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TRANSFEMINiZM: FEMiNiZM HERKES iCiN Mi?

DOSYA/DERLEME
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Ozet: Transfeminizm, cinsellik tartismalarina cinsel kimlik kavramini trans bireylerin deneyimleri iizerinden eklemlemeyi amaclar.
Cinsel kimlik, feminizm ve kuir teori icinde de yeterince tartisiimamistir. Trans kimlikler, biyolojik ve toplumsal cinsiyet arasindaki
iliskiselligi tartisirken ya bir reddetme ya da bir ispat etme konumu olarak kullanilmis, bunun disinda goriinmez kalmistir.

Bu yazi da transfeminizmin, feminist ve kuir teoriye yonelik elestirilerini ve katkilarini 6zetlemeye calismaktadir.

Anahtar Sozciikler: Transfeminizm, feminizm, kuir teori, trans

Trans-Feminism: Feminism For All?

Abstract: Transfeminism aims to articulate the concept of sexual identity within the debate of sexuality through trans individuals’ experiences.
Sexual identity has not been adequately discussed in feminism or queer theory. While discussing the relationality between sex and
gender trans identities have remained invisible, unless referred as a “verification” or “falsification’.

This article summarizes transfeminist challenges and contributions to feminist and queer theories.
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Girig

Bell Hooks feminizmi, disarida birakilmislardan
merkeze dogru kurarak feminizmi genisletmis,
daha cok kisi icin mimkin kilmisti. Siyah isci bir
kadinin dislanmishgi yalnizca toplumsal cinsiyet
ile degil, ama ayni zamanda irk, sinif ve bu (¢l ara-
sindaki etkilesimle de ilgiliydi. Feminizmin farkh
“kizkardeslik” deneyimlerini kapsayabilmesi, ken-
di icinde bu kesisimleri anaakimlastirabilmesiyle
mumkindd.

Transfeminizm de benzer bir genisletme ¢abasidir
(Enke,2012). Ustelik cift yonliidiir; hem trans ca-
lismalarin feminizmin icindeki marjinal konumdan
¢ikmasini, hem de trans calismalara feminist ilkeleri
dahil etmeyi amaclar (Koyoma, 2001). Transfemi-
nizm, anaakim feminizmin kadinlar icin talep ettik-
lerini, trans ya da degil tim kadin ve erkekler icin
talep etmektir. Bu anlamda, cinsel haklari herkes
icin genisleterek, bir insan haklari meselesi yap-
ma cabasidir. Ayrica “herkes”i kapsamakta yetersiz
olmakla elestirilen ikinci dalga feminizmin ve kuir
teorinin elestirel bir okumasidir.

Trans + Feminizm
“Trans” once bir 6nek iken, translarin 1990'larin
basindan itibaren hem hareket icinde hem de

akademide kendi séylemlerini Gretmeleriyle' geli-
sen bir calisma alaninin da adi haline geldi. Hatta
bu calismalarin feminizme katkisi olarak transfemi-
nizm, feminizmin “yeni bir asamasi” olarak deger-
lendirilebilir.

Trans terimi; cinsel yoneliminden bagimsiz olarak
tim trans kadin ve erkekleri, gender queer’leri,
butch queer’leri, drag king'leri, bi-gender, pengen-
der, interseks, kadin, erkek ve tiim olasi ezilen cin-
sel azinhklari birlestirmek icin kullanilan bir terim.
iki kutuplu toplumsal cinsiyet hiyerarsisi, normdan
uzaklasanlar Uzerindeki tahakkiim ve siddet Uze-
rinden kurulur. Trans terimi de bu nedenle norm-
dan uzaklasan herkesi kapsayacak sekilde anlam-
landirihyor. Kapsayici, dolayisiyla “glcli” bir terim.

Toplumsal cinsiyet diizenini sorgulamak ve ataerkil
tahakkiime meydan okumak feminizmin de temel
amacidir. Feminizm ve trans calismalar arasindaki
bu ortak zemine ragmen, ikisi arasindaki iliski ge-
rilimlidir. Bu anlamda transfeminizm, bir baris ve
ortaklasma cagnisidir.

Trans kadinlar ve feministler arasindaki bu gerilim,
kadin kimliginin ve bedenin tanimlanmasiyla ilgili
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olarak baslamistir. Bilindigi gibi, ikinci dalga femi-
nizm toplumsal cinsiyet kavramini tanimladigin-
da, kadin sorununa iliskin 6nemli bir cevap sagla-
mis oldu: Kadin ve erkek arasindaki esitsizlik dogal
degil, yapaydi. Toplumsal cinsiyet de cinsiyet fark-
hhklari Gzerine kultiirel ve sosyal olarak bindirilmis
bu esitsiz yapinin nasil retildigini analiz etmek icin
glclu bir aracti. Ancak toplumsal cinsiyet, biyolojik
olandan ayrilirken, biyolojik cinsiyetin ikili yapisi
dogal kabul edildi ve tGreme Uzerinden tanimlani-
yor olmasi sorgulanmadi.

Burada transfeminizm agisindan iki énemli sorun
alani var: ilki toplumsal cinsiyetin bir sosyal insa ol-
masina karsin, trans kadinlarin kadinlik kimliklerinin
reddediliyor olmasi. ikincisi ise biyolojinin, (ireme
Uzerinden iki karsit sabit konum olarak tanimlan-
masl.

Trans kadinlar, kadin bedenine tecaviiz etmekle de
suclandilar; ataerkil tip tarafindan olusturulmus an-
tifeminist bir fenomen olarak da tanimlandilar yal-
nizca kadinlara agik yapilan feminist etkinliklere de
alinmadilar (Stone, 1991; Gamson, 1997; Hines,
2007). Bu tepkileri veren feministler, bedene yapi-
lan midahaleye karsi ¢ikip, translarin kadinliklarini
“taklit” oldugu gerekgesiyle reddettiler. Boylece be-
deni de yalnizca treme islevi Uzerinden ve “dogal”
olarak tanimlamis oldular. Kadinlik kimliginin insasi
icin penis sahibi olmamayi 6nkosul olarak dayat-
mak, toplumsal cinsiyeti “sosyal bir insa” olarak ta-
nimlamay da zorlastiran bir tepkidir. Ustelik kadin
dogulmaz, olunur disturuyla da gelisir. Tim cinsi-
yet kimliklerinin yapilandirildigi kultiirel alanda,
“gercek”ve “taklit” ne anlama gelir? (Garber, 1992).

Trans kadinlarin kadinlik kimlikleri kraldan ¢ok kralci
olmakla da elestirilmistir (Shapiro, 1991). Toplum-
sal cinsiyetleri ile biyolojileri arasinda uyum kurma
cabalari, degerli bir toplumsal cinsiyet performansi
olarak degerlendirilmemistir. Her toplumsal cinsi-
yet kimliginin bir insa oldugunu kabul edip, bazila-
rini yetersiz performanslar olarak degerlendirmek
de“yeterince kuir” degildir.

Trans + Kuir

Bilindigi gibi, kuir (Queer) teori postmodernizm ile
birlikte feminizmin, kadinlar arasindaki ve diger
cinsel azinlklar arasindaki farkli deneyimlere acil-
masina katki sagladi. Biyolojik ve toplumsal cin-
siyet arasinda yapilan ayrimi sorguladi. Biyolojik
cinsiyetin “dogal” kabul edilmesine ve biyolojinin
tek bir gortiiniimiine, yani Gremeye indirgenmesine
karsi ¢ikti (Butler, 1989; Butler, 1993). Cinsiyet ve
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toplumsal cinsiyet arasindaki iliskiselligin, top-
lumsal cinsiyetin bedenli oldugunu ve cinsellige
de toplumsal olarak cinsiyetin dayatildigina isaret
ettigini savundu (Elliot, 2009).

Kuir teorinin, heteroseksuelligin verili kabul edilen
statlisinU ortaya ¢ikaran ve devamlihgini saglayan
soylem ve pratikleri analizi, ayni zamanda escinsel
0zne pozisyonu da tanimladi. Escinsel 6zneye olan
ilgi paradoksal bir sekilde heteroseksiiel/homosek-
stel ayrimini kuvvetlendirdi ve kuir teorinin, cinsel
yonelim etrafinda sdyleme geg¢mesine yol acti’.
Trans bireylerin gerceklikleri ve cinsiyet kimligi
meselesi kuir teori icinde de goriinmez kaldi; trans
kimlikler yalnizca biyolojik ve toplumsal cinsiyet
arasindaki uyumu reddetmek icin teoride yer ald1.

Kuir teorinin, cinsel kimliklerin, ikili toplumsal cinsi-
yet kategorilerine sigmayan akiskanligini ve miip-
hemligini tartisirken, trans kimlikleri sabit kimliklere
karsi ¢cikmak icin dnemli bir pozisyon olarak tanim-
lamasi, ancak teorinin neredeyse tamamen escinsel
soylem ile sekillenmis olmasi trans feministler tara-
findan elestiriimektedir (Namaste, 2005). Hetero-
seksizme karsi cikmak igin tek miimkiin kategori es-
cinsel kategorisi midir? Cinselligin hapsoldugu ikili
kategorileri, bir yenisini insa etmeden analiz etmek
nasil mimkun olabilir?

Trans kimliklerin kuir okumasi, yalnizca biyoloji ile
toplumsal cinsiyet arasinda bir uyum olmadig id-
diasi ile sinirh degildir. Uyum arayan ve aramayan
translar arasinda, normlari asindiranlar ve yeniden
Uretenler gibi bir ayrim yapmak hiyerarsi yaratir (El-
liot, 2009). Uyum arayan trans kimlikler de cinsel
cesitliligin bir parcasi degil mi? Kuir olmak belirli bir
cinsel performans gerektiriyorsa, yani politik olan
belirli bir toplumsal cinsiyet ifadesine indirgenirse,
kuirin hegemonik cinsiyet diizenine elestirel olma
ilkesi ile celismez mi?

Translar, kuir ya da degil herhangi bir toplumsal
cinsiyet kategorisini desteklemek ya da reddetmek
zorunda birakilmadan, cinsel yonelimleri fark et-
meksizin bedenleriyle saygli gérmek istiyorlar. Ken-
dilerini reddeden bir sistemin destekgisi olamazlar.
Kimin daha kuir oldugundan daha 6nemlisi, trans
kimlikler arasindaki farkliliklarin goriintr kihnmasi
ve bunlarin etnisite, sinif, din gibi diger kimliklerle
birlikte analiz edilmesidir (Namaste, 2005).

Transfeminizm, kuir teori ve politikayi, kimin daha
¢ok kuir oldugunu tayin eden bir dl¢ek olma riski-
ne karsi, “belirli bir cinsel kimlikte i1srar etmeyen”
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niteligi ile savunuyor (Namaste, 2005). Ne de olsa
“toplumsal cinsiyetin yeniden Uretimi daima ikti-
darla karmasik bir pazarlktir; ashinda bu normlar
yeniden Uretmeyen hicbir toplumsal cinsiyet yok-
tur” (Butler, 2010).

Son S6z Olarak

Trans kimliklere dair bio-medikal ve psikolojik lite-
ratlire katki saglayan Benjamin, John Money, Ro-
bert Stoller ve Richard Green gibi arastirmacilar ve
klinikgiler®, kendilerini cinsellik icin daha bilimsel ve
liberal tutumlarin gelismesi hareketinin bir parcasi
olarak gordiikleri halde, calismalar toplumsal cinsi-
yete dair oldukca geleneksel tutumlari yansitmakla
elestirildi (Shapiro, 1991). Bu erkekler gibi, cinsel-
lik konusunda ilerici oldugunu zannetmemek, ama
olabilmek icin de heniiz agiga ¢ikmamis ya da fark
edilmemis gercekliklerin bitlin hikayeyi etkileyebi-
lecek oldugunu unutmamak gerekiyor. Nasil ki ka-
dinlarin yazdigi tarih erkeklerinkini degistirdi, trans-
larin tarihi de kadinlarinkini etkileyecek.

Diger yandan 6nce birinci dalga, sonra ikinci dalga
ve nihayet Uc¢linct dalga feminizmin elestirilmesi,
ayni zamanda onun tarihsel olarak ne kadar gelis-
tigini ve glclendigini de gosterir. Bu tartismalar,
hep birlikte cinselligi ve cinsel 6zgurligi anlama ve
analiz etme cabasi. Bu tartismalarda zaman zaman
yasanan gerilimlerden kaginmak icin, kural koymak
yerine ortaklagsma zemini bulmak gerekiyor. Trans-
feminizm; feminizm, kuir teori ve trans calismalarin
basitce herkesin ataerkil tahakkiim altinda yagsiyor
oldugu noktasindan baglanabilecedini savunarak,
feminizmi herkes icin istiyor.
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