucault, 1980: 157-158) tüm oda-
lara açılan ortak mekândır ve bu 
mekânda bulunan bireyler birbirle-
rini gözler ve gözlendiŞini fark 
eden kişi de kendisine çeki düzen 
verir. Üç Maymun’un karakterleri-
nin bakışı (gaze) Freudyen mânâda 
haz veren bir skopofiliden çok 
Michel Foucault’nun belirttiŞi mâ-
nâda, iktidarın her yerde hazır ve 
nâzır bulunan gözünü, gözetleme 
toplumlarının mikro iktidar yapıla-
rındaki gömülü bakışı anımsatmak-
tadır. Norman Denzin’in Fouca-
ult’ya atıfla ifade ettiŞi gibi daima 
diŞerinin bakışının kontrolü altın-

dayız (1995: 46). Foucault’da bakış 
diŞerinin bana ne yapabileceŞine 
dair bir metafordur; cezalandırabi-
lir, ruhsal olarak hasta ilan edebilir, 
suçlu olarak yaftalayabilir. Bakış 
teorisi, queer teoriden kültürel ça-
lışmalara, postkolonyal çalışmalara 
kadar pek çok çalışma alanına yol 
açmış, çoŞu durumda iki ya da da-
ha fazla grup arasındaki (ya da al-
ternatif olarak bir grup ve bir ‘nes-
ne’ arasındaki) güç ilişkilerini açık-
lamaya yardım etmiştir (Manlowe, 
2007: 84). Hacer’in, Servet’ten borç 
istediŞi bölüm bakış teorisinin güç 
ilişkilerini açıklamaya nasıl yardım 
edebileceŞine dair iyi bir örnektir. 
Söz konusu sahnede, Servet’in Ha-
cer’e sorduŞu ilk soru “Eyüp’ün 
haberi var deŞil mi bu işten?” olur. 
Hacer, bürodan ayrıldıktan sonra, 
Servet penceresinden otobüs dura-
Şına yürüyen kadını izler. Servet ve 
Hacer arasındaki hiyerarşi, güç far-
kı ortadadır. Servet sahip olduŞu 
parasal güç sebebiyle, hiyerarşi sı-
ralamasında Eyüp’ün de üzerinde 
yer almaktadır. Servet bu baŞlamda 
üstün konumda olmasının yanında, 
kocasından izinsiz, kocasının erki 
dışında hareket eden kadına bakan 
toplumun, diŞer bir deyişle izleyi-
cinin gözüdür. Servet’in bakışı 
Hacer’i müsait bir kadın olarak yaf-
talar ve onun evlilik dışı ilişki ya-
şayabilecek bir kadın olduŞunu ilan 
eder. Bu bakışın arkasından otobüs 
duraŞına giderek onu arabasına alır 
ve ona “sizin için her şeyi yaparım” 
demekte beis görmez. Nasıl olsa ik-
tidar alanı dışında hareket ettiŞini 
bilmektedir. Hacer’in ev ve iş dön-
güsünden ibaret olan mutsuz haya-
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tında Servet’in gösterdiŞi ilgi bir 
umut ışıŞı, yeni bir hayat vaadidir 
adeta6. Eve döndüŞünde kararsız, 
huzursuz biçimde dolaşır. KoltuŞa 
oturup biraz kaykılır, ardından iz-
leyicinin ondan beklemediŞi bi-
çimde bir bacaŞını uzatarak kaldırır 
ve ayakkabısını ayaŞının ucunda 
sallar. Mutludur. Aynı anda yine iz-
leyicinin/toplumun gözünü temsil 
eden oŞlunun garipseyen bakışla-
rıyla karşılaşacaktır. şsmail annesi-
ne baktıŞında, annesinin deŞişen 
tavırlarında kendi suçluluŞu ile yüz 
yüze gelir ve bu nedenle annesini 
her seferinde daha sert ve şiddet 
içeren biçimde kontrol etmeye çalı-
şır. 

Slavoj Zizek, Yamuk Bakmak 
(2005) adlı kitabında, bir şeye dos-
doŞru, yani gayri şahsi, nesnel bir 
biçimde bakarsak, şekilsiz bir nok-
tadan başka bir şey göremeyeceŞi-
mizi, nesnenin, ona ancak belli bir 
açıdan, yani arzu’nun desteklediŞi, 
nüfuz ettiŞi ve çarpıttıŞı, şahsi bir 
bakışla baktıŞımız takdirde açık se-
çik özellikler kazanacaŞını söyler 
(2005: 27). Bu baŞlamda; 
 

a nesnesi, sadece arzu tarafından 
“çarpıtılmış” bir bakışla algılanabi-
len bir nesne, “nesnel” bir bakış 
için var olmayan bir nesnedir. Baş-
ka bir deyişle, a nesnesi her zaman, 
tanımı gereŞi, çarpıtılmış bir bi-
çimde algılanır, çünkü bu çarpıt-

––––––––––––––––––– 
6 Bu konuda Serazer Pakerman’ın Film Dilin-

de Mahrem adlı kitabına bakılabilir. Paker-
man, “Üç Maymun’un Gilles Deleuze üze-
rinden bir okumasını yaparak Servet’le iliş-
kisinin Hacer’i özgürleştirdiŞini ifade etmek-
tedir. 

manın dışında, ‘kendi içinde’ varlıŞı 
yoktur, zira tam da bu çarpıtmanın, 
arzunun “nesnel gerçeklik” denen 
şeye soktuŞu bu kargaşa ve karışık-
lık fazlasının cisimleşmesinden, 
maddileşmesinden başka bir şey 
deŞildir (2005: 27). 
 

Zizek, Edgar Allan Poe’nun Çalın-
mış Mektup öyküsündeki iktidar 
ve iktidarsızlıkla ilişkili bakış diya-
lektiŞine dair analizinde tam da Üç 
Maymun’daki karakterleri tarif eder 
(2005: 103). Kraliçenin eşini aldat-
tıŞına dair bir mektup bakanı tara-
fından çalınır, Kraliçe olup bitenle-
ri görse de iktidarsız biçimde baka-
nının eylemlerini izlemekten başka 
bir şey yapamaz. Çünkü yapacaŞı 
herhangi bir eylem, 
 

mektupla ilgili hiçbir şey bilmeyen 
ve bilmemesi gereken Kral’a yaka-
lanmasına neden olacaktır. Dikkat 
edilmesi gereken can alıcı nokta, 
“iktidarsız bakış” durumunun hiç-
bir zaman ikili olmaması, hiçbir 
zaman bir özne ile hasmı arasında-
ki basit bir hesaplaşmadan ibaret 
olmamasıdır. şşte her zaman, ger-
çek tasarılarımızı kendisinden sak-
lamamız gereken büyük Öteki’nin 
(cemaat oyununun kurallarının) 
masum bilgisizliŞini kişileştiren 
üçüncü bir unsur karışır (…) De-
mek ki elimizde üç unsur var: Her 
şeyi gören ama gördüklerinin ger-
çek anlamını kavrayamayan bir ma-
sum üçüncü; sadece cereyan eden 
cemaat oyununun kurallarını izli-
yormuş kılıŞına bürünerek hasmına 
aŞır bir darbe indiren fail ve son 
olarak, eylemin gerçek içerimini 
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tamamen kavrayan, ama yine de 
yapacaŞı karşı-eylem masum, bilgi-
siz büyük Öteki’nin şüphesini uyan-
dıracaŞı için pasif bir tanık rolüne 
mahkûm kalan hasmın kendisi, ik-
tidarsız gözlemci. Nitekim cemaat 
oyununun aktörlerini birleştiren te-
mel akit, Öteki’nin her şeyi bilme-
mesi gerektiŞidir (Zizek, 2005: 
103). 
 

Zizek’in analizinde, her şeyi gören 
ama gördüklerinin gerçek anlamını 
kavrayamayan ya da kavramak is-
temeyen masum üçüncü Üç May-
mun’da Eyüp’e tekabül ederken, 
cemaat oyununun kurallarını izli-
yormuş kılıŞına bürünen fail Ser-
vet’e, pasif tanık rolündeki iktidar-
sız gözlemci de kuşkusuz şsmail’e 
tekabül etmektedir. şsmail yasak 
ilişki’nin adım adım ortaya çıkışını 
görür ve izler; Hacer’in, Servet’in 
bürosundan döndüŞü gün, borcu 
kast ederek “verdi mi?” diye sorar. 
Hacer’in büyük bir mutlulukla 
olumlu yanıt vermesine raŞmen 
şsmail gülümsememektedir. şsma-
il’in donuk gözlerle bakması anne-
sinin abartılı neşesiyle bariz biçim-
de tezat oluşturacaktır. Bu sahneyi 
şsmail’in çelişkisinin ve göz yuma-
caŞı suç’un başlama anı olarak ka-
bul edebiliriz. şsmail, annesindeki 
deŞişimi görür ancak parayı istediŞi 
için ses etmez. Bu tavrı babası ha-
pisten çıkana dek devam edecektir. 
şsmail, Eyüp’ün geride bıraktıŞı ve-
kili/temsilcisi/gölgesi olarak anne-
sinden bir an olsun ayrılmaz. An-
nesiyle birlikte gittiŞi düŞünde ter 
içinde halay çekerken annesinin te-
lefonda konuştuŞunu görür, ko-

nuşması biten annesini izlemeye 
devam eder. Sahnenin biçimsel dü-
zenlemesi şsmail’in bölünmüşlüŞü-
nü, ne yapacaŞını bilmez ruh hali-
ni, aynalardaki parçalanmış görün-
tüsüyle yansıtır. şsmail’in tanıŞı ol-
duŞu ancak kabul etmek/sindirmek 
istemediŞi yasak ilişki, tren bekler-
ken kusmasına neden olur. 

şsmail’in bakışı, güç ilişkileri 
baŞlamında hem iktidarın gözüdür 
hem de babanın vekili olduŞu için 
Hacer’in üstünde konumlanır. Evde 
Hacer ve Servet’in ilişkisine şahit 
olduŞu sahnede, anahtar deliŞin-
den baktıŞında izleyici olarak gör-
meyi beklediŞimiz şey, birlikte olan 
kadın ve erkeŞin imgesiyken; Cey-
lan izleyiciye şsmail’in izleyen gö-
zünü gösterir. Göz izleyiciye bak-
maktadır, bu düzenlemeye göre iz-
leyici filmin açılış sahnesini ta-
mamlar biçimde yine suç mahal-
linde yer almaktadır; tanık olmak-
tadır ve suçun ortaŞıdır. Karl Marx’a 
atıfla, anlatılan bizim hikâyemiz-
dir7. Filmin kurduŞu güç ve karar 
mekanizması çerçevesinde Servet 
en üstte konumlanır ve buna baŞlı 
olarak şsmail için Servet’le yüzleş-
mek demek annesi ve Servet ara-
sındaki yasak ilişkiye yani suça dair 
payını kabul etmek demektir. şsma-
il bu nedenle sadece, hiyerarşinin 
en altında yer alan annesi üzerinde 
kontrol kurabilir ve onu suçlu ilan 

––––––––––––––––––– 
7 “Ancak eŞer Alman okur, şngiliz sanayi ve 

tarım işçilerinin durumuna omuz silker ya 
da iyimser biçimde Almanya’da işlerin bu 
kadar kötü olmadıŞı düşüncesiyle kendini 
avutursa ona açıkça şunu söylemeliyim: de 
te fabula narratur! (bu öyküde senin sözün 
ediliyor Horace)” (Marx, 2011: 18). 
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edebilir. şsmail, sokakta pusuya ya-
tar ve Servet’in evden çıkışını bek-
ler. Servet’in evden çıkışını gözle-
dikten sonra eve döner. Hacer’in 
üzerinde derin göŞüs dekolteli dar 
bir elbise vardır. Hacer telaşla yatak 
odasını toparlamaya çalışırken, ba-
şını çevirdiŞinde oŞlunun kendisini 
izlediŞini    fark eder. Kendisini oŞ-
lunun gözünden, yamuk bakışın-
dan görür; üzerindeki elbiseye ya-
bancılaşır ve dekoltesini nafile bir 
çabayla kapatmaya çalışır. şsmail’in 
yamuk bakışıyla Hacer’e baktıŞı-
mızda, dekoltesini kapatmaya çalı-
şan suçlu bir kadın görürüz. 

Eyüp’ün hapisten çıkıp eve gel-
diŞi gün, Hacer telefonda Servet’e 
ulaşmaya çalışmaktadır. Servet ara-
malarına yanıt vermeyince Hacer 
Eminönü ve Karaköy civarında 
amaçsız biçimde dolaşır. Ardından 
kesmeyle geçilen sahnede Servet’e 
dair filmde o ana dek izleyiciye 
söylenmeyen bir gerçekle yüz yüze 
geliriz: Hacer, Servet’in evini uzak-
tan sabit ve dar bir açıdan izlemek-
tedir. Servet bir sitenin içinde yer 
alan bir apartmandan elinde bebek 
koltuŞu ile çıkar, ferah ve yeşil bir 
bahçede park edilmiş arabasına 
doŞru ilerler. Arabanın hemen ya-
nında kucaŞında yeni doŞmuş be-
beŞiyle karısı onu beklemektedir. 
şzleyiciye, bürosunda gördüŞümüz 
Servet’ten farklı, aile babası Servet’i 
gösteren, yamuk bakış Hacer’e ait-
tir. Hacer, filmin başında Servet’le 
tanıştıŞı ve borç istediŞi sahnede 
Zizek’in tarifiyle ona dosdoŞru, 
gayri şahsi, kısaca nesnel bakmıştır. 
GördüŞü şekilsiz bir nesneden baş-
ka bir şey olmadıŞı için de, otobüs 

duraŞının önünde ona seslenen Ser-
vet’i uzun süre fark etmemiş, fark 
ettiŞinde de arabaya binme teklifini 
ısrarla geri çevirmiştir. Servet’in, 
Hacer’in suça ortak olmasına sebep 
olan duygusal vaatlerinin gerçek 
dışılıŞını Hacer’le birlikte belli bir 
açıdan, diŞer bir deyişle arzu’nun 
desteklediŞi, nüfuz ettiŞi ve çarpıt-
tıŞı, şahsi bakış açısından baktıŞı-
mızda görmemiz mümkün olur. Bu 
bakış sayesinde o ana dek sahip 
olmadıŞımız bir bilgiye ulaşırız. 
Servet evlidir. Hacer’in yamuk ba-
kışı aynı zamanda, meseleyi açık 
seçik göstermesinin yanı sıra top-
lumun/izleyicinin yargılayan bakı-
şıdır. Bu bakış çerçevesinde karşı-
mızdaki insan, karısına yalan söy-
leyen ve onu aldatan bir kocadır. 
Hacer ve Servet surlarda buluştuk-
larında Servet, Hacer’in bakış açı-
sından uçurumun kenarındaki teh-
likeli ve ulaşılmaz adamdır. Ardın-
dan ikisini gözleyen şsmail’in (ya 
da Eyüp, kim olduŞu gösterilmez) 
yani toplumun/izleyicinin bakış açı-
sından baktıŞımızda bu kez karşı-
mızda yasak ilişki yaşayan bir çift 
vardır. 

    

Para,Para,Para,Para,    SözleşmeSözleşmeSözleşmeSözleşme    veveveve    BorçBorçBorçBorç 

 

Üç Maymun’un giriş bölümünde 
yatak odasında, dünyanın tehlike-
lerinden ve kötülüŞünden bihaber, 
korunmasız/savunmasız biçimde 
uyuyan, eş/anne olarak karşımıza 
çıkan Hacer, Eyüp’ün hapse girme-
sinden sonra keyifle çiçeklerini su-
lar ve Servet’i görmeye gittiŞinde 
net biçimde duyacaŞımız cep tele-
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fonunda çalan şarkıyı mırıldanır8. 
�arkının sözlerinde en az yirmi yıl-
dır evli olmasına raŞmen hiç âşık 
olmamış ya da âşık olduŞu insanla 
evlenememiş bir kadının mutsuz-
luŞuna ortak oluruz. Hacer’in mut-
suzluŞu bir bakıma, onu ailenin en 
iradesiz bireyi haline getirir. 
Eyüp’ün yokluŞunda oŞulları şsma-
il’i zapt edemeyen güçsüz bir ka-
rakter olarak temsil edilir. Servet, 
Hacer’in ev ve işten ibaret mutsuz 
kısır döngüsünde, ona kendisini 
önemli hissettiren bir unsur olarak 
hayatına girer ve ailenin tüm den-
gesini deŞiştirir. 

Servet kelimesi, Türk Dil Kuru-
mu SözlüŞü’nde zenginlik, mal ve 
mülk kelimeleri ile eş anlamlıdır9. 
Sermayenin önemli görünümlerin-
den biri de paradır (akt. Löwy, 
2011: 190). Dolayısı ile Servet, ka-
rakterler arasında dolaşımda olan 
paranın sahibidir ve Servet’in gö-
rünümleri diŞer karakterlerden bir 
hayli farklıdır. Servet, filmde büro-
ya, lüks ve korunaklı bir sitede eve 
ve arabaya sahip tek karakterdir. 
Buna karşılık Hacer büyük bir mut-
fakta işçi, Eyüp ise şofördür; kısaca 
ikisi de hizmet sektöründe çalış-

––––––––––––––––––– 
8 “Sen de sev ama sevilme, aşk acısı çek ben 

gibi, çok özle ama kavuşma, kavuşamadıŞım 
gibi. Senin de yüreŞin yansın, başka ellerde 
mum gibi, çaresizlik ayrılmasın, kapından 
köle gibi. Senin de kalbini çalsın, başkaları 
mal gibi, sevdam yüreŞinde kalsın, gizli bir 
günah gibi. Geri dönme istemem ki, ben es-
ki ben deŞilim ki, hayat öyle bir oyun ki, ne 
rolü var ne sahnesi” (Emi. Söz-müzik: Yıldız 
Tilbe. “Yürü Anca Gidersin” 2003 içinde). 

9 “Servet denen şey çok defa paradan ibaret-
tir” Falih Rıfkı Atay. http://www.tdk.gov.tr/ 
index.php?option=com_gts&kelime=SERVE
T. Erişim Tarihi: 17.06.2015. 

maktadır. şsmail, annesi ve babası 
gibi işçi olmayı ısrarla reddedip 
bunun yerine araba isteyerek hızlı 
para kazanmayı ve sınıf atlamayı 
amaçlar. Hacer, tüm dünyası oŞlu 
ve eşinden ibaret olan, “ben baban-
dan habersiz iş yapmam sonra be-
nim başıma ekşiyo” cümlesinde kar-
şımıza çıktıŞı üzere eşinden haber-
siz hiçbir şey yapmayan, dolayısıyla 
kendisine ait hayatı olmayan bir 
kadındır. Görüntüsü son derece 
cinsiyetsizdir. Hacer, Servet’le bir-
likte olmaya başladıktan sonra ev-iş 
döngüsünü kırmasının yanı sıra 
cinsiyetsiz görünümünü terk eder. 
Ev, Hacer için mutsuzluŞun mekâ-
nıdır; eve döndüŞünde adeta kişilik 
bölünmesi yaşayarak tekrar cinsi-
yetsiz görünümüne bürünür. Ha-
cer’in deŞişen davranışlarında, oŞ-
lunun işçi olmayı reddederek araba 
istemesinde olduŞu gibi yeni bir 
hayata, sınıf atlamaya duyulan öz-
lemi gözlemlemek mümkündür. 
Walter Benjamin, yirminci yüzyıl 
başlarında yaptıŞı “kapitalist inanç” 
tarifinde, kapitalizmi bir çeşit din 
olarak yorumlayarak kapitalizmin 
ve kapitalizmin deŞerlerinin tüm 
bireylerin yaşam tarzını karşı ko-
nulmaz bir güçle belirlediŞini söy-
lemektedir (akt. Löwy, 2011: 192-
193). Benjamin’e göre kapitalizm 
şimdiye kadarki en katışıksız dinsel 
tapınmadır; kapitalizm içerisinde 
her şey doŞrudan tapınma ilişkisi 
içerisinde anlam kazanmaktadır 
(Benjamin, 2011: 183-185). Kapita-
list inanç, tapınmanın objesi olan 
birtakım ilahilikleri içermektedir; 
para, servet ve metalar kapitalist 
dinin ilahiliklerinden birkaçıdır 



Hilelik: Nuri Bilge Ceylan’ın Üç Maymun Filminde Suç ve Suçun Yeniden Üretimi 

 77 

(akt. Löwy, 2011: 189). Tapınma-
nın somutlaşması, kapitalizmin 
ikinci niteliŞi ile yani sonsuz ta-
pınma süresiyle baŞlantılıyken, di-
ni bir tapınma olarak kapitalizmin 
üçüncü niteliŞi bu tapınmanın, ke-
faretten ziyade suç yaratmasıdır. 
Benjamin, sonsuz tapınma süresin-
den kapitalist pratiklerin gece-
gündüz, tatil ayrımı olmaksızın 
doŞduŞumuz günden ölene deŞin 
yaşamımıza hükmetmesini kastet-
mektedir (Löwy, 2011: 190). Kapi-
talist tapınmanın suç yaratması hu-
susundaysa Almanca’da suçluluk, 
günahkarlık ya da borç anlamlarına 
gelen “schuld” kelimesinden hare-
ket etmektedir (Benjamin, 2011: 
185). Kapitalizm insanların yaşam 
tarzını belirlerken, sermayenin di-
nine göre yegâne kurtuluş, giderek 
daha fazla meta birikimine baŞlıdır; 
fakat bu çare, çaresizliŞin aŞırlaş-
masıyla sonuçlanır (akt. Löwy, 
2011: 192-193). Üç Maymun’da 
Servet’in temsil ettiŞi kapitalist 
inanç ve yaşam biçimi; Eyüp, şsma-
il ve Hacer üzerinde son derece be-
lirleyici etkiye sahiptir. Üç karakte-
rin de ait olduŞu deŞer ve ilişki 
dünyasının kökünden sarsılması, 
“kapitalizmin, varlıŞın yerine mül-
kü, nitelikler yerine metalaşmış ni-
celikleri, insan ilişkileri yerine pa-
rasal ilişkileri, ahlâki ya da kültürel 
deŞerler yerine tek geçerli deŞer 
olan parayı koyduŞunun” (Löwy, 
2011: 193) resmini çizmektedir. 

Üç Maymun’un ailesinin kapita-
list deŞerlerle tanışması, Eyüp ve 
Servet arasındaki anlaşma sayesin-
de gerçekleşir. Söz konusu anlaşma 
çerçevesinde Eyüp, Servet’in suçu-

nu üstlenmesi karşılıŞında hapis 
yatacak, hapisten çıktıktan sonra 
da kendisine söz verilen parayı ala-
caktır. Bu nedenle hapis borcu var-
dır; alacaklı olan Servet’tir. şki ka-
rakter arasındaki borçlu-alacaklı 
denklemi, Eyüp hapisten çıktıktan 
sonra deŞişecektir. Eyüp hapis ya-
tıp çıktıktan sonra alacaklı konu-
muna, Servet de borçlu konumuna 
geçer. Ancak Servet, Eyüp’ün haya-
tının dokuz ayına el koymasının 
yanında, Eyüp’ün karısıyla ilişki 
yaşamıştır. Sorun tam da burada 
başlar. On dokuzuncu yüzyıl şyon-
yası’nda bıçaklı kavgalara ilişkin 50 
yıllık bir polis raporu, kavgaların 
hemen hepsinin “cinsel mülkiyet 
takıntısı” ile ilgili olduŞunu ortaya 
koymuştur (akt. Greaber, 2015: 
187). Antik OrtadoŞu ve Akdeniz 
tarihindeki kritik anların analiz 
edilmesinde şeref kavramı oldukça 
önemlidir. “En basit haliyle, bıçak 
veya kılıçla savunulması gereken 
aşırı saygınlık” (Greaber, 2015: 
181) mânâsına gelen şeref, her şe-
yin yanıtını içinde barındırmakta-
dır: “Namus borcu deriz, birinin 
borcunu ödemesine namusunu kur-
tarma deriz aslında birinden diŞe-
rine geçiş borçların yükümlülük-
lerden doŞduŞunu gösteren en iyi 
ipucudur (…) namus borcu kav-
ramının kökleri piyasanın doŞuşu 
kadar geriye uzanır” (Greaber, 
2015: 176). �eref, Pierre Bourdieu 
tarafından da, bir sembolik serma-
ye biçimi olarak adlandırılmakta-
dır; buna göre akrabalık ve evlilik 
ilişkilerinin toplumsal inşası kadın-
ların toplumsal statüsünü erkekle-
rin çıkarlarına uygun biçimde, er-
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keklerin sembolik sermayelerini (şe-
reflerini) yeniden üretmeye adan-
mış birer mübadele nesnesi olarak 
konumlar (Bourdieu, 2014: 60-61). 
Kadınlar, kendileri aracılıŞıyla dü-
zenlenen mübadele ve ittifaklarda 
özne olmaktan ziyade, erkekler 
arasındaki ilişkileri kurmak zorun-
da bırakılarak, sembolik ve sosyal 
sermayenin üretim ve yeniden üre-
timinin araçları konumuna indir-
genmiş olurlar (Bourdieu, 2014: 
60). Kadınları bir mübadele nesne-
si olarak konumlayan bu bakış açısı 
çerçevesinde Servet, Hacer’le birlik-
te olduŞu için yaptıŞı sözleşmeden 
ve kabul ettiŞi sorumluluktan sa-
pan taraftır. Bu noktada paranın il-
kel halinin insanlar arasındaki evli-
likleri ayarlama, cinayet ya da yara-
lama olaylarından kaynaklanan an-
laşmazlıkları çözmek örneklerinde 
olduŞu gibi, ilişkileri yeniden dü-
zenlemek için kullanıldıŞını hatır-
lamak faydalı olacaktır (Greaber, 
2015: 65-66). şngilizce ödemek an-
lamına gelen to pay10 kelimesi ya-
tıştırmak mânâsına gelen to pacify 
ve uzlaştırmak mânâsına gelen 
appease kelimesinden türemiştir: 
“Diyelim ki birinin sarhoş kavgası 
sırasında kardeşini öldürdüŞü bir 
kişiye (…) bunun bir kan davası-
nın sürüp gitmesine sebep olmasını 
hiç istemediŞini anlatmak için kıy-
metli bir şey vermesi gibi” (Grea-
ber, 2015: 67). Eyüp, hapisten çık-
tıktan sonra kendisine sözü verilen 
parasını almak için Servet’in büro-
––––––––––––––––––– 
10 Fransızca payer’dan gelirken, o da latince 

yatıştırma ve barış yapma mânâsına gelen 
pacare ile ilişkilidir (Greaber, 2015: 417, 43 
no’lu not). 

suna gider ve şsmail’in araba aldıŞı 
parayı kast ederek Servet’e, “bizim-
kilerin borcunu kestin mi?” diye 
sorar. Servet, “sizinkilerin borcu 
morcu yok Eyüp” yanıtını verir. 
Eyüp’ün hapis yattıŞı aylar için al-
dıŞı paranın tam da Greaber’in be-
lirttiŞi türde fazlalıŞı vardır. Borç 
bu paranın içinden kesilmemiş, Ser-
vet ve Hacer arasında yaşanan ilişki 
karşılıŞında hatta olası bir kan da-
vasını engellemek için yatıştırma, 
uzlaştırma amaçlı verilmiştir. 

David Greaber, armaŞan ekono-
misi hakkında başta Marcel Ma-
uss’un 1925 yılında yayınlanan He-
diye (The Gift) adlı çalışması ol-
mak üzere, kapsamlı antropoloji li-
teratürünün eninde sonunda gelip 
armaŞan vermek ve almak üzerine 
yoŞunlaştıŞını söylemektedir; “biri-
si ne zaman bir armaŞan verse bu-
nun bir borç oluşturduŞu, alan ta-
rafın eninde sonunda benzer biçim-
de karşılık vermek zorunda olduŞu 
varsayılır” (akt. Greaber, 2015: 96). 
1970’li yıllarda da Levi Strauss’un 
çalışmaları, sosyal hayatın üç temel 
katmanının dilin, akrabalıŞın ve 
ekonominin deŞiş tokuş ve karşı-
lıklılık yasası üzerine kurulu oldu-
Şunda ısrar etmiştir (akt. Greaber, 
2015: 97). Bu noktada Greaber, 
“adalet tamamen karşılıklılıŞa in-
dirgenebilir mi?” tartışmasını aç-
maktadır; anne babamıza ödeme-
miz gereken bir borcumuz olduŞu-
nu ve bunun ödenmesi mümkün 
olmayan bir borç olduŞunu söyler-
ken aslında ne kastederiz? EŞer 
ödenmesi mümkün deŞilse ne an-
lamda bir borçtur, borç deŞilse ne-
dir?” (Greaber, 2015: 97-98). Grea-
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ber sıraladıŞı sorulara, insanlar ara-
sındaki ekonomik ilişkilere temel 
teşkil edebilecek, herhangi bir in-
san topluluŞunda görmenin müm-
kün olduŞu komünizm, hiyerarşi 
ve deŞiş-tokuş olmak üzere belli 
başlı üç ahlâki prensip olduŞunu 
belirterek yanıt vermektedir (Grea-
ber, 2015: 100). Bunlardan ilki, 
yani komünizm karşılıklılık ve de-
Şiş-tokuş içermezken, hiyerarşide 
armaŞanı alan kişi hiçbir zaman 
karşılık vermek zorunda deŞildir 
(Greaber, 2015: 146). DeŞiş-tokuş 
ise, hem eşitlik hem de ayrılma 
mânâsına gelmektedir. Para el de-
Şiştirir, borç iptal olur, eşitlik yeni-
den saŞlanır ve taraflar kendi yolu-
na gider. Kısaca borç tamamlan-
mamış deŞiş-tokuştur; “iki tarafın 
birbirinden kopamayacaŞı çünkü 
henüz eşit olmadıkları zamana ait-
tir” (Greaber, 2015: 129). Servet’in, 
Hacer’le birlikte olması Eyüp’le 
arasındaki borç ilişkisinin sürmesi-
ne neden olur. Servet’in adıyla çeli-
şir biçimde bu borcu parayla öde-
mesi mümkün deŞildir; sembolik 
sermaye biçimi olarak şeref, kadın-
ları bir cinsel mülkiyet nesnesi ko-
numuna oturtmaktadır. Nitekim şs-
mail’in, babasını ziyarete gidecek-
ken kustuŞu için eve geri döndüŞü 
gün, evde Servet’in sesini duyar. 
şsmail’in bakış açısından izleyiciye 
gösterilen mutfak tezgâhında te-
kinsiz biçimde sallanan ekmek bı-
çaŞı, bir bakıma filmin sonunda 
olacakların habercisidir. Bıçak, ba-
banın/yasanın/iktidarın eve dönme-
sinin ardından hedefine ulaşır. şs-
mail’in Servet’i öldürmesi borç du-
rumunun eşitlenmesini ve Grea-

ber’in belirttiŞi gibi herkesin kendi 
yolunda yürümesini saŞlarken; fil-
min açılış sahnesinde gördüŞümüz, 
tetikleyici olayı olan suçun sürekli-
liŞi mânâsına da gelmektedir. Ser-
mayenin en önemli görünümlerin-
den biri olan para, Benjamin’e göre 
suç yaratmaktadır. Benjamin’in ka-
pitalist inanç analizi çerçevesinde, 
“kâŞıt banknotlar biçimindeki para, 
sıradan dinlerdeki mukaddes obje-
lere benzer bir tapınma nesnesidir 
ve bu tapınma kefaretten ziyade 
suç yaratır” (Löwy, 2011: 189). Ai-
le fertleri kendilerini, her adımda 
büyüyen kartopu misali durduru-
lamaz biçimde, daha büyük bir su-
çun içerisinde bulmaktadır. Eyüp 
toplu para uŞruna bir cinayeti üst-
lenir; şsmail sınıf atlamak için as-
lında onaylamadıŞı bir duruma göz 
yumarken, Hacer de sınıf atlamak 
için ilişkisine tutunur. şsmail, Ser-
vet’i öldürür. Suç zincirinin son 
halkasıysa şsmail’in suçunu Bay-
ram’ın üstlenmesidir. Eyüp, şsma-
il’in hapse girmesini önlemek için 
mahalle kahvesinin evsiz çıraŞına 
Servet tarafından kendisine sunu-
lan teklifi, Servet’in kendisine kur-
duŞu cümlelerin neredeyse birebir 
aynısını kurarak sunar. Servet’in 
Eyüp’ten kendisinin yerine hapse 
girmesini istediŞi sahne, sabaha 
karşı deniz kıyısında geçmektedir. 
Servet’in konuşmasını duyarken, 
ikiliyi önce arkalarından, siluet ola-
rak genel planda izleriz. Yakın pla-
na geçildiŞinde kadrajın sol tara-
fındaki Servet konuşmayı sürdürür, 
kadrajın merkezinde ve net görü-
nen Eyüp ise susarak önüne bak-
maktadır; 
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çıktıŞında hiç olmazsa elinde toplu 
bir paran olur (…) Maaşın da de-
vam eder senin oŞlan bana her ay 
gelir alır, parayı da çıktıŞında elden 
nakit veririm sana olur mu? 
 

Servet sustuŞunda, Eyüp’ün belli 
belirsiz biçimde “tamam sorun de-
Şil” dediŞini duyarız. Filmin so-
nunda, filmin başındaki sahneyi ta-
mamlayan sahnedeyse Servet’in ye-
rini Eyüp, Eyüp’ün yerini de kah-
veci çıraŞı Bayram almıştır. Bayram 
kahvede uyumaktadır. Eyüp camı 
tıklatınca Bayram uyanır. Servet’le 
olan konuşmasının aksine, bu kez 
hem konuşan hem kadrajın merke-
zinde olan Eyüp’tür; 

 
Ha burda kahvede yatmışsın ha or-
da yatmışsın ne fark eder ki? Önü-
müz kış Bayram. Kahve geceleri 
buz gibi olur, orda kalorifer var, sı-
cacık üç öŞün yemek var. Daha 
gençsin Bayram, çıktıŞında hiç ol-
mazsa elinde toplu bir paran olur, 
kendi işini kurarsın kahve açarsın 
bi tane? Hı? Bayram? Ne diyorsun? 
 

Son kelimelerle birlikte ilk kez ikisi 
aynı çekimde yer alır; Bayram, 
Eyüp’le doksan derecelik bir açı 
oluşturacak şekilde, yüzünü izleyi-
ciden yana çevirir ve susar. Eyüp’ün 
kurduŞu cümlelerin, Servet tara-
fından kendisine söylenenlerle bi-
rebir aynı olduŞunu, Bayram’a üst-
ten bakan küçümseyici bir üslup 
içerdiŞini görmek mümkündür. 
Eyüp’ün, kahveci çıraŞı Bayram’dan 
kendisinin yerine hapse girmesini 
istemesi, tam da Benjamin’in ifade 
ettiŞi baŞlamda katışıksız dinsel bir 

tapınma olarak kapitalizmin sonsu-
za dek suç üreteceŞinin resmidir.    
    
SonuçSonuçSonuçSonuç    
 
Nuri Bilge Ceylan 1997 yılında yö-
nettiŞi Kasaba’da filmografisine yön 
verecek olan hile/suç ve vicdan te-
malarıyla izleyicisini tanıştırmıştır. 
Yönetmen, Kasaba’yı takip eden, 
Mayıs Sıkıntısı, Uzak, Üç Maymun, 
Bir Zamanlar Anadolu’da ve Kış 
Uykusu filmlerinde suç ve vicdan 
temalarıyla ilgilenmeyi sürdürür-
ken, karakterlerinin arasında bir de-
vamlılık da söz konusudur. Cey-
lan’ın kentli ve taşralı olma halin-
den kaynaklanan karşıtlıklar üzeri-
ne temellendirdiŞi karakterler, 
Uzak’ta akrabalık düzeyinde kentli 
yönetmen-taşradan gelen işsiz ye-
Şen, Üç Maymun ve Kış Uyku-
su’nda kentli işveren ve taşralı ya-
nında çalışan şeklinde karşımıza 
çıkarken, Bir Zamanlar Anadolu’da 
filmindeyse savcı ve doktorun kar-
şısında konumlanan memurlar ola-
rak karşımıza çıkmaktadırlar. Adı 
geçen filmlerde kent ve kentli ka-
rakterler suçla ilişkilidirler ve taşra-
lı karakterlerin hayatları üzerinde 
belirleyici rol oynamaktadırlar. Cey-
lan’ın, Üç Maymun ve Bir Zamanlar 
Anadolu’da filmleri suça odaklan-
maktadır; Üç Maymun suçu, suça 
tanık olmayı, suçun üzerini örtme 
mekanizmasını para ve güç, zen-
ginlik ve yoksulluk ilişkisini temel 
alan bir hiyerarşi çerçevesinde iş-
lerken, Bir Zamanlar Anadolu’da 
suç hikâyesi fonunda, karakterlerin 
bireysel hatırlama ve yüzleşme sü-
reçleri üzerinden ilerlemektedir. 
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Üç Maymun’da suçun faili Ser-
vet karakterinde vücut bulan zen-
ginliŞin, kapitalizmin deŞerleri yok-
sul çekirdek aileyi daŞılmanın eşi-
Şine getirir. Eyüp’ün suçu üstlen-
mesindeki temel motivasyonu, ça-
lışmadan yüklü bir miktar paraya 
sahip olarak yaşam standartlarını 
arttırmak ve sınıf atlamaktır. Servet 
ve onda temsil edilen deŞerler Eyüp 
aracılıŞı ile bir kez aileye nüfuz et-
tikten sonra çalışmadan sınıf atla-
ma isteŞi ailenin diŞer fertlerinde 
de kendisini gösterir. Yönetmen içi 
para dolu kabarık zarfın Hacer’den 
şsmail’e, ardından Servet’ten Eyüp’e 
aktarılmasını göstererek servetin, 
paranın ve parada temsil edilen de-
Şerlerin altını çizer. 

Film, Servet’in Eyüp, şsmail ve 
Hacer üzerinde; Eyüp’ün şsmail ve 
Hacer üzerinde; şsmail’inse sadece 
annesi Hacer üzerinde işleyen güç 
ve kontrol mekanizmasını, karak-
terlerin birbirlerine olan bakışları 
ve birbirlerini gözetlemeleri üze-
rinden de yansıtır. Yönetmenin 
kurduŞu bakan ve bakılan düzene-
Şi çerçevesinde bakılan karakter 

suçlu konumuna yerleşir. 
Üç Maymun, açılış sahnesinde 

Servet’in yolda terk ettiŞi cesetle, 
suçla izleyicisini baş başa bırakarak 
izleyicinin de suça tanıklık etmesi 
ve hiçbir şey yapmaması anlamında 
suçun ortaŞı olduŞunu söylemek-
tedir. Aynı baŞlamda şsmail, kapı 
deliŞinden annesi ve Servet’in iliş-
kisini izlerken izleyici, bakan gözle 
karşı karşıya gelir. Ceylan’a göre 
metaforik düzeyde anlatılan hepi-
mizin hikâyesidir; izleyici suç ma-
hallinde bizzat yer almaktadır. Hi-
le/suç tüm topluma yayılmıştır ve 
herkes kendi adaletini saŞlamaya 
çalışmaktadır. Benjamin’in tarifi çer-
çevesinden baktıŞımızda kapitalist 
inanç, geleneksellik ve modernite 
arasında sıkışmış alt sınıf üyesi işçi 
çekirdek ailenin geleneksel deŞer-
lerinde sarsılma yaratarak suça bu-
laşmasına ve parçalanmasına neden 
olan en önemli etkendir. Kapalı ve 
oldukça hacimli bir zarfta elden ele 
dolaşan para ve söz konusu parada 
vücut bulan deŞerler, ailenin üç 
ferdi için de suç yaratmakta, onları 
suçla ilişkili hale getirmektedir. 
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Medya Aktivizminin bir Biçimi 
Olarak Taktiksel Medya: 
icmihrak.blogspot.com 

Üzerine bir Analiz* 
    
    
    

OyaOyaOyaOya    MorvaMorvaMorvaMorva********    
    
    
    

ÖzÖzÖzÖz 
 
Aktivizm kavramı, sosyal ve politik deŞişimi hedefleyen mücadele pratiklerine karşılık 
gelir, dolayısıyla var olan iktidar ilişkilerine yönelmiş bir karşıt hareketliliŞe işaret eder. 
Aktivizm, dijital iletişim teknolojilerinin 1990’lı yıllardaki gelişimine koşut olarak, içinde -
ve aracılıŞıyla- iletişim kurup etkileşimde bulunabileceŞi yeni bir mücadele alanına, 
sembolik bir arenaya daha sahip olmuştur. Bu yeni sembolik arena, aktivizmin, protestolar 
ve gösteriler, grevler, oturma eylemleri, sivil itaatsizlik vb. gibi geleneksel formlarına 
alternatif olarak, taktiksel medya genel başlıŞı altında toplanabilecek olan dijital oturma 
eylemleri (virtual sit-ins), kırıcılık (hacktivism), kültür bozumu (culture jamming) vb. 
gibi yeni aktivizm formlarının ortaya çıkışına da zemin hazırlamıştır. Çünkü dijital 
medyanın mikro-düzeyde kullanıma ve etkileşime olanak tanıyan ortamları (kişisel 
bloglar, Facebook, Twitter, MySpace gibi sosyal aŞ siteleri vb.) iktidar ve direniş 
pratiklerinin doŞrudan gözlemlenebildiŞi, medya aktivizminin örgütlendiŞi mekânlardır. 

Bu çalışmanın odaŞını oluşturan taktiksel medya da, medya aktivizminin bir biçimi 
olarak 1990’lı yıllarda ortaya çıkmıştır; ancak dijital medya teknolojilerinin kullanım 
yaygınlıŞı ve içerik çeşitliliŞi açısından ulaştıŞı nokta düşünüldüŞünde hâlâ güncelliŞini 
korumaktadır. Taktiksel medya, iktidarla olan ilişkisini belirlerken, Braman’ın (2015) 
tespitiyle, katı ideolojik pozisyonlardan ideolojilerin terkine; tüketimin ve estetiŞin 
reddinden politik amaçlı kullanımına ve medyanın içeriŞine odaklanmaktan medyanın 
kendisini içerik olarak kullanmaya yönelir. Böylelikle anaakım medyadan kendini 
ayrıştırır, medyanın direniş pratiklerine işaret eder. Bu çerçeveden hareketle, bu çalışma 
medyanın direniş pratiklerini açıklamada işlevsel bir kavram olarak taktiksel medyanın ne 
olduŞu ve nasıl uygulandıŞı sorularını yanıtlamayı amaçlar. Bu doŞrultuda, kültür bozumu 
(culture jamming) uygulamaları ile medyanın taktiksel kullanımına örnek teşkil eden 
icmihrak.blogspot.com üzerinden bir analiz gerçekleştirilmiştir. 
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The Tactical Use of Media  
as a Form of Media Activism:  

an Analysis of  
icmihrak.blogspot.com* 

    
    
    

OyaOyaOyaOya    MorvaMorvaMorvaMorva********    
    
    
    

AbstractAbstractAbstractAbstract 
 
The term activism refers to practices of struggle which aim to effect social and political 
change; thus it can defined as a contra-movement against the existing power relations of 
society. As a result of the development of digital media technologies during the 1990s, 
activism has found another space in which to enact this struggle, a symbolic arena by 
which it can shape new forms of activism. Such forms include electronic advocacy, virtual 
sit-ins and other types of activity known as “hacktivism” and “culture jamming”. This 
symbolic arena of the digital media environment, with its personal blogs and social 
networking sites such as Facebook, Twitter and MySpace, is a very useful platform for 
observing power and resistance practices and organizing digital activism at the micro level. 

One form of digital media activism is that of tactical media, born in the 1990s and still 
a key research topic. The term tactical media refers to shifts from adherence to strict 
ideological positions to the abandonment of ideology; from rejection of consumption to 
the use of consumption for political ends; from rejection of aesthetics to the use of 
aesthetics for political ends; and lastly, from a focus on the content of media to the use of 
media as content (Braman, 2015). In this manner, tactical media engages with media 
resistance practices and separates itself from the mainstream media. The main questions 
this study aims to answer are: considering its relation with power and resistance, what 
does the use of tactical media mean and how can it be applied? For this purpose, the 
culture jamming work of icmihrak.blogspot.com has been chosen for analysis as an 
example of tactical media practices.    

    
KeyKeyKeyKeywwwwords:ords:ords:ords: Media activism, tactical media, culture jamming, resistance practices, 
icmihrak.blogspot.com.    
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Medya Aktivizminin bir Biçimi Olarak Taktiksel  
Medya: icmihrak.blogspot.com Üzerine bir Analiz 
    
    
    
    
GirişGirişGirişGiriş 
 
1990’lı yıllar, adına postmodernite 
denen yeni bir dönemin başlangı-
cına işaret eder ve sosyo-politik 
konjonktür açısından olduŞu kadar 
medya ortamı açısından da önemli 
deŞişimlere sahne olmuştur. Tak-
tiksel medya hareketi de1, Bra-
man’ın (2015) tespiti ile dönemin 
dijital teknolojilerinin olanaklı kıl-
dıŞı yeni medya ortamını, postmo-

––––––––––––––––––– 
1 Kluitenberg, Taktiksel medyanın hiçbir za-

man bir hareket olmadıŞını iddia eder -hatta 
ona göre kesin bir tanımının yapılmasından 
da kaçınılmalıdır-. Bunu, taktiksel medya 
için gerçek kurucu bir  manifestonun olma-
yışı ve ortaya çıkışı ile ilgili olarak gerçek bir 
mekânın olmamasına dayandırır; bunun ye-
rine taktiksel medya, birbirinden tamamen 
farklı pratiklerin  yöndeşmesine dayanır ki 
bunlar da bir süre sonra tekrar birbirinden 
tamamen uzaklaşabilir (Kluitenberg, 2011: 
17). Gerçekten de, taktiksel medyanın kav-
ramsallaştırılmasında, ilki 1993 yılında yapı-
lan The Next Five Minutes Konferansları 
önemli rol oynamıştır. Fakat aynı zamanda 
taktiksel medya uygulamalarının kökenleri, 
Birleşik Devletler’de 1969-1971 yılları ara-
sında tasarlanıp kurulan, sıradan insanlar ta-
rafından tasarlanan, üretilen içeriŞin yayım-
lanmasını temel alan Public Access Tele-
vision uygulamasına kadar götürülebilir. 
(bkz. Yançatarol, 2012). Kavramın ortaya 
çıkışı ve uygulanışında farklı başlangıç nok-
taları, referanslar ve tarihlerin varolduŞu 
gerçeŞi, onun bir hareket olup olmadıŞı ko-
nusunu tartışmaya açar.    

dern tecrübenin ve teorinin ortaya 
çıkışını ve çift kutuplu dünyanın 
ortadan kalkmasından kaynaklı ide-
olojik boşluŞun saŞladıŞı tüm avan-
tajları kullanarak aynı zaman aralı-
Şında doŞmuştur. Braman’ın tespit-
lerini -özellikle bu çalışma açısın-
dan- deŞerlendirmek gerekirse, post-
modern ya da geç modern döne-
min, modern dönemin tüm kabul-
lerini, kurumlarını ve söylemlerini 
tartışmaya açtıŞını belirterek söze 
başlamak gerekir. Postmodern dö-
nem, modern dönemden, kendine 
özgü felsefi (postyapısalcı felsefe) 
ve siyasal yönelimi (kimlik-birey-
kültür alanındaki radikal talepler, 
ulus devletin sonunun gelişi vb.) 
ile ayrışır. Düşünsel alandaki bu 
yeni yönelimler ve onlara eşlik eden 
dijital iletişim teknolojileri alanın-
daki gelişmeler bu dönemin belir-
leyenleridir. 1990’lı yıllar, aynı za-
manda dönemin bu iki belirleyeni-
ni -aracın olanakları ve ondan daŞı-
lan mesajların sözü edilen yönelim-
leri yansıtabilme kabiliyetleri ne-
deniyle- kendinde birleştiren alter-
natif medyanın da yıldızının parla-
dıŞı zaman aralıŞıdır. Çünkü dö-
nemin, “neoliberalizm, küresel ısın-
ma politikaları, emek istismarı ve 
birçok benzeri mesele hakkındaki 



Medya Aktivizminin bir Biçimi Olarak Taktiksel Medya... 

 86 

örgütlü hoşnutsuzluŞunun birbiri-
ne yaklaşarak bir noktada birleş-
mesi ile ivme kazanan, iletişim aŞ-
ları donanımına sahip ve anaakım 
medya tarafından globalizasyon 
karşıtı olarak etiketlenen melez ha-
reket” (Lovink ve Schneider, 2003: 
2) için alternatif medya tıpkı alter-
natif sanat alanlarının da olduŞu 
gibi oldukça kullanışlı bir eylem ze-
mini oluşturmuştur. Modernitenin 
bütüncül anlatıları, düşünce siste-
matiŞi ve yapıları tarafından kap-
sanmayan, çoŞunlukla bireysel ya 
da küçük gruplar temelli, parçalı, 
merkeziyetçi olmayan bu hareket-
ler için, yeni medya teknolojileri-
nin bireysel içerik üretimini des-
tekleyen demokratik yapısı bu ha-
rekeketleri görünür kılma kapasite-
sine sahipti. Böylelikle, özellikle 
kimlik ve kültür alanlarında dile 
getirilen hak talepleri kamusal ala-
na taşınmaya ve daha da önemlisi 
karşılık bulmaya başladı; anaakım-
dan farklı olarak alternatif medya 
ortamının, baŞımsız, eleştirel ve 
kullanım biçimine baŞlı olarak ak-
tivist olabilen içerikleri ile bir tür 
kontrol/fren mekanizması olarak iş 
görebildiŞi keşfedilmiş oldu. Bu ye-
ni medya ortamı, aynı zamanda ge-
leneksel içerik formlarından azade 
olarak çeşitliliŞi ve yeniliŞi destek-
liyordu, deneysel olana her zaman 
açıktı; dolayısıyla kullanıcılara ha-
reket kabiliyeti saŞlıyordu. 

şşte bu çalışmanın odaŞını oluş-
turan taktiksel medya kavramı, yu-
karıda özetlenen dönemin bir ürü-
nüdür. Öyle ki, 1990’lı yıllar tak-
tiksel medya için “estetik meselele-
re açık ve öykü anlatıcılıŞının al-

ternatif formlarının deneyimlendiŞi 
altın çaŞa da işaret eder” (Lovink 
ve Schneider, 2003: 1). Çalışmanın 
devam eden bölümünde, öncelikle 
taktiksel medyanın ne olduŞu so-
rusunun yanıtı verilmeye çalışıla-
cak, ardından taktiksel medya kul-
lanımının güncel bir örneŞi olarak, 
“iç-mihrak kolektifi”nin kültür bo-
zumu uygulamaları üzerinden gös-
tergebilimsel bir analiz gerçekleşti-
rilecektir.    
    
TaktikselTaktikselTaktikselTaktiksel    MedyaMedyaMedyaMedya    KavrKavrKavrKavramıamıamıamı    ÜzÜzÜzÜzeeeerinerinerinerine 
 
VarlıŞının yarısını yukarıda sözü 
edilen sosyo-politik konjonktüre, 
diŞer yarısını da yeni medya tekno-
lojileri ve uygulamalarına borçlu 
olan taktiksel medya, temel olarak, 
“güncel politik ve sosyal meseleleri 
eleştirmek, onlara müdahale etmek 
ve bozuma uŞratmak için “medya-
nın taktiksel olarak nasıl kullanıla-
bileceŞi” sorusundan türemiştir” 
(Yancatarol, 2012: 6). Kavram ola-
rak ilk kez, David Garcia ve Geert 
Lovink tarafından hazırlanan 1997 
tarihli The ABC of Tactical Media 
(Taktiksel Medyanın ABC’si) isimli 
manifestoda karşımıza çıkar. Mani-
festoya göre, 
 

Taktiksel medya, kullanıcıya yöne-
lik teknolojilerce ve daŞıtımın ge-
nişletilmiş biçimlerince olanaklı kı-
lınmış ucuz kendin yap (do it 
yourself) medyası, anaakım kültür-
den dışlanmış ya da onun tarafın-
dan maŞdur edilmiş birey ya da 
gruplar tarafından yaygın olarak 
kullanıldıŞında olan şeydir (Garcia 
ve Lovink, 1997). 
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Bu tanımdan ortaya çıkan, taktiksel 
medyanın, sınırları belirlenmiş bir 
medya pratiŞinden çok, aracın (me-
dium) kullanımının bir yöneliş, bir 
tavır ile birleştiŞinde ortaya çıkan 
şey olduŞudur. Bu şey sadece bir 
medya içeriŞi olarak tanımlanamaz; 
belirli bir biçime, bir formata sahip 
deŞildir. Çok çeşitli medya tekno-
lojilerinin, anaakım kültürün öteki-
leştirdiklerinin biçim ve içerik üret-
mesine olanak saŞladıŞında ortaya 
çıkan üründür, eleştiridir. Taktik-
sel medyanın vurguladıŞı şey, ara-
cın kendisinden ya da içeriŞin for-
matından ziyade, sıradan öteki ta-
rafından nasıl kullanıldıŞıdır. 

Taktiksel medya pratikleri, ço-
Şunlukla vur ve kaç gerilla teknik-
lerini kullanan sanat ve aktivizm 
karması medya projeleridir. Bu ne-
denle, aktivist gruplar tarafından 
gerçekleştirilen kırıcılık (hactivism) 
eylemleri de, kültür bozumu çalış-
maları da taktiksel medya başlıŞı 
altında sınıflandırılabilir (Meikle, 
2002: 120; Juris, 2008:274). Örne-
Şin, internet ve medyayı bir müca-
dele alanı olarak kabul eden Mek-
sika orjinli Zapatista hareketi sem-
patizanı bir grup olan Electronic 
Disturbance Theatre’ın, kırıcılıŞın 
bir biçimi olarak gerçekleştirdiŞi 
sanal oturma eylemleri (virtual sit-
ins), medyanın taktiksel kullanı-
mıdır. Çok sayıda servis saŞlayıcı 
ve web-sitesinin -Meksika devlet 
başkanınınki de dahil- ele geçiril-
diŞi eylem, anaakım medyanın dik-
katini çekmenin bir yolu olarak/bir 
taktik olarak kullanılmıştır. Yine, 
özellikle kültür bozumu uygulama-
ları ile bilinen The Yes Men 

aktivistlerinin, problematik sosyal 
meseleler olarak tanımladıkları ko-
nularda kamuoyunda farkındalık 
oluşturma amacı ile kurguladıkları 
projelerini taktiksel medyaya örnek 
olarak ele alabiliriz. Aktivist grup, 
ABD’de 2000 yılındaki başkanlık 
seçimleri sırasında, Bush’un web si-
tesindeki mesajların gerçekleri yan-
sıtmadıŞı iddiasıyla, onları satirik 
bir dille eleştirerek kültür bozumu-
na uŞratan www.gwbush.com site-
sini kurmuştur. Grup, Dünya Tica-
ret Örgütü’nün web sitesini kopya-
layarak, buradan DTÖ’nün hatala-
rını düzelttiklerini iddia eden me-
sajlar yaydıkları performansları, ya 
da Bush ve ekibinin küresel ısınma 
sorununu ele alış biçimlerini ironik 
bir biçimde eleştirdikleri elektronik 
imza kampanyası -ki Pentagon’un 
2003 tarihi raporuna dayanarak, 
zararlı gazların atmosfere salınımı-
nı azaltmak yerine, küresel ısınma-
nın ABD için bir avantaja dönüştü-
rülebileceŞini ve bu nedenle global 
ısınmanın desteklenmesi talebini 
içerir- gibi pratikleri ile de taktiksel 
medyanın uygulayıcısı olmuştur. 

Örnekleri çoŞaltmak mümkün 
olmakla birlikte, çalışmanın sınırlı-
lıkları düşünüldüŞünde, hepsi için 
söylenebilecek olan şey taktiksel 
medyanın genel olarak bir eleştiriyi 
kapsadıŞıdır. Zaten kavramın mu-
citleri Garcia ve Lovink’e (1997) 
göre de, taktiksel medya krizlerin, 
eleştirinin ve muhalefetin medyası-
dır. Onlara göre, “taktiksel medya, 
hümanizmin nitelikli bir biçimidir. 
Paranın insanoŞlu üzerindeki ra-
kipsiz hükmünün ve teknokratik 
bilimciliŞin yeni beliren formları-
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nın panzehiridir” (Garcia ve Lo-
vink, 1997). Bu nitelikleri ile tak-
tiksel medya, sadece olayları bil-
dirmekle kalmaz, her zaman taraf-
tır, olaya katılımcıdır; bu onu ana-
akım medyadan ayıran en önemli 
özelliktir. 

Taktiksel medyayı, alternatif 
medyanın diŞer formlarından da 
ayırmak gerekir. Çünkü Meikle’nin 
(2001:120) özetlediŞi gibi, taktiksel 
medya uygulayıcıları kendilerini 
bir alternatif olarak pekiştirme ta-
raftarı deŞildir; daha iyi bir radyo 
istasyonu ya da gazete yaratmak 
amacında da deŞildir. Bunun yeri-
ne, taktiksel medya hareketlilik ve 
esneklik üzerinedir, deŞişen baŞ-
lamlara farklı yanıtlar verebilmenin 
peşindedir. Bu tespiti, alternatif 
medyaya örnek teşkil eden Indy-
media oluşumu (Independent Me-
dia Center/IMC) ile The Yes Men’in, 
Dünya Ticaret Örgütü karşıtı per-
formansları üzerinden somutlamak 
mümkün. Indymedia 1999 yılında 
bizzat DTÖ karşıtı protestolardan 
türemiştir; hükümet ve bütünleşik 
medyaya karşı, isteyen herkesin 
kendi içeriŞini yayımlayabileceŞi 
bir platform olma amacını güder. 
GörüleceŞi üzere, varolan medya 
sistemine kendi ilkeleri doŞrultu-
sunda bir alternatif oluşturur; yani 
verili koşullarda daha iyisinin ola-
naklı olabileceŞi iddiasındadır. An-
cak bu iddia, ilerleyen bölümde 
daha detaylı açıklanacaŞı üzere an-
cak Garcia ve Lovink’in (1997) tak-
tiksel medyanın niteliklerini sıra-
larken sözünü ettiŞi “zekice hileler, 
avcı becerileri, manevralar, poli-
morfik/çokbiçimli durumlar, eŞlen-

celi keşifler barındıran” bir yapı de-
Şildir. Oysa bu sıralananların hepsi 
The Yes Men’in DTÖ protesto per-
formanslarında bulunur. Kurdukları 
düzeltilmiş DTÖ web sitesi üzerin-
den, siteye yanlışlıkla giren ziyaret-
çilerle yazışmış, kişi ve kurumlar-
dan gelen davetlere gerçek temsil-
cilermiş gibi yanıtlar vermişlerdir. 
GörüleceŞi üzere her iki örnek de 
DTÖ eleştirisi barındırsa da, ilki 
daha dengeli, demokratik ve san-
sürsüz, dolayısyla daha doŞru ol-
duŞunu kabul ettiŞi bir yayıncılıŞi 
hedeflerken; ikinci örnek gülünç 
duruma düşürerek bir tersine çe-
virme, dolayısıyla sistemi yani stra-
tejiyi taktikle alt etme peşindedir. 

Taktiksel medyanın, anaakım 
kültüre/sisteme karşı bir tavır ola-
rak bu şekilde tanımlanmasında, de 
Certeau düşüncesindeki, strateji 
versus taktik tespiti temel alınır. 
Kısaca özetlemek gerekirse, de Cer-
teau’nun Gündelik Hayatın Keşfi 
(The Pactice of Everyday Life) 
isimli ünlü çalışması, “kişilerin gün-
delik hayata nasıl etki ettiŞi ile ilgi-
lenir” (Morritz, 2012). De Cer-
teau’nun yaptıŞı, gündelik hayatta-
ki iktidar pratiklerini içten içe ke-
miren ve onun işleyişini belli et-
meden, kendine göre tekrar düzen-
leyen düzeneklerin bir analizidir. 
“Halkın kullandıŞı hangi işlem ve 
yöntemlerin disiplin mekanizma-
sıyla oynamakta ve bu mekaniz-
mayla, ancak bu mekanizmayı ken-
dine uyarlamak için uyuşmakta” 
(de Certeau, 2008: 48) olduŞu ko-
nusunu mesele edinir. Yani, de 
Certeau, sıradan bireylerin, günde-
lik hayat pratiklerinde iktidar ile 
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nasıl başa çıktıklarını araştırır. Fou-
caultcu bir tutumla, iktidarın her 
yerde hazır ve nazır olduŞunu, her 
baŞıntıda ürediŞini (Foucault, 2013: 
69), toplumda binlerce iktidar iliş-
kisi ve sonuç olarak güç ilişkileri 
dolayısıyla küçük çatışmalar, yani 
mikro mücadeleler olduŞunu (Fou-
cault, 2012a: 176) kabul edersek 
eŞer2, de Certeau’nun yaptıŞı, söz-
konusu güç ilişkilerindeki direniş 
pratiklerinin olumlanmasıdır -ki 
taktiksel medya da bu direniş pra-
tiklerinden biri olarak okunabilir-. 

––––––––––––––––––– 
2 Her iki düşünür de (Foucault ve de Certeau) 

aynı dönemde benzeri bir ilgi ile gündelik 
hayata odaklanırlar. Ancak aralarındaki te-
mel fark, Foucault’nun güdelik yaşam pra-
tiklerinde iktidarın işleyişini kendine mesele 
edinmesi, de Certeau’nun ise direniş pratik-
lerini çalışmasının merkezine almasıdır. Bu 
çalışmada Foucault’nun eserine atıf yapılma-
sının sebebi, de Certeau (2008: 47)’nun 
kendisinin de, Foucault’un eserine atıfla 
kendi çalışmasının çerçevesini çizmesidir: 
De Certeau, iktidarın gözetim mekanizmala-
rının her yere yayıldıŞı ve belirginleştiŞi 
doŞruysa, nasıl olur da tüm toplumun bu 
mekanizmaların boyunduruŞu altına girme-
diŞi konusunun da en az iktidar düzenekle-
rinin analizi kadar önemli olduŞunu vurgu-
lar. Bu nedenle, tüketiciler dediŞi egemenlik 
altında bulundurulanların, gündelik hayat-
taki eylem, uygulama ve üretme tarzlarını 
sorgular. Bu sorgulama, Foucault’nun ele 
almış olduŞu sorulara benzer ve karşıt soru-
ları içerir:  Benzer sorular, çünkü teknokra-
tik yapılar içinde kaynaşan ve günlük yaşa-
mın ayrıntılarına eklemlenen çok sayıdaki 
taktik sayesinde, işleyişin yönünü saptıran 
en önemsiz, en sıradan işlemlerin ayrımına 
varmak sözkonusudur; karşıt sorular, çünkü 
artık önemli olan düzenin uyguladıŞı şidde-
tin nasıl bir disiplin teknolojisine dönüştü-
Şünü belirlemek deŞil, gözetimin filesine gi-
ren bireylerin ya da grupların, taktiklere da-
yalı, dümenci, hileci ve daŞınık yaratıcılıkla-
rının şu kaçamak gizli biçimlerini topraŞın 
altından çekip çıkarmaktır (de Certeau, 
2008: 48, vurgular bana ait).  

Zaten de Certeau, direniş pra-
tiklerini taktikler etiketi altında sı-
nıflar. Taktikler, de Certeau tara-
fından, “zayıf olanın sanatı” olarak 
tanımlanır ve gündelik yaşamda di-
kotomik ötekisi olan stratejiler için-
de işleve sahiptirler (2008: 114).3 
Kökeni askeri terminolojiye daya-
nan iki terimden strateji, hedefle-
nen amacı -ki bu çoŞunlukla savaşı 
kazanmaktır- başarmak için yürü-
tülen temel mücadele olarak tanım-
lanabilir. Taktikler ise savaşları ka-
zanmak için ihtiyaç duyulan tek-
niklerdir. Yani, askeri terminoloji-
de taktikler mücadelelere, onlar da 
stratejilere tâbidir (Goff, 2010). 
Ancak, de Certeau’nun kavramsal-
laştırmasında, strateji ve taktik bu 
şekilde ilişkilenmez, birbirine içkin 
olmakla birlikte aynı yönde hareket 
etmezler; iki zıt kutbu temsil eder-
ler. De Certeau’nun strateji derken 
kastettiŞi, “güçler arasındaki ilişki-
lerin ancak bir istek ya da erk öz-
nesinin (işletme, ordu, kent, bilim-

––––––––––––––––––– 
3 Yine burada da Foucault düşüncesinin belir-

leyenlerinden olan iktidara içkin direniş gö-
rüşü ile bir paralelikten söz edebiliriz. 
Foucault’ya göre, “iktidarın olduŞu yerde di-
renme vardır; ancak -ya da daha doŞrusu bu 
yüzden- direnme hiçbir zaman iktidara göre 
dışsal bir konumda deŞildir. şktidar ilişkile-
ri, bir direnme noktaları çokluŞu uyarınca 
varolabilir; bu noktalar, iktidar ilişkilerinde-
ki rakip, hedef, destek ya da bir kavga için 
atılım rolünü oynar. Bu direnme noktaları 
iktidar şebekesinin her yanında mevcuttur. 
Dolayısıyla, iktidara karşı, ulu bir Red’din 
tek bir mekânı- başkaldırmanın ruhu, tüm 
ayaklanmaların yuvası, devrimcinin katıksız 
yasası- yoktur.” (2013:71). De Certeau’da 
da, direnişi temsil eden taktikler, iktidarı 
temsil eden stratejilerin mekânından türer; 
iktidarın dilini konuşarak, onu eŞip bükme-
yi başarır.     
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sel kurum) yalıtılabilir olduŞu anda 
gerçekleştirebileceŞi oyun ya da 
hesaplaşmadır (ya da manüpülas-
yondur)” (2008: 112). Strateji, ik-
tidarın görüşünü yansıtır, kontrolü 
varsayar, bunu yapabilmek için de, 
bir mülkiyet olarak çerçevesi çizi-
lebilecek bir mekânın varlıŞını ön-
kabul olarak benimser. De Certeau 
bu mekânın, “strateji (ya da ikti-
dar) açısından, hedeflerden ya da 
tehditlerden (müşteriler ya da ra-
kipler, düşmanlar, kent etrafındaki 
taşra bölgesi, araştırmanın amaçları 
ve konuları vb.) oluşan dışardakiler 
kümesiyle kurmuş olduŞu ilişkileri 
yönlendirebileceŞi bir üs olarak” 
ele alındıŞını söyler (2008: 12). 
Yani gündelik hayatta iktidar, sınır-
larını çizdiŞi mekân içerisinde, dı-
şarıdakiler/ötekiler olarak belirledi-
Şi grubu stratejileri ile domine et-
meye çalışır. 

Domine edilen grup, stratejiler 
karşısında çaresiz deŞildir; kendi 
silahı olan taktikleri kullanır. De 
Certeau, “stratejilere kıyasla bir 
mülkiyetin varolmamasıyla nitele-
nen hesaplı eyleme” taktik adını 
verir (2001: 113). Taktikler, güçlü 
olmayanın alanına ait olsa da, pra-
tikte sınırları strateji / iktidar tara-
fından belirlenmiş bir çevrenin 
adaptasyonuna ihtiyaç duyarlar. 
Çünkü, 
 

taktik mekân olarak sadece öteki-
nin mekânını kullanır. Bu nedenle 
yabancı bir gücün yasalarıyla dü-
zenlenmiş haliyle kendisine dayatı-
lan alanda oyununu kurmak zo-
rundadır. Geri çekilme, öngörme 
ve kendini toparlama konumunda, 

kendisine mesafeli durmak için 
kullanabileceŞi bir yöntem yoktur 
(…) düşmanın görüş açısı içinde ve 
düşman tarafından denetlenen 
uzam içinde gerçekleşebilen bir ha-
rekettir (de Certeau, 2008: 113). 
 

De Certeau düşüncesi hakkında bu-
raya kadar söylenenleri taktiksel 
medya açısından deŞerlendirmek 
gerekirse, daha önce de belirtildiŞi 
gibi taktiksel medya anaakım kül-
türden dışlanmış ya da onun tara-
fından ötekileştirilmiş grupların 
medya pratiklerini içerir. Yani tak-
tiksel medya, domine edilen grup-
ların ya da zayıf olanın, iktidarın 
kendi egemenlik alanı/mekânı içe-
risinde kendi kurduŞu oyunu, biz-
zat onun kuralları ile -yani iktida-
rın egemenliŞindeki çevreye tama-
miyle adapte olarak- bozmasına ara-
cılık eder. Bu, sanal oturma eylem-
lerinde olduŞu gibi, iktidarın me-
kânlarından birini işlevsiz hale ge-
tirmekle gerçekleşebileceŞi gibi, 
kültür bozumu pratiklerinde oldu-
Şu gibi, iktidarın söylemini eŞip bü-
kerek ifade ettiŞinin tersine çevir-
mekle ve daha pek çok biçimde 
olanaklıdır. Zaten, taktiklerin ken-
dilerine ait bir yeri/mekânı, belir-
lenmiş bütünlüklü bir projesi ol-
madıŞından, zamanın rastlantısallı-
Şı üzerinden fırsat haline gelen ko-
şullara uyum saŞlayarak işlerler. Bu 
özelliŞi taktiklere manevra kabili-
yeti ve biçimsel çeşitlilik saŞlar. 

De Certeau (2008), strateji ve 
taktik kavramsallaştırmalarını kent 
ve gündelik yaşam pratikleri üze-
rinden ele alır. Kent, hükümetlerin 
(iktidarın) stratejileri ile ortaya çı-
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karılmış bir bütünlüktür. şktidar bu 
bütünlüŞü, bulvarlar yaparak, yol-
lar, köprüler inşa ederek vs. planlar 
ve onun okunabilmesi için haritalar 
tasarlar. Ancak, kentin günlük uy-
gulayıcıları onu iktidarın tanımla-
dıŞı bütünlükten farklı biçimde de-
neyimler. Onlar için yaşanılan kent, 
planlanan kentin önüne geçer. Kent 
sakini, iktidarın haritasında tanımlı 
olan anayol yerine, haritanın bile-
mediŞi kestirme yolları kullanır. 
Yani iktidarın mekânında, kullan-
dıŞı taktikle onun kendisine nüfu-
zunun önüne geçer (de Certeau, 
2008). Taktiksel medya da, strate-
jinin/anaakım medyanın teknolojik 
donanım, ulaşım kapasitesi, kap-
sam vb.gibi üstünlüklü olduŞu or-
tamda, tüm bu sıralanan kalemleri 
kendi lehine kullanmayı başararak, 
stratejinin silahı ile stratejiyi vurur: 
Sanal oturma eylemi ile stratejinin 
teknolojisini kullanılamaz hale ge-
tirdiŞi gibi, bir reklam sloganını 
bozuma uŞratarak kentin sokakla-
rını, reklam panolarını ya da dijital 
duvarları istila edebilir, böylelikle 
anaakımın ya da sistemin ezberini 
bozar. De Certeau bunun, yani da-
yatılan sistemleri kullanma tarzı-
nın, “iktidarın oldu bitti ile ilgili ta-
rihsel kanununa ve bunun meşru-
laştırılmış dogmalarına karşı bir di-
reniş” olarak ele alınabileceŞini 
söyler (2008: 88). Aslında gerçek 
düzen, iktidarın kurguladıŞı deŞil, 
“çabucak deŞişeceŞi yanılsamasına 
kapılmadan halkın kendi özel amaç-
larına uygun olarak manipüle ettiŞi 
taktiklerin düzenidir” (de Certeau, 
2008: 100). De Certeau’nun böyle-
likle, iktidarın belirlediŞi mekânla-

rın asıl kullanıcılarının taktikleri 
üzerinden ispatına çalıştıŞı şey, 
gündelik hayattaki eylem, uygula-
ma ve üretim sanatlarının, iktidar-
dan etkilense de hiçbir zaman ta-
mamıyla onun tarafından belirle-
nemeyeceŞidir. Bu anlamda, iktidar 
tarafından domine edilen tek tek 
bireyler, de Certeau’nun sözünü et-
tiŞi gerçek düzen’in kurucu aktör-
leriyse eŞer, taktiksel medya pratik-
leri de bu aktörlerce sözkonusu 
düzeni olanaklı kılan eylem, uygu-
lama ve üretim sanatlarındandır. 

De Certeau düşüncesindeki bu 
strateji/taktik dikotomisi, Garcia ve 
Lovink’e göre (1997), onun var-
oluşsal bir estetik geliştirmesine 
olanak saŞlamıştır. “Bir avlanma, 
aldatma, okuma, konuşma, gezin-
me, alışveriş yapma, arzulama este-
tiŞidir bu. Zekice hileler, avcı bece-
rileri, manevralar, polimorfik/çok-
biçimli durumlar, eŞlenceli keşifler 
barındırır, savaşçı olduŞu kadar şi-
irseldir” (Garcia ve Lovink, 1997). 
Sözkonusu dikotominin farkına 
varmak, yazarlar için iktidarın akışı 
içinde bu geçici tersine çevirmele-
rin ayırdında olduŞu görülen bir 
üreticiler sınıfını adlandırmada yar-
dımcı olmuştur. Bu başkaldırılar, 
direnmekten ziyade, kendi güçleri 
içinde kendilerini genişletmek için 
her şeyi yaparlar, kendi pratikleri-
ne merkez olan bu geri çevirmeler 
için gerekli alanları, kanalları ve 
platformları yaratırlar. Garcia ve 
Lovink (1997), sözü edilen başkal-
dırıların üretici sınıfının bu yaratıcı 
çalışmalarını taktiksel medya ola-
rak adlandırır. 

Taktiksel medyanın bu üretici 
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sınıfı ya da kahramanları, her za-
man bir düşmanın peşinde olan 
aktivistler, Nomadik medya savaş-
çıları, Internet trolleri, bilgisayar 
korsanları vs.dir (Garcia ve Lovink, 
1997). GörüleceŞi gibi, uygulayıcı-
ları medya profesyonelleri deŞildir 
-sanatçıları da bu gruba dâhil et-
mek gerekir- ve taktiksel medya bu 
uygulayıcılara farklı medyaların kul-
lanımı konusunda ileri düzeyde bir 
esneklik önerir. Bu tespitler, uygu-
layıcıların farklı uzmanlık alanları 
ile meşgul olarak, Yancatarol’un 
gayrıresmi uzmanlık dediŞi bir po-
zisyonda, çeşitli taktikleri uygula-
yabilecekleri anlamına gelir (2013: 
10). Yani, taktiksel medyanın uy-
gulayıcısı, medya teknolojilerini 
kullanarak çeşitli biçimlerde eleşti-
rel içerik üretebilen herkes olabilir. 
Taktiksel medya içeriŞi, konumla-
nışı gereŞi, profesyonel çalışanların 
deŞil, gayriresmi uzmanların elin-
den çıkar. 

Garcia, vd. (2001), taktiksel 
medyanın herhangi bir aracın kul-
lanımından ziyade, etkili bir kulla-
nıcı dili (sanal ya da başka bir bi-
çimde) yaratmakla ilgili olduŞu gö-
rüşündedir. Yazarlara göre, medya 
aktivizmi ve sanat arasında her za-
man güçlü bir ilişki savunulmalı-
dır. “Çünkü” der, yazarlar (Garcia, 
vd., 2001), “posterler, videolar, yer-
leştirmeler (installations), duvar re-
simleri, grafikler, televizyon kanal-
ları sadece sanat ya da aktivizm ol-
dukları için deŞil, aktivizm barın-
dırdıkları için sanatsal olarak başa-
rılıdır”. Yani yazarlara göre, taktik-
sel medyanın aktivizmi sanatın bir 
koşulu olarak görülür. Daha önce 

de deŞinildiŞi gibi, taktiksel medya, 
aracın, formatın, tanımlamaların dı-
şında, bir sorgulamaya, bilinç deŞi-
şikliŞine sebep olduŞu oranda tak-
tikseldir. Böylelikle sanat, medya 
aktivizmi ile birleştiŞinde bir bilinç 
deŞişikliŞine, sorgulamaya olanak 
saŞlayabilen bir taktiksel medya 
formudur denebilir. 

Buraya kadar anlatılanlara da-
yanarak taktiksel medya kavram-
sallaştırmasının genel niteliklerini 
sıralarsak, karşımıza beş temel un-
sur çıkar: 1) Anaakım kültürden 
dışlanmış ya da onun tarafından 
ötekileştirilmiş olanların medyası-
dır; 2) KullandıŞı medya teknoloji-
leri aynı olsa da, aracın kullanımı-
nın yöneldiŞi amaçla kendini ana-
akım medyadan ayırır; 3) Taktiksel 
medya güncel politik ve sosyal me-
selelere yöneltilmiş bir eleştiri, mu-
halefet pratiŞidir; 4) Taktiksel med-
yanın uygulayıcıları medya profes-
yonelleri deŞil, gayrıresmi medya 
uzmanlarıdır; 5) Taktiksel medya-
nın biçimsel bir belirleyeni, forma-
tı, yazılı kuralı yoktur; bir sanat yer-
leştirmesi de, bir televizyon prog-
ramı da olabilir. 

Bu çıkarımlara dayanarak çalış-
manın takip eden bölümünde, Tür-
kiye orijinli iç-mihrak (her zaman 
küçük harflerle yazılır) kolektifinin 
çalışmalarının yukarıda sıralanan 
nitelikleri içerip içermediŞine bakı-
larak Kolektif’in medya pratikleri-
nin neden medyanın taktiksel kul-
lanımı olarak deŞerlendirilebileceŞi 
açıklanacaktır.        
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BirBirBirBir    Örnek:Örnek:Örnek:Örnek:    icmihrak.blogspot.comicmihrak.blogspot.comicmihrak.blogspot.comicmihrak.blogspot.com 
 
Analize temel alınan iç-mihrak olu-
şumu, Furman’a verdikleri röpor-
tajda belirttikleri şekliyle, ilk kez 
2006 yılında, bir anarşist aktivist / 
tartışma grubuna katılan baŞımsız 
bireyler tarafından başlatılmıştır. 
Yaratıcı bir aktivizm geliştirmenin 
olasılıkları üzerine tartışılırken, po-
püler, resmi ve geleneksel kültürel 
formları skandalvari bir tutumla bo-
zuma uŞratabilecek bir tasarım eki-
bi oluşturma kararından doŞmuş-
tur. Zaman içinde iç-mihrak kendi 
propagandalarını yapmak için eri-
şimi ve uygun koşulları olmayan 
bireylerle ve gruplarla birlikte ça-
lışmaya karar verip, onlara ücretsiz, 
hızlı ve iyi kalitede tasarımlar sun-
muştur (Furman, 2014: 1). Takip 
eden süreçte, genellikle tabana ait 
anarşist organizasyonlarda olduŞu 
gibi, heterojen öŞelerden oluşan ko-
lektif daŞılmış; iç-mihrak arda ka-
lan birkaç istekli ile yoluna devam 
etmiştir. Kolektif, başlangıç aşama-
sında, üyelerinin hiçbiri profesyo-
nel sanatçı ya da grafik tasarımcısı 
olmadıŞından, öncelikle tasarım ya-
zılım kullanımı konusunda kendi-
lerini eŞittiklerini dile getirir (Fur-
man, 2014: 1-2). Bu haliyle, bir ön-
ceki bölümde, taktiksel medyayı 
tanımlayan unsurlardan biri oldu-
Şunu vurguladıŞımız, medya pro-
fesyonelleri yerine, medya teknolo-
jisini kullanan gayriresmi uzman-
lardan oluşan bir grup olarak yo-
rumlanabilirler. Bu görüşü destek-
ler biçimde, iç-mihrak bu çalışma 
için veri toplama amaçlı olarak, ya-

zılı olarak gerçekleştirilen görüş-
mede (24.07.2015), içerik ve bi-
çimle ilgili bir eleme sürecinden 
geçirseler de, kendilerine herkesin 
iş gönderebileceŞini dile getirmiş-
tir. Yani, kültür bozumu çalışmala-
rını gönderenlerin profesyonellik-
leri sorgulanmamakla beraber yapı-
lan işin özensizliŞi bir eleme nede-
ni olabilmektedir. 

Bloglarında, kendilerini “kimin 
girip çıktıŞı belli olmadıŞı için kom-
şuları rahatsız eden bir proje- ko-
nut” olarak tanımlarlar: 
 

Üyelerinin sayısı, kompozisyonu ve 
iç dünyaları sıklıkla deŞişir ama ko-
lektif kültür bozumu atölyesinden 
yükselen kahkaha gürültüsü de-
Şişmeden kalır. iç-mihrak çoŞun-
lukla çıkartmalarla çalışsa da, so-
kakta dirlik ve düzeni bozacak her 
yönteme açıktır (iç-mihrak.blog-
spot.com. Ana sayfa). 

 
Başka sözcüklerle söylersek, kolek-
tifin anonim üyeleri, önceden belir-
lenmiş ve bu nedenle de bir tür ik-
tidara işaret eden biçimsel kodlar-
dan azade olarak, sadece belirli bir 
amaçla içerik üretir. Bu amaç, tüm 
taktiksel medya pratiklerinde oldu-
Şu gibi, kültürün eleştiriye kapalı 
tüm geleneksel kodlarına ve dola-
yısıyla iktidara4 muhaliftir. Bunu, 

––––––––––––––––––– 
4 Bu iktidara karşı olma halini açıklamak ge-

rekir zira Kolektif iktidarı ortadan kaldıra-
mayacaŞının ayırdındadır. Foucaultvari bir 
iktidar anlayışını kabul eden Kolektif’in 
yapmaya çalıştıŞı, iktidar ile iktidara maruz 
kalanı bir tür dengeye taşımaktır: “Her tür 
ikili ilişkinin (insan-insan, insan-hayvan, 
hayvan-hayvan, insan-bitki vb) bir tür ikti-
dar barındırdıŞını düşünürüz. Mesele iktida-
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“resmi ve popüler tüm kültür frag-
manlarını (ikonlar, ikonik kişiler, 
sloganlar, özlü sözler, içli sözler, 
çaŞdaş ve geleneksel deŞerler, inanç 
evrenleri vs.) yakıt olarak kullana-
rak yapar” (icmihrak.blogspot.com, 
Ana Sayfa). Böylelikle, yani ana-
akım kültür ürünlerinin tamamını 
bozuma uŞratarak, kendini onun 
dışında konumlamış olur. 

Anaakım kültürü eleştirirken, 
üyelerinin ürettiŞi içeriŞin neyi 
amaçladıŞına, - ki “sıklıkla mide 
kramplarının eşlik ettiŞi ve suçlu-
luk duygusu tonu yüksek kontrol-
süz gülmeyle öfori hali” olarak tarif 
edilir (icmihrak.blogspot.com, Ana 
Sayfa) - işaret etmekle bilikte, tıpkı 
taktiksel medyanın yaptıŞı gibi, bi-
çim ya da format konusunda bir kı-
sıtlamadan söz etmez: iç-mihrak’ın, 
bir Bali atasözünü (sanatımız yok, 
her şeyi iyi yapmaya çalışıyoruz) 
motto olarak kullanması, onun 
ürettiŞi içeriŞin biçimselliŞi konu-
sundaki bu tavrını da ortaya koyar. 

Kolektif, kendini Türkiye’deki 
Marksist komünist organizasyonla-
rın reel politik anlayışından (ve on-
ların neredeyse paranoyak ilgiye 
varan komplo teorilerinden) ayrış-
tırdıŞı gibi, Türkiye’de gerek par-
lamento içinde gerekse dışında yü-
rütülmekte olan temsili politikaları 
da göz ardı ettiŞini söyler. iç-mih-
rak, “tüm bunlara karşı, anarşizmin 
politik temsil -ki Kolektif’e göre 
her tür temsil zulümdür, ister yö-
netsel, ister ekonomik, ister dinsel 
––––––––––––––––––– 

rı ortadan kaldırmak deŞil, ilişkilerin her iki 
tarafını da uygun biçimde erklendirmektir” 
(içmihrak ile 24.07.2015 tarihinde yazılı 
olarak yapılan görüşme). 

(içmihrak ile 24.07. 2015 tarihinde 
yapılan görüşme)- problemleri kar-
şısındaki realistik duruşu ve politi-
kayı, en bireysel düzeyde bile bir 
tür bilinç eylemi olarak ele alma 
anlayışını her zaman arzu edililir 
bulmaktadır” (Furman, 2014: 3). Bu 
duruş, genel olarak taktiksel med-
yanın yaptıŞı gibi politik ve sosyal 
meselelerle ilgili, varolan ya da ha-
kim olduŞunu söyleyebileceŞimiz 
politik iktidarın her türüne karşı 
eleştirel bir tavra işaret etmektedir. 
iç-mihrak’ın politik ya da politika-
ya karşı tavrı nettir: 
 

Bizim için politik biçimler ikiye ay-
rılır: devletçi ve devletçi olmayan. 
Parlamenter demokrasi, faşizm, sos-
yalizm, monarşi ve anayasal mo-
narşi devletçi politik biçimlere ör-
mek olarak verilebilir. Hepsinin or-
tak özelliŞi kitleleri oldukça dar 
temellerde temsil ediyor oluşlarıdır. 
Neredeyse tamamı, devletin şiddet 
tekeli tarafından düzenlenen bir 
popülasyon ve bir sosyal öteki yara-
tan homojenlik ilkesine dayanır. 
Devletçi olmayan biçimler, bu sıra-
ladıŞımız özelliklerin hiçbirini ta-
şımaz.(...) Anarşist bir kolektif ola-
rak, devletin çöküşü amacını güt-
müyoruz. Bunun yerine, devletsiz 
bir sisteme giden yolda küçük ba-
samak taşları döşediŞimize düşü-
nüyoruz (Furman, 2014: 6). 
 

Kolektifin, yollara küçük basamak 
taşları döşeyerek giriştiŞi şeyin de, 
basitçe, iktidar şiddetinden kaçışın 
taktiksel pratiklerine denk geldiŞi-
ni iddia edebiliriz. Kolektif, kendi 
içinde de iktidarı alt eder, barın-
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dırmaz: “iç-mihrak’ın yöneticisi, 
moderatörü, küratörü yoktur; öz-
gür çaŞrışımla işler; kendi dışında-
ki yöneticileri hiç sevmez, sevene 
de iyi gözle bakmaz. Padişahların 
salt/sanatlarına son verip onları hal 
etmez, padişahları madara etmeyi 
tercih eder” (icmihrak.blogspot. 
com, Ana Sayfa). şktidarı bu şekil-
de dışlayan Kolektif, aynı zamanda 
yürünecek yolların çokluŞuna yap-
tıŞı vurguyla anarşizm ideolojisine 
tarafgirlik yapar: “iç-mihrak içinizi 
rahatlatmaz, sizi sürekli bir gergin-
lik ve uyarılmışlık halinde tutmayı 
arzular. iç-mihrak size doŞru yolu 
göstermez, size sadece yürümekten 
bıktıracak kadar çok alternatif ro-
tanın varolduŞunu ispatlar” (ic-
mihrak.blogspot.com, Ana Sayfa). 
Bu alıntı, de Certeau’nun strateji/ 
taktik kavramsallaştırmalarıyla açık-
lanmaya oldukça elverişlidir. şkti-
dar stratejisi doŞrultusunda çizilen 
ve doŞru olduŞunu iddia ettiŞi yola 
alternatif rotalar önermek, bu stra-
teji içindeki direnişlere/taktiklere 
dikkati çekmektir. iç-mihrak, tak-
tikselliŞinin altını bir kez daha bu 
şekilde çizmiş olur. 

Kolektif, de Certeau’nun belirt-
tiŞi gibi, kendine ait olmayan me-
kânda, yani stratejinin, iktidarın 
mekânında uyguladıŞı taktiklerle 
onu alt etmeye çalışır. Futuristika 
için verdikleri röportajda, iç-mih-
rak’ın kendisi için seçtiŞi ismin ne 
anlama geldiŞini anlatırken söyle-
dikleri bunu doŞrular: 
 

iç-mihrak ismi, kolektif için, ço-
Şunlukla muŞlak biçimde “sistem” 
olarak adlandırılan heyûlanın kav-

ram için yaptıŞı tanımla tıpatıp ay-
nıdır: kendisini izi kalmamacasına 
yıkmak, kendisinin yerleştirdiŞi in-
celikli ayırt etme mekanizmaların-
dan kurtulmak, dayattıŞı temsil bi-
çimlerini ortadan kaldırmak, “cahi-
lin” demokrasisini, yani doŞrudan 
demokrasiyi hâkim kılarak insanla-
rın kendi işlerini çekip çevirmesine 
yardımcı olmak isteyen iç düşman 
(şlkiz, 2009). 
 

Kolektif, ulus devlet oluşumunu 
tamamlayamamış, barındırdıŞı he-
terojen unsurlar arasında çatışma-
barış dengesini saŞlayamamış ace-
mi devletin bekasının devamlılıŞı 
için, hâkimi olduŞu kitlelere, hedef 
olarak işaret ettiŞi iç mihrak’ın 
kendisi olduŞunu itiraf eder (şlkiz, 
2009). Bu tüm olumsuzlukların 
kaynaŞı, aranıp da bir türlü bulu-
namayan, ortadan kaldırılamayan 
düşman, apaçık biçimde ve üstelik 
kendi mekânında sistemin/iktidarın 
karşısına dikilmiştir. şktidarın de-
vamlılıŞı için kullandıŞı stratejiler-
den biri, zekice bir manevra, bir 
taktik ile tersine çevrilmiştir. 

Yine ilk bölümde, taktiksel med-
yayı açıklarken onun estetik mese-
lelere açık, öykü anlatmanın yeni 
biçimlerini arayan bir eleştiri biçi-
mi olduŞu belirtilmişti. iç-mihrak 
açısından da aynı tutumun geçerli 
olduŞunu söyleyebiliriz. Kolektif, 
iç-mihrak projesine başlama ne-
denlerini “sosyalist gerçekçi afiş es-
tetiŞi ile kitsch reklâm estetiŞinin 
şehir sokaklarında yaşadıŞı aşk-ı 
memnû’dan duyduŞumuz iç sıkın-
tısı” (şlkiz, 2009) olarak tarif eder. 
Kendilerine ait bir eleştiri ve dire-



Medya Aktivizminin bir Biçimi Olarak Taktiksel Medya... 

 96 

niş estetiŞi geliştirme amacındadır-
lar: 
 

Asıl amacımız, anarşizan kendin 
yap estetiŞini hem metinsel hem de 
görsel olarak daha kaliteli kılmak, 
aynı zamanda da solun işe koştuŞu, 
sosyalist gerçekçi estetiŞin yozlaş-
mış halinden ibaret olan karamsar 
ve atalar kültüne dayalı estetiŞe ze-
ki ve neşeli bir alternatif oluştur-
maktı. Bunu elbette bir hınç (res-
sentiment) pathos’una dayanan Tür-
kiye sol eylemlilik tarzına bir alter-
natif oluşturan, oyuncul, neşeli ve 
kendiliŞindenci bir eylem kültürü 
oluşturma işinin bir parçası olarak 
düşündük. şnternet sitesi fikri de 
aslında bu estetiŞi diŞer antiotoriter 
gruplarla paylaşma ve onları kendi 
işlerini yapmaları için provoke et-
me isteŞimizden doŞdu (şlkiz, 
2009). 
 

De Certeau’nun taktik/strateji diko-
tomisinin, onun varoluşsal bir este-
tik geliştirmesine olanak saŞladı-
Şından söz etmiştik. Bu tıpkı iç-
mihrak’ın yapmayı amaçladıŞı gibi 
-ki amaçlarını oldukça benzer söz-
cüklerle tanımlamışlardır - içinde 
zekice hileler, avcı becerileri, ma-
nevralar, polimorfik/çokbiçimli du-
rumlar, eŞlenceli keşifler barındı-
ran bir estetiktir ve elbette taktiksel 
olarak kullanılmak üzere üretilir. 

Son olarak, iç-mihrak anaakım 
medyaya ve çalışanlarına, blogdan 
gönderdiŞi selamla kendini onlar-
dan da açıkça ayırdıŞının altını çi-
zer. Anaakım medyaya, röportaj ve 
tanıtımlar aracılıŞıyla bir içerik ol-
mayı reddettiŞi gibi, kendi ürettiŞi 

taktiksel içeriŞin de onlar tarafın-
dan kullanılmasına karşı çıkar. Ana-
akım medya ürettiŞi içerik ile ikti-
darın stratejisinin ta kendisi iken, 
iç-mihrak tam da orada, sistemin 
kendi mekânında ürettiŞi içerik ile 
onu eleştirmekte ve kendi muhalif-
liŞinin, taktikselliŞinin altını bir 
kez daha çizmektedir. 

Tüm bunlardan hareketle, iç-
mihrak kolektifinin, bir önceki baş-
lık altında sıralanan taktiksel med-
ya niteliklerinin her birini taşıdıŞı-
nı söylemek ve onun medya pratik-
lerini Türkiye orijinli bir taktiksel 
medya girişimi olarak okumak ola-
naklıdır. Devam eden bölümde, 
Kolektif’in kültür bozumu pratikle-
ri üzerinden göstergebilimsel bir 
analiz gerçekleştirilecektir.    
    
içiçiçiç----mihrakmihrakmihrakmihrak    KolektifiKolektifiKolektifiKolektifi’’’’ninninninnin    KültürKültürKültürKültür        
BozumuBozumuBozumuBozumu    ÇalışmalarınınÇalışmalarınınÇalışmalarınınÇalışmalarının        
GöstergGöstergGöstergGöstergeeeebilimselbilimselbilimselbilimsel    AnaliziAnaliziAnaliziAnalizi  
 
iç-mihrak’ın, kültür bozumu pratik-
lerinde çoŞunlukla metinlerle des-
teklenen grafik temelli tasarımlar 
kullanmalarından hareketle, çalış-
ma için seçilen analiz yöntemi gös-
tergebilim olmuştur. Zira, göster-
gebilim hem linguistik hem de gör-
sel göstergelerin açıklanıp, yorum-
lanmasına elverişli bir analiz yön-
temidir. 

Genel olarak söylersek, göster-
gebilimsel analizin yanıtlamayı 
amaçladıŞı temel soru, Chandler’ın 
dillendirdiŞi gibi anlamın nasıl 
oluştuŞu ve gerçekliŞin nasıl kur-
gulandıŞı sorusudur ve güncel ana-
lizlerde göstergeler baŞlamdan ko-
puk bir biçimde deŞil, gösterge sis-
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temlerinin bir parçası olarak ele alı-
nır (2005: 2). Chandler’in bu tes-
pitlerinden hareketle, çalışmanın bu 
bölümünde, iç-mihrak Kolektifi’nin 
kültür bozumu pratiklerinden 3 ta-
nesi seçilerek, Barthes’in gösterge-
bilim formülasyonlarına dayanarak 
analiz edilmiştir. Bu sayede, çalış-
ma kapsamında medyanın taktiksel 
kullanımının bir biçimi olarak ele 
aldıŞımız sözkonusu pratiklerin na-
sıl işlediŞi açıklanmaya çalışılmış-
tır. 

�ekil 1’de, Kolektif’in yeryüzün-
de en çok bilinen logo ve ambalaj-
lardan birine sahip olan Coca-Cola 
markası üzerinden gerçekleştirdiŞi 
kültür bozumu pratiŞi görülmekte-
dir. 
    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

�ekil�ekil�ekil�ekil    1111:::: Coca-Cola Reklamı Kültür Bozumu 

 
Markadan kısaca söz etmek ge-

rekirse, Coca Cola’nın dünya ça-
pındaki bilinirliŞi, agresif girişimci-
lik anlayışı ve ticari başarısı, onun 
sıklıkla kapitalizmin bizzat kendisi 
ile ilişkilendirilmesine neden ol-
maktadır. Hatta, başlangıçta Hırıs-
tiyanlık inancının sembolerinden 
biri olan Noel Baba’yı (Saint Nic-
holas) bile, 1930’lardaki reklam 
kampanyası ile bugünkü renklerine 

-ki markanın orjinal rekleri ile aynı 
olan kırmızı ve beyazdır bu renk-
ler- sahip ticari bir figür haline ge-
tirdiŞi iddia edilir. Gerçekten de, 
1800’lerin sonlarında Amerika’ya 
ayak basan Noel Baba’nın, bu kıta-
da giderek sekülerleştiŞi bilinir. 
1929 Büyük Buhranı’nı takip eden 
süreçte, Coca-Cola, Noel Baba’yı bir 
reklam kahramanı olarak tekrar 
üretmiş, ona bilindik üniformasını 
giydirmiştir. Böylelikle, Noel Ba-
ba’nın önce Amerikan kültüründe 
popülerleşmesi, ardından Coca-Co-
la’nın globalleşmesi ile bu seküler 
Noel Baba’nın da Amerika sınırları 
dışında popülerleşip yeryüzünün 
belki de en başarılı ticari ikonların-
dan birine dönüşmesine olanak saŞ-
lamıştır -ki bu kapitalizm açısından 
çok başarılı bir pazarlama hamlesi-
dir. 

Coca-Cola markası, yaklaşık iki 
yıldır, bilindik ambalajının üzerine 
yaygın isimlerin yazıldıŞı yeni bir 
reklam kampanyası yürütmektedir. 
�ekil 1’deki kültür bozumu çalış-
ması da, markanın Noel Baba ile 
olan ticari kesişmesinin yanı sıra, 
bu yakın tarihli reklam kampanya-
sına gönderme yapmaktadır. Ko-
lektifin bu çalışmasında, mesaj re-
torik yoluyla verilir: “Noel Baba’nın 
yaratıcısı Coca-Cola Sunar - Bu Co-
ca Cola Senin şçin Allah”. 

Her reklamın bir bildiri olduŞu 
ve her bildirinin de bir anlatım/ 
gösteren düzlemi ile bir içerik/gös-
terilen düzleminin bileşeninden 
oluştuŞu tespitinden yola çıkarak5, 

––––––––––––––––––– 
5 Karşılıklı ilişki içerisinde olan gösteren 

(Signified) ve gösterilen (signifier), bir gös-
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bir reklam cümlesini incelersek, 
böyle bir cümlenin iki bildiri içer-
diŞini söylemek gerekir. Bunlardan 
birincisi, cümlenin taşıdıŞı reklam 
amacından tam olarak soyutlanıp 
sözcüklere sıkı sıkı baŞlı kalınarak 
kavranmasıyla oluşur (düzanlam 
bildirisi). şkinci bildiri ise, bütün 
reklam bildirilerinde aynı olan, ilan 
edilen ürünün mükemmelliŞidir 
(yananlam bildirisi). Bu tek göste-
rilen neredeyse bildirinin temelini 
oluşturur; algılandıŞında reklamın 
yapılmasındaki amaca ulaşılmış 
olur. Gösterileni ürünün mükem-
melliŞi olan bildirinin göstereni de 
bütünüyle birinci bildiridir. Yani 
ikinci bildiri, birinci bildirinin yan-
anlamıdır; birinci bildiri de ikinci 
bildiriyi daha ustaca ve daha ince 
bir biçimde doŞal kılmaya yarar. Sı-
radan bir satın alın çaŞrısı yerine, o 
ürünün alınmasının doŞal olduŞu 
bir dünyanın görünümünü ortaya 
koyar (Barthes, 2014a). Bu ikincil 
göstergesel dizgeyi Barthes mit ola-

––––––––––––––––––– 
tergeyi (sign) oluşturan unsurlardır. Bir gös-
tergeyi sadece gösteren ve gösterilen ilişkisi 
açısından ele almak büyük ölçüde keyfi bir 
soyutlama olacaŞından, onun bileşimi bakı-
mından deŞil ama çevresi açısından ele 
alınması gerekir -ki bu da deŞer sorunudur 
(Barthes, 2014a: 58). Yani, göstergeler önce-
likli olarak birbirlerine işaret eder; dil siste-
mi içerisinde her şey ilişkiseldir. Hiçbir gös-
terge, kendi başına bir anlam taşımaz, diŞer 
göstergelerle ilişkilendiklerinde bir anlama 
sahip olur (Chandler, 2005: 18-9). Bu açık-
lamaları bir reklam bildirisi açısından dü-
şündüŞümüzde, reklamın kendisi biçim ve 
içerik unsurlarını kapsayan bir göstergedir. 
Bu göstergenin anlamlı kılınabilmesi, onun 
çevresiyle/diŞer göstergelerle ilişkilendiril-
mesi halinde olanaklı olur. Göstergebilimsel 
analiz de, bu anlam ilişkilerini ortaya çıkar-
mayı amaçlar. 

rak tanımlar. 
Gerçek reklam kampanyasını göz 

önünde bulundurduŞumuzda, üze-
rinde ismi yazılan kişiye ulaştıŞı 
düşünülen Coca-Cola, düzanlamsal 
olarak, alıcısına onun için özel ola-
rak tasarlandıŞını düşündürür -hatta 
Coca-Cola her isme özel üretim 
yapamayacaŞından, ismini kutular-
da bulmayanlar için, bunu sanal 
olarak tasarlayabileceŞi sosyal med-
ya uygulaması da geliştirmiştir-. Bu 
kişiye özel üretilmiş olma hali, post-
modern dönemin üretim ve tüke-
tim kalıbınca körüklenen (seri üre-
timin ve sözüm ona sıradanlıŞın 
yerini giderek spesifikleşen ürünle-
rin ve seçimlerin aldıŞı) bir tür ya-
şam biçiminin propagandasını da 
yapar. Yananlam, tüm reklamlar 
için geçerli olan ürünün mükem-
mel olduŞu ve dolayısıyla satın 
alınmasının doŞal olduŞu yönün-
deki bildiridir.6 Barthes’ın yanan-
lamları mitler olarak adlandırır, 
bunun nedeni mitlerin iletilmek is-
tenen ideolojik anlamı doŞallaştır-

––––––––––––––––––– 
6 Düz anlam ve yan anlam kavramları ile çaŞ-

daş mitler analizi Barthes’ın formülasyonu-
nun yapı taşlarıdır. Düz anlam, göstergenin 
yalın, açık anlamına işaret ederken, yan an-
lam gösterge ile alımlayanın kültürel deŞer-
leri arasındaki etkileşimi betimler (Fiske, 
1990:90). Yan anlam Barthes’da ideolojiye 
ve mitsel olana eşittir. “Barthes’a göre, mit-
lerde iki gösterge dizgesi vardır, biri nesne-
dil diŞeri ise üst dildir. Nesne-dil doŞallaş-
mış, uzlaşımsal anlamların düzlemidir, üst 
dil ise idelojinin kurulduŞu ve işlediŞi düz-
lemdir -ilk dizge düzanlama, ikincisi ise 
yananlama ilişkindir- Böylelikle yan anlam-
lar,  mitle iletilmesi istenen ideolojik anlamı 
doŞallaştırır” (şnal, 2003: 18). Barthes’a 
(2014b: 179) göre, mitin görevi tarihi doŞal-
laştırmaktır, bu sayede statükoyu saŞlamlaş-
tırır.    
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ması ve masumlaştırıcı rol oynama-
sıdır (DaŞtaş, 2015). Coca-Cola ör-
neŞinde bu yananlam, var olan tü-
ketim biçiminin devamlılıŞını saŞ-
layıp, onu tekrar tekrar üretme mi-
tini/ideolojisini sürdürme görevini 
üstlenmiştir. 

iç-mihrak kolektifinin kültür bo-
zumu pratiŞiyle, yine bu mitsel an-
lam sistemi vurgulanarak, Coca-
cola markasının kapitalizmle ilişkili 
ticari ve tüketim odaklı yanının altı 
çizilmektedir. Böylelikle, gerçek rek-
lam kampanyası ile aynı renkleri ve 
yazı karakterini kullanan çalışma, 
sentagmatik -yani bir metnin yüzey 
yapısında olan- ile paradigmatik -
metnin görünen yüzeyinin derinin-
de olan- yapılar arasında bir deŞiş 
tokuşa işaret eder: Noel Baba gibi 
dinsel bir figürü bile bir tüketim 
nesnesi haline dönüştürebilen fir-
ma, Tanrı’ya özel içeceŞi de üretip, 
ona bile ürününü pazarlayacak ka-
dar ileri gitmiştir. Böylelikle iç-
mihrak, kültür bozumu çalışması 
ile markanın reklam kampanyasın-
daki düzanlama radikal bir biçimde 
müdahale ederek, yananlamın abar-
tılı bir biçimde ortaya çıkmasını 
saŞlamıştır. 

Kolektif’in kültür bozumu çalış-
malarına ikinci örnek, özellikle sol 
jargonda oldukça yaygın kabul gö-
ren “Devrim �ehitleri Ölümsüzdür” 
sloganına atıfla tasarlamış olduŞu 
afiş çalışmasıdır. Tasarımda, sol ka-
nadı temsil eden politik düşünce-
nin kendi amblemlerinde yaygın 
olarak kullanılan iki renk, kırmızı 
ile sarı ve yıldız simgesiyle (çaŞrı-
şımsal anlamları üzerinden) sol jar-
gona yapılan atfın altı çizilmiştir. 

    
    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

�ekil 2:�ekil 2:�ekil 2:�ekil 2: Devrim �ehitleri Ölümsüzdür Slo-

ganının Kültür Bozumu Çalışması. 

 
Barthes, solun söyleminin, ger-

çekten devrimci bir dilin, mitsel 
olamayacaŞı kanaatindedir. Çünkü 
insanın gerçeŞi imge olarak sakla-
mak için deŞil de her yerde dönüş-
türmek için konuştuŞu, dilini nes-
nelerin yapımına baŞladıŞı her yer-
de üst dil (mit/ideoloji), bir nesne 
dile gönderilmiştir, mit olanaksız-
dır. Barthes, bunu oduncu örneŞi 
üzerinden açıklar: 
 

Oduncuysam ve kestiŞim aŞacı ad-
landırıyorsam, aŞacı konuşurum, 
aŞaç üzerine konuşmam. Bu da di-
limin işlevsel olduŞunu, nesnesine 
geçişli bir biçimde baŞlandıŞını gös-
terir. AŞaç ile benim aramda çalış-
mamdan yani bir edimden başka 
birşey yoktur, siyasal bir dildir bu, 
bana doŞayı yalnız onu dönüştür-
düŞüm ölçüde yansıtır, aŞaç benim 
için bir imge deŞildir, edimimin an-
lamıdır. Ama oduncu deŞilsem, aŞa-
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cı konuşamam artık, aŞaçtan, aŞaç 
üzerine konuşurum; aŞaçla geçişsiz 
bir baŞıntım vardır artık, aŞaç bir 
hazır imgedir (2014b: 210). 
 

Dolayısıyla, “solun tek bir dili var-
dır” der Barthes, “edimlerinin dili”. 
Bu nedenle bir üst dil ya da mit 
onun için lükstür (2014b: 212). Bu-
radan hareketle, tekrar “Devrim 
�ehitleri Ölümsüzdür” sloganına 
dönersek, bu söz dizinini düz an-
lamıyla ele almak gerekir. Devrim, 
sol jargondaki edimdir ve onun 
hakkında söz söyler, söylem üretir-
ken herhangi bir üst dile ihtiyaç 
duyulmaz. Sloganın mesajı nettir: 
Devrim uŞruna ölenler şehit olmuş-
lardır ve bu nedenle ölümsüzdür. 

iç-mihrak Kolektifi, sözkonusu 
sloganı “Devrim �ehitleri Ölümlü-
dür. Lütfen Kendinizi Öldürtme-
meye Çalışın” şeklinde bir yapı bo-
zumuna uŞratırken tam da bu ilk 
anlamı eleştirmektedir. Ölmenin 
bir deŞer olarak kabullenilip yücel-
tilmesi, bir dava uŞruna ölümün 
normalleştirilmesine, dolayısıyla bu 
söylem alanındaki sorgulamanın 
kapatılmasına neden olur. Nitekim, 
iç-mihrak, kendileri ile Internet 
üzerinden yapılan görüşmede (24. 
07.2015), sol jargonda eleştirdiŞi 
şeylerden bir tanesini şehitlik kültü 
olarak tanımlamıştır. Kolektif’e gö-
re, 
 

şehitlik kültü yasa izin vermez. Oy-
sa insanları yeniden erklendiren 
şey yası yaşamak ve aşmaktır. �e-
hitlik kültü giderek atalar kültüne 
dönüşür ve eleştirmekten kaçınmak 
zorunda kalacaŞınız atalarınız olur. 

Oysa, tıpkı Kemalizm’de olduŞu gi-
bi, bir siyasal alanda eleştirilemeye-
cek tek bir terim bile olsa, o siyasal 
alan kapanmış demektir. Emek te-
rimini tembellik hakkıyla, özgürlük 
kavramını eşitlik kavramıyla eleşti-
rebilmeniz gerekir. Bunu yapama-
dıŞınızda eklemleriniz kireçlenir, 
kendinizi sadece siyah-beyaz-sarı-
kırmızı afişler tasarlarken, hep aynı 
melodi ile sloganlar atarken bulur-
sunuz. Atalarınız mizahı veya eleş-
tiriyi kaldıramıyorsa, Tanrılaşmış-
lar demektir. Ve elbette, belki söy-
lemeye bile gerek yoktur, ‘proletar-
ya diktatörlüŞü’ dâhil her türlü dev-
letçilikten özenle kaçınılması gere-
kir (iç-mihrak ile 24.07.2015 tari-
hinde yapılan yazılı görüşme). 
 

Daha önce ele alındıŞı gibi iç-mih-
rak kolektifi, politik ve sosyal me-
selelerle ilgili olarak, politik iktida-
rın devletçi her türüne karşı eleşti-
rel bir tavra sahiptir. Kolektif için, 
kitleleri temsil etme anlamında sos-
yalizm de en az diŞer devletçi sis-
temler kadar dar temellere sahiptir, 
yetersizdir. Günümüzde, sistem 
eleştirisini, sol politik eŞilimle öz-
deşleştirmeye yönelik genel bir ka-
naatten söz edilebilir. iç-mihrak, 
örneklediŞimiz kültür bozumu ça-
lışmasında bu kanaati de kırarak 
sol söylemi tartışmaya açmaktadır. 

Kolektif, �ekil 3’teki uygulama-
sında, Ören Bayan isimli ünlü iplik 
markasının çok bilindik logosunu 
(gösteren) kültür bozumuna uŞrat-
mıştır. Logonun özgün hali, aynı 
görselin siyah-beyaz kullanımından 
-ön plandaki maske grafiŞi hariç- 
ve aynı yazı karakteri ile yazılmış 
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Sensin Bayan sloganı yerine Ören 
Bayan sözcüklerinden oluşur. Rek-
lamın ve markanın hedef kitlesi ka-
dınlardır, zira örgü örme eylemi 
toplumsal cinsiyet kodlarına göre 
kadın cinsiyeti ile özdeşleştirilmiş-
tir. Bu durumda üretici firmanın 
kendi marka kimliŞini bu koda da-
yandırarak, onu olduŞu gibi kabul 
ederek işleyip, devamlılıŞına aracı-
lık ettiŞi -Barthesçı biçimiyle, mitin 
statükonun devamlılıŞını saŞlaması 
ve onu güçlendirmesi dediŞi şeydir 
bu- söylenebilir. Logo tasarımında 
görülen bayan, dudaklarındaki gü-
lümseme ile halinden memnun, sü-
rekli örüp durmaktadır. 
    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

�ekil 3:�ekil 3:�ekil 3:�ekil 3: Ören Bayan Logosu Kültür Bozu-

mu Çalışması. 

    
 
Toplumsal cinsiyet kodları üze-

rinden bu memnuniyeti okumaya 
kalktıŞımızda bambaşka bir manza-
ra ile karşılaşırız. Kadın sözcüŞü, 
tıpkı erkek gibi, bir cinsiyete işaret 
ederken, bayanın aslında bir hitabet 
sözcüŞü olduŞu bilinir. Buna kar-
şın, toplumsal hayatta sıklıkla -in-
celik gösterildiŞi düşünülerek- ka-
dın sözcüŞü yerine kullanılır. Ka-

dın cinsine hitap ederken ince dav-
ranma tavrı aslında toplumsal bi-
linçdışının bir dışavurumudur: Ka-
dın, erkek egemen ideoloji tarafın-
dan üretilmiş ve savunulmaya ihti-
yaç duyan bir varlıktır. 

Kadın sözcüŞü, bu toplumsal bi-
linçaltında -ki dil düzleminde işler- 
cinsiyeti deŞil cinselliŞi çaŞrıştırır. 
şpşiroŞlu, erkek sözcüŞü erkek cin-
selliŞini çaŞrıştırmadıŞı halde ka-
dın sözcüŞünün bunu çaŞrıştırma-
sının ardında, “kadını kendi kişiliŞi 
olan bir birey olarak deŞil de erke-
Şe baŞımlı bir cinsel varlık olarak 
gören bir bakış” (şpşiroŞlu, 2010) 
olduŞunu söyler, “eŞer bu bakışa 
karşı bir duruşumuz varsa, kavram-
ları da sorgulamamız gerekir” (şp-
şiroŞlu, 2010). 

iç-mihrak kolektifinin, �ekil 3’te 
gösterilen kültür bozumu çalışması 
ile yaptıŞı şey tam da budur. Bayan 
kavramı üzerinden, yaygın toplum-
sal cinsiyet anlayışını tartışmaya açı-
lır. Logo yani gösteren olduŞu gibi 
korunduŞu halde, sloganda yapılan 
deŞişiklik gösterileni yani içeriŞi 
tamamen deŞiştirmiştir. Kültür bo-
zumu uygulamasındaki Sensin Ba-
yan ithamı iki şekilde okunabilir. 
şlk olarak, logonun üzerinde halin-
den memnun ve uslu uslu örgüsü-
nü örmekte olan kadına ve bu tem-
sili haklı çıkaran kitleye doŞrudan 
sesleniştir. Fakat aynı zamanda, 
tam da bu temsili reddin ifadesidir. 
Her iki anlamda da, çalışma top-
lumsal cinsiyetlerin temsilleri ko-
nusunda, kadınlar lehine bir eleşti-
riyi içerir. 
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SonuçSonuçSonuçSonuç    
 
iç-mihrak kolektifinin kültür bo-
zumu pratiklerini medyanın taktik-
sel kullanımı olarak sınıflandıran 
bu çalışmada, Kolektife ait üç uy-
gulama üzerinden, onun bu taktik-
selliŞi ne şekilde işlettiŞi deŞerlen-
dirilmiştir. Çalışmanın başlangıcın-
da, taktiksel medyanın anaakım 
medyadan dışlanmış, ötekileştiril-
miş ya da zarar görmüş olanların 
medyası olduŞundan ve güncel sos-
yo-politik meselelere yöneltilmiş 
bir eleştiri olarak ele alınabilece-
Şinden söz edilmişti. Yani medya-
nın taktiksel kullanımı, anaakım 
medyanın sözcülüŞünü yaptıŞı hâ-
kim ideolojilere karşı bir tavır ola-
rak, bu ideolojilerin bir eleştirisini, 
yapısökümünü, bozuma uŞratılma-
sını içerir. Kolektifin, yukarıda ana-
liz edilen her üç kültür bozumu ça-
lışması da, bu şartları saŞlamakta-
dır. şlk örnekte eleştirilen, kapita-
list sistemin üretim-tüketim dön-

güsü ve onu körükleyen reklam an-
layışı iken, ikinci örnekte bu eleşti-
ri şehitlik kültü üzerinden kendini 
sorguya kapatan ve dolayısıyla öz-
gürleştirici olmaktan uzaklaşan sol 
söyleme yönelmiştir. Son örnekte, 
erkek egemen toplumun ötekisi ola-
rak kadın kimliŞi ve dolayısıyla 
toplumsal cinsiyet kodları sorgu-
lanmaktadır. iç-mihrak’ın çalışma-
ları, böylelikle, stratejik anaakım 
medyasını, kendi yöntemi ile alt-
ederek, sistemin genel kabullerini, 
toplumsal kodları, sorgulanamaya-
nı ve tabu olanı tartışmaya açmak-
tadır. 

Sistemin ötekileştirdiklerinin, 
dışladıklarının ya da maŞdur ettik-
lerinin bu şekilde görünür kılınma-
sını saŞlamak, şüphesiz ki varolan 
medya ortamının içeriŞinin demok-
ratikleşmesine olanak saŞlar, karşı 
kamusallıklar, yeni politik bakış 
açıları ve yeni kültürel gramerler 
önerir ve dolayısıyla iktidar karşı-
sında özgürleştiricidir. 
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AbstractAbstractAbstractAbstract 
 
The key concept introduced in The Aesthetics of Disappearance (2009) by Paul Virilio is 
picnolepsy - the condition of brief lapses in time, momentary absences of consciousness, in 
Virilio’s words, fleeting instances of life escaping. Picnolepsy is produced by speed, and is 
a characteristic of the pace at which we live our lives. 

Once inspired by Wood and Landry’s Intercultural City (2008), these spaceless time-
lags/timeless space lags may well be turned into creative instances/zones acting as 
alternative public spaces in the urban. The author, thus, imagines that communal issues 
are best translated into the virtual realm through picnoleptic art works of multimedia and 
attempts at analyzing web 2 creative sharing platforms focusing primarily on, but not 
limited to communal video and photography. She, further, renders a theoretical crusade of 
the transformation of the public sphere via emerging picnoleptic citizens of the techno-
creative web 3 era during which she questions the new understanding of the right to the 
city (Marcuse, 2009). During this theoretical crusade, she runs into artistic projects and 
interventions that question the impact of hyper-mediation on the individual city dweller 
and the citizen as the global occupier of time and space. 

Cyber-ethnographical research does not have a long history in the field of digital/visual 
communication studies. The author, in previous studies, signed up “anonymous accounts” 
in web platforms focusing on social issues as a passive observer and has reflected this 
experience by performing content, visual and at times discourse analysis. This sort of 
research attempt can be categorized under narrative readings and analysis upon networks 
of sharing. In this specific study, she reflects her active visits to the exhibition spaces, 
spectator comments as well as various positioning techniques for works of art and 
participatory ecologies.    
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ÖzÖzÖzÖz 

 
Paul Virilio’nun Kaybolmanın EstetiŞi başlıklı eserindeki ana kavramdır piknolepsi... 
Zamanda kısa/belirgin sekme, anlık bilinç kayıplarına, Virilio’nun deyimiyle, kaçırılan 
yaşamsal anlara neden olur. Piknolepsi, zamansızlık nedeniyle ortaya çıkan yaşantı hızına 
baŞlı olarak deŞişen bir karakteristik özelliktir. 

Wood ve Landry tarafından yazılan Kültürellikler Arası Kent’ten (2008) esinlenilerek 
bu mekânsız zaman sekmeleri / hatta zamansız mekân sekmeleri kentin yaratıcı anlarına 
tanık olan alternatif kamusal mekânlara dönüşebilir. Bu yazı, kamusal meselelerin çaŞın 
hızına uyan çoklu medya çalışmalarıyla en iyi şekilde temsil edildiŞini tasavvur etmekte; 
bunu yaparken de kamuya mal edilmiş, web 2.0 paylaşım platformlarında sergilenen video 
ve fotoŞraf çalışmalarına odaklanmaktadır. Bunun yanında, tekno-yaratıcı web çaŞı olarak 
nitelendirilen web 3.0 kapsamında kuramsal seferini sürdürürken “kent/li hakkını” 
(Marcuse, 2009) yeni bir anlayışla sorgulamaktadır. Bu sorgulama, çalışmada ele alınan 
sanatsal işlerde, sürekli aracılıklar yoluyla başıboş dolaşan birey ve küresel zaman-mekân 
işgalcisi yurttaşların öyküsünü betimlemeye yönelmektedir. Burak Arıkan’ın Network Map 
of Artists and Political Inclinations, Ali Miharbi’nin Seance ve Meriç Akay’ın Pop up Park 
başlıklı çalışmaları siber-etnografik incelemeyle ele alınmaktadır. 

Siber-etnografik çalışmalar güncel ve görece yeni gelişen bir araştırma alanı olarak 
deŞerlendirilmelidir. Yazar, bu çalışmanın öncesinde sosyal meselelere odaklanan web 
platformlarında gölge hesap açarak pasif gözlemci konumunda içerik, görsel ve söylem 
analizi gibi anlatı ve paylaşım sürecine yönelik çözümlemeler yapmıştır. Bu çalışma 
kendisi için de yepyeni bir kapı aralamaktadır. Sözü geçen vakaları sergi alanında 
incelemenin yanında, web platformlarında yerleşim, ziyaretçi yorumları, sanatsal 
üretimleri farklı konumlandırma teknikleri ve katılımcı yaşam alanları gibi ayrıntıları da 
çalışmasına yansıtmaktadır. 
    
AnahtarAnahtarAnahtarAnahtar    Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:    Piknolepsi, teknopolitik, hız, zaman, mekan, yaratıcı dijital cemaatler.    

––––––––––––––––––– 
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I have long been inspired by Vi-
rilio, a theorist of accelerated 
speed. Subjects that take time out 
of time have been portrayed as 
“picnoleptic” by the same theorist. 
Few new media projects that reso-
nate around time-space dichotomy 
might lay the foundation for fleet-
ing instances of life escaping. In-
stead of writing explanations, Vi-
rilio favours successive perspec-
tives that do not construct a sys-
tem. His text jumps regularly be-
tween the static and the moving, 
resulting in a narrative that con-
tinually accelerates and then halts. 
This fitful way of writing is an ex-
ample of the picnoleptic; his book 
does not simply show us how we 
live at high speed, but immerses us 
in this rate of existence. 

Virilio relates to “picnolepsy” 
organizing a variety of phenomena. 
Picnolepsy may be called epileptic 
state of consciousness, or some-
thing like it, discontinuous with 
fugues of disappearance. This is the 
experience of a child...or perhaps 
the world of interiors at rest that 
the Cubists in Paris about 1910-
1915, were trying to depict. Or of 
the city in motion, as painted by 
Futurists in Milan about 1915-20. 

Virilio ponders photography and 
fragmentation that portray the seen 
and unseen in the manufacture of 
appearances, and cites the child-
hood recollections of photogra-
phers Lartique and Marey. One 
may say that there is something left 
out between fragments of time, and 
it may be analogous to children’s 
games. One must also add that pic-
nolepsy ends for most with the end 
of childhood, and the dawning sen-
sations of adulthood. 

Virilio’s picnoleptic analysis also 
refers to mechanized and digitized 
erasure of experience which is em-
blematic of our epoch. Erasure of 
experience is a normalized condi-
tion in that experience is mediated 
by each and every form of contem-
porary art works in order to in-
quire the Virilio way: “Contempo-
rary with what?” 

If the erasure of experience in-
troduces time lags and neglected 
time zones, Homi Bhabha (1994) 
with his third-spaces and Marc 
Augé (2009) with his non-places 
may very well be intertwined with 
our exploration. Their critical stan-
ce embarks upon cultural, hybrid 
and alternative zones of creativity 
in cosmopolitan regions occupied 
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by urban transformation projects. 
Drawing on Homi Bhabha, Paul Vi-
rilio and Augé, Boyer develops an 
argument about the lag-times, tem-
poral disjunctions, and colonial 
non-places that now form the dis-
appearing centres of the post-
metropolis and shape the emerging 
urban imaginary. 

In the late twentieth century, 
unknown and threatening territo-
ries are inside the boundaries of 
the metropolis, where there are 
many lag-times, temporal breaks in 
the imaginary matrix, and areas of 
forced delay in the process of post-
modernization. These partitions, 
cuts, and interruptions in the ur-
ban imaginary allow us to deny our 
complicity in the making of dis-
tinctions between the well de-
signed nodes of the matrix and the 
blank in-between places of nobody’s 
conception. Disavowed, overloo-
ked, marginalized, left out of our 
accounts, these are the centre’s 
truly invisible places - the inex-
pressible, the incomplete, the unat-
tended - that have been rendered 
absent and forgotten... 

This picture moves us away 
from technological utopia aimed by 
corporatist giants and brings forth 
an alternative understanding of the 
future that arises from a rejection 
of any form of social apartheid - 
both inside and outside cyberspace. 
Any programme for developing 
hypermedia must ensure that the 
whole population can have access 
to the new online services. In place 
of New Left or Right anarchism, a 
universal strategy for developing 

the new information technologies 
must openly acknowledge the in-
evitability of some form of mixed 
economy - the creative and antago-
nistic mix of state, corporate and 
DIY (do-it-yourself) initiatives. 

A universal strategy for the in-
formation age must also celebrate 
the creative powers of the digital 
artisans. Because their labour can-
not be deskilled or mechanised, 
members of the “virtual class” ex-
ercise great control over their own 
work. The development of hyper-
media means innovation, creativity 
and invention. There are no prece-
dents for all aspects of the digital 
future. 

As pioneers of the new, the digi-
tal artisans need to reconnect 
themselves with the theory and 
practice of productive art. They are 
not just employees of others - or 
even would be entrepreneurs. They 
are also artist-engineers / designers 
of the next stage of hyper-mo-
dernity. In each instance, artist en-
gineers are trying to push beyond 
the limitations of both technologi-
cal functionality and their own cre-
ativity. Above all, these new forms 
of expression and communications 
are connected with the wider cul-
ture. The developers of hypermedia 
must reassert the possibility of ra-
tional and conscious control over 
the shape of the digital future. The 
universal artist-engineers that work 
in groups of collective intelligence, 
reinstated as techno-creative com-
munities1 in this text, must con-

––––––––––––––––––– 
1 Techno-creative communities refer to com-
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struct an inclusive, open-source 
and free hyperspace that has an 
overarching built in structure for 
all cyberspaces that make interac-
tion and engagement possible. 
    
RelatedRelatedRelatedRelated    CaseCaseCaseCase    StudiesStudiesStudiesStudies 
 
A few of the art works that are in-
cluded in case studies, supplemen-
ted by cyber-ethnographical work 
are Network Map of Artists and Po-
litical Inclinations by Burak Ari-
kan2, Séance by Ali Miharbi3 and 
Pop up Park by Meriç Akay4. 

“Pop-up Park” 
Techno-creative communities are 

generally maker communities who 
attribute their way of thinking and 
producing to do-ocracy. As they 
do, there is always something else 
to do. This “design support unit” 
as Akay calls his own art work, fa-
cilitates viewers and dwellers of the 
city as simulated distance melting 
away in time. Thus, they become 
participants of a picnoleptic sce-
nario unknown to them in the 
shrinking world where time-space 
compression is at its maximum. 

On a different note, via this 

––––––––––––––––––– 
munal production and alternative creative 
culture in the described online spaces wit-
hin the context of the individualized and 
flexible contemporary design practice by us-
ing state-of-the-art, often open-source tech-
nological means and tools. 

2 http://burak-arikan.com/network-map-of-
artists-and-political-inclinations-bb7  

3 http://www.alimiharbi.com/blog/solo-
exhibition-seance/  

4 http://www.bugunbugece.com/git-gor/pop-
up-park, also included in the parallel par-
ticipants section of the latest Istanbul De-
sign Biennial.  

work the open-source city concept 
is coined for urban design to link 
sustained collaboration that gives 
coherent, and meaningful form to 
diverse, complex places to a capac-
ity for democratic self-government 
and the inclusive, vital, and open-
ended quality of democratic cul-
ture. Design can matter as a me-
dium in which to recognize, articu-
late and realize civic aspirations 
(Frenchman & Rojas, 2006: 18). 
Designers in collective and open 
design studios as well as maker/ 
hacker communities in maker and 
hacker spaces have started cluster-
ing in metropolitan areas of Tur-
key, their collaborative efforts fa-
cilitated by open-source environ-
ments. 

Thus, what is experimental and 
picnoleptic in Meriç Akay’s works? 
With the contribution of Sancak-
tepe Municipality, this participa-
tory experiment has amazed Istan-
bullites as well as passers-by during 
the Istanbul Design Biennial of 
2012. Let’s try to focus on the 
“Pop-up Park” narrative. 

Here is the explanation provi-
ded in the website of Istanbul De-
sign Biennial: 
 

It is 8 p.m.; Ahmet leaves his resi-
dence, gets his latest model car 
from the garage, goes to the latest 
“hip” restaurant, leaves his car to 
the valet at the entrance, ends the 
night in the same spirits… It is 8 
p.m.; Mehmet also lives in Istanbul 
and goes out to have something to 
eat… He goes out, a paving stone is 
loose and his trousers get dirty, the 
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minibus is very crowded, too, and 
he is almost at the square, so he 
gets off the minibus and walks, he 
buys chickpeas&rice from the st-
reet vendor, the vendor hands him 
a crooked plastic plate and a drink, 
but where is Mehmet going to eat 
his chickpea-rice?! 
We are faced with two different Is-
tanbul in the year 2012: One is al-
most perfect, globally competitive 
in terms of design. The designers, 
who got hold of today’s Zeitgeist in 
terms of functionality and aesthet-
ics, sometimes do not see “the 
other Istanbullite” as if s/he is liv-
ing in a parallel cosmos. 
The other Istanbullite, struggling 
with the urban problems, expects 
solutions for the basic design prob-
lems rather than the latest trends in 
the design world. One of the most 
important problems in the scales of 
the city is the lack of green areas 
and the loss of public square cul-
ture. Against these problems, POP 
UP PARK!, will provide service as a 
“design support unit” to the street 
vendors as a solution to this short-
age, selling chickpeas &rice or 
corn. Capsular and mobile design 
ironically underlines the impor-
tance of the needs. With an effec-
tive park simulation during the Bi-
ennial, the target of the design is 
not only to attract attention to the 
shortages and possible solutions 
but also to encourage the participa-
tion of the masses unfamiliar with 
the Design Biennial by solving one 
of their problems… 
 
 

 
 
 
 
 
 
    

    

    

    

Fig.Fig.Fig.Fig.    1111:::: The actual plan of Pop-Up Park. 
Taken from http://www.bugunbugece.com/ 
git-gor/pop-up-park    

    

UrbanUrbanUrbanUrban    PicnolepsyPicnolepsyPicnolepsyPicnolepsy    PasPasPasPastttt    andandandand    PrPrPrPreeeesentsentsentsent    
 
Virilio (2009) often evokes the 
condition of picnolepsy, where a 
subject undergoes momentary lap-
ses of memory and must continu-
ally reconstruct a narrative based 
on the fragmentary evidence that 
remains. According to Virilio as 
speed increases, freedom decreases. 
The illusion of real-time presence 
created by cinema or television 
masks a real, nearly constant dis-
appearance of perception. Just as 
media technology produced an 
“aesthetics of disappearance” and a 
world full of picnolepts, the visual 
arts make objects disappear now 
that presentation obscures repre-
sentation. 

In Art and Fear (2003: 38), Vi-
rilio asserts that when silence loses 
its voice, representational images 
fade away to be replaced by the vir-
tual images of representation. Vi-
rilio’s blanket critique of all of con-
temporary art, cinema, and media 
in this work often overstates his 
argument, since countless artists 
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and musicians have sought to ex-
plore the possibilities of silence in 
art, but no theorist has worked on 
the impact of sound on art. Cin-
ema, for instance, for Deleuze, is 
capable of showing the true nature 
of time as duration. Virilio is, ex-
pectantly, “…in anticipation of the 
imminent arrival of virtual democ-
racy, some kind of “direct democ-
racy” or, more precisely a represen-
tative multi-media democracy ba-
sed on automatic polling” (Virilio, 
2003: 35). 

Above all, Virilio seems to hope 
his Museum of Accidents project 
would lead to a questioning of all 
technologies and a public aware-
ness of the future as well as of the 
past. 

The abstract city, meaning me-
dia representations of city pano-
ramas and the factual physical sil-
houette standing in for the city it-
self in the distance- is constituted 
as an emotive geography. It would 
be worthwhile to question how the 
production of such vistas is a po-
litical project, whose aim is to acti-
vate a future gaze. In producing 
these spectacular city landscapes, 
Jansson and Lagerkvist (2009: 49) 
propose a way of deepening the 
understanding of the symbolic and 
emotional negotiations involved by 
introducing the conceptual frame-
work of encapsulation / decapsula-
tion. 

As the city turns into visual 
sign, the production of a political 
project by activating a future gaze 
becomes emblematic for city dwell-
ers and thrilling for travellers. 

What would become of the city for 
techno-creative citizens? What co-
uld be the possibilities for a future 
gaze in the urban? Furthermore, 
does future gaze mean techno-cre-
ative participation of citizens when 
the agency is watching closely? 
These inquiries are to be tackled in 
the parts to follow. 

    
NetworkingNetworkingNetworkingNetworking    andandandand    PoliticsPoliticsPoliticsPolitics 
 
Network map of artists and their 
political inclinations by Burak Ari-
kan is based on artists’ statements 
in their application to the 7th Ber-
lin Biennale. The map includes 
4592 artists and 395 unique politi-
cal inclinations. Artists without 
connections on the map are the 
ones who didn’t state their political 
inclinations in the Biennale appli-
cation. The network map organizes 
itself by running as a software si-
mulation, where the names natu-
rally find their position on the can-
vas through connecting forces, re-
vealing the central actors, indirect 
links, tight clusters, structural ho-
les, and outliers. The open call and 
art wiki of the Biennial have been 
the basis of the social network 
graph by Arikan. The political opi-
nion of the artist might not only 
have an effect on the work itself, it 
also facilitates the artists to form 
strategies for civic actions in clus-
tered groups and overcome the 
challenge of visualization. Another 
perspective offered here is the pri-
vilege of the curator in the process 
of sharing data, experiment of shar-
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ing data and digital culture5. The 
individual gaze at visualized data 
may also be another sign of pic-
noleptic instances at work in civic 
digital culture. The interpretation 
of that future gaze forcibly offers a 
transnational perspective. 

 
    

    

    

    

    

    

    

    

    
Fig.Fig.Fig.Fig.    2222:::: Taken from http://burak-arikan. 
com/network-map-of-artists-and-political-
inclinations-bb7. The graph features politi-
cal inclinations of artists in a network 
map.6 

    
TheTheTheThe    SpacesSpacesSpacesSpaces    ofofofof    FuturityFuturityFuturityFuturity    andandandand        
TechnoTechnoTechnoTechno----creativecreativecreativecreative    CitizensCitizensCitizensCitizens 
 
A space of futurity is called for at-
tention in this respect: Neither the 
mediation of urban spaces nor the 
urban spectacle can be fully gras-
ped without paying close attention 
to the role of affect and fantasies 
(Thrift, 2004: 67-8). Are we still far 
from grasping the politics of en-
countering city spaces, as Nigel 
Thrift argues? 

––––––––––––––––––– 
5 Summarized from curator Artur Żmijewski's 

open call to artists at: http://www.berlin-
biennale.de/blog/en/projects/open-call-artwi-
ki-digital-venue-of-the-7th-berlin-biennale-
for-contemporary-art-18348 

6 This figure features the snapshot of "femi-
nist, environmentalist and anti-capitalist" 
network map of artists included in the study 
by Burak Arıkan.    

    

    

    

    

    

    

    

    

    

Fig. 3Fig. 3Fig. 3Fig. 3:::: Taken from http://burak-arikan. 
com/network-map-of-artists-and-political-
inclinations-bb7.7    

 

The creation of the city as a co-
herent realm of experience involves 
a blending of politicized spaces of 
representation and spatial attach-
ment, articulating what we will call 
politico-emotive geographies that 
invoke a range of feelings. In mod-
ern society, the gazes of people 
admiring a city skyline are me-
diatised, that is, scripted through 
public discourse (e.g. TV programs) 
as well as more private media chan-
nels (e.g. holiday photos). So do 
we reach the conclusion that the 
symbolic abstraction and visual ex-
ploitation of cities turn them into 
spectacles? According to Debord’s 
view (1995), capitalist consumer 
society involves a destruction of 
cities - they are less and less to be 
understood as organic entities, but 
as objects of calculation and circu-
lation, which eventually implies 
that they consume themselves. 

Ali Miharbi’s Séance (2011)8 is a 

––––––––––––––––––– 
7 This is a larger snapshot of the network map 

of artists and their political inclinatons as 
they are exhibited in the Biennial.  

8 Explained as part of Miharbi's solo exhi-
bition at Interstate Projects, New York in the 
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mechanical sound installation that 
reflects basic human actions such 
as working, sleeping, eating and 
walking. Séance is activated by us-
ing Twitter feeds that have basic 
words such as “walk,” “eat,” and 
“work” in them. These feeds are 
limited through a programmed fil-
ter that only uses feeds from the 
Eastern Time Zone and only up to 
thirty-two words. Throughout the 
gallery’s floor, ceiling and walls, 
there are pieces of paper with these 
basic functions written on them. 
These fixed points are linked to a 
solenoid motor and every time the 
corresponding word on the paper 
is tweeted, the motors hit the struc-
ture they are fixed to. The fre-
quency of a given word changes 
based on the time of day and also 
which day of the week it is, reflect-
ing the cycle of action or inaction. 

 
    
    
    
    
    
    
    
    
    

FigFigFigFig....    4444:::: Ali Miharbi’s piece, called “Séance” 
deserves close scrutiny. Taken from 
http://www.alimiharbi.com/blog/solo-
exhibition-seance/ 9 

 

The twitter daily rhythm simu-
lates individuals as well as com-

––––––––––––––––––– 
gallery website http://www.interstatepro-
jects.com/index.php?/projects/ali-miharbi-
seance/ 

9 The mechanical sound installation reflecting 
“walk” as a basic human action. 

munities’ do-ocracy in contempo-
rary Turkey. Soja (1989), Sorkin 
(1992) and De Cauter (2004) have 
similar perspectives in their discus-
sions of simulated cities. De Cauter 
provides an explicit elaboration of 
Debord’s theory, in that he argues 
while cities have always operated 
as scenes, stages or theatres, the 
neo-theatrical city is peculiar since 
the dividing line between spectacle 
and everyday life is sharpened. He 
goes on to state that the logical 
counterpart of the Disneyfication 
process, the ecology of fantasy in 
cities is the ecology of fear, nur-
tured by surveillance technologies. 
The simulation of the public sphere 
is the increasingly segregated city 
image both vertically and horizon-
tally. The paradigm of entertain-
ment and control, openness and 
isolation might create an overlap-
ping paradigm of techno-creativity 
and possibly bohemian transcen-
dence. 

What is meant by the future 
gaze is “phantasmagorical projec-
tions of space in time”, following 
Lefebvre’s triadic view of space 
(1991: 45), an attitude towards 
perceived and conceived spaces, 
associating them with a lived space 
of the future. Futurity is thus to be 
understood as the particular form 
of liminality through which the fu-
ture gaze operates. It cannot be 
completely sealed or determined, 
but is always shaped through the 
interplay between spatial structures 
and practices. According to profes-
sionals in the field of urban man-
agement, the coherent realm of fu-
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turity that they try to produce, mu-
tually bring forth the “supernatural 
as a future natural” tied to the local 
context. In that sense, I would like 
to add an academic stitch to this 
realm and ask whether the techno-
political could be put as future po-
litical. 

How to orient inhabitants and 
visitors into spaces of futurity is 
another sense of encapsulation, 
which requires a scripting of the 
city, its sites/sights and circulation 
zones. This would both mean an 
ideological take as well as improvi-
sation while scripting. Would also 
a certain gaze be normalized and 
encouraged in that sense? W.J.T. 
Mitchell’s Picture Theory (1994: 
83) asks for an empirical stance 
rather than a purely hypothetical 
one. The future gaze is always tied 
to different viewing possibilities 
and different realms of experience. 

When mega structures are in 
question, we tend to imagine them 
as single buildings made up of 
standardized tubes and capsules re-
lated to each other as symbolic 
markers. Also reflected in Virilio’s 
work and exhibition, entitled Un-
known Quantity, conglomeration 
of development programmes resul-
ted in an explosion of images (Ban-
ham, 1976: 86) which produced an 
image of a future metropolis. The 
juxtaposition of contemporary work 
would ease imagination: Ecumeno-
polis, a contemporary documentary 
by Imre Azem, features Istanbul, 
with her resurrection into a me-
tropolis in the late 1990s and the 
restructuring of her infrastructure 

and urban fabric in the late 2000s. 
The city’s new look is an emblem-
atic example of sign and abstrac-
tion in the megalopolis. 

However, scenarios in which 
the virtual and real meet are rarely 
that techno-utopian. Virilio dis-
cusses the “instantaneous subjugat-
ing potential” of digital technology 
/ VR in “Speed and Information: 
Cyberspace Alarm”. Reframing this 
from the perspective of globality, 
one may find the presentation of 
information on the web stylized 
and paradigmatic. Politically dis-
operative concepts such as “na-
tion”, “history” and tradition” ser-
ve as over-simplifying encodings of 
“complex data”. Within this con-
text, functioning productively wo-
uld only be possible once re-com-
bined post-human, biologically hy-
brid, electronic, hypertext body 
merging hardware, software and 
wetware displaces the fully fleshed 
body. Boskovic (1997: 27) in his 
earlier work mentions the recum-
bent physical body being reener-
gized by “no-subjectivity” and “alt-
subjectivity”. By then, the body 
and self disappear into relational 
networks, recombined subject posi-
tionalities (nomadic, multiple, po-
sitionless positionalities). The self 
becomes free, hyper, flexible and 
ends up flowing in limitless time. 

Here we are confronted with 
new kind of political subjects un-
der the hypertext organization that 
makes possible imaging of all pos-
sible narratives. The creative city 
can not be limited to the soft archi-
tecture knowledge, the dual entity 
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(Cohendet & Simon 2006), to have 
the feeling to belong simultane-
ously to a project and to a commu-
nity that favours direct interactions 
between communities, but should 
be extended to the ethnically di-
verse, invisible, penetrating, micro-
creative localities. 
    
ThreatsThreatsThreatsThreats    totototo    urbanurbanurbanurban    creativitycreativitycreativitycreativity    andandandand        
lllloooocalcalcalcal    disdisdisdistinctivenesstinctivenesstinctivenesstinctiveness 
 
Bianchini (2007: 18) notes that five 
main trends are potentially under-
mining the conditions for urban 
creativity. These are listed here (in 
no particular order) with minimum 
commentary, but clearly they wo-
uld deserve deeper and more de-
tailed consideration. 

The first of these trends has 
been characterized by Charles 
Landry (2000: 84) as “the contra-
diction between the creativity and 
the risk management agenda”, with 
the increasing currency in city ma-
nagement of insurance arrange-
ments and risk policies which ig-
nore opportunities, and tend to 
paralyze innovation. 

Secondly, there appears to be a 
contraction of leisure time for peo-
ple at work. It can be argued that 
availability of leisure time and 
freedom from pressure are not nec-
essary conditions for creativity. In-
deed Landry and Bianchini observe 
that there is an 

 
optimum threshold of resistance’ in 
the relationship between the crea-
tive subject and the external envi-
ronment. The appropriate thresh-

old stands at a fine balance - if it is 
too intense it may overwhelm you, 
yet if it is absent it may not initiate 
a sufficient response (cf Melucci et 
al., 1994; Landry and Bianchini, 
1995: 21) 
 

However, research suggests that 
the pendulum may have swung in a 
direction which is not favorable to 
creativity. The issue of work-life 
balance, in short, raises serious 
questions about whether there will 
be a viable market for the ever wid-
ening range of cultural, eating and 
entertainment attractions being of-
fered by European cities. It will be 
important for those planning the 
future cultural offer of cities to give 
careful consideration to research 
on people’s changing time budgets. 

Thirdly, a pamphlet by Italian 
sociologist Giuliano da Empoli 
(2002: 28) convincingly argues that 
more and more of our time is spent 
handling an exponentially growing 
quantity of information, originating 
from an increasing number of so-
urces (including post, e-mail, fax, 
internet, land line and mobile tele-
phones, TV and radio channels, 
newspapers and magazines). We 
have less and less time to reflect on 
this mass of messages, understand 
what is central and what is periph-
eral, and use information crea-
tively. 

The fourth trend is the frequent 
degeneration of the ‘night-time 
economies’ of city centres into ‘al-
coholic agoras’, dominated by 
heavy drinking, especially in the 
UK and other Northern European 
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countries, certainly not a risk fac-
tor in Turkey where serving and 
selling of alcoholic drinks have re-
cently been prohibited in public 
spaces after 10 pm. 

Lastly, Michael Power’s work on 
Britain (1997: 56; see also Belfiore, 
2004: 43) identifies an ‘audit ex-
plosion’, and the emergence of an 
‘audit society’, with the growing 
popularity of procedures of evalua-
tion and quality assurance (de-
scribed by Power as ‘rituals of veri-
fication’), especially in public sec-
tor organizations. Eleonora Belfiore 
comments that “Power inscribes 
the phenomenon into the context 
of the changes that have taken pla-
ce in society at large, and in public 
administration in particular” (Bel-
fiore, 2004: 13) since the 1980s. 
She adds that “such dramatic 
changes in public management can 
be associated with the necessity for 
much higher financial discipline 
brought about by the fiscal crisis 
faced by many Western govern-
ments in the 1980s” (Belfiore, 2004: 
14). There is not necessarily a con-
flict between creativity and evalua-
tion/verification, but there are, on-
ce again, signs that more and more 
time, energies and resources previ-
ously devoted to creative activities 
are now absorbed by quality assur-
ance procedures. 

If one stipulates on the audit 
explosion and what it takes away, 
the significant shift of power away 
from creative workers would be the 
central issue. Thus they are pre-
sented with new time consuming 
tasks to be completed. Consequ-

ently, the so-called “urban creativ-
ity” is threatened by the emergence 
of the audit society with its pro-
found effect on management and 
policy-making at city level. 
    
PostPostPostPost----itititit    CityCityCityCity 
 
Giovanni La Varra introduces a 
new phenomenon called post-it 
city as a part of a contemporary 
city that includes a do-it-yourself 
culture, but is obviously not an an-
archic phenomenon. Further, this 
phenomenon is one of the case 
studies of the USE Project (Uncer-
tain States of Europe) by Stefano 
Boeri. On the contrary, it is pro-
gressive and exploratory in its ad-
aptation to a new framework. It is 
an innovative form of sociality that 
takes place in specific places and 
develops partial, temporary, fleet-
ing emotions. There is only the 
slightest of links between its places 
of aggregation and their appear-
ances and these links cannot be in-
terpreted in a single way. Some-
times a tie is made between totally 
marginal places, constructed by 
superimposition, intermittence, and 
gradual accumulations of objects 
without reciprocal relations, these 
places can be used for encounters 
and exchanges of a particular “po-
pulation.” A vacant lot, a strip 
along the edges of transportation 
infrastructures, a void that opens 
up temporarily in a zone of dense 
construction: chance will define it, 
by the sum total of stratifications 
(or subtractions) which, in the 
course of time, have produced an 
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uncertain, indefinable result, at least 
in the technical terminology that 
habitually characterizes the city. 

Post-It City seems to stress the 
extremes of what formally charac-
terizes the city today and becoming 
inevitably a visible perspective in 
large cities of Turkey. It is above all 
under the conditions of maximum 
uncertainty and ultimate reduction 
that it is easiest to reveal the depth 
of the phenomenon. In this con-
stellation of spaces, which continu-
ally “light up” and “go dark,” the 
public life of the European city 
seems to find the energy of regen-
eration and co-creation by increas-
ing technological means. 
    
HypertrophyHypertrophyHypertrophyHypertrophy    revisitedrevisitedrevisitedrevisited 
 
Urban sprawl makes walking or cy-
cling in the city often impractical, 
unpleasant and in some cases dan-
gerous, and public transport often 
not viable, especially for many 
suburban and outer urban residen-
tial areas. The number of pedestri-
ans and cyclists in city streets and 
public spaces massively reduce, 
and this contributes to fear of cri-
me. As fewer people use the public 
realm, there is less public demand 
for it to be properly maintained 
and upgraded. Existing parks, squa-
res, cycleways and walkways may 
be pleasant, but linking them 
would require too much energy 
and capital since there is also less 
demand for them. Forming legible 
and well-functioning public space 
networks is almost a fantasy. Obe-
sity is the key problem of the 

Europeans because of dependence 
on the car, and the related lack of 
exercise. 

“The pace and extent of the 
automatic production of the classi-
fied space requires a fateful synergy 
on the supply side of coders and 
narrators of habitus; and on the 
demand side a sufficiency of onto-
logically recursive, resourceful and 
geographically mobile knowledge-
bearing agents in order to achieve 
the co-creation of commodified or 
commodifiable locales” (Thrift, 
2006: 282). Parker, Uprichard and 
Burrows (2007: 23) research pro-
ject in Hoxton, London funded by 
the ESRC found ample evidence 
that all conditions for the success-
ful technical-artistic transformation 
of neighbourhood classifications 
are already well established and in 
place. However, this research pro-
ject is not concerned with large-
scale urban transformation projects 
that aim at including those left out-
side the gates (Atkinson, 2006: 32) 
since they have recently found 
their spatial ontologies ever more 
segregated and circumscribed by a 
splintering urbanism (Graham & 
Marvin, 2001: 6). In these condi-
tions, they are not so much ‘co-
creative’ subjects, but rather ‘re-
mediated’ objects of classification, 
surveillance and control (Ellison & 
Burrows, 2005: 52). 
    
WebWebWebWeb    2.02.02.02.0    fromfromfromfrom    anananan        
artiartiartiartisssstic/photographictic/photographictic/photographictic/photographic    perspectiveperspectiveperspectiveperspective 
 
Ayiter & Germen (2007: 13) have 
come to terms with the fact that 
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the single photograph is no longer 
an independent visual entity. They 
further stipulate that it becomes 
part of a self organizing system. 
This system is not only capable of 
manifesting expressive, narrative 
and interpretive abilities, but it also 
represents the materialization of a 
non-sequential/non-linear collecti-
ve intelligence. Another concept 
coined by Ayiter & Germen (2007) 
is Lewis Mumford’s “aesthetics of 
the ordinary”. This concept high-
lights the usage of photography as 
a tool of personal expression which 
can be considered as “the elimina-
tion of the non-essential”. There-
fore, “the naked quality of the ma-
terial itself” (2007: 13) is displa-
yed. Further, one may contest 
whether the fact that web 2.0 do-
mains allow room for idiosyncratic, 
non-customized photography gen-
re necessitates the discourse of an 
“aesthetics of the ordinary”. The 
critique of web 2 photography sites 
should be revised since consump-
tion is fast and development of 
technological tools is rapid. The 
elimination of intermediary parties 
require connective action between 
user-creators. There is still a high 
degree of “representation” and “re-
creation”. Recreation might cause 
“misuse” issue unless it is exercised 
on safe grounds in terms of cura-
torial ethics. Web-based curatorial 
ethics are generally covered by 
creative commons licenses. Many 
contemporary art scholars like Ay-
iter & Germen as well as practitio-
ners full-heartedly desire a type of 
ethics that is based on a more 

flexible, open-ended and polysemic 
knowledge base. 

John Berger (2003: 18) argues 
that photography is more concer-
ned with time than space in that it 
primarily represents an instant, ab-
stracted from a narrative event the 
spectator constructs. Let’s consider 
Web 2 collages as possible sources 
of this temporality with a specific 
example at hand. Bumgardner10 col-
lected 100 photographs each day, 
positioned each photograph hori-
zontally according to the day it was 
taken and vertically according to 
the hour it was taken. As a final re-
sult, he attained his huge graph 
which shows the approximate time 
of sunset for each day. He claims to 
have generated a visual entity 
which captures the duration of one 
entire year. His ground material is 
photographs that were taken by in-
dividuals that wish to capture one 
particular moment on one particu-
lar day. One could contest whether 
this project has any communal en-
tity or whether the individual shots 
are used only to create a sequence 
that represents nature. 

Murray refers to social use of 
digital photography represented by 
Flickr. Instagram has become more 
popularized and frequented than 
Flickr since its establishment; thus 
it would be worth questioning 
whether Instagram, having ap-
peared on the scene after Flickr 
signals a shift in the engagement of 
the everyday image. This is related 

––––––––––––––––––– 
10 http://www.krazydad.com/blog/2006/11/a-

year-of-sunsets/. Accessed 12 April 2014. 
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to the move towards transience and 
the development of a communal 
aesthetic that does not respect tra-
ditional amateur/professional hier-
archies. Instagram has also produ-
ced social media celebrities that 
speak to diverse circles of interest. 
Photography is no longer just the 
embalmer of time (Bazin, 1971: 
14), but rather a more alive, imme-
diate, and often transitory, prac-
tice/form. These new practices of-
ten cause certain doubts in the 
minds of scholars in terms of their 
emancipatory, progressive or par-
ticipatory trajectories. However, 
they do signal a definitive shift in 
our temporal relationship with the 
everyday image and have helped al-
ter the way we construct narratives 
about ourselves and the world 
around us (Murray, 2008). The 
temporal has realigned itself with 
alternative virtual spheres of influ-
ence, interaction and sharing. 

Murray points out that the 
complicated relationship of pho-
tography with reality dates back to 
the 1960’s when snapshot entered 
the world of art photography; it 
was back then that the construc-
tion of family and private life also 
became issues to be debated. Wil-
liam J. Mitchell (2005: 63) charac-
terizes the early 1990s as the post-
photographic era since digital im-
aging became more prevalent than 
traditional photography. As the 
dissemination of these technologies 
has obviously led scholars to re-
think the meanings and practices of 
photography, some of which sup-
ported Philip Rosen (2001: 102) in 

what he deemed as the digital uto-
pia. 

According to Murray, Flickr and 
similar websites have created an 
additional function to photogra-
phy: transience rather than loss. I 
would replace Flickr with Insta-
gram since the editing tools and fil-
ters are more advanced in Insta-
gram and that it has built a more 
established and engaged commu-
nity. The new aesthetic dating back 
to times of Flickr is toppled with 
functionality as well as new modes 
of sociability and engagement. 
We’re reminded of its dedication to 
the exploration of the urban eye 
and its relation to decay, alien-
ation, kitsch, and its ability to lo-
cate beauty in the mundane. What 
is more appealing in Instagram? Its 
ephemeral stance, adaptability to 
different conditions of everyday 
life, decentralization into interest 
and hobby networks and diffusion 
into sub-communities might pro-
bably present alteration of a new 
and larger aesthetics as well as per-
ception. 

Cooley (2004: 35) in describing 
the ‘Identity Game’ and similar si-
tes, foregrounds a modern perspec-
tival seeing that disregards, and 
consequently, relegates certain at-
tributes to the status of the invisi-
ble: that which is minute, periph-
eral and/or coincidental. There is a 
certain rationality behind this: The-
se sites might be countering the 
systematic organization of space 
that informs and corresponds to 
the above-mentioned modern per-
spectival seeing. This brings to 
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mind that in these sites, we find an 
altered temporal relationship to the 
everyday image and a levelling of 
the hierarchy between professional 
and amateur. Once the agency is 
removed, a unique sense of com-
munity of viewers/producers, as 
well as differing relationship to the 
collection, display, categorization 
and distribution of the digital im-
age may be the case. 

This brings to mind the concept 
of distributed work: ‘Distributed 
work’ can be examined in three dif-
ferent dimensions. This is also rep-
resented by Dugumkume and and 
depicted by the following state-
ment in its website: http://dugum-
kume.org/dk01/ 
 

Firstly, it proposes a way to work 
in composition, in order to create a 
unique product composed of oth-
ers’ ideas that were formed at dif-
ferent times. Second, it offers a 
platform to work collaboratively 
via ad-hoc and long distance rela-
tionships to create a unique prod-
uct together without working at the 
same institution or in the same 
place. Third, it allows the unfin-
ished / open condition of the prod-
uct to transform through the work 
of participants, users, or viewers. 
 

Dugumkume representing “the no-
de of networks” further depicts 
that as communication technolo-
gies become more widespread, the 
condition of work must be ques-
tioned in its complexity. How these 
new work conditions affect work-
life balance, time flexibility, crea-

tivity, motivation, quality, and mo-
bility is also a primary concern. A 
similar paradigm can be found in 
Dugumkume Meetings; recently 
completed discussion series that 
aims to confront contemporary art 
by considering its relationship to 
rapidly developing technologies in 
the context of civil society issues11. 

There are also practitioners like 
Paul DeMarinis, Bernie Lubell, Da-
vid Link and Zoe Beloff and more 
recent artists who work on the 
technical specificity of “new” me-
dia and tackle media-archaeolo-
gical art methods. Parikka asserts 
that they are crucial in terms of ex-
perimental tinkering, or ‘thinker-
ing’ through curatorial concepts 
such as reuse, reappropriation and 
remediation of the old (Parikka, 
2012: 157). 

I believe, here would be the 
right time and place to stress the 
fact that the 3-D web that is about 
to emerge within the context of 
web 3.012 as well as non-browser 

––––––––––––––––––– 
11 http://dugumkume.org/dk01. Accessed 13 

April 2011. 
12 The smart tools and interfaces generated by 

digi-literate citizens with aesthetic vision 
during web 2 era may hypothetically trans-
form the public sphere as we approach the 
phase of the semantic web (web 3 era). This 
transformation would apparently be noticed 
in priority by the emerging picnoleptic citi-
zens, who enjoy certain instances of alterna-
tive freedom and innovation as they redefine 
their right to the city as well as other living 
spaces: “The pop-up park” by Meriç Akay is 
a great example in this sense since it pro-
vides experimental architecture which tar-
gets not only to attract attention to the 
shortages and possible solutions, but also to 
encourage the participation of the masses 
unfamiliar with the Design Biennial by solv-
ing one of their problems…  
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applications that work in conjunc-
tion with the internet is to my great 
interest as it will mean much more 
than the augmented perception of 
500 photography groups in the 
field of creative endeavor within 
Second Life.    
    
CommunityCommunityCommunityCommunity    NetworkingNetworkingNetworkingNetworking 
 

When you start community-
building, what you need to be able 

to present is a plausible promise. 
Your program doesn’t have to work 

particularly well… What it must 
not fail to do is convince potential 

co-developers that it can be evolved 
into something really neat in the 

foreseeable future. - Eric Raymond, 
The Cathedral and The Bazaar 

 
Now listen to this: 

 
The question of a cohesive factor 

then becomes increasingly associ-
ated with the stories that hold to-

gether, or at least define, a network 
as a structure distinct from other, 

more hierarchical forms of organi-
zation. The ability to tell stories in 

turn involves the capacity to dis-
seminate those stories - that is, to 

be heard, read, understood, and to 
convince those who are the ‘targets’ 

of the stories, and thus the poten-
tial nodes or components of the 

network.    ----    Samuel Weber, Targets 
of Opportunity 

 
Raymond’s and Weber’s reflec-
tions13 emphasize an aspect of net-

––––––––––––––––––– 
13 http://deseriis.networkedbook.org/no-end-

in-sight-networked-art-as-a-participatory-

work culture frequently overlooked 
by new media theory: the relation 
between networks and narratives. 
Both theorists assume that when it 
lacks a single centre or leader, a 
network can grow or expand, en-
dure or collapse, depending on the 
appeal of the stories it produces. 

Among such digital story telling 
projects that have proven success-
ful is Burcu �imşek of Hacettepe 
University’s collaborative work with 
the Queensland University of Tech-
nology through which she gets in 
touch with various civil society or-
ganizations in Turkey and facili-
tates personal story telling of vol-
unteers in order to focus on social 
issues. This participatory narrative 
in digital form can easily be adap-
ted to take public attention on ur-
ban political issues14. 
    
CommentaryCommentaryCommentaryCommentary 
 
As a non-exhaustive note close to 
the final one, the creative destruc-
tion enforced by social capital not 
only questions urban transforma-
tion, but also sets humane bounda-
ries before gentrification projects. 
This creative destruction can be 
embarked upon as the right to the 
city (Harvey, 2009: 27) and intro-
duces the notion of the right to de-
fine the future of cities. 

The invention of new civic 
events can build on needs, desires 

––––––––––––––––––– 
form-of-storytelling/. Accessed 13 April 
2014.    

14 http://www.dijitalhikayeler.org/en/#/digital_ 
stories_from_amargi_women/istanbul_febru
ary_2010/beach<br>cadıbacı. Accessed 11 
April 2014. 
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and dreams, not to create a false 
sense of jollity or togetherness, (in 
some cases manufactured by tour-
ist or place marketing agencies) but 
memorable festive occasions in 
which many citizens participate in 
person, express their own ways of 
celebrating or commemorating, and 
share moments of conviviality. Such 
occasions express the French urban 
theorist, Henri Lefebvre’s idea of 
the fête (Lefebvre, 1996: 82) as a 
disruption of established routines 
that prefigures a possible alterna-
tive future. 

To that festive urge, I would 
conjoin the approach of Appadurai 
with Raymond’s trajectories on 
community building in that co-
developers belonging to a certain 
community also belong to a certain 
locality that represents in-bet-
ween’ness of a contemporary city. 
In the case of mega-cities, these lo-
calities are in the form of frag-
mented multi-polar threads which 
converge when certain public in-
terests are at stake. Certainly, this 
argument somehow stimulates the 
‘Hospitality’ principle of Deleuze 
(Tan, 2010: 23); a wall is not only 
fortified by citizens in order to rep-
resent status, class and create secu-
rity zones as in gated communities, 
but, be it virtual, ephemeral or ce-
ment, a wall may also, at times, 
house graffiti of resistant youth in 
the neighbourhood and act as a re-
traceable palimpsest of subcultures 
in the socio-political richness of 
the urban realm. 

The collaboration and organiza-
tion at the neighbourhood level is 

possible, especially in the temporal 
organization of events and the use 
of local networks, which promotes 
the participation not only of set-
tlements, but also of actors from 
different fields. The presence of 
these picnoleptic15 platforms that 
are created by individuals (rather 
than institutions) may rethink the 
relationship between ideology and 
space. Sustainability of start-ups 
depend on applicable know-how as 
well as the transformative power of 
techno-creative communities upon 
networked knowledge capital and 
mindsets of individuals. Exploring 
networked systems that address the 
transition from connectivity to col-
lectivity and collaboration in the 
context of creative expression must 
be our academic as well as civic 
task in this decade. 

The digital transformation of 
the public sphere may arise unex-
pected social debates in Turkey 
and elsewhere. These debates in-
clude certain social rights of sub-
cultures as well as new relation-
ships of ideology and space from 
which collective resistance of com-
munities with niche interests are 
formed. Reading groups, post-Gezi 
forums, DIY communities/hacker-
spaces/maker-spaces posing an al-
ternative to the system with their 
innovative ideas, codes, open sour-
ce narrative/discourse that turn into 
realistic projects are today’s pic-
noleptic leaks. These leaks are ge-

––––––––––––––––––– 
15 Here “picnoleptic” refers to time-lags antici-

pated in advance and manipulated / turned 
in time into civic actions and/or discourses.  
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nuinely represented by the artistic 
cases described in this article. 
Techno-cultural citizenship pat-
terns may require extra skills and 
know-how such as ubiquitous com-
puting, data mining, network map-
ping, big data procedures and the 
like. Some call it the realization of 
extraordinary hobbies as a way of 
life. The 21st century active netizen 
in Turkey, not only volunteers for 
civic action through digital means, 
but s/he also manipulates time and 
space in order to reframe and high-

light the artistic realm with a 
techno-cultural perspective. This 
attempt is especially noteworthy in 
a nation like Turkey, with such a 
devastating track record for free-
dom of speech in the media and all 
other quasi-public channels. Last, 
but not least, the interdisciplinary 
context of this article also touches 
upon creative expression as a 
scholarly as well as a civic task in 
the digitally facilitated environ-
ments and transformed public 
spheres. 
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Kentsel Dönüşüm Anlatıları* 
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ÖzÖzÖzÖz    
 
Gençlik çalışmaları ve kent çalışmaları çeşitli alanlarda birbirleriyle kesişen iki 
farklı disiplin olarak düşünülebilir. Bunun yanı sıra, 1950’li yıllarda ortaya çıkan 
kültürel çalışmalar yaklaşımı, gençlik, kent ve kültür konularını birbirleriyle 
ilişkili bir şekilde çalışmak için yeni bir imkân saŞlamıştır. Bu çalışma, kültürel 
çalışmalar perspektifinden, kentsel dönüşüm sürecine ilişkin egemen anlatılara ve 
bu anlatıların şzmir Kadifekale gençlik altkültürünün deneyimlerindeki yerine 
odaklanmaktadır. Çalışmada, egemen kültürün “gecekondu” ve “gecekondulu” 
imgeleri üzerinden ürettiŞi birbiriyle baŞlantılı kentsel dönüşüm anlatılarından 
üçü; işgal anlatısı, görkem anlatısı ve tehlike anlatısı olarak tanımlanarak ele 
alınmıştır. Bu anlatılara karşılık gençlerin kenti ve mekânı nasıl deneyimledikleri 
ve kendilerine yönelik egemen temsillerle nasıl ilişkilendikleri ise, Kadifekale 
gençlik altkültürü üzerine yapılan bir araştırmanın1 ampirik verilerine 
dayandırılmaktadır. 
    
AnahtarAnahtarAnahtarAnahtar    Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler: Kentsel dönüşüm anlatıları, gençlik altkültürü,    Kadifekale, 
kültürel çalışmalar.    
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1 Bu araştırma, “Dönüşen Kentte Bir Altkültür: şzmir Kadifekale GençliŞi ÖrneŞi” başlıklı yüksek 

lisans tez çalışmamdır (Burgan, 2012). 
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Occupation, Magnificence,  
Danger: Narratives of  

Urban Transformation in the  
Experiences of Kadifekale  

Youth Subculture* 
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AbstractAbstractAbstractAbstract 
 
Youth studies and urban studies can be considered as two distinct disciplines, 
which nonetheless intersect with each other on various subjects. In addition to 
that, the cultural studies school, which emerged in 1950s, provided a new 
possibility for the study of youth, city and culture in relation with each other. 
This study focuses on the dominant narratives on the process of urban 
transformation and the position of these narratives in the experience of şzmir 
Kadifekale youth subculture from the point of view of cultural studies school. In 
this paper, three of the interrelated narratives of urban transformation, which 
hegemonic culture produces on the basis of the images of “gecekondu” [slums] 
and “gecekondu people”, are identified and examined as narratives of occupation, 
magnificence and danger. The way the young people experience the city and the 
space and how they relate to the dominant representations of themselves in the 
face of such narratives are based on empirical data of a research on Kadifekale 
youth subculture. 
    
Keywords:Keywords:Keywords:Keywords:    Narratives of urban transformation,,,,    youth subculture, Kadifekale, 
cultural studies. 
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şşgal, Görkem, Tehlike: Kadifekale Gençlik  
Altkültürünün Deneyimlerinde  
Kentsel Dönüşüm Anlatıları 
 
 
 
 
Türkiye’de 1930’lu yıllardan itiba-
ren deneyimlenmeye başlanan iç 
göç süreçleri ile birlikte, kent için-
de mekânlar, sınıflar ve kültürler 
daima deŞişim halinde olan kentsel 
ilişkiler oluştururlar. Bu ilişkiler 
ekonomi ve siyaset gibi alanlarla 

(Bourdieu, 2003) baŞlantılı olma-
nın yanı sıra yine bu alanlarla iliş-
kili olan bir söylem alanı olarak da 
kurulurlar ve böylece bu alanda 
“gecekondu”yu ve “gecekondulu-
lar”ı nesne alan çeşitli anlatılar olu-
şur. Bu anlatıların oluştuŞu söylem 
alanı, diŞer alanlarla ilişkisi içeri-
sinde ve tarihsel dönüşümlerle açık-
lanmaya çalışıldıŞında anlaşılabilir. 
Barthes, söylenlerin “tarihin seçtiŞi 
bir söz” olduŞunu ve “nesnelerin 
doŞasından fışkırmadıŞını” belirtir 
(2003: 180-207). Bu nedenle söy-
lenler, üzerine konuştuklarını ta-
rihsizleştirir ve “karşı-doŞa’yı ya-
lancı-doŞa’ya dönüştürür”1 (2003: 
207). Başka bir deyişle egemen 
olan, üzerine konuştuklarının tari-

––––––––––––––––––– 
1 Barthes, yalancı-doŞanın genel görünüşünü, 

tarihsizleştirmenin yanı sıra başka birçok 
beti kullanarak da çözümler; fakat aynı za-
manda bu betilerin eskiyebileceŞini ve bir-
çok başka betilerin de var olabileceŞini be-
lirtir (2003: 217).  

hini silerek, kendi eylemlerini do-
Şalmış gibi sunar. 

“Gecekondu” ve “gecekondulu” 
imgeleri üzerinden kurulan söylem 
alanı da, Türkiye’nin kentleşme ve 
kentsel dönüşüm sürecinde dönü-
şüm göstermiştir. Kentleşmenin ilk 
dönemlerindeki gecekondulaşma 
deneyimine ilişkin söylemler bu 
olguyu, “korkulmaması gereken bir 
gelişme” olarak deŞerlendirirken2; 
1970’li yıllar, gecekonduların “poli-
tik birer aktör” olarak ön plana çık-
tıŞı ve egemen söylemin de buna 
yönelik oluşturulduŞu bir dönemi 
ifade etmiştir (Aslan, 2009). Neoli-
beral politikaların egemen olmaya 
başladıŞı 1980’li yıllar ise, gecekon-
duya ilişkin söylemlerin ve çaŞdaş 
kentsel anlatıların oluşturulmasın-
da önemli bir kırılma noktasıdır. 
Bu dönemden itibaren 24 Ocak ka-
rarları ile devletin tarım sektörüne 
desteŞi ve sosyal yardımları azal-
mış, bu durum kâr getirecek yatı-

––––––––––––––––––– 
2 Bu dönemde gecekonduya yönelik bilimsel 

açıklamalar da onu kente eklemlenecek ge-
çici yapılar (Gökçe, 1971) olarak deŞerlen-
dirmiş, bu geçici yapıların gelenekselden 
moderne hızlı geçiş sürecinde kente uyumu 
saŞlayacak “tampon mekanizma”lar olduŞu 
ileri sürülmüştür (Kıray, 2000: 20). 
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rım alanı arayan özel sektörü konut 
sektörüne yöneltmiş ve bu dönem-
de gecekondulara yönelik af yasa-
sının çıkmasıyla gecekondulaşmayı 
da kapsayan bir piyasa düzeni orta-
ya çıkmıştır (�enyapılı, 2006: 111-
112). Bunun yanı sıra 1980 sonra-
sında kentlere göçün artmasının bir 
diŞer nedeni ise siyasal çatışmalar 
ve zorunlu göçlerdir (�enyapılı, 
2006: 112). Bu dönemde yaşanan 
zorunlu göçlerin çoŞu, olaŞanüstü 
hal uygulaması kapsamında köyle-
rin boşaltılmasıyla yaşanan yerin-
den edilmeler3 şeklinde gerçekle-
şirken, bir kısmı da bölgede yaşa-
nan savaş koşullarının çalışmayı, 
barınmayı ve yaşamayı elverişsiz 
kılması nedeniyle bir başka bölgeye 
göç etmek şeklinde gerçekleşmiştir 
(TESEV, 2005). Böylece gittikçe ar-
tan biçimde bir yandan “küresel 
kent” ve “kentin yeni bir görünüme 
kavuşturulması” söylemleri yüksel-
meye başlarken, diŞer yandan da 
gecekondulara yönelik, “çarpık ya-
pılaşmaya” ve “kent estetiŞinin bo-
zulmasına” gönderme yapan daha 
dışlayıcı söylemler oluşturulmaya 
başlanmıştır (Aslan, 2009: 961). 

2000’li yıllara gelindiŞinde bu 

––––––––––––––––––– 
3 Kurban vd. (2008) araştırmalarında Türki-

ye’de 1980’li yıllardan başlayarak 1990’lı yıl-
ların sonuna dek ülke içinde süren bu süreci 
yalnızca “zorunlu göç” kavramıyla açıkla-
manın yetersiz olduŞunu; bunun yanı sıra 
“ülke içinde yerinden olma/edilme” kavra-
mına ihtiyaç duyulduŞunu belirtirler. ÇaŞla-
yan vd. (2011: 27) ise “yerinden olma” kav-
ramını, “insanların yaşam alanlarından göç 
etmelerine neden olan faili gizlediŞi” yö-
nünde eleştirerek “yerinden edilme” kavra-
mını tercih ettiklerini ifade ederler. Bu ça-
lışmada da zorunlu göç kavramının yanı sıra 
yerinden edilme kavramı kullanılmıştır. 

sürecin uzantısı, gecekonduların 
dönüşümünde kentsel dönüşüm 
projelerinin egemen olmasında gö-
rülür. Kentlerin göç ve kentleşme 
süreçleri ve bu süreçteki sosyo-
mekânsal ilişkilerle dıştan bir mü-
dahale olmaksızın dönüşümü, kriz 
sonrası patlak veren ekonomik ve 
sosyal sorunlar sonucunda serma-
yenin üretime dayanmadan elde et-
tiŞi parayı harcayacak yer bulama-
ması nedeniyle bazı bölgelerde tı-
kanmış; kapitalizmin bu tıkanıklıŞı 
aşmak için yöneldiŞi planlama stra-
tejisi ise kentsel dönüşüm projeleri 
olmuştur (�engül, 2009: 62). Bir 
başka deyişle, kentsel süreçler üze-
rindeki denetimin deŞişmesi ve 
sermayenin kentsel ranttan pay al-
maya yönelik olarak kentlere yö-
nelmesiyle, planlama anlayışı da 
projeciliŞe eŞilimli uygulamalara 
yönelmiştir (�en, 2009: 36). Bu sü-
reçte, devlet, sermaye ve kentli top-
lumsal sınıflar arasındaki, mekân-
sal ayrışma ve sosyo-mekânsal öl-
çeklendirmelere dayanan kentsel 
arazi baŞları oluşturulmuş ve bu 
baŞlar kentsel rantların yeniden 
bölüşümünü ve sınıflar arasındaki 
eşitsiz güç ilişkilerini etkileyerek 
mekânsal dönüşümün niteliŞini be-
lirlemiştir (Kurtuluş, 2009: 31). 

Kentlerin neoliberal dönüşümü 
sürecindeki aşamaların karşılık gel-
diŞi kentsel dönüşüm anlatıları, bu 
tarihsel sürece gönderme yapan 
“gecekondu” ve “gecekondulu” im-
gelerine dayanır. Bu çalışmada, bun-
lardan bazılarını “işgal”, “görkem” 
ve “tehlike” anlatısı olarak adlandı-
racaŞım ve kentsel dönüşüm süre-
cinde sürekli yeniden inşa edilen 
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bu anlatıları şzmir Kadifekale genç-
lik altkültürü4 ile ilgili yüksek li-
sans tezimin sonuçlarından yola 
çıkarak tartışacaŞım. Egemen kül-
tür, öteki olarak gecekondulunun 
deneyim alanı üzerine kurulu söy-
lem alanında, “gecekondu” ve “ge-
cekondulu” imgeleri üzerinden na-
sıl kentsel dönüşüm anlatıları üret-
mektedir? Bu soruyu bir başka so-
ruyla karşılıklı olarak incelemeye 
çalışacaŞım: Egemen kültürün üret-
tiŞi kentsel dönüşüm anlatılarının, 
Kadifekale gençlik altkültürünün 
kentsel dönüşüm deneyimlerinde-
ki5 yeri nedir? Bu soruları tartışa-

––––––––––––––––––– 
4 Kadifekale gençliŞi, 1950’lerde oluşan Bir-

mingham Üniversitesi ÇaŞdaş Kültürel Ça-
lışmalar Merkezi’nin kullandıŞı anlamda alt-
kültür kavramı aracılıŞıyla sorunsallaştırıl-
mıştır. Bu teorik yaklaşıma göre gençlik 
altkültürü, bilinçli bir şekilde, kurulu top-
lumsal düzeni tehdit eden davranışlar be-
nimseyerek, egemen kültüre, gündelik pra-
tikler yoluyla ya da sembolik olarak karşı 
koyma girişimi olarak tanımlanabilir (Hall 
ve Jefferson, 2003). Kültürel çalışmalar yak-
laşımından bu pratikler ve direniş biçimleri,  
gençlerin tarzlarında -görünüş, dil, tavır 
(Brake, 1985: 11-12)-, dinledikleri müzik-
lerde, mekânı anlamlandırmalarında ve kul-
lanmalarında cisimleşmektedir. GençliŞi, 
böyle bir yaklaşımla altkültür kavramı aracı-
lıŞıyla sorunsallaştırmak, gençleri kendileri 
üzerine oluşturulan anlatıların pasif alım-
layıcıları olarak deŞil, tersine egemen kültür 
ile kurdukları ilişkide bu anlatılara ve bu an-
latıların egemen olduŞu pratiklere karşı di-
reniş gösterebilen özneler olarak tartışabil-
me imkânını sunar.  

5 Kadifekale gençlik altkültürünün kentsel 
dönüşüm deneyimine ilişkin araştırma veri-
leri Kadifekale’de kentsel dönüşüm projesi 
uygulamasının hız kazandıŞı Temmuz-AŞus-
tos 2011 döneminde, mahallelere ve cinsiye-
te göre belirlenen tabakalı örneklem tekni-
Şiyle seçilen ve henüz Kadifekale’den taşın-
mamış 250 gençten soru formu aracılıŞıyla, 
amaçlı örneklem tekniŞiyle seçilen 15 genç-
ten de beş ayrı odak grup görüşmesiyle ve 

bilmek için öncelikle Kadifekale 
gençlik altkültürünün oluşumunu 
irdeleyeceŞim. 
    
KadifekaleKadifekaleKadifekaleKadifekale    GençlikGençlikGençlikGençlik    AltkültürüAltkültürüAltkültürüAltkültürü 
 
Kadifekale gençlik altkültürünün 
oluşumunun, bir başka deyişle 
“Kadifekale GençliŞi”ni6 altkültür 

––––––––––––––––––– 
araştırma süresince gerçekleşen gözlemler 
yoluyla elde edilmiştir. Görüşülen gençlerin 
seçilmesinde cinsiyete göre eşit bir katılım 
saŞlanmasına çalışılmış, bu doŞrultuda seçi-
len gençlerin %52,8’i erkek, %47,2’si kadın 
katılımcılardan oluşturulmuştur. Gençlerin 
çoŞu (%73,6) 15-20 yaş aralıŞındayken, çok 
az da olsa (%6,4) gençlik grupları içerisinde 
bulunan 25 yaş ve üzeri  gençlerle de görü-
şülmüştür. Görüşülen gençlerin çoŞunluŞu 
(%29,6) kayıtdışı işlerde çalışırken, önemli 
bir kısmı (%29,6) işçi olarak çalışmakta, 
%26,4’lük bir kesim ise çalışmamaktadır. 
Görüşülen gençler, kendileri henüz proje 
kapsamında taşınmasa da mahalleye yerleş-
tikleri 1980-90’lı yıllardan itibaren taşınma 
riski altında yaşadıklarını ve bu süreçte ma-
halleden birçok kişinin ayrılmasına tanık 
olduklarını belirtmişlerdir. Başka bir deyişle 
gençler tarafından kentsel dönüşüm, evlerin 
yıkılmasından çok önce, yıkım “söylentisiy-
le” varlıŞını hissettiren bir iktidar aracı ola-
rak deneyimlenmektedir. 

6 Bu çalışmada gençlik, “yetişkinliŞe geçiş dö-
nemi” olarak ya da yaş grubuna baŞlı olarak 
ele alınmamakta; Kurtaran vd.’nin (2008: 3-
8) çalışmalarında olduŞu gibi, yetişkinlik 
dâhil olmak üzere toplumdaki tüm iktidar 
ilişkileriyle baŞlantılı olarak ve her genç ku-
şakta toplumsal ve sosyo-ekonomik koşul-
larla ilişkili olarak farklı özellikler gösterebi-
len bir kavram olarak tanımlanmıştır. Genç-
lik altkültürünün deneyimleriyle ilgili veri-
leri oluşturan ampirik araştırma sürecinde 
görüşülen gençlerin saptanmasında, bu kav-
ramsallaştırma çerçevesinde, çalışma alanı-
nın işaret ettiŞi gençlik grupları ve yaşları 
dikkate alınmıştır. GençliŞi kavramsallaş-
tırmada bir diŞer önemli etken ise cinsi-
yetlendirme olmuştur. McRobbie ve Garber 
(1975) gençlik altkültürü çalışmalarının ço-
Şunlukla genç erkekler merkeze alınarak 
yapıldıŞını; fakat genç kadınların egemen 
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kavramı aracılıŞıyla sorunsallaştır-
manın, kentlerin dönüşümü süre-
ciyle yakından ilgisi vardır. Kadife-
kale’deki gençlerin çoŞunun ailele-
ri, 1980-99 yılları arasında, Mar-
din’den, zorunlu göç ve yerinden 
edilme süreciyle şzmir’e gelmişler-
dir. Bu yönüyle Kadifekale, “Küçük 
Mardin” ya da “Mardin Kale” ola-
rak da bilinmektedir. Kadifekale 
ekonomik ve sosyal özellikleriyle 
“kenar” mahallelerden oluşmakta 
fakat coŞrafi olarak şzmir’in merke-
zinde yer almakta, Önen’in deyişiy-
le “merkezdeki kenar”7 konumun-
da bulunmaktadır (2011: 28). Ço-
ŞunluŞu Kürt olan göçmenler, kent-
lerdeki gecekonduların da yeni ki-
racıları olmuşlardır. Kentin ucuz 
konutlarında barınmakta, düşük 
ücretli ve güvencesiz işlerde çalış-
maktadırlar. Kentin birçok alanın-
da ve birçok kentte olduŞu gibi 
neoliberal kentleşme sürecinin bir 
sonucu olan kentsel dönüşüm poli-
tikaları, burada da 2003 yılında uy-
gulamaya konulmaya başlamıştır. 
Kadifekale’de heyelan riski olduŞu-
na ilişkin gerekçe, bu bölgeyi kap-
sayan kentsel dönüşüm projesinin 
yerinde dönüşüm şeklinde deŞil, 
mekânda yaşayanların kentin mer-
kezine çok daha uzak olan Uzun-
––––––––––––––––––– 

kültürle ilişkilerinin ve altkültürel pratikle-
rinin genç erkeklerden farklılık gösterdiŞini 
ifade etmektedir. Bu yaklaşımdan hareketle, 
çalışmada da, gençliŞi ve gençlik altkültü-
rünü homojenleştirmeden, genç kadın ve 
erkeklerin özgül altkültürel pratiklerini tar-
tışmak amaçlanmıştır. 

7 Önen’in de belirttiŞi gibi Kadifekale bazı açı-
lardan gecekondu tanımına uyarken bazı 
açılardan da uymuyor ve Kadifekale’yi en 
kapsayıcı şekilde ifade eden kavram “mer-
kezdeki kenar” oluyor (2011: 28). 

dere bölgesine taşınmaları şeklinde 
uygulanmasına zemin hazırlamış ve 
kamulaştırma yöntemiyle yıkımla-
rın gerçekleşmesine hız kazandır-
mıştır. 

Kadifekale gençlik altkültürü-
nün bir ayaŞı kökensel olarak baŞ-
lılık hissettikleri Mardin’e basar-
ken, diŞer ayaŞı ise “hızlı” bir ilişki 
içerisinde oldukları şzmir kentsel 
mekânına basar. Kent, Bauman’ın 
ifade ettiŞi gibi, içerisinde farklı sı-
nıfsal, etnik konumları, cinsiyetleri 
ve kuşakları, ‘biz’i ve ‘öteki’ni ba-
rındıran; bir yandan karşılaşabile-
cekleri ortak alanlar (metro, geniş 
meydanlar vb.) inşa ederken bir 
yandan da yaşam alanlarını ayrıştı-
ran “bir sahte karşılaşmalar alanı”8 
(1998: 192) olarak okunabilir. Eşit-
siz güç ilişkilerini ve sınıf konum-
larını barındıran kentsel alanda 
egemen olmayan gençler, yalnızca 
genç olmalarından ötürü (kuşak 
farkı) deŞil, ait oldukları etnisite ve 
sınıf konumları -ve kent içerisinde 
bu konumların yaşam mekânının 
ayrışmış olması- dolayısıyla da farklı 
altkültürler9 oluştururlar. Kentler 

––––––––––––––––––– 
8 Bauman’a göre, kentsel mekân ‘istenmeyen 

karşılaşmalar’ın olmaması için ayrıştırılmış-
tır; buna karşın kentsel mekânın sık sık zi-
yaret edilen geniş alanlarında ‘öteki’ ile kar-
şılaşmak “bir tehlikeden çok heyecan verici 
bir deŞişiklik fırsatı” olarak deŞerlendirilir 
(1998: 192-193). 

9 Clarke vd. gençlik altkültürlerinin, dâhil ol-
dukları ebeveyn kültürün bir parçası oldu-
Şunu fakat aynı zamanda aktiviteleri, deŞer-
leri, kullandıkları materyaller ve bölgesel 
mekânları gibi, kendilerini daha geniş olan 
ebeveyn kültürden ayırt edebilecek spesifik 
ilgi odaklarına, pratiklere ve niteliklere de 
sahip olduklarını belirtir (2003: 13). Bu yüz-
den nesnel konum olarak “gençlik”, gençle-
rin ebeveyn kültürle paylaştıkları ortak tarih 
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dönüşürken, egemen kültürün ku-
rumları ve güç dengeleri de dönü-
şür, böylece kentsel alandaki ko-
numlanışlar, altkültürel oluşumları 
belirler. Başka bir deyişle, altkül-
türler -en azından bu çalışmanın 
tartıştıŞı anlamda kentsel gençlik 
altkültürleri- kentin sosyal deŞişme 
sürecinde, sahip oldukları nesnel 
baŞıntılar sonucu ortaya çıkar. Öte 
yandan gençlik, kendi içinde bir 
statik yapı deŞildir; dinamik ve 
ilişkiseldir, sahip olduŞu nesnel ba-
Şıntılar, farklı kurumlarda ve pra-
tiklerde cisimleşen egemen kültür 
ile ilişki içerisinde biçimlenir. 

Egemen kültür bu ilişkide ey-
lemlerini rıza ve doŞallaştırma yo-
luyla dayatmaktadır. Bourdieu, ku-
rulu düzenin, kendi keyfiliŞini çok 
çeşitli düzeylerde ve araçlarla do-
Şallaştırılma eŞiliminde olduŞunu 
belirtmiştir (1977: 164). Fakat ku-
rulu düzenin bu eŞilimi, yine çok 
çeşitli eyleyicilerin pratikleriyle kar-
şılaşacaktır. Hall’un (1981) da be-
lirttiŞi gibi, egemen kültür ile ilişki 
sürecinde insanlar, kültür endüstri-
sinin10 sunduŞu ürünlerin doŞru-
dan alımlayıcısı olan “kültürel ap-
––––––––––––––––––– 

ve konumlardan ayrı biçimde bir altkültür 
oluşmasını saŞlayan unsur olmaktadır. 

10 Adorno kültür endüstrisi kavramsallaştırma-
sı ile kitleleri “kültür endüstrisinin ölçütü 
deŞil, ideolojisi” olarak deŞerlendirmiş ve 
kültür endüstrisinin varoluş koşulunu da 
kitleleri kendine uyarlamak olarak tayin et-
mişti: “Kültür endüstrisinin toplam etkisi 
Aydınlanma karşıtı bir etkidir. Aydınlanma, 
yani doŞa üzerinde giderek artan bir biçim-
de teknik hakimiyet kurma, bir kitle aldat-
macasına, bilincin zincirlenmesinin aracına 
dönüşüyor. Bu etki, özerk, baŞımsız bilinçli 
yargılarda bulunan ve kendi kararlarını ve-
ren bireylerin ortaya çıkmasını engelliyor” 
(2007: 119). 

tallar” deŞildir; yaşamının farkında 
olma ve onu yeniden yapılandırma 
yetisine sahiptirler. Dolayısıyla bu 
çift yönlü bir süreçtir: Bir yandan 
egemen kültür, “tâbi kültürü” ye-
niden biçimlendirmeye yönelik mü-
cadele ederken, diŞer yandan da 
“tâbi kültür” buna karşı direniş 
noktaları geliştirir. Bu anlamda 
Hall’un deyişiyle “kültür bir müca-
dele alanıdır” (1981: 80). 

Kentsel dönüşüme ilişkin ege-
men anlatılar, bu mücadele alanın-
da egemen kültürün bir kozu (Bour-
dieu, 2003) olarak görülebilir. An-
cak kentsel dönüşüm projelerinin 
hedef aldıŞı gecekondularda yaşa-
yan gençler, bu koza ve bu kozun 
doŞallaştırılmasına karşı altkültürel 
kozlar üreterek var olurlar. şzmir 
Kadifekale gençleri de bu mücadele 
alanında egemen kültür ile ilişki 
içerisinde kendi altkültürel kozla-
rını üretmektedirler. 

Kadifekale gençlik altkültürüne 
ve egemenin kentsel dönüşüm an-
latıları ile ilişkilerine, kültürü bir 
mücadele alanı olarak anlayarak 
bakmak şu soruyu beraberinde ge-
tirir: Kentsel alanda neoliberalizm, 
eşitsizliklerden ve hak ihlallerinden 
beslenir ve bunları yeniden üretir-
ken, bu deneyimde egemen olma-
yanların bu eşitsizliklere karşı di-
reniş imkânı var mıdır? Kentsel 
ilişkilerin dönüşümünde ve kentsel 
dönüşüm anlatıları ile karşılaşmada 
gecekondulunun ve “merkezdeki 
kenarın” pratiŞi nerede konumla-
nır? �imdi, bu sorulardan hareket-
le, egemen kültürün söylem alanın-
da gecekondu ve gecekonduluyu 
nesne alarak oluşturduŞu kentsel 
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dönüşüm anlatılarını, Kadifekale 
gençlik altkültürünün deneyimle-
rini ve bunlara karşılık dile getir-
dikleri “anlamlı sözler”ini11 göz 
önünde bulundurarak tartışmaya 
çalışacaŞım.    

    
““““GecekondulularGecekondulularGecekondulularGecekondulular    işgalcidirişgalcidirişgalcidirişgalcidir”””” 
 

“şzmir’in kollarında kaybettim yo-
lumu, Kale sokaklarında hissettim 

yolumu…”12 
 
Kentsel dönüşüm anlatılarının ge-
cekondulular üzerine üretmiş oldu-
Şu anlatılardan biri gecekondulula-
rın işgalci olduŞuna ilişkindir. Bu 
anlatının oluşumu, gecekondu olgu-
sunun sisteme yerleştiŞi 1950-1960 
yılları dönemine dayandırılabilir 
(�enyapılı, 2006). Bu dönemde ge-
cekondulaşma herhangi bir piyasa 
faktörüne tâbi deŞildir. Kullanıcılar 
kendi evlerini kendileri -kullanmak 
üzere- inşa ederler. Bu süreçte boş 
kamu arazilerinin işgali ve ortak bir 
yaşam alanı olarak semtlerin kuru-

––––––––––––––––––– 
11 Gençlerin “anlamlı sözler” olarak adlandır-

dıŞı sözler, onların çoŞunlukla bir sevgiliye 
ya da genel olarak dünyaya seslenirken dile 
getirdikleri ve gündelik sohbetlerinde sıklık-
la kullandıkları; aşk, ihanet, yaşam, iyilik-
kötülük, Kadifekalelilik gibi pek çok tema 
içerebilen poetik deyişler olarak tariflenebi-
lir. Bu deyişlerden bazıları arabesk şarkı 
mısraları, bazıları gençlerin kendi yazdıkları 
şarkı sözleri, bir çoŞu ise anonimleşmiş söz-
lerdir. Bu çalışmada, çalışma konusuna uy-
gun olacak şekilde, gecekondu ve kentsel 
dönüşüm ile ilgili anlatılara karşılık olarak 
gençlerin deneyimlerini ifade eden “anlamlı 
sözler”e yer vereceŞim. 

12 Kadifekale’den “Haylaz Rapçi” lakaplı Ah-
met’in “Kadifekale Yolları” isimli şarkısın-
dan. Bkz: https://www.youtube.com/watch? 
v=Mo-TWaQN828 

luşu temel faktördür (Işık, 1999). 
1970’lerden sonraki dönemde ise, 
gecekondu yapım süreci tümüyle 
ticarileşmiş, yoksul kitleler için ar-
sa saŞlayıp yapı gereçlerini bulan 
ve gecekondu yapısını yaparak bun-
ları satışa çıkaran “gecekondu fir-
maları” türemiştir (Keleş, 2006). 
Gecekonduları formel konut piya-
sasına çekmek için yapılan yasal 
deŞişiklikler sonucunda ortaya çı-
kan “yasal rant”ın yanında, gece-
kondu üzerinden enformel piyasa-
da işleyen büyük rantlar da söz ko-
nusudur ve olayın aktörleri olarak 
“arazi mafyası”, “gecekondu maf-
yası” gündeme gelmektedir (Er-
man, 2004). Gecekondu ticaretinin 
ön plana çıktıŞı bu dönemde, gece-
konduların yapısı da deŞişim gös-
termiş, orta sınıfların çöküntü alan-
larına yerleşmeleriyle “apartman ge-
cekondular” yaygınlaşmış; gecekon-
du, çaŞdaş kapitalist kentleşme sü-
recinde metalaşarak, alınıp satılan 
bir deŞer kazanmış, bu çerçevede 
gecekondu sahipleri ve kiracıları 
yaygınlaşmış, kente göç artış gös-
termiştir. 

Egemen kültürün işgal anlatısı, 
kentlere yönelik bu göçe karşılık 
kentsel dönüşüm projelerini rıza13 
saŞlayarak uygulamak -ki bu, hem 
kentsel dönüşüm projelerinin he-
def aldıŞı kişiler hem de kentin di-

––––––––––––––––––– 
13 Gramsci, tâbi sınıfların zor yoluyla otoriteye 

boyun eŞmesinin yanında hegemonyanın iş-
lerliŞini devam ettirecek en temel özelliŞinin 
rıza yoluna başvurması olduŞunu göstermiş-
ti. Barret, Gramsci’nin hegemonya kavramı-
nı şöyle ifade ediyor: “Hegemonya, en iyi, 
rızanın örgütlenmesi olarak anlaşılır- baŞım-
lı bilinç biçimlerinin şiddet ya da zora baş-
vurmadan inşa edildiŞi süreçler” (2004: 79). 
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Şer sakinleri için saŞlanması gere-
ken bir rızadır- için eşitsizlikleri 
örtme işlevi görmektedir. Bu işlev, 
“modernist meşruiyet” kalıplarını 
korumaya yöneliktir. Tekeli’nin de-
yişiyle modernist meşruiyet, “bir 
kent arsasına yapı yapan bir kim-
senin yaptıŞı yapının toplumda 
hangi koşullarda meşru kabul edil-
diŞini tanımaya” çalışmaktadır 
(2010: 97). Buna göre kentsel yapı-
ların inşası toplumsaldır ve bu ya-
pılar toplum tarafından onaylan-
madan var olamazlar. Dolayısıyla 
Kadifekale’deki evlerin tapulu ol-
ması, bu evlerin modernitenin meş-
ruiyet kalıbına uymalarını saŞlama-
dıŞı gibi, “işgalci gecekondu” imge-
sinin var olmasını da engelleye-
memiştir. 

Bununla beraber gecekondulara 
yönelik işgal söylemi, gecekondula-
rın dönüşümü ve dönüşen siyasal 
iklimle birlikte deŞişme göstermiş-
tir. SaraçoŞlu (2010) şzmir’de ge-
cekondulara yönelik işgal söylemi-
nin özellikle gecekondu yapılanma-
sının yerleşmeye başladıŞı 1960’lar 
ile 1980’lere kadar olan dönemde 
etnik bir vurgu olmaksızın “dışarı-
dan gelenler”in “içeride yer kapma-
sına” ve “çoŞalmasına” işaret etti-
Şini; buna karşın sonraki dönem-
lerde bu söylemin doŞrudan “Kürt-
ler”e ve “Kürtlerin bilinçli bir şe-
kilde çok çocuk yaparak çoŞalma-
sına” yöneldiŞini belirtmektedir. 
1980 sonrasında zorunlu Kürt gö-
çünün artışı ve göçmenlerin çoŞun-
lukla enformel sektöre eklemlen-
meleriyle, egemen kamu söylemin-
de işgal hem mekânsal hem de sos-
yo-ekonomik anlamda bir “yer kap-

ma”yı imlemektedir. Bir başka de-
yişle, bu söyleme göre Kürtler hem 
şzmir kentsel mekânına “yayılarak” 
hem de midyecilik, otopark ve pa-
zar sektörü gibi alanları “ele geçire-
rek” kenti işgal etmişlerdir (Sara-
çoŞlu, 2010: 387). 

Bu yeni dönemde işgal söylemi-
nin işaret ettiŞi mekânsal ve sosyo-
ekonomik “yer kapma”ya gençlerin 
deneyimleri üzerinden bakıldıŞında 
ise ortaya farklı bir manzara çık-
maktadır. Öncelikle Kadifekale’de 
görüşülen gençlerin tamamına ya-
kını evlerinin tapulu olduŞunu, bir 
kısmı ise tapu durumunu bilmedik-
lerini belirtmiştir. Gençlerin tapuya 
ilişkin bilgilerinin olmaması duru-
mu, evin mülkiyetiyle özel olarak 
ilgilenmemeleri ile açıklanabileceŞi 
gibi, kiracı olarak oturan ailelerin 
varlıŞından da kaynaklanabilir. Bü-
tün bunların yanı sıra muhtarlar-
dan alınan bilgiye göre mahalleler-
de tapusuz ev bulunmamaktadır. 
Günümüzde Kadifekale’de kentsel 
dönüşüm projesi kapsamında yıkı-
lan evler, çöküntü alanındaki bu 
tapulu evlerdir14. 

Egemen kamu söylemindeki sos-
––––––––––––––––––– 
14 Asuman Türkün, Besime �en, �ükrü Aslan, 

Binnur Ökten ve Mücella Yapıcı tarafından 
yapılan “şstanbul’da Eski Kent Merkezleri ve 
Gecekondu Mahallelerinde Kentsel Dönü-
şüm ve Sosyo-Mekânsal DeŞişim” isimli araş-
tırma da evlerin tapulu olmamasına işaret 
eden “işgalci gecekondu” söyleminin nasıl 
bir gecekondulaşma tarihine dayandıŞını or-
taya koymaktadır. Türkün, araştırmalarında, 
50’li ve 60’lı yıllarda hazine arazisine yer-
leşmenin yaygın bir yöntem olarak kullanıl-
dıŞını; ancak sonraki yıllarda arsaların bir 
şahıstan satın alınmasının ya da hisseli ola-
rak satın alınmasının çok  daha yaygın oldu-
Şunu bulguladıklarını belirtmiştir (2014: 
397). 
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yo-ekonomik işgal ise gençlerin 
dezavantajlı olduŞu bir durum ola-
rak deŞerlendirilebilir. Gençlerin 
ailelerinin yaşadıŞı zorunlu göç sü-
reci daha önce geçimlerini saŞla-
dıkları topraklarından kopuşu ifade 
ettiŞinden, çoŞunluŞu tarım ve hay-
vancılıkla uŞraşan aileler için şzmir 
kentsel alanında en ulaşılabilir ge-
çim kaynaŞı enformel sektör ol-
muş; bu da genç nesil için daha faz-
la yoksullaşma, işsizlik ve çoŞun-
lukla enformel sektöre eklemlenme-
yi beraberinde getirmiştir.15 Gençle-
rin çoŞunun kayıtdışı çalışmaları, 
eŞitim kurumuyla kopan baŞlarıyla 
da ilişkilendirilebilir. Yaşadıkları 
yoksulluk ve Kürt olmaları nede-
niyle karşılaştıkları sosyal ayrımcı-
lık, gençlerin çoŞunun okulu bı-
rakmasına ya da okul başarılarında 
düşüşe neden olmuştur. Okulu bı-
rakan gençler ise çalışmaya yönel-
mekte ve eŞer iş imkânı bulabilir-
lerse kazandıkları parayı ailelerine 
vererek evin geçiminde aktif rol 
almaya başlamaktadırlar. Gençler, 
çoŞunlukla kayıtdışı işlere yönel-
melerini ise diŞer iş alanlarına gi-
rişte Kürt olmaları nedeniyle ay-
rımcılıŞa uŞramaları ile açıklamak-
––––––––––––––––––– 
15 Yapılan saha araştırmasının verilerine göre, 

Kadifekale gençlerinin çoŞu (%34) kayıt dışı 
işlerde çalışırken, %29,6’sı işçi olarak çalış-
makta, %26,4’ü ise çalışmamaktadır. Çalışan 
gençlerin ulaşabildikleri iş alanları da cinsi-
yete göre farklılık göstermektedir. Genç ka-
dınlar arasında çoŞunlukla ev eksenli çalış-
ma (evde midye yapımı, takı yapımı, dikiş, 
nakış ve dokumacılık), tekstil işçiliŞi ve tez-
gâhtarlık yaygınken genç erkekler arasında 
simitçilik, midyecilik, işportacılık gibi kayıt 
dışı işler, tekstil ve deri işçiliŞi ve özellikle 
yaz aylarında şzmir ve Marmaris’in turistik 
yerlerinde barmen, disk jokey ve midyeci 
olarak çalışma yaygındır. 

tadırlar. Görüşülen gençlerden biri 
bir iş arama deneyimini şu sözlerle 
ifade etmiştir: 
 

Adam soruyo nerelisin? şster Kadi-
fekale de ister Mardin, küt orda bi-
tiyo zaten! Kürtsün diye yani ta-
mam mı. Sırf bunun için. Ne yapa-
bilirsin ki?16 

 
Dolayısıyla “işgalci gecekondu” söy-
lemine Kadifekale gençleri örneŞi 
üzerinden bakıldıŞında, bu söyle-
min Kadifekale gençleri tarafından 
mekânsal ve sosyo-ekonomik ayrış-
ma temelinde eşitsizlik ve ayrımcı-
lık olarak deneyimlendiŞi görül-
mektedir. şşgal’in Kadifekale genç-
lerinin anlam dünyasındaki karşılı-
Şı ise, tam tersine kentsel dönüşüm 
projesinin kendisinde ve gençlerin 
bu projenin yapılma amacını deŞer-
lendirmelerinde ortaya çıkar.17 Bir 
genç, kentsel dönüşüm projesinin 
amacına ilişkin düşüncelerini şöyle 
ifade etmektedir: 
 

Her şey yalan ya. Yıkıyorlar burayı 
sonra ayrı yerlere gönderiyolar. 
Amaçları bu, başka ne olcak? Bura-

––––––––––––––––––– 
16 Görüşülen genç, erkek, 19. 
17 Soru formlarına verilen cevaplara göre, genç-

ler kentsel dönüşümün yapılma amacına 
ilişkin farklı fikirlere sahiptirler. Bu fikirler 
arasında bölge halkını daŞıtmak, Kadifeka-
le’yi turistik bir yer haline getirmek, rant 
saŞlamak, evlerin yerine aŞaçlandırma/gü-
zelleştirme faaliyetleri yapmak yer alırken; 
gençlerin çok azı (kadınların %5,1’i, erkek-
lerinse %9,8’i) projenin gerçekten vaat ettiŞi 
gibi heyelanı önlemeye yönelik olduŞunu 
düşünmektedir. Heyelanı önlemek amacına 
ikna olmayan büyük çoŞunluk ise kentsel 
dönüşüm projesini yaşam alanlarına yönelik 
bir işgal hareketi olarak anlamlandırmakta-
dır. 
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yı işgal etmek, burdaki halkı da-
Şıtmak, budur zaten yani.18 

 
Gençler için kentsel dönüşümün, 
yıkımın parçalı bir şekilde gerçek-
leşmesi nedeniyle, halen orada ya-
şayan gençlerin gündelik yaşamla-
rını etkileyen bir işgal olarak dene-
yimlendiŞi görülmektedir: 
 

Gece mesela, akşam arkadaşıma git-
çektim, kayboldum. Bi saatte var-
dım beş dakkalık yere. Hani yık-
mışlar ya, hangi sokak nerede bi-
lemiyon.”19 

 
Bu ifadede de görüleceŞi gibi, kent-
sel dönüşüm, genç kadın tarafın-
dan, yaşadıŞı ve “bildiŞi” sokakları 
başkalaştıran ve kendi mahallesin-
de kaybolmasına neden olan bir 
uygulama olarak deneyimlenmek-
tedir. Bununla birlikte, kentsel dö-
nüşüm uygulamasının kendisini bir 
işgal pratiŞi olarak deneyimleyen 
gençlerin, bu uygulamaya ve ege-
men işgal söylemine karşı sembolik 
bir direniş20 geliştirdikleri de göz-
lemlenmiştir. şşgal anlatısının yapı-
bozumu Kadifekale’de sembolik di-
reniş olarak okunabilecek bir işgale 

––––––––––––––––––– 
18 Görüşülen genç, erkek, 20. 
19 Görüşülen genç, kadın, 18. 
20 Scott, alt sınıf üyelerinin egemen sınıfın ta-

leplerini reddetmeye ya da kendi taleplerini 
ifade etmeye meylettikleri her türlü eylemi 
sembolik direniş olarak adlandırır. Ona göre 
sembolik direniş, örgütlü ve devrimci mü-
cadeleden farklı olarak örgütsüz, rastlantısal 
ve gündelik bireysel eylemlerde kendini gös-
terebilen bir direniş biçimidir. Bu yönüyle 
sembolik direniş gösteren gençlik altkültür-
leri de, egemen kültürle iktidar ilişkilerini 
ve etkileşimi ifade eden mücadele süreçleri 
içerisinde bulunur (1995: 290-292). 

işaret eder. Kadifekale gençlik alt-
kültürünün, neoliberalizmin üret-
tiŞi kentsel eşitsizliklere karşı, ken-
dine özgü “işgal” direnişleri bulun-
maktadır. Bunlar neoliberal kent 
planlamalarının yaşam mekânları 
ve kültürler üzerindeki egemenli-
Şine karşı kendi altkültürünü ve 
altkültürel mekânını inşa etmeye 
yönelik “işgal”lerdir. Kadifekale 
genç erkek altkültürünün “işgal” 
ettiŞi yerler; Kale kapısı, Kale sur-
ları ve mahallede “merdivenler”21 
olarak adlandırdıkları mekândır. 
Genç kadın altkültürü için ise kapı 
önleri ve sokaklar en önemli işgal 
mekânlarıdır22. Buralar her ne ka-
dar Kadifekale içinde olsa da Ka-
difekale’nin konumundan dolayı te-
peden bir şzmir manzarasını da içe-
rirler. Böylece gençler için bu me-
kânlar, çalışmadan arda kalan boş 
zamanda “Kadifekale gençliŞi” ola-
rak ayrımcılıŞa maruz kalmadan 
oturabilecekleri kentsel alanlar ola-
rak deneyimlenir. Bu mekânlarda 
birlikte oturmak, gençler açısından 
Kadifekale’nin kentsel dönüşümü-
ne karşı da bir sembolik direnişi 
ifade etmektedir. Bu, gençler ara-
sındaki dayanışmayı da saŞlamakta 
ve gençleri güçlendiren bir dene-
yim olmaktadır. Kale surlarında 

––––––––––––––––––– 
21 Burası otobüs duraŞı ve Kale Surları’na gi-

den yol arasındaki merdivenli bölümdür. 
22 Genç kadın ve erkeklerin yer seçim davra-

nışlarında ataerkil iktidar mekanizmalarının 
izini görmek mümkündür. Zira genç kadın-
lar, özellikle akşamları erkeklerin Kale Sur-
ları’nda müzik dinlemek, sigara içmek ya da 
alkol kullanmak gibi davranışlarla mekânı 
işgal etmelerinden dolayı bu mekâna gitme-
diklerini; fakat bazen gündüz gidebildikleri-
ni belirtmişlerdir.  
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arkadaşlarıyla oturmakta olan bir 
genç erkek bu durumu şöyle ifade 
etmiştir: 
 

Burası bizim yerimiz işte. Gelsinler, 
yıkmaya gelsinler isterse, biz bur-
dayız. Her gün burda otururuz biz 
müziŞimizle.23 

 
Bir genç kadın ise sokakta birlikte 
oturmanın anlamını şöyle dile ge-
tirmiştir: 
 

ÇekirdeŞimizi kolamızı alırız bura-
ya (sokaŞa) otururuz. Gırgır şamata 
çok eŞlenceli geçer burda, gelene 
geçene bakarız, hep burdayız yani. 
Yıkmaya gelirlerse de hep burdayız. 
Bişey yapamayız ama otururuz gene 
yani.24 

 
Bu ifadeler, gençler için çok günde-
lik bir eylem olan “oturma”nın an-
lamını, kentsel dönüşüm uygula-
ması ile ilişki içerisinde kazandıŞı-
na ve aynı zamanda bu uygulamaya 
karşı sembolik bir direnişi ifade et-
tiŞine işaret etmektedir. Böylece 
gençler, kendilerine yüklenen “iş-
galci” söylemini, tam tersine, kent-
sel dönüşümü uygulayan otoritele-
re atfetmekte ve buna yönelik ola-
rak kendi eylemlerini bir “karşı-
işgal” biçiminde oluşturmaktadır-
lar. Bir başka deyişle gençlerin gün-
delik yaşamlarının bir parçası olan 
bu mekanlar, kentsel dönüşüm uy-
gulamasının başlamasından itiba-
ren, gençlerin daha çok sahip çık-
tıkları ve “Kadifekaleli olma”ya yö-

––––––––––––––––––– 
23 Görüşülen genç, erkek, 18. 
24 Görüşülen genç, kadın, 20. 

nelik anlam şemalarında çok daha 
fazla önem verdikleri yerler haline 
gelmiştir. Kentsel dönüşüm proje-
sinin mahalleye yönelik uygulama-
larını “işgal” olarak anlamlandır-
malarıyla birlikte, gençlerin otur-
dukları bu mekanlar da kendilerin-
den alınanı yeniden ele geçirmeye 
yönelik bir “karşı-işgal” anlamı ta-
şımaya başlamıştır. Bu karşı-işgal, 
gündelik bir eylem olmayı sürdür-
dükçe, Kadifekale gençlik altkültü-
rünün de belirleyici bir niteliŞi ha-
line gelmektedir. 

Dolayısıyla günümüzde kentsel 
dönüşüm projelerine maruz kalan 
alanlarda, barınma ihtiyacını işgal 
yoluyla saŞlayan gecekondulardan 
bahsedilemez; barınma hakkı dev-
letçe yasal olarak saŞlanmış olan 
fakat yine devletçe ellerinden alına-
rak dönüştürülmekte olan gecekon-
dular söz konusudur. Günümüzde 
bu alanlardaki kentsel mücadele de 
barınma ihtiyacının saŞlanmasına 
yönelik ilk işgallerden farklı bir ni-
telik taşımaktadır. Günümüzde iş-
gal anlatısının işaret ettiŞi bu me-
kânlarda, egemen kültürün dönü-
şüm projeleriyle işgal ettiŞi birçok 
gecekonduda, kent hakkının ilga-
sına karşı barınma hakkı direnişleri 
verilmekte ve gecekondulular ya-
şam alanlarında kendi altkültürünü 
inşa etmeye yönelik “mekân işgal-
leri” gerçekleştirmektedir. Egemen 
kültürün işgal anlatısı ise bize hiç-
bir zaman bu işgalleri işaret etme-
mektedir. Tam tersine, bu anlatı, 
kentsel dönüşüm projelerinin meş-
rulaştırılmasında işlev görür. “şş-
galci gecekondu” imgesi, işgalin 
adaletsizlik ve haksızlık olduŞunu 
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ifade ederek yıkımı meşrulaştırır. 
Yıkımın adalet saŞlayıcı olduŞu me-
sajı, yıkımın politik zeminini oluş-
turan neoliberal ideolojiyi ve yol 
açacaŞı diŞer ekonomik, sosyal ve 
kültürel sonuçları örterken; “gece-
kondular işgalcidir” ifadesi neolibe-
ralizmin ve kentsel rantsallıŞın da 
varlıŞının ta kendisi haline gelir25. 
    
““““KaleKaleKaleKale’’’’ninninninnin    GörkemiGörkemiGörkemiGörkemi””””    veveveve        
““““BütünlBütünlBütünlBütünleeeeşemeyenşemeyenşemeyenşemeyen    GecekondululaGecekondululaGecekondululaGecekondulularrrr”””” 
 
“Çekildi yine gecenin perdesi, dışa-

rıda sadece rüzgârın sesi, yine de-
rin uyguda şehrin hepsi.”26 

 
şşgal anlatısı gecekonduların yalnız-
ca “tapusuz” olmasına işaret ederek 
kurulmamaktadır; fakat aynı za-
manda “gecekondulu” ve “kentli” 
arasında hiyerarşik ve mutlak bir 
ayrım yaparak, gecekondulunun 
“kentlinin sahip olması gereken” 
kent alanını ve o alanın manzarası-
nı, görkemini ele geçirdiŞi, “kaptı-
Şı” anlatısını da üreterek kurul-
maktadır. Bu anlatıya göre, gece-
kondulu, “görkemi kaparak” hem 
“kentli”ye ait olanın hakkına sahip 
olur hem de o alana yerleşerek ve 
“yayılarak” kentin siluetini ve ihti-
şamını kapatır. Bu anlatıyı tartış-
mak üzere, gecekonduların gü-
nümüze kadar geçirdiŞi başkala-

––––––––––––––––––– 
25 Söylenin okunması ve çözülmesinde Bart-

hes’ın ifade ettiŞi üçüncü tür okuma, miti 
bir simge, örnek ya da kandırmaca olarak 
deŞil doŞallaştırılanın “varlıŞının ta kendisi” 
olarak okumaktır (Barthes, 2003: 195). Bu-
rada da böyle bir okuma ile bu sonuca varı-
labilir.  

26 Kadifekale gençlerinin kullandıŞı anonim 
“anlamlı sözler”den biri. 

şım sürecini akılda tutarak, “gece-
kondulu” ve “kentli” kimliklerinin 
bugünkü anlamını sorgulamak ge-
rekir. Bu kimlikler, Kadifekale genç-
leri için de böylesine mutlak mıdır? 
Gecekonduların dönüşüm sürecin-
de “Kale’nin görkemi” Kadifekale 
gençleri için ne anlam ifade etmek-
tedir? 

Kadifekale’ye ilişkin görkem söy-
lemi ve bu söylemin gecekondunun 
ortadan kaldırılmasına yönelik bi-
çimde oluşturulması, neoliberal po-
litikaların teşvik ettiŞi, 1980 sonra-
sı bir durum olarak deŞerlendirile-
bilir. 1950’li yıllarda Demokrat Par-
ti’nin iktidar kaygısı, 1960’larda ise 
gecekonduların devletin ithal ika-
meci planlı kalkınma modeli için 
ucuz iş gücü olarak görülmesi, dev-
letin gecekondulara karşı bir söy-
lem geliştirmesini engellemiştir (Er-
man, 2004). Fakat gecekonduların 
yalnızca oy ve iş gücü getirisi üze-
rinden “deŞer”lendirilmesi, serma-
yenin birikim krizini hafifletmeye 
yetmemiştir. Bu krizi aşabilmek için 
gecekonduların meta olarak deŞer-
lendirilmesi ve kullanım deŞerinin 
deŞil, deŞişim deŞerinin açıŞa çıka-
rılması gerekmektedir. Neoliberal 
kapitalist söylemin tersine çevirme 
işlevi burada devreye girer: Yıllarca 
belediyeciliŞin uŞramadıŞı ve kent 
hakkından mahrum bırakılan me-
kânsal yapılar olarak gecekondula-
rın kentin diŞer bölgelerine göre 
bakımsız, yoksul ve kent hakkının 
gerektirdiŞi imkânlardan yoksun ol-
ması, öznesiz bir süreç olarak ha-
vada bırakılır ve bu, ardından ge-
cekonduluya atfedilen bir bütün-
leşme sorunu olarak lanse edilir. 
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Bir başka deyişle, bu “bakımsız ge-
cekondulara” ilişkin anlatılarda yer 
alan özne boşluŞu, gecekonduların 
bakımsızlıŞının, yoksunluŞunun ve 
yoksulluŞunun kaynaŞının, gece-
konduda yaşayanların fiziksel ve 
sosyal uyumsuzluŞuna doŞru ideo-
lojik yön deŞiştirmesine yol aça-
bilmektedir. Bu yön deŞiştirme, 
1980’li yıllardan sonra gecekondu-
lara zorunlu göç ile yerleşmek du-
rumunda kalan ve çoŞunluŞu Kürt 
olan göçmenlerin yerleşimiyle yeni 
bir sosyalliŞe işaret eder. Tam da 
bu sosyallik koşullarında Kadifeka-
le’deki gençler egemen kültürün 
görkem anlatısının karşısına bir 
karşı-anlatı ile çıkar ve kayıp özne-
yi yerine koyarlar: 
 

Burası pis. Niye pis, bi kere eskiden 
böyle deŞilmiş, ilk zamanlarda bur-
da postane varmış, bankalar var-
mış, hastane bile varmış Yozgatlılar 
falan varken. Biz gelince işte 90’lar-
da, yıkmışlar hepsini, sonra bi daha 
ben hiç görmedim bişey yapılsın 
buraya. �imdi de bak işte her yer 
moloz, yıkılan evlerin şeyi… Bu-
nun için pis burası.27 
 

1980’li yıllardan itibaren bakımsız 
ve yoksun bırakılmasına paralel ola-
rak yaşanan yoksulluŞun yanı sıra, 
bugün Kadifekale’nin bakımsız ol-
masının en büyük nedenlerinden 
biri de kentsel dönüşümdür. Kadi-
fekale’de uygulanan kentsel dönü-
şüm projesi evlerin aralıklı parsel-
lerle yıkılması şeklinde gerçekleş-
mekte, böylece bir mahallede yı-

––––––––––––––––––– 
27 Görüşülen genç, erkek, 17. 

kılmayan evler ile yıkılan evlerden 
arda kalan moloz yıŞınları bir arada 
yer alabilmektedir. Bu durum ma-
hallenin çökmüş görüntüsünü daha 
da perçinlemekte ve mahallede saŞ-
lıklı koşullarda yaşam iyice imkân-
sız hale gelmektedir. Bu sırada krizi 
aşmak üzere kentsel dönüşüm pro-
jelerine yüklenen sermaye ve buna 
dayalı politikaların, gecekondulula-
rın oy getirisine ihtiyaçları kalma-
mıştır28. 

Kadifekale gençleri, gecekondu-
ların bakımsızlıŞına ve kentsel dö-
nüşüm projesinin gerekliliŞine işa-
ret eden görkem anlatısına; Kadife-
kale’yi ve görkemi sahiplenip, gör-
kemi bozanın kentsel dönüşüm pro-
jesinin ta kendisi olduŞunu vurgu-
layarak karşılık verirler: 
 

şzmir’in en güzel yeri Kale. Zaten 
yabancı biri çıktı mı da anlıyor Ka-
le’nin ne kadar güzel olduŞunu ama 
işte söylediŞim gibi şu görüntü 
(kentsel dönüşüm yıkıntıları) bo-
zuyor burayı29. 

 
Gençlerin anlatıyı tersine çevirme-
si, Kadifekale’yi överek, kentsel dö-
nüşüm projeleri için rantsal deŞe-
rini ifşa etmek şeklinde gerçekleşir. 
Gençler bunu yaparken tam da 
neoliberal söylemin Kadifekale’ye 
atfettiŞi rantsal deŞeri ifade etmede 
kullandıŞı övgüleri, kendi yaşamla-
rında nasıl yaşadıklarını anlatırlar. 
Bir başka deyişle Kadifekale’nin 
çok kâr getirecek manzarası, havası 
––––––––––––––––––– 
28 “Oy Kaybına Bakmadan Tüm Kaçak Yapıları 

Kamulaştırıp Yıkarız.” Hürriyet Gazetesi, 
27.10.2011. 

29 Görüşülen genç, erkek, 21. 
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ve Kale Surları, gençler tarafından 
altkültürel anlam kodlarıyla yeni-
den yorumlanarak dolaşıma soku-
lur. Mekân üzerinden tersine çe-
virmenin en sık kullanılan aracı ise 
Kadifekale Surları olmaktadır. Bu 
strateji, bir genç erkeŞin mekâna 
dair şu ifadelerinde gözlenebilir: 
 

Bizim mekânımız burası işte (Kale 
Surları). Burada oturup baktın mı 
bütün şzmir ayaklarının altında.30 

 
Bu ifade, egemen kültür karşısında 
egemen olmayan Kadifekale genç-
lik altkültürü gruplarının, mekânı 
sahiplenip tepeden bakışı (manza-
rayı ve görkemi) yücelterek, ege-
menliŞi tersine çevirme stratejisi uy-
guladıklarına işaret eder. şzmir’in 
egemen kültürün taşıyıcısı olan 
tüm alanları (hemen karşıda Hilton 
Oteli ve birçok zengin semt) artık 
Kadifekaleli gencin “ayaklarının al-
tında”dır.    

Kale’nin bu manzaraya “sahip 
oluşu”, manzaranın kendisi, yani 
aşaŞıda yaşayanlar açısından prob-
lem oluşturur. “Kale’ye giremeyen” 
ve manzaraya sahip olamayan bu 
kesim için problem, “Kale’dekilerin 
kentle bütünleşememesi”, “onların 
kendi içine kapanıklıŞı” ve “kimse-
yi içlerine almamaları” gibi ifade-
lerle dile getirilir. Hakikaten de 
gençler açısından bakıldıŞında,    Ka-
difekale sokakları, Kadifekale genç-
lik altkültürünün hayat damarlarını 
oluşturur. Öyle ki, Kadifekale’den 
taşınmış olan birçok gencin de hâlâ 
bu sokaklara geldikleri ve burada 

––––––––––––––––––– 
30 Görüşülen genç, erkek, 17. 

yaşayan arkadaş gruplarıyla birlikte 
vakit geçirdikleri gözlenmiştir. 
Gençlerin anlam dünyasında Kadi-
fekale’nin bu önemli yerinin yanı 
sıra,    kentin Kadifekale dışındaki 
birçok yeri de önemli altkültürel 
mekânları içerir. Konak şskelesi, 
Fuar ve Alsancak, Kadifekale genç 
kadın ve erkek altkültürlerinin en 
çok vakit geçirdikleri mekânlardır. 
Dolayısıyla gençler ne Kadifekale 
içinde ne de şzmir’in diŞer bölgele-
rinde kent ile bütünleşememe so-
runları yaşamaktadırlar. Kendileri-
ni nereye ait hissettikleri soruldu-
Şunda genç kadın ve erkeklerin ço-
Şu Kadifekale, şzmir ve Mardin ara-
sında kategorik bir ayrım yapama-
mış ve kendilerini “hem Mardinli 
hem şzmirli hem Kadifekaleli” ola-
rak tanımlamışlardır. Bu tanımla-
ma, tam da Deleuze’ün (1987) “ri-
zom” kavramına uygun biçimde, 
“ya.. ya da..” baŞlacıyla baŞlanan ve 
‘arafta’ kalan deŞil; “ve.. ve..”, 
“hem.. hem de..” baŞlaçlarıyla baŞ-
lanan kimlikleri ifade eden bir ara 
oluşa işaret eder.31 Vassaf’ın öner-
diŞi gibi, gecekondulu olmanın bu-
günkü anlamını açıklamada, iki 
kimlik arasında kalmışlıŞı ön plana 
çıkaran Kartezyen düalizm deŞil; 
Deleuze, Guattari, Levinas, Bhabba, 
Hall gibi yazarların ortaya koydu-
Şu, “üçüncü alan” -“üçüncü kül-
tür”- kavramı verimli olmaktadır 
(2012: 16). Vassaf’a göre, “üçüncü 

––––––––––––––––––– 
31 Deleuze ve Guattari’ye göre rizom, olmak 

deŞil oluşu, gidip gelmeyi, başta veya sonda 
deŞil,  ‘ve’ mantıŞı aracılıŞıyla ortada hız ka-
zanan bir akışı, dolayısıyla kesişmeleri ve 
alaşımları ifade eden, kıvrımlardan oluşan 
bir ara-oluştur (1987: 21-25). 
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alan” kavramı, göçmenin göç süre-
cinde ve göç ettiŞi yerdeki etkile-
şimleriyle kurulan “alaşımı” ifade 
etmede kullanılabilir. Bu, hem oralı 
(memleket) hem şuralı (göç edilen 
yer) hem de buralı (kentsel süreç 
ekseninde oluşturulan altkültürel 
kimlik-üçüncü kültür) olmayı be-
raberinde getirir. Bu anlayış “bura-
lı” olmayı tarihsizleştiren, öznesiz-
leştiren ve dinamizminden ayırarak 
statikleştiren bütünselci kültür an-
layışının reddiyesi olarak, “bura-
lı”yı diŞer iki alanla etkileşim so-
nucu inşa edilen bir üçüncü kültür 
biçiminde ortaya koyar. Bu anlam-
da gecekondular kentin bir parçası, 
kentin içerisinde, kentli bir alaşım 
olarak görülebilir (2002: 15). Do-
layısıyla kent ile bütünleşememe ya 
da “esas şzmirli” ile “içe kapanık 
gecekondulu” arasındaki ayrım so-
rununun gençlerin mekânı algıla-
yışlarıyla ilgili bir sorun olmadıŞı, 
gençlerin altkültürlerini tam da 
şzmir ile etkileşimleri çerçevesinde 
oluşturdukları görülmektedir. O 
halde mutlak bir “kentli” imgesi ve 
bunun karşısında “bütünleşemeyen 
bir gecekondulu” imgesi ayrımının 
işaret ettiŞi öznenin gecekondulu-
nun özsel niteliŞi olduŞuna ilişkin 
varsayım tamamen yanlış olacaktır. 
Bir bütünleşememe söz konusu ise 
bunun kaynaklarını mekân üzerin-
deki egemen politikalarda, egemen 
kültür ve altkültürlerin ilişkilerin-
de ve toplumsal etkileşim süreçle-
rinde aramak gerekmektedir. 

Gerçekten de Kadifekale gençlik 
altkültürünün egemen kültürün ku-
rumlarıyla (eŞitim, ekonomi, saŞ-
lık, hukuk, güvenlik, ordu vb.) 

ilişkilerinde kopuşlar ya da kesik-
likler bulunmaktadır. Bu kopuş ve 
kesiklikler kent içerisinde bütün-
leşmeyi saŞlamak üzere atılan adım-
larda, piyasa talepleri ve egemen 
sınıfın çıkarlarının gözetildiŞine işa-
ret etmektedir. Bu çıkar ve talepleri 
gözeterek yapılan eylemler ise kent 
içerisinde sosyal adaletin32 saŞlan-
masına engel olmaktadır (Harvey, 
2006: 99). “Bütünleşemeyen gece-
kondulu” imgesi ve bunun üzerin-
den görkeme sahip olma mücadele-
si ise sosyal adalet ilkesini asla vur-
gulamamakta, dahası bu kopuşlar 
ve kesikliklerin var olmasında, öz-
neyi Kadifekale’de yaşayanlar ola-
rak belirlemektedir. Bir başka de-
yişle bütünleşememe sorunu, Kadi-
fekale ve şzmir arasında kategorik 
bir ayrım yapmakta ve Kadifeka-
le’nin şzmir ile bütünleşmede sorun 
yaşadıŞını (Kadifekale’nin şzmir ile 
bütünleşmesi gerektiŞini) ima et-
mekte; fakat aynı kategorik ayrım 
mantıŞıyla gidildiŞinde şzmir’in Ka-
difekale ile bütünleşememe sorunu 
gibi bir noktaya ulaşmamakta ya da 
bu ayrımı ortadan kaldırma ve ken-
ti sosyal adalet ilkesi çerçevesinde 
anlama yoluna gitmemektedir. Oy-
sa gecekonduyu Deleuze’ün (1987) 
deyişiyle rizomatik biçimde, başlı 

––––––––––––––––––– 
32 Harvey’e göre sosyal adalet, kentsel yaşamda 

gelirin daŞıtımının bölgeler ve insanlar ara-
sında adil ilkeler kullanılarak adil yollarla 
saŞlanmasıyla ilgilidir. Adil daŞıtımın saŞ-
lanmasında en önemli üç kavram ise sırasıy-
la ihtiyaç (gıda, konut, saŞlık hizmeti, eŞi-
tim, toplumsal ve çevresel hizmet, tüketim 
malları, boş zamanların deŞerlendirilmesi 
olanakları, semt konforları ve ulaşım hizme-
ti), ortak yarara katkı ve liyakat olarak  be-
lirlenebilir (2006: 94-98). 
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başına bir oluş olarak anladıŞımız-
da, kentin manzarasını kapatan ge-
cekondudan ve gecekonduludan 
deŞil; sosyal adalet sorunu yaşayan 
bir kentten ve bu kentte, kentteki 
diŞer kültürlerle ilişki içerisinde, 
kentli ve kendine özgü bir oluş ola-
rak gecekondudan ve gecekondu-
ludan bahsetmek mümkün olacak-
tır.    
    
““““GecekonduGecekonduGecekonduGecekondu    gençlerigençlerigençlerigençleri    tehlikeltehlikeltehlikeltehlikeliiiidirdirdirdir”””” 
 
“Kötü biri olduŞumu söyleyenlerin 

hepsi, sahip olduŞum iyilerin 
katilleriydi.”33 

 
“Esas kentli” ve “bütünleşemeyen 
gecekondu” imgesi yaratmanın üret-
tiŞi bir diŞer anlatı ise “tehlike”dir. 
Bu anlatı, gecekonduya yaklaşma 
anlatısı üzerine kuruludur. Anlatı-
nın alt metninde gecekonduya yak-
laşma “cesaretinde” bulunmuş ve 
gecekonduların tehlikeli olduŞunu 
deneyimlemiş bir kahraman vardır. 
Tanınmayan ama “bilinen” bu kah-
raman, gecekondulu için “öteki” 
olma özelliŞi itibariyle, gecekondu 
üzerine konuşanların, bölgeye gi-
den gecekondulu olmayan kişilerin 
ve araştırmacının konumu ile de 
benzerlik taşır. 

Gecekonduya ilişkin tehlike an-
latısının oluşumu, gecekondulaş-
manın arttıŞı ve gecekondunun po-
litikleştiŞi 1970’li yıllara dayandırı-
labilir. Bu dönemde, özellikle “ko-
nut sorununun sınıf mücadelesinin 
bir parçası olduŞu” düşüncesiyle 

––––––––––––––––––– 
33 Kadifekale gençlerinin kullandıŞı anonim 

“anlamlı sözler”den biri. 

sosyalist politika, gecekondu alan-
larına daha etkili bir şekilde sirayet 
etmiş; kültürel yakınlıklara ve da-
yanışmaya önem veren bir anlayış-
la, gecekondu yıkımlarına karşı di-
renişler gösterilmiştir (Aslan, 2009: 
958). Buna karşın bu söylemin an-
lamı, 1990’lı yıllarda gecekondula-
rın dönüşümü ve zorunlu göç son-
rası artan Kürt nüfusuyla birlikte 
deŞişmiş ve söylem, etnik bir öte-
kiye referansla oluşturulmaya baş-
lanmıştır (SaraçoŞlu, 2010). 

Gecekondu gençlerine yönelen 
tehlike anlatısının bir diŞer niteliŞi 
ise cinsiyetli bir anlatı olmasıdır. 
Kadifekale bölgesine yönelik oluş-
turulan tehlike anlatısının bir ayaŞı 
tehlikenin kaynaŞı olarak daha çok 
“serseri” ve “maço” genç erkekleri 
işaret ederken, diŞer ayaŞı ise genç 
kadınları bu erkekler tarafından 
ezilen, özgürce davranmaları engel-
lenen ve baskılanan kişiler olarak 
temsil etmeye dayanır. Kadifekaleli 
genç kadınların bu temsili, “mo-
dern” ve “laik” kodlarıyla anlam-
landırılan şzmir’i tehdit etmekte, 
böylece “kent sokaklarını kulla-
nan” genç erkeklerin yanı sıra, 
“kent sokaklarını kullanamayan 
genç kadınlar” da “modern şzmir” 
imgesi için tehlike arz etmektedir. 
Böylece, bu anlatı yaratmış olduŞu 
“tehlikeli sokaklardan men edilmiş 
ezilen gecekondulu kadın” mitine 
karşılık bu tehlikelerden korumayı 
amaçladıŞı “kentli modern özgür 
kadın” mitini ortaya koyarak, bir 
yandan gündelik yaşamda her ke-
simden kadını kendi koşulları için-
de tehdit eden patriyarkal şiddetin 
sistemsel yapısını ve işleyişini göz 
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ardı etmekte, diŞer yandan ise 
“kentli erkeŞi” bu sistemdeki kendi 
sorumluluŞundan azade kılmakta-
dır. Bu durumda, varsayılan tehlike 
koşullarında kadınların deneyimi 
söz konusu olduŞunda, onların ya-
şadıkları baskı ve ezilme kadar, bu 
baskı ve ezme süreçlerine nasıl kar-
şılık verdiklerinin incelenmesi de 
önem kazanmaktadır. 

Kadifekale genç kadınlarının de-
neyimine bakıldıŞında, kadınların 
gündelik yaşamlarında çoŞunlukla 
aileleri ve genç erkekler ile gerilim-
li bir süreç yaşadıkları görülebilir. 
Genç kadınlar aileleri, özellikle ba-
baları ile çoŞunlukla “dışarı çıkma-
ları” konusunda sıkıntı yaşamakta; 
ancak ailelerin bu baskısına çeşitli 
şekillerde karşı koyabilmektedir. 
Bu yollardan biri, bir genç kadının 
şu deneyiminde gözlenebilir: 
 

Ailemle hiçbir zaman eŞlenemiyo-
rum. Altını da çiziyorum, hiç eŞle-
nemiyorum. Ben sadece arkadaşla-
rımla eŞleniyorum. Onlara telefon 
ediyorum, mesaj çekiyorum. Haber-
siz olmuş gibi geliyorlar, evde otu-
ruyorlar. Ondan sonra babamdan 
izin alıyorlar. En güzeli dışarısı.34 

 
Bir başka genç kadın ise şunları di-
le getirmiştir: 
 

Her şeye izin vermiyorlar kısıtlı… 
E biz de bakkala diye çıkıyoz on 
saat gelmiyoz. E bunda da haklı-
yız… Bakkala diye çıkıp dünyayı 
turlayasım var.35 

––––––––––––––––––– 
34 Görüşülen genç, kadın, 16. 
35 Görüşülen genç, kadın, 18. 

Özellikle eŞlenmek ve gezmek söz 
konusu olduŞunda konulan kural-
ları çeşitli yollarla alt eden genç 
kadınlar, sokaŞı kullanmaları ko-
nusunda ise genç erkeklerin hâki-
miyetinden rahatsızlık duymakta-
dır. Genç erkeklerin özellikle gece-
leri Kale Surlarına “yerleşmelerin-
den” rahatsızlık duyan genç kadın-
lar, Kadifekale içinde daha çok ka-
pı önü ve sokakları kullanmakta-
dırlar. Genç kadınlar sokaktaki dav-
ranışları ve giyim tarzı konusunda 
ise kendi altkültürlerini oluştur-
muşlardır ve genç erkeklerin bu 
konulardaki baskılarına karşı ka-
rarlı karşı duruş yolları geliştirirler: 
 

Ben mesela çıktıŞım kişiye baştan 
söylüyom: baskı yapmıycaksın, gi-
yimime karışmıycaksın, evlenince 
kapan da demiyceksin.36 
 

Bu deneyimlerin de işaret ettiŞi gi-
bi, Kadifekale sokakları genç ka-
dınları mutlak olarak baskılayan, 
eve kapatan ve dışlayan tehlikeli 
mekânlar olarak deŞil, erkeklerin 
mekânın kullanımını belirlemede 
üstünlük kurduŞu; ancak buna kar-
şılık kadınlar için de bir eŞlence ve 
özgürlük anlamı taşıyan ve genç 
kadınların gündelik hayatlarında çe-
şitli stratejilerle dâhil olduŞu me-
kânlar olarak deŞerlendirilebilir. 

Erkek egemenliŞini Kadifekale 
gençleri özelinde sabitleyerek Kadi-
fekale’yi marjinalleştiren bu anlatı, 
neoliberal ve dışlayıcı bir zemin 
üzerinden yükselmekte ve bu ze-
min karşıt bir “çözüm” ile kendini 

––––––––––––––––––– 
36 Görüşülen genç, kadın, 18. 
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ortaya koymaktadır: Güvenlik anla-
tısı. Gecekondulara uygulanan kent-
sel dönüşüm projelerinde inşa edi-
len yeni evlerin, kentin merkezine 
uzak (merkezde yaşayanlara yakın-
laşamayacakları) yerlere taşınmala-
rı bu tehlike ve güvenlik anlatıları 
ile birlikte işlemektedir. Bu nedenle 
kentsel dönüşüm uygulamaları bir 
yandan kent yaşamında ortak düş-
man olarak belirlediŞi “yoksul göç-
men/yabancılar” ve ortak mit ola-
rak belirlediŞi “güvenlik” duygu-
sunu pekiştirecek şekilde kentsel 
sınıfsal gerilim ve çatışmayı içerir-
ken, diŞer yandan da buna karşı 
otoriter yönetimi, fiziksel ve sem-
bolik şiddet araçlarını kullanmayı 
ihtiva edecektir (Kurtuluş, 2009: 
32). Böylece gecekondu bölgesin-
deki herhangi bir şiddet içerikli 
olay, tıpkı bütünleşememe imge-
sinde olduŞu gibi önce öznesizleş-
tirilir ve ardından gecekondulunun 
özsel niteliŞine atfedilir. 

Tehlike ve güvenlik anlatısının 
Kadifekale’de deneyimlenmesine ba-
kıldıŞında ilk göze çarpan, mekâ-
nın bu anlatı ile şekillendirilen ya-
pısı olmaktadır. Kadifekale’nin he-
men girişinde Emniyet �ubesi bu-
lunmaktadır. Polis teşkilatının her 
akşam çeşitli donanımlarıyla (yu-
nus ekipleri, TOMA [Toplumsal 
Olaylara Müdahale Aracı], çevik 
kuvvet) Kadifekale’nin girişindeki 
Emniyet �ubesi’nin önündeki geniş 
alanda hazır bulunduŞu gözlenmiş-
tir. Kadifekaleli gençlerin polise 
ilişkin anlamlandırmaları ve polis 
ile kurdukları ilişki farklı farklıdır; 
fakat tüm gençlerin bu konudaki 
ortak sorusu “Polis orada neden 

var?” olmaktadır. Bu sorunun işa-
ret ettiŞi yerlerden biri, polisin ih-
tiyaç duyulduŞunda mahalleye gel-
memesi ve mahalledeki güvenliŞin 
saŞlanması konusunda yeterince ça-
lışmaması olarak belirtilmektedir. 
Bir genç kadın bu durumu şu söz-
lerle dile getirmiştir: 
 

Mesela Kale’de kavga oluyor, polise 
haber veriyoz. Karakol da şurası 
biliyon, iki adımlık yer, gelmiyor-
lar! Adamlar birbirini öldürüyor on-
dan sonra geliyor polis!37 

 
Scott (1995), egemen olmayanla-
rın, “egemen kurumların görevle-
rini yeterince iyi yerine getirmedik-
leri” söylemlerinin, egemen kurum-
ların meşruiyet zemininin altını oy-
maya yönelik bir direniş stratejisi 
olduŞunu belirtir. Ona göre ege-
men gruplar tarafından daima de-
netim altında tutulan tâbi grupların 
bu kurumlara duydukları güvensiz-
liŞi dile getirmelerinin önemli bir 
yolu, onların görevlerini iyi yerine 
getiremediklerini vurgulayarak meş-
ruiyet zeminlerini sarsmak ve aşın-
dırmaktır (1995: 48). Bu anlam şe-
masına sahip gençlerin güvenlik 
kurumu ile ilişkileri de böyle bir 
strateji olarak okunabilir. 

Gençlerin “Polis orada neden 
var?” sorusuyla işaret ettikleri bir 
diŞer nokta da polisin, mahallede 
bir sorun olmadıŞı halde, her ak-
şam hummalı bir çalışmayla orada 
bulunmasıdır. Gençler, soruyu bu 
anlamda sorduklarında polisin her 
akşam orada bulunmasını simgesel 

––––––––––––––––––– 
37 Görüşülen genç, kadın, 16. 
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şiddet (Bourdieu, 2003) olarak de-
neyimlediklerine işaret eder: 
 

“Hiçbir şey yokken, bak şu an ne 
var… Kürtlerle ilgili hiçbir şey yok, 
özel gün falan. Neden polisler or-
da? Polisler şimdi neden orda? Hal-
kı kışkırtıyorlar. Her gün orda dur-
maları insanları rahatsız ediyor. 
Her gün burda TOMA.”38 

 
Gençlerin polisle ilişkilerindeki bu 
durum polise güvenmemelerini ve 
kendi içlerinde sorun çözme yön-
temi olarak kendi altkültürel gü-
venlik kurumlarını oluşturmalarını 
beraberinde getirmiştir. Bu kurum, 
mahallede sorun yaşandıŞında, so-
runu çözmesi için başvurulan “bü-
yük abiler”, gençlerin deyimiyle 
“büyük başlar”dır. Böylece egemen 
kültürün güvenlik kurumuyla ku-
rulamayan ilişkinin yerini, kendi 
altkültürünün güvenlik kurumu al-
mıştır. Bir başka deyişle Kadifekale 
“içeriden” bakıldıŞında, kendi gü-
venlik mekanizmalarıyla “güvenli” 
bir kurum olarak gözükmektedir. 
O halde tehlike anlatısı, altkültürel 
güvenlik kurumunun, egemen kül-
türün “egemenlik sınırını ihlal” et-
mesinden kaynaklanmaktadır. Ka-
difekale’yi şzmir’in diŞer bölgele-
rinde yaşayanlar için “tekinsiz” kı-
lan da bu “bilinmemezlik” ve “ken-
di içindelik” durumu olmaktadır. 

Güvenlik söylemi aynı zamanda 
ve bir başka anlamda, Kadifekale’de 
uygulanan kentsel dönüşüm proje-
sinin bölge ve kent halkına sunulan 
gerekçesini de oluşturmaktadır. Ka-

––––––––––––––––––– 
38 Görüşülen genç, erkek, 15. 

difekale heyelan gerekçesiyle afete 
maruz bölge ilan edilmiş ve bu du-
rum kentsel dönüşüm projesinin 
uygulanmasını beraberinde getir-
miştir. Bu söylem, şzmir Büyükşe-
hir Belediyesi’nin kentsel dönüşüm 
ile ilgili bir dokümanında şu şekil-
de ifade edilmektedir: 
 

“Bu projenin uygulanmasıyla; Afet 
olmadan can ve mal güvenliŞi saŞ-
lanarak, kente 500 bin metrekare 
yeşil alan kazandırıldı ve şzmir’in 
tarihsel simgesi olan Kadifekale’nin 
güney ve güneybatı silüeti ortaya 
çıkarıldı.”39 

 
Kentsel dönüşüm ile ilgili güvenlik 
anlatısının bu boyutu, Afet Riski 
Altındaki Alanların Dönüştürülme-
si Hakkında Kanun’un yürürlüŞe 
girmesiyle birçok alanda kentsel 
dönüşüm projesi uygulamalarında 
sıklıkla karşılaşılabilecek söylem ve 
meşruiyet zeminini oluşturacak gö-
rünmektedir. Kanun, meşruiyetini 
deprem tehdidi üzerine inşa eder-
ken, büyük çaplı mülkiyet el deŞiş-
tirmeleriyle zorla tahliyeler ve yı-
kımlara neden olarak kentlerin 
sosyo-mekânsal yapılarını yeniden 
oluşturabilecektir (Uzunçarşılı Bay-
sal, 2012: 12). Zira Türkiye’nin bir-
çok bölgesi deprem bölgesidir ve 
herhangi bir afete karşı dayanıksız 
yapıda birçok bina bulunmaktadır. 
Yol ya da bina yapımı için aŞaçların 
kesilmesi ise heyelan ve sel gibi 
afetler karşısında saŞlam olmayan 
bu binalar için felaket niteliŞi taşı-

––––––––––––––––––– 
39 http://www.izmir.bel.tr/projelerb.asp?pID= 

56&psID=0 
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maktadır. Bu durum karşısında bir-
çok bölgede, doŞayı sınırsız bir 
kaynakmış gibi sömüren faaliyetle-
rin durdurulması, afete dayanıklı 
binaların yapılması ve yerinde dö-
nüşüm ile kentsel dönüşüm yapıl-
ması gibi önlem ve çözüm yöntem-
lerinin uygulanmadıŞı görülmekte-
dir.40 Kadifekale örneŞinde de bu 
önlemler alınmadan kamulaştırma 
yöntemiyle kentsel dönüşüm uygu-
lanmaktadır. Oysa Kadifekale ile il-
gili 1959 yılından itibaren jeolojik 
etüt raporları bulunmaktadır ve 
bölge ilk olarak 1978 yılında olmak 
üzere, Bakanlar Kurulu kararı ile 4 
kez afete maruz bölge ilan edilmiş-
tir41. Buna karşın şzmir Büyükşehir 
Belediyesi’nin Konak Belediyesi ve 
TOKş ile protokol yaparak çalışma-
lara başlama tarihi 2005’tir42. Bü-
tün bu sürece bakıldıŞında, “doŞal 

––––––––––––––––––– 
40 SaraçoŞlu ve Demirtaş-Milz’in (2014) de be-

lirttikleri gibi, iyi tanımlanmamış kentsel 
politikaların oluşturulması ve bu çerçevede 
bölgede heyelan riskine yönelik önceden be-
lirli önlemlerin alınmaması, heyelanın bu 
derece etkili bir risk faktörü olarak ortaya 
çıkmasında önemli bir rol oynar. Buna kar-
şın bu konuda ortaya konacak dönüşüm 
projelerinde heyelan riskini azaltmaya yöne-
lik yapılabilecek bir dizi uygulama öneren 
araştırmalar da mevcuttur. ÖrneŞin Tarcan 
ve Koca, Kadifekale üzerinde yaptıkları jeo-
lojik araştırmalarında, “etkili bir yer altı ve 
yer üstü drenaj sisteminin kurulması”, “yaŞ-
mur ve atık suların alandan ayrıştırılması”, 
“eŞimin azaltılması”, “su tutma kapasitesi 
yüksek aŞaçların ekilmesi” ve “yüksek bina-
lar inşa etmekten kaçınılması” gibi, Kadife-
kale’de heyelan olayını önlemeye yönelik 
olarak bölgenin boşaltılmasını gerektirme-
yen bazı uygulamalar önermişlerdir (2001; 
akt. SaraçoŞlu ve Demirtaş-Milz, 2014: 185). 

41 http://www.izmir.bel.tr/projelerb.asp?pID= 
56&psID=0 

42 http://www.izmir.bel.tr/projelerb.asp?pID= 
56&psID=0 

afet” gerekçesinin toplumdan ayrı, 
saf bir doŞal olaya işaret etmediŞi 
görülmektedir. SaraçoŞlu ve De-
mirtaş-Milz’in belirttiŞi gibi, Kadi-
fekale’deki doŞal afet söylemini 
özellikle iki açıdan sosyal bir mese-
le olarak deŞerlendirmek mümkün-
dür: Birincisi, kentsel dönüşüm pro-
jesinin uygulanması, taşıdıŞı yapı-
sal problemlerle birlikte sosyal bir 
mesele olarak ortaya çıkmaktadır43. 
şkincisi ise, doŞal afet riski, resmi 
otoritelerin bunu uygulamalarına 
zorunlu bir gerekçe olarak kullan-
dıkları bir söylem biçimi olduŞu 
noktada sosyal bir nitelik kazan-
maktadır (2014: 184). Bu söylem 
ile Kadifekale, yerel yönetimler ve 
diŞer güçler için bir mücadele nes-
nesi haline gelmiştir. Kadifekale 
üzerinde kısım kısım yıkımı öneren 
bu müdahaleler, Çetin’in de belirt-

––––––––––––––––––– 
43 Projenin uygulanması kapsamında öncelikle 

evin deŞeri belirlenmekte, ev sahiplerinin bu 
deŞere itiraz etmesiyle hukuki pazarlık süre-
ci başlamakta, buradan çıkan karar netice-
siyle evin deŞerinin farkı hesaplanarak ev 
sahiplerinin Uzundere’de bir daire almaları 
önerilmektedir. Bu noktada öncelikle maddi 
bir sıkıntı doŞmaktadır; çünkü ev sahipleri-
ne evlerinin karşılıŞı olarak ödenen miktar 
çoŞunlukla Uzundere’den ya da başka bir 
semtten ev satın almaya yetmemekte; ev sa-
hipleri belediyenin teklifini geri çevirdikleri 
taktirde ise evlerinin yıkımı gerçekleştiril-
mektedir. Projedeki bir diŞer sıkıntı ise, pro-
jenin mekânda yaşayanlara yönelik yerinde 
bir dönüşüm saŞlamaması ve mekânda yaşa-
yanları mekânı terk etmeye zorlamasında or-
taya çıkmaktadır. Bütün bu sürecin toplum-
sal niteliŞinin yanı sıra, Demirtaş-Milz 
(2013) projenin yürütülmesindeki tüm bu 
süreçler boyunca, belediye görevlileri ve 
mekânda yaşayanlar arasındaki enformel 
ilişkiye dikkat çekmekte; sürecin etnisite, 
sınıf ve kentsel ilişki aŞları açısından farklı-
laşarak işleyen toplumsal yapısını vurgula-
maktadır. 
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tiŞi gibi kişilerin mekânda kalıcı 
oldukları düşüncesini olumsuz yön-
de etkilemiş, mekânda yaşayanların 
“geçicilik duyumsamasını” berabe-
rinde getirmiştir (2011: 63). 

Kadifekale’ye yönelik tehlike an-
latısının beslendiŞi temel iddialar-
dan bir diŞeri de; uygulanan kent-
sel dönüşüm projesi ile Kadife-
kale’nin hırsızlık ve uyuşturucu gi-
bi suçlardan “temizleneceŞi” ve gü-
venli mekanlar haline geleceŞidir. 
Kadifekale mekânlarının, gençlerin 
hırsızlık yaptıkları ve uyuşturucu 
kullandıkları yerler olarak temsil 
edildiŞi bu egemen anlatı her şey-
den önce iki temel varsayım üzeri-
ne kuruludur: Bunlardan birincisi 
uyuşturucu kullanımı ve hırsızlık 
gibi davranışların Kadifekale’deki 
tüm gençlerin ortak bir özelliŞi ol-
duŞu, bir diŞeri ise bu suçların 
Kadifekaleye özgü olduŞu ve şz-
mir’in diŞer semtlerinde görülme-
diŞi varsayımıdır. Buna karşın genç-
lerin deneyimlerine bakıldıŞında 
bu pratikleri Kadifekale gençlik alt-
kültürünün temel bir özelliŞi ola-
rak tanımlamak doŞru olmayacak-
tır. Bütün gençleri belirli bir suç ile 
yaftalamak, Kadifekale’nin ve genç-
lerin marjinalleşmesine neden ol-
maktadır. Oysa gençler, Kadifeka-
le’de yaşayan tüm gençlerle arala-
rındaki kültürel baŞları korumakla 
birlikte, kendi küçük gruplarının 
farklılıklarını vurgularlar ve bu ho-
mojenleştirici tanımlamayı doŞru 
bulmazlar: 
 

�imdi onlar (uyuşturucu madde 
kullananlar) da Kaleli, kardeşim, 
tamam da, biz mesela bulaşmayız o 

işlere, ama hepimiz aynıymışız gibi 
şeyapılıyo, ama mesela başka bi 
semtte diyelim, bütün Türkler aynı 
mı? Bizim de öyle işte44. 
 

Kendilerine yapıştırılan bu suç yaf-
talarına karşın, gençlerin anlam 
dünyalarında suç, varlıklı ve pres-
tijli kişiler ve kurumların dâhil ol-
duŞu yolsuzluk ve rüşvet gibi “ken-
dilerinin müdahale edemedikleri” 
olaylarla; yoksul ya da Kürt olmala-
rından kaynaklı karşılaştıkları ay-
rımcılıklar ve kadına yönelik erkek 
şiddeti gibi “karşılaştıklarında mut-
laka müdahale ettikleri” olaylara 
işaret etmektedir. Gençler, bu suç-
lar karşısında güçlü bir adalet duy-
gusu geliştirmişlerdir ve böylece 
“haksızlıŞa karşı olmak” Kadifekale 
gençlik altkültürünün önemli bir 
özelliŞi haline gelmiştir. Bu tür 
olaylar karşısında polise haber ver-
mek yerine doŞrudan “kavgaya gir-
mek” yoluyla müdahalede bulun-
maları ise, gençlerin başka bir suç 
olayına dâhil olmalarını beraberin-
de getirebilmektedir. 

Dolayısıyla gençlerinin kent için-
de haksızlık ile karşılaştıktıkları du-
rumlar ve eşitsiz ilişkiler var ol-
dukça bu gibi suçların gerçekleş-
mesi de olası gözükmektedir. Bir 
gencin arabesk-rap ritminde söyle-
nen şu sözlerinde, uyuşturucu mad-
de kullanımının sınıf ve statü ko-
numuyla ilişkisi gözlenebilir: 
 

Anam babam yok ki evim barkım 
olsun, efendi deŞilim ki itibarım ol-
sun, cigaram tıka basa esrarla dol-

––––––––––––––––––– 
44 Görüşülen genç, erkek, 17. 
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sun, bi de yanımda zalim sevdiŞim 
olsun, ölene kadar içmezsem genç-
liŞim bana haram olsun.45 
 

Bu ifadelerden de çıkarılabileceŞi 
gibi, suçun önlenmesi için “mekânı 
temizlemeyi” hedef alan kent plan-
lamalarındaki temel sorun, suçun 
sınıf, etnisite ve cinsiyet ilişkileriy-
le baŞının görülmeksizin, belirli bir 
suçun belirli bir sınıf, etnisite veya 
cinsiyet konumuna ve dolayısıyla 
belirli bir altkültür grubuna ve me-
kâna özgü olarak sabitlenmesidir. 
Oysa ki toplumsal bir olgu olarak 
suç, ancak iktidar ilişkileri içinde 
belirli bir biçim almakta ve bu bi-
çim onun “temizlenmesi” gerekip 
gerekmediŞinin ya da nasıl “temiz-
leneceŞinin” yollarını da belirle-
mektedir. Kadifekale gençlerinin 
bu iktidar ilişkileri içerisinde şekil-
lenen deneyimleri ise, suça yönelik 
mekânsal bir temizliŞin çözüm üre-
tici bir yol olmadıŞının işaretlerini 
taşımaktadır.    
    
Sonuç:Sonuç:Sonuç:Sonuç:    ““““BıraktımBıraktımBıraktımBıraktım    dünyayıdünyayıdünyayıdünyayı    akışakışakışakışıııına,na,na,na,    
hastayımhastayımhastayımhastayım    lenlenlenlen    seninseninseninsenin    bakışına!bakışına!bakışına!bakışına!”””” 
 
Bu çalışmada incelenen, egemen ka-
musal söylemin gecekondulara yö-
nelik ortaya koyduŞu üç anlatı ile 
gençlerin kenti ve mekânı dene-
yimlemeleri arasındaki çelişki dik-
kat çekicidir. şlk olarak işgal anlatı-
sının işaret ettiŞi sosyo-ekonomik 
ve mekânsal “yer kapma”ya karşı-
lık, işgal, gençler için kentsel dö-
nüşüm uygulamasının ta kendisini 
ifade etmektedir. Böylece bu anlatı 

––––––––––––––––––– 
45 Görüşülen genç, erkek, 20. 

gençler tarafından bir karşı-işgal 
stratejisiyle karşılanmış ve gençle-
rin Kadifekale içerisinde gündelik 
olarak kullandıkları belirli mekân-
larda oturmayı, kentsel dönüşüm 
uygulamalarına karşı bir işgal pra-
tiŞi olarak yeniden anlamlandırma-
larını teşvik etmiştir. Kadifekale 
Surları’nı açıŞa çıkarma gerekçesi-
ne yönelik kullanılan görkem anla-
tısı ise, gençlerin yaşadıkları mekâ-
nı daha çok benimsemelerini ve 
tersine çevirme stratejisi uygulaya-
rak kendilerini görkemin sahibi ve 
dolayısıyla en vazgeçilmez öznesi 
olarak tanımlamalarını beraberinde 
getirmiştir. Böylece Kadifekale Sur-
ları ve Kadifekale sokakları, gençle-
rin hem gündelik yaşamlarının hem 
de üzerine “anlamlı sözler” ürettik-
leri bir kültürel öŞe olarak dilsel 
kültürlerinin ayrılmaz bir parçasını 
oluşturmuştur. Son olarak “maço 
genç erkekler” ve “ezilen genç ka-
dınlar” imgelerine dayanan tehlike 
anlatısı ise yine gençler tarafından, 
tehlikeyi güvenlik kurumunun ken-
disinde sorgulayan ve güvenlik ku-
rumunun görevini yerine getire-
mediŞini vurgulayarak meşruiyet 
zeminini sarsan bir strateji ile kar-
şılık bulmaktadır. 

Gençlerin bu üç anlatı biçimini 
deneyimlemeleri ve onlara karşı ge-
liştirdikleri sembolik direnişlere ba-
kıldıŞında çıkarılabilecek sonuçlar-
dan biri şu olabilir: Ne bu anlatılar 
ne de bu anlatıların gençlerin de-
neyimlerindeki karşılıkları tarihten 
ve kentlerin dönüşümü sürecinden 
baŞımsız, tek tek kişilere atfedile-
cek özellikler olarak görülebilir. 
Gençlerin deneyimleri onların bir 
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kentsel gençlik altkültürü oluştur-
maları, neoliberal kapitalizm koşul-
larında kentlerin dönüşümü süre-
ciyle doŞrudan ilgilidir. Kadifekale 
örneŞinde gençlerin kentsel dönü-
şüme ilişkin deneyimleri, tarihle-
rindeki yerinden edilme, şzmir’e ve 
Kadifekale’ye yerleşme süreçleriyle 
baŞlantılıdır. Ancak bu, tarihin be-
lirli eylemlerden ibaret olduŞu ve 
bu eylemlerin geçmişten kopuk bir 
şimdiyi belirlediŞi anlamına gel-
mez. Aksine, tarih tam da şimdi, 
gençler üzerine oluşturulan anlatı-
lar ve gençlerin bunlara karşılık ge-
len kültürel pratiklerinin kesişi-
minde, Türkiye’de kentlerin dönü-
şümünün tarihi olarak yazılmakta-
dır. 

O halde bu tarihsel akıştaki ko-
şulların ve gençlerin bu koşullarla 
ilişkilenme deneyimlerinin, Kadife-
kale gençliŞinin bir altkültür oluş-
turmalarını saŞlayan baŞları kurdu-
Şu söylenebilir. Bu anlamda çalış-
madan çıkarılabilecek ikinci sonuç, 
gençlerin egemen kurumlarla ilişki-
lerine ve gündelik yaşamlarına dâhil 
olan anlatıların ve bu anlatıların 
işaret ettiŞi deneyimlerin, Kadife-
kale gençliŞinin kendine özgü bir 
altkültür geliştirmelerinde belirle-
yici olduŞudur. Gençlerin gündelik 
hayat içerisinde yaptıkları birçok 
eylemin -sokaŞa çıkmanın, belirli 
bir mekânda oturmanın, belirli bir 
müziŞi dinlemenin, vs.- onların 
kentle, dönüşüm süreciyle ve bu 
süreçte kendileri üzerine üretilen 
anlatılarla bir ilişkilenme biçimi ol-
duŞu görülmektedir. Bu ilişkilenme 
biçimi, gençlerin aynı zamanda ken-
dileriyle de ilişkilenmeleri ve bir 

gençlik altkültürü oluşturmalarıyla 
birlikte ilerler. 

Bu süreçte kentsel dönüşüm uy-
gulamasının, Kadifekale gençlik alt-
kültürünün aynı zamanda egemen 
kültürle ilişkilerinde var olan geri-
limi de pekiştirdiŞi görülmektedir. 
Gençler projeyi kendileri açısından 
“daŞılma” ve “parçalanma” kodla-
rıyla anlamlandırmakta ve bu oku-
malarını gündelik hayatta boş va-
kitlerini geçirecekleri mekânı seç-
melerinden, kullandıkları “anlamlı 
sözlere” kadar Kadifekaleyi bütün-
leştirici bir biçimde inşa ettikleri 
gençlik altkültürünün yeniden üre-
timine katmaktadırlar. Bir başka 
deyişle, gençlerin hikâyeleri, tavır-
ları, mekânla ilişkileri ve sözleri, 
kendilerini nesne alan egemen an-
latıların tarihsizleştirme ve doŞal-
laştırma pratiklerini sürekli, yeni-
den, sessizce ve derinden bozmakta 
ve parçalamaktadır. Gençler bunu 
çoŞunlukla bir karşı-kültürün pra-
tiklerinde görülebileceŞi gibi açık 
yollarla yapmazlar; ancak sembolik 
direniş biçimleri kullanmak yoluy-
la, “dünyayı akışına bıraktıŞını” 
söyleyen, öte yandan arzusunu so-
kaklara, binaların duvarlarına, kale 
surlarına, şarkı sözlerine, tavırları-
na, beden dillerine kazıyan bir üs-
lupla yaparlar. Bu üslupla kent içi 
karşılaşmalarda tanışan, ancak bu-
na dair fantaziler üreten ve Kadi-
fekale’ye “tehlikeli” olduŞu için, 
“bakımsız” olduŞu için “işgal edil-
miş” olduŞu için bir türlü çıkama-
maktan yakınan ve buradan hare-
ketle daima o “tehlikeli yaşamlara” 
müdahale eden “aşaŞıdakiler” için 
bu akışta, kendi “bakış”larına yö-
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neltebilecekleri ince bir soru gizli-
dir: “Kale’ye çıkmaya” ve “Kale’de-
ki gençleri düzeltmeye/yola getir-
meye” ya da “onlara daha iyi bir 
yaşam sunmaya” ısrarla yönelen bu 
arzu nereden kaynaklanır? Belki de 
Kadifekale gençlik altkültürüne dâ-

hil olmayanlar olarak, “işgalci”, 
“görkemi kapatan” ve “tehlikeli” 
gecekondulu imgelerini kullanan 
egemen söyleme dâhil olacaŞımız 
noktada, durup kendimize sorma-
mız gereken soru budur.    
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ÖzÖzÖzÖz 
 
ABD’deki öŞrenci eylemleriyle birlikte ortaya çıkan politik doŞruculuk kavramı, aŞırlıklı 
olarak üniversite çevresinde gelişmiş ve maŞdur gruplara, azınlıklara karşı kullanılan dil ve 
davranışlarda genel bir deŞerlendirme aracına dönüşmüştür. Politik doŞruculuŞun 
yükselişi çokkültürlülük ideolojisinin uygulanmasının bir biçimi olarak kabul edilmiştir. 
1990’ların başından itibaren politik saŞın pejoratif anlamda kullandıŞı kavram, geleneksel 
deŞerlerin muhafazakâr savunusunun stratejilerinden biri haline gelmiştir. Politik 
doŞruculuk karşıtı saŞ tandanslı yazarlar, kavramın yeni bir totaliter yapıya yol açacaŞını, 
azınlıŞın çoŞunluk üzerinde bu sayede egemenlik kuracaŞını vurgulamışlardır. Buna 
karşılık sol ve Marksist yazarlar ırk ve cinsiyet temelinde hümanist ve ahlâki politikaların 
geliştirilmesi için çabalayan politik doŞruculuŞun dayanaksızlıŞını sınıf kavramının 
gücünü atlayarak reformist taleplerle yetinme ile açıklamışlardır. Önceleri ABD’ye özgü bir 
fenomen olarak görülen politik doŞruculuk, bazı olayların medyaya yansıması ve haber 
konusu edilmesiyle birlikte Avrupa’nın da ilgisini çekmiştir. Ancak karşılaştırıldıŞında 
ABD’deki tartışma, öŞretim üyeleri ile öŞrenciler öncülüŞünde yürütülüyorken, Avrupa’da 
ise politik doŞruculuk daha çok gazeteciler aracılıŞıyla kamusal tartışmaya eklenmiştir. 
Politik doŞruculuk, içeriŞi güçlü sayılabilecek argümanlarla doldurulabilecek bir 
kavramdır. Bununla birlikte belki de en temel zaafı, öze ilişkin çözümlemelerden ve 
önerilerden çok, yüzeysel kalması ve dilsel kozmetik ile yetinmesidir. Bu makale tarihsel 
bir perspektif ve kavramın barındırdıŞı normatif temel üzerinden politik doŞruculukla 
ilgili tartışmaları ve bu tartışmalardaki ideolojik yönelimleri konu edinmektedir. 
    
AnahtarAnahtarAnahtarAnahtar    Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler:Sözcükler: Politik doŞruculuk, ırkçı ve cinsiyetçi söylem, muhafazakârlık, 
çokkültürlülük, Marksist eleştiri.    
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AbstractAbstractAbstractAbstract 
 
The concept of “political correctness”, which emerged in the context of student protests in 
the USA and developed especially within academic circles, has become a tool to assess 
various forms of language and behaviour directed against the disadvantaged and 
minorities. The rise of political correctness has been regarded as a form of execution of the 
ideology of multiculturalism. Pejoratively used by the political right since the early 1990s, 
the concept has become one of the strategies of conservative defense of traditional values. 
Such writers with right-wing tendencies who were against political correctness argued that 
the concept would pave the way for a new form of totalitarian structure, leading to the 
dominance of minority over the majority. On the other hand, leftist and Marxist authors 
explained the baselessness of political correctness, which endeavoured to cultivate 
humanistic and moral policies on the basis of race and gender, with contentment with 
reformist claims by disregarding the power of the notion of class. First regarded as a 
phenomenon peculiar to the USA, political correctness attracted attention across Europe 
following the coverage of some events in the media. Nevertheless, a comparison between 
the two will reveal that the discussion in the USA was carried out mainly between 
academics and students, whereas in Europe, political correctness was added into public 
discussions especially through journalists. Political correctness might be supported with 
arguments with powerful contents. However, the fundamental weakness of political 
correctness is probably its contentment with superficial solutions and linguistic cosmetics 
rather than analyses and propositions on its essence. This article focuses on the 
discussions on political correctness and the ideological standpoints in these discussions 
with an historical perspective and on the basis of the normative foundation of the concept. 
    
Keywords:Keywords:Keywords:Keywords: Political correctness, racist and sexist discourse, conservatism, 
multiculturalism, Marxist criticism.    
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1960’larda egemen güçlere karşı bir 
meydan okuma olarak başlayan si-
yahi hareket, öŞrenci eylemleri ve 
Vietnam Savaşı karşıtlıŞı 1970’lerin 
ortalarından itibaren parçalanmış, 
bir bölümü bastırılmış, bir bölümü 
bitkin düşmüş, bir bölümü eklem-
lenmiş ancak her biri ardında bir 
miras bırakmıştır. Bu mirasın en 
önemli kavramlarından biri ise po-
litik doŞruculuk olmuştur. Türkçe-
ye1 siyaseten doŞru olarak da çe-
virilen bu kavramın kökeni ABD’ye 
dayanmaktadır. Bir dizi yaratılış mi-
ti ile donatılmış olması nedeniyle 
kavramın ortaya çıkışına dair kesin 
bir bilgi bulunmamaktadır. Ancak 
ilk kez 1793 yılında ABD Yüksek 
Mahkemesi’nin aldıŞı bir kararda 
bu kavram anılmıştır. 1970’lerde 

––––––––––––––––––– 
1 Politik doŞruculuk ile ilgili Türkçe yazılmış 

herhangi bir bilimsel esere rastlanmamıştır. 
Ancak medya bu kavramı sınırlı da olsa ele 
almıştır. ABD’den çok Avrupa’dakine benzer 
bir biçimde gazeteciler öncülüŞünde gün-
deme getirilen kavram daha çok politik sa-
Şın argümanları etrafında tartışılmış, sansür 
ve ikiyüzlülük ile ilişkilendirilmiş, genel ha-
kikati temsil edemeyeceŞi vurgulanmıştır 
(Bakınız A. Beki, 2009; H. Uluengin, 2000). 
Bir başka köşe yazısında ise kavramın Tür-
kiye'deki etkisinin oldukça sınırlı kaldıŞı, 
bazı kelimelerin eski kullanımlarının ikame 
edilmesinden ibaret olduŞu ve anlamlı bir 
yasal zemine kavuşturulamadıŞı belirtilmiş-
tir (M. �. HanioŞlu, 2014). 

Yeni Sol’un çeşitli yayınlarında ye-
niden ortaya çıkmıştır. Sonraları bu 
kavram solun ve üniversite çevrele-
rinin aynı zamanda ironik bir öze-
leştiri amacıyla da kullandıŞı bir 
kaynak haline gelmiştir. 1970’ler ve 
1980’ler boyunca Yeni Sol yanlıları, 
feministler ve yenilikçiler politik 
doŞruculuŞu toplumsal deŞişim için 
çok fazla çaba harcamaktan kaçı-
nan kendi ortodoks yandaşlarını 
betimlemek amacıyla da kullanmış-
lardır. 1990’lardan itibaren ise bu 
kavram pejoratif anlamda ABD’de 
ve sonrasında Avrupa’da politik sa-
Şın deŞerlendirdiŞi güç/iktidar fikri 
olarak telaffuz edilmeye başlanmış-
tır. Dolayısıyla muhafazakâr politi-
kacılar, akademisyenler, gazeteciler 
ve öŞrenciler kavramı alarak dö-
nüştürmüş ve kavramdan solun ay-
rımcılık karşıtı uŞraşılarını reddet-
me amacıyla yararlanmışlardır. 

Son yirmi yıldır (Avrupa’daki 
muhafazakârların “iyi insanlık” ola-
rak da adlandırdıŞı) politik doŞru-
culuk, politik ve medya tartışmala-
rının odaŞı haline gelmiştir. şdeolo-
jik içerikler ve somut politik etki-
lerle yüklü bu tartışmalar farklı dü-
şünce kamplarının güç/iktidar mü-
cadelesinin aracı olarak kullanıl-
maktadır. Bu makale tarihsel bir 
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perspektif ve kavramın barındırdıŞı 
normatif temel üzerinden politik 
doŞruculukla ilgili Amerika ve Av-
rupa merkezli tartışmaları özetle-
meyi, bu söylemin önde gelen ak-
törlerini ve bu aktörlerin ideolojik 
yönelimlerini ortaya koymayı he-
deflemektedir. Temel varsayım; po-
litik doŞruculuŞun daima farklı 
perspektiflerden söylemsel olarak 
inşa edildiŞi, bu nedenle de ko-
nuşmacıların konumlarına ve buna 
dayalı ideolojik görüşlere baŞımlı 
olduŞudur. Politik doŞruculuŞun 
yalnızca dilsel bir fenomen olma-
nın ötesinde içerisinde politik ve 
ideolojik düşünce, davranış ve hat-
ta yaşam tarzı barındırdıŞı kabul 
edilmektedir2. 
    
PolitikPolitikPolitikPolitik    DoŞruculukDoŞruculukDoŞruculukDoŞruculuk    KavramınınKavramınınKavramınınKavramının    
GelişimiGelişimiGelişimiGelişimi    veveveve    GüncelGüncelGüncelGüncel    TartışmalarTartışmalarTartışmalarTartışmalar    
 
Politik doŞruculuŞun kökeni sol 
düşünce içinde aranmalıdır. Leni-
nist solun, parti çizgisine kararlıkla 
baŞlı kişileri betimlemek üzere kul-
landıŞı bir kavramdır. Belli bir 
program ya da manifestosu bulun-
mamakla birlikte politik doŞrucu-
luk belirli bir duruşu, duyarlılıŞı ve 
bir dizi pratiŞi kapsamaktadır. Poli-
tik doŞruculuk genele, özelde de 
belirli kategorideki insanlara karşı 

––––––––––––––––––– 
2 Bu kabulün ardında “söylem”, “dil”, “an-

lam”, “ideoloji” ilişkisine dair önemli bir li-
teratür bulunmaktadır. Bkz. örneŞin H. 
Geoffrey, 2009; T. A. van Dijk, 2006; R. B. 
Kaplan, 2001;  J.  Jones ve J. S. Peccei, 1999; 
T. Kröter, 1995; G. Lampert, 1995; D.  Ca-
meron, 1994; N. Fairclough, 1992;  R. Perry, 
1992; P. Bourdieu, 1991; N. Fairclough, 
1989; M. Silverstein, 1985; M. S. Blaubergs, 
1980.  

saygı içeren bir argümanlar çizgisi-
ni ve bir toplumsal duruşu ifade 
etmektedir. Politik olarak doŞru ol-
mak demek belirli ön yargılardan 
kurtulmak anlamına gelmektedir. 
Dolayısıyla politik doŞruculuk; bi-
rilerinin etnik kökeni, cinsiyeti, be-
lirli bir toplumsal tabakaya aidiyeti, 
bedensel ya da ruhsal engelleri ve-
ya cinsel eŞilimleri nedeniyle ay-
rımcılıŞa uŞramasına yol açan ifade 
ve eylemleri reddeden zihniyet ola-
rak tanımlanmaktadır. Böylelikle 
politik doŞruculuk kavramı; cinsi-
yet, ırk, etnisite, bilgi/bilim, etno-
merkeziyetçilik, eŞitim programla-
rında (müfredat) deŞişiklik, dile 
ilişkin “Batılı kuralların” eleştirisi 
gibi egemen söylemlerde büyük öl-
çüde yadsınan konularda tartışma-
lara yol açmaktadır (Hildebrandt, 
2005). 

şlk kez 1793 yılında ABD Yük-
sek Mahkemesi, Chisholm-Georgia 
Eyaleti davasında politik doŞrucu-
luk kavramını kullanmıştır. Mah-
keme yurttaşlık haklarına deŞine-
rek, halk yerine devleti yüceltme-
nin politik olarak doŞru olmadıŞı-
nı, çünkü her ne kadar devlet, in-
sanın en soylu eseri olsa da, insa-
nın kendisinin de Tanrı’nın en soy-
lu eseri olduŞunu vurgulamıştır 
(supreme.justia.com/cases). Bu ta-
rihten yüzyıllar sonra, ancak SoŞuk 
Savaşın sonlarında, kapitalist Batı 
dünyası ile gerçek sosyalizm gibi 
iki temel güçle baŞdaştırılamayan 
yeni çelişkilerin ortaya çıkışı ile 
birlikte bu kavram yeniden gün-
deme gelmiştir. 

1960’ların ortalarından itibaren 
politik doŞruculuk ilk olarak Yeni 
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Sol üyelerince üçüncü kişileri par-
tiye sadakatlerini ve düzgün davra-
nışlarını övmek için olduŞu kadar 
ironik bir biçimde kendi öz eleştiri-
lerini yapmak için de kullanılmıştır 
(Lampert, 1995: 249). Bu dönemde 
kavram, baskı altında tutulanların 
isteklerini anlamlandırmak, yurttaş 
eylemlerini, ayrımcılık ve savaş kar-
şıtlıŞı hareketlerini meşrulaştırmak 
amacıyla ele alınmıştır. Zamanla bu 
çabaya 1970’lerin ve 80’lerin kadın, 
ardından da eşcinsellik hareketi ek-
lenmiş, politik doŞruculuk böyle-
likle liberal hümanizma idealinin 
propagandası ile ahlaki olarak meş-
rulaştırılabilir politika arayışı üze-
rine temellendirilmiştir. 

Kavram ABD’de aŞırlıklı olarak 
üniversite çevresinde gelişmiş ve 
tartışılmış, diŞer alanlara etkisi nis-
beten sınırlı kalmıştır. Savunucula-
rı maŞdur gruplara karşı yöneltilen 
sözlü ve sözsüz eylemleri deŞerlen-
direrek kavramın azınlıklara karşı 
kullanılan dil ve davranışlarda ge-
nel bir deŞerlendirme aracına dö-
nüşmesini talep etmişlerdir. Bu ta-
lebin doŞuşunu ise ABD üniversite-
lerinde başlayan eylemler oluştur-
muştur. Gloning (1996: 40) politik 
doŞruculuŞun belirli üniversiteler 
ile başladıŞını, ana temaların bura-
larda şekillenip geliştirildiŞini vur-
gulamaktadır. Söz konusu olan bü-
tün üniversitelerden çok, “Ivy Lea-
gue Schools” olarak adlandırılan, 
Harvard, Stanford, Berkeley ve Co-
lumbia gibi üst düzey okullar ve bu 
okullardaki insani bilimler dersle-
ridir. Bu üniversiteler birkaç on yıl 
boyunca politik doŞruculuŞun ön-
cülüŞünü yapmışlardır. 

Politik doŞruculuŞun eŞitim ku-
rumlarında başlaması adı geçen bu 
kolej ve üniversitelerdeki öŞretim 
üyeleri aracılıŞıyla olmuştur. Bu-
nun nedeni ise öŞretim üyelerinin 
büyük çoŞunluŞunun 1960’lar ve 
70’lerdeki eylemlere katılmış olma-
larıdır. Bu açıdan ele alındıŞında 
politik doŞruculuŞa ilişkin söylem 
ve eylemlerin merkezinin özellikle 
Kuzey Amerika’daki kampüsler ol-
ması rastlantı deŞildir. EŞitim sis-
temini de protesto etmiş olan bu 
kitlenin kendisi 1980’lerin ortaları-
na kadar sistemin bir parçası haline 
gelmekle birlikte, hareketin üyeleri 
öŞretim üyeliŞini ya da üniversite-
lerdeki önemli pozisyonlardaki yö-
neticiliŞi sürdürmekteydi. ÖŞretim 
üyeleri geleneksel entelektüele dö-
nüşmekle birlikte geçmişten kalan 
ideallerini sürdürmüş, hiçbir zaman 
kaybetmemiş, Yeni SaŞ’ın yükseliş 
döneminde de bu idealleri kampüs-
lerde hayata geçirmek için uŞraş-
mışlardır (Auer, 2002: 292). 

Muhafazakârlıkla donanmış Ye-
ni SaŞ’ın yükseldiŞi 1980’ler ABD’si 
yeniden güçlü ve küresel bir aktör 
olma peşindeyken, dönemin politik 
iklimi ile kendini özdeşleştireme-
yen ve sorunu olan eski eylemciler 
ABD toplumunu sarmalayan ırkçı-
lıŞı ve cinsiyetçiliŞi açıŞa çıkarma-
ya yönelmişlerdir. Politik doŞrucu-
luk savunucuları bu ırkçılıŞa ve 
cinsiyetçiliŞe karşı kendi ideolojile-
rini, çokkültürlülüŞü öne çıkarmış-
lardır. 
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IrkçıIrkçıIrkçıIrkçı    veveveve    CinsiyetçiCinsiyetçiCinsiyetçiCinsiyetçi    ToplumaToplumaToplumaTopluma    YYYYaaaanıt:nıt:nıt:nıt:    
ÇokkültürlülükÇokkültürlülükÇokkültürlülükÇokkültürlülük 
 
Politik doŞruculuk ile ilgili ABD’de 
gündeme gelen bütün tartışmalar 
içerisinde muhtemelen Batı kültürü 
savunucuları ile çokkültürlülüŞü sa-
vunanlar arasındaki mücadele en 
hararetlisi olmuştur (Molyneux, 
1998). Bu tartışma, Avrupa ve ABD 
burjuvazisinin tarihin gidişatı ve 
kültürün alacaŞı şekle finansal, po-
litik ve entelektüel büyük yatırım-
lar yapmasıyla ilgilidir. Çokkültür-
lülük, söz konusu bu ilerlemecilik 
anlayışına ve o tarihe kadar bütün 
eŞitim sistemini belirleyen unsurla-
ra yönelik bir eleştiri olarak doŞ-
muştur. Elbette bu eleştiri Kuzey 
Amerika’da yaşanan demografik 
deŞişimler ile de baŞdaştırılmalıdır. 
1970’lerden itibaren göç sayısının 
artması, özellikle Latin Amerika ve 
Asya’dan çok sayıda insanın bu ül-
keye yerleşmesi bazı bölgelerde Av-
rupalı kökenin giderek daha az gö-
rünür olması sonucunu doŞurmuş-
tur (Markovits, 1992: 997). 

Farklı etnik kökene sahip insan-
ların bir aradalıŞını tanımlayan çok-
kültürlülük ideolojisi çoŞulculu-
Şun bir gereŞi kabul edilmiştir. Bu 
anlamda çoŞulculuk bir toplumda-
ki farklı kültürlerin onaylanması 
kadar bu toplumsal modelin aktif 
biçimde desteklenmesi, kültürlerin 
varlıŞına saygı duyulması, herkesin 
eşit konumlandırılması ve herkese 
eşit davranılmasını içermektedir 
(Berry’den akt. Wright, 2004: 300). 
Ancak literatürde çokkültürlülük, 
bazı düşünürlerce göçmenlerin en-
tegrasyonu ve kültürel çeşitlilik ile 

toplumsal ilişki kurabilme yöntemi 
olarak ele alınırken (örneŞin Pa-
rekh, 2000), bazıları da bu kavramı 
çatışmanın kaynaŞı olarak görmek-
tedir (Huntington, 2004)3. Çokkül-
türlülük ABD’nin uzun yıllar pro-
pagandasını yaptıŞı “Melting Pot 
Society”4 ya da “Salad Bowl So-
––––––––––––––––––– 
3 ÇokkültürlülüŞe yönelik farklı politik cep-

helerden eleştiriler gelmiştir. Muhafazakâr-
lar dışında politik yelpazenin solundan ge-
len düşünürler çokkültürlülük savunusunun 
giderek küresel kapitalizm ve ırkçılık ile ek-
lemlenebildiŞine dikkat çekmişlerdir. Çok-
kültürlülüŞü,  çokkültürcülük olarak kavra-
yanların nasıl da yalnızca farklılıkları sabit-
leyerek dışlama aracına dönüştürmek ya da 
inkâr ederek “yeni bir ırkçılık”, ayrımcılık 
ürettikleri üzerinde durmuşlardır. Bu eleşti-
riler çokkültürlülüŞü küresel kapitalizmin 
ideolojisi saymış, bu ideolojinin politik alanı 
hesaplanabilir bir pazara dönüştürdüŞünü 
ve sermayenin denetimi altına soktuŞunu 
belirtmiştir. ÇokkültürlülüŞün baskılayıcı 
hoşgörüsünün geçmişte sömürgeci güçlerin 
sömürülen halklara yaptıŞının bir benzerini 
günümüzde farklı kimliklere uyguladıŞının, 
küresel kapitalist sömürgeciliŞin çokkültür-
lülük vurgusunun amacının kârın maksimi-
ze edilmesi olduŞunun altı çizilmiştir. Buna 
göre çokkültürlülük günümüz dünyasını 
homojenleştirmekte, kapitalizmi küresel de-
Şer haline getirmekte ve ancak düzen içinde 
kalındıŞı sürece kültürlere ve kimliklere eşit 
davranmaktadır. Dolayısıyla homojenleştiri-
ci bu evrensel söylem özünde kişilerin farklı 
konumlanışlarını dikkate almamakta, ço-
Şunlukla ırkçı kurguları da gizlemektedir. 
Ayrıntılı bilgi için bkz. F. Aydınkaya, 2008; 
S. Zizek, 2006 ya da N. Yuval-Davis, 2003.   

4 “Melting Pot Society”, 19. yüzyıldan itibaren 
yoŞun göç alan ABD’de “amerikanlaşma” te-
orisi ile birlikte göçmenlerin Anglo-Sakson 
kültürüne bütünüyle asimile olmalarını saŞ-
lamaya çalışan kavramdır. Amerikanlaşma 
teorisi yeni gelen göçmenlerin asimilasyo-
nunu, asıl geldikleri ülkenin alışkanlıklarını 
terk ederek Amerikan yaşam biçimini be-
nimsemelerini öngörmekteydi. Amerikan-
laşma ideali resmi olarak ABD’nin göçmen-
lik politikalarına da uzun süre egemen olan 
yaklaşımdı. “Melting Pot Society” teorisi de 
Amerikanlaşma gibi ulusal slogan olarak “e 
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ciety” gibi ideolojilerden bütünüyle 
bir geri adımı simgelemektedir. 
Eritme potası anlamına gelen ilk 
kavram göçmenlerin gittikleri ül-
kenin kültürüne entegre edilmesini 
veya asimilasyonunu içermektedir. 
ABD hükümetleri uzun yıllar erit-
me potası politikalarıyla farklı kül-
türleri ve deŞerleri ortak bir ulusal 
kültüre baŞlamaya ve birbiriyle har-
manlamaya çabalamıştır. Bunun bir 
parçası olan “salad bowls” ise bü-
tün kültürlerin kaynaşmasını deŞil, 
tersine göçmen gruplarının her bi-
rinin kendine özgü, açık sınırlan-
mış kültüre sahip olmalarını ifade 
etmiştir. Politik doŞruculuk savu-
nucuları, toplumsal grupların kül-
türel farklılıklarının özenle korun-
ması ve bunlara saygı duyulması 
yönündeki beklentileri Kuzey Ame-
rika’da egemen olan Avrupa kültü-
rünün başaramadıŞını ve nihaye-
tinde baskıcı kültüre dönüştüŞünü 
iddia etmiştir. 

Baskıcı kültür; belirli bir kolek-
tif kimlik edinmeye çalışmak, ken-
dine ortak ve güvenilir bir yaşam 
alanı yaratmak, diŞer yaşam alanla-
rıyla ayrımı kendi deŞerleri üzerin-
den kurmak, öz algıyı olumlu, bu-
na karşılık başkalarını olumsuz ko-
numlandırmak üzerinden tanımla-
nan bir kültürel strateji olarak uy-
gulanmıştır. Çokkültürlülük ise ter-
sine Batılı olmayan kültürel unsur-
lara daha güçlü onay elde ederek 
etki uyandırmaya çalışmak olarak 
deŞerlendirilmektedir. Çokkültür-

––––––––––––––––––– 
pluribus unum”u (birçoktan bir) benimse-
miş, çeşitli göçmen grupların etik-kültürel 
farklılıklarının sonlandırılarak eşitlenmesini 
öngörmüştür (Hildebrandt, 2005: 32). 

lülükte dünya, bildik (aşina) veya 
yabancı, insancıl veya insancıl ol-
mayan (barbar), uygar veya vahşi, 
aydınlık veya karanlık türden diko-
tomiler ile deŞil aralara “ve” konu-
labilen özellikler aracılıŞıyla ele 
alınmak istenmiştir. Molyneux, Ba-
tı uygarlıŞının kurallarına ve ka-
nunlarına karşı çokkültürlülüŞün 
geliştirdiŞi ithamları dört ana baş-
lıkta toplamıştır: şlk olarak bu tarz 
bir eŞitimin çokkültürlü bir toplum 
ve çokkültürlü öŞrenciliŞe uygun 
olmadıŞı kanaatindedir. Çünkü bir 
ya da birden fazla homojen baskın 
kültür kabul edilmekte, azınlık öŞ-
rencilerinin gereksinimleri karşıla-
namamaktadır. Düşünüre göre ikin-
cisi, Batılı geleneŞin sadece uygun-
suz deŞil aynı zamanda yanlış da 
olmasıdır. Batılı geleneŞin derinle-
rinde yatan Avrupa merkeziyetçi 
tarafgirlik insani gelişimin gerçek 
resmini, katkılarını gösteremeyerek 
ve Avrupalı olmayan kültürleri dış-
layarak hafife almış ve basitleştire-
rek çarpıtmıştır. Üçüncüsü, Batı ge-
leneŞi bir bütün olarak emperya-
list, ırkçı, sınıfsalcı, cinsiyetçi, eş-
cinsellik düşmanı özelliklere sahip-
tir. Ve son olarak bu geleneŞin her 
bir ürününe ırkçılık, cinsiyetçilik 
ve diŞer tepkisel ideolojiler nüfus 
etmiş ya da en azından zarar ver-
miştir (Molyneux, 1998: 50-55). 

Getirilen ithamlardan hareketle 
kanun ve kuralların yanı sıra eŞi-
tim progralarının da acilen gözden 
geçirilmesi, Batı geleneŞi ve eserle-
rinin içselleştirdiŞi baskıcı var olu-
şun ifşa edilmesi ve bastırılmasa da 
en azından sahnenin merkezinden 
uzaklaştırılması gerektiŞi talep edil-
miştir. 
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PolitikPolitikPolitikPolitik    DoŞruculuŞunDoŞruculuŞunDoŞruculuŞunDoŞruculuŞun        
ÜniversitÜniversitÜniversitÜniversiteeeelerdelerdelerdelerde    AldıŞıAldıŞıAldıŞıAldıŞı    BiçimlerBiçimlerBiçimlerBiçimler 
 
Politik doŞruculuŞun yükselişi çok-
kültürlülük ideolojisinin uygulan-
masının bir biçimi olarak kabul 
edilmiştir. Üniversitelerde azınlık-
ları daha iyi destekleyebilmek için 
1980’lerin ortalarından itibaren ilk 
azınlık birleşimleri yaşama geçiril-
miş, azınlıklara özel danışma bi-
rimleri kurulmuş ve azınlık temsil-
cilerinin literatürüne daha geniş 
alanlar yaratmak için eŞitim prog-
ramlarının deŞiştirilmesi yönünde 
adımlar atılmaya başlanmıştır. Bu 
nedenle politik doŞruculuŞun yük-
selişi bastırılanların kendilerinin 
başlattıŞı deŞil, yukarıdan empoze 
edilen bir biçimde betimlenmiştir. 

Üniversitelerde politik doŞrucu-
luk uygulamalarının başlangıcı, öŞ-
retim üyelerinin ve öŞrencilerin ay-
rımcılıŞa uŞrayan azınlıklara karşı 
duyarlılıklarını artırmaları ile aynı 
tarihtedir. Azınlıklara yönelik ege-
men ayrımcılık uygulamaları Batı 
kültürünün doŞrudan bir sonucu 
sayılmış ve bu kültürün sahipleri 
ile üyeleri ayrımcı olarak etiketlen-
miştir. Bu etiketleme ve protestolar 
sonucunda üniversiteler müfredat-
larını ve okuma listelerini yenile-
mek durumunda kalmışlardır. Bu 
yenileme dışında öŞretim üyeleri-
nin ve öŞrencilerin kendi araların-
daki davranışlarında da deŞişiklik-
ler başlamıştır. 

Politik doŞruculuk savunucula-
rı, azınlıklar kadar Avrupalı olma-
yan diŞer halk gruplarının ve ka-
dınlar ile engellilerin uŞradıkları 
ayrımcılıŞa karşı da belirli bir du-

ruş sergilemişlerdir. Bu duruş ile 
birlikte uygulamada talep edilen de-
Şişikliklere, genel kurallara uyul-
madıŞı durumlar için cezalandırma 
mekanizmaları uygulanmıştır. An-
cak azınlıklar ile toplumsal ilişki-
nin nasıl kurulacaŞı konusu belir-
sizliŞini koruduŞundan, 1980’lerde 
ilk dil (konuşma) kodları ortaya 
atılmıştır. Bu kodlar azınlıkların 
yanında kullanılmaması gereken bir 
dizi kavramdan oluşan listeyi oluş-
turmaktaydı. Aynı zamanda politik 
olarak doŞru olmayan sözcükler ye-
rine kullanılacak alternatif kavram-
lar da yerleştirilmeye çalışılmıştı. 
Dil (konuşma) kodları dışında bir 
dizi üniversite kampüsünde ilişki-
leri yönlendirebilecek “code of con-
duct” olarak adlandırılan davranış 
kodları kataloŞu hazırlamıştır. Do-
layısıyla 1990’larda birçok ABD üni-
versitesinde söz konusu bu düzen-
leme biçimleri uygulanmaktaydı 
(Cameron, 1994). 

ÇoŞunlukla davranış kodları ile 
baŞlantılı olan dil kodlarının hedefi 
kültürel azınlıklar ile daha iyi bir 
toplumsal ilişki kurabilmek, onları 
dilsel ayrımcılık karşısında koru-
mak ve doŞru dil ile “insancıl dü-
şünmeyi” teşvik etmekti. Bu teşvik 
çabası politik doŞruculuŞu doŞru 
düşüncenin eşdeŞeri kılmış, dil ara-
cılıŞıyla da düşüncenin gerçekleşti-
Şinin altı çizilmiştir. Savunucuları 
politik doŞruculuŞun doŞru konuş-
ma aracılıŞıyla düzgün düşünmeye 
sevk ettiŞine vurgu yapmıştır. 
 

Politik doŞruculuk ifadesi yönlen-
dirici prensipler ve yönlendirici ku-
rallar bütünü için kullanılan bir tür 
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slogandır. Bu parola ile iki türlü 
çözüm beklenmektedir: Birincisi or-
tak var oluşun düzenlenmesine ve 
uygarca bir arada yaşanmaya ilişkin 
ne türden iknaya sahip olunabile-
ceŞi ve ikincisi de hangi yollarla bu 
prensiplere uygun ortak var oluşun 
kurulabileceŞidir (Gloning, 1996: 
40). 
 

Politik doŞruculuk hareketi baŞla-
mında gündeme gelen ve feminist 
dil eleştirisine5 dayanan düzenle-
meler ve kurallar dört başlık altın-
da toplanmıştır. Bunlar; kolektif 
şahıs tanımları, gruba özgül tanım-
lar, etik olmayan genel dil kullanı-

––––––––––––––––––– 
5 Feminist dil eleştirisi, mevcut dilin eleştirisi 

dışında çeşitli durumlardaki kadınların ve 
erkeklerin farklı iletişimsel davranışlarını 
araştırmakta, çözümlemekte ve eleştirmek-
tedir. Dilin özellikle şahıs referansları esas 
asimetriyi gösterir ve bu nedenle insanlar 
arasında eşitsiz davranışa yol açar. Yapısı ve 
sözlüŞü içinde dil cinsiyetçi ve erkek ege-
mendir. Burada asimetriler dil, sözcük veya 
norm alanlarına iliştirilmiştir. AyrımcılıŞa 
açık örnek olarak dişil cinsiyetin belirgin bi-
çimde dışlandıŞı ifadeler gösterilmektedir. 
Norm olarak eril tür ve onun istatistiki ola-
rak daha yüksek kullanım olasılıŞı eleştiri-
nin merkezindedir çünkü bu asimetri algı-
lamanın prototipini inşa etmektedir. �ahıs 
betimlemelerinde “tür ile cinsiyetin” birliŞi 
kabulü konuşma ve dinlemede kadını olgu-
sal olarak dışlamakta ve onu bu sayede dilsel 
olarak görünmez kılmaktadır. Dil, bir yan-
dan tarihsel olarak gelişmiş düşüncenin bir 
ifadesi, aynası diŞer yandan dönüşen ya da 
dönüşmüş olan gerçekliŞi algılamada bir en-
gel ama aynı zamanda bu dönüşüme etkide 
bulunmayı saŞlayacak araç olarak düşünül-
mektedir. Feminist dilbilim dili, “içinde er-
keŞin norm, kadının ise istisna olduŞu” top-
lumsal gerçekliŞin bir ifadesi biçiminde ele 
almakta ve bu ilişkiyi kırabilmek ya da dili 
özgürleşmiş gerçekliŞe uyarlamak için çaba 
göstermektedir (Samel, 2000: 31; Trömel-
Plötz, 1983: 33)   

 

mı ve ortak sözlüksel dil eleştirisi-
dir. Son ikisi farklı türden kanaat-
leri deŞiştirmenin ya da etkileme-
nin yollarını araştırmaktadır. Buna 
karşılık ilk iki başlık ayrımcılık 
karşıtı tedbirler olarak dil deŞişik-
likleri aracılıŞıyla bilinç deŞişimi ve 
eylemleri düzenlemeyi hedeflemek-
tedir (Jung, 1996: 19). 

Etik olmayan dil kullanımı ve 
sözlüksel dil eleştirisi insanın fizik-
sel ya da psikolojik özelliklerini 
olumsuz deŞerlendiren kelimeleri 
nötralize etmek ve genel etik dışı 
dil kullanımını eleştirmek amacıyla 
sözcük deŞişimini veya yeniden 
oluşturulmasını kapsamaktadır. Söz-
lüksel dil eleştirisi ayrıca politik 
olarak belirli durumları zararsız 
göstermek amaçlı kullanılan ört-
mece kelimelere yönelik de genel 
bir dil eleştirisi içermektedir. Ko-
lektif şahıs tanımları ve grup özgül-
lüŞü politik doŞruculuk savunucu-
larının dilsel ayrımcılık ve hedefle-
nen bilinç deŞişimi için çokça ter-
cih ettikleri, kökleri yurttaşlık hak-
larına ve kadın hareketine dayanan 
düzenlemelerdir. Dilde iyimserliŞin 
bir biçimi kabul edilen bu düzen-
lemeler yeni bir dünyanın yeni bir 
dil aracılıŞıyla kurulabileceŞine 
inanmaktadır. Bunun dışında belli 
bir gruba özgü kültürel veya coŞra-
fik türden tanımlamalar yerine yeni 
kelimeler ikame edilmiştir. 

Dil ve davranış düzenlemeleri 
dışında politik doŞruculuk dikka-
tini eŞitim programlarına yönelt-
miş, bu doŞrultuda “ölü beyaz Av-
rupalı erkeklerin” (dead white Eu-
ropean males, kastedilen çoŞunluk-
la aydınlanma filozofları) eserleri-
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nin okutulduŞu “Batı uygarlıŞı” ya 
da “Batı kültürü” gibi müfredatın 
zorunlu derslerinin boykotunu 
önermiştir. ÖŞrenciler yalnızca po-
zitif ayrımcılık (affirmative action) 
çerçevesinde uygulamaya konulan 
kota düzenlemeleri ile deŞil, aynı 
zamanda somut ayrımcılık karşıtı 
tedbirler aracılıŞıyla da üniversite-
de azınlıklara yer açılmasını ve eŞi-
tim programlarında farklılık talep 
etmişlerdir (Markovitz, 1992; Glo-
ning, 1996). Bu çizgide ayrıca öŞ-
rencilerin birçok üniversitede kül-
türel çalışmalar dersleri almaları da 
saŞlanmış ve pozitif ayrımcılık doŞ-
rultusunda azınlık öŞrencilerinin 
üniversitelere kabulleri kolaylaştı-
rılmıştır. 

Üniversitelerde kendini kabul et-
tirdikten sonra politik doŞruculuk 
uygulamaları Amerikan toplu-
munun diŞer alanlarına sızmaya 
çalışmıştır. Ancak hiçbir girişim 
üniversitelerdeki kadar geniş kap-
samlı olamamış, ilgi uyandırama-
mıştır. Bu ilgi 1990’larda bir yanda 
politik saŞın ve muhafazakârların 
politik doŞruculuk kavramını ala-
rak, onu araçsallaştırıp kendi çıkar-
ları için kullanmaya başlamasını, 
diŞer yanda AtlantiŞin öte yakasına 
da ulaşmasını saŞlamıştır. 

Lorna Weir, ABD’deki politik 
doŞruculuk söylemini üç aşamaya 
ayırarak incelemiş, sürecin sonun-
da “yeni kıta”da gündelik yaşamla 
bütünleşen kavramın “her gün kul-
lanılan bir sözcüŞe” dönüştüŞünü 
ifade etmiştir (Weir, 1995: 51). 
Weier’e göre ilk aşamanın başlangı-
cı “geç 1960’lardaki toplumsal ha-
reketler”dir. Bu aşamayı 1980’ler 

boyunca medyanın, özelinde de ga-
zetelerin kavramı haber üretim sü-
recinde kullanımı takip etmiştir. 
Nihayetinde üçüncü aşama Ekim 
1990’dan itibaren beliren medya 
haber dalgasıdır. Weir, 1990’ların 
başlarında gelişen üçüncü aşamada 
söylemin yeni muhafazakârlar tara-
fından belirlendiŞini ve bütünüyle 
başkalarını olumsuz olarak tanım-
lamak üzere deŞerlendirildiŞini vur-
gulamıştır (1995: 53). Politik doŞ-
ruculuk üzerinden gerçekleştirilen 
güç/iktidar mücadelesini Toni Mor-
rison, “politik doŞruculuk üzerine 
yürütülen tartışmaların gerçek ne-
deni hakkında düşündüŞümde me-
selenin bu kavramı tanımlama gü-
cü olduŞuna inanıyorum. Tanımla-
mayı yapanlar onu adlandırarak gü-
cü elde etmek istiyorlar. Ve tanım-
lanmış olan şimdi bu gücü onların 
elinden almakta” diyerek özetle-
miştir (The New York Times Ma-
gazines, 1994). Bu tarihten itibaren 
politik doŞruculuk hareketin baş-
langıcındaki ideoloji ile baŞları gi-
derek zayıflamış, kavram üzerinden 
çekişme gelenekselcilerin ve muha-
fazakârların katılımıyla konuşma 
ve ifade özgürlüŞünün temel deŞer-
lerine yönelik bir tartışmaya doŞru 
evrilmiştir (Behrens ve von Rim-
scha, 1995: 20). 
    
ABDABDABDABD’’’’dededede    YeniYeniYeniYeni MuhafazakârlarınMuhafazakârlarınMuhafazakârlarınMuhafazakârların    veveveve        
GelenekselcilerinGelenekselcilerinGelenekselcilerinGelenekselcilerin    PolitikPolitikPolitikPolitik        
DoŞrDoŞrDoŞrDoŞruuuuculukculukculukculuk    EleştirisiEleştirisiEleştirisiEleştirisi 
 
1990’ların başından itibaren politik 
saŞın pejoratif anlamda yararlandı-
Şı politik doŞruculuk, muhafazakâr 
öŞrencilerin, akademisyenlerin ve 
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gazetecilerin rakiplerine ve solun 
uŞraşılarına karşı kullandıŞı bir kav-
rama dönüşmüştür. Politik bilimci-
ler kavramın bu tarz kullanımını 
geleneksel deŞerlerin muhafazakâr 
savunusunun stratejilerinden biri 
olarak kabul etmektedir. Politik 
doŞruculuk zaman içerisinde libe-
rallere karşı şiddetle sürdürülen 
yerme (iftira) kampanyası biçimini 
de almıştır. Politik doŞruculuk kar-
şıtı neredeyse bütün yazarlar bu 
kavramın totaliter ve diktatöryel 
karakterine vurgu yapmış, azınlıŞın 
çoŞunluk üzerinde bu sayede ege-
menlik kurabildiklerini vurgulama 
çabası içine girmişlerdir. Bu doŞ-
rultuda yazarlar, kavramın demok-
rasi ve özgürlük karşıtı nitelikleri-
ne, Avrupa (özellikle Anglo-Sak-
son) kökenli erkek egemen anada-
mar kültürünün etkisini azaltma 
amacına işaret etmişlerdir. 

Dorothy E. Smith yayımladıŞı 
kitabında politik doŞruculuŞu, oto-
rite ve güç kaybına karşılık gele-
neksel seçkinlerin direnişinin ideo-
lojik kodu ve ifadesi olarak tanım-
lamıştır. Smith, yeni muhafazakâr 
cephenin politik doŞruculuk kodu-
nu araçsallaştırarak bu sayede ku-
rumsal düzen eleştirisi yapabildiŞi-
ne ve belirli grupların kültürel ege-
menliŞini bastırabildiŞine deŞinmiş-
tir. Dahası muhafazakârların sansür 
olarak tanımladıkları politik doŞ-
ruculuŞa; kamusal tartışmaları sı-
nırlandırdıŞı, müzakereye katılan 
tarafların otorite ve güvenilirlikle-
rini sarstıŞı, kamusal alanda hangi 
temalar hakkında ve hangi biçimde 
konuşulacaŞını belirlediŞi için şid-
detle karşı çıktıklarını belirtmiştir 

(Smith, 1999: 27). 
Bu gelişmeye en önemli katkıyı 

Richard Bernstein’ın New York Ti-
mes’da yayımlanan makalesi saŞ-
lamıştır (Bernstein, 1990). Yeni mu-
hafazakârlarca kavramın araçsallaş-
tırmasını devralan Bernstein, poli-
tik doŞruculuŞun olumsuz kulla-
nımını saŞlamlaştırmış ve gazeteci-
lik söylemine yerleştirmiştir. Berns-
tein yazısında politik doŞruculuŞu 
ortodoksluk, faşizm ve tutuculuk 
ile aynı basamakta, tiranlıŞın bir çe-
şit varyasyonu olarak tanımlamış-
tır. Devamında kavramın alt anlam-
larına deŞinmiş; dış politika, Afri-
ka-Amerika çalışmaları, ders prog-
ramları (müfredat) deŞişiklikleri, 
pozitif ayrımcılık, eşcinsel ve lezbi-
yen araştırmalar, feminizm, Filis-
tin’in kendi kaderini belirleme hak-
kı, dini kurallara, yasalara ve Ba-
tı’ya saldırı gibi Amerikan reform 
hareketinin 1960’lardan bu yana ge-
liştirdiŞi ve kendisi tarafından olum-
suz olarak sınıflandırılan kültür içe-
riklerinin ABD açısından sonuçla-
rını irdelemiştir. 

Benzer şekilde Michigan Üni-
versitesi’nde yaptıŞı bir konuşmada 
dönemin ABD Başkanı George H. 
W. Bush da bu yeni kavramı ele 
almış ve özgür konuşma ile ilişki-
lendirmiştir. 
 

şronik bir biçimde Haklar Yasasının 
yıldönümünde tespit ediyoruz ki, 
bazı üniversitelerin kampüsleri de 
dâhil olmak üzere Amerika Birleşik 
Devletleri’nin her yerinde özgür 
konuşma saldırı altındadır. Politik 
doŞruculuk düşüncesi bütün ülke-
de bir tartışma yaratmıştır. Ve her 
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ne kadar bu hareket, ırkçılık, cinsi-
yetçilik ve nefretin kalıntılarını yok 
etmek gibi övgüye deŞer bir gerek-
sinimden doŞmuş olmakla birlikte, 
bunun yerine yeni ön yargılar yer-
leştirmiştir. Hareket belirli temaları 
tabulaştırmakta, belirli ifadeleri ta-
bulaştırmakta ve hatta belirli jestle-
ri tabulaştırmaktadır. Erdemlilik için 
haçlı seferi olarak başlamış olan, 
deŞişerek bir çatışma merkezine ve 
hatta sansüre dönüşmüştür (Bush, 
1991). 
 

ABD muhafazakârları politik doŞ-
ruculuŞu Nazizm ve Stalinizm gibi 
iki bilindik ve hafızalarda yerleşik 
rejim ile kıyaslamaya büyük önem 
vermiştir. Bu iki totaliter rejimin 
üniversiteler ve akademisyenler üze-
rinde kurduŞu baskının bir benze-
rinin politik doŞruculuk savunucu-
larınca gerçekleştirildiŞi, kurumla-
rın ele geçirilerek denetlenmek is-
tendiŞi ifade edilmiştir. Üniversite 
kavrayışı üzerinden politik doŞru-
culuŞa karşı yürütülen kampanya-
da Allan Bloom, Roger Kimball ve-
ya Dinesh D’Souza gibi isimler öne 
çıkmış, haftalarca New York Times 
çok satanlar listesinde yer alan ki-
tapları “politik doŞruculuŞa karşı 
yürütülen kampanyanın şncilleri” 
sayılmıştır (Molyneux, 1993: 45). 
D’Souza politik doŞruculuk ile ilgili 
saldırısının merkezine pozitif ay-
rımcılıŞı yerleştirmiş, beklenenin 
aksine kavramın “ters ayrımcılıŞa” 
yol açtıŞını ve beyazların bireysel 
haklarını çiŞnediŞini vurgulamıştır 
(D’Souza, 1991: 251). Bloom ve 
Kimball ise 1960’ların öŞrenci ey-
lemlerini eleştirmekle kalmamış, 

politik doŞruculuk savunucuları-
nın bu kurumlara duydukları ilgi-
nin nedenleri üzerinde de durmuş-
lardır. Buna göre, aklın ve eleştirel 
mantıŞın vatanı, gerçeŞin tarafsızca 
aranışının merkezi olan üniversite-
lerin tam da bu özelliklerinden do-
layı radikal “görelilerce” (rölativist-
ler) işgal edilmiş durumda oldukla-
rını saptamışlardır (Bloom, 1987; 
Kimball, 1990). Bu kitapları, News-
week, New Republic, Village Voice, 
New York Times, New York Re-
view ya da Wall Street Journal gibi 
sayısız gazete ve dergide çıkan ma-
kaleler izlemiş, konunun kamuo-
yunun gündeminden düşmesi en-
gellenmiştir (Molyneux, 1998: 12). 

Peter F. Drucker, üniversiteleri 
etki altına alma girişimlerini de-
konstrüktivizm, radikal feminizm, 
eşcinsel ve lezbiyen özgürleşimi 
benzeri uŞraşılar gibi bir tür “bar-
barlık” olarak tanımlamış, amacın 
bütünüyle Batı kültürünün yok edil-
mesi olduŞunu iddia etmiştir. Druc-
ker’a göre Avrupa aydınlanmasının 
son büyük figürü olan Wilhelm 
von Humboldt’un tanımlamasından 
iki yüzyıl sonra modern üniversite 
kavramı ortadan kaldırılmaya çalı-
şılmaktadır. Bu ise yalnızca ders 
programlarının ya da mezun aday-
larının deŞil aynı zamanda düşünce 
ve konuşma özgürlüŞünün de re-
hin alınması anlamına gelmektedir 
(Drucker, 1994: 58-63). Aynı kay-
gıları paylaşan Steve Shapiro ve 
Suzanne D. Sparks ise politik doŞ-
ruculuŞu “yeni McCarthycilik” ola-
rak betimlemişledir (Shapiro ve 
Sparks, 1995/96: 25-29). Yazarlara 
göre radikal öŞretim üyelerinin ve 
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öŞrencilerin işbirliŞi aracılıŞıyla 
ABD üniversiteleri işgal edilmekte-
dir, yüksekokulların ve kolejlerin 
kutsanmış gelenekleri büyük bir 
tehdit altındadır, ırk ve cinsiyet te-
melinde bir politika arayışı da bu 
süreci hızlandırmaktadır. Muhafa-
zakârlara göre politik doŞruculuk 
düşünce ve konuşma özgürlüŞüne 
engel olarak tanımladıkları pratik-
ler inşa etmeye çalışmakta, oysa sa-
vunucularının beklediŞi sonuçların 
tersine bu pratikler üniversitelerde 
otoriter hoşgörüsüzlüŞe, ırklar ara-
sındaki gerginliklerin artmasına, 
dürüst akademisyenlerin araştırma-
larının kısıtlanmasına, “normal” öŞ-
rencilerin ve geleneklerine baŞlı öŞ-
retim üyelerinin sürekli baskı gör-
melerine neden olmuştur. 

Politik doŞruculuk karşıtlarının 
sıkça başvurduŞu düşünce ve ko-
nuşma özgürlüŞünün kısıtlandıŞı 
ve hatta ortadan kaldırıldıŞı iddiası 
genelde John Stuart Mill’e ve onun 
Özgürlük Üzerine adlı eserine baş-
vurularak temellendirilmiştir. Mill’ 
den hareketle düşüncelerin serbest-
çe dolaşımının önemi vurgulanmış-
tır. Bu çerçevede ilk olarak Mill’in 
“çoŞunluŞun tiranlıŞı” tanımlaması 
alınmış, özellikle resmi tedbirlerin 
alınmasını saŞlayarak belirli zorun-
luluklar getirdiŞi takdirde toplu-
mun büyük bir tehlike oluşturabi-
leceŞi belirtilmiştir. 
 

Toplum kendi hükümlerini yerine 
getirebilir, getirmektedir de ve eŞer 
doŞru yerine mantıksız buyruk ver-
diŞi takdirde ya da kendisini ilgi-
lendirmeyen meselelere karıştıŞın-
da diŞer birçok politik baskı türün-

den daha korkunç bir toplumsal ti-
rana dönüşür... Çünkü özel yaşama 
daha fazla müdahale etmekte ve ru-
hun kendisini köleleştirmektedir. 
şlgililerin tiranlıŞına karşı koruma 
bu nedenle yeterli deŞildir, egemen 
düşüncelerin ve duyguların tiranlı-
Şına karşı da koruma gereklidir. 
Özellikle farklı görüşlere sahip olan-
lara karşı toplumun kendi fikirleri-
ni ve pratiklerini yaşam kuralları 
olarak dayatmak için sivil cezalan-
dırma dışında başka araçlar kul-
lanma eŞilimine karşı koruma ge-
reklidir (Mill, 1974: 9-10). 
 

Özgürlükten ilk olarak vicdani öz-
gürlüŞü anlayan Mill, ancak vicda-
ni özgürlüŞün yeterli gelmediŞini, 
düşüncelerin dışa karşı da özgürce 
oluşturulabilmesi ve temsil edile-
bilmesinin gerekliliŞi üzerinde dur-
muştur. Bunun anlamı tartışma öz-
gürlüŞünün saŞlanmasıdır. Tartış-
ma özgürlüŞü ise ister devlet ister-
se toplumsal gruplarca yönlendiril-
sin kamuoyunun tiranlıŞına karşı 
etkili bir koruma kalkanıdır. Bu gö-
rüşe dayanarak muhafazakârlar po-
litik doŞruculuk savunucularını ve 
taleplerini despotik rejimler ile kı-
yaslamışlardır. Mill’in “bireylerin 
üzerinde uygulanan toplumsal des-
potizm”in (Mill, 1974: 12) sonuç-
larını günümüze uyarlayan muha-
fazakârlar, cezai yaptırımlar da içe-
ren dil (konuşma) kodlarını farklı 
düşüncelere karşı hoşgörü savunu-
suyla eleştirmişlerdir. Devamında 
Mill’in düşüncelerin serbest dola-
şımının güvence altına alınması ta-
lebinin nedenleri yüceltilmiş; bir 
düşüncenin yanlış bile olsa içinde 
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birkaç dirhem hakikat barındırabi-
leceŞi, susturulan herhangi bir dü-
şüncenin doŞru olabilme olasılıŞı-
nın doŞabileceŞi, hakikatin karşı 
fikirlerle zorlanmadıŞı durumlarda 
ön yargıya dönüşebileceŞi yönün-
deki güçlü savlarından yararlanıl-
mıştır (Keane, 1993: 34-36). Muha-
fazakârlar konuşma ve ifade özgür-
lüŞünün insan haklarının bir par-
çası olduŞunu sürekli olarak tek-
rarlarken, anayasanın korumasının 
eleştirel, tahrik edici, ahmakça ve 
hatta kötü niyetli ifadeleri de kap-
sadıŞının altını çizmişlerdir. Politik 
doŞruculuŞun; politik olarak dü-
zenlenmiş konuşma kurallarına, ile-
tişimin içeriŞi ile ilgili düzenleme-
lerine, bütün toplumu kapsaması-
na, baŞlayıcılıŞına, toplumsal yaptı-
rımlar uygulanmasına, beklenen so-
nuçların önceden söylenmesine, tar-
tışmaların engellenmesine ve zo-
runlu uzlaşı yaratılmasına karşı çı-
kılmış, yerine liberal tartışma kül-
türü önerilmiştir. 

Politik doŞruculuk karşıtları da-
ha büyük kesimlerin desteŞini elde 
etmek için kavramın Marksizm geç-
mişini alarak yeniden inşa etmiş ve 
bu sayede savlarını güçlendirmeye 
çalışmışlardır. Yeni bir ideoloji ola-
rak politik doŞruculuŞun kökeni 
toplumsal devrimi ve geleneksel 
kültürün radikal dönüşümünü ta-
lep eden Marksizme baŞlanmış, gü-
nümüzde ekonomik Marksizmin öl-
düŞü, ancak yerine kültürel olanın 
geçerek ABD toplumunu ele geçir-
diŞi korkusu yaygınlaştırılmaya ça-
lışılmıştır. 
 
 

Amerikalıların cevaplaması gereken 
en önemli soru “Gerçekten Ameri-
ka’nın ideolojik bir devlet olmasını 
istiyor muyuz?” Muhafazakârlar bü-
tün ideolojilerin nereye götürdü-
Şünü bildiŞinden yanıtımız daima 
“Hayır!”. Ancak galip gelmek ve bü-
tünüyle düşünce ve ifade özgürlüŞü 
temelinde ülkemizi yeniden ele ge-
çirmek istiyorsak, o takdirde düş-
manımızı tanımamız lazım. Politik 
doŞruculuŞun ne olduŞunu anlama-
mız gerek. Ve çok yakında görece-
Şiniz üzere bu ideolojinin gerçek 
köklerini ve doŞasını tanımladıktan 
sonra onu aşmak için de büyük bir 
adım atmış olacaŞız (Lind, 2004: 5). 
 

Marksizme karşı toplumun korku 
ve endişelerini körükleme gelenek-
sel deŞerlere ve yaşam biçimine, 
“eski güzel günlere”, yönelik olum-
lu vurgularla bir arada yürütülmüş-
tür. 
 

Birçok Amerikalı 1950’li yılları gü-
zel zamanlar olarak hatırlamakta-
dır. Yuvamız güvencedeydi ve doŞ-
rusu insanların büyük çoŞunluŞu 
kapılarının kapalı olup olmadıŞıyla 
bile ilgilenmiyordu. Devlet okulları 
genelde olaŞanüstü kaliteliydi ve or-
taya çıkan sorunlar, derste konuş-
ma ya da koridorlardaki koşuştur-
malardı. Birçok erkek kadınlara 
hanımefendi gibi davranır ve çoŞu 
kadın zamanının ve emeklerinin ço-
Şunu yuvasını güzelleştirmek, ço-
cuklarının eŞitimi ile ilgilenmekle 
ve kamu yararına dayalı işler aracı-
lıŞıyla topluluŞa yardım ederek ge-
çirmekteydi. Çocuklar anne ve ba-
balarının gözetiminde evin içinde 
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büyür ve okuldan döndüklerinde 
onlar için anneleri daima orada ha-
zır bulunurdu. EŞlence bütün aile-
nin keyif aldıŞı bir şeydi (Lind, 
2004: 6). 
 

Muhafazakârlar Amerikan toplu-
munu son kırk yılda egemenliŞi al-
tına altıŞını iddia ettikleri (kültürel 
Marksist6/politik doŞruculuk) ideo-

––––––––––––––––––– 
6 Muhafazakârlar, kültürel Marksizm olarak 

tanımladıkları politik doŞruculuk ile eko-
nomik Marksizm arasında hiçbir fark bu-
lunmadıŞını çünkü her ikisinin de sınıfsız 
toplumu öngördüŞünü ve insan doŞasına 
aykırı olmakla birlikte bütün insanların eşit 
oldukları varsayımı üzerinden hareket ettik-
lerini ifade etmişlerdir. Dolayısıyla her ikisi 
totaliter ideolojidir. Özellikle üniversitelerde 
gücü ele geçiren politik doŞruculuŞun tota-
liter özellikleri görünür hale gelmiştir ve 
eleştirilere göre konuşma özgürlüŞü, basın 
ve hatta düşünce özgürlüŞü ortadan kaldı-
rılmıştır. Ekonomik ve kültürel Marksistler 
arasındaki diŞer bir benzerlik, tarihin tek 
boyutlu yorumlanması üzerinden kurulmuş-
tur. Klasik Marksizmin bütün tarihi üretim 
araçlarının özel mülkiyeti, kültürel Marksiz-
min de bir grubun diŞer gruplar üzerindeki 
egemenlikleri üzerinden ele aldıŞı belirtil-
miştir. Üçüncü bir benzerlik her iki Marksist 
türün belirli grupları a priori iyi ve kötü ta-
nımlamaları olarak gösterilmektedir. Klasik 
Marksizm işçileri ve çiftçileri iyi, burjuvaziyi 
ve diŞer özel mülk sahiplerini kötü olarak 
tanımlarken, kültürel Marksistler siyahları, 
Latinleri, feminist kadınları, eşcinselleri ve 
diŞer azınlıkları iyi, beyaz erkeŞi kötü olarak 
almaktadır.  Dördüncü bir benzerlik kullanı-
lan araçlarda saptanırken, ekonomik Mark-
sistlerin burjuva mülklerini kamulaştırdıŞı 
gibi, kültürel Marksistlerin de beyaz adamlar 
ve diŞerleri için para cezaları verdikleri, 
kendi bakış açılarına göre “iyi” gruplara po-
zitif ayrımcılık adı altında fayda saŞladıkları 
ifade edilmiştir. Son bir benzerlik, ideoloji-
lerinin haklılıŞını her durumda ortaya koya-
bilecekleri Marksist çözümleme yöntemleri 
aracılıŞıyla kurulmuştur. Buna göre klasik 
Marksistler ekonomik çözümlemeyi, kültü-
rel Marksistler ise metin içindeki kelimeyi 
gerçek anlamından koparacak olan dilbilim-

loji nedeniyle “geçmiş güzel günle-
rin” ortadan kaldırıldıŞı, günümüz-
de mücadelenin ekonomik yapıdan 
kültürel üst yapılara doŞru kaydı-
rıldıŞını belirtmişlerdir (Lind: 2004: 
7-8). Söz konusu eleştiriler, politik 
doŞruculuŞun teorik geçmişini 
1960’lardaki öŞrenci eylemlerinin 
öncesine, Marksizmi ekonomiden 
kültürel alana taşıyan Antonio 
Gramsci’nin yazılarına ve Hapisha-
ne Defterleri’ne dayandırmış, Frank-
furt Okulu olarak adlandırılacak 
olan “Toplumsal Araştırmalar Ens-
titüsü”nün Birleşik Devletlere zo-
runlu göçünden sonra, politik doŞ-
ruculuŞun Amerikan üniversitele-
rinde güçlü etkiler uyandırdıŞının 
altını çizmiştir. Özetle politik doŞ-
ruculuŞun teorik geçmişi, “Frank-
furt Okulu’nun Marx ve Freud’u 
birleştirmesine ve sonra (bir dizi 
faşist ve Marksist katkıyla) dilbili-
me eklemlenerek “Eleştirel Teo-
ri”nin ve “Dekonstrüktivizm”in ge-
liştirilmesine baŞlanmıştır. 

Muhafazakârlar açısından poli-
tik doŞruculuk ile mücadele etme-
nin en belirgin yöntemi yasaklı ke-
limeleri kullanmak, tavsiye edilen 
kelimelerden ise yararlanmamaktır. 
Ayrıca baskı altında oldukları iddia 
edilen azınlıkların işledikleri suçlar 
ve ahlâki olmayan cinsel eylemler 
açıŞa çıkarılmalı, çocuklarının ka-
mu okullarına gitmeleri engellen-
melidir. Ancak en önemlisi politik 
doŞruculuk ile mücadelenin, kül-
türel Marksistlerin belirledikleri gi-
bi deŞil, geleneksel kültürün eski 
––––––––––––––––––– 

sel çözümleme yöntemini kullanarak ideolo-
jilerine bilimsel bir hava katmayı amaçla-
maktadırlar (Lind, 2004). 
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kuralları çerçevesinde yürütülmesi-
dir. 

Geleneksel kültürün önündeki 
en büyük engel olan politik doŞru-
culuŞun ABD’deki en görünür dı-
şavurumu feminist ideoloji olarak 
gösterilmiştir. Muhafazakârların var-
sayımları Amerikan kültürünün fe-
minize edilişinin neredeyse tamam-
landıŞıdır. Richard Berstein da çok-
kültürlülük hakkında yazdıŞı kita-
bında bu varsayımı, “Son yıllarda 
Amerika’daki Marksist-devrimci sü-
recin geçmişte olduŞu gibi sınıf 
mücadelesine deŞil, ırk ve cinsiyet-
ler arası mücadeleye yoŞunlaştı”Şı-
nı belirterek sürdürmektedir (Berns-
tein, 1994: 14). Oldukça kapsayıcı 
bu uŞraşının nihai amacının beyaz 
erkeŞin egemenliŞini yok etmek ol-
duŞu iddia edilmiştir. Bu yönde po-
litik doŞruculuŞun bütün güç/ik-
tidar yapılarında kadınlara yönelik 
engelleri ortadan kaldırmaya çalış-
tıŞı, yasalar ve süreçler aracılıŞıyla 
da beyaz adamın “iblisleştirildiŞi” 
ifade edilmiştir. Söz konusu olan, 
düşüncenin ve deŞerlerin dönüştü-
rülerek var olan toplumsal düzenin 
ortadan kaldırılmasıdır. Dahası med-
ya içindeki yaygınlıŞı nedeniyle de 
bu harekete karşıt bir kültürü ku-
rabilmenin güçlüŞü söz konusu-
dur. 
 

Her ırktan Amerikalı erkekler, her 
yaştan ve farklı yaşam koşulların-
dan gelen geleneksel kadınlar ayaŞa 
kalkarak politik doŞruculuŞu sor-
gulayacaklar mı? Ya da Amerikalı 
erkekler gönüllü olarak gelecekte 
de anaerkillik altında köleliŞi kabul 
edecekler mi? Bu süreç anarşiye yol 

açıp Amerikada demokrasi deneyi-
minin sonu olmaz mı? (Atkinson, 
2004: 46-56). 
 

Muhafazakârlar, demokrasi için güç-
lü bir tehdit unsuru olarak gördük-
leri politik doŞruculuk hareketinin 
söylemini çözümlemeye çalışırken, 
bu söylemin barındırdıŞı “maŞdu-
riyet” temasını ve bu maŞduriyetin 
sözde temsilini ifşa etme yönünde 
bir strateji izlemişlerdir. 
 

MaŞduriyetlerinin, ahlâki öfkeleri-
nin ve ortak düşman olan beyaz er-
keŞe karşı kinlerinin haklılıŞının ge-
nel politik iklimini oluşturabilmek 
için bu gruplar resmi olmayan yol-
lar ile birleşti. Bütün bu gruplar 
Amerikan toplumundaki seçkin be-
yaz erkek yöneticilerden ya da bazı 
durumlarda genel olarak batı uy-
garlıŞından baskı gördüklerini sa-
vunmuşlardır. Bu yaygın maŞduri-
yet algısı şeytani güçlerden kaynak-
lanan acılara maruz kalan gruplar 
için belli duyarlılıklar yarattı... Po-
litik doŞruculuk ahlâki drama poli-
tikaları üretti (Spencer, 1994: 559). 
 

Politik doŞruculuŞa ilişkin politik 
yelpazenin saŞından gelen, muha-
fazakâr ve geleneksel temelli eleşti-
riler kavramın savunucuları açısın-
dan beklenmedik deŞildir. Asıl şa-
şırtıcı olan egemen muhafazakâr ar-
gümanlara eklemlenerek zaman içe-
risinde Marksist, liberal ve sol dü-
şünce kökeninden gelen yazarların 
yaptıkları eleştirilerdir7. 

––––––––––––––––––– 
7 Bunlar arasında C. Vann Woodward, Nat 

Hentoff, Mortimer J. Adler, Todd Gitlin, 
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AvrupaAvrupaAvrupaAvrupa’’’’dadadada    PolitikPolitikPolitikPolitik    DoŞruculukDoŞruculukDoŞruculukDoŞruculuk        
TahayyülüTahayyülüTahayyülüTahayyülü 
 
ABD’de yeni muhafazakâr söylemin 
egemen olmaya başladıŞı, kavramın 
içeriŞinin anlam dönüşümüne uŞ-
ratıldıŞı ve olumsuz, iftiralarla dolu 
yan anlamlar ile donatıldıŞı bir dö-
nemde politik doŞruculuk Atlan-
tiŞin diŞer yakasına ulaşmıştır. şn-
giltere, Almanya ve Avusturya baş-
ta olmak üzere birçok ülkede kav-
ram, medya aracılıŞıyla kamusal 
söyleme dâhil edilmiştir. 1990’larda 
ABD’ye özgü bir fenomen olarak 
görülen politik doŞruculuk, yaşa-
nan bazı olayların medyada haber 
konusu edilmesiyle birlikte Avru-
pa’nın da ilgisini çekmiştir. Karşı-
laştırıldıŞında ABD’deki tartışma, 
üniversiteler ve öŞretim üyeleri ile 
öŞrenciler üzerinden yürütülürken, 
Avrupa’da ise politik doŞruculuŞun 
kapsadıŞı temalar ve aktörler de-
Şişmiştir. Ayrıca ABD’den farklı 
olarak tartışmanın Avrupa’daki ba-
şat aktörleri, kavramı genellikle 

––––––––––––––––––– 
Eugene D. Genovese, Elizabeth Fox-Geno-
vese, Louis Menand, Cynthia Griffin Wolff, 
David Bromwich, Derek Bok, Nuretta Koert-
ge, Stephen Carter, John Patrick Diggins, 
John Searle, Irving Howe, Edward W. Said, 
Shelby Steele, David Riesman, James David 
Barber, Nadine Strossen, Russell Jacoby, Ste-
ven Marcus, Daphne Patai, Helen Vendler, 
Nathan Glazer, Seymour Martin Lipset, Ir-
ving Louis Horowitz, Alan Kors, Jacques 
Barzun, Edward O. Wilson, Donald Kagan, 
Julius Lester, Allan Dershowitz, Colin Diver, 
Benno Schmidt gibi isimler yer almaktadır. 
Liberaller politik doŞruculuŞu dil ve düşün-
ce üzerinden gücün/iktidarın yerleşik hale 
getirilmesi olarak deŞerlendirirken, Mark-
sistler politik doŞruculukta küçük burjuva 
ahlâkının düşünce tarzının yansımasını gör-
müşlerdir.  

olumsuz ve eleştirel boyutlarıyla in-
celemiştir. 

şlk olarak, Almanya ve Avustur-
ya medyası politik doŞruculuŞu ki-
şiselleştirerek içeriŞini tersine çe-
virmiş, yabancıların adlandırılma-
sında kullanmak üzere “iyi insan8” 
kavramını türetmiştir. Politik doŞ-
ruculuk gibi “iyi insan” da bir dizi 
eleştirel politik konumu bütünüyle 
küçümseyerek reddetmek için stig-
ma kelimeler haline getirilmiş ve 
ideolojik kodlar olarak kullanılma-
ya başlanmıştır. Dolayısıyla femi-
nistlerden faşizm karşıtlarına kadar 
geniş bir yelpazede yer alan ko-
numlar, “politik olarak doŞru” yani 
“diktatöryel” ve “demokratik olma-
yan” biçiminde tanımlanmış, poli-
tik olarak doŞruculuk talep etmek-
le diktatörce eŞilimlere sahip ol-
mak özdeşleştirilmiştir. Almanya’da-
ki politik doŞruculuk söylemi Jörg 
v. Uthmanns’ın (1991) ve Dieter E. 
Zimmer’in (1993) Frankfurter All-
gemeine Zeitung ve Die Zeit’daki 
makalelerinden sonra yaygınlaşmış-
tır. Zimmer’in makalesi ABD’de 
Bernstein’ın neden olduŞu tartış-
malara yakın etkiler uyandırmıştır. 
Kısa sürede Alman medyası bu ko-

––––––––––––––––––– 
8 şyi insan kavramıyla daha iyi ve güzel bir 

dünyanın yaratılabilmesi için gerekli kabul 
edilen ahlâki bütünlük amaçlanmaktadır. şyi 
insan, insan olmanın vasıflarına inanmayı, 
faydalı istencin mantıŞı aracılıŞıyla kötüden 
uzaklaşan bir gelişmeyi kapsamaktadır. Bu 
kavrayış mantıklı etik aracılıŞıyla insanlıŞın 
hoşnutluŞuna vurgu yapmaktadır. Genel ku-
ralı, “sana nasıl davranılmasını istiyorsan 
sen de öyle iyi davran.” Politik doŞruculuk 
tartışmaları içinde muhafazakârlar, saŞ po-
pülist ve aşırı saŞ üyeleri, iyi insan kavramı-
nı tersine çevirerek politik bir slogana dö-
nüştürmüşlerdir (Klein, 2013). 
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nuya yönelmiş ve üç tema etrafında 
ele almıştır; kadınlar, marjinalleşti-
rilmiş ve ayrımcılıŞa uŞramış grup-
lar ile Asya, Afrika ve Latin Ameri-
ka kıtalarını sömürgecilik karşıtı 
bir perspektifle ele alan “trikont” 
yani “üç kıta” temalarıdır. Bu üç 
konu dışında Almanya kendi tarihi 
ve savaş sonrasının politik uygula-
maları ile yüzleşmek amacıyla da 
politik doŞruculuŞu kullanmıştır. 
Ülkenin tarihiyle, geçmişiyle yüz-
leşmesi ya da yeniden yorumlaması 
çabası politik doŞruculuŞun ölçüt-
leri arasına tarihsel doŞruculuŞu da 
dahil etmiştir. Almanya’da “normal-
leştirme” kavramı ile betimlenen 
bu çaba karşıtlarda “solun ve azın-
lıkların diktatörlüŞü” olarak ele 
alınmıştır. 

Kıta Avrupası’ndaki tartışmala-
rın ABD’den farkı “entelektüel dü-
zeyin daha düşük” olması ve Yeni 
Kıta’daki gibi medya üzerinden yü-
rütülmemesidir. Amerika’daki gibi 
kampüslerdeki muhafazakâr saŞ 
eŞilimli öŞretim üyeleri deŞil, gay-
retli gazeteciler Avrupa’da politik 
doŞruculuŞu kamusal söyleme it-
miştir. AtlantiŞin her iki yakası ara-
sındaki en yakın benzerlik Kıta Av-
rupası’nda da 1990’ların ortaların-
dan itibaren güçlü bir politik doŞ-
ruculuk karşıtlıŞının yeşermesi ve 
özellikle kitap piyasasında bu kar-
şıtlıŞın etkin bir şekilde yürütül-
mesidir. Bu nedenle kitaplarda “de-
mokrasi için bir tehdit”, “düşünce 
özgürlüŞüne müdahale”, “erkek ege-
menliŞine, hegemonyasına ve dü-
zeni modeline karşı bir isyan” ola-
rak tanımlamalar sıkça kullanılmış-
tır (Behrens ve Rimscha, 1995). 

Almanya’da politik doŞruculuk 
söylemi öncelikle medya ve kitap 
piyasası üzerinden işlerken, Avus-
turya’da günlük gazeteler bunun 
içinde de okuyucu yorumları kana-
lıyla kavram gündeme getirilmiştir. 
Zaman olarak Almanya’dan daha 
geç başlamış olsa da buradaki tar-
tışmalar büyük ölçüde benzer şe-
kilde ilerlemiş, Peter Hiess ve Fran-
ziskus Kerssenbrock politik doŞru-
culuŞu “yarım akıllıların ve mizah 
yoksunu insanların dil ve toplum 
üzerindeki tehdit edici diktatörlü-
Şü” biçiminde deŞerlendirmişlerdir 
(Auer, 2002: 294). 

DiŞer ülkelerde olduŞu gibi şn-
giltere’de de politik doŞruculuk 
tartışmalarının kapsamı ve şiddeti 
ABD’den farklı gerçekleşmiştir. Po-
litik doŞruculuk eylemleri ve karşıt 
saldırılar sosyal işler, okullar, yerel 
yönetimler, sendikalar ve cezai hiz-
metlerde yoŞunlaşmıştır. Bunun te-
mel nedeni ise bu bölgelerin solun 
çekim merkezi olması, özellikle so-
lun ırkçılık, cinsiyetçilik karşıtı fi-
kirlerinin zemin bulduŞu alanları 
oluşturmasıdır. 

Kıta Avrupası’daki politik doŞ-
ruculuk karşıtı söylemi çözümle-
yen Katrin Auer, amacın hegemo-
nik tasarımlar aracılıŞıyla kavramı 
görünür kılmak, totaliter ve dikta-
töryel özelliklerini açıŞa çıkarmak 
olduŞunu belirtmiştir. Auer’e göre 
bu tasarımlar aracılıŞıyla içerikler 
ve politik hedefler karartılmakta ve 
deŞeri düşürülmekte, yerine politik 
doŞruculuŞun baskıcı ve hoşgörü-
süz boyutları öne çıkarılmaktadır. 
Özellikle Almanya ve Avusturya’da 
politik doŞruculuk alımlamasında 



Fatih Keskin 

 173 

kendisine “politik olarak doŞru” eti-
keti yapıştırmış somut gruplar veya 
kurumlar bulunmadıŞından başın-
dan itibaren kavram yabancıları ta-
nımlamak amacıyla ve stigma ke-
limesi biçiminde yorumlanmıştır. 
Kendisine yüklenen demokrasi ve 
özgürlük karşıtı niteliklerle politik 
doŞruculuk kavramı damgalayıcı 
kelimelerden ve düşman resimle-
rinden oluşan iki baskın işlevi ye-
rine getirdiŞi vurgulanmıştır (2002: 
295). Kısacası ABD’ye benzer şe-
kilde Avrupa’da da politik doŞru-
culuk, saŞ ve muhafazakâr ideoloji-
lerin demokratik görüşleri sorun-
sallaştırdıŞı, buna karşılık kendi 
konumlarına daha etkin bir biçim-
de geçerlilik kazandırmaya çalıştır-
dıkları bir mücadele kavramı haline 
getirilmiştir. 

SaŞın ve muhafazkârların politik 
doŞruculuŞa ilişkin “söylenmemiş 
olanı söylenebilir hâle getirme”ye 
dayalı karşı stratejilerinin somut üç 
hedefi bulunmaktadır. Bunlardan 
ilki yeniden ataerkilleştirme ve nor-
malleştirme eŞilimleridir (Auer, 
2002: 298). Yeniden ataerkilleştir-
me kavramı yalnızca her tür cinsi-
yetçi ve feminizm karşıtı erekleri 
deŞil, aynı zamanda Batılı-ataerkil 
düzen modellerinin geniş restoras-
yonunu hedefleyen (yeni) ırkçı, 
Semitizm karşıtı, milliyetçi, homo-
fobik ve türdeşleştiren eŞilimi kap-
samıştır. şkincisi olan yeniden eril-
leştirme, bir yanıyla “kadınsılıŞı” 
bütünüyle öteki olarak kabul edip 
dışlarken, diŞer yönüyle güçlü er-
keklik-askerlik-kahramanlık doku-
nuşları sunarak bir tür erkeklik bi-
çimi kurmuştur (Auer, 2002: 298-

299). Kurulan bu biçim, erkeklerin 
deŞer ve düzen sisteminin, davra-
nış mantıklarının ve iletişim tarzla-
rının tinsel ve ahlâki üstünlüŞünün 
kabulünün bir uzantısıdır. Üçün-
cüsü, çok sayıda farklı dışlama söy-
lemlerini barındırdıŞından ve bun-
lar fail-maŞdur ilişkisini tersine çe-
virdiŞinden aşırı saŞın ve muhafa-
zakârların politik doŞruculuk kar-
şıtı stratejileri aŞ düŞümü işlevi gör-
müştür (Huhnke, 1999: 315). Bu 
söylem içinde feminizm karşıtlıŞı, 
ırkçı/semitist düşünceler, faşizm le-
hinde söylevler ve milliyetçi argü-
manlar kendine yer bulmuştur. 

AtlantiŞin Avrupa yakasında po-
litik doŞruculuk karşıtı söylemler 
güçlü katılımcılar aracılıŞıyla yürü-
tülmüştür. Ancak aynen ABD’de ol-
duŞu gibi bu karşıt stratejilere yö-
nelik destek hiç beklenmedik bir 
cepheden, liberal, sol ve Marksist 
düşünürlerden de gelmiştir. Slavoj 
Zizek, Agnes Heller, Wolfgang F. 
Haug ve Frigga Haug gibi isimler 
politik doŞruculuŞa mesafeli yak-
laşmışlar, teori ve pratikte aleyhin-
de söz söylemekten kaçınmamışlar-
dır9.    

––––––––––––––––––– 
9 Soldan gelen eleştiriler politik doŞruculuŞu 

genellikle modern demokrasilerin totaliter 
eŞilimlerini güçlendirme ve toplumsal ger-
çeklik ile temellendirilmeyen bir dil eleştirisi 
ile yetinme potansiyeli üzerinden ele almış-
tır. Slavoj Zizek, politik olarak doŞru keli-
melerin toplumsal gerçekliŞi dönüştürme 
amacıyla birlikte kullanılmadıŞında zamanla 
yıpranacaŞını vurgulamıştır. Toplumsal bü-
tünleşmeyi göz ardı ederek sürekli ikâme 
kavramlar yaratma yoluyla herhangi bir de-
ŞişikliŞin gerçekleştirilemeyeceŞini belirten 
Zizek, sadece yeni kavramlara yoŞunlaşarak 
ya da dil politikaları aracılıŞıyla çözümlene-
bileceŞini ümit ederek ırkçılıŞın ve cinsiyet-
çiliŞin toplumsal nedenlerinin ortadan kal-
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SonuçSonuçSonuçSonuç 
 
Bir gazeteye verdiŞi mülakatta Um-
berto Eco, politik doŞruculuŞun 
var oluş nedenini temelde yatan so-
runları çözememesinden dolayı me-
seleleri dilsel olarak gizlemek biçi-
minde açıklamıştır (Eco, 1997). Po-
litik doŞruculuŞun belki de en te-
mel zaafı, öze ilişkin çözümlemeler 
ve önerilerden çok yüzeysel kalma-
sı ve dilsel kozmetik ile yetinmesi-
dir. Benzer biçimde politik doŞru-
culuŞu özel olanın politik olduŞu 
bilgisinden türediŞini savunan 
Stuart Hall de dili deŞiştirmenin 
önemli olduŞunu ancak birlikte ko-
nuşmacıyı deŞiştirmeden yalnızca 

––––––––––––––––––– 
dırılamayacaŞının altını çizmiştir. Zizek’e 
göre politik doŞruculuk anlayışı devamlı bir 
öz gönderimsellik barındırdıŞından “gerçek” 
ile karşılaşmasının her tür  izini de yok et-
mektedir. Ayrıca bu kavram kolaylıkla cin-
sellik gibi alanlarda yasaklamalara yol aç-
makta, insanların her yerde politik olarak 
yerinde olmayan zevklerin gizli işaretlerini 
meydana çıkarma işlevini üstlenmelerine yol 
açmaktadır. Bu bakış açısıyla politik doŞru-
culuk bir tür (bilinçsiz) “mantık listesi”dir. 
Bu stratejinin sorunu sömürünün kaba şid-
deti zararsızlaştırmak için güç/iktidar söy-
leminin bu kavramı rahatlıkla kendi çıkarı 
için kullanabileceŞidir (dönüştürebileceŞi-
dir) (Zizek, 2014; Zizek, 1995; Demirovic, 
2013).  Agnes Heller için politik doŞruculuk 
küçük bir azınlıktır, ancak bu azınlık çok 
ses çıkarabildiŞinden insanların büyük kısmı 
ötekileştirilmekte, kimse düşüncesini açıkca 
ifade edememektedir. Bunun sonucunda 
modern demokrasilerde bir bakıma totaliter 
eŞilimler güçlenmektedir.  Politik doŞrucu-
luk adına demokrasi, kültürel hareketsizli-
Şin neredeyse bir yasa gibi yüceltildiŞi et-
nokrasi ile ikame edilmeye çalışılmaktadır 
(Heller, 1997). Frigga Haug (2003) ise poli-
tik doŞruculuŞu, özgürleşme adına daha bü-
yük bir tartışma yerine semboller üzerine bir 
anlaşmazlık olarak deŞendirilmesinden do-
layı eleştirmektedir. 

dili reforme etmenin yetersizliŞine 
işaret etmiştir. Hall’e göre politik 
doŞruculuk gerekçeler ile mücadele 
etmek yerine etki sorunsalına yo-
Şunlaşmak gibi bir tehlike ile karşı 
karşıya kalmıştır (Hall, 1995: 179). 

Daha radikal bir deŞerlendirme 
John Molyneux’dan gelmiştir. Poli-
tik doŞruculuŞa karşı yürütülen 
kampanyada sosyalist tepkiyi belir-
ginleştirmeye çalışan Molyneux, 
baskıya ve ayrımcı politikalara kar-
şı mücadele eden sosyalistlerin do-
Şal olarak politik doŞruculuk ko-
nusunda solu desteklemesini talep 
etmekte, ancak saŞ ideoloji ile bü-
tünleşme izlenimini yaratmadan 
kendi cephesinden aynı kavrama 
yönelik eleştiriler de getirmesi ge-
rektiŞine inanmaktadır. Molyneux’ 
ye göre politik doŞruculuŞun teme-
lindeki sorunsal toplumsal açıkla-
malarından kaynaklanmaktadır; po-
litik doŞruculuk kavramı küçük bir 
burjuva tasarımı olmakla birlikte 
bu kavramın işçi hareketi arasında 
da oluşamayacaŞı anlamına gelme-
mektedir. Bununla birlikte kavra-
mın kökeni burjuva toplumu içeri-
sinde belirli ölçülerde refaha ve 
otoriteye kavuşmuş solun ve top-
lumsal hareketlerin belli bir kana-
dından gelmektedir. Bu nedenle ör-
neŞin ABD’de amaç ilgililere baskı 
kurmak ve hatta yapılabiliyorsa on-
ları müttefik olarak kazanmak ol-
duŞundan, politik doŞruculuk yük-
sekokullar düzleminde sınırlı kal-
mış, üniversite öŞrencilerinin ikti-
dara, hükümete ya da yerel yetkili-
lere karşı kitlesel başkaldırısına 
dönüşememiştir (Molyneux, 1998: 
14). Molyneux’nün bu saptamaları 
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politik doŞruculuŞa ilişkin Mark-
sist eleştirinin özünü teşkil etmek-
tedir. Gerçekten de bu kavram eŞi-
tim ve kültür alanında, yani bir ba-
kıma Antonio Gramsci’nin hege-
monyanın inşa edileceŞini belirttiŞi 
üç düzeyden biri olan sivil toplum-
da mücadelelere yol açmakla birlik-
te, maddi koşulları ve üretim ilişki-
lerini ihmal etmiştir. Gramsci’de 
ekonomik temel yapılar doŞrudan 
toplumsal bilinci belirlememekle 
birlikte aradaki etkileşim bütünüy-
le sürmektedir. Bu nedenle müca-
delenin mutlaka sahip olması gere-
ken diŞer boyutları gözden yitiril-
miştir. Gözden kaçırılan nokta, kit-
lelerin bilincinin üretim biçiminin 
koşullarına uyum saŞladıŞı, sivil 
toplumun (kültürel alan) da yerle-
şik hegemonya aracının politik ve 
ekonomik gelişmeleriyle paralel ha-
reket ettiŞidir. Bu nedenle politik 
her tür çabanın ilk hedefi kültürel 
düzlemde hegemonyanın kazanımı 
olmakla birlikte, bu kazanım ancak 
diŞer iki düzlemde de (ekonomik-
korporatif, politik) gerçekleşebildi-
Şi takdirde kalıcı hale gelmektedir. 
Tarihsel blok olarak adlandırılan 
bu kalıcılık, benzer ekonomik ko-
şullardan yetişmiş ve ortak çelişki-
lerden baŞımsız bilinç yaratabilmiş 
bir ya da birden fazla sınıfın niteli-
Şidir (Fürstenberg, 1997: 14-25). 
Yalnızca sivil toplumun, kültürel 
alanın yeterli bir güç/iktidar unsu-
ru olamayacaŞını fark edemeyen po-
litik doŞruculuk savunucuları poli-
tik ve ekonomik toplumu atlamış-
lardır. Ayrıca grup ve toplumsal ke-
simler gibi tanımlamalar yaparak 
belki de istemeden sınıf kavramı-

nın ideolojik ve dayanışmacı kimli-
Şini ortadan kaldırmışlardır. Azın-
lıklar ve ayrımcılıŞa uŞrayan ke-
simler için çabalamakla birlikte öŞ-
retim üyeleri ve öŞrenciler, işçileri 
ya da üniversite çalışanlarını orga-
nize bir şekilde ya da grev yaparak 
destekleyen kitlesel bir hareket ger-
çekleştirememişlerdir. Politik doŞ-
ruculuk söylemini, ırk, cinsiyet gibi 
kavramlar etrafında inşa ederken 
sınıf kavramının gücünü atlayarak 
ve reformist taleplerini işçi sınıfının 
mücadelesinden ayırarak yürütmeye 
çalışan öŞretim üyeleri ve öŞrenci-
ler, sonuç olarak bir ya da birçok 
sınıfın veya yapı ile üst yapının 
türdeşliŞi anlamında tarihsel bloŞu 
kuramamışlardır. 

Özellikle günümüzde özgürleş-
tirici eylemleri hızlandırabilmek için 
baskı söylemlerini politik anlamda 
çökertecek, panzehir işlevi üstlene-
bilecek dil eleştirisine, politik doŞ-
ruculuŞun olanaklılıŞını ve yetkin-
likliŞini saŞlayabilecek alanları ya-
ratacak yeni anlatılara gereksinim 
duyulmaktadır. Ancak bu gereksi-
nim, egemen söylemin bir mücade-
le alanı olduŞu gerçeŞi kadar, bu 
söylemin toplumsal çekişmelerle ve 
ekonomik ilişkiler ile baŞlantılı bir 
biçimde kurulduŞunu da göz ardı 
etmemelidir. Ayrımcılık ve ırkçı 
söylemlere karşı gösterilen çaba el-
bette anlamlı ve ahlâkidir ancak 
özgürleşmenin yeterli koşullarını 
barındırmamaktadır. Bu hareketler, 
karşı hegemonik eylemler sonucun-
daki maddi ve toplumsal koşulların 
deŞişim talepleriyle mutlaka bir ara-
da gitmelidir. 
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Medya SorumluluŞu  
Düşüncesinin Yeniden şcadı: 

Yönetimsellik Ekseninde  
Bir Kavrayışa DoŞru* 
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ÖzÖzÖzÖz 
 
Medyanın etik sorumluluŞu ve hesapverebilirliŞi son yıllarda medya 
düzenlemesini konu alan çalışmalarda oldukça kabul gördü. Ne var ki bu 
kavramların tarihselliklerine ve kuramsal temellerine pek de eŞilinmediŞi, çoŞu 
kez olumlamacı bir deŞerlendirmeye konu oldukları görülüyor. Bu yazının amacı, 
bu olumlamacı konumdan bir adım geriye çekilerek güncel medya etiŞi 
kavrayışının ideolojik analizi için eleştirel bir patika önermek. Bu patikanın temel 
taşlarını, Michel Foucault’nun liberal yönetme mantıŞının işleyişini açıklamak 
için önerdiŞi yönetimsellik kavramı ve bu kavramı neoliberal rasyonalite ve 
özdüzenleme pratikleri çerçevesinde yeniden düşünen literatür oluşturuyor. 
Yazıda temel olarak, hâkim sorumluluk retoriŞinin özgül bir iktisadi faydaya 
odaklı olduŞu ve bu haliyle kamusal iletişimi yönetimsel aklın gereklerine tabi 
kıldıŞı savunuluyor. 
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Towards a Governmentality-Based 
Perspective* 
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AbstrAbstrAbstrAbstractactactact 
 
Ethical responsibility of the media and its accountability has been well 
acknowledged in the studies concerning media regulation. However, this 
recognition does not necessarily mean they are considered in a critical way in 
which their historical and theoretical aspects are fully examined. Rather, these 
concepts are understood from an affirmative standpoint which I deliberately 
avoid so as to offer an alterantive pathway for an analysis of the ideological 
implications of current trends in media ethics. For installing such a pathway, I 
appeal to the concept of governmentality, coined by Michel Foucault to define 
the liberal art of government and to the relevant literature which rethinks the 
governmentality associated with neoliberal rationality and self-regulatory 
practices. In the article, it was substantially argued that prevailing rhetoric of 
responsibility is anchored at a specific mode of economic benefit which 
eventually renders public communication subject to the requisites of 
governmental rationality.    
    
KeywordsKeywordsKeywordsKeywords: Governmentality, ethics, neoliberalism, media responsibility, 
accountability.    
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Medya SorumluluŞu Düşüncesinin Yeniden şcadı: 
Yönetimsellik Ekseninde Bir Kavrayışa DoŞru 
 
 
 
 
Medyanın özgürlüklerin yanı sıra 
sorumluluklara da sahip olduŞu 
motto’sunun ilk teorik formülasyo-
nu ünlü Hutchins Komisyonu’nun 
(1947) çalışmalarına dayanır. ABD 
basınına yönelik kaygı ve eleştirile-
ri yatıştırmak için medyanın top-
lumsal sorumluluŞuna vurgu yapan 
ve piyasa içi özdenetim mekaniz-
malarını özendiren komisyonun 
önerileri, şkinci Dünya Savaşı son-
rasında pek çok ülkede pazar fay-
dasıyla kamunun bilme hakkını uz-
laştırma kaygısının ürünü olan uy-
gulamalar yoluyla doktriner bir güç 
kazanmıştır (Taş, 2012: 82-85). 

Toplumsal sorumluluk nosyo-
nu, 1980’lerde yeniden gündeme 
gelir; ne var ki bu ikinci dalga, 
Hutchins literatürünün naif iyim-
serliŞini taşımadıŞı gibi, piyasa ras-
yonelinin sosyal ve kültürel üretim 
alanlarındaki mutlak etkinliŞini ön-
gören bir siyasal tahayyülün bile-
şeni olarak karşımıza çıkar. Bu dö-
nemde ilkin Batı Avrupa’da, ardın-
dan IMF ve Dünya Bankası gibi 
uluslararası aktörlerce yapısal bir 
dönüşüme sürüklenen ülkelerde ve 
nihayet eski sosyalist coŞrafyada 
medyaya ilişkin kamusal retorik 
aşaŞı yukarı benzer bir söz daŞarcı-
Şı içinde şekillenmiştir. Bu çerçe-

vede, hesapverebilirlik, medyanın 
toplumsal sorumluluŞu, ahlâki kod-
lar, özdüzenleme, medya yönetişi-
mi gibi terimler; konseyler ve om-
budsmanlık gibi mekanizmalar neo-
liberal dönemde medyanın toplum-
sal meşruiyetini yeniden konum-
landırmaya dönük normatif çaba-
lardır. 

Medya yapılarının piyasalaştırıl-
ması sürecine endüstrinin gerek dü-
zenleyici kurullar, gerekse sektör 
içi özdüzenleme kuruluşlarıyla mo-
ral bir düzenlemeye konu edilmesi 
gerektiŞi düşüncesi eşlik etmiştir. 
Ulus devletlerin artık tarihsel mis-
yonunu tamamladıŞı ve küreselleş-
menin etkisiyle yerellikle işaretli 
tüm aidiyetlerin ve kurumsal çer-
çevelerin aşınmaya yazgılı olduŞu 
söylemine, tam da böylesi bir ulu-
sal ortaklıŞın moral dayanaŞını saŞ-
lamlaştırmaya dönük çabaların eş-
lik ediyor olması ilk bakışta para-
doksal görünür. Ancak bu yalnızca 
ilk bakışta böyledir. Neoliberal ras-
yonalite ve yönetme tekniŞinin içe-
rimlerini odaŞa alan bir deŞerlen-
dirme, sorumluluk, özdenetim ve 
ahlâki kod kavramlarının 1980 son-
rasında şekillenen medya yapıları 
içindeki güncelliŞini ve bu kavram-
lar etrafında kurulan yeni kurumsal 
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söylemin işlevsel niteliŞini ortaya 
koyacaktır. Bu yazının amacı, böyle 
bir çözümlemede, yönetimsellik 
kavramının kritik bir uŞrak teşkil 
ettiŞini ortaya koymak, bu kavra-
mın saŞladıŞı eleştirel içgörüyle ha-
kim sorumluluk retoriŞinin ideolo-
jik niteliŞine dikkat çekmektir.    
    
LiberalizmdenLiberalizmdenLiberalizmdenLiberalizmden    NeoliberalizmeNeoliberalizmeNeoliberalizmeNeoliberalizme        
YYYYöööönetimselnetimselnetimselnetimsel    RasyonaliteRasyonaliteRasyonaliteRasyonalite 
 
Thomas Lemke’ye göre, “yönetim-
sellik kavramının teorik gücü, neo-
liberalizmi yalnızca ideolojik bir re-
torik ya da ekonomi-politik bir ger-
çeklik olarak deŞil, bunların öte-
sinde var olan toplumsal gerçekliŞi 
realize etmeye çabalayan bir siyasal 
proje olarak çözümlemesidir” (2011: 
13). Bu açıdan neoliberalizm, bi-
reysel, kurumsal ve örgütsel dü-
zeyde hesapverebilirlik, sorumlu-
luk ve özdenetim gibi kavramların 
hâkim olduŞu bir iktidar tekniŞi 
olarak işlemektedir. Nitekim Niko-
las Rose ve Peter Miller, devlet-sivil 
toplum, kamusal-özel, hükümet-pi-
yasa, zor-rıza, hâkimiyet-özerklik 
gibi ikilikler etrafında yapılaşan si-
yasal söz varlıŞının, güncel yöne-
tim mantıŞının işlediŞi muhtelif 
tarzları nitelemekte yetersiz kaldı-
Şını vurgular (1992: 174). Yazarla-
ra göre günümüzde siyasal iktidar, 
iktisadi etkinliŞin, toplum yaşamı-
nın ve bireysel davranışın farklı gö-
rünümlerini, siyasa/proje bazında 
farklı otoritelerin çoklu ve deŞiş-
ken ittifakları yoluyla yönetmekte; 
devlet mülkiyetinin, özelleştirme 
ve “yeniden düzenleme” (re-regu-
lation) siyasalarıyla bizzat devlet 

eliyle zayıflatıldıŞı ve ulusötesi şir-
ket örgütlenmelerinin yoŞunlaştıŞı 
bir tarihsel evrede, devletin ve pi-
yasanın yönetme görevini bir arada 
icra etmesi beklenmektedir. 

Son yıllarda sosyal ve siyasal te-
ori içindeki eleştirel yönelimlerden 
biri, Michel Foucault’nun 1978’te 
Collège de France’da verdiŞi “Yö-
netimsellik/Governmentality” baş-
lıklı dersteki yaklaşımını takip ede-
rek neoliberal devletin yönetme 
mantıŞını sorgulayan çalışmalardır. 
Foucault (2005) yirminci yüzyıl li-
beralizmindeki yönetim anlayışını, 
“davranış yönetimi” (conduct of 
conduct) olarak tanımlar. Bu anla-
yışta bireyin ve toplumsal kurum-
ların eylemleri düzenlenebilir, de-
netlenerek form verilebilir ve böy-
lelikle özgül hedeflere yöneltilebilir 
şekilde kavranır. Davranış yöneti-
mi, bireylerin davranış ve eylemle-
rini çekip çevirmeyi öncelikli bir 
politik hedef olarak gören yönetsel 
araç ve prosedürlere karşılık gelir. 
Davranış yönetimi tekniklerini esas 
alan yönetimsellik, devletin yönet-
me işlevlerinin yurttaşların bireysel 
davranış ve eylemlerine yöneltile-
rek hesaplı bir rasyonellik temeline 
oturtulmasıdır (Foucault, 2005: 
272-274, 284-285). Böylelikle yö-
netme, yalnızca diŞerleri üzerinde-
ki otoritenin nasıl uygulanacaŞı ya 
da devletin ya da nüfusun nasıl yö-
netileceŞi gibi sorunları kapsamak-
la kalmaz, kendimizi nasıl yönete-
ceŞimiz de yönetim sorununun oda-
Şına taşınır. Bu çerçevede Foucault, 
yönetmenin liberal ve toplumsal 
biçimlerinin “devletin yönetimsel-
leşmesi” ekseninde anlaşılabilece-
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Şini söyler (akt. Dean, 2008: 18-
19). 

Foucault’ya göre, klasik libera-
lizm ve neoliberalizm iki temel 
noktada farklılaşır (2008: 130-131): 
şlk fark, devlet ve ekonomi arasın-
daki ilişkinin tanımlanmasına iliş-
kindir. Neoliberal tasavvur devletin 
kesin ve mutlak gücüne inanan li-
beral modeli tersine çevirir: Sınır-
landırıcı dışsal ilke olan piyasayı, 
devleti ve toplumu örgütleyen içsel 
ve düzenleyici temel ilke olarak 
yeniden tanımlar. Neoliberallere gö-
re devlet, piyasa özgürlüŞünü ta-
nımlamaz, piyasa bizatihi devletin 
temelini teşkil eden düzenleyici ve 
örgütleyici ilkedir. Bu bakış açısın-
dan, piyasa devlet tarafından deŞil 
devlet piyasa tarafından denetlenir. 

şkinci fark, yönetimin kaynaŞı-
na ilişkindir. Neoliberal düşüncede 
homo œconomicus merkezi refe-
rans noktasıdır. Bir tarafta refah 
devleti, diŞer tarafta sosyalist rejim-
lerde devletin toplumsal alana ya-
yılmış olan aşırılıkları, verimsizliŞi 
ve haksız uygulamaları bulunduŞu 
yönündeki neoliberal eleştiriler al-
ternatif olarak, toplumsal grupla-
rın, örgütlerin ve bireylerin özgür-
ce etkileşime girebileceŞi bir ser-
best pazar ortamı ve sivil toplum 
alanının geliştirilmesine işaret et-
miştir (Rose ve Miller, 1992: 174). 
Toplumsal alanın iktisadi yaşamın 
bir formu olarak açımlanmasıyla, 
maliyet-fayda hesaplamaları ve pi-
yasa ölçütleri, aile, evlilik ve iş ya-
şamı gibi alanlardaki karar verme 
süreçlerine de uygulanabilir hale 
gelmiştir (Lemke, 2001: 200). 

Neoliberalizmin bu piyasa yö-

neltimli toplum ideali kuramsal ola-
rak iki düşünce okulunun; 1930-50 
yılları arasında Ordo dergisi etra-
fında bir araya gelen Eucken, Röp-
ke, Rüstow gibi Alman iktisatçıla-
rın Ordo-liberalizmi ile Hayek, Fri-
edman gibi neo-klasik iktisatçıların 
1970’lerde temsil ettiŞi Chicago 
Okulu’nun anarko-liberal görüşle-
rinden temellenmiştir (Foucault, 
2008: 103, 160-161, 209).1 Neoli-
––––––––––––––––––– 
1 Ordo-liberaller, piyasaya ve rekabet ilkesine 

yönelik radikal anti-natüralist kavrayışa da-
yanarak ekonominin özerk kural ve yasala-
rıyla işleyen bir alan olduŞu düşüncesinin 
yerine, toplumsal müdahale ve siyasal dü-
zenlemeye konu olan “ekonomik düzen” 
kavramını getiriyordu (Lemke, 2001: 193). 
Bu görüşün siyasal yansıması ise kapitaliz-
min hayatta kalabilmesi fikrine göndermede 
bulunuyordu. Çünkü kapitalizm yalnızca saf 
ekonomik süreçlerin bir sonucu olmadıŞı 
gibi tarihsel olarak da yalnızca “sermayenin 
mantıŞı”ndan çıkarsanamazdı. Bu açıdan ka-
pitalizm bir inşaydı; kapitalist sistem eko-
nomik-kurumsal bir bütünlük ise, bu bütün-
lüŞe aynı süreçte kapitalizmi dönüştürüle-
bilmek ve yeni bir kapitalizm “icat etmek” 
için müdahale edilebilmeliydi. Bu anlamda 
Ordo-liberaller, kapitalist toplumun irrasyo-
nelliŞinin ve işlev bozukluklarının siyasal-
kurumsal “icatlar” yoluyla aşılabileceŞini söy-
lüyor ve ekonomiyi natüralist deŞil kurum-
sal bir teorik temele oturtuyorlardı (Lemke, 
2001: 194). Bu teorik koşullar ekseninde, 
kapitalizme devamlılık enerjisini saŞlayan 
“sermaye mantıŞı” üzerinde konuşmak da 
anlamlı olmaktan çıkıyordu. Çünkü kapita-
list sistemin yaşamsallıŞı, olumsal dirençler 
ve engellere karşı yaratıcı çözümler bulmak 
için gereken siyasal yeterliŞe baŞlı hale geli-
yordu. Bu çerçevede kapitalizmin yaşamsal-
lıŞı için gerekli gördükleri girişimci ruhu 
yaymak ve piyasanın devamlılıŞının toplum-
sal gereŞi olarak toplumun moral ve kültürel 
deŞerlerini korumak politik bir müdahale 
biçimi olarak öneriliyordu. Bunu uygulamak 
için rekabete karşıt toplumsal mekanizmala-
ra karşı çıkılmalı ve girişimcilik başat top-
lumsal form olarak evrenselleştirilmeliydi 
(Lemke, 2001: 195-197). Chicago Okulu ise 
bir adım daha öteye giderek, iktisadi formu 
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berallerin ekonomik olanın kapsa-
mını genelleştirerek başarmak iste-
dikleri iki şey vardır: şlki, ekono-
minin ve ekonomik eylem biçimle-
rinin alanına girmeyen alanların 
ekonomik kategorilerle tanımlan-
masıdır. Bu, toplumsal ilişkiler ve 
bireysel davranışların ekonomik 
ölçütler kullanılarak ve ekonomik 
terimlerle anlaşılabilir biçimde de-
şifre edilmesidir. şkincisi, yönetme 
pratiklerinin, piyasa kavramları ara-
cılıŞıyla deŞerlendirilebilmesidir. 
ÖrneŞin beşeri sermaye, emek kav-
ramının gözden geçirilmesiyle, neo-
liberal anlayışın ürünü olarak ras-
yonalize edilmiş bir kavramdır. Bu-
na göre, ücretli işçiler yalnızca 
emeklerini satarak ücretlendirilen 
ve herhangi bir işyerine baŞlı çalı-
şanlar olarak görülmez. Beşeri ser-
maye anlayışına göre işçiler, kendi-
lerine yatırım yaparak emeklerinin 
deŞerini artırabilen ve bu konuda 
nihai sorumluluŞa sahip özerk giri-
şimci bireylerdir (Lemke, 2001: 
199; Foucault, 2008: 226). Benzer 
şekilde bireylerin, kişisel gelişim 
toplantılarına, danışmanlık ve eŞi-
tim (training) programlarına katıla-
––––––––––––––––––– 

toplumsal alana yayarken, ekonomik ve top-
lumsal olan arasındaki ayrımı tümüyle orta-
dan kaldırmak gerektiŞi düşüncesindeydi. 
Ordo-liberaller ekonominin lehine toplumu 
yönetme fikri üzerinde dururken, Chicago 
Okulu toplumsal alanı ekonomik alanın bir 
formu olarak yeniden tanımlamaya çabala-
mıştı. Toplumsal idare, rekabeti evrenselleş-
tirmek, bireyler, gruplar ve kurumlar için 
piyasa modeline uygun sistemler icat etmek 
adına bir tür girişime dönüştüŞü bir baŞla-
ma oturtuluyordu. Böylece odak noktası pi-
yasa mantıŞının yeniden inşa edilmesine de-
Şil, insan eylemliliŞinin özgül bir iktisadi 
rasyonalite tarafından yönlendirilmesine ka-
yıyordu (Lemke, 2001: 197).  

rak belli görevleri üstlenebilmek 
için gerekli sosyal beceri ve fayda-
ları edinebilecekleri düşüncesi, ken-
dilerini verimliliŞi hedeflenen bir 
“iktisadi kaynak” gibi görmeleri ge-
rektiŞi yönündeki varsayımlarla 
baŞlantılıdır (Dean, 2008: 12). 

Bu çerçevede, neoliberal siyaset 
anlayışının bireysel ve toplumsal 
ihtiyaçlar arasındaki gerilimi, piya-
sa mekanizmaları yoluyla çözmeye 
dönük bir yaklaşıma dayandıŞını 
söylemek mümkündür. Bu siyaset, 
refah devleti anlayışına karşı, ihti-
yaçların indirgenemez şekilde ço-
Şul bir nitelik taşıdıŞını ve bu ihti-
yaçların bireysel düzeyde farklılaş-
tıŞını öne sürmüştür. şhtiyaçları 
belirleyecek olanlar önceden yal-
nızca hizmetin alıcısı olarak görü-
len tüketici bireylerin “seçimleri” 
olmalıdır. Mitchell Dean’e göre bu 
siyaset, “hizmet kalitesi kavramı-
nın, kamu yararına dönük deŞil ‘tü-
ketici-odaklı’ olması için gereken 
şartları hazırlamış ve kamusal dü-
zeyde giderilen ihtiyaçların, hizmet 
niteliŞi üzerinde tüketicinin ege-
men olduŞu pazar koşullarında ye-
niden yapılandırılması yönünde yay-
gın bir eŞilim yaratmıştır” (2008: 
154). Hem devlet hem de profes-
yonel tahakküm eleştirisi böylece 
daha temel bir doŞrultuda birey, 
özgürlük ve özgürleşim gibi nos-
yonların yeni tanımlarıyla ve bu 
yeniden tanımlama temelindeki bir 
dizi siyasal teknik ve pratikle bu-
luşmuştur. şşte neoliberal yönetim-
sellik bu siyasal teknikleri içeren 
yönetsel rasyonaliteye göndermede 
bulunur.    

    



OŞuzhan Taş 

 186 

NeoliberalizminNeoliberalizminNeoliberalizminNeoliberalizmin    EtiŞi:EtiŞi:EtiŞi:EtiŞi:    TopluTopluTopluToplummmmsalsalsalsal        
AhlâkAhlâkAhlâkAhlâk    veveveve    YeniYeniYeniYeni    MuhafazakârlıkMuhafazakârlıkMuhafazakârlıkMuhafazakârlık 
 
Foucault’nun deŞerlendirmelerini 
izleyerek neoliberalizmi yönetim-
sellik ekseninde irdeleyen çalışma-
lar, günümüzde yönetme etkinliŞi-
nin yalnızca devletin eylemliliŞiyle 
sınırlandırılamaz hale geldiŞini vur-
gular (Barry, 2004: 202). şşte bu 
baŞlamda küresel iş dünyası, etiŞe 
yönelik dikkat çekici ve artan bir 
ilgi gösterir. Bu ilginin ifadesi olan 
“küresel yönetişim” (global gover-
nance) kavramına göre, yönetsel iş-
levler uluslararası ve devlet dışı ku-
ruluşlar aŞı arasında daŞıtılmalı, 
hükümet, hükümet dışı örgütler ve 
iş çevrelerinin yönetsel davranışları 
piyasa içi etik ilkelere baŞlı kılın-
malıdır (Larner ve Walters, 2004). 
Kurumsal sosyal sorumluluk/şirket 
sorumluluŞu, hesapverebilir yöne-
tim, etik denetim, tüketici etiŞi, pi-
yasa etiŞi gibi kavramlar bu artan 
ilginin ve piyasa aktörlerinin ken-
dilerini piyasaya dışsal birtakım etik 
ilkelere baŞlı hale getirme çabaları-
nın görünümüdür. 

David Harvey’e göre, neoliberal 
anlayıştan yana olanlar onda, ön-
ceki tüm etik deŞerlendirmelerin 
yerini tutan ve pazar mübadelesinin 
ahlâki gücünü öven içkin bir etiŞin 
bulunduŞunu savunurlar (2007: 3). 
Buna göre toplumsal faydayı des-
teklemenin yolu, pazar mekaniz-
malarının erişim alanı ve yoŞunlu-
Şunu artırmak, tüm beşeri eylemle-
ri piyasa rasyoneli etrafında örgütle-
mek olmalıdır. Neoliberalizmin etik-
le girdiŞi ilişkiyi tanımlayan “etik 
kapitalizm” (Barry, 2004) kavramı, 

kapitalizmin devamlılıŞı için yöne-
timsel rasyonaliteyi devreye sokan 
“yaratıcı bir müdahale”, “kurumsal 
bir icat” olarak görünürlük kazanır. 
Etik kapitalizm, neoliberal anlayış 
içinde kapitalizmin kendisine yük-
lediŞi moral sorumluluŞa ve piya-
sanın ahlâki olan ve olmayan işle-
yiş arasında ayrım yapma arzusunu 
yerine getirmeye dönük teknik ve 
uygulamalar bütünü olarak tanım-
lanabilir (Barry, 2004: 196). Gü-
nümüzde şirketlerden, devlet ku-
rumlarından ve hükümet dışı ör-
gütlerden ahlâki bir işlev üstlenme-
leri; yönetimsellik anlayışına uygun 
olarak kendi kurumsal eylem ve 
kararlarını belli etik kodlara baŞlı 
kılmaları beklenmektedir. Bu doŞ-
rultuda dürüstlük, doŞruluk, taraf-
sızlık gibi deŞerlere baŞlılıklarını 
saŞlamak ve yönetsel davranışlarını 
düzenlemek için politikacılar, ka-
mu görevlileri ve profesyoneller 
için davranış kodları belirlenmekte, 
bu kişilerin ahlâki kararları başat 
politik gündemler oluşturmakta, 
devletler ulusal etik komisyonları 
atamaktadır (Thompson, 2000; Ba-
diou, 2004). Medya kuruluşları 
özelinde düşündüŞümüzde ise, bir 
taraftan devlet eliyle düzenleme 
kuruluşları oluşturulmakta, sektör 
içinde özdüzenleme konseyleri ku-
rulup medya çalışanı bireylerin ey-
lemlerine yön verme çabasıyla etik 
ilkeler ve ahlâki kodlarla bezeli 
manzumeler yayınlanmaktadır. 

Neoliberal yönetme mantıŞı, hü-
kümetlerin doŞrudan regülasyonla-
rı dışında bireyleri yönlendirmek 
için dolaylı teknikler geliştirir. Bun-
lar arasında biri tartışmamız açı-
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sından kritiktir. Bireyleri (aynı za-
manda toplulukları, aileleri ya da 
örgütleri) “sorumlu” kılma strateji-
si, toplumsal risklerin sorumlulu-
Şunu bireyselleştirir. 

Neoliberalizmde, piyasa alanın-
daki kişisel ve bireysel özgürlük 
garanti altına alınmakla birlikte, 
her bireyin eylemlerinin sorumlu-
luŞu kendisine ait kabul edilir ve 
eylemlerinin sonuçlarından ancak 
kendisine hesap sorulabilir. Birey-
sel başarı ya da başarısızlık herhan-
gi bir sistemik niteliŞe atıfta bulu-
nulmadan yalnızca girişimcilik me-
ziyetleri ve kişisel kusurlar baŞla-
mında tartışılır (Harvey, 2007: 65). 
Bu açıdan neoliberal rasyonalitenin 
temel bir özelliŞi, sorumlu ve mo-
ral bireyle ekonomik ussallıŞa sa-
hip birey tasarımını bitiştirmesidir 
(Nadesan, 2008: 32). Neolibera-
lizm, belli bir eylemin diŞer alter-
natifler karşısındaki maliyet ve fay-
dasını rasyonel olarak deŞerlendi-
rebilmesiyle moral sorumluluŞunu 
yerine getiren özneler inşa etmeyi 
arzular (Lemke, 2001: 201; Fraser, 
2003: 168). 

Küresel iktisadi rasyonel açısın-
dan baktıŞımızda ise, sektörler, böl-
geler ve ülkeler arasında sermaye-
nin serbest dolaşımı neoliberal teo-
ri için kritik önemdedir. Serbest 
dolaşımın önündeki tüm engeller 
(gümrük, cezai vergi düzenlemele-
ri, planlama vb.) kaldırılmalıdır. 
Bunun tek istisnası “ulusal çıkar”la 
ilgili alanlardır (Harvey, 2007: 66). 
Neoliberalizm, uluslararası sahada 
ulusun çıkarlarını gözetmek ve sa-
vunmak, ekonomik ve toplumsal 
yaşamda karmaşanın önlenmesi için 

yasal bir çerçeve oluşturmak söz 
konusu olduŞunda güçlü bir devle-
te gereksinim duyar. Özerk aktör-
ler -ticari girişimler, aile ve birey- 
ancak bu çerçeve içinde kendi ka-
rarlarını vermekte ve kendi kader-
lerini belirlemekte özgür olabilir. 

Neoliberal rasyonalitede bu fel-
sefi iddia, etkin bir siyasal söyleme 
dönüşmüş, ulus, aile ve geleneksel 
düzenin erdemleri gibi saŞ-kanat 
moral deŞerler neoliberalizme ter-
cüme edilebilir hale gelmiştir (Rose 
ve Miller, 1992: 199). DiŞer taraf-
tan neoliberal yönetme mantıŞı, öz-
gürlüŞü teknik bir yordam olarak 
öne sürerek yeni sol hareketlerin 
ilgilerini kendi diline ve yönetim 
mantıŞını rasyonelleştirmeye dö-
nük bir dizi yönetsel pratiŞe ter-
cüme etmektedir. Dean’e göre, “öz-
gürlük kavramı bir dizi başarılı ye-
rinden etme çabasıyla toplumsal 
hareketlerin özgürleşimci taleple-
rinden uzaklaştırılarak yeni muha-
fazakârların arzuladıŞı yönde fazi-
letli, disiplinli ve sorumlu bir yurt-
taş kavramı içinde tüketilmiştir” 
(2008: 155). Dean’in vurguladıŞı 
bu nokta bizi, neoliberalizmi yeni 
muhafazakâr söylemle eklemleyen 
noktaya getirir. Neoliberalizmin öz-
gürlük vaadi yeni muhafazakârlıkla 
işbirliŞi içinde yerleşik toplumsal 
kurumların (aile, din, ordu) de-
vamlılıŞını destekler. Yeni muhafa-
zakârların amacı, neoliberalizmin 
ürettiŞi bireysel çıkar karmaşasının 
çözücü etkilerine karşı hareket et-
mektir. Bu ikisi arasındaki ilişki iki 
ana eksende şekillenir. 

Birincisi, piyasa özgürlüklerine 
yönelik güçlü dürtü ve var olan her 



OŞuzhan Taş 

 188 

şeyin metalaşması sosyal uyumsuz-
luk risklerini beraberinde getirir. 
Toplumsal dayanışma biçimlerinin 
tahribatı, piyasanın işlerliŞi için ge-
rekli düzen ortamında gedik yara-
tabilir. Bu nedenle neoliberalizmde 
özgürlüŞün, yalnızca girişim özgür-
lüŞüne indirgenmesi karşısında olu-
şabilecek istikrar kayıplarına çeşitli 
toplumsal dayanışma biçimlerinin 
yeniden inşa edilmesi eşlik eder. 
Bunlar, yeni muhafazakârlıŞı neoli-
beralizme sıkı biçimde baŞlayan, 
din ve ahlak etrafındaki yeni mo-
ralist söylemlerdir (Harvey, 2007: 
80-83, Nadesan, 2008: 40). 

şkincisi, neoliberaller bireysel öz-
gürlüŞe aşırı ve güçlü bir vurgu 
yapmakla birlikte demokrasi konu-
sunda oldukça şüphecidirler. Para-
doksal olarak çoŞunluŞun yöneti-
mi, bireysel haklara ve anayasal öz-
gürlüklere karşı bir tehdit olma po-
tansiyeli taşır. ÇoŞunluk kararı, 
komünizm ve sosyalizm gibi bir tür 
kolektifliŞe göndermede bulunan 
kavramları çaŞrıştırdıŞı için, neoli-
beral görüş uzmanlar ve seçkinlerin 
yönetimde söz sahibi olması eŞili-
mindedir. Bireylerin seçme özgür-
lüŞüne sahip olduŞu varsayılırken, 
sendikalar gibi güçlü kolektif ku-
rumlar oluşturmayı seçmeleri deŞil, 
buna karşıt olarak hayır dernekleri 
gibi daha gevşek ve gönüllü işbir-
likleri içinde olmaları beklenmek-
tedir (Harvey, 2007: 66-96). Neoli-
beralizm bu açıdan çatışma odaklı 
sendikalaşma stratejisi karşısında 
uzlaşma eksenli profesyonellik nos-
yonunun devamlılıŞını saŞlar. 

Yönetimsel rasyonalite siyasetin 
çatışmacı ve tarafgir doŞası karşı-

sında onu düzenlemeye ve uzlaşma 
siyaseti ekseninde idare edilebilir 
bir dizgeye indirgemeye, başka bir 
deyişle siyaseti depolitik bir tarzda 
yönetsel mantıkta tüketmeye ça-
lışmaktadır. Bu nitelik özellikle yö-
netimsel mantıŞın neoliberalizmde-
ki gibi bireyler üzerinden işleye-
bilme arayışında olduŞu durumlar-
da görünür olmaktadır. Böylece 
kurumsal ve yapısal düzenlemeler 
açıkça bu amaç doŞrultusunda ör-
gütlenmekte, siyasal akıl yönetim-
sel ussallık mantıŞına tâbi kılın-
maktadır. Bunun da ötesinde “ileri” 
liberal yönetme mantıŞı, hükümet 
organları, kamu görevlileri, siyaset-
çiler ve siyasal aktörlerin kendi ara-
larında ve kendileriyle “kamu” ara-
sında yarı-piyasacı ilişkiler kurma-
ları yönünde teşvik etmekte ve ka-
mu hizmeti gereklerini siyasal aklın 
alanından topyekûn dışlamaya ça-
balamaktadır (Dean, 2008: 198).    
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John Dimmick (1977), haber kuru-
luşlarının özdüzenleme çerçevele-
rine gereksinim duymaları ve ku-
rumsal etik mekanizmalar kurmak 
için harekete geçmelerinin gazete-
ciliŞin eleştiriye karşı hassas ve sa-
vunmasız olduŞu durumlarda/dö-
nemlerde gerçekleştirildiŞine dik-
kat çekmiştir. Böylesi koşullarda ha-
ber kuruluşları, eleştirileri yatıştır-
mak ve kamusal yaptırımları engel-
lemek için kurullar oluşturmakta, 
eylemlerini haklılaştırmak ve ras-
yonelleştirmek için ilkeler ortaya 
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koymaktadır. Aynı zamanda etik 
kodlar, medyanın daha geniş bir 
toplumsal alanda etkinliŞini artır-
masını rasyonelleştirmekte, hem 
medyanın korunmasız ve saldırıya 
açık olduŞunun kabulü, hem de bu 
saldırılara karşı bir savunma anla-
mına gelmektedir (Dimmick, 1977: 
181-187). şşte bu çerçevede Jo Bar-
doel ve Leen D’Haenens, Hutchins 
Komisyonu raporunun üzerinden 
geçen yarım asırlık sürenin ardın-
dan, 2000’li yılların küresel medya 
ortamında toplumsal sorumluluk 
kavramının bir tür aciliyet hissiyle 
yeniden güncellik kazandıŞına dik-
kat çekmişler ve bunun nedeni ola-
rak iletişim alanındaki rekabet, ti-
carileşme ve küreselleşme eŞilimle-
rini göstermişlerdir (2004: 5). Neo-
liberalizmin etkisi altında, kendisi-
ni bir yandan piyasa oyuncusu, di-
Şer taraftan da kamu yararının ko-
ruyucusu olarak konumlandırma 
ihtiyacı içindeki ticari medya kuru-
luşları eleştiriye oldukça açık bir 
yapısal niteliŞe bürünmüştür. 

Neoliberalizmin hâkim sorum-
luluk retoriŞi, kamusal nitelik atfe-
dilen kurumsal yapıların giderek 
pazar kontrolüne tâbi tutulduŞu bir 
ortamda şekillenmektedir. Philip 
Schlesinger’e göre, medya kuruluş-
larında, neoliberalizmin ekonomi 
ve devlet üzerinde yarattıŞı dönü-
şüm özsel açıdan kabul edilmekle 
birlikte aşırılıklarının törpülenme-
sinde böyle bir sorumluluk retoriŞi 
devreye sokulmaktadır (1998: 330-
331). 1990’lardan itibaren özellikle 
hesapverebilirlik kavramı medya 
etiŞiyle ilgili tartışmaların semiyo-
tik alanına yerleşmeye, hesapvere-

bilirlik ve toplumsal sorumluluk 
kavramları hiç olmadıŞı ölçüde gün-
cellik kazanarak dönemin hâkim 
retoriŞini oluşturmaya başlamıştır. 
Kurumsal sosyal sorumluluk, piya-
sa etiŞi, pazar sorumluluŞu, kamu-
sal hesapverebilirlik, profesyonel 
hesapverebilirlik, kurumsal yöneti-
şim gibi kavramların tümü medya 
şirketlerinin ticari hedeflerinin öte-
sine geçmesi ve toplumsal sorum-
luluklarının farkına varması gerek-
tiŞi fikrine göndermede bulunur 
(Liederke, 2004: 28). Bu çerçevede, 
“neoliberalizmin sınırlandırılmamış 
müdahalelerini, kamunun gözünde 
yeniden ahlâkileştirmek ve yeni bir 
kolektiflik hissi yaratmak” (Schle-
singer, 1998: 331) için yeni bir med-
ya sorumluluŞu anlayışı icat edil-
miştir. 

şletişim endüstrilerinin deregü-
lasyon ve serbestleşme politikala-
rıyla piyasaya açılması sürecinde, 
devletin yeniden yapılanmasının te-
mel görünümleri yeni medya yasa-
ları ve düzenleyici kurullardır. Özel-
likle Avrupa ülkelerinde alanın ye-
ni kurallarını belirlemek, medya 
şirketlerinin ticari etkinliklerini top-
lumsal ve kültürel deŞerlere baŞlı 
kılmak ve yurttaş-tüketicilerin ile-
tişimsel ihtiyaçlarını optimum dü-
zeyde giderebilmek için yeni dü-
zenleme çerçeveleri, yeni ilkeler ve 
bunları gözetme yetkisiyle donatı-
lan düzenleyici kurullar oluşturul-
muştur. Düzenleyici kurulların uy-
gulamaya koyduŞu yayıncılık ilke-
lerinde, hümanist ve moral deŞer-
lere yönelik güçlü vurgular ile pi-
yasanın işleyişini belli profesyonel-
lik kriterlerine ve moral kodlara 
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baŞlı kılma çabası, neoliberalizm-
yeni muhafazakârlık birlikteliŞinin 
medya alanındaki görünümlerini 
teşkil eder. 

Bu yeni kurumsal çerçeve basın-
dan ziyade yayıncılıŞa özgü olsa da 
neoliberal yönetsel mantıŞın çeşitli 
biçimlerde basında da mevki ka-
zandıŞını görmek zor deŞildir. Ba-
sındaki neoliberal yapılanma süre-
cinde özdüzenleme fikri artan bir 
güncellik kazanmış ve basın kuru-
luşları gazeteciliŞin etik nosyonunu 
kurumsallaştırmaya dönük meka-
nizmaları devreye sokmuşlardır. 
Üstelik her ne kadar tarihsel olarak 
yayıncılık ve basın alanında farklı 
düzenleme rejimleri iş başında olsa 
da, 1980 sonrası medya manzarası, 
deregülasyon, piyasalaştırma ve ser-
bestleştirme politikalarıyla, sektör-
ler arası yoŞunlaşmanın ve konso-
lidasyonların önündeki yasal engel-
lerin kaldırıldıŞı, basın ve yayıncı-
lıŞın tüm süreçleriyle yapısal olarak 
bütünleştiŞi ve dev medya holding-
lerinin/konglomeraların bünyesine 
girdiŞi küresel bir pazar ortamı gö-
rünümündedir. Bu nedenle neoli-
beral rasyonelin işleyişi bakımın-
dan basın ve yayıncılık arasında bir 
ayrıma gidebilmek güçtür. Nitekim 
medya holdinglerinin farklı mecra-
lar için özgül etik mekanizmalar 
kurduklarını söylemek mümkün 
olsa da, toplumsal sorumluluk ve 
hesapverebilirlik gibi ortak kav-
ramlar etrafında aynı yönetsel man-
tık devreye girmekte, kimi zaman 
holdingin tüm kurumsal bileşenleri 
için baŞlayıcı kabul edilen ilkeler 
geliştirilmekte, ilan edilen etik ilke-
ler ve davranış kodlarında benzer 

temalar, amaçlar, kurallar ve yasak-
lar ifade edilmektedir. Hatta bu 
benzerlik uluslararası düzeyde or-
tak bir kavram setinin varlıŞını id-
dia edebilecek düzeye ulaşmıştır2. 

Haber ya da basın konseyleri yo-
luyla işlev kazandırılan hakemlik 
müessesesi toplumsal sorumlulu-
Şun ve hesapverebilirliŞin temel 
kurumsal biçimlerinden biri kabul 
edilir. Bazı araştırmacılara göre kon-
seyler zorlayıcılık içermeyen alter-
natif bir ihtilaf çözme sistemi sun-
makta, basının özerklik ihtiyacı ve 
sorumlu bir basının tesisi için ge-
rekli formel yollar arasındaki den-
geyi saŞlayabilecek en uygun yol 
olmaktadır (Plaisance, 2000: 262). 

1990’larda yaygınlık kazanan 
ombudsmanlık müessesesi ise gü-
nümüzde hesapverebilirlik meka-
nizmasının en popüler araçlarından 
biri olarak kabul edilir. Ombuds-
manlık müessesesinin kamu yöne-
timi baŞlamındaki tarihi daha eski-
lere gitmekle birlikte özellikle ticari 
işletmeler ve tüketiciler arasında 

––––––––––––––––––– 
2 Tom Cooper, medya etiŞi kodlarındaki öner-

meleri üç temel iddia etrafında sınıflandır-
mıştır: (1) hakikat arayışı, (2) sorumluluk 
talebi, (3) özgür ifade istemi (1990: 4-5). 
Yazara göre ulusal ve kültürel farklılıklar bu 
önermelerin içeriŞini farklı biçimlerde dol-
dursa bile temelde ulusal, ulusötesi, ulusla-
rarası kodların tümünde bu iddiaların izini 
sürmek mümkündür. Kodlara uymamanın 
bizatihi kendisi sorumluluk ilkesinin de dı-
şına çıkmak olarak görülmektedir. Hakikat 
ve doŞruluk yazarın örneklemindeki kodla-
rın %98’inde, sorumluluk ise %94’ünde var-
dır. Ama çeşitli biçimlerde yukarıdaki her üç 
önerme de tüm kodlara içkindir. Çünkü so-
rumluluŞu diŞer kategorilerden ayırmak ola-
naklı görünmemekte, bu iddia, toplumsal 
sorumluluk, profesyonellik, sadakat, hesap-
verebilirlik gibi ifadelerle de görünürlük ka-
zanmaktadır (Cooper, 1990: 9-11). 
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bir tür aracı ve sorun çözme meka-
nizması olarak devreye girmesi, ge-
nel şirket/kurum siyasalarının ana 
bileşenlerinden biri olarak kabul 
gören kurumsal sosyal sorumluluk 
kavramının icadıyla ilişkilidir. Neil 
Nemeth’e göre, modern ombuds-
man hareketinin ardındaki düşün-
ce biçimi, kurumsal sosyal sorum-
luluk mantıŞıyla koşut niteliktedir 
(2003: 3-4). Ombudsmanlık meka-
nizmasını uygulayan medya kuru-
luşları bu yolla hesapverebilirlik ve 
sosyal sorumluluk yönünde ilerici 
bir adım atmayı amaçlamaktadır. 

Ombudsmanlık konusundaki 
eleştirel çalışmalar, ombudsmanlı-
Şın hesapverebilirliŞin gerçekleştiŞi 
bir mecra olmanın dışında daha 
çok bir halkla ilişkiler hizmeti ola-
rak görülebileceŞini ortaya koyar 
(Ettema ve Glasser, 1987: 11; Plai-
sance, 2000: 262). ÖrneŞin ABD’de 
ombudsmanlık mekanizmasının 
devreye sokulması sürecinde bu uy-
gulamanın işletme maliyetleri açı-
sından sonuçları konusunda pek 
çok tartışma yapılmıştır. Bu tartış-
malar, konunun temel olarak bir iş-
letme sorunu çerçevesinde kavra-
nıldıŞını göstermektedir. Tartışma-
larda devreye sokulan maliyet-fay-
da analizleri nihai olarak, getireceŞi 
moral prestij göz önüne alındıŞında 
sosyal sorumluluk mekanizmaları-
nın işletme maliyetinin karşılanabi-
lir olduŞunu göstermiştir. Bu pres-
tij beklentisi, sosyal sorumluluk 
mekanizmalarını desteklemenin ik-
tisadi rasyonelini teşkil eder (Ne-
meth, 2003: 6-8). Claude Jean-Bert-
rand’ın (1990) vurguladıŞı gibi, 
medyanın hesapverebilirliŞi konu-

sundaki çabaların artışı, medya sa-
hiplerinin kalite kontrol ve iyileşti-
rilmiş medya performansının daha 
yüksek kâra tercüme edilebileceŞi 
konusunda “aydınlanmasıyla” iliş-
kilidir. Yapılan araştırmalar, om-
budsmanların ve basın konseyleri-
nin, basının “iyileştirilmesi” için ge-
rekli sistemik deŞişiklikleri sorun-
sallaştırmadıŞını, haber ya da genel 
olarak medya kuruluşlarının işlev 
gördükleri siyasal ve ekonomik sü-
reçlere deŞil, üretim sürecinin çık-
tısı olan haber materyallerine odak-
landıklarını göstermektedir (Ne-
meth, 2003: 12). Özellikle om-
budsmanlar, yer aldıkları medya 
kuruluşunun sözcülüŞünü üstlene-
rek genellikle savunmacı bir pozis-
yonda kalmaktadır. Ombudsmanla-
rın kendi kuruluşlarına yönelik ka-
musal eleştirilere köşelerinde yer 
vermeleri konusundaki yeterlikleri 
ya da arzuları oldukça sınırlıdır. Bu 
baŞlamda araştırmacılar, okuyucu 
topluluŞunu memnun etme arzusu 
eksenindeki halkla ilişkiler işlevi ve 
hesapverebilirlik arasındaki eleşti-
rel ayrım noktalarının çoŞunlukla 
göz ardı edildiŞine dikkat çeker. 
Burada kastedilen medya için ideal 
bir hesapverebilirlik çerçevesi ile 
var olan halkla ilişkiler yönelimli 
arayış arasındaki bir ayrım deŞildir. 
Daha ziyade, çoŞu kez soyut ilke-
lerle ifade edilen ve medya süreçle-
rinde nasıl varlık kazanacaŞı belir-
siz olan toplumsal sorumluluk an-
layışının somut bir uygulaması ola-
rak sunulan hesapverebilirliŞin çe-
şitli biçimlerde eleştirel bir diyalog 
olanaŞı sunabileceŞi düşünülmek-
tedir. Ne var ki bu ancak, hâkim 
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hesapverebilirlik anlayışının sorgu-
lanmasıyla belirginlik kazanabile-
cek bir potansiyele işaret eder. 

Hesap verme, en geniş sosyolo-
jik baŞlamda, toplumsal bir aktö-
rün eylemlerini, uygulamalarını ve 
inançlarını başkalarına anlatmaya 
dönük bildirimleridir. Hesap verme 
çoŞu kez toplumsal aktörlerin bek-
lenmeyen ya da olaŞandışı eylemle-
rini anlaşılır kılmayı amaçlar. Böy-
lece hesap verme eylem ve beklenti 
arasında oluşan gediŞin yaratacaŞı 
çatışmayı önlemeye hizmet eder 
(Messner, 2007: 50). Louis W. Hod-
ges’a göre, sorumluluk ve hesapve-
rebilirlik arasında kavramsal bir ay-
rım yapmak gerekir (1986: 14). Bu-
na göre, (1) sorumluluk, “gazeteci-
lerden hangi toplumsal ihtiyaçları 
iyi bir şekilde yerine getirmelerinin 
beklenebileceŞiyle” ilgiliyken, he-
sapverebilirlik “gazetecilerin üst-
lendikleri sorumluluklarla ilgili per-
formanslarını denetleyebilmek için 
toplumun gazetecilere nasıl ulaşa-
bileceŞiyle” ilgilidir. (2) Sorumlu-
luk uygun davranış biçiminin ta-
nımlanmasına dönük iken, hesap-
verebilirlik gazetecileri sorumlu dav-
ranış biçimine zorlamaya dönük-
tür. (3) Sorumluluk bir tanımlama 
ve etkinlik sorunu iken, hesapve-
rebilirlik iktidarla ve faillerle ilişkin 
sorundur. ÖrneŞin basın, belli ilke-
ler doŞrultusunda etkinlik göster-
mekten sorumlu iken, hesapvere-
bilirlik bir faile (hükümet, editör, 
patron ya da toplum) yöneliktir. 
(4) Sorumluluk, moral yükümlü-
lüklerin içeriŞi üzerine konuşmak-
la, hesapverebilirlik kimin bu yü-
kümlülüklerin yerine getirilmesini 

talep etme iktidarına sahip oldu-
Şuyla ilişkilidir. 

Bu çerçevede, gazeteciliŞin top-
lumsal sorumluluŞu ilkesel olarak 
kamuya yönelik olarak kabul edil-
mekte ve basının topluma karşı so-
rumlu olduŞu fikri üzerinde ortak 
bir uzlaşı var gibi görünmektedir. 
Bu sorumluluk, etik ilkeler yoluyla 
somutlaşmakta ve gazeteciler dışsal 
bir müdahaleye gerek kalmaksızın 
kendi pratikleri için baŞlayıcı ilke-
ler üzerinde uzlaşmaktadır. Bu il-
kelere uygunluŞun gözetilmesi ve 
kural-dışı pratiklerin denetim altı-
na alınmasıyla toplumsal sorumlu-
luŞun tesis edildiŞi varsayılmakta-
dır. Fakat konu, hesapverebilirliŞe 
geldiŞinde gazeteciler tipik olarak 
tepkisel davranır. Bunun nedenle-
rinden biri, sorumluluŞun özgür 
basının niteliklerinden biri olarak 
sayılmasına karşın, hesapverebilir-
liŞin doŞrudan devletin etkin mü-
dahalesi ve basını sürekli dışsal bir 
otoriteye baŞımlı kılmakla eşdeŞer 
tutulmasıdır (Plaisance, 2000: 257). 
Gazeteciler ilkesel düzeyde sorum-
luluŞu kabul etmekle birlikte, iş bu 
ilkeyi kurumsal mekanizmalar yo-
luyla somutlaştırmaya geldiŞinde 
sorumluluk, ombudsmanlık gibi 
bir tür halkla ilişkiler faaliyetine ya 
da okur/izleyici temsilciliŞi ve ba-
sın konseyi gibi hakemlik usulleri-
ne indirgenmektedir. Buradaki so-
run, Hodges’un da (1986) vurgula-
dıŞı gibi sorumluluk ve hesapvere-
bilirlik arasındaki kritik baŞlantı-
nın görülememesinden kaynaklan-
maktadır. 

Mevcut medya etiŞi yazını, so-
rumluluk ve hesapverebilirlik ara-
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sında baŞlantı kurmakta epeyce za-
yıf kalır (Plaisance, 2000). Hesap-
verebilirlik genellikle duraŞan bir 
süreç olarak tarif edilmekte, hatala-
rın düzeltilmesi, geri besleme yol-
ları ve ombudsmanlık gibi meka-
nizmaların varlıŞı ya da yokluŞuyla 
ölçülmektedir. Her iki kavrama yö-
nelik görüşler, liberal basın özgür-
lüŞünün sınırlarının ötesine geç-
mekten uzaktır. Bu durum, sorum-
luluk ve hesapverebilirliŞin top-
lumsal anlamıyla ilgili farklı ku-
ramsal-felsefi yaklaşımlarla eleştirel 
bir diyalog kurulamamasıyla ilişki-
lidir. ÖrneŞin Judith Butler (2005) 
sorumluluŞu, hesapverebilirlik de-
neyimiyle ve hesapverebilirliŞin sı-
nırları üzerine düşünümle ilişki-
lendirir. 

SorumluluŞun kamusal boyutuy-
la ilgilenen Butler’a göre, hesap 
verme edimi bir muhatabı olmadan 
ya da bu muhatapla dolayıma giri-
lecek normlar bulunmadan gerçek-
leşemeyecek bir toplumsal çabadır 

(2005: 36). Yani bireysel hesap ver-
me bütünüyle kişisel düzeyle sınırlı 
bir mesele deŞildir; çünkü toplum-
sal normlar ve egemen “hakikat re-
jimi” yoluyla dolayımlanarak ola-
naklı kılınır. Bu nedenle sorumlu 
bir şekilde hesap verme çabası, bu 
normlar üzerine eleştirel bir düşü-
nüme girmeyi gerektirir. Oysa med-
ya etiŞindeki teorik tartışmaların 
çoŞu, basının özerkliŞi ile sorumlu 
bir basına duyulan ihtiyaç arasın-
daki gerilimi nötrleştirmeye yöne-
lik çabalara odaklanmaktadır. Plai-
sance’a göre, aslında hesapverebi-
lirlik kavramının doŞası tam da bu 
gerilime baŞlıdır (2000: 266). Do-
layısıyla bunu çözülmesi gereken 
bir düŞüm olarak deŞil, eleştirel bir 
diyaloŞun zemini olarak tanımla-
yabilmek de mümkündür. Sorunu 
bu şekilde ele almak, bireylerin ve 
kurumların “doŞru” bir şekilde ya 
da belirgin bir tarzda hesap verip 
vermediklerinin ötesinde hesap ver-
menin moral önemine odaklanır.    
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HabeasHabeasHabeasHabeas    CorpusCorpusCorpusCorpus    kavramıkavramıkavramıkavramı12 
 
Halihazırda iç hukuk sistemimizde 
Eylül 2010 Referandrumu ile, mev-
cut Anayasamızın 20. maddesine 
eklenen “Herkes, kendisiyle ilgili 
kişisel verilerin korunmasını iste-
me hakkına sahiptir. Bu hak; kişi-
nin kendisiyle ilgili kişisel veriler 
hakkında bilgilendirilme, bu verile-
re erişme, bunların düzeltilmesini 
veya silinmesini talep etme ve amaç-
ları doŞrultusunda kullanılıp kul-
lanılmadıŞını öŞrenmeyi de kapsar. 
Kişisel veriler, ancak kanunda ön-
görülen hallerde veya kişinin açık 
rızasıyla işlenebilir. Kişisel verilerin 
korunmasına ilişkin esas ve usuller 
kanunla düzenlenir” şeklindeki ek 
fıkra ile (12/9/2010-5982/2 md.) 

––––––––––––––––––– 
1 Bu çalışmanın ortaya çıkmasına vesile olan 

Hacettepe Hukuk Fakültesi Bilişim Hukuku 
Yüksek Lisans Programı öŞretim üyesi Yrd. 
Doç. Dr ErtuŞrul AkçaoŞlu’na teşekkür ede-
rim.  

2 Hacettepe Üniversitesi, şletişim Fakültesi, 
Bilişim ve Enformasyon Teknoloji Anabilim 
Dalı. 

 mbinark@gmail.com 

kişisel verilerin korunması anayasal 
bir hak olarak düzenlenmiştir. An-
cak Türkiye’de Avrupa Komisyonu 
108. No’lu Sözleşmenin3 henüz iç 
hukuk sistemimize aktarılmadıŞı, 
yukarıdaki maddede anayasal bir 
hak olarak tanımlanan hakkın kul-
lanılabilmesi zeminini oluşturacak 
“Kişisel Verilerin Korunması” Ka-
nun taslaŞının 2004 yılından bu 
yana beklediŞi TBMM’de ikinci kez 
rafa kalktıŞı bir ortamda, Latin 
Amerika ülkeleri anayasa huku-
kunda gelişen ve yaşama geçen bir 
kavram olan habeas datayı ele al-
mak, Türk Hukuk Sistemi için Av-
rupa BirliŞi hukuk düzenlemeleri 
dışında Latin Amerika ülkeleri ör-
neŞi üzerinden kişisel verilerin ko-

––––––––––––––––––– 
3 Avrupa Konseyi bünyesinde hazırlanan ve 1 

Ekim 1985’de yürürlüŞe giren “Kişisel Veri-
lerin Otomatik şşleme Tabi Tutulması Karşı-
sında Bireylerin Korunması Sözleşmesi”, 
Türkiye tarafından da 28 Ocak 1981’de im-
zalanmıştır. Ancak, Sözleşmenin iç hukuka 
aktarılması için TBMM’ne sevk edilmesi 1 
AŞustos 2014 tarihinde olmuştur. Türkiye 
Sözleşmeyi imzalayan ama yürürlüŞe koy-
mayan tek ülkedir.  

k ü l t ü r  v e  i l e t i ş i m • c u l t u r e & c o m m u n i c a t i o n © 2 0 1 5 • Y ı l:  18 •  S a y ı: 36 • 196-207 
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runmasına yönelik düzenlemeleri 
görmek açısından faydalı olabilir. 

Latin Amerika’da yurttaşlara 
anayasal güvence ile bir hak olarak 
tanımlanan habeas data kavramını 
ele almak için, öncelikle habeas 
corpus kavramına deŞinmekte fay-
da var. BilindiŞi üzere, habeas cor-
pus kavramı, Kıta Avrupası huku-
kunda, özellike Anglo-Sakson hu-
kukunda kişinin iktidar karşısında 
özgürlüŞünün korunması ilkesine 
işaret eder. Kavramın ortaya çıkışı, 
1215 tarihli Magna Carta Sözleş-
mesi’ne dayanır ve kişinin “hukuka 
aykırı bir şekilde özgürlüŞüne el 
koyulamayacaŞını”, diŞer bir deyiş-
le tutuklanamayacaŞını ifade eder. 
Latince bir sözcük tamlaması olan 
kavram, “kişinin huzura çıkmasına 
müsaade et” anlamına gelmektedir. 
Habeas corpus emri veya ilkesi şn-
giltere Kralı VI. Henry Döneminde 
(1422-1461), kişinin iktidar tarafın-
dan özgürlüŞüne hangi koşullarda 
el konulacaŞını düzenleyen bir il-
keye dönüşmüştür4. Bu dönemde, 
mahkemeler, kişinin özgürlüŞünün 
elinden alınmasını hukuki olarak 
denetleme ve hukuka aykırılık bu-
lurlarsa kişiyi serbest bırakma yet-
kisine sahip olmuşlardır. 1628 Hak-
lar Dilekçesine deŞin, mahkemele-
rin bu serbest bırakma emri, Kralın 
özel emri ile yapılan alıkoymalarda 
kullanılamamıştır. Ancak, Damel 

––––––––––––––––––– 
4 Habeas corpus emri, zaman içinde habeas 

corpus ad deliberendum et recipiendum, 
habeas corpus ad faciendum et recipiendum, 
habeas corpus ad prosequendum, habeas 
corpus ad respondendum, habeas corpus ad 
satisfaciendum ve en nihayetinde günümüz-
de habeas corpus ad subijicienduma dö-
nüşmüştür (FeyzioŞlu, 1995). 

olayını müteakip Haklar Dilekçesi 
ile (1628), Kralın keyfi ve sebepsiz 
hapsetme yetkisi hukuka aykırı 
ilan edilmiş ve Kralın mutlak erki 
sınırlandırılmıştır. 1640 yılında da 
doŞrudan Krala baŞlı çalışan Star 
Chamber adlı mahkeme kaldırıla-
rak, bu mahkemenin yaptıŞı keyfi 
ve hukuka aykırı tutuklamalara da 
son verilmiştir (FeyzioŞlu, 1995). 
1679 yılında Habeas Corpus Kanu-
nu çıkartılmış olup, Kanun hukuka 
aykırı şekilde özgürlüŞü gasp edi-
len kişiye güçlü bir savunma ola-
naŞı saŞlamıştır. ÖrneŞin, mahke-
menin kefaletle salıvermesi, bir an 
önce yargılamanın başlaması, salı-
verme emri vermeyi haksız redde-
den hakimlere yönelik aŞır para ce-
zası gibi. Yine bu Kanun ile iktida-
rın hiçbir emrinin mahkeme otori-
tesinin üstünde olamayacaŞı kabul 
edilmiş, böylece yargının yürütme-
ye karşı gücü onaylanmıştır. 1722’ 
de kölelik kurumunun hukuka ay-
kırı olarak kabulünün ardyöresinde 
yine bu Kanun yatmaktadır. Söz ko-
nusu Kanunun uygulamasında gö-
rülen bazı eksiklikler de 1816 ta-
rihli yeni Habeas Corpus Kanunu 
ile giderilmiştir. Mahkemenin ver-
diŞi bu serbest bırakma kararına 
uyulmaması, “mahkemeye itaatsiz-
lik” suçu oluşturmaktadır. 1862 ta-
rihinde Büyük Britanya kolonile-
rinde habeas corpus emri vermeye 
ve icrasını temin etmeye yetkili 
mahkeme olduŞu takdirde, Britan-
ya mahkemelerinin bu emri verme-
si yasaklanmıştır. 1960 yılında çı-
kartılan Adaletin şdaresi Kanunu 
ile habeas corpus başvuruları ve 
başvurulardaki temyiz sistemi ye-
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niden düzenlenmiştir (FeyzioŞlu, 
1995). 

Bu ilke ABD tarafından da be-
nimsenmiş, Federal Anayasa’nın 9. 
bölümünün 1. maddesinin 2. fıkra-
sında güvence altına alınmıştır.5 şl-
kenin uygulaması ise Kanunla dü-
zenlenmiştir. (FeyzioŞlu, 1995). 
ABD’de kişi, mahkûmiyet kararına 
yönelik olarak da bu ilkeyi kulla-
nabilmektedir. 

Habeas corpus ilkesi gereŞince, 
hukuka aykırı bir şekilde özgürlü-
Şü fiziksel olarak sınırlandırılan ki-
şi ihlal edilen hakkının telafisini 
temin etmek için maddi tazminat 
davası açabilir. Kıta Avrupası hu-
kukunda, kişinin, kolluk güçlerin-
ce mahkeme kararına istinaden alı-
konulmasının ve hâkim önüne çı-
karılmasının belli süre içinde ger-
çekleştirilmesi öngörülmüştür. Bu 
sürelere uyulmaması cezai ve hu-
kuki sonuçlar doŞurur. Ancak, ha-
beas corpus ilkesi, bu sürelerden 
baŞımsız, kişininin fiziki özgürlü-
Şünü koruyan bir ilkedir. 

Burada bu ilkenin “romantize 
edilmemesi” gerektiŞinin altını çi-
zelim. şlkenin özellikle baskı rejim-
lerinde, olaŞanüstü hâl veya çeşitli 
vesayet rejimleri dönemlerinde “is-
tisna”ya dönüştüŞü söylenebilir. Ör-
neŞin Birleşik Krallık’ta 1914-1915 
yılları arasında uygulanan Kraliye-
tin Savunulması Kanunu, yürütme-
ye kamu güvenliŞinin saŞlanması 
adına yargılama olmaksızın kişile-
rin hapse atılması yetkisini vermiş-
tir (FeyzioŞlu, 1995). Yine Birleşik 

––––––––––––––––––– 
5 Bkz: http://usgovinfo.about.com/od/rightsa-

ndfreedoms/a/habeuscorpus.htm 

Krallık’ta 1939 yılında çıkartılan 
OlaŞanüstü Hâl Yetkileri Kanunu-
na dayanarak çıkartılan Tüzük 18-
B’de şçişleri Bakanı belli kategorile-
re giren şüphelilerden olduŞuna 
inandıŞı kişileri gözaltına alabil-
mekteydi. 11 Eylül 2001 El Kaide 
adlı radikal şslamcı örgüt tarafın-
dan gerçekleştirilen terör saldırıla-
rını takiben ABD çıkartılan Ameri-
kan Yurtseverlik Yasası (Americans 
Patriotic Act) terörizm faaliyetle-
rinde şüpheli olduŞu düşünülen ki-
şilere yönelik olarak habeas corpus 
ilkesini rafa kaldırmaktadır. Benze-
ri şekilde, 2006’da Başkan G.W. 
Bush tarafından imzalanan Military 
Commissions Act of 20066 da bu 
ilkeyi ihlal etmektedir7. Gerek La-
tin Amerika’da, gerek Güney Afri-
ka’da, gerekse Türkiye demokrasi 
tarihinde yaşanan askeri darbe dö-
nemlerinde, kişinin hukuka aykırı 
bir şekilde deŞil alıkonulması, gi-
zemli şekillerde “kaybolduŞu” gö-
rülmüştür. ÖrneŞin Arjantin’de 
1976’da General Videla’nın gerçek-
leştirdiŞi askeri darbede “kaybolan-
lar”, �ili’de Allende yönetimine kar-
şı 1993 yılında General Pinoc-
het’nin gerçekleştirdiŞi askeri darbe 
döneminde “kaybolanlar” ile Tür-
kiye’de 12 Eylül 1980 Asker Darbe-
si ile kaybolanlar, Güney DoŞu 
Anadolu’da Türkiye Cumhuriyeti 
ve PKK arasında süren iç savaşta 
kontrgerilla faaliyetleri sonucu kay-
bolanlar gibi… Arjantin’de Plaza de 
Mayo Anneleri ve Türkiye’de Cu-
––––––––––––––––––– 
6 Bkz. http://thomas.loc.gov/cgi-bin/bdquery/ 

z?d109:s.03930: 
7 https://en.wikipedia.org/wiki/Military_Com-

missions_Act_of_2006 
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martesi Anneleri gibi sivil itaatsiz-
lik eylemleri bu kayıp olaylarını 
gündemde tutmakta ve kişinin öz-
gürlüŞüne hukuka aykırı olarak el 
konulması ve bu kişilerin öldürül-
melerine işaret etmektedir. Keza, 
Türkiye’de Ergenekon, Balyoz ve 
Odatv davaları olarak anılan tutuk-
lamalarda, bir anlamda bu ilkenin 
ve adil yargılanma hakkının ihlal 
edildiŞi söylenebilir. Bu noktada 
Türkiye’de 3 Nisan 2015 tarihinde 
onaylanan ve kamuoyunda “şç Gü-
venlik Paketi” olarak bilinen, Polis 
Vazife ve Salahiyet Kanunu, Jan-
darma Teşkilat Görev ve Yetkileri 
Kanunu ile Bazı Kanunlarda DeŞi-
şiklik Yapılmasına Dair Kanun ile 
Türkiye’de hukuk devleti ilkesinin, 
buna baŞlı olarak da habeas corpus 
ilkesinin ihlal edildiŞi yorumu ya-
pılabilir.8 

Türkiye’de Askeri Darbe döne-
minde ve kontrgerilla faaliyetleri 
sonucunda ortaya çıkan kayıplarla 
toplumsal olarak nasıl yüzleşileceŞi 
konusunda ise, benzeri yurtdışı ör-
neklerde Hakikat ve Yüzleşme Ko-
misyonları oluşturulduŞunu belir-
telim. şlk kez Arjantin’de 1983 yı-
lında kurulan Kayıplar Ulusal Koa-
lisyonu (Comisión Nacional sobre 
la Desaparición de Personas, CO-
NADEP) ve Güney Afrika’da oluş-
turulan Hakikat ve Uzlaşma Ko-
misyonu    gibi Hakikat ve Yüzleşme 
––––––––––––––––––– 
8 Bkz: http://www.sabah.com.tr/gundem/2015 

04/03/ic-guvenlik-paketi-onaylandi; Pakette 
yer alan düzenlemeler ile ilgili olarak bkz: 
http://t24.com.tr/haber/iste-tartisilan-ic-gu-
venlik-paketinin-tam-metni,287681; Eleşti-
riler için ise bkz: http://www.bbc.com/turk-
ce/haberler/2015/02/150203_ic_guvenlik_ 
paketi 

Komisyonları, özellikle hukuka ay-
kırı şekilde kaybolanların izini sür-
mek, ailelere tazminat verilmesini 
temin etmek ve suçları işleyenlerin 
tespiti ve cezalandırılmasını saŞla-
mak yoluyla toplumsal barışı kur-
maya çalışmaktadır9. Mithat Sancar 
da, Türkiye’de Hakikat ve Yüzleş-
me Komisyonu kurulmasının ge-
rekliliŞine şu şekilde işaret eder: 
 

Onarıcı adalet ya da geçiş süreci 
adaleti iki dönemden sonra gün-
deme gelir. Askeri ya da herhangi 
bir diktatörlük ya da iç çatışma son-
rası gündeme gelir. Ermeni soykı-
rımı sonrası Türkiye’nin geçmişi 
büyük adaletsizlikler laboratuarı 
olmuştur. Yakın geçmişteki suçlarla 
ilgili etkin soruşturma yürütmek 
ceza yargısı çok seçici ve mecbur 
kaldıŞı anlarda harekete geçiyor ve 
politik dengelere göre hareket edi-
yor. Buna alternatif hakikat komis-
yonları olabilir. Tamamlayıcı bir 
yöntemdir. Ceza yargısını ikame 
eden deŞil onunla birlikte yürümesi 
gereken bir işlevdir. Türkiye gibi 
geçmişi katmanlı suçlarla bir dö-
nemin bütün suçlarını yargılamak 
üzere kurulması zordur. Robos-
ki’den başlamak gerekiyor hakikat 
komisyonunun kurulması için. Bu-
nun sonrasında da diŞer hak ihlal-
lerinin devamı gelecektir10. 

––––––––––––––––––– 
9 Bkz: http://www.diken.com.tr/ocalanin-isa-

ret-ettigi-hakikat-komisyonu-toplumda-gec-
misle-yuzlesmenin-yapitasi/ ve http://www. 
yuksekovahaber.com/haber/hakikat-ve-yuz-
lesme-ile-baris-arasinda-cok-somut-bir-
iliski-var-151970.htm.  

10 Bkz:  http://hurbakis.net/content/mithat-san-
car-hakikatlerle-yuzlesme-roboskiden-basla-
mali. 
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GörüldüŞü üzere habeas corpus il-
kesi, ancak demokratik rejimlerde 
kişinin hukuka uygun olarak alı-
konulmaması durumunda özgürlü-
Şünü korumaktadır. Demokratik 
rejimlerde bu ilke kişiye iki şekilde 
koruma saŞlar: 
 

• Alıkonulma emri hukuka ay-
kırı ise, kişi serbest bırakılır. 

• Alıkonulma emri hukuka ay-
kırı ise, kişi bir an önce mu-
hakeme edilir (FeyzioŞlu, 
1995). 

 
Bu ilkenin veya emrin ayrıcalıklı 
bir ilke olduŞunu da belirtmek ge-
rekir; çünkü, aynı zamanda “ege-
men güç adına”, egemen gücün hu-
kuk ihlallerine karşı uygulanır. Bu 
ilke sadece kamu hukukunda deŞil, 
özel hukukta da uygulanmaktadır. 
ÖrneŞin, ebeveynleri tarafından zor-
la kapalı tutulan reşit olmayanlara 
veya bir maŞazada güvenlik görev-
lisi tarafından zorla kapalı tutulan 
kişilere yönelik olarak da kullanı-
labilir11. Yakın zamanda bu ilke sı-
nır dışı edilmelere ve polis karakol-
larında gereŞinden fazla tutulmaya 
karşı kullanılmaktadır. Metin Fey-
zioŞlu’nun altını çizdiŞi gibi, ha-
beas corpus ilkesinin uygulanma-
sında asıl belirleyici olan, “hangi 
hukuk sistemi benimsenirse be-
nimsensin, demokratik olup olma-
dıŞıdır” (1995). 

––––––––––––––––––– 
11 ÖrneŞin, Türkiye’de Beylikdüzü McDonalds 

şubesi önünde mendil satan bir kız çocuk 
müessese müdürü tarafından buzdolabına 
kapatılmıştı. Olay hakkında bkz:  http:// ar-
siv.sabah.com.tr/2004/05/11/gnd101.html ve 
http://arsiv.ntv.com.tr/news/25812.asp. 

HabeasHabeasHabeasHabeas    CorpusCorpusCorpusCorpusdandandandan        
HabeasHabeasHabeasHabeas    DatDatDatDataaaaya…ya…ya…ya… 
 
Bu yazıya konu olan “verine sahip 
olmalısın” şeklinde Türkçeleştire-
bileceŞimiz (Küzeci, 2010: 113) ha-
beas data ilkesi, Latin Amerika ül-
kelerinde anayasal bir hak olarak 
gelişirken, habeas corpus ilkesin-
den beslenir. Günümüzde bu ilke, 
genel olarak “Derecho De Peticion-
Habeas Data” adı ile, Arjantin, Bo-
livya, Brezilya, Kolombiya, Ekva-
dor, Kosta Rika, Panama, Meksika, 
Nikaragua, Paraguay, Peru, Domi-
nik Cumhuriyeti, Uruguay, Vene-
zuela anayasalarında yer alan temel 
bir yurttaş hakkıdır. Bu ülkelerdeki 
düzenlemeler sırasıyla �ekil 1’deki 
gibidir. 

Latin Amerika’da yurttaşın ana-
yasal güvence olarak elde ettiŞi, gö-
rece gelişim tarihi yeni olan bu hak-
kın bilinmesi özellikle Türkiye gibi 
ülkeler için kişisel verilerin korun-
ması yasa tartışmalarında önem teş-
kil edebilir. Türkiye’de özellikle ide-
olojik nedenler ve mezhep ve etnik 
kimlik aidiyetleri nedeniyle yapılan 
yurttaş “fişlemeleri”nin gündeme 
geldiŞi düşünülürse, habeas data 
ilkesinin, yurttaşa saŞladıŞı “kişisel 
verilerin korunması” olanakları kay-
da deŞer bir tartışma kazanır.    

Anayasa Mahkemesi’nin tanımı 
ile, kişisel veri kavramı bilindiŞi 
üzere, “belirli veya kimliŞi belirle-
nebilir olmak şartıyla bir kişiye iliş-
kin bütün bilgileri ifade eder”12. Ki-
şisel veriler, kişinin etnik kökeni, 

––––––––––––––––––– 
12 AYM Kararı 10 Ocak 2012, E: 2010/40, K: 

2012/8, 6 Mart 2013 T. ve 28579 sayılı RG.  
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dini ve mezhep aidiyeti, cinsel kim-
lik yönelimi, medeni hali, eŞitim 
durumu, saŞlık durumu, mesleŞi, 
ideolojik aidiyeti vb. bilgileri içerir. 
Aydın Akgül’e göre, kişinin “Adı, 
adresi, doŞum tarihi, medeni hali, 
tâbiyeti, mesleŞi, görüntüsü, kana-
atleri, fotoŞrafı, e posta adresi, ban-
ka bilgileri, bilgisayarın IP adresi, 
kimlik, emeklilik sicili, vergi nu-
marası, parmak izi, eŞitim bilgileri, 
saŞlık verileri, telefon mesajları, te-
lefon rehberi, posta veya Facebook, 
Twitter gibi sosyal paylaşım sitele-
rinde yazdıŞı, paylaştıŞı yazı, fotoŞ-
raf, ses ve görüntü kayıtları” da ki-
şisel verilerdir (2014: 9). Kişisel ve-
rilerin korunması ise, “kişilere iliş-
kin bilgilerin toplanması, saklan-

ması, kullanılması gibi veri işleme 
sürecinin bütün aşamalarını kapsar 
şekilde, bireylerin denetim hakkını 
yeniden kazandırmaya yönelik 
[tir]…” (Küzeci, 2010: 13). Kişisel 
verilerin korunması politikasının 
ardında yatan temel gerekçe, veri-
nin deŞil, asıl olarak kişinin ko-
runmasıdır (Küzeci, 2010: 13). 

Latin Amerika ülkelerinin siyasi 
tarihine bakıldıŞında, askeri darbe 
hükümetlerinin yurttaşlar üzerinde 
uyguladıŞı polis ve zor devleti uy-
gulamaları hiç kuşkusuz bu ilkenin 
gelişmesinde rol oynamıştır, deni-
lebilir. 

şlke, ilk olarak 1988 tarihinde 
Brezilya’nın Yeni Anayasasında Mad-
de 5, LXXI ve Başlık II altında bi-

• Arjantin Ley 25.326 - Protección de los Datos Personales (Octubre de 2000) 

o Ley 1.845 Ciudad Autónoma de Buenos Aires 
o Ley 7447 Provincia de San Juan 
o Ley 3246 Provincia de Río Negro 
o Ley 4360 Provincia del Chaco 
o Ley 4244 Provincia de Chubut 

• Bolivya Ley 2631 Art. 23, reformada en 2004 - Constitución Política del Estado Arts. 
103 y 131 

• �ili (Artículo 12 de la ley 19.628) 
• Kolombiya Decreto 1377 de 2013 Por el cual se reglamenta parcialmente la Ley 1581 

de 2012. 
• şspanya: Ley Orgánica 15/1999 de 13 de diciembre de Protección de Datos de Carácter 

Personal 
• Meksika 
• Nikaragua Ley de Acceso a la Información, Ley de Protección de datos personales y su 

decreto reglamentario 
• Panamá Ley 6 del 22 de enero de 2002. 
• Paraguay Artículo 135 de la Constitución Nacional 
• Perú Código Procesal Constitucional Art I al X, 61 al 65; Ley Orgánica del Tribunal 

Constitucional; Ley 29733 Protección de Datos Personales; Ley 26470; Ley 27806 Art 
1 al 11; y Ley 27444 Art I, 131 al 134. 

• Uruguay: Leyes 18.331 y 18.381, de agosto y noviembre de 2008 respectivamente. 
• Guatemala: Ley de Acceso a la Información Pública, decreto 57-2008. 

�ekil 1:�ekil 1:�ekil 1:�ekil 1: Bazı Latin Amerika Ülkelerinde Söz Konusu Yasalar12 
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reysel başvuru/şikâyet hakkı ile bir-
likte yer almıştır. Brezilya yeni 
Anayasası yapılırken, AB’deki kişi-
sel verilerin korunması ile ilgili tar-
tışmalardan ve gelişmelerden ha-
berdar olunduŞu da görülmektedir. 
1997 yılında Brezilya hükümeti, 
9507 numaralı the Regulatory Law 
of the Habeas Data Proceeding Ka-
nunu ile söz konusu ilkenin nasıl 
uygulanacaŞını düzenlemiştir. Pa-
raguay da 1992 yılında Anayasasına 
bu ilkeyi eklemiştir. Benzeri şekilde 
Peru 1993, Arjantin 1994, Ekvador 
1996, Kolombiya 1997 yılında il-
keyi Anayasalarına dahil etmişler-
dir (Guadamuz, 2000). Guatemala, 
Kosta Rika, Panama ve Meksika’da 
da ilkenin temel bir hak olarak ana-
yasal güvence altına alınması, insan 
hakları örgütleri tarafından özellik-
le desteklenmiştir13. 

“Habeas data ilkesi ne anlama 
gelmektedir?” diye soracak olur-
sak, ilk olarak verinin kendisine 
sahip olmak demektir. Bu durumda 
kişinin kendisi ile ilgili imge, özel 
yaşamın gizliliŞi, onuru, kendisiyle 
ilgili enformasyon hakkında öz be-
lirleme hakkı ve bilgi edinme hakkı 
dahil olmak üzere verilerinin ko-
runmasını talep etme hakkı anla-
mına gelmektedir. Kişi, bir kuru-
mun kendisi ile ilgili ne tür veri 
kaydı oluşturduŞunu görme, talep 
etme ve gerekirse düzeltilmesini, 
güncellenmesini talep etme hakkı-

––––––––––––––––––– 
13 Bu noktada �ili’nin Latin Amerika’da hukuk 

düzenlemeleri konusunda en ileri ülkesi ol-
masına raŞmen, güçlü özel sektörün ve en-
düstri baronlarının varlıŞı nedeniyle bu il-
keyi benimsemediŞi görülmektedir (Guada-
muz, 2000).  

na sahiptir. şlkenin uygulanması bi-
reysel başvuru ile gerçekleşmekte-
dir. şlke, elle tutulan kayıtlardan 
dijital olarak oluşturulan tüm veri 
setlerine deŞin uygulanabilmekte-
dir. Enrique Falcón14 habeas data 
ilkesini enformasyon çaŞında birey-
sel özgürlüŞün kötü niyetle suisti-
mal edilmesine karşı bir güvence 
olarak tanımlar (1996: 28’den akt. 
Guadamuz, 2001). 

Miguel Ángel Ekmekdjian bu il-
kenin yasal düzenlemelerinde şu 
temel hakların içerilmesi gerektiŞi-
ne işaret eder (1996: 96’dan akt. 
Guadamuz, 2001): 

 
• Kişisel veyahut aile veri kayıt-

larına erişim ve kontrol etme 
hakkı; 

• Somut veriyi güncelleme ve-
yahut düzeltmenin saŞlanma-
sı; 

• Oldukça önemli kişisel bilgi-
nin (hassas kişisel enformas-
yon) sır alanı olarak korun-
masının temini15. 

 
Hassas kişisel veriler, kişinin din, 
mezhep, cinsel kimlik yönelimi, 
ideolojik tercihini içermektedir (Kü-
zeci, 2010: 102-103); bireyin temel 
hak ve özgürlükleriyle yakından 
ilişkili oldukları için korunmadık-
ları takdirde toplum içinde ayrımcı 
pratikleri ve söylemleri besleyebil-
mektedir. 

––––––––––––––––––– 
14 Bu kaynak için bkz: Falcón, E.e (1996), Há-

beas Data: Concepto y Procedimiento. Bue-
nos Aires: Editorial Abeledo Perrot, s. 28. 

15 Bu kaynak için bkz: Ekmekdjian, M. Á. 
(1996), El Derecho a la Intimidad Frente a 
la Revolución Informática, Buenos Aires: 
Editorial Depalma, s. 96. 
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Bu noktada habeas data ilkesi-
nin Latin Amerika ülkelerinde nasıl 
anayasal güvence altına alındıŞına 
ve farklı ülkelerdeki gelişmelere, 
ilkenin yaşama geçirilmesi arasın-
daki farklılıklara kısaca bakalım: 

 
• BrezilyaBrezilyaBrezilyaBrezilya    ÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞi 
şlke ilk olarak, Brezilya Anayasa-
sında güvence altına alındıŞı için, 
diŞer Latin Amerika ülkelerine gö-
re, hukuksal düzenlemesi en eksik 
veyahut en yetersiz olanı olduŞu 
söylenebilir. Anayasada, habeas da-
ta ilkesinin; “a) kişinin, başvuran 
olarak, hükümet organlarının ve 
kamusal nitelik taşıyan organların 
veritabanlarında ve kayıtlarında yer 
alan enformasyonu bilme, b) kişi-
nin başvuran olarak, herhangi bir 
yargısal veya yönetsel süreç gerek-
meksizin bu veriyi düzeltilmesini 
talep etme”16 hakkını saŞladıŞı yer 
almaktadır. Bu anayasal düzenleme 
ile yurttaşa “habeas data bireysel 
şikâyet” hakkı tanınmıştır (Küzeci, 
2010: 113). GörüldüŞü üzere, kişi-
nin kendisiyle ilgili veriye erişme 
ve düzeltmesini talep etme hakkı 
vardır, ancak güncellemesi veya sil-
mesini talep etme hakkı yoktur. 
Brezilya hükümeti, 1997 yılında bu 
ilkeyi işletecek bir düzenleyici ka-
nunu da yürürlüŞe sokmuştur. 

 
• ParaguayParaguayParaguayParaguay    ÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞi 
1992 tarihli Paraguay Anayasası söz 
konusu ilkeyi Madde 135’te şu şe-
kilde yaşama geçirmiştir: “Kamusal 
––––––––––––––––––– 
16 Constitution of the Federal Republic of 

Brazil (1988). Article 5, Section LXXI. Bkz: 
http://www.georgetown.edu/LatAmerPolitica
l/Constitutions/Brazil/brtitle2.html. 

doŞası olan özel kayıtlayıcıların ya 
da resmi kayıtlayıcıların kendisi 
hakkında tuttuŞu enformasyon ve 
veriye ulaşma hakkına sahiptir. Bu 
enformasyonun nasıl ve ne amaçla 
kullanıldıŞını bilme hakkı da var-
dır. Bu veri girişlerinin yanlışsa ve-
yahut yasa dışı olarak kişinin hak-
larını ihlal ediyorsa, güncellenme-
lerini, düzeltilmelerini veya yok 
edilmelerini talep etmesi de müm-
kündür.”17 Burada veri setlerindeki 
girişlerde güncelleme, düzeltme ve-
ya yok etme talebinin de hak olarak 
tanındıŞı görülmektedir. Anayasa 
Mahkemesi bu maddenin uygulan-
masından sorumludur. Bu hak sık-
lıkla, yurttaşlar tarafından polis ka-
rakollarındaki kayıtların görülmesi 
için kullanılmaktadır. 

 
• PeruPeruPeruPeru    ÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞi 
Peru’da Yeni Anayasa’nın 200. Mad-
desinin 3. Kısmında bu hak düzen-
lenmiştir. DiŞer ülkelere göre, kişi-
nin özel yaşamına ilişkin kişisel ve-
rilerin korunması konusundaki 
anayasal güvence daha zayıf olmak-
la birlikte, doŞru olmayan verinin 
yayınlanmasını, daŞıtılmasını veya 
iletilmesini yasakladıŞı için, diŞer 
ülkelere göre “kişisel verilere” fark-
lı bir hukuki koruma da temin 
eder. Peru Anayasası, kişilerin oto-
matik veya otomatik olmayan her-
hangi bir enformasyon hizmeti ta-
rafından temin edilen herhangi bir 
kişisel veriye sahip olduŞunu belir-
tir. 18 Nisan 1995 tarihinde de dü-
––––––––––––––––––– 
17 ICL. Paraguay Constitution (June 20th 1992). 

Çeviren Peter Heller. Article 135. Bkz: 
http://www.uni-wuerzburg.de/law/pa00t___. 
html. 
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zenleyici kanun yürürlüŞe girmiş-
tir. Daha sonraki yıllarda, ilkenin 
basına yönelik olarak uygulanma-
ması kararı Peru Kongresi tarafın-
dan alınmıştır. Burada insan hakla-
rı örgütlerinin, verilerin yayınlan-
ması konusundaki yasaŞın ifade ve 
bilgi edinme haklarına yönelik sı-
nırlama olduŞu tartışmaları önemli 
rol oynamıştır. Alberto Fujmori hü-
kümetinin yönetiminde yasanın uy-
gulanması ile ilgili önemli tartışma-
lar da gündeme gelmiştir (Guada-
muz, 2001). 

 
• ArjantinArjantinArjantinArjantin    ÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞi 
Arjantin’de söz konusu ilke, “ampa-
ro”18 (sıŞınak/korunak) olarak ta-
nımlanmış olup, habeas data olarak 
Anayasalarında ifade edilmemiştir. 
Anayasa’nın 43. Maddesinde 1994 
yılında yapılan reformla, bu ilke şu 
şekilde ifade edilmiştir: “Herhangi 
bir kişi, kamu kayıtlarında veya ve-
ri tabanlarında ya da özel nitelikli 
veri kayıtlarında veya veri tabanla-
rında, ya da enformasyon temin 
etme amacı güden kişisel veri ta-
banlarında kendisi veya bir amaçla 
yer alan veriler hakkında bilgi edin-
me ve verinin yanlış veya ayrımcı 
olduŞu durumlarda, söz konusu 
veriyi mahrem biçimde tutma, tas-
hihi ve güncellenmesi talep etme 
hakkına sahiptir. Gazetecilik faali-
yetini oluşturan enformasyonun 
kaynaklarının gizli doŞasına zarar 
gelmez.”19 Bu noktada basının araş-

––––––––––––––––––– 
18 Uygulama “accion de amparo” veya “accion 

de proteccion de privacidad” olarak da bi-
linmektedir.  

19 ICL. Constitution of the Argentine Nation 
(1853). Çeviren Arjantin Kongresi. Article 

tırmacı gazetecilik yaparken kulla-
nacaŞı kaynaklarının gizli tutulma-
sı ilkesinin de korunduŞuna dikkat 
çekelim. Arjantin’de habeas data il-
kesi, kayıpların izinin sürülmesi 
için, kayıp aileleri tarafından askeri 
kayıtların ve polis kayıtlarının açıl-
ması için kullanılmaktadır. Arjan-
tin yakın zamanlarda Avrupa Birli-
Şi’nde olduŞu gibi kişisel verilerin 
korunması yasal düzenlemesini de 
benimsemiştir20 (Guadamuz, 2001). 

 
• KostaKostaKostaKosta    RikaRikaRikaRika    ÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞi 
Kosta Rika’da Anayasa’da yer alan 
Madde 48’de, Arjantin’de olduŞu 
gibi bir düzenlemeye gidilmiştir. 
Ayrıca, 7128 numaralı the Law of 
Constitutional Jurisdiction adlı ka-
nun, ilke ile ilişkili olarak yeniden 
düzenlenmiştir. Kişinin kendisi ile 
ilgili veriye erişme, güncelleme ve 
düzeltme hakkının yanı sıra, ha-
beas datanın eyleme geçirilmesinde 
bir düzenleyici araç daha kazandı-
rılmıştır: Veriyi içerme hakkı21. Kos-
ta Rika hükümetinin AB 95/46/EC 
Veri Koruma Yönergesi’nden (the 
Data Protection Directive)22 etki-
lendiŞi söylenebilir. Çünkü, kişisel 
verinin meşru ve yasal yoldan elde 
edilmesi, amacı kapsamında kay-
dedilmesi ve kullanılması, kayde-
––––––––––––––––––– 

43. Bakınız: http://www.uni-wuerzburg.de/ 
law/ar00000_.html 

20 Bkz: Congreso de Argentina. Ley de pro-
tección de datos.  

21 Konuyla ilgili bkz: Mendez, W. (1998) “Re-
curso de hábeas data: Ley limita divulgar da-
tos privados”, La Nación.... (30 Haziran 1998). 
http://www.nacion.co.cr/ln_ee/1998/julio/30
/pais4.html. 

22 Söz konusu Yönerge tam metni için bkz: 
https://www.dataprotection.ie/docs/EU-Di-
rective-95-46-EC-Chapter-1/92.htm 
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dildikleri amaca göre aşırı olmama-
sı, kişinin verisinin nasıl kullanıl-
dıŞına ilişkin bilgi edinme hakkına 
sahip olması gibi düzenlemeler, 
AB’deki kişisel verilerin korunması 
ile ilgili tartışma ve düzenlemeler-
den etkilenmiştir. 

    
• KolombiyaKolombiyaKolombiyaKolombiya    ÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞiÖrneŞi 
Habeas data ilkesi, 1991’de kabul 
edilen Yeni Anayasa’da özel yaşamın 
gizliliŞinin korunması ilkesi içinde 
yer almıştır. Ancak, 1997 tarihinde 
yapılan reformla ilke, özel olarak 
Anayasa’da yer bulmuştur (Guada-
muz, 2001). Bu düzenlemede yurt-
taşlar, “kendileri hakkında kamusal 
ve özel olmak üzere veri tabanların-
da toplanan herhangi bir enformas-
yonu bilme, erişme, güncelleme ve 
düzeltme hakkına sahiptir.”23 Böyle-
likle kişinin kendi enformasyonu-
nun geleceŞini belirleme, bir öz be-
lirleme hakkı haline gelmiştir. Ko-
lombiya mahkemelerinde de habeas 
data hakkı sıklıkla kullanılmaktadır 
(Guadamuz, 2001). 2005 yılında çı-
kartılan 962 sayılı Kanun’un 10. 
Maddesinde “Utilizacion del correo 
para el envio de informacion” ile di-
jital kişisel veriler de düzenlenmiştir 
(Marquez Esrada vd. 2011: 22). Ko-
lombiya’da bu yasal hak özellikle 
verinin işlenmesinde uygulanan 
yanlışlara veya veri ile ilgili özellikle 
kitle iletişim araçları dolayımı ile 
yapılan çıktılardaki yanlışlara karşı 
kullanılmaktadır (Marquez Esrada 
vd. 2011: 35). 
––––––––––––––––––– 
23 Bkz: Constitución Política de Colombia 

(1997), Art.15,  http://www.georgetown. 
edu/LatAmerPolitical/Constitutions/Colomb
ia/colombia.html.  

Latin Amerika ülkerinde Pana-
ma (2004) ve Meksika (2009), ha-
beas data ilkesini “bireysel enfor-
masyon” ve “kişisel verilerin ko-
runması” hakkını inşa ederek uy-
gulamaya geçirmişlerdir (Angarita, 
2012). Dominik Cumhuriyeti de 
2010 tarihinde ilkeyi, diŞerlerinden 
farklı olarak nitelik, meşruluk, sa-
dakat, güvenlik ve amaç ilkeleri te-
melinde anayasal güvence altına al-
mıştır (Angarita, 2012). Latin Ame-
rika ülkeleri içinde Panama, yurt-
taşlarına kişisel verilerin herhangi 
bir özel amaçla toplanması duru-
munda onanmış rızalarının alınma-
sı kuralını getiren tek ülkedir (An-
garita, 2012). 
    
SonuçSonuçSonuçSonuç    YerineYerineYerineYerine 
 
GörüldüŞü üzere, habeas data ilke-
si, yurttaşa verilerine sahip çıkma 
hakkını saŞlamakta ve bunu yapar-
ken bürokratik bir süreç ve yapı in-
şa etmemektedir. Anayasa güven-
cesinde olan hakkın kullanılmasına 
yönelik düzenleyici kanunlar çıkar-
tılmakta, ek olarak özel yargı ku-
rumları tahsis edilmemektedir. Hak-
kın kullanımı bireysel başvuru ile 
gerçekleşmektedir. “Hak, çekişme-
siz yargı konusu olur ve bireyin ki-
şiliŞine baŞlı olduŞundan, yalnızca 
kendisi tarafından kullanılabilir. Bu 
bakımdan mahkemenin resen ince-
leme başlatması olanaklı deŞildir” 
(Küzeci, 2010: 114). 

Habeas data ilkesinin yaşama ge-
çirilmesi ülkelerin demokrasi de-
neyimlerine de baŞlıdır. Habeas da-
ta ilkesinin uygulanmasında görü-
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len en önemli sorun, küresel en-
formasyon aŞının ve enformasyonel 
kapitalizmin varlıŞı söz konusu ol-
duŞunda, aŞ şirketlerinin sahipliŞi-
nin bu ilkenin uygulandıŞı ve ana-
yasal güvence olarak yurttaşlara te-
min edildiŞi ülke sınırları dışında 
bulunmasıdır. Bu durumda, bu kü-
resel şirketlere karşı ilke nasıl ya-
şama geçirilecektir? Üstelik, sosyal 
medya ortamlarının varlıŞı göz önü-
ne alındıŞında, yoŞun ve sürekli ki-
şisel veri üretimi, diŞer bir deyişle 
veri ikizlerinin beslenmesi (Altıntaş 
ve Binark, 2015) söz konusudur ve 
kişi bu veri üretimini bizzat kendisi 
yapmaktadır. Fuchs’un eleştirel eko-
nomi-politik yaklaşımla sosyal med-
ya ortamlarının kullanıcılarının me-
talaşmasına ilişkin deŞerlendirme-
sinde, kullanıcının çifte kez meta-
laşmasına yaptıŞı vurgu bu noktada 
oldukça yerindedir. Kullanıcılar 
hem kendilerini metalaştırırlarken, 
hem de çevrimiçi iken reklamcıla-
rın metalaştırma mantıŞına maruz 
kalmaktadır (2014). Bu çifte meta-
laşmanın en yoŞun yaşandıŞı ara-
yüzeylerden biri de arama motorla-
rıdır. ÖrneŞin, Google’ın ekonomik 
stratejisi farklı gündelik durumlar-
da farklı Google uygulamalarını 
kullanan bireyler hakkında verileri 
toplamak, analiz etmek ve en çok 
deŞer üreten şekilde satabilmektir 
(Fuchs, 2012: 33). Baumann ve 
Lyon bireyin bu çifte kez metalaş-
ması sürecini “kendin yap köleliŞi” 
olarak tanımlar (2013: 30). Büyük 
verinin enformasyonel kapitalizmin 
veya bilişsel kapitalizmin asli meta-
sı ve girdisi olduŞu düşünüldüŞün-
de (Altıntaş ve Binark, 2015), ha-
beas data ilkesinin sadece ulus-

devlet sınırları içinde, kamu ve özel 
şirket kayıtlarında kişisel verilerin 
korunması konusunda sınırlı koru-
ması ve güvencesi olduŞu karşımı-
za çıkar. 

Bir diŞer sorun da, insan hakları 
örgütlerinin dikkat çektiŞi gibi, hü-
kümetlerin bu ilkeyi ifade özgürlü-
Şünü engellemek için kullanmaları 
durumudur. Peru hükümeti bu ko-
nuda oldukça sık eleştirilmiştir. 
Türkiye’de de 17 Aralık Yolsuzluk 
Operasyonları ardından 5651 sayılı 
yasada yapılan deŞişiklik ile şnter-
net ortamına erişimin sınırlandırıl-
masında “özel yaşamın gizliliŞinin” 
ihlal edildiŞinin öne sürülmesi, ki-
şisel verilerin korunması ile ilgili 
düzenlemelerin yine demokrasi kül-
türü ile ilgili olduŞunu somutla-
maktadır. Andres Guadamuz’un ha-
beas datanın uygulanmasında görü-
len bir sorun olarak işaret ettiŞi bir 
husus da Latin Amerika mahkeme-
lerindeki aŞır iş yükü ve insan kay-
naŞı eksikliŞidir (2001). 

Latin Amerika ülkelerinde ilke-
nin yaşama geçirilmesindeki farklı-
lıklar, Kosta Rika ve Arjantin ör-
nekleri hariç, AB’deki standartların 
saŞlanmadıŞını göstermekle birlik-
te; bu ilkenin varlıŞı demokrasi de-
neyimlerinde farklı siyasi geçmişle-
ri olan ülkeler için kişisel verilerin 
korunmasını ifade ve bilgi edinme 
hakkına baŞlayan, kişiye enformas-
yonel özerlik temin eden önemli 
bir hukuk güvencesinin varlıŞına 
da işaret etmektedir. Kanımca, ha-
beas data ilkesinin, “verilerine sa-
hip çık” korumasının AB hukuk 
düzenlemeleri ile birlikte yaşama 
geçirilmesinde bir sıkıntı söz konu-
su deŞildir. 
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Dün ve Bugün: Gramsci’nin Düşüncesinde  
Felsefe, Politika ve Tarih    

    
    
    

CanCanCanCan    IrmakIrmakIrmakIrmak    ÖzinanırÖzinanırÖzinanırÖzinanır1 
 
 
 

1Antonio Gramsci’nin düşüncesi üze-
rine çalışan dört genç akademisyen 
Francesca Antonioni (Università di 
Pavia, ştalya), Aaron Bernstein 
(King’s College, Britanya), Lorenzo 
Fusaro (Universidad Autónoma 
Metropolitana, Meksika), Robert 
Jackson (Manchester Metropolitan 
University, Britanya) tarafından dü-
zenlenen “Past & Present: Philo-
sophy, Politics and History in the 
Thought of Gramsci” (Dün ve Bu-
gün: Gramsci’nin Düşüncesinde Fel-
sefe, Politika ve Tarih) isimli kon-
ferans 18-19 Haziran 2015 tarihle-
rinde Londra’da bulunan King’s 
College’da gerçekleşti. ÇaŞrı met-
ninde, etkinliŞin amacının konu 
üzerine çalışan farklı disiplinlerden 
insanlara çalışmalarını sunma ve 
yapıcı bir geri dönüş alma fırsatı 
sunmanın yanı sıra, Gramsciyen 
düşünce ve baŞlantılı konularda ça-
lışmalarını sürdüren sosyal bilimci-
ler arası bir aŞ kurmak olduŞu be-
––––––––––––––––––– 
1    Ankara Üniversitesi, şletişim Fakültesi, Ga-

zetecilik Bölümü. 
 irmakozinanir@gmail.com 

lirtiliyordu. Konferans gerçekten 
de 45’in üzerinde sosyal bilimciyi 
bir araya getirerek bu konuda 
önemli bir adım atmış oldu. Konfe-
ransın bir diŞer önemli katkısı ise 
kariyerlerinin erken bir evresinde 
bulunan sosyal bilimcilere Antonio 
Gramsci’nin düşüncesi üzerine ça-
lışan önde gelen akademisyenlerle 
buluşma fırsatı sunmasıydı. Konfe-
ransa çaŞrılı konuşmacı ve oturum 
başkanı olarak katılan isimler ger-
çekten etkileyiciydi. Konuşmacılar 
arasında Gramscian Moment2 ki-
tabının yazarı Peter D. Thomas, 
Gramsci üzerine 1970’li yıllardan 
bu yana pek çok çalışması bulunan 
Anne Showstack Sassoon, din ve 
madunluk, özellikle de Hindis-
tan’daki Dalitler (Dokunulmazlar) 
üzerine çalışmalarıyla tanınan Co-
simo Zene, Gramsci’nin Hapishane 
Defterleri’nin genişletilmiş bir seç-
kisinin editörlüŞünü ve çevirmen-

––––––––––––––––––– 
2 Türkçeye Gramsci ÇaŞı olarak çevrildi. Bkz: 

Thomas, Peter D. (2012). Gramsci ÇaŞı. 
Çev. Ekrem Ekici-şlker Akçay. Dipnot: An-
kara.  
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liŞini üstlenerek şngilizce okuyan-
lar için Gramsci çalışmalarında kök-
lü bir deŞişim yaratmış olan Derek 
Boothman ve özellikle ştalyanca 
eserleriyle tanınan Fabio Frosini 
gibi isimler vardı. Alex Callinicos, 
Allesandro Carlucci, Simona Tala-
ni, Magnus Ryner gibi akademis-
yenler de hem oturumları yönetti-
ler hem de tartışmalara katıldılar. 

Bazen aynı anda üç oturumun 
birden yapıldıŞı konferansa çok sa-
yıda insan katıldı. Birkaç oturum 
hariç oturumlarda genellikle çok 
dinleyici bulunuyordu. Konferan-
sın en önemli noktalarından biri is-
mindeki geçmiş ve bugün vurgu-
suna da uygun olarak, Gramsci’nin 
düşüncesini, geçmişteki baŞlamını 
görmezden gelmeden, içinde yaşa-
dıŞımız dünyayı yorumlamak açı-
sından kullanan pek çok genç sos-
yal bilimcinin varlıŞını gösterme-
siydi. Tarih, siyaset bilimi, ulusla-
rarası ilişkiler, kültür, dilbilim, ede-
biyat gibi pek çok farklı disiplinden 
gelen, pek çoŞu birbirini tanıma-
masına ve elbette zaman zaman 
birbirleriyle çatışan perspektifler 
ortaya koymalarına raŞmen benzer 
bir kavramsal çerçeveye yaslanan 
bir sosyal bilimciler kuşaŞının bir-
birleriyle ilişkilenmesini saŞlaması 
konferansın en önemli kazanımla-
rındandı diye düşünüyorum. 

Gramsci’ye dönük ilgi 1970’li 
yıllardan bugüne kadar görece can-
lı kalmış olmasına raŞmen, özellik-
le 70’lerin sonu ve 80’lerin başın-
dan itibaren bu ilgi çoŞunlukla 
Marksizm’i yerinden etmeye veya 
sosyal bilimler içinde post-Marksist 
bir çerçeveyi oluşturmaya odakla-

nıyordu. Bu konferansın ise Grams-
ci’nin Marksist yorumunun güncel 
bir perspektif ile buluştuŞunu, son 
yıllarda Marksizm’e dönük canla-
nan ilginin Gramsci üzerine çalışan 
sosyal bilimciler arasında da karşı-
lık bulduŞunu gösterdiŞini söyle-
mek yanlış olmaz. Bu, konferansın 
diŞer bir önemli noktasıydı. 

Konferansta oturumlar çeşitli te-
malara göre ayrılmış durumdaydı. 
Aynı anda birden fazla oturum ya-
pıldıŞı için her oturumu izleme 
şansına sahip olamadım ancak ge-
rek konferanstan önce katılımcılara 
yolladıkları özetler kitabı, gerekse 
de oturum aralarında yaptıŞımız 
sohbetler, diŞer oturumlar hakkın-
da da fikir edinmemi saŞladı. Yazı-
nın devamında hem bu izlenimler-
den, hem de katıldıŞım oturumlar-
dan yola çıkarak konferanstaki 
önemli sunuşlar hakkında bilgi ver-
meye çalışacaŞım.    
    
ÇaŞrılıÇaŞrılıÇaŞrılıÇaŞrılı    konuşmacılarkonuşmacılarkonuşmacılarkonuşmacılar    
 
Konferanstaki çaŞrılı konuşmacılar 
ile diŞer oturumlar arasında bir ay-
rım yapmak iyi olacak. ÇaŞrılı ko-
nuşmalar daha uzun oturumlar ola-
rak gerçekleşti ve bu sırada paralel 
oturumlar yapılmadı. Maalesef çaŞ-
rılı konuşmacılardan Alex Lof-
tus’un “Gramsci and Geography” 
(Gramsci ve CoŞrafya) başlıklı su-
nuşuna katılamadıŞım için bu ko-
nuda bilgi veremeyeceŞim. 

Konferansın açılış konuşmasını 
Peter Thomas yaptı. “We Good Su-
balterns: Gramsci’s Theory of Poli-
tical Modernity” (Biz şyi Madunlar: 
Gramsci’nin Politik Modernite Te-
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orisi) başlıklı sunuşunda Thomas, 
Aydınlanma’yı yaşamış bir kıta ola-
rak Avrupa insanının kendisine 
bakışını “Biz iyi Avrupalılar” olarak 
tanımlayarak, Gramsci’nin madun 
(subaltern) kavramıyla ilişkilendir-
di. şlk bakışta madun kavramının 
bu “iyi Avrupalıları” kapsamıyor gi-
bi göründüŞünü söyleyen Thomas, 
bu bakış açısının madunu modern 
devlet iktidarının kuruluşundan dış-
lanmış, temsil edilemeyen bir kat-
man olarak konumlandırdıŞını söy-
ledi. Başlangıçta madunu proletar-
yaya eşitleyen yaklaşımların da ol-
duŞunu vurgulayan Thomas, bu 
yaklaşımın da giderek etkisini yi-
tirdiŞini ve madunun proletaryanın 
da dışında kalan bir kategori olarak 
ele alındıŞını belirtti. Thomas, ma-
dun kategorisinin modern devletin 
dışladıkları olarak ele alınmasına 
karşı çıkarak, Gramsci için madu-
nun modern devlet tarafından 
içerilen bir kategori olduŞunu ve 
madunu madun yapanın da tam 
olarak bu içerme olduŞunu savun-
du. Thomas konuşmasında madun 
kavramının Gramsci’nin hapishane 
öncesi yazılarında ve hapishanede 
tuttuŞu defterlerde geçirdiŞi deŞi-
şimin de kısa bir kronolojisini sun-
du. Thomas’a göre Hapishane Def-
terleri ’ni yazmaya başladıŞında 
Gramsci için madun toplumsal sı-
nıflar veya madun toplumsal grup-
lar diye bir sorunsal henüz yoktu; 
ancak 25. Deftere geldiŞinde daha 
önce yazdıŞı çeşitli unsurları ma-
dun kategorisi altında birleştirdi ve 
madunun bir kategori olarak öne-
minin farkına vardı. Gramsci’nin 
kavramı geliştirirken buna baŞlı bir 

metodoloji de geliştirdiŞini savu-
nan Thomas’ın temel vurgusu ise 
madun kavramının gelişimi ile bü-
tüncül devlet ve pasif devrim kav-
ramlarının beraber geliştiŞiydi. Tho-
mas, madun kategorisinin bu kav-
ramlar eşliŞinde düşünülmesi ge-
rektiŞini savundu. Buradan yola çı-
kıldıŞında Thomas’a göre madunlar 
belirsiz ve tarih dışı bir ezilenler 
kategorisine ait olarak deŞil, tam da 
kendini özgür varsayan modern 
devlete ait yurttaşlar olarak karşı-
mıza çıkmaktadır. Gramsci, madun 
kategorisi ile burjuva devletin he-
gemonya kurabilmek için sürekli 
üretmek zorunda olduŞu bir ma-
duniyet ilişkisini tanımlamakta ve 
Marksist sınıf mücadelesi kavramı-
nı modern devletin ürettiŞi farklı 
ezme ve sömürü pratikleri ile zen-
ginleştirmektedir. Bu sebeple ma-
dun, kendini “Biz iyi Avrupalılar” 
olarak tanımlayanların dışladıkları 
arasında deŞil, onların içindedir. 
Thomas, kendisini de içine katarak 
bunu “biz iyi madunlar” olarak ad-
landırdı. 

Konferansta yuvarlak masa otu-
rumu vardı. “Past and Present: To 
what degree are Gramsci’s concepts 
still relevant?” (Geçmiş ve Bugün: 
Gramsci’nin kavramları ne derece 
geçerli?) başlıklı bu oturumda An-
na Showstack-Sassoon, Carlo Levi, 
Derek Boothman ve Cosimo Zene 
konuşmacıydı. Her bir konuşmacı-
dan beşer dakika içinde Gramsci’nin 
kavramlarını ne derece geçerli bul-
duklarını anlatmaları istendi. Show-
stack-Sassoon, Gramsci’nin kavram-
larını orijinal biçimlerde kullan-
manın önemi üzerinde durdu. Ör-
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nek olarak modern politik mücade-
lelerdeki dini sorunların çözümlen-
mesini verdi ve Gramsci’nin bu ko-
nuda faydalı olacaŞını söyledi. 
Carlo Levi ise çok belirleyici anlar-
da Gramsci’nin, solun yeni meydan 
okumalara cevap vermesine yar-
dımcı olduŞunu söyledi. 1956 son-
rası Destalinizasyon, 1973 �ili Dar-
besi, 1990’lardaki post-kolonyalizm 
gibi meydan okumalar karşısında 
Gramsci’nin ufuk açıcı olduŞunu 
söyleyen Levi, Richard J. F. Day’in 
Gramsci is Dead kitabına gönder-
meyle “kimileri Gramsci’nin öldü-
Şünü söylüyor ama o hâlâ hayatta” 
dedi. Derek Boothman, öncelikle 
kendi editörlüŞünde International 
Gramsci Society tarafından çıkarı-
lan dergiyi tanıtarak Gramsci’nin 
güncel olduŞunu hatırlatan pek çok 
makaleye bu dergiden ştalyanca ola-
rak ulaşılabileceŞini söyledi. Booth-
man temel olarak Gramsci’nin dil-
bilimci kimliŞine vurgu yaptı. 
Gramsci’nin hocası olan dilbilimci 
Bartoli’den gelen toplumsal dilbi-
limin (sociolinguistics) habercisi ol-
duŞunu belirten Boothman, Grams-
ci’nin Lenin olmadan anlaşılamaya-
caŞını, ancak aynı zamanda onun 
Marx ve Weber’in bir toplamı ol-
duŞunu da söyledi. Din üzerine ça-
lışan Cosimo Zene ise Gramsci’de 
temel olarak “entelektüel ve moral 
reformasyon”a odaklandıŞını ve bu 
perspektiften iman ve inancın bir 
pratik olarak okunduŞunu söyledi. 
Baratta’nın yorumunu izleyerek 
Gramsci’nin diyalektiŞinin anlam-
ların çoŞulluŞunu ve disiplinlerara-
sılıŞı içerdiŞini söyleyen Zene’nin 
konuşmasından sonra salondan kat-

kılar yapıldı ve konuşmacıların kısa 
cevaplarının ardından oturum sona 
erdi. 

Konferansın kapanış konuşma-
sını ise “Time and Revolution in 
Gramsci’s Prison Notebooks” 
(Gramsci’nin Hapishane Defterle-
ri’nde Zaman ve Devrim) başlıklı 
sunuşuyla Fabio Frosini yaptı. Fro-
sini, konuşmasını Gramsci’deki di-
yalektik ikilikler üzerine kurdu. 
Konferansın başlıŞındaki “Geçmiş 
ve bugün” kavramlarına deŞinen 
Frosini bu kavramların Gramsci’de 
tarih ve politika ile karşılandıŞını 
söyledi. Bugünün “eylem hâlinde-
ki” politikayı karşıladıŞını söyleyen 
Frosini, aynı zamanda histiografi-
nin de bir politik eylem olduŞunu 
ve bugünün belirlenmiş bir geçmi-
şin çıktısı olduŞunu söyledi. Bura-
dan yola çıkarak sübjektivite ve ob-
jektivite kavramlarına deŞinen Fro-
sini, Gramsciyenbir bakış açısında 
geçmiş tarihsel olayların objektivi-
tesinin, mevcut akışa dönük süb-
jektif politik müdahale içinde içe-
rilmiş olduŞunu söyledi. Frosini’ye 
göre Gramsci’nin teorisinin çekir-
deŞini oluşturan teori ve pratiŞin 
birliŞi tam da bu perspektiften ku-
ruluyordu. Gramsci’nin “tercüme 
edilebilirlik” ilkesi çerçevesinde bu 
teori ve politika birliŞini tarif eden 
Frosini, tarih ve politikanın, geç-
miş ve bugünün karşılıklı olarak 
birbirlerine tercüme edilebilir ve 
birbirlerine içkin olduŞunu savun-
du. Bu çerçeveden yola çıkarak Fro-
sini, Gramsci’de “bugünün” hem 
sadece geçmişin bir sonucu deŞil 
aynı zamanda onun bir eleştirisi 
olarak şekillendiŞini, bunun da po-
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litika ile mümkün olduŞunu söyle-
di. Bugünün birbiriyle iç içe geçmiş 
hegemonik pratikler olarak tanım-
lanabileceŞini vurgulayan Frosini, 
bu pratiklerin kendini yerel, ulusal 
ve uluslararası düzeyde farklı şekil-
lerde gerçekleştirdiŞini söyleyerek 
zaman ile mekân arasında da diya-
lektik bir ilişki kurdu. Gramsci’de 
zaman ve devrim ilişkisini bu ilişki 
üzerinden açıklayan bir çerçeve or-
taya koyan Frosini, Marx’ta da 
Gramsci’de de biri gelişme zamanı 
diŞeri ise kriz zamanı olarak birbi-
riyle ilişkili iki zamansal düzey bu-
lunduŞunu söyledi ve bu zaman 
kavramlarını “süreklilik hâlinde 
devrim” ve “pasif devrim” kavram-
larıyla ilişkilendirdi. 
    
FarklıFarklıFarklıFarklı    disiplinlerdendisiplinlerdendisiplinlerdendisiplinlerden        
GramsciGramsciGramsciGramsci’’’’yeyeyeye    bakışlarbakışlarbakışlarbakışlar    
 
Konferansa kabul edilen bildiriler 
çok farklı disiplinlerin Gramsci’ye 
bakışını ve/veya Gramsciyen bir 
perspektiften yola çıkarak olay ve 
olguları deŞerlendirme biçimlerini 
ortaya koyuyordu. Burada konfe-
ransta yapılan 45’in üzerinde sunu-
şun hepsini ele alma şansım yok 
ancak genel başlıklar ve önemli bul-
duŞum sunuşları aktarmaya çalışa-
caŞım. Konferansta yapılan sunuş-
ları birkaç ana tema etrafında top-
lamak mümkün: Siyaset bilimi/fel-
sefesi, tarih, uluslararası ilişkiler, 
ekonomi, kültür, dil, bilim felsefesi 
ve din. 

Siyaset bilimi üzerine oturumla-
rın sayısı oldukça fazlaydı. Bunlar 
sırasıyla “Sivil Toplum ve Hege-
monya”, “Eleştirel Teori ve Madu-

niyet”, “Gramsci ve Madunlar”, 
“Makyavelli, Gramsci ve Althus-
ser”, “Gramsci’nin Felsefesi ve 
Marksçı Mirası” oturumlarıydı. Tar-
tışılan konular göçmen sorununa 
madun kavramı etrafında nasıl yak-
laşılacaŞından, Gramscici bir eleş-
tirmen olarak Edward Said’e, 
Gramsci’nin Hapishane Defterle-
ri’ndeki temel kavramlarının Alt-
husserve Makyavelli ile ilişkisin-
den, praksis felsefesi kavramının 
özerk konumuna dek geniş bir ala-
nı kapsıyordu. ÖrneŞin “Sivil Top-
lum ve Hegemonya” oturumunda 
Aalborg Üniversitesi’nden (Dani-
marka) Susi Meret, “What to learn 
from Gramsci today? Immigrant 
subalternity between exit and voi-
ce” (Gramsci’den öŞrenilecek ne 
var? Çıkış ve Ses Arasında Göçmen 
Maduniyeti) başlıklı sunuşunda 
Gramsci’nin ştalya’daki Güney So-
runu üzerine yazdıkları ile göç-
menlik arasında bir baŞlantı kura-
rak kapitalist birikimden ayrı ele 
alınamayacak olan Kuzey-Güney 
ilişkisi veya Güney’in madun kılın-
ması sürecine odaklandı. Madunla-
rın birleşmesinin sürekli olarak 
egemen gruplar tarafından kesinti-
ye uŞratıldıŞına dikkat çeken Meret 
bu grupların “bütüncül özerklik” ka-
zanma ve özgürleşebilmek için ör-
gütlenebilme potansiyellerini Grams-
ci’nin “yersizleşmiş ittifaklar” üze-
rine yazdıkları etrafında Güney ştal-
ya’dan Kuzey Almanya’ya taşınan 
göçmenler üzerinden tartıştı. 

şlgi çekici oturumlardan birisi 
de Gramsci, Makyavelli ve Althus-
ser ilişkisini ele alan oturumdu. Bu 
oturumda sunuş yapan Ross Speer 
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(Oxford Üniversitesi) Gramsci ve 
Althusser’i Makyavelyan Marksist-
ler olarak tanımlayarak iki düşünü-
rün Makyavelli’yi ele alış biçimin-
deki benzerlikler ve farklar üzerin-
de durdu. Her iki Marksist yazarın 
da belirlenimci olmayan bir Mark-
sizm arayışında olduŞunu hatırla-
tan Speer, Makyavelli sayesinde 
hem Gramsci hem Althusser’in po-
litikayı başarısı asla garantili olma-
yan bir başlangıçlar uzamı olarak 
yeniden kavramsallaştırdıŞını sa-
vundu. Althusser’in özellikle son 
döneminde ortaya attıŞı “rastlantı 
materyalizmi” üzerinde duran Speer, 
Althusser’in 1970’lerde Kapital’i 
Okumak kitabındaki Gramsci eleş-
tirisinin ötesine geçerek 1970’ler ve 
1980’lerde Makyavelli üzerine yo-
Şunlaşmasının Gramsci’ye bakışını 
revize etmesini saŞladıŞını, her iki 
yazarın Makyavelli üzerine yazdık-
larına odaklanarak Marksizmleri-
nin çok karşıt olmayan bir şekilde 
yeniden ilişkilendirilebileceŞini sa-
vundu. 

Tarih üzerine yapılan tek otu-
rum Gramsci’nin “Bütüncül Tarih-
çi” kavramına yaslanıyordu. Ancak 
doŞrudan tarih üzerine tek oturum 
olmasına raŞmen diŞer oturumlar-
da da tarih ve “bütüncül tarihçi” 
kavramı üzerinde sıkça duruldu. 
Bu oturumda yapılan üç sunuş sı-
rasıyla Gramsciyen bir perspektif-
ten parlamentarizmin eleştirisi, Al-
man Devrimi ve Norberto Bobbio’ 
nun Gramsci yorumu ile ilgiliydi. 
Melbourne Üniversitesi’nden (Avust-
ralya) Sadia Schneider’ın “Contes-
ting Hegemony: A Gramscian En-
quiry into the German Revolution 

1918-19” (Rekabet eden Hegemon-
ya: 1918-1919 Alman Devrimi’ne 
Gramsciyen bir Bakış) başlıklı bil-
dirisi Gramsci’nin devrim perspek-
tifi ile tarihe bakış arasında kurdu-
Şu baŞ ile ilgi çekiciydi. Alman 
Devrimi’nde işçi sınıfının iktidarı 
ele geçirmekte başarısız oluşunu an-
lamak için Gramsci’nin hegemonya 
perspektifine başvuran Schneider’ın 
sunuşundaki en önemli nokta bir 
yandan Alman Devrimi’ne Grams-
ciyen bir yaklaşım getirmeye çalı-
şırken, Gramsciyen teoriye 1970’li 
yıllarda yüklenen ve teoriyi sınıfsal 
deŞerlendirmeden uzaklaştıran yak-
laşımlarla da tartışıyor olmasıydı. 
Schneider, Alman Devrimi’ni zor ve 
baskı, hegemonya ve proletarya 
diktatörlüŞü arasındaki ilişki etra-
fında ele alırken bir yandan da ta-
rihe bu bakış açısının günümüzde-
ki devrimci dönüşümleri anlamak 
ve politik eylemi şekillendirmek 
için bir kılavuz olma potansiyeline 
vurgu yaptı. Bu sebeple Gramsci’ye 
ilişkin yakın zamanlı yaklaşımların 
özellikle de Peter Thomas’ın Grams-
cian Moment kitabının öneminin 
altını çizdi. 

Gramsci’nin teorisinin en etkili 
olduŞu alanlardan birisi uluslarara-
sı ilişkiler. Özellikle son yıllarda 
Neo-Gramsciyen perspektifler ulus-
lararası ilişkiler çalışmalarında 
önemli bir yer tutuyor. Konferansta 
“Sivil Toplum ve Hegemonya” ve 
“Gramsci, Neo-Gramsciyanizm ve 
Uluslararası şlişkiler” başlıklı otu-
rumlar uluslararası ilişkiler tartış-
malarının hâkim olduŞu sunuşlara 
ev sahipliŞi yaptı. Özellikle ikinci 
oturum Gramsci’nin teorisi içinden 
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uluslararası ilişkilere bakan iki fark-
lı yaklaşımı göstermesi bakımından 
önemliydi. Oturumda aynı zaman-
da Türkiye üzerine de bir sunuş 
vardı. Bu oturumda Metropolitana 
Özerk Üniversitesi’nden (Meksika) 
Lorenzo Fusaro, Neo-Gramsciyen 
perspektiflere eleştirel bir mesafe 
koyarak ulus-devletin ve jeopolitik 
rekabetin önemine deŞindi. Grams-
ci’nin uluslararası ilişkiler perspek-
tifinin farklı ulus-devletlerar asın-
daki karşılıklı etkileşime dayandı-
Şını savunan Fusaro, hegemonya-
nın uluslararası düzeyde ancak bü-
yük bir gücün ekonomik ve poli-
tik-askeri güce yaslanarak görece 
jeopolitik özerklik elde etmesi an-
lamına geldiŞini ve bu teoriden 
ulus-ötesi bir perspektif çıkamaya-
caŞını belirtti. Ankara Üniversite-
si’nden Esra Akgemci ise Neo-
Gramsciyen perspektif üzerinden 
ulusötesi kavramına vurgu yaptı ve 
Güney’deki ekonomik ve politik 
sürecin yorumlanması için devlet 
odaklı okumaların ötesine geçerek 
ulusötesi sınıf oluşumlarına odak-
lanmak gerektiŞini savundu. Neoli-
beralizm çaŞında Güney’in dünya 
sistemindeki deŞişen rolünün 
Gramsci’nin global hegemonya pers-
pektifinden yola çıkan bir tarihsel 
materyalizm perspektifi ile anlaşı-
labileceŞini söyleyen Akgemci, bu 
bakış açısının sermaye birikimi ve 
sınıf oluşumunu dikkate alması ge-
rektiŞini vurguladı. Sussex Üniver-
sitesi’nden Zeynep �entek ise “Ret-
hinking the configuration of the 
Turkish state and security complex 
under AKP rule” (AKP iktidarı al-
tında Türk devlet ve güvenlik 

kompleksinin kurulumunu yeni-
den düşünmek) başlıklı sunuşunda 
Türkiye’de AKP iktidarının 13 yıl-
lık geçmişini Gramsci’nin hege-
monya ve pasif devrim kavramları 
etrafında ele aldı. Türkiye devleti-
nin kuruluşundan itibaren etkili 
olan ordunun gerilemesinin anlamlı 
bir demokratikleşme projesi ortaya 
koyamadıŞını söyleyen �entek, ül-
kenin otoriteryen geçmişi ile kitlesel 
bir ekonomik liberalizasyonun el ele 
gitmesinin AKP’nin pasif devrimini 
mümkün kıldıŞını vurguladı. 

Gramsci uzun yıllar boyunca bir 
üstyapılar teorisyeni olarak anıldı 
ve ekonomi üzerine yazıları hak-
kında özellikle şngilizce konuşan 
dünyada fazlaca durulmadı. Oysa 
Gramsci’nin ekonomi üzerine yazı-
ları özellikle Amerikanizm ve For-
dizm üzerine yazdıkları hegemonya 
teorisinin ayrılmaz bileşenlerinden 
birini oluşturuyor. Konferansta özel-
likle buna dikkat çeken oturum 
“Anti-Ekonomizm ve Gramsci’nin 
Eleştirel Ekonomisi” başlıŞını taşı-
yordu. Bu oturumda Paris Üniver-
sitesi’nden (Fransa) Yohan Douet, 
Gramsciyen bir perspektiften kapi-
talizmin gelişimini anlatırken, Scu-
ola Normale Superiore’den (ştalya) 
Bruno Settis “Fordizm’i Yeniden 
Düşünmek” başlıklı bir sunuş yap-
tı. Settis, Gramsci’nin Amerikanizm 
ve Fordizm üzerine yazdıŞı notları 
ekonomik ve kültürel bir baŞlamda 
ele alarak bu notların Gramsci’nin 
yakından tanıdıŞı Fiat fabrikaların-
daki Fordizm, Sovyet fabrikaların-
daki Taylorizm deneyinden yola 
çıktıŞını söyleyerek ekonomi ve 
teknoloji üzerine farklı Marksist 
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perspektifler üzerinden tartışmayı 
derinleştirdi. Gramsci’nin Fordizm 
üzerine perspektiflerini Lenin’in bi-
limsel yönetim ve iş disiplini üze-
rine yazıları, Lukacs’ın Tarih ve Sı-
nıf Bilinci’ndeki Taylorizm analizi 
ve Adorno ve Horkheimer’ın diya-
lektik akıl ve rasyonalizasyonun 
eleştirisi ile birleştiren Setis, bu 
perspektifin Gramsci’nin politik he-
gemonya ve endüstriyel gelişim 
hakkındaki diyalektik düşüncesi-
nin enerjisini açıŞa çıkardıŞını sa-
vundu. 

Konferansta kültür üzerine de 
iki oturum vardı. “Subjektivite ve 
Entelektüeller” ile “Kültür, Edebi-
yat ve (Anti) Kolonyalizm” başlık-
larıyla yapılan oturumlarda Grams-
ci’nin düşüncesinde önemli yer tu-
tan entelektüeller ve kültür ilişkisi 
farklı başlıklar altında ele alındı. Bu 
sunuşlar içinde entelektüeller teo-
risi üzerine Matia Vaz Pato’nun 
(Pavia Üniversitesi, ştalya) sunuşu 
özellikle ilgi çekiciydi. Entelektüel 
kategorisinin Gramsci’nin politik 
düşüncesinde stratejik bir önemi 
olduŞunu vurgulayan Pato, Grams-
ci’nin Marx’ın Feuerbach Üzerine 
Tezler’ine geri dönerek entelektüel 
kategorisini vulgar Marksizm’e kar-
şı kullandıŞını söyledi. 

Dil üzerine yapılan oturum ko-
nu üzerine çalışan en yetkin isim-
lerden Derek Boothman’ın oturum 
başkanlıŞında yapıldı. Benim de 
sunuş yaptıŞım oturumda Grams-
ci’nin dilbilimci yönü ve tercüme 
edilebilirlik kavramı üzerinde du-
ruldu. Bu oturumda özellikle Marta 
Wroblewska’nın “Antonio Gramsci 
in translation and on translation” 

isimli sunuşuydu. Gramsci’nin çe-
viri üzerine düşüncelerinde Ludwig 
Wittgenstein’ın olası etkisinden söz 
eden Wroblewskabunun Spivak ve 
Venuti gibi yazarların çalışmalarına 
damga vuran kültürel çeviri kav-
ramında ortaya çıktıŞı üzere Grams-
ci’nin dilbilimsel dönüş konusunda 
etkisini gösterebileceŞini söyledi. 
Wroblewska, aynı zamanda Grams-
ci’nin şngilizce’ye yapılan çevirileri 
hakkındaki farklara dikkat çekti. 
Farklı çevirilerde farklı sözcüklerin 
tırnak içine alındıŞına dikkat çeken 
Wroblewska buradaki seçimlerin 
neye göre yapıldıŞının belirsiz ol-
duŞunu söyledi. 

Konferansta din ve bilim felsefe-
si üzerine de iki oturum yapıldı. Bir 
iletişimci olarak dikkatimi çeken, 
hegemonya kavramı medya ve ileti-
şim çalışmalarında çok fazla yer tu-
tuyor olmasına raŞmen iletişimcile-
rin konferansa fazla ilgi gösterme-
mesiydi. Medyayı bir hegemonik 
aygıt olarak ele almaya çalıştıŞım 
kendi sunuşum dışında medya ve 
iletişim çalışmalarına ilişkin hiçbir 
sunuş yapılmadı. 

“Past & Present: Philosophy, 
Politics and History in the Thought 
of Gramsci” konferansı farklı ülke-
lerden pek çok sosyal bilimciye 
birbirleriyle iletişime geçme olana-
Şı saŞladı ve Gramsci esinli bir 
perspektifle yapılabilecek yeni ça-
lışmaların önünün açılması açısın-
dan önemli bir konferans oldu. Bu-
rada oluşturulan diyaloŞun devam 
edeceŞi vurgulanarak konferans so-
na erdi. Umuyorum bu konferans 
yeni işbirliŞi ve araştırma gündem-
lerinin önünün açılmasını saŞlar. 
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12Meral Özbek’in derlediŞi Kamusal 
Alan kitabı 2004 yılında yayımlan-
dıŞında, henüz güncel politik tar-
tışmaların konusu olmaya başlayan 
kamusal alan kavramını, “tarihsel 
bir olgu ve de bir norm olarak nasıl 
geliştiŞine ve farklı modellerine ba-
karak; bugün gerek politik tartış-
malardaki yeri, gerekse kültür, ile-
tişim ve medyadan kente dek uza-
nan deŞişik konu ve alanlardaki 
kullanımlarını bir arada resmetme-
ye çalışarak kavramı elden geldi-
Şince muŞlaklıktan çıkarmak” ama-
cını taşıyordu (2015: 9). Üç ana kı-
sımdan ve kırk iki makaleden olu-
şan kitap, on yıl sonra aynı amaçla 
güncel tecrübelere yer veren yedi 

––––––––––––––––––– 
1    Ankara Üniversitesi, şletişim Fakültesi, Halkla 

şlişkiler ve Tanıtım Bölümü. 
 ilkaykara82@gmail.com 
2    Ankara Üniversitesi, şletişim Fakültesi, Halkla 

şlişkiler ve Tanıtım Bölümü. 
 cerennezime@gmail.com 

yeni yazı ve üç söyleşi ile yenilene-
rek kamusal alan kavramını çeşitli 
boyutları üzerinden farklı biçimler-
de tartışmakta3. 

“Kamusal Alanı Kavramlaştır-
mak” başlıŞını taşıyan birinci kı-
sımda alana ilişkin beş temel çeviri 
yer almakta. Bu çeviriler “esas ola-
rak bu konuda ana gelenek yaratı-
cısı sayılan Jurgen Habermas ve 
Oskar Negt- Alexander Kluge ikili-
sinden ve de onların düşüncesini 
tanıtan ve deŞerlendiren makale-
lerden” oluşuyor. Derlemede “Ka-
musal Alanın Kavramlaştırılma-
sı”nın yanı sıra “Kamusal Alan, Po-
––––––––––––––––––– 
3 Derlemedeki Thomas McCarthy, Jurgen 

Habermas, Nancy Fraser, Oskar Negt ve 
Alexander Kluge, Miriam Hansen, Antonio 
Negri, Mark Gottdiener, Stuart Liebman, 
şlano Navaro, Dougles Kellner’a ait on yazı, 
kavrama ilişkin tartışmaları içeren çeviriler-
den oluşmaktadır. DiŞer yazılar ise bu tar-
tışmalardan beslenerek, Türkiye’ye üzerine 
akıl yürütmeleri içermektedir.  
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litika ve Yurttaşlık” ve “Kamusal-
Özel Alan Ayrımı, Kamusal Kültür 
ve Medya” adlı iki ana kısım daha 
bulunuyor. Özbek bu kısımlama-
nın amacını bütünün algılanmasını 
kolaylaştırmak olduŞunu belirtiyor. 
Ancak konuları itibariyle ayırt edi-
len farklı kısımlardaki çoŞu yazının 
temaları ve sorgulama izleklerinin, 
kavramın olgusal ve normatif muh-
tevasından dolayı kaçınılmaz bi-
cimde birbiriyle kesiştiŞini de ekli-
yor (2015:10-12). Derlemenin di-
Şer iki kısmındaki yazılar aŞırlıkla 
Türkiye’den yazarların tartışmala-
rından oluşuyor. şkinci kısma ekle-
nen yeni yazılar da kitabın ilk bas-
kısından bu yana özellikle Türki-
ye’de yaşanan yeni kolektif direniş, 
isyan ve dayanışma tecrübelerinin 
peşinden gitmeye çalışıyor. Türki-
ye’de kentsel dönüşüm tehdidi al-
tındaki mahalle direnişlerinden iş 
cinayetlerine karşı sürdürülen ada-
let arayışına ve dayanışma pratikle-
rine, Novamend Kadın Grevi’ne, 
Wall Street eylemleri gibi “kent 
hakkı” talep eden, “müşterekçi” 
toplumsal hareketlere ve Gezi şs-
yanı’na varan kamusal mücadele ve 
eylem biçimleri ele alınıyor. 
    
““““ParkaParkaParkaParka    GiyenGiyenGiyenGiyen    KuşaŞınKuşaŞınKuşaŞınKuşaŞın        
ParkaParkaParkaParka    GidenGidenGidenGiden    ÇocuklarıÇocuklarıÇocuklarıÇocukları””””4    
 
II. Dünya Savaşı’nın yıkıntıları al-
tında kalan modern toplumsal ku-
rumların, enkazdan kurtarılması, 
gediklerinin onarılması ya da yıkı-

––––––––––––––––––– 
4    Kitabın üçüncü baskısı 78’lilere ve “Parka 

Giyen KuşaŞın Parka Giden Çocukları’na” 
ithaf edilmiştir.  

ma dayanıklı biçimde yeniden inşa 
edilmesi sorunu XX. yüzyılın ikinci 
yarısındaki düşünsel çabaların ana 
arterlerinden birini oluşturmakta-
dır. Modern kapitalizmin içinde bu-
lunduŞu siyasal ve ekonomik kri-
zin tanımlanması ise bu arterdeki 
yol ayrımını oluşturmuştur. Temsili 
demokrasi etrafında şekillenen -çe-
şitli varyantlarıyla- siyasal libera-
lizmin, temsili sistemin doŞasının 
sorunsallaştırıldıŞı patikada “meş-
ruiyet krizi” tespiti başlangıç oluş-
turmaktadır.5 Jurgen Habermas, 
1962 yılında, hocası Theodor Ador-
no’yu şiirden vazgeçiren Ausch-
witz’in kıyıcılıŞını tecrübe etmiş 
Almanya’da, bu “meşruiyet krizi”ni 
aşabilmenin olanaklarını soruştura-
rak kamusal alan (öffentlichkeit) 
kavramını işe koşmuş ve burjuva 
kamusal alanın yükseliş ve düşü-
şünü tarihsel ve normatif boyutla-
rıyla ele aldıŞı Kamusal Alanın Ya-
pısal Dönüşümü (KAYD)’nü yayın-
lamıştır. 1960’ların başından itiba-
ren öffentlichkeit kavramı ile Al-
manca yürüyen tartışmanın 1980’ 
lerde şngilizce’ye, Anglo-Sakson 
dünyaya taşınması da toplumsallı-
Şın yeniden düzenlenişiyle baŞlı 
olmuş, II. Dünya Savaşı’nın ardın-
dan kapitalizmin kendini tahkim 
etme çabasında esastan bir deŞişik-
lik anlamına gelen sosyal refah dev-
leti uygulamalarının son bularak 
neo-liberalizmin yükseldiŞi, reel sos-
yalizmin çözülerek XX. yüzyılın ilk 
çeyreŞinden itibaren “iki kutba” 
––––––––––––––––––– 
5 1950’lerden itibaren kriz tanımlamalarına ve 

devamındaki tartışmalara ilişkin bkz, Du-
biel, H., (2003), Yeni Muhafazakârlık Ne-
dir?, şstanbul, şletişim Yay.  
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baŞlanan dünyanın “küreselleştiŞi” 
bir tarihsel dönemde demokrasinin 
mümkünlüŞüne ilişkin kaygılarla 
güncellenmiştir. 

Meral Özbek, Kamusal Alan der-
lemesinde, 1960’ların başındaki ku-
rucu tartışmaları, devamındaki ta-
dilatları, kavramın sınırlarını yeni-
den çizen eleştirileri yan yana geti-
rip, biriken literatürdeki belirgin 
eŞilimleri ayrıştırarak, “burjuva de-
mokrasisinin bile (hukuk devleti 
ilkesi ve kamusal akıl içeren politik 
kültürüyle) kökleşmediŞi bir top-
lum açısından, Habermas’ın ‘anaya-
sal baŞlılık’ ve kamusal alan ilke-
sindeki, yani diyalog etiŞine daya-
nan radikal prosedür ve aktif yurt-
taşlık üzerindeki ısrar”ının önemi-
ni vurgulamaktadır (2004: 34). Der-
lemenin ilk baskısında da ifade 
edildiŞi gibi, Türkiye’de 1982 Ana-
yasasının devletin bekasını ve yü-
rütme gücünü topluma karşı ko-
rumak üzere çıkartıldıŞı, aslında 
“anayasal olmayan” bir anayasanın 
baŞladıŞı hukuki ve yönetsel koşul-
lar altında yaşıyoruz. 

Özbek, derlemenin ilk baskısın-
da, kavramın sınırlarını çizdiŞi I. 
Kısmın girişinde, kamusal alanı di-
limize yerleştirmenin önemli oldu-
Şunu, toplumun deŞil devletin ko-
runmasının esas alınmasından kay-
naklanan karanlık tabloyu aydın-
latmanın yolları üzerine bir sorgu-
lamanın, tartışmayı genişletip iler-
letebilecek bir alet olarak kullanı-
labileceŞini belirtiyor (2004: 36). 
Derlemenin genişletilmiş üçüncü 
baskısının yayımlandıŞı 2015 Ma-
yısında ise Türkiye siyasal hayatına 
ilişkin özet geçerliliŞini korurken, 

“bu karanlık tabloyu” aydınlatmak 
için yollar bulma ihtiyacı sürüyor-
du. Özbek’in kavramın sınırları, 
ilişkileri, eleştirileri ve potansiyeli 
üzerine yürüttüŞü tartışmayı esas 
alarak, eklenen yeni yazılar çerçe-
vesinde derlemeye yeniden bakma-
yı deneyen bu yazının yazıldıŞı 
2015 AŞustos’unda ise saptanan ih-
tiyaç daha da can yakıcı. “Müzake-
re masasının devrildiŞi”; savaş uçak-
larının havalandıŞı; yine -bir kez 
daha- savaşın can kayıplarının ra-
kamlara döküldüŞü, cenaze tören-
lerinin teatralliŞine boŞulan haber-
lerin dolaşıma girdiŞi; bombardı-
man altındaki ormanların, köylerin 
yandıŞı günlerde kamusal tartışma, 
karşılıklı akıl yürütme, demokratik 
kamusallıŞı esas alan bir politik ko-
numa yerleşme, yaşamsal bir öne-
me sahip. Çünkü -Özbek’in hatır-
lattıŞı gibi- Oscar Negt’in sözleriy-
le, “kamusal alan, mücadelelerin sa-
vaş dışı yollarla karara baŞlandıŞı 
(sonuçlandıŞı) yerdir” (2004:32). 

Özbek, Habermas’ın KAYD’da 
hem tarihsel ve toplumsal olanı 
açıklamak, betimlemek üzere, hem 
de “olması gereken”i belirten, gele-
cekle ilişki kuran normatif boyu-
tuyla kullandıŞı kamusal alan kav-
ramının 1962’deki muhtevasını şöy-
le özetlemektedir: “Kamusal alan, 
yurttaşların kanaat ve iradelerinin 
ortaya çıktıŞı, adalet ve özgürlük 
mücadelelerinin verildiŞi; siyasal 
iktidarın bir özyönetim ilkesi ola-
rak kamusallıŞa, iletişimsel akla da-
yanarak ‘rasyonelleştirildiŞi’ alan-
dır” (2004: 57). Tüm karar alma 
süreçleri aklını kullanan yurttaşla-
rın tartışarak oluşturdukları genel 
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iradeye baŞlanır ve bu rasyonellik, 
“akıllı konsensüsün toplumun ge-
nel yararını ifade ediyor olmasın-
dan kaynaklanır” (Özbek, 2004: 
49). Bu süreç, burjuva toplumunun 
özerkleşmesinin ve işlerliŞinin 
önündeki engelleri ortadan kaldı-
rırken, kamusal iktidarın dayandıŞı 
meşruiyetin kaynaŞını da, ulusal 
egemenliŞe dönüştürür. Bu anlam-
da, burjuva kamusallıŞı rasyonellik 
açısından tarihsel bir ilerlemeyi 
temsil eder ve modern devlet ikti-
darının meşruluŞunun temelini, te-
mel insan hakları ve rasyonel rıza-
ya dayandırır (Özbek, 2004: 49). 
XVIII. yüzyıl burjuvasının kamusal 
alan mücadelesi, özel mülkiyet ve 
patriyarkal aile sistemine dayalı 
toplumun özerkleşmesini garanti-
leyerek, burjuva devrimlerinin ar-
dından, burjuva sınıf çıkarının ‘in-
saniyet’ adına evrenselleştirilmesini 
saŞlamıştır (2004: 49). Kavramın 
Habermasçı sınırları, iki belirgin 
eleştiri gövdesini ortaya çıkaran bir 
zemine de sahiptir. Bunlardan biri 
kavramın tarihsel çerçevesinin ve 
buradan hareketle varılan normatif 
önerileri toplumsal cinsiyete ilişkin 
yeni bir soruşturmaya tabi tutan 
feminist eleştiri damarı, diŞeri ise 
Habermas’ın kamusal alanının sı-
nıfsal karakterini görünür kılmaya 
çalışarak, kavramı üretimin toplum-
sal örgütlenişi doŞrultusunda yeni-
den içeriklendirmeyi öneren çizgi 
olduŞu söylenebilir. Eleştirileri kı-
saca gözden geçirmeden önce Öz-
bek’in eleştirel tartışmaların da 
kalkış noktasının yine Habermas’ın 
kavramının kendisi olduŞu hatır-
latmasını akılda tutmak gerekir. 

Bu eleştirel mesafenin dayanak-
larından biri kavramın tarihsel kat-
manlarına yakından bakmayı, tarihi 
alternatif biçimde okumayı öner-
mektir. Fraser, alternatif tarih oku-
malarına dayanan eleştirilerin, res-
mi kamusal alanın dışlayıcı meka-
nizmalar aracılıŞıyla kurulduŞu id-
diasını hatırlatarak bu mekanizma-
lardan kilit öneme sahip olan top-
lumsal cinsiyet eksenini görünür 
kılmaktadır. Hayırsever, kentli, pro-
fesyonel ve kültürel klüpler ve der-
nekler şebekesi, herkesçe erişilebi-
lir (kamuya açık) olmaktan çok 
uzaktı hatta tam tersine buralar, 
kendilerini “evrensel sınıf” olarak 
görmeye başlayan ve yönetmek için 
uygunluklarını beyan etmeye hazır-
lanan bir burjuva erkekler tabaka-
sının eŞitim yeri ve giderek de üssü 
olmuştur (Fraser, 2004: 208). Bu 
nedenle de Habermas’ın kamusal 
alanın erişilebilirliŞi ve aleniyetine 
ilişkin belirlemesinin tarihsel olan-
la tam anlamıyla örtüşmeyen ideal 
durum olduŞu saptanmaktadır. Özel 
ve kamusal olanın, yeni toplumsal 
formasyona uygun olarak belirlen-
miş modern sınırlarında aile özel 
olanın çekirdeŞi konumundadır ve 
bu çekirdeŞin saŞlam kabuŞunun 
içinde bırakılan toplumsal cinsiyet 
eşitsizliklerine ilişkin meselelerin 
kamusal tartışmanın parçası ola-
bilmesi için şkinci Dalga feminiz-
min özel olanın politikliŞi vurgu-
sunu yaygınlaştırması gerekmiştir. 
Ancak, Fraser hemen burada zihin 
açıcı bir uyarıda bulunarak, kadın-
ların kamusal alandan dışlandıŞına 
ilişkin bu görüşün, erkek yanlı ide-
olojik bir nosyon olduŞuna işaret 
etmektedir (2004: 110). 
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Kamusallık fikrinin tek ve kap-
sayıcı hali burjuva kamusal alan 
deŞildir. Böylesi bir kapsayıcılık Ha-
bermas için olumlu ve arzulanırken 
Fraser tabakalaşmış toplumlarda 
böylesi bir kuşatıcılıŞın baŞımlı 
grupların aleyhine olacaŞını, bu 
grupların kendi gereksinim, hedef 
ve stratejilerini tartışacakları bir ile-
tişim ortamından yoksun kalacakla-
rını belirtmektedir (2004: 116-117). 
Bu nedenle, kadınlar, işçiler, deri 
rengi farklı olanlar, geyler ve lezbi-
yenler alternatif kamular oluştur-
maya yönelmektedir. Alternatif ka-
muların çoŞalması söylemsel mü-
cadele alanını genişletecek, buralar 
bir yandan geri çekilme ve yeniden 
gruplaşma alanları olarak iş görür-
ken, diŞer yandan “aynı anda daha 
geniş kamulara yönelik ajitatif et-
kinlikler için bir üs ve eŞitim ze-
mini olma işlevini sürdürecektir”. 
Fraser’a göre bu kamuların özgür-
leştirici potansiyeli de bu iki işlev 
arasındaki diyalektikte yatmaktadır 
(2004: 119). ştirazın ikinci noktası 
da yine eşit katılım sorunu etrafın-
da dönmektedir. Burjuva kamusal 
alanda, farklılıkları/eşitsizlikleri pa-
ranteze alarak, “eşitmiş gibi” dav-
ranmak dışlama mekanizmalarını 
sürdürdüŞünden, farklılıkları/eşit-
sizlikleri açıkça temalaştırarak, gö-
rünür kılmak, bu yolla da toplum-
sal eşitlik mücadelesi vermek öne-
rilmektedir.6 Fraser, üçüncü ola-

––––––––––––––––––– 
6 ÖrneŞin,  Iris Marion Young, kültür, top-

lumsal bakış açısı veya tikelci baŞlanım fark-
lılıklarını, aşılması gereken bölünmeler ola-
rak deŞil, demokratik tartışmada anlaşmaya 
ulaşmak için yararlanılması gereken kaynak-
lar olarak görmeyi önermektedir (1999: 

rak, neyin kamusal bir mesele, ne-
yin özel bir mesele sayılacaŞına iliş-
kin görüşü sorgulamaktadır. Neyin 
kamusal sayılabileceŞine baştan ka-
rar verilemeyeceŞi gibi bu karar 
varma süreci bir söylemsel müca-
dele alanına da işaret etmektedir. 

Buradaki ikinci sorun ise “ortak 
iyi” sınırlarına ilişkindir. Haber-
mas, “bireysel tercihlerin aritmetik 
toplamını aşan bir ‘ortak iyi’yi ge-
liştirmek üzere insanların birlikte 
akıl yürüttüŞü bir politika anlayı-
şı”na vurgu yapar, oysa ortak iyinin 
varlıŞı peşinen öngörülemez (2004: 
125-126). Fraser, toplumsal düzen-
lemelerin sistematik olarak bazı 
halk kesimlerinin yararına diŞerle-
rinin de zararına işlediŞi toplumsal 
durumlarda, hem sömürenler hem 
de sömürülenler tarafından paylaşı-
labilecek ortak bir iyinin olduŞu 
varsayımının bir kandırmaca oldu-
Şunu düşünmek için çok nedeni-
miz olduŞunu hatırlatmaktadır. Böy-
le bir konsensüse varmayı saŞlaya-
cak müzakere süreçleri hâkimiyet 
ve baŞımlılık ilişkilerinin etkisiyle 
lekelenmiştir (2004: 126). Derle-
menin üçüncü basımında yer alan 
yeni yazılardan biri olan “Kamu Ya-
rarı: Tartışmalı Bir Kavram”da Filiz 
Çulha Zabcı benzer soruları “kamu 
yararı” kavramı için sormaktadır: 
“Bir toplumsal yarardan söz etsek 
dahi, bu herkesi kuşatacak, ayrım 
gözetmeksizin her bir kişi için eşit 

––––––––––––––––––– 
174). Müzakere süreçlerini kültürel açıdan 
yansız ve evrensel olduŞunu varsayamaya-
caŞımız için Young’ın önerdiŞi iletişimsel 
demokrasi kuramı da müzakere pratikleri-
nin kültürel özgüllüŞünü tanımayı içerir 
(1999: 184).  
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derecede geçerli olacak bir yarar 
mıdır? Ya da böyle bir kavramı kul-
lanmanın kendisi, yani ortak ya-
rardan söz etmek, sınıflı bir top-
lumda, eşitsizlikçi ilişkileri gizle-
yen, saklayan bir örtü işlevi mi 
yüklenecektir?” (2015: 450) Zab-
cı’ya göre, cumhuriyetçi düşünür-
lerin, yurttaş etiŞi olarak kamusal 
sorumluluŞa yönelik vurguları ve 
yurttaş kimliŞini öne çıkaran bir 
düşünsel mirasa sahip olan kav-
ram, eşit yararlanma ilkesine dayalı 
kamu hizmeti ve kamu mülkiyeti 
gibi kavramlarla birlikte düşünüle-
rek, “ortak” olanı ve eşitlik ilkesini 
vurgulamak yönünde adım atılma-
sını saŞlayabilir (2015: 455). 

Fraser son olarak, demokratik 
bir kamusal alanın işlerlik kazan-
ması için, sivil toplum ile devlet 
arasında keskin bir ayrılık çizgisi 
çekilmesi gerektiŞine ilişkin varsa-
yımı tartışmaya açmaktadır (2004: 
112). Fraser’ın önerisi, “gerekli olan 
(en azından bazı) kamusal alanla-
rın, yetkili karar verme sürecinden 
dışlanmış ve salt özerk bir fikir 
oluşturmasıyla sınırlanmış rollerin-
den daha büyük bir role kavuşma-
larını tahayyül etmemizi saŞlayacak 
bir burjuva-sonrası kavrayıştır” 
(2004: 131). 

Fraser’ın dört başlık altında top-
ladıŞı tartışma, kavrama yönelik 
eleştirilerin birinci belirgin öbeŞini 
oluştururken, Habermas’ın asistanı 
Oskar Negt ve arkadaşı Alexander 
Kluge’nin, gündelik yaşam ve ça-
lışma yaşamı içindeki toplumsal 
tecrübeleri dâhil ederek açtıŞı eleş-
tiri kulvarı ikinci eŞilimi oluştur-
maktadır. Negt ve Kluge’nin, prole-

ter kamusal alan kavramına ulaştık-
ları akıl yürütmelerinin temel soru-
su, “burjuva kamusal alanının kar-
şısında etkili olabilecek karşıt ka-
musal alan (counter public sphere) 
biçimleri olabilir mi?” Yazarlara 
göre, tüm burjuva kamusal alan bi-
çimlerine özgü zayıflık, “tözsel ya-
şam alanlarını [endüstriyel aygıtın 
tümü ve ailedeki toplumsallaşma] 
dışlıyor olmasına raŞmen, bütün 
toplumu temsil ettiŞi iddiasının ba-
rındırdıŞı çelişkiden kaynaklan-
maktadır (2004: 136) Ortaya çıkı-
şından itibaren işçi sınıfı hareketi-
nin kaygısı, proleter çıkarları kendi 
kamusallık biçimleri içinde politik 
olarak ifade etmek olmuştur. 

Burjuva kamusal alanının üre-
tim örgütlenmesi ile ilişkisini apa-
çıklaştırarak, sınıfsal karakteri ve 
sonuçlarını belirginleştirmek, Negt 
ve Kluge’nin tartışmasının merke-
zinde yer almaktadır. Bu nedenle 
üç farklı kamusal yaşam tipini ayırt 
ederler (Hansen, 2015: 163). Örtü-
şerek, aynı mekânı paylaşarak ya 
da çelişkili biçimde karşılıklı olarak 
üst üste bindikleri için, saf halleriy-
le ya da birbirinden izole edilerek 
kavranamayacak olan bu üç alan, 
klasik liberal burjuva modeli, en-
düstriyel-ticari alanları içeren “üre-
timin kamusal alanları” ve alterna-
tif ve karşıt kamuların hayalindeki 
proleter kamusal alandır (Hansen, 
2015: 163). Negt ve Kluge’ye göre, 
endüstriyel-ticari kamusallık bi-
çimlerinin yapısal dinamiŞi, kamu-
sal alanın bilinegelenden öz olarak 
bambaşka bir işlevini görünür kı-
lar. “Bu bir ‘tecrübe ufku’; gündelik 
hayat baŞlamında, maddi, psişik ve 
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toplumsal (yeniden) üretimde te-
mellenen söylem oluşturma işlevi-
dir (Hansen, 2015: 164). Bu işleve 
dair tespit, Kamusal Alan ve Tec-
rübe’de kapsayıcı bir “toplumsal 
üretim” nosyonu bulunmasıyla baŞ-
lantılı düşünülebilir. 

Feryal Saygılıgil, derlemenin ye-
ni baskısına dâhil edilen “Serbest 
Bölgede Novamed Kadın Grevi” 
başlıklı çalışmasında, Antalya Ser-
best Bölgesi’nde bulunan, Almanya 
merkezli Fresenius Medical Care 
(FMC)’ye baŞlı Novamed GMBH’da 
26 Eylül 2006-18 Aralık 2007 ta-
rihleri arasında yapılan 448 günlük 
grevi üretim zemininde şekillenen 
proleter kamusallıŞı çerçevesinde 
düşünmektedir. Sendikalaşma ça-
lışmaları ve toplu sözleşme tale-
binde, düşük ücretlere itirazın yanı 
sıra Novamed grevini özgün kılan 
bir süreç yaşanmıştır. ÇoŞu kadın 
olan işçiler aynı zamanda cinsiyetçi 
bir baskı içindedir; Novamed, neo-
liberal işbölümünde ucuz emek 
havzası olarak yatırıma açılan bir 
serbest bölgede, üretim koşulları-
nın kadınların bedenleri ve sosyal-
liklerini de düzenleyip, baskılayan 
niteliŞine itiraz nedeniyle de bir 
kadın grevidir. 117 sendikalı işçi-
den 85’i greve çıkmış ve grevci işçi-
lerin 83’ü bant üretiminde çalışan 
kadınlardan oluşmuştur. Saygılıgil, 
hem cinsiyetçiliŞe hem de emek sö-
mürüsünün cisimleşmesine verilen 
bir tepki olan Novamed Grevi’nin 
başarıyla sonuçlanmasında pek çok 
ilden kadınların dayanışma eylem 
ve ilişkilerini özel olarak vurgula-
maktadır. Bu dayanışma ilişkilerin-
de bir kadın kamusallıŞı, “proleter 

kadınların kamusallıŞı” belirmiştir. 
Üst üste binen tecrübe, Hansen’in 
özetiyle daha anlaşılır olmaktadır. 
Negt ve Kluge’nin perspektifi için-
de kamusal alan, birbirinden farklı 
ekonomik, teknik ve politik örgüt-
lenme safhalarına tekabül eden fark-
lı tipte kamusallıkların deŞişken bir 
karışımıdır ve farklı kamusallık tip-
leri ve çeşitli kamular arasındaki 
örtüşmeler ve konjonktürler nede-
niyle potansiyel olarak öngörüle-
meyen bir süreçtir. Bu nedenle de 
maddi yapılarda temellenen farklı, 
çeşitli kamular arasındaki tecrübeyi 
mümkün kılan kapsayıcı bir boyut 
içerir (2015: 162-163). 

Saygılıgil’in de hatırlattıŞı gibi 
Novamed Grevi’nin sloganlarından 
biri “Bursa’da yandık, Ceylanpı-
nar’da boŞulduk, Novamed’de grev-
deyiz” olmuştu. Kadınların Bursa 
ve Ceylanpınar’a seslenişi iş cina-
yetlerinde yaşamını yitiren kadın 
işçilere ses vermek içindi. Derle-
mede yer alan yeni yazılardan bir 
diŞeri de Saniye Denli ve Aslı 
SarıoŞlu’nun Erkan Yucak ile iş ci-
nayetleri üzerine yaptıkları söyleşi-
dir. Yucak’ın “şş Cinayetleri şşçinin 
Yaşam Hakkı şhlalidir ve Sınıf Mü-
cadelesinin Esaslı Gündemidir” sö-
zünün başlıŞa çıkarıldıŞı söyleşide 
iş cinayetlerine ilişkin yasal mev-
zuatlar ve kanun deŞişiklikleri, “ka-
za”lar sonrası işle(me)yen adalet, 
meslek odaları ve sendikaların so-
rumlulukları aktarılmaktadır. Da-
vutpaşa’dan söyleşi sonrası gerçek-
leşen Soma-Ermenek işçi cinayetle-
rine kadar yaşanan facialarda işve-
ren gerekli tedbirleri almadıŞı, ka-
musal idareler de denetim sorum-
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luluŞunu yerine getirmediŞi için “iş 
cinayetleri”nin artarak sürdüŞü ger-
çeŞi, Negt ve Kluge’nin neden “pro-
leter” kavramını kullandıklarına iliş-
kin açıklamayı güncel kılıyor. He-
gemonik söylem içinde “deŞerden” 
düşürülen proleter kavramı, işçi sı-
nıfının özgürleşmesinin tarihiyle 
tözsel olarak kaynaşmış bir konum 
almaya işaret etmekte ve burjuva 
kamusal alanın sembolik tayfı için-
de kategorileşmeye direnmektedir 
(2015: 134). Canı pahasına çalış-
mak, “iş”e deŞil, kapitalist üretim 
örgütlenmesinin dizginsiz kâr hır-
sına içkindir ancak bu örgütlenme-
yi parçalayarak emeŞin özgürleşme-
si potansiyeli de “proletarya” kav-
ramının fıtratında vardır. 

Belki de bu nedenle, biz %99’uz 
diyenler, Manhattan’da Zucotti Par-
kı yakınlarında eyleme geçtiŞinde, 
“kötülüklerin kaynaŞı ve eşitsizlik-
leri temsil eden yeri”, yani ABD’nin 
finans merkezi Wall Street’i işgal 
etmeye çaŞırmıştı. Hayri KozanoŞ-
lu, ABD’de başlayıp dünyaya yayı-
lan 2008 finans krizine tepki olarak 
başlayan, kapsayıcı bir profile sahip 
eylemcilerin işgal ettiŞi Wall St-
reet’te yaşanan deneyimi on soruda 
tartışıyor. KozanoŞlu, eşit söz hak-
kına dayanarak tüm kararların uz-
laşmayla alındıŞı, “doŞrudan de-
mokrasi”nin uygulandıŞı Wall St-
reet eyleminde ve benzeri işgal et 
eylemlerinde, kamusal bir mekânın 
mesken/işgal edilerek burada alter-
natif bir yaşam kurma gayretinin 
ayırt edici bir deneyim olduŞunu 
vurguluyor (Özbek, 2015: 240). 
Meral Özbek, Henri Lefebvre’den 
David Harvey’e mekânın üretimi 

üzerine yapılan çalışmaların öŞret-
tiŞi gibi, XIX. yüzyıldan itibaren 
modern kapitalizmin gelişimi ile 
mekânın üretilmesi arasındaki baŞ-
lantıyı, kentsel ekonominin tarihi-
nin, toplumsal sınıf ve gruplar ara-
sındaki çatışmanın tarihini de içer-
diŞini hatırlatıyor (2015: 242). Le-
febvre, “kent hakkı” kavramını öne 
sürerek, toplumu ve gündelik ya-
şamı deŞiştirmek için, deŞişim de-
Şerinin ve devlet baskısının ege-
menliŞindeki soyut mekâna el koy-
manın; fiziksel ve toplumsal mekâ-
nı somut kullanım deŞeri içinde 
yeniden üretmenin önemini vurgu-
lamış ve 68 hareketlerinin ufkunu 
etkilemiştir (Özbek, 2015: 245). 
Castells ve Harvey gibi isimler bu 
izleŞi takip ederek kentin ve mekâ-
nın Marksist düşünceye yeniden iç-
selleştirilmesini saŞlamış, sistem 
karşıtı hareketler ile kentsel top-
lumsal hareketleri ve toplumsal me-
kânın dönüşümünü gündelik hayat 
düzeyinde düşünebilmenin kapıla-
rını açmıştır (2015: 245). Ayşe Çav-
dar ve Pelin Tan’ın Erbay Yucak’la, 
“şstisnalar �ehrinde Muhalefet” baş-
lıklı söyleşisinde Yucak, “kent hak-
kı”nın bir soyutlama düzeyinden 
çıkarılarak, nasıl bir kent istendiŞi-
ne dair mücadele gerçekliŞi ile bu-
luşturulması ihtiyacını saptıyor. Yu-
cak’a göre muhalif kesimler mekâ-
na ait müdahale pratikleri karşısın-
da tutuk ve bu yüzden de mesele 
yalnız kavram düzeyinde tartışılı-
yor (2015: 420-421). Oysa mahal-
lede yaşayan bir insan için ulaşım 
hizmetlerinden daha ekonomik ve 
daha ulaşılabilir bir biçimde yarar-
lanmasına dair bir hak tanımı yap-
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mak ve bunu anlatmak mümkün. 
(2015: 421). Yucak, mekâna ilişkin 
bir süreçten bahsederken, yoluyla, 
parkıyla, sosyal donatılarıyla, alt 
yapısıyla daha bütüncül bir bakış 
açısı geliştirmek gerektiŞini vurgu-
luyor çünkü unutmamak gerekir ki 
kent icat edilmiş bir mekândır ve 
kuruluşundan beri yönetilenlerin 
ihtiyaçlarıyla düzenlenmiştir (2015: 
421-422). Dolayısıyla kentlerin ku-
ruluşu başından itibaren bir sınıf-
sallık içerir ve bununla mücadele 
de bir süreçtir. 

Yucak, kentsel dönüşüm yani 
mekânın güvencesizleştirilmesi kar-
şısında mahalle olarak örgütlenme-
nin önemini, derlemede yer alan di-
Şer söyleşisinde de vurguluyor. Mel-
tem Ahiska ve Erden Kosova’nın 
Yucak’la 1Umut DerneŞi üzerine 
yaptıŞı söyleşide, 1Umut DerneŞi 
dayanışmayla hak aramanın, müca-
delenin yan yana olduŞu bir “maŞ-
durların birliŞi”nin öyküsü olarak 
karşımıza çıkıyor. Ancak Yucak’ın 
da altını çizdiŞi gibi, maŞduriyet, 
maŞduriyet halini baki kılan bir 
ifadeden daha çok maŞduriyetlere 
neden olan süreçlere itirazı daya-
nışmayla yükseltmeyi ifade etmekte 
(2015: 416). Bu dayanışmanın içi-
ne depremzede aŞları da, güvenilir 
gıda ya da ikinci el eşya paylaşımı 
da, iş bilgisinin paylaşımı da girebi-
liyor. Böylelikle itiraz ederken al-
ternatif üretmenin, yeni ilişki bi-
çimleri yaratarak, dayanışma aŞları 
örerek reddiyecilik çizgisinden sıy-
rılarak dönüştürücü bir eylemlilik 
içine girebilmenin yollarını bulmuş 
oluyorlar. 

Yucak’ın bu erken tartışmasının 

(2011) ardından, kent hakkı, müş-
terek alanların kullanımı, toplum-
sal ve fiziki çevre ile kurulan ilişki-
yi çeşitli boyutlarıyla tartışan “olay” 
ise Gezi şsyanıydı7. Derlemede yer 
alan yazıların dördü Gezi şsyanı’nı 
çeşitli baŞlamlarda ele alıyor. Be-
güm Özden Fırat, “Gezi Komünü: 
Ortak Mülkler ve Müşterekleştir-
me” başlıklı yazısında, Yucak’ın 
“Gezi öncesi” baŞlamda deŞerlen-
dirdiŞi “müşterek” kavramını Ge-
zi’nin içinden deŞerlendiriyor. 
Marx’ın şngiltere’deki kolektif kul-
lanım rejimine tabi toprakların XVI. 
yüzyıldan XVIII. yüzyıl sonuna ka-
dar “çitlenerek” özel mülkiyete ge-
çirilme sürecinin köylülerin ortak 
topraklardan, dolayısıyla üretim 
araçlarından koparılma ve ücret 
sistemine geçirilme süreci olduŞu-
na ilişkin analizini hatırlatan Fırat, 
bugün, neo-liberal çitleme harekâ-
tına karşı küresel ve yerel ölçekte 
verilen sayısız direnişin Marx’ın 
analizini güncelleştirdiŞini belirti-
yor (2015: 568). Deniz, orman ya 
da kentsel mekân gibi her türlü 
müşterek alanın piyasalaştırılması, 
bizlere, yol olduŞunu sandıŞımız ya 
da biz fark etmesek de var olan ko-
lektif mülkleri ve kolektif kullanım 
alanlarını ve müştereklik esasına 
dayanan toplumsal ilişkileri hatırla-
tır. Sermaye çitlediŞi oranda müş-
terekleri görünür kılar, yeni direniş 
alanları ve daha önemlisi yeni müş-
terekleştirme pratiklerinin ortaya 

––––––––––––––––––– 
7 Bu söyleşi Red Theread Dergisinin 2011 yıl-

ındaki 3. Sayısı için Meltem Ahıska ve Erden 
Kosova tarafından yapılmış, derlemeye Erba-
tur ÇavuşoŞlu tarafından yapılan özeti dâhil 
edilmiştir. 
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çıkmasının koşullarını hazırlar 
(2015: 569). Gezi direnişi de böyle 
bir görünürlük yaratmıştır. Müşte-
reklerin savunusuyla yani “bu aŞacı 
kesemezsin”le başlayan kolektif ey-
lem, “no pasaran” hattını çizen, za-
mansal ve mekânsal eksende ortaya 
çıkan “müşterekleştirme pratikleri” 
ile ikinci düzeye geçer. (2015: 571). 
Fırat, Gezi’nin bu sorunsallaştırma-
yı (müşterekleştirme) pratik olarak 
yapması bakımından taşıdıŞı önemi 
vurguluyor: Sermayenin saldırısını 
durdurduŞumuzda, mahalle, park, 
kent, orman gibi alanları kolektif 
olarak nasıl örgütleyeceŞiz? Gezi 
Direnişi soruya “Gezi Komünü” ile 
cevap verdi ve öz yönetime dayalı, 
“metasızlaştırma”yı esas aldı. 

Kolektif eylem içinde sorulan 
soruları hatırda tutmak ve cevapları 
tıpkı bir fotoŞraf gibi kaydetmek 
önemli. Çünkü “kendine hedef ola-
rak karşılıklı ilişkiler içinde insan 
duygularını alan, toplumsal ve ko-
lektif üretim sürecinin adı” olarak 
proleter kamusal alanın temel prob-
lemlerinden biri, “bugünün, zama-
nın geri kalanına, öteki zamanlara 
saldırısıdır.” (Hansen, 2015: 169) 
Zira saldırı tecrübe ufkunun zama-
na ilişkin matrisini un ufak ederek 
karşı hegemonik politikaların ön 
koşulu olan kolektif bellek imkâ-
nını yok eder (Hansen, 2015: 169). 
Proleter kamusal alan kavramsal-
laştırmasının düŞüm noktalarından 
biri olan tecrübe için “anımsama 
yeteneŞi” hayati önem taşır. Bu ne-
denle, “örgütlenme, direnme ve ye-
nilgi tecrübeleri de dâhil olmak 
üzere tecrübenin nasıl anımsanaca-
Şı ve kuşaktan kuşaŞa nasıl aktarı-

lacaŞı” sorusu merkezi önemdedir. 
Türkiye’deki toplumsal muhalefet 
tarihinin dönemleri, eylemci ku-
şakları arasındaki aktarım mecrası 
yokluŞu bu önemi daha da açıklaş-
tırmakta. “Parka giden çocuklar”, 
“parka giyenler”in öykülerini din-
leyip, tecrübelerine temas edeme-
den sokaŞa fırlamış fakat “inatçı 
köstebekler”le barikat arkasında bu-
luşmuştu. şlkay Kara’nın “Sabahın 
Bir Sahibi Var: TEKEL Direnişi, 
Taksim Meydanı ve ODTÜ Eylem-
leri” başlıklı yazısı, Gezi’de “yeni” 
olanın peşinden giderken, isyanın 
“farklı” denen kimi yönlerinin geç-
mişteki izlerini sürüyor (Özbek, 
2015: 256). şsyanın fiziki ve meta-
forik adresi olan Taksim Meyda-
nı’na, 1969 Kanlı Pazar’ına, 1977 1 
Mayıs’ına ve 2007’den bugüne ka-
darki 1 Mayısları Taksim’de kutla-
ma mücadelelerine bakarak, mey-
danın toplumsal mücadeleler ve sı-
nıf belleŞi mekânı olarak anlamını 
düşünüyor (Özbek, 2015: 257). 
Gündelik olan ile politik olanın iç 
içe geçtiŞi bir kolektif deneyime 
imkân veren “işgal”ci boyutuyla 
Gezi’ye, 2009 Aralık ayında Ankara 
Kızılay’da yetmiş sekiz gün süren 
TEKEL Direnişi’nin çadırlarından 
bakıyor. Bu iz sürme çabası bizi ko-
lektif bellek ve “anımsama yetene-
Şi”ne geri getiriyor. 

Gezi’nin kendi belleŞini oluştur-
ma konusundaki gayretkeşliŞi he-
men burada belirtilmeli. “Bir Uzun 
Haziran: Gezi Eylemleri Kaynakça-
sı” bu gayretin bir parçası olarak 
şlkay Kara tarafından oluşturulmuş 
bir tematik kaynakça denemesi. 
Kaynakça’nın da açık ettiŞi gibi 
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Gezi’nin önceki eylem deneyimle-
rinden çok önemli bir farkı, kendi 
kayıtlarını tutma, görüntü ve tar-
tışmaları arşivleme ve bunları yay-
ma konusundaki becerisi oldu. Yi-
ne bir fark olarak işaretlenen Ge-
zi’deki yaratıcı aktivizm, eylem re-
pertuarındaki genişlik ve toplumsal 
muhalefetin retoriŞinde yaşanan 
dönüşüm oldu. Derlemede, Begüm 
Özden Fırat ve Ezgi Bakçay’ın, 
“ÇaŞdaş Sanattan Radikal Siyasete, 
Estetik-Politik Eylem” başlıklı yazı-
ları bu farkı anlamanın ve potansi-
yellerini geliştirmenin kavramsal 
önerilerine sahip. Estetik ve politi-
ka arasında bir ara alan açarak este-
tik-politik eylem kavramı aracılı-
Şıyla tartışan yazarlar, Gezi önce-
sinde, Emek Sineması eylemlerini, 
Negt ve Kluge’nin proleter kamu-
sallık tartışmasındaki ilişkisellik il-
kesine de atıfla bu iki alanı da çap-
raz kesen ve iç baŞlar kuran bir ey-
leme hali üzerinden ele alıyor. Ko-
lektif eylemin bedensel duygula-
nımlar üzerinden ortaya çıkan dö-
nüştürücü, antagonist, ihlal edici, 
sınır aşıcı politik potansiyellerini 
işaret etmesi nedeniyle bu kavramı 
yeŞleyen yazarlar, XIX. yüzyıl pro-
leter kamusallıŞından, Bahtin’in 
karnavallarına, Paris Komünü’nden 
Yippilere kadar uzanan devrimci 
mirasın bir tarihsel “taktik çantası” 
olarak “günümüz aktivistlerine saŞ-
ladıŞı en önemli araçlardan biri de 
toplumsalın yeniden üretildiŞi ru-
tin eylemlerin ve yapıların (ki buna 
halihazırdaki devrimci örgütlenme 
modelleri, eylem taktikleri, devrim 
fikri de dâhildir) alay ve eŞlence 
yoluyla tersine çevrilerek ifşa edil-

mesi ve bu yolla yerine yeni ve öz-
gür bir toplumun nüvelerinin orta-
ya çıkarılması fikrini barındırdıŞını 
söylüyor (2015: 585). 

Bitirirken başladıŞımız yere geri 
dönelim. Walter Benjamin, savaşın 
yıkımının kaldırdıŞı toz içinde, 
heroik bir kahramana dönüştürü-
len “savaşçı” imgesinin peşine dü-
şüp, faşizmin I. Dünya Savaşı cep-
helerine dek giden ayak izlerini ta-
kip etmiş, politikanın estetikleşme-
sinin kıyıcılıŞına karşı estetiŞin po-
litikleşmesini önermişti. Modernli-
Şin vaatlerini yerle bir eden II. 
Dünya Savaşının ardından Haber-
mas’ın sözünü ettiŞi meşruiyet kri-
zinin sokaktaki yankısı olarak da 
düşünülebilecek 60’ların toplumsal 
hareketleri, Vietnam’daki Amerikan 
işgalinde napalm bombasından ka-
çan Vietnamlı çocukların fotoŞra-
fıyla görsel hafızaya yerleşti. Bu fo-
toŞraf karşısına namlulara çiçek ta-
kan eylemcilerin fotoŞrafları kon-
du. Habermas’la toplumsal cinsiyet 
tartışmasına girecek olan feminist 
eleştiri bu hareketlerin içinde birik-
tirildi. 

Kavrama ilişkin tartışmanın ta-
rihsel seyri biraz da savaşların ar-
dından yaşanan tahribatla baş ede-
bilmenin, (bugün bizim de fazlasıy-
la ihtiyaç duyduŞumuz) “savaş dışı 
yollarla karar alma”nın olanaklarını 
araştırmanın çabasını içeriyor. Bu 
çaba, çatışmaların ve farklılıkların 
bir açmaz, çıkmaz ya da başarısız-
lık olarak deŞil, radikal demokrasi-
nin canlılıŞını ve çoŞulculuŞu bün-
yesinde barındıran bir kamusal ze-
mini ifade eden yeni tecrübeler, 
kapitalist sisteme alternatif oluştu-
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rabilecek yeni nefes alanlarına ta-
nıklık ettiŞimiz bugünlerde, Öz-
bek’in Önsöz’e yaptıŞı ekte ifade et-
tiŞi biçimiyle, “Demokratik özerk-
lik” projesiyle bir Türkiye hareketi 
oluşturmaya da yönelen Kürt top-
lumsal hareketinin, Rojava Top-
lumsal Sözleşmesi ve Kobanê dire-
nişinin kamusallık açısından çoŞul 
anlatıları ise yazılmayı bekliyor. 

Bunca savaş tecrübesinden sonra 
alternatif kamusal alanlar yaratan 
deneyimlerin ışıŞında “konuşabil-
mek”, dayanışmak ve toplulukların 
demokrasisi için kamusal alan tar-
tışmaları önemini halen korumak-
ta. Bunun için, bombardıman gü-
rültüsünden arınmış, sözün duyu-
labilmesine olanak verecek bir at-
mosfere ihtiyaç var. 
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 Yazı Teslim Kuralları 
 
 
 
 

Gönderilen yazıların, başka bir yerde yayımlanmamış olması ya da yayın için de-
Şerlendirme aşamasında bulunmaması gerekir. Yayımlanan yazıların her türlü so-
rumluluŞu yazar(lar)ına aittir. Yayın için kabul edilen yazıların yayın hakkı, ya-
yımlanan yazıların her türlü telif hakkı dergiye aittir. 

Makaleler 8000 kelimeyi geçmemelidir. 6000-7000 kelimelik bir makale 
(notlar ve referanslar dâhil) iyi bir hedeftir. 2000-3000 kelimelik daha kısa yorum 
yazıları da kabul edilmektedir. Yazılar, varsa tablo, şekil ve illüstrasyonları da içe-
ren bir Word dosyası biçiminde (Word for Macintosh ya da Windows), 
kidergisi@imgekitabevi.com adresine gönderilirse yazıyla ilgili işlemler daha hızlı 
yürütülebilir. 

Yazarlar, gönderdikleri yazının eş bir nüshasını kendilerinde bulundurmalı-
dırlar. 200-250 kelimelik şngilizce ve Türkçe birer özet de yazılarla beraber gön-
derilmelidir. Yazılar, bir toplantıda tebliŞ edilmiş ise toplantının adı, tarihi ve yeri 
belirtilmelidir. 

Yazıların ve özetlerin üzerinde, sadece yazının başlıŞı bulunmalıdır. Ayrı bir 
kapak sayfasında yazarlar, isimlerini, tam ve açık kurum posta adreslerini bildir-
melidirler. Bu bilgiler, hakemlere gönderilmeyecektir. 

Tüm metin, girintili (indent) paragraflar, notlar ve referanslar dâhil, A4 bo-
yutunda kâŞıda çift aralıklı olarak ve kâŞıdın sadece bir yüzüne yazılmalıdır. Baş-
lıklar ve arabaşlıklar kısa ve belirgin olmalıdır. ABD, TRT gibi kısaltmalarda nok-
ta kullanılmamalıdır. 

Dergiye gelen yazıların yayımlanması hakemlerden alınacak deŞerlendirme-
lere baŞlıdır. Dergiye ulaşan yazılar en kısa süre içinde iki hakeme gönderilir. Bir 
ay içinde yazı ile ilgili raporunu dergiye göndermeyen hakemin yerine hemen ye-
ni bir hakem belirlenir. Editör, gerekli gördüŞü durumlarda, yazıyı üçüncü bir 
hakeme gönderebilir. 

Hakem deŞerlendirmelerinin normal şartlarda 2-3 ay sürmesi beklenmelidir. 
Yazarlardan, hakemlerin görüşleri uyarınca yazılarını geliştirmeleri veya gözden 
geçirmeleri istenebilir. Yayın konusunda son karar editöre aittir. Yazılarının kabul 
edilip edilmediŞine dair bir mektup, hakem raporlarıyla birlikte, yazarlara gönde-
rilir.    
    
YazılarınYazılarınYazılarınYazıların    gönderileceŞigönderileceŞigönderileceŞigönderileceŞi    adres:adres:adres:adres:    
kidergisi@imgekitabevi.com 
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 Kaynak Gösterme Formatı 
 
 
 
 

MetinMetinMetinMetin    içindeiçindeiçindeiçinde    kaynakkaynakkaynakkaynak    belirtmebelirtmebelirtmebelirtme 
Tüm referanslar, ana metinde uygun yerlerde ve parantez içinde, yazarın adı, ba-
sım yılı ve gerekiyorsa sayfa numaraları ile belirtilir. “Ibid”, “op.cit.”, “a.g.e.” vb. 
kısaltmalar kullanılmaz. Notlar ve referanslar ayrılmalıdır. Notlar, metnin içinde 
numaralandırılıp, dipnot olarak verilmelidir. Notların içinde yer alan referanslar 
da metin için geçerli olan kurallara göre belirtilir. 
 

• Yazarın adı metinde geçmiyorsa ve kitaba referans veriliyorsa, 
(Williams, 1988) 

• Yazarın adı metinde geçmiyorsa ve belli bir sayfa söz konusuysa, 
(Williams, 1988: 26) 

• Yazarın adı metinde geçiyorsa ve kaynakçada birden fazla eseri varsa, 
(1988: 26) 

• Birbirini takip etmeyen belli sayfalar söz konusuysa, 
(Williams, 1988: 22-6, 45-8) 

• şki yazar varsa, 
(Lash ve Urry, 1988) 

• şkiden fazla yazar varsa, 
(Bennett vd., 1986) 

• Aynı yazarın aynı yıl içinde yayınlanmış birden fazla eserine referans var-
sa, basım yılına a, b, c, gibi harfler eklenerek birbirinden ayrılır. 
(Foucault, 1979a) 

• Aynı bahiste birden fazla kaynaŞa referans varsa, bunlar aynı parantezde 
noktalı virgülle ayrılarak belirtilmelidir. 
(Bourdieu, 1984; DiMaggio, 1987; Lamont, 1988 

• Yazar, doŞrudan alıntı yapmıyorsa bile, gereken durumlarda yayın yılıyla 
birlikte sayfa numarası belirtmelidir. 

• Metnin içindeki alıntılar için çift tırnak, alıntının içindeki alıntılar için 
tek tırnak kullanılmalıdır. 40 kelimeden uzun alıntılar, tırnak kullanma-
dan girintili paragrafla verilmelidir. 

• Metnin içinde başka sebeplerle tek tırnak kullanılmamalıdır. 
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