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Feminism is a movement that emerged as a result of the French Revolution 

and was evaluated as the search for women‟s rights. Around this movement, women 

evaluated their roles between the public and private spheres and made some 

demands. Maternity is one of the most important issues that feminism considers. 

Maternity is the point at which women are biologically different from men. 
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ÖNSÖZ 

Feminizm ortaya çıktığı günden bu yana toplumsal yapı, siyasal sistemler ve 

kültürel yapı etrafından birçok konuda belirleyici ve yön verici bir konumda 

bulunmaktadır. Kadınların sahip olduğu her türlü fizyolojik ve toplumsal rol 

karĢısında eleĢtiriler ve yeni yöntemler ortaya koyan feminizm özellikle 1960‟lı 

yıllardan itibaren kadınların en büyük fizyolojik özelliği olan annelik konusu 

üzerinde durmaktadır. Annelik, geçmiĢten günümüze tüm toplumlarda önemsenen 

bir konu olmasına rağmen feminizm bu konu etrafında eleĢtiriler bir bakıĢ açısı 

oluĢturarak annelik konusunda hem toplumsal hem de bireysel tutum ve 

davranıĢların dönüĢümünü amaçlamaktadır. Bu nedenle, bu tez çalıĢmasında 

Türkiye‟de uzun yıllar yayınlanan ve birçok feminist yazara ev sahipliği yapmıĢ olan 

Feminist Politika ve Amargi Dergileri çerçevesinde Türkiye‟de bulunan feminist 

bireylerin annelik algısı incelenmiĢtir. 
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GĠRĠġ 

Fransız Ġhtilali dünya genelinde hem toplumsal yapılar hem de siyasi 

ideolojiler üzerinde birçok yeniliğe olanak sağlarken bir taraftan da özgür düĢünce 

ortamları sayesinde bireylerin düĢüncelerini ifade edebilmelerine olanak tanımıĢtır. 

ĠĢte tam olarak bu noktada Fransız Ġhtilali sonucu kadınların düĢünce yapıları mevcut 

durumlarını sorgulamalarına etki etmiĢtir. Kadınlar ilk olarak iĢ yaĢamına katılmak 

istediklerini, siyasal olarak temsil yetkisi kazanmayı kendilerine gaye edinmiĢtir. 

Kadınların bu gayeleri literatüre feminizm olarak girmiĢken feminizm savunucusu 

kadınlara da feminist denilmiĢtir. Kamusal hayatta yer almak ve vatandaĢlık haklarını 

savunmak için kadınlar birinci dalga feminizm hareketi olarak adlandırılan hareketle 

mevcut isteklerine kavuĢmuĢtur (Walby, 2016: 290-291). 

ÇalıĢma hayatına katılan kadınlar ikincil konumdan ve ayrımcılıktan 

kurtulamamıĢtır. DüĢük ücret, niteliksiz iĢ, ev iĢlerinin devamının sağlanması 

kadınlar üzerinde var olan baskı ve sömürüyü artırarak devam etmiĢtir. Bu noktada 

en önemli etkiyi kadınların toplumsal yapı itibari ile üzerlerine yüklenen eĢ ve 

annelik rolleri oluĢturmuĢtur. Kadın kamusal hayata çıkıp erkekle aynı çalıĢma 

Ģartlarına kavuĢmuĢtur. Ancak iĢ sonrası eĢ ve anne olarak evde yemek yapma, evin 

temizliği, çocuk bakımı gibi görevleri yapmaya devam etmiĢtir.  

Bu durum I. Dalga feminizmin yetersiz kaldığını ortaya çıkarmıĢ ve I. Dalga 

feminizmin eksiklerini ortadan kaldırmak amacıyla II. Dalga feminizm kendisini 

göstermiĢtir. II. Dalga feminizm hareketi içerisinde birçok feminizm akımı 

barındırmaktadır. Bu akımlar genel olarak kadının iĢ yaĢamı ve özel alan içerisindeki 

rolleri üzerinde durarak bazı teoriler üretmiĢtir. Üretilen teoriler genel itibari ile 

kadınların cinsellikleri, eĢ ve anne olma rolleri, ev içerisindeki ücretsiz emekleri 

adına olmuĢtur. II. Dalga feminizm kadınların eĢ, annelik rolleri üzerine getirmiĢ 

olduğu eleĢtirilerle toplumsal yapı üzerinde değiĢiklik yapmayı amaçlamıĢtır. Mevcut 

toplumsal yapının kadınlara yüklediği rolleri ve bu rollerle kadınlar üzerinde 

kurduğu baskıyı eleĢtirerek bu durumun ortadan kaldırılması için çalıĢmalar 

yürütmüĢtür. 

II. Dalga feminizmin yürütmüĢ olduğu çalıĢmalar toplumsal yapı üzerinde 

büyük değiĢikliklerin ortaya çıkmasına etken olmuĢtur. Modern dönem içerisinde 
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kendisini gösteren II. Dalga feminizm postmodern dönemin baĢlangıcı ile birlikte 

bazı eleĢtirilere maruz kalmıĢtır. Bu eleĢtirilerin temel noktasını kadın-erkek olarak 

yapılan ayrım oluĢturmuĢtur. Bu eleĢtiriler sonucunda postmodern dönem içerisinde 

postmodern feminizm ortaya çıkmıĢtır. Postmodern feminizm cinsiyet 

sınıflandırılmasının yanı sıra dil üzerinde oluĢturulan cinsiyetlendirmelere karĢı 

olarak kendini geliĢtirmiĢtir. 

Tüm feminizm akımları içerisinde kadınların mevcut toplumsal rolleri ve bu 

rollere getirilen eleĢtiriler etrafında çeĢitli teoriler oluĢturulmuĢ ve harekete 

geçirilmiĢtir. EleĢtirilen ana konulardan birini annelik rolü oluĢturulmuĢtur. Annelik 

kadınların erkeklerden en önemli farklarından birini temsil etmektedir. Ġnsanoğlunun 

ilk ortaya çıktığı günden bugüne kadar her toplumda kadınlara yüklenen roller ne 

kadar değiĢirse değiĢsin annelik kavramı aynı kalmıĢtır.  

Neslin ve toplumların devamı için önemli bir konu olan annelik feminizm 

akımı üzerinden sürekli eleĢtirilen ve değiĢtirilmesine yönelik teoriler üretilen bir 

konudur. Bu çalıĢmanın konusunu da toplumsal devamlılık ve toplumsal ilerleme 

için önemli bir konumda bulunan anneliğin feminizmi benimsemiĢ kiĢiler tarafından 

nasıl algılandığı oluĢturmaktadır. 

ÇalıĢmanın birinci bölümünde feminizmin geçmiĢten günümüzü politika, 

hareket ve bilim olarak nasıl ilerlediği, bu ilerlemenin toplumları ve gelecek yaĢamı 

nasıl etkileyeceği üzerinde durulacaktır. Bu amaçla öncelikli olarak politikanın 

geliĢimsel dönemlerine değinilerek ardından feminizmin politika yolculuğuna 

değinilecektir. Bunu yanı sıra anneliğin ne ifade ettiği ve hangi sınıflandırılmalara 

ayrıldığı birinci bölümün konusunu oluĢturmaktadır. 

ÇalıĢmanın ikinci bölümünde feminizmin ortaya çıktığı günden bu güne 

kadar toplumsal yapı ve zamanlara paralel olarak ayrıldığı akımları detaylı olarak ele 

alınacaktır. Akımların nasıl ortaya çıktığı toplumsal yapı üzerindeki etkileri, anneliğe 

bakıĢ açıları ve bu amaçla ürettikleri çözüm önerilerine değinilecektir. 

ÇalıĢmanın üçüncü bölümünde Batı ve Dünya genelinin yanı sıra Türkiye‟de 

feminizmin ortaya çıkıĢı ve tarihsel geliĢimi ele alınacaktır. Türkiye içerisinde hangi 

alanların feminizmin konusuna temel oluĢturduğu, hangi konularda çalıĢmalar 
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yapıldığı ve kadınların annelikleri ile ilgili düĢüncelerin neler olduğu bu bölüm 

içerisinde aktarılacaktır. 

Son olarak dördüncü bölümde ise çalıĢmanın asıl konusunu oluĢturan annelik 

algısının Türkiye‟de bulunan feminizm savunucuları tarafından nasıl 

değerlendirildiğini ortaya çıkaracak olan araĢtırma konusuna yer verilecektir. 

Bu çalıĢmanın araĢtırma kapsamını Türkiye‟de uzun yıllar yayın yapan ve 

bilinen en önemli feminist dergileri içerisinde yer alan Feminist Politika ve Amargi 

Dergileri oluĢturmaktadır. Bu çalıĢma kapsamında en fazla feminist bireye ulaĢmak 

amacıyla bu dergilerin içerik analizi yöntemleri arasında yer alan söylem analizi 

yöntemi kullanılmıĢtır. 

ÇalıĢmanın en önemli amacını neslin devamı ve ilerlemesi için önemli bir 

konu olan anneliğin feminizm açısından ne ifade ettiği oluĢturmaktadır. Çünkü 

feminizm gün geçtikçe savunucuları artan ve toplumsal yapı üzerinde etkisini her 

geçen gün artıran bir akımdır. Feminizmin annelik üzerindeki düĢünceleri ve 

eleĢtirileri kadınların bu konu hakkındaki düĢüncelerini etkilemektedir. Bu etkiler 

toplumsal yapı ve roller üzerinde önemli değiĢikliklere yol açmaktadır.  
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BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

KAVRAMSAL VE KURAMSAL ÇERÇEVE 

1. POLĠTĠKA KAVRAMI 

Ġlk insandan günümüze insanlar ve toplumlar sürekli yeni kelimeler ve 

kavramlar üretmiĢtir. Üretilen bu kavramlar zamansal ve durumsal nedenler etrafında 

sürekli olarak anlamsal değiĢikliklere uğrayarak kendilerini yenilemiĢ ve sınırlarını 

geniĢletmiĢtir. Bu kavramlardan bir tanesini oluĢturan politika kavramı da Antik 

Yunan‟da Aristoteles tarafından yazılan ve en önemli eseri “Politika” kitabı ile 

oluĢumunu baĢlatmıĢtır. Politika ( Politics ) Antik Yunan‟da “Ģehir” anlamına gelen 

“polis” kelimesinden türeyerek ortaya çıkmıĢtır. Burada polis kesinlikle basit bir 

Ģehir olarak anlaĢılmamalıdır, tam aksine her Ģeyin baĢı ve sonu olan Ģehir devletini, 

insanların vatandaĢı olmaktan gurur duydukları bir siyasi topluluğu ifade etmektedir. 

Böyle bir toplulukta, tüm vatandaĢların polisin ortak iĢleyiĢi ile ilgilenmeleri hem bir 

hak hem de bir görev olarak kabul edilmektedir. Bu iĢleyiĢe göre politika, kelime 

kökeni olarak Ģehir devleti ile ilgili iĢler anlamını taĢımaktadır (Çetin, 2016: 14).  

Politika genel anlamı ile insanların ve toplumların yönetimi olarak kabul 

edilirse, daha ilk çağlardan itibaren seçkin birçok düĢünürün bu konu üzerinde 

düĢünmeye ve bu konu hakkında yazmaya baĢladıkları görülür. Aristo, iki bin yılı 

aĢan bir zaman önce, “Politika” adlı eserinde, ilk olarak bilimlerin sınıflandırılmasını 

yaparken politikayı; insan faaliyetlerinin en kapsamlısı olması bakımından bilgi 

hiyerarĢisinin en üst kademesinde tutarak pratik anlamda “üstün- bilim” olarak 

nitelendirmiĢ ve insan mutluluğunu ortaya çıkarma sanatı olarak ifade etmiĢtir. 

Bundan dolayıdır ki Aristo bugün birçok kiĢi tarafından politika biliminin öncüsü ve 

babası olarak değerlendirilmektedir (Kapani, 2018: 28- 29). 

Aristo politika ile ilgili düĢüncelerine politikanın doğal bir kavram olduğunu 

açıklayarak baĢlar ve bu durumu Ģöyle tanımlar; bir kavramın en yalın halini elde 

etmek için baĢlangıç noktasına ve nasıl ortaya çıktığına bakılmalıdır. Bu durumda ilk 

olarak aile gelir, ardından aileler birleĢerek köyleri, köyler de birleĢerek toplulukları 

oluĢturmaktadır. OluĢan bir topluluk kendine yetebilecek bir boyuta geldiğinde 
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devleti ya da döneme ait tanımı ile kenti oluĢturur ve iĢte bu noktada politika kentin 

ya da devletin doğurduğu bir kavram olarak karĢımıza çıkar (Köseoğlu, 2012: 3-4 ).  

Ġlk olarak Antik Yunan‟da ortaya çıkan ve öncülüğünü Aristoteles‟in yaptığı 

politika kavramı temel olarak erkek merkezli bir yapıya sahiptir. Aristoteles ve Antik 

Yunan Devletinin politikasında vatandaĢ olabilecek ve yönetici konumunda 

bulunabilecek polisin iyiliğini devam ettirebilecek olan erkektir. Kadın ise aile 

içerisinde kalması gereken, erkeğin isteklerini yerine getiren, çocuk doğuran kısacası 

sürekli olarak yönetilen bir konumdadır. Kadınların hamilelik dönemi boyunca kirli 

olarak kabul edilerek doğumdan sonraki kırkıncı gün temizlendiklerine 

inanılmaktadır. Çocuk doğuran kadın Antik Yunan‟da annelik görevini çoğu zaman 

istediği gibi gerçekleĢtirememiĢtir. Bunun nedeni kadınların zekâdan yoksun olarak 

değerlendirilmesi ve buna istinaden çocuk yetiĢtirmek için uygun yetkinliğe sahip 

olmadıkları düĢüncesidir. Bu düĢünce etrafında kadınların erkeklere göre duygusal, 

mantıktan uzak varlıklar olarak vatandaĢlık görevlerini yerine getiremeyerek toplum 

için yararlı olamayacakları bu nedenle ev içerisinde olmaları fikri yaygın olarak 

kabul görmüĢtür (Atılgan, 2013: 1-5). Antik Yunanda kent kavramının karĢılığı 

olarak faaliyet göstermekte olan polisin oluĢması sonucu yöneten ve yönetilen 

sınıflar ortaya çıkmaktadır. Aristoteles eserinde yöneten ve yönetilen sınıfları 

belirtirken yönetici sınıfa erkekleri yönetilen sınıfa ise kadınları koymuĢtur. Ona göre 

kadınlar fikir ve güç bakımından yetersiz varlıklar olup ancak yönetilmeyi hak 

etmektedir. Görüldüğü üzere Antik Yunan‟da ortaya çıkmıĢ olan politika kavramı 

aslında temelde cinsler arası farklılıklar ve statü farklarını da beraberinde getirmiĢtir 

(Aristoteles, 1993: 227- 228). 

Ġlk insan topluluklarının ortaya çıkması ile kendini göstermeye baĢlayan ve 

yazısız bir Ģekilde ilerleyen politika Antik Yunan ve sonrasında yazılı anayasaların 

oluĢması ile birlikte toplumsal düzenden uzaklaĢarak daha çok formel sistemler 

üzerinde yoğunlaĢmaya baĢlamıĢtır. Bu yoğunlaĢma etrafında formel düzenler 

içerisinde kadın-erkek farklılıkları belirtilmiĢ ve bu duruma uygun geliĢmeler 

üzerinde çalıĢılmıĢtır. Yakın zamana kadar tek baĢına bir bilim olmanın uzağında 

siyaset felsefesinin gölgesinde kendisini geliĢtirmeye çalıĢan bu kavram temel 

görüĢler perspektifinde iki zıt anlamla açıklanmaya devam edilmiĢtir.  Bu iki zıt 

kavramı savunanların bir kısmı politikayı mücadele olarak tanımlarken diğer kısım 
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ise politikayı erdemli bir toplum oluĢturarak insanların iyiliğini savunmak olarak 

tanımlamıĢtır. Bu iki zıt kavram arasında oluĢan çatıĢmanın temel nedenini insanların 

varoluĢlarından kaynaklanarak toplumsal yapı içerisinde bulunan sınıfsal-ekonomik 

farklılıklar, farklı inanç ve düĢünce yapıları ile bunlara bağlı olarak ortaya çıkan her 

insan ve grubun kendi isteklerini gerçekleĢtirmek için ortaya koyduğu mücadele 

oluĢturmaktadır. Burada önemli olan insanların, grupların kendi istek ve 

beklentilerinin diğer insan gruplarının beklentileri ile çatıĢsa bile gerçekleĢmesi ve 

benimsenmesinin sağlanmasıdır. Ortak çıkar ve toplumsal düzen gibi ilkelere aykırı 

bir tanımlama olarak karĢımıza çıkan politika kavramı çatıĢma anlamı ile toplumsal 

bütünlüğünün yanı sıra çıkar sağlama aracı olarak kullanılmaya çalıĢılmıĢtır (Kapani, 

2018: 23). Bunun aksine politika kavramını toplumsal uyum ve ortak iyilik olarak 

tanımlayan gruba göre ise politikanın amacı her Ģeyden önce toplumda bütünlüğü 

sağlayarak, özel çıkarlar yerine genel yararı ve insanların ortak iyiliğini 

gerçekleĢtirmektir. Ġdealist ve bir bakıma da ütopik olarak görülen bu anlayıĢa göre 

politika herkesin yararına olan toplumsal bir düzen kurma çabasıdır (Kapani, 2018: 

24). Bu grubun savunucuları sınıfsal-ekonomik farklar, düĢünce yapısı ve fikir 

ayrılıkları gibi konuların toplumu ayrıĢtırıcı olduklarını, bu nedenle toplumsal 

düzenin ve bu düzeni sağlayacak olan sistemin sağlıklı bir Ģekilde oluĢturulmasına 

engel olacağını belirtmiĢlerdir. Bu nedenle politikanın tüm bu ayrıĢtırıcı yapılardan 

uzak tamamen ortak çıkar, toplumsal refah sağlayıcı bir kavram, yapı olduğunu 

savunarak daha iyi daha adil bir toplumsal düzen oluĢturma çabasından baĢka bir 

gayesinin olamayacağını belirtmiĢlerdir. 

Yukarıdaki tanımlamalarda da görüldüğü üzere politika insanlığın var olduğu 

günden bu yana var olan ve insanoğlunun yerleĢik hayata geçiĢi ile kendi düzenini 

kurmasından sonra daha da önem kazanmıĢ, modern dünyada olmazsa olmaz bir 

kavram haline gelmiĢtir (Parlak, 2013: 4). Sürekli değiĢen ve geliĢen dünyaya paralel 

olarak yaĢam tarzı, toplumsal düzen ve yönetim tarzı gibi etkenlerin değiĢmesi 

politika üzerinde de etkili olmuĢ ve kendisini dönemsel evrilmelere sokarak tek 

baĢına bir bilim aĢamasına gelebilmesini sağlamıĢtır. BaĢlangıçta politika, toplum 

düzeni olarak anlaĢılmıĢ, ardından örgütsel ve siyasal yapılar üzerinde kendini 

göstermiĢ olup günümüz modern dünyasına gelindiğinde tüm bunları da aĢarak artık 

bireysel olarak da her birey kendi politikasını oluĢturup savunabilecek konuma 
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gelmiĢtir. Bu durum toplumsal yapı üzerinde dönüĢüm gerçekleĢtirmenin farklı 

yollarını ortaya çıkararak, toplumsal değiĢmeyi gerçekleĢtirmek isteyenler için 

kaçınılmaz bir fırsat haline gelmiĢtir. 

1.1. POLĠTĠKA KAVRAMININ ANLAMLARI 

Politika kavramı onunla ilgilenen ve geliĢimine katkı sağlayan birçok düĢünür 

tarafından dört temel kategoriye ayrılmıĢtır. Bu kategoriler politikanın geliĢim 

sürecine bağlı olarak sıralanmıĢ olup günümüzde politika kavramına kadar hangi 

serüvenlerden geçtiğinin bir kanıtı niteliğindedir. 

1.1.1. Hükümet Etme Sanatı Olarak Politika 

Politika kavramının anlamsal sınıflandırılmasının baĢlangıcında hükümet 

etme sanatı olarak politika kavramı gelmektedir. Bir hükümet etme sanatı olarak 

politika kavramının anlamına bakıldığında doğrudan devlet ile ilgili ya da devlet 

tarafından yapılan faaliyetler yansıtılmaktadır. Daha geniĢ bir Ģekilde ifade etmek 

gerekirse hâkim otoritenin uygulamalarının incelenme konusu olduğu görülmektedir. 

Bu durum David Easton tarafından mevcut var olan değer, ilke ve uygulamaların 

iktidar, devlet ya da yönetim tarafından dağıtılması olarak tanımlanmıĢtır (Çetin, 

2016: 16). Bu tanımlama etrafında değerlendirme yapıldığında politikanın ödül, ceza 

gibi yaptırımlar ile toplumsal yapı ve toplumsal hayattaki isteklere cevap vermesi 

anlatılmaktadır. Toplumsal yapı içerisindeki isteklere bağlı olarak ortaya çıkan değer 

kalıpları da o toplumun mevcut otorite değerlerini oluĢturmaktadır. 

Hükümet etme sanatı olarak politikanın tanımlanması aslında onu çok dar bir 

alana sıkıĢtırmaktadır. Bu alan içerisinde yalnızca siyasi yapılar ve devlet ile ilgili 

yapılar yer almaktadır. Bu alanların dıĢında bireylerin zamanlarının çoğunu 

geçirdikleri sosyal yapı, aile yapısı, eğitim sistemi gibi alanlar politika kavramının bu 

anlamı içerisinde yer almamaktadır. Bu kavram aslında ilk devlet kurumlarının 

ortaya çıktığı günlerden kalma ve halen ilk ortaya çıktığı anlamı ile kullanılmaya 

devam edilen bir kavramdır (Çetin, 2016: 17). 

Pek çok açıdan, politikanın “devlet ve devletle ilgilenen, ilgili olan” anlamına 

geldiği düĢüncesi politika disiplini hakkında var olan geleneksel bir görüĢtür. Bu 
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görüĢ akademik çalıĢmaların yönetenlerin personelleri ve organizasyonları üzerine 

odaklanmasını ifade etmektedir. Bu açıdan bakıldığında politikanın anlamı devleti ya 

da daha geniĢ bir ifade ile otoritenin kullanımlarını incelemektir (Heywood, 2018: 

24). Bu ifadenin anlamı, insanların, kurumların çoğunun ve sosyal faaliyetlerin 

çoğunun politikanın “dıĢında” kabul edilmesidir. ĠĢ çevreleri, okullar, diğer eğitim 

kurumları, cemaatler, aileler ve diğerleri bu anlamda “politik olmayan” dır; çünkü bu 

kesim “ülkenin yönetimi” iĢine dahil olmamaktadır. Bunun yanı sıra politikayı 

temelde devlete bağlı bir faaliyet olarak ifade etmek, ulus-aĢan teknoloji ve çok 

uluslu Ģirketler gibi,  modern hayatta gittikçe önem kazanan uluslararası veya küresel 

etkileri göz ardı etmek demektir. Bu anlamdaki politika tanımı, ulus-devletin dünya 

olaylarında hâlâ bağımsız bir aktör olarak yer aldığı günlerden kalmadır. Dahası, 

karmaĢık toplumların yönetimi görevinin artık yalnızca hükümet tarafından 

yürütülemeyeceğine, geniĢ ölçüde bir dizi kamu ve özel sektör topluluklarının da 

buna dâhil olmasını gerektirdiğine iliĢkin yaklaĢım gittikçe daha fazla kabul 

görmektedir (Heywood, 2018: 24). 

Bir hükümet etme sanatı olarak politika kavramı bu nedenlerden dolayı 

fazlaca eleĢtiriye maruz kalmakta ve tüm toplum ihtiyaçlarına cevap 

verememektedir. Çünkü bu tanımlama içerisinde yalnızca yurttaĢlık hakkı olan 

bireyler ve devleti yönetme yetkisi olan bireyler yer almaktadır. Onun haricinde 

yurttaĢlık hakkı olmayan kadın, çocuk, köle, iĢçi gibi bireylerin istek ve talepleri, 

yaĢadıkları mağdurluk durumları dikkate alınmamaktadır. Yöneten kısım kendi istek 

ve ihtiyaçlarına uygun olanı yerine getirirken yönetilen kısmın ihtiyaçlarını göz ardı 

etmektedir. Bu durum bir döngü halinde devam etmektedir. Yöneten konumunda 

bulunan eğitim almıĢ bireylerin yerine aynı sınıftan bireyler geçmektedir. Yönetilen 

kısmın yerine de aynı Ģekilde yönetilen kısımdaki bireylerin nesilleri geçmektedir. 

Bu nedenle hükümet etme sanatı olarak politika aynı kısır döngü içerisinde yurttaĢlık 

hakkından mahrum bireylerin göz ardı edilmesi ve yöneten kısımdaki bireylerin 

kendi ihtiyaçlarına göre yönetim oluĢturmasından dolayı politikaya yeni bakıĢ 

açılarının getirilmesine etki etmiĢtir (TaĢkın, 2014: 23-29). 
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1.1.2. Kamusal Hayat Olarak Politika 

Hükümet etme ya da bir diğer anlamı ile devlet olarak sınırlandırılan politika 

kavramının yetersiz olduğu eleĢtirileri sonucunda ortaya daha kapsamlı bir 

tanımlama çıkarılmıĢtır. Politikanın yalnızca hükümet etme sınırlamasına karĢın 

kamusal hayat olarak daha kapsamlı olması gerektiği fikri ile politika farklı bir 

kavramsallaĢtırma içerisinde değerlendirilmiĢtir. Bu tanımlama içerisinde politika 

insanların günlük hayatta yer aldıkları konum ve faaliyetlerini kamusal alan ve özel 

alan ayrımı ile farklılaĢtırmaktadır. Kamusal alan olarak tüm devlet kurumlarını ve 

siyasi iĢlemleri ifade ederken özel alan içerisine aile, toplumsal yapı, cemaatler ve 

devlet dıĢında kalan tüm yapıları almaktadır (Çetin, 2016: 19).  

Alternatif olarak kamusal alan ve özel alan ayrımı, bazı zamanlarda “siyasi” 

ve “kiĢisel” olan/alan arasında yapılan daha hassas bir baĢka ayrımla tanımlanır. 

Burada sivil toplum olarak adlandırılan alan her ne kadar hükümetten/ devletten ayırt 

edilebilir olsa da, kamuya açık, toplumsal hayat içerisinde faaliyet gösteren ve 

toplumdaki bireylerin katılabildiği kurumları, yani en geniĢ anlamda “kamusal yapı” 

olarak değerlendirilebilecek bir dizi kurumu kapsamaktadır. Politikanın bu açıdan 

ortaya çıkardığı en ciddi sonuçlardan biri, özellikle ekonomik sistemi özel alan 

içerisinden çıkarıp kamusal alana taĢıyarak „politik olan‟ kavramını geniĢletmesidir.  

Bu durum neticesinde iĢyeri gibi alanlarda da bir politik düĢünce tarzı oluĢturulabilir. 

Ancak gene de bu politika görüĢü iĢ hayatı, cemaat, kulüp ve sendika gibi kurumları 

“kamusal yapı” olarak almasına rağmen, sınırlı bir politika görüĢü olarak 

kalmaktadır. Çünkü bu yaklaĢıma göre politika ya da politik olan “kiĢisel” iĢlere ve 

kurumlara el atmamalıdır (Heywood, 2018: 26-28).  

Temelde “kamusal” bir faaliyet olarak anlaĢılan politikanın bu yaklaĢımının 

olumlu ve olumsuz çağrıĢımları bulunmaktadır. Aristoteles‟e kadar uzanan bir 

gelenekte politika, özellikle bu “kamusal” niteliğinden dolayı asil bir faaliyet olarak 

görülmüĢtür. Bu yaklaĢım, „İnsanlık Durumu’ (1958) adlı eserinde politikanın insana 

dair faaliyetin en önemli biçimi olduğunu, çünkü bunun özgür ve eĢit vatandaĢlar 

arasında karĢılıklı etkileĢimi içerdiğini ileri süren Hannah Arendt tarafından da 

açıkça onaylanmıĢtır. Bu faaliyet, hayata anlam vermekte ve her bir bireyin 

biricikliğini teyit etmektedir. Politikaya katılımı iyi olarak ifade eden Jean Jacques 
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Rousseau ve John Stuart Mill gibi teorisyenler de benzer sonuçlara ulaĢmıĢlardır. 

Rousseau, politikada sadece bütün vatandaĢların doğrudan ve sürekli katılımı yoluyla 

devletin ortak iyiye veya onun ifadesiyle “genel irade” ye ulaĢılabileceğini ileri 

sürmüĢtür. Mill‟ in yaklaĢımında da “kamusal” hayata katılım, bireyin kiĢisel, ahlaki 

ve entelektüel geliĢimine katkıda bulunması bakımından eğiticidir (TaĢkın, 2014: 32-

36). 

Yukarıda yapılan tanımlama politikanın kamusal hayat olarak 

anlamlandırılmasına karĢı pek çok eleĢtirinin yapılmasına neden olmuĢtur. Bu 

eleĢtirilerin nedeni politikanın ya da politik olanın içerisinde özel alan olarak ifade 

edilen aile hayatının hiçbir yerinin olmamasıdır. Netice olarak politik olan ile kiĢisel 

olan birbirinden tamamen farklıdır ve birbirini etkilememektedir. KiĢisel olan 

içerisinde gerçekleĢtirilen olumlu ya da olumsuz tüm hareketler politik olan yapıda 

önemsizdir. Tam da bu noktada kiĢisel alan içerisinde yaĢanan tüm olayların 

bireylerin politik yaĢantısı içinde değersizleĢtirilmesi ve toplumsal yapıda olumsuz 

sonuçların ortaya çıkmasına neden olacağı düĢüncesi kamusal hayat olarak politikaya 

getirilen en büyük eleĢtirilerdir (DiĢçi, 2017: 10-17). 

1.2.3.  UzlaĢma ve Uyum Olarak Politika 

Politikanın uzlaĢma ve uyum odaklı kavramsallaĢtırması, onun yürütüldüğü 

alandan ayrı alınacak kararların alınma yöntemleri ile ilgilidir. Politikanın bu açıdan 

anlamlandırılması Aristoteles‟e kadar götürülebilmektedir. UzlaĢma ve uyum olarak 

politika aslında toplumsal ve siyasi yapı içerisinde ulusal ya da uluslararası tüm 

problemlerin çatıĢma olmaksızın çözülebileceğini ifade etmektedir. Burada mevcut 

çözüm yönteminin taraflar arası karĢılıklı taviz vererek politik bir yapı içerisinde 

gerçekleĢtirilmesi gerektiği vurgulanmaktadır. Diğer anlamlandırma yöntemlerine 

göre politikanın bu anlamlandırılması açık bir Ģekilde pozitif niteliktedir (Heywood, 

2018: 28-30).  

Politikanın pozitif nitelikte olması zor kullanma ya da baskı yöntemlerinin 

yerine karĢılıklı müzakere yapılarak ara yollar bulma çabasından kaynaklıdır. 

Politika bu tanımlama Ģekli ile gündelik hayatta karĢımıza sık sık çıkmaktadır. 

Örneğin devletlerarası ortaya çıkan bir sorun için oluĢturulan çözüm yönteminin 

“politik/siyasi çözüm” olarak tanımlanması askeri çözüm, zorbalık ya da baskı 
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yöntemlerinin yerine barıĢçıl çözüm yöntemlerinin kullanıldığı bir uzlaĢma 

durumunu ifade etmektedir. Bu noktada politika olumlu anlamlarını ortaya çıkararak 

toplumsal yapı içerisinde bireylerin politik olana saygı duymasına etki eder. Bireyler 

kan dökmeden, baskı ve zorbalığa baĢvurmadan sorunların çözüme 

kavuĢturulabildiğini anlayarak toplumsal huzurun sağlanmasına katkıda bulunur. Her 

ne kadar bu çözüm bireyler için tam anlamıyla tatmin kaynağı olmasa da toplumsal 

medenileĢme aracı olarak kabul edilmektedir (Çetin, 2016: 21-22). Bu anlayıĢta 

politika, yeni sorunlar karĢısında yeni çözüm arayıĢları, yani bir süreç olarak 

görülmektedir. Burada sürecin belirli bir zaman diliminde ortaya çıkardığı çözüm 

arayıĢları kadar, kendisi de değerlidir. Yani, akli ve ahlaki geliĢimin sağlanması için, 

politika olmazsa olmaz bir konumdadır. Öyleyse burada ifade edilen politika, 

farklılığı ve çatıĢmayı yok saymamakla beraber, kamusal alanı uzlaĢma inĢa etme 

alanı olarak belirlemektedir (TaĢkın, 2014: 39). 

Politikanın özü toplumdaki değerlerin dağıtım sürecinde meydana gelen çıkar 

çatıĢması ve iktidar mücadelesidir. Ancak bu çatıĢma ve mücadelenin asgari bir 

anlaĢma üzerinde Ģekillenmesi gerekir. Bu asgari anlaĢma toplumsal düzen ve 

barıĢtır. Toplumsal yapıdaki gruplar ve sınıflar arasındaki siyasal mücadelenin çeĢitli 

yöntemleri vardır. Ancak bu yöntemler içerisinde kaba kuvvet ve Ģiddet yer alamaz. 

Bir uyum ve uzlaĢma çerçevesinde belirlenen kararlar politikanın iĢlevini gösterirken 

Ģiddet ve çatıĢmanın baĢlangıcı politikanın bitmesi ve savaĢın baĢlamasıdır. Bu 

açıdan politikayı „belli bir toplumda çatıĢma halinde olan çıkarların uzlaĢtırılması 

faaliyeti‟ olarak tanımlayanlar olmuĢtur (Kapani, 2018: 26-27) 

Tüm bu anlatımlar neticesinde uzlaĢma ve uyum olarak politika, toplumsal 

yaĢantı içerisinde barıĢçıl çözümlerin ortaya çıkarılmasına katkı sağlamıĢ olmaktadır. 

Bu katkı ile bireyler toplumsal hayat içerisinde ortaya çıkan problemlere karĢı 

karĢılıklı anlaĢma ve imtiyazlar ile daha barıĢçıl çözümler oluĢturabileceklerini 

anlamaktadır. Böylece bireyler toplumsal sorunlar üzerinde daha fazla düĢünmeye ve 

daha sağlıklı öneriler üretmeye katılmaktadır. Bu durum bireylerin düĢüncelerinin 

toplumsal olarak değerli ve dikkate değer bir yapıda olduğunu göstererek bireylerin 

benlik duygularına da pozitif etki etmektedir. 
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1.2.4.  Gücün ve Kaynakların Dağıtımı Olarak Politika 

Politikanın literatürde yer alan son kavramsallaĢtırması aslında politikanın en 

geniĢ halini ifade etmektedir. Gücün ve kaynakların dağıtımı olarak politika bir diğer 

anlamı ile iktidar olarak politika en radikal politika anlamını içerir. Bu tanımlama 

içerisinde politika toplumsal yapı içerisinde yer alan kamusal alan ve özel alanların 

tümünü içine almaktadır. Ġktidar olarak politika aslen karĢılıklı olarak gerçekleĢen 

sosyal etkileĢimlerin her düzeyinde bulunmaktadır. En geniĢ anlamıyla politika, 

beĢerî varoluĢun akıĢı içerisinde kaynakların üretimi, dağıtımı ve kullanımıyla 

ilgilidir. Politika gerçekte iktidar demektir; yani hangi yolla olursa olsun, arzulanan 

bir neticeye ulaĢabilme durumudur. Bu yaklaĢımda politika, farklılık ve çatıĢmalarla 

ilgilidir; ancak onun temel aldığı noktada kıtlık bulunmaktadır. Burada basit bir 

gerçeklik vardır: beĢerî arzu ve ihtiyaçlar sonsuz, ama onları karĢılayacak kaynaklar 

daima sınırlıdır. Bu açıdan politika, kıt kaynaklar üzerinde bir mücadele olarak 

görülürken, iktidar da bu mücadelenin yapılmasının yolu olarak görülür (Heywood, 

2018: 30-32). 

Politikanın güç ve kaynak dağıtımı etrafındaki tanımlamasına özellikle 

Feminist ve Marksistler tarafından özel bir ilgi gösterilmektedir. Bu durumun nedeni 

kamusal-özel alan ayrımlaĢtırmasının yapılmamıĢ olduğudur. Feminist düĢünürler 

kadınların kamusal alan dıĢına itilerek özel alan olarak ifade edilen aile ve ev 

içerisinde bırakılmasını tartıĢmaktadır. Bu düĢüncelerin temelinin ise Kate Millett 

tarafından kaleme alınan Cinsel Politika kitabından çıkarıldığı düĢünülmektedir. Bu 

kitap içerisinde politika kavramı bir grubun baĢka bir grup, erkeklerin kadınlar ve 

yaĢlı erkeklerin genç erkekler üzerinde kurduğu baskı olarak değerlendirilmektedir. 

Bu nedenle feministler politikanın bu anlamı üzerinde fazlası ile durmaktadır. Çünkü 

bu anlam sosyal hayatın, günlük yaĢamın politikasını ifade etmektedir. Aile içi 

iliĢkiler, annelik, babalık, ev içi sorumluluklar da bu anlam içerisinde politika 

kavramı altında eleĢtirilebildikleri için feministler politikanın bu anlamı etrafında 

kadına yüklenen ev içi sorumluluk, çocuk bakımı ve özel alan ile kısıtlanma 

durumlarını eleĢtirmektedir (Millett, 2018: 47-48)  

Tüm bu anlatımlar açısından aslında güç kullanma ve kaynak dağıtımı 

anlamlandırması altında politika kavramı olumsuz çağrıĢımlar oluĢturmaktadır. 
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Güçlü olanın güçsüz olan üzerinde, erkeğin kadın üzerinde, zengin olanın fakir 

üzerinde kurduğu tüm iliĢkilere çağrıĢım yapılmaktadır. Bu nedenle özellikle son 

yüzyılda büyük bir hızla ilerleme sağlayan kadın hareketleri ya da feminist hareketler 

politikanın bu anlamı etrafında kadın-erkek eĢitliğini savunmaktadır. Kadınların özel 

alan ile kısıtlanmasını, ev içi sorumlulukları, ebeveynlik rollerinin annelik kavramı 

etrafında tamamen kadına yüklenmesini bu kavram etrafında eleĢtirmektedir. ĠĢte 

tam olarak bu noktada politikanın değiĢen doğası ile ortaya çıkan feminizm kavramı 

ve anlamlandırılmaları ortaya çıkmaktadır.  

2. FEMĠNĠZM KAVRAMI 

Ortaya çıkmıĢ olduğu dönemden günümüze kadar pek çok aĢamadan geçen 

feminizm kavramı her dönem ve feminizmi benimsemiĢ her kiĢinin farklı görüĢ ve 

durumlarına göre Ģekil alarak birçok anlamı ifade etmektedir. Basitçe ifade edilecek 

olursa feminizm cinsiyetçilik, cinsiyetçi sömürü ve bu durumların ortaya çıkardığı 

baskıya son verme hareketidir (Hooks, 2000: 1).  

Bir kavram olarak feminizme bakıldığında diğer birçok izm‟den farklı olarak 

kuramsal ve kavramsal temelinin herhangi bir kuramsal modele dayanmadığı 

görülmektedir. Bu nedenle feminizmin tüm zamanlar ve tüm kadınlar için geçerli 

olan özgül, soyut bir tanımından söz edilebilmesi oldukça güçtür (Sümer, 2009: 73). 

Feminizmin tanımlamasını yapmadan, öncelikle bir ayrımı yapmak gerekli olacaktır. 

Fransızca bir kelime olan Masculine erkek, feminine ise kadın anlamına gelmektedir 

(AltuntaĢ, 2013: 159).  

BaĢlangıçta Latince kadın anlamına gelen „femina‟ sözcüğünden türetilen ve 

genelde kadınların toplum içerisindeki haklarını ve rolünü geniĢletmeyi öngören bir 

doktrin olarak Robert sözlüğünde yer alan kavram 1837‟den sonra Fransızca‟ ya 

girer (Tunalı, 1996: 42). Ardından 1890‟lı yıllarda Ġngilizceye girerek womanism 

(kadıncılık ) teriminin yerini almıĢtır (Sümer, 2009: 73-74).  Görüldüğü gibi kökünü 

Latinceden alıp ardından Fransızcaya dâhil olan kavram yapısı itibariyle Türkçe‟ ye 

çevrilmemiĢtir. Feminizm kelimesi üretilmiĢ olan dildeki anlam bütünlüğü ile 

dilimizde olduğu gibi kullanılmaktadır. Feminizm dünyanın her yerinde kadın-erkek 

arasındaki eĢitsizliğin ortadan kaldırılması ve tüm alanlarda kadınların yaĢamıĢ 
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oldukları ayrımcılığa engel olabilmek amacıyla baĢlatılmıĢ bir hareketin, kadın 

hareketinin adı olmuĢtur (Çiçek, 2016: 8-9). 

Feminizm kavramı kadın hareketlerinin geliĢimine ve ilgi alanlarının 

yüzyıllar içerisinde değiĢimine paralel olarak farklı anlamlar kazanmıĢtır (Yörük, 

2009: 63). Bu anlamlar bulunulan dönemin yapısı itibariyle bazen siyasal 

mücadeleleri ifade ederken bazen de toplumsal hayat içerisindeki toplumsal cinsiyet 

kalıbına karĢı yürütülen faaliyetleri barındıracak Ģekilde yapılmıĢtır. Ancak en genel 

tanımlama ile feminizm, erkek egemen bir dünyanın kavramlarını sorgulamayı 

amaçlarken, kadınların hayatta karĢılaĢtıkları bir takım zorlukları önlemek amacını 

taĢımaktadır (Alptekin, 2006: 12). 

Feminizm kavramı kadınların genelde topluma, özel de ise erkeklere karĢı 

siyasi, hukuki, ekonomik ve toplumsal eĢitliği sağlamaya yönelik verdiği bir 

mücadele olarak tanımlanabilir (Türkoğlu, 2015: 5). Bunun yanı sıra temel olarak 

feminizm, ilk ortaya çıktığı dönemlerdeki tanımlamalarına göre erkek ile kadın 

arasındaki iktidar iliĢkisini değiĢtirerek kadınların iktidar da hâkim güç olabilmesini 

amaçlamıĢtır.  

Bir baĢka tanımlamaya göre feminizm, kadın ve erkek arasında bulunan 

ayrımda mevcut normlara kurumsal ve tarihsel olarak iĢlemiĢ erkek odaklı bakıĢ 

açısını, toplumda bulunan erkeğin baskınlığını kadınsı değerler ve kadın katılımı ile 

değiĢtirmeyi amaçlayan toplumsal bir harekettir (Biter, 2017: 16).  

Çaha (2010: 55) Sivil Kadın kitabında feminizmi Ģu Ģekilde tanımlamaktadır: 

Feminizmi, temelde kadın ile erkek arasındaki iktidar iliĢkisini değiĢtirmeyi 

amaçlayan siyasal bir hareket olarak tanımlamak mümkündür. Kadınla erkek 

arasındaki iliĢkiyi aile, eğitim, iĢ dünyası, siyasal hayat, kültür ve tarihe kadar geniĢ 

bir yelpaze içinde sorgular. Feminizm kadın/ erkek arasındaki ayrımda erkek 

üstünlüğünü ve erkek merkezli toplumsal normları sona erdirmeyi, yerine kadınsı 

değerleri ikame etmeyi amaçlayan bir siyasal hareket olarak geliĢmektedir. 

Yukarıdaki tanımlamada da görüldüğü üzere feminizm iktidar iliĢkilerinden, 

kültür, aile, toplumsal yapıya kadar birçok alanda var olan iĢbölümü ya da 

ayrımlaĢtırmaya karĢı çıkarak kadınları üstün konuma getirme amacını güden bir 

tanımlama, hareket ve ideolojidir. 

Türk Dil Kurumu‟nun Türkçe Sözlüğündeki (2011: 859) feminizm 

tanımlamasına baktığımızda ise karĢımıza „Toplumda kadının haklarını çoğaltma, 
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erkeğinkiler düzeyine çıkarma, eĢitlik sağlama amacını güden düĢünce akımı, kadın 

hareketi‟  olarak yapılmıĢ bir tanımlama çıkmaktadır. Bu tanıma benzer bir 

tanımlamada Büyük Türkçe Sözlüğünde „cinsiyet farklarına dayanan rol ve iĢ 

bölümünü reddederek kadın haklarını ve kadın-erkek eĢitliğini savunma iddiasında 

olan akım‟ olarak açıklanmıĢtır (Doğan, 2014: 527). 

Feminizme getirilen tüm tanımlamalar feminizmin aslında farklı noktalarına 

ve özelliklerine dikkat çekmektedir. Bazı kavramsallaĢtırmalar feminizmi bir hareket 

olarak ele alırken bazıları bir akım ya da ideoloji olarak değerlendirmektedir. Aslında 

tüm bu noktalar feminizmin ayrı özelliklerini ve yapılarını ifade etmektedir. Bu 

yapılar içerisinde feminizm ideoloji, teori ve aktivizm serüveninden geçerek 

günümüz toplumsal yapısının her noktasında kendisine yer bulmuĢtur. 

2.1. ĠDEOLOLOJĠ OLARAK FEMĠNĠZM 

Politik analizde göze çarpan en çatıĢmalı kavramlardan birini ideoloji 

oluĢturmaktadır. Her ne kadar günümüzde bu kavramın nötr anlamda kullanılması 

yönünde bir eğilim varsa da, geliĢtirilmiĢ bir sosyal felsefeye veya dünya görüĢüne 

atıfta bulunması bakımından, geçmiĢ dönemlerde ideoloji kavramının ağırlıklı olarak 

olumsuz çağrıĢımları bulunmaktadır. Ġdeoloji kavramı yaygın olarak rakip inanç veya 

doktrinleri suçlamak, eleĢtirmek için bir silah olarak kullanılmıĢtır. “Ġdeoloji” 

kavramı 1796‟da Fransız filozof Destutt de Tracy (1754-1836) tarafından icat 

edilmiĢtir. Tracy bu kavramı, bilinçli düĢünce ve fikirlerin kaynaklarını açığa 

çıkarmayı amaçlayan yeni bir “fikirler bilimi” ni ifade etmek için kullanmıĢtır. Onun 

ümidi, ideolojiye er veya geç zooloji ve biyoloji gibi yerleĢik bilimlerle aynı statüyü 

kazandırmaktır. Ancak kavrama daha kalıcı bir anlam, 19. yüzyılda Karl Marx‟ ın 

yazılarıyla yüklenmiĢtir. Marx‟ a göre ideoloji “yönetici sınıf” ın fikirlerine, yani 

sınıflı sistemi desteklemeye ve sömürüyü devam ettirmeye katkıda bulunan fikirlere 

karĢılık gelmektedir (Heywood, 2018: 58). 

Temel kavramsallaĢtırılmasının yanı sıra sosyal bilimler açısından ideoloji, 

mevcut iktidar iliĢkiler sistemini korumayı, değiĢtirmeyi veya yıkmayı amaçlayan ve 

organize bir siyasi eylem için temel teĢkil eden, az veya çok tutarlı bir fikirler 

bütününü ifade etmektedir. Bu anlamda tüm ideolojiler genellikle bir “dünya görüĢü” 

Ģeklinde, var olan düzene iliĢkin bir değerlendirme sunarlar; „Ġyi Toplum‟ vizyonu 
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çerçevesinde, arzulanan bir gelecek modeli sağlarlar; siyasi değiĢimin nasıl 

olabileceği ve nasıl olması gerektiği konusunda bir çerçeve çizerler. Bununla beraber 

ideolojiler, değiĢmez bir Ģekilde belirlenmiĢ düĢünce sistemleri değildir; daha ziyade, 

birçok noktada bir diğeriyle çakıĢan değiĢken fikirler bütünüdür. Teorik anlamda 

ideoloji siyaset felsefesine benzerken uygulama anlamında geniĢ siyasi hareketler 

Ģeklini alır (Marshall, 1999: 320-321). 

Ġdeoloji kavramının açıklamalarından sonra feminizm kavramının ideolojik 

boyutuna bakıldığında kadınların mevcut hak ve taleplerinin toplumsal hayatta 

gerçekleĢtirilebilmesi amacıyla gösterdikleri çabalar ortaya çıkmaktadır. Bu çabalar 

içerisine öncelikli olarak kadınların kamusal alan içerisinde söz hakkı elde 

edebilmeleri ve erkeklerle eĢit haklara ulaĢabilmeleri amacıyla yönetenlere yönelik 

yapılan çalıĢmalar girmektedir. Kadınların toplumsal yapının iki farklı alanı olarak 

değerlendirilen kamusal-özel alan arasında özel alanla sınırlandırılmalarını 

eleĢtirmek için feminizmi politik yapı karĢısında yeni bir akım, ideoloji olarak 

sunmaktadır. Feminist ideoloji savunucuları baĢlangıç olarak kadının kamusal alana 

katılımı ile baĢlayan politik süreçlerine kamusal-özel alan ayrımını kaldırarak tüm 

toplumsal yapı içerisinde devam etmiĢtir (Notz, 2018: 10-13). 

Bunun yanı sıra feminizm akımı günümüze gelene kadar farklılık gösteren 

zaman, toplumsal yapı ve farklı yönetim sistemlerine bağlı olarak farklı akımlara 

ayrılmıĢtır. Bu akımların ilkini liberal feminizm oluĢturmaktadır. Liberal feminizm 

ile kamusal alanda mevcut hak taleplerini politikleĢtiren kadınlar bu hak taleplerinin 

yetersizliğini fark ederek liberal feminizme eleĢtiri olarak Marksist, Sosyalist, 

Radikal ve günümüze gelindiğinde ise Postmodern Feminizm akımlarının ortaya 

çıkmasına öncülük etmiĢtir. Ortaya çıkan bu akımlar içerisinde Radikal Feminizm 

akımının oluĢturduğu „kiĢisel olan politiktir‟ söylemi feminizmin politika içerisinde 

meydana getirdiği en büyük değiĢimlerden birini ifade etmektedir. 

„KiĢisel olan politiktir‟ söylemi her Ģeyden önce sadece feminizme özgü 

olmayan bir irade tarafından toplumsal hayat içerisinde yer alan her Ģeyin politik bir 

yapıyı ifade ettiğini belirtmektedir. Bu deyim ile feminizm geçmiĢten günümüze 

kadar yaĢanan tüm toplumsal iliĢkilerin aslında politik bir iliĢki olduğunu 

belirtmektedir. Bunun yanı sıra feminizmin ideolojik boyutu modern dünyada var 
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olan doğanın aslında hiç de kullanılmamıĢ bir doğa olmadığını aksine özel alanın 

geniĢ bir ölçüde politik olanla donatılmıĢ olduğunu ortaya çıkarmıĢtır (Hırata ve 

Diğ., 2015: 217- 218). Feminizmin politik olarak ya da ideolojik olarak kazandırdığı 

en önemli düĢünce yapısı bu yapıdır. 

Feminist savunucular tarafından bu sloganın sıklıkla kullanılma nedeni 

yaptıkları tüm faaliyetlerinin meĢrulaĢtırılmasını sağlamaktır. Bu yönden kadınların 

çalıĢma hayatına katılımı, oy kullanma hakkı, eğitim hakkı ve bunların yanı sıra 

cinselliklerini ve üremelerini kontrol edebilmeleri politik bir anlam kazanmaktadır. 

Kadınların bu alanlarda politik bir hak elde edebilmesi baĢta ve en önemli olarak da 

kendi bedenleri üzerinde söz hakkı kurabilmelerine imkân sağlamıĢtır.  

Feminizm ideoloji olarak oluĢma aĢamasında iken iktidara ve toplumsal 

yapıya bazı önerilerde bulunabilmek, kadınların bilinçlerini yükseltebilmek amacıyla 

kendine has mevcut bir teori oluĢturmuĢtur. Feminist teori olarak adlandırılan bu 

teori feminizmin hem bir ideoloji olarak hem de bir hareket olarak odak noktasını 

oluĢturmaktadır.  

2.2. TEORĠ OLARAK FEMĠNĠZM 

Teori, dünyanın, gözlemlenebilen ve ölçülebilen Ģeylerin ötesine geçen bir 

açıklamasını yapmaktır. Teori, ampirik dünyayla ilgili kavramları ve anlayıĢları 

sistematik biçimde düzenleyen bir dizi birbiriyle ilintili tanımları ve iliĢkileri kapsar. 

Bu Ģekilde yoksulluk ile suç arasında istatistiki bir bağ kurabilir, ama bu iliĢkiyi 

açıklamak için de çeĢitli teorilere baĢvurmak durumunda kalabilir (Marshall, 1999: 

439-437). 

Teori olarak feminizm tanımlaması kadınların özgürlük, eĢitlik ve kurtuluĢ 

için gösterdikleri çabaların yürütüldüğü bir mücadele olarak anlaĢılmaktadır. 

Feminizm teorisi bu noktada kadınları erkekler ve toplumsal yapı içerisinde 

bastırılmıĢ, cinsel obje, üreme kapasitesine sahiplik ve patriarki tarafından kullanılan 

bir nokta olarak ele almaktadır. Bu tanımlama üzerinden teori olarak feminizme 

bakıldığında ataerkil yapı etrafında Ģekillenen ve kadınların ekonomik, kültürel, 

siyasal tüm yönlerden ezilmiĢliklerini engellemek amacıyla gerekli faaliyet 

stratejilerini benimsemeye çalıĢan bir teori ile karĢılaĢılmaktadır (Notz: 2018: 13).  
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Feminist teori kadınların erkeklerle her alanda eĢit hak ve özgürlüklere sahip 

olmasına odaklanarak fikirler ortaya çıkarmaktadır. Kadınların biyolojik 

özeliklerinin yanı sıra toplumsal cinsiyet kaynaklı karĢılaĢtıkları eĢitsizlik ve 

ayrımcılığa karĢı çeĢitli fikirler ve uygulamalar üretmektedir. Ġlk ortaya çıktığı 

günden bu yana farklı akımlar etrafında farklı teoriler üreten feminizm gün geçtikçe 

faaliyet alanlarını geniĢletmektedir. 

Feminist teori ilk ortaya çıktığı günden bu yana ataerkil kültür eleĢtirisi, özel 

alanın politikliği, bilinç yükseltme, kız kardeĢlik, ev içi emek, kadının çalıĢma 

hayatına katılması, kadınların kendi bedenleri üzerinde tasarruf hakları, kadınların 

yabancılaĢması gibi ortaya çıktığı toplumsal yapılarda pek çok teori oluĢturmuĢtur. 

OluĢturulan teorileri faaliyete dökebilmek amacıyla dernekler kurulmuĢ, basın ve 

yayın yolu ile toplum, özellikle de kadınlar bilinçlendirilmeye çalıĢılmıĢtır (AltuntaĢ, 

2013: 354- 362). 

Feminist teorinin ortaya attığı en iddialı fikirleri baĢlangıçta kadınların iĢ 

yaĢamına katılımı iken aradan geçen zaman ve farklılaĢan toplumsal yapı itibariyle 

bu teoriyi geride bırakan kadınların kendi bedenleri üzerinde karar verebilme hakları 

fikri ortaya çıkmıĢtır. Bu fikir kadınların kendi bedenleri hakkında tüm söz hakkını 

kendilerinde toplayabilmelerine etki etmiĢtir. Kendi bedeni üzerinde söz hakkı ile 

anlatılmak istenen durum ise kadınların cinselliklerini istedikleri gibi 

kullanabilmelerinin yanı sıra çocuk doğurup doğurmama, kürtaj hakkı, annelikten 

vazgeçiĢ, anne olsa bile çocuğun tüm sorumluluğunu almayı reddetme talepleri ile 

anlatılabilir (Stone, 2019: 134-137). 

Bu anlatıların yanı sıra feministler bu noktada bazı ayrıntıları atlayarak ve 

görmezden gelerek ilerleme sağlamaya çalıĢmıĢtır. Erkek ve kadın arasında aslında 

üstünlük ve baskılama durumunun tam tersi birbirini tamamlayıcı bir rol, davranıĢ ve 

görev dağılımı vardır. Ancak bu durum Sanayi Devrimi ve kapitalist sistem ile 

beraber Batı toplumu tarafından ortadan kaldırılmaya çalıĢılmıĢtır. Sanayi dönemi 

öncesi üretimde önemli bir rolü olan kadın aile içerisinde önemli bir otoriteye sahip 

iken Sanayi Devrimi ve kapitalizmin ortaya çıkması ile toplumsal ve ekonomik yapı 

tarafından tamamen tüketici konumuna getirilmiĢtir. Bu noktada fark edilmesi 

gereken konu aslında kadınların Sanayi Devrimi‟ne kadar aktif üretimde yer alan ve 
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aile içerisinde var olan otoriteleridir. Ancak kapitalist sistem kendisine daha fazla 

ucuz iĢ gücü bulabilmek ve fayda sağlayabilmek adına toplumsal yapı içerisinde 

feminizm ideolojisi ile bu duruma çözüm bulmuĢtur (ġiĢman, 2018: 58- 60). 

Aydınlanma Çağının da getirisi ile kadınlar üzerinden bir toplumsal değiĢim 

hareketi baĢlatılmıĢ ve liberalizmi benimseyen bir grup tarafından liberal feminizm 

akımı ile kadınların çalıĢma hayatına katılımı sağlanmıĢtır. Ancak hak talebi olarak 

baĢlayan bu durum kadınların tam olarak kapitalist sistemin isteklerine karĢılık 

gelmiĢ ve kadınlar daha ucuz iĢ gücü olarak çalıĢma hayatına baĢlamıĢtır. 

Bu durumun ardından bu ve buna benzer birçok konuda Batı dünyası kendi 

isteklerini ve dönüĢümlerini Ģekillendirebilmek amacıyla kadın ve kadının sahip 

olduğu özellikleri bir araç olarak kullanmaya feminizm adı altında devam etmiĢtir. 

Feminist teori bu ve buna benzer pek çok açıdan ilk ortaya çıktığı günden bu 

yana birçok teori ortaya çıkarmıĢtır. Ortaya çıkarılan teorilerin bazılarını iktidar ve 

toplumsal yapıya kabul ettirebilmek amacıyla feminist teori bir hareket olarak 

faaliyet ve eylemlerde bulunmuĢtur.  

2.3. AKTĠVĠZM OLARAK FEMĠNĠZM 

Feminist aktivizmin tanımlamasının yapılabilmesi için öncelikli olarak 

aktivizm kavramının açıklanması gerekir. Aktivizm, toplumsal yapı içerisinde 

olumlu politik değiĢimler oluĢturmak için bilinçli olarak gerçekleĢtirilen eylemlerdir. 

Genel olarak kolektif Ģekilde gerçekleĢtirilen, bilinç artırıcı, toplumsal değiĢimi ve 

toplumsal düzen içerisindeki güç iliĢkilerini ezilenler lehine değiĢtirmeyi hedefleyen 

bir hareketler bütününü temsil etmektedir (Gedik, 2014: 105). Bir aktivizm olarak 

feminizm ise feminizmin toplumsal ve siyasi alan içerisinde savunucularının 

göstermiĢ olduğu faaliyet alanlarını ifade etmektedir. Burada ele alınan asıl konu 

feminizmin teorik ve politik olarak oluĢturduğu düĢünce yapılarını toplum içerisinde 

uygulamaya geçirmektir. Feminist hareket kadın mücadeleleri anlamı ile 19.yüzyılın 

ikinci yarısında görünürlük kazanmıĢtır. Feminist hareket kadınların sistematik bir 

ezilmeye tabi olduklarına, kadın ve erkek arasındaki eĢitsiz iliĢkilerin doğadan 

kaynaklanmadığına ve bu durumun ancak eylemsel faaliyetler ile düzeltilebileceğine 

odaklanmaktadır (Hırata ve Diğ., 2015: 155). Kadınların sistematik olarak ezilmeye 
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tabi olmalarından anlatılmak istenen ise feminist düĢünceye göre ataerkil sistemin 

var olduğu günden bu yana kadınlar üzerinde kurulan ve nesilden nesile aktarılan 

davranıĢ ve düĢünce kalıplarıdır. 

19. yüzyılda artıĢ gösteren sanayileĢme ve beraberinde getirdiği toplumsal 

değiĢimlere karĢı kadınlar, sosyal hareketler çerçevesinde özellikle toplumsal ve 

politik olaylara katılım, eğitim hayatına katılımın artırılması, meslek edinme ve iĢ 

hayatında kadınlara gerekli fırsatların sağlanabilmesi amacıyla çok yönlü eylemler 

gerçekleĢtirerek mücadeleler vermiĢtir. Feminist hareket tüm bu faaliyetlerini 

yalnızca erkeklere karĢı değil kendi hemcinslerine karĢı da yürütmüĢtür (Notz, 2018: 

25).  

19. yüzyılda baĢlayan feminist hareketler 1970‟li yıllarda kadınların 

toplumsal ve siyasi alandaki görünürlük faaliyetlerini sistematik bir Ģekilde 

iĢletebilmek amacıyla dernekler kurmuĢ dergiler çıkarmıĢ, Ģenlikler düzenlemiĢ, 

eylemler ve yürüyüĢler gerçekleĢtirmiĢtir. Bu faaliyetlere paralel olarak sosyo-

kültürel faaliyetlerde düzenleyen feministler tiyatro oyunları, müzik grupları, korolar, 

danıĢma merkezleri, kadınlara yönelik tatil yerleri, kadınlara özel kahveler gibi 

düzenlemelere imza atmıĢtır. Bu dönem özelliklerini en iyi temsil eden örnek olarak 

1976 yılında yayınlanmaya baĢlanan „Courage‟ dergisi oluĢturmaktadır. Bu dergi 

tamamen bağımsız bir Ģekilde yayın hayatına baĢlamıĢ ve tüm kadın hareketlerinin 

sesi olmayı amaçlamıĢtır. 1994 yılına kadar kadın hareketlerine kolektif bir Ģekilde 

destek veren dergi bu yılda yayını durdurmuĢtur (Notz: 2018: 25- 26). 1970‟li yıllar 

itibari ile bu dergi ile aynı amacı taĢıyan birçok dergi yayın hayatına baĢlamıĢtır. 

Dergilerin yayın hayatına baĢlamalarının ardından kadın çalıĢmalarına gerekli 

destekleri ve danıĢmanlık hizmetlerini sunmak amacıyla kadın hareketi savunucuları 

tarafından dernek ve vakıflar kurulmuĢtur. 

Günümüze gelene kadar feminist aktivistler bu ve buna benzer pek çok 

faaliyet içerisinde bulunmuĢtur. 8 Mart yürüyüĢleri, siyasi yapı içerisinde kadınlar 

adına alınan kararlara itiraz faaliyetleri, üniversite bünyelerinde kurulan kulüpler ve 

faaliyetleri gibi etkinlikler 1970‟lerden bu yana halen etkinliğini sürdürmektedir. 

Yukarıda değinilen feminizm ve feminizm tanımlamaları neticesinde 

farklılaĢan bir politikanın ortaya çıkmaya baĢladığı görülmektedir. Feminizm ortaya 
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çıkmıĢ olduğu günden günümüze kadar birçok fikir ortaya çıkararak iktidar ve 

toplumsal yapıyı bu fikirler etrafında dönüĢtürmeyi amaçlamıĢtır.  

Batı toplumunun ve Sanayi Devrimin amaçlamıĢ olduğu kapitalist sisteme 

daha fazla iĢ gücü, bireyselleĢme, insanların atomize olması durumları feminist 

hareketler ve savunucuları tarafından bir bir dünya üzerinde yaygınlaĢmaya baĢlamıĢ 

ve bir dönüĢüme neden olmuĢtur. Bu dönüĢümün temel noktasını ise feministlere 

göre dünya üzerinde var olan politik yapı ve politikanın tamamen ataerkil bir düzen 

etrafında Ģekillenmesi oluĢturmaktadır. Feminizm iĢte tam da bu noktada politikaya 

ve politik söylemin iĢleyiĢine karĢı bazı politik söylemler geliĢtirmiĢtir. Bu 

söylemleri içerisinde ağırlıklı olarak cinsiyet, toplumsal cinsiyet, kadınların 

üremeleri, cinsellik konuları yer almıĢtır. Bu konular feminizmin tarihsel geliĢimi ve 

toplumsal yapı üzerindeki etkisi açısından temel odak noktaları arasında yer almıĢtır. 

Bunun yanı sıra günümüz feminist bireyleri tarafından etkin olarak halen gündeme 

getirilerek değiĢim ve dönüĢümü için faaliyetlerde bulunulan konular olma özelliğini 

korumaktadır. 

3.  POLĠTĠKANIN DEĞĠġEN DOĞASI: PATRĠARKI versus MATRĠARKĠ 

3.1.  FEMĠNĠZMĠN CĠNSĠYET/CĠNSELLĠK POLĠTĠKASI: BEDEN 

Cinsiyet, biyolojik olarak diĢi ya da erkek olma durumunu açıklayan bir 

kavramdır. Bu kavram temel olarak biyolojik yapının XX veya XY kromozomlarına 

dayanarak ortaya çıkardığı durumu ifade etmektedir (Stone, 2019: 57- 58). Ġnsanın en 

temel kimliğini oluĢturan cinsiyet kavramı Latince „section‟ yani bölünme 

kavramından türemiĢtir. Cinsiyet, genel anlamıyla kadın ve erkek olarak adlandırılan 

iki türden herhangi birinin diğer türe ait davranıĢ ve özellikleri göstermemesi 

anlamını taĢımaktadır (Cihangiroğlu, 2018: 3). 

Cinsiyet kavramından farlı değerlendirilen toplumsal cinsiyet, kadın ile erkek 

arasındaki farklılıkların toplumsal düzlemde kurulmuĢ yönlerine dikkat çekmektedir. 

Fakat bu terimin kapsamı, ilk ortaya çıkıĢından itibaren, yalnızca bireysel kimliği ve 

kiĢiliği değil, ayrıca sembolik düzeyde erkekliğin ve kadınlığın kültürel rolleri, 

yapısal düzeyde ise kurumlar ve örgütlerdeki cinsiyete bağlı iĢbölümünü içine alacak 

Ģekilde geniĢlemiĢtir (Marshall, 1999: 98). 
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Ġnsanların sahip olduğu cinsellik aslında fiziksel ve zihinsel bir haz almak 

üzere, bedenin, özellikle de genital organların kullanılmasıyla ilgili bir durumdur. Bu 

noktada insanların cinsel hayatları ile ilgili tutum, davranıĢ, iliĢki ve edimlerden söz 

edilmektedir. Cinselliğe bu açıdan bakıldığında daha geniĢ olarak bu tutum, davranıĢ, 

pratik ya da edimlerin toplumsal olarak nasıl oluĢturulduğu, hangi cinsel edimlerin 

yasaklanıp hangilerinin toplumsal olarak uygun olduğunu belirlemek için oluĢturulan 

kurallar ve normlar bütününü belirlemektedir (Hırata ve Diğ., 2015: 61). 

Feminizm 19. yüzyıl itibariyle kadınların sahip olması gereken haklara 

taraftar olma Ģeklinde bir anlam kazanmıĢtır. Kazandığı bu anlam neticesinde 

Aydınlanma düĢüncesinden destek alarak sanayi toplumunun doğa üzerinde 

sağlamaya çalıĢtığı hâkimiyeti benimseyen bir proje olarak da tanımlanabilmektedir. 

Feminizm varoluĢu kadın-erkek olma noktasında temellendirerek, tarihin ilerlemesini 

sağlayan yapının aslında cinsiyetler arası çatıĢma olduğunu savunan bir yaklaĢıma 

sahiptir. Bunun yanı sıra feminizm ortaya attığı bu iddiasını politik yaĢam içerisinde 

de ifade etmektedir. Feminizmin ilk ve en önemli cinsiyet politikası kadınlar 

üzerinden oluĢturulan beden algısı ve bu algıya karĢı ortaya çıkarılan politik ve 

toplumsal fikirlerdir (ġiĢman, 2018: 41- 42). 

Feminist ideoloji yukarıda bahsedilen cinsellik üzerinden yürütülmeye 

çalıĢılan beden kontrolü ya da beden algısı ile ilgili çalıĢmalarına özellikle 

1960‟lardan sonra baĢlamıĢtır. 19. yüzyılda faaliyetlerine hız kazandırmasına rağmen 

bu konu üzerinde ancak 20. yüzyılın ikinci yarısında durabilmesinin nedeni ise 

1960‟lardan sonra radikal feminizm akımının etkisini artırmasıdır. Radikal feminizm 

akımı önceki feminist akımlara nazaran daha sert ve sınırları net bir çizgi üzerinden 

ilerlemeye çalıĢmıĢtır. Diğer feminist akımlar kadınların maruz kaldıkları durumları 

toplumsal yapı ve siyasal sistemler üzerinden düzeltmeye çalıĢırken radikal feminizm 

kiĢisel olan her Ģey politiktir söylemi ile bu durumların ancak ve ancak kadınların 

kendi özgürlüklerini elde etmeleri sonucu düzelebileceğini savunmuĢtur. 

ĠĢte tam olarak bu noktada radikal feminizm kadınlar üzerinde baskı olarak 

gördüğü toplumsal cinsiyeti yıkabilmek amacıyla beden politikasına yönelik fikirler 

üretmeye baĢlamıĢtır. Radikal feminizmin beden üzerinden politikalar üretmesinin 

nedeni ise ne olursa olsun bütün din, siyasal sistem ya da ideolojilerin 
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gerçekleĢtirmek istedikleri her fikir için bedenlerin kontrolünü sağlaması 

gerektiğidir. Bu durum tüm toplumlarda kadınlar üzerinden daha fazla 

gerçekleĢtirilmeye çalıĢılmaktadır. Çünkü kadınların biyolojik olarak adet görme, 

hamilelik ve doğum faaliyetleri erkeklerin kadınlar üzerinde daha fazla söz hakkı 

olmasına fayda sağlarken kadınların kendi bedenleri tarafından kısıtlanmasına neden 

olmaktadır. ĠĢte bu noktada feminizmin öncü isimlerinden olan Simone de Beauvoir ( 

1993: 50) kadınların en büyük kısıtlayıcılarının bedenleri olduğunu belirtir. Bu 

varsayımının ardından kadınların erkekler gibi özgürleĢmelerini sağlamanın tek yolu 

olarak da kadınların hem kendi bedenleri üzerinde söz hakkını kısıtlayan hem de 

sonraki hayatları için kısıtlayıcı sınırlar oluĢturan çocuk doğurma, eĢe itaat gibi 

faaliyetlerden uzaklaĢmaları gerektiğini savunur. Kadınların tam özgürlüklerini 

ancak kendi bedenleri üzerinde tam bir yetkinliğe sahip olarak, çocuk doğurmadan 

cinsel özgürlüğü yaĢayarak kazanacaklarını savunmaktadır. 

Feminist hareketin son dönemlerde üzerinde daha fazla durduğu beden 

politikasını etkin bir Ģekilde aktarabilmek amacıyla 1970‟lerden bu yana çeĢitli 

faaliyetler gerçekleĢtirilmektedir. Örneğin Fransa‟da bulunan Kadınların KurtuluĢu 

Hareketi ana iki mücadele konusu belirleyerek bu konular hakkında gerekli 

yaptırımları elde edebilmek amacıyla çeĢitli gösteri ve faaliyetler gerçekleĢtirmiĢtir. 

Bu iki ana mücadelesinden ilkini serbest ve ücretsiz çocuk aldırmanın yasalaĢması ve 

yaygınlaĢması bir diğer ismi ile kürtajın yasallaĢması oluĢturmaktadır. Ġkinci 

mücadele ise tecavüz ve cinsel Ģiddete yönelik yaptırımların düzenli bir Ģekilde 

uygulanmasıdır (Hırata ve Diğ., 2015: 63). 

Feminist akım cinsellik ve cinsiyet algısına bu Ģekilde yaklaĢırken tam da 

aynı zamanlar içerisinde Batı toplumunda plastik cinsellik kavramsallaĢtırılması 

oluĢturulmuĢtur. Bu kavram cinsellik ile üremenin birbirinden tamamen koparılması 

ve cinselliğin sınırlarının ortadan kaldırılması anlamını taĢımaktadır. Batının plastik 

cinsellik hareketini ortaya çıkarması ise hem toplumlar için önemli bir konumda 

bulunan nüfus açısından hem de cinsellik için bir sektörün baĢlatılması ve 

kapitalizme katkı sağlaması açısından önemli bir hareket olmuĢtur. Bu noktada 

feminizm cinsellik, kadınların beden tasavvuru ve buna benzer birçok konuda 

Batı‟ya yardımcı konumunda bulunmuĢtur (ġiĢman, 2018: 106-111). 
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3.2.  FEMĠNĠZMĠN BĠYOLOJĠK CĠNSĠYET POLĠTĠKASI: ÜREME 

Ġkinci dalga feminizmin damgasını vurduğu 1970‟lerde feminist hareket 

kendisine motto olarak radikal feminizm tarafından ortaya çıkarılan özel olan 

politiktir söylemi ile beraber, toplumsal cinsiyet adına geçerliliğini koruyan tüm 

kamusal-özel alan ayrımını ve kadınlara sadece siyasal haklarla sınırlı olarak verilen 

eĢitliklerin tümünün anlamını yitirdiğini belirtmiĢtir. Bu anlam yitiriminin ardından 

toplumsal ve kamusal alanda var olan her yapı, norm, tutum ve söylem sorgulanmaya 

baĢlanmıĢtır. Kısacası toplumda ve siyasi alanda sorgulanmayan hiçbir alan 

kalmamıĢ olup feminist hareket her alandan eĢitlik talebini ifade etmeye baĢlamıĢtır. 

Bu noktada daha önce doğal olan ve özel alanın içerisinde bulunan cinsellik, annelik, 

doğum ve üreme gibi konular feministlerin sorgulama alanına girmiĢtir (Aksoy 

Sugiyama, 2014: 2). 

Feminist hareketin radikal feminizm ile baĢlangıcını yaptığı ve beden 

politikası etrafında dile getirdiği mevcut konuların uygulanabilirliği adına kadınların 

biyolojik özelliklerinden olan üreme konusunda birçok fikir ortaya atmıĢtır. Bu 

fikirler kadınların cinsel sağlıkları ve üreme hakları baĢlığı altında toplanarak gerekli 

politikaların kabulü için çalıĢmalar gerçekleĢtirilmiĢtir. Feminist hareket aslında 

kadınlarda biyolojik olarak var olan ve cinsellik neticesinde ortaya çıkan hamilelik 

durumunun kadının kendi bedeni ile ilgili olduğunu ve bu konuda tek karar merciinin 

kadının kendisi olması gerektiğini savunmaktadır (ġiĢman, 2018: 54-55). 

Feminist açıdan hamilelik ile baĢlayan fetüsün bireyselleĢmesi ve kadınların 

bedenlerinin teknolojiye bağımlı hale getirilmesi sonucu ortaya çıkan tüm durumlar 

kadınların beden bütünlüğünün öncelikle sembolik olarak ardından ise somut bir 

Ģekilde ihlal edilmesini meydana getirmektedir. Bunun sonucu olarak ortaya çıkan tıp 

uygulamaları, çıkarılan yasalar, ırkçı ve ataerkil faktörler içeren tüm uygulama ve 

söylemler ile kadınların birey haklarının da ihlal edildiğini ispatlamaktadır. 

Kadınlarsa sağlanan eĢit prensip ilkesi gereği taĢıyıcı annelik gibi bir durumda bile 

kadınlar fetüs için rahim konumuna getirilirken bile sınıfsal ve ırkçı ayrımcılıklara 

maruz kalmaktadır (Dayı, 2017: 51). 

Tüm bu geliĢmeler ve ortaya çıkan biyolojik mücadeleler sonucunda feminist 

aktivistler doğum kontrol yöntemlerinin yasallaĢması ve yaygınlaĢması, kürtajın 
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yasallaĢması ve devlet destekli olarak kadınlara sağlanması gerektiğini dile 

getirmiĢtir. Feminist hareket içerisinde 1960‟lardan bu yana kürtaj, hamilelik, 

doğum, doğum kontrolü, annelik gibi kavramlar kadınların bedenleri ve özgürlükleri 

üzerinden Ģekillendiği için, kadınların kendi tercihlerine bağlı olarak gerekli 

faaliyetlerin yasallaĢması çalıĢmaları yürütülmektedir. Bu çalıĢmaların asıl temel 

konusu cinselliğe bağlı olarak ortaya çıkan hamilelik, doğum ve anneliğin kadınların 

cinselliğini kısıtlayarak toplumsal dayatmalara maruz kalmalarına neden olmalarını 

ortadan kaldırmaktır. Feminist hareket içerisinde kadınlar istedikleri zaman hamile 

kalıp çocuk doğurabilmeli istemediği takdirde kürtaj hakkını kullanarak kendi bedeni 

üzerindeki hak talebini savunmalıdır. Kendilerini kısıtlayan hiçbir rol ve konuma 

toplumsal baskı ile getirilmek kadınların reddetmesi gereken bir durumdur. Bu 

nedenle feminist hareket üreme konusu noktasında kadınların bedenlerinin 

kullanılmasını ve ardından tüm sorumluluğun kadınlara yüklenerek baskıya maruz 

kalmalarının önüne geçmek amacıyla hamilelik, doğum, annelik gibi kavramlara 

olumsuz olarak yaklaĢmaktadır.  

Hatta üreme konumunu kadının bedeninden ayırmaya yönelik uygulama 

önerileri sunarak toplumsal cinsiyetin ortaya çıkarmıĢ olduğu kadınlık ve annelik 

rollerini cinsiyetsiz bir konuma getirmeyi amaçlamaktadır.  

Ancak bu noktada da feminizmin ve savunucularının görmezden gelerek 

atladıkları bazı ayrıntılar bulunmaktadır. Bu ayrıntıların baĢında kadınların üreme 

özelliklerinin toplumsal yapılar üzerinde önemli bir konuma sahip olmaları 

gelmektedir. Kadınların bu konumu, dünya genelinde gerçekleĢtirilen ve ilkini Batılı 

ülkelerin yaptığı kalkınma ve nüfus politikaları ile oluĢturan ülkelerin hakimiyet 

gücünü artırmak amacıyla araçsallaĢtırılmıĢtır. Bu durumun dünya geneline 

yayılabilmesi amacıyla üreme özelliğini kullanmayı reddeden kadının özgür ve güçlü 

bir birey olduğu imajı çizilmeye çalıĢılmıĢtır (ġiĢman,  2018: 101-104). 

3.3.  FEMĠNĠZMĠN TOPLUMSAL CĠNSĠYET POLĠTĠKASI: TOPLUMSAL ROL 

Feminist politikanın özellikle üzerinde durduğu ve merkeze aldığı konu 

toplumsal cinsiyete bağlı olarak insanlığın ilk yıllarından itibaren oluĢturulan 

toplumsal rollerdir. Toplumsal roller toplumun bireylerden sergilemelerini beklediği 

davranıĢ ve tutumlardır. Toplumda var olan toplumsal roller toplum içerisinde 
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yaptırım gücü olan ve otorite konumunda bulunan toplumsal normlara uygun olarak 

belirlenmektedir. Dünya üzerinde var olan tüm toplumlarda toplumsal rollerin 

oluĢmasını sağlayan bazı göstergeler bulunur. Bu göstergeler yaĢ, cinsiyet, sosyal 

sınıf, ölüm, akrabalık göstergeleridir (Ceylan, 2011: 11-13). ĠĢte tam olarak bu 

noktada feminizm toplumsal rollerin oluĢumunda benimsenen cinsiyet algısına karĢı 

çıkmaktadır. Bireylerin toplumsal rollerinin cinsiyetlerinden kaynaklı olmadığını tam 

aksi ataerkil toplumların kadınları baskılamak için kullandıkları bir yöntem olduğunu 

savunur. 

Ataerkil toplumlarda kadınlar merhamet, duygu, Ģefkat, ev, anne, eĢ rolleri ile 

özdeĢleĢtirilmektedir. Erkekler ise bu durumun tam tersi olarak otorite, güç, sertlik 

ve yöneten rolleri ile özdeĢleĢtirilmektedir. Bu rol tanımlamalarının yanı sıra rol 

aktarımı da nesilden nesile gerçekleĢtirilmektedir. Kız çocukları annelerinin annelik 

rolünü, erkek çocukları ise babalarının babalık rolünü psikolojik bir içselleĢtirme ile 

kendilerine almaktadır. Bu durum kız çocuklarını yetiĢkinlik çağında bir eĢ ve anne 

olarak özel alandaki tüm sorumlulukları kabullenmelerine hazırlarken; erkek 

çocuklarını ise bağımsız, itaat ettiren ve kamusal alanda etkin olan bireyler olarak 

hazırlamaktadır (Metin, 2011: 10-11). 

Feminizm tam olarak bu noktada ataerkil düzen etrafında geliĢtirilmiĢ 

toplumsal rollerin kabulünü reddederek yeni toplumsal rollerin inĢa edilmesi 

gerekliliğini savunur. Kadınların ev iĢi yapan, çocuk doğurup bakan, yaĢlı ya da 

hasta bakımlarında öncülük yapan toplumsal rollerine nazaran çalıĢma hayatında 

aktif olan ve her iĢi yapabilen, kendi özgürlüğünü savunan ve bu özgürlük için 

gerekli olan çalıĢmaları yürütebilen bir kadın algısını getirmeyi kendisine amaç 

edinmiĢtir. Feminizm çocukluk döneminden itibaren kıyafet tercihi, oynanan oyunlar 

ve oyuncak, aile içerisindeki rol dağılımları gibi etkenlerin cinsiyetsiz bir Ģekilde 

yeniden inĢasının toplumsal rol dağılımında daha adil bir sistemin oluĢmasının 

temelini oluĢturacağını savunmaktadır.  

4. ANNELĠK KAVRAMI 

Annelik, Ģefkat ya da sevecenlik duygularıyla birlikte anılan bir kavramdır. 

Anneye ya da anneliğe dair tüm önermeler bu duygulanımlar etrafında ifade 

bulmaktadır. Anne kelimesinin kavramsal açıklamasına bakıldığında Türk Dil 
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Kurumu‟nun Türkçe Sözlüğünde (2011: 60) „Çocuğu olan kadın, ana, valide, 

kocakarı, mader, nene, aba‟ tanımlaması yer almaktadır. Bu tanımlamadan da 

anlaĢılacağı üzere anne kavramı çocuk doğuran ve çocuğun bakımını üstlenen kadın 

olarak literatürde yer almaktadır. Bunun yanı sıra annelik kavramı psikanalitik olarak 

da üzerinde önemle durulan ve çalıĢmalar yürütülen bir kavramı ifade etmektedir. 

Annelik üzerine yapılan bir psikanalitik sözlük denemesi yazısında anneliğin kendi 

içerisinde birçok farklı alanı içerdiği ortaya çıkarılmıĢtır. Mevcut sözlük 

denemesinde yer alan „annesel bakım iĢlevi‟ kavramı annelik olgusunun 

anlaĢılabilmesi için önemli bilgiler içermektedir. Annesel bakım iĢlevi açıklamasında 

anneliğin doğum sonrası baĢlayan ve çocuğun tüm geliĢimi boyunca annenin ona 

sağladığı fiziksel ve ruhsal destekle eğitmenlik iĢlevini tanımlamaktadır. Sigmund 

Freud‟un önemle üzerinde durduğu ve sonraki psikanalistler tarafından da önemle 

vurgulanan bu iĢlev, Bowlby‟ nin 1951‟ de WHO (Dünya Sağlık Örgütü) için 

hazırladığı „annesel bakımın yetersizliği‟ baĢlıklı bir monografi ile psikiyatrinin de 

ilgi alanına girmiĢtir (Parman, 2007: 17). 

Sosyolojinin anneliğe ve anne olmaya yönelik ilgisine bakıldığında da bu 

durumun zaman içinde çeĢitlilik gösterdiği görülmektedir. Sosyolojinin anneliğe 

yaklaĢımında 1970'lerden önceki odak noktası, ya demografik bir olay olarak çocuk 

yapma ya da çocuk yetiĢtirme üzerinedir. Ġki durumda da ilgi merkezi, nüfusa sayısal 

bir ilave ya da toplumun potansiyel bir yetiĢkin üyesi olarak çocuktur. Bir taraftan, 

doğurganlık modelleri incelenirken, diğer taraftan, anne davranıĢının çocuk 

üzerindeki, dolayısıyla gelecek nesilin yetiĢkini üzerindeki etkisi ele alınıyordu. 

Sosyolojik çalıĢmalar, çocuk yetiĢtirmeyi daha geniĢ bir toplumsallaĢma sürecine 

yerleĢtirmiĢlerdir. Ampirik araĢtırmalar, çocuk bakımının çok büyük ölçüde kadınlar 

tarafından gerçekleĢtirildiğini gösterse de, esas olarak çocuk bakımıyla ilgili 

iĢbölümünü eleĢtirel bir biçimde sorgulayan durum, 1970'lerde feminist hareketlerin 

sosyolojik annelik araĢtırmalarından gelmiĢtir. Ayrıca feminizm, aynı derecede 

önemli olan bir değiĢim ortaya çıkararak, vurguyu, çocukların üreticisi ve yaratıcısı 

olan anneden, bizzat annenin kendisine çevirmiĢtir (Marshall, 1999: 31-32). 

Yukarıdaki anlatıların yanı sıra annelik dünya genelindeki kültürlerde hâlâ 

önemli bir olgu ve durum olarak canlılığını sürdürürken, yani ontolojik niteliği 

devam ederken edebiyat ve beĢerî bilimler buna nispeten uzak durmaktadır. 



28 

 

Denebilir ki disiplinler içinde tıp bilimleri annelik ile ilgili en temel ve somut ilgi 

öbeğini oluĢturmaktadır. Ancak, son yıllarda, “Ana-Çocuk Sağlığı” ve “Kadın-

Doğum” gibi hastane birimlerinin ve tıp alt dallarının adı annelik ve doğum 

olgularından uzaklaĢtırılarak daha soğuk bir ifade olan “Üreme Sağlığı” Ģeklinde 

kullanılmaya baĢlamıĢtır (Ayan, 2011: 2). Sosyal bilimler açısından da toplumsal 

cinsiyet, iĢ bölümü, kutsallık gibi algılar üzerinden annelik çeĢitli anlamlandırma ve 

sınıflandırılmalara ayrılmaktadır. 

4.1.  DOĞAL VE TOPLUMSAL OLARAK ANNELĠK 

Anne olmak insanlığın devamı için gerçekleĢtirilen bir dönüm noktası ve 

değiĢim olarak karĢılanmaktadır. Annelik sürecinde yaĢanan bu durum Baherirad 

(2016: 10) tarafından biyolojik anneliğin bitiĢi ve toplumsal anneliğin baĢlangıcı 

olarak açıklamaktadır. Bu açıklamaya benzer bir Ģekilde Miller‟ de (2010: 53-56) 

kadınların anne olarak yaĢamlarını sürdürdükleri bağlamların toplumsal olarak inĢa 

edilen, tarihsel açıdan spesifik ve kültürel olarak değiĢken bağlamlar olduğunu 

belirtmektedir. 

Geleneksel değerler etrafında kadın olmanın bir gereği olarak görülen 

anneliğe geçiĢ kadın için hamilelikle baĢlayan karmaĢık, çeliĢkili duygu ve tutumları 

içerisinde barındıran ve birçok faktör tarafından etkilenerek kadının hayatında köklü 

değiĢikliklere neden olan bir süreç olarak ortaya çıkmaktadır. Aslında kadın olmak 

hamile olunmasa dahi potansiyel anne adayı olarak birçok beklenti, norm ve değerle 

karĢılaĢmaya neden olmakta beceri, davranıĢ ve alıĢkanlıklar gözetim altında 

tutulmaktadır (AltaĢ, 2018: 1). 

Literatürde anneliğe dair yapılan tanımlar incelendiğinde bir kısmının 

anneliğin biyolojik yönüne bir kısmının içgüdüsel yönüne, diğer kısmının ise 

anneliğin sosyo-kültürel ve toplumsal yönlerine vurgu yaptığı anlaĢılmaktadır. 

Anneliğin biyolojik yönüne vurgu yapan tanımlar genellikle hamilelik, doğum, 

emzirme gibi fizyolojik özellikler ile açıklamaktadır (Marshall, 1999: 31). Anneliğin 

bu özelliği üzerinde duran tanımlar ile annelik genel olarak „hamile kalabilen, 

çocuğunu doğurmuĢ ve emzirmiĢ kadın‟ için kullanılan bir kavram olmaktadır. 

Anneliğin içgüdüsel kısmına vurgu yapan açıklamalara bakıldığı zaman genelinde 

kadının hamilelik sürecinin baĢlangıcından itibaren bebek ile arasında bir bağ 
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geliĢtirdiği ve bu bağın katkısı ile çocuğa nasıl bakılması gerektiğini herhangi bir 

eğitim almadan öğrenmiĢ olduğu varsayımı ortaya çıkarılmıĢtır (AltaĢ, 2018: 2). 

Ancak bu görüĢe karĢı çıkan ve anneliğin toplumsal ve sosyo-kültürel kısmına vurgu 

yapan kesim ise anneliğin eğitim ya da sosyal çevre ile öğrenilen bir süreci 

kapadığını savunmaktadır. Bu düĢünceye katılan Tina Miller (2010: 176-177) bu 

durumu „Annelik algılarını çevreleyen kültürel, sosyal ve ahlaki bilgilerin etkili 

karıĢımı biyolojik doğurma edimiyle birlikte kadınların hemen anne gibi 

hissetmelerine neden olmaz‟ Ģeklinde açıklamaktadır. 

Anneliğin doğal ve toplumsal boyutları aynı anda taĢıdığı düĢünce hakim 

annelik görüĢünün en eski tanımlarını içerisinde barındırmaktadır. Anneliğin 

yalnızca içgüdüsel boyutta açıklanamayacağı düĢüncesini savunanlar bu durumu 

anneliğin kadınların içgüdüsel durumu olmadığını, hem ruhsal olarak kadınların 

özelliklerinden biri hem de çocuğunu koruma, onu eğitme ve ihtiyaçlarını gidermek 

için ortaya çıkan bir his olarak değerlendirmektedir (Baherirah, 2016: 16).  

Çocuğun doğumunun kadınların biyolojik doğası kaynaklı olduğunu 

savunanlar bu durumu doğal bir içgüdü olarak kabul etmektedir. Doğal olan bir 

içgüdü etkisiyle doğum yapan kadınların birçoğu annelik görevlerinin neredeyse 

tamamını otomatik olarak yapabileceklerini düĢünmektedir. Bu durumda da anne, 

çocuk söz konusu olduğu zaman birinci sorumlu kiĢi olarak değerlendirilmektedir. 

Mikro boyutta bir gözlem yapıldığında kadın olmanın getirdiği becerilerin ön plana 

çıkarılması ile çocuk bakımının tamamen anneye ait olduğu düĢüncesini savunanların 

büyük bir kitleyi oluĢturduğu görülmektedir (Dedeoğlu, 2010: 3-5). 

Annelik bu tanımlamalardan hareketle sosyal, kültürel ve toplumsal olarak 

inĢa edilen, baĢlangıçta kiĢisel olarak baĢlayan ve gittikçe evrenselleĢen bir 

yapıdadır. Bunun yanı sıra içerisinde çatıĢmayı barındıran ve her zaman kiĢiye özel 

olandan daha fazlasını içeren bir yapıdır. Miller (2010: 31-33) tarafından bu durum 

kadınların biyolojik doğasının gereği olarak görülerek bedensel bir deneyim olarak 

algılanan anneliğin aslında kültürel özelliklere sahip ve doğumun ardından çocuğun 

tüm ihtiyaçlarını karĢılama etrafında Ģekillenen bir rol olarak açıklanmaktadır. 

Tüm anlatımların yanı sıra annelik hem bir içgüdüsel durum hem de 

toplumsal süreçleri barındıran deneyim ve duygulara sahip bir roldür. Bu bağlam 
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etrafından annelik dinamiklerini açıklamak için biyolojik, tarihsel ve toplumsal 

bilgilere ihtiyaç duyulmaktadır. Anneliğin sahip olduğun biyolojik yön, içgüdüsellik 

algısı ve toplumsal hayattaki yeri toplumsal cinsiyet pratikleri etrafından 

değerlendirmeyi gerekli kılmaktadır. 

4.2.  CĠNSĠYETE DAYALI Ġġ BÖLÜMÜ OLARAK ANNELĠK 

Anneliğin doğal ve toplumsal boyutunun getirisi olarak kadınların annelik 

durumuna iĢ bölümü açısından yaklaĢılmaktadır. Belirli bir zaman aralığı 

bulunmayan anneliğin gerçekleĢmesi ile kadın artık daha fazla anne gibi görmeye, 

algılamaya ve davranıĢlarını buna göre Ģekillendirmeye baĢlayacaktır. Kadında 

baĢlayan bu değiĢim bebeğin doğduğu günden itibaren yeni baĢlayan bir süreci ifade 

etmeye baĢlamıĢtır. Bu dönüĢümün bir sonucu olarak anne kendi yaĢantısından 

çıkardığı deneyimlerden hareketle anneliğe iliĢkin değerlendirmeler yaparak olması 

gerekenleri, ideal tutum ve davranıĢları sentezleme sürecine girer. Bu aĢamada 

anneliğin bireysel yönü artık kadından uzaklaĢarak toplumsallaĢma yönünde 

ilerlemektedir (AltaĢ, 2010: 6-7). Miller‟e  (2010) göre anneliğin içeriğini oluĢturan 

bedensel ve sezgisel deneyimler baĢka bağımlı bir insanın ihtiyaçlarını karĢılamaya 

yönelik tutum ve davranıĢlardan oluĢmaktadır. Bu tutum ve davranıĢlar zamanla 

annenin kendi öz eleĢtirisini yapmasına neden olmaktadır. Toplumsal çevre 

tarafından yapılan yorum ve eleĢtiriler ile anne kendinde bir takım değiĢiklikler 

yapmakta ve artık kendisini anne rolü üzerinden tanımlamaktadır. 

Günümüze gelindiğinde yukarıdaki tanımlama etrafında kadınların kendi 

durumları ile annelik durumlarını birbirinden ayırmak mümkün olmamaktadır. Bu 

nedenle toplumsal yaĢam içerisinde var olan iĢ bölümlerinin de kadınların annelik 

durumları etrafından gerçekleĢtirildiği kabul edilmektedir. Ġki farklı cinsin farklı iĢ 

bölümleri ve yüklerinin olmasının asıl nedeni olarak da annelik rolü kabul 

edilmektedir (Reed, 1985: 15-18).   

4.3. KUTSAL BĠR GÖREV OLARAK ANNELĠK 

Anneliğin algılanmasında geçmiĢten günümüze üzerinde uzlaĢmaya varılan 

ve halen geçerliliğini koruyan dinsel ve kültürel içerikli „kutsallık‟ söylemi annelik 

konusuna iliĢkin evrensel olarak birliğe varılan bir noktalardan birini 
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oluĢturmaktadır. Anneliğin insan yaĢamındaki en güçlü iliĢki olarak düĢünülmesi, 

dünya üzerinde yaĢanan en yüce simge ve anlamları anneye yüklemektedir. Özellikle 

geleneksel toplum yapısında anneliğe atfedilen kutsallık „insanlığın hayallerinin 

zirvesi olan cennetin annelerin ayakları altına serilmesi‟ olarak tanımlanmaktadır 

(Baherirad, 2016: 84).  

Annelik sosyal bir araĢtırma alanı olarak insanlık tarihinin her döneminde 

kadınların kutsal kılınmasının en büyük etkeni olarak yer almaktadır. GeçmiĢten 

günümüze var olan birçok toplulukta oluĢturulan mit ve anlatılar ile annelik sürekli 

kutsallık etrafından üretilerek toplumdan topluma aktarılmıĢtır. Annenin kutsal 

olarak değerlendirilmesi kadının annelik rolü ile üreten bir konumda bulunmasıdır. 

Metafor olarak bereketli toprağı temsil eder çünkü anne doğurgandır, ailelerin ve 

toplumların hem niceliksel hem de niteliksel gücünü temsil eder. Bu nedenle annelik 

için kullanılan „gelecek nesiller‟ söylemi anneliğin potansiyel gücünün ve 

kutsallığının kaynaklarını oluĢturmaktadır (AltaĢ, 2018: 8-9). Anneler üzerine 

yüklenen gelecek nesiller algısına politik yaklaĢım ile annelik, sosyal devlet 

anlayıĢının gündeminde devamlı var olmuĢtur. Kalkınma planları ve buna ilave 

oluĢturulan nüfus politikaları, doğum kontrolü ve doğum teĢviki uygulamaları vb. bu 

algılama sonucu ortaya çıkan durumlardır. Bazı araĢtırmacılar bu açıdan kadınların 

anne olmaları toplum devamının sağlanmasına katkı sağlamalarından dolayı iyi 

vatandaĢlık ile bir tutmaktadır (Bayraktar, 2011: 55). 

Modern değiĢim ve dönüĢümlerle beraber yeni anlamlar kazanmaya baĢlayan 

annelik, anne olan, olamayan ya da olmak istemeyen kadınları sınıflandıran bir 

konumda bulunmaktadır. 

Tüm bu anlatım ve tartıĢmalardan hareketle yaradılıĢ itibariyle kadınlara özgü 

olan annelik durumunun bireysellik boyutunu aĢarak toplumsal açıdan biyolojik, 

dini, sosyo-kültürel ve politik birçok boyutunun olduğu görülmektedir. Tarihsel süreç 

içerisinde anneliğin görünümü dönemden döneme ve toplumdan topluma değiĢiklik 

göstererek günümüze kadar ulaĢmıĢtır.  Anneliğin en büyük ilgi alanını kadın hakları 

savunusu olarak ortaya çıkan ve bu açıdan çalıĢmalar yürüten feminizm temel 

dayanak noktası haline getirmiĢtir. Anneliğin kadınlar için birçok açıdan 

yükümlülüklerinin olduğu ve yükümlülükler etrafında kadınların baskılandığını 



32 

 

savunan feminizm annelik durumunun toplumsal ve bireysel açıdan önemi üzerinde 

durmak yerine kadınların annelikten uzaklaĢarak özgürleĢebileceğini ve bu yolla 

ancak toplumsal görünürlük kazanabileceğini savunmaktadır. 

Politik ve toplumsal açıdan önemli bir yeri olan anneliğin feminizmin farklı 

yorumlamaları içerisinde farklı ele alınıĢ noktaları olmakla birlikte genel olarak 

anneliğin kadınlar üzerinden yorumlamaları bulunmaktadır.  
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ĠKĠNCĠ BÖLÜM 

FEMĠNĠZMĠN DÜNYADAKĠ GELĠġĠMĠ 

 1. FEMĠNĠZMĠN TARĠHSEL KÖKLERĠ 

Antik Yunan düĢünürlerinden Aristo‟ya kadar dayandırılabilecek bu konu ilk 

baĢta devlet ve sivil toplumun özdeĢ olarak kabul edilmesi ile baĢlar. O dönemde 

Aristo‟ya göre ahlak kuralları ve özel mülkiyetle yönetilmesi gereken devlet, gerek 

duyduğunda yüce amaçları için birey, aile gibi özel alanlara müdahale de bulunabilir 

(Aslan, 2016: 7). Burada devlet ve sivil toplum kamusal alan içerisinde kabul 

edilmektedir. Kamusal alan içerisine ise yalnızca erkeklerin katılımı kabul 

edilmektedir. Kadınlar özel alan içerisinde kabul edilmekte ve kendilerinden 

beklenen görev ve istekleri yapmak ile mükellef tutulmaktadır. 

Antik Yunan döneminden Helenistik kültürün hâkim olduğu ve Stoacılık ile 

Epikürcülük gibi yeni felsefi akımların ortaya çıkmaya baĢladığı yeni döneme 

gelindiğinde ise devlet ve birey sıralamasında farklılıklar görülmektedir. Antik 

Yunan‟da devlet her Ģeyin önünde tutulmuĢ ve amaçları için yapılan her Ģey mubah 

sayılmıĢtır. Ancak Helenistik kültür döneminde bu durum tam tersi bir konuma 

gelerek bireyi öncelemiĢ ve bireyin isteklerine bağlı olarak devleti ĢekillendirmiĢtir. 

Devlet merkezli bir dönemden birey merkezli bir döneme geçilmiĢtir (Aslan, 2016: 

7). 

Helenistik dönemin ardından gelen sözleĢmeci düĢünürler ise sivil toplumu 

kamusal-özel alan ayrımına dayandırarak Ģekillendirir. Sivil toplumu özel alandan 

ayrı iĢleyiĢi ve sorumlulukları olan kamusal alan olarak değerlendirirler. SözleĢmeci 

düĢünürler arasında en bilinenleri Thomas Hobbes, John Locke ve Jean Jacques 

Rousseau‟dur. Otorite ve sözleĢme konularında bazı noktalarda birbirinden ayrılan 

bazı noktalarda ise kesiĢen tanımlama ve teoriler geliĢtirmelerine rağmen üç düĢünür 

de kadınları özel alan içerisinde değerlendirmiĢtir. Kamusal alanın daha güçlü ve 

mantıklı bir Ģekilde yürütülmesi gerektiği, kadınların ise daha zayıf ve utangaç 

oldukları için özel alan içerisinde bulunmaları gerektiği savunulur. Kadınların kendi 

yasal haklarını evlilik sözleĢmeleri ile erkeklere devrettiklerini ileri süren sözleĢmeci 

teorisyenler kamusal alan içerisinde bulunan erkeğin kadının temsil hakkını da 
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kullandığını bu nedenle kadınların aile içerisindeki görev ve sorumluluklarını yerine 

getirmeleri gerektiğini belirtir (Çaha, 2010: 35). 

Görüldüğü gibi ortaya çıktığı dönemden itibaren genel olarak sivil toplum 

devlet olarak değerlendirilmiĢ ve diğer bir kavram olan özel alan ise aile olarak 

değerlendirilmiĢtir. Sivil toplumun devletten tamamen ayrı bir alan olarak 

düĢünülmeye baĢlanması Friedrich Hegel sayesinde gerçekleĢtirilmiĢtir. Hegel sivil 

toplumu özel alan ve kamusal alan arasında bulunan bir bağlantı olarak görmüĢtür. 

Yani sivil toplum ailenin ve devletin isteklerinin ortak noktasını, iletiĢimini ifade 

etmektedir. Ancak bu durum kadınların bulunmuĢ oldukları konumları açısından bir 

farklılık oluĢturmamıĢtır. Çünkü Hegel‟ de diğer düĢünürler gibi kadınların yerinin 

aile olduğunu ifade etmiĢtir. Kadınların, tarihsel olarak kendilerini dıĢ dünyaya 

taĢıyacak ve orada tutunabilecek akıl potansiyeline sahip olmadığını düĢünen Hegel‟ 

e göre sivil toplum ve devlet aklın bir ürünü olarak ortaya çıkmaktadır ve akılda 

erkeğin doğuĢtan sahip olduğu bir güç olduğundan dolayı erkek bu alana hâkim 

olmalıdır (Çaha, 2010: 35- 42). 

Bu konu ile ilgili son olarak Karl Marx‟ ın görüĢlerine bakılacak olursa Marx‟ 

da Hegel gibi sivil toplumu devletten ayırmıĢtır. Marx‟ a göre sivil toplum ekonomik 

ve endüstriyel iliĢkiler bütünüdür. Ona göre toplumun temelini ekonomik iliĢkiler 

bütünü oluĢturur ve bunu da sivil toplum sağlar. Marx‟ ın kadınları konumlandırıĢına 

gelinecek olursa diğer düĢünürlere göre kadınları kamusal alan dıĢına itmez. 

Kadınlarında kamusal, sosyal ve hukuksal haklardan faydalanabileceklerini savunur. 

Ancak Marx‟ ın ekonomik temelli bir düĢünür olduğu unutulmamalıdır. Bu noktaya 

gelinince ona göre kadınlar endüstriyel alanda etkin olamayacakları için erkeklerin 

rolü daha önemlidir. Kadınların ev içi emeğine herhangi bir ücretlendirme 

yapmamaktadır. Bu nedenle de birçok eleĢtiriye maruz kalmıĢtır.  

Tüm bu geliĢmeler ve düĢünürlerin ortaya koymuĢ olduğu teoriler feminizmin 

tarihsel olarak geliĢmesine ve kendisini ortaya çıkaracak olan etkileri beklemesine 

etki etmiĢtir. Burada ifade edilen düĢünceler feminizmin ilk ortaya çıktığı yıllardan 

itibaren savunucuları tarafından sürekli olarak eleĢtirilmiĢ ve bu düĢüncelerin ortadan 

kaldırılabilmesi için çeĢitli taleplerde bulunularak toplumda daha fazla görünürlük 
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kazanılmaya baĢlanmıĢtır. Ardından dünya çapında bir dalgalanma baĢlamıĢ ve 

kadınlar gerek kamusal gerekse sosyal hakları için mücadelelerini devam ettirmiĢtir. 

2. BATI TARĠHĠNDE FEMĠNĠZMĠN GELĠġĠMĠ 

Feminizmin dünyadaki tarihsel geliĢimine bakıldığı zaman M.Ö. 6.yüzyıl 

Yunanistan‟ında bulunan Sappho (Safo) tarafından yazılan lezbiyen Ģiirler ve aynı 

kiĢi tarafından yönetilen kızlar okulu ile karĢılaĢılsa da baĢlangıç olarak bu 

geliĢmeler temel alınmamaktadır (Der Gaag, 2018: 32). Feminizmin dünyadaki 

geliĢimi ortaçağa kadar götürülmekte ve kadınların ezilmiĢliklerine ve toplumda 

ikinci sınıf vatandaĢ olarak görülmelerine tepki göstermek amacıyla Christinede 

Pizan tarafından 1405‟de yazılan Le Livre de la Citedes Dames‟e (Kadınlar Kentinin 

Kitabı) dayandırılmaktadır. Kadınlara karĢı oluĢturulan bu muamelelerin nasıl 

düzelebileceği konusunda yazdığı bu eserle Pizan feminizmin erken dönem temsilcisi 

olarak görülmektedir (Biter, 2017: 16). Bu dönemin ardından 18.yüzyıla kadar bu 

konuda herhangi bir faaliyet ve giriĢimde bulunulmamıĢtır. 18.yüzyıla gelindiğinde 

1789 Fransız Ġhtilali‟nden sonra 1791‟de Olympe de Gouges, Kadının ve Kadın 

VatandaĢın Haklarına Dair Beyanname adlı eserini yayımlayarak kadınlar arasında 

hak arayıĢı baĢlatmıĢtır (Tunalı, 1996: 43- 44). Bu beyannamede Gouges, kadın-

erkek eĢitliği, kadınlara oy hakkının verilmesi gibi konuları ele alarak kadınların da 

erkekler gibi aynı insan haklarına sahip olmalarını dile getirerek talepte bulunmuĢtur. 

Bu eser neticesinde kadınlar yavaĢ yavaĢ kamusal ve siyasal anlamda hak talebinde 

bulunmaya baĢlamıĢtır.  

Fransız Devriminin yanı sıra Sanayi Devrimi ve sonucunda ortaya çıkan 

sanayileĢme kadınların çalıĢma hayatına katılımını ortaya çıkarmıĢtır. Ancak kadınlar 

erkekler ile eĢit çalıĢma koĢullarına sahip olmamıĢtır. Daha fazla çalıĢma saati ve 

daha ucuz iĢ gücü olarak Fordist sisteme katılmıĢlardır. Bu durum sonucunda 

Britanya‟da 1808‟de dokumacı kadınlar grev yapmıĢ ve The Times gazetesinde 

erkeklere göre daha haĢin ve cüretkâr olarak nitelendirilmiĢlerdir. 1828 yılına 

gelindiğinde ise ABD‟de yalnızca kadınların düzenlediği ilk grev New Hampshire‟da 

Cocheco Ġmalathanesinde gerçekleĢtirilmiĢtir. Bu geliĢmelerin ardından Britanya‟da 

1854‟te Barbara Leigh Smith ilk defa kendilerini feminist olarak nitelendiren ve 
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yasaları değiĢtirmek için mücadele eden bir grup kadını bir araya toplamıĢtır (Der 

Gaag, 2018: 34). 

 Kadınların hukuki durumlarında geliĢen reform, kadın hareketleri ve cinsel 

devrim gibi konular ataerkil hukuk sistemi karĢısında kolayca kabul edilmemiĢtir. 

ABD‟de bu durum 1850‟lerden itibaren baĢlayıp 1880‟lerin sonuna kadar devam 

etmiĢtir (Millett, 2018: 114). Bu faaliyetler neticesinde 1890 yılında kadınlara oy 

hakkı ilk kez ABD‟nin Wyoming eyaletinde verilmiĢtir. Bu hakkın tüm ülke 

genelinde yaygınlaĢması ise 30 yıl gibi bir sürede ancak 1920 yılında 

gerçekleĢebilmiĢtir. 1920‟de Amerikan Anayasasında yapılan on dokuzuncu 

düzeltme ile kadınların oy verme hakkı güvenceye alınmıĢtır (Özkazanç, 2015: 85-

86).  

ABD‟deki bu geliĢmelerin ardından Ġngiltere‟de de durum yavaĢ yavaĢ 

geliĢme göstermiĢtir. 1856 yılında ilk olarak medeni hakların pek çoğuna değinen 

Evli Kadınların Mülkiyet Hakkı Yasası gündeme getirilmiĢ ve 1870 yılında 

yasalaĢarak 1874‟te değiĢtirilerek ardından 1882 Yasası ile pekiĢtirilmiĢtir. 1908 

yılına kadar da yaĢanan olaylara paralel olarak geniĢletilerek eklemeler yapılmıĢtır. 

Ancak her iki ülkede yakın tarihe kadar kadın-erkek eĢitliği etrafında Ģekillenen bir 

boĢanma yasası çıkarılmamıĢtır (Millett, 2018: 114). Erkekler ile siyasal anlamda eĢit 

hak talebinde bulunan kadınlar Suffra Getta adını verdikleri Kadınlar Birliği‟ni 

kurmuĢtur. Bu birliğin faaliyetleri ve zaman zaman ortaya çıkardıkları kargaĢalar 

sonucunda 1918 yılında Ġngiltere‟de kadınlara 30 yaĢından itibaren oy kullanabilme 

hakkı verilmiĢ bu yaĢ ardından 21‟e düĢürülmüĢtür. Ancak dünya genelinde Ġngiliz 

kadınlarından önce Yeni Zelanda 1893, Avustralya 1902, Finlandiya 1906 ve Norveç 

1913 yıllarında kadınlara oy hakkı tanımıĢtır (Tunalı, 1996: 44).  

Kadınların siyasal hayata katılımı tek aĢamada gerçekleĢmemiĢtir. Pek çok 

ülkede genel olarak seçme ve seçilme hakkı verilmesine rağmen bu konuda bazı 

kısıtlamalar getirilmiĢtir. Türkiye, Ġsveç, Yunanistan ve Arjantin gibi ülkelerde 

kadınlar öncelikle yerel seçimlerde seçme ve seçilme hakkı elde etmiĢtir. Genel 

seçimlere katılma hakları ise sonraki zamanlarda verilmiĢtir (Demir, 2015: 88).  

Zamanın ilerlemesi ve dünya savaĢlarının baĢlaması da kadınlar açısından 

bazı durumların ortaya çıkmasına ve geliĢim göstermesine etki etmiĢtir. I. Dünya 
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SavaĢı ile özellikle Amerikalı kadınların çabaları ve daha sonra pek çok ülkeden 

kadının katılımı ile beraber 1915 yılında Kadınların BarıĢ Partisinin kurulması ile 

Avrupa‟dan gelerek bu örgüte üye olan Alman, Ġtalyan ve Ġngiliz kadınların 

katılımıyla Lahey‟de Uluslararası Kadın Konferansı düzenlenmiĢtir. Bu konferansta 

erkeklerin kadınlar için desteklediği olumsuz çabalar eleĢtirilmiĢtir (Çiçek, 2016: 

17).  

II. Dünya SavaĢı zamanlarına gelindiğinde ise azalan erkek iĢ gücünü 

tamamlamak amacıyla onların çalıĢma alanlarına giren kadınlar kendi aralarında iĢçi 

sınıfı örgütleri kurmuĢtur. Kurulan bu örgütler „Kadının KurtuluĢu‟ konusunda 

baĢlatılan çalıĢmalarına kaldıkları yerden devam etmiĢler ve hak taleplerini 

sürdürmüĢlerdir. 1940 yılında Simone de Beauvoir tarafından kaleme alınan La 

Duxieme Sexe (Ġkinci Cins ) kitabı kadınların özgürlük hareketinin tüzüğü niteliğini 

almıĢtır. Beauvoir bu kitabında „kadın doğulmaz kadın olunur‟ söylemi ile aslında 

kadınlara karĢı sürdürülen ayrımcı tavır ve politikaların biyolojik kaynaklı değil 

toplumsal kaynaklı olduğunu savunmuĢtur. Bu dönemin ardından kadınlar ve kadın 

hakları savunucuları kamusal ve siyasal hak mücadelelerini ikinci plana koyarak 

kadınların psikolojik ve toplumsal durumlarını incelemeye ve iĢlemeye baĢlamıĢtır 

(Beauvoir, 1993: 54).  

Kadınların baĢlatmıĢ oldukları ve pek çok ülkede de önceki dönemlere göre 

pek çok hak elde etmelerini sağlayan faaliyetleri dünya kamuoyunda yer bulmaya 

baĢlamıĢtır. Bu durumun ardından 1947 yılında BirleĢmiĢ Milletler tarafından 

Kadınların Konumu Ġnceleme Komisyonu oluĢturulmuĢtur. Bu komisyon dünya 

üzerinde kadınların sahip oldukları toplumsal ve siyasal hakları incelemiĢtir. 

Yaptıkları inceleme ve elde ettikleri sonuçlar neticesinde iki yıl sonra ise Ġnsan 

Hakları Beyannamesi yayımlanarak tüm cinsiyet ayrımcılıkları ortadan kaldırılmıĢtır 

(Çiçek, 2016: 19). Tüm bu yaĢanan olayları 1975 yılının Dünya Kadın Yılı olarak 

ilan edilmesi ve 1977 yılı 16 Aralık tarihinde de bu duruma paralellik göstererek 8 

Mart Dünya Kadınlar Günü olarak anılmaya karar veriliĢi takip etmiĢtir (ġengül, 

2015: 27). 

Tüm bu geliĢmeler neticesinde Dünya çapında birçok ülkede kadınlar 

toplumsal ve siyasal anlamda birçok hak elde etmiĢ, çalıĢma hayatına katılım 
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sağlamıĢ, seçme ve seçilme haklarını elde etmiĢtir. Ancak 1960‟lardan sonra kamusal 

ve siyasal alanın dıĢında kalan konulara yönelim baĢlamıĢtır. Bu konular doğum 

kontrolü, kürtaj, edebi ve felsefik eserler oluĢturma, cinsel yönelim tercihi gibi 

birçok alanı kapsamaktadır. Günümüze gelindiğinde bu konuların pek çoğu için 

gerekli düzenleme ve faaliyetler yapılmıĢ olsa da bu ve buna benzer konularda 

feminizm ve feminist bireyler halen faaliyetlerini sürdürmektedir. 

 2.1. I.DALGA FEMĠNĠZM  

Feminizmi, genel olarak “kadın hakları hareketi” ile “kadının kurtuluĢu 

hareketi” olarak iki kategoriye ayırmak mümkündür. Fransız Devrimi neticesinde 

ortaya çıkan Aydınlanma Çağı döneminde ortaya koyulan doğal haklar doktrini ile 

toplumsal hayatta erkeklerin sahip olduğu bazı haklardan kadınların mahrum 

bırakılmasının arada bir eĢitsizlik oluĢturduğu kanısını oluĢturarak kadınların 

erkeklere tanınan haklardan yararlanmaları talebini ortaya çıkarmıĢtır. Fransız 

Devrimi sonrası sesini duyurmaya baĢlayan feminizm burjuva devrimi ile daha etkin 

olmaya baĢlamıĢ ve eĢitlik ve özgürlük kavramları etrafında ayrım gözetmeksizin her 

bireyin aynı haklara sahip olması gerektiğini savunmuĢtur. Devrim taraftarlarının 

tüm ezilmiĢler adına evrensel bir hareket baĢlatması gibi feminizmde tüm kadınlar 

adına toplumsal ve kamusal hayatta erkekler ile aynı hakları talep ederek tüm 

kadınların sesi olmaya çalıĢmıĢtır (Ayyıldız, 2015: 14-15).  

Bütün bu amaçlar etrafında baĢlamıĢ olan ve bunlardan ilkini oluĢturan 

I.Dalga Feminizm eĢitlik, sorumluluk ve hak gibi kavramların anlamlarını ortaya 

koyarak kadınların da sahip olması gereken hakları elde edebilmeleri adına fikir 

birliği oluĢturmuĢtur. OluĢturulan fikir birlikleri neticesinde ortaya faaliyet gösteren 

çok sayıda dernek, dergi ve gruplar çıkmıĢtır. I. Dalga Feminizm ile baĢlayan akımlar 

o dönemin siyasal ve kamusal fikirlerini oluĢturan liberalizm etrafında geliĢerek 

Liberal Feminizm olarak kendine tarihte bir yer açmıĢtır.  
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2.1.1.  Liberal Feminizm Ve Temel Argümanları 

2.1.1.1.  Liberal Feminizm 

Liberal Feminizm tanımlamasından önce baĢlangıç olarak liberalizm 

kavramının tanımına bakılacak olursa eğer karĢımıza en temel ifade ile “ özgürlük 

taraftarlığı” anlamı çıkmaktadır (Çiçek, 2016: 30). Buradaki özgürlük taraftarlığı 

liberalizmin en önemli temsilcilerinden olan John Locke gibi düĢünürler tarafından 

doğal haklar doktrinine dayanan eĢitlik ilkesine dayandırılmaktadır. Liberal 

feminizm savunucuları da buradan hareketle kadın erkek eĢitliğini savunarak bu 

duruma uygun yasal düzenlemelerin gerçekleĢtirilmesi amacıyla mücadele veren 

akımı temsil etmektedir. Buradan da anlaĢılacağı üzere feminizm birinci dalga 

feminist hareketle diğer bir isimle liberal feminizm ile baĢlamaktadır. Liberal 

feminizm “Kadınlara giyotine gitme hakkı veriliyorsa; kürsüye çıkma hakkı da 

verilmelidir” diyen Olympe de Guoges ile baĢlamaktadır. Guoges kadınların yalnızca 

yargılanma haklarının olmasını eleĢtirerek diğer kamusal alanlarda da hak sahibi 

olabilmeleri için çabalamıĢtır. Toplumsal ve kamusal alanlar da oy hakkını elde 

edebilmek adına çalıĢmalarda bulunmuĢtur. Ancak Olympe de Gouges gerçekleĢmesi 

için gecesini gündüzüne kattığı Fransız Devrim Hareketinin baĢ aktörlerince kürsüye 

çıkma hakkını elde edemeden giyotine gönderilmiĢtir (CoĢkun ve Öztürk, 2009: 8). 

Olympe de Gouges ortaya çıkardığı bu düĢüncesi ile feminizmin öncü isimlerinden 

kabul edilerek günümüze kadar tüm feminizm çalıĢmalarında ana karakter olarak 

anılmaktadır.  

Özellikle 17. ve 18. yüzyıllar dâhil bu dönemlerin öncesi ve sonrasında 

kadınların eĢ ve anne olarak evlerine ait oldukları ve bu duruma uygun hareket 

etmeleri gerektiği varsayımı evrensel bir algı olarak görülmektedir. 18. yüzyıl 

boyunca kadınların evlendikten sonra evlilik sözleĢmesi neticesinde tüm haklarını 

kocalarına devretmeleri, evli kadınların mülkiyet hakkına sahip olamamaları, miras 

ve çocukları üzerinde söz sahibi konumunda bulunamamaları ve mahkeme önünde 

hiçbir haklarının olmadığı anlamına gelmektedir. Tüm bu durumlar 18. yüzyılın 

sonlarından itibaren ve yoğunlukla 19. yüzyılda kadınların bu konularda maruz 

kaldıkları durumlara karĢı eleĢtirilerinin baĢlamasına ve kadın hakları hareketlerinin 

ortaya çıkmasına etken olmuĢtur (Donovan, 2016: 25-26). Özellikle liberalizmin eĢit 
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muamele anlayıĢını benimsemesi ve buna rağmen erkeği hem bir ölçü hem de 

yapılan karĢılaĢtırmaların ortak paydası olarak alması kadın erkek eĢitliğini savunan 

feministler tarafından hedef haline gelmiĢ ve kadın hareketlerinin temel faaliyet 

alanlarının belirlenmesine yardımcı olmuĢtur (Hırata ve Diğ., 2015: 132). Buradan 

anlaĢılacağı üzere liberal akımın doğal haklar doktrinini hem ortaya koyan hem de 

uymayan düĢünürlerini ve bu durumu kabullenen toplumsal yapıyı eleĢtirerek bu 

duruma müdahalede bulunmuĢtur. Ancak liberalizmin kullanmıĢ olduğu dilin, 

özellikle patriarkal geleneklere karĢı kullanılan etkili bir silah olan sözleĢme ve 

haklar dilinin, feminizm ve savunucuları için uzun ömürlü bir çekiciliği vardır. 

Liberal feministler bireysel mülkiyet hakkı, eğitimin bireysel ve toplumsal etkisi, 

temsili demokrasi ve rasyonel hukuki reform imkanının değeriyle ilgili bazı sağlam 

inançlarda dahil, formel olarak rasyonalizm, eĢitlik, özgürlük ve bireycilik 

değerlerine sıkı sıkıya bağlıdır (Vincent, 2006: 285).  

Liberal feminizm akımı liberal ideolojinin erdemini ve gücünü kabul ederek 

toplumda var olan eĢitsizliği ortaya çıkarmak suretiyle toplumun bütün yapılarındaki 

eĢitsizliği düzeltmeye çalıĢır. Liberal feminizmin ilgi alanını kadın ve erkeğin 

ontolojik olarak benzer özelliklere sahip olduğu varsayımı oluĢturur. Liberal 

feministler bu noktada kanun/hukuk önünde eĢitlik ilkesi, kadınlara da oy kullanma 

hakkının verilmesi, eğitim alanında ve iĢ hayatında kadınlara fırsat eĢitliğinin 

tanınarak onların kamusal alanda kendilerine yer bulanabilmesini talep eder 

(Alptekin, 2006: 18). Kadınların özel alan içerisindeki eĢ, anne olma rollerinin 

getirmiĢ olduğu gerekliliklerinin kadınların kamusal alanda aktif olarak 

bulunmalarına bir engel teĢkil etmediğine ve fırsat eĢitliği sayesinde bu durumun 

düzeltilebileceğine inanılmaktadır. Bu düĢüncelerden hareketle liberal feministler 

aslında geçmiĢten itibaren kadınların mahrum bırakıldığı kamusal alanı iĢaret ederek, 

kamusal alan içerisinde görünür bir yer talebinde bulunmaktadır. 

Liberal düĢünce akımını benimsemiĢ feministler özellikle 19. yüzyılda 

kadınların erkeklerle eĢitliğini engelleyen unsurlar üzerinde durmuĢtur. Kadınların 

kendilerini geliĢtirmesini engelleyen Ģeylerin temelinde daha çok kadınları cahilliğe 

iten toplumsal Ģartlandırmanın, eğitimden uzak tutulmalarının ve toplumsal 

ayrımcılığın olmasına bağlamıĢlardır (Çiçek, 2016: 30). Özellikle eğitim alanında 

kadınların daha pasif bir konumda tutulmalarını eleĢtiren liberal feministler eğitim 
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eĢitliğinin gelmesi ile kadınların toplumsal hayata daha fazla katılım sağlayarak 

erkeklerle eĢit haklara ulaĢmalarının daha kolay olacağını savunmaktadır. 

Kadınların kocasının kontrolü ve koruması altında, ev iĢlerinden sorumlu, 

çocuk doğurarak anne statüsü kazanan, çocuk bakımını yaparak aileye ait olduğu 

düĢüncesi bütün liberal erkek kuramcıların temelde ortak düĢüncesidir. Hatta 

kuramsal olarak doğuĢtan gelen doğal hakların bütün insanlar için var olduğunu 

savunan John Locke gibi düĢünürler bile buna taraftardır. Bütün insanlar için doğal 

hakların varlığını savunan Locke bütün insanlar kavramı ile sadece erkekler ve 

onların sahip olduğu hakları belirtmiĢtir. Buradan anlaĢılacağı üzere liberal erkek 

kuramcılar tarafından ortaya çıkarılmıĢ varsayıma göre, doğal haklara sahip olan ve 

olabilecek olan kiĢiler, ailelerin efendileri sayılarak evlilik sözleĢmesi ile hem 

kadınların malları üzerinde hem de kendi malları üzerinde hak sahibi olan 

erkeklerdir. Bu önerme, Amerikan hukuk sisteminde yaklaĢık olarak 20. yüzyıla 

kadar yer almıĢtır (Donovan, 2016: 26-28).  

Liberal feminizm denildiğinde bireysel değerlerin iletilmesine dayanan 

toplumsal hareketleri anlamak gerekir; liberal feminizm için, kadınlarla erkeklerin 

her alanda eĢitliği için mücadele veren reformist bir feminizm denebilir. Liberal 

feminizm, eĢitsizlikleri azaltmak için, olumlu eylem politikaları aracılığıyla kadınlara 

ayrıcalık tanımaya bel bağlar (Hırata ve Diğ., 2015: 158). Bu olumlu eylem 

politikaları içerisinde eĢit eğitim alabilme, oy kullanabilme gibi hak talepleri yer 

almaktadır.  

Liberal feminizmin kökleri 17. yüzyıla dayanmaktadır. Bunun yanı sıra 

Liberal feminizm günümüze kadar da devam etmiĢtir. Liberal feministler bilimsel 

açıdan ampirist gelenekten gelerek bu geleneğin kurallarını benimsemiĢtir. Liberal 

feministlere göre kadının sahip olduğu bilgi ve kadının kendisi bilime katılmadığı 

için bilim önyargılıdır. Ancak bilimsel süreç serüvenine kadın da dâhil edilirse bilim, 

daha az önyargılı ve daha nesnel bir konuma getirilebilir. Böylece bilim daha hızlı 

bir ilerleme kaydedebilir. Bu düĢünceler temelinde 1848‟de Elisabeth Cady Stanton 

tarafından liberal feminizmin ilk eseri olarak kabul edilen Declaration of Sentiments 

(Duygular Bildirisi) yayımlanmıĢtır (Türkoğlu, 2015: 14).  Bu bildirinin ana 

konusunu kadınların toplumsal durumları, medeni, dini, kamusal ve özel alanlardaki 
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hakları oluĢturmuĢtur. Bildirinin liberal feminizm için en önemli eser olması ise bu 

bildiride yer alan “kadınlar ve erkekler eĢit yaratılmıĢtır bu nedenle aynı haklara 

sahiptir”  gibi düĢüncelerin ifade edilmesidir.  

17. yüzyılda ortaya çıkmaya baĢlamıĢ olan feminizm, asıl olarak 18. ve 19. 

yüzyılda kadının toplumdaki konumu, sanayileĢme, kapitalistleĢme ve ulus devlet 

sürecindeki büyük politik ve ekonomik dönüĢümler etrafında ailede meydana gelen 

rol değiĢimleri ve ailenin önemi bağlamında entelektüel ve siyasi boyutlarıyla yüksek 

sesle tartıĢılmaya baĢlamıĢtır. Bunun yanı sıra yeniden düzenlenen devletin 

içerisindeki siyasal ve sivil toplum alanlarında kadına yer verilmemiĢtir. Aydınlanma 

çağı, akıl çağı olarak adlandırılmasına rağmen, birçok Avrupa ülkesinde liberalizm 

soyut olan birey ve insan kavramlarını somut olarak erkek ve erkek hakları olarak 

kabul edilmiĢtir. Özü itibariyle Aydınlanma düĢüncesinin överek yücelttiği insan, 

toplumsal olarak orta sınıf burjuvazisinin beyaz erkeğini temsil etmiĢtir. Akılcılık, 

faydacılık ve özerkliğin alanı olarak adlandırılan ve olumlu olarak kabul edilen ve 

yüceltilen kamusal alan erkekleri, irrasyonellik, duygusallık ve bağımsızlığın alanı 

olarak görülen özel alan ise kadınları ifade edecek Ģekilde tanımlanmıĢtır (Sümer, 

2009: 79-81). Kadınların duygusallık yetilerini özel alan içerisinde eĢlerine ve anne 

sevgisi olarak çocuklarına göstermeleri gerektiğini savunan toplumsal yapıya karĢı 

liberal feminizm çeĢitli eleĢtiriler getirmiĢtir. Kadınların anne, eĢ olmalarının 

kamusal alana katılmaları için engel teĢkil etmediğini tek isteklerinin fırsat eĢitliği 

olduğunu dile getirmiĢlerdir. 

Birinci dalga feminizm ana tema itibari ile oy hakkı elde etme mücadeleleri 

üzerine geliĢmiĢtir. Kadınlar kendilerinin dâhil edilmediği ve iĢleyiĢinin de kadın ve 

kadınlık ile ilgili normların göz ardı edilerek oluĢturulduğu kamusal alanda, 

kendilerini bizzat temsil etmek istediklerini ve bu haklarının kocaları tarafından 

kullanılmasını istemediklerini belirtmiĢlerdir. Ortaya çıkan ihtilaller ve yenidünya 

düzeni üzerinde etkili olmak isteyen kadınlar baĢlangıç olarak Batı toplumlarında oy 

hakkı kampanyaları düzenlemiĢtir. Düzenlenen bu kampanyalar baĢlangıçta bir insan 

hakkı olarak değerlendirilmiĢ ve birçok erkek tarafından bu kampanyalara destek 

verilmiĢtir. Ancak ilerleyen zamanlarda birlik olan kadınlar yapılan bu kampanyalar 

ve onlara gelen desteklerden güç alarak kendi gruplarını kurmaya baĢlamıĢ ve 

faaliyetlerine bu Ģekilde devam etmiĢtir. GerçekleĢtirilen faaliyetler ve kadınların 
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yılmaz mücadeleleri sonucunda talepler oy hakkının dıĢındaki faaliyet alanlarına da 

kayarak geniĢ bir yelpazeye bürünmüĢtür. Bu geniĢ hak faaliyetleri Amerika‟da 

1840, Ġngiltere‟de 1850, Almanya ve Fransa‟da 1860, Ġskandinav ülkelerinde 1870 

ve Osmanlı‟da 1900‟lü yılların baĢlarında geliĢmeye baĢlamıĢtır. Oy hakkının bir 

adım ötesi olan bu hareketler temel olarak kadın ve erkek kavramlarını sadece bir 

cins olarak tanımlayarak bu durumun cinsler arasında eĢitliği getireceği düĢüncesini 

savunmuĢtur (Çaha, 2010: 58-59). 

Bunun yanı sıra liberal feminizm akımı bazı temel düĢünceleri 

paylaĢmaktadır. Donovan (2016: 33-34) bu temel düĢünceleri; her birey aklı 

içerisinde tanrısal kıvılcımlar barındırır ve bu kıvılcımlar vicdan olarak ifade edilir. 

Gerçeğin en güvenilir kaynağı da herhangi bir kurum ya da gelenek değil bireylerin 

vicdani yapılarıdır; kadın ve erkek yaratılıĢ itibariyle ruhsal ve akılcı açıdan aynı 

yeteneklere ve özelliklere sahiptir; toplumsal değiĢim ve geliĢimler için en önemli 

yol kadın ve erkek için eğitimdir; toplumdaki her birey diğer bireylerden ve 

toplumdan bağımsız özerk bir varlıktır ve son olarak tüm diğer maddeler etrafında 

doğal haklar doktrini kabul edilmelidir Ģeklinde ifade etmiĢtir.  

Liberal feminizm benimsemiĢ olduğu bu düĢünceleri ve ortaya koymak 

istediği tüm planları bazı temel argümanlar etrafında gerçekleĢtirmiĢtir. Bu temel 

argümanlar içerisinde öncelikli olarak bilinmesi gereken iki argüman mevcuttur.  

2.1.1.2.  Liberal Feminizmin Temel Argümanları 

Liberal feminizmin iki ana hareket noktası bulunmaktadır. Bunların birincisi 

„Doğal Haklar Doktrini‟ ikincisi ise „Kadın Haklar EĢitliği‟ dir. Liberal feminizmin 

temel argümanlarını ve düĢünce yapısını daha iyi kavrayabilmek amacıyla bu iki ana 

nokta detaylı olarak ele alınacaktır. 

2.1.1.2.1.  Doğal Haklar Doktrini 

Doğal haklar kavramı toplum içerisindeki her bireyin doğuĢtan sahip olduğu 

ve mevcut devletin müdahale hakkının olmadığı temel hakları ifade etmektedir. 

Liberalizm, en temelde doğal haklar kuramına dayanmaktadır. Liberalizmin önde 

gelen isimlerinden ve savunucularından olan John Locke‟a göre toplumu oluĢturan 

her birey üç ana temel hakka sahiptir. Bunlar; hayat hakkı, mülkiyet hakkı ve 
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özgürlük hakkı olarak sıralanabilir. Locke kadınlarında erkekler gibi doğuĢtan bu 

haklara sahip olduğunu savunarak bu bakımdan feminizmin erken kaynaklarından 

biri olarak kabul edilebilir (AltuntaĢ, 2013: 347). Ancak Locke, bu ana temel hakları 

kadına evlilik iliĢkileri çerçevesinde ve aile içerisinde eĢit bir statü tanıyarak verirken 

kamusal alandaki siyasi iliĢkilerde kadına ev içerisinde vermiĢ olduğu statüyü tekrar 

geri alarak kadını özel alan yani ev hayatı çizgisinde bırakmaktadır. Locke‟un 

buradaki hassas noktası mülkiyet hakkıdır. Kadınların kamusal alanda kocaları 

tarafından temsil edilmelerini desteklerken bir taraftan da kendi mülkiyetleri 

üzerinde hâkimiyetlerini devam ettirmelerini savunur. Buradaki temel argüman 

kadınların yapmıĢ oldukları evlilik ve buna bağlı evlilik sözleĢmelerine rağmen 

mülkiyet haklarını kendilerinin denetimlerinde tutmalarıdır (AltuntaĢ, 2013: 30-31). 

Doğal haklar geleneğini temel alarak bu konu üzerinden ilerleyen feminist 

kuramcılar, kadınların da erkekler gibi toplumun bir vatandaĢı olarak aynı temel 

haklara sahip birer “birey” olduklarını ileri sürerler. Kadınların ev içerisindeki ve 

erkek egemenliği altındaki varlıkları öylesine derin ve sıkı köklere sahiptir ki, sınırlı 

liberal fikir ve konumun varsayımından çok daha fazla radikal sonuçlara götürse dahi 

kendilerini kadın haklarını savunmakla çerçeveleyen liberal görüĢ için bile ev 

hayatını ve ev hayatında kadının konumunu eleĢtirmekten kaçınmak imkânsızdır.  

Temel doğal haklar doktrinini kadınlara göre uyarlayan en erken giriĢim, Elisabeth 

Cady Stanton tarafından kaleme alınan ve 19-20 Temmuz 1948 tarihinde Seneca 

Falls, New York‟ta yayımlanan, Declaration of Sentiments (Duygular Bildirgesi)‟ tir. 

Bu bildirge 100 kadın ve erkek tarafından imzalanmıĢtır. Bildirge içerisinde özellikle 

üzerinde durulan; “Ġnsanlık tarihi erkeklerin kadınlara sürekli zarar vermelerinin ve 

onların haklarını gasp etmelerinin tarihidir. Kadınlar üstlerinde doğrudan mutlak 

tiranlık uygulanan nesnelerdir.” konusu kadın haklarının korunmasından ibaret bir 

geleneksel liberal feminist konumunun ötesine geçmektedir. Bu ifade açık bir Ģekilde 

kadınların bir sınıf ya da grup olarak tarihin her döneminde var olan ve devam eden 

toplumsal yapıdaki özel alanla sınırlandırılmalarının failinin erkekler olduğunu 

ortaya koymaktadır. Bu nedenle Seneca Falls bildirileri 19.yüzyıl Amerikan Kadın 

Hakları Hareketinin temel liberal doktrininin yararlı bir özeti olarak hizmet 

etmektedir (Donovan, 2016: 29-33).  
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Öte yandan konuya baĢka bir açıdan bakıldığında tarih boyunca var olan tüm 

insanların tecrübeleri sonucu ortaya çıkan Ġnsan Hakları Bildirisi‟nin ortak 

yönlerinden en önemlisi de kiĢiler için vazgeçilmez olan doğal hakların varlığının 

kabulü yani doğal haklar doktrinidir. Bu ve buna benzer bildirilerin taĢıdığı 

evrensellik iddiası kadınların erkekler ile eĢit haklara sahip olma konusundaki 

umutlarını iyice artırmıĢtır. Böylece kadınlar da bu doğal haklardan kendilerine 

düĢen payı almak istemiĢ ve faaliyete geçmiĢtir. Ancak doğal haklar doktrinin babası 

olarak kabul edilen John Locke ve onun fikirlerini takip ederek ilerleyen diğer 

kuramcılar kadınların vatandaĢlık hakkına layık olmak için gerekli akıl ve mantığa 

sahip olmadığını öne sürmektedir (Türkoğlu, 2015: 7-8). Doğal haklar doktrini 

etrafında varlık kazanarak ortaya çıkan ve ilerleyen liberal feminizm bu haklar 

perspektifinde her ne kadar Locke ve diğerleri kabul etmese bile kadınların 

erkeklerle aynı eĢit akıl ve mantığa sahip olduklarını, toplum içerisinde gerekli 

vatandaĢlık görevlerini en iyi Ģekilde yerine getirebileceklerini savunarak erkeklerin 

sahip olduğu baĢta oy kullanma hakkı olsun eğitim ve diğer tüm kamusal haklardan 

yararlanmak istediklerini ve bunun için gerekli tüm mücadeleler için hazır 

olduklarını çeĢitli yöntemlerle göstermeye çalıĢmıĢtır. 

19. yüzyıl içerisinde Ģekillenen ilk dönem feminist hareketler doğal haklar 

doktrinini temel alarak, özellikle oy kullanma hakkı etrafında Ģekillenerek, Amerika 

BirleĢik Devletlerinde 1920 yılında kadınların oy kullanma hakkını kazanması ile 

faaliyetlerinin etkinliğini göstermiĢtir (Eray, 2015: 27). Doğal haklar doktrini temel 

olarak feminizmin ve feminist akımların baĢlangıç noktasında temel aldıkları ana 

düĢünceyi oluĢturmaktadır. Bu düĢünce etrafında kadın hakları savunucuları 

doğuĢtan her bireyin kadın-erkek ayrımı yapılmadan aynı akla ve yetkinliğe sahip 

olduğunu bu nedenle kadınların duygusal bir varlık olduğu tezine dayanarak özel 

alan kabul edilen ev içerisinde değerlendirilmelerini eleĢtirmiĢtir. Erkeklerin daha 

mantıklı ve aklını yetkin bir Ģekilde kullanıyor olarak kabul edilmeleri ile toplumsal 

ve kamusal alanda daha aktif ve görünür olarak yer edinmeleri kadınların doğal 

haklar doktrini neticesinde kamusal alanda haklarının olduğu ve bu haklarını 

savunmaları gerektiği fikrini ortaya çıkarmıĢtır. 
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2.1.1.2.2.  Kadın Haklar EĢitliği 

Liberal feminizm akımının bir diğer temel argümanını kadın hakları eĢitliği 

oluĢturmaktadır. Kadın hakları eĢitliği temel itibariyle siyah ve beyaz kadınlar 

arasındaki farkları temel alarak eĢitliklerinin ortaya çıkarılmasını ifade etmektedir. 

Donovan‟ın da (2016: 58) ifade ettiği gibi kadın köleler yani siyahi kadınlar, 

beyaz ev kadını gibi toplumsallaĢamazlar. Fransız Devrimi sonucu oluĢmaya 

baĢlayan özgürleĢmeden sonra ve yeniden yapılanma süreci boyunca siyahi kadınlar 

kendi aralarında oluĢturdukları gruplar ile özellikle cinsel konudaki negatif imajlarını 

beyaz hanımefendileri taklit ederek ve onlar gibi davranmaya çalıĢarak değiĢtirmeye 

çalıĢmıĢtır. Siyah kadınlar kölelik içerisinde ne beyaz kadınlar gibi yalnızca özel 

alana hapsedilmiĢ ne de ağır erkeksi iĢleri yapmalarında bir sakınca görülmüĢtür. 

Ancak beyaz kadınlar ve siyahi erkekler gibi o devlet içerisinde vatandaĢ olarak ölü 

ve siyasal haklardan yoksun bir durumdadırlar. 

Bu durum neticesinde bazı siyahi kadınlar liberal feminizmi benimseyerek 

beyaz kadınlarla aynı haklara sahip olmak ve ağır yaĢam koĢullarından kurtulmak 

için kendi aralarında bazı gruplar oluĢturmuĢtur. OluĢturulan gruplar ile beyaz 

kadınların yalnızca kendi haklarını eleĢtirmiĢ siyahi olmalarından kaynaklı hem 

toplum tarafından hem de beyaz kadınlar tarafından ikincilleĢtirilmelerini 

eleĢtirmiĢtir. Bu düĢünceyi savunan ve faaliyetlerde bulunan önemli siyah feministler 

arasında Ģu isimler sayılabilir: Josephine St. Pierre Ruffin, Anna Julia Cooper, Ida B. 

Wells, Frances E. W. Harper ve 20.yüzyılın ilk yıllarında Mary Church Terrell ve 

Fannie Barrier Williams (Donovan, 2016: 59). 

Bu argümanlar etrafında tüm kadınlar belli bir süre sonra birleĢmiĢ ve tüm 

kadın haklarını bütün kadınlar için talep etmeye baĢlamıĢtır. Ancak bir süre sonra 

liberal feminizmin sadece kamusal anlamda eĢit oy hakkı talep etmesi yeterli 

bulunmamıĢ ve tüm toplumsal faaliyetlerde kadınların erkeklerle eĢit haklara sahip 

olması fikri ortaya çıkmıĢtır. Bu noktada I. Dalga Feminizm ya da Liberal Feminizm 

olarak adlandırılan akım geçerliliğini kaybetmeye baĢlamıĢ ve ortaya II. Dalga 

Feminizm çıkmıĢtır.  
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2.2.  II. DALGA FEMĠNĠZM  

Birinci dalga feminizmin ardından ortaya çıkan ve geliĢim göstermeye 

baĢlayan feminizmin ikinci dalgası olarak adlandırılan süreç genel olarak II. Dünya 

SavaĢı sonrası baĢlamıĢtır. Bu dönemde siyasal anlamda vatandaĢlık haklarının 

neredeyse tamamına sahip konuma gelen kadınlar artık kendi bedenleri üzerinde 

toplumun ve bir baĢkasının söz hakkının olmadığını savunmuĢtu (Türkoğlu, 2015: 9).  

Ġkinci dalga feminizm 20.yüzyıl içerisinde geliĢen ortamla beraber kendini 

biçimlendirmiĢtir. Ġkinci dalga feminizmin ortaya çıkmasında II. Dünya SavaĢı ve 

sonrası oluĢan Keynesci devlet anlayıĢı etkin bir rol almıĢtır. Kadınların kamusal 

alanda elde ettikleri sınırlı alandaki haklarının savaĢ ve savaĢ sonrası dönemde 

ortadan kalkması, toplumsal rollerinin anne, ev hanımı ve eĢ olarak indirgenmesi 

kadınların mevcut konumlarının yeniden değerlendirilmesi ve özel alana geri 

itilmeleri birinci dalga feminizm sonucu elde edilen hakların da yetersiz olduğunu ve 

daha geniĢ bir perspektiften hak arayıĢlarının devam etmesi gerektiği fikrini 

desteklemiĢtir (Sümer, 2009: 89). 

Liberal feminizm olarak da adlandırılan birinci dalga feminizm kadınların 

siyasal ve kamusal anlamda erkekler ile eĢit haklara sahip olması gerektiğini 

savunmuĢ ve buna yönelik faaliyetlerde bulunmuĢtur. 1960 sonrası ortaya çıkan 

ikinci dalga ya da kadının kurtuluĢ hareketi, kadın özgürlüğü hareketi olarak da 

adlandırılan dönem ise liberal feminizm gibi kamusal ve siyasal alanla sınırlı 

kalmayarak kadınların kendi bedenleri üzerinde söz hakkının yalnızca kadınlara ait 

olduğunu savunmuĢtur. Bunun yanı sıra kadınları toplumsal her alanda bağımsız 

kılmak için, kadınların toplum tarafından kendilerine yüklenen eĢ, anne, çocuk 

doğurma ve büyütme, ev içerisindeki tüm faaliyetleri gibi kadınlık rollerini 

reddetmeyi temel odak noktası olarak belirlemiĢtir. 

Kadınların temel özgürlükleri adına her alanda eleĢtiriler geliĢtirerek bunlara 

çözüm önerileri sunmayı amaç edinen ikinci dalga feminizm kadınların ezilmiĢlik 

durumlarını farklı açılardan ve argümanlar üzerinden değerlendirerek farklı çözüm 

önerileri getiren bazı akımlara ayrılmıĢtır. Bu akımlardan ilkini Marksist Feminizm 

oluĢturmaktadır. Bunun ardından Radikal Feminizm, Sosyalist Feminizm, Kültürel 

Feminizm ve son olarak üçüncü dalga feminizm hareketi olarak ortaya çıkan 
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Postmodern Feminizm yer almaktadır. Bu araĢtırmanın temel amaçları doğrultusunda 

ikinci dalga feminizm içerisinde sırası ile Marksist Feminizm, Radikal Feminizm ve 

Sosyalist Feminizm akımları ele alınacaktır. 

2.2.1.  Marksist Feminizm Ve Temel Argümanları 

2.2.1.1.  Marksist Feminizm 

Marksizm temeli itibariyle Karl Marx ve Friedrich Engel‟in benimsemiĢ 

oldukları ideolojileri üzerinden geliĢtirilen modern dönemin en önemli bakıĢ 

açılarından birini oluĢturmaktadır. Marx‟ın ana odak noktası yaĢadığı dönem 

itibariyle kapitalizme köklü bir eleĢtiri getirerek onu reddetmesidir. Bu düĢünce 

akımının kendine 1990‟lı yıllara kadar dünyanın iki önemli ideolojisi arasında yer 

bulması, temelde kapitalizme yöneltmiĢ olduğu eleĢtiriler sebebiyledir. Marksist 

düĢünce temellerini tarihsel ve diyalektik materyalizm üzerine kurmuĢ bir ideolojidir. 

Tarihsel materyalizm denen kavram ise maddenin her Ģeyden önce geldiğini ve 

kendinden baĢka bir var ediciye ihtiyaç duymadığını tam tersine diğer tüm var oluĢ 

biçimlerini belirlediğini ifade eden kavramdır (Çiçek, 2016: 44-45). 

Dağıtım ve sömürü iliĢkileri etrafında kurulan Marksizm, sömürülen 

bireylerin ve iĢ güçlerine el konulanların cinsiyetlerini göz ardı eder. Feminizm ise 

tam tersi marksizmin görmezden gelerek ilerlemeye çalıĢtığı cins iliĢkilerini yani 

kadınların erkekler tarafından ezilmelerini vurgulamaktadır. Buradan hareketle 

Marksist Feminizmin hedefi en genel tanımlama ile cins iliĢkilerini ve aralarındaki 

iĢleyiĢi tarihsel materyalizme dayanan üretim ve yeniden üretim süreçlerinden ayrı 

olarak ya da bağlantılı olarak ele almaktır (Sümer, 2009: 98-99). 

Liberal feminizmin kadın ve erkek için aynı fırsat eĢitliklerinin uygulanıp 

uygulanmaması tartıĢması Marksist feminizmin çıkmasına neden olmuĢtur. Liberal 

feminizmin kadın sorunu için ortaya koyduğu çözümlerin geçersiz olacağını savunan 

Marksist feministler bu durumun ana nedenini toplumsal yapısı sınıflı bir yapıda olan 

toplumlarda fırsat eĢitliğinin sağlanamamasına bağlamaktadır. Marksist feministlere 

göre kadının asıl ezilme nedeni kapitalizmdir. Kadınların toplumsal olarak erkek 

baskısından ve ezilmiĢliklerden kurtulmaları ve onlarla eĢit olabilmeleri için Marksist 
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feministler, kadınların ekonomik özgürlüklerini elde etmelerine ve erkeklere 

bağlılıklarının sona ermesine bağlamıĢtır. 

Marksist feministlerin kadın sorununa liberal feministler gibi reformlar 

üzerinden yoğunlaĢmamalarının nedeni mevcut düzen devam ettiği sürece 

reformların varlığının bir Ģey ifade etmeyeceğine inanmalarıdır. Onlara göre bu 

reformlar mevcut durumu düzeltmez yalnızca hafifletir. Örnek olarak da evlilik 

olgusunda herhangi bir ana değiĢiklik olmadığı sürece temelde bir değiĢmenin 

gerçekleĢtirilemeyeceğini verirler (Sümer, 2009: 101). Bu ifadeden Marksist 

feminizmin liberal feminizme göre daha devrimci bir yapısının olduğu 

görülmektedir. Marksist feministler mevcut düzeni düzeltmeyi ya da mevcut düzen 

üzerinden bir yenileme yapmayı değil tamamen yeni bir toplumsal düzen kurmayı 

amaçlamaktadır. 

Marksist feminizmin temel argümanlarını oluĢturarak çalıĢmalarını bu 

düĢüncelere göre planladığı özellikle üzerinde durduğu üç ana teması vardır. Bu ana 

temalardan ilkini kapitalizm nasıl iĢçileri sömürmekte ise erkekler de aynı Ģekilde 

kadınları sömürmektedir iddiası oluĢturmaktadır. Bu iddia erkeklerin özel hayat 

içerisinde kadınlardan talep ettikleri istekleri ve kendi çıkarları için kadınlar üzerinde 

söz hakkı elde etmelerini temel almaktadır. Bu istekler ev içerisinde tüm gün yapılan 

yemek, temizlik, çocuk bakımı iĢlerinin yalnızca kadın tarafından yapılmasını, erkek 

istediği sürece cinsel isteklerini karĢılaması, çocuk doğurması, çocuğun bakımını 

yapmasını içermektedir. Bu istekler aile içerisinde eĢ olarak varlık sürdüren kadına 

annelik görevinin yüklenmesine neden olur. Annelik görevi de kadının fazladan 

sömürülmesine ve kendisi dıĢında yaĢamaya baĢlamasına etkendir. Bu düĢünceden 

hareketle ikinci ana temayı kadınların emeğinin erkekler tarafından sömürülmesi ile 

kadınların kendilerine yabancılaĢması fikri oluĢturur. Buradaki yabancılaĢma fikri 

kadınların kendi kiĢiliklerini unutmasının yanı sıra toplumsal hayatta kendilerine yer 

bulamamaları durumunu içermektedir. Marksist feministlere göre kadın tüm gün ev 

içerisinde çalıĢmakta, yemek yapmakta, çamaĢır yıkamaktadır. Bunun yanı sıra eğer 

kadın anne ise çocuk bakımı ortaya çıkmaktadır. Tüm gün hem eĢ hem annelik 

görevi çerçevesinde ev içinde çalıĢan kadın kendisi için hiçbir faaliyette 

bulunmamaktadır. Marksist feministler bu sorunun ortadan kalkması için aile 

kurumunun ortadan kaldırılması gerektiğini savunmaktadır. Son olarak ele alınan ana 
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tema ise erkeklerin dıĢarıda çalıĢırken kadının evde çalıĢması, bu durum karĢılığında 

herhangi bir ücretlendirmenin yapılmaması yani kadınların emeklerinin 

değersizleĢtirilmesidir. Bu durumun ortadan kaldırılması için ise Marksist 

feministlerin ortaya koyduğu temel düĢünce kadınların ev içerisindeki iĢlerinin 

ücretlendirilmesidir (Çiçek, 2016: 49). 

Marksist teorinin temel odak noktasını oluĢturmakta olan sınıf kavramı 

feminizme gelindiğinde yerini cinsiyete bırakmaktadır. Marksizm‟de toplumsal 

iliĢkilerin tümünü düĢünürler ve savunucuları sınıf temelli bir Ģekilde açıklamaya 

çalıĢırken feminizmde tüm iliĢkilerin özünü cinsiyet almaktadır. Marksistlere göre 

feminizm akımının cinsiyet kavramını sınıf kavramının önüne koyması toplumsal 

sınıfsal olarak var olan bölünmeyi önemsemediklerini göstermektedir (Türkoğlu, 

2015: 18). Bu durum feminist akımın sınıfsal farklılıkları temel almayarak temel 

nokta olarak kadınların erkekler tarafından ihmal ve istismara maruz kaldıklarını 

belirterek bu durumu destekleyen politikaların varlıklarını sürdürmesinin daha fazla 

mümkün olamayacağını açığa çıkararak vurgulamaktadır. 

Marksist Feminizm asıl olarak sınıf kavramı yerine kadınların toplum 

tarafından kendilerine yüklenen roller gereği hem kendilerinden hem de toplumsal 

hayattan soyutlanarak yabancılaĢmaya maruz kaldıklarını belirtmektedir. Marksist 

feminizm liberal feminizmin yalnızca oy hakkı ve kamusal alan için taleplerde 

bulunarak faaliyetler yürütmesini yanlıĢ bularak, kamusal alan dıĢındaki toplumsal 

hayat ve aile hayatı içerisinde kadınların statülerini daha iyi konuma getirmeyi, 

haklarını korumayı amaçlamaktadır. Bu faaliyetleri de iki temel argüman etrafında 

gerçekleĢtirmiĢtir. Bunlardan ilkini kadınların hem kendilerine hem topluma 

yabancılaĢması oluĢtururken diğerini ise kadınlar arası sınıfsal farklar 

oluĢturmaktadır.  

2.2.1.2.  Marksist Feminizmin Temel Argümanları 

2.2.1.2.1.  Kadınların YabancılaĢması 

Marksist feminizmin temel argümanları arasında bulunan kadınların 

yabancılaĢması kavramı sistemin ortaya çıkarmıĢ olduğu sınıfsal ayrımcılık gibi 

olayların etrafında geliĢen bir kavramdır. YabancılaĢma terimi ile ifade edilmek 
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istenen çağdaĢ anlamda kendinden, baĢkalarından ve anlam duygularından kopma, 

uzaklaĢma deneyimidir (Donovan, 2016: 138).   

Diğer bir ifade ile kapitalist sistemin getirdiği sömürü sistemi içerisinde 

bulunan kadınların erkeklerden daha fazla ezilmelerinin temel noktalarından biri 

sistemin sonucu olarak ortaya çıkan yabancılaĢmadır. Buradaki yabancılaĢma 

kavramsal olarak, bireylerin yaĢadıkları hayatlarını anlamsız bulması ve günlük 

hayatlarını ikame amacıyla yapmıĢ oldukları iĢleri bir bütünlük içerisinde 

algılayamamaları sonucu ortaya çıkan bölünmüĢlük hissidir. Marksist yabancılaĢma 

teorisi etrafında hayatını emeğini satarak sürdüren insanlar kadın ya da erkek cinsiyet 

farketmeksizin yaptıkları iĢten herhangi bir tatmin duygusu alamaz. Bunun yanı sıra 

bireyler hangi iĢi ne kadar ve nasıl yapacakları gibi kararları hep baĢkalarından 

almaları sonucu kendi emeklerine yabancılaĢma noktasına gelerek aradan geçen 

zaman boyunca emeğine yabancılaĢmıĢ bireyler sistemin bir getirisi olarak 

birbirlerine de yabancılaĢmaya baĢlamaktadır (Çiçek, 2016: 47).  

Marksist feministlerin yabancılaĢma kavramına bakıĢı ise kadınlar 

üzerindendir. Marksist feministlere göre yabancılaĢma olgusunu kadınlar daha fazla 

yaĢamaktadır. Kadınlar ev dıĢında iĢ ve arkadaĢ çevresi ya da sosyal çevrelerden 

uzak kalmalarından dolayı toplumla bütünleĢememektedir. Bu durum kadınların 

yabancılaĢmalarının daha fazla olmasına neden olmaktadır. Bunların yanı sıra 

kadınların ev içerisindeki yoğun çalıĢmaları, anne olmaları diğer çevreler ile arasına 

mesafeler koymakta ve kadın ev dıĢı bir toplumla uyum sağlayamamaktadır.  

Ancak kadınların yabancılaĢma olgularını ortadan kaldırmak için onların 

fabrikalara yönlendirilmeleri bu durumun ortadan kaldırılmasında etkili 

olmayacaktır. Aksine kadınların özgürlüklerini elde edebilmek adına fabrikalara 

yönlendirilmeleri onların yabancılaĢmalarının ortadan kaldırılması yerine 

ezilmelerine ve istismara açık hale gelmelerine neden olacaktır. Ayrıca bu durum 

kadınların yabancılaĢmaları yönünde ek bir adım olarak eklenecektir. Çünkü kadınlar 

fabrikalara yönlendirildiklerinde erkeklerden daha az bir ücrete çalıĢtırılmalarının 

yanı sıra kendilerinden iĢ dıĢında eĢ olarak evde yemek, bulaĢık gibi faaliyetleri, 

anne olarak çocuk bakımı ve erkeğin ev içerisindeki isteklerini yerine getirme 

vazifelerini devam ettirmeleri beklenecektir. Bu durum kadınların toplumsal açıdan 
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yabancılaĢmalarının ortadan kaldırılması bir yana kendilerine de yabancılaĢmalarına 

neden olacaktır (Donovan, 2016: 150).  

Marksist Feminizm teorisini savunan feministler özellikle kadınlar üzerinde 

daha yoğun Ģekilde oluĢturulan yabancılaĢma olgusunun ortadan kaldırılması 

amacıyla bilinç yükseltme faaliyetlerinin gerçekleĢtirilmesi gerektiğini dile 

getirmektedir. Son zamanlarda feminizm savunucuları tarafından giderek daha fazla 

önem kazanan bir faaliyet alanı olarak bilinç yükseltme, kadınların bir yaptırım 

sistemi olarak ataerkil kültür ve değerleri, ataerkil kültürün oluĢturmuĢ olduğu kurum 

ve uygulamaları hakkında bilgilendirilmesini amaçlamaktadır. Bilinç yükseltme ilk 

olarak kadınlara cinsiyet farkındalığı hakkında bilgiler vererek kadınların kendi 

varlıklarının farkına varmalarını sağlamayı hedeflemiĢtir. Bunun ardından 

sorgulanmadan kabul edilerek kader kavramı etrafında içselleĢtirilmiĢ anlam zincirini 

kırarak kadınların cinsiyet farkındalığı içerisinde yeniden Ģekillendirilmesini temel 

faaliyet alanı olarak belirlemiĢtir (AltuntaĢ, 2013: 357-358).  

Bilinç yükseltme seansında amaçsız bir konuĢma olsa bile deneyimlerin 

paylaĢılmasının, grubun paylaĢılan o deneyimdeki ortaklıklarını ve olumsuz 

deneyimin ve buna bağlı olarak ezilmelerin politik nedenlerinin fark edilmesini 

sağlayacaktır. Bu düĢünce Freire‟nin „Ezilenlerin Pedagojisi’ isimli Marksist eserinin 

merkezini oluĢturmaktadır. Bu düĢünce temelde bir sınıf ya da grubun kendiliğinden 

az çok eleĢtirel bir çözümleme yolu ile bilinçleneceğini ve kendi koĢullarının politik 

olarak farkına varabileceğini savunmaktadır. Bu Ģekilde ortaya çıkan bir farkındalık 

aslında zorunlu olarak devrimci bir konumdadır. Çünkü grup bireylerin 

deneyimlerinin ve acılarının nedeninin kim olduğunu ve bu duruma neden olan diğer 

faktörleri görecektir. Sonuç olarak bilinç yükseltme, bireyin politik açıdan ezilen bir 

grubun üyesi olduğunu fark etmesine neden olacaktır. Marx açısından bu durum 

proletaryayı iĢaret ederken feminist açıdan bu durum kadınları iĢaret etmektedir 

(Donovan, 2016: 167-168). 

2.2.1.2.2.  Kadınlar Arası Sınıfsal Farklar 

Marksist feminizmin temel argümanlarından ikincisini kadınlar arası sınıfsal 

farklar oluĢturmaktadır. Marksizm temel itibariyle sınıfsal farklar ve eĢitsizlikler 

üzerine kurulu bir ideoloji olmasından dolayı Marksist feminizm de bu konu 
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üzerinde durmuĢtur. Marksist feminizmin bu konu üzerine odaklanma nedeni ise 

toplumsal yapıda bulunan her kadının aynı haklara sahip olmaması ya da aynı 

istismarlara maruz kalmamıĢ olmasından kaynaklanmaktadır. Bu durum kadınların 

sınıfsal açıdan bulundukları durumun kendileri üzerinde etki ettiğini ve ortak bir 

kadın dayanıĢması bilincinin oluĢmasını engellediğini belirtmektedir (Çaha, 2010: 

45-48).  

Burada tartıĢılan asıl konu kadınların yalnız baĢına bir sınıf oluĢturup 

oluĢturmadıklarıdır. Sınıf kavramını oluĢturan ögeler itibariyle değerlendirildiğinde 

kadınların toplumsal üretim içerisindeki konumları, mülkiyet iliĢkilerindeki yerleri 

ve sahip oldukları bilinç bakımından tek bir sınıf oluĢturabilmelerinin mümkün 

olmadığı görülmektedir. Bunun nedeni olarak da kadınların hem iĢçi hem de burjuva 

sınıfı erkekleri ile arkadaĢ, eĢ, anne veya kardeĢ iliĢkileri içerisinde süreçlerinin 

devam etmesi olarak belirtilir. Bu bağlamda kadınların bu iki sınıf dıĢında herhangi 

bir sınıf oluĢturmaları mümkün görülmemektedir (Çiçek, 2016: 47). Bu durum 

kadınların kendi haklarını savunabilmek ve faaliyete geçebilmek için gerekli olan 

birlik kavramını oluĢturamamalarına ve kendi aralarında ayrılıklar yaĢamalarına 

neden olacaktır. 

Marx‟a göre bir sınıf ancak kendisinin sınıf olduğu bilincine sahip olduğu 

zaman varlık göstermeye baĢlayabilir ve bu durum her zaman için bir diğer 

toplumsal gruba duyulan ortak öfke ve düĢmanlığı gerektirir (Donovan, 2016: 136). 

Bu durumun Marksist Feminizme uyarlanmıĢ halinde ise varlık göstermesi gereken 

grup kadınlar iken öfke duyulması gereken diğer toplumsal grup erkeklerdir. 

Kadınlar mevcut durumları içerisinde sınıfsal farklarını gözetmeksizin bir sınıf 

oluĢturmalı ve erkekler üzerinde baskı kurmalıdır. 

Marksist feministler kadınlar arasında bulunan sınıfsal farklılıkların gözden 

kaçırıldığını belirtmiĢtir. Üst sınıf olan ve ekonomik özgürlüğü bulunan kadınların 

bir Ģekilde haklarını savunabiliyor iken alt sınıf çalıĢan kadınların çeĢitli baskı ve 

ezilme biçimlerine maruz kaldıklarını dile getirmiĢtir. Marksist feministler burada 

kadınların hem iĢ yerinde düĢük ücretle çalıĢtırıldıklarını hem de iĢten sonra eve 

geldiklerinde iĢlerinin devam ettiğini, eĢlerine hizmet etmek zorunda kaldıklarını, 

eğer anne ise çocukların bakımını yapmaları gerektiğini belirtmiĢtir (Atan, 2015: 6). 
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Bir diğer nokta olarak ise II. Dalga feminizmdeki kadın hareketinde birinci 

dalga feminizmden farklı olarak, farklı kadın kategorileri tartıĢmaların merkezine 

alınarak toplumsal olarak yeni bakıĢ açıları getirilmeye çalıĢılmıĢtır. Siyah kadın 

beyaz kadın arasındaki, köle kadın ile burjuva kadın arasındaki ve diğer kadınlar 

arasındaki farkları ele alarak bu durumun kadın sınıfı açısından neyi ifade ettiğini ya 

da bu kadın gruplarının diğer kadın grupları hakkındaki düĢüncelerinin temel 

noktaları ortaya koyulmaya çalıĢılmıĢtır. 

2.2.2.  Radikal Feminizm Ve Temel Argümanları 

2.2.2.1.  Radikal Feminizm 

Radikal kelimesi sosyal bilimler içerisinde katı kuralları ve kesin farklılıkları 

ima etmek için kullanılmaktadır. Radikalizm ise siyasal, sosyal ve düĢünsel alanlarda 

uzlaĢma ve reformlara karĢı olarak köklü ve temel değiĢiklikleri öngören 

yaklaĢımları ifade etmektedir. Bu tanımlamalar etrafında radikal feminizme 

baktığımızda ise karĢımıza kadınların ve erkeklerin sahip olduğu, denetlendiği ve 

fiziksel bir egemenlik kurduğu evrensel bir dünyada ezilen bir kız kardeĢlik kavramı 

çerçevesinde ĢekillenmiĢ bir akım çıkmaktadır (Çiçek, 2016: 37). 

Radikal feminist kuram 1960‟lı yılların sonlarında ve 1970‟li yılların baĢında 

„eski hareketten‟ bir grup kadın tarafından esas olarak New York ve Boston‟da 

geliĢtirilmiĢtir. Hareketten kadınlar 1960‟lı yıllarda ortaya çıkan medeni haklar ve 

savaĢ karĢıtı kampanyalar için politik etkinliklere katılan kadınlardı. 19. yüzyıl 

feministlerinin kendi üzerlerindeki baskısının erkek savunucular tarafından 

gördükleri davranıĢlar sayesinde farkına vardıkları gibi, 20. yüzyıl radikal 

feministleri de kendi bilinçlerinin farkına yeni sol içerisinde bulunan erkek 

radikallerin üzerlerindeki baskın tavırları ile vardılar. Bu davranıĢ ile radikal feminist 

kuramın büyük bir bölümü, erkek yeni sol kuramlarının iĢleyiĢine, örgütlenme 

yapılarına ve kiĢisel üsluplarına karĢı bir direniĢ etrafında ĢekillenmiĢtir (Donovan, 

2016: 265- 266). 

Radikal feminizme göre kadın- erkek cinsiyetleri arasında bulunan tartıĢma 

insanlık tarihinin en önemli olayını oluĢturur. Bu nedenle kadınların bu tartıĢma ve 

çatıĢmayı çözebilmesi için kendilerini hem üretimde hem de üreme de etkin bir 
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duruma getirmeleri gerekir. Dolayısıyla radikal feministler insanlar arasındaki en 

temel ve önemli çatıĢmanın sınıf çatıĢması olduğunu ileri sürerek Marksist sınıf 

görüĢünü reddeder. Bunun yanı sıra radikal feministler kadın ve erkek arasında 

bulunan biyolojik farklılığın toplumsal hayatta belirleyici bir unsur olduğunu ve 

biyolojik farklılıkların tarih boyunca erkekleri avantajlı bir duruma getirdiği fikrini 

ileri sürmüĢtür (Alptekin, 2006: 26). Bu düĢünce bağlamında radikal feminizm 

toplumsal cinsiyet eĢitliğinin sağlanılmasında insan doğasına değinmeyen ve eĢitliği 

bu bağlam etrafında aramayan ortak bir grup içerisinde yer almaktadır. Ontolojik 

anlamda insanı maddi koĢulların bir ürünü olarak kabul eden radikal feminizm 

kavramsal çerçevesini „ataerkillik‟ üzerine oluĢturmuĢtur. Ġnsan doğasını ontolojik 

olarak kabul etmeyen radikal feminizm farklılığı insanın doğasında değil maddi 

koĢullar etrafında biyolojide görmektedir. Biyolojik farklılıkları önceleyen radikal 

feminizm akımı toplumda mevcut olarak var olan tüm baskının kökenini bu 

farklılıklardan çıkan erkek egemenliği ve hükmetme arzusunda bulmaktadır. Tüm bu 

saptamaları da kendi içerisinde „ataerkil ideoloji‟ kavramı ile açıklamaktadır (Eray, 

2015: 35). Toplumsal yapılaĢma, kültür yapıları ve toplumların yaĢam tarzlarını 

etkileyen en büyük unsurun ataerkil yapı olduğunu ve kadınların mevcut 

ikincilleĢtirilmelerinin asıl nedeninin de burada aranması gerektiğini savunmuĢtur 

(Atan, 2015: 15-17). 

Kadının kurtuluĢu radikal feminizme göre ne liberallerin savunduğu gibi 

kanunları düzeltmek ne de Marksistlerin savunduğu gibi kanunları tamamen ortadan 

kaldırmaktır. Radikal feministlere göre kadınların kurtuluĢu ancak ve ancak 

kapitalizm ve patriarkalin beraber ortadan kaldırılması ile mümkündür. Patriarkallik, 

radikal feministlerce babanın yasası, kadınların erkekler tarafından baskılanması ya 

da genç erkeklerin yaĢlı erkekler tarafından baskılanmasını ifade etmektedir (Çiçek, 

2016: 42). Buna göre radikal feminizm, feminist teorinin odak noktasını kadın ve 

erkek arasında bulunan eĢitsizlik anlayıĢından cinsiyetten kaynaklı baskıya 

çevirmiĢtir. BaĢka bir deyiĢle radikal feminizm teorisyenleri ataerkil toplumlarda 

kadınlara yapılan baskıların kaynaklarını ve bunlara getirilebilecek çözüm önerilerini 

bulmayı temel amaç haline getirmiĢtir. Bu çerçeve etrafında radikal feminizm 

teorisyenlerinin liberal feminizm teorisyenleri gibi toplumsal hayatta ufak çaplı 

düzenlemeler yerine toplumsal yapıyı kadınların maruz kaldıkları baskıyı tamamen 
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ortadan kaldıracak Ģekilde düzenlemek fikrini savundukları görülmektedir (Çetinel 

ve Yılmaz, 2016: 125). 

Radikal feminizmin aynı zamanda ve aynı süreç içerisinde geliĢtirdiği diğer 

tezleri ise kiĢisel olanın politik olduğu, kadınların baskı altına alınmasının temelinin 

ataerkillikten geldiği ve kadınların maruz kaldıkları baskıdan ancak birlikte hareket 

ederek kurtulabilecekleri Ģeklinde ifade edilebilir (Donovan, 2016: 266). Radikal 

feministler bu çerçeve etrafında kadınların kendi bedenleri üzerinde hak sahibi 

olmaları gerektiğini ve duygusal olarak erkeklere olan bağımlılıklarından dolayı 

bunu gerçekleĢtiremediklerini ifade ederler. Bu ifade etrafında da aĢk ve evlilik 

durumunu reddederek kadınların duygusallıklarının erkekler tarafından bir sömürü 

aracı haline getirildiğini savunurlar.  

Radikal feministlerin aĢk karĢıtlığı görüĢleri temelini Sigmund Freud‟un 

biyolojinin kader olduğu ve kadınların buna bağlı olarak geliĢen psikolojik yapıları 

üzerine kurar. Bu nedenle radikal feministler romantik ya da cinsel olsun aĢkın her 

türüne karĢıdır. AĢk, Freud‟ a göre asla tam olarak erkek olamayacak kadının erkeğin 

güçlerinin bir kısmını kazanabilmek için kullandığı psikolojik bir mekanizmadır. 

Kadınlar erkeklere bağımlı olmalarından dolayı siyasal olarak onlara aĢık olmaktadır. 

Erkekler ise romantik aĢk yolu ile cinsel isteklerini kadınlara karĢı maskelemektedir. 

Ayrıca aĢk kavramı erkek egemen ataerkil bir düzen tarafından kadınların seks 

nesnesi olarak kullanılmasını temel alan kitle reklamları tarafından sömürülmektedir. 

Bu düĢünceden hareketle de kadınların bedenleri üzerinde söz hakkını elde 

edebilmeleri adına istenmeyen gebeliklerin önlenmesi için prezervatif kullanımı, 

gebelik önleyici haplar ve hiçbir önleyici yöntemin kesin sonuç vermemesinden 

dolayı kürtaj hakkını gündeme getirmiĢlerdir. Ayrıca yeni üreme yöntemleri (tüpte 

döllenme ve yapay plasentalar aracılığı ile ) sayesinde üreme kadın bedenine bağlı 

olma özelliğini yitirecek ve kadın özgür olacaktır (Yörük, 2009: 69). Radikal 

feministlerin buradaki asıl amacı kadınların üreme sonucu annelik rolünü kazanarak 

toplum tarafından kendilerine daha fazla sorumluluk yüklenmesidir. Ancak burada 

atlanan nokta kadınların hamilelik ve annelik durumlarının ortadan kaldırılması ile 

toplumsal yapıda büyük değiĢim ve dönüĢümlerin oluĢmasıdır. Kadınların 

hamilelikleri ve doğurma özellikleri arka plana itilerek toplumsal yapı içerisinde 

cinselliğe bağlı var olan sorumluluk duygusu ortadan kaldırılmak istenmektedir. 
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Bunun yanı sıra kadınların en temel fizyolojik özellikleri arasında yer alan doğurma 

özellikleri kadınların kendilerine yabancılaĢma aracı haline dönüĢtürülmektedir 

(ġiĢman, 2018: 57).  

Bu açıdan radikal feminist kuram en sağlam ifadesini 1970 yılında yayınlanan 

iki temel eserde bulur. Bunlardan ilki Kate Millett‟in kaleme aldığı Sexual Politics 

(Cinsel Politika), ikincisi ise Shulamith Firestone‟un yazdığı The Dialectic of Sex: 

The Case for Feminist Revolution (Cinselliğin Diyalektiği: Feminist Devrimin 

Meselesi) kitaplarıdır (Donovan, 2016: 272). Millett bu durumu ifade ederken 

toplumsal koĢullar yüzünden kadın ve erkeğin çocukluk dönemlerinden itibaren 

tamamen ayrı kültür yapıları etrafında yetiĢtirildiğini ifade eder. Bu durum 

çocukların toplum tarafından kendilerine hangi rolleri yüklediklerini öğrenmek ve 

buna uygun davranıĢ kalıpları ortaya koymaya çalıĢtıkları bir dönemi kapsar. Erkek 

için toplumsal yapıyı belirleyici liderlik rolleri yüklenirken kadın bir meta olarak 

görülmektedir. Kadını nesneleĢtirmek eğilimi ise onu bir birey durumuna getirmek 

bir yana cinsel bir nesne konumuna indirgenmesine neden olur. Bu durumun en 

belirgin biçimi de kadının toplum ve erkek tarafından taĢınabilir bir mal gözüyle 

değerlendirilmesi ve insan haklarından yoksun kılınmasıdır (Millett, 2018: 57-97). 

Ayrıca Radikal Feminizm hukukta ve toplumda kadınların cinsel obje olarak 

tabiliğinin meĢrulaĢtırıldığı ölçüde fahiĢelik, tecavüz ve pornografi üzerine 

yoğunlaĢmıĢtır. Radikal feministlere göre tecavüz, pornografi ve fahiĢelik gibi 

eylemlerin tamamı baskın ve baskıcı erkek tutumunun bir göstergesidir ve bu durum 

tamamen erkeklerin kadınlara olan bakıĢ açısından kaynaklı olarak ortaya çıkıp 

geliĢim göstermiĢtir (Alptekin, 2016: 27).  

Pornografi kadınlara karĢı gerçekleĢtirilen propagandaların gevĢetilmiĢ 

halidir. Pornografide kadınların bedenleri soyulur, teĢhir edilir ve çarpıtılır; heyecan 

ve kuvvet duygusunu kadınları orta malı, insanlıktan uzak kullanılacak, kırılacak ve 

suistimal edilecek nesneler olarak görmekten alan eril itibarı radikal feministler 

Ģiddetli bir Ģekilde eleĢtirmektedir (Donovan, 2016: 276). 

Kadınların toplumsal yapı ve iliĢkiler içerisinde ikincilleĢtirilmesini 

sorgulayan radikal feministler kendilerine toplumsal yapı içerisinde her alanda yer 

alan cinsiyetçi bakıĢ açısını sona erdirerek kadınları özgürleĢtirmeyi amaç olarak 
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belirlemiĢtir. Bu amaç doğrultusunda çözüm olarak iĢi erkekleri reddetmeye kadar 

götürmektedirler. Radikal feministler erkeği fazla rasyonel, duygusuz ve saldırgan 

olarak tanımlar iken; kadını bu durumun tam tersi bir Ģekilde tanımlayarak kadınların 

aslında doğuĢtan üstünlüklerinin bulunduğunu ve öncü özellikler taĢıdıklarını ifade 

etmiĢlerdir (Ġlter, 2014: 40). BaĢka bir ifade ile anlatılacak olursa radikal feministler 

çoğu zaman bir zayıflık nedeni olarak görülen duygusallık, hassaslık ve empati gibi 

kadınlarla bütünleĢtirilmiĢ özelliklerin doğaya karĢı kadınların erkeklerden daha 

yakın olmalarına ve dünyayı daha iyi algılayarak anlamlandırmaları daha doğru bir 

Ģekilde yapabilmelerine olanak sağladığını ifade ederler (Çetinel ve Yılmaz, 2016: 

126). Ancak bu noktada duygusallıkla bağdaĢtırılan annelik kavramını kadını 

kısıtlayan ve toplumsal olarak kadına fazlaca sorumluluk yükleyen bir durum olması 

nedeni ile kabul etmemektedirler. 

Bu anlatıların ardından bakıldığında genel olarak radikal feministlerin odak 

noktasının ataerkil sistem içerisinde oluĢturulan cinsiyetin sosyal oluĢumu yoluyla 

kadınların erkekler tarafından baskı altına alınması oluĢturmaktadır. Bu noktada 

radikal feministlerin çözüm arayıĢları mevcut hakimiyet yapısını tersine çevirerek 

ataerkil yapıyı azaltmak hatta yok etmektir (Smith, 1993: 5). 

2.2.2.2.  Radikal Feminizmin Temel Argümanları 

Radikal Feminist teorisyenler ortaya koymuĢ oldukları fikirleri ve 

uygulamaları genel olarak iki temel argüman üzerinden gerçekleĢtirmiĢtir. Bunlardan 

ilkini kiĢisel olan politiktir söylemi, ikincisini ise ataerkil sistem oluĢturmaktadır.  

2.2.2.2.1.  KiĢisel Olan Politiktir 

Ġlk sınıfın biyolojik cinsiyet doğrultusunda kadın-erkek sınıfı üzerinden 

kurulduğunu belirten radikal feministler kadınlar için politika alanında kamusal bir 

görünürlük aramamaya baĢlamıĢtır. Radikal feminizm içerisinde biyolojik farklılık 

referansı ile oluĢan ataerkil ideolojinin kadınlar üzerinde bir sömürü alanı kurması 

düĢüncesi sonucu politikliğide kiĢisel olanda görmeye baĢlamıĢlardır. Bu noktada 

radikal feminizmin feminist araĢtırma alanına getirdiği önemli bir katkı „kiĢisel olan 

politiktir‟ sloganıdır (Eray, 2015: 35-36). 
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Politik olarak kiĢisel eleĢtirisinin temelleri aslında liberal feminist düĢünce 

içerisinden gelmektedir. Liberal feministler geleneksel tarzda bireylerin kiĢisel 

hayatını, aileyi ve ekonomiyi özel alanlar olarak tespit etmiĢlerdir. Marksist 

feminizm içerisinde ise bu söylem ekonomi alanı içerisinde yer bulmaktadır. 

Marksist feminizm özel alan ile özel mülkiyet kavramına odaklanarak liberal 

kapitalist ideolojinin bir aracı konumuna gelir. Bunun yanı sıra aile içerisinde 

kadınların tabi kılınmasının toplumun ekonomik bir parçasını oluĢturduğu ifade 

edilerek özel alan ile kamusal alan örtüĢmesi gerçekleĢtirilmeye çalıĢılır. Radikal 

feminizme gelindiğinde ise kiĢisel olan politiktir kavramsallaĢtırılması ile patriarĢi 

problemini kökten çözme düĢüncesinin hâkim olduğu görülür. Radikal Feministler 

iktidar sorununu kiĢisel alana yerleĢtirerek bütünüyle özel/ kamusal ayrımını ortadan 

kaldırma eğilimindedir (Vincent, 2006: 318-320).  

KiĢisel olan politiktir söylemi ile özel kamusal alan ayrımına itiraz eden 

radikal feministler bu sloganla toplumdaki ataerkilliğin kökeni olarak görülen aile 

kurumunun ortadan kaldırılmasını amaçlamıĢtır. Radikal feministlere göre aile 

kurumu kadın üzerine toplumsal olarak eĢ, anne gibi çeĢitli kavramlarla fazlaca 

sorumluluk yüklemektedir. Bu durumun çözümü için kiĢisel olan politiktir sloganı ile 

özel alan kamusal alan arasındaki sınırlar ortadan kaldırılarak kadının kamusal alana 

taĢınmasının sağlanacağı ve bu yöntemle ataerkilliğin kökeni olarak görülen aile 

kurumunun ortadan kaldırılacağı ileri sürülmüĢtür. Bu sloganı savunan radikal 

feministler evde var olan demokrasinin dıĢarıdaki demokrasinin sağlanması adına bir 

ön koĢul olduğunu ileri sürmüĢ ve kamusal - özel alan arasındaki bağlantıya dikkat 

çekmiĢtir. Bu slogan etrafında ileri sürülen bir diğer görüĢ ise kamusal alanda 

yaĢanan hiyerarĢi ve kadın üzerindeki erkek egemenliği ve denetiminin yurttaĢ olarak 

bireyin geliĢimini engellemesidir. Bu görüĢe göre kadınların kamusal alana çıkmasını 

ve kamusal alanda yer almasını engelleyen en temel faktör özel hayatın yaĢanma 

Ģeklidir (Alptekin, 2006: 30). Aile, ataerkil olarak inĢa edilen, yaĢatılan ve sürdürülen 

bir kurumdur. Bu bakımdan aile hem kurum hem de içerdiği iliĢkiler ağı olarak 

politik alanın merkezinde yer alır. Buradan hareketle radikal feministler özel alan ile 

kamusal alan arasındaki ayrıma iliĢkin kapsamlı bir eleĢtiri getirir (AltuntaĢ, 2013: 

356). 
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Bazı radikal feministlere göre, kiĢisel alandaki erkek iktidarı, ölen koca ile 

birlikte eĢin yakılması, tecavüz, pornografi, cadı yakma, genital kesme iĢlemi ve 

erkeklerin egemen olduğu bir jinekoloji alanı evrensel dünyada tarih dıĢı bir 

durumdur. Bunun yanı sıra bu uygulamaları gerçekleĢtiren Batılı ve baĢka 

toplumların mevcut kültürü cinsel faĢizm formunun somut birer örneğini 

oluĢturmaktadır. Bu durum neticesinde kiĢisel ile politik, bir noktada radikal olarak 

kesiĢmektedir (Vincent, 2006: 320- 321). Radikal feministler bu kesiĢim noktasını 

temel alarak kiĢisel olan politiktir söylemini geliĢtirmiĢ ve kamusal-özel alan 

ayrımını kaldırmayı amaçlamıĢtır. 

AnlaĢılacağı üzere kiĢisel olan politiktir kavramı ile radikal feministler 

ataerkil toplumsal yapılarda bulunan mevcut tüm toplumsal tabuları ortadan 

kaldırarak cinsler arası eĢitlikçi yeni bir düzen getirilmesini amaçlamaktadır. Bu 

amaçlarına ulaĢmak için öncelikli olarak özel alan içerisinde yer alan aile kavramına 

odaklanarak ailenin de bir kurum olduğunu ve politik bir yapı içerisinde 

bulunduğunu ifade eder. Ardından bu ifade etrafından ailenin hem özel alan 

içerisinde bulunup hem de kurumsal politik bir yapısının olmasını kiĢisel olan 

politiktir sloganı ile destekler. KiĢisel olan politiktir sloganını ise radikal feminizm 

akımının bir diğer önemli argümanı olan ataerkil sistem üzerine yoğunlaĢarak ve ikisi 

arasında bir karma yaparak uygulama olarak faaliyete geçer. 

2.2.2.2.2.  Ataerkil Sistem 

Radikal feminist kuramın bir diğer önemli argümanını oluĢturan ataerkil 

sistem ile anlatılmak istenen toplumsal yapının erkek merkeziyetçi bir düzen 

etrafında oluĢturulması ve geliĢtirilmesidir. Ataerkil ideoloji olarak da adlandırılan 

bu durum, kadınları erkeklere hizmet etmeye ve bu hizmet etme rolünü de kadınlara 

kabul ettirmeye Ģartlandıran erkek egemenliğinin bir ideolojisidir. Bu yönetim Ģekli 

nüfusun kadın olan yarısının, erkek olan diğer yarısı tarafından denetlendiği yönetim 

biçimini ifade ederken ataerkil düzen ilkelerini iki aĢamada gerçekleĢtirir. Bu 

aĢamaların ilki erkeklerin kadınlar üzerinde egemen oluĢu ikincisi ise yaĢlı erkeklerin 

genç erkeklere karĢı egemen durumda oluĢudur. Bunun yanı sıra ataerkillik öylesine 

kök salmıĢ bir düzeni ifade eder ki her iki cinste yarattığı kiĢilik yapısı politik bir 



61 

 

sistem olmaktan öte bir düĢünce ve yaĢam tarzı konumuna gelmiĢtir (Millett, 2018: 

47- 109).  

Erkek iktidarını ifade eden ataerkil sistem denildiği zaman yalnızca kadın 

emeğinin değil, aynı zamanda kadın cinselliğinin, bedeninin ve doğurganlığının 

denetlendiği bir toplumsal sistemden bahsedilmektedir. Bu sistem içerisinde korunan 

ögeler ise erkek çıkarları ve bunun yanı sıra ataerkil aile biçimi baba/ erkek 

otoritesine ve soyuna dayalı aynı zamanda mülkiyetin ve otoritenin babadan oğula 

geçmesini sağlayan bir aile biçimidir. Böyle bir sistem içerisinde kadın kendi 

bağımsızlığını kazanabilmek için kendisini kanıtlamak zorundadır. Radikal 

feministler ataerkillik kelimesini erkeğin tarih boyunca kadın üzerinde kurduğu 

baskıyı ifade etmek için kullanmıĢtır. Ataerkillik erkekleri bir düĢman olarak 

tanımlayarak güçleri ile kadınlar üzerinden egolarını tatmin etmek, ekonomik olarak 

ve ev iĢleri açısından kadınları sömürmek ve kadınlar üzerinde hem siyasal hem de 

cinsel anlamda bir üstünlük uygulamak noktalarında kendileri açısından fayda 

sağlamakla eleĢtirmektedir (Atan, 2015: 9-12).  

Marx Weber tarafından erkeklerin topluma hükmetme ve toplumu yönetme 

sistemini tanımlamak için kullanılan ataerkillik kavramı bazı antropologlar 

tarafından da insanlık tarihinde, avcılık ve toplayıcılık döneminden tarım toplumuna 

geçilmesi, dolayısıyla özel mülkiyetin doğması ve devletin oluĢması ile ataerkil 

toplumsal yapının doğduğunu belirtirler. Bu söylem üzerinden Fransız aktivist 

feminist yazar Simon de Beauvoir „kadın doğulmaz kadın olunur‟ ifadesi ile kadının 

ataerkil kültürün bir eseri olduğunu savunmuĢ ve böylece önemli bir tartıĢmanın 

baĢlangıcını yapmıĢtır. Ataerkil sistem içerisinde kadınlar akılcı olmayan, duygusal, 

kırılgan, zayıf ve yönetme yeteneğinden mahrum durumda olmalarından dolayı 

onlara biçilen rol ev merkezli ve erkeğe yönelik bir durumdadır. Kadının temel 

görevleri eĢ, anne olarak çocuk doğurmak ve yetiĢtirmek, erkeğin neslini devam 

ettirmek ve namus ve bekaretlerini koruyarak erkeğin onurunu korumak olarak ele 

alınmaktadır (AltuntaĢ, 2013: 354- 355). Bu anlayıĢ itibariyle kadınların temel 

kadınlık görevlerini yerine getirmedikleri takdirde erkek tarafından Ģiddete maruz 

kalmaları ve ihmale uğramaları doğal bir sonuç olarak ortaya çıktığı iddia 

edilmektedir. Bu noktada liberal ve marksist feministlere nazaran radikal feminizm 

daha sert bir tutum sergileyerek kadınların istismar edilmelerine ve daha fazla 
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sömürü unsuru olarak algılanmalarına eleĢtiriler getirerek bu sorunun çözümü için 

tüm sistemin yeniden inĢa edilmesi gerektiğini savunmuĢtur. Ardından kadınların 

aile içerisinde erkekler tarafından daha fazla emek sömürüsüne maruz kaldıklarını ve 

cinsel birer obje olarak algılandıklarını belirterek aile kurumunun ortadan 

kaldırılması, gebeliğin beden dıĢına çıkarılması, heteroseksüel evliliklerin tehdit 

olarak görülmesi gerektiği gibi fikirlerini yoğun bir Ģekilde gündemde tutmak 

istemiĢlerdir (Atan, 2015: 10-13). 

Radikal Feminist Teori savunucuları kadınların baskı altına alınmasını ve bu 

Ģekilde bir hayat sürmesinin nedenlerini ne liberal feminizm gibi beklentiler ile ne de 

sosyalist feminizm gibi beklentiler ve kapitalist üretim biçimi iliĢkisi ile 

sınırlamamıĢtır. Bu nedeni erkeklerin kadınlar üzerinde kurdukları iktidarın 

kendisinde yani ataerkil sistemde aramıĢtır. Bu yüzden radikal feministler için var 

olan toplumsal yapının değiĢmesi için mevcut cinsiyet rollerinin değil tamamen 

iktidarın ataerkil sistemin ortadan kaldırılması gerekmektedir. Bunun yanı sıra 

kadınların baskı altına alınma nedenleri ekonomik değil ideolojik, biyolojik ve 

psikolojik etmenler üzerinde yoğunlaĢmaktadır (Eray, 2015: 36-37). 

Ataerkilliği benimseyerek sol-beyine ve sağ-ele dayalı olarak iĢleyen dünya 

düzeni, sağ-beyine ve solaklığa dayalı olarak geliĢen tarzların tümünü evrensel bir 

düzeyde sapkın olarak sınıflandırarak bu tarzları Öteki olarak ilan etmiĢtir. Yeni 

Fransız Feministlerin birçoğu gibi Covina‟da ataerkil sol-beyine dayalı iĢlem tarzını, 

saldırgan, yıkıcı ve ölüme yönelik bulur. Ona göre yalnızca sağ beyin tarafından 

sağlanarak çok perspektiflilikte temellenen bütüncül bir vizyon ve bu vizyonun 

ortaya çıkaracağı uygulamalar dünyayı ve yaĢamı olumlayan bir istikamete 

taĢıyabilir. Böylesi bir bütüncül anlayıĢ ve getirileri, ancak kadın kültürünün özelliği 

olabilir ve olacaktır (Donovan, 2016: 314).  

2.2.3.  Sosyalist Feminizm Ve Temel Argümanları 

2.2.3.1.  Sosyalist Feminizm 

Sosyalizm kavramı anlamı itibariyle geniĢ bir alan yelpazesine sahip 

olmasından dolayı siyasal düĢünce tarihinde birçok düĢünce akımını etrafında 

toplamıĢtır. En geniĢ tanımlaması ile özel mülkiyetin yerine kamu mülkiyetinin 
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yerleĢtirilmesi olarak açıklanabilir. Sosyalizmin 19. yüzyıl Avrupa‟sında ortaya 

çıkması ve geliĢmesine neden olarak dönemin ekonomik ve sosyal problemleri 

gösterilmektedir. Bununla beraber sanayileĢme paralelinde toplumsal yapılarda 

ekonomik ve sosyal açıdan büyük çaplı değiĢimler meydana gelerek yeni sorunların 

ortaya çıkmasına yol açmıĢtır (Çiçek, 2016: 50- 51). Buradan hareketle sosyalizm 

aslında özel çıkarların yerine genel ve toplumsal çıkarların öncelenmesini, özel 

mülkiyet kavramı yerine kamu mülkiyetinin yerleĢtirilmesini böylelikle toplumsal 

huzurun ve refahın daha sağlıklı bir Ģekilde sağlanabileceğini savunan ekonomik ve 

siyasal doktrinlerin genel bir tanımlamasıdır. 

Sosyalist feminizm ise kökenlerini Marksist feminizm içerisinden alan ve 

Karl Marx ve Friedrich Engels‟in bilimsel sosyalizm olarak adlandırdıkları öğretinin 

klasik temelleri olarak görülen bazı kitaplar içerisinden almaktadır. Marx ve Engels 

üretim alanı olarak adlandırdıkları kamusal alan ile yeniden üretim alanı olarak ifade 

ettikleri özel alanı ayırmaktadır. Marx ve Engels liberal feministler gibi kadınların 

kamusal alana çıkmalarını ve orada iĢçi sınıfı hareketlerine katılmalarını isteseler de 

yeniden üretim alanının kapitalizme olan katkısı çağdaĢ sosyalist feministleri daha 

çok ilgilendirmektedir. Ayrıca erkeğin özel alanı sömürmesi üzerine de çalıĢmalar 

yapmıĢlardır. Sosyalist feministler aralarında sınıf farkları bulunsa da kadınları da 

ortak ezilen bir sınıf olarak görüp ona kadın olma bilinci ayrı bir sınıf bilinci ve 

feminist bakıĢ açısı bir ideoloji aĢılamak istemiĢlerdir (Yörük, 2009: 67-68).  

Feminizmin 1970‟lerde ortaya çıkan genç bir kolu olan sosyalist feminizm 

temel olarak Radikal ve Marksist feministlerin yoğunlaĢtıkları sorunlardan sakınarak 

iki akım arasında bir sentez yapmayı amaçlamıĢtır (Sümer, 2009: 112). Kapitalist 

sistem ve toplumsal cinsiyet farklılığı kavramlarını analiz ederek feminizme en 

büyük katkılardan birini sağlayan sosyalist feminizm kamusal ve özel alan ayrımı 

noktasında ev içi emeğin yanı sıra aile düzenindeki değiĢiklikler üzerinde de 

ekonomik analizler yaparak çalıĢmalarını yürütmüĢtür. Modern toplumu temsil eden 

kamusal alan ile özel alan ayrımının endüstrileĢmenin baĢlaması sonucu ortaya 

çıktığını belirten sosyalist feministler bu değiĢikliklerden ailenin de etkilendiğini ve 

bazı değiĢikliklere uğradığını savunmuĢtur (Eray, 2015: 28-31).  
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BaĢlangıçta Marksist feministlerin kapitalizmle mücadelesine benzer Ģekilde 

ekonomik eĢitsizlikler üzerine yoğunlaĢan sosyalist feminizm zamanla erkek 

egemenliği ve ataerkil baskıya karĢı tavır almıĢtır. Bu tavrın nedeni olarak da 

kadınların erkekler tarafından Ģiddete maruz kalmalarını göstermiĢtir. Erkekler 

tarafından uygulanan bu Ģiddetin kaynağı olarak da erkek dünyasının ezici 

egemenliğini göstermiĢlerdir. Bu durum karĢısında sosyalist feministlerin aldığı tavır 

radikallerin tamamen kökten söküp atma savunularından farklıdır. Sosyalist 

feministlerin buradaki amacı kadının ekonomik ezilmiĢlik durumlarını ataerkillikten 

kurtarıp kadını erkek ile aynı seviyeye çıkarmaktır (Çiçek, 2016: 52). 

2.2.3.2.  Sosyalist Feminizmin Temel Argümanları 

Sosyalist feminizm önceki bölümde ifade edilen savunularını ortaya 

çıkarırken ve eleĢtirilerini yöneltirken genel olarak iki temel argüman üzerinden 

gitmektedir. Bu argümanların ilkini kadının emeği ya da kadının ev içi emeği 

oluĢtururken ikincisini kapitalizm ve patriarkal iliĢki oluĢturmaktadır.  

2.2.3.2.1.  Kadının Emeği/ Ev Ġçi Emek 

Sosyalist feminist literatürün feminist araĢtırmalara kazandırdığı en önemli 

konulardan birini oluĢturan kamusal-özel alan ayrımı eleĢtirisi liberal feminizmden 

farklı olarak kadın-erkek eĢitliği sorununu yalnızca kamusal alan etrafında değil hem 

kamusal hem de özel alan bağlamında ele almaktadır. Kamusal alana çıkarak çalıĢma 

yaĢamına baĢlayan kadınların aynı zamanda ev içi faaliyetlerine devam etmeleri 

sosyalist feminizm açısından çifte yük olarak kavramsallaĢtırılmıĢtır (Eray, 2015: 

33). Kadınlar kamusal alan içerisinde mevcut iĢlerini erkekler gibi yerine 

getirmektedir. Ancak iĢ sonrası özel alan olan ev ortamına döndüklerinde anne ve eĢ 

görevlerini de yapmaya devam etmektedirler. Üstelik özel alandaki emekleri hiçbir 

karĢılık görmemekte ve zorunlu faaliyetleri olarak değerlendirilmektedir.  

BaĢka bir ifade ile kapitalizm sonrası kamusal-özel alan ayrımının belirgin bir 

Ģekilde yapılması sonucu ev üretim alanı olmaktan çıkmıĢtır. Ev içerisinde kadınlar 

tarafından gerçekleĢtirilen iĢler üretici olmayan emek olarak değerlendirilmiĢtir. Bu 

nedenle ev içi iĢler herhangi bir değere ve karĢılığa sahip olmamıĢtır. Kapitalizmin 

özelliklerinden olan emeğin yeniden üretimi masrafları düĢürdüğü için kadınların ev 
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içi emeklerini yani ev içerisinde yaptıkları iĢleri ücretsiz yapmaları istenmiĢtir. ĠĢte 

bu noktada sosyalist feminizm ev içi emeğin üretici emek olduğunu ve bu emek için 

belirli bir ücret talep edilmesi gerektiğini savunmuĢtur. Talep edilen bu ücretin 

bireysel olarak erkekler tarafından değil genel bir düzenleme ile devlet tarafından 

karĢılanması gerektiğini çünkü kadınların sömürülmesinden faydalananın bizzat 

sermayenin kendisi yani devlet olduğunu savunmuĢtur (Çakır, 2008: 7-8). 

Sosyalist feminizm içindeki bu savunu temellerini Engels‟in ortaya koyduğu 

Ailenin Kökeni adlı temel tezinden almaktadır. Engels bu tezinde tarih öncesi 

dönemlerde anaerkilliğin belirli bir anda nasıl ataerkillik düzen tarafında ters 

çevrildiğini dile getirmektedir. Sosyalist feministlerden farklı olarak Engels değiĢen 

bu duruma ekonomik geliĢmelerin neden olduğunu savunur. Bunun haricinde eĢ, 

anne olmadan dolayı ortaya çıkan ev iĢi, çocuk doğurma ve çocuk bakımı iĢlerinin 

tamamen kadınlar üzerinden gerçekleĢtirildiği bir toplumsal düzenin kurulduğunu 

belirtir (Donovan, 2016: 146-151). Bu düĢünceler etrafında sosyalist feminizm 

savunucuları kadınların ev içi emeklerinin toplumsallaĢtırılması gerektiğini belirtir. 

Kadınların kamusal alandaki iĢçi rollerinin yanı sıra özel alandaki eĢ, anne rolleri ve 

bu rollerin getirisi olan ev iĢi, çocuk doğurma, çocuk bakımı gibi eylemlerinin 

toplumsallaĢtırılarak belirli bir ücrete denk gelmesini talep ederler. Bu hareketleri ile 

radikal feministlerin toplumsal düzeni tamamen yok ederek yeni bir toplumsal düzen 

oluĢturma çabalarına bir eleĢtiri getirirler. 

2.2.3.2.2.  Kapitalizm ve Patriarkal ĠliĢki 

Sosyalist feministlerin kapitalizm ve patriarkal iliĢki üzerinde durma 

nedenleri iki yapının da kadınlar için düĢüncesinin benzerlik göstermesidir. Bu 

argümana göre kadınların emek piyasası içindeki durumundan yalnızca kapitalistler 

değil erkekler de faydalanmaktadır. Patriarkal/Ataerkil yapının dayandığı somut 

temel, erkeklerin kadınların sahip olduğu emek gücü üzerinde denetim sağlamasıdır. 

Erkekler sağladıkları bu denetimi kadınların ücret getiren, üretken kaynaklara 

ulaĢımını engelleyerek ve kadınların cinselliğini kısıtlayarak sürdürürler. ĠĢte bu 

nokta da patriarkal/ataerkil yapı ile kapitalizm arasında bir bağ bulunur ve iki sistem 

birbirini besleyerek süreklilik sağlar. Sosyalist feministler bu argümana bağlı olarak 

kadınların ezilmesini anlamak amacıyla onun çalıĢma yapısında bulunduğu 
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statüsünün ve aile kurumu ile kapitalizm arasındaki bağın analiz edilmesinin gerekli 

olduğunu belirtir (Çakır, 2008: 6-7).  

Ayrıca kapitalizm ve patriarkal yapı gün geçtikçe daha fazla yakınlaĢarak ikili 

bir sistem oluĢturmaktadır. Bu duruma ücretli emek içerisindeki cinsel iĢ bölümü, iĢ 

yerlerindeki taciz, erkeklerin genellikle karar alıcı ve kadınların bu kararları 

uygulayıcı olması, erkek iĢlerinin yüksek statüde kadın iĢlerinin ise düĢük statü de 

bulunması gibi örnekler verilebilmektedir. Aynı Ģekilde çalıĢan erkeklerin kurdukları 

iktidar yapısı ile kadınların ücretsiz ev iĢlerinin iktidarsızlığı, kadınların anne olarak 

çocuk bakımı, çocukları için para harcayabilmesi ve bu sayede boĢ zaman 

oluĢturabilmesi cinsel/duygusal kapitalist biçimin örnekleri arasında yer almaktadır 

(Ferguson, 2012: 237-238). 

2.3.  III.DALGA FEMĠNĠZM 

III. Dalga Feminizm konusu I. Dalga ve II. Dalga Feminizmden tamamen 

farklı yönde ilerleyen bir dönemi ifade etmektedir. I. Dalga Feminizm dönemi 

kadınların erkekler ile eĢit haklar elde etmesini talep ederek yola çıkmıĢ ve bu konu 

çerçevesinde oy hakkı, eğitim hakkı gibi pek çok alanda haklarını elde etmiĢtir. 

Ardından I. Dalga Feminizmin yetersiz olduğunu savunarak sadece hak talebinde 

bulunmanın yetersiz olduğunu belirten yeni bir dönem II. Dalga Feminizm dönemi 

baĢlamıĢtır. II. Dalga Feminizm ise tek ortak noktası kadın olan bireylerin cinsel 

yönelim, ırk, ekonomik sınıf gibi etkenleri görmezden gelerek toplumsal ve siyasal 

hayatta etkin olmaları gerektiğini savunan bir dönemdir (Donovan, 2016).  

III. Dalga Feminizm dönemi ise dünyada 1990‟ların baĢlangıcında Türkiye‟de 

1990‟ların sonunda modernizme eleĢtiri olarak ortaya çıkan postmodern söylemler 

etrafında kendini göstermeye baĢlamıĢtır. Bu baĢlık altında III. Dalga bir diğer 

ifadeyle postmodern feminizmin ortaya çıkıĢ ve geliĢim serüveni detaylı olarak ele 

alınacaktır. 

2.3.1.  Postmodern Feminizm 

Postmodern feminizm akımının anlaĢılabilirliğini artırmak amacıyla öncelikli 

olarak postmodernlik kavramının neyi ifade ettiğini belirtmekte fayda vardır. 
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Postmodernizm genel olarak modernizm sonrası ortaya çıkan, modernizm ötesi 

anlamlarında kullanılmaktadır. Postmodern feminizm ise modern feminizmin temel 

savunuları arasında yer alan sosyal ve siyasal açıdan kadın-erkek eĢitliği fikirlerini 

çeliĢkili, yetersiz bularak ortaya çıkan dönemi ifade etmektedir  (Neves, 2006). 

Postmodern feminizm genel olarak kadınlar arası farlılıkları temel alarak geliĢen 

değiĢik postyapısalcı ve postmodern feminist yaklaĢımların tümünü ifade etmek için 

kullanılan bir kavramdır. Birinci ve ikinci dalga feminist anlayıĢlardan ayrıĢan 

feministlerin genel olarak toplandıkları akımı ifade etmektedir. Kadın-erkek eĢitliğini 

eleĢtirmenin yetersiz kaldığını savunarak asıl problemin kadın-kadın eĢitliği bile 

mevcut değilken kadın-erkek eĢitliğini savunmaktan çıktığını savunur (AltuntaĢ, 

2013: 363-364).  

Postmodern feminizm, postmodernizmin teorisi altında geliĢtirilen bir 

yaklaĢımı temsil etmektedir. Bunun yanı sıra önemli ölçüde yapısalcı, postyapısalcı, 

psikanalitik ve varoluĢçu düĢünce akımlarının da temsilini yapmaktadır. Özellikle 

Simone de Beauvoir‟ın ileri sürmüĢ olduğu „kadınların neden ikinci cins oldukları‟ 

sorusu postmodern feminizmin temel çıkıĢ noktalarından birini oluĢturmaktadır 

(Demir, 2014: 91). 

Postmodern feminizm asıl olarak dil paradigması üzerinde yoğunlaĢmaktadır. 

Bu feminizmin ilgisi temel olarak mevcut dil ve metinleri onarmak, yeniden 

kurmaktır. Kültür, dil ve edebiyat alanlarında kelimeler ve Ģeyler üzerinden 

ayrıcalıklı konumları reddederek yapım-bozum yöntemiyle dildeki mevcut 

ayrıĢtırmaları yok etmek postmodern feminizmin ana amacıdır (Vincent, 2006: 324-

325). 

Postmodernist feminist düĢünürlere göre feminizm, tüm iddialarını evrensel 

bir kadın tanımı etrafında yapmaktadır. Kısacası feminizm, tarihsel süreç içerisinde 

belirli bir dönemden beri üstünlüğü ele geçirdiği kabul edilen erkek karĢısında hak, 

değer, itibar kaybeden kadınların kaybedilen hakları yeniden kazanmak adına 

yürütülecek mücadelenin kadınlığın tanımlanabilir belli bir özü olduğu varsayımı ile 

hareket eder. Bahsedilen özü de kadınlara has olduğunu düĢündükleri bazı psikolojik 

ve biyolojik özelliklere dayandırmaktadır. Bu özellikler arasına adet kanaması, 

hamile kalma, çocuk doğurma ve anne olma gibi yalnızca kadınlara has olarak tespit 
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edilen durumları koyar. ĠĢte tam olarak bu nokta da postmodern feminizm her türlü 

sınırlama ve kategoriye karĢı ortaya çıkar. Tek bir kadın kategorisini eleĢtirerek 

farklı kadınlık deneyimlerine dikkat çeker ve feminizmde çoğulculuğa kapı açar. 

Çünkü modern düĢünce kadından bahsederken, kadın haklarını savunurken tek bir 

kadın tanımından hareketle dünya üzerindeki tüm kadınları kastetmektedir. Bu 

noktada postmodern feminizm evrensel bir kadın kategorisinden bahsetmenin yanlıĢ 

olduğunu, her kadınlık deneyiminin kendine özgü olduğunu savunur (Saliya, 2017: 

47-52). Bunun yanı sıra postmodern feminizm, modern feminizmin ortaya çıkardığı 

cinsellik, annelik, aile, kız kardeĢlik, yeniden üretim vb. kavram ve kategorilerinde 

standart olarak kabulü ya da reddine de karĢı çıkmaktadır. Her toplumun kendine 

özgü yapısı ve özelliği bulunmaktadır. Bu durumda yapılan kategoriler, kategorilerin 

kabulü ve reddi evrensel olarak mümkün değildir. Her toplum aynı standartlar altında 

değerlendirilemez (Demir, 2014: 85-86). 

III. Dalga feminizm kadınlar arasında var olan etnik, kültürel, sınıfsal, 

ekonomik ve cinsel farklılıklar olduğunu belirtir. Bunlardan dolayı tüm kadınları 

kapsama iddiasına itiraz eder. Bunların yanı sıra annelik kavramının toplumsal 

cinsiyetin mevcut tüm yönlerinden daha fazla baskın olduğunu ve bu doğrultuda 

yapılan yorumların terk edilmesi gerektiğini savunur (Hançer, 2018: 3-14). Benzetme 

ve belirli kategorilere hapsetmekten ziyade farklılıklar ve deneyimler üzerine 

yoğunlaĢan bu akım özellikle dil üzerinde var olan yapının yıkılması taraftarıdır.  

Tüm bu anlatımlar üzerinden genel bir değerlendirme yapılacak olursa eğer 

ilk insan yaĢantılarının oluĢturduğu topluluklardan günümüze kadar toplumsal olarak 

bir değiĢme görülmektedir. Meydana gelen geliĢmeler insanların ekonomik hayat, 

sosyal faaliyet, siyasal düĢünce gibi birçok sistemini etkileyerek çeĢitli düĢünce 

akımlarını ve siyasi düĢünceleri açığa çıkarmıĢtır. Bunlara bağlı olarak politika 

kavramı da geçmiĢten günümüze farklı anlamlar kazanmıĢ ve birçok kola ayrılmıĢtır. 

Ancak tüm kollar içerisinde ortak olarak ilerleyen tek nokta politikanın ve 

gerekliliklerin erkek egemenliği altında gerçekleĢtirilebilecek olması düĢüncesidir 

(Sarıbay ve Öğün, 2015: 62- 69). 

Erkek egemen bir politika ve bu politika türüne ait ortaya çıkan diğer politika 

türleri toplumsal değiĢim içerisinden genel olarak erkeklerin hâkimiyetini kabul 
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ederek kadınların özel alan içerisindeki hayatlarını ikame etmelerini savunmuĢtur. 

Bu durum küreselleĢen dünya üzerinde özellikle 17. yüzyıl sonrası geçerliliğini 

yitirmeye baĢlayarak kadınların kendi haklarını savunmaya baĢlamalarına zemin 

hazırlamıĢtır. Kadınlar baĢlattıkları hak arayıĢlarını feminizm adı altında toplamıĢ ve 

17. yüzyıldan günümüze kadar çeĢitli siyasi ve toplumsal yapılardan etkilenerek 

farklı feminizm akımlarının oluĢmasına etken olmuĢtur.  

Ortaya çıkan feminizm akımları içerisinde kadınlara yüklenen ev iĢleri, eĢ 

olarak erkeğin isteklerini yerine getirme ve en önemlisi de anne rolü etrafından 

çocuk doğurma ve çocuk bakımının yapılması eleĢtiri konularındandır. Kadınlar 

geçmiĢten günümüze annelik rolleri ile hem neslin devamını sağlamakta hem de 

topluma yeni bireyler kazandırmaktadır. Ancak feminizm bu noktada kadınların en 

önemli fizyolojik özelliklerinden olan doğurma özelliğini reddetmektedir. Doğurmak 

ve annelik rollerini reddetme nedeni olarak kadınların kısıtlanması öne 

sürülmektedir. Fakat kadınların doğurganlıklarının reddedilmesi yalnızca özgürlük 

bağlamında değerlendirilmemelidir. Feminizmin hız kazandığı 1960‟lı yıllara paralel 

olarak ortaya çıkan plastik cinsellik anlayıĢı bu durumun desteklenmesinin en önemli 

nedenlerinden birini oluĢturmaktadır (ġiĢman, 2018: 54-56).  

Feminizm akımı toplumsal yapıda kadın ve rolleri üzerine ortaya çıkmıĢ ve 

kadınların eĢ, anne görevleri üzerinde çeĢitli eleĢtiriler ve çözüm önerileri sunmuĢtur. 

Liberal feminizm ile baĢlayan dönemde kadınların hak talepleri gündeme gelerek 

yavaĢ yavaĢ siyasi ve iĢ ortamında kendilerine yer edinmiĢtir. Ardından Marksist 

feminizm ile sınıf bilinci oluĢturmaya baĢlayarak toplumsal eleĢtiriler oluĢturmuĢtur. 

Bu akımların geçersiz olduğunu düĢünerek ortaya en sert akımlardan olan radikal 

feminizm açığa çıkmıĢ ve kadınlara yüklenen tüm görevleri reddetmiĢlerdir. Radikal 

feminizmin bu sert eleĢtirileri neticesinde daha yumuĢak bir düĢünceye sahip olan 

sosyalist feminizm akımı ile toplumsal yapıda bazı değiĢiklikler sonucu problemlerin 

çözüme kavuĢabileceği hakim bir düĢünce olarak kendini göstermiĢtir (Donovan, 

2016).  

Ancak küreselleĢen dünya üzerinde modernleĢmenin artık yetersiz kalması ve 

her kavramı açıklayamaması sonucu postmodern düĢüncenin ortaya çıkması ile 

feminizm de bambaĢka bir yönde ilerlemeye baĢlamıĢtır. Bu ilerleme etrafında post 
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modern feminizm kimliği ile kendini göstermeye baĢlayan yeni akım dilsel olarak 

kadın-erkek yüklemelerini eleĢtirmiĢtir. Kadınlara yüklenen tüm sorumlulukların ve 

toplumsal kalıpların aslında var olan dilsel kavramsallaĢtırmadan kaynaklı olduğunu 

ve bu nedenle de bu kalıpların ortadan kaldırılması gerektiğini savunan post modern 

feminizm yeni kavramsallaĢtırmalar ile feminizmde yeni bir dönem baĢlatmıĢ 

durumdadır (Demir, 2014: 82-90). 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

FEMĠNĠZMĠN TÜRKĠYE’DEKĠ GELĠġĠMĠ 

1.  FEMĠNĠZMĠN TÜRKĠYE’DEKĠ TARĠHĠ GELĠġĠMĠ 

1.1.  OSMANLI DÖNEMĠ KADIN HAREKETLERĠ 

Feminizmin Türkiye‟deki geliĢimsel sürecine bakılabilmesi için öncelikli 

olarak Türkiye öncesi döneme yani Osmanlı Devleti döneminde kadının toplumsal, 

ekonomik ve siyasi durumuna bakılması gerekmektedir. Çünkü Türkiye‟de kadın 

hareketleri belli kesintilere uğramakla beraber Osmanlı Devleti‟ne kadar uzanan bir 

arka plana sahiptir. Osmanlı toplumunda kadının yeri, ataerkil yapının ve dinin 

belirlemiĢ olduğu sınırlarla çizilmiĢtir. Bu genel ölçü; ekonomik ve toplumsal 

yapılanmaları, bölgesel, ırksal ve dinsel farklılıkları da içermektedir (ġengül, 2015: 

21). Osmanlı Devleti modernleĢme süreci kadın üzerinden gerçekleĢtirildiği için 

modernleĢme çalıĢmalarının sonunda kendi haklarının ve konumunun bilincinde olan 

bir kadın hareketi ortaya çıkmıĢtır (AltuntaĢ, 2013: 375-376). 

Osmanlı dönemi kadın hareketleri ya da feminizm „Erken dönem‟ olarak 

bilinmektedir. Osmanlı dönemi modernleĢme serüveni, 1718-1730 arasını kapsayan 

ve Lale Devri olarak adlandırılan dönem ile baĢlatılmaktadır. Lale Devri 

Türkiye‟deki değiĢme süresi ve bilinci açısından önemli bir dönemi ifade etmektedir. 

Bu dönemde, Osmanlı Devleti‟nin geleceğini Ģekillendiren siyasi seçkinlerin Batı‟ya 

bakıĢlarında önemli bir dönüĢüm gerçekleĢtirmiĢtir. SavaĢlarda alınan yenilgiler, 

Osmanlı siyasi seçkinlerinin Batı‟nın teknik anlamdaki üstünlüğünün farkına 

varmalarına yol açmıĢtır. Bu nedenle Osmanlı Devleti‟nin 18. yüzyılı, savaĢlarda 

alınan yenilgilere son verecek yeniliklere yönelmiĢtir (Ortaylı, 2002: 37-38). 

Asli olarak Osmanlı döneminde kadınların belli haklar kazanmaları ve 

toplumsal hayat içerisinde daha fazla bulunmaları dönemin modernleĢme ve batıyı 

örnek alma giriĢimleri neticesinde ortaya çıkan Tanzimat Fermanı (1839) ve Islahat 

Fermanının (1856) ilanı ve getirdiği yenilikler ile baĢlamıĢtır. Tanzimat Dönemi Batı 

etkisi ile kadınların eğitim almalarını ve eğitim seviyelerinin yükseltilmesi fikrini 

ortaya çıkarmıĢ ve bu dönemde ilk kez Türk kadınına resmi eğitim verilmiĢ, hukuki 
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alanda bazı haklar tanınmıĢ ancak tüm bunlar II. MeĢrutiyet ve Cumhuriyet 

Dönemlerinde gerçekleĢtirilecek olan devrimlere birer temel olmuĢtur (Tunalı, 1996: 

13). Tanzimat Dönemi sonraki dönemlere katkı sağlamasının yanı sıra kadınlara 

kamusal alanda eğitim kurumlarının da kapısını açmıĢtır. Kadınlara ilk kez 1842 

yılında Tıp Fakültesine bağlı olarak hemĢirelik eğitimi verilmeye baĢlanmıĢtır. Bu 

eğitim 1858‟de açılmaya baĢlanan Kız RüĢtiyeleri (Kız Ortaokulları) ile daha fazla 

yaygınlık kazanmıĢtır. Ayrıca kadınlar 1869 yılından itibaren sanayi mekteplerinde 

de eğitim almaya baĢlamıĢtır (Çaha, 2010: 109).  

Bu dönem içerisinde kadınlar, 1843 yılında Tıbbiye mektebi bünyesinde 

aldıkları ebelik eğitimi ile sosyal yaĢamda yer almaya baĢlamıĢtır. Ardı ardına gelen 

bir takım haklar ile kadınların toplum içinde varlık kazanmasının önü açılmıĢtır. 

1847 yılında kız ve erkek çocuklarına eĢit miras hakkı tanıyan Ġrade-i Seniye‟nin 

yayımlanmasının ardından 1856 yılında Osmanlı topraklarında kadınların köle ve 

cariye olarak alınıp satılmaları yasaklanmıĢtır. 1858 yılında yayınlanan “Arazi 

Kanunnamesi”nde mirasın kız ve erkekler arasında eĢit bir Ģekilde paylaĢtırılacağı 

hükmü yer almıĢ ve kadınlar miras yoluyla mülkiyet hakkı kazanmıĢtır (Aslan, 2016: 

35). 

Islahat Fermanının ilanına kadar kadınlar için eğitim alanında 

gerçekleĢtirilmiĢ olan faaliyetler sonucu Islahat Fermanının ilanından sonra dergi, 

gazete çıkarma ve dernek kurma giriĢimleri ortaya çıkmaya baĢlamıĢtır. Bu durum 

neticesinde 1869‟da özellikle kadınlara iliĢkin konu ve sorunları iĢleyen dergilerden 

ilki olan Terakki-i Muhadderat (Kadınların Ġlerlemesi) çıkarılmaya baĢlanmıĢtır. Bu 

dergi erkekler tarafından çıkarılmıĢ ve kadınların eğitim, kamusal alan gibi konularda 

dile getirmekte oldukları sorunlarını kaleme almıĢtır. Ardından 1886 yılında ilk kadın 

dergisi ġüküfezar Dergisi bir kadın tarafından yayımlanmaya baĢlamıĢtır. Bu dergiler 

kadınların bazı sorunlarını dile getirmiĢ ve yavaĢ yavaĢ bu alanda kadınların da aktif 

olarak yer almasının önünü açmıĢlardır. Bu durum kadınların tüm gereksinimlerini 

kapsayacak nitelikte olan ilk kadın dergisi Hanımlara Mahsus Gazetenin çıkarılması 

ve 1895- 1908 yılları arasında yayınlanan en uzun ömürlü kadın dergisi olmasının 

temelini atmıĢtır (Tunalı, 1996: 9).  
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Osmanlı Devleti kadın hareketlerinin basınla tanıĢmasında II. MeĢrutiyet 

Döneminde bulunan özgürlük ortamının payı oldukça büyüktür. Halide Edip, Nezihe 

Muhiddin, Emine Semiye gibi önemli isimler dönemin kadınları ve kadın hareketleri 

üzerinde yol gösterici bir kimliğe sahip olarak bu durumu savunan yazı ve romanlar 

kaleme almıĢtır (ġengül, 2015: 22). Tüm bu geliĢmeler sonucu II. MeĢrutiyet dönemi 

sonunda kadın konusuyla ilgili aĢağı yukarı 40 kadar dergi ve gazete yayınlanmıĢtır 

(AltuntaĢ, 2013: 376). Serpil Çakır (1996: 37) tarafından kaleme alınan „Osmanlı 

Kadın Hareketi‟ baĢlıklı çalıĢmada, II. MeĢrutiyet‟in getirdiği özgürlük ortamında, 

belli aralıklarla yayınlanan çeĢitli kadın dergilerinden söz edilmektedir. Özellikle o 

dönemin edebiyatçı yazar öncü kadınları tarafından çıkarılan bu dergilerin önemlileri 

Ģunlardır: “Musavver Kadın, Kadın, Kadınlar Dünyası, Güzel Prenses, Kadınlık, 

Siyaset, Seyyale, Hanımlar Âlemi, Kadınlık Hayatı, Bilgi Yurdu IĢığı, Türk Kadını, 

Genç Kadın, Kadın Duygusu, gibi dergilerdir. 

1919 ve 1923 yıllarını kapsayan Milli Mücadele Dönemine gelindiğinde ise 

kadınlar miting meydanlarında, savaĢ alanlarında ve cephe gerisinde aktif olarak 

savaĢa katılır vaziyette bulunmuĢtur (Tunalı, 1996: 22).  

1.2.  CUMHURĠYET DÖNEMĠ KADIN HAREKETLERĠ 

Türkiye‟de feminizmin geliĢimini oluĢturan ilk aĢama olan Osmanlı 

Döneminin ardından ikinci aĢamasını Cumhuriyet Dönemi oluĢturur. Cumhuriyetin 

Kemalist kadın kimliği II. MeĢrutiyet Dönemi aydınlarının Türkçü ve Batıcı olarak 

ortaya koydukları görüĢlerinin bir sentezi olarak karĢımıza çıkmaktadır. Cumhuriyet 

Dönemi temel politikası Batıya yöneliĢ ve laik bir toplum oluĢturma Ģeklinde 

olmuĢtur. Cumhuriyet Dönemi kadın-erkek eĢitliği, eĢitlik ve yurttaĢlık gibi temel 

kavramlar çerçevesinde vurgulanarak kadınların da erkekler gibi Cumhuriyet 

rejiminin erdemli birer vatandaĢı olarak aynı haklara sahip olmaları savunulmuĢtur 

(AltuntaĢ, 2013: 377). 

29 Ekim 1923‟te Cumhuriyetin ilanı itibariyle kadınların kamusal alanda 

faaliyet göstermesini sağlayan yasal ve yapısal reformlar hızlanmıĢ, kızlara da 

erkeklerle eĢit eğitim hakkı verilmiĢtir. Cumhuriyetin kuruluĢunu takip eden yıllarda 

kadınlar, adalet, bilim ve siyaset gibi birçok önemli alanda kayda değer aĢamalar kat 
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etmiĢlerdir. Türk Ġnkılâbı ve Devrimlerinin bir sonucu olarak kadınlar, bilim, hâkim 

ve parlamento kürsülerine kadar yükselmiĢlerdir (Doğramacı, 1992: 3-4). 

Bu dönemde, kadınların kentsel mekânda görünmeleri ve erkeklerle ayrılma 

sınırlamalarını aĢıp bir arada toplumsal hayata katılmaları; karı-koca aile olarak 

beraber toplumsal hayatta yer almaları, baloların tertip edilmesi, akĢamüstü gidilen 

pasta salonları, ata binme, vb. “ecnebi” sayılan âdetler büyük itibar görmektedir 

(Göle, 1992: 57). 

Cumhuriyet Döneminin batı merkezli yolculuğunu tamamlamak amacı ile 

çeĢitli batı temelli faaliyetlerde bulunulmuĢtur. Kadın üzerinden gidilerek toplumu 

birçok alandan dönüĢtürmenin amaçlandığı bir alan olarak karĢımıza 1929 yılında 

düzenlenmeye baĢlanan güzellik yarıĢmaları çıkar. Bu yarıĢmalar ile Türk 

toplumunun kadın üzerinden ne denli bir mesafe kat ettiğinin ortaya konulması 

amaçlanmaktadır. Böylece 2 Eylül 1929 „da Türkiye‟nin ilk güzellik Kraliçesi Feriha 

Tevfik Hanım seçilir. 31 Temmuz 1932 yılına gelindiğinde ise Keriman Halis Dünya 

Güzeli olarak Türkiye‟nin durumunu Dünya‟ya sunmaktadır (ġengül, 2015: 26).  

Bu geliĢmelerin oluĢmasını sağlayan yasa olan Ġsviçre Medeni Kanunu 4 

Ekim 1926‟da mecliste kabul edilmiĢtir. Böylece cinsiyetçi yasalar ortadan 

kaldırılmıĢtır. Bu medeni kanunun kabulü ile kadınlar aslında iki alanda avantaj 

sağlamıĢtır. Bunlardan ilki kanun önünde eĢitlik ikincisi ise çok eĢliliğin ortadan 

kaldırılmasıdır. Ancak bunların yanı sıra bazı konularda kadınlar halen 

kısıtlanmaktadır. Ġsviçre Medeni Kanunu aslında kadınlara erkeklerle eĢit hakları 

vermemiĢtir. Aksine kadını ev kadını olarak erkeği ise kamusal yaĢamın aktörü 

olarak ele almıĢtır. Bu kanunda kadınların aleyhine olan ve 2001 yılında değiĢinceye 

kadar feminist kadınlar tarafından Ģiddetle eleĢtirilen bazı maddeleri Çaha (2010: 

141-142) Ģu Ģekilde ifade etmiĢtir: 

Erkeğin evin reisi sıfatıyla aile birliğini temsil etmesi, kadının çalıĢmasının 

kocasının iznine bağlanması, ailenin yerleĢeceği evin aile reisi olan erkek tarafından 

belirlenmesi, çocukların velayetinin babada kalması, kadının, ailenin ve çocuklarının 

bakımından sorumlu tutulması ve kadının ancak aile gelirine katkıda bulunmak 

amacıyla çalıĢma yaĢamına girebilmesi. Görüldüğü gibi Medeni Kanun kadını 

temelde ev kadını ve anne olarak kabul etmektedir. Nitekim Medeni Kanun‟da, 
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kadının hak ve görevleri arasında evi idare etmek, kocasının kendisine bakmasını 

istemek ve çocuklarla, eve bakmak vardır. 

1930 yılında çıkarılan Belediye Yasası ile kadınlar ilk kez belediye 

seçimlerinde seçme ve seçilme hakkı kazanmıĢtır. Köylerde muhtar olma ve belediye 

meclisine seçilme hakları ise 1933 yılında Köy Kanunu‟nda değiĢikliğe gidilerek 

sağlanmıĢtır. Son geliĢme olarak 1934‟te yapılan Anayasa değiĢikliğiyle de kadınlara 

seçme-seçilme ve milletvekilliği hakkı tanınmıĢtır (Aslan, 2016: 39). Cumhuriyetin 

ilk yıllarında Tek Parti yönetiminin direk faaliyete geçirdiği bu yasal düzenlemelerle 

bir bakıma feminizme söylenecek söz bırakılmamıĢ ve verilen haklarla eskiye oranla 

kadınların konumları oldukça düzelmiĢtir (Tunalı, 1996: 53). 

Kadınların en önemli tartıĢma konularından olan doğum izni, ilk kez 1930 

yılında hak olarak tanınmıĢtır. 1936 yılında yürürlüğe giren ĠĢ Kanunu ile de 

kadınların çalıĢma hayatına dair yeni düzenlemeler getirilmiĢtir. Bir yıl sonra 

kadınların yeraltında ağır ve tehlikeli iĢlerde çalıĢtırılması, ILO (Uluslararası 

ÇalıĢma Örgütü) SözleĢmesi ile yasaklanmıĢtır. Kadınların statüsünü yükseltmek 

amacıyla sürdürülen çalıĢmalar, “BirleĢmiĢ Milletler Ekonomik ve Sosyal Konsey” 

çatısı altında 1946‟ da oluĢturulan Kadının Statüsü Komisyonu‟nun öncülüğünde 

uluslararası bir önem ve resmiyet kazanmıĢtır. Türkiye Cumhuriyeti de bu tip 

çalıĢmalara ortak olma konusunda katılımcı olmuĢtur (Sallan Gül, 2008: 60-61). 

1.3. 1960-1980 DÖNEMĠ KADIN HAREKETLERĠ 

Cumhuriyetin ilanı ile birlikte Türk kadını, toplumun ekonomik, sosyal, 

toplumsal ve kültürel alanlarında geniĢ yer edinmeye baĢlamıĢtır. Eğitim 

kurumlarından bankalara, özel teĢebbüsten parlamentoya kadar uzanan her alanda 

kendilerine yer bulmuĢtur. Ancak çok partili hayata geçiĢle birlikte, devletin 

himayesini bazı alanlardan çekmesi kadınların bazı alanlarda gerilemesine yol 

açmıĢtır. Kadınların eğitim kurumlarında geniĢ bir Ģekilde yer almalarını devletin 

eğitim politikasına bağlamak mümkünken, ekonomik ve özellikle de siyasal yaĢamda 

kadınların kendi çaba ve gayretleri gerekmiĢtir. 1950‟den sonra kadınlara daha önce 

yüklenen Cumhuriyet‟in simgesi sıfatı ortadan kalkınca kadınlar siyasal yaĢamda 

gerileme yaĢamaya baĢlamıĢtır. Oysa tek parti yönetimi döneminde rekabete dayalı 

olmayan ortamda kadınlar dolaysız bir biçimde hükümetin sağladığı imkânlarla 
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parlamentoya girebilmiĢtir (Çaha, 2010: 126). Ancak çok partili sistem devletin 

imtiyazı altında siyasal yaĢama alıĢan kadınların aleyhine geliĢmiĢtir. Bu sebeple, 

1935 yılında 18 olan kadın milletvekili sayısı, kadınların eğitim oranının en yüksek 

olduğu 1991 yılında 6‟ya düĢmüĢtür (Çaha, 2010: 127).  

Tek baĢına kadınların çaba ve gayretleri toplumsal destek ve devlet 

politikaları olmadan kadınlar lehine somut bir netice ortaya çıkarmaya yetmemiĢtir. 

Uzun yıllar feminist hareket, baĢka projelerin çerçevesi altında ya da partilerin kadın 

kolları olarak hizmette bulunmuĢtur. 1961 Anayasası ile demokratik hak ve 

özgürlüklerin geniĢletilmesi toplumun bazı kesimlerinde büyük bir hareketlilik 

oluĢturmuĢtur. ĠĢçiler ve gençler yeni örgütlenme özgürlüklerinden yararlanmıĢ, 

haklarını geniĢletmeye çalıĢmıĢ buna paralel olarak sosyalist fikirler tartıĢılmaya 

baĢlanmıĢtır. Bu dönemde kadınların hemen hemen hiç varlık gösterememeleri 

dikkat çekici bir durumdur (Kılıç, 1998: 351). 

Türkiye‟de feminist hareket açısından 1960-1980 arası dönem aslında 

bağımsız feminist söylemlere pek rastlanılmadığı, ancak Türkiye‟nin yaĢadığı önemli 

siyasal ve sosyoekonomik geliĢmeler ıĢığında kadın konusuna yöneliĢte de ilginç 

geliĢmelerin yaĢandığı bir dönemi ifade etmektedir. Bu dönem içerisinde kadınlar 

temel olarak Kemalizm ve Sosyalizm çerçevesinde faaliyet göstermiĢtir (Tekin, 

2007: 37). 

 1950 sonrası dönemde, sadece parlamentoda kadın temsilinin azalması değil, 

buna paralel iki olgu daha ortaya çıkmıĢtır. Bu olgulardan ilki parlamentoya giren 

kadınların sergilediği davranıĢlarındaki değiĢmelerdir. Kadınlar mecliste bu dönemde 

her ne kadar sayıca azalmıĢ olsalar da, parlamentoda daha aktif olarak görev 

yapmıĢlardır. Ġkinci olguya bakıldığında ise, kadınlar temsilci olma olanağı 

bulamamıĢ olsalar bile, siyaset ile her düzeyde ilgilenen kadın sayısında yaĢanan 

artıĢtır. Partilerin kadın kollarının kurulması, büyük Ģehirlerde daha çok kadının 

siyasetle ilgilenmesine yol açmıĢtır. Bu duruma paralel nitelikte 1970‟lerde siyaset 

alanında aktif olan ve etkinliğini hissettiren kadın kolları ve bunlardan bağımsız 

olarak hareket eden aktif kadınlar ortaya çıkmıĢtır (Ayata, 1998: 238). 

Türkiye‟de 1970‟li yıllarda feminist harekette göreli olarak bir canlanma 

yaĢanmıĢtır. Buna temel olan geliĢmelerin baĢında 1973 yılında Cumhuriyet‟in 
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kuruluĢunun 50. yılı çerçevesinde kadınlar açısından çıkarılmaya çalıĢılan bilanço ve 

50. yıl kutlamalarına kadın derneklerinin aktif olarak katılması yer almaktadır. 

Ardından 1975 yılı içerisinde Ġlerici Kadınlar Derneği (ĠKD) kurulmuĢtur. Kurulan 

bu derneği Demokratik Kadınlar Birliği, Emekçi Kadınlar Birliği ve Devrimci Kadın 

Dernekleri izlemiĢtir. Tüm kurulan bu kadın dernekleri sol örgütlenmelerin kadın 

kolları olarak faaliyetlerde bulunmuĢtur (Tekeli, 1998: 340). O dönemin Türkiye 

solu, “emekçi kadınlar” için dahi olsa ortaya çıkan ayrı bir kadın örgütlenmesine 

olumlu bakmadığından, kendi varlığını meĢrulaĢtırmak için yoğun çaba harcamıĢtır. 

Gösterilen tüm çabaları kadınların ezilmiĢliğinden hareketle değil, kadınları sınıf 

savaĢına çekmenin önemini vurgulayarak yapmıĢtır. Bir burjuva hareketi olarak 

görülen feminizme karĢı olduğunu sık sık yineleyerek amacını yalnızca kadınların 

kurtuluĢu değil, kadın-erkek el ele devrime doğru ilerlemek olarak belirlemiĢtir 

(Kılıç, 1998: 353). 

Tüm bu geliĢmeler içerisinde kadınlar, politik açıdan hedef kitle haline 

getirilerek, dönemin sol siyasal yapıları tarafından baĢına, ilerici, devrimci, emekçi, 

demokratik sıfatları getirilen birçok kadın örgütleri kurarak bazı gruplar için iĢlevsel 

hale dönüĢtürülmüĢlerdir. Bununla birlikte, feminist bir söyleme sahip olmasa da 

dönemin sol partisinin politikalarına bağımlı olan Ġlerici Kadınlar Derneği‟nin 

kurulması, 1980‟ler öncesinde kadın örgütlenmelerinin varlığını göstermesi 

açısından önemli bir geliĢmedir (Tekin, 2007: 39). Bunun yanı sıra uluslararası 

alandaki geliĢmeler de Türkiye‟de kadın sorununu bir konu olarak gündeme 

gelmesinde etkili olmuĢtur. 1975 yılında Meksika‟da gerçekleĢtirilen BirleĢmiĢ 

Milletler‟ in düzenlemiĢ olduğu ilk Uluslararası Kadın Konferansı‟nın ortaya attığı 

en önemli iddialardan birini, modernleĢmenin beklenen sonuçları vermediği, tam 

aksine cinsler arasın var olan uçurumu daha da derinleĢtirdiği ve hatta modernleĢme 

sürecinde kadınların evvelce sahip oldukları bazı güç ve ayrıcalık kaynaklarından 

dahi mahrum kaldığı oluĢturmaktadır (Kandiyoti, 1997: 7). 

BirleĢmiĢ Milletler‟ in dünya çapında Kadınların On Yılı‟nı 1975 yılında ilan 

etmesi, bu bağlamda Mexico City, Kopenhag, Nairobi‟ de olmak üzere kadın 

sorunlarını temel alan üç dünya konferansı düzenlemesi, 1995 yılında ise Pekin‟de 

bir bilanço hazırlaması, kadın sorununun nasıl globalleĢtiğinin açık kanıtı 

niteliğindedir. Düzenlenen uluslararası toplantılar, dünya kamuoyuna dolayısı ile 
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Türk kamuoyuna yeni kavramlar getirmiĢtir (Unat, 1998: 331). 80‟li yıllardaki 

feminist hareketin potansiyeli bu aĢamalardan geçerek oluĢmuĢtur. 1970‟li yıllarda 

yaĢanan yasal ve siyasal giriĢimler, kadınların kendi bedenleri konusunda son söz 

sahibi olmaları gerektiği, kadının bulunduğu toplumsal konumunun özel kamu 

yönetimi birimleri anlamına gelen „ulusal mekanizmalar‟ yolu ile değerlendirilmesi 

zorunluluğunu, kadınlara eğitim, istihdam, aile planlaması konularında destekçi 

olunması gerektiği gibi konular ayrıntılı biçimde ele alınmıĢtır. 

1.4.  1980- 1990 DÖNEMĠ KADIN HAREKETLERĠ 

Feminizmin Türkiye‟deki tarihinin üçüncü aĢamasını, bu konuda çok büyük 

öneme sahip olan ve bir dönüm noktası olarak adlandırılan 12 Eylül 1980 Darbesi ve 

sonrasında gerçekleĢtirilen faaliyetler oluĢturmaktadır.  Bu dönem ortaya çıkan 

politik boĢluğu feminizm kendi aleyhine kullanarak kadınlar adına çeĢitli faaliyet 

gerçekleĢtirilmiĢtir. Mevcut siyasal ideolojiler içerisinde kendilerini ifade edemeyen 

kadın örgütleri,  1980‟li yıllardan sonraki dönemde bağımsız örgütlenme sürecini 

hızlandırmıĢtır. Feminist hareket, bu dönem içerisinde her biri kendi dergisini 

yayımlayan ve yayımladıkları dergilerde kendi söylemlerini geliĢtiren kollara 

ayrılmıĢ olsa da Türkiye‟ nin farklı Ģehirlerinde belirli konular çerçevesinde 

düzenlenen kampanya ve protestolarla her gruptan kadını bir araya getirebilen bir 

aktivizm olmuĢtur. Türkiye‟de feminist hareketin doğuĢu ve geliĢimi sürecinde 

1980‟ler, feminist hareketi önceki yıllardan ayıran nitelikte toplumsal imkânlarla 

feminizme toplumsal destek sağlayan geliĢmelere sahne olmuĢtur (Tekin, 2007: 57). 

1980‟li yıllarda feminist hareket, küçük gruplar halinde toplanarak bilinç 

yükseltme çalıĢmaları yapmaya baĢlamıĢtır. Yazarlar ve Çevirmenler Kooperatifi 

(YAZKO) tarafından Ġstanbul Gazeteciler Cemiyeti‟nde, yurt dıĢından gelen Fransız 

feminist Giselle Halimi‟nin katıldığı bir sempozyum düzenlenmiĢtir. Feminist 

bireyler, gerçekleĢtirilen dört günlük sempozyumda Giselle Halimi ile birlikte 

“feminizm” kavramını ilk kez kamuoyunda dile getirerek kadınların sorunlarını 

tartıĢmıĢtır (Kılıç, 1998: 355). 

Bu tarihlerden sonra feministlerin ilk görünürlüğü 1981 yılında Somut 

Gazetesi aracılığıyla olmuĢtur. Somut Gazetesinde feminist kadınlar haftada bir sayfa 

çıkararak kendilerini yeni bir kimlikle takdim etmiĢ ve feminizmin duyulmasını 
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sağlamıĢtır (AltuntaĢ, 2013: 380). Somut Gazetesi sayfası herhangi bir hiyerarĢinin 

ve liderliğinin olmadığı bir biçimde hazırlanarak, sözü olan ve ifade etmek isteyen 

tüm kadınların yazdıklarını yayınlamaya çalıĢmıĢtır. Ancak bu süreç yalnızca altı ay 

sürmüĢtür. Somut Gazetesinin yeni yönetimiyle anlaĢamayınca ayrılan kadınlar, 

1983‟te “ev içinde ve dıĢında çalıĢan kadınların emeğine dayalı ve bu emeği 

değerlendirme” amacıyla kurulan bir yayıncılık, hizmet, danıĢmanlık Ģirketi olarak 

oluĢturulan KÇ‟yi (Kadın Çevresi) kurmuĢtur. KÇ feminist kadınların kurmuĢ 

olduğu ilk tüzel kiĢilik olarak Türkiye tarihinde yerini almıĢtır (Tekeli, 1989: 38).    

KÇ‟nin ardından 1987 yılı 8 Mart Kadınlar Gününde „Feminist Dergisi‟ çıkarılmaya 

baĢlanmıĢ ve bu dergi ile toplumsal muhalefete yeni bir soluk getirilerek daha 

önceleri aĢağılama olarak kullanılan feminist kelimesine yeni bir tanım 

kazandırılmıĢtır. Aynı yıl içerisinde „Dayağa KarĢı DayanıĢma Kampanyası‟ açılmıĢ 

ve Ayrımcılığa KarĢı Kadın Derneği (AKKD) kurulmuĢtur. Dernek faaliyetleri ile 

Türkiye‟nin BirleĢmiĢ Milletler tarafından hazırlanan Kadınlara KarĢı Her Türlü 

Ayrımcılığın Önlenmesi SözleĢmesini (CEDAW) imzalamasını sağlamıĢtır. 1 Mayıs 

1988 yılında Sosyalist Feminist Kaktüs Dergisi çıkarılmaya baĢlanmıĢ ardından 1989 

yılında Ankara‟da Kadın DayanıĢma Derneği kurulmuĢtur (Tunalı, 1996: 57-58). 

1980‟li yılların feminist hareketi felsefesini ve programını, 1988 tarihli 

“Feminist Manifesto”da ortaya koymuĢtur. Bu manifestoya göre kadınların bedeni, 

emeği ve kimliğine el konulmuĢtur; dolayısıyla kadınların kurtuluĢu için, erkek 

egemenliğini ve ataerkil iliĢkileri kuran ve sürdüren bütün kurumlara savaĢ 

açılmalıdır gibi bir anlayıĢ benimsenmiĢtir. Manifestoya paralel olarak “Dayağa 

KarĢı Kampanya” yürüyüĢü kısa sürede kadınlara yönelik ev içi Ģiddete karĢı bir 

kampanyaya dönüĢerek “Kariye ġenliği”nin düzenlenmesinde etkili olmuĢtur 

(Tekeli, 1998: 342).   

Feminist hareket köktenci, demokrat, çoğulcu, katılımcı hatta bireyci bir 

hareket olarak faaliyet göstermiĢtir. Feminist hareket gruplara, bireylere ve 

inisiyatiflerine güvenen ve saygı, demokrasi, çoğulculuk gibi Türkiye‟deki siyaset 

yapma üslubunu tamamen değiĢtiren bir biçimde siyaset yaparak yol almıĢtır (Tekeli, 

1998: 40). Türkiye‟de feminist hareketin bağımsız ve etkili bir kimlik edinmesinde 

bir dönüm noktası olan 1980‟lerin sosyo-politik ve kültürel imkânları, feminizmi, 
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demokratik kültürün yerleĢip geliĢmesinde farklı seslerin ve renklerin temsilciğini 

üstlenme noktasında önemli bir konuma getirmiĢtir (Tekin, 2007: 65). Bu dönem 

sonrası feminizm Türkiye‟de hemen hemen her alanda faaliyet gösteren ve toplumsal 

yapı üzerinde etkisini artırmaya baĢlayan bir konuma gelmiĢtir. 

1.5.  1990 SONRASI KADIN HAREKETLERĠ 

Türkiye‟de feminizmin geliĢimsel süreci son olarak 1990‟lı yıllardan 

günümüze kadar olan süreci kapsamaktadır. 1980‟li yıllardaki kitlesel eylem, 

protesto ve kampanyaları feminist harekete bir hız kazandırmıĢtır. 1990‟lı yıllara 

gelindiğinde feminist hareketin kazandığı hız kurumsallaĢma sürecinin baĢlangıcını 

oluĢturmuĢtur. Demokrasiye geçiĢte önemli toplumsal aktörlerden olan feminizm, 

1990‟larda kendi bakıĢ açısını kazanarak kendi kurumsallaĢma sürecini baĢlatmıĢtır. 

Mücadelenin sürekliliği ve kazanımların kalıcılığı için, feminist hareket bir yandan 

kurumlarını oluĢturuyor bir yandan da kadın bakıĢ açısı kamu politikalarının içine 

sızıyordu. Feminist kadınlar sokaktaki protesto kimliğini yavaĢ yavaĢ bırakarak 

taleplerini, gerekli mercilere sistematik ve kurumsal bir iĢleyiĢle taĢımaya 

baĢlamıĢtır. 1990‟ların feminizmi, sokakta daha az görünen ancak, karar 

mekanizmalarını etkileyebilecek saygınlığa ve meĢruiyete sahip bir yapıya 

dönüĢmüĢtür (Tekin, 2007: 66). 

  1990‟lar feministlerin kendilerini projelerle tanımladıkları, feministler 

arasında tartıĢmanın ve iliĢkinin sınırlı olduğu, feminist grupların birbirlerinden pek 

beslenemediği, yasal değiĢikliklerle ilgili mücadelenin belirleyici olduğu, eylemlerin 

yerini lobi faaliyetlerinin aldığı bir dönemdir (Koçali, 2002: 85). Tüm kadınların 

kendi bulundukları yerlerde, kendileriyle aynı kaygıları taĢıyan kadınlarla bir araya 

gelip, kendileri için etken sorunlar çevresinde küçük gruplar oluĢturmaları ve 

birbirleriyle iletiĢim kurmaları amacıyla, kurumsallaĢma ve proje feminizmi 

döneminde, 90‟ların sonunda Pazartesi çıkmıĢtır. Feminist ve popüler dergi 

Pazartesi‟de tek kural, kadınlardan yana olan her Ģeyin desteklenip kadınların 

zararına olan her Ģeyin karĢısında olmaktır. Kadınlarla ilgili her Ģeyin yazıldığı 

Pazartesi, genel olarak, feminizmi yaygınlaĢtırmayı, daha geniĢ bir kadın kitlesini 

“kıĢkırtmayı” hedefleyen bir dergidir (Koçali, 2002: 74- 83).   
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1990‟lardaki kurumsallaĢmanın sadece feminist hareketin eseri olduğunu 

iddia etmek mümkün değildir. Çünkü, Türkiye‟nin taraf olduğu uluslar arası 

sözleĢmelerden doğan yükümlülükleri, 1995 yılında gerçekleĢtirilen IV. Dünya 

Kadın Konferansı baĢta olmak üzere 1990‟ların ortalarında yapılan BirleĢmiĢ 

Milletler zirveler zinciri ve 1990‟ların sonlarından itibaren bu zirvelerde alınan 

kararlara iliĢkin beĢ yıllık uygulamaların değerlendirildiği BirleĢmiĢ Milletler Özel 

Oturumları, kamu kesiminde oluĢan birikim, Türkiye‟deki siyasal konjonktürün 

elveriĢliliği gibi çeĢitli etkenlerin de kurumsallaĢmaya katkıları olmuĢtur (IĢık, 2002: 

59). Özellikle kadına yönelik Ģiddete ve cinsiyetçi ayrımcılığa karĢı kurumsallaĢma, 

uluslararası projelerin ölçütleriyle birlikte devamlılığı olan bir çözüm niteliğindedir. 

   1990 sonrası dönem kurumsallaĢma ve proje feminizmi üzerine 

yükselmiĢtir. Kadın meselelerinin tartıĢıldığı gruplar,  çalıĢma alanları, örgütlenme 

biçimleri ve kendilerine özgü bakıĢ açılarıyla çeĢitlilik kazanmıĢlardır. Hareketin her 

yere ve her konuya girmesi farklı çözüm önerilerini de getirmiĢtir. Kadın meseleleri 

artık sadece kadınların değil, devlet kurumlarının, kamu politikalarının önemsediği 

bir meseledir. Bireylerin eĢit katkı ve sorumlulukla kurdukları feminist bilinç 

temelinde oluĢan kurumsallaĢma, kadınların, karar mekanizmalarına kadın bakıĢ 

açısını kazandırmalarını ve bu karar mekanizmalarında etkin olmalarını sağlamıĢtır. 

Daha önceki dönemlerden farklı olarak doğrudan iktidarı ele geçirmek yerine, sivil 

toplum paradigmasıyla iĢleyen kurumsallaĢmıĢ hareket, iktidar üzerinde baskı 

mekanizması görevi görmektedir. Bu durum da sadece feminist hareket için değil 

toplumun tüm kesimleri için demokrasi yokuĢunun aĢılması yolunda önemli bir 

aĢamayı ve örneği teĢkil etmektedir ( Tekin, 2007: 78). 

Son olarak 2002 yılına gelindiğinde 1 Ocak 2002 tarihinde yürürlüğe giren 

Medeni Kanun‟da kadınların çalıĢması için kocalarından izin alması iptal edilmiĢtir. 

Erkeğin, ev içi mutlak hâkimiyeti kaldırılarak kadınlara eĢit statü getirilmiĢtir. 

Kadının kocasının yanına isterse kendi soyadını da ekleyebilmesinin önü açılmıĢ ve 

nüfus cüzdanlarında bulunan bakire, dul veya boĢanmıĢ ibareleri kaldırılmıĢtır 

(ġengül, 2015: 29). 
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

ARAġTIRMA BULGULARI 

1. ARAġTIRMANIN KONUSU 

Feminizm en sade anlatımı ile cinsiyetçiliği ve buna bağlı olarak oluĢan 

cinsiyet sömürüsünü, baskı, ihmal ve istismarları sonlandırmayı amaçlayan bir teori, 

harekettir. Birçok kiĢi tarafından feminizm, kadın-erkek eĢitliğini savunan 

kadınlardan ibaret olduğu savunulmaktadır. Ancak bu algı feminizmi kısıtlayan, 

yanlıĢ yorumlanan bir durumu ifade etmektedir. Bunun tam tersi feminizm aslında 

tüm toplumsal yapıda köklü bir değiĢikliği amaçlayan ve buna yönelik teori ve 

uygulamalar üreten geniĢ bir alanı ifade etmektedir (Hooks, 2014: 12-18). Bu 

noktada feminizm dünya genelinde varlığını sürdüren ataerkil sisteme karĢı gelerek, 

ataerkil sistem tarafından kadınlara yüklenen rollere itiraz etmektedir. Kadın ve 

erkek arasında toplumsal cinsiyete bağlı olarak oluĢturulan tüm rollerin erkeklerin 

kadınları baskılamak ve birer sömürü aracı haline getirmek amacıyla 

oluĢturulduğunu kabul eden feminizm bu noktada bazı toplumsal rollere karĢı 

çıkmaktadır. Ev içi ücretsiz emek, çalıĢma hayatında karĢılaĢılan dezavantajlı 

konumlar, neslin devamı için çocuk doğurma ve bakımını gerçekleĢtirme ortaya 

çıktığı günden bu yana feminizmin temel konuları arasında yer almaktadır. 

Fransız Devrimi ile beraber ortaya çıkan ve gün geçtikçe görünürlüğü artan 

feminizm kadınların cinsellikleri sonucu ortaya çıkan hamilelik ve ardından gelen 

annelik rolü üzerinde önemle durmaktadır. Bu durumun nedeni ise kadınların anne 

olduktan sonra karĢılaĢtıkları toplumsal rollerdir (Stone, 2019: 246-247).  

Bunun yanı sıra anne kavramı geçmiĢten günümüze kadar gelen tüm 

toplumlarda kadının neslin devamını sağlaması, erkeğe sağlıklı çocuklar verebilmesi 

ve bu çocukların bakım ihtiyaçlarını karĢılaması olarak anlamlandırılır. Günümüz 

çalıĢmalarına kadar, akademinin kadınların hayatları ve özel alana karĢı ilgisizlikleri 

kadınların doğum ve üreme gibi eylemlerinin de araĢtırma konularının dıĢında 

kalmasına neden olmuĢtur. Bu durumun kadınlar üzerinde ortaya çıkardığı etkiler, 

kadınların hayatları üzerinde yaĢanan değiĢimler ve en önemlisi de kadınların 

tercihleri olup olmadığı değerlendirilmemiĢtir. Kadın denildiği zaman mutlaka çocuk 
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doğurarak kutsal annelik mertebesine ulaĢması gereken bireyler akla gelmektedir 

(Miller, 2010: 56-58). 

Kadınların hem toplumsal yapı içerisindeki konumları hem de özel alanda 

kendilerine yüklenen sorumluluklar, 1793 yılında meydana gelen Fransız Devrimi 

neticesinde kadınların bu durumu sorgulamaya baĢlaması için bir dönüm noktası 

olmuĢtur. Bu dönemde kadınlar kamusal haklar talebi ile görünürlük kazanmıĢ ve 

faaliyetlerini feminizm adı altında yürütmüĢtür. Ortaya çıktığı günden bu yana 

dönemine, zamanına ve bulunduğu toplumsal yapıya göre sürekli olarak yeni alt 

kategorilere ayrılan feminizm temel olarak kadın hareketi adı altında belirtilmektedir. 

Ġlk ortaya çıktığı dönemde kadınların çalıĢma hayatı dıĢında bulunması ve 

buna paralel olarak ekonomik özgürlüklerini elde edememelerini eleĢtirerek 

kadınların çalıĢma hayatına katılımını sağlamıĢtır. Ancak kadınların çalıĢma hayatına 

katılımının sağlanması onlar üzerindeki toplumsal rol ve beklentilerde herhangi bir 

değiĢikliğe neden olmamıĢtır. Tam aksine kadınların karĢılıklı ve karĢılıksız emekleri 

daha da artmıĢtır. Kadınlar liberal feminizm sayesinde çalıĢma hayatına baĢladıktan 

sonra evde yemek yapma, temizlik, çocuk, yaĢlı bakımı ve eĢlerinin tüm isteklerini 

gerçekleĢtirme rollerine devam etmiĢtir. Bu durum liberal feminizmin yeterli 

olmadığını ve kadınlar üzerindekini baskının ortadan kaldırılması gerektiği fikrini 

ortaya çıkararak yeni bir feminizm akımının ortaya çıkmasına etki etmiĢtir. 

Liberal feminizmin eksiklerini ortadan kaldırmak amacıyla Marksist 

feminizm ortaya çıkmıĢ ve sınıfsal farklılıkların ortaya çıkardığı problemleri çözmek 

için bazı öneriler ortaya atmıĢtır. Ardından marksist feminizmin de tam olarak 

kadınların problemlerine çözüm getiremediği düĢüncesi ile ortaya radikal feminizm 

çıkmıĢ ve kadınlara toplum tarafından yüklenen neredeyse bütün rollerin 

reddedilmesi gerektiğini savunmuĢtur. AĢk, evlilik, aile, hamilelik, çocuk doğurma 

gibi sorumluluk isteyen tüm rollere karĢı çıkmıĢlardır. Radikal feminizmin ortaya 

çıkardığı sert fikir ve eleĢtiriler toplum tarafından tepkiye neden olmuĢtur. Bu 

durumun ardından daha ılımlı çözüm önerilerine ihtiyaç olduğu düĢüncesi ile ortaya 

sosyalist feminizm ortaya çıkmıĢtır. Mevcut problemlere yöneten kesim ve toplumsal 

yapı itibariyle orta yol bularak çözüm önerileri üretmeyi savunan sosyalist feminizm 

günümüzde de savunucusu fazla olan bir akımı temsil etmektedir. Son olarak tüm 
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cinsiyet ayrımcılıklarının temelini kökten ortadan kaldırmak amacıyla günümüzde 

postmodern feminizm akımı ortaya çıkmıĢ ve dil üzerindeki tüm cinsiyet 

ayrımcılıklarını ortadan kaldırmak için çeĢitli teoriler üretmiĢtir.  

Mevcut feminist akımlar savunularını ortaya koymak, bilinç yükseltme 

faaliyetleri gerçekleĢtirmek, toplumsal yapıda görünürlük kazanmak amacıyla dergi 

çalıĢmaları gerçekleĢtirmiĢtir. Yayımlanan dergiler ile hem kendi savunularını ortaya 

koymuĢ hem de mevcut sisteme, toplumsal yapıya eleĢtirilerini kaleme almıĢtır. 

Türkiye‟de de bu konu hakkında yayımlanan ve hâlâ yayımlanmakta olan dergiler 

mevcuttur. Bu dergiler feminist kadınlar tarafından hem kendilerini ifade edebilmek 

hem de toplumsal yapıyı eleĢtirmek amacıyla yayımlanan dergilerdir. 

Bu çalıĢma kapsamında da feminizmi benimsemiĢ ve kendini feminist olarak 

adlandıran bireylerin anneliğe bakıĢ açısını, kabullenme ya da reddetme durumlarını, 

annelik rolüne iliĢkin taleplerini ortaya çıkarabilmek amacıyla Türkiye‟de bir dönem 

yayımlanmıĢ Feminist Politika ve Amargi Dergilerinde annelik düĢüncesi, sosyolojik 

metotlar benimsenerek söylem analizi yöntemi ile sunulacaktır. 

Feminist Politika Dergisi 2009 yılının Ocak ayında yayın hayatına baĢlamıĢ 

olup 2015 yılında basılı yayımlarını durdurmuĢtur. Bu süre içerisinde 2009-2015 

yılları arasında üç ayda bir sayı çıkarmak suretiyle toplam 28 sayı yayımlamıĢtır. 

Dergi kapsamında Türkiye ve Dünya‟daki tüm feminist bireylerin makale, eleĢtiri, 

söyleĢi ve yorumları yayımlanmıĢtır.  

AraĢtırmanın diğer kısmını oluĢturan Amargi Dergisi 2006 yılında yayın 

hayatına baĢlamıĢ olup Feminist Politika ile benzer bir zamanda, 2015 yılında basılı 

yayımlarını durdurmuĢtur. Bu süre içerisinde 2006-2015 yılları arasında üç ayda bir 

sayı çıkarmak suretiyle toplam 37 sayı yayımlamıĢtır. Feminist Politika Dergisi ile 

hemen hemen aynı yazı türlerini barındıran Amargi Dergisi Feminist Politika 

Dergisine nazaran daha siyasi bir yaklaĢıma sahiptir. 

Bu çalıĢma kapsamında Feminist Politika Dergisinin 28, Amargi Dergisinin 

ise 37 sayısı annelik kavramı üzerinden söylem analizi yapılarak ortaya çıkarılmıĢ 

olup bulgular kısmında detaylı olarak ele alınmıĢtır. 
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2. ARAġTIRMANIN AMACI VE ÖNEMĠ 

Dünyada özellikle 21. yüzyılın ikinci yarısı itibariyle feminist söylemler 

geçmiĢten günümüze kutsal kabul edilen hamilelik, doğum ve annelik kavramları 

üzerinde bir yoğunlaĢma göstermiĢtir. 

Feminist teoride annelik üzerine kurulan düĢünceler ve ortaya çıkarılan 

teoriler feminizm akımları içerisinde farklı açılardan değerlendirilerek belirli bir 

aĢamaya gelmiĢtir. Özellikle 1970‟lerden sonra radikal feminizmin ortaya çıkıp 

görünürlüğünü artırması sonucu cinsellik, annelik ve rolün sorumlulukları üzerinde 

daha fazla durulmaya baĢlanmıĢtır. Bu durumun nedeni ise radikal feminizmin 

kadınların ikincil konuma getirilmesinde ana etken olarak aile ve kadın bedenine 

özgü olan doğurmayı görmesidir. Radikal feminizm bu noktada aile kurumuna ve 

annelik rolüne karĢı çıkarak kadınlar tarafından reddedilmesini savunur (Walby, 

2016: 13-15).  

Dünya genelinde bugüne kadar kadınların annelik rolü üzerine sayısız kitap, 

makale ve araĢtırma ele alınmıĢtır. Bu araĢtırmaların bir kısmı annelik rolünü doğal 

bir rol olarak kabul ederken bir kısmı ise kadınları eve kapatmanın yolu olarak 

değerlendirmektedir. Özellikle batı dünyasında bu konu hakkında fazlaca eser yer 

almaktadır. Simone de Beauvoir ile baĢlangıcı yapılan kadınlık ve annelik tartıĢması 

Kate Millet‟in yazdığı ve dünya genelinde fazlaca ses getiren Cinsel Politika kitabı 

ile devam etmiĢtir. Bu yazarların haricinde birçok feminist ve anti feminist kiĢiler 

tarafından annelik üzerine araĢtırma yazıları yazılmıĢtır. 

Bu çalıĢma kapsamında da Türkiye‟de bulunan feminist bireylerin annelik 

algısının ortaya çıkarılması, Türkiye literatürünün zenginleĢtirilmesi adına önem arz 

etmektedir. 

Türkiye‟de her geçen gün feminizmi benimseyen ve kendisini feminist olarak 

tanımlayan bireylerin sayısı artmaktadır. Türkiye‟de bulunan feministlerin 

feminizmin temel varsayımlarından hangilerini kabul edip hangilerini reddettiklerini 

belirlemek, toplumsal yapının Ģekillenmesinde önemli bir yer edinmektedir. Türkiye 

toplumu için önemli bir kavram olan anneliğin ülkenin büyük bir kesimi tarafından 

nasıl algılandığını belirlemek toplumsal yapı inĢasında önemli bir noktada yer 

almaktadır. Bu nedenle Türkiye‟de bulunan tüm feminist bireylerin düĢünce ve 
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araĢtırmalarına yer veren ve uzun yıllar yayım hayatlarını sürdürmüĢ iki dergi 

üzerinden araĢtırma yapılması Türkiye‟de bulunan feminist bireylerin birçoğunun 

düĢüncelerine ulaĢma imkânı tanımaktadır.  

Bu araĢtırmanın konusu kapsamında ele alınacak araĢtırma amaçları; Feminist 

Politika dergisinde annelik algısını ortaya çıkarmak; Amargi dergisinde annelik 

algısını ortaya koymak; Feminist Politika ve Amargi dergilerinde ele alınan annelik 

algısının benzer ve farklılıklarını ortaya çıkarmak olarak belirlenmiĢtir. 

Bu araĢtırmanın konusu kapsamında; 

Feminist Politika dergisi anneliğe karĢı nasıl bir düĢünce ortaya koymaktadır? 

Amargi dergisinde annelik düĢüncesi hangi bağlamda sunulmaktadır? 

Feminist Politika ve Amargi dergilerinde ele alınan annelik düĢüncesinin 

benzer ve farklı yönleri nelerdir? sorularına cevap aranacaktır. 

3. ARAġTIRMANIN KAPSAM VE SINIRLILIKLARI 

Bu araĢtırma konusu kapsamında feminist teori açısından anne kavramının 

algılanıĢ biçimini ortaya çıkarabilmek için kendisini feminist olarak tanımlayan 

bireylerin düĢünceleri araĢtırılmıĢtır. Bu araĢtırma kapsamında en fazla kiĢiye 

ulaĢabilmek amacıyla 2006-2015 yılları arasında feminist bireyler tarafından 

çıkarılmıĢ olunan tüm dergiler evren olarak belirlenmiĢtir. 

Ardından araĢtırmanın sınırlandırılması amacıyla 2006-2015 yılları arasında 

yayım yapan Amargi 3 Aylık Feminist Dergi ile 2009-2015 yılları arasında yayım 

yapan Feminist Politika Dergisi araĢtırma kapsamına alınmıĢtır. Amargi Dergisi 

2006-2015 yılları arasında toplam 37 sayı, Feminist Politika Dergisi ise 2009-2015 

yılları arasında toplam 28 sayı yayımlamıĢtır. 

Bu araĢtırma kapsamında Amargi Dergisi tarafından 2006-2015 yılları arası 

yayımlanan 37 sayı 3730 sayfa, Feminist Politika Dergisi tarafından 2009-2015 

yılları arasında yayımlanan 28 sayı 1903 sayfa örneklem olarak alınmıĢtır. 
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4.  ARAġTIRMANIN YÖNTEMĠ 

4.1.  VERĠ TOPLAMA YÖNTEMĠ 

Bu araĢtırma kapsamında veri toplama yöntemi olarak içerik analizi 

kullanılacaktır. Ġçerik analizi ve mevcut teknikleri bir söylemi anlama ve yorumlama 

aĢamasında öznel etkenlerden ayrılmayı sağlama amacını taĢımaktadır. Okuyucunun 

bilgi, sezgi, değer, tutum ve referansları çerçevesinde kolayca yapılan yorumlamalara 

karĢı nesnel bir okuma prensibi getirmektedir. Ġçerik analizi, mesajda bireyleri 

görünmeden etkileyen öğe ve yapıların belirlenmesine yönelik ikinci bir okumadır 

(Bilgin, 2014: 1). Bu kapsamda içerik analizi yöntemlerinden Fairclough‟un 

geliĢtirdiği eleĢtirel söylem analizi tekniği uygulanmıĢtır. Fairclough‟a göre 

söylemlerin analizi üç boyutta gerçekleĢtirilebilir. Birinci boyutta söylem bir metin 

olarak ele alınmaktadır. Metin bütün olarak bir söylem gibi görülmektedir. Ġkinci 

boyutta söylem, metin ile yorumlama, üretim ve tüketim aĢamaları arasındaki 

etkileĢim gibi görülmektedir. Üçüncü boyuta gelindiğinde ise söylem mevcut metnin 

üretilip yorumlandığı bir bağlamdır (Fairclough, 1988: 98-99). 

Bu araĢtırmada Feminist Politika ve Amargi Dergileri metin olarak ele 

alınmıĢtır. Feminist Politika dergisinin 28 sayısı, Amargi dergisinin ise 37 sayısı 

değerlendirilmiĢtir. Feminist Politika dergisinin her sayısı ortalama 60-70 sayfadan 

oluĢmaktadır ve toplam 1903 sayfası incelenmiĢtir. Amargi dergisinin ise her sayısı 

ortalama 60-120 sayfadan oluĢmaktadır ve toplam 3730 sayfası incelenmiĢtir. 

Söylem analizi yönteminde analiz birimi olarak tümce, paragraf veya konuĢma metni 

ele alınabilmektedir. Bu çalıĢma kapsamında analiz birimi olarak her dergiden anne 

düĢüncesiyle ilgili metinler, paragraflar, tümceler seçilmiĢtir. 

Fairclough‟un ortaya çıkarmıĢ olduğu teknik esasında anne olgusunu 

gösteren “anne, doğurmak, çocuk bakımı” birer yüklem olarak ele alınmıĢtır. 

Ardından bu yüklemlere ait metinler seçildikten sonra belirli anahtar kelimeler 

belirlenmiĢtir. Sonuç olarak Fairclough‟un oluĢturduğu modelin üçüncü boyutu esas 

alınarak metin değerlendirmeleri toplumsal bağlam çerçevesinde incelenmiĢtir 

(Fairclough, 1988: 99). 
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Bu çalıĢmada veri analizi yapmak için nitel araĢtırma yöntemleri içesinde yer 

alan söylem analizi tekniği kullanılmıĢtır. Söylem analizi yöntemi yazılı ve ya sözlü 

eserler üzerinden yapılan geniĢ bir yorumlama yöntemidir. 

KiĢilerin ve kurumların (sosyal gruplar, siyasal parti, toplum içiriĢinde yer 

alan alt ve üst kimlikler, vb…) belirli sosyokültürel çevreler içerisinde dili nasıl 

kullandıklarını, o dile hangi anlamları yüklediklerini ve bu anlamlar doğrultusunda 

kendi gerçekliklerini nasıl oluĢturduklarını ele alan, tercih edilen iletiĢim kalıplarının 

sosyokültürel normlar ve beklentilerle olan iliĢkilerini araĢtıran söylem analizindeki 

temel vurgu noktası söz konusu konuĢmaların ve/veya yazılı iletiĢimin yapıldığı 

sosyokültürel çevrenin, güç iliĢkilerinin özelliklerinin tanıtılması ve 

değerlendirilmesidir (Çelik ve EkĢi, 2008: 17). 

5.  ARAġTIRMA BULGULARI 

5.1.  FEMĠNĠST POLĠTĠKA VE AMARGĠ DERGĠLERĠ 

5.1.1.  Feminist Politika 

5.1.1.1.  Feminist Politika Dergisinin Yayın Hayatına BaĢlaması 

AraĢtırmamız konusunda ele alınacak ilk yayın olan Feminist Politika Dergisi 

2009 yılının Ocak ayında bir grup feminist aktivist birey tarafından yayım hayatına 

baĢlamıĢtır. 2007 yılında Ġstanbul Sosyalist Feminist Kolektif Vakfı‟nın kurulması ile 

temellerini atmaya baĢlayan Feminist Politika Dergisi bu vakfın kurucuları ve üyeleri 

tarafından 2009 yılından 2015 yılına kadar üç ayda bir sayı yayımlayarak toplam 28 

sayı çıkarmıĢtır (Anonim, 2008). 

2015 yılına gelindiğinde toplumsal yapı üzerindeki değiĢmeler, vakfın kendi 

içerisindeki yenilenme çalıĢmaları ve hukuksal etkenler neticesinde yayın hayatını 

durdurmaya yalnızca internet üzerinden blog yazıları Ģeklinde yayın yapmaya karar 

vermiĢtir (Anonim, 2008). 

5.1.1.2.  Feminist Politika Dergisinin Konusu ve Yayımlanma Amacı 

Feminist Politika dergisi hem mevcut Sosyalist Feminist Kolektif Vakfı‟nın 

hem de sistem, sistem dıĢı var olan feminist politika ihtiyaçlarının tartıĢılması sonucu 
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ortaya çıkan fikirler etrafında ĢekillenmiĢ bir dergidir. Tüm feminizm akımlarının ve 

tüm feministlerin erkeklerden, devletten ve hatta sermayeden bağımsız olarak 

seslerini duyurabilmeleri adına kurulan dergi tüm feministlere açık olarak yayıma 

baĢlamıĢtır.  

Feminist Politika dergisinin yayımlanma amacı Türkiye ve Dünya üzerinde 

erkek, devlet, örgüt ya da sermaye herhangi bir nedenden dolayı mağdur olan 

kadınların siyasi, sosyal ve kamusal mücadelelerini dile getirmektir. Feminist 

Politika dergisi her sayısında bir dosya baĢlığı belirleyip mevcut sisteme eleĢtiriler 

getirerek yeni politikalar üretmeyi amaçlamıĢtır. Bunun yanı sıra sistem içi ve sistem 

dıĢı feminizmin tüm renklerini yansıtarak siyasal hayat üzerinde etkili olabilmek 

adına çeĢitli yayım çalıĢmaları gerçekleĢtirmiĢtir. 

5.1.1.3.  Feminist Politika Dergisinin Yapısal Özellikleri 

Feminist Politika dergisi yapısal olarak 23x33 santimetrelik bir boyuta sahip 

olup genel olarak dergilerin sayfa sayıları 60-70 sayfa aralıklarında bulunmaktadır. 

Feminist Politika dergisinin tüm sayılarında, kapak tasarımı genellikle kadın 

çalıĢmaları ve kadın hareketlerinde kullanılan mor rengin hâkim olduğu bir Ģekilde 

tasarlanmıĢtır. Dergi içerik olarak her sayısı için ayrı dosya konusu belirlemektedir. 

Mevcut dosya konularını derginin çıkacağı dönemin toplumsal ve siyasi olayları 

açısından belirlemektedir. 

5.1.2.  Amargi Dergisi 

5.1.2.1.  Amargi Dergisinin Yayın Hayatına BaĢlaması 

Bu araĢtırma kapsamında ele alınacak ikinci yayın olan Amargi Dergisi 2006 

yılının Haziran ayında Feminist Politika Dergisi gibi bir grup feminist birey 

tarafından yayım hayatına baĢlamıĢtır. 2006 yılında Ġstanbul‟da çıkarılmaya baĢlanan 

Amargi, kurucuları ve üyeleri tarafından 2006 yılından 2015 yılana kadar üç ayda bir 

sayı yayımlayarak toplam 37 sayı çıkarmıĢtır. 

2015 yılına gelindiğinde toplumsal yapı üzerindeki değiĢmeler ve hukuksal 

etkenler neticesinde Feminist Politika gibi yayım hayatını durdurmaya karar 



90 

 

vermiĢtir. 2015 yılından sonra yalnızca internet üzerinden blog yazıları Ģeklinde 

yayım yapmaya devam etmiĢtir. 

5.1.2.2.  Amargi Dergisinin Konusu ve Yayımlanma Amacı 

Amargi dergisi 2006 yılı itibariyle konu itibariyle toplumsal yapı ve mevcut 

iktidar sistemi içerisinde kadınların maruz kaldıkları dezavantajlı durumlar, ihmal ve 

istismarlar, siyasi açıdan kadınları ilgilendiren kanun ve kanun tasarılarına yönelik 

değerlendirme, makale, söyleĢi ve demeç yazıları barındıran bir dergi olma 

iddiasındadır (Anonim, 2016). 

Amargi dergisinin yayımlanma amacı feminist politika ve feminist teorinin 

iliĢkilerinin zayıfladığı tespitinden hareketle hem politik hem de teorik alanlarda 

faaliyet göstermektir. Dergi içerisinde yalnızca belirli bir fikre ya da gruba mensup 

kadınların değil tüm farklı görüĢleri benimseyen kadınların yazılarına yer vermek 

derginin bir diğer amacıdır. Dergi editörleri farklı düĢünce ve fikirlerin bir arada 

bulunarak zenginleĢeceğini belirtmektedir. 

Amargi dergisi tüm siyasi düĢünce ve toplumsal yapılar içerisinde kadınlar 

üzerinden yapılmak istenen eylemlerin tüm yönlerini ele alarak kadınlar üzerinde 

toplumsal bilinç oluĢturmak amaçlamaktadır. 

5.1.2.3.  Amargi Dergisinin Yapısal Özellikleri 

Amargi dergisi yapısal olarak 21x30 santimetrelik bir boyuta sahip olup genel 

olarak 60- 120 sayfa aralığında yayımlanmıĢtır. 

Amargi dergisinin de tüm sayılarında Feminist Politikada olduğu gibi kapak 

özellikleri genellikle kadın çalıĢmaları ve kadın hareketlerinde kullanılan mor rengin 

hâkim olduğu bir Ģekilde tasarlanmıĢtır. Dergi içerik olarak her sayısı için ayrı bir 

kadınları ilgilendiren siyasi bir dosya konusu belirlemektedir. Mevcut dosya 

konularını derginin çıkacağı dönemin siyasi olayları açısından belirlemektedir. 
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5.1.2.  AraĢtırmaya ĠliĢkin Bulgu ve Açıklamalar 

5.1.2.1.  Feminist Politika ve Amargi Dergilerinde Anne Kavramı 

5.1.2.1.1.  Birinci Yüklem: Anne 

Dünya genelindeki tüm din, kültür ve toplumsal yapılarda annelik üzerine 

mevcut bazı kalıp yargılar yüklenmiĢ durumdadır. Annelik konusu Feminist Politika 

ve Amargi dergilerinde önemle üzerinde durulan konulardan birini oluĢturmaktadır. 

Feminist Politika ve Amargi dergilerinde yer alan farklı yazarlar tarafından kaleme 

alınmıĢ birçok yazının anneliğe ve bu durumun kadınlar üzerindeki etkilerine 

değindiği görülmektedir. 

FP (Feminist Politika) Dergisinin ikinci sayısında yer alan bir yazıda 

kadınların annelik rolleri gereği çalıĢma hayatında büyük problemler yaĢadıkları dile 

getirilmektedir. Kadınların çalıĢma hayatında kendi bedenleri üzerinde iĢ yeri 

patronlarının hâkimiyet kurduğunu ve hamile kalma durumlarına kadar karıĢma 

durumu yaĢandığını belirten yazı kadınların doğum sonrası da annelik rolü gereği 

doğum izninin bitiminde iĢ yaĢantısına dönmekte sorunlar yaĢadığını Ģu ifadeler ile 

belirtmektedir: 

(…)Hamile kaldığını nasıl açıklayacağını düĢünen arkadaĢlarım oldu. ĠĢten atılmazsın 

ama görev değiĢikliği olabilir. Benim bu sene doğum yapmam yasak diyen kadınlar 

biliyorum. Ayrıca hamile kalıp doğurduğunda da sorunlar peĢini bırakmıyor elbette. 

Örneğin bir kadın anne oldu. Doğum izni konusunda BM‟de sorun yaĢamaz çünkü zaten 

doğum izni o kadının yasal hakkıdır. Ancak doğum izni bitti. Çocuğu 3-4 aylık oldu. 

Kadın çalıĢmaya döndüğünde çocuğunu bırakabilecek herhangi bir kreĢ ya da bakım 

ünitesi bulamaz (…) (Mollaoğlu ve Eylem, 2009: 10). 

FP Dergisinde yer alan bu ifadeye paralel olarak AD‟nin (Amargi Dergisi) 

yedinci sayısında: 

(…)Kamusal alan meslek dahil her yönü ile erkeğe aittir. Kadın bu kural ve normlara 

tabi olduğu ölçüde tanınır, hak elde eder, korunur ve tanınmaya layık hale gelir. 

Kadın annedir, karıdır, kız kardeĢtir. Bu ve benzeri kimlikler onları ait oldukları 

alanda özne konumuna getirir. Ataerkil yapının kadına biçtiği öznelik bu rollerle 

tanımlanan kısıtlı bir özneliktir (Durudoğan, 2007: 49). 

Ġfadeleri ile kadınların kamusal hayat ve iĢ hayatında karĢılaĢtıkları tüm 

sorunların annelikten ve erkek temelli yapıdan kaynaklandıklarını belirtmektedir. 

Ancak feminist bireylerin dile getirdiği bu durum aslen Sanayi devrimi ve kapitalist 

sistemin iĢ birliği sonucu ortaya çıkmıĢtır. Sanayi devrimi sonucu kadınlar ekonomik 
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anlamda iki tür mağduriyet yaĢamıĢtır. Bu mağduriyetlerin ilkini ailenin artık 

ekonomik bir birim olmaktan çıkması oluĢturmaktadır. Ġkinci mağduriyet ise; sanayi 

burjuvazisinin kadın emeği üzerinde bazı emellerinin olması ve kadınların erkeklerin 

yarı ücretine fabrikalarda çalıĢmaya baĢlamalarıdır. Burada göz ardı edilmemesi 

gereken durum ise bu mağduriyetlerin sanayi toplumunun ürünü olmasıdır (ġiĢman, 

2018: 77). 

FP Dergisinin ikinci sayısında yer alan bir baĢka yazıda ise özel gereksinimli 

çocukların tüm bakımının annelik rolü etrafında yalnızca kadınlar üzerinde 

değerlendirilmesi eleĢtirilmektedir. Bu durumun kadın ile erkek arasında annelik ve 

babalık rolleri etrafında eĢit Ģekilde dağıtılması gerektiği ve bu durumun toplumsal 

yapıya kabul ettirilmesi gerektiği üzerinde durulmaktadır: 

(…)Kadınların annelik duygusu ile ilintili olarak yaĢadığı bu ağır duyguyu; toplumu bu 

çocuklar ile ilgili olarak bilgilendirerek ve bu çocukların kendi yaĢıtları ve onların 

ebeveynleri ile sosyal etkileĢime girebilecekleri kaynaĢtırma programları oluĢturarak; 

çocuğu yetiĢtirme sürecinin sadece kadına ait doğal bir görev olduğu anlayıĢını 

yıkabilecek ve bu emek sürecinin anne ve babanın ortak görevi olduğu anlayıĢını 

topluma yayacak ücretsiz eğitimler düzenleyerek hafifletebiliriz (Baldız, 2009: 72). 

Bu ifadeye benzer AD‟nin ikinci sayısında kaleme alınan “Kayıp Annelerinin 

Şiddete Tanıklığı” adlı yazıda annelik görevinin mevcut toplumsal yapı üzerinden 

kadına atfedilen bir görev olduğu üzerinde durulmaktadır. Bunun yanı sıra anneliğin 

kadın için sürekli fedakârlık gerektiren bir rol olduğu ve bu rol gereği kadının 

kendinden vazgeçerek yalnızca çocuk için yaĢaması gerektiği düĢüncesi Ģu ifadelerle 

anlatılmaktadır: 

(…)Tanım ve pratik bağlam arasındaki çatıĢma, bize annelik politikasının ipuçlarını 

verebilir. BaĢka birçok toplumda olduğu gibi bu toplumda da annelik yüceltilmiĢ bir 

konumdur. En baĢta milliyetçilik söylemi anneliğe yatırım yapar, “milletin anaları” 

kutsal sayılır, baĢ tacı edilir. Piyasa, çağdaĢ yaĢam gibi baĢka birçok söylemde anneleri 

hedef kitlesi olarak seçer. Anneliğin tanımlanmasındaki kilit sözcükler fedakârlık ve 

diğergamlıktır (kendinden vazgeçiĢ) (Ahıska, 2006: 21). 

Yukarıda yer alan iki ifade anneliğin kadınlara ekstra sorumluluk 

getirmesinden dolayı olumsuz bir durum olduğunu ifade eder. Ancak bu durumun 

tam tersi anneliğin içgüdüsel olduğu da savunulmaktadır. Kadın hamile kaldığı andan 

itibaren çocuğu ile bir bağ geliĢtirmeye baĢlar. Ġçgüdü kadınlığa özgü olduğundan 

dolayı kadınlar anneliği bilir, erkekler ise çocuk bakımını öğrenmeye ihtiyaç duyar. 

Bu nedenle çocuk bakımında annelik öncelenmektedir (Sever, 2015: 2). 
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Feminizmin annelik üzerinde getirdiği bir baĢka eleĢtiri anneliğin getirdiği 

rollerdir. Bu durum FP Dergisinin üçüncü sayısında yer alan ve kadınların ev içi 

iĢlerinin tüm sorumluluğunu yüklenmelerini eleĢtiren yazıda anneliğin kadınların 

yaĢantılarını sekteye uğratan ve onlar için adaletsiz bir ortam sunan rol olduğu 

Ģeklinde dile getirilmektedir: 

(…)ÇalıĢan kadın/ anne sıfatlarının üstüme bindirdiği yüklerdeki adaletsizliğin 

farkında olmaya baĢlamıĢtım. Ancak adaletin nasıl sağlanacağı hakkında kafamda 

karıĢıktı. Ta ki feminizmle tanıĢıncaya kadar… Bugün geriye dönüp baktığımda 

kendime söylediğim tek Ģey var. Ne kadar bilinçsiz ve safmıĢım! (Baki, 2009: 29) 

AD‟nin on beĢinci sayısında ise bu durum kadınların hem çalıĢma hayatı hem 

de cinsellikleri üzerinden “(…)Kadınlarında annelik dıĢındaki var olma biçimleri, 

yani cinsellikleri, siyasi mücadeleleri, ya da kariyer sahibi olma arzuları ancak 

“çocuk da yaparım, kariyer de” biçimiyle kerhen kabul görüyor (Sirman, 2009: 20)” 

cümlesi ile yaptırım uygulanmak istendiği ifade edilmektedir. Ancak bu tanımlama 

cinselliği yalnızca kadınlar üzerinden değerlendirilen bir durum konumuna 

getirmektedir. Halbuki cinsellik bireylerin sorumluluk duygularını ortaya çıkaran ve 

toplumsal yaĢamda düzen sağlayan unsurlardan birini oluĢturmaktadır. Feminizm 

tarafından cinsellik üzerinde eleĢtiriler getirerek seküler bir dönüĢüm oluĢturmak, 

toplumsal olarak sorumluluk duygusundan yoksun bireylerin ortaya çıkmasına etki 

etmektedir. 

FP Dergisinin üçüncü sayısında yer alan diğer bir yazıda ise annelik deneyimi 

yaĢayan ve ardından feminist olan bir kadının yaĢadığı bu deneyim ile ilgili 

düĢünceleri yer almaktadır. Bu düĢünceler içerisinde anneliğin toplumsal yapı 

içerisinde kadınlar için bir suçluluk duygusu oluĢturduğu ve anne olan kiĢi üzerinde 

bir kısıtlama oluĢturduğu Ģu cümleler ile ifade edilmektedir: 

(…)Kızımı doğurup büyüttüğüm süreçte anneliğin bitmez tükenmez bir suçluluk 

olduğunu da öğrenmiĢtim. Anneliğimi hep baĢka kadınlarla kıyaslamak ve oradan 

hiza almak zorundaydım. Ġkimiz içinde en doğrusunu yapmaya çalıĢmak, kalbim 

doğruyu yaptığımı söylese de suçluluğun yakamı bırakmadığı, zorlu zamanlara 

yayıldı (Yetener, 2009: 42).  

FP Dergisinde yer alan bu ifadeye yakın AD‟nin on beĢinci sayısında yer 

alan: 

(…)Annelik ev içine kitlenmiĢ, nerede olursa olsun aklı oraya yoğunlaĢmıĢ bir 

örgütlülük hali Kadınlara epeyce zarar veren bir örgütlülüktür bu. Kendine zaman 

ayıramama, aileye artan bir bağımlılıkla bağlanma, çocuğuma yeterince zaman 
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ayıramıyorum diyerek en ufak Ģeyde kendini suçlama, hangi sınıftan olursa olsun 

çalıĢırken günün her saati kafasının bir yerinde acaba uyudu mu, bir yeri ağrıyor mu, 

gazını çıkardı mı gibi boktan konularla meĢgul olmaktır (Akkaya,2010: 68). 

Ġfadesi anneliğin gereksiz ve kadınlar için kısıtlayıcı bir durum olduğunu 

savunmaktadır. Bu düĢünceye karĢın böyle bir durumun ortaya çıkmasındaki asıl 

etkenin aslında toplumu yöneten kesim tarafından oluĢturulduğu görüĢü yer 

almaktadır. Bu düĢünceye göre feminizmin annelik üzerinde bu kadar yoğunlaĢması 

ve kadınların annelik durumlarını toplumsal yapı içerisinde Ģekillendirerek 

reddedilmesini sağlaması aslında yeni bir hükümet etme tekniğinin oluĢturulmasını 

ifade etmektedir (Bayraktar, 2011: 32). 

FP Dergisinin dördüncü sayısında yer alan söyleĢiye bakıldığında anne 

olduktan sonra feminizm ile tanıĢan kadınların düĢüncelerine yer verilmiĢtir. Bu yazı 

içerisinde hamilelik durumunun kadını kısıtlayan ve dar bir koridora hapseden çıkıĢı 

olmayan bir yol olduğu betimlemesi yapılarak kadın üzerindeki baskısı Ģu ifadelerle 

dile getirilmiĢtir: 

(…)Hamileliği reddettiğimi sonradan anladım. Tabii bir yandan da bir sorumluluk 

var. Doğurduktan sonra da annelik sevincinden çok bebeğe acıdım. DoğurmuĢ 

arkadaĢlarım vardı, onlar bebeklerini övüyorlar sürekli, bana güzel gelmiyor 

bebeğim. (…)Ben aslında Ģunu farkettim: Doğurmak bir gereklilik değilmiĢ. Ben 

bunu nasıl düĢünemedim. Ben doğurduğuma çok piĢman oldum. Yani bir okula 

gidersin bırakırsın, bir iĢe girersin çıkarsın, bunu nereye bırakacağım, dönemiyorum 

bir koridora girdim ve hareket edemiyorum(…) (SöyleĢi, 2009: 46- 48). 

AD‟nin otuz üçüncü sayısında kaleme alınan ve bir roman değerlendirilmesi 

yapılan yazıda ise aynı durum roman yazarı tarafından anneliğin kadınların kendi 

seçim hakkı olduğunu ve eğer isterlerse anne olabileceklerini dile getirilmektedir. 

Yazar toplumsal yapı içerisinde kadınlara dikte edilen annelik rolünü kabul edip 

etmemenin kadınların özgür iradelerine bağlı olduğunu belirtmektedir: 

(…)Sanki dünyadaki varoluĢ sebebi annelikmiĢ ve onu da layıkıyla becerememiĢ 

gibi, suçluluklar, değersizlik, yetersizlik duyguları içinde kıvranıyor. Ben bu 

romanda, hayır annelik bizim kolumuz bacağımız gibi bir parçamız değil. 

Seçebileceğimiz, kabul veya reddedebileceğimiz bir rol diyorum. Tabii bu rolü 

çocuğu doğurduktan sonra reddederseniz, iĢler baĢka bir boyuta taĢınıyor ve epey 

karmaĢıklaĢıyor (Çağlayan, 2014: 123). 

Ġki dergide de yer alan ifadeler kadınların annelik durumlarının erkekler 

tarafından kendilerine yüklenen ve baskı ile kabul ettirilmeye çalıĢılan bir yapıda 

olduğunu aktarmaktadır. Ancak baĢka bir bakıĢ açısından bakıldığında kadının 

annelik durumundan uzaklaĢmasına neden olan durumun Sanayi devrimi sonrası 
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ortaya çıkan refah politikaları olduğu görülmektedir. Ayrıca kadını yeniden çocuk 

yapmaya teĢvik eden, çocuğun bakımını kadına yükleyen sisteminde yine refah 

politikaları olduğu ortaya çıkmaktadır. Bu durumda aslında kadının annelik özelliği 

erkekler tarafından değil aksine toplumsal inĢa sürecini kendi çıkarları için 

kullanmak isteyen sistemler tarafından algı kontrolü çerçevesine alınmıĢtır (GüneĢ, 

2019: 8).  

FP Dergisinin beĢinci sayısında yer alan bir yazıda politik yapı içerisinde yer 

alan anneliğin toplumsal yapıda kadınları hangi yöne doğru çekmeye çalıĢtığı 

belirtilmektedir. Toplumsal rollerin dayatmaları olmadığı takdir de aslında anneliğin 

feminizm içerisinde kabul edilebilir bir durum olduğu belirtilmektedir. Ancak 

toplumsal dayatmalar neticesinde kadınların annelik rolünün onları kısıtlamaya ve 

belirli bir kalıba sokmaya zorlayan bir rol olduğu Ģu cümleler ile ifade edilmektedir: 

(…)Annelik bir yandan toplumda kadınlığın en kabul edilebilir hali; cinsel bir özne 

olarak son derece tehdit edici olduğu için annelik, tehditkâr kadın cinselliğini 

bertaraf ederek, kadını cinsel arzularından arınmıĢ bir “anne” haline getirerek 

evcilleĢtiriyor. Düzen bozucu kadınlar “saygın” annelere dönüĢtürülüyorlar böylece. 

(…) Sonuçta Ģunu söyleyebiliriz, annelik çatıĢmalı bir kimliktir, kadınlar için bir 

mücadele alanıdır. Annelik deneyimi ilkesel olarak kadınlığa ve kadınların 

kurtuluĢunu savunan feminizme ters düĢmez (Ahıska, 2009: 14-15). 

FP Dergisinin altıncı sayısında „Yuvarlak Masa‟ baĢlığı altında ele alınan ve 

feminist kadınların hamilelik üzerinde yaptıkları konuĢmalar bulunan yazıda 

hamileliğin kadınların en doğal hakkı olduğu dile getirilmektedir. Ancak bu söylemin 

ardından annelik durumu ile ilgili aynı düĢünceler devam etmemektedir. Hamilelik 

süreci sonucunda kadına yüklenen annelik kimliğinin kadınlar üzerinde getirdiği 

baskı neticesinde kadınlar hamileliğe değil ancak annelik rolüne karĢı olduklarını 

aĢağıdaki paragrafta ifade edilen Ģekilde dile getirmektedir: 

(…)Kadınların doğurması halinden rahatsız değilim, buna karĢı değilim, bunun 

olmaması gereken bir Ģey olduğunu düĢünmüyorum, hatta gayet kadınsal bir durum 

olduğunu düĢünüyorum; yaĢamak istedikten sonra bunu kadınların sonuna kadar en 

iyi koĢullarda yaĢamasını gerektiğini düĢünüyorum. Doğurduktan sonrası içinse, 

annelik durumuyla ilgili bir sıkıntım var. (…)Ama bana yolun baĢındayken, bir sene 

önce, bugünden bir kesit gösterseler ve doğurduktan sonra bir günün böyle, bu 

duygularla geçecek deselerdi, ben doğurmazdım arkadaĢlar… (Yuvarlak Masa, 

2010: 53). 

Yukarıda dile getirilen ifadeler Türkiye‟de bulunan feminist bireylerin 

kadınların biyolojik özelliği olan doğurganlığa değil, doğurganlık sonrası ortaya 

çıkan annelik rolüne karĢı oldukları dile getirilmektedir. Bu noktada karĢı çıkılan 
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durum biyolojik özellikler değil toplumsal rol ve beklentilerdir. Burada karĢı çıkılan 

durum anneliğin getirmiĢ olduğu sorumluluk duygusunun kabul edilmemesidir. Asıl 

olay hamilelik ve doğurma değil aslında bu durumun getirmiĢ olduğu sorumluluktur. 

Ancak bu noktada göz ardı edilen durum sorumluluğun yalnızca kadın için değil 

erkek için de geçerli bir durum olmasıdır. Feminizm yalnızca kadın üzerindeki 

sorumlulukları ortadan kaldırma amacı taĢımaktadır. 

FP Dergisinin on üçüncü sayısına bakıldığında ise feminizmin neden 

savunulması gerektiğini ve feministlerin bu akımı neden savunduğunu ele alan bir 

yazıda yer alan aĢağıdaki ifadeler kadınların toplumsal yapı içerisinde belirli roller 

ile kısıtlama içerisine alındıkları ve bu rollerin en baĢında annelik rolünün geldiği 

belirtilmektedir: 

(…)Heteroseksüel iliĢki, evlilik, kadının evdeki rolü ve annelik konumu, karĢılıksız 

ev emeği doğallaĢtırılıyor. Bu çerçevenin biraz dıĢına çıkmaya görsün, kadınlar en 

küçük bir mazeretle canından ediliyor (Kocabıçak, 2012: 20). 

Yukarıdaki ifadeyi destekleyen bir baĢka yazı ise FP Dergisinin on altıncı 

sayısında yer alan: 

(…)Anneliğin toplumsal baskı haline dönüĢmesi, reddedilemeyen bir olgu olarak 

üretilmesi ve bu durumun kadınların iradesini ortadan kaldırdığı gibi çıkarımlarla 

devletin nüfus politikalarına hizmet ettiğine değindi (Bayram, 2012: 10). 

Ġfadeleri anneliğin artık toplumsal bir baskı aracı haline getirilerek kadınları 

kısıtlamak için kullanılan bir yöntem konumuna getirildiğini ifade etmektedir. 

Annelik kadınların reddetme durumu olmayan bir rol haline getirilerek toplumsal 

yapıda kadınların özgür iradelerini ortadan kaldırmak için kullanılmaya baĢlanan bir 

rol olarak değerlendirilmektedir. Bu noktada ortaya biyolojik cinsiyetin yanı sıra 

toplumsal cinsiyet çıkmaktadır. Bu görüĢ ve düĢüncelere paralellik oluĢturacak 

Ģekilde AD‟nin yirmi altıncı sayısında yazılan bir yazıda ise kadınların 

çocukluklarından itibaren oynadıkları oyun ve oyuncaklar yoluyla kutsal annelik 

mertebesine hazırlandıkları dile getirilmektedir. Bu durumun kadınları çocukluktan 

itibaren eve hapsedilen ve köleleĢtirilen bir yapıya ittiği belirtilmektedir. Yazının 

ilerleyen kısımlarında kadınların annelik durumunu seçebilme hürriyetleri olduğu 

ancak toplumsal cinsiyet ve siyasi yapıların bu durumu kadınları baskılamak için 

biyolojik bir zorunluluk olarak dayattığı aĢağıda yer alan iki paragrafta Ģu Ģekilde 

ifade edilmektedir: 
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(…)Henüz küçük yaĢlarda kız çocuklarına verilen oyuncak bebekler onlar için hoĢ 

görünse de aslında bu, zaman geçtikçe artacak bir tehlikenin ilk sinyalidir. Bu, kız 

çocuklarına dayatılan annelik duygusundan baĢka bir Ģey değildir. Daha küçük 

yaĢlarında onlara anlatılmak istenen bir Ģey vardır: “Toplumsal cinsiyet denilen Ģey 

seni anneliğe mahkum etti küçük kız. Büyüyeceksin ve o kutsal mertebeye, anneliğe 

ulaĢacaksın.” Ġktidar politikalarının toplumsal cinsiyetle ilgili ürettiği/ yinelediği her 

politika bu duyguyu besler. Kız çocukları küçüklükten itibaren anneliğe alıĢtırılır ki- 

zaten bir gün anne olacağından- durumu benimseyebilsin. Fakat bu durum aynı 

zamanda onu eve bağlayan/ köleleĢtiren ve onun bedeni üzerindeki –dıĢ- hakimiyeti 

sağlayacak durumu beraberinde getirecektir (Kutlu, 2012: 21). 

(…)Toplumsal cinsiyet kadını, bedeni ve biyolojik potansiyeli ile özdeĢleĢtirir ve her 

kadının, kadın olmasından dolayı, annelik arzusu ile doğduğunu varsayar. Yani 

kadını annelik özelliği ile inĢa eder. Oysa kadın için annelik olgusu toplumsal 

cinsiyet rolünün belirlediği gibi bir “doğal durum” değil, bir seçimdir. Bu seçim 

kadın için ona dayatılan rollerden çıkabilmenin ön koĢuludur. Fakat “doğal durum” 

olarak algılanan/algılatılan bu zorunlu histen arınmak çok da kolay 

görünmemektedir. Bunun sebebi ise toplumsal cinsiyetin inĢasında iktidarın oynadığı 

roldür (Kutlu, 2012: 22). 

Yukarıda yer alan iki paragraf etrafında dile getirilen durum aslında erkek 

egemenliğinden kaynaklı bir durum değildir. Tam aksine Sanayi Devrimi ve onun 

getirilerinden kaynaklanmaktadır. Sanayi Devrimi öncesi de aynı faaliyetlerde 

bulunan ve aynı sorumluluğu yüklenen kadın Sanayi Devrimi sonrası bu rol ve 

sorumlulukların kendisine dikte edildiğini savunmaktadır. Bu durumun ortaya çıkma 

nedeni aslında Sanayi Devriminin toplumsal yapı içerisinde reformist dönüĢümler 

yapması ve kadınların tamamlayıcı olan rollerinin devrim sonrası tüketici konumuna 

getirilmesidir. 

FP Dergisinin on altıncı sayısında yer alan bir baĢka yazıda ise bu duruma 

destek veren toplumsal rollerin kadınlar için her zaman ve dönemde aynı olarak 

kaldığı, ev iĢi, çocuk bakımı rollerin değiĢen toplumsal yapılara rağmen halen 

kadınlar üzerinden yürütülmeye çalıĢıldığı ifade edilmiĢtir: 

(…)Ailede kadına biçilen rol zaman zaman modernleĢtirilse de temelde değiĢmeyen 

Ģey; ailenin ve soyun devamlılığı açısından annelik; ev iĢlerinin, ailenin diğer 

fertlerinin bakımının, erkeğin, çocuğun bakımının her zaman kadın iĢleri olarak 

tanımlanmasıdır (PanuĢ, 2012: 14). 

AD‟nin on beĢinci sayısında yukarıdaki anlatıya ek olarak, kaleme alınan 

yazıda anneliğin kadınların toplumsal yaĢantısı için kullanılan bir toplumsal kurgu 

olduğu üzerinde durulmaktadır. Kadınların toplumsal ve siyasi yapı içerisinde 

annelik kurgusu etrafında politika içinde kullanıldıkları ifade edilmektedir: 

(…)Bugünlerde anneliğin toplumsal bir kurgu olduğunu ve bu kurgunun hegemonya 

sağlamada iĢe yaradığını anlamak çok zor değil. “Anneler ağlamasın” sözü bu iĢlevi 
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apaçık ortaya döküyor: Anneliğin kutsal olduğu bir toplumda bu söz edildikten sonra 

buna karĢı çıkmak kolay olmuyor. Kutsal, belli bir politikayı desteklemek için 

kullanılıyor (Sirman, 2009: 19). 

AD‟nin on altıncı sayısında kaleme alınan bir baĢka yazıda ise kadınların 

annelik görevinin kuĢaktan kuĢağa aktarılan ve patriyarkinin göz nuru olan aile 

kurumu içerisinde değerlendirildiği ifade edilmektedir. Annelik bu noktada kadını ev 

içerisine hapseden ve kadınlara zarar veren bir örgütlülük hali olarak belirtilmektedir. 

Bu düĢünceler aĢağıdaki paragrafta Ģu Ģekilde ifade edilmektedir: 

(…)Üstelik bu vazifeler sadece çocuğa karĢı tanımlananlarla sınırlı değil ne yazık ki. 

Bu konuya girmeden önce kısaca Ģunu belirtmek isterim, toplum tarafından parmakla 

gösterilen bir anne olmanın önkoĢulunun Ģuurlu ya da Ģuursuz hiç önemli değil, 

annelik kurumuna üye olmanız, o bataklığa saplanmanızdır. Annelik kurumu sadece 

bir annenin olması ile de yürümez. Onun, patriarkanın göz nuru olan aile kurumuna 

ihtiyacı vardır, hem de yıkıldığı söylenen geniĢ aile kurumuna. Annelik anneden 

kıza, kaynanadan geline aktarılan bir deneyimdir. Bu deneyimin altın kuralı, 

annelikte rol alacakların sadece anne ve ailenin diğer kadınları arasındaki iĢ bölümü 

olduğudur (Akkaya, 2010: 67). 

AD‟nin on sekizinci sayısında yer alan bir yazıda ise kadınların anneliğe 

geleneksel anlamda sahip oldukları ve bu durumun toplumsal yapı ile biyolojik 

cinsiyet üzerinden kadınlara atfedilen bir rol olduğu Ģu Ģekilde ifade edilmektedir: 

(…)Annelik, geleneksel anlamda, biyolojik cinsiyeti kadın olan canlıya özgüdür. 

Toplumsal cinsiyet ve biyolojik cinsiyet arasında geleneksel olarak zorunlu bir iliĢki 

ön görülür. Bu bağlamda, biyolojik cinsiyetin ne olduğu ile toplumsal cinsiyetin ona 

yüklediği sorumluluklar paralellikler arz eder (ġevik, 2010: 43). 

Bu ifadeler neticesinde ortaya biyolojik cinsiyet etrafında toplumsal cinsiyet 

konusunun feminizm için önem arz ettiği çıkmaktadır. Bu noktada feminizm 

1970‟lerden bu yana cinsel bir devrim yapma eğiliminde olup kadınların bedenleri 

üzerinden toplumsal bir dönüĢümü amaçlamaktadır. Ġlk faaliyet gösterdiği yıllardan 

bu yana toplumsal iktidarı değiĢme gayreti gösteren feminizm aslında insanın 

doğasını değiĢtirmektedir (ġiĢman 2018: 104). 

FP Dergisinin on üçüncü sayısında yer alan bir baĢka yazıda ise feminizmin 

kurucularından sayılan Beauvoir‟den bu yana feminizme göre, kadınların bilinç 

eksikliği nedeniyle yüklendikleri eĢ, annelik gibi rollerin kendilerini kısıtladığı ve 

toplumsal hayatta özgürleĢmek bir yana erkeğe daha fazla bağımlı hale geldiği Ģu 

ifadeler ile belirtilmektedir: 

(…)Kadının bağımlı olma halinin kadın için bir “yanlıĢ bilinç” olduğunu, 

bağımsızlığı aĢkta, annelikte, erkeğe rehberlikte arayan kadının, bu alanların temel 
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bağımlılık iliĢkisini beslemesinden dolayı özgürleĢmek bir yana iyice tutsaklaĢtığını 

Beauvoir‟den bu yana biliyoruz (Öğüt, 2012: 31). 

AD ise bu duruma biraz daha farklı bir açıdan yaklaĢarak kadınların annelik 

rolleri ile siyasi açıdan kısıtlanmaya çalıĢıldığını ifade etmektedir. Derginin sekizinci 

sayısında yer alan bir yazıda kullanılan “Anneliği düpedüz bir “bağlanma stratejisi” 

olarak kullananların kadınlığa ettiği ayıpların taĢıdığı siyasi anlam, ataerkil bir kısır 

döngünün tutturduğu ideolojik söylemin ta kendisidir çünkü.” ifadesi anneliğin 

kadınları kısıtlamak için kullanılan siyasi bir ideoloji konumuna geldiğini ve bu 

durumun kadınları bir sınırlama içerisine soktuğu görülmektedir (Elçik, 2008: 53). 

AD‟nin aynı sayısı içerisinde bu duruma kamusal özel alan ayrımlaĢtırması etrafında 

bakıldığında da aĢağı yer alan paragraf ortaya çıkmaktadır: 

(…)Patriyarkal kapitalizmde sosyal güvenlik sistemlerini genellikle bu iki 

mantıktan biri belirler: Bunlardan ilki ve son 25-30 yıla kadar baskın olanı, 

kadınların bakıcılık, annelik kimliğini vurgulayan ve kadınları bu kimliğe hapseden 

farklılıkçı mantıktır. Son dönemde giderek öne çıkan mantık ise, cinsiyetsiz soyut 

bireylerin eĢitliğine dayalı liberal eĢitlik anlayıĢıdır. Kadınlar genellikle bu iki 

mantığın arasına sıkıĢtırılır; kadınların önüne bireysel özgürleĢme/ koruyuculuk ya 

da soyut eĢitlik/ farklılık birer ikilem olarak sürülür: Kadınlar ya bakıcı- anne 

kimliğine hapsolmaya razı olmak zorunda bırakılırlar ya da karĢılıksız ev emekleri 

görmezden gelinerek cinsiyetsiz- soyut bireylerin eĢitliği yanılsamasına itilirler 

(Savran, 2008: 17). 

Bu paragrafta bahsedilen iki alandan birini bakıcı-anne kimliği diğerini ise 

karĢılıksız ev emekleri görmezden gelinerek ele alınan cinsiyetsiz birey eĢitliği 

oluĢturmaktadır. Burada hangi alan seçilirse seçilsin kadınların emeklerinin ve kendi 

kimliklerinin annelik, ev iĢleri gibi olaylarla suistimal edildikleri bildirilmektedir. 

Ancak  

FP Dergisinin on yedinci sayısında yer alan toplumsal açıdan anneliğin 

algılanıĢ biçimini anlatan yazıda anneliğin kadınları kontrol altına alan bir rol olduğu 

anlatılmaktadır. Kadınların annelik rolü altında toplumsal yapı içerisinde mevcut 

kalıplara sokulmaya çalıĢıldığı ve bu durumun önlenmesi için çocuk bakımının 

yalnızca kadına ait bir görev olmadığı ve anneliğin vazgeçilmez bir konum olmadığı 

dile getirilmektedir: 

(…)Böylece bir sistemin iĢleyiĢinin devamı sağlanmıĢ olur. Boynumuza geçirilen 

annelik urganı hiç çıkmayacak Ģekilde sıkılaĢtırılır. Çocuk bakımı, bakım emeğinin 

her türlüsü ücretsiz bir Ģekilde halledilmiĢ olur. Kadınlığımıza dair her Ģeyimiz 

annelik rolüyle kontrol altına alınmıĢ olur.(…) Çocuğun bakım iĢinin yalnızca 

annelerin iĢi olmadığını anlatabiliriz. Anne olmanın olmazsa olmaz bir istek 

olmadığını paylaĢabiliriz (Atılgan, 2012: 32). 
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AD‟nin yedinci sayısında baĢka bir yazar tarafından yazılan ve kadının 

siyasal alandaki öznelik durumunu tartıĢan yazıda ise kamusal alanın her açıdan 

erkeğe ait olduğu, kadınların annelik, eĢ, kız kardeĢlik rolleri ile sınırlı bir alana (özel 

alana) hapsedildiğini belirtmektedir. Ayrıca kadınların annelik görevlerinin 

toplumsal olarak kadınlar üzerinde baskı kurma aracı olarak kullanıldığı ifade 

edilmektedir: 

(…)Örneğin, anneliğin dürtüsel bir gerçekten ziyade bir kurum olarak görmenin 

zorluğu da aynı baskıyla ilintilidir. Beauvoir‟in anneliğin doğal bir güdü değil, 

kurgusal bir dürtü olduğu önermesinin çektiği tepkinin nedeni de budur. Annelik 

seçimdir! Mi? Daha neler! Tarzındaki tepkinin altında yatan sosyal baskı sisteminin 

etkisini kaybetmesi korkusudur (Durudoğan, 2007: 48). 

FP Derginin yirminci sayısına bakıldığında ise iktidar ile mücadele eden 

feminizmin hangi nedenlerle iktidarla karĢı karĢıya geldiğine değinilmektedir. Bu 

yazı içerisinde dönemin iktidar yapısının kadınları eĢ, anne gibi rollerle aile içerisine 

kapatan ve toplumsal yapıdan dıĢlanmalarına maruz kalan bu rollere karĢı mücadele 

verdikleri Ģu sözlerle dile getirilmektedir: 

“Aile dıĢında hayat var” sözünü ilk dile getirdiğimizde ikili bir mesaj vermeye 

çalıĢıyorduk: Bir yandan özellikle AKP iktidarının biz kadınlara dayattığı aile 

yüceltmesine; aileye, anneliğe, kocalarına mahkûm olduğumuz bir hayata karĢı 

çıkıyorduk. Bize tek seçenek olarak sunulan ailenin, bizim için karĢılıksız emek, 

Ģiddet, toplumsal yaĢamdan dıĢlanma, annelik kimliğine hapsedilme olduğunu ifĢa 

ediyorduk (Dosya, 2013: 25). 

Yukarıda belirtilen ve genel olarak siyasi açıdan yaklaĢılarak karĢı çıkılan 

annelik durumunun toplumsal yapı ve dönüĢüm içerisinde önemli bir noktada 

bulunması tüm toplumsal yapı ve yönetimlerde kabul edilmektedir. Bu durum zaman 

zaman nüfus politikaları ile zaman zaman ise toplumsal rol ve beklentiler ile 

Ģekillendirilmektedir. Ancak feminizmin ortaya çıkıĢı ve geliĢimi temelini batıdan 

almaktadır. Bu durumda tüm toplumsal yapı ve dönüĢümler içerisinde feminist 

bireylerin beklentilerini karĢılayacak tek tip bir uygulamanın varlığına engel teĢkil 

etmektedir. Bu noktada aslında feminizm Batılı toplumların dünya üzerindeki 

sekülerleĢme sürecine hizmet etmektedir (ġiĢman, 2018: 107-109). 

FP Derginin yirmi birinci sayısında ise kadınların biyolojik bir özelliği 

sonucu ortaya çıkan anneliğin kadınlar arasında hiyerarĢik bir yapı oluĢturarak 

kadınların tam özgürleĢmelerini engellediği ifade edilmektedir. Ayrıca anneliğin 

toplumsal yapıda kadınları kısıtlayan bir yapı olduğu için bu rollere karĢı gelerek 
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kadınların kendi rollerini yeniden kendilerinin yazmaları gerektiği Ģu ifadeler ile 

belirtilmektedir: 

(…) Anneliğin kadınlar için taĢıdığı anlamlar tam da bu sebeplerle farklılaĢıyor. 

Kimilerimizi doğurmaya programlayan sistem kimilerimize bunu yasak ediyor. Kimi 

kadınlar yalnızca annelik üzerinden görünürlük kazanıp, bir ömür bu rolün 

sınırlarına hapsedilirken, kimi kadınlara bir hak olarak tanınmayan annelik, yok 

sayılmalarının, görünmezleĢtirilmelerinin bir aracı oluveriyor. (…)Aile içinde 

kadının annelik rolünün yarattığı adaletsizlik kadar, anneliğin heteroseksüel 

kadınlara bahĢedilen bir lütuf olduğu algısına da karĢı çıkmak, bütün kadınları 

özgürleĢtirerek kadınlar arasındaki hiyerarĢiyi ortadan kaldıracaktır. Bunun için de 

erkek egemen sistemi güçlendirecek kadınlık/ annelik rollerine inat kendi rollerimizi 

kendimizin yazacağı yeni bir düzen gerek hepimize (Sezen, 2014: 30-31). 

Yirmi ikinci sayıya bakıldığı zaman ise FP Dergisi yazarı tarafından anneliğin 

siyasal yapı etrafında kadınları baskı altına alma, kamusal alandan uzaklaĢtırma ve 

ezilmelerine katkı sağlama aracı olarak kullanıldığını bunu yaparken de „kutsal 

annelik‟ söylemini kullandığını belirtmektedir: 

(…)Bugün devletin aile politikalarına bakıldığında kadınları öncelikle ailede 

“kocasına” sonra da devlete bağımlı kılma amacının güdüldüğü görülür. Böylece 

devletin devamlılığı, istihdam ve üretim potansiyeli, “kutsal annelik” varsayımı 

aracılığıyla gerçekleĢir. Annelik ise değer verilen bir özgüllük anlamında birini 

dünyaya getirme gücünü, adına siyasal ya da sosyal haklar talep edilecek bir 

toplumsal iĢlevi ve aynı zamanda ezilmenin kaynaklarından birini oluĢturur (Özgün, 

2014: 14-15). 

Bu ifadeler kadınların en büyük biyolojik özelliğini temsil eden hamilelik ve 

sonrasında ortaya çıkan anneliğin kadınları kendilerine yabancılaĢtırdığını ve 

sömürüye açık hale getirdiğini dile getirmektedir. Ancak bunu yaparken kadınların 

doğal özelliği olan doğurganlıklarının reddedilmesi gerektiğini savunur. Bu noktada 

feminizm kendisi ile çeliĢkiye düĢmektedir. Hem doğal haklar doktrinin kullanarak 

eĢitlik istemekte hem de kadınların doğalarında bulunan doğurganlık ve anneliği 

reddetmektedir. 

VatandaĢlık ve yurttaĢlık üzerine AD‟nin beĢinci sayısında siyasal alandaki 

cinsiyet ayrımlarına yönelik yazılan yazıya bakıldığında kadınların yurttaĢlık 

kategorisine katılım noktasında sürekli engel ve zorlamalarla karĢılaĢtıkları 

anlatılmaktadır. Kadınların özel alan içerisindeki eĢ ve anne kimliklerinin yurttaĢ 

olmaları yolunda en büyük iki engel olduğu ve kadınları kısıtladıkları 

belirtilmektedir: 

(…)Kadınların bu yurttaĢlık kategorisine dahil olmaları ise hep sorunlu olmuĢ. 

Çünkü kadınlar hem yurttaĢ, ama hem de özel alandan gelen somut bir kimlikleri 
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var; kadınlar aynı zamanda hem yurttaĢ hem de anne ve eĢ. Tarih boyunca ne zaman 

yurttaĢ kategorisine tam anlamıyla dahil olmaya çalıĢsalar, özel alandaki farklılıkları, 

anne ve eĢ kimlikleri karĢılarına dikilmiĢ (Savran, 2007: 11). 

AD‟nin yedinci sayısında yer alan yazıda ise Türkiye‟de kadınların 

vatandaĢlık durumları değerlendirilmektedir. Bu yazıda yazar Türkiye‟de kadının 

mevcut vatandaĢlık sistemi içerisinde kanunlardaki yer alma Ģekli ve uygulamadaki 

yeri üzerine değerlendirmeler yapmaktadır. Bu duruma göre kadınlar ne kadar 

kanunlarla gözetilirse gözetilsin uygulama alanında yani toplumsal yapıda kadınların 

asıl vatandaĢlık görevleri vatanı için fedakârlık yapan anne ve iĢ rolleri üzerinden 

yürütülmektedir: 

(…)Kadın hareketi, aileye dayalı vatandaĢlığın kadın erkek ayrımını hangi kıstaslar 

üzerinden gözettiğini ve kadınlara bu ayrımcılığın çerçevesinde ne görevler 

düĢtüğünü Medeni Kanun, TCK ve Kota kampanyalarından bir kez daha öğrendi. 

Kadınlar önce eĢ ve anne olacaklar, ondan sonra vatandaĢlık haklarından 

yararlanabilecekler, kanunlar değiĢse bile uygulama kadına önce vatanı için 

fedakarlık yapan bir eĢ ve anne olarak yaklaĢacaklardır (Sirman, 2007: 19). 

AD‟nin on ikinci sayısında kadınların kamusal alana çıkma serüveninde 

karĢılaĢtıkları zorlukları anlatılırken bu duruma ilave olarak kadınların toplumsal ve 

kamusal alan içerisinde kendi kimliklerini kullanamadıkları belirtilmektedir. 

Kadınlar kendi kimliklerinin yanı sıra öncelikli olarak eĢ, kız, anne gibi kimlikler ile 

erkekler üzerinden bir kimlik kazanmaktadır. Bu durum kadınların kendi kimliklerini 

ortaya koyabilmeleri adına engel oluĢturmaktadır: 

(…)Akrabalık iliĢkilerinin kadınlar üzerindeki iki temel siyasi tezahüründen bir 

tanesi, ailenin birliği ve bir aradalığı için kadınların yüklenmek zorunda 

bırakıldıkları geleneksel rollerin devam ettirilmesi ve siyasi iĢlerin erkeklere 

bırakılması iken; bir diğer tezahürü, politik alana çıkan kadınların bu alanda 

kendileri olarak değil de, erkeklere verilen referanslar içinde, birilerinin „karısı‟, 

„kızı‟, „gelini‟, „annesi‟ ya da „kız kardeĢi‟ olarak tanımlanmalarıdır (Derya, 2009: 

76). 

FP Derginin yirmi dördüncü sayısı incelendiğinde kadınların eğitim hayatına 

katılımı üzerine kaleme alınan bir yazıda kadınlara annelik rolünün yüklenmesi ile 

eğitim hayatından uzaklaĢtırılmalarının sağlandığı belirtilmektedir. Toplum ve kamu 

tarafından kadınlara eĢ, anne rolleri yüklenerek kadınların özel alana kapatılması ve 

her Ģeyden geri kalmalarının nedeni olduğunu ifade ederek tam olarak bu duruma 

karĢı oldukları Ģu ifadelerle dile getirilmektedir: 

(…)Çünkü bir kadın, kadın değil ailedir! Sağlıklı nesiller doğurmalıdır! Anne 

olmalıdır! EĢ olmalıdır! Gördüğü her Ģeyden geri düĢmelidir! Gözleri açılmadan eve 
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tekrar kapatılmalıdır! Bizler aile dıĢında hayat var diyoruz. Norm dıĢı saatlerinde 

mekanlarında ortakçısıyız (Gökçe, 2014: 33). 

FP Derginin yirmi beĢinci sayısında yer alan bir yazıda ise kadın ve erkeğe 

doğuĢtan bazı rollerin dayatıldığı ve bunların fıtrat gereği böyle olması gerektiği 

düĢüncelerinin aslında kadınları bazı kalıplara sokmak ve bazı rolleri dayatmak için 

kullanılan bir yöntem olduğu ifade edilmektedir: 

(…)Daha fazla uzatmaya gerek var mı bilmem: Kadınlara annelik kimliğinin mutlak 

bir biçimde dayatıldığı ve yaĢamlarının tüm sınırlarını bu kimliğin çizdiği, cinsellikle 

doğurganlığın kadın- erkek tamamlayıcılığı efsanesi altında koparılamaz bir bağla 

bağlandığı, belli bir aile tipinin özünü veriyor bu öykü (Savran, 2015: 7) 

FP Derginin aynı sayısında yer alan bir baĢka yazıda feminizmin ve 

feministlerin neden annelik rolü ile ilgilendikleri ve sonucunda neyi hedefledikleri 

ifade edilmektedir. Bunun yanı sıra annelik rolünün yeniden dönüĢtürülmesi sonucu 

kadınların özgürlüklerine daha hızlı bir Ģekilde ulaĢabilecekleri Ģu sözlerle 

belirtilmektedir: 

(…)Annelik, kadınlık ile anneliğin özdeĢ görülmesi ve cinsiyetçi iĢ bölümünün 

ürettiği bir kimlik olması dolayısıyla feminist politikanın dönüĢtürmeyi hedefine 

koyduğu alanlardan biri: Feministlerin politik söyleminde, annelik kimliği üzerinden 

politikleĢmenin hem özgürleĢtirici hem de geleneksel kadınlık rollerini yeniden 

üreten yanları olduğu çok vurgulanır (KarakuĢ, 2015: 36). 

Belirtilen bu ifadeler doğrultusunda feminist bireyler anneliğin kadınların 

fıtratında yer almadığını ve bu durum üzerinde tüm yetkinliğin kadınlarda olması 

gerektiğini savunmaktadır. Annelik rolünün kadınların yaradılıĢı itibariyle yalnızca 

kadınlara verilen bir durum olmadığını, bu ifade ile kadınların bu durumu kabul 

etmelerinin sağlanmak istendiğini savunan feminist bireyler çıkıĢ noktaları olan 

doğal haklar doktrinine aykırı bir görüĢ savunarak kendileri ile aslında çeliĢkiye 

düĢmektedir. 

FP Derginin yirmi altınca sayısında kaleme alınan bir yazıda ise kadınlara 

yüklenen annelik rolünü sistemin kendisine göre düzenlemesi sonucu kadınları belirli 

kalıplara hapsetme durumunun ortaya çıktığı ve bu düzenlemelerinde muhafazakâr 

otorite tarafından gerçekleĢtirildiği belirtilmektedir: 

(…)Keza en az 3 çocuk doğurma baskısının kadınları aileye ve anneliğe hapsetme, 

toplumun muhafazakâr dindar- otoriter baskısıyla yeniden inĢasında aileyi 

güçlendirme hedefiyle hayata geçirildiğini tekrarlayıp duruyoruz (Osmanağaoğlu, 

2015: 10) 
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FP Dergisinin yirmi altıncı sayısında kaleme alınan bir yazıda ise yazar 

annelik rolünü eleĢtirel bir üslupla anlatmıĢtır. Kadınların annelik rolü altında toplum 

tarafından baskılanması ve bu baskıya olumlamalar getirilerek kadınların bu durumu 

kabul etmesinin amaçlandığı belirtilmektedir: 

(…)Kadının en büyük vazifesi analıktır! Görev yazımız tebliğ edilir hamilelik 

testlerimizin müspet çıkıĢıyla. Hamilelik, doğum, lohusalık, çocuk bakımı, sonsuza 

dek sürecek „annelik halleri!‟ SıkıĢtığın, daraldığın yerde ayaklarının altına seriliyor 

cennet; kutsal mertebelere uçan uçana! Çocuğun tüm zaman ve mekânlarda 

yaptığından, yapacağından, baĢına geleceklerden de sorumluyuz ayrıca; “Annesi 

neredeymiĢ” demezler mi? (ġentürk, 2015: 54). 

Burada bahsedilen kadınlara yüklenen rolün yanı sıra tamamen toplumsal 

düzenin sağlam olmadığı ve yeni bir toplumsal düzen kurulması gerektiğidir. Ancak 

bu toplumsal düzen sürecinde Türkiye‟de bulunan ve bu durumu savunan feminist 

bireyler Türkiye‟nin toplumsal yapısını temel alarak değil yalnızca Batılı toplumları 

temel alarak bir değiĢim gerçekleĢtirmek istemektedir. Feminizmin toplumsal düzeni 

yeniden inĢa etme süreci tam olarak bu noktada problem oluĢturmaktadır. Çünkü her 

toplumun kendine özgü bir tarihi ve bu tarihe bağlı olarak bir toplumsal yapısı 

mevcuttur. Feminizm ise ilk ortaya çıktığı günden bu yana ortaya çıktığı Batılı 

toplumlara benzer toplumlar oluĢturmak için sekülerleĢme noktasında bir araç 

konumunda bulunmaktadır. 

FP Derginin son sayısı olan yirmi sekizinci sayıda kaleme alınan lezbiyenliğe 

yönelik yazı içerisinde makul anneliğin sorgulanmasının feminizmin odak 

noktalarından bir tanesini oluĢturduğu dile getirilmektedir. Annelik ve aile 

kavramlarının kadınlar için toplum tarafından zorla kabul ettirilmeye çalıĢan roller 

olduğu ve bu rolleri aĢmak için politikalar ürettikleri Ģu sözler ile ifade edilmektedir: 

(…)Feministler olarak biliyoruz ki patriyarkayı yıkmak önce kendi yaĢamlarımızı 

dönüĢtürmekle mümkün. Kutsal aile ve evlilik kurumunun ipliğini pazara çıkardık, 

makbul anneliğini sorguluyoruz, toplumsal cinsiyetimizin üzerimize zorla dikilmiĢ 

bir giysi olduğunu biliyor ve bu giysiyi orasından burasından çekiĢtiriyor, yırtıyoruz, 

sömürülen ücretsiz ev içi emeğimizi ve erkek Ģiddetinin türlü biçimlerini görünür 

kılmak için politikalar üretiyoruz (Güler, 2015: 56). 

Bunun yanı sıra AD‟ nin ikinci sayısında kaleme alınan bir baĢka yazıda 

kadınların annelik durumu onların savaĢ, Ģiddet ve saldırganlık gibi eylemlerden 

doğuĢtan itibaren hoĢlanmamalarının nedeni olarak gösterilmektedir. Kadınlar 

erkeklere göre annelik rolü ve bu rolün kendilerine getirdiği duygudan dolayı Ģiddet 

içerikli olaylardan kaçınmaktadır. Bu durum Ģu ifadelerle belirtilmektedir: 
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(…)Yıllardır farklı kültürlerin ve farklı toplumların kadınları barıĢın inĢası için 

çalıĢıyor. Kadınlar tarafından kurulan çeĢitli barıĢ örgütlerinde, annelik, genellikle 

güçlü bir tema oldu (bugün hala rastlanabilir). Kadınların çocuk sahibi olabilme 

fikrine dayanan annelik, onların doğuĢtan Ģiddet ve savaĢtan hoĢlanmamalarını 

sağlıyordu (Burke, 2006: 45). 

AD‟ nin aynı sayısında yazılmıĢ bir baĢka yazıda ise ilkokul kitaplarına 

yönelik yazıda da kadın ve erkeğin vatandaĢlık görevlerine değinilmektedir. 

Erkeklerin vatandaĢlık görevleri arasında vatanın koruyucu olarak askerlik ve buna 

benzer görevleri yer alırken kadınların ise toplumsal dayatmalar sonucu en önemli 

vatandaĢlık görevlerinin annelik olduğu belirtilmektedir: 

(…)Kadınsılık güçsüzleĢtirici bir unsur olarak belirlenir. Bu imaj askerlikle 

somutlanırken, askerlik yapmak da erkekleĢtirici bir unsur olarak ortaya çıkar ve 

erkek, simge, metafor ve söylemlerle kadınsılaĢtırılan vatanın koruyucusu olarak 

belirlenir. Kadınlar birincil vatandaĢlık görevi olarak belirlenen bu görevden 

dıĢlanırken, baĢka bir görevle donatılırlar: Annelik…(Kanca, 2006: 66). 

Derginin aynı sayısında yoksulluk üzerine kaleme alınıĢ yazıda yoksulluğun 

en fazla kadınları etkilediğine değinilmektedir. Özellikle aile içerisinde kadınların 

anne ve eĢ rollerinin kadınların daha fazla fedakâr olmalarına neden olduğunu ve bu 

nedenle de adaletsizliğin en fazla kadınları etkilediği ifade edilmektedir: 

(…)Hane halkı ya da bir grubun yapabilirlikleri yerine her bir kiĢinin 

yapabildiklerine odaklanmak, her bir bireyin siyasal ve toplumsalın yanını 

reddetmeden ancak Nussbaum‟ın deyimiyle hayatın bir gerçeği olarak her kiĢinin 

tekliğini, yalnızlığını bir diğerinden ayrılığını kabul etmektir. Anneler, her ne kadar 

biz yediğimizde doyduklarını söyleseler de, aslında bu nokta aile içindeki adaletsiz 

dağılımın da gözler önüne serilmesini sağlar (Semerci, 2007: 23). 

Derginin yirmi altıncı sayısında yer alan bir yazıda ise kadınların annelik ve 

doğurganlık durumlarının cinsel hayatları için belirleyici bir nokta olduğu 

belirtilmektedir. Kadınlar cinsel isteklerini annelik için kullandıkları zaman 

toplumsal olarak kutsanan, para karĢılığı gerçekleĢtirdiğinde ise toplumsal 

dıĢlanmaya maruz bırakılan bir konumda yer aldıkları ifade edilmektedir: 

(…)Çünkü seks iĢçiliği ikiyüzlü ahlak anlayıĢını yıkıyor. Çünkü kadınlar ancak 

üreme merkezli, kutsal anne olmak için, sevgililerini- eĢlerini- kocalarını doyurmak 

için seks yaparlar. Bu kadınlar, verdikleri seks hizmetinden para almaya baĢladıkları 

anda, artık bedenlerinin tasarrufları daha çok kendilerine ait olmaya baĢlar (ġimĢek, 

2012: 7). 

AD‟nin yirmi altıncı sayısında yazılan bir yazıda ise anneliğin kadınlara 

toplumsal yapı tarafından devredilen ve asıl amacının kadınları kamusal alan ve 
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istihdamdan uzaklaĢtırmaya dönük olarak kullanılan bir politika Ģekli olduğu 

belirtilmektedir: 

(…)Devlet kadın bedenine daha çok karıĢıyor, giyim kuĢama müdahale yoluyla 

toplumsal cinsiyet normlarını toplumsal olarak güçlendirmekle kalmıyor, kadınları 

belli bir toplumsal cinsiyet rolüne, anneliğe mecbur etmek ve kadın istihdamını 

azaltmak için çeĢitli politikalar uyguluyor (Direk, 2012: 4-5). 

Yukarıda yer alan Feminist Politika ve Amargi Dergisi yazarları tarafından 

kaleme alınmıĢ yazılar etrafında bir değerlendirme yapıldığında yazıların 

çoğunluğunun toplumsal ve siyasal nitelikteki eleĢtiri ve düĢüncelerden oluĢtuğu 

görülmektedir. Bu düĢünceler etrafında yazarlar anneliği iktidar ve siyasal sistemler 

tarafından kadınları istihdamdan uzak tutmak ve baskılamak için kullanan bir rol 

olarak görmektedir. Bunun yanı sıra annelik dergi yazarlarınca kadınların biyolojik 

özelliklerinden kaynaklı değil de toplumsal cinsiyetten kaynaklı bir rol olarak 

değerlendirilmektedir. Ayrıca yazarlar anneliğin aile kurumunu birleĢtirici rol adı 

altında kadınları eve hapseden bir durum olarak değerlendirmektedir.  

Bu noktada özellikle dikkat çeken husus Feminist Politika Dergisinin 

sosyalist feminist bir dergi olmasına rağmen derginin yazarlarının radikal feminist 

ilkelerini kabul ettiğidir. Dergi yazarları annelik durumunu feminizm savunuculuğu 

etrafında reddederek anneliğin kadınlara toplum tarafından dayatılan bir baskı unsuru 

olduğunu savunmaktadır. Ancak annelik kadınların fizyolojik özellikleri ile sahip 

oldukları bir durumu anlatmaktadır. Fizyolojik temeller ile sahip olunan annelik 

Sanayi Devrimi ve kapitalist sistemin ortaya çıkıĢ zamanına kadar kadınlar ve aile 

üyeleri tarafından iĢbölümü odaklı yürütülmüĢtür. Kapitalist sistemin ortaya çıkması 

ile aileler geçim kaynaklarının üretilmesi açısından bölünerek erkek üreten kadın 

tüketen konumuna getirilmiĢtir. Kadının üretici konuma getirilmesi içinse çalıĢma 

hayatına katılması gerektiği fikri ortaya çıkarılmıĢtır. Bu fikrin ortaya çıkarılması ile 

kadınlara ev içerisinde kalmalarının toplum tarafından istendiği ve bu Ģekilde baskı 

altına alındıkları fikri sunularak kadınların kapitalist çalıĢma sistemi içerisine dahil 

edilmesi sağlanmıĢtır. 

Bir baĢka noktada ise dergi yazarları kadınların anne, eĢ ve aile içerisinde 

sundukları emeklerin tamamen ücretsiz ve değersiz, erkeklerin kapitalist çalıĢma 

sistemi içerisindeki emeklerinin ücretli ve değerli olduğunu bu nedenle kadınların ev 

içerisindeki iĢleri reddederek çalıĢma hayatına yani ücretli emek sistemine katılımını 
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desteklemektedir. Bu konuda mevcut yorum ve düĢüncelerini dile getirirken 

kadınların annelik rolü gereği ücretli emekten mahrum kaldıklarını ifade etmektedir. 

Ancak kapitalist sistem öncesi dönemde ev içerisindeki her bireyin rolünün bir 

karĢılığı olduğu arka plana atılarak kapitalist sistemin kadınları anne, eĢ rolleri ile 

dıĢladığı fikri benimsenmektedir. Halbuki tam tersi kapitalist sistem öncesi aile 

bütünlüğü bu dönem itibariyle kadınların çalıĢma hayatına katılımına bazı 

Ģartlandırmaları koyarak mevcut aile bütünlüğünü dağıtma temelli bir yol 

izlemektedir. 

Kadınlar aile içerisinde verdikleri emeklerin maddi ücretlerinin olmadığı 

düĢüncesine çekilerek toplumsal yapı içerisinde varlığını sürdüren aile değerleri 

yozlaĢtırılmaya çalıĢılmaktadır. Bunun yanı sıra toplumsal ilerleme ve sağlam 

nesiller için var olan anneliği geri kalmıĢlık olarak tabir ederek kadınların gelecek 

toplumların inĢası üzerindeki ağırlıkları kaldırılarak dünya üzerinde hâkim olan 

sistemlerin kendi gelecek planlarını uygulamaları için mevcut ortam sağlanmaya 

baĢlanmıĢtır. Feminist kadınlar annelik rolünün kendilerini aĢağı çeken, toplumsal 

yapı tarafından dıĢlanan ve hor görülen bir konuma getirdiğine inanarak bu rolün 

iktidarlar tarafından kadınları baskılama amacıyla kullanıldığını savunmaktadır. 

Halbuki tam tersi kadınlar annelik rolleri ile mevcut iktidar sistemini de gelecek 

iktidar sistemlerini etkileyebilecek nesillerinin planlayıcıları konumunda 

bulunmaktadır. 

Dergi yazarları tarafından ele alınan bir baĢka açıdan ise anneliğin devletin 

nüfus politikalarına hizmet etme anlayıĢına katkı sağladığı anlayıĢı mevcuttur. Bu 

anlayıĢın mevcut Türkiye iktidar sistemleri tarafından uzun yıllardır gerçekleĢtirildiği 

savunulmaktadır. Bu noktada atlanan husus ise ilk nüfus planlama sistemlerinin BM 

(BirleĢmiĢ Milletler) tarafından gerçekleĢtirilmiĢ olduğudur. BM az nüfus politikası 

uygulamalarını yaygınlaĢtırarak aslında daha kolay kontrol edilebilir toplumlar 

oluĢturmak istemektedir. Bu politikasını gerçekleĢtirmek için de ana karakter olarak 

kadınların annelik rollerinden dolayı kadınlara büyük bir önem vermektedir. 

Bunların yanı sıra annelik üzerine değerlendirme açısından dergi yazarlarının 

doğurmak, doğurganlık ve doğum durumlarına bakıĢ açıları da önem arz etmektedir. 
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Bu nedenle bir sonraki baĢlık altında Feminist Politika ve Amargi Dergi yazarlarının 

doğurmak ve doğurganlık algıları ortaya çıkarılmaya çalıĢılacaktır. 

5.1.2.1.2.  Ġkinci Yüklem: Doğurmak 

Feminist Politika dergisinin ikinci sayısında kaleme alınan bir yazıda doğum 

kontrol yöntemleri ve bu yöntemlere patriyarkinin bakıĢ açısına dair düĢünceler 

aktarılmaktadır. Bu yazıda tıp alanında doğum kontrol üzerine gerçekleĢtirilen 

geliĢmelerin kadınların doğurganlıkları üzerinde baskın bir yapı oluĢturduğu 

aktarılmaktadır. Yazının devamında ise kadınların doğurganlık özelliklerinin hangi 

durumlarda engellenip hangi durumlarda zorunlu hale getirildiği belirtilmiĢ ve 

kadınların özgürce doğurmamak hakkını bile kullanamadıkları belirtilmiĢtir: 

(…)Bedenimizin en önemli özelliği doğurganlığımızdır. Tıp alanında yapılan 

çalıĢmalar sayesinde patriyarkanın doğurganlığımız üzerindeki eli, kontrolü daha çok 

sağlıyor. Aristo‟dan Hipokrat‟a ve Soranus‟a kadar birçok bilim insanı hamileliğin 

önlenmesine dair çalıĢmalar yapmıĢlar.(…) (…)SavaĢlarda ve üretimde kullanılacak 

insana duyulan ihtiyaca göre doğur(ma)mak geleneklerle, yasal düzenlemelerle 

kontrol altına alınmıĢ. Bazen düĢük yapmak, kürtaj gibi hamileliği sonlandıran 

biçimlere izin verilmiĢ bazen ağır cezalarla bunların önüne geçilmiĢ. Bekaret kemeri, 

kadın sünneti gibi ilkel yöntemlerle hem doğur(ma)mak hem de kadının cinselliği 

özgürce yaĢaması engellenir (Atılgan, 2009: 22). 

AD‟nin on birinci sayısında üreme ve kadın sağlığına yönelik kaleme alınan 

yazıda ise modern tıbbın tüm yöntemlere rağmen toplumsal cinsiyetçi yapısı gereği 

kadınları doğum esnasında acı çekmesi gereken kurbanlar olduğunu belirtmektedir: 

(…)Modern tıp, her ne kadar doğumu fizyolojik bir olgunun gözetimi ve yönetimi 

çerçevesinde algılayıp kurallarını oluĢtursa da, kadınların deneyimlerine de 

dayanmayarak cinsiyetçi bir tutum sergiliyor, tüm cinsiyetçi rollerle kadını 

kısıtlayarak doğum sırasında onu acı ve çile çekmesi gereken bir kurban olarak 

algılıyor (ĠĢleğen, 2008: 10). 

Her iki dergi yazarları da bu düĢünceleri ile doğurma eyleminin fizyolojik 

boyutundan ziyade toplumsal boyutu üzerinde durarak kadınların doğurganlıklarının 

kendileri için baskılama aracı olduğunu belirtmektedir. Halbuki doğurma özelliği 

kadınların toplumsal inĢa sürecinde oluĢturdukları en büyük temel yapı taĢını 

oluĢturmaktadır. Toplumsal inĢa, neslin devamı ve fizyolojik boyutunun yanı sıra 

fıtrata bağlı oluĢan psikolojik yönden tatmin duygusu da kadınların doğurganlık 

sürecinin bir parçasını oluĢturmaktadır. Bunun yanı sıra FP Dergisinin dördüncü 

sayısında kaleme alınan yazıda ise kadınların kendi bedenleri üzerindeki 

hakimiyetlerini ne kadar sağlayabildikleri tartıĢılmaktadır. Bu yazıda kadınların 
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biyolojik annelik özelliklerinin cinsellik ile bir tutulması nedeni ile 

doğurganlıklarının kontrol altına alınmaya çalıĢıldığı görüĢü dile getirilmektedir: 

(…)Hem adet kanımızın pisliğinden dem vuruluyor, hem de doğurganlığımız/ 

analığımız kutsanıyor. Hem cinselliğimizi bastırmamız, gizlememiz bekleniyor, hem 

bedenimiz fetiĢleĢtirilmiĢ cinsel organlar halinde parçalanarak seyirlik malzeme 

haline getiriliyor. (…) Öte yandan, kadınların doğurganlıklarıyla cinselliklerinin 

birbirinden tümüyle koparılmasının bir koĢulunun da, biyolojik annelik 

yüceltmesinin aĢılması olduğunu düĢünüyorum (Savran, 2009: 17-18). 

FP Dergisinin on altıncı sayısına bakıldığı zaman kaleme alınan bir yazıda da 

bu duruma benzer ifadeler ile kadınların ezilmesine neden olan biyolojik 

özelliklerinden biri olan doğurganlığın ekonomi ve diğer siyasi baskılardan daha 

fazla kadınları baskıladığı belirtilmiĢtir. Bu nedenle kadın hareketlerinin ana 

noktasının ekonomi değil biyolojik doğurganlık faktörü olması gerektiği 

belirtilmektedir: 

(…)Tersine köktenci kadın özgürlükçüleri sosyalist çözümlerini geniĢletebilir 

diyerek kadının ezilmesinin doğurganlığından (biyolojisinden) kaynaklandığı 

saptamasını yapıyor, baskının maddi temelini ekonomi yerine biyolojide görüyordu 

(Dinçsoy, 2012: 64). 

AD‟nin on yedinci sayısında kaleme alınan bir baĢka yazıda ise doğum 

kontrol yöntemlerinin toplumsal yapıda bulunan cinsellik algılarında meydana 

getirdiği değiĢiklikler dile getirilerek doğum kontrol yöntemlerinin kadınların 

özgürleĢmesi ve mevcut ataerkil düĢünce yapısının değiĢtirilmesi için önemli bir yer 

edindiği Ģu cümleler ile dile getirilmiĢtir: 

(…)Doğum kontrol haplarının en “devrimci” yanı, cinselliği üreme kıskacından 

kurtarması olmuĢtur. Hapların cinsel eĢten bağımsız olarak iĢlev görmesi kadının 

cinselliğini çocuk sahibi olma ereğinin ötesinde bir “haz deneyimi” olarak da 

yaĢayabilmesini mümkün kılmıĢtır. Dolayısıyla kadının cinselliği “görev”, erkeğin 

“haz” olarak görmesinden kaynaklı konumlanıĢı değiĢmiĢ, “poligamik cinsel baĢarı 

hikayeleriyle” kurgulanmıĢ “hiper erkeklik” de sorgulanmaya baĢlanmıĢtır. Kadının 

eğitim açısından güçlenmesinin de bu duruma eklemlenmesiyle, eril iktidar 

yıkılmasa bile, ciddi biçimde sarsılmıĢtır (Tözören ve Yasin, 2010: 9). 

Bu ifadeler doğrultusunda feminist bireyler kadınların doğurganlıkları ve 

cinselliklerini ayrı değerlendirilmesi gerektiğini savunmaktadır. Böylece kadınlar 

cinselliklerini istedikleri gibi yaĢayabilecektir. Ancak cinsellik insan hayatında 

bireylerin sorumluluk almasında ve toplumsal düzenin oluĢturulmasında rol alan en 

önemli etkenlerden birini oluĢturmaktadır. Feminizmin kadınların doğurganlıklarını 

reddetmeleri gerektiği fikri tam olarak bu noktada sadece kadınlar üzerinde etkin 
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olmaya çalıĢan bir hareket değil tam tersi toplumsal inĢa sürecine etki eden bir 

ideoloji boyutunu almaktadır (ġiĢman, 2018: 99-104). 

FP Derginin dördüncü sayısında kadınların doğurganlıkları üzerinde bazı yeni 

metotlar üreten tıp alanının aslında kadınların gereksinimleri çerçevesinde bir Ģeyler 

ortaya çıkardığı fikrinin kadınları yanıltmadan baĢka bir yöntem olmadığı Ģu Ģekilde 

ifade edilmektedir: 

(…)Patriyarkal ideolojinin yönlendiriciliğindeki tıp, ilaç ve biyomedikal endüstrinin 

tercihleri ile biçimlendirilir. Modern tıp kadınları doğurganlık rolleri ile tanımlar ve 

kadın bedeni için yeni ihtiyaçlar yaratır ve bu alanda kadınların tercih hakkı olduğu 

fikri bir yanılsamadır (Yetener, 2009: 26). 

FP Dergisinin yirmi sekizinci sayısında yazarın kendi doktor deneyimlerinden 

yola çıkarak yazdığı yazıda doktorların da toplumsal cinsiyet algısı içerisinde 

olduklarını ve kadınların asıl ve mutlak amaçları arasında çocuk doğurmanın 

bulunduğunu belirtmiĢtir: 

(…)Çünkü her kadın çocuk istemek zorunda; çünkü tez yazmak, yeni bir Ģeylere 

baĢlamak filan hep erkeklerin iĢi, oysa benim „duygusal‟, „anaç‟, bir kadın olarak bir 

an önce çocuğumu kucağıma almam gerek. Bu noktada doktorun bitmek bilmeyen 

lafının arasında girip, eğer istersem Ģimdi de çocuk sahibi olabileceğimi, bir çocuğa 

bakabileceğimi ama bunu istemediğimi söyledim (Karakılıç, 2013: 124). 

Aynı derginin yirmi dokuzuncu sayısında yazılan yazıda yazar doğurma 

eyleminin bile kadınlar üzerinde büyük bir baskı aracı olarak kullanıldığını ifade 

etmektedir. Bunun yanı sıra yazıda doğurma eyleminin baskı aracı olması bir yana 

bir de tıp alanındaki bulunan yöntemlerle daha da korkunç bir hale getirilmekte 

olduğu belirtilmektedir: 

(…)Doğurma/ doğurmama baĢlı baĢına kadın bedenine yönelik baskı aracı olarak, 

politik bir amaçla kullanılırken, doğumun kendisi de bir hastalık süreci olarak ele 

alınır. Doğum eylemi kadın bedeninin doğal bir eylemi, varoluĢunun bir parçasıyken 

yine korkunç hale getirilmiĢtir: Sezeryan, epidural, anestezi gibi çok çeĢitli 

yöntemler vardır bu konuda (Tosuner, 2013: 28). 

Burada ifade edilmek istenen boyut kadınların doğurganlıklarının kendilerinin 

denetiminden ziyade toplumsal denetim etrafında Ģekillendirilmesinin kadınların 

kendi bedenleri üzerindeki söz haklarından mahrum kalması durumudur. Ancak 

feminist bireyler burada bir noktayı atlamaktadır. Feminizm kadınların toplumsal 

yapıdan dıĢlandıkları varsayımından hareketle hem toplumsal yapıya hem de 

kendilerine yabancılaĢmalarının ana nedenini doğurma eylemine bağlayarak bu 

eylemi reddetmektedir. Fakat burada göz ardı edilen nokta kadınların 
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doğurganlıklarının yalnızca onlara haz fizyolojik bir özellik olmasıdır. Kadınların 

yabancılaĢmalarını yok etmek adına kadınların kendi fizyolojilerine yabancılaĢmaları 

istenmektedir. 

FP Dergisinin altıncı sayısı incelendiğinde kaleme alınan bir yazıda 

kadınların doğurganlıklarının devletin siyasi ve politik ideolojileri çerçevesine 

girdiği noktadan itibaren kadınların bu konuda söz haklarının olmadığı ve kadınların 

kendi bedenlerini kontrol edememelerine neden olduğu belirtilmektedir. Buradan 

hareketle kadınların mevcut bedenleri üzerinde söz haklarının olduğu algısını 

oluĢturmanın kadınlar açısından yalnızca bir yanılsamadan ibaret olduğu düĢüncesi 

savunulmaktadır: 

(…)Tabii ki, kadınlara yönelik doğum kontrolü bilgileri ve olanakları kolay ulaĢılır 

ve ücretsiz olmalı. Ancak kadınların doğurganlıkları ve cinsellikleri, uygulanan 

sağlık, nüfus ve kalkınma programlarının bir aracı haline geldiğinde, kadınların 

kendi bedenlerini denetleme hakkı ortadan kalkmıĢ oluyor (Kaya, 2010: 26). 

Buradaki ifade de kadınların doğurganlıkları üzerinde kendi bedenlerini 

kontrol edebilmeleri gerektiği savunulmaktadır. Kadınların doğurganlıkları üzerinde 

bazı politika ve uygulamalar sonucu oluĢturulan durumun kadınları engellediği ifade 

edilir. Ancak burada göz ardı edilen durum Türkiye‟nin bu uygulama ve politikaları 

üretmesi değil modern devletler ve modern kurumların nüfuslarını kontrol edebilmesi 

amacıyla cinselliği icat etmeleridir. Bu kontrol ve cinselliğin icadı insan bedenine 

iliĢkin bir anatamo-politikanın, yani bedenin yeteneklerini düzenlemeyi amaçlayan 

teknolojilerin geliĢmesi ile doğmuĢtur (ġiĢman, 2018: 45). 

FP Dergisinin altıncı sayısında yer alan baĢka bir yazıda ise kadınların 

doğurganlık özelliklerinin sadece toplumsal yapı içerisinde değil iĢ yaĢamında da 

kendileri için sınırlayıcı ve kısıtlayıcı bir durum olduğunu yaĢanmıĢ bir deneyimden 

Ģu cümlelerle aktarmaktadır: 

(…)Kadınların hepsi çalıĢmak istiyor, çalıĢmayı da seviyor. Yaptığı iĢi sevdiğini 

söyleyen kadın otomotiv sektöründe çalıĢıyordu. Ama onunda sıkıntısı terfi 

edememekti mesela. ”Ben çocuk doğurduğum için terfi edemiyorum, üç yıldır 

çalıĢan adam yükseliyor, bense yedi yıldır durduğum yerdeyim” deyiverdi pat diye. 

Neden olmadığının farkında (MeĢeli, 2010: 60). 

FP Dergisinin yedinci sayısında ise dünya genelinde yer alan birçok 

politikanın aile üzerinden gerçekleĢtirilmesi ve bunun da kadınların doğurganlık 
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özellikleri üzerinden yürütüldüğü belirtilmektedir. Bu durumun kadınların 

özgürlüklerini belirleyen sınırı çizen bir durum olduğu ifade edilmektedir: 

(…)Dünyanın her yerinde, ailenin güçlendirilmesi ve yaĢlanan nüfusun gençleĢmesi 

için kadınlara, daha çok çocuk doğurtmaya yönelik politikalar üretiliyor. Kadınları 

„özgürleĢtiren‟ hakların sınırını ailenin bütünlüğü belirliyor/ çiziyor (KarakuĢ, 2010: 

24). 

Bu duruma paralel düĢünceler, AD Dergisinin on altıncı sayısında anne ve 

bebek arasında öznelik durumunu anlatan yazıda kadınların doğurma özelliğinin 

toplum tarafından hem yüceltildiğini hem de aĢağılayıcı ve toplumdan dıĢlayıcı 

davranıĢları ortaya çıkardığı belirtilmektedir:  

(…)Doğum, kültürel olarak “Çok güzel bir olaydır, tabii…” ama her ne kadar itiraf 

etmesi zor olsa bile „iğrenç‟tir. Yeni doğmuĢ bebek de doğum yapan anne de 

abjekt‟tir. Her ayrım ondan ayrılıĢla delice bir pazarlığa bağlı olduğu sürece, „anne‟ 

n dehĢet verici olan, ilk abjekt‟tir. Bu „abjekt‟ ontoloji öncesi ve ötesidir çünkü „Ģey‟ 

bile onun vücudunu „abjekt‟ hale getiren bir fırlatmaya, doğuma bağlı olacaktır. 

Yalnızca anne değil, doğurma potansiyeline sahip olduğu adet kanamalarıyla 

iĢaretlenen diĢi abjekttir. Dinin gözünde, adet kanamaları gören kadının ibadet bile 

edemeyecek kadar kirli sayılması, diĢi vücudun verimliliği karĢısında baba-erkil 

düzenlerin yaĢadığı dehĢetin bir ifadesidir yalnızca (Direk, 2010: 64). 

FP Dergisinin sekizinci sayısında ele alınan bir yazıda ise kadınların insan 

hakları bağlamında sahip oldukları haklar değerlendirilmiĢtir. Bu değerlendirme 

bazında kadınların kendi bedenleri ve cinsellikleri hakkında tam bir yetkinliğe sahip 

olması gerektiği belirtilmektedir. Bunun yanı sıra kadınların cinsellikleri ile 

doğurganlıklarının birbirinden ayrılması gerektiği ve kadınların doğurmak kadar 

doğurmamak haklarının da var olduğu belirtilerek bu amaca yönelik kadın 

bilgilendirilmelerinin yapılmasının uygun olacağı ifade edilmektedir: 

(…)Kadının insan hakları arasında, çocuk doğurma hedefi olmaksızın istediği kiĢi ve 

istediği Ģekilde cinselliğini yaĢama hakkı vardır. Cinselliğini yaĢaması açısından evli 

ya da bekâr olması arasında bir fark yoktur. Yine çocuk yapmak ya da yapmamak 

konusunda özgürce karar vermek de bu haklar arasındadır (Uğurlu, 2010: 24). 

AD‟nin on altıncı sayısında bu duruma paralel kaleme alınan yazıda 

kadınların çocuk doğurması üzerine tespitlerde bulunulmuĢtur. Bu yazının bir 

noktasında kadınların çocuk doğurma seçeneğini seçebileceklerini ancak yazarın 

kendi düĢüncesi nezdinde seçmemeleri gerektiğini ifade etmektedir: 

(…)Çocuk doğurmak kadınlar için çok önemli bir mesele. Kadınlar istiyorlarsa 

doğurabilmeli (bana kalırsa mümkün oldukça doğurmamayı seçmeli), ama 

doğurdukları çocuklara ebeveynler birlikte bakabilmeli, bunun dıĢındaki zamanlarda 
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günün her saati herhangi bir ücret ödemeden çocukları bırakabilecekleri kreĢ, çocuk 

bakım evleri olmalı (Akkaya, 2010: 68). 

Yukarıdaki ifadeler etrafında kadınların cinsellikleri ile doğurganlıklarının bir 

tutulması sonucu kadınların kısıtlama altına alındığı savunulmaktadır. Burada dünya 

genelinde 1970‟lerden itibaren baĢlayan plastik cinselliğin savusunu 

gerçekleĢtirilmektedir. Plastik cinsellik ile cinselliğin her anlamda özgür olduğu bir 

toplumsal yapı inĢa edilmeye çalıĢılmaktadır. Buradaki amaç cinselliği bir 

sorumluluk alma duygusu olmaktan çıkarmak ve bireylerin daha kontrolünü 

sağlamak için atomize bireyler ortaya çıkarmaktır. 

FP Dergisinin sekizinci sayısında yer alan baĢka bir yazıda Orta Çağ dönemi 

itibariyle annelik, doğurganlık gibi kimliklerin kadın bilgisi olarak kadınlara 

bildirilmesi sonucu kadınların doğurdukları çocuklar ile eve mahkûm edildikleri dile 

getirilmektedir. Kadınların doğurganlığının kapitalist sistem içerisinde çift yönlü bir 

Ģekilde kullanıldığını belirten bir baĢka yazıda da kadınların doğurmaya mahkum 

kılınmaları ile hem özel alana kapatılmaları hem de kapitalist sistem için iĢçi 

yetiĢtirmelerinin sağlandığı Ģu Ģekilde ifade edilmektedir: 

(…)Böylece kadınlar, Orta Çağ boyunca „kadın bilgisi‟ olagelmiĢ ve onlara kendi 

bedenleri üzerinde neredeyse mutlak tasarruf yeteneği sağlamıĢ olan bu alandan 

tamamen dıĢlanmıĢ; doğurmaya mahkûm kılındıkları çocuklarla ( ki bunlar geleceğin 

ücretli emek ve ev içi emek havuzunu oluĢturacaklardır) beraber eve kapatılmıĢtır 

(Toksöz, 2010: 29). 

Aynı derginin on üçüncü sayısında yer alan  “Evet, kadına yönelik şiddete 

karşıyız, kadınlar çok çocuk doğurmasınlar, istiyorlarsa doğursunlar tabii, sağlık 

sorunlarını takip etsinler.” ifadesi kadınların doğurganlık özelliklerini nasıl 

kullanacaklarının kendilerine bırakılması gerektiğini savunmaktadır (Çağatay, 2012: 

8). 

Bu ifadeler kadınların bedenleri üzerinde aslında kontrol kurmaya çalıĢanın 

kapitalist sistem olduğunu ifade etse de feminizm bu durumu yalnızca erkekler 

üzerinden yürütmektedir. Halbuki kapitalist sistem, Sanayi Devrimi sonrası ortaya 

çıkan yeni iĢ kolları ve özgür düĢünce ortamının bir getirisi sonucu oluĢmuĢtur. 

Kapitalist sistemin oluĢması ile de küreselleĢme adı altında tek tipleĢtirme faaliyetleri 

gün yüzüne çıkarak toplumların kontrolünün daha kolay yapılabilmesi 

amaçlanmaktadır. 
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FD Dergisinin yirmi altıncı sayısında yazılan yazıda yazar kadınların tarih 

boyunca erkeklerin cinsel isteklerini karĢılama, çocuk doğurma gibi görevleri 

üstlendikleri ve bunlara paralel olarak da annelik, eĢ gibi rollerle kısıtlı bir alana 

hapsedildiklerini belirtmektedir: 

(…)Tarih boyunca kadınların büyük çoğunluğu, erkeğin cinsel zevkini sağlamak, 

çocuk doğurmak ve büyütmek gibi iĢlevleri yüklenmiĢtir. Böylelikle kadın, analık ve 

birkaç ayrıcalık dıĢında cinselliğini saklar halde ancak beden iĢçiliği, ev iĢlerinden 

meydana gelen kısıtlı yaĢamın angaryası içinde yaĢamıĢtır (Tuğcu, 2012: 19). 

FD Dergisinin on dördüncü sayısında ise dönemin iktidarının ortaya koyduğu 

politikalar eleĢtirilmektedir. Bu politikaların kadınları kısıtlayan eve, çocuk 

doğurmaya mahkum eden yapısının devam ettiği “Sonuçta bu yasadan bize düşen 

yine ucuz iş gücü olmak, çocuk yaşta gelin olmak, üç de yetmez beş tane çocuk 

doğurmak!” ifadesi ile dile getirilmektedir (Ünaldı, 2012: 9). 

Yukarıda yer alan ifadelere bakıĢ açısı önemli bir noktayı oluĢturmaktadır. 

Çünkü kadın doğurganlık özelliği ile kısıtlanmamaktadır. Aksine tüm insanların 

geleceği ve toplumsal demografi özelliklerinin hepsi kadın odaklı ve kadına bağlı 

durumlardır. 

FD Dergisinin on yedinci sayısında dosya baĢlığı altında ele alınan konu da 

ise patriyarkinin çocuk bakımı ve doğurganlığı aynı kategori içerisine alarak tüm 

yükü kadınların omuzlarına yüklediğine değinilmektedir. Hatta çocuk bakımının yanı 

sıra kadınlara annelik vasfı adı altında aile içerisindeki yaĢlı ve hasta bakımlarının 

verildiği ve bu durumun kadınlar üzerinde fazla iĢ yükü oluĢturduğu belirtilmektedir: 

(…)Erkek ve duhul-merkezli, üremeye yönelik heteroseksüel cinsellik biçimini 

ayrılmaz bir biçimde doğurmaya bağlar ve bunu kadınların omzuna yıkar; bunun 

üzerine kurulmuĢ olan annelik ideolojisiyle kadınları her Ģeyden önce anne diye 

belirler ve kocaların, hasta ve yaĢlı akrabaların bakımını da buna bitiĢtirir (Dosya, 

2013: 23). 

ĠĢte bu tanımlama kapitalist sistem öncesi kadınların bütünleyici özelliğinin 

bir göstergesi konumundadır. Yukarıda tanımlanan olay aslında kapitalist sistem 

sonrası kadın emeğinin görünmezleĢtirilmesi ve kadının fabrikalara doğru çekilmeye 

çalıĢılmasını ifade etmektedir. Kadınların kapitalist sistem öncesi değer gören ve 

takdir edilen görevleri kapitalist sistem sonrası kadınların eve kapatılması etken 

olmuĢ bir durumu temsil etmektedir.  
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FD Dergisinin yirmi ikinci sayısında yazılan yazıda ise erkeklere mal mülk 

edinme, vatandaĢlık hakkı ve kamusal alan içerisinde faaliyet gösterebilme 

haklarının tanınmasından dolayı kadınlara çocuk doğurma ve bunun acısını çekme, 

eĢine itaat etme gibi görevler zorunlu olarak tanınmaktadır ifadesi yer almaktadır: 

(…)Erkeğe baĢka bir kadına, baĢka bir tekilliğe doğru gidebilmek, aile ya da cemaat 

için mal mülk edinebilmek, yurttaĢlığına geri dönebilmek kalıyorsa eğer, kadına 

çiftleĢme için münhal olmak, çocuk doğurmanın acısını çekmek, çocuklarına ve 

kocasına annelik etmek ödevinden baĢka hiçbir Ģey kalmadığındandır (Irigaray, 

2011: 58). 

Bunların yanı sıra FP Dergisinin on dokuzuncu sayısında iki yazar tarafından 

gezi olayları ile ilgili kaleme alınan yazıda feminist grupların neden gezi olaylarına 

katıldıkları ifade edilmektedir. Bu yazı etrafında feminist grupların ve kadınların 

devlet tarafından kaç çocuk doğurulması gerektiğine dair açıklamalarını kabul 

etmedikleri, devletin kürtaj ve hamile kalmayı önleyici diğer yolları yasaklamasını 

eleĢtirmek ve tepkilerini ortaya koymak için gezi olaylarında yer aldıkları ifade 

edilmektedir: 

(…)Her fırsatta kaç çocuğu, nasıl doğurmamız gerektiğini söyleyen, kürtajla devlet 

terörünü özdeĢleĢtiren baĢbakana, ertesi gün hapını yasaklayarak kürtaj yasağı 

uygulamasını taçlandıran „siz doğurun biz bakarız‟ çözümünü (!) sunan devlete 

kızgındık! (Çelebi ve Kalkan, 2013: 9) 

FD Dergisinin yirminci sayısında ise yazılan bir baĢka yazıda patriyarki ve 

Türkiye‟nin siyasi iktidarının kadınları nasıl gördüğü ve kadınları bu görüntü 

içerisine nasıl uyarlayabileceği dile getirilmektedir. Yazı içerisinde muhafazakâr 

iktidar sisteminin patriyarkiye uygun olarak kadınların öncelikli görev tanımlaması 

içerisinde çocuk doğurmak ve bu çocukları sağlıklı bir Ģekilde yetiĢtirmek Ģeklinde 

kısıtladığı belirtilmektedir. Bu kısıtlama ile kadınları ev içerisinde tutmuĢ ve 

patriyarkiye uygun bir uygulama gerçekleĢtirmiĢ olacaktır: 

(…)Patriyarka, Türkiye‟de AKP tipi yeni muhafazakârlıkta ifadesini bulan ideolojik 

altyapısı ile kadınların öncelikli görevinin milletin gelecek nesillerini oluĢturacak 

çocukları doğurmak ve büyütmek olduğunu iddia ediyor (Osmanağaoğlu, 2013: 10). 

FP Dergisinin yirminci yazısında yer alan bir yazıda ise iktidar sisteminin 

kadınlar üzerinde kısıtlayıcı bir unsur olarak doğurganlığı kullandığı ve bu durumu 

engelleyecek ya da sonlandıracak eylemlerin yasal olarak kaldırılmasını eleĢtiren 

düĢünceler Ģu Ģekilde ifade edilmektedir: 
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(…)Son dönemde iktidarın doğum kontrol yöntemlerine ulaĢımı fiilen ve yasal 

olarak engelleyerek, kadın bedenine yapıĢan eliyle kadınları doğurmaya zorlaması ve 

kent arasında kurulan iliĢki de feminist hareketin teĢhir ettiği bir iktidar oyunu 

(Bayram, 2013: 15). 

FP Dergisinin yirmi birinci sayısına gelindiğinde lezbiyenler ile ilgili 

yazılmıĢ bir yazı görülmektedir. Bu yazı içerisinde lezbiyenlerin ve lezbiyen 

feministlerin aslında erkeklerin kadınların cinselliği üzerinde kurmuĢ oldukları çocuk 

doğurma ve nesli devam ettirme eylemlerine eleĢtiri olarak ortaya çıktıkları yer 

almaktadır. Erkeklerin egemenliği altında bulunan çocuk doğurma, karĢılıksız emek 

ile erkeklerin erkini devam ettirme faaliyeti olarak görülen cinsellik algısına sarsıcı 

eleĢtiriler getirildiği ifade edilmektedir: 

(…)Kadının erkek cinselliğinin yaĢanabilmesi için bir basamak olarak algılandığı, 

doğurganlığın kadın cinselliğinin tek olumlu yanı olarak kabul gördüğü erkeklerin 

dünyasında, kadınların adamların soyunun devamı için doğurup, yine adamların 

erkinin devamı için emeklerini karĢılıksızca ortaya koydukları bir düzeni yeniden ve 

yeniden üreten o en küçük birimi lezbiyenler temelden sarsıyor (Sezen, 2014: 30). 

FP Dergisinin yirmi ikinci sayısında yer alan bir haber yazısında kadınların 

doğum kontrol yöntemlerine ulaĢımın zorlaĢtırılarak kadınları doğurmaya 

zorlamaları eleĢtirilmektedir. Devletin sunması gereken hizmetleri kadınlara 

yasaklaması ile kadınları kısıtlamakta olduğu dile getirilmektedir: 

(…)Doğum kontrol yöntemlerini ücretsiz ve yaygın olarak sunmak devletin görevi 

olduğu halde, üreme sağlığı politikasıyla kadınların doğum kontrol yöntemlerine 

eriĢimi zorlaĢtırılıyor, kadınlar doğurmaya zorlanıyor (Haber, 2014: 66) 

FD Dergisinin yirmi altınca sayısı incelendiğinde ise kaleme alınan bir yazıda 

Adalet ve Kalkınma Partisi (AKP) hükümetinin makul kadınlık modelini çocuk 

doğurma, annelik ve karĢılıksız emek Ģeklinde ortaya koymaya çalıĢtığı 

belirtilmektedir. Bu noktada feminist hareket ve savunucuları kadınların 

kısıtlanmasına neden olan doğurganlık, çocuk bakımı ve heteroseksüel aile yapısına 

gerekli düzenlemeler yapılana kadar itiraz edeceklerini dile getirmektedir: 

(…)AKP makul kadın modeli dayatmasının bu son hamlesiyle erkek egemenliğini ve 

heteroseksizmi tartıĢılmaz ve hatta sarsılmaz bir konuma taĢımayı amaçlamıĢ. Bizler 

ise bugüne kadar her alanda yaptığımız gibi, bu tasarı vesilesi ile bir kez daha 

doğurabildiğimiz için doğurmamız gerekmediğini, doğurduğumuz için çocuklara tek 

baĢımıza bakmamız gerekmediğini, heteroseksüel ailenin var oluĢumuzun tek biçimi 

olmadığını söylemeye, kadınları anneliğe ve ev kadınlığına hapseden her tür 

düzenlemeye karĢı itirazımızı dillendirmeye ve feminist sözümüzü çoğaltmaya 

devam edeceğiz (Hacıvelioğlu, 2015: 41). 
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AD‟nin dördüncü sayısında kaleme alınan yazıda Kürt aile yapısında 

kadınların konumları anlatılmaktadır. Kürt aile yapısında kadınlar ev iĢlerini yapmak, 

çocuk doğurmak, erkeklerin isteklerini yerine getirmek gibi vazifelerin aynı sıra 

baskı nedeniyle çocuklarını erkeklerin yanında kucaklarına bile alamadıklarını 

belirtmektedir: 

(…)Kürtler hala aĢiret düzeni ve büyük aile yapısı içinde yaĢamayı sürdürüyorlar. 

Bu yapılanma kadının konumunda çok daha ağır baskıları içeriyor. En baĢta 

mülkiyet hakkı yok. ÇokeĢlilik kurumsallaĢmıĢ ve içselleĢmiĢ. Doğuracağı çocuk 

sayısına kendi karar vermiyor. Günümüzde önemli ölçüde değiĢmiĢ olmasına 

rağmen, erkeklerin yanında konuĢma, yemek yeme, çocuğunu kucağına alma gibi en 

insani davranıĢlar bile genç kadınlara yasaklı (Vargün, 2007: 26). 

Yukarıdaki ifadelerden de anlaĢılacağı üzere Feminist Politika ve Amargi 

Dergileri içerisinde yer alan yazarlar kadınların doğurganlık durumlarının kadınlar 

üzerinde baskı unsuru olduğunu ve bu nedenle kadınların ezilmelerine neden 

olduğunu mevcut yazıları içerisinde belirtmektedir. Kadınların cinselliklerinin 

özellikle doğurganlık ile birleĢtirilmesini eleĢtiren yazarlar bu iki farklı alanın 

birbirinden ayrılması gerektiğini savunmaktadır. Ayrıca kadınların doğurganlık 

durumlarının politikalar ile sınırlandırılmasının ve doğum sonucu çocuğun tüm 

yükünün kadına yüklenmesinin de baskı unsuru olduğunu ifade etmektedir. 

Doğurma noktasına beden üzerinden yaklaĢan feminist yazarlar kadınların 

bedenleri üzerinde tam bir hakimiyet hakkı olduğunu savunarak doğurmak ya da 

doğurmamak kararlarının tamamen kadınların elinde olduğunu savunmaktadır. Bu 

noktada doğum kontrol yöntemleri, kürtaj ve biyolojik anneliğin reddi ile 

doğurganlık ve cinsellik arasındaki bağın koparılması gerekliliği üzerinde 

durulmaktadır. Bu durum aslından plastik cinselliğin baĢlatılması ve toplumsal 

yaygınlık kazanması için kullanılan yöntemlere destek verecek niteliktedir. Gerek 

Dünya‟da gerekse Türkiye‟de feminist hareketin hız kazandığı 1970‟ler itibariyle 

feminist kadınlar doğurganlıkları üzerinde tek söz sahibi olduklarını ve bedenlerinin 

tüm hakimiyetinin kendilerinde olduğunu savunmaktadır. Ancak aynı dönem 

içerisinde Batı toplumu tarafından oluĢturulmaya çalıĢılan plastik cinselliğin 

özlerinin savunulduğu atlanılmaktadır. Toplumsal yapısı itibariye Türkiye 

sorumluluk ve bağlılık duygusu olan bir ülke konumundadır. Türkiye‟de bulunan ve 

FP Dergisi içerisinde yayın hayatına devam eden yazarlar ise farkında olarak ya da 

olmayarak plastik cinselliğin ilklerini savunarak insanların sorumluluk duygularını 



118 

 

azaltma eğilimindedir. Bu durum cinselliğin kavramsallaĢtırılmasını tamamen 

değiĢtiren ve bireylerin sorumluluk yüklenmeden diledikleri gibi cinsel hayat 

yaĢamalarına etki etmektedir. 

Halbuki doğurganlık ve cinselliğin birbirine bağlı kavramlar olması bireylerin 

sorumluluk duygularının pekiĢtirilmesi, davranıĢlarının sorumluluklarını 

üstelenebilmeleri ve aldıkları kararların devamlılığı açısından önem arz etmektedir. 

Bunun yanı sıra neslin devamı ve aile bağlarının güçlenmesi için doğurganlık ve 

cinsellik kadın ve erkek için vazgeçilemez kavramlar niteliğindedir. Ancak feminist 

hareket bu kavramları ortadan kaldırarak tamamen plastik cinselliğin aktif olduğu 

bireylerin sorumluluk duygularının ortadan kaldırıldığı ve atomize bireyler oluĢturma 

yolunda gerçekleĢtirilen politikalar için gerekli uygulamaları destekleyerek toplumsal 

yapı içerisinde dönüĢü olmayan değiĢikliklere sebep olmaktadır. 

Her iki dergi yazarları da kadınların doğurganlık özellikleri ile cinselliklerinin 

ayrılması üzerinde durarak kadınların doğurganlıklarının kadınları baskılama 

yöntemi olduğunu savunmaktadır. Bunun yanı sıra kadınların doğurganlıklarından 

dolayı herhangi bir baĢarı gerçekleĢtirmelerinin mümkün olmadığı yönünde 

ifadelerde bulunmaktadır. Halbuki kadınlar geçmiĢ yaĢantılardan bu yana hem 

kendilerine has olarak verilen doğurganlıklarını gerçekleĢtirmiĢ hem de kendi 

baĢarıları için çalıĢmalar yürütebilmiĢtir. Doğurganlık ile baĢarı arasında kurulan 

köprü kadınların kendilerine yabancılaĢarak tek tip bir kadın topluluğu oluĢturmaktan 

öteye geçemez. Kadınlar kendi bedenleri, fizyolojik özellikleri ve yapıları ile bir 

bütün içerisine girerek kendini tamamlama sürecine baĢlayabilir. Kendinden 

yabancılaĢarak oluĢturulan her Ģey aslından Dünya sistemi üzerinde kurulmaya 

çalıĢılan atomize yapı ve yönetim anlayıĢına katkıdan baĢka bir boyuta 

geçemeyecektir. 

Bunun yanı sıra Feminist Politika düĢünürleri gibi cinsellik ve doğurganlığın 

birbirinden ayrılması gerektiğini savunan Amargi Dergi yazarları plastik cinsellik 

olgusunu savunan bir konumda yer almaktadır. Bireyler cinselliklerinde sınırsız ve 

özgür olarak hareket ederek tüm sorumluluk durumlarından uzaklaĢtırılmak 

istenmektedir. 
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5.1.2.1.3.  Üçüncü Yüklem: Çocuk Bakımı 

FP Dergisi çocuk bakımı konusunda incelendiğinde ilk olarak derginin ikinci 

sayısında kaleme alınan bir yazıda yalnızca kadınlar üzerinde varsayılan çocuk 

bakımının kadınların iĢ gücüne katılımı için büyük sorunlar oluĢturduğu ve bu 

nedenle kadınların mağdur olduğu savunusu dile getirilmektedir: 

(…)Çocuk bakımı, ev iĢlerinin neredeyse tüm güne yayılan parçası. Ev dıĢında 

çalıĢmak söz konusu olduğunda da en önemli engeli oluĢturuyor. Doğum izinleri 

kadınların yükselmesinde sorun oluĢtururken, çocuğun bakımının neden olduğu iĢ 

yükü ve masraflar çoğu zaman, kadınların ücretli emek gücüne katılım konusunda 

isteksizleĢmesine yol açıyor (Osmanağaoğlu, 2009: 8). 

FP Dergisinin üçüncü sayısında kaleme alınan bir yazıda “Ödenen teĢvikler 

ek bir imkân yaratırken, bir çok kadın için yeterli olmayacak, kadınlar yine çocuk 

bakımına mahkum kalacaklardır.” cümlesi ile kadınların iĢ hayatına katılımı için 

devlet tarafından ödenen teĢviklerin kadınlar için önemsiz olduğu belirtilmiĢtir. 

Çünkü tüm verilen teĢviklere rağmen kadınların üzerinde çocuk bakımı görevi yer 

almaktadır ve kadınlar bu göreve mahkûm edilmektedir (Kocabıçak, 2009: 31). 

FP Dergisinin on sekizinci sayısında ise kaleme alınan baĢka bir yazıda 

kadınların iĢ hayatında karĢılaĢtıkları zorluklara artı olarak anne olmaları ve çocuk 

bakımından sorumlu olmalarının da eklenmesi anlatılmaktadır. ĠĢ yaĢamında 

hamilelik ve iĢe dönüĢ gibi durumlarda hangi düzenlemelerin yer aldığı belirtildikten 

sonra bu düzenlemelerin mevcut çocuk bakımını yalnızca kadınların üzerine 

yüklemenin kadınları ezilmeye yönelten bir grup haline getirmektedir. Ayrıca bu 

çocuk bakımının sadece kadınlara yüklenmesi onların iĢ hayatına katılamamalarının 

en büyük etmenlerinden biridir: 

(…)Kadın iĢçilerin doğum sonrası iĢe dönüĢ zorunluluğunun yasada zaten mevcut  

yana, çocuk bakım yükünün sadece kadınların üzerinde kaldığı ve hatta kalması 

teĢvik edildiği bir ortamda, kadınların salt anne olma ihtimalleri bile iĢe 

alınmalarının önünde engel (Ulusoy, 2013: 14). 

FP Dergisinin aynı sayısında yer alan bir baĢka yazıda kadınların devlet 

desteği ile verilen kredi ve diğer imkanlar ile toplumsal yapı tarafından üzerine 

yüklenen çocuk bakımı, aile yaĢantısı gibi rollerden kurtulmasının mümkün olmadığı 

“Hangi kadın hangi kredi ile iĢ kurarak koca dayağından, mahalle baskısından, çocuk 

bakımından, namus cinayetlerinden aile içi Ģiddetten ve ikinci sınıf vatandaĢ 

olmaktan kurtulabilir?” cümleleri ile ifade edilmektedir (Ergüder, 2009: 25). 
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FP Dergisinin on birinci sayısında yer alan yazıda ise özellikle muhafazakâr 

aile yapıları içerisinde kadınların kocasına itaat eden, çocuk bakımı ve ev iĢlerinden 

sorumlu kiĢiler olarak tanımlanması ve erkeklerin de otorite sahibi bireyler olarak ele 

alınması kadınların baskı altında olduklarını ifade etmektedir. Muhafazakâr yapı 

içerisinde kadınların erkekler tarafından yönetilen kiĢiler olarak ele alınması 

eleĢtirilmektedir: 

(…)Muhafazakârların aile tanımlarına göre, baba, mutlak otorite; anne, yaĢlı, hasta 

ve çocuk bakımı ile ilgilenen, ev iĢlerini yapan ve kocasına itaat eden kadın; 

çocuklarsa bu katı cinsiyetçi rol modellerini örnek almıĢ, muhafazakâr ve geleneksel 

aile yapısını sürdürecek bireyler olacaklardır (Can, 2011: 8). 

FP Dergisinin yirmi ikinci sayısında hamileliğin kadınlar üzerinde fizyolojik 

ve psikolojik olarak etkilerinin yanı sıra çocuk bakımı yükünün de kadınlara 

verilmesinin kadınların kendi ihtiyaçlarını arka plana atmalarına neden olduğu dile 

getirilmektedir. Bunun yanı sıra bu durumları kabul edip etmeme durumunun 

kadınlara bırakılması gerektiği ve bu nedenle de kürtaj hakkının verilmesi gerektiği 

Ģu ifadelerle savunulmaktadır: 

(…)Kadınlar hamilelikten bedensel, ruhsal, cinsel olarak daha fazla etkilendiği 

patriyarkal iliĢkiler içinde ve çocuk bakımının yükü kadınların üzerinde olduğu için 

kürtaj hakkını, kadınların kendileri kendi ihtiyaçları doğrultusunda gerçekleĢtirme 

hakkını tanıyan, mümkün kılan bir koĢul olarak savunuyoruz (Günel, 2014: 20). 

FP Dergisinin yirmi yedinci sayısında yer alan bir yazıda kadınların kızları ve 

kendi yaĢamları üzerindeki sorumlulukları dile getirerek kadınlara zorunlu olarak 

çocuk bakımı görevinin yüklendiği Ģu ifadelerle dile getirilmektedir: 

(…)Anneler bir yandan kendilerinin ve kızlarının iffetli birer kadın olarak 

yaĢamalarını sağlarken, diğer yandan, çocuk bakımı, taĢıma ve ev iĢlerini yapan 

insanlar olmak zorunda kalıyorlar (Küçükkırca, 2015: 40). 

AD‟nin on sekizinci sayısında kaleme alınan yazıda kadınların ev içerisine 

nasıl çekildiğini ve çocuk bakımı konusundan sürekli kadının kendinden taviz 

vermesi gerektiğini belirtilmektedir: 

(…)Hangi arada tüm ev iĢlerinden, çocuklardan, herkesin bakımından sadece sizin 

sorumlu olduğunuzu, evin nasıl sinsice sizi içine çektiğini anlamazsınız bile. Ev 

devasa ağzını açmıĢ sizi bekleyen, hiç doymayan bir canavardır adeta. Sürekli 

koĢturmanız, sürekli canavarın ağzına bir Ģeyler boca etmeniz gerekir (Cangöz, 

2010: 27). 

AD‟nin ikinci sayısında kaleme alınan yazıda çocuk bakımı, ev iĢi gibi iĢlerin 

kadınların kendi benlikleri üzerinden yaptıkları fedakârlık sonucu kadınlar üzerinde 
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baskı unsuru oldukları belirtilmektedir. Bunun yanı sıra yazar kadınların çocuk 

bakımı ve ev iĢi unsurlarına gösterdikleri özeni devam ettirmelerinin üzerlerinde 

kurulan baskıyı kabul etmeleri anlamını taĢıdığını ve bu duruma karĢı çıkılması 

gerektiğini ifade etmiĢtir: 

(…)Evin, ailenin ve çocukların bakımı için anne, kendi benini aĢarak sonsuz 

fedakârlık göstermeli, özellikle de çocukların çağrısına koĢulsuz olarak yanıt 

vermeli, onları her koĢulda yaĢatmaya çalıĢmalıdır. Bu idealin gerçekleĢmesinin ne 

denli imkânsız olduğunu söylemeye gerek yok sanırım. „Bakım‟ görevi sadece 

kadınlara verildiği, ailedeki duygusal ve maddi ekonomi kadınların sömürülmesi, 

Ģiddet ve baskı altında tutulmasıyla döndüğü sürece, kadınların bu türden bir sonsuz 

özeni ve bakımı yaĢatmaya çalıĢmaları kendi üzerlerinde kurulan baskıyı kabul 

etmeleri anlamına gelecektir (Ahıska, 2006: 22). 

FP Dergisinin altıncı sayısı incelendiğinde kaleme alınan bir yazıda ise 

“Kadının görünmeyen emeğinin somutlandığı alanlardan birisi de çocuk bakımı. 

Çocuk bakımı deyince, nedense aklımıza önce anne, sonra anneanne, babaanne, hala, 

teyze, kadın bakıcı…” ifadeleri ile çocuk bakımının kadınların görünmeyen emeği 

olarak ele alındığı anlatılmaktadır. Ayrıca çocuk bakımı denilince ilk olarak akla 

neden kadın, anne, anneanne, babaanne, hala ya da teyze kavramlarının geldiği 

eleĢtirilmektedir. Ardından da Ģu ifadeler ile çocuk bakımı konusunda nasıl bir hayat 

istedikleri dile getirilmektedir “SöyleĢi yaptığımız diğer kadınlardan Özlem eğitim, 

Birgül ise belediye çalıĢanı. SöyleĢtik dertleĢtik, çocuk bakımı deyince akıllara 

sadece kadınların gelmediği bir dünyayı düĢledik.” (Hoser, 2010: 28). 

FP Dergisinin altıncı sayısında yer alan bir yazıda kadınların çocuk bakımının 

ücretsiz emek içerisine girdiği ve bu durumun ücretsiz emeklerden yalnızca birini 

oluĢturduğu ifade edilmektedir: 

(…)Kadınların karĢılıksız emeği, tarlada çalıĢmaktan, evde tarhana, bulgur, eriĢte 

gibi yiyecek ve kazak v.s. gibi giyecek üretimine hasta, yaĢlı bakımından çocuk 

yetiĢtirmeye çok çeĢitli biçimler alabiliyor (Hattatoğlu, 2007: 19). 

FP Dergisinin on ikinci sayısında yer alan Kadın Emeği Konferansı yazısında 

ise erkeklerin kadınlar üzerinden zaman ve para çıkarı olduğu ve bu çıkarın çocuk 

bakımı ve ev iĢi alanlarında yoğunlaĢtığı belirtilmektedir. Bu durumların ortadan 

kaldırılması amacıyla politika ve proje önerilerin varlığından bahseden yazı 

konferansın önemi ve değerlendirilmesine yönelik olarak ele alınmıĢtır: 

(…)Tüm bu tartıĢmalardan sonra üçlü ayak da dediğimiz sosyal politika, ücretli 

emek ve ücretsiz ev emeğini birlikte düĢünmeden bir politika oluĢturabilmemizin 

mümkün olmadığı sonucuna vardık. Kampanyanın ismi bu tartıĢmalardan sonra 
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geldi, tam da anlatmak istediğimiz buydu; Bu üç ayak içinde bizim sermayeden ve 

devletten taleplerimiz var ancak esas olarak: Erkeklerden Alacaklıyız. Temizlik, 

yemek, yaĢlı bakımı ve en önemlisi çocuk bakımı gibi „kadın iĢleri‟nin 

yapılmasından erkeklerin maddi çıkarı (para, zaman) var (Konferans, 2011: 3). 

AD‟nin sekizinci sayısında sosyal politikalar ve toplumsal cinsiyet üzerine 

yazılan yazıda çocuk doğurmanın aksine çocuk bakımının da ağırlıklı olarak kadının 

sorumluluğuna verilmesinin kadının istihdamdan uzaklaĢmasına neden olduğu yazar 

tarafından belirtilmektedir. Bunun yanı sıra çocuk bakımının sürekli olarak 

kadınların üzerine yüklenmesi kadınların mevcut ev içi sorumluluklarının artmasına, 

kamusal yapı ve iĢ hayatından uzaklaĢmalarına neden olmaktadır: 

(…)Örneğin, analık izni çalıĢan birçok kadının küçük çocuğuna yine kendisinin 

bakmak durumunda olduğu gerçeğini dikkate alarak bu ihtiyaca özel çözüm öneriyor 

ve kadının iĢ hayatına geçici bir arayla tekrar dönmesi için imkân tanıyor; ancak 

bunu yaparken çocuk bakımının eĢlerden esas kadının sorumluluğu olduğunu kabul 

ediyor ve olanakları da bu doğrultuda sunuyor. Böylelikle söz konusu politikalar 

pratik ihtiyaçları cevaplarken aslında mevcut eĢitsizlik ve adaletsizliklerin de temeli 

oluĢturan toplumsal cinsiyet iliĢkileri ve normlarının yeniden üretiminde rol 

alabiliyor (Kılıç, 2008: 33). 

FP Dergisinin yirmi beĢinci sayısında ise dergi yazarı Türkiye‟nin sahip 

olduğu ataerkil toplum yapısının erkeklere aileyi geçindirme, kadına ise çocuk 

bakımı ve ev iĢlerini yüklediğini belirtmektedir. Erkeğin aileden ayrılması, vefat 

etmesi sonucu ise kadınların hem ekonomik olarak hem de ev iĢi, çocuk bakımı 

olarak dezavantajlı konuma gelmeleri eleĢtirilmektedir: 

(…)Türkiye‟de ataerkil toplum yapısının bir sonucu olarak ailenin geçiminin 

sağlanması erkeklerin, evin ve çocukların bakımının da kadınların sorumluluğunda 

olması, erkeklerin vefat etmesi ya da boĢanma durumunda, kadınlar için ekonomik 

anlamda sorunlara sebep oluyor (Gedik, 2015: 18). 

Yukarıdaki ifadeler etrafında Feminist Politika ve Amargi Dergilerinde yer 

alan yazarların çocuk bakımı konusundaki yaklaĢımlarının genel olarak iĢ hayatı ve 

emek sömürüsü üzerinden kadınları mağdur ettiği üzerinde durulmaktadır. Kadınlar 

toplumsal yapı ve siyasal yapı etrafında çocuk bakımı ile ev hayatına 

kapatılmaktadır. Ev hayatı içerisinde kısıtlanan kadınlar doğum sırası ve sonrasında 

çocuk bakımı etkeni ile iĢ hayatından uzaklaĢmakta ya da iĢ hayatına katılımda çeĢitli 

engellerle karĢılaĢmaktadır. Bu nedenle FP Dergisi yazarları çocuk bakımının 

yalnızca kadına ait bir görev olmadığını belirterek bu görevin devlet ve erkek 

nezdinde paylaĢtırılması gerektiğini savunmaktadır. 
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AD‟nin üçüncü sayısında kaleme alınan bir baĢka yazıda kadınların ev 

içerisinde maruz kaldıkları istismara çalıĢma ortamında da maruz kaldıkları 

belirtilmektedir. Kadınların ev içerisinde maruz kaldıkları istismarın baĢında ise 

Ģiddet ve çocuk bakımının geldiğini yazar Ģu sözlerle ifade etmektedir: 

(…)1990‟lardan sonra toplumsal muhalefetin sınıf ekseninden uzaklaĢtıkça 

meĢrulaĢıyor, ancak radikalliğini de yitiriyor. Bu ise evdeki koca dayağı, çocuk 

bakımı ya da ütü yapmanın sıkıcılığıyla, ev dıĢında çalıĢırken aynı iĢi yapan erkekten 

daha az ücret almak arasındaki bağlantının görünmez hale gelmesi anlamına geliyor 

(Osmanağaoğlu, 2006: 13). 

AD‟nin yirmi ikinci sayısında ise kaleme alınan bir yazıda yazar bir feminist 

olarak annelik ve çocuk yetiĢtirmenin tüm ağır yüklerini reddettiğini ve Türkiye‟nin 

toplumsal yapısı içerisinde bu durumla mücadele edilmesi gerektiğini ifade 

etmektedir: 

(…)Bir feminist olarak çocuk yetiĢtirmenin tüm günahlarını üstümüze almayı 

reddediyorum. Bunun çok büyük bir haksızlık olduğunu düĢünüyorum. Fakat hala en 

ağır faturanın biz kadınlara ya da annelere kesildiği bir ülkede, bununla da baĢ etmek 

zorundayız (Vargün, 2011: 8). 

Yukarıda Feminist Politika ve Amargi Dergi yazarları tarafından aktarılan 

çocuk bakımı ve anneliğe yönelik düĢünceler çocuk bakımının kadınların emeklerini 

sömüren, kadınları ezen ve ezilmesine sebep olan bir iĢ yükü olarak 

değerlendirilmektedir. Çocuk bakımının görünmeyen emek, çalıĢma hayatına 

katılımı engelleyen bir durum olarak değerlendirilmesi Batı‟da ortaya çıkan kapitalist 

sisteme kadar sorun teĢkil etmeyen yapılar iken Batıdaki bu geliĢmeler ile sorun 

haline getirilmesi aslında sistemin kadınları araçsallaĢtırması için fırsat sunmuĢtur. 

Bu yöntemle aile bağları, toplumsal grup bilinci ve kültürel bağlar koparılarak 

atomize bireyler oluĢturma projesi baĢlatılmıĢtır.  

Ardından ortaya çıkan sekülerleĢme ve getirileri ile de dünya genelinde 

benzer ve yönetimi kolaylaĢtırılmıĢ topluluklar ortaya çıkarılmaya çalıĢılmıĢtır. Bu 

toplulukların ana dönüĢümü de kadınlar üzerinden gerçekleĢtirilmeye baĢlanmıĢtır. 

Dergi yazarlarının annelik konusunda çocuk bakımı açısından 

değerlendirmeleri kadınların ev içi karĢılıksız emek ve fedakarlıkları üzerinden 

yoğunlaĢmaktadır. Kadınların kendilerini toplumsal baskı ile dayatılan aile kurumuna 

kapatarak sürekli ev iĢi ve çocuk bakımı yapmaya adadıklarını ve mevcut siyasal 

yapılarında bu durumu destekleyen ortamlar hazırladığını belirten yazarlar çocuk 
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bakımının devlet ve kamu tekeline geçmesini savunmaktadır. Kadınlar doğurmak 

istiyorsa doğursun ancak bakımı devlet destekli kreĢ ya da gündüz bakım evlerinde 

gerçekleĢtirilsin ve kadınlar çalıĢma hayatına katılım sağlasın düĢüncesini savunan 

yazarlar aile bütünlüğünün önemini göz ardı ederek kadınların aile içerisinde de 

bireysel olarak hareket etmesini savunmaktadır. Ancak bu noktada aile bütünlüğü ve 

aile içerisinde yer alan bağların önemi tamamen arka planda kalmaktadır. 

Arka plana atılan bu duygu ve davranıĢlar toplumsal bütünleĢmenin yok 

olması ve dünya genelinde seküler bir yaĢam biçimi ortaya çıkarılmasına katkı 

sağlayan en büyük etmenlerden birini temsil eder. Seküler dünya içerisinde her birey 

yalnızca kendi istekleri ile meĢgul olarak atomize hayatını en özgür Ģekilde 

gerçekleĢtirme amacı gütmektedir. Ancak kapitalist ve seküler yaĢam öncesi yapıda 

bireysel ihtiyaçların yanı sıra toplumsal bütünlük yer almakta idi. Bu durum dünya 

üzerinde daha kolay hakimiyet sağlamak ve daha fazla gelir elde etmek isteyen 

sistemler tarafından özellikle kadın merkezli bir noktadan dönüĢüm geçirmektedir. 

Feminizm ve feministler de bu noktada hizmet sağlayan önemli bir konumda 

bulunmaktadır. 
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SONUÇ 

Ġnsanlığın var olduğu günden bu yana oluĢturulan tüm toplumsal yapılar 

anaerkillikten ataerkilliğe doğru evrilerek günümüz görünümüne ulaĢmıĢtır. 

Günümüzde var olan dünya üzerindeki birçok toplum ataerkil bir yapıya sahiptir. Bu 

yapı yaĢlı ve genç erkekleri kadınlar üzerinde, yaĢlı erkekleri de genç erkekler 

üzerinde baskın bir konuma getirmektedir. Özellikle neslin devamı ve erkeğin 

saygınlığının artması amacıyla erkeklerin kadınlar üzerindeki ana baskı noktası 

çocuk doğurmaktır. Kadın cinselliğinin bir sonucu olarak hamile kalmaktadır. 

Hamilelik sonucu erkek kadının kendisine sağlıklı bir çocuk vermesini ve neslinin 

devamı için bu çocuğun tüm ihtiyaçlarının karĢılanmasını istemektedir. Kadın iĢte bu 

noktada ataerkil sistem içerisinde eĢ, anne rolleri ile özel alan olarak ifade edilen eve 

hapsedilmektedir. Bu durum kadınlar için kabul edilebilir bir durum olmamalıdır. 

Kadın kendi bedeni üzerinde tek söz sahibi kiĢi olmalıdır. 

Ataerkil sistemin karĢısında kadınlar üzerinde oluĢturulan baskı ve ikincil 

duruma getirilmelerin engellenmesi amacıyla Fransız Devrimi sonucu ortaya çıkan 

feminizm dönemsel olarak farklılıklar göstererek son olarak tüm ataerkil sistemin 

değiĢtirilmesi gerektiğine kadar birçok fikir üretmiĢtir. Ürettiği fikirleri uygulama 

alanına çıkarmaya çalıĢan feminist hareketler zaman zaman baskı yoluyla zaman 

zaman da siyasi yollarla engellenmeye çalıĢılmıĢtır. Çünkü feminizm ortaya çıktığı 

dönem itibariyle toplumsal huzuru bozacak olan bir yapı olarak değerlendirilmiĢtir. 

Ancak bu engellemeler feminizme engel olamamıĢ tam aksine birçok farklı kola 

ayrılmasını sağlamıĢtır. Liberal feminizm olarak ortaya çıkan ve kamusal alanda yer 

almak isteyen kadınlar tarafından desteklenen feminizm ilk faaliyeti olarak kadınları 

iĢ hayatına dâhil etmiĢtir. Ancak bu durum kadınların kamusal alanda da ikincil 

konuma getirilmeleri ve daha zor Ģartlarda daha ucuz çalıĢtırılmalarına engel 

olamamıĢtır. Ardından bu soruna çözüm olarak Marksist feminizm ortaya çıkmıĢ ve 

iĢ yaĢamı ve özel alanda maruz kalınan sınıf ayrıcalıklarını ortadan kaldırmak için 

çalıĢmalar yürütmüĢtür. Yürütülen bu çalıĢmalar da yetersiz kalınca feminizm akım 

içerisinde en sert yapıya sahip radikal feminizm ortaya çıkmıĢtır. Radikal feminizm 

savunucuları kamusal ve özel alanda kadının maruz kaldığı ikincil konumun ataerkil 

sistem üzerinde yapılan düzeltmeler ile mümkün olamayacağını savunmuĢtur. 
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Mevcut problemlerin ana kaynağının kadınların duygusallıklarının kullanıldığı aile 

ve bunun ardından gelen annelik olduğunu ifade etmiĢtir. Radikal feminizm 

sorunların çözümü amacıyla aile kurumunun ortadan kaldırılması, kadınların 

bedenlerinin üreme merkezi olarak kullanımının sonlandırılması, yapay çocuk 

plesantaları gibi öneriler ortaya koymuĢtur. Ancak toplumsal yapı bu kadar sert 

değiĢikliklerin gerçekleĢtirilmesi için uygun bir yapıda değildir. Bu akımların 

ardından daha orta yol bulucu bir akım olan sosyalist feminizm ortaya çıkmıĢtır. 

Sosyalist feminizm aileye karĢı olmayan ancak kadınların ev içerisindeki tüm 

haklarının maddi ve manevi olarak güvence altına alınmasını savunan bir akımdır. 

Sosyalist feminizm kamusal alan ve özel alan arasındaki sorumlulukların eĢit olması 

ve karĢılıklı olmasını savunmuĢtur. Bahsi geçen tüm bu akımlar modern dönem 

içerisinde kadınların haklarını savunmak ve toplumsal yapıyı değiĢtirmek için çalıĢan 

akımlardır. Ancak modern dönem sonrası postmodern döneme geçiĢ ile feminizm 

tamamen farklı bir boyut kazanmıĢtır. Cinsiyetsizlik üzerinden teoriler üreten 

postmodern feminizm farklı kuramları ile çalıĢmalarını sürdürmektedir. 

ĠĢte bu noktada feminizm kiĢisel olan politiktir söylemi ile kadınların 

toplumsal yapı tarafından yüklenen tüm rollerine eleĢtiri getirmektedir. Bu 

eleĢtirilerin en temel noktasını aile ve annelik üzerinden gerçekleĢtirmektedir. 

Feminizmin birçok akımı anneliği kadınları toplumdan soyutlayan, kadınların emek 

sömürüsüne maruz kalmalarına neden olan bir toplumsal rol olarak 

değerlendirmektedir. Bu durumun ortadan kaldırılması için aile kurumuna karĢı 

çıkmakta, kürtajın ve doğum kontrol yöntemlerinin yaygınlaĢması ve yasalaĢarak 

devlet destekli olarak uygulanması için tasarılar oluĢturmakta, anne olan kadınların 

emeklerinin devlet tarafından maddi ve manevi açıdan güvenceye alınmasını 

savunmaktadır. 

GerçekleĢtirilmiĢ olunan bu çalıĢmada Feminist Politika ve Amargi 

dergilerinde annelik düĢüncesi değerlendirilmeye alınmıĢtır. ÇalıĢma konusu 

feminizm üzerinden yapıldığı için annelik kavramı mevcut feminizm akımları 

çerçevesinde ele alınmıĢtır. Annelik tek baĢına bir rol ve kavram olmasının yanı sıra 

bu kavramı destekleyen doğurganlık, doğurmak, çocuk bakımı, hamilelik gibi 

kavramlarda mevcuttur. Bu esas doğrultusunda bu çalıĢmada annelik düĢüncesini 

belirlemek amacıyla doğurganlık ve çocuk bakımı öğeleri üzerinde de durulmuĢtur. 
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AraĢtırma verilerini toplamak için Feminist Politika ve Amargi dergilerinin tüm 

sayıları ele alınmıĢtır.  

Tüm feminist akımlar içerisinde kendine yer bulan kadınların annelik rolü 

Feminist Politika dergisinde toplumsal ve siyasal alanda neden olduğu durumlar 

neticesinde ortaya çıkmaktadır. Feminist Politika dergisi Sosyalist Feminist Kolektif 

Derneği‟ne bağlı olarak yayın hayatına baĢlamıĢ bir dergidir. Bu nedenle derginin 

temel yapısını sosyalist feminizm oluĢturmaktadır. Ancak dergi yayın hayatına 

baĢlangıçta tüm feminist akımları benimsemiĢ bireylere açık bir yapıda olduğunu 

belirtmiĢtir. Türkiye‟den ve dünyanın farklı ülkelerden kendisini feminist olarak 

niteleyen bireylerin yazı, araĢtırma, demeç, söyleĢilerinin yer aldığı feminist Politika 

dergisi annelik konusuna derginin temel yapısında farklı bir Ģekilde yaklaĢmaktadır. 

Sosyalist feminizm annelik ve çocuk bakımına devlet güvencesi ve adil iĢ bölümü ile 

karĢı olmamasına rağmen Feminist Politika dergisi içerisinde incelenen ve annelik ile 

ilgili olan yazıların büyük bir kısmı anneliği reddetmektedir. Feminist Politika 

dergisi annelik kavramı etrafında değerlendirilirken üç yüklem üzerinden bir 

değerlendirme yapılmıĢtır. Bu üç yüklemi anne, doğurmak/doğurganlık ve son olarak 

çocuk bakımı oluĢturmaktadır. 

Feminist Politika dergisine göre annelik ataerkil yapının kadını evde tutmak 

ve üzerinde baskı kurabilmesini sağlamak için kullanılan toplumsal bir roldür. 

Kadınların erkeklerden farklı biyolojik özelliklerinin sonucu fizyolojik olarak üreme 

iĢlevlerinin olması kadınların kendi bedenleri üzerindeki söz hakkını azaltmaktadır. 

Feminist Politika dergisine göre annelik kadınların baskılanmasına olanak sağlayan 

yapıyı oluĢturmaktadır. Toplumsal yapı kadına aile içerisindeki eĢ rolünü takiben 

anne ya da diğer bir tabir ile kutsal annelik rolünü yüklemektedir. Kadın annelik rolü 

ile toplumsal kalıplara sokulmaya çalıĢılmakta ve özel alana doğru çekilmektedir. 

Gerek iĢ yaĢamında gerek özel yaĢamda kadınların en önemli özelliğinin anne olma 

özelliği dayatmasına karĢı olan Feminist Politika kadınların annelik rolünü reddetme 

yetkilerinin olduğunu ve bu rolü kullanmaları gerektiğini savunmaktadır. 

Bu anlatılar ile Feminist Politika dergisinde yer feminist yazarlar annelik 

rolünün reddedilmesi gereken bir rol olduğunu savunmaktadır. Annelik rolünün 

reddedilmesi ile toplumsal yapıda var olan cinsellik algılarında değiĢmeler 



128 

 

yaĢanacağı ve kadınların cinselliklerini özgürce kullanabilecekleri ifade 

edilmektedir.  

Feminist Politika dergisinde değerlendirilen bir diğer kavram ise 

doğurmak/doğurganlıktır. Feminist Politika dergisi bu noktada ilk olarak kadınların 

cinselliklerinin doğurganlık ile bir tutulmasını eleĢtirmektedir. Kadınların 

doğurganlıklarının cinsellikleri ile birleĢtirilmesi kadınların cinsel özgürlüklerini 

kısıtlamaktadır. Bunun yanı sıra Feminist Politika dergisi kadınların doğurganlık 

durumlarının kendilerine söz hakkı tanınmadan devlet ve siyasi yapı ile kısıtlama, 

yasaklama ya da bazı noktalarda zorunlu olması durumunu eleĢtirmektedir. 

Kadınların doğurganlıkları üzerinde kendilerinden baĢka kimsenin söz hakkı 

olmadığını savunan dergi yazarları doğurganlık ile kadının iĢ ve toplumsal yaĢamdan 

uzaklaĢtırılarak eve mahkûm edilmesini eleĢtirmektedir.  

 Feminist Politika dergisi açısından son olarak toplumsal yapı itibariyle 

anneliğin bir zorunluluğu olarak görülen çocuk bakımı konusu irdelenmiĢtir. 

Feminist Politika dergisi çocuk bakımı konusunda neden ilk akla annelerin ya da 

kadınların geldiğini sorgulamaktadır. Anneliğin getirisi olarak değerlendirilen çocuk 

bakımı ile kadınların iĢ yaĢamından uzaklaĢtırılarak eve kapatılmaları, sosyal 

hayatlarından vazgeçmeleri ve kadınların emek sömürülerinin artması anlamı 

çıkarılmaktadır. Feminist Politika dergisine göre ne devlet desteklerinin sağlanması 

ve artırılması ne de iĢ yaĢamında kadınlara annelik rolleri gereği imtiyazlar 

sağlanması kadınların maruz kaldıkları baskıları ortadan kaldırmamaktadır. 

Amargi dergisi ise 2006 yılında yayın hayatına baĢlayan ve 2015 yılına kadar 

üç aylık periyotlarla yayınlanan daha çok dönemin siyasi olayları üzerinden kadını 

değerlendiren bir dergidir. Bu dergi etrafından annelik olgusunun politik yapının 

kadınları kısıtlamak için kullandığı bir rol olduğu belirtilmektedir. Annelik Amargi 

dergisine göre kadınların kamusal hayattan uzak tutulması, baskılanabilmesi ve 

üzerinde otorite kurulabilmesi için en yetkin yöntem olarak kullanılmaktadır. Siyasi 

yapı kadınları anne rolü etrafında özel alanda ev içerisinde tutmakta ve kamusal 

hayata katılımlarını kontrol altına almaktadır. Amargi dergisi kadınların annelik rolü 

ile iĢ yaĢamından uzaklaĢtırılarak eve ve eĢe bağımlı hale getiren bir rol olarak 

görmektedir. 
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Bir diğer yüklem olan doğurmak/doğurganlık üzerinden Amargi dergisi tıp 

alanı dahil tüm sistem ve yapılar içerisinde kadının doğurganlık özelliğini kullanması 

gereken kiĢi olarak değerlendirilmesini eleĢtirmektedir. Kadınlar cinselliklerini 

doğurganlıklarına bağlı kalmaksızın özgürce kullanabilmeli ve belirli bir kısıtlama 

içerisine hapsedilmemelidir. Bunun yanı sıra kadınlara doğurganlıklarını kontrol 

edebilmeleri amacıyla kürtaj hakkının tüm yapılar içerisinde sağlanmasını 

savunmaktadır. 

Amargi dergisi üzerinde bir diğer kavram olan çocuk bakımına bakıldığında 

ise çocuk bakımı kadınların kendi bedenleri üzerinden fedakârlık yaparak 

gerçekleĢtirdikleri bir faaliyet olarak değerlendirilmektedir. Kadınlar çocuk bakımını 

kabul ederek kamusal alan, iĢ yaĢamı ve özel alan içerisinde sürekli baskı ve 

sömürüye maruz kalacaktır. Bu nedenle Amargi dergisi kadınların çocuk bakımını 

reddetmesi gerektiğini ifade etmektedir. 

Feminist Politika ve Amargi dergilerinin anneliğe karĢı yaklaĢımında var olan 

benzerlik ve farklılıklar ise Ģu Ģekilde özetlenebilir: 

Feminist Politika ve Amargi dergileri kadınların annelik rollerine karĢı 

çıkmaktadır. Kadınların annelik rolü ile cinselliklerinin kısıtlandığını ve bedenleri 

üzerinde söz haklarının ellerinden alındığını belirten bu iki dergi anneliğin toplumsal 

dayatmalardan kaynaklı bir rol olduğunu ifade etmektedir. Bunun yanı sıra iki 

dergide kadınların fizyolojik olarak sahip olduğu doğurganlık özelliklerini kullanıp 

kullanmama haklarının olduğunu ve bu nedenle de kürtajın yasal olması gerektiğini 

savunmaktadır. Ayrıca doğurganlığın kadınların bedenlerine acı verecek Ģekilde 

yeniden bir dönüĢüme tabi tutulduğunu savunan Amargi dergisi sezeryan, tüp bebek, 

spiral gibi yöntemlerin kadınlara acı aracı haline getirildiğini savunmaktadır. 

Her iki dergi de genel olarak kadınların annelik rollerine karĢı bir tutum 

sergilemektedir. Yalnızca Feminist Politika dergisi daha güncel ve toplumsal 

olaylarla ilgilenirken Amargi dergisi daha fazla siyasal ve iktidar iliĢkileri 

çerçevesinde bir yayın hayatı sürdürmüĢtür.  

Tüm bu çalıĢma sonucunda Türkiye‟de bulunan ve aktif olarak feminist 

hareketlere katılan feminist bireylerin anneliğe bakıĢ açısının toplumsal yapı 

içerisinde baskılama aracı olarak kullanılmasından dolayı olumsuz bir durumda 
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olduğunu göstermektedir. Neslin devamı ve toplumsal ilerlemenin temel noktasını 

oluĢturan kadınların doğurganlık özellikleri ve sonucunda gelen annelik rolleri 

feminizm açısından toplumsal baskı, sömürü ve istismar aracı olarak 

kullanılmaktadır. 

Her iki derginin de annelik konusundaki düĢünceleri değerlendirildiğinde 

karĢımıza 1970‟lerden itibaren gerçekleĢtirilmeye çalıĢılan cinsellik, atomize birey 

ve seküler bir dünya için gerekli olan tüm düĢüncelerin Türkiye‟de feminizm 

tarafından gerçekleĢtirilmeye çalıĢıldığı görülmektedir. Bu noktada feminizm ve 

savunucuları aslında gerçekleĢtirilmeye çalıĢılan dünya düzeni için amacına yönelik 

ilkeleri uygulamaktadır. Bu durum görünmeyen ve arka plana atılan bir noktayı 

temsil ederken aslında Batılı devletlerin tam da istedikleri noktada bir dönüĢüm 

temsilidir.  

Türkiye‟deki feministlerin kadınların annelik rolleri üzerinden 

gerçekleĢtirmeye çalıĢtıkları özgürlük aslında saf bir özgürlük isteğini temsil 

etmemektedir. Aksine dünya genelinde yaygınlaĢtırılmaya çalıĢılan ve toplumsal 

bilinci bozmaya çalıĢan uygulamalara hizmet ederek kadınların kendilerine 

yabancılaĢarak özgürleĢmelerini savunmaktadır. Ancak özgürleĢme denilen kavram 

bireylerin kendilerini oldukları gibi kabul etme bu özelliklerinin getirdiği gücün 

farkına varılarak gerçekleĢtirilecek bir kavramdır.  

Bu düĢünce yapısı toplumsal yapının dönüĢümü ve yeniden inĢası noktasında 

önemli bir konumda bulunmakta olup Türkiye açısından önemli bir noktada yer 

almaktadır. Bu nedenle toplumsal yapının sağlıklı bir Ģekilde ve bir bütünlük 

içerisinde ilerleyebilmesi amacıyla Türkiye toplumsal yapısına uygun çalıĢmaların 

yapılması ve artırılması için gerekli ortamların oluĢturulması gerekmektedir. 

  



131 

 

KAYNAKÇA 

Ahıska, M. (2006). Kayıp Annelerinin ġiddete Tanıklığı. Amargi Dergisi, Sayı 2, ss. 

20-23. 

Ahıska, M. (2009). Annelik ve Politika. Feminist Politika Dergisi, Sayı 5, ss. 14-16. 

Akkaya, G. (2010). Çocuklar, Erkekler ve Kadınlar. Amargi Dergisi, Sayı 16, ss. 67-

69. 

Aksoy Sugiyama, C. (2014). Üremeye Dair Yaygın Söylemler: Ortadoğu 

Bağlamında Türkiye‟yi Yeniden Değerlendirmek, Ankara Üniversitesi Dil ve 

Tarih-Coğrafya Fakültesi Antropoloji Dergisi, Sayı 28, ss. 1-26. 

Alptekin, D. (2006). Üçüncü Dünya Ülkelerinde Kadın Hakları Bağlamında 

Feminizm (YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi), Selçuk Üniversitesi, Konya. 

 AltaĢ, B. (2018). Tüketim Toplumunda Anneliğin Yeni Görünümleri 

(YayınlanmamıĢ Doktora Tezi). Akdeniz Üniversitesi 

AltuntaĢ, N. (2013). Dünya’da ve Türkiye’de Siyasal İdeolojiler, Der. Ömer Çaha ve 

Bican ġahin, Ankara: Orion Kitabevi. 

Anonim, (2008). http://www.sosyalistfeministkolektif.org/.  EriĢim Tarihi: 

04.05.2019 

Anonim, (2016). http://www.amargidergi.com/yeni/. EriĢim Tarihi: 04.05.2019 

Aristoteles. (1993). Politika, Ġstanbul: Remzi Kitapevi. 

Aslan, Y. (2016). Türkiye’de Feminizm Düşüncesinin İmkanı ( Yüksek Lisans Tezi). 

Kırıkkale Üniversitesi, Kırıkkale. 

Atan, M. (2015). Radikal Feminizm:  “KiĢisel Olan Politiktir” Söyleminde Aile, The 

Journal Of Europe - Middle East Social Science Studies ISSN: 2149-6439,  

Volume: 1, Issue 2,  ss. 1-21. 

Atılgan, D. (2013). Antik Yunan‟da Toplumsal Cinsiyet Rollerinin Temsili, Yedi: 

Sanat, Tasarım ve Bilim Dergisi, Sayı 10, ss. 15- 27. 

Atılgan, Ġ. (2009). Yağlı Süngerden Spirale. Feminist Politika Dergisi, Sayı 2, ss. 22-

23. 

Atılgan, Ġ. (2012). “Artık Annesin, Durul Biraz”. Feminist Politika Dergisi, Sayı 17, 

ss. 31-33. 

Ayan, D. (2011). “Ög”den “Anne”ye: Türkçe Söz Varlığı Anne. Eğitim, Kültür ve 

Araştırma Dergisi, Sayı 26 (7), ss. 111-116. 

http://www.sosyalistfeministkolektif.org/
http://www.amargidergi.com/yeni/


132 

 

Ayata, A.G. (1998). “Laiklik, Güç ve Katılım Üçgeninde Türkiye’de Kadın ve 

Siyaset”, 75 Yılda Kadınlar ve Erkekler, Ġstanbul: Tarih Vakfı Yurt Yayınları. 

Ayyıldız, M. (2015). “Kadın Dergilerinde Sunulan Kadın İmgesinin Feminist 

Yaklaşım Kavramlarıyla Değerlendirilmesi“. (YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans 

Tezi), Gazi Üniversitesi, Ankara. 

Baherirad, S. (2016). Kadın Gibi Kadın, Ġstanbul:  Doğan Egmont Yayıncılık. 

Baki, T. (2009). Ev ĠĢi Dediğin…. Feminist Politika Dergisi, Sayı 3, ss. 28-30. 

Baldız, B. (2009). Çöp Birey. Feminist Politika Dergisi, Sayı 2, ss. 72-73. 

Bayraktar, S. (2011). Makbul Anneler Müstakbel Vatandaşlar, Ankara: Ayizi 

Yayınları. 

Bayram, D. (2012). 15.Sığınaklar Kurultayı‟nda “Hayıseverlik” Değil Kadın-Erkek 

EĢitliği Talebi. Feminist Politika Dergisi, Sayı 16, ss. 10-12. 

Bayram, D. (2013). Feminist Politika ve Kent Talebi. Feminist Politika Dergisi, Sayı 

20, ss. 14-15. 

Beauvoir, S. (1993). Kadın “İkinci Cins” 2 Evlilik Çağı, (B. Onaran çev.), Ġstanbul: 

Payel Yayıncılık. 

Bilgin, N. (2014). Sosyal Bilimlerde İçerik Analizi Teknikler ve Örnek Çalışmalar, 

Ankara: Siyasal Kitapevi. 

Biter, T. (2017). Uluslararası İlişkilerde Feminist Dış Politika Söylemi ve İsveç 

Örneği (YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi), Çankaya Üniversitesi, Ankara. 

Burke, C. (2006). Kadınlar ve Militarizm: Niçin Toplumsal Cinsiyet Perspektifli Bir 

Analize Ġhtiyacımız Var?. Amargi Dergisi, Sayı 2, ss. 44-47. 

Can, Ö. (2011). Kutsal Yuva Bize Tuzak mı?. Feminist Politika Dergisi, Sayı 11, ss. 

8-9. 

Cangöz, N. (2010). Hepimiz Ev Kadınıyız. Amargi Dergisi, Sayı 18, ss. 26-28. 

Ceylan, T. (2011). Toplumsal Sistem Analizinde Toplumsal Statü ve Rol, Atatürk 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, Sayı 15(1), ss. 89-104. 

Cihangiroğlu, E. (2018). Reklamlarda Kadın Temsilinde Yaklaşımlar ve 

Femvertising Kavramı (YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi), Ġstanbul Ticaret 

Üniversitesi, Ġstanbul. 

Çağatay, S. (2012). Birgül Avdan ile SöyleĢi: Türkiye‟de Kadın Cinselliği. . Feminist 

Politika Dergisi, Sayı 13, ss. 8-11. 



133 

 

Çağlayan, H. (2014). Nermin Yıldırım‟la Çocuk Ġstismarına, Aileye, Anneliğe, AĢka 

Dair. Amargi Dergisi, Sayı 33, ss. 121-125. 

Çaha, Ö. (2010). Sivil Kadın Türkiye’de Kadın ve Sivil Toplum (2. Baskı), Ankara: 

SavaĢ Yayınevi. 

Çakır, S. (1996). Osmanlı Kadın Hareketi, Ġstanbul: Metis Yayınları. 

Çakır, S. (2008). Kapitalizm ve Patriyarkaya KarĢı: Sosyalist Feminizm, Toplum ve 

Demokrasi Dergisi, Sayı 4, ss. 185-196. 

Çelebi, H. ve Kalkan S. (2013). Ağaçtan Büyüyen Ġnsan. Feminist Politika Dergisi, 

Sayı 19, ss. 9-10. 

Çelik, H. ve EkĢi, H. (2008). Söylem Analizi, Marmara Üniversitesi Eğitim Bilimleri 

Dergisi, Sayı 27, ss. 99-117. 

Çetin, H. (2016). Siyaset Bilimi (6.Baskı). Ankara: Orion Kitapevi. 

Çetinel, E. ve Yılmaz S. (2016). Feminist Teori: Yönetim Ve Organizasyon Alanına 

EleĢtirel Bir YaklaĢım, Çankırı Karatekin Üniversitesi İktisadi ve İdari Bilimler 

Fakültesi Dergisi, Sayı 2, ss. 119-148. 

Çiçek, A. (2016). Feminist Perspektiften Türkiye’de Kadın Kütüphanecilerin İmajı ( 

YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi), Ġstanbul Üniversitesi, Ġstanbul. 

ÇoĢkun, A ve Öztürk, E. (2009). Türk Kadınının Feminizme BakıĢı (Erzurum 

Örneği), Din Eğitimi Araştırmaları Dergisi, Sayı 20, ss. 111- 141. 

Dayı, A. (2017). Feminist Etik Açısından Cinsellik ve Üreme: Fetüsün Bireyliği ve 

Kadının Beden Bütünlüğü, Fe Dergi 9, Sayı 1, ss. 37-54. 

Dedeoğlu, A. Ö. (2010). "Discourses of Motherhood and Consumption Practices of 

Turkish Mothers", Business and Economics Research Journal, 1(3): 1-15. 

Demir, Z. (2014). Modern ve Postmodern Feminizm (2.Baskı). Ġstanbul: Sentez 

Yayıncılık. 

Demir, Z. (2015). Türkiye’de Kadın ve Siyaset, Ankara: Kadim Yayınları. 

Der Gaag, N. (2018). Feminizm, (B. Sumer AydaĢ çev.), Ġstanbul: Sel Yayıncılık. 

Derya, D. (2009). Kıbrıslı Türk Kadın Hareketine Dair… Amargi Dergisi, Sayı 12, 

ss. 71-78. 

Dinçsoy, K. (2012). Shulamith Firestone‟u Kaybettik. Feminist Politika Dergisi, 

Sayı 16, ss. 64-65. 

Direk, Z. (2010). Doğum. Amargi Dergisi, Sayı 16, ss. 63-65. 



134 

 

Direk, Z. (2012). Benim Bedenim/Bedenim Benim. Amargi Dergisi, Sayı 26, ss. 4-8. 

DiĢçi, Z. (2017). UyuĢmazlığın Politikası: Kamusal Alan ve Kalabalıklar, Mülkiye 

Dergisi, Sayı 41 (4), ss. 55-73. 

Doğan, M. (2014). Doğan Büyük Türkçe Sözlük (25.Baskı), Ankara: Yazar Yayınları. 

Doğramacı, E. (1992). Türkiye’de Kadının Dünü ve Bugünü, Ankara: Türkiye ĠĢ 

Bankası Kültür Yayınlar. 

Donovan, J. (2016). Feminist Teori (11.Baskı), (A. Bora ve Diğ. Çev.), Ġstanbul: 

ĠletiĢim Yayınları. 

Dosya. (2013). Aileyi Yeniden Gündemimize Almak…. Feminist Politika Dergisi, 

Sayı 17, ss. 22-23. 

Dosya. (2013). AĢklarımız, EĢlerimiz: Farklı ĠliĢki Biçimleri. Feminist Politika 

Dergisi, Sayı 20, ss. 25-26. 

Durudoğan, H. (2007). Siyasetin Öznesi Olarak Kadın. Amargi Dergisi, Sayı 7, ss. 

48-51. 

Elçik, G. (2007). Feminizmin Sınıfı, Kadınlığın Kimliği. Amargi Dergisi, Sayı 6, ss. 

11-12. 

Eray, ġ. (2015). Yeni Kurumsalcı Yaklaşımlar Çerçevesinden Türkiye’de Toplumsal 

Cinsiyet Eşitliği Kamu Politikası:  Eğitim Ve Siyasal Katılım Alt Politika 

Örnekleri (YayınlanmamıĢ Doktora Tezi), Gazi Üniversitesi, Ankara. 

Ergüder, B. (2009). Sosyal Haktan Sadaka Mitine DeğiĢen Ne?. Feminist Politika 

Dergisi, Sayı 3, ss. 24-25. 

Fairclough, T. (1988). Eleştirel Söylem Analizi. (T. Ilgaz çev.), Ġstanbul: Hil 

Yayınları. 

Ferguson, A. (2012). Annelik ve Cinselliği Tahayyül Etmek: Feminist- Materyalist 

Bir Yaklaşım, Sosyalist Feminist Proje Teori ve Politikanın Günümüz Okuması 

Cilt 1. Der. Nancy Holmstorm, Kalkedon Yayıncılık, Ġstanbul. 

Gedik, E. (2015). Bitmeyen Aile... Feminist Politika Dergisi, Sayı 25, ss. 18-20. 

Gedik, H. (2014). Yeni Toplumsal Hareketler. Anadolu Üniversitesi Açık Öğretim 

Fakültesi Ders Kitabı. 

Gökçe, M. (2014). Evden ÇıkıĢ, Eve DönüĢ: Eğitim Sürecinde Kadınlar. Feminist 

Politika Dergisi, Sayı 24, ss. 33-34. 

Göle, N. (1992). Modern Mahrem, Ġstanbul: Metis yayınları. 



135 

 

Güler, F. (2015). Lezbiyen olma Rehberi. Feminist Politika Dergisi, Sayı 28, ss. 56-

57. 

Günel, S. (2014). Fetüsün YaĢam Hakkını Savunanlar, Aslında Neyi Savunuyor?. 

Feminist Politika Dergisi, Sayı 22, ss. 19-21. 

GüneĢ, H. (2019). Sosyal Olarak ĠnĢa EdilmiĢ Modern annelik Söylemi Ġçerisinde 

Bir Asma Kat: Sütanne Geleneği. Elektonik Sosyal Bilimler Dergisi, Sayı 69 (18), 

ss. 252-267. 

Haber. (2014). Hiç ġaĢırmadık! 8 Mart‟ta Yine Erkek ġiddeti. Feminist Politika 

Dergisi, Sayı 22 ss. 66-68. 

Hacıvelioğlu, F. (2015). AKP‟nin “Aile Paketi”: “Annelik Kariyeri”ne TeĢvik 

Paketi!. Feminist Politika Dergisi, Sayı 26, ss. 40-42. 

Hançer, A. (2018). Toplumsal Cinsiyet Öznesi Olarak Kadının “Annelik” Kimliğine 

EleĢtirel Bir BakıĢ, Akdeniz Kadın Çalışmaları ve Toplumsal Cinsiyet Dergisi, 

Sayı 2, ss. 177- 202.  

Hattatoğlu, D. (2007). KüreselleĢme, (Yeni) Emek Biçimleri, Yoksulluk ve Kadınlar. 

Amargi Dergisi, Sayı 6, ss. 19-20. 

Heywood, A. (2018). Siyaset, Ankara: Adres Yayınları. 

Hırata, H. ve Diğ. (2015). Eleştirel Feminizm Sözlüğü, Ankara: Dipnot Yayınevi. 

Hooks, B. (2000). Feminism is For Everybody Passionate Politics, South End Press, 

Cambridge. 

Hooks, B. (2014). Feminizm Herkes İçindir (4.Baskı). Ġstanbul: bgst Yayınları. 

Hoser, F. (2010). Çocuk Bakımı ve Annelik. Feminist Politika Dergisi, Sayı 6, ss. 

28-30. 

Irigaray, L. (2011). Aramızdaki AĢk. Amargi Dergisi, Sayı 22, ss. 54-63. 

IĢık, S. N. (2002). “1990’larda Kadına Yönelik Aile İçi Şiddetle Mücadele Hareketi 

İçinde Oluşmuş Bazı Gözlem ve Düşünceler”, 90’larda Türkiye’de Feminizm, 

Derleyen: A. Bora, A. Günal, ĠletiĢim Yayınları, Ġstanbul, s. 41- 72. 

Ġlter, N. (2014). Toplumsal Cinsiyet Gerilimleri Üzerinden Feminizmi Tartışmak 

(YayınlanmamıĢ Yüsek Lisans Tezi), Artuklu Üniversitesi, Mardin.   

ĠĢleğen, Y. (2008). Üreme ve Kadın Sağlığı Hizmetlerinde Karar Kimin?. Amargi 

Dergisi, Sayı 11, ss. 10-12. 



136 

 

Kancı, T. (2006). 1920‟lerden Bugüne Türkiye‟de Ġlkokul Ders Kitapları. Amargi 

Dergisi, Sayı 2, ss. 65-68. 

Kandiyoti, D. (1997). Cariyeler Bacılar Yurttaşlar, (A. Bora ve Diğ. Çev.), Ġstanbul: 

Metis Yayınları. 

Kapani, M. (2018). Politika Bilimine Giriş (57.Baskı). Ankara: BB101 Yayınları. 

Karakılıç, Z. (2013). Ben Bir Araba Değilim!. Amargi Dergisi, Sayı 28, ss. 123-125. 

KarakuĢ, F. (2010). Evliliğe Mahkum Değiliz. BoĢanabiliriz. Feminist Politika 

Dergisi, Sayı 7, ss. 24-26. 

KarakuĢ, F. (2015). “Anaların Acısı” BarıĢ Getirir mi?. Feminist Politika Dergisi, 

Sayı 25, ss. 36-38. 

Kaya, Ö. (2010). Her Türlü EĢitsizliği Görmek Adına… Feminist Politika Dergisi, 

Sayı 6, ss. 26-28. 

Kılıç, A. (2008). Toplumsal Cinsiyet, Yapabilirlik YaklaĢımı ve Sosyal Politika. 

Amargi Dergisi, Sayı 8, ss. 33-36. 

Kılıç, Z. (1998). “Cumhuriyet Türkiye’sinde Kadın Hareketine Genel Bir Bakış”, 75 

Yılda Kadınlar ve Erkekler, Tarih Vakfı Yurt Yayınları, Ġstanbul. 

Kocabıçak, E. (2009). KarĢılıksız Emeğin Tazmini Yeterli mi?. Feminist Politika 

Dergisi, Sayı 3, ss. 30-32. 

Kocabıçak, E. (2012). Feminizmi Savunurken. Feminist Politika Dergisi, Sayı 13, ss. 

20-22. 

Koçali, F. (2002). “Kadınlara Mahsus Gazete Pazartesi”, 90’larda Türkiye’de 

Feminizm, Derleyen.: A. Bora, A. Günal, ĠletiĢim Yayınları, Ġstanbul, s. 73- 85. 

Konferans. (2011). Neden Kadın Emeği Konferansı…. Feminist Politika Dergisi, 

Sayı 12, ss. 2-4. 

Köseoğlu, Ç. (2012). Politika ve Eylem Olarak Mimarlık (YayınlanmamıĢ Yüksek 

Lisans Tezi). Ġstanbul Teknik Üniversitesi, Ġstanbul. 

Kutlu, E. (2012).Kadına Biçilen “Doğal Durum” Trajedisi: Annelik. Amargi Dergisi, 

Sayı 26, ss. 21-23. 

Küçükkırca, A. (2015). Kadın Fındık ĠĢçileri. Feminist Politika Dergisi, Sayı 27, ss. 

39-41. 

Marshall G. (1999). Sosyoloji Sözlüğü, (O. Akınhay ve D. Kömürcü çev.), Ankara: 

Bilim ve Sanat Yayınları. 



137 

 

MeĢeli, P. (2010). “Birbirimize Kenetlenmemiz Lazım!”. Feminist Politika Dergisi, 

Sayı 6, ss. 60. 

Metin, A. (2011). Kimliğin Toplumsal ĠnĢası ve Geleneksel Kadın Kimliğinin 

Aktarımı, Çankırı Karatekin Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Sosyal 

Bilimler Enstitüsü Dergisi, Sayı 2(1), ss. 74-92. 

Miller, T. (2010). Annelik Duygusu Anlatısal Bir Yaklaşım. Ġstanbul: ĠletiĢim 

Yayınları. 

Millett, K. (2018). Cinsel Politika (4.Baskı), (S. Selvi çev.), Ġstanbul: Payel 

Yayınevi. 

Mollaoğlu, Ö. ve Tuna, E. (2009). Çarkları Durduran Kadınlar. Feminist Politika 

Dergisi, Sayı 2, ss. 9-11. 

Neves, P. (2006). 3 Dalga İle Feminizm Tarihi. Kara Kızıl Notlar, 6. 

anarkismo.net/article/4070. EriĢim Tarihi: 04.05.2019 

Notz, G. (2018). Feminizm (2.Baskı). (S. D. Çetinkaya çev.), Ankara: Phoenix 

Yayınevi. 

Ortaylı, Ġ. (2002). ”Osmanlı’da 18. Yüzyıl Düşünce Dünyasına Dair Notlar”, 

Tanzimat ve Meşrutiyetin Birikimi, Ġstanbul: ĠletiĢim Yayınları. 

Osmanağaoğlu, H. (2006). Bugünün Feminist Politikası. Amargi Dergisi, Sayı 3, ss. 

11-14. 

Osmanağaoğlu, H. (2009). Krizde Feminist Politika. Feminist Politika Dergisi, Sayı 

2, ss. 7-9. 

Osmanağaoğlu, H. (2013). Eyvah! AKP Yine Kadın Ġstihdamı Paketi Açıyor…. 

Feminist Politika Dergisi, Sayı 20, ss. 10-12. 

Osmanağaoğlu, H. (2015). Akdeniz‟de Kadın Ġstihdamının Seyri ve 

DüĢündürdükleri. Feminist Politika Dergisi, Sayı 26, ss. 10-11. 

Öğüt, H. (2012). Lezbiyen AĢkın Feminist EleĢtiri Ġçin Kazanım ve Ġmkanları- I. 

Feminist Politika Dergisi, Sayı 16, ss. 31-33. 

Özgün, Y. (2014). Muhafazakarlık: Patriyarkaya Her Daim YandaĢ. Feminist 

Politika Dergisi, Sayı 22, ss. 14-16. 

Özkazanç, A. (2015). Feminizm ve Queer Kuram, Ankara: Dipnot Yayınları. 

PanuĢ, A. (2012). Mutfak Cadıları: Her ġey Aile ve Sermaye Ġçin: 4+4+4. Feminist 

Politika Dergisi, Sayı 16, ss. 14-16. 



138 

 

Parlak, E. (2013). Politika ve Futbol: Modern Tarihte Etkileşim Süreci 

(YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi). BahçeĢehir Üniversitesi, Ġstanbul. 

Parman, T. (2007). Annelik Üzerine: Bir Psikanalitik Sözlük Denemesi. Psikanaliz 

Yazıları Dergisi, Sayı 14, ss. 15-22. 

Reed, E. (1985). Kadın Özgürlüğünün Sorunları. (Z. Saracoğlu çev.), Ġstanbul: Yazın 

Yayıncılık. 

Saliya, D. (2017). Judith Butler ve Postmodern Feminizm, Ġstanbul: Kibele Yayınları. 

Sallan Gül, S. (2008). Yoksulluk ve Yoksulluk Kültürü Çalışmaları, Ġzmir: Yakın 

Kitapevi 

Sarıbay, A., Öğün, S. (2015). Politikbilim (2. Basım). Ġstanbul: Sentez Yayıncılık. 

Savran, G. (2007). Feminist Politika Kota ve Bir “Siyasal Kategori” Olarak Kadınlar. 

Amargi Dergisi, Sayı 5, ss. 11-12. 

Savran, G. (2008). SSGSS, Görünmeyen Emek ve Feminist Politika. Amargi Dergisi, 

Sayı 8, ss. 16-20. 

Savran, G. (2009). Hala ve Yeniden:”Bedenimiz Bizimdir!”. Feminist Politika 

Dergisi, Sayı 4, ss. 17-20. 

Savran, G. (2015). Fıtrat Söylencesi. Feminist Politika Dergisi, Sayı 25, ss. 7-8. 

Semerci, P. (2007). Yoksullukla Mücadelede Amaç Ne Olmalı? Yapabilirlikleri 

Artırmayı Hedeflemek. Amargi Dergisi, Sayı 6, ss. 23-24. 

Sever, M. (2015). Kadınlık, Annelik, Gönüllü Çocuksuzluk: Elisabeth Badinter‟den 

Kadınlık mı Annelik mi?, Tina Miller‟dan Annelik Duygusu: Mitler ve 

Deneyimler ve Corinne Maier‟den No Kid Üzerinden Bir KarĢılaĢtırmalı Okuma 

ÇalıĢması. Fe Dergisi, Sayı 2 (7), ss. 72-86. 

Sezen. (2014). Annelik: Kutsanan Bir Dayatma mı? Esirgenen Bir Hak mı?. Feminist 

Politika Dergisi, Sayı 21, ss. 30-32. 

Sirman, N. (2007). Türkiye‟de Kadın VatandaĢ. Amargi Dergisi, Sayı 7, ss. 18-20. 

Sirman, N. (2009). Cuma, Cumartesi, Pazar Anneleri. Amargi Dergisi, Sayı 15, ss. 

19-21. 

Smith, P. (1993). Feminist Jurisprudence and The Nature of Law, Oxford University 

Press, Oxford. 

Stone, A. (2019). Feminist Felsefeye Giriş (2.Basım). Ġstanbul: Otonom Yayıncılık. 



139 

 

Sümer, S. (2009). Tarih İçinde Görünürlükten, Kadınların Tarihine: Amerikan Kadın 

Romanında Feminist Bilinç ve Politika (YayınlanmamıĢ Doktora Tezi), Selçuk 

Üniversitesi, Konya. 

ġengül, M. (2015). Türk Romanında Feminizm (Kadın Romancılar, 1960- 80) 

(YayınlanmamıĢ Doktora Tezi), Yüzüncü Yıl Üniversitesi, Van. 

ġentürk, D. (2015). Nasıl Feminist Oldum?. Feminist Politika Dergisi, Sayı 26, ss. 

54-55. 

ġevik, E. (2010). Blade Runner ve Paris Yanıyor KarĢı KarĢıya. Amargi Dergisi, 

Sayı 19, ss. 43-45. 

ġimĢek, Ġ. (2012). Am Diyemeyeceksem, Bu Benim Feminizmim Değildir!. Amargi 

Dergisi, Sayı 25, ss.4-8. 

ġiĢman, N. (2018). Emanetten Mülke Kadın Beden Siyaset (6.Baskı). Ġstanbul: Ġz 

Yayıncılık. 

TaĢkın, Y. (2014). Siyaset, Ġstanbul: ĠletiĢim Yayınları. 

Tekeli, ġ. (1998). “Birinci ve İkinci Dalga Feminist Hareketlerin Karşılaştırmalı 

İncelemesi Üzerine Bir Deneme”, 75 Yılda Kadınlar ve Erkekler, Ġstanbul: Türk 

Tarih Vakfı Yayınları. 

Tekin, E. (2007). 1980 Sonrası Türkiye’de Feminizmin Görünümü (YayınlanmamaıĢ 

Yüksek Lisans Tezi), Afyon Kocatepe Üniversitesi, Afyon. 

Toksöz, A. (2010). Erkek Egemenliği, Kapitalizm ve Doğurganlığın Kontrolü. 

Feminist Politika Dergisi, Sayı 8, ss. 29-31. 

Tosuner, A. (2013). Bedenin Bir SavaĢ Alanı. Amargi Dergisi, Sayı 29, ss. 26-30. 

Tözören, A. ve Yasin, Y. (2010). Haptan Hazza 50 Yıl. Amargi Dergisi, Sayı 17, ss. 

8-11. 

Tuğcu, F. (2012). Ġktidar ve Kadın. Amargi Dergisi, Sayı 26, ss.19-21. 

Tunalı, A. (1996). Türkiye’de Feminizm Hareketi (YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans 

Tezi), Akdeniz Üniversitesi, Antalya. 

Türk Dil Kurumu, (2011). Türkçe Sözlük (11. Baskı), Ankara: Türk Dil Kurumu 

Yayınları. 

Türkoğlu, E. (2015). Uluslararası İlişkiler Kuramında Feminizm (YayınlanmamıĢ 

Yüksek Lisans Tezi), Selçuk Üniversitesi, Konya. 



140 

 

Uğurlu, G. (2010). Kürtaj Hakkının Yasal Zincirleri. Feminist Politika Dergisi, Sayı 

8, ss. 24-25 

Ulusoy, D. (2013). Aile ve ĠĢ YaĢamı Kıskacı (Pardon, UyumlaĢtırma) Politikaları. 

Feminist Politika Dergisi, Sayı 18, ss. 14-15. 

Unat, N.A. (1998). “Söylemden Protestoya Türkiye’de Kadın Hareketinin 

Dönüşümü”, 75 Yılda Kadınlar ve Erkekler, Ġstanbul: Türk Tarih Vakfı 

Yayınları. 

Ünaldı, E. (2012). AKP‟den Son Hamle: 4+4+4. Feminist Politika Dergisi, Sayı 14, 

ss. 8-9. 

Vargün, F. (2007). SavaĢ ve BarıĢ Geriliminde Kadınlar. Amargi Dergisi, Sayı 4, ss. 

26-27. 

Vargün, F. (2011). Tecavüz ve Bıraktığı Ġzler. Amargi Dergisi, Sayı 22, ss. 7-10. 

Vincent, A. (2006). Modern Politik İdeolojiler. (A. Tüfekçi çev.), Ġstanbul: 

Paradigma Yayıncılık. 

Walby, S. (2016). Patriyarka Kuramı. (H. Osmanağaoğlu çev.), Ankara: Dipnot 

Yayınları. 

Yetener, M. (2009). Nasıl Feminist Oldum?, Feminist Politika Dergisi, Sayı 3, ss. 

42-43. 

Yetener, M. (2009). Yeni Üreme Teknolojileri Kadınları ÖzgürleĢtiriyor mu?. 

Feminist Politika Dergisi, Sayı 4, ss. 26-28. 

Yörük, A. (2009). Feminizm/ler, Sosyoloji Notları Dergisi, Sayı , ss. 63- 85. Ankara. 

Yuvarlak Masa. (2009). Feminist Anne Olmak. Feminist Politika Dergisi, Sayı 4, ss. 

46-50. 

Yuvarlak Masa. (2010). Hem Feminist Hem Hamile. Feminist Politika Dergisi, Sayı 

6, ss. 51-54. 


