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OZET

Siberfeminizm, dijital teknolojilerin toplumsal cinsiyet, kimlik ve beden anlayislar
tizerindeki etkilerini ele alan bir kavram olarak, postmodern diisiincenin bir uzantisidir.
1980’lerin ortasinda Donna Haraway tarafindan yazilan “Siborg Manifestosu” ile temelleri
atilan siberfeminizm, biyolojik sinirlari asan, teknolojiyle harmanlanmis kimlikler ve bedenler
fikrini tartigmaya agmistir. Bu baglamda siberfeminizm, bedeni yalnizca biyolojik bir yap1
olmaktan c¢ikarip dijitallesen, degisen ve doniisen bir veri alani olarak incelemektedir.
Dolayisiyla "6teki beden," normatif biyolojik ya da kiiltiirel yapilar disinda kalan, dislanan ya
da yeniden tanimlanan bedenleri ifade etmektedir. Dolayisiyla arastirmada siberfeminizm
cergevesinde "Oteki beden" kavraminin ¢agdas sanattaki yansimalarini incelemek
amaglanmistir. Bu baglamda dort 6nemli sanat¢inin arastirmaya konu olan sanat {iretimleri
orneginde, “Oteki beden”in cagdas sanattaki temsil bigimleri ve siberfeminizmin bu
temsillerdeki rolii ele alimmistir. Heather Dewey-Hagborg’un “Xeno in Vevo”, Tabita
Rezaire’in “Deep Down Tidal”, Sondra Perry’nin “Graft and Ash for a Three Monitor
Workstation” ve Claudia Hart’in “Body on Screen” isimli {retimleri, dijital teknolojilerin
cagdas sanattaki yansimalar1 ve “Gteki beden”in temsiline dair 6nemli 6rnekler sunmaktadir.
Bu dort sanatginin iiretimleri iizerinden gorsel analiz ve teorik c¢ergeve kullanilarak
siberfeminizmin “Gteki beden” anlayisi analiz edilecektir. Siberfeminizmin ¢agdas sanatta
“Oteki beden” kavramina olan etkileri aragtirmanin ana konusunu olusturmaktadir. Sanatin
toplumsal normlari ve kimlik yapilarini nasil sorgulayip doniistiirdiigiine odaklanilarak, dijital
teknolojilerin toplumsal yapilar1 doniistiirme potansiyeline sahip oldugu vurgulanacaktir.
Aragtirma c¢agdas sanatin ve siberfeminizmin kesisim noktasindaki giiclii etkilerinin ortaya
konmas1 baglaminda 6nem tasimaktadir. Sonug¢ olarak bu arastirma, ¢agdas sanatin “oteki
beden”in temsili ile dijital teknolojiler arasindaki iligkilerini inceleyerek, siberfeminizmin
beden politikalarina dair nasil elestirel bir bakis a¢is1 sundugunu ortaya koymustur.
Arastirmada ele alinan iretim oOrnekleri, dijital teknolojiler ve siberfeminist yaklasimlar
araciliiyla, toplumsal normlarin nasil sorgulandigini ve toplumsal cinsiyet, kimlik ve beden
kavramlarinin nasil yeniden insa edildigini gostermektedir. Dolayisiyla bu aragtirma, sanat ve
teknolojinin kesisimini toplumsal yapilari yeniden hayal etmek icin gii¢lii bir alan olarak
vurgularken, siberfeminizmin beden politikalarina dair elestirel roliine dikkat ¢cekmektedir.

Anahtar Kelimeler: Siberfeminizm, oteki beden, c¢agdas sanat, dijital teknoloji,
kimlik.
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ABSTRACT

Cyberfeminism, as a concept addressing the impact of digital technologies on gender,
identity, and perceptions of the body, constitutes an extension of postmodern thought. Rooted
in Donna Haraway’s A Cyborg Manifesto, written in the mid-1980s, cyberfeminism
challenges biological boundaries by introducing the idea of technologically integrated
identities and bodies. In this context, cyberfeminism redefines the body not merely as a
biological entity but as a digitized, mutable, and transformative data field. Consequently, the
concept of the “othered body” refers to bodies that exist outside normative biological or
cultural structures, those that are marginalized or redefined. This study aims to examine the
reflections of the "othered body" in contemporary art within the framework of cyberfeminism.
To this end, the research analyzes the representation of the "othered body" and the role of
cyberfeminism in these representations through the works of four significant artists: Heather
Dewey-Hagborg’s “Xeno in Vevo”, Tabita Rezaire’s “Deep Down Tidal”, Sondra Perry’s
“Graft and Ash for a Three Monitor Workstation”, and Claudia Hart’s “Body on Screen”.
These works offer critical examples of how digital technologies are reflected in contemporary
art and how the “othered body” is represented. Through visual analysis and a theoretical
framework, this study examines cyberfeminism’s approach to the “othered body.” The
primary focus of the research is to explore the impact of cyberfeminism on the concept of the
“othered body” in contemporary art. By analyzing how art questions and transforms social
norms and identity structures, the study highlights the potential of digital technologies to
reshape social constructs. Ultimately, this research reveals how contemporary art explores the
relationship between the representation of the “othered body” and digital technologies,
demonstrating the critical perspective that cyberfeminism offers on body politics. The
selected artworks illustrate how digital technologies and cyberfeminist approaches interrogate
social norms and reconstruct the notions of gender, identity, and the body. Therefore, this
study underscores the intersection of art and technology as a powerful domain for reimagining
social structures while emphasizing the critical role of cyberfeminism in body politics.

Keywords: Cyberfeminism, othered body, contemporary art, digital technology,
identity.

1. GIRIS

Beden, tarihsel, kiiltiirel ve toplumsal baglamlarla sekillenen, insan kimliginin temel
yapitaglarindan biridir. Antik Yunan felsefesinde beden, genellikle ruh ile birlesen idealize
edilmis bir form olarak tasvir edilirken, Orta Cag’da dini perspektiften bakilarak ahlaki
degerlerle iligkilendirilmistir. Modern donemde ise beden, biyolojik bir varlik olarak
tanimlanmis ve bilimsel bir bakis agisiyla insan dogasinin bir yansimasi olarak kabul
edilmistir. Ancak 20. ylizyilin ortalarindan itibaren 6zellikle feminist ve postmodern teoriler
15181nda, beden yalnizca biyolojik bir varlik olmanin 6tesinde, toplumsal ve kiiltiirel yapilarla
sekillenen, siirekli degisen ve doniisen bir kavram olarak ele alinmaya baslanmistir. Bu
doniisiim, bedenin biyolojik, kiiltlirel, toplumsal ve dijital unsurlarla etkilesim iginde
sekillendigi bir alan yaratmis ve bedeni sorgulama cabalarina yol agmustir.

Bedenin toplumsal insa siirecindeki énemli bir kavram ise “dteki beden”dir. “Oteki
beden”, normatif biyolojik ve Kkiiltiirel yapilar disinda kalan, diglanan, marjinallesen veya
yeniden tanimlanan bedenleri ifade etmektedir. Cagdas sanatta, 6teki bedenin temsili 6nemli
bir yer tutmaktadir. Sanat, sadece estetik bir ifade bi¢imi olmaktan ¢ikarak, toplumsal
normlarin, kimliklerin ve beden anlayislarinin sorgulandigi bir alan haline gelmistir. 20.
yiizyilin ortalarindan itibaren, 6zellikle performans sanat1 ve dijital sanat pratikleri, sanatcilara
bedenin sinirlarin1 asan bir ifade bi¢imi sunmus, toplumsal normlarin disina ¢ikmis
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kimliklerin ve bedenlerin goriiniir kilinmasini saglamistir. Dijital sanat ise 6zellikle bedeni
biyolojik ve toplumsal sinirlarin 6tesine tasiyan yeni bir dil gelistirmistir. Dijital teknolojiler,
bedeni hem fiziksel hem de dijital bir varlik olarak yeniden insa etme firsatt sunmus,
toplumsal ve kiiltiirel normlara kars1 bir elestiri dili olarak sanatin bi¢imini degistirmistir.

Siberfeminizm de dijital teknolojilerin bedeni, kimligi ve toplumsal yapilari nasil
doniistiirdiigiinii inceleyen bir diisiinsel akimdir. 1980’lerin ortalarinda Donna Haraway’in
Siborg Manifestosu isimli makalesi ile sekillenen bu diisiince, biyolojik ve toplumsal sinirlari
asan kimliklerin ve bedenlerin dijital ortamda nasil yeniden tanimlanabilecegine dair
tartismalar1 baslatmistir. Haraway’in 6nerdigi siborg kavrami, diinyasi, insanlarin hayvanlar
ve makinelerle olan yakinliklarindan endise duymadigi, ayn1 zamanda siirekli olarak pargali
kimliklere sahip olmaktan ve celiskili pozisyonlarda yer almaktan ka¢inmadiklar1 bir
toplumsal ve bedensel gergeklikten s6z edebilir (Haraway, 2010, s. 54). Siberfeminizm de
bedeni yalnizca biyolojik bir yap1 olarak goérmekle kalmaz, ayni zamanda bu bedenin
dijitallesen diinyada nasil sekillendigini, toplumsal normlarla nasil etkilesime girdigini de
arastirmaktadir. Siberfeminizmin sanatta “6teki beden” temsiline etkisi, 6zellikle dijital
sanatin sanat¢ilara sundugu olanaklarla giliclenmistir. Sanat¢ilar, dijital ortamda Oteki
bedenlerin temsiline dair yeni yollar arayarak toplumsal yapilart ve kimlik normlarimi
sorgulayan ¢alismalar liretmis; internet ve sosyal medya sayesinde, cinsiyet ayriminin ortadan
kalkacagini ve kisilere esit haklar verilecegini savunmuslardir (Gergek Kutlu, 2019, s. 32).

Bu baglamda, bu makale, ¢agdas sanatta dijital teknolojilerin “6teki beden” temsili
tizerindeki etkilerini incelemeyi amaglamaktadir. Heather Dewey-Hagborg’un “Xeno in
Vevo”, Tabita Rezaire’in “Deep Down Tidal”, Sondra Perry’nin “Graft and Ash for a Three
Monitor Workstation” ve Claudia Hart’in “Body on Screen” gibi liretim 6rnekleri, dijital
teknolojilerin ¢agdas sanatta “Oteki beden” temsillerini nasil doniistiirdiiglinii ve bu
temsillerin toplumsal normlara karst nasil bir elestiri sundugunu gostermektedir. Bu
sanatcilar, bedeni sadece biyolojik bir varlik olarak degil, dijitallesen, teknolojik olarak
sekillenen bir kimlik olarak ele alarak, toplumsal cinsiyet, kimlik ve beden anlayislarini
yeniden insa etmektedirler. Dijital sanatin bu baglamda sundugu yeni olanaklar, bedeni ve
kimligi toplumsal normlarin disinda sekillendiren sanatsal iiretimlerin ortaya cikmasini
saglamistir. Bu yapitlar, siberfeminizmin etkisiyle, 6teki bedenin temsili {izerinden toplumsal
normlar1 ve kimlik yapilarini sorgulayan bir alan yaratmaktadir.

Dijital sanat ve siberfeminizm, toplumsal yapilart doniistirmede onemli bir rol
oynamaktadir. Dijital teknolojilerin sundugu olanaklar, bedeni biyolojik ve kiiltiirel normlarin
Otesine tasiyan, toplumsal cinsiyet ve kimlik anlayislarim1 sorgulayan c¢aligmalarin
yaratilmasina imkan tanimaktadir. Bu ¢alismanin amaci, ¢agdas sanatin ve siberfeminizmin
kesisim noktalarindaki bu doniisiimii inceleyerek, dijital sanatin 6teki beden temsiline dair
nasil bir elestirel bakis a¢is1 sundugunu ortaya koymaktir.

2. BEDEN VE “OTEKi BEDEN”

Beden, insanin hem fiziksel varligini hem de kimligini sekillendiren, toplumsal,
kiltirel ve biyolojik diizeylerde siirekli olarak yeniden insa edilen bir kavram olarak
karsimiza ¢ikmaktadir. Tiirk Dil Kurumu Giincel Tiirkge Sézliigiinde beden, “Insan ve hayvan
viicudunda bas, kol ve bacaklar disinda kalan boliim; govde” (https://sozluk.gov.tr/, t.y.)
seklinde tanimlanmaktadir. insan bedeni, biyolojik bir gerceklik olarak baslangigta dogal ve
degismez bir form gibi algilansa da tarih boyunca bu bedene atfedilen anlamlar degismis ve
toplumsal yapilarin 6nemli bir parcasi haline gelmistir. Beden, yalnizca biyolojik bir varlik
degil aym1 zamanda sosyal, politik ve kiiltiirel bir insadir. Tarih boyunca hem toplumsal hem
de bireysel anlamda bir kimlik alani, bir politik miicadele zemini ve bir ifade aract olmustur.
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Beden, bireyin kimligini sekillendiren ve toplumsal normlarla i¢ i¢e gegmis bir fiziksel
varolus alani olmakla kalmamis, diislinsel ve sanatsal temsillerin de merkezinde yer almistir.
Modernitenin 6zellikle 20. yiizyildan itibaren hiz kazanan elestirisi, bedeni sadece bireyin
kimligini, cinsiyetini, irkin1 ve toplumsal statiisiinii tanimlayan bir yap1 olarak ele almistir. 20.
Yiizyilda bedenin toplumsal ve politik boyutlar1 Michel Foucault gibi diisiiniirler tarafindan
da incelenmistir. Foucault, bedenin iktidar iligkileri i¢inde nasil denetim altina alindigini,
disipline edildigini arastirmistir. Dolayisiyla beden, toplumsal cinsiyetle dogrudan iliskilidir
ve bu baglamda kiiltiirel, politik ve toplumsal yapilarin sekillendirdigi bir alan olmustur.
Toplumlar, kadin ve erkek bedenine farkli anlamlar yiliklemis, bu farkliliklar toplumsal
cinsiyet rolleri ve normlariyla pekistirilmistir. Bu noktada, “Toplumsal cinsiyet, verili bir
cinsiyetin lizerine kiiltlirlin anlam islemesi olarak anlasilmamalidir yalnizca (hukuki bir
kavrayistir bu). Toplumsal cinsiyet aynm1 zamanda, cinsiyetleri tesis eden {iretim
mekanizmasinin ta kendisini belirtmelidir” (Butler, 2020, s. 52). Sanat tarihi boyunca ise
beden, ayni zamanda estetik ve anlamin en Onemli ifade alanlarindan biri olmustur.
Dolayisiyla beden, sanat alaninda da bir iktidar araci ve politik bir miicadele alani olarak
kullanilmistir.

“Oteki” kavrami tarihsel olarak felsefe, sosyoloji, edebiyat ve psikanaliz gibi ¢esitli
disiplinlerde ele alinmis ve farkli baglamlarda anlam kazanmistir. Tiirk Dil Kurumu Giincel
Tiirkce Sozligi “oteki’yi “Mevcut kiiltiiriin kabul gérmiis degerleri iginde diglanmis olan”
(https://sozluk.gov.tr/, ty.) olarak tamimlamistir. Bu baglamda sanat, “Otekilestirilmis
beden”lerin temsil edilmesi, bu bedenlerin 6zgiirlesme miicadelelerinin sergilendigi bir alan
olarak gii¢lii bir ara¢c olmustur. “Oteki beden”, toplumsal normlar ve Kkiiltiirel inanglar
cercevesinde normal olarak kabul edilen beden anlayisinin disinda kalan bedenleri ifade
etmektedir. Bu bedenler, genellikle toplumsal cinsiyet, irk, etnik koken, yas, engellilik
durumu ve hatta insan olmayan varliklarla iliskilendirilerek farklilastirilmistir. “Oteki”lik,
Bat1 felsefesinin koklii ikilikleri {izerinden sekillenen bir kavramsal g¢ergeveye sahiptir.
Ornegin, Bat1 diisiincesinde 6zne/dteki, beden/zihin, doga/kiiltiir gibi karsitliklar, belirli bir
normatif beden anlayisinin kurulmasina yol agmistir. Bu normun disinda kalan bedenler ise
“Oteki” olarak etiketlenmis ve ¢ogunlukla dislanma, ayrimcilik ve damgalama gibi stireclerle
iliskilendirilmistir. Laura Mulvey’in bunlar iizerine ileri siirdiigii “erkek bakisi” (male gaze)
teorisi ise sinema ve sanatin erkek goziinden kadin bedenini nasil cinsel bir nesne olarak
sundugunu gostermektedir. Murley, bu bakis acisinin kadmi pasif bir izleyici konumuna
indirgedigini ve kadinin 6zne olarak degil, nesne olarak temsil edildigini belirtmistir. Bu tiir
otekilestirici temsiller, kadin bedeninin toplumda nasil algilandigini sekillendirmektedir.
Kadimn, erkegin normlarmma gore tanimlanmis ve kadin bedeni, erkegin referans noktasi
olmustur. Bu siire¢ iizerine caligmalar yiirliten Judith Butler, 6teki kavramiyla kesisen
cinsiyet, toplumsal cinsiyet ve kimlik konularina dair gelistirdigi teorilerle iliski kurmustur.
Butler’in calismalari, 6zellikle bedenin toplumsal ve politik siirecler icinde nasil insa
edildigini ve bu siireclerin iktidar iliskileriyle nasil sekillendigini sorgulamaktadir. Oteki
beden de Butler’in kuraminda o6zellikle norm dis1 kabul edilen, toplumun g¢ogunlugu
tarafindan dislanan bedenleri ifade etmektedir. Bu kavram ile hem cinsiyet kimlikleri hem de
cinsel yonelimlerin toplumsal normlarla nasil catistigini ve bu silirecte bedenlerin nasil
otekilestirildigini anlamaya yonelik aragtirmalar yapmistir. Dolayisiyla;

“Butler’a gore bireyler, nasil ki i¢inde bulundugu toplumun inanglarini,
degerlerini ve normlarin1 6grenip igsellestiriyorsa, ayni sekilde toplumdaki
siddeti ve ayrimciliklar1 da Ogrenmektedir. Zaten cinsiyet veya toplumsal
cinsiyet dedigimiz sey de tarih boyunca kiiltiir tarafindan yapilan dilsel ve
edimsel tekrarlar ile olugsmus ingsalardan Oteye gidememektedir. Zaman
icerisinde kendi zeminini hazirlayarak insasini baslatan ve insasina devam eden
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cinsiyet¢i zihniyet, tam olarak bu ayrimciliklarin ve siddetin temelini
olusturmaktadir” (Oz & Askel Durmus, 2023, s. 130).

Butler, toplumsal cinsiyet kimliginin sabit olmadigmi ve toplumsal normlar
araciligryla insa edildigini savunmustur. Butler’a gore, kadin ve erkek gibi ikili toplumsal
cinsiyet kategorileri, toplumun dayattigi normlar araciligiyla siirdiiriilen ve giiclendirilen
yapilar olup, biyolojik cinsiyet de bu normlarla birlikte sekillenmistir. Butler, ayn1 zamanda
bedenin sinirlarinin nasil belirlendigi ve bedenin nasil 6tekilestirildigi lizerine de diislinceler
sunmustur. Toplum, bazi bedenleri normatif kabul ederken, bazilarimi dislamis ve
Otekilestirmistir. Bedenin Otekilestirilmesi, toplumsal cinsiyetin, irkin, cinselligin ve sinifin da
bir parcasi olarak bedenler arasinda hiyerarsiler olusturmustur. Butler kitabinda toplumsal
cinsiyet ve onun sekillendirilmesi hakkinda sunlar1 yazmastir;

“Toplumsal cinsiyete yonelik sdylemsel analizin sinirlar, kiiltir icinde
tahayyiil edilebilecek ve  gerceklestirilebilecek  toplumsal cinsiyet
bigimlenimlerini dnvarsayar ve Onler. Bu demek degil ki her tiir toplumsal
cinsiyet olanagi aciktir; ama analizin sinirlari, sdylemsel olarak sartlanmig
deneyimin kisitlarin1 ima eder. Bu kisitlar her zaman hegemonik bir kiiltiirel
sOyleme gore belirlenir, s6z konusu sdylem de evrensel rasyonalitenin dili gibi
goriinen ikili yapilar1 esas alir. Yani kisitlama, o dilin tahayyil edilebilir
toplumsal cinsiyet alani olarak kurdugu seye ickindir” (Butler, 2020, s. 55).

Kate Millett de cinselligi politik bir alan olarak gormiis ve cinsiyetler arasi iliskilerin
toplumsal bir iktidar miicadelesine doniistiigiinii savunmustur. Cinsellik ve kadin bedenini,
patriyarkanin kadin bedeni iizerindeki egemenligini siirdiirmek i¢in kullandigi en 6nemli
araglardan biri olarak ele almistir. Millett, cinselligin sadece bireysel bir davranis ya da egilim
olarak goriilmemesi gerektigini, aksine, bu alanin patriyarkanin kadinlari denetleme ve
kontrol etme mekanizmalarindan biri oldugunu 6ne siirmiistiir.

“Toplum i¢indeki durum konusunda, erkegin {istiinliiglinii kabul eden onyargi
yiiziinden, erkek daha {istiin, kadin daha asag1 bir yere konulur. Eylem ve
yararlilik agisindan alindig1 zaman, cinsel rol, kadina ev isi, ¢ocuk bakimi gibi
isleri ytiklerken, insancil olusumlarin geri kalan tiimiind, ilgi ve istek duymayz,
ilerleme ve yiikselme hirsini ise erkeklere birakir” (Millett, 2018, s. 49).

Bu baglamda Millett, kadin bedeninin kiiltiirel ve toplumsal kodlarla sekillendigini ve
eril iktidarin bask1 araci haline geldigini savunmustur. Millett’in bu teorisi, kadin sanatcilarin
kendi bedenlerini kullanarak bu denetime karsi nasil bir direnis gelistirdiklerini anlamak
acisindan kritik bir 6neme sahip olmustur. Kadin bedeninin sanattaki temsilleri, erkek egemen
kiiltiir tarafindan ¢ogunlukla erotize edilmis ve pasif bir sekilde betimlenmistir. Feminist
sanatcilar, kadin bedenini bir direnis araci olarak konumlandirarak, sanat tarihindeki
dislanmaya karsi elestirel bir durus sergilemis ve kadin bedenini sanatta 6znellik alan1 olarak
yeniden insa etmeye yonelik bir hareket baglatmislardir. Feminist sanatin bu ilk kusagi, kadin
bedeninin ataerkil bakis agisiyla metalastirilmasina karsi bir direnis alan1 yaratmis; kadinlarin
toplumsal cinsiyet normlar1 ¢ergcevesinde sabitlenmis kimliklerini sorgulayan eserlerle dikkat
cekmistir.

“1960’11 yillarda cinsiyet ayrimciligindan rk¢iliga her tiirlii 6tekilestirici tavrin
sorgulanmaya baslandig1 toplumsal muhalefet ortamindan dogan ve beslenen
Feminist sanat, bu alanda belli bir misyon duygusundan hareket ederek
kadinlarin davasimnin yogun bir bi¢imde glindeme gelmesinde onemli rol
oynamustir. Tarihsel silirecte mesruiyet kazanmig ayrimci kiiltiir politikalariyla
miicadele ederek erkek egemen sanatsal modernizmin kirilma stirecine katkida
bulunan Feminist sanat kapsaminda izlenen c¢abalar, tarihin goz ardi ettigi
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kadin sanatcilarin kesfine neden olmus, yeni yazilan sanat tarihlerinde kadin
sanat¢ilarin giindeme gelmesinde rol oynamis ve kurumlarda kadin sanatgilarin

gecmise oranla daha fazla temsil olanagi bulmasmin yolunu agmistir”
(Antmen, 2021, s. 239).

Antmen, devaminda Linda Nochlin’den bahsederek Nochlin’in 1971°de yayimlamis
oldugu Neden Hig¢ Biiyiik Kadin Sanatg¢i Yok? baglikli makalesinden de bahsetmistir. Antmen,
makale hakkinda “Konuyu tarihsel siiregte egitim ve kurumsal yapilar agisindan ele alan
Nochlin’e gore bir Michelangelo ya da Manet diizeyinde ‘kadin sanat¢i ¢itkmamis’ olmasinin
nedeni, kadinlarin basta egitim olmak iizere bir¢ok konuda erkeklerle esit haklara sahip
olmayisindan kaynaklanir” (Antmen, 2021, s. 239-241) demistir. Nochlin, feminist sanat
tarthinin en 6nemli figiirlerinden biri olmus ve kadin bedeni konusundaki analizleri ile
feminist sanatin teorik ¢ergevesine biiyiik katkilar: olusturur. Nochlin makalesinde ilk olarak
su sorular1 soruyor: Neden tarih boyunca Michelangelo, Rembrandt, Picasso gibi biiyilik kadin
sanatgilar yok (Nochlin, 2022, s. 41)? Bu soru, sanat diinyasinin, sanat tarihi yaziminin
derinlerindeki cinsiyet¢i yapiy1 ortaya ¢ikarmistir. Nochlin’e gore;

“Bu tiir sorunun ardinda basit ya da karmasik pek ¢ok varsayim bulunmaktadir;
penis yerine rahmi olan insanlarin Onemli bir sey yaratabilmelerinin
olanaksizligin1 gosteren, “bilimsel olarak kanitlanmig” agiklamalardan tutun,
bunca yildir erkeklerle neredeyse esit konuma gelmis kadinlarin -hem zaten
bircok erkek de bir siirii olanaksizlikla miicadele etmemis midir?- gorsel
sanatlarda hala nasil olup da garpici bir basari elde edemediklerine sasirmak
gibi gorece acik gorlisli yaklasimlara varincaya kadar cok cesitli tavirlar
vardir” (Nochlin, 2022, s. 36).

Dolayistyla Nochlin, kadinlarin sanat pratigi icinde 6nemli engellerle karsilagtigini ve
potansiyellerini tam anlamiyla gerceklestiremediklerini anlatmistir. Sanat tarihindeki kadin
temsillerini de elestirmis ve kadin bedeninin genellikle pasif, edilgen ve erotik bir nesne
olarak resmedildigini vurgulamistir. Bu tiir temsiller, erkek bakisin hakim oldugu bir diinyada
kadin bedeninin nasil nesnelestirildigini ve eril arzuya hizmet edecek sekilde
sekillendirildigini gostermektedir.

(Cagdas sanat, bedenin ve kimligin yeniden ele alindigi, toplumsal cinsiyet ve kimlik
anlayislarmin sorgulandigi bir alan olarak bu konuda biiyiik bir rol iistlenmistir. Ozellikle
otekilestirilen bedenleri goriiniir kilmak, bu bedenlerin politik ve toplumsal direnislerini
temsil etmek ve normatif beden anlayislarina karsi elestirel bir durus sergilemek icin ¢esitli
yontemler sunmustur. 20. ylizyilin ortalarindan itibaren, sanatgilar, toplumsal normlar1 ve
kimlik yapilarin1 sorgulayan ¢alismalar iiretmis, bedeni sanatin bir araci olarak
kullanmuslardir. Ozellikle performans sanati, bedeni sanatin diline déniistiiren en Snemli
alanlardan biri olmustur. Sanatcilar, performanslarinda, bedenin fiziksel sinirlarini zorlayarak,
toplumsal cinsiyet ve kimlik anlayislarini sorgulamis ve toplumsal normlarla miicadele
etmislerdir. Cagdas sanatta "oteki beden", marjinallesmis kimliklerin, toplumsal cinsiyetin
disina ¢ikmis bedenlerin temsilini kapsamaktadir. Kadin bedeni, etnik kimlikler, cinsiyet
kimlikleri ve cinsel yonelimler gibi toplumsal yapilar tarafindan dislanan bedenler, cagdas
sanatta hem estetik hem de politik bir ifadeye doniismiistiir. “Oteki beden”in cagdas sanattaki
temsilleri, normatif beden anlayisini sarsan ve bedenin sinirsiz potansiyelini aciga ¢ikaran bir
direnis bicimi olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Bedenin dijitallesmesi ve teknolojik araglarla
yeniden yapilandirilmasi, “6teki beden”in sinirlarini genisletirken, bu sinirlarin gelecekte
nasil sekillenecegini de tartismaya a¢gmistir. Bu noktada siberfeminizm ile birlikte siborg
beden ve dijitallesen bedenler, ¢agdas sanatta 6tekilik kavramimin sadece biyolojik ya da
toplumsal temelli olmadigini, ayn1 zamanda teknolojinin sundugu yeni olanaklarla siirekli
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olarak yeniden sekillendirildigini gdstermektedir. Boylece, teknoloji ve dijitallesmenin
bedenin smirlarini genisleterek 6tekilik kavramini yeniden tanimladigi bir baglamda, “6teki
beden” sanatin i¢inde bir performans alani, direnis aract ve donilisim simgesi olarak yer
almakta ve bu yeni bedenin sanattaki yansimasi toplumsal degisimlere 151k tutmaktadir.

3. SIBERFEMINIiZM

Siberfeminizm, 1990’11 yillarda siber alanin (cyberspace) ve dijital teknolojilerin
gelisimiyle birlikte ortaya c¢ikan bir feminist teori ve hareket bicimidir. 20. yiizyilin
sonlarindan itibaren dijital teknoloji, siber uzay ve feminist diisiincenin kesistigi noktada
geligmistir. Teknolojinin getirdigi yeni olanaklar1 kullanarak cinsiyet esitsizligine karst
miicadele eden bir feminist teori ve pratiktir. Siberfeminizm hem dijital teknolojilerin kadinlar
tizerindeki olumsuz etkilerine karst bir elestiri sunmus hem de bu teknolojileri kadinlarin
giiclenmesi ve Ozgiirlesmesi i¢in kullanmayr savunmustur. Siberfeminizmin kdkenleri,
feminizmin tarihsel erimine dayanmaktadir ancak dijitallesen diinyada kadinlarin ve diger
marjinallesmis gruplarin haklar1 ve kimlikleri {izerine odaklanmasiyla farkli bir yon
kazanmigtir. 1990’11 yillarda internetin hizla yayilmasi, sanal gerceklik, bilgisayarlar ve dijital
platformlarin insanlarin giinliik yasamindaki artan rolli, toplumsal yapilar1 yeniden
sekillendiren bir donem olmustur. Siberfeminizm terimi, ilk kez 1991 yilinda Avustralyali
sanat kolektifi VNS Matrix tarafindan kullanilmistir. VNS Matrix, “The Cyberfeminist
Manifesto for the 21st Century” bashikli manifestosunda, patriyarkal iktidar yapilar ile
teknoloji arasindaki iliskiyi elestirmis ve teknolojiyi feminist bir direnis aract olarak yeniden
tanimlamigtir. Bu manifesto, siberfeminizmin temel felsefelerinden biri olan "teknolojiyi
dontistiirme" fikrini agikca ortaya koymustur. Teknolojinin genellikle erkek egemen bir alan
olarak goriilmesine karsin, siberfeminizm bu alani ele gecirmenin ve kadinlarin dijital
diinyada daha aktif bir sekilde varlik gdstermesinin yollarini aramistir.

Sadie Plant de siberfeminizmin teorik temellerini atan diisliniirlerden biridir. Plant’e
gore, teknoloji ve kadinlik arasinda dogal bir bag vardir; ¢linkii ikisi de tarih boyunca erkek
egemen toplumlar tarafindan kontrol altina alinmaya g¢alisilmistir (Dursun, 2020, s. 57).
Donna Haraway ise siberfeminizmin teorik cergevesine dnemli katkilar sunmus ve {inlii
“Siborg Manifestosu’nu yazarak teknolojinin feminist bir doniisiim araci olarak
kullanilabilecegini savunmustur. Haraway’e gore siborg (cyborg), hem insan hem de makine
olan bir varlik olarak, geleneksel kimlik kategorilerini sorgulama ve doniistiirme
potansiyeline sahiptir. Siberfeminizmin temelleri ise siborg kavramina dayanmaktadir. Donna
Haraway, Siborg Manifestosu (1985) ile teknoloji ve biyoloji arasindaki simirlari
bulaniklastirarak siborg kavramini tanitmis ve feminist diisiinceyi radikal bir bicimde yeniden
yorumlamistir. Haraway, “Tanrica olmaktansa siborg olmayi yeglerim” (Haraway, 2006, s.
74) diyerek, geleneksel feminizmin ve biyolojik determinizmin Gtesine gegilmesi gerektigini
vurgulamistir. Siborg, insan ve makine arasindaki sinirlar1 agan bir varlik olarak, kadinlarin
otekilestirilmis rollerinden kurtulmalarina ve toplumsal cinsiyetin geleneksel kaliplarina
meydan okumalarina olanak tanimaktadir. Haraway, teknolojinin, kadin bedenini sadece bir
biyolojik varlik olarak tanimlamak yerine, toplumsal iliskilerin yeniden yapilandirilmasinda
nasil bir ara¢ olabilecegini tartigmistir. “Siborg cinselligi”, heteroseksizmi dnlemeye yonelik
bir strateji olarak, biyolojik liremenin diginda, teknolojik ve yapay tiremenin bir alternatifini
sunmaktadir (Haraway, 2006, s. 3).

Haraway’e gore, kadin bedeni, biyolojik ve dijital smirlar1 asan bir yap1 olarak
tanimlanmig, bu da bedenin toplumsal yapilar ve kiiltiirel normlarla nasil yeniden
sekillendirilebilecegi {izerine diisiinmeyi tesvik etmistir. Haraway'in siborg kavrami,
toplumsal cinsiyet sonrasi (post-gender) bir diinyayr hayal etmektedir. Siborg, biyolojik
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cinsiyetin Otesinde bir kimlik ve toplumsal varolusu simgelemektedir. Siborg, toplumsal
cinsiyetin tarihsel temellerini asan bir kimliktir; o, doga ile kiiltiir arasindaki geleneksel
ayrimi reddetmektedir. Bu baglamda, siborg bedeni, toplumsal cinsiyetin sabit kodlarin
¢ozmeye ve bu kodlart yeniden insa etmeye olanak tanimaktadir. Siborglar, doga ve kiiltiir
arasindaki ikiligi bozarak, yeni bir toplumsal yapmin ve kadin kimliginin olusturulmasina
olanak vermektedirler. Haraway, siborglar1 sosyalist feminizmin bir araci olarak kullanmis ve
bu varliklarin toplumsal devrimdeki potansiyeline dikkat c¢ekmistir. Siborg, kolelige,
kapitalizme ve patriyarkaya karsi bir baskaldiridir. Haraway’in Onerisi, teknolojinin feminist
teorilerle bulustugu, daha esitlik¢i ve adil bir diinya yaratma ¢abasidir (Haraway, 2006, s. 20).
Siborglar, toplumsal sinif ve cinsiyet gibi kavramlarin kaliplarint kirarak, feminist hareket
icin yeni stratejiler gelistirilmesine olanak tanimislardir. Haraway'in Siborg Manifestosu,
postmodernizmin etkisiyle, insan ve makine arasindaki smirlarin giderek belirsizlestigi bir
diinyay1 tahayyiil etmistir. Siborg, modern insanin sona erdigini ve yerine biyoteknolojik bir
varlik diizeninin gectigini gostermektedir. Bu diisiince, insan merkezli epistemolojilerin sona
erdigini, doga ile kiiltiir arasindaki kat1 sinirlarin yikildigini ve insanin artik doganin 6znesi
degil, bir parcast haline geldigini savunmaktadir. Haraway’e gore “...siberfeminizm, siber
uzamda bir cinsiyetsizlesme politikasidir. Haraway teknolojinin bedenleri doniistlirdiigiinii,
bedenlerinde gegiskenligini ve dteki ve ben arasindaki sinirlarin, teknoloji aracilig ile ortadan
kalktigin1 temelde savunmaktadir” (Odabasi Yoney, 2020, s. 4). Ona gore siborg hem insan
hem makine olan bir varliktir ve bu varlik, cinsiyet, sinif, irk gibi toplumsal kategorilerin
yeniden diisiiniilmesini gerektirmektedir. Haraway’e gore siborglar, toplumsal hiyerarsilere
direnerek cinsiyet normlarmin 6tesinde kimlikler insa edebilirler. Siborg Manifestosu, kadin
bedeni ve toplumsal cinsiyetin gelecegini teknoloji araciliiyla yeniden diisiinmeyi dnerirken,
siborg metaforu kadinlarin biyolojik bedenin sinirlarini asarak dijital ve teknolojik alanlarda
yeni kimlikler inga etmelerine imkéan tanimaktadir. Bu yaklasim, feminist teorinin gelecegini
sekillendirirken, siberfeminizmin teorik temelini olusturmus ve geleneksel cinsiyet rollerinin
teknolojik gelismelerle nasil asilabilecegini  gostermistir.  Siberfeminizm, biyolojik
determinizmi reddederek kadin-makine iligkisi tizerinden kadin kimligini yeniden tanimlayan
bir alan yaratmis; Josephine Stars, Francesca di Rimini, Julianne Pierce ve Virginia Barratt
tarafindan yayimlanan Feminist Manifesto ile kuramsallasmistir” (Dursun, 2020, s. 45).

Siberfeminizm ayni1 zamanda geleneksel hiimanist anlayisin insan merkezliligini
sorgulamistir. “Hiimanizm, en genis anlamda, insani degerlerin 6nemli kabul edildigi bir
diislince sistemi anlamina gelir. Bu anlayis i¢in bilim ve akil 6nemli araglardir” (Korkmaz,
2024, s. 11). Bu baglamda siberfeminizm dijital teknolojilerin toplumsal cinsiyet esitligi
tizerindeki etkilerini sorgulamis ve daha kapsayici bir gelecek i¢in elestirel bir bakis agisi
gelistirmistir. Feminist elestiriler, hiimanizmin bu eksikliklerini sorgulayarak, kadinlarin ve
diger marjinal gruplarin insanlik anlayisina dahil edilebilecegine dair yeni bakis acilari
gelistirmistir. Dijital cagda bu tartisma daha da derinlesmistir. Teknoloji, hiimanist ideallerin
genisletilmesine olanak saglarken, toplumsal cinsiyet normlarinin yeniden sekillenmesi icin
bir ara¢ sunmustur. Bu baglamda, siberfeminizm hem toplumsal hem de hiimanizmin dijital
cagda nasil doniisiime ugradigini inceleyen bir cergeve saglamustir. Insan, teknolojiyle
biitiinlestigi bir diinyada artik biyolojik smirlar1 asarak yeni bir form kazanmistir. Bu
dontisiim, Ozellikle toplumsal cinsiyetin sabit ve degismez bir gerceklik olmadigi fikrini
giiclendirmigstir. Siberfeministler, teknolojinin insan dogasini doniistiirme potansiyelini ele
alirken, bu dontistimiin toplumsal cinsiyet esitligi tizerindeki etkilerini de irdelemektedir. Bu
baglamda siberfeminizm, hiimanist diisiincenin sinirlarin1 asarak posthiimanist bir bakis
acisinl benimsemistir. “Posthiimanizm, insani hayatin merkezinden ¢ikarir ve biitiiniin bir
pargast olarak goriir. Insan olmanin dtesini arastirir. Bedeninin daima gelisim ve degisim
dongiisii icerisinde olmasi1 gerektigini savunur. Dolayisiyla, insandan, siiper insan
yaratabilmeyi hedefler. Bu durum, Posthiimanizmin insan merkezcili elestirdigini gosterir”
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(Korkmaz, 2024, s. 14). Bu baglamda, toplumsal cinsiyetin de biyolojik bir gergeklik
olmaktan ziyade teknolojik ve sosyal bir inga oldugu fikri ortaya ¢ikmistir. Hiimanizmin
bireysel Ozgiirliik ve esitlik idealleri, posthiimanist bir perspektifle, cinsiyetin ve kimligin
akiskan oldugu bir anlayisa evrilmistir. Dolayisiyla dijital ¢agda, toplumsal cinsiyet ve
teknoloji arasindaki iligki, transhiimanizm perspektifiyle farkli bir boyut kazanmastir.

“Transhiimanizm, temelinde olasiliklar1 ve arzular1 barindiran kiiltiirel bir
harekettir. Akilc1 bir yolla ve gelisim saglanarak bedeni iyilestirmeyi ve
yaslanmay1 ortadan kaldirmay: hedefler. Oliime ¢are bulunmasi, yapay zeka ile
zekanin daha da gelistirilip, bir {ist insana ulagsma ¢abasini, trans-hiimanizm
felsefesi ileri teknolojinin ve ¢agin bir geregi olarak goriir” (Korkmaz, 2024, s.
16).

Bu yaklasim, yalnizca insan bedeninin fiziksel kapasitelerinin artirilmasini degil ayni
zamanda bireyin kimlik, cinsiyet ve varolus anlayisini da yeniden sekillendirmeyi
icermektedir. Siberfeminizm ile birlikte toplumsal cinsiyetin teknolojik miidahalelerle nasil
dontistiiriilebilecegi ve yeniden tanimlanabilecegi {lizerine onemli bir elestirel tartigma alani
acilmigtir. Siberfeminizm, insan bedeninin biyolojik simirlarini asarak, postbiyolojik bir
kimlik anlayisin1 savunur. Bu anlayis, cinsiyetin biyolojik dogayla degil, bireylerin teknoloji
araciligiyla ifade ettikleri kimliklerle iligkili oldugu fikrini benimser. Bu siire¢, cinsiyetin
biyolojik determinist anlayislardan cikip dijital kimlikler ve teknolojik araglarla yeniden
sekillendirilebilecegini ortaya koymaktadir. Geleneksel feminist kuramlar, toplumsal cinsiyeti
sosyal yapilarla agiklarken, posthiimanizm, bu yapilari teknolojik araglar ve dijital kimliklerle
nasil degistirebilecegimizi tartismaktadir. Bu durum, cinsiyetin yalnizca toplumsal degil, ayn1
zamanda teknolojik bir insa olarak yeniden degerlendirilmesini zorunlu kilmaktadir.
Dolayisiyla,

“Siberfeministlere gore siberfeminizm postfeminist bir diisiince ve uygulama
olarak yeni bir feminist dalgadir. Siberfeminizm post feministtir ve ataerkil gii¢
dahil geleneksel, kurumsal uygulamalarin ve ataerkil giiciin diisiisiine sebep
olan dijital devrelerin tartisildigi bir alandadir. Postmodernizmin etkisinde
parcalara ayrilan ve cesitlenen feminizmlerin hepsini i¢ine alan feminizm tiirii
olarak goriilebilen siberfeminizmde evrensel bir feminist hareketten s6z
edilebilmekte ve bu yiizden siberfeminizmin diger feminizmleri kapsadigi
sOylenebilmektedir” (Aydemir, 2020, s. 28).

Siberfeminizm ile bedenin performatif dogasi, toplumsal cinsiyetin ve kimligin sabit
degil, siirekli olarak yeniden insa edilen bir olgu oldugunu ortaya koymustur. Performatif
beden kavrami, Judith Butler’in toplumsal cinsiyetin performatifligi tizerine olan kuramina
dayanmaktadir. Butler’a gore

“Siirekli tekrarlanan cinsel farki adlandirma edimlerini bir biitiin olarak ele
aldigimizda, bunlarin dogada bdyle bir bolinme oldugu zannini yarattiklarini
gorliriiz.  Cinsiyeti “adlandirmak” bir tahakkiim ve zorlama edimidir,
kurumsallastirilmis bir performatif edimdir, bedenlerin cinsel fark ilkelerine
gore sOylemsel/algisal insalarini sart kosarak toplumsal gercekligi yarattigi gibi
yasalar1 da belirler” (Butler, 2020, s. 196).

Siberfeminizm, dijital teknolojiler ve ¢agdas sanat araciligiyla bedenin ve toplumsal
cinsiyetin performatif olarak nasil yeniden {iretildigini analiz etmektedir. Teknolojik
gelismeler, bireylerin fiziksel sinirlar1 agsmasina olanak taniyarak, sanal gerceklik ve avatar
teknolojileri iizerinden toplumsal cinsiyet kimliklerinin biyolojik bedenlerden bagimsiz olarak
ifade edilmesini saglamistir. Bu durum, toplumsal cinsiyetin biyolojik bir gerceklikten ziyade
bir performans oldugunu ortaya koymaktadir. Bununla birlikte, siberfeminizm teknolojiyi
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yalnizca Ozgiirlestirici bir arag olarak gormemis; dijital diinyada var olan cinsiyetgilik, irk¢ilik
ve ¢evrimici siddet gibi olgulari elestirerek, teknolojik gelismelerin toplumsal esitsizlikleri
derinlestirme riskine dikkat ¢ekmistir. Sosyal medya platformlari, siberfeminist aktivizm i¢in
onemli bir alan haline gelmis ve #MeToo gibi hareketler, dijital teknolojilerin feminist direnis
ve dayanigma icin etkin kullanimini gostermistir. Siberfeminist sanatgilar, dijital beden,
avatarlar ve siber kimlikler araciligiyla toplumsal cinsiyet, kimlik ve beden politikalarini
sorgulayan caligmalar iiretmistir. Dijital sanat, toplumsal cinsiyetin belirsizligini, bedenin
biyolojik sinirlarinin asilmasini ve kadin temsillerinin doniisiimiinii inceleyen énemli bir alan
haline gelmistir. Boylece siberfeminizm, sanat ve teknolojinin kesisiminde yeni ifade
bicimleri yaratarak, geleneksel cinsiyet yapilarin1 elestirel bir perspektiften yeniden
degerlendirmektedir.

4. BULGULAR VE YORUM

Siberfeminizm, postfeminist bir yaklasimla feminist diisiinceye yeni bir perspektif
kazandirmis ve dijital cagin sundugu imkanlar dogrultusunda ataerkil yapilarin ve kurumsal
normlarin doniistimiine katkida bulunmustur. Postmodernizmin etkisiyle ¢esitlenen feminist
sOylemleri bir araya getiren siberfeminizm, evrensel bir feminist hareket olarak
degerlendirilmektedir.

“Gelisen internet agmi kapsayan siber uzam sayesinde ortaya cikan kitle
iletisim araglarmin etkilesimiyle daha genis cevrelere yayilmaya baslamistir.
Devrim yaratan internet, 20. Yiizyilin sonlarindan bu yana varligini
stirdiirmekte ve aglarla ¢1g gibi biiylimektedir. Kadin mefthumu baglaminda;
medya teknolojisi alaninda aktivistler, sanatgilar, kolektif gruplar ve aglarla
sanat pratikleri olugturulmustur. Siberfeminist yaklagimlar farkli bakis agistyla
feminist yapiyla 6zdeslestirilmistir. Degisen ve doniisen Siberfeminizm, diialist
yapida tanimlanmakta ve yeni medya teknolojileriyle beraber yiiriitiilen tiretim
alanlar1 olarak deneyimlenmistir” (Balik¢i, 2023, s. 1).

Cagdas sanat, bedenin teknolojik uzantilarla doniisiimiinii estetik ve elestirel bir
perspektifle ele almis, Stelarc gibi sanat¢ilar bu hibritlesme siirecini gorliniir kilmustir.
Siberfeminizm baglaminda, sanatin bedensel anlamlari nasil yeniden sekillendirdigi
tartigmaya acilmig, dijital ortamda bireylerin yeniden tanimlanma siiregleri ve toplumsal
normlarin doniisiimii incelenmistir. Bu dogrultuda, ¢agdas sanat, siberfeminizmin teorik
cergevesiyle uyumlu sekilde bedenin dijitallesmesini ve otekilestirilmesini sorgulayarak,
teknolojinin doniistiiriicii giiclinii ve toplumsal etkilerini elestirel bir baglamda irdelemistir.

Claudia Hart, giizel sanatlar pratiginde li¢ boyutlu gorsel dili benimseyen ilk kadin
sanatcilardan biri olarak, {ist diizey teknoloji sektdriindeki cinsiyet politikalarina yonelik derin
bir farkindalifa sahip sanat¢ilardandir. Baslangicindan itibaren erkek egemen bir yapi
sergileyen bu sektérde edindigi deneyimler, Hart’in kadinlarin cinsel temsili konusundaki
sorunlar1 derinlemesine incelemesine yol agmistir. Erkeklerin 6zne, kadinlarin ise arzulanan
nesne olarak konumlandig klasik ikilik, Lara Croft gibi taninmis oyun karakterlerinde net bir
sekilde gdzlemlenebilir. Croft’un ii¢ boyutlu oyunlardaki ve Hollywood filmlerindeki giiclii,
bagimsiz ve saglikli bir sekilde cekici olarak tasvir edilmesi, ayn1 zamanda femme fatale
arketipine geri donerek, kadinlar1 bastan ¢ikarici ve seytani bir figiir olarak tanimlayan
geleneksel anlatilarla da ortiismektedir. Claudia Hart’in Body on Screen (Ekrandaki Beden)
(Sekil 1) galismasi, siberfeminizmin temel kavramlarini ¢agdas sanat baglaminda ele alarak,
bedenin dijital ortamda nasil temsil edildigini sorgulayan 6nemli bir ¢alisma olmustur. Hart,
dijital teknolojilerin bedenin sinirlarin1 asan ve yeniden tanimlayan potansiyelini arastirirken,
oteki bedenin dijital cagdaki yansimalarini sanatsal bir ifade alanina tasimistir. Bu
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baglamda, Body on Screen, toplumsal normlara ve bedenin gelencksel algisina meydan
okuyan, siberfeminist perspektifle tiretilmis bir tiretim olarak dikkat ¢cekmektedir.

Sekil 1. Claudia Hart, Body On Screen (Ekrandaki Beden), 2013
Kaynak: (https://claudiahart.com/Body-on-Screen-2013)

Body on Screen, dijital bedenin temsilini ele alarak, fiziksel bedenin dijital ortamda
yeniden iiretimini arastirmistir. Hart, ¢alismalarinda sanal gerceklik ve dijital modelleme gibi
teknolojileri kullanarak, bedenin fiziksel diinyadaki sinirlarimi sorgulamistir. Calismanin
temelinde, bedenin biyolojik bir gergeklikten 6te, teknolojik araglar tarafindan yeniden
sekillendirilebilen bir form oldugu fikri yatmaktadir. Bu perspektif, Donna Haraway’in siborg
kavramiyla da paralellik tasimaktadir. Haraway’in teorisinde oldugu gibi, Hart’in ¢alismasi da
biyolojik ve teknolojik unsurlarin i¢ ice gegtigi bir beden anlayisini temsil etmektedir.

Sondra Perry, siyahi bedenlerin insanliktan c¢ikarilmasini tarihsel ve kisisel bir
perspektifle ele almig, deneyim ve kimligin incelikleri {izerine elestirel bir sekilde diistinmek
icin  bilgisayar tabanli medyadan derledigi gorsel stratejileri  kullanmaktadir
(https://bit.ly/40weaOZ, t.y.). Perry’nin 2016 yilinda yapmis oldugu Graft and Ash for a
Three Monitor Workstation (U¢ Monitérlii Bir Calisma Istasyonu icin Greft ve Kiil) (Sekil 2),
dijital teknolojilerin siyah bedenlerin temsili tizerindeki etkilerini ve Otekilestirilmesini
inceleyen onemli bir calismadir. U¢ monitdr ve bir dizi dijital goriintiiyle kurgulanan bu
enstalasyon, kimlik, beden, tarih ve teknolojinin birbiriyle kesisim noktalarini elestirmek
tizerine yapilmistir. Calisma, Perry’nin dijital gozetim ve siyah bedenlerin tarihsel
nesnelestirilmesi {izerine siiregelen elestirisinin bir pargasi olmustur. Bu ¢alisma, teknolojinin
giic dinamiklerini ve bu gii¢ iligkilerinin bireylerin dijital temsillerini nasil sekillendirdigini
goriiniir kilmistir. Perry, dijital avatarlarin, biyometrik taramalarin ve gozetim teknolojilerinin
tarithsel olarak marjinalize edilmis, 6tekilestirilmis gruplar1 nasil yeniden konumlandirdigini
sorgulamigtir. Caligmada kullanilan {i¢ monitor, yalnizca gorsel bir platform degil ayni
zamanda tarihsel baglamda siyah bedenlerin sOmiiriilmesi ile c¢agdas dijital teknoloji
arasindaki baglantiy1 sorgulayan bir ara¢ olmustur.
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Sekil 2. Sondra Perry, Graft and Ash for a Three Monitor Workstation (Ug¢ Monitbrlii Bir
Calisma Istasyonu i¢in Greft ve Kiil), 2016

Kaynak: (https://sondraperry.com/Graft-and-Ash-for-a-Three-Monitor-Workstation)

Bu baglamda Graft and Ash for a Three Monitor Workstation ¢alismasi, bedensiz bir
varlik olarak, ozellikle sanal uzamda yiizen animasyonlu bir kafa seklinde karsimiza ¢ikar.
Perry’nin imgesine dayansa da bu goriiniir avatar, “gercek” Perry’den tam olarak ayri,
kolektif ve temsili bir varlik olarak kabul edilebilir. Bu birlesik Perry, izleyiciye ve galeri
ortamina hem otomatik konusmalarla hem de hareketlerle hitap eder; gozleri ve bagi, triptik
bir diizenle ii¢ ekrana yayilir. Perry’nin formunun ¢oklugu, bedenlenmeye dair, nihayetinde
bozulmus ve zayiflamig bir fiziksel kimlikte topraklanmaya yonelik bir miicadeleyi gozler
ontine serer (https://bit.ly/3Wc947J, 2018). Sanat¢cinin kullandigi soyut ve dijital estetik,
izleyiciyi teknolojinin tarafsiz bir ara¢ olmadigini, aksine toplumsal yapilarin bir iriini
oldugunu diisinmeye sevk etmeyi hedeflemistir. Graft and Ash for a Three Monitor
Workstation, Perry’nin dijital ¢cagda oteki bedenin nasil insa edildigi ve temsil edildigi
konusundaki elestirel bakis acisini ortaya koymustur. Bu baglamda, calisma yalnmizca bir
estetik deneyim sunmakla kalmamis ayn1 zamanda izleyiciyi bu teknolojilerin sosyo-politik
etkilerini sorgulamaya davet etmistir.

Tabita Rezaire, sanatinda Batili, beyaz, ataerkil ve kapitalist yapilarin etkilerini
elestirmek ve bu etkilerle yilizlesmek amaciyla video, performans ve dijital teknolojiler gibi
cesitli araglar kullanmaktadir. Sanatci, bu yapisal sorunlarin ele alinmasi igin alternatif bir
tyilestirme stireci Onerirken, geleneksel yaklasimlara meydan okuyan bir estetik ve elestirel
dil gelistirmistir. Rezaire’in 2017 yilinda yaptigi1 Deep Down Tidal (Derinlerde Gelgit) (Sekil
3Hata! Basvuru kaynagi bulunamada.) dijital videosunda, interneti elektronik somiirgecilik
bi¢imi olarak tanimlamig ve dijital teknolojilerin somiirgeci tarih ile olan baglantilarina dikkat
cekmeyi hedeflemistir. Bu calisma, dijital altyapinin yalnizca teknolojik bir ara¢ olmadigini,
tarihsel ve politik gii¢ dinamiklerinin bir devami oldugunu vurgulamistir.
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Sekil 3. Tabita Rezaire, Deep Down Tidal (Derinlerde Gelgit), 2017

Kaynak: (https://www.frieze.com/article/frieze-film-seoul-2024-artist-tabita-rezaire-deep-
down-tidal)

Tabita Rezaire, “Deep Down Tidal isimli video ¢alismasinda interneti ‘“‘elektronik
somiirgecilik” bicimi olarak sunar ve Bati’dan gelen sualt1 internet kablolariin kdle ticareti
sirasinda gemilerin takip ettigi yolu kullaniyor olmalarini metaforik olarak kullanir”
(Karakuyu Sengtider, 2019, s. 294). Rezaire’in yaklagimi, teknolojinin ndétr bir alan
olmadigini, aksine, toplumsal esitsizlikleri ve tarihsel somiirgeci pratikleri yeniden iireten bir
mekanizma oldugunu ortaya koymustur. Bu baglamda, sanat¢inin ¢alismalari hem elestirel
hem de yaratici bir alan olarak dijital ortamlarin nasil doniistiiriilebilecegine dair 6nemli bir
tartisma zemini olusturmustur. Glinlimiiz sanatinda siberfeminizm oteki olarak teknoloji ve
toplumsal kimlik iliskilerini yeniden yorumlayan ¢esitli yaklagimlar sunmustur. Bu baglamda,
cagdas sanat Uretimleri hem teknolojik hem de toplumsal Gtekilestirme mekanizmalarini
elestirirken, alternatif beden politikalar1 ve estetik ifadeleri liretmistir.

Dr. Heather Dewey-Hagborg, biyolojik ve sanatin kesisiminde ¢alisan, liretimlerinde
teknolojinin toplumsal ve etik etkilerini elestirel bir bakis acisiyla ele alan bir sanatgidir.
Dewey-Hagborg’un ¢aligmalari, siberfeminizmin temel ilkeleriyle Ortiiserek, biyoteknolojinin
ataerkil ve baskici gli¢ yapilarina nasil meydan okuyabilecegini gostermeyi hedeflemektedir.
Sanat¢inin c¢aligmalari, biyolojik bedenin dijital ve genetik diizeyde yeniden ingasini ele
alarak, 6teki bedenin toplumsal ve teknolojik baglamlarda nasil algilandigini sorgulamaktadir.
Bu ¢aligmalar, teknolojinin elestirel kullanimi aracilifiyla beden politikalarin1 ve bireysel
haklar1 yeniden diisiinmeye tesvik etmektedir. Sanatginin 2024 yilinda yaptigi Xeno in Vivo
(Sekil 4) galismast biyoteknoloji, genetik bilim ve etik tartismalarini birlestirerek cagdas
sanatin toplumsal elestiri kapasitesini giiclendiren bir ¢alisma olmustur. Bu ¢aligma, genetik
verilerin ve biyolojik kimligin manipiilasyonuna iliskin tartismalar1 sanat yoluyla goriiniir
kilmay1 hedeflemistir. Dewey-Hagborg, bu projede yabanci genetik materyalin bir canliya
implant edilmesi fikrini aragtirmig, kimlik, Gtekilik ve biyoteknolojik doniisiim arasindaki
dinamikleri ele almistir.
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Sekil 4. Deather Dewey-Hagborg, Xeno in Vivo, 2024

Kaynak: (https://deweyhagborg.com/projects/xeno-in-vivo)

Sanatgr bu caligmasini sOyle agiklar; Xenotransplantasyon, domuzlarin insan
organlariyla uyumlu hale getirilmesi amaciyla gerceklestirilen genetik miihendislik
uygulamalaridir ve Xeno in Vivo adli ¢alisma, bu yeni arastirma alanini kesfederek, bilim
insanlariyla yapilan orijinal goriismeleri, Bethany Barrett’in bestelemis oldugu miizikle
sunmaktadir. Opera, CRISPR gen diizenlemesinin radikal bir yenilik mi yoksa binlerce yillik
secici yetistirme uygulamalarinin bir devami m1 oldugu sorusunu giindeme getirmektedir.
Canli prodiiksiyon, dort opera sanatg¢ist ve bir anlatici ile birlikte sahnede ¢oklu
projeksiyonlar, heykeller ve canli kalp hiicrelerinin birlesiminden olusmaktadir.
(https://bit.ly/42ehGik, t.y.). Xeno in Vivo, teknolojinin insan ve insan olmayan canlilar
arasindaki sinirlar1 nasil bulaniklastirdigini gésterirmis ayn1 zamanda genetik manipiilasyonun
etik boyutlarina da dikkat ¢ekmistir. Calisma, bireyin biyolojik biitlinliigli, mahremiyet ve
bireysel haklar1 gibi konular1 sorgularken, genetik teknolojilerin bireyler tlizerindeki kontrol
mekanizmalarin1 sanat baglaminda elestirel bir sekilde yorumlamistir. Sanatci, projede
kullandig1 genetik materyaller ve bu materyallerin manipiilasyonu aracilifiyla, genetik
biliminin 6teki bedenlere yonelik potansiyel etkilerini tartigmaya agmayr hedeflemistir. Bu
yaklasim, insan merkezli bakis agisimi kirarak, biyolojik farkliliklarin nasil birer otekilik
unsuru haline gelebilecegini gostermistir. Dewey-Hagborg’un ¢aligmasi hem bilim hem de
sanat alanindaki etik sorulara yanit ararken, bireylerin biyolojik kimliklerinin teknoloji
yoluyla nasil doniistiiriildiigiine dair elestirel bir bakis sunmustur.

Cagdas sanatta oteki beden kavrami, siberfeminizm baglaminda ¢ok yonlii bir elestirel
alan olusturmustur. Bu kavram, teknolojinin insan bedenini hem fiziksel hem de kavramsal
olarak nasil doniistiirdiigiine ve bu doniisiimiin toplumsal, kiiltiirel ve politik sonuclarina 151k
tutmaktadir. Siberfeminizm, teknolojinin hem bir elestiri aract hem de bir o6zgiirlesme
platformu olarak kullanilabilecegini savunarak, bedenin 6tekilestirilme siireglerine dair estetik
ve teorik yaklagimlar gelistirmistir. Bu baglamda, ¢agdas sanat tiretimleri, yalnizca teknolojik
yeniliklerin estetik boyutlarin1 yansitmakla kalmamis, ayni zamanda toplumsal cinsiyet,
kimlik, otekilik ve beden politikalarini sorgulayan yaratici alanlar yaratmigtir. Siberfeminizm
teorisi, cagdas sanat araciligiyla insan ve teknoloji arasindaki smirlarin belirsizlestigini
vurgulamaktadir. Heather Dewey-Hagborg’un projeleri genetik verilerin sanat yoluyla
elestirel bir sekilde yorumlanmasina olanak saglamistir. Bu tiir caligmalar, teknolojinin
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dontistiiriicii giiciinii vurgulamis ve bu dontisiimiin toplumsal dinamiklerini ve etik boyutlarini
da tartigmaya agmistir. Siberfeminizmin ¢agdas sanattaki etkisi, bedenin &tekilestirilmesini
hem biyolojik hem de teknolojik doniisiim siirecleriyle iliskilendiren bir elestiri alani
yaratmistir. Bu baglamda, sanat iiretimleri yalnizca bireyin bedensel sinirlarin1 sorgulamakla
kalmamis, insan ile insan olmayan arasindaki iliskilerin nasil yeniden tanimlandigini da
gozler Oniine sermistir. Benzer sekilde, Tabita Rezaire’in dijital sanat ¢alismalari, Batili ve
ataerkil yapilarin etkilerini elestirmekle kalmamis, teknolojinin sOmiirgeci yonlerini de
tartismaya agmistir. Dolayisiyla siberfeminizm c¢ergevesinde, cagdas sanat, Oteki beden
kavramini estetik ve elestirel bir bakis agisiyla yeniden sekillendirmistir. Bu ¢alismalar,
teknolojinin doniistim gliciinii ve toplumsal esitsizliklere karsi farkindalik yaratmayi
amaclamis, siberfeminizm ise teknolojiyi hem elestiri araci hem de toplumsal degisim igin bir
platform olarak kullanarak alternatif yollar 6nermistir. Boylece, cagdas sanatin 6teki bedenle
ilgili yorumlari, kimlik ve beden politikalarini1 yeniden degerlendirerek 6nemli teorik ve pratik
katkilar sunmustur.

5. SONUC

Siberfeminizmin, toplumsal cinsiyet, kimlik ve beden anlayiglarin1 doniistiirme giicii,
bu aragtirma baglaminda daha da belirginlesmistir. Siberfeminizm, toplumsal cinsiyetin
biyolojik determinist anlayislarinin Gtesine gegerek, teknolojiyi toplumsal normlari
sorgulamak ve bedeni yeniden tanimlamak i¢in bir ara¢ olarak kullanmaktadir. Heather
Dewey-Hagborg’un Xeno in Vivo, Tabita Rezaire’in Deep Down Tidal, Sondra Perry’nin
Graft and Ash for a Three Monitor Workstation ve Claudia Hart’in Body on Screen iiretimleri,
dijital teknolojilerin bedeni sadece biyolojik bir varlik olarak algilamaktan c¢ikararak,
toplumsal, kiiltiirel ve teknolojik faktorlerle sekillendirilen bir kimlik olarak yeniden inga
edilmesini saglayan onemli 6rnekler sunmaktadir. Siberfeminizm, 6teki bedeni ve toplumsal
cinsiyetin yeniden insasini sorgulayan bir ara¢ olarak benimseyerek, bedenin dijital kimlikler
aracilifiyla yeniden tanimlanmasma olanak saglamigtir. Bu doniigiim, sanat¢ilara ve
izleyicilere toplumsal normlara kars1 meydan okuma firsati sunmakta ve bedeni yalnizca
biyolojik degil, dijital kimlikler olarak ele almay1 tesvik etmektedir.

Siberfeminizm, bedeni, dijital teknolojilerin ve toplumsal yapilarla etkilesim i¢inde
sekillenen bir varlik olarak ele alirken, geleneksel kimlik anlayislarinin 6tesine gegme firsatini
sunar. Sanatgilar, bu firsati degerlendirerek, toplumsal cinsiyet ve kimlik normlarim
sorgulayan g¢aligmalar yaratmiglardir. Dewey-Hagborg’un genetik verilerle kimlikler yaratma
pratigi, Rezaire’in dijital ortamda bedenin ¢oklu kimliklerle varlik bulmasi, Perry’nin 1rk ve
kimlik politikalarin1 dijital medya araciligiyla elestiren yaklasimi ve Hart’in bedenin dijital
simiilasyonlarla yeniden insa edilmesine dair ortaya koydugu iiretimler, dijital sanatin bu
alanda ne kadar gii¢lii bir ara¢ oldugunu gostermektedir. Bu yapitlarda, 6teki bedenin temsili,
sadece bir elestiri degil, ayn1 zamanda toplumsal yapilarin yeniden insasidir. Sanatgilar, dijital
teknolojileri kullanarak, daha 6zgiir ve esnek kimlik temsillerini yaratma firsatina sahip
olmuslardir. Bu, sanatin sadece estetik bir ifade bigimi olmanin 6tesinde, toplumsal yapilari
sorgulayan ve doOniistiiren bir gilice sahip oldugunu ortaya koymaktadir. Bu baglamda,
siberfeminizm dijitallesme ile toplumsal normlara karsi bir direng alani olusturmakta ve oteki
bedenin temsiliyle toplumsal cinsiyet ve kimlik anlayiglarin1 yeniden insa etmektedir.

Sonu¢ olarak, siberfeminizm, dijitallesme yoluyla beden ve kimligi yeniden
sekillendirerek toplumsal cinsiyet anlayisini sorgulayan bir alan a¢mistir. Biyolojik
determinizmden bagimsiz, akiskan ve dijital kimliklerin ingasini tesvik eden bu yaklasim,
toplumsal normlarin doniisiimiine katki saglamaktadir. Siberfeminizmin sanat ve egitim
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baglaminda genisletilmesi, dijital teknolojilerin sundugu imkéanlarla toplumsal yapilari
yeniden diisiinmek ve doniistiirmek i¢in 6nemli bir firsat sunmaktadir.
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