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Oz

Bu ¢alisma, Osmanli’dan Cumhuriyet’e kadin hareketini, donemin géze ¢arpan ismi Nezihe
Muhiddin ozelinde ele almakta ve kadinlarin siyasi haklarini kazanmalarinda ne gibi miicadeleler
verdiklerine 151k tutmayr amaglamaktadir. Bu nedenle, Nezihe Muhiddin’in de icinde bulundugu
Tiirk Kadinlar Birligi’nin eylemlilikleri ve bunun karsisinda hiikiimetin  tutumlar
sorunsallagtirilacaktir. Kadin hareketi, Megsrutiyet'ten Cumhuriyet’in tek partili doneminin
sonuna kadar incelenecektir. Bu donem, kadinlarin siyasi haklar: acisindan déniim noktast
olmast ve Nezihe Muhiddin’in bu zaman zarfinda etkin olmus olmasi nedeniyle secilmistir.
Kemalist ideolojinin yeni kadin tasavvuru ve kadinlara siyasal haklari tepeden inme “vermeye”
calisisi elestirilip, kadinlart yok saymayan bir tarih okumasiyla, siyasi haklarin, kadinlarin
miicadeleleriyle kazanildigi sonucuna ulasilacaktir.

Anahtar kelimeler: Nezihe Muhiddin, Tiirk Kadinlar Birligi, siyasi haklar
Abstract

This study will address women’s movement from Ottoman Empire to Turkish Republic referring
to Nezihe Muhiddin who was the prominent name of that period, and shed light on women’s
struggles to have their political rights. Therefore, it will be problematized the govenment’s
attitude against the activities of the Turkish Women’s Union, included Nezihe Muhiddin. The
Women’s movement has been carefully chosen to be examined from Second Constitutional until
the end of the single-party period of the Republic in terms of Nezihe Muhiddin’s effectiveness and
political rights. Kemalist ideology’s the new women’s vision and in accordance with this ideology
conferring political rights to women as if there was not demand of women on rights will be
criticized. By reading the history that does not disregard women, the argument of having political
rights thanks to women’s struggle will be affirmed.
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Giris

Tiirkiye’de kadin meselesine bakis agis1 her zaman problematik olmustur. Elbette, Cumhuriyet’in
kurulusundan bu yana gerek yasal, gerek toplumsal birgok ilerleme ve gelisme yasanmustir, fakat
toplumsal cinsiyet rolleri varligini giiniimiize kadar slirdiirmiistiir. Tiirkiye’de kadin hareketinin
1980’lerden sonra basladig1 yaygin bir yanlis kanidir. Kadinlarin toplumsal ve siyasal hayatta
yerlerini almalarinin, kadinlarin talep ve eylemlilikleriyle degil; hiikiimetler tarafindan
saglandigini kabul goren anlayis, gecmise dair silme, yok etme, unutturma politikasi izlemistir.
Osmanli’dan Cumhuriyet’e, eger kadinlart gormezden gelmeyen bir tarih okumasi yaparsak,
bircok kadinin miicadelelerle dolu hayatlar1 oldugunu gorebiliriz. Dénemin goze carpan
isimlerinden biri olan Nezihe Muhiddin, hem kadin hareketini, hem de kadinlarin miicadelesinin
tarihten silinmesini gérmek acisindan iyi bir ornektir.

Bu calisma, tarihi kadinlar1 da basat aktorler olarak gorerek yeniden yazmak igin, Nezihe
Muhiddin &zelinde, Osmanli’dan Cumhuriyet’e kadin hareketini anlatmay1 amaglamaktadir. 11k
olarak, kisaca Muhiddin’in biyografisi sunulacaktir. Muhiddin’in feminizme bakis acisi
incelendikten sonra ise, donemler arasi farklilik ve benzerlikleri, donemlerin kosullarin1 gérmek
acisindan, Osmanli ve Cumhuriyet donemlerinde kadin hareketleri ve kadin imgeleri
anlatilacaktir. Nezihe Muhiddin’in Onciiliigiinde kurulan Kadinlar Halk Firkasi’nin ve Tiirk
Kadmlar Birligi’nin amaglari, faaliyetleri, kapatilma siiregleri incelendikten sonra, kadin
haklarinin verildigi mi, yoksa alindigi m1 hakkinda bir degerlendirme yapilacaktir.

Nezihe Muhiddin Kimdir?

Nezihe Muhiddin kimdir sorusu, 6ncelikle onun kadin tarihi yazimina katkisiyla cevaplanmalidir.
Muhiddin, her seyden 6nce Osmanli Tiirk kadin haklar1 savunucusudur. Muhiddin'in Osmanl
Imparatorlugu sirasinda baslayan eylemleri, Cumhuriyet'in kurulmasiyla hiz kazandi. Birinci
Dalga Cumhuriyetgi feministlerin 6nde gelen isimlerden birisi oldu. Bu dogrultuda, 1923'te
Kadinlar Halk Firkasi'nin kurulmasina onciiliik etti ve 1924-1927 yillar1 arasinda Kadin
Birligi'nin bagkanligini yapti. Bunlarin yani1 sira edebiyat ve sanat alaninda da giiclii eserler
vererek, yazar kimligiyle de dne ¢ikt1.

Nezihe Muhiddin 1889 yilinda Kandilli'de dogdu. Egitimini 6zel 6gretmenlerden aldig: derslerle
tamamladi ve yiiksekogrenim goérmedi. Egitim anlaminda en biiylik katkiy1 dayizadesi Nakiye
Hanim'dan gérdiigiinii ifade eder. Ona gore, Nakiye Hanim c¢agdas kadin tipini yasatmis 6rnek
bir Tiirk kadinidir, bu nedenle diisiinceleri ondan bir hayli izler tasir (Muhiddin, 2006e, s. 314).
Muhiddin, Tiirk Kadin1 adli eserinde, biiyiidiigii ortamdaki kadinlarin sdylesilerinden kadinligin
mefkiiresini 6grendigini ve eylemlerini onlarin fikirlerinden beslenerek ortaya koydugunu sdyler
(Muhiddin, 2006e, s. 315). Muhiddin yirmi yasinda meslek hayatina basladi ve birgok gérevde
bulundu. Dergilerde ve gazetelerde yazilar yazdi, ki bunlardan en 6nemlisinin 1925-1926 yillar
arasinda Kadin Yolu Dergisi oldugu sdylenebilir. ittihad ve Terakki Kiz Sanayi Mehtebi'nde
Mudurliik yapti, birgok roman ve hikaye yayimladi, yukarida bahsedildigi gibi kadinlarin kurdugu
dernek, firka ve cemiyetlerde 6nemli gorevler aldi. Donemin sindirme ve silme politikalarinin bir
sonucu olarak, 1930'lardan sonra siyasi faaliyette bulun(a)madi ve agirhigi hikaye ve roman
yazimina verdi. 10 Subat 1958 giinii, Istanbul'da bir akil hastanesinde vefat etti (Zihnioglu, 2000,
s. 72).

Nezihe Muhiddin’in Feminizm Anlayis1

Feminizm, Nezihe Muhiddin’in déneminde ki kadinlar i¢in pek de yaygin olarak kullanilan bir
kavram degildi (Demirdirek, 2011, s. 69). Muhiddin de feminizm sézciiglinli ¢ok kullanmadan
miicadelesini verdi (Zihnioglu, 2003, s. 97), ancak Tiirk Kadin1 adli eserinde feminizmden ne
anladigin1 ayrmtilariyla agiklamistir. Nezihe Muhiddin, benimsedigi Fransiz pozitivist felsefe
dogrultusunda, kadinlar ve erkekler arasindaki karsilastirmalarini bilimsel sozciiklerle ifade etti
(Baykan, 1999, ss. 31-32). Muhiddin, kadinlarla erkekler arasinda farkliliga dayali bir esitligi
savunur (Cakir, 1997, s. 12). Erkeklerden ne farkimiz var gibi sorulari, bilimsel dayanaklarla
aciklar ve fiziksel/biyolojik farkliliklar1 vurgular.
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“Evvela: ilk hayati hiiceyreleri (hiicreleri) bile sekil, biinye, tenebbiihiyet (uyarilma) itibariyle
birbirine nazaran ¢ok ayr1 vasiflar gosteren bu iki cins, biitiin hayat itimadinca (boyunca) birbirine
hi¢ benzemeyen sekil, biinye, seciye (karakter) ve ahlakla inkisaf ederek hayat pilinin miisbet ve
menfi kutuplarini teskil ederler, onun igin aralarinda kuvvetli bir tecaziip (¢ekim)vardir. Maharet
bu iki kutup arasina, iyi yasamamizi temin eden bir hayat cereyani gegirebilecek kabiliyette bir
nakil raptedebilmektir.” (Muhiddin, 2006e, s. 306)

Kadin ve erkegin birbirine zit kutuplar olarak tasvir edilisi, Muhiddin’in disiincesinde iyi bir
duruma isaret eder, ¢iinkii toplumsal denge saglanir. Zihnioglu, bunun Elisabeth Badinter’in
kavramsallastirdig1 “tamamlayicilik tezi” oldugunu vurgular (Zihnioglu, 2003, s. 101). Ayrica,
kadinlarin erkeklere benzemesi, onlar gibi olmaya ¢aligmasi, Muhiddin’e gore, hem kadmnlar igin
hem de toplum i¢in zararlidir, ¢iinkii ona gore kadin ve erkek dogasi farklidir. “Yeni kadin igtimai
bir ihtiya¢ olsun olmasin, erkegin harici mesleginde omuz 6l¢mek azminde bulunuyor. Ciinki
erkek gibi miistakil yagamak, onun gibi hiir, serbest gezip eglenmek istiyor. Halbuki kadinin fitrat
(dogas1) miisfik, etrafi ile alakadar olmaya miistait (yatkin) oldugu i¢in yapict ve kurucudur.”

(Muhiddin, 2006e, s. 309)

Muhiddin kadinlarin bir¢ok alanda meslek sahibi olabilecegini ve hatta olmasi gerektigini
savundu, fakat bu her kadinin biitiin mesleklerin pesinden gitmesi anlamia gelmiyordu. Onemli
olan kadinin yiikselmesi ve toplumdaki yerini kendisinin belirlemesiydi, ancak o zaman inkilaplar
anlam kazanabilir ve devlet gelisip ilerleyebilirdi. Fakat Muhiddin’in diisiincelerinde, birinci
dalga Osmanli-Tiirk feministlerinde sik¢a rastlanilan geliskiler mevcuttur. Kadinin ev igine
hapsedilerek tek gorevinin zevcelik ve annelik oldugunu iddia eden gorislere karsi, toplumsal
hayatta da yer bulmalarini, meslek sahibi olmalarin1 savundu. Ancak ayni zamanda annelik
gorevlerini yerine getirmenin, hem kadinin dogasi hem de toplumsal vazifesi olarak gorerek,
kadin1 6zel alana hapseden goriisii yikamadi. “Aziz kardeslerim bugiin ve yarin memleketimizin
bizlerden istedigi miithim ve asil bir vazife var; o da bu sevgili yurda manen ve maddeten kiymetli
evlatlar yetistirmektir. Sakin basmakaleyi okuduktan sonra beni, annelikle alakasini kesmis miiftit
bir kadin telakki etmeyiniz, benim en esasli kanaatim ve kadinlik hakkindaki temennim; onlarin
bu memleketin ihtiyaglarina cevap verecek, iyi birer valide olmasindandir. Esasen asli ve asil
vazifeler ifa edilmeden digerleri bir niimayis ve tezahiirden ibaret kalir; bu fikri her firsatta
tekrardan hali (geri) kalmadim.” (Muhiddin, 2006d, s. 222)

Serpil Cakir, Muhiddin’in se¢im hakki talebinde bulunurken esitlik¢i feminizmin séylemlerini
kullandigim belirtir (Cakir, 1997, s. 11). Muhiddin’in sdylemlerinde bir celiskinin oldugu
sOylenemez, ciinkii Muhiddin daha c¢ok fiziksel/biyolojik farkliliga dikkat cekmistir; hatta
hukuksal, siyasal alanda esitligi savunmus, kadinin da bir vatandas olarak haklariin taninmasi
i¢in miicadele etmistir. Bu anlamda, Muhiddin’in feminizm anlayigini, en iyi 6zetleyen Yaprak
Zihnioglu su sekilde ifade etmistir; “Muhiddin, feminizmi degismez kat1 bir model olarak degil,
kadinlarin kendilerini anlamlandirdiklar1 bir diisince ve deneyim birikimi olarak gordi”
(Zihnioglu, 2003, s. 98).

Osmanh imparatorlugu Déneminde Kadin Hareketi ve Kadina Bakis

Osmanli doneminde kadin hareketini incelerken, hem Nezihe Muhiddin’in yasadig1 dénemin bir
pargasi olmasi nedeniyle, hem de Cumhuriyet ile degisen veya devam eden yaklasimlari daha iyi
gozlemlemek i¢in, Mesrutiyet sonrasiyla ilgilenilecektir. Mesrutiyet, ozellikle II. Mesrutiyet
kadinlarin daha aktif halde goriiniir duruma gelmesi bakimindan énemlidir (Durakbaga, 2000, s.
98). Bu donemi, hem kadin hareketi hem de kadina bakig/kadin imgesi agisindan tartigmak,
kadinlarin durumu ve dénemin genel atmosferini anlamak i¢in anlamlidir.

Osmanli Devleti'nde on dokuzuncu ylizyilla baslayan, bir dizi ekonomik, sosyal, siyasal,
toplumsal doniisiim yaganmis, buna bagli olarak daha modern yapilara gegme ihtiyact dogmustur.
Bu durum, elbette kadinlar i¢in de sonuglar dogurmus ve kadinlar toplumda (6zel alan diginda)
yer almak i¢in taleplerde bulunmuslardir (Cakar, 2011, s. 59). Kadinlar bu donemde basta dergiler
olmak tizere basin yolunu kullanarak ve derneklerle seslerini duyurdular. Bu dergilerden belki de
en onemlisi, bagimsiz bir kadin hareketi sunmasi ve oldukea radikal olmasi bakimindan ‘Kadinlar
Diinyast’dir (Cakir, 2011, s. 407). Kadinlar dergiler yoluyla sozlerini, taleplerini duyururken;
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dernekler yoluyla da bunlara eylemlilik kattilar. Dénemin gbdze c¢arpan dernegi ‘Osmanli
Mudafaa-i Hukuk-1 Nisvan Cemiyet’inin (Osmanli Kadininin Hukukunu Savunma Dernegi)
amact, kadin1 toplumsal yagsama entegre etmek ve calisma hayatina girmesini saglamakti (Cakir,
2011, s. 108). II. Mesrutiyet doneminde, kadinlarin egitimi konusu da oldukg¢a 6nemli hale geldi.
Bu egitimi ve kadinlarin aydinlanmasini saglayacak dernek, Nezihe Muhiddin’e gore ‘Esirgeme
Dernegi’ idi. Dernegin amaci siyasi partilere yaranmak degil, kadinlara her konuda, 6zellikle
egitimde yardim etmekti (Zihnioglu, 2003, s. 61).

Mesrutiyet doneminde kadinlarin durumuna baktigimizda, Nezihe Muhiddin’in Mesrutiyet’in
ilanin1 su anlamh sozlerle ifade ettigini goriiyoruz: “Geceler giindiiz oldu. Dideler (gdzler)
rusen(aydin) oldu... Hakikaten, Mesrutiyet’in ilaniyla beraber kadinlarimiz karanliktan kurtulur
gibi oldular, pegeler inceldi, biraz diinya 15181na kavustular, fakat kafesler baki... Surada burada
harem hayat1 ilga edilmeye (yasaklanmaya) baslandi ise de carsaflarin darlig1 pecelerin inceligi
hakkinda miiftii fetvalart da eksik degil...” (Muhiddin, 2006e, s. 325)

Mesrutiyet ile yaratilmak istenen yeni kadin imgesi, Batili kadinlar gibi, giyimi kusamiyla degil;
ahlakiyla 6ne ¢ikmaliydi ve bu kadinin biricik gorevi, vatana evlat yetistirmekti (Durakbasa,
1988, s. 40). Kadinlarin egitimi de, bu dogrultuda 6nemliydi: kadin egitimli olursa, vatana
egitimli, aydin evlatlar yetistirebilecek, ayn1 zamanda esine de yardimci rolii oynayabilecekti
(Berktay, 2001, s. 350). Osmanli Devletinde, bdylece kadinlarin topluma olumlu yonde katkilar
yapabilecekleri konuma getirildigi savunuldu (Durakbasa, 1988, s. 40). Kadinlarin bu dénemde
siyasal haklar1 ¢cok fazla giindeme getirmemeleri, birgok yazar tarafindan, donemin kosullarinin
buna hazir olmadig1 sebebiyle agiklandi. Nezihe Muhiddin de Mesrutiyet donemindeki kadin
hareketini, kazanimlar saglamakla birlikte tam anlamiyla etkin ve programli bir hareket olarak
gormiiyordu: “Mesrutiyet devrinde kadin faaliyeti goze goriinecek bir hale geldi, fakat bu
hareketlerin mense (kaynak) ve seyirlerini (gidisatin1) miisahede (gdzlem) altina alip muayyen bir
kadin hedefinin tebelliir ettirilmesi (belirlenmesi) miimkiin degildir. O devirde kadin mevcudiyeti
perakende ve suursuz, adeta bir glasyenin gelisigiizel siiriikkleyip suraya buraya biraktigi ahcar-1
dalleye (kayalik taslara) benziyordu.” (Muhiddin, 2006e, s. 342) Dolayisiyla kadinlar, 6ncelikle
insan olarak taninmanin, varliklarini ortaya koymanin savasini veriyordu (Berktay, 2001, s. 350).
Siyasal haklar, kadinin toplumsal yasamda yerini almasindan, ¢aligma hayatina girmesinden
sonraya ertelenmisti (Cakir, 2011, s. 409).

Kemalist Cumhuriyet ideolojisinde Kadin imgesi

Cumbhuriyet’in kurulusunun ardindan modern bir ulus-devlet insas1 i¢in gereken seylerden biri
‘yeni kadin’in tanimlanmasiydi. Kemalistler, kadinin toplumsal hayata katilmasini, meslek
edinmesini, modern ve medeni bir devlet imaj1 ¢izmek i¢in dnemli buluyorlardi (Tekeli, 1991, s.
98). Yeni kadin elbette ailevi, toplumsal ve milli gérevlerini yerine getirmeliydi, yani kadina
yliklenen misyon birden ¢ok ve bazi noktalarda birbiriyle celisik nitelikteydi (Berktay, 1998, s. 2;
Durakbasa, 1988, s. 43; Durakbasa, 1998, s. 46). Kadilar hem egitimli ve meslek sahibi, hem
sosyal kuliiplerde aktif, hem iyi bir es ve anne, hem de abartidan uzak ve miitevazi olmaliydilar
(Berktay, 1998, s. 2; Durakbasa, 1988, s. 43; Durakbasa, 1998, s. 46).

Kemalist devlet ideolojisi, kadinlara dair baz1 goriisleri geri sayarak elestiriyor, bazilarini ise
farkli bir misyona hizmet eder nitelikte gostererek benimsiyordu (Durakbasa, 2000, s. 24).
Benimsenen goriislerden biri, Ayse Durakbasa’min da ifade ettigi gibi ahlak normlariydi.
“Kemalizm her ne kadar modernist bir ideoloji de olsa, kadinlar i¢in temel geleneksel bir cins
kimligi sunan geleneksel ahlak normlarini degistirmedi. Kadinca tevazu nosyonu, yani evlilik
oncesi bekaret, karinin kocasina sadakati ve kamusal alanda belirli bir davranig ve giyim tarzi,
yeni kemalist kadin kusaklarina daha biiyiik bir duygusal ylik verilerek aktarildi ve Kemalist elitin
yeni ahlakinin ana temast haline geldi.” (age., s. 27) Bu ahlak anlayis1 ‘namus’un 6nemini erkek
ve kadin agisindan farkli bir sekilde arttirdi. Erkek i¢in ailenin namusu s6z konusuyken, kadin
kendi namusundan sorumluydu (Durakbasa, 1998, s. 46). Elbette, erkekteki aile namusu da kadin
Uzerinden saglaniyordu, esleri ve kizlart namusunu ne kadar sosyallesirse sosyallessin
korumalrydi.
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Cumbhuriyetle birlikte kadinlar kamusal alana ¢ikmis ve bir siire sonra siyasi haklarini da elde
etmislerdir. Bu durum, Cumhuriyet ile Osmanli arasindaki farki gosterse de, Fatmagul Berktay,
aslinda Islami ataerkillikten Batili ataerkillige, diger bir deyisle ‘ulus-devlet ataerkilligi’ne
gecildigini sdyler (Berktay, 2001, s. 353). “Tiirk modernlesmesinde kadinlara bir yandan
Batililasma ve modernlesmenin tastyiciligi rolii verilmis, diger yandan da bu roliin sinirlari
erkekler tarafindan sikica ¢izilmistir.” (Berktay, 2001, s. 356) Bu sinirlara 6rnek olarak kilik
kiyafet kuralar1 gosterilebilir. Batili goriinmek igin giyimde de bazi degisikliklere gidilmeliydi,
c¢linkl asir kapali giyinmek Bat1 tarafindan geri kalmishigin gostergesi olarak goriilebilirdi. Basta
Atatiirk olmak {izere bu gibi imajlara, Avrupalilarin Tiirkiye’yi nasil gordiigiine ¢cok 6nem
veriliyordu. Fakat bu, kadinlarin akillarina estikleri gibi, 6zellikle cinsiyetlerini/cinselliklerini 6ne
c¢ikaracak sekilde giyinebilmeleri anlamina gelmiyordu (Arat, 1998, s. 55; Kadioglu, 1998, s. 95).
Ahlak anlayisiyla baglantili olarak bunun anlami, toplumdaki kadin idealinin aseksiiel ve
cinsiyetinden arindirilmis olmasiydi.

Atatiirk, yeni kadin i¢in ¢izdigi imaji dncelikle Latife Hanim’da simgelestirmek istemistir. “Iste
modeliniz bu, bunu 6rnek alin ve benimseyin” tavri, kadin meselesine bakisinin modernlesme
ugruna nasil da simgesel oldugunu gdstermektedir. Zaten kadinlar adina, kadinlara sormadan ve
kadinlara ragmen bir kadin imgesi olusturmak, temelsiz bir géz boyamadan baska bir sey degildir.
Kemalizmin kadinlara verdigi 6nem ve statiiyii, Cumhuriyet Halk Firkasi’nin programindan da
gorebiliriz. Programda kadin haklarina iligkin bir ibare yer almryordu, kadinlarla ilgili maddeler
aile ve gocuklarla ilgili boliimlerde aniliyordu. CHF 'nin 1923 Tiizliglinde, her ferdin firkaya dahil
olabilecegi yazarken, kadinlarin siyasi hayattan uzaklastirilmasi, aslinda kadinlarin fert olarak
bile sayilmadigini gosteriyordu (Zihnioglu, 2003, s. 220). “CHF cinsiyet hiyerarsisini savunan ve
toplumsallastiran bir erkekler kuliibiiydii.” (Zihnioglu, 2003, s. 223)

Kadinlar Halk Firkasi

Milli miicadelenin ertesinde kadinlar eylemliliklerine hiz verirler. Degisen kosullarin ve
Osmanli’dan itibaren gelen birikimliligin sonucunda, hem feminizme bakislar1 hem de etkinlik
tarzlar1 birbirini dogrulayacak bigimde siyasi boyut kazanir. O zamana kadar dile getirmedikleri
talep ve anlayislar1 giin ylziine ¢ikarmak igin gerekli zemine kavustuklarina inanirlar. Birinci
Dalga esitlik¢i feminizmin tezlerini savunmak i¢in tam zamanidir, ¢linkii Cumhuriyet’in siifrajet
feminizminin gereklerine cevap verebilecek bir rejim olarak gelecegine ve toplumda da bu
birikimin artik saglandigina inaniliyordu (Zihnioglu, 2003, s. 119). Nezihe Muhiddin ve bir grup
kadin, siyasal haklar1 elde etmek i¢in kadinlardan olusan bir parti kurma hazirliklarina basladilar.
TBMM’de se¢im yasalarinda bazi degisiklikler yapilmisti fakat bu degisikliklerde yine kadinlara
secme veya segilme hakki taninmamusti, aksine kadinlarin hala siyasi hayata girecek kadar
olgunlagmadiklar1 goriisii ortaya atilmisti. Ancak, Nezihe Muhiddin ve eylemci on ii¢ kadin,
siyasi haklarin alinmasi konusunda kararliydilar ve bu amagla basin yoluyla kamuoyu
olusturmaya baslamiglardi. Kadin haklarimi elde etmek i¢in Grgiitlenme karar veren kadinlar,
kadinlar surasinda toplanarak Kadinlar Halk Firkasi’n1 kurmaya karar verdiler (Zihnioglu, 2003,
s. 122; Toprak, 1988, s. 30; Cakir, 1997, s. 10). Bu girisim onlara gore diger iilkelerde de
yasandig1 i¢cin moday1 takip etme ya da doneme ayak uydurma diislincesinden degil, siyasal
haklara olan ihtiyactan kaynaklanmisti (Zihnioglu, 2003, s. 123). Bu anlayisi Muhiddin,
kararliligin1 da gosteren bir bigim de su sekilde ifade etmistir: “Halihazirda kadinin muvaffak
olabilecegi igler tadat ile tiikkenmez, acaba o mevkilere oturabilmek kabil olabilecek mi- sualinin
harta gelmesini bile kadinlarimiz igin seyn (ayip) addederim. Onlar1 bize vermeseler bile biz
onlar1 olacagiz. Hig siiphesiz hak, azmin, fiilin ve liyakatindir. Kadinlarimiz su on bes senden beri
ibraz ettigi fikr-i tesebbiis ve faaliyet o mevkilere oturmak igin bize bir hak bahsetmistir.
Memleketin ihtiyacat-1 hakikiyesi de o mevkilere bizim sahip olmakligimizi emrediyor... Biinye-
1 igtimaiyemizin her bir uzvunda fiili bir rolii olan kadinlarimiz hakki siyasiyeden (siyasi
hakkindan) de istifade etmeye hak kazanmistir.” (Muhiddin, 2006a, s. 206)

Kadinlar Halk Firkasi (KHF), kadinlar surasindan ¢ikan kararla birlikte 16 Haziran 1923’te

kurulmustur. Dikkati ¢eken en 6nemli husus, KHF’nin aslinda kurulan ilk parti niteligi kazanacak

olmasiydi. KHF’nin kurulusuna izin verilmemesinin nedenlerine gectigimizde, bu konunun

Onemine dikkat cekilecektir. O dénemde ve hatta simdiki tarihgiler arasinda bile sikg¢a tartigilan
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konu, Firka’nin siyasi bir kurulus olup olmadigiydi. Zafer Toprak’in bu konuyla ilgili, KHF nin
siyasi bir Orgiit olsa da, ana hedefinin siyasi olmadigia yonelik a¢iklamalarina kars1 (Toprak,
1998, s. 30), Zehra Toska (1998, s. 81), Serpil Cakir (1997, s. 10), ve Yaprak Zihnioglu'na gore
(2003, s. 136) KHF siyasi bir orgiittli ve amaglar siyasi haklara yonelikti. KHF nin programina
ve faaliyetlerine gegtigimizde de gorebilecegimiz gibi, Firka her seyden dnce siyasal haklar1 temel
almisti. Ayrica daha 6nce kurulan dernek ve cemiyetlere baktigimizda, bazilar1 siyasi hedefleri
gilindemine almis olsalar bile, organize olmus bu amag icin bir araya gelmis ve adina firka denmis
kuruluslar degillerdi. Bu farklarin, KHF’nin siyasi bir 6rgiit oldugunu yeterince gozler oniine
serdigi kanaatine ulagilabilir.

KHF’nin tiiziigiinde 6ne ¢ikan maddelere baktigimizda, su konular etrafinda birlesildigi goriiliir:
siyasi haklar1 elde etmek i¢in kadinlar, kendilerini memlekette ki siyasi, iktisadi, toplumsal
konularda kanitlayacaklar, belediye se¢imlerine kadinlarin da girebilmesi icin ¢alisilacaklar,
iktisadi hayata katki i¢in kadinlar hem ev icinde hem de dis yasamda tasarruflu ve iiretici
olacaklar, bu anlamda yerli mallarin kullanimina tesvik saglamaya ¢alisacaklar, kadinlarin egitimi
icin gereken diizenlemeleri yapacaklar, sehit aileler ve cocuklar1 destekleyeceklerdir (Zihnioglu,
2003, ss. 133-134). Tiiziikte dikkat ¢eken bir madde, kadinlarin savas durumunda askerlik
yapmak istemeleridir (Cakir, 1997, s. 10). Bu istek, Milli Miicadele doneminde vatanin sadece
erkekler tarafindan degil, kadinlar tarafindan da savunuldugunu, dolayisiyla kadinin bu alanda da
“dogas1” geregi geri durmasina gerek olmadigini, vatan i¢in kadinlarin her katkry1 yapabilecegini
vurgulamak amacinda olduklar1 yoniinde yorumlanabilir. Firka’nin genel anlamda tiiziigiine
bakacak olursak, kadinlarin artik yasamin her alanina girmek istediklerinin, bunun i¢in de, hem
kendilerini daha da gelistirmek hem de bir takim pratiklerde bulunmak gerektiginin 6ne
cikarildig1 goriilebilir.

KHF, kurulus izninin ¢ikmasi i¢in sekiz ay bekledikten sonra, agiklanmayan “bazi diisiinceler”
sebebiyle, hiikiimet tarafindan kurulug izni verilmemistir. KHF’ ye neden izin verilmedigi
konusunda ¢esitli goriisler mevcuttur. Nezihe Muhiddin’e gore hiikiimet, kadinlar heniiz siyasi
haklara bile sahip degilken, parti kurmalarina izin verilemeyecegini bahane etmistir. Ancak asil
neden Muhiddin’e gore, tiiziikte var olan “taskin” maddelerdir, bu maddeler kadnlar igin gok
radikaldir (Muhiddin, 2006e, ss. 380-381). Zafer Toprak, bu durumu bir isim ve béliculik
mevzusu olarak degerlendirir. Toprak’a gore, o donemde Halk Firkas1 kurulus asamasindaydi ve
tiim tlkeyi kapsayacak bir parti niteligindeydi, dolayisiyla ayni adi kullanarak ve basina ‘kadin’
kelimesi ekleyerek, hitap eden kesimi bolen bir partinin kurulmasina izin verilemezdi (Toprak,
1998, s. 10). Yaprak Zihnioglu’na gore ise, hiikkiimetin izin vermemesinin nedeni, KHF’nin
programinin kadin haklarimi her yoniiyle igermesi, genis bir alanda ele almasi ve bu programi
uygulayacak olan kadinlarin orgiitlenme becerisi ve kararliliklariydi. Zihnioglu, KHF’nin
Mustafa Kemal ve arkadaslarinin siyasalarina neden uygun olmadigimi su sekilde aciklar:
“Hiikiimet kadin haklar1 konusunu bir yandan modernlesme, ¢agdaslasma programinin énemli bir
boliimii sayip, cagdas ve demokratik Cumhuriyet’in gostergesi olarak aragsal, simgesel yoniine
agirlik verirken, 6te yandan kadin haklarmin boyutunu kendisinin ¢izdigi siirlar iginde
gerceklestirmek istiyordu. Kadinlar Halk Firkasi hiikiimetin kadin haklar1 programina hem igerik
hem zamanlama olarak bir miidahale niteligi tasiyordu. Firkanin programindan ve kurucularinin
basindaki agiklama ve yazilarindan, bu smirlar1 agacagi ve bu alanda bir otorite haline gelecegi,
hatta baski grubuna déniisecegi anlasiliyordu. Ikinci olarak, Kemalistler “Kadinlara haklarini biz
verdik” ibaresiyle Ozetlenebilecek tutumlariyla kadin haklari alaninin kazanglarmi kimseye
birakmay1 diisiinmiiyorlardi.” (Zihnioglu ve Toprak, 2009)

Tiirk Kadinlar Birligi

Kadinlar Halk Firkasi’min kurulmasma izin verilmemesinin ardindan, Nezihe Muhiddin
onderligindeki ayni grup, bu sefer tiiziiglinii hikkiimetin kabul edebilecegi bir dernek kurmaya
karar verirler. Vilayete yapilan bagvurunun ardindan, 7 Subat 1924’te Tiirk Kadin Birligi kurulur.
“Nizamnameyi miimkiin oldugu kadar tadil ettik. Ve cemiyetin ismine de “Tiirk Kadmlar Birligi”
unvanini vererek tekrar Vilayete takdim eyledik. Bu sefer bir hafta sonra Vilayet mevcudiyetimizi
tasdik ve nizamnameyi kabul etti.” (Muhiddin, 2006e, s. 381) Vilayetin bir hafta iginde kabul
etmesi, elbette degistirilen maddelerin 6neminde yatmaktadir. Yeni nizamnameden siyasal
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haklarin alinmasina dair ibareler kaldirilmistir. Bu baglamda belediye secimlerine katilimi
amaglayan ticlincli madde de kaldirilmis ve hatta nizamnameye ‘Birligin siyasetle alakas1 yoktur’
ibaresi konmustur. Ikinci ve {i¢iincii maddeler, nizamnamenin geneli hakkinda bilgi verebilmesi
bakimindan soyledir:

“Madde 2- Birligin maksadi: Kadinlig1 fikri ve igtimai sahalarda yiikselterek asri ve mutekamil
bir mevkiye eristirmektedir. Birlik bu gayeye viisul i¢cin: Geng kizlar1 hakiki valide yetistirmek,
kadinlik alemindeki feci igtimai yaralar1 tasfiye etmek, dul bikes ailelere ve tahsil-i iptidaiyedeki
¢cocuklarma yardim etmek, kadmligr haric-i hayat mesaiyeye tesvik ve miistahsil bir hale
getirmek, sanayi ve mamulat-1 dahiliyeye karsi ragbete tesvik etmek igin sarf-1 mesai ederek
konferanslar tertip, miisareler ihraz, serbest halk dersleri kiisad ve eserler nesr edilecektir.

Madde 3- Birligin siyasetle alakas1 yoktur.” (Yaraman, 2001, s. 185)

Bu degisiklikler siyasal haklardan vazgecildigi anlamina gelmiyordu, ¢linkii TKB siyasal haklarin
kazinilmasi i¢in birgok girisimde bulunacakti. Cok gegmeden, bir yil gibi siyasi bir sessizlikten
sonra, TKB ilk siyasi hamlesini yapti. Nezihe Muhiddin ve Halide Edip 1925°te Istanbul’da
bosalan bir mebusluga aday olarak gosterildiler (Zihnioglu, 2003, s. 156). Bu, bir ¢esit
propaganda niteligi tasiyordu, kabul alamayacaklarini bilmelerine ragmen, kamuoyu yaratmak ve
kadinlara oy verme hakkini kazandirmak ig¢in, TBMM’yi etkilemek ve giindeminde olmak
istiyorlardi. Halide Edip bir agiklama yaparak, boyle bir adayliginin olmadigini bildirdi. Bu ilk
hamle kadinlarin yilmadigmin gostergesiydi ve seslerini duyurmayi, giindemde olmay1
basarmislardi. Giindemde oluslarinin iyi ve kotii degerlendirmeleri yapiliyor, gazete ve dergilerde
haklarinda hem destekleyici hem de kostekleyici, alayci yazilar yaziliyordu. Nezihe Muhiddin
cemiyetin diisiincelerini duyurmak icin, 1925’te ‘Kadin Yolu’ dergisini yayimlamaya basladi
(Muhiddin, 2006e, s. 383). Derginin ilk makalesini kendisi kaleme alan Muhiddin, Kadin
Yolu'nun Siar1 adli makalesinde, kadinlarin toplumda hak ettikleri yerleri almalarinin zaruri
oldugunu soyleyerek, kadinlara segme hakkinin verilmesi i¢in esitlik¢i feminizmin sdylemlerini
savundu (Cakir, 1997, s. 11). “Kavanin-i mevzuaya (yiirlirliikteki yasalara) ayni seriat dahilinde
mutavaatkar (itaat eden) ve vergi itasina her vatandas gibi mecbur olan Tiirk kadini nigin vaz-1
kanunlar1 (yasa koyucular1) intihap etmek (se¢mek) hakkindan mahrum olmalidir? Tahsil-i
ibtidai, cins ayirmaksizin bir mecburiyet hitkkmiinde vaz edilmis olmasina binaen Tiirk kadinin
maduniyeti (altasiralanmigligl) mevzubahis olamaz.” (Muhiddin, 2006¢, 218)

TKB iiyeleri, 1926 yilinda yeni bir siyasi atilim yapmak ve bu konuyu giindemden diislirmemek
icin, Cumhuriyet Halk Firkasi’na iiyelik i¢in bagvurdular. Bununla, Muhiddin’in yukarida da
sOziini ettigi gibi, erkek vatandaglarla esit sayilmak icin higbir engelin olmadigina dikkat
¢ekmenin bir yoluydu. Basinda da varligim siirdiiren ataerkil zihniyet, bu talebi alayci bir dille
degerlendirdi (Zihnioglu, 2003, s. 177). 1926’da yasanan belki de en 6nemli gelisme, 17 Subat
1926’da kabul edilen Medeni Kanun’du. Medeni Kanun’la gokeslilik kaldirildi, evlenmek igin
asgari yaglar saptanarak ¢ocuk evlilikleri 6nlendi. Kadinlara kendi eslerini segme, bosanma davasi
agma ve bosanmadan sonra da analik hakkini koruma haklar1 verildi. Kadinlara mahkemede
taniklik, miras ve miilkiyet gibi alanlarda erkekle esitlik tanindi. Medeni Kanun’un gerekliligi,
ozellikle ¢ok esliligin ve talakin kaldirilmasinin 6nemi, Nezihe Muhiddin’in daha 1924’te Tiirk
Ocagi’nda yaptig1 konusmada goriilebilir. “Ug dort zevceli ailelerden yetisen gocuklar ruhen,
bedenen magsus (karisik), malul bir nesildir. Boyle miizebzep (karmakarisik) ailelerin cocuklar
vatana hadim (yararli) olarak ihda edilmis (hediye edilmis) bir unsur olamazlar... Tiirk kadinin
aziz vazifelerinden biri de ev kadinligidir. Fakat herhangi bir tehevviirle (6fkeyle) erkek agzindan
cikacak —bos kelimesi- ile hariminden (evinden) ciida (ayr1) diisecegini bilen, hulle gibi zelil
(asagilayict) bir yama ve yanaga temas gibi adi bir tatyible (goniil almayla) baglanacak pamuk
ipliginden ¢ok zayif bir rabita ile tekrar hayat arkadasligina itimadi kalmayan kadin, bucagin
benimseyip ona kutsi bir magbet gibi 1sinamaz.” (Muhiddin, 2006b, s. 214) Ancak Medeni Kanun
cinsler arasinda tam bir yasal esitligi gergeklestirmekte yetersiz kalmisti, erkege cinsler arasinda
birincil konumu vermisti. Erkege verilen egemenligi gdsteren maddelerden bazilari sunlardir:

152. Madde: Erkek evlilik birliginin bagkanidir. Evi segme hak ve sorumlulugu kocaya aittir. Kar1
ve ¢ocuklarin ge¢imini saglamak kocanin sorumlulugudur.
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153. Madde: Kari, kocasinin aile ismini tasir. Kadin misterek saadeti temin hususunda giici
yettigi kadar kocasinin muavin ve miisaviridir. Eve, kadin bakar.

154. Madde: Evlilik birligini koca temsil eder. Mallarini idare hususunda kar1 koca hangi usulii
kabul etmis olursa olsun, koca tasarruflarindan sahsen mesul olur.

263. Madde: Anne ve baba velayet sorumluluklarin1 paylasirlar, ancak bir anlasmazIlik halinde
velayet hakki babaya verilir.

Bu yasal ¢ergeve, cinsiyete dayali is bolimiinii korumus ve kadmin erkege toplumsal ve
ekonomik bagimliligini kurumsallagtirmisti (Arat, 1998, s. 57).

TKB’nin 1927°de ki faaliyetleri olduk¢a yogun ve giderek biiyliyen hamlelerden olugmaktaydi.
Birligin bir¢ok ilde subeleri acilmis, Kadin Yolu dergisiyle yazin hayatina devam edilmis, bir
yandan da sik sik agiklamalar yapilarak basinin ilgisi ¢ekilmek istenmisti. Ancak siyasi olarak
atilan en biiyiik adim, ikinci maddenin, TKB’nin siyasi haklar i¢in calisacagi seklinde
degistirilmesiydi. TKB’nin 25 Mart 1925°te ger¢eklestirdigi kongrede, tiiziikteki ikinci maddeye
siyasal haklarin eklenmesi istendi ve maddenin tartigilmasinin ardindan kabul edildi. Kongrenin
hemen ardindan, TKB {iyelerinden bir ya da birkacinin se¢imlerde usulsiizliik ve hesaplarda
yolsuzluk yaptig1 gerekgesiyle, Kadin Birligi’nin yasadisi olarak nitelendirilerek kapatilmasi
gerektigi aciklandi (Zihnioglu, 2003, s. 202). Nezihe Muhiddin iddialar1 yalanlayan bir agiklama
yapti. Burada dikkati ¢eken sey, siyasal haklarla ilgili maddenin eklenmesiyle bu iddialarin ortaya
atilmasinmn art zamanli ortaya ¢ikmalaridir. Iddialarin yarattigi huzursuzluga ragmen, madde
Valilik tarafindan da kabul edildi ve TKB c¢alismalarina devam etti. Bdylece 1927’deki
secimlerde, TKB tekrar kadinlarin siyasal haklar1 sorununu gtindeme getirdi. TKB secimlerde,
CHF’den kadin aday gostermeye karar verdi. Bu adaylar “Nezihe Muhiddin, Dr. Safiye Ali, Dr.
Hayriinissa Hanim ve Mustafapasazade Azize Hanim’dir (Zihnioglu, 2003, s. 208). Ancak
hiikiimetten gelen yanit, anayasaya gore bunun miimkiin olamayacagiydi. Birlik bunun iizerine
feminist bir erkek aday gostermeye karar verdi. TKB aday olarak, Birligin iiyelerinden ve
TKB’nin Hukuk Isleri Enciimeni iiyesi Kenan Bey’de karar kild1 (Zihnioglu, 2003, s. 2011). Fakat
Kenan Bey, 0zellikle basin tarafindan baskiya ve alaya maruz kalinca, adayliktan cekildi ve
Birlik’ten istifa etti, bunun iizerine Birlik de aday gostermeyecegini agiklamak zorunda kaldi.

TKB i¢in 1927 yili ¢ok 6nemliydi ve birgok olumlu adim attiklarina inaniyorlardi, iste tam da bu
nedenle hiikiimet artik TKB’nin kapatilmasi gerektigine karar verdi. Bundan sonra yapilacak tiim
engellemeler, Nezihe Muhiddin’in ihraci ve TKB’nin hiikiimetin izin verdigi sinirlar dlgiisiinde
varligimi siirdiirecek bir cemiyet olmasina yonelikti. Nezihe Muhiddin hakkinda yapilan yolsuzluk
iddialar1 giin be giin daha da siddetli ve yildirict nitelige biiriindii, TKB ise bir siireligine
kapatilarak eylemlerinin Oniine set g¢ekildi. Sonugta, Kadin Birligi yeniden c¢aligmalarina
basladiginda, ilk is olarak Nezihe Muhiddin Birlik’ten ihra¢ edildi (Zihnioglu, 2003, s. 244).
Muhiddin’in, hakkindaki iddialar ve suglamalar sonucunda, kiistiiriilerek ve zorla siyasi hayattan
cekildigi diistiniilebilir. TKB ise, 1935°e kadar yani kendisini feshedene kadar, yeni bir ¢izgi
benimsemis, siyasetten uzaklagsmis, egitim ve hayir isleri gibi konularla ugrasmisti (Zihnioglu,
2003, ss. 249-250). TKB’nin kapatilmasinin hiikiimetin baskilar1 sonucunda oldugu asikardir.
Zafer Toprak, Cumhuriyet Tiirkiye’sinde var olan otoriter, solidarist anlay1is sonucu bir¢ok parti
ve cemiyetin kapatildigini, TKB’nin de bunlardan biri oldugunu soyler (Zihnioglu ve Toprak,
2009). Buna karsilik Yaprak Zihnioglu, kadinlara 6zgii farkliligin ne olabilecegini su sozlerle
agiklar: “Niifusun yaris1 kadinlardan olusuyordu, bdyle bir fark vardi, hala yle. Oyle bir ayrim
ki bu, niifusun yarisimi atil hale getiriyorsunuz.” (Zihnioglu ve Toprak, 2009). TKB’nin
kapatilmas1 ile ilgili olarak Kathryn Libal, Tiirk Devleti’nin, hem kadinlarin
kurtulusunu/6zgiirlesmesini Tiirk modernlesmesinde anahtar olarak gortip, buna kamusal destek
vermesinin; hem de TKB gibi bagimsiz kadin orgiitlenmelerini sosyal ve politik baskilar
baskilarla engellemesinin dnemli bir geliski icerdigi goriisiindedir (Libal, 2008, s. 33). Tiirk
kadinlar1 hem Tiirk ulusunun elitleri hem de Amerika, Avrupa, Orta Asya ve Giiney Asya’dan
gelen kadin aktivistler tarafindan, kadinlarin kurtulusu agisindan bir model olarak gosteriliyordu.
Bu, Bati’ya karsi Tiirkiye’nin doniistiigline ve taninmasi gerektigine yonelik bir kamt
niteligindeydi. Diger yandan Tiirk feministler, Tiirkiye’deki kadinlarin gercek durumunu
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bilmedikleri, onlardan habersiz olduklar1 gerekgesiyle elestiriliyorlardi. TKB elit kadinlardan
olugan bir grup olarak goriililyordu. Bu elestiriler TKB’nin yararlarint gérmeyip, TKB’yi
solidarist degerleri yavas yavas yok etmekle sugluyorlard: (Libal, 2008, s. 33).

Haklar Ahnd1 Mi Verildi Mi? Tartismasi Uzerine Bir Degerlendirme

Kadinlar 3 Nisan 1930°da belediye meclislerine se¢gme ve se¢ilme hakkini, 1933’te K6y Muhtar
Heyetleri’ne katilma hakkini, 5 Aralik 1934’te ise, milletvekili segme ve secilme hakkini
kazandilar. Yaprak Zihnioglu hakli bir ¢ikigla, “1925°te Tiirk kadiminin iginin evlat yetistirmek
oldugunu soyleyen zihniyet ne olmustu da 1930°da kadinlarin Belediye segimlerine katilmasini,
1934°te ise siyasal haklar1 saglayan yasalari ¢cikarmist1?”” (Zihnioglu, 2003, s. 263) sorusunu sorar.
Bu soruyu, ozellikle KHF ve TKB tarafindan yiiriitiilen kadin hareketi sayesinde olarak
cevaplamak fazla iyimser bir bakis agis1 olabilir. Cagdaslagsma ve Batililagsma yolunda kadinlarin
konumunun ne kadar 6nemli oldugu Kemalistler tarafindan biliniyordu. Bu nedenle, kadinlara
haklarin1 vermek, hem demokratik bir devlet goriiniimii saglayacak hem de fasist yonetimlerden
ne kadar uzak olundugunu gosterecekti (Yaraman, 2001, s. 162; Sancar, 2012, s. 167).

Haklar tepeden inme verildi, bu ugurda KHF’nin ve TKB’nin eylemleri bastirildi. Kadinlar daha
da simgelestirilerek, TKB’ye hiikiimetle paralel giden yeni bir yol ¢izgisi ¢izildi ve siyasi hayata
bu kadinlar yerlestirildi. Sirin Tekeli bunun ustaca oynanan bir strateji olarak goriiyor; “Atatiirk
bu haklar1 tepeden inme veriyor ama, tepeden inme vermesi i¢in bir neden yok. Ciinkii aslinda,
Osmanl1 imparatorlugu’nun son donemlerinde, II. Mesrutiyet déneminde Istanbul, Selanik ve
baska sehirlerde son derece canli, etkili, kendi haklar1 i¢in miicadele veren, bunun i¢in heniiz
bizim bugiin yapamadigimiz sayida dernek kurmus, yayin ¢ikaran bir kadin hareketi var” (Tekeli,
1991, s. 97). Atatiirk’iin kadinlara yeniden {iretim giicleri olarak biiylik 6nem verdigi bellidir.
Ancak bu metinlerin hicbir yerinde, kadin haklar1 deyimine rastlanmamaktadir. Atatiirk’iin,
kadinlarin toplumsal katkilarmi kabul etmesinin nedeni, kadinlar1 toplumsal degisim igin
kullanilabilecek bir potansiyel gii¢ olarak gormesidir (Arat, 1998, s. 53). Kisacasi denilebilir ki,
haklarin gergekten kadinlar diigiiniildiigii igin verilmis olmamasi, zaten sorunun kendisini ortaya
koymaktadir. Bu baglamda, haklarin alinmasi i¢in miicadele verildigini vurgulamak, kusaktan
kusaga aktarilan, “haklar Kemalizmle baslayan biling tarafindan verildi” mitini bozmak agisindan
onemlidir.

Sonug

Nezihe Muhiddin yasami boyunca kadinligin yiikselmesi, haklarin1 alabilmesi igin miicadele
vermis, idealist bir kadindir. Bu ugurda birlik olmay1 savunmus, miicadelesini diger kadinlarla el
ele vererek ylirlitmiistiir. Muhiddin’in kararli kisiligiyle tek bir yoldan degil, kurdugu Birlikle,
yayimladigi dergiyle, yazdig: kitaplarla, yaptig1 agiklamalarla, bircok yoldan sesini duyurdugu
goriilmektedir. Muhiddin, dénemin kosullarina gore radikal bir feministti, ¢linkii bu donemde
hem toplumda hem de siyasi ¢evrelerde, kadin egitim bile alsa, anne ve esten bagka bir sey
olmadig1 goriigii hakimdi.

Muhiddin, Kemalist ideolojinin otoriter ve farkliliga izin vermeyen ortaminda birgok siyasal
hamle gerceklestirmeyi basarmisti. TKB bu anlamda kadinlarin 6rgiitliiliigiinii, giiclerini, talep ve
sikayetlerini gosterebilen, cesur bir Birlik idi. Kadinlar kendi kimliklerini yeniden insa etmeye
calisirken, Kemalist Cumhuriyet ideolojisi yeni kadinlar1 kendi sinirlart i¢inde tamimlayarak,
modernlesmenin bir aract saydi. Bu dogrultuda, kadmnlar kendi politikalarma tehdit olarak
goriildiigiinde, susturulmalar1 ve miicadelelerinin tarihten silinmesi i¢in her sey yapildi. Fakat bu
gercek inkilabin kadmlarin miicadeleleri oldugu gercegini degistirmemektedir.

Muhiddin ve onun gibi miicadelenin igindeki kadinlarin adlarinin, haklar kazanildiginda
gecmemesi, bir tesadiif degil politik bir stratejinin {iriiniidiir. “Kadinlara haklarmi biz verdik”
denmesi ve kusaktan kusaga bu diigiincenin benimsetilmesi, Muhiddin’in 1923’te “Haklarimizi
vermeseler de biz onlar1 alacagiz” demesi karsisinda anlamsiz kalmaktadir.
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Extensive Summary

This study will address women’s movement from Ottoman Empire to Turkish Republic referring
to Nezihe Muhiddin who was the prominent name of that period, and shed light on women’s
struggles to have their political rights. If we do a history reading from the Ottoman Empire to the
Republic which does not ignore the women, we can see that many women have had lives filled
with struggles. Nezihe Muhiddin, a notable name of the period, is a good example in terms of
observing both the women’s movement and the policy of erasing history. Therefore, Muhiddin’s
biography will be presented first. After examining Muhiddin’s perspective on feminism, the
differences and similarities between the periods, the movements of women in the Ottoman Empire
and the Republic, and the images of women in terms of observing the conditions of the periods
will be explained. After examining the objectives and activities of Kadinlar Halk Firkasi
(Women’s People’s Party) and Tiirk Kadinlar Birligi (Turkish Women’s Union) established under
the leadership of Nezihe Muhiddin, as well as the course lead to their closure, the study will
conclude with an assessment of whether women’s rights were granted or taken.

The question of who is Nezihe Muhiddin should be answered first with her contribution to the
literature of women’s history. Muhiddin is an Ottoman Turkish women’s rights defender. Her
actions that began during the Ottoman Empire gained momentum with the establishment of the
Republic, making her one of the leading figures among the First Wave Republican feminists. In
this respect, she led the establishment of the Women’s Party in 1923 and became the president of
the Women’s Union from 1924 to 1927. In addition to this, she has also come to the forefront
with her persona as an author and an artist by giving powerful works in both literature and art.

Feminism was not a widely used term for women living during the times of Nezihe Muhiddin
(Demirdirek, 2011, p. 69). Although Muhiddin as well carried on her struggles also without using
the word feminism much (Zihnioglu, 2003, p. 97), she explained in detail what she understood
from feminism in her work titled Turkish Woman. Muhiddin advocates an equality based on the
differences between women and men (Cakir, 1997, p. 12). Explains questions like what
differences we have from men with scientific supports and emphasizes physical/biological
differences. The depiction of men and women as opposing poles indicates a good situation in
Muhiddin’s thinking because social balance is achieved. Moreover, the fact that women resemble
men and try to be like them is harmful, according to Muhiddin, both for women and for society,
because men and women are different in nature. Muhiddin argued that women could and should
have occupations in many fields, but that did not mean that every woman should necessarily
pursue those occupations. The important thing was the rise of the woman and her to determine
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her place in the society; only then the revolutions could have made sense and the state could have
developed and advanced. Serpil Cakir states that Muhiddin used the discourses of egalitarian
feminism when demanding the right to vote (Cakir, 1997, p. 11). It cannot be said that there is a
contradiction here, because it is more physical / biological difference that Muhiddin advocates;
in fact, she even advocated equality in the legal and political sphere, and fought for the recognition
of women'’s as a citizen so that her rights could be bestowed.

The Ottoman Empire had experienced a series of economic, social, political and social
transformations that began in the nineteenth century, and a need to move towards more modern
structures had emerges. This has of course also had consequences for women and women have
demanded to be involved in the society (outside the private sphere) (Cakir, 2011, p. 59).

In this period also, women made their voices heard using the media, most frequently through
magazines and associations. Perhaps the most important of these journals is the ‘Kadinlar
Diinyasi’ (World of Women) in terms of presenting a rather independent women’s movement and
being quite radical (op. cit., p. 407). While women pronounced their voices and demands through
magazines, they added activism to those through associations. The establishment purpose of the
most prominent association of the period ‘Osmanli Miidafaa-i Hukuk-1 Nisvan Cemiyeti’
(Association for the Defense of the Rights of Ottoman Women) was to integrate women into
social living and enable them to enter the working life (op. cit., p. 108).

When we look at the situation of women in the Constitutional Monarchy period, the new image
of women wanted to be created by the Constitutional Monarchy should come to the fore with its
morality, not with its dress like Western women, and the only duty of this woman was to raise
children for the motherland (Durakbasa, 1988, p. 40). Women’s education was also important in
this aspect; if the woman was educated, she would be able to raise educated, enlightened children,
and at the same time be able to play the role of her husband’s helper (Berktay, 2001, p. 350).
Thus, the Ottomans argued that they brought women into a position in which they make positive
contributions to society (Durakbasa, 1988, p. 40).

The fact that women did not raise political rights issue too much in this period was explained by
many writers that the conditions of the period were not ready for that. Nezihe Muhiddin also did
not see the women’s movement in the Constitutional Monarchy period as an effective and
programmatic movement, although it achieved some gains. Political rights were postponed until
after women took their place in social living and entered to the working life (Cakir, 2011, p. 409).

After the foundation of the Republic, one of the requirements for the construction of a modern
nation-state was the definition of the ‘new woman’. Kemalists found it important for women to
participate in social life, to gain a profession, in order to create a modern and civilized state image
(Tekeli, 1991, p. 98). The new woman, of course, had to fulfill her familial, social and national
duties, in other words, the missions assigned to her were multiple, and at some points
contradictory in nature (Berktay, 1998, p. 2; Durakbasa, 1988, p. 43; Durakbasa, 1998, p. 46).
Women should be educated and professional, and active in social clubs, and a good wife and
mother, as well as free from exaggeration and humble (ibid).

After the proclamation of the Republic, views of the women, as a result of the changing conditions
and the cumulativeness since the Ottoman Empire, gained a political dimension both on how they
perceived feminism and their way of activity to affirm each other. In this direction, Nezihe
Muhiddin and a group of women started preparing to establish a party of women in order to obtain
political rights. Women who decided to get organized for women’s rights, gathered in the
women’s council and decided to found the Women’s People’s Party (Zihnioglu, 2003, p. 122;
Toprak, 1988, p. 30; Cakir, 1997, p. 10). This initiative, according to them, was not originated
from the idea of following fashion or adapting to the period, as it was experienced in other
countries, but rather from the need for political rights (Zihnioglu, 2003, p. 123). The Women’s
People’s Party (WPP) was established on 16 June 1923 with the decision of the women’s council.
After WPP waited eight months for its foundation permission to be issued, the government did
not approve this application because of “some considerations” which had not been explained.
There are various opinions as to why permission was not granted for WPP’s foundation.
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According to Nezihe Muhiddin, the government’s excuse was that the women could not have
been allowed to form a party while they did not even have political rights yet. But the real reason,
according to Muhiddin was that, the “exuberant” articles present in the statute; those articles were
very radical for women (Muhiddin, 2006e, pp. 380-381). However, according to Yaprak
Zihnioglu, the reason why the government did not grant the permission was because the WPP’s
program included all aspects of women’s rights, covered a wide range of issues, and the
organizational skills and determination those women possessed who would implement that
program.

Following the Women’s People’s Party refused to be founded, the same group, led by Nezihe
Mubhiddin, this time decided to establish an association of which government could accept its
statute. Following the application to the provincial administration, Turkish Women’s Union was
established on 7 February 1924. The fact that the provincial administration accepted the
application within a week of course lied in the importance of the amended articles. The
expressions regarding the acquisition of political rights were removed from the new statute. In
this context, the third article aimed at participating in municipal elections was abolished and even
the paragraph which stated that ‘the Union has no political involvements’ was added to the statute.

These changes did not mean that political rights were abandoned, because the Turkish Women’s
Union (TWU) made many attempts to enact political rights. Not before long, soon after a year of
political silence, TWU made its first political move. Nezihe Muhiddin and Halide Edip were
nominated for a vacancy to become members of parliament in Istanbul in 1925 (Zihnioglu, 2003,
p. 156). This was a kind of propaganda, but they wanted to be on the agenda to influence the
Turkish Grand National Assembly (TGNA) to create public opinion and give women the right to
vote, even though they knew they would not be accepted. In 1926, the members of the TWU
applied for membership in the Republican People’s Party in order to make a new political
breakthrough and keep the issue alive in the political agenda. This situation, as Muhiddin
mentioned above, pointed out that there was no obstacle to not being considered equal with male
citizens. The patriarchal mentality, which continued its hegemony in the media, evaluated this
demand in a cynical language (Zihnioglu, 2003, p. 177). TWU’s activities in 1927 consisted of
highly intense and growing moves. Branches of the Union were opened in many cities, the literary
life was maintained through the journal Kadin Yolu (Woman’s Path), and on the other hand,
frequent public statements were made to attract the attention of the media. However, the
amendment made on the second article by taking a major political step, which foresaw that TWU
would work for political rights, was the most significant of those. The year 1927 was very
important for TWU and they believed that they had taken many positive steps; precisely for this
reason, the government decided that the TWU should be closed down. All subsequent
impediments were aimed at the expulsion of Nezihe Muhiddin and for TWU to continue its
existence solely as a society within the limits allowed by the government. The allegations of
corruption made against Nezihe Muhiddin became increasingly violent and daunting; TWU, on
the other hand, was shut down for a while and its actions were obstructed. As a result, when the
Women’s Union reconvened to work again, Nezihe Muhiddin was expelled from the Union as
the first action taken (op. cit., p. 244).

Women won the right to elect and be elected to the municipal councils on April 3, 1930, the right
to join the Village Headmen’s Councils in 1933, and the right to elect and be elected as members
of the parliament on December 5, 1934. Yaprak Zihnioglu, with a righteous outburst, asks the
question (Zihnioglu, 2003, p. 263) “What happened to the mentality that said the duty of Turkish
women was to raise children in 1925, but passed laws that enabled women to participate in
municipal elections in 1930 and bestowed political rights in 1934?”. It may be too optimistic of a
perspective to answer this question, especially as it is the women’s movement conducted by WPP
and TWU. The Kemalists knew the importance of women’s position on the path to modernization
and westernization. For this reason, giving women their rights would both provide a democratic
state appearance and show how far away from the fascist administrations were they (Yaraman,
2001, p. 162; Sancar, 2012, p. 167).
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It is not a coincidence that the names of Muhiddin and the women in the struggle like her being
not mentioned when the rights are gained, but are the conscious product of a political strategy.
Saying that “We gave women their rights” and the adoption of this idea from generation to
generation becomes meaningless before Muhiddin expressing in 1923 that “Even if they do not

give our rights, we will take them”.
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