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GIRIS

Afrika’y1 anlamak baglaminda “kita”nin otesine giden Global Afrika, Afrika
kokenlilerin yani siyahlarin yasadigi her yeri kapsayan bir kavramdir. 16. yiizyilda
baslayan ve biiyiik 6l¢iide Atlantik diinyasindaki iliskilerle olusan Global Afrika fikri
hem kole transferi ile hem de bundan ¢ok daha Oncesinde daha geminin i¢inde insa
edilmeye baslanan 1k fikri ile yakindan ilgilidir. Yavas yavas olusan bu diinya kolelikle
birlikte maddi anlamda olgunlasmakta ve siyahlarin karsilastiklarmi kendi kiiltiirleri ile
harmanlamasi sonucu degisik kiiltiirler ortaya ¢ikmaktadir. Siyahlarin ortak tarihe ve
kadere sahip olmasinin temeli aslinda baskiya ve kolelige gitmektedir ve siyahlarin bu
ortak kokenlerinin olusturdugu bir direnis mevcuttur. Yazinda one ¢ikan James
Baldwin, Frantz Fanon ve Eric Williams gibi isimler birbirlerini etkiledikleri dlgiide
hem Global Afrika’nin iiriinii hem de direnis fikrinin yaraticilar1 olmustur. Direnis
ekseninde siyahligin kesistigi bir bagska olgu ise kadmliktwr. Kadinlik ve siyahlik bir

araya geldigi zaman o6rgiitlenmenin gerekgeleri ve boyutu da degismektedir.

20. ylizy1l boyunca “Amerika’nin kole torunlar1” géondermesiyle anilan siyahlara
yonelik politikalarin temel amaci 6z-yonetimi savunan ve devletten ayriksi potansiyel
bir giic olusturan Orgiitlenmeler ile bunlarin yarattigi “tehdit”leri tasfiye etmek
olmustur. Diger yandan, 6z-ydnetim talebi olmayan Sivil Haklar Hareketi’nin siyahlarin
hukuki ve toplumsal anlamda beyazlar gibi esit yurttashk haklarima sahip olma
miicadelesi, Amerika Birlesik Devletleri (ABD) tarafindan 1965 yilinda kabul edilmis,
bu tarihe degin devam eden ve toplumsal alani ikiye bolen irk¢1 Jim Crow yasalarinin
aksine bugiin herhangi bir siyah doktor, 6gretmen, giivenlik giicii mensubu, savci, vali

hatta devlet baskani dahi olabilmektedir.

Tarihin akisi siirerken diinyanm farkli yerlerinde baskiya karsi verilmis ve
verilen miicadeleler pek ¢ok isim tarafindan anlasilmaya ¢alisilmis, toplumsal hareketler

herkesge farkli bir perspektiften yorumlanmistir. Her ne kadar irk¢1 siddet meselesi
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Kuzey Amerika’daki Afrika soyundan gelen halkin tarihinde istikrali bir tema olsa da,
rk¢ilik-sonras1 yeni bir donemin miijdecisi olarak da yorumlanan, Amerika’nmn ilk
Afro-Amerikali devlet baskaninin yonetiminde kayda deger bir hale gelmistir. 2014
yilina gelindiginde, Florida'daki Trayvon Martin ve Ferguson, Missouri'deki Michael
Brown, Obama doneminde polis veya yasadisi zorba infazcilar tarafindan 6ldiriilen
sayisiz siyahin igerisinde yalnizca en yaygm olarak bilinenlerden olmustu. Oyle ki,
Ferguson’da silahsiz bir gencin beyaz bir polis tarafindan 6ldiiriilmesi iizerine baslayan
tepkiler ¢1g gibi biiylimiis, protestolar iilkenin geri kalan1 ve hatta diinyanin pek ¢ok

yerine dalga dalga yayilmustir.

Bu yiizyilda da mezalimini siirdiiren kapitalizm ve fagizmi yalnizca Siyah
hareket tizerinden yorumlamak yerine zulim goéren tiim diinya halklarin1 anlamaya
caligmak kritiktir. Bu baglamda Filistinlilerle ABD’li siyahlarin benzerliklerine,
dayanigmasina vurgu yapan, farkli cografyalarda fakat ayni zihniyetle militarize olmus
polis giicti, hapishanelerdeki somiirii sistemi ve siyah hareketin tarihselligi iginde
kadmlarin yerini irdeleyen Angela Yvonne Davis (Angela Y. Davis) ve fikir diinyasi
onemlidir. Bu calismada Angela Davis’in ¢ocukluk, genglik ve tutsaklik doneminde
yasadiklar1 ve karsilastiklar1 ile savunduklar1 arasinda tarihsel temaslar bulunup
bulunmadigint saptayarak onun hayati ve kurami arasindaki baglantiyr kurmaya
calismaktayiz. Bizce bu konu 6zgiindiir ¢linkii daha 6nce onun aktivizmi, militan ruhu
ve maruz kaldiklar1 ile devrimci bir diisiiniir olarak ¢izdigi teorik ¢erceve arasinda bir

nedenselligin var olup olmadigina dair herhangi bir caligma yapilmamustur.

Uluslararasi yazin incelendiginde, Angela Y. Davis iizerine yazilanlarin ¢ogunun
1990’larmn sonlar1 ve 2000 sonrasi doneme tekabiil ettigi ve genel temalarin Siyah
Iktidar Hareketi, hapishaneler ve ilgasi, siyah feminizm, wk ve cinsiyet iliskisi,

demokrasi gibi konulardan olustugu tespit edilmektedir.



Fregoso’ya gore (1999: 218) kadin hareketinin 19. yiizyila uzanan tarihinin
ortaya kondugu “Kadinlar, Irk ve Smif’ta, Angela Davis’in teori ve pratigi insani
kiiresel disiiniip yerel hareket etmeye, kiiresel ve yerel arasindaki karsitliklar:
reddetmeye, giiciin kiiresel oldugu kadar yerel disavurumunun da kucaklanmasina ve
rk¢ilik-karsiti, radikal feminizmi gelistirmeye tesvik eder. Feminizmin yeni tiirleri i¢in
Davis, ulus-otesi kapitalizmin bu devrinde gerekli olan bir yol insa eder. Bu baglamda
feminizm artik mahalli veya ulus-devlete bagl kalamayacak, tek aks, tek ik, tek ulus
veya tek cinsin 6tesinde diistinmek durumunda olacaktir. Feminizmin gelisimi, baskici
rejimler, yapilar ve somiirli teknolojilerinin yapisal doniisimii i¢in diinya c¢apindaki

toplumsal hareketler ile baglant1 gerektirmektedir.

Bununla birlikte, “The Historical Evolution of Black Feminist Theory and
Praxis” isimli ¢alismasinda Taylor (1998) Amerikan ulusunun, tarihi boyunca Afro-
Amerikali kadmnlarin pek ¢ok siyasi cephede beyaz kadinlarla miicadele ettigini
vurgularken, 1970 yilinda Davis’e yonelik yiriitiilen siyasal zulme kars1 orgiitlenme
konusunda beyaz feministlerin isteksizliginin, siyah kadmnlarm reddi ve

yabancilastirilmasinin mirasi oldugunu hatirlatir.

Diger taraftan, Mendieta’ya gore (2006) Davis kimilerince 701i yillarda katildig1
eylemler ve polislerin 6liimiinden sorumlu tutuldugu olaylar neticesinde Federal Bureau
of Investigation (FBI) tarafindan devletin en azili on diigmani kabul edilmesiyle
hatirlanirken, bazilar1 onu Komiinist Parti eski baskan yardimcisi adayr olarak
tanimaktadir. Diger yandan, ABD’nin son kirk yilindaki en 6zgiin disiiniirlerinden biri
olarak tarif edilebilecek Davis, Marcuse’nin elestirel teorisi araciligiyla, bir teorisyen
olarak Marksist tarihsel materyalizm ile Foucalt’cu ceza ve hapis kavramlarmnm tarihi,
siyah feminist analiz, ik, cinsiyet ve sinifin kesisimselligi ve yiizyillik, kadim siyah
elestirel siyasi diisiince arasinda bir koprii kurmaktadir. Mendieta’nin bu c¢aligmasi

Angela Davis’i hem bir siyasal diisiiniir, hem de eylemci-aktivist olarak ele alan ve
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onun iki yoniine de vurgu yapan diger makalelerin bir 6rnegini olusturmasi agisindan

Onemlidir.

Pek ¢ok calismada veya Davis hakkinda ¢ikan gazete ve dergi yaymlarinda bu
husus vurgulanir ancak bu ikilik 6tesinde de soylenmesi gerekenler vardir. Son yillarda
ABD’de yiikselen siyah hareketle birlikte belirli kavramlar tekrar tartismaya agilmis, 1k
ve wrke¢ilik karsit1 hareket cinsiyet baglaminda degerlendirilmeye ¢alisilmistir. Cornell
Universitesi’nin de derledigi iizere (2016) 1971-2016 yillar1 arasinda Angela Davis’in
kaleme aldig1 14 basili kitap bulunmaktadir. Davis’in ilk yaymnlarindan 1981 tarihli
“Women, Race and Class”, yazarin Tiirkiye’de dilimize ilk ¢evrilen (1994) kitab1 olmus
ve Sosyalist Yaymlar tarafindan yaymlanmistir. Ardindan “If They Come in the
Morning” 2008 yilinda, kendi hayat hikayesini anlattigt “Angela Davis: An
Autobiography” Ocak 2017°de ve Kasim 2017°de son olarak insan haklar1 aktivisti ve
gazeteci Frank Barat’mn 2014 yilinda kendisi ile e-mail yoluyla yaptig1 soylesileri ve
cesitli tiniversitelerde yaptigi konusmalar1 konu alan “Freedom Is a Constant Struggle:

Ferguson, Palestine, and the Foundations of a Movement” Tiirkge’ye gevrilmistir.

Ne var Ki bir¢oklar1 tarafindan afro saglar1 ile ikonlasan, diinyada ugruna
kurtarma kampanyalar1 yiiriitiilen ve muhalif tavrin temsili haline gelen Angela Davis
tizerine Tirkiye’de spesifik olarak yapilmis herhangi bir ¢aligma yoktur. Bununla
birlikte, siyah feminizm ve bu baglamda Davis’in fikirlerine deginen ¢alismalar da yok
denecek kadar azdwr. Davis’i salt kadin haklar1 savunucusu ya da siyahi ozgirliik
savascist olarak yorumlamak eksik bir okumadir. Dolayisiyla bizce bu konu ¢alisilmaya
degerdir. Nitekim, yazdiklarindan ve hayatinin mihenk tasi sayilabilecek, aktardigi
gelismelerden anlagilan bu iki kimligin birbirinden kopamaz, biitlinlesik yapilar
oldugudur. Angela Davis, erken doneminde ortaya koyduklarinda ABD siyah hareket
icerisinde kadmin yerini sorgulayan, siyah feminizmi cinsiyet, rk ve smifin ayrilmaz

olgular oldugunu gostermeye yonelik bir caba olarak gdren bir tutum sergilemekteyken,
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- her ne kadar “kadmnlik” methumunu tamamen bir kenara birakmasa da - ge¢ donem
yazdiklarinda daha c¢ok Ozgirliik, demokrasi, hapishane, siddet gibi kavramlar
cevresinde siyahlarm ugradigi zulmii incelemektedir. Bununla birlikte, her iki zaman
diliminde de ortak olan ve Davis’i Davis yapan sey cinsiyet fark etmeksizin siyahlarin
her alandaki ayrimcilikla nasil miicadele edecegine dair bir ¢erceve oturtmak ve dahasi
diinyada zulme ugrayan diger halklarla bir paralellik kurarak ayrimcilik ve somiiriiniin

nasil yeniden tiretildigini ve ayni hikayenin nasil yeniden anlatildigin1 vurgulamaktir.

Bu kapsamda, ¢alismanin ilk boliimiinde feminist kuram ve toplumsal cinsiyet
yaklagimlarinda farklilik tartigsmalarina deginmekte, feminizm kavraminin ilk olarak ne
zaman ve nasil ortaya konuldugu, tarihsel olarak feminizmin hangi donemlere
ayrildigini anlamaya c¢aligmaktayiz. Temelde Siyah feminizm kavramina odaklanirken,
ABD’de kadin haklar1 meselesinin gelisimini 1rk¢ilik ve kapitalizmin geligimi
baglaminda ortaya koymayi, diger yandan erkeklik kavrami ile akademide siyah kadinin

var olma durumunu incelemeyi amaglamaktayiz.

Ikinci ve ¢alismanin ana odagmi olusturan bdliimde siyah kadin hareketinde
Angela Davis’in yeri hem cesur bir aktivist kimligiyle hem de devrimci siyasal yoniiyle
ele almmaktadir. Tartismanin ekseni Davis’in fikir diinyasi, yazdiklari, soyledikleri
iizerinden ilerlemekte olup, hayatinin belirli donemlerinde neyi ni¢in ortaya koydugu
sorgulanmaktadir. Bunu yaparken Angela Davis denilince en c¢ok ©One g¢ikan
kavramlardan demokrasi, 0zgiirliik, hapishanelere bakis agis1 ve elestirileri
degerlendirilecektir. Bu boliimden sonra ise ¢alismanin sonuclar1 tartisilacak ve baska

arastirma konulari i¢in oneriler de bulunulacaktir.

Caliymanmn metodolojisi 1971-2016 yillar1 arasinda Angela Davis’in kaleme
aldig1 on dort basili kitap, kendi makaleleri ve hakkinda yazilanlar1 inceleme {izerine
kurulmustur. Bu sayede hem bizzat ifade ettigi diigiinceler ve yasadiklarinin kendi

acisindan tezahiirli, hem de yazar hakkinda yapilan yorumlamalar analiz edilmektedir.
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BIiRINCi BOLUM

FEMINIST KURAM, TOPLUMSAL CINSIYET YAKLASIMLARINDA

FARKLILIK TARTISMALARI VE SiYAH FEMINiZM

Kadmlar, 18. yiizyildan itibaren 6zellikle de Aydmlanma diislincesinin ig¢inde
Ozgiirliik, esitlik, kardeslik gibi kavramlarin gelismesi ve olgunlasmasi ile toplumsal,
siyasal ve hukuki alanlarda siliregelen esitsizliklere karsi miicadeleye baslamistir.
1800’1l yillarin ortalarindan itibaren kadmlarin, erkekler ile esit haklara sahip olmak
icin giristikleri bu miicadelenin feminizm kavramini ortaya c¢ikardigmi sdylemek
yerinde olacaktir. Diger yandan, toplumsal cinsiyet, cinsiyetin biyolojik bir veri olmayip
(Butler ve Wintram, 1991), kisinin belirli bir cinsten olduguna iliskin veriye ve bu veri
1s1¢inda toplumsal diizlemde kisiden beklenenlere ve ona bigilen role / konuma isaret
eden bir kavramdir (Vatandas, 2011: 29). Tam da bu noktada feminizm, toplumsal

cinsiyet esitsizliginin dogasini anlamaya ¢alisir.

Kavram olarak feminizmin ilk kez 1872 yilinda Fransa ve Hollanda’da ortaya
cikt1g1 goriilmekle birlikte, ingiltere’de 6diing almarak ilk defa Daily News’da tehlikeli
bir kavram olarak yer bulmustur (Ferguson, 2004: 7-8). Feminizm, cinsiyet farkliligi ile
ilgili siyasi ve toplumsal teorileri igerdigi gibi, cinsiyet esitliginin saglanmasi ile kadin
haklarina yonelik kampanyalar1 savunan bir harekettir. Bu yaklasimda temel endise,
kadin ile erkek arasindaki toplumsal farklilik, bunun neden ve sonuglarinin ortaya

konmasidir.

1.1 Feminist Kuramin Tarihsel Seyri, Farklihik Tartisjmalarn ve Farkh

Kadmn Deneyimleri

Tarihsel siire¢ icerisinde degerlendirildiginde, feminizmi olusturan cesitli

akimlarm farkl cografyalarda hem prensipler baglaminda hem de ifade sekli agisindan



farkli farkli bigimlendigi sOylenmelidir. Feminizm arastirmacilar1 kadin hareketlerini
19. yiizyildan 21. yiizyila kadar temelde, ii¢ farkli dalgay1 ele alarak incelemektedirler
(Ornek, 2015). Bu anlamda, Mary Wollstonecraft’m 1792 tarihli “Kadin Haklarimin
Gerekgelendirilmesi”’nde! (Vindication of the Rights of Women) ifade ettigi talepleri
dayanak alan ve 20. yiizyilin baslarinda belirginlesen birinci dalga, belirli hukuki
diizenlemelerle kadinlari egitim, miilkiyet ve siyasal alandaki haklarmin koruma altina
almmasini hedeflerken, 1960’11 yillarda baslayan ikinci dalga, ev i¢i roller, kadin bedeni

ve dogurganlig iizerinde sdz sahibi olabilmesi konular1 giindeme gelmistir (Oziidogru,

2018).

Taleplerin  Simone de Beauvoir'm “Kadinlarin kurtulusu karinlarindan
baslayacak” soziiyle carpici bir sekilde ortaya kondugu bu doénemde dogum
kontroliiniin yaygin hale getirilmesinin Bati’da cinsellik ile dogurganligin ayristirilmasi
(Tas, 2016) agisindan ne denli 6nemli olduguna vurgu yapilmaktayd: (Kolay, 2015).
Konjonktiire bakildiginda birinci dalga, sanayi toplumu ve liberal politikalar
baglaminda ortaya ¢ikarken, ikinci dalganin 60’lardan bagslayarak savas sonrasi batili
refah toplumlarinda, ezilen ve dislanan gruplar (Afrikali-Amerikalilar ve escinseller) ile
yeni solcular arasinda basladigi sylenebilir. Kimi kaynaklarda bu akimin 1980’li ve
1990’11 yillarda da devam ettigi ifade edilse de 90’larin ilk yarisinda baslayan ve
farkhiliklarin dile getirilmesi ile kendini var eden hareket igiincti dalga olarak

2 Bu dalga Avrupa-merkezci bir feminist bakis acisinmn diger

adlandirilmaktadir.
toplumlarm kadin sorunlarini anlamada eksik kaldigini savunur. Bu elestiriden hareketle
“Oteki” kadnlara odaklanan liglincii dalga feminizm etnik koken, cinsel tercih ve smif

farkliliklarina yonelerek evrensel anlamda tiim kadmlarin ayni sikintilar1 yasamadigi

iddiasindadir. Bununla birlikte, bu son dalga i¢erisinde post-modern feminist teori ve bir

! Kimi kaynaklarda “Kadm Haklarmin Savunusu” olarak da geger.

2 Bu iki dalganimn birbiriyle su noktada gatisti1 sdylenebilir; tigiincii dalganin kadinlar arasinda da bir
iktidar iliskisi oldugunu savunan yani, ikinci dalga feministlerin “kadimlarin bir aradaligr” ve bu sayede
ozgiirlesebilecekleri tezi ile ters diigmektedir.



sonraki bolimde daha detayli deginilecek olan postkolonyal feminist teori gibi yeni

nesil yaklasimlardan da s6z edilebilir (Tirkoglu, 2015: 12).

Feminist teorinin tarihsel seyrini inceledigi “Beyaz Feminizm ve Oteki
Kadmlar” isimli ¢alismasinda Oziidogru (2018: 317) Bati-merkezci, “beyaz” feminist
teorinin pratikte inan¢ ya da baskin, muhafazakar kiiltiir nedeniyle 6zgiirlesmekte
zorlanan, ekonomik ac¢idan bagimli ve diisiik egitim seviyesine sahip Dogulu kadinin
sessizligini  Batili  sOylem iizerinden dillendirmesinin, Bati-dis1  kadinlarin
miicadelesinde etkin olmayacagini, bu tek-diize bakis acisi yerine farkliliklara ses

vermenin gerekliligini ortaya koyar.

Yani sira, feminist miicadele i¢indeki orgiitlenmeler incelendiginde, kopuslar ve
ayrilmalarin genellikle 1960-90 arasinda yasandigi goriiliirken, 90’11 yillardan sonra
feminist yaklagimlarin kendi icinde 6z-elestiri yapan, erken feministlerce ortaya konan
diisiincelere meydan okuyan yeni kavramsal tartismalara yon verdigi gorilmektedir

(Tas, 2016: 173).

Bu kavramsal tartismalar i¢inde belki de en dikkat ¢ekenlerin basinda farklilik
tartigmalar1 gelmektedir. Her ne kadar farkliliklara iliskin yaklagimlarin kdkenleri 19.
yiizyila dayansa da son otuz yillik siiregte elestirel diistince ve feminizm igindeki post-
modern kanadm “farklilik” kavramimni yeniden analiz etmeleriyle farklilik politikalar1
yeniden popiiler olmustur. 70’li yillardan itibaren sosyal yapilar icerisindeki etnik,
cinsel, kokensel farkliliklara referansla kullanilan farklilik kavrami, ilk olarak ikinci
dalga feministlerce ve “kadin-erkek arasindaki kutuplagsma” seklinde ele almmistir

(Mengiinogul, 2006: 15).

Ne var ki bu dalgada 6ne ¢ikan ortak baski tecriibesi ve kizkardeslik vurgusu,
farklar1 ikinci plana itip farkli kadin deneyimlerini dikkate almaktan uzaklagir. Iste

{iclincii dalga feministlerin hareket noktas: tam da bu siyahlari, lezbiyenleri, Ugiincii



Diinyalilar, isgileri goz ard1 eden beyaz-orta smif kadin deneyim perspektifine elestiri

olmustur.

Audre Lorde ve Bell Hooks gibi isimler konuyla ilgili elestirilerini, hali
hazirdaki kizkardeslik vurgusunun egemen kiiltiiriin iktidarmi pekistirmeye aracilik
ettigi iddiasiyla dile getirirken (Hooks, 1984), bu iddialar1 en gii¢lii sekilde savunan/en
¢cok goz ardi edilen gruplardan biri de siyah kadmlardir. Siyah kadmlar, kendi
deneyimlerinin beyaz kadin deneyiminden ayrigtig1 yanlar1 ortaya koyarak kendilerine
has direnme ve miicadele taktikleri gelistirirler (Mengilinogul, 2006: 2). Patricia Hill
Collins’e gore (2000) “wrke¢i, cinsiyetci, sinifsal agidan baskici, karmagik bir sistemde
karsilastiklar: esitlikci olmayan muamelelere karsi israrli bir bi¢imde gosterdikleri
diren¢” ile siyah kadinlar 6zgiirliiklerine kavusma yolunda onemli kazanimlar elde
etmiglerdir. Bu noktada tartisilmaya deger oldugu diisiiniilen iki kritik kavram olan

irkeilik ve cinsiyetgilik biraz daha detaylandirilacaktir.
1.2 Irkcilik ve Cinsiyetgilik

Temel olarak, esitligi yok saymak suretiyle belirli bir grubu digerlerinden tistiin
géorme ve buna yonelik haklar taniytp 0 grubu ayricalikhi  kilma seklinde
tanimlanabilecek wrk¢ilik, toplumsal ve siyasal hayat baglaminda ge¢misten bugiine yer
yer degisimlere ugrasa da varhigini siirdiirmiistiir. 20. ylizyilin baslarindaki wke1 bakis
kavrayisinda, bireyler arasi bir hiyerarsi ve bu baglamda alt tiirler bulundugu iddia
edilmekteyken bu tiirlerin her birinin dogal niteliklere sahip oldugu savi biyolojik

unsurlarla desteklenmektedir (Kenes, 2014: 62).

Ote yandan, cinsiyetcilik kavrami inang, kiiltiir ve ataerkil toplum degerleri
cercevesinde bir cinsiyeti digerinden {stiin gérme veya belirli temel dayatmalarin
disinda kalan cinsiyeti dislama olarak ifade edilebilecektir. Yukarida sozii edilen iki

kavram birbirine disaridan goriindiigiinden daha yakindir. Cesitli biyolojik farkliliklar



temelinde nasil ki wrk¢ilik perspektifi kendini mesrulastirtyorsa 1980°1i yillara kadar
uzanan donemde cinsiyetcilik de biyolojik cinsiyet farkliliklarina toplum tarafindan

yiiklenen roller tizerinden kendini mesrulastirmaktadir.

Pek ¢ok ayrimci ideolojinin birbirine eklemlenmesiyle iiretilen yeni irk¢iliga ve
yeni 1rk¢i sdylemlerin temel bilesenlerinden biri olan cinsiyetcilige odaklandig:
calismasinda Kenes (2014) wrkg¢ilig1 ve cinsiyetgiligi aym yapisal kosullardan dogan,
birbirini besleyen ideolojiler olarak ele almistir. Calisma kapsaminda gergeklestirilen 20
derinlemesine miilakatta konusmayi baglatmak i¢in Onceden secilen, Tiirkiye nin
giindeminde etnik, dinsel ve kiiltiirel meselelerle ilgili 6ne ¢ikan gruplar1 (Kiirtleri,
Alevileri, Ermenileri) konu edinen ve cinsiyetle rk¢i sdylemleri iliskilendiren alti
haberden yola ¢ikilmistir. Miilakatlar analiz edilirken, bu iki ideoloji arasindaki yapisal
iligkiyi sorunlastirmada siyah feministlerden gelen elestirilerin roliine deginilmistir.
Nitekim, siyah feministlerin argiimanlar1 yeni 1rk¢iligim eklemli niteligini
desteklemektedir. Kenes’e gore Angela Davis’in 1980°1i yillar boyunca siiregelen
tartigmalara yaptig1 katkilarla toplumsal cinsiyet ayrimciliginin 1wk iliskileriyle
baglantili boyutuna vurgu yapilmis (Back ve Solomos, 2009: 8), boylece wkeilik ve
cinsiyetg¢iligin birbirine sik sik yaklastig1 ortaya konmustur. Davis, beyaz kadin is¢ilerin
durumunun genelde renkli kadmlarin ezilmislik ¢ikmazina bagh oldugunu
sdylemektedir. Oyle ki beyaz kadin ev calisanlarmin aldig1 iicretler, siyah kadin
hizmetgilerin iicretlerini hesaplamak i¢in kullanilan kg1 kriterlerle sabitlenmistir

(Davis, 1983: 64).

Feminizmi “cinsiyet¢iligi, cinsiyet¢i somiirii ve baSKiyi sona erdirmeye ¢alisan
bir hareket” olarak tanimlayan Hooks’a gore (2002: ii) feminist devrimin kadinlar i¢in
gercekten yeni bir diinya ortaya koyabilmesinin yolu smifsal elitizm ve emparyalizmin
sona erdirilmesinden gegmektedir. Bu anlamda Davis ile benzerler ¢iinkii o da fikir

diinyasinda ve yazdiklarinda bu iki kavrami ele almadan cinsiyetciligin ve siyah kadin
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deneyiminin anlasilamayacagmni savunur. Nitekim, bu durum, konuyu analiz etmeye

calisan insanlar1 bagka bir kavramsallastirmaya gotiiriir: Kesisimsellik.
1.3 Kesisimsellik Teorisi ve Elestiriler

Siyah feminist durusun epistemolojisi Afro-Amerikan ¢alisma/aile rabita iizerine
yeni bakis agilar1 saglamis, ayn1 zamanda kesigimsel paradigmalarin kullanimini da
gelistirmistir. Kesisimselligin olusmasi cinsiyet, cinsellik, ik, sinif ve ulusu baskinin
ayr1 sistemleri olarak mercek altina almaya kars1 durarak, bu sistemlerin karsilikli olarak
birbirlerini nasil kurduguna gonderme yapar (Collins, 2000: 47). Kesisimsel
paradigmalar belirli fikir ve/veya uygulamalar baskmin g¢oklu sistemleri iizerinden

tekrar tekrar su yiizline ¢iktigmi ortaya koyar.

1989 yilinda yayinlanan “Demarginalizing the Intersection of Race and Sex: A
Black Feminist Critique of Antidiscrimination Doctrine, Feminist Theory and Antiracist
Politics” isimli  makalede Kimberlé Crenshaw tarafindan kavramsallastirilan
kesigimsellik, feminist teorisyenlerin zaman zaman ¢ok¢a bagvurdugu, kimi zaman da
meydan okudugu bir arag olmustur. Crenshaw, analizinin merkezine siyah kadimlari
koymasinin gerekg¢esini onlarin deneyimlerinin ¢okboyutlulugu ile bu durumu ¢arptiran
tek eksenli analizin olusturdugu tezati gdsterme olarak acgiklar. Ote yandan,
Crenshaw’un “eksenlerin kesisiminde her zaman siyah kadin olur” veya ‘“her zaman
siyah kadin magdurdur” gibi bir sav1 yoktur. Aksine, ona gore beyazlar da kimi hallerde
kesisimde kalir ve aslinda siyah kadinla ayni aks iizerinde ezilme deneyimler, tipki
siyah kadmin siyah erkekle ayni ik ya da smif aksinin kesisimine diismesi gibi. En
nihayetinde siyah kadin biiyiik 6lgiide hem cinsiyet hem de ik baglaminda g¢ifte

ayrimcilikla kars1 karsiya kalmaktadir.

Bununla birlikte, siyah feminizm kuraminin Crenshaw’un ortaya koydugu

kesigimsellik kavramiyla yakindan ilintili oldugunu ortaya koyan Durutiirk (2018: 84)
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her iki bakis acisinda da beyaz kadinin varliginin, ik, smif veya etnik koken dgeleri
baglaminda “farkli” olan ve bu 0Ol¢lide azinlikta kalan kadina dstiinliik kurdugu
meselesinin elestirildigini ifade eder. Crenshaw’a gore cinsiyet, smif ve ik unsurlariyla
baglantilidir, ayn1 sekilde etnik unsurlar da degerlendirilirken cinsiyet ve toplumdaki

sinifsal farkliliklar hesaba katilmalidir (Crenshaw, 1991: 12).

Baskinin kesigen sistemleri i¢in odak noktalar1 gorevi gorerek, bu fikirler ve
uygulamalar cinsiyet, cinsellik, ik, smif ve ulusun nasil birbirlerini kurduklarmin
merkezi olabilirler. Genis kapsamda tanimlanan aile kesigimselligin ayricalikli bir
ornegi teskil edebilir (Collins, 2000. 78). Bilhassa, erkegin calistigi ve kadinin evde
kaldig1 geleneksel aile modeli baskinin bir¢ok sistemi iizerinde yeniden goriinen, belirli

bir caligma/aile rabitasi olusturmaktadir.

Afro-Amerikan feministler ilk etapta beyaz kadinlarin hareketi olarak
tanimlanan olgunun hem igeriden hem de disaridan istikrarh elestirmenleri olmustur.
Siyah kadmlar feminist aktivizmin ¢ok c¢esitli formlarmin insacilar ve katilimcilarrydi
fakat hareketin kendi i¢indeki wrk¢ilik, siklikla tek-konu odakli olunmasi ve baskinin
hiyerarsisini listelemek birgok Afro-Amerikali feministin biitiinlesik bir kadin
harcketine katilimlart konusunda cesaretini kirmist1 (Saulnier, 2013: 125). Afro-
Amerikan feministlere gore tahakkiimiin tek bir sistemini diisliniip daha sonra ardigik
sekilde, kesisimleri kesfetmeden digerlerine devam edemeyiz. Bu aym1 zamanda,
O0grenmeye devam ettik¢e baski teorilerini revizyondan gec¢irmeye ihtiyacimiz oldugunu
gostermektedir. Irk¢iliga dair anlayisimizi genislettigimiz zaman, wk¢iligin nasil
isledigine dair bildiklerimiz 151¢mda cinsiyetcilik ve sinif¢ilik anlayisimizi da yeniden

degerlendirmemiz gerekir (Saulnier, 2013: 119).

Feminist politikalar ve teorilerin siyah kadinlara 6nemli Ol¢lide hitap etme
konusunda gorece yetersizliklerine ragmen, feminist diisiince gelenegi siyah kadmlarin

tarihine dikkat ¢ekici derecede bor¢ludur. Crenshaw’a gore (1989: 153) siyah, eski bir
12



kole olan Sojourner Truth’un 1851 yilindaki “Ben Kadin Degil Miyim?” ¢ikist
kadmlarn oy hakkindan mahrum kalmalarini mesrulastirmaya calisan erkeklerin
kullandig1 cinsiyet¢i imgelemi sarsmistir. Ohio’daki Kadin Haklar1 Konferansi’nda
yasanan bu sahnede ‘“kadinlik”a dair basmakalip imgelere basvuran beyaz erkeklerin
kafasinda kadinlarm siyasi faaliyetin sorumlulugunu alma agisindan fazla hassas ve
kirllgan olduklarmma dair sorgulamalar oldugu gozlemlenmistir. Truth konusmak igin
ayaga kalktiginda, bircok beyaz kadin, dikkatin kadinlarin oy hakkindan baska yone

cekilip kurtulus miicadelesine gelecegi korkusuyla, onu sessiz kalmasi i¢in uyarmaistir.

Benzer sekilde, Angela Davis de kadinlarin en basit isi dahi erkeklerin yardimi
veya miidahalesi olmadan yapamayacagini diisiinen erkeklere karsi Truth’un sergiledigi
giiclii tavra vurgu yapmaktadir. Cinsiyet sorununu sert bir sekilde alt eden, erkekler gibi
beyaz kadinlarin da dikkatini ¢gekmeyi basaran Truth “zayif cins” savlarmi dayanaksiz
birakmust1. Ileride sloganlasacak sozii ve yaptig1 konusmayla siyah kiz kardeslerinden
sonra 1rk¢1 taraflari olan beyaz kadinlarin da olumlu tepkisini almisti. Davis “her kadin
beyaz degildi ve her kadin orta simif burjuvalarin materyalist konforundan
hoslanmiyordu” ifadeleri ile Truth’un koleligi ve siyahliginin kadmligindan bir sey

eksiltmediginin agik oldugunu vurgular (Davis, 1983: 75).

Almanya’daki Tirkiyeli gogmen kadinlarin deneyimlerini kesisimsellik teorisi
cercevesinde inceledigi caligmasinda Sarigdl (2013) Tiirkiye’deki siyasi glindemin
Almanya’daki Kiirt ve Tiirk kadnlarin iligkilerine de yansidigini ifade ederken, miilakat
gergeklestirdigi kadinlardan Tiirk bir kadmin igsel yargilari, siiphe ve 6tekilestirmesinin
Kiirt veya Ermeni kadmni nasil kendisinden uzaklastirma seklinde tezahiir ettigini
orneklendirmektedir. Oyle ki, bu kadin Almanya’da Kiirt kadma kendisi gibi gé¢gmen
kimligi olmasmdan otiirii ezildigini diisiindligli i¢in insanlik admna yardim edecekken
Tiirkiye’de neden bunun olamayacagini arkasmi makul gerekcelerle dolduramamaigtir.

Ozetle, Sarigdl bu galismada Tiirk ve Kiirt kadinin Almanya’daki toplumsal deneyimi
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ile Ermeni ve basortiilii kadinin deneyiminin ayni olmadigini vurgular. Hatta bu yiizden
kadinlarin hem kiiltiirel hem de sosyo-ekonomik konumlarini, farkliliklart gézetmeden
gocmenlere yonelik Onyargilardan beslenerek uyum yasalarmi islevsel hale getirme
zihniyetini bosa kiirek ¢ekme seklinde gormektedir. Burada gézden kagirilmamasi
gereken bir diger nokta, ¢calismada Kiirt, Tiirk, Ermeni olma gibi etnik veya Alevilik-
Stinnilik gibi mezhepsel ayrimlar, bagortiisii takma, egitim seviyeleri vb. bu kesisimi
simgelemis ve bu sayede yazara, go¢men kadinlar arasindaki farkliliklar1 irdeleme

olanag1 vermistir.

Ozneleri, yapilar1 ve kavramlar1 somut-nesnel kosullar iginde ele alirken,
birbiriyle iliski halinde olan kimlikleri kesisim noktalar1 {izerinden ve tarihsel kosullar1
icinde irdelemek gerektigini savunan Yildirim (2017: 3) 1970°1i yillarda artik renklilerin
miicadelesinin ve bu 1wk, cinsiyet, sinif miicadelesinin kesigim yeri olan renkli emeke¢i
kadmlarin varhigmin su yiiziine ¢iktigini ifade eder. Her ne kadar Angela Davis
cogunlukla Tirkiyeli Kiirt kadinlarm pozisyonu ele alindiginda basvurulan bir referans
kaynag1 olduysa da yine kimlik ve kokensel hususlarin tartisildigi Dogu Karadeniz’de
yasayan Hemsinli kadmlar1 irdeleyen bu ¢alismada kesisimsellik kavrami baglaminda

konu edilmistir.

Kavram, homojen bir kadmn Kkavramsallagtirmasina karsin gesitlilikler
baglaminda farkli ezilme tecriibelerini tartisma fikri popiilerlesirken (Giines, 2017:
254), bir yandan da son déonem feminist teorisyenlerce farkli agilardan elestirilere maruz
kalmaktadir. Salem (2018) kesisimselligi zaman ve mekan baglaminda hareket halinde
olan bir teori olarak tanimlamis ve neoliberal akademinin, kavramin bugiinkii kullanim
sekliyle elestirel potansiyelinin biiyiik bir kismin1 kaybetmesinde ciddi rol oynadigini
ifade etmigtir. Nitekim kesisimsellik, elestirel bir toplumsal cinsiyet yaklagimi kisvesi
altinda, kimlik siyaseti i¢in liberal feminizm tarafindan ‘asirilmis’, daha ¢ok toplayici

(catch-all) bir yaklagim haline gelmistir. Kimlik ve kimlik siyaseti ¢aligmalarinda,
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toplumsal kimliklerin birbirleriyle kesisen ve birbirlerini pekistiren unsurlar olarak
gorildiigli unutulmamalidir ancak bu bakis, kapitalizmi tiim bu kimliklerin insa edildigi
baglam olarak tanimlamadigi gibi her zaman yapisal esitsizlikler ve iktidar iliskilerinin
analizini de kavrayamaz. Richard Seymour (2013) ise bu kavramm en nihayetinde
teorik bir ¢oziim yerine, problem teskil ettigini savunmaktadir ve ona gore kullanisliligi,

kavramin i¢ine yerlestirildigi daha genis kavramsal ifadelendirmelere baglhidir.

Nash’in (2017) “kesisimsellik savaglar1” olarak tanimladigi bu ¢ekisme ile ilgili
caligmalar1 bulunan Kathy Davis (2008), son donemin moda deyimi olan kavramin
aslinda feminist basar1 6ykiisii olabilmesini sozde zayifligina, muglakligima ve agik
ucluluguna baglamaktadir. Bu ozellikleri sayesinde muhtemel sonu gelmez ama yeni,
daha kapsayict ve refleks olarak elestirel kavrayis saglamanin séziinii veren bir

kesfetme siirece olanak vermektedir.

1.4 Siyah Feminizm ve Post-Kolonyal Feminizm Baglaminda Kavramin

Degerlendirilmesi

Tarih boyunca ortaya ¢ikan ayrimcilik tiirleri sémiirii ve hegemonya temelinde
baski ve siddet uygulamalarmin nedenleri olmustur. Bunlardan en belirgin olanlar1 ve
bu calismada deginilen konular1 daha ¢ok ilgilendirenler, siif ayrimi, wk ayrima,
cinsiyet ayrimi ve ulus ayrimidir. Her birinin kdkeninde somiirii amagh 6zel miilkiyete
dayal1 smnifli toplum sistemi bulunmaktadir. Savaslar ve i¢ savaslar, otoriter rejimler ve
iskenceler, somiirgecilik ve emperyalizm, tiim bunlar smifli toplumun sebep oldugu
olgulardir. Bu olgular ortadan kalkmadig1r miiddetge, ezilen ve sOmiiriilen kesimlerin

ayrimciliga kars1 miicadele etmekten geri durmasi diisiiniilemez.

Kolelik devrinde siyahlar da ilerici beyazlar da kolelige karsi girisilen biitiin
eylemlerin yasalara karsi gelmek zorunda oldugunu fark ettiler. Kolelik ortadan kalkip

yerini siyahlarin daha ilimh bir sekilde ezilmelerini saglayan bir diizene biraktig1 zaman
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da yasadis1 eylemlere sik sik basvuruldu. i¢ Savas’tan sonra kélelik devrindeki yasalarmn
yerini alan siyahlarla ilgili yasalar mahkumlarin ¢alistirilmasini 6ngérmiis, siyahlarla
beyazlarin evlenmelerini yasaklamis, beyaz patronlara siyah isciler {izerinde sinirsiz
haklar tanimus, kisacasi irk¢1 bir sistemin yerlesmesine meydan vermislerdir (Davis,
2008: 17). Koleler olarak, zorunlu is, kadinsal varolusununun tiim diger yonlerini
golgeledi. Oyleyse, kolelik altinda siyah kadmlarin yasayislarina dair bir arastirmanin
cikis noktasi, onlarmn is¢i olarak rollerine gereken degerin verilmesi olmalidir zira
kolelik sistemi siyah halki mal olarak tanimladi (Davis, 1983: 26). Bunun en somut
orneklerinden biri pamuk plantasyonlarindaki durumla karsimiza ¢ikmaktadir.
Uluslararasi kdle ticaretinin kaldirilmasi, pamuk yetistirme endiistrisinin genislemesini
tehlikeye disiirdiiglinden kole sahibi smif, evcil kole niifusu ¢ogaltmanin ve
yenilemenin en garantili yolu olarak tiremeye giivenmek zorunda kaldi. Bu yolla, kole
kadinmn dogurganlik becerisine bir 6diil bigildi. I¢ Savas: takip eden yillarda, siyah
kadnlara - daha da ¢ok - verimliliklerine (ya da verimsizliklerine) gore deger bigildi.
On, on iki, on dort ya da daha ¢ok cocugun annesi olabilen disi, ger¢ekten de gipta edilir
bir konuma geldi (Davis, 1983: 28). Ne var ki bu, siyah kadinlarin anneler olarak, is¢iler

olarak oldugundan daha saygideger bir konuma kavustuklar1 anlamina gelmedi.

Kadin haklar1 miicadelesinin kdkenlerini anlamak i¢in sorulmasi gereken en
kritik sorulardan biri belki de suydu: Neden bu kadar ¢ok kadin kélelik karsiti harekete
katild1? Irkcilik karsithiginda, onu 19. yilizyilin beyaz kadinlar1 i¢in baska hi¢bir reform
hareketinin olmadig1 kadar 6zel ve farkli kilan bir sey mi vardi? Bu sorular Harriet
Brecher Stowe (1852: 48) gibi oncii disi wk¢ilik karsitlarindan birine sorulsaydi,
kadmlarin annelik icgilidiilerinin kdlelik-karsit1 sempatiler icin “dogal” bir temel

hazirladigini s6yleyebilirdi.

Bu noktada, atlanmamas1 gereken tarihsel bir olgu da kdlelik sonrast donemde

tarlalarda ¢aligmayan siyah kadin iscilerin ¢ogunun ev hizmetcileri olmaya
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zorlanmasidir. Ortakeilar ya da mahkum isciler olan kiz kardeslerinden daha az olmayan
cikmazlari, kolelikle ayni damgayi tasiyordu. Gergcekten de, koleligin kendisi bu
sozclgl kullanmak yerine “evcil kurum” (Davis, 1983: 96) olarak ¢agrilmist1 ve koleler
zorunlu evcil hizmetciler olarak goriilmiistii. Neredeyse bir yiizyil, evcil isten onemli
sayilarda kagmay1 beceremeyeceklerdi. 1912°de bir New York gazetesinde kaydedilen
(Aptheker, 1990: 18) Georgia’li bir ev is¢isinin dykiisii, siyah kadinlarm iicte ikisinden
fazlasinin asg1, bebek bakicisi, ¢amasirci, oda hizmetgisi, isportact ve terzi olarak
kiralamaya zorlandigt ve en az kolelik kadar koti kosullara yakalandiklar:

diistintildiigiinde tesadiifi degildi.

Yoksullugu baskinin deneyimlenmesindeki farkliliklara 6rnek olarak kullanarak,
siyah feministler su konuyu 6ne cikarmaktadir; giincel bir konu olan “yoksullugun

% oOncelikle “yeni fakir’e (Saulnier, 2013: 130) (yoksulluklar

kadmlagmasi”’nin
ayrimcilik ve bosanmanin fonksiyonu olan orta-smif beyaz kadinlar) basvurdugunu
kabul etmek gerekir (Ulutas, 2009: 35). Bu, kendilerini yoksulluktan kagamayacak
durumda bulan ve giderek biiyliyen sayidaki yoksul beyaz kadmnlara isaret
etmemektedir. Onemli olarak, yoksullugun kadinlasmasi tartismalar1 cogu kez tamamen
siyah kadinlarin- onlarin ¢oktandir devam eden sosyal sif konumlariyla daha yakindan
ilgili olmaya egilimi olan - yoksullugunu yok sayar. Yoksullugun kadinlasmas1 analizi
siklikla biiyiik capta ekonomik doniisiimler ve refah devletinin yikilmasmin orantisiz
etkisini ihmal etmektedir (Saulnier, 2013: 132). Bu analiz ¢ogunlukla politika

degisikliklerinin farkli etnisite ve wrklardan gelen kadinlar {lizerinde farklilik gdsteren

etkilerini degerlendirme agisindan smnifta kalmaktadir.

Siyah ve “iiclincii diinya”dan sayilan feminist elestirmenlerin ele aldiklar1 bazi

konular, post-kolonyal feminizm gergevesinde 6diing alinip yararlanilan 6znellik, dil ve

% [lk olarak 1978 yilinda Diane Pearce tarafindan ortaya atilan “yoksullugun kadinlasmasi” kavrami o
yillarda ABD’deki yoksullarn {igte ikisini kadinlarin olusturmasina ve zamanla kadmnlarin isgiiciine dahil
olmalar1 artig gostermesine ragmen 1950-70 arasinda ekonomik konumlarmm giderek koétiilesmesine
dikkat ¢ekmek amaciyla kullanmustir.
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anlam (Weedon, 1999: 25) gibi kavramlar ile ilgili kuramlarin gelismesinde ve
feministlerin bunlar1 sahiplenmesinde 6nemli yankilar bulmustur. 1980’lerden sonra
dogan ve uluslararasi iliskiler disiplinin dordiincii kusak tartigmasina dahil bir teori olan
post-kolonyal feminizm, hem klasik feminizmin Batili, orta smif kadin yaklagimini
elestirmis hem de Batili liberal siyaset bilimine iliskin kavramlar1 yapi sokiimiine

ugratmistir.

Feminizmin bu koluna dahil olanlar, post-kolonyal teorisyenlerin ele aldigi
“kolonilestirme” kavramu ile beyaz batili kadinin siyah erkege denk tutulmasi nedeniyle
siyah kadinlarin goriiniirliigli tamamen ortadan kayboldugu i¢in {igiincii diinyal
kadmlarn ‘¢ifte kolonilestirme’ye (Petersen ve Rutherford, 1986: 153) maruz
kaldiklarin1 savunmugslardir. Bu anlamda, post-kolonyalizmin eksik ya da disarida
biraktig1 siyah kadinin durumunu seslendiren post-kolonyal feministler, post-kolonyal
teorisyenleri Batili yazarlarin yaptigini yapmaktan kurtarmistir (Arman ve Serbetci,
2012: 69). Eric McDuffie’nin kitabinda yer verdigi, “Tiim bu kara itizerinde, siyah kadin
tigc-katl somiirii ile karst karsiyadir. Calisan olarak, kadin olarak ve siyah olarak. Siyah
kadinlar ozgiir olsaydi, baskinin tiim unsurlarini yerle bir etmesini gerektirecegi i¢in,
bu baska herkesin ozgiir olacagi anlamina gelecekti” ifadesi aslinda tam da cifte/iiglii

baskimnim durumunu gézler 6niine sermektedir (McDuffie, 2011: 45).

Beyaz orta smif kadinlarin 6nciiliigiinde ortaya ¢ikan ikinci dalga feminizm
iiclincii diinya'dan kadinlarin ve siyah kadinlarin harekete dahil olmasi ile temel
birtakim elestirilere maruz kalmisti. "Ceperdeki" kadinlar "merkezdeki" kiz kardeslerine
kendi kadinlik deneyimlerinin sinif, irk ve etnisiteden bagimsiz diisiiniilemeyecegini, bu
kimliklerin onlarin kadmlik deneyimlerini de farklilastirdigini uzun tartigmalardan ve
yiizlesmelerden sonra kabul ettirmislerdi (Fraser, 2009: 108). Yine Fraser'm ikinci dalga
feminizme atfettigi o biitlinciil bakis acis1 da ancak siyah kadinlarin ve {igiincii diinya

feministlerinin elestirileri ile olanakli kilinabilmisti.
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Siyah kadinlarin ezilmisliginin yegane kaynagi erkek hegemonyasi degildir; rk
ve smif da ezilmislik siirecinde bir o kadar etkili olmaktadir (McEwan, 2001: 101).
“Postkolonyal Feminizm Baglaminda ‘Kiiresel K1z Kardeslik’ Kavrammin Incelenmesi:
Hindistan Ornegi” baslikli ¢calismasinda Serbetci (2013), tiim diinyadaki kadinlarin
birbirini anlayan birer “kizkardes” oldugu varsayiminin eksik bir analiz olduguna
inanan postkolonyal feministler i¢in siyah kadmlarin ezilmisliginin tek kaynaginin
erkekler olmadigini, ik ve smif kavramlarmin da bu siirecte ciddi anlamda etkin
oldugunu ifade etmektedir. Postkolonyal feministler, ana-akim (Batili) feministlerin
Ortadogulu-Miisliiman veya siyah aile sistemleri i¢inde kadinin roliinii ele almasini
sorunlu bulur ve bu calismada Davis’in aile igerisinde siyah kadmlarm da beyaz
kadinlar gibi ezilmelerine ragmen, bir kurum olarak ailenin, her iki grup kadin agisindan
farkli anlamlar tasidig1 tespitine referans verilmistir (Loomba, 2000: 191). Nitekim,
siyah kadmlar i¢in aile wkc¢ilifa karst dayanismanin simgesi konumundadir (Giines,

2017: 254).

Post-kolonyal feministler, siyah kadinlarin ve kendilerinin karmasik
konumlaniglarmin altini1 ¢izmek i¢in bir yandan beyaz feminizm (bazi1 kesimlere gore
Bat1 feminizmi) icerisindeki renk Onyargilari ile diger yandan ise anti-irk¢1 ya da anti-
kolonyal sdylemlerin toplumsal cinsiyet korliigli ile savasmak zorunda kalmislardir.
Post-kolonyal feministler, bu durumu ‘gifte kolonilesme’ olarak adlandirmaktadir. Ote
yandan, beyaz feministlerin yarattig1 ve onlara gore tiirdes yapiya sahip “ligiincii diinya
kadin1” kavrami, post-kolonyal feministler bakimindan gercek manada dogruyu
yansitmadig1 iddiasiyla elestiriye maruz kalmistir. Post-kolonyal feministler, dogrudan
Batili kadin ya da Dogulu kadin tanimmna gitmek yerine kadmlarm ve 6zellikle de
“liclincli diinya kadmlari”nin farkliligmi1 vurgulamayi tercih etmislerdir. Beyaz
feministler, Batili-beyaz kadini, laik, 6zgiirlesmis ve kendi hayatini kontrol edebilen

kadin olarak tanimlarken, {ciincii diinya kadinlarinin da bu seviyeye taginmasi
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gerektigini iddia etmektedirler. Bu sav, maddi bir gerceklik degil, esasinda kendini
soylemsel bir sekilde sunmaktir ¢iinkii Post-kolonyal feministlere gore eger beyaz
kadmlar, bu sunusu somut bi¢cimde gerceklestirebilmis olsaydi, Bati’da hala siyasal
hareketlere ihtiya¢ duyulmazdi (Loomba, 2000: 68). Bati’da yasayan her kadmin bir
sekilde bu niteliklere sahip olmasi saglansa bile, Bati’da basarili ¢iktilar alinmas,
Dogu’da da benzer metotlar uygulanarak ayni sonuglar alimacagmi ¢ok da gdstermez.
Bir bakima belirsizlik mevcuttur. Nitekim her kiiltiirtin kendine has bir yapist vardir ve
bir diisiincenin veya pratigin her toplumda kabul gérmesi ya da sadece Dogu’da kabul
gormesi zannedildigi kadar kolay degildir. Bu sebeple, Post-kolonyal feminist anlayisi
benimseyenler her toplumun 6zgiin deger ve pratiklerine uyan yontemler uygulamali ve

gerekli ¢ciktiya ulagsmalidir.

Bundan bagka, Post-kolonyal feministler hem kolonyal yazilarda hem de Batili
toplumsal cinsiyete dair yapitlarda, siyah kadinlarin genellikle cinselliklerinin 6n plana
cikmasmi elestirmiglerdir. Bu yapitlarda siyah erkeklerin de cinselligi 6n planda
olmustur fakat 6zellikle siyah kadnlarin cinselligi, ‘genel olarak cinsel sapkinligin bir

goriintiisel gostergesi (ikon) halinde sunulur (Loomba, 2000: 70).

Deginilmesi gereken bir baska konu ise melezlik konusudur. Post-kolonyal
feministlere gore Batili toplumlar; kan ve renk bakimindan biyolojik olarak ait oldugu
irkin 6zelliklerini tasiyan fakat begeni, diinya goriisii, ahlak ve zekd bakimindan Batili
olan birtakim kimlikler yaratmaktadir (Fludernik, 1998: 251). Burada dikkati ¢eken -
yazinin basinda da yer verilen - siyahlar i¢in gelistirilen Afro-Amerikan kavramidir. Bir
tir melezligi ifade eden bu kavram, Afrika kokenli olup Amerikan kiiltiiriine sahip
siyahlar1 kasteder (Luke, 1994: 52). Afro-Amerikanlar, biyolojik olarak Afrikali ancak,
diisiince ve yasam bicimi, kiiltir ve begeniler bakimindan Amerikali kabul
edilmektedir. Oysaki onlarin, Amerikalilara ait diisiince ve hayat tarz1 gibi 6zelliklerini

benimsemis olmalari, onlar1 hi¢cbir zaman gercek manada ‘saf” Amerikali yapmayacak,
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Afrika kokenli olmalar1 sebebiyle ‘Gteki’ olduklar1 gercegini degistirmelerine olanak

vermeyecektir.

1.5 Erkeklik Kavram ve Siyah Kadinlarin Miicadelesi

Saussure’e gore kavramsal diizlemde her sey karsitiyla birlikte var olur (1985:
75) (siyah/beyaz, iyi/kotii, savas/barig vb.) ve tipki siyah ‘olma’y1 anlamak i¢in 6nce
insanlarin nasil beyaz ‘ol’dugunu sorgulamak gerekiyorsa, kadmnlik ve erkeklik
kavramlarinda da bunu goz Oniine almak gerekir. Bir duygu, diisiince ve imtiyaz
diinyas1 olarak olusan beyazlik gibi erkeklik kavrami da siyah feminizm i¢in olduk¢a
onemlidir. Dolayisiyla erkeklik ve feminizm iligkisine daha yakindan bakildiginda
sunlar1 ifade etmek gerekir; ABD’de siyah feminizmin ortaya ¢ikmasmdaki en 6nemli
etkenlerden biri, feminizmin biitlin kadinlar1 kapsamayan, beyaz, iist-orta smif kadinlara
ait oldugu diisiincesine karsi yapilan elestiridir. Sonraki siirecte goriilen, feminizmin
farkliliklar yiiceltmeksizin ¢oklu kadm kimliklerini kabul etmeye baslamasidir. Ne var
ki feminist diisiincenin erkekleri kabul etmesini beklemek simdilik pek miimkiin
gorinmemektedir. Bu tiirden bir kabul etme, tek tarafli olarak sadece feminizm
aracilifiyla gergeklesemez. Kolektif bir erkeklik elestirisi yapmanm zor oldugu
giinimiizde, baglangi¢ olarak bireysel elestiriler yola ¢ikmak i¢in iyi bir ara¢ olabilir.
Zira erkekler, cinsiyetlerin toplumsal olarak insa edildigini anladiklar1 oranda kendi

erkekliklerini sorgulayacaklardir ve bu ancak feminizmin yardimiyla olacaktir.

Feminist hareketin ilk basladig: yillarda gozle goriiliir bir erkek karsit1 durumun
mevcut oldugunu belirten Bell Hooks (2002: 95) “Feminist diisiince ve hareket
ilerledikce, aydinlanmis feminist eylemciler erkeklerin sorun olmadigini, sorunun
ataerkillik, cinsiyet¢ilik ve erkek egemenligi oldugunu gordiiler” der. Ne var ki ana
akim medyada feminizmin erkek karsit1 oldugu goriisii devam etmektedir. Hatta
feminizm kendi icerisinde de bu konuyla ilgili olduk¢a cesitli tartigmalara sahne

olmaktadir ve hala bir¢ok feministe gore bu harekete erkeklerin katilmamasi ve bir
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anlamda erkek karsithginin devam ettirilmesi gerekir. Ancak burada alti1 ¢izilmesi
gereken nokta, Hooks’un da belirttigi gibi, “ataerkinin, erkeklere cinsiyetci bir erkek
kimligini dayatarak onlart da bazi haklardan yoksun biraktigi” seklindedir. Ulusal
eksende olmakla beraber, konuyla ilgili bu 6zgiin 6neri aslinda evrensele de yayilabilir
niteliktedir: Feminist erkekligi benimsemis, geng olsun olmasin erkekleri seven ve onlar
icin, gen¢ kizlar ve kadinlar i¢in arzu ettigimiz biitiin haklar1 talep eden bir feminist
goriis, Amerikan erkegini yenileyebilecek o6l¢iide ufuk acicidir. Feminist teori herkese
adalet ve 6zgiirliglin hayati1 nasil giiclendirecegini ve yasami nasil sevecegimizi dgretir.
Feminist erkekligin geligebilecegi bir diinyay1 nasil olusturacagimizi dgretecek yeni
stratejilere, yeni kuramlara ve kaynaklara ihtiyacimiz oldugu agiktir (Hooks, 2002:
118). Bu degerlendirme feminizmin erkekleri egitmesinden ziyade, feminizmin
erkekleri kapsayacak bir sekilde, sorunun 6zgiil olarak erkeklerde degil, ataerkide ve
erkek egemenliginde oldugunu agiklayacak ¢oziim Onerileri iiretilmesi gerektigi
seklinde okunmalidir (Kepek¢i, 2012: 66). Buradan ulasilabilecek en 6nemli sonug,
“feminist miicadelenin ‘kisisel olan politiktir’ sdyleminin yalnizca (feminist) kadinlar
icin degil, ayn1 zamanda ataerkil yap1 ile i¢ ice ge¢cmis, milliyetcilik, militarizm,
kiiresellesme gibi yandaslarina kars1 duran, yapiy1 degistirme gayreti igerisinde bulunan
erkeklerin miicadelesine de bir baslangic noktasi olusturdugu” (Biricik, 2008: 238)

diistincesidir.
1.6 ABD’de Kadin Haklarinin Gelisimi

Ozgiirliik ve demokrasi kavramlariyla 6zdeslestirilen ve uzun zamandir kadin
hareketlerinin siiregeldigi bir lilke olan Amerika Birlesik Devletleri’nde (ABD) kadin
haklar1 miicadelesinin gelisimi hukuki ve siyasi boyutlariyla ele alinmas1 gereken uzun

soluklu bir siire¢ olmustur.

Wollstonecraft’in 18. yiizyilin sonunda vurguladigi ve kadmlarin ikincil

konumda goriilmesine kars1 gelistirdigi elestirel diisiince yapist 1800’1l yillarin basinda
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Frances Wright ve Sarah Grimké tarafindan devam ettirilmigtir. Wright esitsizligin
kokenlerini iki cinsin farkli egitim siire¢lerinden gegirilmesi olarak goriirken, kdlelik
karsit1 miicadelenin 6nemli aktdrlerinden olan Grimké feminizm ile wkeilik karsit

fikirler arasinda gorece erken bir bag kurmustur:

“Siyah kadin kéleler sadece erkekler gibi calismakla kalmamus, bir mal gibi, bir

‘kisrak’ gibi kullanilmislardir” (Donovan, 2014: 57).

Bu anlamda, wke¢iliga tepki gosteren kadinlar iginde, kolelik meselesini
kadinlarin ezilisi ile en akla yatkin sekilde eslestirenler Sarah ve Angelina Grimké
kardesler olmustur. Ancak onlar da hem erkekler icerisindeki bazi fraksiyonlardan ve
hem de dinsel ¢evrelerden tepkiye maruz kalmistir. Ornegin, 1837°de kadmnlarin
giiciiniin bagimlhiligindan ileri geldigini 6ne siliren, “Tanri’min kadinlara onlarin
korunmast icin verdigi gii¢siizltigiinii biliyor oldugundan dogan bir bagimhiligin” var
oldugunu soyleyen bir papazlik mektubu yaymlanmistir. Dénemin din adamlarmin
kadinin zayifligi1 dini referanslarla mesru gostermeye calistigi  goriilmektedir

(Donovan, 2014: 57).

Angela Davis’e gore kapitalizmin getirdigi yeni toplumsal diizen kadini insani
gelisim alanlarinin hepsinden uzaklastrmaktadir. Medeni, sosyal ve siyasal haklar
edinme olanaklarindan yoksun kalan kadmlar, yeni sistemde de kendi “ev kadim”

konumlarini kolelige benzetmektedir.
1.6.1 Kolelik Karsit1 Hareket

Hikayenin nerede basladigini anlamak i¢in hareketin dogusuna bakmak gerekir.
Nitekim, kadin haklar1 miicadelesinin dogusunu kolelik karsiti hareketten ayriksi bir
sekilde ele almak eksik okumaya yol acacaktir. Davis Kadinlar, Irk ve Swnif’ta bu
birlesiklikten drnekler sunarken, iki hareketin zaman zaman niye ayrildigini, bdyle bir

tavrin neden ortaya kondugunu gerekceleriyle ifade etmektedir.
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Plantasyonlarda kadimnlara, verimliliklerine gore deger bicildigini ifade eden
Davis, bununla aslinda dogurganliga vurgu yapmaktadir. Ancak, gercekte kole
sahiplerinin goziinde kdle kadmlarin hi¢ de anne olmadiklari, hamile-bebekli kadinlarin
tarlada g¢aligmalarini engelleyecek veya insani sinirlara artik eristiklerini kabullenecek
bir merhametlerinin yoksunlugundan belli olmaktadir. Bu noktada Davis, pamuk, tiitiin,
misir ve seker kamisi tarlalarinda erkeklerin yaninda, onlarla beraber, hatta onlardan
daha agir kosullarda ¢alisan kadinlardan 6rnekler vermistir. Burada kdlelerin yasadigi
korkung acilar1 okuyucunun zihninde resmeden Davis, plantasyonlarda calisan kadinlar
disinda komiir madenleri ve demir dokiimhanelerinde ¢alisan kadinlara da deginmistir.
En az erkekler kadar talep goren kadinlar ve cocuklar, sanayi patronlarinca - tipki

benzer bakis agisina sahip Ingiliz esdegerleri gibi - agir sanayide bile kullanilir haldedir.

“Kadin koleler, ozgiir isgilerden ya da erkek kolelerden biiyiik dlgiide daha

karliydr” “daha ucuza geliyordu” (Davis, 1983: 31).

Davis siyah kadm koélelerin ¢alismalar1 smrasinda erkekleri gibi “erkeksi”
olmalarinin istendigini belirtirken erkeksilikten kastin fiziksel bir sey oldugu
anlasilmaktadir. Diger yandan, Davis otobiyografisinde tiim boyutlariyla ve detaylariyla
aktardig1 hapishane ve tutukluk dénemini tasvir ederken siyah kadimnlarin gardiyanlarca
erkek gibi goriildiigiinii ifade eder. Nitekim, siyah kadin aslinda bilinen “kadmnsalliktan”

uzak, hatta dikbasl ve ¢elik iradelidir.

Kadinlarmn, somiirgeciler tarafindan ne kadar kamcilandigi ve siddete maruz
kaldigin1 acgik bir sekilde anlatan Davis, tiim bunlara ragmen kadinlarin sdmiirgeciye
(ustabasi, tarla sahibi vb.) her tiirlii hakareti haykirmaktan geri durmadigini ifade
etmistir. Ancak burada kritik olan, kadmlarin da erkekler kadar karsi koymasi ve

kdlelige karst miicadeleyi alevlendirmelerdir.
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Nihayetinde, kolelik sisteminin kaldirilmasi o donemin en ciddi agir siyasi
meselesi oldugundan, siyah kadinlar kendi ezilmisliklerinin kolelik sisteminin varligi ile
yeniden iretildigini fark etmistir. Nitekim kadinlar1 bu miicadeleye 1srarla yoneltme

istekleri bu farkindaliktan ileri gelir.

1.6.2 Kadin Haklar1 Miicadelesi Dogarken Irk ve Simif Kavramlari

Kolelik karsiti miicadele siirlip giderken kadin haklar1 savunucularinin maruz
kaldig1 birtakim taciz ve diglanma, bir miiddet sonra kadin hareketinin kolelik karsiti
miicadele ile yollarini ayirmasina sebep olmus (Donovan, 2014: 23), Londra’da 1840
yilinda Diinya Koélelik Karsit1 Kongresi diizenlenmesinin ardindan, 1848 yilindaki

Seneca Falls Toplantisi’na uzanan yol hazirlanmistir.

New York’ta gerceklestirilen, ABD kadm hareketinin bu ilk toplantisinda 2 giin
boyunca tartigan, neredeyse 300 kadin ve erkek igin en dnemli nokta kadinlarin segme
ve secilme giici olmustu. Burada “kadinlarin adami” olarak anilan Frederick
Douglass’a ayr1 bir yer vermek gerekir, ¢iinkii onun disinda kadmlarin oy
kullanabilmesi konusu i¢in bu toplantinin ¢agr1 yapmasi geregini savunan kimse yoktu.
Kadmlarm oy kullanma hakkinin swra dist oldugu bu doénemde, Douglass medya
araciligiyla kadm-erkegin siyasi haklar baglaminda esitligi meselesindeki tepkisini dile
getirmistir. Kolelik karsiti harekete kadinlarin haklarint resmi sekilde tanitma
sorumlulugunu alip, Seneca Falls’ta bu gorevini agik¢a dile getirmesi onun roliiniin ne
denli kritik oldugunu gosterir. Her ne kadar, toplant1 salonunun tavri, medya ve kilise
kiirsiisti bu hareketi kiigiimsese de Douglass ve ona olan inanct durduramamistir (Davis,

1983: 65). Toplant1 sonunda, 12 maddelik taleplerin yer aldigi, 68 kadin ve 32 erkek
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tarafindan bir bildiri imzalanarak oy hakki konusunda kadm ve erkeklere esit muamele

cagirist somutlastiriimistir (Miller, 1998).4

Bununla birlikte, donemin diger gelismelerine bakilacak olursa, Ingiltere’de
binden fazla katilimer ile 1850 yilinda imzalanan Ilk Ulusal Kadin Haklar1 Sézlesmesi
ve temel gayesi 1869 yilinda olusturduklar1 Ulusal Kadin Oy Hakki Birligi ile
anayasada degisiklik yapmak suretiyle kadinlari oy hakki elde etmesini saglamak olan
Susan B. Anthony ve Elizabeth Cady Stanton etkisi goriilecektir. Neredeyse 20 yil sonra
Ulusal Kadin Oy Hakki Birligi ile Amerikan Kadin Oy Hakki Birligi birlesip “Ulusal
Amerikan Kadim Oy Hakki Birligi’ni (UAKOHB - NAWSA) kurar ve eyaletler
arasinda gezerek cesitli kampanyalar baslatilir (Ornek, 2015: 109). Bu énemlidir ¢iinkii

3 yil sonra Colorado ABD’de kadmnlara oy kullanma hakkini taniyan ilk eyalet olacaktir.

Biiyiik resme bakarsak, siyah kadmlarm diizenledigi tlke ¢apmdaki ilk
kongrenin Kadin Kuliipleri Genel Federasyonu’nun 1890’daki kurulus toplantisindan
bes yil sonra gergeklestirildigini belirtmemiz gerekmektedir. Siyah kadmlarin
orgiitlenme deneyimleri I¢ Savas oncesi doneme kadar gotiiriilebilir. Nitekim beyaz
kadmlar gibi onlar da haywrsever orgiitlerde veya edebi birtakim topluluklarda gérev

istlenmislerdi. O donemki esas gayretleri kolelik karsiti miicadele ile ilintiliydi.

Yine de koleligin kaldwrilmasi kampanyasina da kalabalik gruplar halinde
katilmig olan beyaz kadmlarin aksine, siyahlar hayirseverlik meseleleriyle veya genel
ahlak ilkeleriyle motive olmaktan ¢ok halklarinin yasamlarini idame ettirebilmek i¢in
asikar gereksinimleriyle cesaretlenmislerdi. Ilk siyah kadin derneginin orgiitlenmesi
kontrol altina alinamayan ling dalgasma ve siyah kadinlarmn deneyimledigi ayrimsiz

cinsel tacizlere bir cevapt1 (Davis, 1983: 128).

* Taslag1 Elizabeth Cady Stanton’m hazirlanan “The Declaration of Sentiments” (Duygusal Bildiri) isimli
bildiri.
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Yeni ylizyila girerken, “kadin haklar’nin yerini alacak sekilde, ABD’de ilk kez
1910°da feminizmin kavram olarak kullanildigina tanik olunmustur. 1919 yilinda
feministler, yukarida sozii edilen anayasa degisikligi taslagin1 Kongre’ye sunar ve bu
taslak Kongre’de kabul edildikten sonra, onaylanmak {izere eyaletlere gonderilmistir. 26
Agustos 1920 itibariyle artik, anayasanin on dokuzuncu degisikligi kadinlara oy

kullanma hakkini1 vermistir (Newman, 1999).

Burada belki de deginilmesi gereken nokta, farkli wklarin kadin haklar1
miicadelesinin dogusunda kdolelik karsit1 miicadeleye nasil tepki verdigidir. Kolelik
karsiti miicadeleye katilan beyaz kadinlar, siyah kiz kardesleri tlizerindeki cinsel
saldirilara ofkelenmisti. Her ne kadar koélelik karsit1 kampanyaya ciddi katkida
bulunsalar da olay1 algilamalar1 pek ¢ok kole kadinin durumunun karmasik yapisini
kavramakta yetersizdi. Yine de herkesin miicadeleye katilmak i¢in bir sebebi oldugu

sOylenebilecektir.

1.7 Akademide Kadinin “Siyahlig1” ile Var Olmasi

Siyah kadin, Ozellikle akademide, beyaz istiinlik¢ii boyunduruktan
kurtuldugunda goriintir olur. Bell Hooks iktidar feminizmi olarak niteledigi
beyaziistiinliikk¢ii feminist merkezi, sinifsal ayricaliklarimi kullanip kendini feminizmin

temsilcileri olarak ilan etmelerini sdyle elestirir:

“Swnifsal giice sahip kadinlar, feminist platformu faydact bir bicimde
kullanirken, bir yandan da feminist politikalar: yok ediyorlar ve sonunda kendilerini
tekrar ezecek bir ataerkil sistemin siirmesini sagliyorlar. Sadece feminizme degil,

kendilerine de ihanet ediyorlar” (Hooks, 1999: 4).

Kolej egitimli, beyaz, orta ve list siiftan, evli olan se¢ilmis siniftan kadnlarin
sesi olarak gordigii Friedan’m “Ben kocamdan, ¢ocuklarimdan ve evimden daha

fazlasini istiyorum” soziinii elestirirken, daha fazlasinin kariyer oldugu ¢ikarsamasinda
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bulunur. “Beyaz olmayan ve fakir beyaz kadinlarin tiimiiniin varligint inkar eder ...
Friedan’in cinsiyet¢iligin kurbani olarak gordiigii kadinlarin kolej egitimli, beyaz
kadinlar oldugu agiga ¢ikar (Altun, 2008: 100). Ayricalikli kadinin kendi sinifinin
erkekleriyle toplumsal esitlik istedigini ifade eden Hooks diger yandan, siyah kadinin

konumu dolayistyla, onlarmn sahip oldugu bir bakis tistiinliigii oldugunu savunur.

Siyah feminist diisiince siyah kadmlarin bilgi iireticisi olarak yiikselen giiciinii
gostermektedir. Afro-Amerikan kadinlarini, kendini ifade edebilen ve kendine giivenen,
ik, cinsiyet ve smif baskisina gogiis geren bireyler olarak resmeden Afrika-merkezli
feminist diislince bu baskinin hayatiligine seslenmektedir. Ayn1 zamanda bilginin baski
goren, ezilen kesimleri giiclendirici roliine 6nem atfetmistir. Siyah feminist diisiincenin
bir aymrict 6zelligi de hem bireylerin degisen bilincini hem de siyasi ve ekonomik
kurumlarm sosyal doniistimiinii, toplumsal degisimin yap1 taslar1 olarak gormesindeki
israridir. Yeni bilgi boyut agisindan da degisim agisindan da 6nemlidir zira bilgi, baski
ve direnis tizerine gelisen sosyal iligkilerin mutlak 6nemli pargasidir. Afro-Amerikan
kadnlar1 nesnelestirerek ve elit, beyaz erkegin menfaatine hizmet eden deneyimlerimizi
yeni bir sekle sokarak, esasen Avrupa merkezli maskiilen diinya goriisii ¢ogunlukla
siyah kadmin ezilmisligini beslemektedir. Ancak siyah kadinin deneyimlerini analizin
merkezine koymak bu diinya goriisliniin hakim kavramlarina ve paradigmalarina ayni
zamanda da onun feminist ve Afrika-merkezli elestirilerine adeta taze kan
saglamaktadir. Pek ¢ok siyah feminist aydin bu yolda bir diinya goriisiine sahiptir ¢iinkii

zaten diinyay1 bu sekilde deneyimlemislerdir.

Afrika merkezli feminist diisiince bilgi, biling ve yetkilendirme siyaseti
arasmdaki 6nemli baglantilar1 anlama agisindan iki 6nemli katk1 sunmaktadir. Ilki, siyah
feminist diislince baskiyr nasil anladigimiza dair temel, paradigmatik bir degisimi
gelistirmektedir. Irk, smnif ve cinsiyet paradigmalarimni1 baskmin birbirine kenetli /

kesigen sistemleri olarak benimseyen bu diisiince, tahakkiim ve direnisin olusturdugu
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sosyal iliskileri yeniden kavramsallastirir. Tkinci olarak siyah feminizm, feminist teoride
ve “dogru”yu degerlendirme yollarmi1 arayan bilgi sosyolojisinde siiregelen
epistemolojik tartigmalar1 isaret eder (Collins, 1998: 72). Baskiya ugramis kesimlere
onlarin kendi deneyimleri ile ilgili yeni bilgiler sunmak giiclendirici olabilir ancak
bastirilmis gruplarin kendi gergeklerini ifade etmeleri i¢in agilacak yeni yollar cok daha

biiyiik ¢ikarimlar saglar.

1970’lerin  basindan  itibaren ABD’de siyah feminist diisiincenin
olusturulmasinda o6nemli rol oynayan lezbiyen feminist Barbara Smith “Gergekte
hissettigim sey, sizden farkli olan insanlarla birlikte koalisyon yapmaya ¢alismakla
ilgili oldugu icin ¢ok radikal” der ve sOyle devam eder “Irk, cinsiyet, sinif ve cinsel
kimlik.. Biitiin hepsiyle aymi anda bas etmekten otiirii, bunun radikal oldugunu
hissediyorum. Bu gercekten radikal ciinkii daha once hi¢ yapimad:” (Moraga ve
Anzaldua, 1981: 33) der. Siyah feminizm baskiya dair bagimli yaklasimlar1 reddettigi
Olciide cok kokten ve temel bir degisimdir. Cinsiyet ile baslayip, yas, cinsel egilim, 1k,
sosyal smif ve din gibi diger degiskenleri sonradan eklemek yerine, siyah feminizm
baskmin bu belirleyici sistemlerini, bir tanenin kapsayici pargalari olarak gérmektedir.
Irk, cinsiyet ve sosyal smif akslari boyunca yapilanmasinin yani sira, baskinin matrisi
bircok diizeyde olusmustur. Insanlar baskiyi ii¢ diizeyde deneyimlemis ve direnmistir;
kisisel biyografi diizeyi, irk, smif ve cinsiyetle yaratilan kiiltiirel baglamin grup veya
topluluk diizeyi ve sosyal kurumlarin sistematik diizeyi. Siyah feminizm bu {i¢ diizeyi

de tahakkiimiin konumu ve direnisin potansiyel mevkileri olarak vurgular.
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IKiINCi BOLUM

SiYAH KADIN HAREKETINDE ANGELA DAVIS

20. yiizy1l basinda, gelisen modern sivil haklar hareketi baglaminda giderek
artan sayida siyah kadin, rk¢ilig1 oldugu kadar cinsiyet¢iligi de sorgulamaya baslamisti.
Pek ¢ok siyah kadin beyaz-hakim feminist harekete dair inancini yitirmisti ¢linkii bu
hareket tiim kadmlarin benzer baskiyr deneyimledigini varsayiyordu. Ote yandan, siyah
feministler ayrimciligin ti¢lii bir darbesine maruz kaldiklarma inaniyordu: cinsiyet, rk
ve sinif. Bu ylizdendir ki bugiin akademide siyah feminist teorisyenler azimsanmayacak
sayidadir. Bulunduklar1 konumun zorlugunun yani swra beyaz feministler ile ihtilafa
diismektedirler. Zaman zaman da 6zellikle irkeilik ile ilgilenen siyah erkek teorisyenler
tarafindan dislanmaktadirlar. Dolayisiyla Angela Davis bu alanda 6zellikle incelenmesi
gereken en 6nemli diisiiniirlerden biridir ve ortaya koydugu ¢aligsmalar tam da yukarida

sOzii edilen ti¢lii baski unsuruna isaret etmektedir.

The Guardian tarafindan ABD’nin en taninmis siyasi tutuklusu sifatiyla tasvir
edilen Davis’in siyah kadin hareketindeki yeri kritiktir. Yalnizca kadinlar ve maruz
kaldiklar1 ayrimcilik {izerine yazmamis, yani sira otobiyografisinde veya ozgiirliik ve
demokrasi gibi kavramlar1 analiz ettigi eserlerinde de derinligi degismekle birlikte
konular bir noktada cinsiyet baglaminda ele alinmistir. Dolayisiyla, yogunlugu hig

azalmayan siyasi hayatinda feminizme de kayitsiz kalmamaistir.

Bu calismanin ortaya koymak istedigi onemli noktalardan biri ise Angela
Davis’in birbiriyle ¢atigmayan, aksine birbirini devamli olarak besleyen iki yoniidiir:
cesur bir aktivist olarak Davis ve devrimci bir siyasal diigiiniir olarak Davis. Kisisel
tarihi olarak tanmimladigi otobiyografisini kaleme aldigi donemi ‘“her anini siyahi
Ozgirliik hareketinin somut sorunlar1 i¢in aktivist ¢éziimler bulmaya adama” olarak

yorumlarken, miicadeleyi siyahi kadin hareketi degil siyahi ozgiirliik hareketi olarak
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betimlemesinin daha kapsayici ve bilingli bir tercih oldugunu diisiinmekteyiz. Nitekim
onsdzde kadin hareketine ayrica bir baslik agip farkl bir yer vermistir. Bu baglamda bu

kimliklerden ilkine deginilerek, Davis’in miicadeleci ruhunun kokenleri arastirilacaktir.
2.1 Cesur Bir Aktivist: Angela Davis

Ik olarak soylenmesi gereken sudur ki Angela Davis, siyasi kisiligi olan bir
aktivist ve aym zamanda devrimci bir entelektiieldir. Bu ozellikleri ona bizzat
kendisinin de i¢inde yasadigi (hatta ig¢ine dogdugu) cinsiyet ve wk ayrimciligi
meselesine 6zgiir ve elestirel bir yaklagim imkan1 saglamaktadir. Davis 1k, cinsiyet ve
smif ayriminin, sOmiiriiniin olmadig1 bir diinya amaciyla devam ettirdigi eylemleri
nedeniyle irk¢i-fasist baskilara ugramis, 6liim cezasi istemiyle yargilanmak tlizere Ekim
1970'te tutuklanmustir. Diinya kamuoyu, yazari ilk kez pek c¢ok yerde siirdiiriilen
“Angela Davis’t Kurtarma Kampanyasi” sayesinde tanimistir. Yillar boyunca bir
Ogrenci, 0gretmen, yazar ve aydin olarak aktif kalan Davis, modern cagin tarihsel
miicadelelerine yasayan bir tanik olmustur. Profesor Davis’in mahkumlarin haklariyla
ilgili epeydir siiren vefas1 ve adanmisligi, onun ileride kendi tutuklanmasi ve mahkum
edilmesine yol agacak olan Soledad Kardeslere Ozgiirliik Kampanyasi’na katilimma
kadar gitmektedir (Davis ve Tadiar, 2005: 135). Bugiin, hapishanelerin ilgasi
hareketinin savunucular1 arasindadir ve ceza hukuku sistemindeki irk¢iligin giiglii bir
elestirisini sunmaktadir. Ayrica, Cezaevi Aktivist Kaynak Merkezinin Danigma Kurulu
iyesidir ve kadinlarin mahkumiyetini ABD, Hollanda ve Kiiba’da olmak iizere

karsilastirmali olarak incelemektedir.
2.1.1 Cocukluk Donemi

Diisiince diinyasina ge¢gmeden Once aktivist yoniiyle ele almak istedigimiz
Angela Davis’in bu kimligini analiz etmenin yolu hayatina odaklanmaktan gecer. Bu

yiizden, biyografisini genel hatlariyla 6zetlemek yerinde olacaktir. 26 Ocak 1944
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tarthinde ABD’nin Alabama eyaletinde dogdu. Dort yasindayken, yani 1948’den
itibaren baglattig1  otobiyografisinde, c¢ocuklugunun gectigi Birmingham’daki
mabhallelerinde ilk siyahi aile olmanmn verdigi “6n karsilama” duygusunun kendisinde
yarattig1 miidafaa ve sagkinlik duygularini aktaran Davis, daha o yasta sokaktaki diger
insanlardan farkli oldugunun bilincinde oldugunu fark ettigini hissettirir. Cocuk
Davis’te ve diger siyahlarda olusan duyguyu cogunlukla “nefretin kiyisi”, “beyazlarin
nefreti”, “gozlerini kan biiriimek” deyimleri ile betimlerken, onlarin yasadigi sinir
¢izgisinin dogu tarafina tasinan siyahlarda da beyazlarca beslenen bu duygularin aynen
karsilig1 oldugunu soyler (Davis, 2017: 96). Onun bu duygularmin siddetini belki de
frenlemek adina Davis’e beyazlarla makul bir iletisimde kalmaya cabalamasini
ogiitleyen bir annesi, koleligin ne demek oldugunu 6grendigi bir biiyiikannesi vardir.
Alfabeden once “renkliler” ve “beyazlar’it okumay1 68renen bir neslin ¢ocugu olarak,
arkadaslariyla beyazlara karsi kimi zaman ¢eliskili bir tutum sergilediklerini de diiriistce
kabul eder. Ciinkii tiim hayallerini ellerinden aldiklarina inandiklar1 beyazlara bir
icgiidiisel nefret duyarken, bir yandan da tiim bu isteklerin keyfine onlarin

varabilecegini bilmenin verdigi i¢cgiidiisel bir kiskanclik vardir (Davis, 2017: 103).

Bes yasmma dair aktardigi bir anekdotla (babasmin c¢alistigi benzinciden
dondiigiinde kalan ve biriken bozukluklar1 alip, okuldaki fakir arkadaglarina dagitmasi)
Davis’in kendi insanlar1 arasinda bile sinif farki olabilecegine dair yasadigi erken bir
uyanist bize gosterir. Ailesini orta halli, annesini akademik anlamda egitimli olarak
tammlar. ilkokulda yalnizca kendilerinin degil &gretmenlerinin dahi beyaz biriyle
kurduklari iletisimde “{ist”{in kim oldugunu ikrar ettiklerini,® bir yandan da “bilindik,
resmi, irk¢1” sdylemle sefaletlerini bir nevi Davis ve arkadaslarina telkin ettiklerini ve

ta o yaslarda bile siyahi kimligin adeta kendilerine dayatildigini belirtir. Bu noktada Nat

% Bir 6gretmeninin, kendisine ilk ismiyle hitap eden beyaz bir 6gretmene yaptig1 hatirlatma sonucu istifa
etmek zorunda birakilmasi siyahlar arasinda hitkkiim siiren ve Davis’in anlam veremedigi sessizlik
ornegidir. “Hicbhir sey beni eylemsizlikten ve suskunluktan daha fazla sinirlendiremez” diyerek aslinda
siyahlara yapilan haksizliklara karst susan — yine — siyahlari da elestirir ki bu ciimleler Davis’in
miicadeleci yoniiniin tesiridir.
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Turner ya da Denmark Vesey isyanlarinin okullarda anlatilmasma Egitim Kurulu’nca
izin verilmeyen bir resmi tarih aktarimi elestirisi yapan Davis, yine de dnemli siyahi
figlirleri tanima imkan1 buldugu i¢in kendini sansli sayar. Ciinkii fikir diinyasina katkida
bulunan ve yazdigi kitaplarda sikca atifta bulundugu Frederick Douglass ve Sojourner

Truth ile burada tanismistir (Davis, 2017: 108-109).

Lisedeki tarith dersleri sayesinde tanmistigi sosyalizmi “kusursuz  bir
sosyoekonomik diizenlemenin ilk kez miimkiin olmas1 fikri” olarak tanimlar. Komiinist
Manifesto sayesinde kitlesel is¢i smifi hareketi igerisinde siyahlarin sorunlarini fark
ettigini, her ne kadar siyahlarin nasil ozgiirlesebileceginin cevabini bulamasa da
kapitalizmin nasil yok edilebilecegini kavramaya baslamistir. Buras1 énemlidir ¢iinkii
kendisini 6zellikle etkileyenin “isci sinifimin ozgiirliige kavusmasinin, biitiin ezilenlerin
yvolunu acgacak olmasi” fikri oldugunu ifade eder (Davis, 2017: 218). Bu tanisma
sayesinde cocuklugundan ve hatta kendini bilmeye basladigir ilk giinden itibaren
getirdigi pek cok fikir, bilingalt1 6gesi, goriintii (patlama-bombalamalar, kap1 onlerinde
aglasan siyah kadinlar, otobiislin arka tarafi, yiyecek ekmek bulamayan a¢ c¢ocuklar)
Davis’in zihninde yerli yerine oturmus ve bu sistemin aslinda bir grubun diger grup
iizerindeki hakimiyetini siirdiirerek/tesvik ederek devam ettigini fark etmistir. Bu bazen
siyah-beyaz, bazen isgi-patron bazen de kadin-erkek olabilmektedir. Rastlantisal bir
bicimde Marx’in eserleri ile tanistigi siralarda ailesi Komiinist Parti iiyesi olan bir
arkadasi, Davis’i Advance isimli genglik Orgiitiiniin toplantilarma davet etmis, bu
toplantilara ev sahipligi yapan ise, daha sonralar1 kendisinden Marksizm Temelleri dersi

alacagi Herbert Aptheker olmustur.
2.1.2 Genglik ve Universite Yillar

1961 yili Eyliil aymmda Brandeis Universitesi’ne burslu olarak baslamis, ilk
yartyllda odak noktasi dersler olmamakla birlikte, bir hareketin pargasi olmayzi,

mitinglere gosterilere katilmay1 daha ¢ok dnemsemistir. Egitim anlaminda kendisini tek
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heyecanlandiran seyin James Baldwin’den aldig1 edebiyat dersleri oldugunu belirtir. Bu
onemlidir ¢linkii Davis’in otobiyografisinin ilerleyen bdliimlerde de yer verdigi, sik sik
gelgit yasadig1r akademisyen kimligi ve eylemci kimligi, bu ikisi arasinda bir tercih
yapmalt miyim sorusunun kdkenlerinde belki de Baldwin vardir. Nitekim Davis, o
donem patlak veren Kiiba Fiize Krizi’'nde hocasinin siyasi sorumluluklarini bir kenara
birakip derslere devam etmesini vicdaniyla ters diismesi seklinde yorumlar. Diinyanin
farkli yerlerinden arkadas edinir ve onlarla birlikte Londra, Paris ve son olarak
Helsinki’de diizenlenen Sekizinci Diinya Genglik ve Ogrenci Festivali'ne katilmstir
(Davis, 2017: 136) Yeni yerler ve deneyimler kesfetmeyi umarak ¢iktigi bu yolculukta
aslinda her hikayenin bilindik ortak bir 6zelligini fark etmistir: miicadele. Ancak
ABD’ye geri dondiigiinde onu bekleyen FBI miifettisi tarafindan Helsinki Festivali’nde

komiinistlerle ne isi olduguna dair sorgulanmastir.

Brandeis’teki ikinci yilinda Malcolm X’in kampiiste yaptigr bir konusma
Davis’in hayatinda dikkate deger bir diger karsilagsma olmustur. Lise yillar1 ve devami
boyunca siyah Misliimanlarin  wk¢ilik  sorununu ¢6zmede yardimci/yeterli
olmayacaklarma dair bir diisiinceye kapilmis olan yazar, Malcolm X’in konismasindan
cok etkilenmistir (Davis, 2017: 142). Fransiz Edebiyat1 diplomasi almak iizereyken
felsefe okumak istedigine karar verir ve Herbert Marcuse’den dersler almaya baslar.
Fransa’da kaldig1 bir yaz Frankfurt’ta birka¢ hafta gecirip Theodor Adorno’nun da
derslerine girer. Bununla birlikte, Max Horkheimer’in terciime edilmis tiim eserlerini
okumasiyla Davis’in Elestirel Teori ile tanigmasi tamamlanmis olur. 1964 yilina
gelindiginde egitimine Frankfurt’ta devam etmeye karar vermis, bir yandan kendisini
Bati Almanya’da “korunakli” olarak betimlerken, iilkesinde Siyah Ozgiirliik
Hareketi’nin dise dokunur degisimler gecirdigini fark eder. Missisipi’de gerceklestirilen
bir yiirliyliste yiiksek sesle dillendirilmeye baslanan “Kara Gii¢” slogan1 Newark’ta

ulusal bir Kara Gii¢ Konferansi diizenlenerek somutlagmis, siyahlarin g¢ikarlarini
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savunabilmek i¢in siyasi gruplarda, sendikal yapilanmalarda hatta kiliselerde alt orgiitler
olusturulmustur. Bu sirada Kaliforniya Oakland’de bir grup siyah geng erkek bolgedeki
polis siddetinden siyahlar1 korumak i¢in silahlanmaya karar verir; Parlamento’ya girip
tipki tiim beyazlarin sahip oldugu nefsi miidafaa i¢in bireysel silahlanma hakkini talep

ederler ve boylece Mesru Miidafaa i¢in Kara Panter Partisi kurulur (Davis, 2017: 160).

Bu noktada Mesru Miidafaa icin Kara Panter Partisi’ne ayrica deginmek
gerektigini diisinmekteyiz. Kara Panterler olarak da bilinen Kara Panter Partisi (KPP) °
1966 yilinda Huey Newton ve Bobby Seale tarafindan siyah halka yonelik polis
siddetiyle miicadele edebilme amaciyla kurulmus, siyah bereler ve siyah deri ceketlere
biiriinerek Oakland ve ABD’nin diger sehirlerinde silahli vatandas devriyeleri
orgiitlemislerdir. 1968 yilina geldiginde popiilerliginin belki de en iist seviyesine ulasan
Parti’nin kabaca 2000 iiyesi vardi. Orgiit daha sonra i¢ gerilimler, 6liimle sonuglanan
catigmalar ve FBI karsi casusluklar1 eylemlerinden dolayi iyice zayiflamistir. KPP nin
Davis’in siyasal hayatindaki agirligi zamanla degisse de yeri inkar edilemeyecek
noktadadir. Nitekim, Kara Panterler ile olan iliskisi nedeniyle bir su¢a bulagsmakla itham
edilerek o6liim cezasiyla yargilanacaktir. Giirseler’e (2015) gore Davis miicadelesinde
Kara Panterler’in ¢izgisinde, bir diger deyisle Martin Luther King’in barig¢il séylemine
kiyasla daha sert bir tutum takinmigsa da bir sonraki boliimde deginilecegi iizere

Davis’in siyasal hayatinda attig1 adimlarin seyri bunun biraz aksini gostermektedir.
2.1.3 Kara Panterler ile iliskisi

1967 yilinda Angela Davis Almanya’dan ABD’ye, yani evine donmeye karar
verir ve gitmeden dnce Londra’da Marcuse’nin konugmaci oldugu bir konferansa katilir.
Ancak Londra’daki gerek wrk¢ilik gerekse de bazi siyahi liderlerin Marksizm’i beyaz
adam isi olarak gdrmeleri ve geri plana atmalar1 Davis’i hayal kirikligina ugratmustir.

Siyah Ozgiirlik hareketinin nihai hedeflerine ulasabilmesi i¢in devrimci hareketin bir

& Black Panther Party (BPP).
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pargast olup tiim isgileri kucaklamasi gerektigine inanmaktadir. Yine ayni yil,
Vietnam’daki savas aleyhine diizenlenen eylemlerden birine katilmig ve bu onun birkag
sene sonunda ABD’de katildig1 ilk eylem olmustur. Her ne kadar olabildigince azimli
olsa da 6grenciler arasinda bir yabancilagma yasamistir. Bu yilin diger bir gelismesi ise
Davis’in iki arkadasiyla birlikte Siyahi Ogrenci Toplulugu’nu kurmaya karar vermesi
oldu. Basarili olmak i¢in benzer topluluklarla baglanti kurmalar1 gerekliliginin farkinda
olan yazar kendisini kampiisteki “en deneyimli orgilitcii’lerden biri olarak tanimlar.
Kasim ayinda Siyahi Genglik Konferansi toplanir. Hareketin i¢indeki ¢esitli goriislerden
(beyazlar1 tamamen yok etme taraftarlari, boliinme-ABD i¢inde ayr1 bir siyah ulus
kurma taraftarlari, siirekli silahlanma taraftari olanlar1) fraksiyonlar bulunmaktaydi
ancak Davis’e gore bu kafa karisikligin1 agikliga kavusturabilecek kapasitede olan iki
cenah Pasif Ogrenci Koordinasyon Komitesi'nden (POKK)’ James Forman ve
Komiinist Parti’den Franklin Alexander’d1 (Davis, 2017: 176). Salt ten rengi analiziyle
bir yere varilamayacagini belirterek Forman sinifsal tahlil yapmanin gerekliligini
vurgularken benzer bir sekilde Franklin de wke¢iligin ekonomik giicii elinde tutan sinif

tarafindan arag¢ olarak kullanilmasiyla siyahlarin en dibe itildigini syler.

Konferans sonunda Angela Davis’in de davetli oldugu bir ev bulusmasi
gerceklestirilir ve burada Franklin’in yani sira Kara Panter Partisi’nin temsilcileri de
bulunmaktadir. Ancak bu ¢ekirdek kadronun Mesru Miidafaa i¢in Kara Panter Partisi ile
bir ilgisi yoktur. Tek ortak yan, isimlerini Alabama Lowndes’deki Kara Panter
Partisi’nden almis olmalaridir.2. Davis burada San Diego’daki genglik 6rgiitiinden
umdugunu bulamadigini, Kara Panter Siyasi Partisi’nin siyah 6zgiirliik hareketine bakis

acismim daha igerikli ve tatmin edici oldugunu soyler. Hatta dyle ki orgiitiin erkek

" Orijinal adiyla The Student Nonviolent Coordinating Committee (SNCC) 1960’11 yillarda sivil haklar
hareketinde merkezi rol oynayan siyasi bir orgiitlenmedir. Pasif direnisi savunan wrklararasi bir grup
olarak baglamig, 60’larin sonuna dogru siyah aktivizmdeki ulusal egilimleri yansitarak biraz daha
militanlagsmay1 benimsemistir.

8 Hatta, Mesru Miidafaa icin Kara Panter Partisi ile karigtirilmamak icin resmi adlar1 Kara Panter Siyasi
Partisi oldu.
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tiyeleri tarafindan “erkek isine burnunu sokmak”la elestirilen Davis, kadinlarin liderlik
gorevlerini listlenemeyeceklerine dair diisiinceye karst ¢ikmaktadir. Bu durumu siyah
erkeklerin, eylemlerini bir erkeklik ispatlama caligmasina doniistiirmesini talihsiz
sendromu olarak okur. Dolayistyla siyahlarin miicadelesinin kendi i¢cinde de kadin-

erkek ¢ekigmesi oldugu asikardir (Davis 2017: 177).

Diger yandan, Davis devrimi popiiler, isler rayina girene dek yapilmasi gereken
bir sey degil aksine ciddi bir is olarak goriir. Onun i¢in eylemden eyleme kosturmak
devrimcilik anlamma gelmiyordu. Her ne kadar komiinist siyasal 6rgiitlenmeleri tutucu
ve is¢i simifint elestirmeyen yaklagimlarindan otiirii bir noktada ¢agdist bulsa da
Komiinist Parti’ye tiye olma fikri Davis’in aklinin bir kdsesinde her zaman olmus,
sadece birka¢ ayligina ertelemistir (Davis, 2017: 178). KPSP ile Mesru Miidafaa i¢in
Kara Panter Partisi’nin husumeti, siyahlarm kendi aralarmda da c¢atismanin var
oldugunu somutlastirmis, grup iiyelerinin tehdidi, bir tarafin yildirilmasi vs. son bulmasi
icin James Forman ¢oziim Onerisi getirmistir. Cografi konumlar1 birbirleri ile alakasiz
olsa da her iki tarafin da yararma olacak bir gelisme yasanarak POKK ve Mesru
Miidafaa icin Kara Panter Partisi orgiitleri birlesmistir. Bu noktada Davis POKK’e
katilmaktan yana olusunu “diger ‘panterler’ ile aralarindaki husumete son verecek
olmasindan ziyade, POKK’iin sivah harekete gecmiste yaptigi katkilara saygisi” ile
aciklar. Zamanla orgiitlin kiyida tiiye sayisii arttirmaya calisirken tutuklanan
liderlerinin serbest birakilmasi igin kefalet parasi toplamay: hedeflemislerdir. Iki taraf
arasindaki diigmanlik da zaman igerisinde son bulmustur. 1968 yili Subat ayinda 18
yasinda siyah bir geng polis tarafindan 6ldiiriiliir ve bu - daha sonralar1 ¢ok ses getirecek
olan — POKKiin temsili bir halk mahkemesi kurarak gencin 6liimiinden sorumlu polisin
yargilanmasini canlandirdigi bir eylem ile protesto edilmistir (Davis, 2017: 189). Ayni
y1l gerceklesen Martin Luther King suikasti Davis ve arkadaslarinda kendilerinin de

potansiyel hedef olabilecegi farkindaligini uyandirmig, Harlem ve Kuzey Carolina gibi
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yerlerde baglayan ayaklanmalar ve bunlar sonucu polisin eline gecebilecek firsatlar

veya birtakim kigkirtmalar onlarda bir tedirginlik yaratmustir:

“Fiziki bir karsilasmadan ka¢inmak gerekliydi, aksi halde siyahiler mahvolurdu
(...) Saldirmamiz gereken wkcilikti (...) Insanlar patlama noktasina gelmemeli ama

stirekli eylem halinde olmalilardi” (Davis, 2017: 194).

Nisan ay1 geldiginde ise elliden fazla aktif liye ile POKK genglik oOrgiitii
kurulmustur. Bu Orgiitiin faaliyetleri siirerken erkeklerin de kadinlarla beraber
toplantilarda boy gosterdigini sdylemek gerekir. Ne var ki kimi erkekler, kadnlar kritik
bir konuyla ilgili goriis bildirdiginde “kadmlar orgiitii ele gegiriyor” nidalar1 ile anaerkil
bir darbeye vurgu yapmaktadir. Davis ve iki arkadasi dikbagli olmakla, erkekler dahil
her seyi kontrol altinda tutmaya caligmakla itham edilmisti. Los Angeles’ta Siyahi
Ozgiirliik Cephesi’ne dahil olan ve kadmlarm 6nemli misyonlar iistlendigi birkag
orgiitten biri olmanin zorlugu bazi ulusalc1 gruplarin kadinlar1 miicadelede geri plana
itme kararlilig1 sergilemeleriyle kendini gosterir. 1966°da — daha sonraki baslhikta da
deginilecek olan — Johnson hiikiimeti liyelerinden Daniel Moynihan kélelik kaynakli
siyah-anaerkil toplum kuramini yeniden giindeme tasimasi ve siyah kadinlarin aile igi
istlinliiklerinin yine siyah toplumun c¢okiisiine gerekce olarak goOstermesi ile orgiit

icindeki erkeklerin bu bakis1 birbirine paralel yolda ilerlemektedir (Davis, 2017: 198).

Genglik Birligi biinyesinde bir de Ozgiirliik Okulu kurularak Siyahi Harekette
Giincel Gelismeler, Toplumsal Orgiitlenme Becerileri vb. dersler verilmeye baslanr.
Her ne kadar, siyah hareket icindeki erkek kardesleri esas gorevin topluma birtakim
beceriler (meslek edindirmede gerekli bilgiler) kazandirilmasi oldugunu iddia etse de
Davis okulu toplumun siyasi egitimi i¢in bilinglendirme araci olarak goriir. Bunu
Davis’in akademisyen kimligiyle eylemci yoniiniin bir arada ilerliyor olusu ile istikrarl

olarak yorumlayabiliriz. Zamanla POKKiin geldigi noktanmn Davis’in kafasindakinden
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uzaklagmasi, siyahlarm komiinizmden korktugu savi ve POKK’{in komiinistlerle

iliskilendirilmekten ¢ekinmesi Orgiitiin Davis i¢in bittiginin gostergesi olmustu.
2.1.4 Komiinist Parti Uyeligi

1988 Temmuz’unda Kum-Kum Bhavnani’nin Davis ile gerceklestirdigi
miilakatta 20 yildir Komiinist Parti’nin i¢inde oldugunu ifade etmektedir. Onu partiye
iiye yapan iki temel gerekce, c¢ocukluk doneminde, ailesinin Komiinist Parti’nin siyah
iiyeleri ile ¢ok yakin arkadas olmasi ve ergenlik doneminde ise New York’ta ¢cagina
gore ilerici sayilabilecek bir liseye devam etmesi, bu sayede Marksizm ile yakindan
ilgilenmesidir. Davis, 15 yasma geldiginde Komiinist Parti ile iligkili bir genclik

orgiitiiniin aktif tiyesi olmustur artik.

Sivil Haklar Hareketi’nin doruk noktasinin ardindan gelen bu donem, aymi
zamanda 1968 yilinda Dr. Martin Luther King suikastine yakin bir doneme tekabiil
etmektedir. Birgok siyah aktivist gibi kendisi i¢in de, Afrikali ge¢misleri iizerindeki
kiiltirel vurgunun deneyimlenmesi canlandirici bir etkiye sahipti. “Negro”ya karsit
olarak kendilerine “siyah” dedikleri ve Afrikali miraslarini ikrar etmeye basladiklar1 bu
donemde pek c¢ok insan Afrikali isimler takinmig ve Afrika giyim tarzim

benimsemekteydi.®

Davis, Komiinist Parti’ye katilma seriivenini Siyah Hareket i¢indeki ciddi gii¢lii
cinsiyet¢i egilimlerin varhigina dikkat ¢ekerek devam ettirir. Ornegin, Pasif Ogrenci
Koordinasyon Komitesi’'nin (POKK) ofisini Davis’le beraber diger kadmlar

yiriitmekteyken, basmn toplantilarinda veya baska organizasyonlarda Orglitiin

® Tez boyunca “Afrikan-Amerikan/Afro-Amerikan” yerine siyah kavrami kullanilmaktadir. Bu bilingli
tercihin sebebi, 1980°1i yillar 6ncesi donemde yaygin kullanimin bu yonde olmasi ve gliniimiizde yapilan
birtakim kamuoyu arastirmalarina gore bu halkin siyahi pejoratif sekilde, herhangi bir dislayici referansla
bagdastirmamasidir. Daha da gerilere gidildigi takdirde, 60’lar 6ncesinde “negro” ve “renkli” tabirleri
kullanildig1 goriilmekle birlikte, siyahlarin miicadelesi sonucu beyazlarca, koleligi ¢agristiran bu
kavramlar artik kullanimma kotii goézle bakilan, hatta bilingaltinda yasaklanan bir kelime haline
doniismiistiir. (Izadi, 2012; Smith, 1992).
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kamuoyuna tanitimina sira geldiginde, erkeklerin goriinlir olmast ve tim o&vgiileri

toplamaya caligmalarini elestirir.

Nitekim, Davis kadmnlarin orgiitteki rolii {izerine siddetli kavgalar {lizerine LoS
Angeles POKK faslnin dagilmasi sonucu, es zamanl olarak gercekten devrimci bir
partiye iiye olmak isteyen Davis, duydugu ortak bir ideolojiyi paylagsma ihtiyaciyla
Komiinist Parti’ye katilmaya karar verir. Partiyi, kendisini devrimci addeden veya
Marksist-Leninist olarak tanimlayan partiler igerisinde kibirli olmayan tek parti olarak
goriir. Partinin Los Angeles subesinin siyah oOrgiitlenmesi Che-Lumumba Kuliibii
ilgisini ¢eker ve seriivenine 1968 Temmuz’unda buradan baslar. Zamaninin ¢ogunu
Partinin bu kolu ile gegirir ve burada eylemci amaglarini misojinil® ile ugrasmak

zorunda kalmadan siirdiirebilmekteydi.

Burada ilging olan bu durumun, gelismekte olan feminist hareketle baglantili
olarak beyaz kadmlar tarafindan ilk kadin ¢evrelerinin olusturuldugu dénemde meydana
gelmesidir. Davis ve arkadaslar1 bu gelismelerin farkindadir ancak kendilerini kadin
hareketinden tamamen ayristirmislardir. Tezat olan, ayni isimlerin Siyah Ozgiirliik

Miicadelesi baglaminda kadmlarin esitligi icin miicadele eden kisiler olmasidir.

“Her ne kadar kendimizi kadin kurtulus savascilart olarak tanimlamasak da

wrk¢ilik karsitt miicadeleye esit katkilar sunma hakkimiz ugruna miicadele ediyorduk”

(Bhavnani, 1989: 69).

1968 yili Haziran ayinda kurucu bagkanlari, siyah aktivist Charlene Mitchell
ulusal kurul tarafindan Komiinist Parti’nin baskan aday1 olarak secilir. Davis bu
gelismeyi ¢ok Onemser c¢ilinkii Mitchell o gorev icin yarigsacak ilk siyah kadindir.
Komiinist olmasindan da ayrica gurur duyar ve onun adayligi yalnizca alabilecegi oy

acisindan degil, Cumhuriyet¢i ve Demokrat partiler veya tekelci kapitalist diizen diginda

10 Kadin nefreti/diismanlig:.
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baska alternatifler de oldugunu gosterebilmesi yoniinden temsili bir deger tagimaktadir.
Heniiz resmi olarak yeni katildig1 partinin Davis’i tatmin ettigini sdylemek miimkiindiir.
Nitekim Mitchell’in adaylig1 insanlara siyahlarin ve is¢ilerin sorunlarina gergekei
¢Oziim sunabilecek sosyalizmden bahsetme olanagi vermistir (Davis, 2017: 207).
Bununla birlikte, Davis’in onemsedigi bir diger husus da Komiinist Parti’nin Siyasi
Komite tiyesi, yakin arkadasi Charlene Mitchell’in - ilerleyen bdliimlerde ele alinacak
olan - tutuklulugu sirasindaki ziyaretleri olmustur. Yazarin Partiye katilmasinda onun
etkisinin biiyiik oldugunu sdylemek gerekir ve dostluklar1 boyunca nasil komiinist

olunacagina dair Mitchell’den ¢ok sey 6grenir (Davis, 2017: 76).

Ote yandan, Davis’in KPP deki kisa siireli iiyelik maceras: iiyeler arasindaki
cinsiyet¢i tavirlardan artik bikmasiyla son bulsa da o giinlerde iilkedeki siyah gencleri
miknatis gibi kendine g¢ekip safina katan KPP’ye yardimci olmanin yine de onemli
oldugunu hisseder ve parti iiyelerinden arkadas1 Deacon Mitchell (ki kendisi Charlene
Mitchell’in kardesidir) ile birlikte — gegmisten gelen husumeti bir kenara birakarak -
KPP’ye katilmaya razi olur. Ne var Ki KPP i¢ine sizan polis muhbirleri bir siire sonra
orgiit i¢inde tasfiyelerin baslatilmasma sebep olmustur. iki partinin rakip olmadig,
dolayisiyla sadakat agisindan bir sorun yasanmayacagi, her ne kadar Panterler’e
katilmadan Once iizerine konusulup mutabik kalinan bir konu olsa da igerideki bu yeni
grup tarafindan yeniden gilindeme getirilip sorgulanmaya calisilmistir. Bu noktada
Davis’i Orgiitten sogutan seylerden biri arkadasina yapilan “ya KPP ya Komiinist
Parti’yi secersin” dayatmasidir. Zaman zaman Panterler’e yakinligini sorgulayan Davis,

bu hamleden sonra Panterlerle ¢aliymasinin pek uygun olmadigina kanaat getirir.

1969 yilinda aldiklar1 davet ve diger komiinistlerin de katilimiyla, Kiiba’da 1 ay
gecirirler. Gerek tilkeye girigi (pasaportunun ¢alinmasi sonrasi yeni pasaport ¢ikarma
sorunu, Amerika’dan Kiiba’ya gitmeye ¢alisan aktivistleri siir dis1 edebilme gelenegi

olan Meksikalilardan niyetlerini saklama zorunlulugu) gerekse orada yasadiklari/tanik
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olduklar1 olaylar (seyahat sirasinda Porto Rikolulardan bazilarinin pasaportlarina ve
getirdikleri kitaplara el konulmasi, Guadelup adasinda verdikleri molada on yillardir
Fransizlarla huzur i¢inde yasayan sakin halki devrimi kigkirtmak igin komiinist
propaganda yapmakla suglanmalari vb.) Davis’i zorlasa da Kiiba seyahati kendi

ifadesiyle hayatinda bir doniim noktasi olmustur:

“Siyaseten ¢ok daha olgun hissediyordum, Kiibalilarin bitmek tiikenmek

bilmeyen devrimci coskusu iliklerime islemisti” (Davis, 2017: 231).

Nihayetinde, Angela Davis - 1990’larda heniiz ayrilmadan evvel - Komiinist
Parti’de iki kez bagkan yardimcilig1 i¢in aday olmustur. Berlin Duvari’nin yikilmasi ve
Sovyetler Birligi’nin dagilmasindan sonra kendisine varsa, komiinizmin bugiin nasil bir
rolii oldugu sorulmustur. 1991 yili itibariyle artik Komiinist Parti {iyesi olmasa bile
kendini komiinist olarak tanimladigmni 6grenmekteyiz. Davis’in eninde sonunda
kapitalizmin yenilecegine ve sosyalist bir gelecegin olma ihtimaline kars1 bir inanci
olmasaydi, belki de siyasi ¢alismalarina devam etme ilhamimi kendinde bulmayacakti.
Insan somiiriisiinii genisletmeden ve derinlestirmeden biiyiime imkani olmadigmi
devamli olarak gosteren kapitalizm i¢in bir bagka alternatifin olmak zorunda oldugunu
sOylemistir. Bugiin, demokrasinin bizim i¢in uygun olan tek versiyonunun kapitalist

demokrasi oldugunu zannetme egilimi bir sorun teskil etmektedir.
2.1.5 Akademisyenligine Son Verilmesi Tehdidi

Kaliforniya Universitesi’ndeki (UCLA) egitmenlik gorevine baslamadan odnce
Cardiff’e gidip bir mola almaya karar verdigi giinlerde William Divale’in (Davis onun
bir FBI ajam1 oldugu iddiasindadir) okul gazetesinde kendisi hakkinda “Felsefe
Boliimii’nde ise baglayan komiinist” seklinde bahseden bir makale yazdigma dair
duyum alir. Zorlama ve emir usulii yazdirilan tek makale bu degildir istelik, San

Francisco Examiner gazetesinde de kendisinin yalnizca Komiinist Parti tiyesi degil ayn1
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zamanda KPP’ye liye, hatta orgiit i¢cin silah kagakc¢ilig1 yapan bir Maoist oldugu kaleme
alimmistir. Baslangicta yazar bunlar1 ciddiye almasa da sistematik bir durumla karsi
karsiya oldugunu fark etmistir. Nihayetinde, Ronald Reagan idaresindeki tiniversite
yonetim kurulu Los Angeles kampiisii dekanina Angela Davis’in Komiinist Parti {iyesi
olup olmadigini sormasini emretmis, 1949 yilindan beri yiirirliikte olan ancak
isletilmeyen “Komiinistlerin ise alimimnin yasak olmasi” idari kuralinin sirf bu yiizden
yiiriitiilmesinin firsat¢iligi onu isten ¢ikarma stratejisinin bir parcast olmustur. Bir
yandan akademik hayatinin bu kismini ardinda birakmay1 isteyen Davis bir yandan
meydan okumaya ve boyun egmemeye calisir. Bu gelgit siirerken beyazlarin da yer
aldigi cok sayida oOgrenci ve oOgretmenden olusan bir grup Che-Lumumba’nin
orgiitlemesi ile Universitenin 6zerkligine uygulanan bu miidaheleyi protesto etmeye

2 (13 2 (13

baslamigtir. Davis bu durumu, “savas hazirliklar”, “catigma”, “muharebe alan1” gibi
kelimelerle tasvir etmeyi tercih eder (Davis, 2017: 233). Rektoriin mektubunu Komiinist
Parti liyesi oldugunu net bir sekilde ifade ederek yanitlarken, olayin yankilar1 biiytimiis
Davis hem irk¢ilar hem de anti-komiinistlerden nefret mektuplar1 hatta tehditler almaya
baslamistir. Mahkemeden komiinistlerin ise alinmamasinin anayasaya aykir1 oldugu ve
yazarin siyasi gerekgcelerle isinden edilemeyecegini bildiren bir karar ¢iksa da ihbarlar
ve tehditler kesilmemisti. Burasi su yiizden onemlidir, Davis’i olas1 bir saldiridan

korumak icin giivenlik 6nlemleri ayarlanmis olsa da yazar bu asir1 ilginin merkezi

olmaktan duydugu rahatsizlig1 dile getirir:

“Bir gecede taminan biri olmustum ve buna aliymam gerekiyordu. ‘Halk
kahramani’ olmaya heves etmemistim, devrimci misyonum tamamen farkliydi (...) yine
de halka mal olmam gerekiyorsa huzursuzlugumun pahasina bile olsa bunu

yvapacaktuim” (Davis, 2017: 236).

Benzer sekilde otobiyografisinin kagak yasadigi donemi anlattigi “Aglar”

bashkli ilk kisminda yakalandigi donemi aktarirken, medyada yer alma sekli ve
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taninirligr konusunda rahatsizlik duydugunu, bunun aslinda ne anlama geldigini

bildigini ifade eder:

“Artik milyonlarca insan benden haberdardi, bu agir bir sorumluluktu” (Davis,

2017: 42).

Bir yandan bu denli popiiler olmak istemezken, siirekli kendini miicadeledeki
diger arkadaslar1 ile kiyaslayarak “simariklik” yapma liiksiiniin olmadigini kendine

hatirlatir:

“Vaziyetimi kisisellestirme egilimiyle miicadele ettim (...) Bir nezarethanede tig-
bes saat yalniz kaldigim i¢in tiziilmeye hakkim olmadigini soyleyip durdum. Soledad’da
zifiri karanlk, daracik hiicresinde degil saatler, giinler, hatta haftalar gegiren Charles
Jordon ne yapsaydi; soguk betona uzanabilecek kadar bile yeri yoktu” (Davis, 2017:

46).

“O giinlerde, kosullarim da biraz iyilesince, derin bir iiziintii gelip icime
yerlesti. Simdiye dek yapilanlar, yalnizca benim sahsim igin yapilmisti. Ama diger
hapishanelerde hayatlar: ciiriiven kardeslerimin hayaletleri pesimi birakmiyordu”

(Davis, 2017: 347).

Aymi sekilde “Eger Safakta Gelirlerse” isimli kitap ¢ikacagi zaman da
miicadelenin “vitrini” olmak istemedigini, salt kendi hikayesini yazmak istemedigini su

sozlerle vurgular:

“Ben kitabin igeriginin benim davam etrafinda sekillenmemesinde israrcrydim;
George, John, Fleeta, Ruchell ve iilkedeki hapsedilmis biitiin kardeslerimizi

icermeliydi” (Davis, 2017: 323).

11 Orijinal adi1 “If They Come in the Morning” olan kitap kimi yerde “Bir Sabah Gelip De” olarak da
gevrilmigtir.
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En nihayetinde, iiniversite idaresi onu isten c¢ikardiginda Parti’ye {iyeligi
herkesin dile diisiip iilke basinin da agir elestirilere konu olunca kendi ailesi igin
endiselenmeye baslar. Korktugu basina gelir, kiz kardesi ve esi tutuklanir. Ancak 1
yildan fazla siiren bir yargilama sonucu hakim kovusturmanimn yersiz olduguna kanaat

getirir.

Davis, polis baskisma ve onlarca siyah gencin o6ldiiriilmesine tepki olarak
yiiriitiilen kampanyalarda bazi1 gen¢ siyah komiinistlerin liderliginden etkilendigini,
Kara Panterler Partisi’nin Los Angeles’taki ofisine yapilan silahli ve bombal1 baskin
olay1 ile bunun bir 6rneginin goriildiigiinii ifade eder (Bhavnani, 1989: 68). Baskin
olduktan sonra herkes birbirine haber vererek, ofisin 6niinde toplanmaya baslamistir.
Panterler ¢atisma sona erdiginde beyaz bayrak ile binadan ¢iktigi esnada, hem
mahalleden hem de sehrin geri kalanindan oraya akin eden yiizlerce insanin ¢ok giiclii
tezahiirat (“Halk iktidara!” “Ozgiirliik savascisi olmak istiyorum” “Ozgiirliik siirekli

bir miicadeledir”’) ve alkiglariyla destek bulmustur.

Los Angeles KPP baskinini anlatirken Ulusal Muhafizlar ve ordunun da isin
icinde oldugunu soyler ve “bu sahnede Yahudileri boyun egmeye zorlamak igin
kiskirtmaya ¢alisan Hitlerin birliklerinin izlerini gérdiim” sdzleriyle fasizm gondermesi

yapmay1 ihmal etmez (Davis, 2017: 245).

Elbette ki rkeilikla fagizmin somut bir iliskisi vardir ve ABD’de tam anlamiyla
fagist bir rejim hakim olsa, wkgiliktan faydalanilacagi agiktir. Ancak Davis bu iki
kavramin birbirinin ikamesi olarak kullanilmasmi indirgemeci bir yaklasim olarak

yorumlar (Davis, 2017: 215).

Direnisi orgiitlemek adma KPP, Siyahi Ogrenci Birligi ve Che-Lumumba
Kuliibii’niin kurdugu koalisyon sonucu siyahlara genel grev cagrisi yapilir. Ne var Ki

durumdan haberdar olan Los Angeles polisi, yasadisi toplanti yapildigi iddiasiyla
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harekete gecger, Davis ve arkadaslari tutuklanma riskiyle karsi karsiyadir. Bu olay
aslinda Los Angeles Polis Departmani i¢inde bu tarz isyanlari bastirmak i¢in 6zel bir
tim olusturuldugunu, ¢esitli kigkirtma taktikleri ile karsi tarafin nasil yildirilacaginin
ogretildigini aciga ¢ikarir. Davis’e gore su an sira KPP’dedir ancak bu diger siyah
orgiitlerle devam edebilecek bir politikadir. Engellemelere ragmen gerceklestirilen
mitingde en One ¢ikan vurgu “Panterleri savunmak, kendimizi savunmak demektir”
olmustu. Davis’e gore KPP miicadelede ayni zamanda bu yoniiyle de sembolik bir deger
tasir ¢ilinki hiikiimet bir direnisle karsilasmadan Panterler tizerindeki baskisini
strdiirebilme alan1 ve giiciinii kendinde bulursa bu diger orgiitlere ve sonunda tim
siyahlara sigrayabilecek bir zulme doniisiir (Davis, 2017: 254). Dolayisiyla, cezaevine
bir yliriiyiis diizenlenmis ve hapsedilen KPP’lilerin ancak kitlesel bir hareketle serbest

kalabilecegi anlagilmistir.
2.1.6 Soledad Kardesler’i Kurtarma Miicadelesinde Davis’in Yeri

Otobiyografisinde aktardigi lizere UCLA Felsefe Bolimii’ndeki isine donemin
Kaliforniya Valisi Ronald Reagan tarafindan Komiinist Parti {iyesi olmas1 gerekgesiyle
son verildiginde, kendisi lehine taniklik etmesini isteyen “Hekima” isimli bir makum,
Davis’i rk¢iligin sosyo-ekonomik etkileri hakkinda bilirkisi olarak kiirsiiye cagirmak
niyetindedir (Davis, 2017. 264). O donem siyahi gettolarda yasayanlarin maksimum
yiizde 30’unun is bulabilmekte oldugu diisiiniildiigiinde, siyahlar arasinda issizligin az
cok ne seviyede oldugu asikardir. Aslinda bu 6nemlidir ¢ilinkii okuyucuya bir kavrayisi
aktarir; Hekima ile olan diyaloglar1 Davis i¢in bir uyanis niteligindedir. Ozellikle siyahi
tutuklular oraya niye geldiklerini, nasil hapishaneye diistiiklerini devamli surette
sorgulamaktayken, Davis onlarmn bilinglenme siirecine taniklik eder ¢iinkii artik
siyahlarin ¢ogu kendi davalarmin spesifik detaylarindan bagimsiz olarak, siyahi ve

yoksul olduklar1 i¢in hapishanede olduklarmi anlamaya baglamislardir. Aslinda
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siyahlarin bu tutukluluk hali ve gerekgeleri de irkeilik ve smif farkinin dogasini anlama

konusunda bize bir hayli fikir vermektedir.

Angela Davis bir yandan isi i¢in miicadele edip kendi 6gretme hakkimni
savunurken, Soledad Hapishanesi’nde bir gardiyani 6ldiirdiikleri iddiasiyla haksiz bir
sekilde suclanan-yargilanan {i¢ mahkum olan “Soledad Kardesler” i¢in diizenlenen kitle
direnisine ¢ok¢a miidahil olmustu. Bir giin Los Angeles Times’in 6n sayfasinda gordiigii
su li¢ kisinin fotografiyla konuya dikkat kesilmistir: George Jackson, Fleeta Drumgo ve
John Clutchette. Ispanyolcada yalnizlik manasina gelen “soledad” kelimesinin adimni
verdigi Soledad Hapishanesi, Davis’in deyimiyle “isminin, gizlemeye ¢alistigi niyetini
belli ettigi” ve siyahlar arasinda ne yazik ki nami duyulan bir yerdir. Medyanin bu ii¢
mahkuma karsi kamuoyunu taraf olmas1 konusunda zorladigini, hapishane biirokrasinin
13 Ocak 1970’te Soledad’da tutuklularin baslattig1 isyandan onlar1 sorumlu tuttugunu
ve yasal bir lingin planlandigini gériip bundan etkilenen Davis Soledad Kardesleri

Savunma Komitesi’nde yer almaya karar verir:

“UCLA’da siyahi bir kadin, bir komiinist, bir devrimci olarak isim igin
miicadele ediyordum. Soledad Hapishanesi’'nde Jackson, Clutchette ve Drumgo siyahi
adamlar ve devrimciler olarak hayatlart igcin miicadele ediyorlardi. Miicadele ayniydi.

Diisman ayniyd1.” (Davis, 2017: 272).

Nihayetinde, komitenin toplantilarina katilan George’un ailesi ile tanigmigtir.
Kardesi Jonathan Jackson, Komite’nin baska islerinde de yer almaktadwr ve hatta
Davis’in kisisel korumaligin1 yapmaya baslamistir. Her ne kadar okulda, kampiis polisi
olsa da kampiis disinda da yol arkadaglar1 onun giivenligini saglamaya caligsa da, her
giin tehditler almaya bagladigindan bdyle bir ihtiya¢ hasil olmustu. Bu noktada
Raymond Caddesi’ndeki evinden atildigma dair Davis’in aktardigi bir anektod vardir.
Apartman yOneticisi polisin Kara Panterler Partisi iiyelerinin evlerine ve ofise miidahale

ettigi gibi o apartmana da girilecegine dair korkusu, giderek tuhaflagan davranislari,
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devamli olarak komiinistlerin insanlarin beynini yikadigindan bahsetmesi ve bir miiddet
sonra Davis’i siirekli takip edip arabayla ezmeye kalkigmasi, sonunda bu adamin,
kendisini 6ldiirmeye ¢alistigina kanaat getirmesine sebep olmustur. Ne var ki adam bir
giin akli baginda bir aninda Davis ile konusmaya gelir ve tiim yaptiklar1 i¢in 6ziir diler,
aslinda onun i¢in siirler yazmistir ve tuhaf bir ilgi duyuyordur. Onu “komiinist bir
canavar” gormesine ragmen Davis’in iyi egitimli ve belli ki ona gore ¢ekici olmasindan
dolay1 adamin yasadig1 bu biiyiik ikilem toplumdan kaynaklanan komiinizm korkusunun
da bir tezahiirtidiir. (Davis, 2017: 262). Dolayisiyla, bu tarz olaylar bu miicadele siiriip
giderken onu koruma ihtiyacin1 dogurmustur. Heniiz 17 yasinda olan Jonathan Jackson
Davis’in kendi kisisel glivenligini saglama amaciyla satin aldig1 birkac silahi almis, 7
Agustos 1970 giinii Marin ilgesinde San Quentin’deki bir davay: izlemeye gitmistir.
Yargilama esnasinda durugsma salonunda izleyiciler arasinda otururken elindeki tiifegi
salondakilere dogrultmasi ve hep birlikte “Soledad Kardeslere Ozgiirliik!” sloganlar
atilmasi sonucu ¢ikan ¢atismada Jackson hayatini kaybetmistir. Olaylarin gergeklestigi
yerin yakininda dahi olmamasma ragmen, silahlarin onun adina kayitli olmasi gibi tek
bir sebep ile Davis cinayet, adam ka¢irma ve suikast ile suglanacaktir. 2 ay boyunca
FBI’'In en ¢ok arananlar listesinde yer aldiktan sonra en sonunda yakalanip yukarida

sayilan bu ii¢ bilyiik sug ile yargilanacaktir.

Soledad Kardesler’den George ile Davis diizenli olarak goériismeye baslamis ve
zamanla farkl bir diyalog gelistirmislerdir. Hapishaneler ile toplumun iligkisine dair
onemli bir teori gelistiren Jackson ile cogunlukla komiinist fikirlerin siyahiler arasinda
yaygmlastirilmasinin gerekliligi, hapishane eylemlerinin baslatilmasi, harekette kadinin
yeri gibi konulara deginen mektuplagmalar1 olmustur. Hatta dyle ki 18 yasindan bu yana
hapiste olan KPP’li George’a hapishane kosullarini anlatan bir kitap yazmasini 6nerir ve
o da “Soledad Brothers”1 yazar. Ancak, George Jackson’in yaklagimmda Davis’i

rahatsiz eden sey onun baskici, anaerkil siyah kadin fikrini kadimi kisirlastiran ve kadina
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dair Moynihan Raporu’yla da iliskilendirilebilecek kavramlar1 i¢sellestirmesi olmustu
ve bu noktada ona kars1 ¢ikmaya baslamistir.'?> Aslinda bu Davis’in hapishanede oldugu
donem, kolelik sirasinda siyah kadinin rolii iizerine arastirmaya karar vermesinin arka
planidir. Anaerkillik tezi 1930’larda Franklin Frazier’m g¢aligmalarina dayanan ve
kolelik sirasinda siyah ailenin esas itirbariyle zarar gordiigiinii kanitlamaya yonelik
sayisiz teori iizerine temellendirilmistir. Siyah kadmin erkeklerini ezen baskilayici
varliklar haline geldigini savunan teorilerin ortaya ¢ikma sebebi budur. Kendi ifadesi ile

o0 donem:

“Kdlelik sirasinda siyah kadimin tizerine ¢ok az sey soyledim-yazdim. Hazirdaki
kitaplara erigim ¢ok zordu ve disaridan ona kitap getirebilecek kisilere bagimliydim. Bu
arastirma savunmama hazirlanmama ¢ok yardimci oldu ¢iinkii durusmada biiyiik ol¢iide
kovusturmanmin kadin diismant karakteri iizerine odaklandim. Siyah kadin iizerine
yaptigim teorik ¢alisma aslinda kendi savunmam i¢in bir strateji gelistirmeme yardim

etti” (Bhavnani, 1989: 75).

Sahsi miidafaas1 konusunda da katkilar1 bulunan siyah kadmni anlama
yolculugunda Davis i¢in 6zel bir anlami olan ¢alisma 1972 tarihli “Reflections on the
Black Woman's Role in the Community of Slaves” isimli makalesidir. Makalede, siyah
kadinin “anaerk” olarak resmedilmesinin acimasiz bir yanlis adlandirma oldugunu
belirtir ¢iinkli bu annenin kesinkes bir otorite uyguladigi, deg§ismez akrabalik yapisina
isaret eder. Acimasiz olmasinin sebebi de ¢ocuk dogurma vazifesine teslim olan siyah

kadinin mutlaka deneyimlemis olabilecegi derin travmalar1 yok saymasidir (Davis,

1972: 84).

12 Otobiyografisinden 6grendigimiz kadariyla, sonralar1 Davis Jackson’a, New York Tutukevi’ndeki
kadin mahkumlarin “Soledad Kardesler”i coskuyla karsiladiklarini ancak siyah kadimnlarla ilgili 6nceki
kaba agiklamalarmdan dolayr duyduklari rahatsizligi anlatan bir mektup géndermis ve Jackson oziir
dilemistir.
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Bhavnani Davis’in uzun siiredir Komiinist Parti biinyesine ve ayni anda (tiim)
kadmlar icin yiiriitilen miicadeleye dahil olurken kimilerinin Marksist politikalara
yonelik baglilik/sempatizanlik ile kadinlarin siyasetine duyulan sempatizanlik arasinda
bir gerilim oldugu varsayimi yaptigini hatirlatir ve durumu kendi {izerinden nasil
degerlendirdigi sorar. Davis uzun bir miiddettir kendisini feminist olarak tanimlama
konusunda isteksiz oldugunu ve sebebinin bu gerilim/¢eliskinin ortaya g¢ikmasindan

dolay1 oldugunu ifade eder.
2.1.7 Hapishane Giinleri, Tutukluluk ve Yargilanma

Angela Davis otobiyografisini Agustos 1970 tarihli kagma ve sonunda
yakalanma donemi ile baslatir, arada cocukluk ve genclik yillarmnin nasil gectigine
degindikten sonra tekrar yargilanma siirecine geri doner ve Aralik 1970 itibariyle
yakalandiktan sonraki donemi aktararak sonlandirir. Polisten kactigi donemde, kilik
degistirerek hareket etmis, Okuyucuya ona bu siirecte yardimei olan kisileri aktarmis ve
hakkindaki sorusturma derinlestirildikge siirekli yer degistirdigini ifade etmistir. Bu
slirecte birtakim paranoyalar gelistirdigini, hatta kafasinda stirekli yakalanma anini
kurguladiginmi gormekteyiz. Hapse girmekten korkmayan aksine zaman zaman kagtigi
icin kendini suglayan bir yapis1 var Davis’in, ayrica yurtdisia kagip sonu belli olmayan
bir siirgiin hayat1 yagsamanin hapisten daha kotii oldugunu ifade eder. Ciinkii hapiste
olmak Davis i¢in halkina ve miicadelesine daha yakin olmak demektir (Davis, 2017:
28). Careyi kendisini yurtdisina kagmis gibi gostermekte bulur. Ne var ki 2 aylik bir
gizlenme dénemi sonunda 13 Ekim 1970 tarihi itibariyle FBI tarafindan yakalanir. Once
New York Kadm Tutukevi’nde tutulur, basinda ndbet tutmasi i¢cin gdnderilen siyahi
gardiyanla nispeten daha ilimli bir diyalog gelistirir ancak bunun sebebinin salt siyah
olmasindan dolay1r degil, yapr itibariyle zaten uysal ve anlayishh olmasindan
kaynaklandig1 ¢ikarimmda bulunmaktadir. Bu kadin gardiyan ona sessizce, tutukevinde

birgok siyah memurun bulundugunu hepsinin de kendisini destekledigini iletse de Davis

50



stipheyle yaklasir. Hapishane kosullarinda samimiyetin — hele de ne olursa olsun bir
gardiyanla — ne derece olmasi gerektigini heniiz kestirememektedir. Bir yandan, siyasi
tutuklu olarak diger kadin mahkumlar1 etkileme ihtimaline karsin hapishane yonetimi
onu nasil tecrit edebilecegine karar vermeye calisirken, daha ilk aksaminda digsaridan
“dngela Davis’e Ozgiirliik! Siyasi Tutuklulara Ozgiirliik” sloganlar1 duyulmaya

baslamustir.

Bununla birlikte Davis kendisine nezaketli ve sagduyulu davranan gardiyanlarin
hakkmi teslim ederken, hapishane ve tutukluluk psikolojisinin zorlu ve bilinmeyen
yonleri ile ilgili okuyucunun kafasinda pek ¢ok resim ¢izer. ABD’nin federal-eyalet
diizeyindeki yargi sistemi ve orgiitsel yapilanmasindan, 4B’deki®® hiicrelerin fiziksel
kosullarina kadar pek ¢ok detaya deginir. 4B Davis’in kafasinda tahayyiil ettiginden ¢ok
daha kotiidiir ve buradaki kadmlara her giin yemekleri ile birlikte sakinlestirici ilag
(Thorazine) verildiginden iglerine kapanip etraftan soyutlanmaktadirlar. Ustelik tedavi
icin gelen psikologlar ona gore wkegiligin nasil bir “veba” oldugundan haberdar
olmazken bu kadinlara nasil yardim edebilecektir? Ornegin, yan hiicresindeki kadmimn
hastaligini1 toplumdan kaptigindan emindir ¢linkii tiim siyahlardan nefret etmeyi ancak

toplumdan 6grenmis olabilir.

Yaslarma bakilmaksizin “kizlar” olarak anilan kadin mahkumlarin arasindaki
dayanigma, hatta bazilarinin “kizkardesleri Davis”in 0Ozgiirliigii i¢in aghk grevi
baglatmasi ona umut verirken, parmakhigm diger tarafindaki gardiyanlarin dahi kendi
icinde c¢esitli fraksiyonlara ayrildigmi tespitler. Cogunlukla mecburiyetten - tipki
ciftliklerde kahyalik yapan atalar1 gibi - bu ise bagvuran gardiyanlarm ceza sistemini
kokiinden degistirmeleri elbette beklenemezdiyse de kimi zaman mahkumlara kitap ya
da “yasakli” maddeleri ileterek riske girmislerdir. Hatta iclerinden bazilari durumu daha

da ileri gotiirlip, isler ¢igirmdan ¢iktig1 takdirde tniformalarimi g¢ikarip — bir nevi

13 Psikolojik sorunlari olan kadin mahkumlar igin ayrilmis bolge.
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karanlik tarafa gegerek — tutuklular ordusuna katilacaklarini belirtmektedir (Davis,
2017: 62). Tecritte tutulmasinin sona erdirilmesi i¢in aglik grevine baglamis, bir yandan
da disarida o ve diger tiim tutuklu siyahlar i¢in eylemler 6rgiitlenmistir. Psikolojisinin
giderek altiist olmaya basladigi, kendine acima noktasmna geldigi bu dénem siirerken,
grevin onuncu giiniinde Federal Mahkeme hapishane yonetimine Davis’in hiicre

tecridinde daha fazla kalmamasini emreden kararini bildirmistir.

Bununla birlikte, hapishanedeki “aile” sistemine, escinsellik ve farkli kimliklere,
psikiyatri blogundaki madde bagimlist mahkumlarm durumuna deginen Angela Davis,
4B’den ¢ikip ana binaya yerlestigi andan itibaren kadnlarin ilgisi ve misafirperverligi
ile karsilasmig, onunla dayanigsma igin yapilan aglik grevleri yayginlasmaya baglamistir.
Hatta kadinlar tamamen kendi iradeleriyle siyah harekete dair konugmak istemistir.
Emperyalizm, irk¢ilik, beyazlarm bu durumu nasil okudugu, 1 yil 6nce gergeklestirdigi
Kiiba seyahati vb. pek ¢ok farkli konu hakkinda tartismislardir (Davis, 2017: 80). Ne
var Ki hapishane yonetimi, kadinlar1 bir arada tutan dayanisma ruhunun gii¢clendigini
fark ettikge baskiy1 da arttirmaya baslamustir. iceride bu miicadele siirerken, disarida da
diinya c¢apinda aktivistler ve sanatgilar arasinda baglatilan bir “Angela Davis’e
Ozgiirliik” hareketi olusturulmustur. Zamanla “Angela Davis’e ve Tiim Tutuklulara
Ozgiirliik!”e doniisen sloganlar, 21 Arahk 1970 tarihinde kalabalik bir gosteriye
doniismiis, giderek daha fazla insan cesaretlenmistir. Ayni1 giin New York’tan
Kaliforniya’ya iadesi gerceklestirilmistir. 24 Aralik’ta Marin County Hapishanesi’ne
gelmis ve kiz kardesi Fania ile arkadasi Franklin’in onderliginde Angela Davis’e
Ozgiirliik Ulusal Birlesik Komitesi (NUCFAD) kurulmus, hiikiimet binasinm &niinde
gece nobetlerine baslamistir (Davis, 2017: 305). Onu savunan avukatlarin bunun bir
siyasi dava oldugunu kabul etmeleri gerekliligini vurgulayan Davis, durusma

salonundaki miicadele disaridaki miicadele ile paralel gitmelidir. Nitekim basindan beri

14 The National United Committee to Free Angela Davis.
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bdyle olmustur. Bu noktada Siyahi Avukatlar Ulusal Birligi araciligiyla Giiney’deki hak
ihlali davalariyla ugrasan Howard Moore ile tanigmasini tasviri sayesinde tipki Moore
gibi Davis i¢cin de hayattaki en 6nemli seyin siyahlarin 6zgiirliigii oldugunu - dolayli
yoldan da olsa — anlamaktayiz. Cinayet, adam kag¢irma ve suikast suglamalarinin
goriilecegi durusmaya giden yolda Davis sik stk bu komployu hayatiin savasi olarak

gordiigiinii tekrarlar.

Diger yandan, Angela Davis’in davasiyla ilgili yasal takipgilerin giiniin belli
saatlerinde hapishaneye girmesine izin verilen kararin ardindan onu ziyarete gelenlerden
biri Bettina Aptheker olmustur. Davis onunla ilk kez lise donemlerinde Aptheker - daha
once deginilen - Advance’in (Komiinist Parti’nin destekledigi genglik Orgiitii)
baskaniyken karsilasmistir. Bu goriislerin birinde ingiltere’deki Savunma Komitesi’nin
Davis’in yazilarindan ve onun hakkinda yazilanlardan olusan bir kitap yayinlamak
istedigi ortaya c¢ikar. Kitabin onun i¢in amacini yalnizca siyasi tutuklularin sesi
olmaktan ¢ok polis-mahkeme-hapishane aygitinin wke¢iligina kurban gidenleri
duyurmak olarak tarif edebiliriz. Kitap James Baldwin’in kendisine gonderdigi
mektupla baglar ve ana tema “eger biliyorsak, senin hayatin i¢in sanki soz konusu olan
kendi hayatimizmis gibi savasmamiz gerekir, ki aslinda oyledir. Bir sabah gelip de seni
alirlarsa, swra bize de gelecek demektir” olmustur (Davis, 2017: 324). Bu aslinda
siyahlarin ortak miicadelesinin 6zetidir. Nitekim Davis’in kendi davasmi ve savunma
stratejilerini bireysel bir ¢ergevede almadigini gérmekteyiz. Bunu aktarirken devamli
olarak “miisterek” “birlik” “hepimizin zaferi” vb. ifadelerini kullanmasi tesadiif
degildir.

Nihayetinde, Davis ve avukatlari durusmanin Marin County’den alinip, davayi
takip eden genis katilimli bir yerel hareket yaratma ihtimali daha yiiksek ve siirprizli bir
yer olan San Francisco’da goriilmeye devam etmesi igin zorlar. Bir yandan Komite

harekete gegmis, tiim {ilkedeki hatta diger {ilkelerdeki pek ¢ok insanla iletisime gecerek
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Davis’in hangi sartlarda orada tutuldugunu anlatmaya baglamistir. Davis igin farkl
yerlerden gelen mektuplarin ¢ok onemli oldugunu goriiyoruz ¢iinkii tutuklu bulunan
diger insanlarla baglarin1 bu yolla her zamankinden daha fazla giiclendirebilecegini
diistiinmektedir. Aralik 1971°de Kaliforniya Eyaleti Yargitayr acimasiz ve anayasaya
aykir1 oldugu gerekgeleriyle 6liim cezasinin yiiriirlikkten kaldirilmasini oylamistir. Daha
evvel kefalet bagvurusu reddedilen Davis’e bunun sebebinin, hakkindaki su¢lamalarin
Olim cezasmi gerektirebilecegi oldugu belirtilmistir, ancak Yargitay’m bu karariyla
artik Olim cezasiyla yargilanma durumunun ortadan kalkmasi dolayisiyla kefalet

basvurusunun onaylanabilecegine dair bir umut dogmustur.

Ne var ki Davis’in Yargig Arnason’un kendisinin kefalet bagvurusunu
onaylamasina siiphe ile yaklastigin1 gérmekteyiz. Bunun kaynagmin hukuki gerekceler
olmadigmi diisiiniirken, personeli araciliiyla yargica iletilen mektuplar, yurtdisindan
gelen sayisiz telgraf ve davaya gerek ulusal gerek uluslararasi medyada inanilmaz bir
ilginin olmasi bir ¢esit toplum baskis1 yaratmusti. On alt1 aylik tutsaklik sonucu Davis
tahliye olmus, iki ay sonra Mart’ta goriilen ana dava da beraatla sonuglanmistir. Uzun
ve detayli savunmasimda o giline degin katildigi-onciiliik ettigi tim eylemlere,
arkasindaki gerekcelere deginirken es zamanli olarak Soledad Kardesler’in beraati,
mahkemeye karsi onlara uygulan zulme gosterilen kitlesel direnise katilmasindaki

haklilig1 tasdiklemistir.

Bugiine gelindiginde Angela Davis’in Kariyerine Kaliforniya Universitesi’nde
profesor olarak devam ettigini gérmekteyiz. Ne var ki bu da kolay bir yolculuk
olmamistir. 1995°te aldig1 “en prestijli profesor”lik odiilii ihtilaf riizgar1 estirmisti
clinkii Kaliforniya kdkenli cumhuriyet¢i senatorler Davis’in yeterliligini sorgulayip, ona
“karsitkiiltiir dokiintiisii” yakistrmasinda bulunmuslardi.’® Hatta o dénem iiniversite

yonetimi kararlarmi askiya almis, fakat sonra Davis’in Afro-Amerika calismalari

15 Orijinal metinde Cumhuriyetci Senatérler tarafindan Davis igin "counterculture castoff" kullanilmistir.
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lisansiistii programima 6n ayak olmasini saglayarak etnik caligmalar konusunda yeni
dersler vermesine izin vermistir. Davis liretken ve basarili kiiltiirel teorisyen olmakla
birlikte bugiin hala siyasal ve sosyal aktivizmine devam etmektedir. Ozellikle
“Kadinlar, Irk ve Swmif” kitab1 siyah feminizmin gelismesine ¢ok onemli bir katki
niteligindedir. Davis ayn1 zamanda Siyah Kadinlarin Ulusal Siyasal Kongresi ve Siyah

Kadmlarm Sagligi Ulusal Projesi yonetimindedir.
2.2 Devrimci Bir Siyasal Diisiiniir: Angela Davis

Amerikan tarihindeki en one ¢ikan bes siyah kadindan biri olarak kabul edilen
Davis 1974 yilinda kendi biyografisini yazmis ve kitap basildigi tarihten itibaren Afro-
Amerikan yazmin klasiklerinden biri olmustur. Davis’in otobiyografisi okuyanlar1
bircok yonden siyah kole anlatilar1 gelenegine gotiirmektedir. Yazara bugiin, kirk yili
askm bir siire sonra bu g¢alismaya nasil baktig1 sorulmustur. Davis o kitab1 yazdigi
sirada kendisini klasiklesmis, otobiyografik bir 6zne olarak gérmediginden, yazimini bu
tarz geleneklerin higbirisinin i¢inde konumlandirmamaktadir. Hatta ilk basta bunu
yazma konusunda goniilsiiz oldugunu ifade eden Davis, buna gerekge olarak, ¢cok geng
olmasini ve bireysel basarilarmin otobiyografik muamele gormeye layik olmadigini
diisiinmesini gostermektedir. Ayrica edindigi iiniin bireysel olarak kazandiklar1 ile ilgili
cok az ilgisi oldugunu, bunun daha ¢ok Amerika’nin mobilizasyonu ve onu yakalama
cabalari, FBI’in en ¢ok aranan on kisi listesinde olmasiyla baglantili oldugunu ifade
etmektedir. Bu konuda daha miitevazi bir tavir sergileyen Davis, otobiyografik 6zne
olarak potansiyelinin, onu basarili bir sekilde 6zgiirliigline kavusturan kiiresel bir kitle
hareketi tarafindan yaratildigmi bildigini belirtmektedir. Bu nedenle, onun i¢in temel
soru, bu kolektif miicadele toplulugu igin G6zenli olacak bir otobiyografinin nasil
yazilacag1 idi. Epik ve didaktik oOgeler tagima kaygisindan ziyade miicadele eden
topluluklardaki hareketlilik ve kampanyalarm onu nasil sekillendirdigini kesfeden bir

siyasi otobiyografi amaglamistir.
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Boethius, Antonio Gramsci, Martin Luther King gibi isimlerin ¢aligmalari
diisiiniildiigiinde, kendi hapishane deneyimlerine dayali eserler iireten felsefi figiirler
olduklar1 agiktir. Davis’e, yazilarmin hapishane edebiyatinin felsefi gelenegine katkida
bulunup bulunmadig1 soruldugunda, genelde bu edebiyatin hapiste veya hapis tutulanlar
tarafindan tretildigi seklinde tarif edildigini, Gramsci’nin hapishane mektuplarini 6rnek
vererek aktarmis, ancak kendisinin bir mahkumken hapishane hakkinda elestirel
disinmekte zorlandigini belirtmistir. Yine de cezaevindeyken, tutuklulukla alakali
meselelerin daha dolayli agiklamas1 sayilabilecek bir yazi yaymlamistir. Siyah kadmnin
kole toplumunda rolii {izerine bir makale yazmasi, onun daha sonralari hapishane

kurumu ve onun koleligi arasindaki iligskiyi kuramsallastirmasinda yardime1 olmustur.

Bununla birlikte, Angela Davis bizzat kaleme aldig1 biyografisinde irkgilik,
siyahlik, beyazlik ve tiim bunlar ekseninde kadin olmaya calismanin ¢oziimlemesini
kendi hayat: tizerinden aktarmaya galisir. Irk¢ilik, evvela, varliklilar tarafindan siyah
calisanlara caligmalar1 karsiliginda daha az 6deme yoluyla karliligi arttirmak igin bir
silah olarak kullanilmaktadir. Irk¢iligin, bir patron tarafindan sémiiriildiigiinii unutan ve
fakat onun yerine hirsin1 “beyaz olmayan”lar iizerinde disa vuran beyaz ¢alisanlarin
kafasini siklikla nasil karistirdigini gormemiz gerekir (Davis, 1983: 140). Diger yandan,
Davis’in Douglass ve Du Bois’nin ¢alismalari ile baglantisinin altin1 ¢izmek gerekir. Bu
diisiiniirler onun ¢aligmalarinda birbiri ile mutlaka yakin konumlandirilmasi gereken iki
felsefi yaklagima vekalet ederler. Bir yandan, Douglass 6zgiirliikkle birlikte kavramsal
varoluscu endiseyi temsil ederken, Davis onun koélelik sonrast Giiney doneminde
siyahlarin ekonomik ve siyasi bagimsizliklarina dair duydugu naif giliveni elestirir

(Mendieta, 2006: 178).

Irk, siyaset ve cinsiyet konusunu, 1960'larin sonu-1970'lerin basinda Afeni
Shakur, Angela Davis ve Assata Shakur’un yargilanmalarinin analizi yoluyla inceleyen

Cribb (2009), bu siyasi aktivist kadinlarin ii¢iiniin de donemin Siyah iktidar hareketinin
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farkli birer ylizii oldugunu ve yargilanip hapsedildigini ortaya koymaktadir. Bu
kadinlarm hikayelerini, davalar zamanindan kalan gazete makaleleri, jiri bildirileri ve
ilk elden bakis agis1 saglayan otobiyografik yazilari ile aktaran Cribb’e gore Davis, bir

entellektiielin siyasi aktiviste doniisimiiniin canli 6rnegidir.
2.2.1 Diisiince Diinyasinin Temelleri

Insan karakterinin, yeteneklerinin kisacasi yasamina yon verecek tiim
davranislarim temelinin ¢ocukluk doneminde atildigina dair genel bir kam1 vardir. O
halde devrimci bir siyasal diisliniir olarak incelemeye calistigimiz Angela Davis’in
cocukluk ve gencligi bize onun ileride olusacak diisiince diinyasi ile ilgili ipuglar
verecektir. Siyasal olarak aktif ve sira dis1 bir aileden gelen Davis’in, boyle bir ortamda
biliylimesinin etkisi ile wk fikrinin ¢ok ac¢ik bir sekilde hayatinda 6nemli noktada
oldugunu soyleyebiliriz. Sinif ve ekonomi de siyasal anlamda yetismesi bakimindan
kritiktir. Giiney’in ayrimciliga en ¢ok maruz kalan sehri Alabama’da biiylimesi onun 1rk
iizerine diislinmekten geri durmamasina sebep olmustur. Irk tam anlamiyla her yerdeydi.
Annesi o dogmadan dnce Giineyli Zenci Genglik Kongresi’ne (SNYC)*® katilmistir. Bu
organizasyon Kuzeydogu’dan, oncelikle New York’tan, giineyi orgiitlemek icin gelen
siyah komiinistler tarafindan diizenlenmistir. SNYC’nin faaliyetini The Great Debaters
(2007) filmindeki karakterin (Melvin Tolson) siyah ve beyaz ortak¢ilari (¢iftlik kiracisi)

orglitlemesine benzetebiliriz.

1950lerin Giiney’inde, Alabama’da diger gengler arasinda sinifsal, ekonomik ve
elbette wksal konularda, hakim fikirle anlagsmazliga diismek, buna cesaret etmek o
dénem i¢in ¢ok Onemliydi. Nitekim Davis, bu konular hakkinda, 6zellikle smif ve rk
hakkinda ayriks1 diistinmiiyordu. Bu iki kavram birbirine dylesine kenetlenmisti ki ikisi
hakkinda ayr1 ayr1 konugsmak imkansizdi. Elbette ki sonraki donemlerde Davis ve onun

gibi diiglinen siyah feministler bu gibi farkli kategorilerin kesisimselligi hakkinda

18 Orijinal adinda black yerine negro kullanildigi igin bu sekilde ¢evrilmesi uygun bulunmustur.
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konusup yazdilar, onlar etrafinda orgiitlendiler. Fakat o zamanlar ayni kategorilerin

iizerine ayni sekilde diisiinmemislerdi.

Gengliginde katildig1 ilk organizasyonun kilisede diizenlenen wklar arasi
tartisma grubu oldugunu sdyleyen Davis, kendini bir orgiitleyici olarak gérmemekle
birlikte, o goriismelerin sonucu kilisenin kundaklandigma taniklik ettigi i¢in artik
yaptig1 isin ¢ok farklr bir is oldugunu fark etmistir. Dolayisiyla, sadece sinif ve irk veya
ekonomi ve 1rk degil, irklararasi siyaset de hayatinin erken déneminde alisik oldugu bir
olguydu. Davis, annesinin Burnham ailesi'’ ve Birmingham’1 &rgiitlemek icin New
York’tan gelen insanlar ile iletisimde kalmasi1 bakimindan kendisini sansli saymaktadir.
Bu insanlardan bazilar1 komiinist oldugu i¢in, bir noktada, sivil haklar aktivistlerinin
istiine gitmek bakimindan kotiiliigliyle en ¢ok {in salan polis sefi Bull Connor
tarafindan sehirden ayrilmaya zorlanmislardi. Kendisiyle yapilan bir roportajda sunlari

ifade eder;

“Annem lisansiistii derecesini New York Universitesi'nde alabilmek icin biitiin
hepimizi New York’a gotiirecek ve biitiin ¢ocuklar, ailede esit sayida ¢ocuga sahip olan
Burnham’larla kalacakti. Simdi, evin icindeki alti ve daha sonra sekiz ¢ocukla birlikte
ders calismasint tahayyiil ettigimde, imkansiz oldugunu goriiyorum. Ama o master

derecesini bu sekilde almist1” (Barat, 2014: 141).

Davis’in annesi arkadas da edinmisti, kimi zaman onlar1 giineyde ziyarete gelen
beyaz arkadaslar. Fakat Davis 6zellikle o zamanlar1 gergin anlar olarak hatirlamaktadir
clinkii (dogas1 geregi ekonomik olmayan) herhangi bir irklararasi miinasebette yer
almak kelimenin tam anlamiyla yasadisiydi. Bir bagka ifadeyle, siyah bir kisi beyaz bir
kisi icin calisabilir ama siyah biri beyaz biri ile arkadas olamazdi. Annesinin

arkadaglarinin onlar1 ziyaret edecegi zamana dair c¢ok gerilimli ve stresli anlari

17 Aktivist ve medeni haklar avukati olan Margaret Burnham ayn1 zamanda Northeastern Universitesi
Hukuk Fakiiltesi profesoriidiir.

58



hatirlayan yazar, su sozleriyle devam eder, “Annem onlari baska bir yerlere
gotiirmeliydi ve arabamin arkasinda uzanmak zorunda kalirlardl ki siyah bir kadinin

beyaz bir kadimin arabasun siirdiigiinii kimse gérmesin” (Barat, 2014: 143).

“Annem her zaman soylerdi, ‘sevgi Tanri tarafindan buyrulmustur’. Beyazlarin
bize olan nefreti ne dogaldr ne de ebedi. Telefona ne zaman, ‘Anne, beyaz bir hanim
seninle goriismek istiyor’ diye cevap versem ve onu arasam, annem aslinda garip bir
sekilde sozciikleri uzatarak konustugumu bilirdi. Her ‘beyaz hanim’ veya ‘beyaz adam’
dedigimde kelimelerime ofke yapisirdl. Annem bu ofkeyi makul olmanmu telkinleyerek

silmeye ¢alisirdr” (Davis, 2008: 78).

Davis’in annesinin beyazlarla temaslar1 igeren deneyimleri, ciddi 6l¢iide kendini
ik iligkilerini gelistirmeye adamasini sagladi. Annesi siyasi ¢aligsmalar1 araciligiyla,
beyazlar i¢cin kendi tenlerinden siyrilmalarinin olanakli oldugunu ve insanoglunun
biitlinliigii ile cevap verebilecegini 6grenmisti. Sadece merak uyandirici mimarisinden
dolay1 degil, fakat etraftaki bloklar i¢cinde, icerisinde beyaz diismanligiyla dolu insanlar
olmayan tek ev olmasindan dolay1 evlerinin, yoredeki en asikar ev oldugunu belirten
Davis, “o bélgeye tasinan ilk siyah aile bizdik ve beyaziar kitlesel bir akinin éncii
kuvveti oldugumuza inanvyorlard:” diye devam eder. Heniiz 4 yasindayken, sokaktaki
insanlarm farkli oldugunun farkina varmist1 — “heniiz tenlerinin renginin izini siirerek
onlarin uzayl diinyasint ortaya ¢itkaramasa da” (Davis, 2008: 78). Onlar1 Davislerin
komsularindan farkli yapan neydi? Aslinda cevap basitti: onlara suratlarin1 asmalari, 30
metre (100 feet) uzakliktan durup onlara bakmalari ve biz “lyi aksamlar” dediklerinde

onlarla konusmay1 reddetmeleriydi.

Bugiin Davis’in diislince diinyasinin temellerinin nasil olustugunu g¢ocukluk
doneminde deneyimledigi ve tanik olduklarma bakarak anlayabilecegimiz gibi bu
alanda One cikan teorisyenler olan paylasimlarin ve ideoloji tartigmalarmm da bu

diinyay1 sekillendirdigini sdylememiz gerekir. Davis’e felsefenin Amerika’daki siyasi
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kiiltlirde bir rol oynayip olmadigi ve estetik anlayisi, jazz veya Ozellikle de siyah
kadmlarin durumunu analiz etme konusunda nasil etki ettigi soruldugunda su yanit
alimmistr. Felsefe ona gore, toplumsal diinyamizi anlamak igin kapsamli gerceveler
olusturmay1 dngoren sosyal bilimsel soylem icinde ortaya konamayan sorulari sormak
icin bir bakis ag¢ist kazandirir. Herbert Marcuse’den felsefe ve ideolojik elestiri
arasindaki iliski ile alakali ¢ok sey Ogrendigini ifade etmistir. Biyografik olarak ele
alindig1 bolimde de belirtildigi gibi Marcuse Frankfurt Okulu’nda onun hem hocasi
hem danismani olmustur. Ayrica, 1960larda Adorno, Habermas, Horkheimer gibi neo-
Marksistlerle birlikte calisan Davis, elestirel teoriden etkilendigini dile getirmektedir.
Felsefi sorgulamanin diger disiplin ve yontemler ile etkilesime girdigi zaman ¢ok daha
verimli sonuglar iiretilebilecegine inanan Davis, Marcuse’nin felsefe, sosyoloji ve
edebiyat1 aywran, disiplinlerle ilgili bu sinrlar1 gectigini, Adorno’nun da miizik ve

felsefeye etkilesim kazandirdigini aktarmistir (Davis, 2005: 17).
2.2.2 Tki Kimligin Mevcudiyeti

Davis’in hem cesur, eylemci yonii hem de devrimci siyasal diisiintir kimligi
zaman zaman birbiriyle siirtiisiiyor gibi goriinse de aslinda birbirini besleyen, yazarin
birini sergilerken digerine de — farkinda olarak ya da olmayarak - girdi saglayan bu
anlamda oOrtiisen yanlar1 oldugunu sdylemek miimkiindiir. Nitekim kavramsal olarak
diistiniildiigiinde cesur bir eylemci olma ile devrimci siyasal diisiiniir kimlik birbirini

belirli noktalarda tamamlayan olgulardir.

Ornegin, Che-Lumumba’nin haftalik toplantilarina katilmaya basladigi ve
miicadeleyi daha kurumsal bir ¢at1 altinda yiiriitmeye ¢alisip aktif oldugu donemde, bir
yandan Kaliforniya Universitesi'nde asistanlik yapar ve doktora yeterlilik smavina
hazirlanmaktadir. Doktoranin gerekliliklerinden biri olarak Felsefe Boliimii’nde 6gretim
gorevlisi olur ancak zamanini ve giinlerini bolerek her iki tarafa da agirlik vermeye

calismaktadir: “Haftamn yarisini L.A. Jolla’daki arastirma ve ogretim gorevierime
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aywriyor, diger yarisinda Los Angeles’taki siyasi gorevlerimi yerine getiriyordum’

(Davis, 2017: 206).

Calismanin bir 6nceki boliimiiniin alt basliklarindan “Genglik ve Universite
Yillar1”’nda da deginildigi tizere, Davis Theodor Adorno’nun doktora tezinde kendisine
danmismanlik yapmay1 kabul ettigi sirada Almanya’da kalmaya devam etmek yerine
iilkesine doniip dava i¢in emek verenlerin yaninda yer alma sorumlulugunu hisseder. Bu
durumun kendisinde yarattig1 ikilemi “Akademik ¢alismalarima devam etmek
istiyordum, ama siyasi miicadelenin bir par¢asi olmadan devam edemeyecegimi

biliyordum” (Davis, 2017: 161) s6zlerinden anlayabiliriz.

Benzer sekilde, 1970 yilinin yaz ve sonbahar aylarmin tamamini Soledad
Kardesleri Savunma Komitesi’ne destek olmak, durugsma Oncesi bagis toplamak,
farkindalig1 arttrmak ve durusma esnasindaki eylemlere daha genis bir katilim
saglamak i¢in calisarak geciren Davis’in “akademik hayatim da benden ilgi bekliyordu”
sozleri yasadigi bu ikiligi bir kez daha aktarimidir (Davis, 2017: 291). Yazar her ne
kadar temel hedefini tezini bitirmek olarak belirlesmisse de siyasi faaliyetlerini asgari

diizeye indirmek istemiyordu.

Tim bu 6rnekler degerlendirildiginde, aslinda yazis disiplininin de onun eylemci
yoniinii ortaya cikaran bir ara¢ oldugunu goérmekteyiz. Davis diisiincelerini yazarak
paylagmaktadir: Makaleleri, yayinlari, otobiyografisi. Bu anlamda aktivizmin salt - veya
illa - sokaga ¢ikma boyutuyla degil ancak yazdiklariyla veya derste Ogrencilere

aktardiklariyla da tezahiir ettigini sdyleyebiliriz.
2.2.3 Siyah Kadin Hareketinde Angela Davis

Bhavnani’nin 1989 yilinda gergeklestirdigi miilakat sirasmnda POKK’den sonra
Kadin Ozgiirliik Hareketi’ne katilmak yerine yoluna Komiinist Parti ile devam etmesini

hatirlatmasi iizerine, Davis orada kendisine yer olmadigin1 ifade eder ve beyaz kadin
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ozgiirliik¢iilerinin yaptiklar1 seylerle arasinda higbir bag hissetmedigini ekler. Aslinda,
siyah kadinlarin igerisinde sasirtict bir ¢ogunluk i¢in durum boyledir. Feminist
miicadelenin kivilcimi her ne kadar bir nevi siyah kadinlarin katkilar1 ile ¢akilmis olsa

da siyah kadin1 kendine ¢ekememistir.

Davis’e gore durum, bazi defalar kendi kadin orgiitlerini kuran Porto Rikolu,
Asyall, Yerli Amerikali gibi “rengin insanlar1” olan diger kadmnlar i¢in de boyledir.
Daha sonra Ugiincii Diinyali Kadnlar Birligi admn alacak olan Siyah Kadinlar Birligi
cabalarinin hedefinin dogas1 geregi ii¢ parcali oldugunu ortaya ¢ikarmistir: wrkcilik,
cinsiyetg¢ilik ve emperyalizm. Diger bir deyisle, beyaz kadin ¢evrelerinin ¢cogundaki gibi

odak kisisel deneyim degildi.

Ote yandan, 60’11 yillarda Moynihan Raporu ile somutlasan ve yalnizca devletin
resmi bir raporu olmayip, medya ve akademideki birtakim propagandalar ile de
desteklenen bir “siyah kadini fazla agresif ve iddiali bulma” fikrinin varhigina deginmek
gerekir. Hatta Oyle ki siyah erkeklere kiyasla baskici olarak lanse ediliyordu. Ona gore
bu beyazlara nazaran ¢ok daha esitlik¢i nitelige sahip siyah halk i¢indeki kadin-erkek
iligkisini saptirma ve sdmiirme konusunda bilingli bir adimdir. Gergekte, siyah kadmlar
beyazlardan daha farkli cinsiyet-rol toplumsallasmasi1 deneyimlemektedir. Siyah ailenin
icindeki toplumsallagsma siireci daha ¢ok geng¢ kizlarin bagimsiz hale gelmesini tesvik
etmektedir. Davis annesinin, kendi ayaklar1 iizerinde durabilecek noktaya gelmeden
kesinlikle evlenmemesi 6giidiinii 6rnek verirken, orta smif beyaz kadmnin kendisini

destekleyecek bir adam aradigini ima eder.

Ayrica, Davis siyah halk icerisindeki toplumsal iligkilerin beyazlara nazaran ¢ok
daha esitlik¢i nitelikte oldugunu iddia eder. Esasinda siyah kadmin 6nemli dl¢lide siyah
erkek ile ayni igi yapmasi kdleligin tarihsel bir sonucudur, ¢linkii kolelik siiresince
cinsiyet temelli bir igbdliimii bulunmamaktaydi. Kolelik sona erdikten sonra da beyaz

kadinlara gore oransal olarak cok daha fazla siyah kadin ge¢imini saglamak i¢in
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beyazlarin evlerinde (temizlik, cocuk bakimi vb.) calismaktaydi. Beyaz kadinlarin
cogunun deneyimledigi ekonomik bagimlilik siyah toplumda ciddi bir faktor degildi.
Dolayisiyla Davis kendisi gibi diger siyah aktivistlerin de iddiali/girisken olmay1
ogrenmek zorunda kalmadiklarmi sOyler. Onlar zaten fazla iddiali ve agresif
oldugundan, beyaz kadinlarin toplumda kendilerine empoze edilen pasifliklerinden
kurtulma pratiklerini 6grenmek zorunda hissetmiyorlardi. Yine de Davis’e gore 60’larin
sonu, 70’lerin basindan itibaren ciddi anlamda bir gelisme vardir. Bugiin giderek daha
fazla sayida rengin kadini kendini feminist hareketle iliskilendirmektedir. Baglangigta
tamamiyla beyaz bir hareket olarak diisiinlilmiis ve is¢i-smnifi mensubu kadinlar veya
rengin kadinlarina dair konulara seslenilmemistir. 70’li yillarin basinda Davis’in
hapishanede oldugu donem, NUCFAD’1 orgiitleyen isimler feminist bir Orgiite
yaklastiklarmi1 ancak “Angela Davis kadin hareketi ile degil, siyah hareket ile
birliktedir” yanitmi aldigini ifade etmislerdir (Bhavnani, 1989: 70). Bir kisi ya feminist
ya da rk¢ilik-karsit1 mi olabilecektir? iki dava arasinda bir tercih yapmak gerekliligine
veya bir kisinin ancak ya feminist ya da irk¢ilik karsiti olabilecegine dair inanci
barindiran yaklagimlar ve birtakim tartismalar olmussa da bugiin kadin hareketi, siyah

hareket veya isci hareketi arasinda mutlak bir karsitlik olmadigi anlasilmistir.

Angela Davis siyah feminizmi ve bugiinkii roliinii nasil tanimlarken siyah
feminizmin, yasadigimiz sosyal diinyalarda wrk, cinsiyet ve smifin ayrilamaz oldugunu
gosteren teorik ve pratik ¢abalar olarak ortaya ¢iktigini ifade etmektedir. Ortaya ¢iktig1
zamanlarda, siyah kadm siklikla en 6nemlisinin siyah hareket mi yoksa kadin hareketi
mi oldugunu se¢cmek zorunda birakilmistir. Bu yanlis bir soruydu. Daha uygun olan
soru iki hareket arasindaki kesisimler ve ara baglantilar1 nasil anlamamiz gerektigidir.
Irk, smif, cinsiyet, cinsellik, ulus ve yetenegin ne kadar karmasik bigimlerde i¢ ice

gectigini anlama miicadelesiyle hala karsi karsiyayiz. Ama bunun diginda, ayri ve
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alakasiz gorlinen fikirlerin ve siireglerin karsilikli iliskilerini anlamamiz agisindan bu

kategorilerin 6tesine nasil gidecegimizle de karsi karsiyayiz (Barat, 2014: 141).

Yukarida deginilen ara baglantilara 6rnek olarak tecaviiz karsiti hareketi ele
alabiliriz. Davis 60’larin sonu-70’lerin basinda Kadmnlarin Ozgiirlik Miicadelesi
icerisindeki iki bliylik eylemci hareketten biri olan tecaviiz-karsit1 hareket baglaminda,
tecaviizli erkekler tarafindan — ciinkii erkek olduklar: i¢in - kadinlar {izerine uygulanan
bir zuliim olarak yansitma egilimi oldugunu vurgular. Ne var ki siyah kadmnin tarihsel
deneyimi bize tecaviiziin yiikiiniin siklikla siyah halk {izerine bir baski araci olarak
kullanildigmi o6gretir. Boylece siyah kadin da mevzi alir: “Ben kendim de cinsel
tacizden zarar gormiis olabilir ve bunun i¢in bir seyler yapmak isteyebilirim ancak halk

iizerine darbe indirecek bir hareket i¢cine dahil olmak istemem.”

Bu noktada verebilecegimiz bir diger 6rnek ise kiirtaj hakki hareketidir. Siyah
kadinin kiirtajin su¢ olmaktan ¢ikarilmasinda ¢ok daha biiyiik payr bulunmaktaydi.
Oransal olarak ¢ok daha az siyah kadin, fakirlestirilen ekonomik konumlar1 sebebiyle
giivenli yasadis1 kiirtajin avantajmi kullanabilmekteydi. Bu yiizden, siyah kadinlar
merdiven alt1 yollara bagvurmak zorunda kald1 ve acemice gergeklestirilen kiirtajlarin
Olimle sonuglandig1 vakalardan en ¢ok zarar géren kesim olmustu. Ne var ki — ve ne
yazik ki — kiirtaj hakki aktivistleri aslinda siyah kadinlarin yoksullugunu,
bakamayacaklar1 sayida ¢ocuk diinyaya getirmenin dogal bir sonucu olarak gorerek, bu

konuda kadinlarin bir nevi su¢u kendinde aramasini bekliyordu (Bhavnani, 1989: 73).
2.2.4 “Hapishane: Endiistriyel Kompleks” Kavramsallastirmasi

Hapishane kavrami Angela Davis’in hayat1 ve siyasi deneyimi baglamimda
ayrica ele almmasi ve ¢ok boyutlu okunmasi gereken bir kavramdir. Bu noktada
konunun iki acidan degerlendirilmesi gerektigine inanmaktayiz: yazarin kendisinin

hapiste oldugu donem ve onun goziinden hapishane kurumu ile diger mahkumlarin
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deneyimlerine bakisi. Bu iki perspektif bize ayn1 zamanda Davis’in ABD yargilama
sistemi hakkinda goriislerini de saglamaktadir. Bu konu Onemlidir ¢iinkii yazarin
yalnizca bu konu tizerine yazdig1 “Are Prisons Obsolete?” ve “Abolition Democracy”

isimli iki kitab1 bulunmaktadir.

Profesor Davis yogunlukla “hapishane-endiistriyel bir kompleks” adini verdigi
‘sey’in gelisimi lizerine yazmakta ve ders vermektedir. Peki “hapishane-endiistriyel
kompleks” toplum hakkinda ne sdyler? Diinya iizerinde parmakliklar ardindaki
tirmanan sayida insan ve onlar1 mahkum olarak tutmanm artan karliligi kiiresel
kapitalizmin yikici egilimlerinin en dramatik olanlarindan biridir. Hapishane-
endiistriyel kompleks yalnizca 6zel ve kamu hapishanelerini degil ¢ocuk 1slahevleri,
askeri hapishane ve sorgu merkezlerini de barindirmaktadir. Dahasi, 6zel hapishane
isinin en karl sektorii gogmen 1slahevlerinden olusmaktadir. Bu yiizden bir kisi tizerine
biraz diisiindiigiinde neden ABD’deki en baskilayic1 go¢gmen karsiti yasanin 6zel

hapishane firmalar1 tarafindan taslak haline getirildigini anlayabilir.

Esasinda kendi tutukluluk deneyimi Davis’in hapishane sistemine bakisini
sekillendirmistir. Otobiyografisinde tutuklulara bakisini aktardigi 6lgiide heniiz ergen
donemlerinde onlara dair sdylenen seylere inanan bir Davis gérmekteyiz. Mahkumlari
toplumun geri kalani gibi suglu olarak gérmese bile onun diinyasina biisbiitiin
yabancilardir (Davis, 2017: 35). Son kertede geldigi noktada, hapishaneyi rk¢iligin ve
siyasi baskilamanin yeniden iiretildigi bir yer olarak gérdiigiinii sdylemeliyiz. Onun i¢in
George Jackson ile diyalogunun bu anlamda ciddi bir 6nem tasidigi agiktir ¢linkii bu
yazarin hapishane kurumu baglaminda yalnizca siyasi tutukluluk iizerine degil
irksallasma ile sucglulastirma siliregleri arasindaki iliski tizerine de diistinmesini

saglamistr.

Kavramsallastirmaya ge¢gmeden Once ilk olarak Davis’in hapishanelere bakisini

anlamak i¢in otobiyografisinde aktardigi deneyimlere ve kullandig: ifadelere bakmanin
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faydali olacagini diisiinmekteyiz. Davis’in mantiginda hapishanelerin olusumu su

sekildedir:

“Nezarethaneler ve hapishaneler bireyleri insanliktan ¢ikarmak, onlart bir
hayvanat bahgesindeki, bekgilerine saygili, birbirleri igin tehlikeli deneklere
doniistiirmek icin tasarlanmustir. Bunun tizerine tutuklu erkekler ve kadinlar, tiirlii
cesitli savunma yontemleri gelistirmiglerdir. Dolayisiyla, her nezarethanede ve
hapishanede yasamin iki katmani vardwr. Ilk katman, yonetimdeki cezai hiyerarsinin
uygun buldugu adet ve davranislardan olusur. Ikinci katman ise tutuklularin gelistirdigi
kiiltiirdiir, tutsaklarin ruhlarimi ele gegirmeye yonelik agik ve gizli tehditlere karsi
kendilerini savunmak amaciyla gelistirip tamimladigi kurallar ve davranis bicimleridir”

(Davis, 2017: 70).

Mahkumlar bir direnis gosterirler evet ancak bu c¢aresiz bir direnistir. Ciinkii
hapishane diizeni Oylece siirip giderken bu tepki sisteme ciddi bir zarar vermez,
veremez. Ona goOre hapishaneler ve hiicreler oliimciil yerlerdir (Davis, 2017: 326).
Orada yapilan is normalden ¢ok daha fazla odaklanma gerektirirdi, ona gore “bu stirekli
yalnizlik hali” lehe gevrilerek kendisini tamamen isine vermek, hayatta kalmak, hatta
akil sagligmi korumasi i¢in hayati bir durumdur (Davis, 2017: 318). Hapishane
kosullarina kars1 - hem mental hem de fiziki anlamda - ciddi bir direnis sergiledigini
gérmekteyiz. Ornegin, yakalandigi hapishane mantar1 hastaligi i¢in Marin County
Hapishanesi’nde yanlis bir tedavi uygulanmis, bunun iizerine disaridan bir doktorun
muayenesi talep edilmis ve Davis’e Panterlerin Ucretsiz Saglik Merkezi’nin basindaki
gen¢ doktor dogru miidahale etmistir (Davis, 2017: 320). Diger yandan, her saat basi
sik1 gozetim altinda tutularak denetleyenlerce hakkinda “Angela Davis’in Glinliik
Faaliyetleri” isimli rapor hazirlanan (Davis, 2017: 60) Davis’in okudugu — veya diger
tutuklu kiz kardeslerine okutmaya ¢alistig1 — kitaplarin bazilar1 yasaklanmis, ancak ciltli

kitaplarin gardiyanlarca roman zannedilmesi sayesinde yayginlagmasi saglanmugtur.
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Bu noktada, Davis ve avukatlarmin durugsmanm Marin County’den baska yere
alinmasi 1srarin1 hatirlamakta fayda vardir. Siyahlarin sayica ¢ok fazla olmasa bile,
bolgede topluma oOnderlik edebilecek yeterli sayida bulundugu, wke¢iligin maskesini
diistirebilecekleri bir yer olarak San Jose bulunur. Santa Clara Hapishanesi i¢in kosullar
baglaminda daha olumlu seyler sdyleyenler iginse Davis karsilagtirmanin pek bir anlami1
olmadigint “Ama hapishane, hapishaneydi iste. Hapse girmeyi kabullendiginizde, iyinin

va da kétiiniin derecesi yoktu” sozleriyle dile getirir (Davis, 2017. 342).

Hapishane jargonunda gardiyanlarin bakis agisiyla kadin mahkumlar ka¢ yasinda
olursa olsun “kizlar” olarak c¢agrilir, onlarin zararsiz oyunlarla, mutlulukla mesgul
olduklar1 gormek istenirdi. Kadmlara bakig Oyle cinsiyet¢idir ki ev islerinden ayri
kaldiklar1 takdirde varliklarini siirdiiremeyecekleri varsayimmiyla dinlenme odalarina
camasir, bulasik makinesi, iitii vb. esyalar konulmaktadir. Ayrica, erkeklerin kiyafetleri
ve carsaflar1 temizlenmek i¢in bagka yere gonderilirken, kadmlar - nasilsa — bu isi
kendileri halledebilecektir. Yapmaktan imtina ettikleri takdirde de yine wrke1 bir bakis
acistyla ancak hi¢ kimse goniillii olmadigr takdirde is siyah kadmnlara kalmaktaydi
(Davis, 2017: 327). Kimi zaman herhangi bir haksiz muameleye karsi itiraz etmeye
yeltenen siyah mahkum “rengini astigi” gerekgesiyle uyarilir. Davis hapishanelerde
beyaz kadin mahkumlar ile siyahlar arasindaki farki 6rneklemek i¢in siyah ve Meksika
kokenli iki kadinla beyaz bir kadinin kelepgelenme yontemini karsilastirir. Miidirelerin
beyaz kadin kisitlamak i¢in herhangi bir sey yapmazken, Davis’i ters kelepcelemis
vaziyette tutmalar1 onun tabiriyle “hapishane sisteminin her kdsesine sinen wkg¢iligr”

resmeder (Davis, 2017: 357).

Davis yazdiklar: ile yalnizca kurum olarak hapishane iizerine disiiniilmesini
saglamayarak ayni zamanda riza gostermemiz istenen demokrasinin belirli bir
versiyonuna da kafa yorulmasmi istemektedir. Ciinkii ona gore demokratik haklar ve

ozgiirliikler hapishanedeki insanlarin mahrum olduklar1 ile baglantili olarak tanimlanir.
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Bu noktada akla su soru gelmektedir: “Ne tiirden bir demokrasinin i¢inde yasiyoruz?”
Bu aslinda defolu, yarim yamalak bir demokrasi kavramidir. Davis burada
tutukevlerindeki kadmlarin oraya girmeden Once giivenlik gerekgesiyle — cinsel
bolgeleri de dahil olmak {izere - iist aramasindan gegtiklerini hatirlatir. Ona gore bunu
yasayan herhangi bir kadin acimasizca cinsel istismar1 deneyimlemektedir. Ne var ki bu
hapishanede gergeklestigi icin toplum bu tiirden bir istismar1 normal kabul edip kadmnin

tutuklulugunun rutin bir yonii olarak goriir (Davis, 2005: 44).

Yani sira, Guantanamo’da veya Irak’taki Ebu Gureyb Hapishanesi’nde
yasananlari, iskence goren mahkumlarin fotograflarinin basina servis edilmesi sonrasi
ABD’nin diinya kamuoyundaki tutumunu ve Amerikan demokrasisinin verdigi smnavi
irdeleyen Davis’e gore ideolojiler hapishane-endiistriyel kompleksin pekistirilmesinde
temel rol oynamaktadir; 6rnegin hapishanelerin demokrasi i¢in gerekliligi ve toplumsal
sorunlarin ¢oziimiiniin ana bilesenlerinden oldugu fikrinin pazarlanmasi gibi. Tim
diinyada rk¢iligm hapishane sisteminin i¢ine gdmiilmiis durumda oldugunu ve orantisiz
bir sayida rengin veya Kiiresel Giiney’in insaninin hapse atildigmi savunur. Nitekim,
ABD'deki yerli hapishane sakinlerinin yasadigi giinliikk iskenceler, Ebu Gureyb’deki

tutuklulara uygulanan muamelenin dogrulanmasini saglamaktadir (Davis, 2005: 65).

Bugiin ABD’de hapishanelerin bir tiir getto haline geldigini sdylemek yanlis
olmayacaktir. Bir Ornekle aciklamak gerekirse, 1984’ten beri Kaliforniya Devlet
Universitesi’ne yalnizca bir yeni kampiis eklenmesine karsm, Kaliforniya’da 20 yeni
hapishane agilmistir. 1996-97°de yiiksekdgrenim devletin genel biitgesinden yalnizca
%8,7 alirken, 1slah igin ayrilan pay %9,6°dir (Davis, 1998: 15). Ote yandan, 1996
yilinda Kaliforniya’da devlet pozitif ayrmmeciligin yasaklandigmi agiklamusti.
Kaliforniya’da hapishaneler ‘digerleri’ i¢in ayrilirken, egitimin artan oranda belli

kimselere ayrildig agiktir. 4 yillik fakiilte ve tiniversitelerdeki saymin 5 kat1 kadar siyah
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erkek su an itibariyle hapishanededir. Bu yeni ayrimciligin iilke geneli i¢in tehlikeli

sonuglara gebe oldugunu sdylemek gerekir.

Bugiin ABD’de adin1 Martin Luther King’den alan 900’{in {izerine sokak varken
hapishanelerde, genglik tesislerinde, askeri cezaevlerinde ve yerli bdlgesindeki
hapishanelerde 2,5 milyon kadar insan bulunmaktadir. Bugiin diinya iizerinde toplam
tutuklu niifusunun dortte birini olusturan hapsedilmis bu niifus, kolelikten beri ele
alinmamis durumda olan barinma, egitim, issizlik vb. toplumsal sorunlar1 gizlemek i¢in
tasarlanan stratejilerden kar elde eden bir endiistriyel hapishane kompleksini
beslemektedir (Davis, 2016: 70). Dolayisiyla Davis’e gore irk¢1 olmayan bir hapishane

ontolojik olarak miimkiin degildir (Davis, 2005: 33).

Ceza enddistrisi ile iligkili sirketler, mahkumlar1 yoneten bu sistemden kar elde
etmekte ve devamli biiyliyen hapishane niifusu payinda net bir hisse edinmektedir.
Basitce, hapishane-endiistriyel kompleksin donemi olarak tarif edilebilecek bu donemde
hapishane, modern kapitalizmin dokiintiisiiniin biriktigi bir kara delik haline gelmistir.
Kitle tutsakligi, sosyal refahi tahrip ederken kar dogurmakta ve dolayisiyla bireyleri
cezaevine yonlendiren kosullar1 yeniden tiretme egilimindedir (Davis, 2003: 16).
Nitekim 06zel sirketler i¢in hapishane emegi altin kiipii gibidir. Grev ve sendika
orgiitlenmesi yoktur. Saglk yardimu, igsizlik sigortasi veya is¢i tazminat1 ddemesi hatta
yabanci iilkelerde oldugu gibi dil engeli de bulanmaz ve boylece duvarlarin i¢indeki
fabrikalarin binlerce doniimii iizerine Evans ve Goldberg’in (1997) deyimiyle “yeni

Leviathan hapishaneleri” kurulmaktadir.

Angela Davis’e gore mahkumlarm medeni haklarinin askiya alinmasi da aslinda
wrk¢iligm bir pargasidir. “Are Prisons Obsolete? ” kitabinda mahkumlarin oy kullanmig
olmasi halinde ABD’de o donem Bush’un seg¢ilmesinin miimkiin olamayacagini iddia
etmektedir. Burada ilgin¢ olan oy kullanma hakkindan mahrum edilmenin tartigmasiz

bir mantig1 oldugunun kabullenilmesidir. Nitekim ABD’de pek ¢ok kisi mahkumlarin
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oy hakkmin gasp edilmesini sorgulamamaktadir. Davis bunun kokenlerinin de yine
kolelikle baglantili oldugunu diisiiniir ¢iinkii o dénem koélelerin oy kullanmasina izin
verilmiyor ve tam vatandas sayilmiyorlardiysa bugiin de ayni sey mahkumlar igin
gecerlidir. Oy kullanma haklar1 olmadigi i¢in artik tam bir vatandas olarak

gorililemezler.

Diger yandan, su¢ ve hapis arasinda bir nedensellik oldugu fikri tartismaya
aciktir. Amerikan toplumunun “cezaevilesme”si!® ABD’nin 1rksal manzarasini
dontistiirmektedir. Bugiin toplumda “pek cok tutuklumuz var ¢iinkii su¢ isleyen ¢ok
fazla insan var” varsayimi olsa da Davis bunun tersini savunur. Sugun cezayi lirettigine
dair popiiler sdylemine karsi gelerek cezanin diger giiglerin sonucu olabilecegi ya da
sucu islemenin kagmilmaz neticesi olmayabilecegi ihtimali konusunda insanlari
diisiindiirmeye tesvik etmistir. Sucu kimin isledigi ya da islemedigine bakmaksizin,
ceza daha ¢ok irksal bir gozetimin sonucu olarak goriilebilir. Polis gdzetimine daha ¢ok
maruz kalan topluluklar ceza endiistrisine yeni bedenler iiretmeye daha ¢ok meyillidir.
Hepsinden 6nemlisi tutukluluk, insanlarin daha iyi liderlik etmesine yardim edebilecek
kimi sosyal kurumlar tarafindan ele almmayan biitiin toplumsal problemlerin
cezalandiric1 bir ¢oziimiidiir. Hapis cezasmin mantig1 budur: konut yapmak yerine
evsizleri hapse atmak, egitim sistemini iyilestirmek yerine okur-yazar olmayani hapse
atmak, sanayisizlesme, sermayenin kiiresellesmesi ve refah devletinin dagilmasi sonucu
isini kaybedenleri hapse atmak gibi. Bu bir nevi “hepsi”’nden kurtulustur. Toplumun bu
¢ok da gerekli olmayan niifusunu kaldirma mantigmin somut tezahiirii olan hapishaneler

bu insanlar ortadan yok olunca, simgeledikleri sosyal problemlerin temelinin de ortadan

kaybolacagna dair bog bir timidi temsil eder (Davis, 2005: 38).

18 Kavrami ilk defa 1940 yilinda Amerikali Kriminolog Donald Clemmer kullanmistir. Orijinal
kullanimiyla “prisonization”, hiikiimlii veya tutuklunun asina olmadig: bir kiiltiir ortamina girdigi andan
itibaren katilacagi benzesme siireci anlamima gelmektedir.
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Davis’e gore cezanin derinden cinsiyetlenmis yapist daha genis toplumun
cinsiyetlenmis yapismi hem yansitir hem de daha c¢ok saglamlastirmaktadir (Davis,
2003: 61). Literatiirde yer alan farkli ¢alismalarda kendisiyle birlikte anilan ve kimi
zaman kiryaslanan Assata Shakur’un otobiyografisi irk¢ilik, erkek egemenligi ve
devletin siyasi baski stratejilerinin kesisimselligi 6rneklemektedir. O yiizdendir ki Davis
kadmnlar ve hapishane sistemini irdelerken dogru sorgulamanin “toplumsal cinsiyet
hapishane sistemini nasil yapilandirir” seklinde olmas1 gerektigini savunmaktadir. Hem
ABD hem de diinyanmn geri kalaninda hapishanelerin genislemesi devletce kadina
uygulanan cezanin tarihsel ve ideolojik niteligini incelemeyi gerekli kilar. 18. yiizyilin
sonundan itibaren hapis, cezanin baskin bir sekli olarak ortaya ¢ikmaya baslamis ve
mahkum kadinlar erkek benzerlerinden daha farkli lanse edilmislerdir. Maskiilen
suc¢luluk her zaman feminen sucluluktan daha “normal” goriilmiis ve uygunsuz
davraniglar1 yiiziinden devletce kamuya agik cezalandirilan bu kadinlara, sayisiz erkek
benzerlerinden 6nemli 6lgiide daha sapkin ve toplumu tehdit edici olarak bakilmistir
(Davis, 2003: 66). Yine ayni ¢izgide, koleligin kaldirilmasina dek, siyah kadmlarm ezici
cogunlugu beyaz kadinin deneyimlediginden ciddi farkli ceza rejimlerine maruz

brrakilmistir.

Mendieta’nin Davis ile yaptigi miilakat esnasinda yazara Ebu Gureyb’deki
iskence fotograflarinda kadin askerlerin de yer almasmin toplumda sok etkisi
yarattiginin hatirlatilmasi iizerine aslinda bunun feminist analizlerin agiklamaya calistig1
bir noktaya isaret ettigini soyler: kadin olarak cinsiyetlenmis beden ile cinsiyet /
toplumsal cinsiyet sistemini etkileyen soylemler seti ve ideolojiler arasindaki fark.
Dolayisiyla, erkek egemenligi ile iliskilendirdigimiz davraniglarda bulunan bir kadinin
fotograflarin1 gérmenin sasirtict bulunabilecegini ancak cinsiyetin toplumsal olarak
yapilandig1 gercegini gdz Oniine alirsak boyle diisinmememiz gerektigini ifade eder

(Davis, 2005: 60). Nitekim, 6zellikle erkek egemen ideolojilere dayanan kurumlarda,
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kadmnlar da erkeklerden beklenen ile ayni siddeti gergeklestirme konusunda kolayca
mobilize olabilir — tipki siyahlarin, siyah olmalarmma binaen wrk¢ilig1 desteklemenin
sorumlulugundan muaf kabul edilemeyecekleri gibi. Fotograflardaki kadin algisindan
yola ¢ikarak feminizm elestirisinde bulunan kesimlere yonelik ise Davis, iizerinde
durulmas1 gerekenin - kadin ya da erkek — siddetin kimin tarafindan uygulandigindan
ziyade kurumsallagsmasi oldugunu ifade eder (Davis, 2005: 63). Toplumsallasma ve
kurumsallagsma bigimleri ile bu tiirden kadin diismani stratejiler ve siddet bigimlerinin
erkekler i¢in oldugu kadar kadinlarda da ne derece gegerli olduguna dair kafa yormanin

bu tartismada daha tiretken bir yaklagim olacagi asikardir.

Artik siddet ve iskencesi ile hapishane sisteminin Amerikan yonetim bigiminde
kendini emniyete aldigi sdylenebilir. Burada akla su soru gelir: Amerikan toplumu
demokrasinin kalbinde bir kanser olduguna nasil inandirilabilecektir? Ilgaci hareketin
uzun bir tarihi olmakla birlikte, ¢esitli donemler boyunca aktivistler hapishanelerdeki
yaygin kosullarin ilga i¢in en gii¢lii argiimani teskil ettigini savunmustur. Bu kurumlarin
ABD’nin kiiresel hakimiyet savasi i¢in nasil konuslandirildig: ise ilgalar1 i¢in bir diger
savdir. Davis’in ilgadan kast1 hapishane denilen tesislerin tekil olarak pargalarina
ayrilmasi degildir, hapishane-endiistriyel kompleks kavrami hapishanenin ekonomik,
sosyal ve siyasi kosullar tarafindan — ki kendilerinin de dagilmasi zorunludur - nasil
derinlemesine yapilandirildigi yansitmak i¢in Onerilmistic. Bunun Web Du Bois’nin
“kokiinii kazima demokrasisi” kavrami ile birlikte okumak gerektigini diistinmekteyiz.
Bu ilga, yalnizca negatif bir alagagi etme siireci degil, ayn1 zamanda yeni kurumlar
yaratma anlaminda bir inga siireci anlamina da gelir. Du Bois’ya gore kolelikle birlikte
iiretilen baskici kosullarin tamamen ortadan kaldirilmasi i¢in yeni demokratik kurumlar
yaratilmasi zorunludur. AkSi takdirde siyahlar bor¢ kdleliginden ikinci sinif egitime

kadar koleligin yeni formlart ile karsilasacaktir.
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2014 yilina gelindiginde Barat’in kendisi ile gerceklestirdigi miilakatta bugiiniin
pratiklerinde ve farkli cografyalarda da olsa hapishane-endiistriyel kompleks mantiginin
hala nasil gegerli oldugunu vurguklayarak istikrarli bir tutum sergiler. Davis, diinyanin
en biliyiikk 6zel giivenlik sirketi olarak anilan Group 4 Security (G4S), Filistin ve
hapishane ii¢lisliniin arasindaki baglantidan 6rnek verirken sirketin giivenlik devleti
bahanesi altinda bireylerin hayatina sizdigmi séyler (Davis, 2016: 21). Zaman iginde
rkeilik ve gdg¢men karsiti pratiklerden ve Israil’deki ceza yontemlerinden nasil
yararlanabilecegini ve kosullardan nasil kar elde edecegini 6grendigini ifade ederek
aslinda kiiresel hapishane-endiistriyel kompleksin nasil siirekli olarak biiytidiigiine isaret

eder.
2.2.5 Irkeihik, Siddet ve Feminizm

Irk¢ilig1 Davis’e gore salt siyahlar1 degersiz-asagi gostermeye yonelik bir egilim
olarak okumak eksik bir analizdir. Oncelikle zenginlerin karlarmi artirmak igin
kullandiklar1 bir silahti ¢iinkii siyahlara daha az licret 6denmesi yetiyordu (Davis, 2017:
80). Beyazlarin ise is¢i olsalar dahi irk¢ilik kavrami s6z konusu oldugunda bir kafa
karisiklig1 yasadiklar1 goriiliir ¢linkii somiiriiye maruz kaldiklarini unutarak / bir kenara

birakarak 6fkeyi yine doniip siyahlara yoneltmektedirler.

“Kadinlar, Irk ve Sinif” kitabinda Angela Davis rk ve cinsiyet ayrimciliginin
tarithsel boyunca Amerikan toplumundaki yansimalarmi incelemektedir. Toplumsal
smiflarm 1k ve cinsiyet ayrimi karsisindaki konumlarini ve politikalarini, kadin ve
siyah kurtulus hareketinin sinif miicadelesi ile iligkilerini irdelemektedir. Yiizyillar boyu
rk ayrimmu altinda ezilip sOmiiriilen siyahlarin i¢inden gelmis olmasi yaninda, kadin
olmas1 nedeniyle de cinsiyet¢i baski ve ayrimciligi da yakindan tanimis olan Davis bu
sorunlara radikal ¢6zlim arayisina yonelmistir. Onun yaklasiminda, kadm, wk ve smif

olgular1 tarihsel ve toplumsal boyutlar1 ve iliskileri i¢cinde ele alinir. Kadinm ezilmesi ve
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kurtulusu konusu toplumsal gerceklikten soyutlanmaz, siniflar iistii ve politika dis1

yaklagimlar elestiriye tabi tutulur.

Ik dénem ortaya koyduklarinda kadm ve kadina toplumsal bakisi yogun bir
sekilde ele almistir. Gerek kendi hayatindan ornekler vererek gerekse irkeilik,
cinsiyet¢ilik ve siddet kavramlarini yorumlayarak kadmn hareketini belirli bir tarihsellik
icerisinde aktarmaya c¢aligmistir. Otobiyografisinde yer verdigi lizere kendi ana davasi
sirerken durusma sirasinda konu George Jackson’a gelince, Davis’in siddetli
tutkusundan, hapishane kosullarmin iyilestirilmesi yerine yalnizca tek bir kisinin serbest
kalmasiyla ilgilendigi iddia edilmistir. Bunu 1yi okumak gerekir ¢iinkii Davis’e gére bu
tam da toplumda kadmlarin yalnizca duygularinin ve tutkularinin emriyle hareket
etmeye mahkum oldugu, rasyonelite ve mantiktan uzak davrandiklar1 savinin
tezahtiriidiir. Benzer sekilde Davis ve dava arkadaslari, Marin County’deki durusmasi
esnasinda orada yasayanlarin pek ¢ogunun kendisinin su¢lu olduguna inandiklarini
tespit etmislerdir. Ancak bu dnyargidan da kotiisii, Davis onlara gore daha beter bir sug
islemis, siyah bir kadin olarak komiinist olmustur: “Saygin beyaz Kaliforniyalilarin
cocuklarina egitim vermem pek cogunu ofkelendirmisti” (Davis, 2017: 340). Bu da
aslinda bize kadina bigilen roliin ve olmas1 gereken, zararsiz, tehlikesiz kadin tarifinin

elestirisini sunar.

Angela Davis ve ilerici hareketin diger kaleleri, kadina yonelik siddetin baskic1
devlet icindeki diger ¢esitli siddet bicimleriyle baglantili oldugunu tartismaktadir.
Kiiresel savasi, polis zulmiinii veya kadina ve Gtekilestirilen diger topluluklara yonelik
siddeti hedef alan veya sona erdirmeyi amaglayan herhangi bir hareket/Grgiitiin bu
siddet bicimleri ile kisileraras1 siddeti arasindaki baglantiyr goéz ardi etmesi pek
miimkiin degildir. Bu yoniiyle daha biitiinciil bir yaklasim sergilendigi soylenmelidir

(Johnson, 2014: 11).
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Bununla birlikte, Davis kadina yonelik siddet ve ‘“hapishane-endiistriyel
kompleks”teki kurumsal siddet arasindaki baglantiyr ve feminist hareketin bu iki konu
ile nasil iliskili oldugunu degerlendirirken esasinda Kritik Direnis’e!® atifta
bulunmaktadir. Angela Davis, Rose Braz ve Ruth Wilson Gilmore tarafindan kurulan ve
Kritik Direnis adi verilen olusumdan bu minvalde bir 6rgiit dogmustur. Incite! adi
verilen bu oOrgiitiin faaliyetleri hukuki yaptirim ve hapse dayanmadan yakin siddetin
tizerine egilir. Davis’e gore hapishanelerin lagvedilmesi konusunda ciddi isek, sunu
sormaliy1z: kadma kars1 siddeti su¢ olarak kabul edilmesine sebep olan fiillerin ne
oldugunu sorgulamamiz gerekmektedir. Son 30 yilda biiylik bir oranda erkeklerin
kadina kars1 siddet i¢inde yer almasi veya tutuklanmalar1 ¢ok dikkat ¢ekicidir. Aile igi
siddetin hukuki yaptirim bakimindan bir sey ifade etmemesi alisildik bir seydi. Her
zaman oldugu gibi, verilen cevap “bu aile i¢i bir meseledir” olmustur. Davis buna sunu
kastetmek i¢in deginir; devlet kadinlar1 cezalandirma yetkisini, esleri ya da babalari

olsun, onlarin hayatlarindaki erkeklere aktarmaktadir (Platt, 2014: 39).

Ote yandan, yazarin esas vurgulamak istedigi sey kendini kadma ydnelik
siddetin son bulmasina adayan bu ise ragmen son otuz yillik dilimde, kadina kars1 siddet
orani ayni kalmistir. Tiim kisiler tutuklandi, ne var ki diinyadaki tiim orgiitler ve “24
saat - kriz hatlarinin” kadinlar tarafindan maruz kalman siddetin yayilmasi {izerinde
etkisi olmadi. Bu demek oluyor ki kadma kars1 siddetin 6nlenmesi i¢in, tutuklulugun

Otesinde bir ¢6ziim diisiiniilmelidir.

Davis’e gore hapishanedeki kurumsal siddet, bunu deneyimleyen insanlarin
oradan ayrildiktan sonra kadinlara karsi1 davraniglarini etkiler mi sorusunun cevabi daha

derinlerdedir. Mahkumlar kurban edilmistir veya hapishanedeki diger kisileri nasil

19 Kritik Direnis (orijinal adiyla Critical Resistance) Hapishane-Endiistriyel Kompleks’in sonunu
getirmek icin uluslararas1 bir hareket insa etmeyi amaclamaktadir. Insanlar1 kafes altina almak ve ne
yaptiklarini kontrol etmenin bizi giivenli kilacag1 diisiincesinin karsisinda durmaktadir. Kritik Direnis,
hapishaneleri kaldirmak igin kitle hareketi olugturmak isteyen; ulusal, iiyelik esasli, taban orgiitlenmeli bir
organizasyondur. Bkz. http://criticalresistance.org/about/
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kurban edecegini 6grenmistir. Fakat bu insanlar daha sonra dyle bir noktaya geliyorlar
ki miinasebet i¢inde olduklar1 kadmnlar1 yeniden kurban ediyorlar. Bu aslinda bizim
nihayetinde kadinlara ve c¢ocuklara karsi siddetin kokiinii nasil kaziyacagimizin
sorusudur. Bu kiiltiire angaje olmus insanlar kadmlarin bu sekilde hedef alinacagini

nerede 6grenir? Davis bu konuda bazi kesimlere diisen rolii su sekilde 6rnekler;

“Hukuk 6grencileri igcin hukuku iyi 6grenmek ¢ok onemlidir. Es zamanli olarak,
hukukun kritigini yapmali ve onun bizi bu konularin bireysellestigini diisiinmemize
mecbur biraktiginin bilicinde olmalisiniz. Hukukun o6znesi bireydir: hak sahibi olan

birey” (Platt, 2014: 40).

Burada sorgulanmasi gereken seylerin basinda ‘bireysel sucluluk ve bireysel
sorumluluk kavramlarinin &tesine nasil hareket edecegiz’ gelmelidir. Insanlar bu
kurallar1 nereden 6grenir? Bu nereden gelmektedir? Elbette ki siddete doymus bir
toplumda yasadigimizdan beri, yakin iliskilerde olusan siddet ve orduda-savasta,
sokakta polis ya da yasa dis1 kanun infazcilar1 tarafindan uygulanan siddet arasinda
baglant1 vardir. Bu baglamda, ABD kamuoyunun en 6nemli tartigsmalarindan, 26 Subat
2012’de gogsiinden vurularak oldiiriilen 17 yasindaki siyah gen¢ Trayvon Martin (Goff,
2012) ile ilgili konu gergekten yol gostericidir. Birkag ay boyunca, gazete haberleri,
televizyon programlari, hemen herkes onun hakkinda konusmustur, ta ki bir numarali
slipheli Zimmerman kayiplara karisana dek. Zimmerman tutuklanir tutuklanmaz, tek
bireyin tutuklanmasi bireyleri etkileyen bir konuya parmak basabilmek icin
yeterliymisgesine kamuoyunun tiim bu ilgisi sonmistiir. Ne var ki bu konunun tarihsel

bir boyutu vardi ve kesinlikle tiim topluluklar ilgilendiriyordu, sadece bireyleri degil.

Kadm haklar1 konusunda verilen miicadele ve bu konuda siyah kadinlara 6zel bir

gorev atfetmekle ilgili olarak Davis sunlar1 sdyler:
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“Hig¢bir devrimci, devrimin basarisi ve basarisiziiginin kadinlarin toplumdaki
verinin ne dereceye kadar gelisip ilerledigine bagl oldugunu inkar edemez. Marx in ve
Engels’in insanligin tarihinin iki temel nokta, iiretim ve iireme etrafinda dondiigiinii
belirttiklerini biliyoruz. Bu sekilde, insanlar bir yandan yasamalart icin gerekli olani

meydana getirirken, bir yandan da aile kurulmus olur” (Davis, 2008: 216).

Bu anlamda, Davis’in ¢oziim Onerilerine baktigimizda giderek - devrimin
sonucunun ne sekilde hazirlandigma bagli oldugunu goz oOniinde tutarak - burjuva
ailesinin ve kadmin Amerikan toplumundaki yerini degistirmeye ¢alismamiz gerektigini
goriiriiz. Elbette ki bu ¢aba devrimin sadece bir kismin1 meydana getirecektir. Kadin
haklar1 davasimi erkekler de benimsemeli ve savunmalidirlar. Kadmlarin kurtulusu
ozellikle siyah kurtulus hareketi icinde 6nemli yer tutar. Bugilinkii toplumda, en ¢ok

ezilenlerin siyah kadinlar oldugu herkesce bilinmektedir.

Bundan bagka, James Baldwin 1970’te Angela Davis’e yazdigi mektupta
beyazlarin beyaz oluslarina siginarak iginde bulunduklar1 bu tuzaktan kurtulmaya
calismadiklar1 siirece, kendi adlarmma binlerce insanm oOldiiriilmesine izin vermis
olacaklarini ve kendilerinin bile irk¢1 bir savas olarak gorecekleri (ve tasvip edecekleri)
bir ortamin olusmasina yol agacaklarmin uyarisinda bulunur. Beyaz oluslarmin
kendileriyle olaylar arasina belli bir mesafe koymasina miisaade ettikleri siirece kendi
hayatlari, liderleri, iilkeleri, ¢ocuklar1 ve geleceklerinin sorumlulugunu yiiklenebilecek

kadar insan olamayacaklardir (Davis, 2008: 3).

Siyahlar tarih boyunca sadece ekonomik agidan kéle olarak yasamadilar, ayni
zamanda seksolojik bakimdan beyaz kole sahibinin arzularini tatmin eden bir arag
olarak bakildi onlara. Siyahlara “siyahlik”a kars1i olanlar siyah kadinlar i¢in
uydurduklar1 hikayelerle siyahlar1 kiiciik diistirmeye calistilar. Ne yazik ki, siyah
kadinlardan bazilar1 bu hikayeleri, ortaya atilis sebeplerini arastirmadan oldugu gibi

kabul ettiler. Bunlar, harekette rol almay1 ve miicadele etmeyi reddederek olaylarin

77



disinda kalmay1 tercih etmektedirler. Ancak temelde Davis’e gore siyah kadinlarin
yapmasi gereken, “miicadeleye girmek ve erkeklerimizin yaninda ¢arpismaktir (Davis,

2008: 217).

Calismanin bir Onceki bolimiinde tartisilan kesigimsellik kavramina Davis’in
cozlimii nerede gordiigini anlamak i¢in yeniden deginilmesi gerektigini
disinmekteyiz. Ona gore ayni zamanda is¢i smifi kadinlar1 da iceren, ¢ok ikl
koalisyonlarm gerekliligi aciktir. Kadin hareketinin tiim potansiyelini harekete ge¢irmek
istiyorsak, cok daha fazla sayida cok wkli ve is¢i-smifi tabanli kadin oOrgiitiine
ihtiyacimiz vardir. Yalnizca beyazlardan olusan kadin 6rgiitlerinin esitlik arayisina derin
katkilar sunup sunamayacagi tartismalidir. Kesisimsellik teorisinin pek ¢ok Onciisii
bulunmakla beraber, Davis 60’11 yillarm sonunda New York’ta faaliyet gdsteren Ugiincii
Diinya Kadinlar1 Birligi ve yaymladiklar1 “Triple Jeopardy” gazetesine atifta bulunur
(Davis, 2016: 32). Basligin ilk kisminda da deginilen yazarin “Kadinlar, Irk ve Sinif”
kitab1 da sozii edilen ti¢lii tehlike (irkgilik, cinsiyetgilik ve emperyalizm) meselesini o
donem bir arada tartisan 6rneklerden biri olmustur. Diger teorisyenlerden farkli olarak
Davis 1k, cinsiyet ve smifin kesistigi / temas ettigi, ¢ifte ya da iicli sOmiiriiniin
kavramsallastirilmasindan ¢ok miicadelelerin kesisimselliginin kavramsallastirilmasini
kritik bulur. Bu fikir aslinda bizi ¢ok yakin ge¢miste kendisiyle yapilan roportajlardan
olusan “Ozgiirliik Kesintisiz Bir Miicadeledir: Ferguson, Filistin ve Bir Hareketin
Olusumu” isimli ¢aligmadaki tartigmalara gotiiriir. Davis’e gore eylemcilik tarihindeki
miicadeleler ve radikal hareketlerin uluslar1 asan boyutu bulunmaktadir. Bu yiizden,
farkli cografyalarda ayni ayrimcilik ve sindirmeye maruz kalanlara dair meselelerin
etrafinda birlikte Orgiitlenmeye imkan verecek bir ¢ercevenin olusturulmasi

gerekmektedir.

Bu konuyla ilgili benzer bir sekilde kendisine Yahudi feministlerin kadin

orgiitlerindeki katkilar1 ile ilgili siiren bir dizi tartigmaya dair diisiincesi sorulur. Ona
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gore Yahudi feministlerin tarihsel ve kiiltiirel miraslarini siyasette kadinin yer almasina
yonelik teori ve stratejiler ile biitiinlestirmesi ¢ok onemlidir. Nitekim Yahudi kadmnlarin
tarihsel deneyimi i¢inde One ¢ikan ilerlemeci bir yap1 bulunmaktadir. Elbette onlarin
Israil devleti ile iliskisi konusunda ihtilafl1 diisiinceler olsa da bu sozii edilen ilerici
feminist Yahudi kadinlar cinsiyet¢i, kg1 ve emperyalist politikalar1 icin Israil
hiikiimetine kars1 gelmekten korkmamaktadir. Bu noktada, Davis ilerici Yahudi
feministlerin Filistinli kiz kardesleri ile dayanismalarimi gostermenin bir yolunu
bulmalar1 gerektigine inanmaktadir. Buna karsm, kadin hareketinde aktif olan kim varsa
anti-semitizme isin dnceligi goziiyle bakmali ve 6zellikle siyah kadm irkeilik ile anti-
semitizm arasindaki giiglii bagi agiga vurmak durumundadir (Bhavnani, 1989: 78).
Polisin militarizasyonu, hapishanelerdeki siyasi esirler, 6zgiirliik hakki, kadinin konumu
meselelerinin ABD’deki baglamiyla Israil &rnegi arasindaki bagi gorebilmek g¢ok
onemlidir. Bu noktada Davis’in ABD’de siyahlarin durumu ile israil’deki Filistinliler’in
ugradigr zulmii bagdastirdigini, bahsi gecen siddetin aynm1 zamanda ABD’deki
topluluklarda olup bitenlerle de ilgisini vurguladigimi ve hatta Filistin’le dayanigsmanin
diinyanin her yerinde ilerici davalarla ilgili hareketler veya orgiitlerce benimsenmesi
gerekliligini savundugunu goriiyoruz. Hareketlerin kesisimselligi konusundaki israrmni

bu sekilde yorumlayabiliriz.

Militan kisiligi yazarin siyah feminist miicadeleye dair sayilan tiim bu asamalara
katilmasii saglamustir. Her zaman bireylerden ziyade hareketlerin 6nemini vurgulayan
Davis, toplum i¢inde bunu nasil yapabiliriz sorusunu cevaplarken Global Afrika fikrinin
hi¢ yabanci olmadigi sahsiyetlere atifta bulunur. Her ne kadar Nelson Mandela her
zaman basarilarinin kolektif oldugu — ayni1 zamanda onun yoldaglar1 tarafindan
basarilmistir - konusunda 1srar etse de medya onu kahraman bir birey olarak
kutsallagtirmigt1 (Barat, 2014). Benzer bir siire¢ Dr. Martin Luther King Jr.’1, 20.

yiizyilin ortasindaki ABD 6zgiirliik hareketinin tam kalbini olusturan ¢ok sayidaki kadin
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ve erkeklerden ayristirma girisiminde de gériilebilir. Insanlarm bugiin kendi potansiyel
aktorlerini siirekli biiyliyen bir miicadele toplumunun pargasi olarak tanimalar1 igin

tarihin kahraman bireylerin faaliyetleriymis gibi tasvir edilmesine direnmek gerekir.

Ote yandan, wk¢ihigin tutumsal bigimlerini ve kg1 herhangi bir toplumda
ka¢inilmaz olan sinifsal dnyargilar1 dokmek istiyorsak, beyaz orta sinif kadmin basitce
kendi arasinda ¢alismaya devam etmesi miimkiin degildir. Irkgiliktan nasil
vazgegcilecegi konusu calistaylara katilarak, bir diger deyisle 6grenilerek olacak bir is
degildir. Elbette ki bunlar tamamen g6z ardi edilmemesi gereken cabalardir ancak beyaz
kadin liderligi rengin kadinindan almayi eylemci kosullarda 6grenmek zorundadir.
Kolay gibi goriinse de zor bir konudur. Davis’e gore aslinda cinsiyet¢iligin yapisina
bakarsak yalnmizca rengin kadinini degil beyaz kadmi da etkileyen wk¢1 bir bileseni

oldugunu gortiriiz.

Her ne kadar bu problemlerin bir¢ogu hala varligini siirdiirse de en azindan su an
kadin hareketindeki hi¢bir beyaz aktivist wke¢ilik tahlilini cinsiyetciligin genel tahliline
entegre etmenin gerekliliginden haberdar degilmis gibi davranamaz. Bu baglamda,
Davis siyah kadinlar ve ilerici beyaz kadinlarin yaptiklarinin 6nemli meyveler verdigini
diginmektedir. Feminist teori ve pratigin dogasi ilerici degisimler gostermeye
baslamaktadir. Onceden irkcilik konusu agildiginda sucluluk psikolojilerini disa vuran,
biraz endiseli ve defansif olmaya meyilli beyaz kadin, artik soruna iliskin daha ciddi bir

derinlemesine diisiinme i¢ine girmektedir.
2.2.6 Kiiresellesme ve Cok Kiiltiirliiliik

Meta, diinyadaki insanlarin tiimiiniin hayatlarinin neredeyse her alanina, tarihte
esine rastlanmamis sekilde niifuz etmektedir. Ayni zamanda, insanlar 6nceden hig

olmadig1 kadar ve nadiren kabul edebilecegimiz sekillerde birbirlerine baghdir. Davis’e
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gore Kiiresel Kuzey’dekiler, Kiiresel Giiney’deki?® kizlarm ac1 ve somiiriisiinii satin
almaktadir. Kiiresel ter atolyelerinde iiretilenleri her giin iizerine giyen bir Kuzey’den
s0z etmektedir. Marx’m da uzun zaman Once tartistig1 gibi burada zor olan, bu metalar1

icine alan ve ona saklanan sosyal iliskileri agiga ¢ikarmaktir.

Angela Davis’e gore demokrasinin gercek esitlik¢i modelini takip etmek icin
kapitalizm ve demokrasi kavramlarinin diigiimii ¢6ziilmek zorundadir. Bu noktada
komiinizm veya sosyalizm hala bize demokrasinin yeni bigimlerini {iretme konusunda
yardimci olabilecektir. Kiiresellesme karsit1 hareketin Marx’in is¢i sinifina atfettigi rolii
tamamlayip tamamlayamayacagi sorusu hala olduk¢a popiilerdir. Ona gore bu gegisin
kolay olmayacagi goriilmekle birlikte, bu ekonomik istismara, rk¢iliga, ataerkillik ve
homofobiye karsi miicadelelere 6zen gosteren kiiresel - bir anlamda irklar arasi -
dayanigmalarin 6nemini reddetmek anlamma gelmemesi gerekmektedir. Marx’in
donemindeki enternasyonalizm ile bugiin insa etmeye calistifimiz yeni kiiresellik

arasinda bir baglant1 vardir.

Kiiresellesmeye atfedilen Ozelliklerden biri de milliyet¢iligin  sonunu
getireceginin diisliniilmesidir. Davis’e, ABD’de siyah milliyet¢iligin rolii oldugunu
diisiiniip diistinmedigi veya bunun tamamen modasi1 ge¢cmis mi algilandigi sorulmustur.
Bir noktada kohnelestigi diisiiniiliirken, bir noktada ise siyah bilincinin sekillenmesine
yardime1 olan milliyet¢iligin uzun siire dayanabilecegi tartisilmaktadir. Davis’in
diisiince diinyasinda milliyetcilik homojen bir kavram degildir ve bir¢ok tiirii vardir.
Yazar genellikle, Bati’daki siyahlarin Afrika, Latin Amerika ve Asya’dakilere kars1 6zel
bir sorumlulugu oldugunu iddia eden Du Bois’nin pan-Afrikanizm kavrami ile

tanimlamay1 tercih etmektedir. Ona gore, kitada ¢ok fazla siyah insan yasadigi veya

20 Global South (Kiiresel Giiney) Sovyetler Birligi'nin dagilmasindan sonra ortaya ¢ikan tek kutuplu
sistemde; Asya, Afrika ve Latin Amerika’da bulunan ve Soguk Savas devrinin tigilincii diinya iilkeleri
olarak tarif edilen az gelismis ve gelismekte olan iilkeleri betimlemek i¢in ortaya ¢ikmigsa da gliniimiizde
kavram, biiylime hiz1 yiiksek devletleri, kiiresel diizenin yiikselise gegen ekonomilerini ifade etmek i¢in
kullaniimaktadir.
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kokenlerimiz oraya dayandirdigimiz i¢in degil, ilk 6nce, somiirgecilik ve emperyalizmin
temel hedefi oldugu icin Afrika’ya karst 6zenli olmaliyiz (Davis, 2005: 25). Du
Bois’nin — geleneksel pan-Afrikanizm anlatilarinda gizlenmis olan - Afro-Asyali
dayanigmalar {izerinde de 1srarci olmas1 6nemlidir ¢iinkii bu yaklagim rksal degil, daha

cok wrk¢iliga kars1t miicadeledeki siyasi kimligini kesfetmektedir.

Diger yandan, ABD’de bugiin Yiiksek Mahkeme yargi¢lar1 muhafazakarliklar
konusunda olduk¢a agik sozlii goriilmektedir. Bunun gelecekte wk adaleti i¢in anlami
nedir? Davis’e gore modern rk¢iligi tanimak olduk¢a zordur, 6zellikle kg1 yasalar ve
tutumlarla baglantili hale getirilmediginde ve irk¢iliga ugrayan bir toplulukta tliyelik
iddia eden bireyleri farkli sekilde etkilediginde. Davis bu noktada kimin hapse girmesi
kimin girmemesine, kimin iiniversiteye gitmesi veya kimin gitmemesine, ya da kimin
saglik sigortasmin olup kimin olmadigina karar veren yapisal wke¢iliga dogrudan
seslenen - yeni bir giindem ile olusacak - yeni bir donem oOnerisinde bulunmaktadir

(Davis, 2005: 27).

Bununla birlikte su soru sorulabilir. Cok kiiltiirliikiik ile ik adaleti arasindaki
fark nedir? Davis’e gore ¢ok biiylik fark bulunmaktadir. Cesitlilik, ¢agdas sozliikte,
rk¢ilik karsithigi ile es anlamli oldugu varsayilan sozciiklerden biridir. Bununla birlikte,
cok kiiltlirliilik hem ilerici hem derin muhafazakar yorumlar1 kabul edebilecek bir
kategoridir. Ote yandan, kurumsal ¢ok kiiltiirliiliik diye bir durum mevcuttur, ¢iinkii

sirketler zamanla “¢esitli” bir igyeri yaratmanin daha karli oldugunu kesfetmistir.

“Cok kiiltiirlii, evrensel, diinya vatandas1” kisilik tanimlarmi kullanan “United
Colours of Benetton” markasinin ticari ve ideolojik sebeplerle “ayni renk”leri kullaniyor
olmas1 ve insanlara ayni giysileri giydirmesine dikkat ¢ekenlerin kullandigi “Benetton
cokkiiltiirliiligi” kavramina atifta bulunan Davis, bu gibi kiiresel sirketlerin siyahlar,
Latinler ve Asyalilarin daha ¢ok, hatta beyaz mevkidaslarina goére de ¢ok daha fazla

caligmaya goniillii olduklarin1 kesfettiklerini dile getirir. Ancak bu, rklar arasi toplum
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ile esitlik ve adalet i¢in devam eden miicadeleleri vurgulayan, siyasi olarak gii¢lii
sekilde kaynasmis bir ¢ok kiiltirliligii kucaklamamiz gerektigi anlamina gelir. Irklar
arasi toplum, ¢ok kiiltiirliliik i¢in kullanilan benzetmelerden biri olan giizel bir “¢icek
buketi” yaratma amaci tasidigindan degil, zorlu yapisal esitsizlikler ve adalet igin
miicadele yontemi oldugu i¢in dnemlidir. Ciinkii ¢ok kiiltiirliliiglin ancak bu bigiminin

radikal potansiyeli vardir (Davis, 2005: 28).
2.2.7 Ozgiirliigiin Anlam

Angela Davis yasami boyunca tiim ¢alismalar1 ve aktivizmini “Ozgiirliik nedir?”
sorusunun cevabin1 aramaya adamistir. Bu yiizden onu Ozgirliglin @ Oncii
diisiiniirlerinden diye nitelendirmek yanlis olmayacaktir. Siyaset felsefesinin; kdkenini
Hobbes’tan alan ve 6zgiirliigii — devletin altinda mesru oldugu miiddetge - bir bireyin
(adamin) herhangi bir ayak bagi veya pranga olmadan istedigi her seyi yapmasi olarak

anlayan digerlerinin liberal gelenegine belirli 6l¢iide kars1 durmaktadir.

Ozgiirliigiin bu negatif anlami, miilkiyet hakkina, servet birikimine, miilkiinii
savunmaya ve siyasi katilima biiyiik 6nem atfetmektedir. Davis’in 6zgiirliik kavram ise
daha genis kapsamli ve radikaldir: kolektif 6zgiirliik, hayatin1 kazanmak ve saglikli bir
yasam siirmek i¢cin 6zgirliik, cinsel 6zgiirliikk, hareket 6zgiirliigii, sosyal adalet gibi.
Onun i¢in 6zglirliik bir yasa veya politika bigciminde devlet tarafindan bahsedilen bir sey
degildir, aksine siki doviismils ve doniistiiriicii 6zellige sahip, diisiincenin ve var
olmanin yeni yollarini talep eden katilimer bir siiregtir (Davis, 2012). Bu yiizden de
Davis’i, Marx’ i “Filozoflar diinyayt yalnizca ¢esitli bicimlerde yorumlamislardwr,; oysa
sorun onu degistirmektir” soziinii ciddiye alan birkag modern diislinlir arasinda

saymamiz gerekir.

Calismanin biyografik kisminda da belirtildigi gibi Angela Davis apartheid (irk¢1

ayrimci) rejimin uygulandigi Birmingham, Alabama’da dogmus ve oldukg¢a acgik ve
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keskin olan tutsaklik kosullar1 altinda orada biiyiimiistiir. Orneklendirmek gerekirse,
donem 1940 ve 1950’lerde beyaz irkin diger irklardan daha iistiin olduguna inanan
kesim tarafindan, polis sefi Eugene “Bull” Connor’m tesvik ve cesaretlendirmesiyle
siyah orta smif evlerin diizenli olarak bombalandig1 zamana tekabiil etmektedir. En
yakin arkadaglar1 Komiinist Parti tiyesi olan, aktivist ebeveynler tarafindan yetistirilmis
olan Davis toplumda miicadelelerin oldugu donemin tam ortasinda resit olmustur. 1959
yilinda New York City’s Elisabeth Irwin Lisesi’ne baslamis, hali hazirda tlizerine
disiindiigii “0zgiirliigiin anlam1” konusunun akademik egzersizden daha 6te bir soru
oldugunu fark etmistir. Ozgiirliik konusunun kesfi onu radikal diisiiniir Herbert
Marcuse’ye gotiirmiistiir. Yurtdisinda, Fransa’da egitim aldig1 bu donemde Bauelaire,
Sartre ve Rimbaud’un yazilar1 ile tanismis ve burada kaldigi slire boyunca Kuzey
Afrikalilar ve Cezayirlilerin bagimsizlik miicadelesinin karsisindaki Fransiz wrk¢iligina

taniklik edip, 6zgiirliigiin kesfi iizerine daha da kiiresel bir bakis agis1 gelistirmistir.

1963 Eylil’tinde Birmingham’daki Baptist Kilisesi’nin bombalandigini,
cocukluguna taniklik eden en yakinlarinin 61diigiinii 6grendikten sonra bu kayiplar onu
bir yasam boyunca miicadeleye baglayan unsurlar haline gelmistir. Sartre’in savlarimin
aksine, Oliimde Ozglrlik olmadigmi 6grenmistir. Nitekim Ozgiirliik miicadelenin

geregidir, yasam hakkidir.

1967 yilinda, her mazlum, haksizliga ugramis grup - gencler, kadinlar, siyahlar -
bagimsizlik miicadelesi ile tanimlanmaktaydi. Havada o6zgiirlik kokusu vardi ve
Davis’in akli ve bedeniyle bu miicadeleye kendini attigin1 sdylemek yanlis
olmayacaktir. Hikayenin geri kalan kismin1 - 6nceki boliimlerde detaylartyla aktarildig:
iizere - Kara Panterler’den UCLA’ya uzanan yolculugu, Soledad Hapishanesi’ne varan
eyalet valisi Ronald Reagan ile kavgalar1 ve sonrasinda devam edip sonsuza dek isminin
ozgiirlik ile 6zdeslesmesine sebep olan kampanya olusturmaktadir. Hapse atilmis

bircok devrimci entelektiiel gibi - Ornegin Antonio Gramsci, Malcolm X, Assata
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Shakur, George Jackson - Davis’in de hapishane hiicresinden, &zgiirliik {izerine en

yakici, elestirel yansimalar1 lirettigini gormekteyiz.

Dolayisiyla, bir kisi Davis’in ABD Komiinist Partisi’ndeki roliinden haberdar
olmasa bile, Yazisma Komiteleri, Gliindem 2000, “Critical Resistance” adi verilen
hareketin kurulmasidaki rolii ve dzgiirliik, kolelik karsithigi, istismar ve kadm hareketi
izerine yazdig1 eserleri sayesinde Davis ile Oyle ya da boyle tanismis olabilir. 1994-
2009 yillar1 arasinda gerceklestirdigi halk konusmalari, Davis’in daha sonraki siirecte
gelistirdigi “hapishane devleti” elestirisini irk¢ilik, cinsiyet, cinsellik, kiiresel sermaye,
neoliberalizm konular1 i¢cin sundugu taze analizi ve yazdiklarini okuyanlar1 her zaman
radikal sekilde farkli bir gelecegi hayal etmeye davet etmesini yansitmaktadir. Diinya
degistikge ve gii¢ iliskileri post-Sovyet, post-apartheid, post-Bush diinyadan efsanevi
“irk-sonras1” bir hale geldik¢e, Davis bizi tarihi kritik bir sekilde sorgulamakla zorlar.
Ayni zamanda, direnis hareketlerinin kaldirag giicliniin daha fazla oldugu ve
‘diismanlarin’ tanmmmasmin daha kolay oldugu, 1960’larin eski gilizel glinlerinin

nostaljisine kars1 da uyarida bulunmaktadir.
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SONUC

Bir siyasal diisiiniir ve her seyden Once bir aydin olarak Angela Davis’i
incelemeye gayret ettigimiz c¢aligmanin sonunda Davis’in One slirdiigi fikirler ve
0dedigi bedellerin siyah feminist hareketin gelisimi agisindan doniim noktalar1 oldugu
anlagilmigtir. ABD ve disindaki baskinin her tiirliisii ile miicadele etmek admna
ylriittiigli calismalarla uluslararasi ¢apta tanman bir yazar olan Davis ile siyah
kadinlarin miicadelesini bagdastiran olgular yazarin ¢ocukluk/genglik donemlerinde
deneyimledigi olaylar ve sonraki yaslarda devrimci bir militan olarak politikaya aktif
sekilde miidahil olmasi ile yakindan ilgilidir.

Su an halen Kaliforniya Universitesi Santa Cruz’da biling tarihi ve feminist
calismalar programlarinda profesor olan Angela Davis, en ¢ok 1960 yillardaki siyasal
aktivizmi ile bilinmektedir. Akademik egitimi boyunca Herbert Marcuse’nin ve daha
sonrasinda Theodor Adorno’nun kurslarma devam eden Davis, Almanya’da iki yil,
Fransa’da bir yil ¢alismalarini siirdiirmesini takiben 1967°de ABD’ye dondii ve
akademik tezini tamamlamistir. ABD’de devrimci miicadelenin yiikseldigi yillara
tekabiil eden bu yillarda, Komiinist partiye iiye oldu ve wrk¢ilik karsit1 pek ¢ok eyleme
katilmis ancak radikal siyasal Orgilitlere yakinligi onun yine ayni tiiniversitedeki
gorevinden uzaklastirilmasina sebep olmustur. 1960-65 arasi barigsgr miicadeleden bir
sonu¢ alinamayacagini diisiinen siyah hareket siddet kullanma yolunu se¢misti.
Ozellikle barisci miicadelenin simgesi Martin Luther King’in &ldiiriilmesinden sonra
devrimci sidddet ve silahli miicadeleyi savunan Siyah Iktidar hareketi yiikselmeye
baslamisti. Davis Subat 1970°te Kara Panter Partisi militanlar1 araciligiyla kurulan
Soledad Kardesleri Savunma Komitesi’nde yer almis, adi ayni yilin agustos aymda
Kaliforniya mahkemesinden firar etme girisimi ile iliskilendirilmis ve bir sekilde
oliimlii biten ¢atisma olayma karisarak tutuklanmak {izere aranmaya baslamistir. Ulke

capinda artik FBI’m en ¢ok arananlar listesine girmis, gizlenmesine ragmen 13 Ekim
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1970’te yakalanmigtir. ABD ve baska iilkelerde Davis’i kurtarmak icin cesitli
kampanyalar baglatildiktan sonra bu miicadele diinya capinda yiiriitiilen bir nitelige
kavugmustur. Bir¢ok yliriiyiis, toplanti ve imza kampanyalar1 diizenlendigi, dolayisiyla
1970 ve 71 yillar1 boyunca diinya kamuoyunun ve basinin en énemli giindemlerinden
birini olusturdugunu sdyleyebiliriz. Ilerici bir hareketlilik yaratan Angela Davis’i
kurtarma kampanyasi ve tiim bu ¢abalar en nihayetinde 4 Haziran 1972’de sonug vermis
ve kurtarilmistir. Yazar on alt1 aymin hapishanede ge¢mesine miiteakiben hakkindaki
tim suclamalardan aklanmistir. Profesorliik gorevine yeniden baglayan Davis,
Komiinist Parti Merkez Komite iiyesi oldu. Ayrica 1980 ve 1984 se¢imlerine Komiinist
Partisi bagkanlik aday1 olarak Angela Davis’i géstermistir. Bu ¢alismada sikca atifta
bulundugumuz Kadinlar, Irk ve Sinif kitabmi 1981°de yayinlayan yazar, 1985 yilinda
Nairobi’de gerceklestirilen Diinya Kadin Konferansi’na katilmistir. Sosyalist {ilkelerden
ve “iligiincii diinya” iilkelerinden gelen devrimci ve feminist kadinlarin aktif etkinliklerle
damgasint vurdugu bu konferansta Davis, yaptig1i bircok konusmada devrimci

goriislerini agiklamaktan imtina etmemistir.

ABD’de kadm haklar1 hareketi ta en basindan kolelik karsit1 hareketle birlesik
halde baslamistir. Beyaz kadinlar, hukuki ve ideolojik engeller ortadan kaldirildiginda,
gelisme ve toplumsal kisilik edinmenin potansiyel olanagini oncelikle tasiyan beyaz
orta-sinif kadinlarin  Onciiliigiindeki kadmn haklar1 hareketine genis katiim
gostermislerdir. Haklar miicadelesi kdlelik ve irk¢ilik karsiti hareketle birlestirilmistir.
ABD’de kolecilikle birlikte gelisen cinsiyet¢iligi, kadini1 kimliksizlestirmenin
dinamiklerini, tarihsel-toplumsal olgular gercevesinde aktaran Davis’e gore sistemde
gelisme olanaklar1 engellenen ve baski altina kadinlar, kolelerle benzer psikolojilerde
buluyorlar kendilerini. Kendi “ev kadin1” konumlarmi kélelige benzetiyorlar. Iste bu da
bizi yazida sik¢a yer verdigimiz kesisimsellik teorisine gotlirmektedir. Dolayisiyla

kesisimsellik teorisi ile yazarmn diisiinceleri belli 6l¢iide Ortiismektedir. Giiniimiizde
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fagizmi wk¢iligi, politik ve ekonomik baskilari, niikleer tehlikeyi ve kadinlara karsi
baskiy1 birbirinden ayri seyler olarak gérmemiz miimkiin degildir. Bunlarin tiimiine
kars1 tek ve militan bir tavirla kars1 koymadikga, hi¢ birinde ayr1 ayr1 tek tek basariya
ulagilamayacaktir. Davis’in bakis acisinda gercek bir feminist olmak i¢in her seyden
once, her tiir baskiya karsi ¢ikilmalidir. Olaganiistii durumlar haricinde bilinen iki temel
baski; siyahlarin renginden dolayr karsilastiklari baskilar, yani irk¢ilik ve ekonomik
smiflarindan dolay1 karsilastiklar: baski yani somiirii. Bu ikisine karsi ¢ikmadan, kadin
haklarin1 korumak s6z konusu olamayacaktir. Biitliin bunlar1 diisiindiigimiizde, ik,
kadinlik, sinif ve somiiriiniin aslinda ne kadar i¢ i¢e ge¢mis oldugunu anliyoruz.

Diger yandan, kesisimsellik kavrami agisindan degerlendirildiginde Angela
Davis’in hayatinin, diisiincelerinin ve siyasi aktivitelerinin ele alinmasi da bagl basina
bu kavramin bir 6rnek olay1 olarak diisiiniilebilir. Bu 6rnekleme lizerinden bahse konu
kavramsallastirmaya iliskin ne sdylenebilir diye sorguladigimizda, aslinda Davis’in de
yasam yolculugu boyunca siyah, komiinist bir kadin olarak iicli, birbiriyle kesisen
tiirden bir ayrimciliga maruz kalan konumda oldugunu ifade edebiliriz. Kendi deyisiyle,
ta kolelerden baslayan siirecte siyah kadmin “wrkinin ve ekonomik durumunun
digerlerinden farkl olmast onun kadinligini yok edemezdi” (Davis, 1983: 75). Ne var Ki
ekonomik giiciinii / bagimsizligini elinde tutarak, akademik anlamda da kendini olduk¢a
gelistirerek bu iiclii baskidan belirli noktalarda kendini kurtarmaya ¢aligmistir. Bununla
birlikte, kesisimselligin islevsel ve anlamli oldugu noktalar / alanlar daha hukuki
boyutla ele alinan, net ve tekli kesisim olan yerlerdir. Oysa Davis’te bir¢ok seyi bir
arada gormemiz olasidir. Irk, politik kimlik, cinsel yOnelim. Dolayisiyla,
kesisimselligin tek basina onu anlamakta bize faydali olup olmayacag: tartigmali bir
husustur. Bununla birlikte, bu calismanin temel argliimanlarindan biri olan belli
donemlerde Davis’in belirli kimlik 6zelliklerinin ve diisiincelerinin daha ¢ok 6n plana

cikiyor goriinmesi, erken doneminde kadmla ilgilenerek sonrasimda demokrasi ve
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Ozgiirliik kavramlarina daha ¢ok egilmesi bir noktada kesisimsellik kuramina elestiri de
sayilabilir. Bize her zaman bunlarin bir arada sonu¢ dogurmadigini, bazi dénemlerde
hayatinin gidisatina veya yasananlara bagli olarak farklilasmanin yansimalari
olabilecegini gostermektedir. Nihayetinde Davis belli bir kimlikle dogmus ancak belli
zaman dilimlerinde o kimligin farkli 6geleri daha 6n plana ¢ikarak diisiincesi ve siyasi
hayatini etkilemektedir. Bu durumun caligmanin bir diger teorik katkisi olabilecegini

diisiinmekteyiz.

Siyah (kimi diisiiniirler tarafindan kullanildigi tabir ve belki de daha kapsamli bir
deyisle renkli) feminist kuramla ilgili olarak sdyleyebilecegimiz sudur ki farkli baskilar1
bizzat deneyimleyen siyah kadinlar tigiincii dalganm kilidini agacak kurami olusturarak
kapiy1 aralamiglardir. Afro-Amerikali kadmlar feminist teorinin tiim fraksiyonlarinin
gelisimine anlamh bir katki saglamistir. Liberal, radikal, kiiltlirel, lezbiyen, sosyalist,
post-modern ve kiiresel feminizm siyah feminist teorisyenlerden ciddi sekilde
etkilenmistir. Kendi toplumunda kadin oldugu i¢in ezilen siyah kadmnlar, feminist
miicadeleye girdiklerinde de beyaz kiz kardesleri tarafindan bir kez daha ezilmislerdir.
Tarihsel baglamda pek cok noktada, siyah kadinlara cinsiyetcilikle savasmak ve
irke¢ilikla savagsmak arasinda bir se¢cim yapmalari, farkliliklarmi gizlemeleri ve
kendilerini feminist miicadele tarafindan tespit edilen kadinlik standardina uydurmalar1
istendi. Bir yandan kadin olmak itibariyle beyaz kadinlarla, diger yandan siyah olmalar1
itibariyle siyah erkeklerle ayni alanda ezildiklerinin farkina vararak farkl bir miicadele
ve Orgiitlenmenin gerekliligi {izerine miicadele veren siyah kadinlar, siyah feminist
hareketi ve bununla baglantili olarak siyah feminist kurami olustururlar. Artik wk, sinif
ve cinsiyet gibi farkli ikincilestirme ve ezme big¢imleri dikkate almmaya baglar.
Nihayetinde, siyah kadinlar i¢in es zamanli/cogul (gifte veya tliglii) baski i¢inde asal

Onem atfedilen wrk kavramidir.
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Siyah erkek ve beyaz kadin hem ezen hem ezilen durumundadwr. Biri kadini
ezerken digeri de siyahlar1 ezer. Oysa siyah kadmin ezebilecegi bir “Gteki’si yoktur.
Boylece siyah kadmin yasam deneyimi simifsal, irksal ve cinsiyet¢i ayrimciligi net
gorebilecegi bir bakis agist saglar. Bu deneyim siyah kadimnlarm bilincini ayricalik sahibi
olanlardan farkli bir gsekilde bigimlendirebilir. Smirda olmalarinin onlara sagladig: iistiin
bakis agis1 baskin kel cinsiyetgi ve smifsal hegemonyayr elestirmek ve
karsithegemonya yaratmak igin olanak saglar. Siyah feminist kuram feminizmi bir
yasam bigimi, hazir bir kimlik ya da igine girilebilecek bir rol olarak gérmez. Zira
feminizm politik bir eylemliliktir. Biri digeriyle iliskili ve birbirini besleyen baski
bigimlerinden herhangi birini tek basina ortadan kaldirmak olanakli degildir. Baskinin
biitlin formlar1 birbiriyle baglantilidir, ¢linkii bunlar benzer toplumsal kurum ve
toplumsal yapilar tarafindan desteklenirler, bir sistem digerlerine dokunulmadig: siirece
ortadan kaldirilamaz. Ancak, yine de diger baski bigimlerinin kaynagi olarak gordiigii
cinsiyet¢i baski ile miicadele etmeyi oncelikli goriir. Bu baglamda da siyah feminist
hareket irk¢ilig1 feminist bir sorun olarak goriir.

Siyah feminist kuram/hareket, feminizme bir ac¢ilim saglar ve miicadele
cephesini genisleterek feminizmi gii¢lendirir. Angela Davis’e gore miicadele sonu
olmayan bir seydir. Siyah kadmlarin miicadeleleri olgunlastigi miiddetce, Ozgiirliik
arayisinda tutunacaklar1 yeni fikirler, yeni konular ve yeni araziler liretecektir. Ona gore
Nelson Mandela’nin verdigi miicadele gibi siyah kadinlar da 6zgiirliige giden uzun yolu
kucaklamayi istemek durumundadir. Aktivist, teorisyen ve Siyasal bir lider olarak pek
cok farkli 6zelligi kendisinde toplayan Angela Davis’in siyah feminizme katkilar:
ABD’de oldugu gibi tiim diinyada da iktidar ve siyaset lizerine sorular1 seslendirmeye
devam edecektir.

Bugiiniin Siyah Iktidar hareketinin Angela Davis i¢in dnemi, onun Siyah iktidar

hareketine bakis agisiyla yakindan ilgilidir. Yazar siyah gilici - veya ‘“siyah
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Ozgiirlestirme hareketi” olarak kastettigimiz ne ise - siyah 0zgiirliigli aramada 6zel bir
ugrak olarak diistinmektedir. Sivil haklar hareketinin sinirlamalar1 olarak algiladigimiz
seylere pek cok acgidan bir cevap olusturmaktadir. Zira yalnizca yasal haklar degil, is,
barinma, saglik, egitim gibi temel haklar da iddia etmeye ve toplumun mutlak yapisina
meydan okumaya ihtiyacimiz vardir. Bu gibi talepler 60’larin basinda Kara Panter
Partisinin 10 maddelik programi altinda toplanmisti. Ne var ki siyahlarin ekonomik,
sosyal ve siyasi hiyerarsiye bir sekilde girmelerine karsin, ¢ok fazla sayida siyah erken-
sivil-haklar donemindekinden ¢ok daha biiyiik boyutta ekonomik, egitimsel ve hapis ile
ilgili rk¢iliga maruz kalmaktadir. Tam da bu yiizden, Panterler cephesindeki talepler
Davis’e gore bircok yoniiyle tipki 1960lar (belki daha bile fazla) boyunca oldugu gibi
bugiin de ¢ok gereklidir.

Diger yandan, 1970’lerde Nixon ve Hoover’in kendisini terérist ve devlet
diismani ilan edilmesine sebep olan Davis’in o dénem yaziklar1 ile simdi yazdiklari
arasinda bir fark olup olmadigina bakmak kritiktir. Aslinda hapishane sistemi ile olan
uzatmali “birlikteligi”’nin onun hayatin1 tanimladigini sdyleyebiliriz. Davis bu konulara
olan ilgisinin kendi tutukluluk dénemine dayandigini belirtmektedir. Tutuklanmadan
once siyasi tutuklular i¢in 6zgiirliigli savunan sayisiz kampanyada aktif rol oynamuistir.
Bugiin yapmaya calistig1 ise o donemin uzun soluklu katkilar1 {lizerine elestirel bir
diisiince gelistirmek hapishane entelektiiellerinin ¢aligmalarmi dikkate almaktir. Ayrica

koleligin modern kurumlarda varligini nasil devam ettirdigine yonelik daha sistematik

bir diislince gelistirmeyi amaglar.

Eylemcilik ve disavurumun odag: olarak hapishane ile ilk karsilagsmasi genglik
doneminde siyasi tutuklularin serbest kalmasi i¢in yiiriitiilen sayisiz kampanyaya
katilmasi sirasinda olmustur. Aslinda kendi tutsakligi da bu calismanin bir neticesidir.
Hapse girdiginde - en azindan istiinkorii bir sekilde de olsa — hapishane kurumunu

yalnizca siyasi eylemcileri baskilayan bir aygit olarak degil ayn1 zamanda wk¢iligin
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devamu ile derinden baglantili bir yer olarak diisiinmeye evrilen bir analizin miimkiin
olup olmadig tizerine diisiinmeye baslar (Davis, 2005: 33). Bunda George Jackson’in
pay1 biiyiiktiir. Su anda ise hapishanenin koleligin izleri iizerine temellenen ve gliniimiiz
adli yargi sisteminde de hala kesfedilebilen irk¢iligr nasil yeniden iirettigi iizerine
diisiinmektedir. Davis’e gore kiiresel kapitalizm ¢aginda hapishane-endiistriyel
kompleks kavrammin yiikselisi ile kolelikten ileri gelen ceza sistemindeki yapilarin
devamliligi arasinda a¢ik bir iliski vardir. Yalmizca sug¢ ve ceza iizerine
disinemeyecegimizi daha genis bir ¢ercevede (siyahlar ile beyazlarin sayica
orantisizlifl, okur-yazar olmayanlar oranmin yiiksek olmasi) kafa yormanin

gerekliligini ve hapishanenin ilgasinin irk¢iligi yok etmekle ilgili oldugunu savunur.

Sonu¢ olarak, Angela Davis erken donem yazdiklarinda kolelik doneminde
kadinin rolii, siyah aile gelenegi, irk¢1 bir toplumda siyah kadin olmak ile ilgili konular1
ele almaktayken, tlniversiteden uzaklagtirma ve tutsaklik doneminin etkileriyle geg
donem kaleme aldiklarinda 6zgiirliigiin anlami, wrk¢ilik ve siddet iliskisi, ezilen halklar,
ayrimcilik gibi alanlarm bulundugunu gérmekteyiz. Bu anlamda teorik-biyografik bir
cerceve oturtmaya gayret ettifimiz bu calismada Davis’in kadin konusunu veya
feminizmi tartigmaktan tamamen vazge¢medigi ancak zamanin doniisiimii ile birlikte
“kadin” kategorisinin nasil tanimlanacagi, beyaz olmayan trans kadnlar veya

cinsiyet¢ilik temalarmin 6ne ¢ikarildig: bir sorgulamaya gittigini tespit etmekteyiz.
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OZET

Bugiine dek Tiirkiye’de her ne kadar kadin ¢alismalar1 alaninda pek ¢ok calisma
yapilmis olsa da, Amerika Birlesik Devletleri’'nde siyah kadmlarin durumu ve siyah
feminizm olgusuna yeterince deginilmemis, wk-sinif-cinsiyet tgcliisii hali hazirdaki
calismalarda yeterince sorgulanmamistir. Ilgili yazin, toplumsal cinsiyet, cinsiyet
rollerinin algilanisi, feminizm tiirleri ve farkl siyasal-sosyal disiplinlerde feminizmin
yeri gibi konular1 erkeklerin karsisinda kadinin konumuna vurgu yaparak tartismaya
caligmistir. Ancak, siyah kadinlarin toplumsal, ekonomik ve hukuki durumunun
analizinde feminist hareketin 6nde gelen isimlerinden Angela Davis, Bell Hooks ve
Patricia Hill Collins gibi kadnlarin diisiince diinyalar1 ile siyah feminist teorinin
olusumu ve gelisimine dair katkilar1 kritiktir. Bu konu 6nemlidir ¢linkii feminizmin
kimi zaman smif, fakat daha ¢ok da rk kavramini dahil etmeyerek, esitsizlik sorununa
yaklasan diger kollarindan farkli olarak siyah feminizm, kadinlarin beyaz kiz kardesleri
karsisindaki konumunu ve maruz kaldiklar1 somiiriiyli yalnizca Sanayi Devrimi ve
sonras1 konjonktiirde degil, kdlelestirilmis siyah kadin deneyimi lizerinden de anlamaya

calismaktadir.

Angela Davis’in diisiincesi, evrensel boyuttaki siyasal teoriye hem siyah olarak
hem de kadin olarak ¢ifte baskiya maruz kalan kadinlar1 anlamak agisindan 6nemli katk1
saglamistir. Bu baglamda, bu ¢aligma bir aydin, aktivist ve siyasal diisiiniir olarak
Angela Davis’i incelemeyi ve anlamay1 amaglamaktadir. Calismada, kaleme aldig1 tiim
eserler ve hakkinda yazilanlar incelenmis olup, Angela Davis’in ¢ocukluk, genglik ve
tutsaklik doneminde yasadiklar1 ile kurami arasindaki bag, siyahi miicadele ile anilan

post-kolonyal feminizm ve kesisimsellik kavramlari 1s1ginda degerlendirilmektedir.

Anahtar Kelimeler: Siyah Feminizm, Angela Davis, Cinsiyet, Irk,

Kesisimsellik
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ABSTRACT

So far in Turkey, although there have been made various researches on women's
studies, the situation of women in the United States and notion of black feminism are
not touched upon so much, and race-class-gender triad is not challenged in recent
studies enough. Related literature has tried to discuss the concept of social gender,
perception of gender roles, different kinds of feminism and the status of feminism in
different political-social disciplines by emphasizing women’s position vis-a-vis men.
However, in the analysis of social, economic and legal status of black women, the
intellectual minds of Angela Davis, Bell Hooks and Patricia Hill Collins who are the
pioneers of feminist movement and their contribution to emergence and development of
black feminist theory are critical. This issue is important because black feminism which
is different than other kinds of feminism that approach to inequality problem as
sometimes in some cases class, but more excluding “race” notion tries to understand
women’s position against their white sisters and exploitation they are exposed to not
only through Industrial Revolution and its post conjuncture, but also slaved black

women experience.

Angela Davis's concern has contributed significantly to universal political
theory, and to understand women who are exposed to double oppression as both black
and female. In this context, this study aims to examine and understand Angela Davis as
an intellectual, activist and political philosopher. In this study, all the books that she has
written and written about her are examined and the relation between the experiences in
her childhood, adolescence and imprisonment period and her theory is evaluated in the
light of post-colonial feminism and intersectionality concepts which are referred

together with black movement.

Key Words: Black Feminism, Angela Davis, Gender, Race, Intersectionality
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