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Oz

Bu makalede Islamci feminizm ve neoliberal kiiresellesme
arasindaki iliski tartismaya acilmustir. Bu gercevede Islamci feminizmin
hangi baglamlarda neoliberal kiiresellesmeye eklemlendigi ve hangi
baglamlarda neoliberal kiiresellesmeye direndigi agiklanmaya ¢alisilmistir.
Bu tartigmanin, eksenini belirleyebilmek i¢in de hem uluslararas: faaliyet
gdsteren Islamci feminist kadinlarin hem de bunun yerel bir yansimasi olarak
Tiirkiye’deki Islamci kadinlarin giindemlerine odaklanilmistir. Kiiresel
konularin yereli belirleme potansiyeli ve kiiresel-yerel gerilimi bu iki eksen
temel alinarak tartigilmastir.

Anahtar kelimeler: Kiiresellesme, Islamci1 feminizm, Melezlik.

Abstract

In this article, the relationship between Islamist feminism and
globalization has been opened to discussion. In this frame, it has been aimed
to explain in which cases Islamist feminism has become part of neoliberal
globalization and in which cases it has resisted neoliberal globalization. In
order to determine the axis of discussion, both international Islamist women
agenda and Turkish Islamist women agenda as a local reflection of
international one have been the focus of this article. The potential of global
issues determining local issues and the tension between global and local have
been discussed based upon these two axes.
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Giris

Feminist diigiinlir Nancy Fraser ‘How Feminism Became
Capitalism’s Handmaiden and How to Reclaimlt’ (Feminizm
Kapitalizmin nasil beslemesi/hizmetcisi haline geldi ve bundan nasil
kurtulur?) baslikli bir makale yayinladi’. Bashgindan da anlasilacag
gibi Fraser makalesinde, feministlerin ve elbette bir feminist olarak
kendisinin miicadelesini verdigi esitlik ve Ozgiirlik 6nermelerinin
bugiin neoliberal sistem i¢inde farkli sonuglar dogurdugundan
yakiniyor. Hatta feministlerin toplumsal cinsiyet iliskileri iizerine
elestirilerinin neoliberal sistem ig¢inde esitsizlikleri ve sdmiiriiniin yeni
bicimlerini yeniden f{irettigini iddia ediyor. Ornegin feminizmin
savundugu kadinlari giliclendirme soylemi bugiin bireysellesmeyi
onceleyen neoliberalizm i¢in kariyerist kadinlar yetistirmede Onemli
bir refereans olarak kullaniliyor. Yine feministlerin para kazanan
erkek ve ev isleriyle ilgilenen kadin igboliimiine dayali aile gelirine
yonelik elestirileri, gliniimiizde neoliberaller tarafindan ucuz emek
elde etmek iizere kadinlarin da istihdama katilimini arttirmak igin
sik¢a bagvurulan bir sdylem haline gelebiliyor.

Ancak Fraser’e gore feminizmin neoliberalizme Kkatkisi
bununla sinirli degil. Feministler neoliberalizme ikinci katkiy1
paternalist refah devletini elestirerek yaptilar. Bu da devletin elini
sosyal yardimlardan ¢ekerek konuyu neredeyse tamamen sivil toplum
kuruluslarina devretmesine neden oldu. Yapisal diizenlemeler yerine
kadinlara bankalar araciligiyla saglanan mikro kredilerle, kadinlar
kiiciik girisimciler olarak serbest pazara dahil edildi. Ozetle, Fraser’e
gore neoliberalizm feminizmin itiraz ettigi sistemi feminizmi de
kullanarak kurmak gibi ustaca bir tavir sergilemektedir.

Son olarak Fraser, feminizmin neoliberalizme asil katkisinin
neoliberalethos itizerine oldugunu séyler. Buna gore feminizm cinsel
taciz, aile i¢i siddet, baskinin yeniden iiretilmesi, kisisel olanin
politiklesmesi ve toplumsal cinsiyet iligkilerinin kurulugunda kiiltiiriin
onemi gibi konular1 tartismaya baslayarak siyasetin alanini
genisletmistir. Ama bunu yaparken feminizm, ekonomik iligkilere
yonelik elestirileri geride birakmustir. Bu da neoliberalizmin sinifsal
cekismeleri, kiiltiirel ¢ekisme gibi sunma egilimini beslemektedir.
Nitekim feminizmin neoliberalizmle iligkisi s6zkonusu oldugunda en
tartismali konu da bu olmustur.

Zira Islamci feminizm iizerine yapilan tartigmalar da
feminizmin geniglettigi bu siyaset alani i¢inde ortaya c¢ikmistir. Bu

Ihttp://www.thequardian.com/commentisfree/2013/oct/14/feminism-capitalist-
handmaiden-neoliberal?’CMP=twt gu (15.12.2013)
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nedenle de feminizmin tagidigi neoliberal kiiresellesmeyi
mesrulastiran  ‘ara¢’ olma potansiyelini Islamci1 feministler de
tasimaktadir. Hatta biitiinliyle kiiltiirel farklilik iizerinden yiiriittiikleri
elestirilerle bu potansiyeli biiyiikk oranda da gerceklestirmektedir.
Ciinkii Islame1 feminist kadinlarin temel itirazlar1 ekonomik iliskilerin
yarattigi esitsizliklere degil, bu iliskinin yarattigi  kiiltiirel
hiyerarsileredir. Islamc1 feministler, ekonomik esitsizliklerle kiiltiirel
esitsizliklerin olusturdugu sarmali birlikte ele almak ve sorgulamak
yerine, bu sarmalin ‘kiiltiir’ boyutunu One ¢ikararak tarihsel ve
ekonomi-politik baglamindan koparilmus bir kiiltiirel itirazla 6zcii
aciklamalara kapi aralar. Kadilar, kiiresellesmeci Islamci hareketin
idealine uygun bir sekilde asil miicadelelerinin odagina kiiltiirel olarak
bat1 karsisinda ‘maglup’ goriinen Islam imajin1 bir tiir ‘magduriyet’
dili araciligiyla tasfiye etmeyi yerlestirir. Bu magduriyet sdylemi ise
kadinlarin neoliberalizme karsi elestirilerini zayiflatir, kadinlarin
sOylemlerini neoliberal kiiresellesmenin ‘melez’ bir parcasi olarak
yeniden Kurar.

‘Melez Oteki’ Olarak islame1 Kadinlar

Bugiin Islamc1 kadin kimligi, geleneksel ile modern ya da
yerel ile kiiresel arasinda tam da kiiresellesmenin onceledigi ‘melez
kimlik’ olarak tezahiir eder. Kiiresel kapitalizm, farkli kimliklerin
birarada yasayabilecegi diisturundan yola ¢ikarak, kimlikler arasindaki
catisma potansiyelini ‘iligkisellik’ tartismalariyla asmaya caligir.
Kiiresellesmeyle birlikte yayginlik kazanan postkolonyal teorinin
Oznenin insa silirecinde iliskisellie yaptigi vurgu da, bugilin
sinirsizlasmay1 oven kiiresel kapitalizmin otekiyle karsilagmasinin
kendi kimliginde yarattig1 etkiyi ‘iliskisellik’ kavramiyla agiklamasina
olanak tanimistir. Kimligin iliskisellik sonucu kuruldugunu oneren
anlayisa gore, “Oznelerin kurulusu bir yandan kendinden menkul
olmayip, siiregen bir ‘igerideki-disaridaki’ iligkisine baglidir. Buna
gore, demokratik bir siyaset icin toplumsal ve siyasal arenadaki
catismalarin Oniiniin alinmas1 ve/veya engellenmesi degil, taninmast
gerekir” (Cosar ve Ozman, 2003, 105). Ozne ile &teki arasindaki
gergin iliskinin, ‘catisma’ degil de ‘taninma’ temelinde yeniden
tamimlanmas1 bir anlamda uzlagimin saglandigr melez alanda farkl
kimliklerin birlikte yasama deneyimi edinmelerine imkan tanir.
Islamc1 kadimlar da, daha once batict &znenin &tekisiyken, bu
iligskiselligin vakfedildigi ortak alanda °‘dini kimligi’ disinda tiim
farkliklarmi digarida birakmis, ‘uyumlu’ bir unsur olmastyla egemen
batict Oznenin kendisini yeniden inga etmesi agisindan ittifak
kurulabilir bir ‘melez 6teki’ bigiminde ele alinir. Yani Islame1 kadinlar



kiiresellesmenin kimlik siyasetinin uyumlu paydaslar1 olarak islevsel
bir nitelik kazanir.

Bu nedenle kiiresellesme nosyonuyla en uyumlu toplumsal
hareketlerden birinin, kapitalizmin 6nerdigi kiiltiire direngleri de olsa
Islamc1 kadin hareketi oldugunu sdyleyebiliriz. Ciinkii Islamci
kadinlarin asil mevzusu Islam’i kadin perspektifinden okuyarak
geleneksel iligkileri iyilestirmek ve kiiresel diizenin ‘batililagsma’
haline  direnmektir. Islamci  kadinlar  neoliberal  kapitalist
kiiresellesmenin ekonomik yoniinii sorunsallastirmazlar ya da bir
sorun olarak ekonomik iliskileri ertelerler. Bunun yerine Islamci
kadinlar sorunlart bati emperyalizminin ‘dayattigi’ kimlik siyaseti
iizerinden agiklar. Bu ‘kiiltiirel istila’ ile bas etmenin bir yontemi
olarak da ‘melezlik’ nosyonunu yeni bir ‘ortak kiiltiir’ tahayyiilii
olarak kabul ederler. Bdylece Islamc1 kadin hareketi, kiiresellesmeye
bir alternatif hareket olarak degil, elestirileriyle kiiresellesmenin bir
vechesi olarak ortaya ¢ikar (Cosar ve Ozman, 2003, 105).

Islamc1 kadinlarin yeni konumu yirmi birinci yiizyilin ruhuna
da uygundur. Zira yirminci ylizyilin sonlariyla yirmi birinci yiizyilda
hegemonya yerelin kendini belirleme siirecine dahil olmaya c¢alisir.
On dokuzuncu ve yirminci ylizyilda hegemonyanin yerele ragmen
toplumu doniistiirme projesine karst hegemonya simdi, yerelle birlikte
yereldeki doniisiimii yonlendirmeye cabalamaktadir. Bu baglamda
kiiresellesmeci Islamcilik ve neoliberalizm arasindaki muhafazakar
ittifak Islamc1 kadinlar {izerinden kendisini yerelde yeniden
kurmaktadir. Kadin haklar1 ve toplumsal cinsiyet iliskileri bu iktidar
miicadelesi ya da ittifakinda merkezi bir yer isgal etmektedir.

Ornegin yerel ekonomiler {izerinde Diinya Bankasi (DB) ya da
Uluslararast Para Fonu (IMF) araciligiyla yapilan denetim, siirecin
kadinlara etkisini de glindeme tasimistir. Kadinlara dair kalkinma
planlar1 ve mikro krediler, DB ve IMF tarafindan dogrudan iilkeler
iizerinde baski uygulayan, yonlendirici araglar olarak kullanilmustir.
Birlesmis Milletler (BM)’in 1975 yilinda kadin on yilini ilan etmesi ve
ardindan sirayla diizenlenen dort kadin toplantisi da (1975 Mexico
City, 1980 Kopenhag, 1984 Nairobi, 1995 Pekin) bu gelismeleri
takiben ya da paralel olarak kiiresel kadin hareketinin giindemini
belirlemistir. Bu siireg, ‘yerellesme’ vurgusuyla yereldeki Islami
potansiyelin ortaya ¢ikmasina da dolayli olarak katkida bulunmustur.
Bu nedenle Islamci hareketin yeniden canlanmasiyla islamci kadin
hareketinin canlanmasi eszamanli gerceklesmistir. Ama kiiresel ve
yerel arasindaki bu gerilimde Islamc1 kadin hareketi hem feminizmden
hem de kendine 6zgii tarihsel birikimden faydalanarak kadinlar igin
giiclenme imkanlar1 ve alanlar1 da yaratabilmistir.



Bu c¢ercevede Islamci kadinlar icinde kimi kadinlarin
basvurdugu ‘Islamci feminizm’ tartismalari, modernizmin ikilikler
iizerinden kurguladigi dogu ile bati ya da Miisliiman ve Hiristiyan
dikotomilerinin ortasinda geleneksel ile moderni birarada bulunduran
‘melez’ bir halka islevi goérmiistiir (Badran, 2009). Bu anlamda
modernizmin evrimine paralel olarak cografi, ideolojik ve kiiltiirel
sinirlari/kategorileri  asan &nermeleriyle Islamec1 kadinlar kiiresel
diizenin gegcirgenligiyle uyumlu bir gelisim siireci takip etmistir. Bu da
onlarin kiiresel bir aktdr olarak var olmalarini kolaylastirmistir. Zira
kiiresellesmenin sagladig: farkli cografyalarda yasayan kadinlar arasi
etkilesim imkam ve {irettigi ‘degerler’ kadinlarm yasamlarinda,
soylemlerinde 6nemli bir degisikligi de beraberinde getirmistir. Bunun
en carpict 6rnegi, son yillarda kadinlar tarafindan o6rtiinmenin bir hak
talebi olarak sunulmasinda goriiliir. 1980°li yillarda, ayet ve hadislerle
savunulmaya calisilan tesettiir, 1990’1 yillarin ortalarindan itibaren
‘kadin haklar1’ sdylemiyle ifade edilmeye baslanmistir (Barbarosoglu,
2006, 44). Islamer kadinlarin talepleri insan haklari, kadin haklari,
ifade Ozgiirliigli, din ve vicdan Ozgiirligi gibi ‘evrensel degerler’
icinde tanimlanmistir. Bu tartismalar ‘islamci feminizm’ gibi yeni bir
bakis agisinin gelismesine de vesile olmustur.

Kadimnlarin Géziinden Yeni Bir Islam Yorumu: islama
Feminizm

Islamc1 feminizm iizerine tartismalar 1990’larda uluslararasi
giindeme girmistir (Badran, 2002). ilk olarak 1994 yilinda Londra
Univesitesi’nin School of Orientaland African Studies béliimiinde
yaptig1 konusmada Iranli akademisyen Afsaneh Najmabadi tarafindan
telafuz edilen ‘Islamci feminizm’ kavramu, sekiiler feminizm ile din
arasinda diyalog saglayan reformist bir hareket olarak tanimlandi
(Moghadam, 2002, 1143). Moghadam bu terimin oryantalist bir bakis
acisini yansittigini sdyleyerek kullanimini reddetse de, kavram ve
kavramin Islamci kadinlar iizerindeki etkisi daha sonra ¢okca
tartismanin  konusu oldu. Ornegin, kadinlarin bir kesimi ortaya
koyduklar1 akademik calismalarda Islamc1 feminizm kavramini, bakis
acgisin1 kullandilar ve Islam iginden feminist bir dil gelistirilebilecegini
savundular. Hatta Mai Yamani yazdigt Feminismand Islam (1996)
baslikli kitabiyla bu alana ilk akademik ¢alismay1 da kazandirdi. Daha
sonra Haleh Afshar (1999), Azize Karam (1998) ve Margot Badran
(2007, 2009) da Islamci feminizm kavramim akademik olarak tartigan
isimler oldu.



Ancak, ¢esitli caligmalarla tartigmalar siirdiiriilmesine ragmen halen
Islamc1 feminizmin basit bir taniminin yapilabildigini sdyleyemeyiz.
Icerigine iliskin de bir goriis birligi heniiz olusmus degildir. Bu
nedenle ¢ogunlukla biz, Islamci feminizm hakkinda konusurken, daha
¢ok kavramdan ne anladigimiz iizerine konusuruz (Mc Donald, 2008,
348) ya da islamc1 kadinlarm deneyimlerinin feminizm ile kesistigi
yerleri tespit etmeye calisiriz. Yine de kaba bir tanimlamaya gidersek,
bu iki yaklagimin birbiriyle ortiistiigii ve Islamci feminizm tanimiyla
ilgili bircok diisiiniiriin {izerinde ortaklastigi parametrenin Kur-an’t
kadin merkezli yeniden okumak oldugunu sodyleyebiliriz (Mir-
Hosseini 2006, Wedud 2009, Badran 2009). Islamci feministler,
temelde Kur-an’mm bugiine kadar hep erkekler tarafindan
yorumlanmasina itiraz ederler. Bu nedenle de Kur-an’in indigi
donemin sartlarin1 ve bugiiniin sartlarii dikkate alarak Kur-an’in
kadin merkezli yeniden yorumlanmasini énerirler. Bu yeni yorum ayni
zamanda yeni dindarligin insasinda kadinlarin stratejik giiclinii de
arttiran bir unsur olur.

Zira Islamc1 kadinlar neoliberal kiiresellesmeyle birlikte asikar
bir bigimde kamusal alanda daha fazla goriiniirliik kazanms, islamci
akimlarin toplumsal cinsiyet iliskilerine iligkin tahayyiiliiniin hareket
icinde sorgulanmasini tetiklemistir. Kadinlarin kamusal alanda daha
fazla goriiniir olmaya baslamalarmin Islami anlayista yarattig1 gerilimi
asmaya doniik tartisilmaya baslanan Islamc1 feminizm, 6nermeleriyle
bugiine kadar Islam’in eril siyasal iktidar tarafindan nasil
kullanildigimi agiklamada onemli bir elestiri zemini olusturmustur.
Amina Wedud, Ziba Mir-Hosseini, Asma Barlas gibi isimler Kur-an’1
kadin haklari merkezli okuma galigsmalarina onciiliikk ederek toplumsal
cinsiyet iliskileri acisindan daha esitlik¢i bir Islam yorumu
gelistirmeye gayret etmislerdir. Tiirkiye’de hadisler lizerinden Hidayet
Sefkatli Tuksal ve Kur-an iizerinden ise Hafsa Fidan benzer ¢alismalar
yapan isimler arasinda yer almiglardir.

Bu Kur-an’t kadin-merkezli yeniden okuma girisimlerine
bagl olarak uluslararasi alanda da ¢esitli aglar kurulmustur. Women
Living Under Muslim Laws (WLUML), Sisters in Islam, Muslim
Women’s Netwok, Seattle’s Islamic Sisterhood (SIS), Revolutionary
Association of the Women of Afganistan (RAWA), Women’s Islamic
Initiative in Spirituality and Equality (WISE), International Union of
Muslim Women ve Arap Women’sSolidarity gibi orgiitler 6zellikle
Islam iilkelerinde uygulanagelen medeni kanunlarda kadinlar lehine
degisiklik yapmak lizere 6nemli girisimlerde bulunmustur. Ayrica bu
orgiitler 1979 yilinda imzalanan CEDAW (Kadina Yonelik Her Tiirlii
Ayrimeihigin Onlenmesi Sozlesmesi)’m sundugu ilkeler iizerinden



Islam iilkelerinde ya da Miisliimanlar’in yasadig tiim toplumlarda
kadinlara uygulanan ayrimciligi ortadan kaldirmaya da cabalar.
Kiiresel kadin hareketinin iizerinde uzlastig1 normlarla Islami kurallari
uyumlagtirmaya gayret eder. Tirkiye’den ise Baskent Kadin
Platformu ve AK-DER (Ayrimciliga Karst Kadin Haklar1 Dernegi)
gibi Islamci kadin dernekleri CEDAW izleme komitelerine diger
kadin dernekleriyle birlikte katilan orgiitlerdendir. Zira her ikisi de
Tiirkiye’de ‘kadmn haklar1’ {izerine calisan ender Islamci kadin
orgiitlerindendir.

Fakat Tiirkiye’deki islamc1 kadim orgiitlerinin ¢aligmalaryla,
diger Islamc1 kadin orgiitleri arasinda temel bir fark vardir. Saydigim
ilk Orgiitlerin 6nemli bir kismi Kur-an’t kadin merkezli okuyarak
Islam iilkelerinde kadma karsi ayrimcilii elimine etmeyi amaglar.
Elbette kadinlar agisindan Kur-an’1 kadin merkezli yeniden okumak,
oncelikle aile hukukunda yeni yorumlara kapi aralamak maksadiyla
baslatilmis ¢aligmalardi. Oysa bu konu Tiirkiye’deki Islamci kadin
orgiitleri i¢in laik bir hukuk sistemine sahip olunmasi nedeniyle daha
ikincildi. Bu nedenle Tiirkiye’deki kadinlarin yeni Islam yorumu
hukuki diizenlemeler yapabilmek i¢in degil, daha ¢ok cinsiyetler arasi
esitlige dayali hukuki diizenlemelere ragmen, dini referans olarak
kullanip toplumsal hayatta kadinlar1 ikincilestirmeleri nedeniyle
Islamci erkeklere kars1 bir elestiri niteligi tastyor.

Diger taraftan Tirkiye Orneginden c¢ikip, Kur-an’in kadin-
merkezli okunmasi konusunda diger oOrneklere baktigimizda da,
yeniden yorumlamayr giindemine almig Orgiitlenmelerin ¢ogunun
Avrupa ve ABD’de yasayan yani sekiiler diizenleri deneyimleyen
Miisliimanlardan meydana geldigini goriirliz. Bunun Onemli bir
nedeni, Islam iilkelerinde bunu tartisacak mecrayr bulabilmenin
zorluguyla iligkili oldugu kadar batici liberallerin bu yeni hareketi
‘uzlagilabilinecek” yeni bir Islam yorumu acisindan islevsel
gormesiyle de baglantilidir. Ciinkii kadinlar daha baris¢il, esitlik¢i ve
icerseyici bir Islam modeli i¢in miicadele eder.

Zira Islamc1 hareket 6zelinde baktigimizda, kiiresellesme ile
Islame1 hareketi déniistiiriicii dinamikler arasindaki gecisler hemen
dikkatimizi ¢eker. Islamci hareketin, artik belli bir cografyayla
stmirlandirilmast miimkiin olmayan Islam cemaatine ulasma arzusu,
yani Miisliiman’in hareket kabiliyetinin artmasinin dogurdugu ulus-
Otesi tahayylil, neoliberal kiiresellesmenin yerelleri de igerecek sekilde
niifuzunu arttrma idealiyle yer yer kesisir. Demokratiklesme,
sivillesme ve kadin haklarmi savunan Islamci kadin sivil toplum
orgiitlerinin, internet aglarinin yaygimlik kazanmasi, islamc1 hareketin
bugiiniin ihtiyaglar1 geregince ulus-Gtesi etki yaratmak iizere yeniden



orgiitlenmesiyle yakindan iliskilidir. Ancak, bahsettigim bu ii¢ ‘deger’
iizerinden yeniden Orgiitlenme ayni zamanda kiiresel aklin 6nerdigi
‘deger’lerle uyumlastigi siirece mesrulasmakta ve etkisini
arttirmaktadir.

Sivil toplum Orgiitleri ise bu uyumlagma siirecinde -zaman
zaman uluslararasi kaynaklarla da desteklenerek- onemli bir islev
kazanir. Ozellikle Islamc1 hareket agisindan kaynak, uzmanlik ve lobi
konularinda doniistiiriicii bir toplumsal aktér olma rolii istlenir
(Kandiyoti, 1995, 25). Kur-an’mn, kadin-merkezli yeniden
yorumlanmasi tartismalarina onciiliik eden, bdylece Islam hukuku
gerekce gosterilerek kadinin ikincillestirilmesinin yanligligini ortaya
cikarmaya ¢alisan en etkili ulus-Gtesi orgiit yukarida da s6ziinii ettigim
WLUML dir. ilk Islamci feminist internet ag1 olarak bilinen ve 1984
yilinda  kurulan WLUML, “Ortadogu’da  demokratiklesme
hareketlerini  destekleyen en Onemli kuruluslardan  biridir”
(Moghadam, 2005, 155). WLUML’nin esas giindemi Islam
iilkelerinde uygulana gelen aile hukukunu ve medeni kanunu, kadin-
merkezli Kur-an okuma yo6ntemini kullanarak daha esitlikgi bir
temelde yeniden yorumlamaktir. Bu nedenle de kurulusundan bu yana
WLUML, islam konusunda anti-kéktenci bir tutum sergiler. Ornegin,
son yillarda, radikal Islamci orgiitlenmeler olan FIS (Front
IslamiqueduSalut-Zsiami Selamet Cephesi)ve GIA
(GroupelslamiqueArmé- Silahli Islami Grup)’min Cezayirli kadilara
yonelik taciz, kagirma, tecaviiz ve 6ldiirme gibi faaliyetlerini de igeren
siddet eylemlerine itiraz eder. FIS ya da GIA {iyesi olup da batili
tilkelerden sigmma talep edenlerin, kabul almamasi igin lobi
faaliyetleri yuritir (Moghadam, 2009,76). Ayn1 zamanda, WLUML
icinde aktif olan KhawarMumtaz ve FaridaShaheed, BM’ye
danigmalik yapmaktadir.

WLUML, Islamec1 kadin aglar1 iginde farkli baglamlari
birbiriyle kesistiren énemli bir drnektir. Sekiiler kadmlar ile Islamci
kadinlarin birlikte ¢alistiklar1 kadin aglarindan biridir. WLUML nin
kurucularindan MeriemeHelie-Lucas, birgok Islamc1 feminist diisiiniir
gibi erkek egemen yorumun sadece dini yorum farkliligini degil, aym
zamanda cinsiyetler arasindaki esitsiz iligskiyi de kurduguna inanir ve
bu goriislerini soyle dile getirir:

“Islam adina pratik edilen ¢ogu yerel gelenek gorenek, diger
Islam toplumlari tarafindan duyulmamus bile. Bu da, Kur-an
yorumunun erkekler tarafindan yapilmasinin sadece dini
yorum farkliligin1 degil, ayn1 zamanda bu yorumun Miisliiman



kadimin statiistinii belirlemede de belirleyici oldugunu ortaya
koyuyor” (aktaran: Moghadam, 2005, 153).

Helie-Lucas’in  degerlendirmesi bizi, Islamci feminizm
iizerine konusurken “teolojik tartigmalarin nerede bittigini, siyasi
tartismalarin  nerede basladigini  6lgmenin anlamsiz” oldugunu
sOyleyen Mir-Hosseini’nin ¢ikarsamasina yaklastirir (2012). Ciinkii
erkek egemen yorumun kurdugu cinsiyetler arasi hiyerarsi, ¢ogu
zaman Islam hukuku ile mesrulastirildigi icin Oyle goriiniiyor ki
sekiiler siyaset ve teolojik tartismalar 6zellikle de islam iilkelerinde
daima i¢ ige yiiriitiilmektedir.

Ornegin Leila Ahmed de Helie-Lucas gibi isimler Islami
yorumun sadece ilahi boyutuna degil ayni zamanda dinin
toplumsallagsmasi siirecinde bu yorumlarin cinsiyetg¢i iligkileri nasil
yeniden iirettigine odaklanmistir. Ahmed, erkeklerin kadinlari tarihin
ve yorumun iretimi siirecinden disladigi gibi dinin alanindan da
disladigim sdyler. Bu nedenle de kadinlarin diglanmisligi erkekler ve
kadinlar icin ayr1 iki Islam’mn ortaya ¢ikmasina neden olur (Ahmed,
1999). Aslinda Islam, Ahmed’in ifade ettigi gibi sadece kadin ve
erkek arasinda degil, kadin ve erkegin i¢inde bulundugu siyasi baglam
icinde de farkli farkli sekillenir. Tiirkiye gibi, laik ama ¢ogunlugu
Miisliiman olan bir iilkedeki kadinlar ile Islam hukukunun gegerli
oldugu bir toplumda yasayan kadinlarin sorunlari, giindemleri ya da
Avrupa ve ABD’de yasayan Miisliiman kadinlarin giindemleri
birbirinden ¢ogu noktada farklilasir.

Bu baglamda kiiresellesmeyle, Islamci kadin orgiitleri
arasindaki iligkiyi sorgulayan Kandiyoti, WLUML’nin kendi ilgi
alanma giren toplulugun varligim yerel ve uluslararasi diizeyde
pragmatik ittifaklar yoluyla hibe ettigini iddia eder (1995, 26). Zira
WLUML nin bilyiik oranda Islam iilkelerinde degil de, Avrupa ve
ABD’de yasayan kadinlar tarafindan olusturulmus
olmasi’Kandiyoti’nin iddiasin1 onaylar. Bu nedenle, WLUML her ne
kadar Islamc1 kadimlarin sorunlarim kiiresel giindeme tasiyor goriinse
de, bir taraftan da Islam iilkelerinde yasayan kadinlarmn sorunlarina
yabancilagmaktadir. Kanimca Avrupa ve ABD’de yasayan kadinlarin
sorunlart ve gilindemleriyle kiiresel glindemi uyumlastirmak
Kandiyoti’'nin degisiyle daha ‘pragmatik’ oldugundan, Avrupa ve

2WLUML’nin kuruculart Cezayir dogumlu Helie-Lucas ile birlikte Pakistanli
FaridaShaheed ve KhawarMumtaz’dir. Bu isimler yasamlarinin 6nemli bir kismini
Avrupa’da ya da ABD’de gecirmislerdir. WLUML’ nin merkezi Londra’dadir, daha
sonra Senegal ve Pakistan’da subeler agmustir.



ABD’deki Islame1 kadinlarm sorunlari sanki tiim Islamci kadinlarin
sorunlariyla 6zdesmis gibi sunulmaktadir.

Nitekim WLUML nin faaliyetlerinde, Tiirkiye’den islamci
kadinlar {izerine galisan- Pinar Ilkkaracan gibi- sekiiler kadinlar yer
almasma ragmen, Islamci kadinlardan ya da orgiitlerden birine
rastlamak pek miimkiin degildir. Tiirkiye’deki Islamc1 kadinlarin bu
orgiite mesafeli yaklagmast WLUML’nin batili {ilkelerle ve
giindemlerle uyumlu c¢aligmasiyla ilgili oldugu kadar, halihazirda
sekiiler bir hukukla yonetilen Tiirkiye’de yasayan Islamci kadinlarin
yine hukuki konular1 miicadele giindemlerine almamalariyla da
yakindan iligkilidir. Tiirkiye’deki Islamci kadinlarm giindemlerini
biiylik oranda ‘laik’ erkek ve kadinlarla temelde Ortiinme sorunu
cercevesinde miicadele ile daha ‘adaletli’ bir dindarlik icin Islamci
erkeklerle, cemaatlerle miicadele isgal etmektedir. Bu c¢ergevede
kadinlar, kendi giindemleriyle olduk¢a sinirli goriinmekteler. Ancak
bu tutum ayni zamanda sadece farkinda olunmayan bir ‘sinirlilik’
degil, kendi terminolojisini, giindemini yaratmaya doniik de bir
tercihtir.

Batili feminist terminoloji ‘dogulu’, ‘Miisliiman’ kadinlar
adina konusan, onlar1 doniistiiriilecek bir nesne olarak gdren bir dili
dikte ettigi gerekgesiyle Dbatili olmayan ‘diger’ kadinlarca
elestirilmistir.  Ornegin  Tiirkiye’de kendisini feminist olarak
tanimlayan ve yine kendisini laikligi korumakla miikellef sayan
kadinlarla, 6zellikle basortiisii tartismasi iizerinden 1968’den bu yana
acik bir bicimde ¢atismali bir siirec geciren Islamci kadinlar icin
feminist terminoloji oldukga ‘alerjik’ bir etki yaratir. Feminizmin yer
yer oryantalizmle kesisen iistenci dili Islamci kadimnlar agisindan
sorunlu bulunur. Nitekim Tiirkiye’de Islamci kadinlarin uluslararasi
aglarla, orgiitlerle ve toplantilarla ilgili temel ¢ekincesi de buralarda
hakim egilimin Islam iilkeleri arasinda sorunlarin oryantalist bir
perspektifle ‘indirgemeci’ bir bigimde ortaklastirilmaya g¢aligilmasiyla
iliskilidir. Bu ¢ekinceler diinyada ‘Islamci feminizm’ {izerine yapilan
toplantilara Tiirkiyeli kadinlarin mesafeli yaklasmasina da neden olur.

Aslinda bu mesafe feminizm igindeki en temel gerilime de
isaret eder. Kiiltlirel feminizm sozini ettigimiz feminizmin tim
kiiltiirleri totallestirdigi elestirisinden tiiremistir. Bununla ilgili kirilma
noktast 1995 yilinda Pekin’de diizenlenen Dordiincli Diinya Kadin
Konferansi’dir. Bu toplantida ilk defa farkli cografyalardan ve
kiiltiirlerden, dinlerden kadinlarin da katilimiyla kadin dayanigmasina
kiiresel bir nitelik kazandirilmaya calisilmistir. Toplantiya katilan
Tiirkiye’den otuz besi resmi delege olmak iizere yiiz temsilci arasinda,
Islamec1 kadinlardan da Gokkusagi Kadin Platformu adina Miinire



Yarar®, Mehlika Misiroglu?, Selime Sancar® ve Nazife Sisman’dan®
olugan dort kisilik bir grup temsilci olarak yeralmistir. Konferans,
Islamc1 kadinlar ile sekiiler kadinlar arasinda dayamsma ve uzlasma
zemini saglarken ayn1 zamanda ¢ogunlukla islam ve Katolik iilkelerin
olusturdugu Grup 77 nin’kiiresel bir kadin hareketi iizerine koydugu
cekincelerle kadinlar arasi asilmasit zor ayrismalari da aciga
cikarmigtir®,

Daha 6zelde Islamci kadinlar acisindan  bakarsak,
kiiresellesme tahayyiili ve kiiresel kadin dayanismasiyla uyumlu
hareket eden orgiitlenmeler ve Islamci kadinlarla sekiiler kadinlarin
ortak akilda bulusabilecegine inanan kadinlar arasinda bir ittifakin
dogmasi agisindan bu toplant1 6énemli bir islev gérmiistiir. Ancak bu
ittifak icinde escinsellik, kiirtaj, kadin-erkek esitligi ve toplumsal
cinsiyet gibi feminizmin ana tema tartismalarinda  Islami
referanslardan uzak bir egilim ortaya ¢ikinca, aslinda bir anlamda da
toplant1 Islame1 kadinlarin, “Kadinlarin sadece kadin olmak hasebiyle
bir birliktelik i¢cinde olmalart miimkiin degildir” (Sigsman, 1996, 123)
gibi bir yargiya varmalarma ya da varolan bu yargilarim
pekistirmelerine neden olmustur. Toplanti, ittifak alanlarinin
netlesmesine olanak tanirken, ittifak kurulmasi imkansiz konular1 da
ac1ga cikarmasiyla Islamei kadinlar agisindan ikili bir islev gdrmiistiir.
Islamc1 kadmlarin ortaya koydugu kadinlar arasi ittifaki ¢ozen
cekinceler halen Islamci feministlerin ‘feminizm’ baglaminda temel
siirlarii olusturmaktadir. Hatta bu gerekgelerle Islamci kadinlarin
o6nemli bir kismi, feminizmden teorik bir referans olarak faydalansa da
kendisini feminist olarak tanimlamaz.

3 Islamc1 kadinlarin ilk orgiitlenmelerinden biri olarak sayilan HIK-DE (Hanimlar
Ilim ve Kiiltiir Dernegi)’nin kurucularindandir. Ayn1 zamanda MUSIAD (Miistakil Is
Adamlar1 Dernegi) kurucusu Erol Yarar’in annesidir.

4 [Ik islamc1 kadinlar arasinda yeralan, HIK-DE’yi kuran Giilsen Ataseven ile birlikte
siirece dahil olan Aynur Misirhoglu’nun kizidir. Yesil Cevre ve Islam (1994) ve
Semamizda Bir Yildiz (1996) adinda kitaplari vardir.

5 ABD’de yasayan Tiirkiyeliler arasinda, kiiresel Islamc1 kadin orgiitleriyle iliskisi
olan ender Islamci1 kadinlardan biridir.

6 Uzun zamandir ‘Islamci kadmlar’ iizerine ¢alisan bir isimdir. Konferans sonras,
Global Konferanslarda Kadin Politikast (1996) bashigiyla bir kitap yaymlamistir.

7 BM’nin iginde yeralan gelismekte olan 77 iilkenin ekonomik konularda birbirine
destek olmak iizere olusturdugu en genis hiikiimetler-aras1 organizasyondur. Giineyin-
giineyle ittifakin1  giiclendirmeyi hedefler. Kaynak: http://www.q77.org/doc/
(10.10.2013).

8 Tiirkiye’deki Islamc1 kadmlarin ‘evrensel’ kadin sorunlarma iliskin yorumlar
tizerine, konferansin hemen sonrasinda yaptiklar1 bir degerlendirmeyi igeren haber
igin bkz:http://www.zaman.com.tr/aile-saglik_musluman-kadinlar-pekin-de-de-
eleleydi_346043.html (11.10.2013).
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Diger taraftan feminizme yonelik Onemli c¢ekincelerden biri de
kadinlarin  bireysellesmesinden  duyulan  korkudur.  Aslinda
bireysellesme Islamciliga ontolojik olarak terstir. Ciinkii Islam
inancina sahip olanlarin olusturdugu tmmet tarihsel ve ideolojik
olarak kendisini politik biitiiniin bir iiyesi olarak diisiiniir (Ozdalga,
2009, 417). islam toplumunun amaci da bireyin mutlulugunu
gerceklestirmekten dnce iimmeti yasatmaktir. Ote yandan Mernissi,
bugiin Islam diinyasindaki bireysellesme egiliminde, asil korkulanin
bireysellesme degil, kadinin bireysellesmesi oldugunu sdyler.
Mernissi’ye gore kadinlarin statiilerini degistirme ¢abalarina direnisin,
feminist egilimlerin ‘batili’ diye reddedilisinin altinda bu korku
yatmaktadir (1998, 160). Bu nedenle cemaatler de diinyevi konularda
bir yandan bireysellesmeyi Oncelerken, kadinlart dini alanda
tanimlayarak bireysellesmelerini engellemeye ¢abalarlar.

Ciinkii islam toplumlarinda iimmet olmayi, birarada kalmay1
saglayan da kadinlarin ‘korudugu’ ya da ‘korumakla yetkilendirildigi’
alanin degigsmeden siirdiiriilebilir kalmasidir. Bu nedenle kadinlarin
titketim kiiltiiriiniin parcasi olarak tesettiirii moda ekseninde yeniden
tanimlamalar1 ~ “bireysellesme”,  “kisisel tercih” ¢ercevesinde
aciklanirken, kadinlarin aileden uzaklasarak bireysellesmeleri
Islamciliga yonelik bir tehdit olarak algilanmaktadir. Ik durumu
piyasaya hizmet ettigi igin olumlanarak kullanilmakta, ikincisi ise
[slami  otantizmi  tehdit ettigi icin  olumsuzlanmakta ve
denetlenmektedir. Nitekim 2013 yilinda tamamladigin ‘Kiiresellesen
Islam ve Tiirkiye’de Islamc1’ kadmlar baslikli doktora tezim
cercevesinde goriistiigiim Islami derneklerde kadimlarin higbirinin
diinyadaki ekonomik doniisiime iliskin yapisal bir elestirisinin ya da
Onerisinin olmadigini  gordiim. Goriigsmelerde kadinlar, ekonomik
dengesizligin, yoksullugun olumsuz etkilerine deginiyordu, ama
bunun nedenlerine ya da ¢Oziimine iliskin higbir  goris
gelistir(e)miyordu. Oysa goriistiigiim tim dernek temsilcilerinin
‘aile’nin nasil olmas1 gerektigine iliskin bir fikri ve programi vard:®.

9 Tez icin yaptigim goriismelerde 19 Islami orgiit temsilcisiyle biraraya geldim.
Goriisme yaptigim dernekleri soyle siralayabilirim: Baskent Kadin Platformu,
Ayrimeiliga Karsi Kadin Haklart Dernegi (AK-DER), Hazar Egitim, Kiiltir ve
Dayanisma Dernegi (Hazar Dernegi), Kadindan Topluma Egitim Grubu, Gékkusagi
Kadm Platformu (GIKAP), Ozgiir Diisiince ve Egitim Haklar1 Dernegi (OZGUR-
DER), insan Haklar1 Arastirmalar1 Dernegi (IHAD), insan Haklar1 ve Mazlumlar igin
Dayanisma Dernegi (MAZLUM-DER), Kimse Yok Mu Dernegi, Gazeteci ve
Yazarlar Vakfi, Nisan Dernegi, Hanimlar {lim ve Kiiltiir Dernegi (HIK-DE), ilke {lim
ve Kiiltiir Dernegi (ILK-DER), Kimse Yok Mu Dernegi, Insan Hak ve Hiirriyetleri
Insani Yardim Vakfi (IHH) ve Akabe Egitim ve Kiiltiir Vakfi/Yardimeli Dernegi,



Sonug olarak tiim bu tartismalar icinde Islamci feministlerin literatiire
en Onemli katkisinin din ve iktidar arasindaki iliskiye yonelik
elestirileri oldugunu sdyleyebiliriz. Ciinki eril iktidar ile din iliskisini
¢oziimleyen Islamci feministlerin elestirileri, yasanagelen Islam’mn
soyut ve Ozsel bir inanma bi¢imi olmadigini, bunun 6tesinde iktidar
tarafindan insa edilen tarihsel bir olgu oldugunu ortaya ¢ikarmustir.
Islame1 feministlerin, din ile iktidar arasindaki pragmatik bag: ortaya
¢ikarmasi literatiire dnemli bir katkidir. Dolayisiyla, Islam’da kadimin
yerini tanimlamaya calisirken, iktidar ve din iliskisini yapisokiime
ugratan Islamci feministlerin elestirilerinden, din ve siyaset bagina
tarihsel agidan bakan tiim galigmalar, yontemsel ve igeriksel olarak
faydalanmistir.  Farkli  iktidarlarla  farkli  Islamlarm  tatbik
edilebilecegini diisiinen liberal batililara da bu ¢oziimlemeler
kaynaklik etmistir.

Ancak, Islamc1 kadinlar iktidar ¢oziimlemeleriyle bir yandan
Islamciligin tarihsel olarak kuruldugunu sdylerken, diger taraftan da
Islamciligin yeni bir tarih iginde yine kiiltiirel bir kaynak olarak
kurulmasina da oOnciiliik etmistir. Kadinlar, kiiltiirel hiyerarsiyi
cozerken kiiresellesmeyle, kadin hareketiyle, baticilikla, modernizmle
yeniden hesaplasmis, ama bu hesaplasmay1 yaparken hem Islam’1 hem
de kadinlar1 daima ‘magdur’ olarak konumlandirmistir. Kadinlarin
magdurluklari  bir kiiltiir olarak yeniden kurduklar1 Islam ile
iligkilendirmeleri ise kendilerini de o kiiltiiriin gdstereni olarak
yeniden oryantalize etmelerine neden olmustur.

Bir iktidar Talebi Olarak Magduriyet

On dokuzuncu yilizyll ve yirminci yiizyill boyunca oOnce
Avrupa merkezli daha sonra yirminci yiizyilin ikinci yarisi ile yirmi
birinci ylizyillda da ABD tarafindan yonlendirilen kiiresel sistemde
Islamc1 hareketin 6nemli bir boliimii oryantalistlerin insa ettigi maglup
Islam imajin1 yerinden etmek ve Islamciligi her dénemin tarihsel ve
siyasal baglamina gore yeniden tanimlamak iizerinde durmustur.
Islamc1 kadmlarm yirmi birinci yiizyilla birlikte modernlesmenin
disina itilen ‘madun’ sdyleminden modernlesmeye dahil olan ‘melez’
sOyleme dogru evrilmesi de bu siiregte oryantalistlerin iirettigi
‘maglup Islam’a kars1, Islamcilarin sarildig1 rovansist tutum iginde
tezahiir etmistir. Islamc1 kadinlarin kiiresellesmeyle birlikte kiiltiirel
olarak melez sdylemi sahiplenigleri, hem oryantalistler hem de

Aileyi Koruma Dernegi (AKODER), Islam Diinyasi Sivil Toplum Kuruluslar1 Birligi
ve Diyanet Vakfi Kadin Faaliyetleri Merkezi.



Islamcilar nezdinde madun ve maglup konumlanislarini tasfiye
etmeye doniik bir girisimdir.

Oyle goriiniiyor ki, Islamcilar, batili modernizm karsisindaki
maglubiyetin tasfiyesini yine kadinlar {izerinden ama bu defa daha
‘giiclii’ kadin profilleri yoluyla gerceklestirmeye ¢alismaktadir. Oysa
bu tersine ¢evirme, oryantalistlerin Islam baglaminda kadin ve kiiltiir
arasinda kurdugu iliskiyi ayni bigimde onaylamak gibi bir tehdidi
icinde barindirmaktadir. Ancak bu tehdit ne Islamci kadinlar ne de
Islame1 erkekler tarafindan ciddiyetle sorgulanmamaktadir. Ister adi
‘Islamci1 feminizm’ ister de cogu kadinin tercih ettigi bicimiyle ‘Islam
icinde kadin giiclenmesi’ olsun kadinlar da irettikleri sdylem ve
deneyimlerle bu dongiiniin ¢ok da Gtesine gecememektedir.

Daha 6nce de degindigim gibi Islamciligin kiiresellesmenin
dinamiklerine bagli olarak yeniden sekillenisi kiiresellesmenin
yarattigi ekonomik yarilmalara bir itirazi degil, bu yarilma iginde
kendisine yer edinmesini kolaylastiracak yeni bir siyaseti
onermektedir. Bu siyaset toplumsal olarak ‘Islami ahlaka® dayanmakta
ama ekonomik olarak kapitalizmi desteklemektedir. Bu nedenle
kiiresellesmeci Islamcilar agisindan maglubiyetten kurtulma/siyrilma
gayreti kiiresel kapitalizmin ekonomik diizenine bir itiraz1 degil, onun
kiiltiirel boyutuna geki diizen verme ¢abasini igermektedir. Bu ¢abanin
sonucu olarak da kiiresellesmeyi onceleyen Islamcilar agisindan
sinifsal  ¢oziimlemeler yapan sol literatiir yerine, kiiltiirel
¢Oziimlemeler yapan kiiltiirel ¢alismalar daha Onemli bir referans
kaynagi haline gelmektedir. Bati merkezli kiiresellesmeyi, ‘batil’
olmasi nedeniyle elestiren postkolonyal tartismalar bu baglamda
Islamcilarn  giindemine girmektedir. Bu tartismalar en ¢ok yeni
Islamc1 kiiltiiriin  gdstereni olarak insa edilen kadmlar tarafindan
kullanilmaktadir.

Ornegin, postkolonyal tartismalar, Islamci kadinlara hem
batilh modernlesme anlayisini elestirmek hem de Islamcilifin ve
dindarligin yeni halini belirlemek acisindan teorik bir kaynak islevi
gormiistiir. Bu gercevede, Islami kesimin, 6zellikle de kadinlarin yeni
varolug bicimini takip ettigimiz son yirmi yila baktigimizda, post-
pozitivist, postmodernist ya da postkolonyal tartismalarin Islamci
hareket icinde etkin olarak kullanildigini goriiriiz. Tiim bu ‘post’
elestirileri Islamcilar, kendisi bir ‘biiyiik anlati® olan Islam’1 yikmak
icin degil, bu biiyiik anlatiy1 yeni diizenin kosullarina uyarlamakta,
yeni kavramlar ve kategoriler iiretmekte Onemli bir kaynak olarak
kullanmiglardir. Postmodernizm iizerine yazilan metinlerin ve
kitaplarin islami dergilerde yayinlanmasi ya da Islami yaymevleri
tarafindan basilmasi da bir tesadiif degildir (Cobanoglu, 2012, 408).



Islamec1 hareket, modern donemin bireyde yarattigi toplumsal ve
bireysel bosluklari tespit etmekte ‘post’ tartismalar: kullanirken, tespit
ettigi bosluklar1 Islam’in ahlak anlayisi iizerinden doldurmustur. Bu
sire¢ ‘hangi Islam?’, ‘nasil bir ahlak?’ sorularmi beraberinde
getirmistir. Islamc1 kadin hareketi de 1990’larmn yarattigi bu “firsat
alanlar1” (Tilly, 2008) icinde daha giliclenmis, sorulara kadin
perspektifinden cevap vererek yeni Islamciligin ve dindarhigin
insasinda belirleyici olmustur.

Nitekim 2005 yilindan bu vyana dort defa toplanan
kongrelerde, Islamci feminizm {izerine yapilan tartismalarla soziinii
ettigim cevaplar sekillendirilmeye calisilmistir. Ilki 2005 yilinda
Barselona’da yapilan “Birinci Islami Feminizm Kongresi’nin®
ikincisi ve {igiinciisii yine Barselona’da 2006 ve 2008’de yapilmustir.
Sonuncu kongre ise 2010 yilinda Madrid’te gerceklestirilmistir.
Toplantilarda Kur-an’in giiniin kosullarina, yeni déonemin ihtiyaglarina
ve anlayisina uygun bir bicimde yeniden yorumlanmasi, islam
acisindan ictihat kapilarinin yeniden agilmasi, Islam’in patriarkal
yorumlardan armdirilmasi, sekiiler feminizmin daha kapsayici olmasi,
farkli feminizmler arasinda iletisim ve dayanisma olanaginin
arttirllmas1 gibi konular tartigilmistir. Ancak kongrelerin {igiinde
neoliberal kiiresel sistemin somiirii iligkileri siirdiiriirken cinsiyet, 1rk
ve din gibi olgulara nasil temelliik ettigi {izerinde durulmamustir.
Sadece 2008 yilinda diizenlenen iiciincii toplantida Islamci
feminizmin Islamcihiga iliskin tartismalardan cok kiiresellesme,
kiiresellesmenin kadinlar ve farkli kiiltiirler {izerindeki olumsuz
etkileri ve neoliberalizm ile din arasindaki ittifak ele almmstir®,
Ancak dine iliskin konularda oldugu gibi bu konuyla ilgili kadinlar
arasinda gii¢lii bir orgiitlenme ya da bir inisiyatif gelistirilememistir.

Bu nedenle, yapisal bir sistem analizi/elestirisi yapmadigi
siirece bugiinkii iktidar iliskileri i¢inde Islamc1 kadimlar igin ne kadin
haklarindan bahsetmek, ne Kur-an’t yeniden okuma girisimlerine
onciiliik etmek, ne kamusal alanda (cami, okul, meclis, is mekani)
daha fazla goriinmek, ne de kiiresellesmenin sagladigi araglardan
faydalanmak bir celiskiye isaret etmemektedir. Hatta tiim bu
tartismalar ¢ogu zaman kadinlarin dindarliklarini gii¢clendirmektedir.
Ciinkii bahsettigim tartismalar, yeni bir dindarligin kadinlar tarafindan
tarif edilmesinde ve kadinlar da igine alarak hayata gecirilmesinde
kullanilabilirdir. Bu bigimiyle kadinlar agisindan egemen ile kendilik
arasindaki iligkinin tamimlandigi madunlugu asma sOylemi,

10 Bkz. http://feminismeislamic.org/1congres/conclusions/, (16.02.2013)
11 Bkz. http://feminismeislamic.org/3congres/, (16.02.2013)
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‘magdurluk’ soylemine doniistiiriilerek iktidar karsisinda ‘bir
dikig/sigrama ideolojisi’ (Acikel, 1996,157), yani bir imké&n olarak
islevsel bir anlam kazanir.

Postkolonyal tartismalar i¢inde 'madun’ kavramu {izerine
diisiinen GayatriSpivak’in agikladigi bicimiyle madunlugu asma
siireci ‘ilerleme’nin disinda birakilanlarin, bu ‘disariklilik’ halini
‘igeride olan/egemen olan’a karsi yeniden tanimlama siirecine isaret
eder. Madunlugu asmak egemenin kendisine benzemeyenleri
tanimlamast yerine, benzemeyenin kendi pozisyonunu kendisinin
tanimlamasini igerir. Diger bir ifadeyle madunluk egemenle bir tiir
hesaplagsma ideolojisi olarak bigimlenir. Spivak’a gore fail (agency),
kendisini ikincillestiren, suskun kilan iktidarla hesaplasmaya basladigi
an itibariyle paradoksal bir bicimde madun olmaktan ¢ikar. Spivak,
kendisiyle yapilan bir soyleside soyle der: “[E]ger madun
konusabiliyorsa madun daha fazla madun olarak kalamaz” (2010,58).
Bu nedenle de biitiin olarak Islamcilar ve daha dzelde Islamci kadinlar
‘madun’ olmak ve ‘magdur’ olmak arasinda anlam kaymasi/kargasasi
yaratmak yoluyla magdurluk soylemini bir politik strateji olarak
siirekli elinde tutar. Zira madunluk iktidarin disinda olmayi isaret
ederken, magdurluk iktidardan pay talebinin yarattifi miicadeleden
‘yenik’ ayrilmaya isaret etmektedir.

Nitekim Islamci kadinlar tarafindan madunluk Spivak’in
savundugu gibi sesi duyulmayan, sesini duyurabilecek olanaklara
erisemeyen, sessiz kilinan kitleyi tanimlamak igin degil; ‘magdur’
anlaminda egemen sdylemin digina itilmis kitleler ig¢in bir iktidar
arayisinin, talebinin, diger bir ifadeyle, melezlige gecis siirecinin
oncelikli sdylemi olarak kullanilmigtir. Bu nedenle de kiiresellesmenin
kapitalizmle birlikte gelisimini temel olarak aldigimizda islamciligin
buglin kiiresellesme icindeki iddiasi da madunlugu kuran
‘hesaplasma’ tizerinden degil, melezligi onceleyen ‘cklemlenme’
arayist g¢ercevesinde sekillenmektedir. Magdurluk, melezlesmeye
gecisin ara, ama her celiskide yeniden sarilabilinecek iglevsel formiilii
olarak siirekli ayakta tutulmaktadir. Islamcilarin egemen soylem
igindeki pozisyonuna gdre yer yer geri ¢ekilen, yer yer de daha giiglii
ifade edilen bir strateji olarak siirdiiriilmektedir. Spivak’in faile
edilgenlik atfeden ‘madun’ ya da Bhabha’nin faile etkenlik atfeden
‘melez’ kavramlar1 arasinda konumlandirilan ‘magdurluk’, ne direnisi
ne de geri cekilisi iceren ‘mazlum’ bir yol olarak Islamci hareketin
iktidarla ¢atigmadan, iktidarin i¢inde hatta iktidarin kendisi olarak var
olmasina ©6nayak olmustur. Islamcilar icin magdurluk, madunun
icerdigi sinifsal anlami dislayan, kiiltiirel olarak ikincillestirilmeyi
onceleyen vurgusuyla daha fazla sahiplenilen bir kimlik haline



gelmisti. Bu baglamda da, Islamci hareketin magduriyeti
semboliklestiren kadinlarin diglanmasi tartigmalart biiylik ideal
Islamcihig1  giiglendirdigi oranda kendine siyaset alaninda yer
bulabilmektedir.

Ozetle islamcilarin iktidar talebinin bir sonucu olarak bugiin,
Islami toplumun geleneksel idealleri ve orgiitlenme bigimleri kiiresel
kapitalizmin mantig1 i¢inde yeniden yorumlanmaktadir. Daha 6nce
batici kiiresel diizlemden, laik¢i devlet anlayisindan diglanmanin
ifadesi olan ‘magdur’ islamcilik, 1990’lardan sonra kiiresel diizleme
eklenerek yereldeki iktidar miicadelesinin ‘melez’ ad1 haline gelmistir.
Bunlar, Islamcilarin  kiiresellesme igindeki gii¢  talebinin
yansimalaridir. Islamcilarm giic talebi yani bugiine kadar kendisini
maglup kilan oryanyalist yaklasima duydugu hing ve buna karsi iade-i
itibar arayisi, miizakere, kadin haklari, demokratiklesme, sivil toplum
gibi Onermeler araciligiyla ‘makulles(tiril)erek’ kiiresel diizleme
eklemlenmekte ve melez bir bi¢ime biirlinmektedir.

Ancak, Islamcilik kiiresel sisteme eklemlendigi kadar kendi
savunma alanlarmi da yeniden iretir. Siyasal ve ekonomik olarak
kapitalizme eklemlenen Islamcilik igin dindarligini yeniden iirettigi
alan muhafazakéar bir ahlak anlayisi olur. Roy’un degerlendirmesiyle,
“Islamcilik kendini genis 6lgiide Bati'nin kiiltiir emperyalizmine tepki
olarak tanimlamakta, ama tepkisellikten baska bir kiiltiir modelinin
tasiyicist ol(a)mayip, sonunda kiiltlir ile ahlak-zabitaligin1 birbirine
karigtirmaktadir” (2003: 40). Nitekim ailenin, toplumsal diizenin
devamini saglayacak bir ‘kurum’ olarak islamcilar tarafindan siirekli
vurgulanmasi bu ahlak denetiminin en 6nemli siyasal diskurudur. Aile
ve Sosyal Politikalar Bakanligr’min Islami bir parti tarafindan
kurulmasi, Islami sivil toplum &rgiitlerinin daha c¢ok kadinlar
iizerinden ‘aile’ odakli ¢alismalar yiiriitmesi bu diskuru destekler.
Kadin bedeninin kontroliine iliskin planlamay1 iceren c¢ocuk sayisi,
kiirtaj ve sezaryen konularindaki siyasal ve toplumsal baski,
toplumsalligin hem niteliksel hem de niceliksel devam edebilirliginin
tim sorumlulugunu kadmna yiikler. Aile ve kadin arasinda kurulan
dogrusal iliski, Islami ahlidkin ve otantikligin kadimlar iizerinden
tanimlanmasi sonucunu da beraberinde getirir. Otantizmin dayanagi
da, Islam’in modernizme eklemlenmesinin gdstereni de paradoksal bir
bicimde kadinlardir. Bir yandan, kadinlarin konumu somiirge karsiti
direnis siirecinde bir koz olarak goriilirken (Al-Azmeh, 2002, 52) ve
dindarlik kadinlar {izerinden korunmaya calisilirken; diger taraftan
kadinlarin bu sahihlik, otantiklik arayisina katilimyla paralel sekilde
yeni dindarlik yine kadinlar tarafindan ¢6ziilmekte ama yeniden de
tanimlanmaktadir. Islamci kadinlarin kadmn haklarina referansla,



Islamc1 erkeklere dini dgretme cabalari da kiiresellesen Islam’in nasil
olmas1 gerektigine iliskin kadinlar tarafindan Islamci erkeklere
yonelik normatif bir 6nermeyi icerir.

Ancak, Parry (1995) ve Dirlik’in (2005) postkolonyal
teorisyenlere yonelik, 0&zcilliiglin kagmilmaz olarak kiiltiirelci
tartismalara dayanacag elestirisine benzer olarak, kadinlarin Islam’in
kendisini bir kiiltiir olarak sunan dzcii savlari sahiplenmeleri, Islam’m
kiiltiirel otantikligini yeniden tiretme riski tasir. Cilinkii kadinlarin
onermeleri, kiiresellesen Islam’in neoliberal ekonomi politikalarina
iliskin ciddi bir elestiri sunmaz. Kiiresellesen Islam’la birlikte, Islami
hayat tarzim1 batict modern yasamdan ayrigtirmaya girisen kadinlar
Islam’1, basl basma bir kiiltiir olarak tanimlar. Kiiresellesme iginde
Miisliiman kimliginin farkliliginin kaybolmas: riskine karsi—ailenin
ideallestirilmesinin ~ yaninda—kadinlarin ~ giyinme bi¢imi  olan
basortiisii gibi semboller, bir tercih olmanin Gtesinde Miisliiman’in var
olusunu gosteren siyasal bir miicadele araci olarak yeniden kurulur.
Buna baglh olarak, bugiine kadar erkek egemen bir bakisla erkege
cazip goriinmemek fiizerinden tanimlanan bagortiisii artik birgok
kadinin ifade ettigi gibi, “erkege degil Allah’a itaat”in bir sembolii
olarak tanimlanir. 1990’lardan sonra basortiilii kadinlar tarafindan
yaygin olarak kullanilan ‘tercih’ vurgusu, bagortiisiinii takmaya iliskin
degil, Islami hayat tarzin1 yasamaya iliskindir. Bu hayat tarzin1 ‘tercih
ettik’ten sonra onun getirdigi zorunluluklar kadinlar tarafindan
sorgulanir; ama yeni bir bi¢cimde yeniden igsellestirilir. Bdoylece
erkege itaat etmek iizere kullanilan bagortiisii sdylemi yerini tanriya
itaate birakir. Kadinin segtigi basortiisii degil, tanriya itaat etmektir.

Itaat iliskisini degil de, itaatin cinsiyet¢i boyutunu elestirmek
yoluyla erkekle konumunu toplumsal olarak yeniden tanimlayan
Islamc1 kadinlar, dindarliga da yeni bir anlam katar. Ustelik bu dil
kurulurken eklektik bir bi¢imde feminizmden de faydalanilir. Ancak,
diinyevi Islamci erkek iktidarrm zayiflatan--ama asla ortadan
kaldirmayan—bu ‘feminist’ dil, uhrevi cinsiyetsiz iktidar1 daha da
gliclendirir, kadinin dindarligin1 pekistirir. Higbir analitik yaklasimi
biitiiniiyle tek tek benimsemeyen, her birinden kendi faydasi oraninda
feyz alan Islamc1 kadinlar parcalarin toplaminin, islami ilkeler i¢inde
eritilmesiyle yeniden sekillendirerek feminizmi Islam iginde yeniden
yorumlar. Ancak bu yorumun sinirlarin1 ve hacmini biiyiik yasa olarak
Islam belitler.

Sonuc¢ Yerine...
Konuya feminist diisiiniir Nancy Fraser’in feminizme yonelik
elestirileriyle baglamistim. Makalenin basinda da Fraser’in bahsettigi



feminizmin siyasetin alanini genislettigi tespitinden yola g¢ikarak
Islamec1 feminizmin bu genisletilen alanda yeserdigini sOylemistim.
Fakat bu noktada Fraser’a bir ekleme yapmak isterim. Oyle goriiniiyor
ki Fraser’in deyisiyle, elestirileriyle siyasetin alanini genisleten
feminizm kiiltiirel calismalara agtig1 zeminle ayn1 zamanda siyasette
ve siyasi analizlerde bir odak kaybina neden olmustur. Zira Islamci
feminizme iligkin tartigmalarda da, feminist elestiriler ¢cogu zaman
kadinlar1 giiclendirmekten daha ¢ok biiyiik yasayr giiclendirmistir.
Hem Islamcilik hem de neoliberalizm feminizmden kendi payi
oraninda faydalanmustir.

Elbette feminizmin maksadi bu degildi ve hi¢bir zaman da
olmadi. Feminizmin maksadini agan bir bi¢imde kiiltiirel ¢aligmalar
icin kaynak olarak kullanilmasindaki sorun kiiltiiriin tarihsel
baglamindan kopartilarak yiiceltilmesidir. Nitekim feminist bir
elestirinin neoliberalizm ya da Islamcilik gibi biiyiik teorilere
(grandtheories) yonelik yapisal bir elestiri gelistirebilmesi i¢in sadece
kiiltiir temelli bir analiz yapmasi yetmemektedir. Bununla kiiltiirel
kavramlarin, kiiltiire] mirasin 6nemsiz oldugunu kastetmiyorum. Ama
tarihsel baglamindan koparilarak tek bagina kiiltiirii veri olarak ele
almanin ya da ‘Islamec1’ gibi kiiltiirel bir 6n ekle feminizm i¢inden
konusmanin feminizmin elestiri giiclinii zayiflattigini s6yliiyorum.
Hatta oyle goriintiyor ki bu yolla feminizm elestirdigi iktidar1 tekrar
eder bir duruma bile diismektedir. Bu noktada feminist bir elestirinin
yapmasi gereken sadece kiiltiir temelli bir agiklama yerine kiiltiir ile
iktidarin, 1rkin, dinin, cinsiyetin ve ekonominin nasil igice gectigini
birlikte ele almaktir. Zira iktidar kendi kiiltiiriini ekonomi, cinsiyet ve
irk dolayimyla kurar. Bunlar arasinda olusturdugu siki bag, iktidarin
da giiciinii belirler. Oyleyse feministlerin 6nceligi bu bag1 aciga
¢ikarmak olmalidir.
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