SES, SESSiZLIK VE POLITIK FAILLiK: TURKIYE’DE VE iSRAIL’DE
ANTIMILITARIZMIN CINSEL POLITIKASI

Dogu Durgun

Politik 6zne olmak, sesini duymayi, ¢ikarmayr ve duyurmay1 gerektirdigi olglide,
sistemik olarak siddete maruz kalan kadinlar ve cinsel azinliklar igin bircok agmaza
ragmen gerceklesen bir siireg. Sessizligin kirilmasi bir yandan politik faillik i¢in
onemli bir taktik iken bir yandan da gesitli siddet bigimlerini dogurarak bu failligin
kisitlanma potansiyelini tasiyor. Makale, Tiirkiye ve Israil'deki savas karsiti,
antimilitarist kadin ve LGBTQ aktivistlerin soylem, pratik ve eylemlerinin
karsilastirmali bir analizini yaparak, bu a¢maz tartismaya ve boylece ses ve
sessizligin siddetten hayatta kalan kesimlerin politik faillikleri icin ne anlama
geldigini sorgulamay1 hedeflemektedir. Her iki kategorinin de birden fazla politik
anlam, ifade ve etkisinin oldugunu ve farkl aktorlerin farkli amaclar ile performe
ettikleri eylemlerin toplumsal, politik ve hukuki doniistimde kilit rol oynadigim
savunmaktadir. Bu bakimdan, sosyal hareketlerde ses ve sessizligin olasilik ve
sinirlarinin ~ 6znelerin ~ bulunduklar1  baglam ve tarihsellik icerisinde
degerlendirilmesi gerekir

Politik 6zne olmanin sistemik siddete maruz kalan kadinlar ve cinsel azinliklar i¢in hayli sancilh
bir siire¢ oldugu bircok feminist calismada vurgulanan bir olgudur. Arastirmacilar tarihsel
olarak kurbanlastirllan bu gruplarin cinsel siddet deneyimlerini anlamlandirmasinin,
tanikliklarin1 so6ze dokmesinin ve gilindelik yasamlar ile sistemik giic iligkileri arasinda
baglant1 kurmasinin imtiyaz sahibi gruplara kiyasla daha giic oldugunun altim cizer. Ustelik
politik 6zne olmak sesin kesfedilmesi kadar kamusallasmasim1 da gerektirdigi olciide,
onemsenmeme, hak ihlalleri, giivencesizlik ya da oliim gibi cesitli siddet tiirlerine de yol
acabilir. Bu baglamda kadinlarin ve cinsel azinliklarin eril, patriarkal ve heteronormatif
yapilarla miicadelesinde bir agmazla karsilagtigini soyleyebiliriz: Sessizligin kirilmasi1 bir
yandan politik faillik icin 6nemli bir taktik iken bir yandan da bu failligin kisitlanma
potansiyelini tagimaktadir. Bu ¢ikmaz tartismaya agmanin toplumsal doniisiimii yeniden
kavramsallastirmamizi ve aktivizmin olasiliklarini ve limitlerini sorgulamamiz1 saglamasi
bakimindan 6nemli oldugunu diisiiniiyorum. Bunun icin, bu tartismaya ilgin¢ bir zemin
olusturdugunu diisiindiigiim, Tiirkiye ve Israil’deki savag karsit1 hareketin feminist ve queer
tezahiirlerinin kargilagtirmali bir analizini yapacagim. Nitekim savas, militarizm ve siddetin
siireklilestigi ve normallestigi, bolgesel catismalarin derinlemesine niifuz ettigi her iki iilkede
de savas karsiti kadin ve LGBTQ’lar yukarida belirtilen agmazla karsilagsmaktadir ve
aktivistlerin ses, sessizlik ve politik 6zne olma arasinda kurdugu iligki bu paradoksu
pekistirmektedir. Diger taraftan, bu gruplarin soylem, pratik ve eylemlerinin farkh bir okumasi
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bu iligkinin birden fazla tahayyiilii olabilecegini kesfetmemizi saglayabilir. Makale aktivistlerin
bu tahayyiilleri nasil ortaya koydugunu irdelemekte ve boylece sosyal hareketlerde ses ve
sessizligin anlam, olasihik ve sinirlarinin 6znelerin bulunduklar1 baglam ve tarihsellik

icerisinde degerlendirilmesi gerektiginin altini ¢izmektedir.

Tiirkiye ve Israil toplumsal cinsiyet ve cinsellik tahayyiilleri bakimindan birbirinden
farklilagmis askeri kiiltiirlere sahip olsa da kadin ve LGBTQ bireyleri farkl sekillerde zorunlu
askerlik hizmetinden muaf tutmus ve bu durum bu gruplarin savas karsiti seslerinin
kamusallagsmasi oniinde 6nemli bir engel olagelmistir. Tiirkiye’de bu sessizlestirme erkek
egemen ve homofobik bir askeri rejim icerisinde insa edilir. 1927 yilinda ¢ikarilan Askerlik
Kanunu askerligi her erkegin yapmasi gereken zorunlu bir vatandashik gorevi olarak
tanimlarken, Sabiha Gokgen gibi istisnalar hari¢, kadinlar1 kisladan muaf tutmustu (Altinay
2004, 32-48). 1990’larda kadinlar askeri okullara alinmaya baslasa da 2014 verilerine gore
tlim ordu personeli icindeki kadin asker orani, NATO icerisindeki en diisiik oran olan, yilizde
1'i gecmemektedir (Obramovic 2014, 52). Ustelik kadinlar er olamadiklar1 ve saha deneyimi
kazanamadiklar icin kurum ici terfiler konusunda da acik bir sekilde kisitlamalarla kars:
karsiya kalmaktadir (56). 1986 yilinda kabul edilen Askeri Saglhk Yonetmeligi ise escinsellik,
transsekstiellik vb. hegemonik cinsel yonelim ve cinsiyet kimligi disinda kalan aidiyetlikleri
‘psikoseksiiel bozukluk’ olarak kabul ederek kiiltiirel olarak taninan toplumsal cinsiyet
kaliplarina uymayan GBTQ bireyleri ‘ciiriik raporu’ ile zorunlu askerlikten muaf tutmaya
zemin olusturmustur (Biricik 2012). 2013 yilinda, LGBTQ hareketinin basaris1 olarak kabul
edilebilecek bir gelisme yasanmis ve yonetmelikteki ‘psikoseksiiel bozukluk’ ibaresi ‘cinsel
kimlik ve/veya davranis oriintiileri tiim yasamlarinda ileri derecede belirgin ol[an] kisi’ olarak
degistirilmis olsa da bu durum bir yandan da ordunun °‘sorma, sOyleme’ politikasim

pekistirmigtir.

Israil’de ise ordu yillar icinde kadin ve LGBTQ bireyleri zorunlu askerlige tabi tutan kadin
kapsayic1 ve homonasyonalist bir ¢izgiyi benimsemistir. 1949 yilinda kabul edilen Askerlik
Kanunu, Filistin kokenli Israil vatandaslar haric tiim erkek ve kadinlari kislaya almusti.
Bununla beraber, evli, hamile, anne olan ve ultra-Ortodoks Yahudi ve Diirzii kadinlar! zorunlu
askerlikten muaf tutulmustu. Ustelik, 2004 yilina kadar Yahudi kadinlara vicdani ret hakki
tanmmaktaydi. 2000’lerle beraber ordunun tiim kademeleri kadin askerlere acild. Israil ilk
kadin tiimgenerali ile 2011, ilk kadin mithimmat memuru ile 2012, ilk kadin savas taburu
komutam ve doktoru ile 2014 yilinda tamisti. Giinlimiizde ordunun yiizde 8’i kadin savas
askerlerinden olusuyor ve bir¢cok kadin savas egitimi ve istihbarat gorevleri yerine getiriyor.2
Diger taraftan, her ne kadar escinsellik ve transseksiiellik ‘psikoseksiiel bozukluk’ olarak
tanimlanmasa da, 1983 yilinda kabul edilen bir yonetmelige gore LGBTQ askerler giivenlik

riski olarak goriiliip ordudan atilabiliyor ve ¢ok gizli pozisyonlara ve istihbarat ve sifreleme
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gorevlerine kabul edilmiyordu (Belkin ve Levitt 2000, 543). Bu durum 1990’larla beraber
imtiyaz sahibi kigilerin ordunun ayrimci politikalarina kamusal olarak itiraz etmesiyle
degismeye basladi.3 1993’ten beri LGBTQ askerler acik kimlikli bir sekilde ve diger askerlerle
esit konumda gorevlerini yerine getirebiliyor. Israil ordusu ilk acik kimlikli trans kadin askerle
2014 yilinda tanisti. Bununla beraber, kadinlar gibi LGBTQ da askerlik hizmetinden Profil 21

gibi prosediirler iizerinden muaf olabiliyor.4

Her iki lilkede de muafiyet siirecleri kadin ve LGBTQ’larin savas karsiti, antimilitarist seslerini
kesfetmelerini ve duyurmalarimi engelleyen etmenlerden olageldi. Bu kesimler sadece devlet,
ordu ve toplumsal kesimler tarafindan degil aktif bir sekilde yer aldiklar1 antimilitarist hareket
icindeki arkadaslar tarafindan da savas karsiti hareketin politik 6zneleri olarak kabul
edilmemekteydiler. Ileride daha detayh bir sekilde ele alacagim ‘bedel 6deme(me)’ iizerinden
bu gruplarin savas karsit1 sesleri uzunca bir siire pek duyulmadi. Kadinlar ve LGBTQ’lar bu
sessizlestirmeye vicdani retlerini kamusal olarak acgiklayarak karsi ¢iktilar. Retler bircok
kisinin kafasinda bir soru isareti yaratti: Askerlik hizmetinden muaf olabiliyorken, neden
vicdani ret? Aktivistler tam da bu sorunun sorulmasini saglamak adina zorunlu askerlik karsiti
duruslarin1 kamusallagtirmiglardi. Vicdani ret eylemleri kendilerini ‘kurban’ ya da ‘katil’
tanimlarinin Gtesinde toplumsal doniisimii hedefleyen politik 6zneler olarak ortaya
koymalarim1 ve ordu, askerlik ve militarizmle ilgili kaliplagmis, sorgulanmayan varsayim,
soylem ve pratikleri tartismaya acmalarimi sagladi. Aktivistlerin sesleri cinsiyet, toplumsal
cinsiyet ve cinselligin nasil giindelik ve goriinmeyen sekillerde militarize edildigini ve bunun
yarattigl siddet dongiislinii ifsa edip hem antimilitarist hareketin talepleri, amaclar1 ve
taktiklerini doniistiiren hem de vatandashig, ulusal kimligi ve aidiyetligi yeniden tahayyiil eden

sOylem ve pratikler ortaya koydu.

Savas karsit1 kadin ve LGBTQ’larin aktivizmleri sesin politik faillik ve toplumsal doniisiimdeki
oneminin altin1 cizen niteliktedir. Ote yandan, bu makalede vurguladigim nokta, bu gruplarm
aktivizminin sadece sesin olasiliklarini ve etkisini degil sesin sinirlarin ve sessizlestirdiklerini
de kesfetmemize alan actigidir. Ayrica makale ses ve politik faillik iligkisinin tektip bir sekilde
tanimlanmasinin antimilitarist hareketin toplumsalligini ve sessiz eylemlerin doniistiiriici
giiclinii gormeyi engelledigini savunmaktadir. Ses imtiyazsiz gruplar icin giriste bahsedilen
birgok siddet tiirlinii beraberinde getirebilmekte ve bdylece politik failligi
sinirlandirabilmektedir. Her iki kategorinin de birden fazla politik anlam, ifade ve etkisinin
oldugunun altim ¢izmek farkh aktorlerin farkhh amaclarla performe ettikleri eylemlerin
toplumsal, politik ve hukuki doniisiimde kilit rol oynadigini géstermesi agisindan énem tegkil
etmektedir. Tiirkiye ve Israil’de vicdani retlerini aciklayan kadin ve LGBTQ’lar militarizm,
toplumsal cinsiyet ve cinsellik iligkisini yeniden anlamlandirip yeni bir antimilitarist tahayytil

gelistirirken, askerlikten muaf olan bircok kisinin sessiz eylemliligi baglamina gore politik
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karar alicilar, ordu ve toplum {iizerinde etki yaratmaktadir. Diger taraftan, vicdani ret
deklarasyonlarinin ardindan baslayan cezai mekanizmalarin o6znelerin politik failligini
kisitlayan ve hatta o zamana kadar sahip olduklar1 haklar1 kaybetmelerine sebebiyet veren bir

siireci ortaya cikarabildigini de unutmamak gerekir.

Makale her iki iilkede yapilan saha caligmasi lizerine temellenmektedir. Argiiman Tiirkiye’den
15, Israil’den 13 antimilitarist kadin ve LGBTQ aktivist ile Istanbul, izmir, Balikesir, Mugla,
Diyarbakir, Tel Aviv-Yafo, Hayfa ve Kudiis'te gerceklestirilen yar1 yapilandirilmis
goriismelerin, vicdani ret séylemlerinin, eylemlerinin ve bu eylemlerin dogurdugu sonucglarin
analizine dayamyor. Ayrica, Asker Dogmayanlar (Ogiing 2013) ve Refusnik: Israel’s Soldiers
of Conscience (Kidron 2004) kitaplarindaki, 2000’lerin baslarindan 2010’larin ortalarina
kadar ¢evrimigi bir antimilitarist tartisma ve arsiv mekani yaratmig savaskarsitlari.org’daki ve
Istanbul’daki Vicdani Ret Derneginin sitesi olan vicdaniret.org’daki tamkhklarm ve
roportajlarin derinlemesine analizi de arastirmaya katki saglamistir. Bu noktada, saha
calismasinin 2013-2015 yillar igerisinde gerceklestiginin ve dolayisiyla analizlerin son
donemde yasanan siyasi ve askeri gelismeler 1s1g1nda yeniden diisiiniilmesi gerektiginin altim
cizmek gerekir. Alandaki dinamiklerin ve konjonktiiriin hizla degistigi son donemde her iki
iilkede de yogunlasan savas ve siddet ortami, askeri operasyonlar, sivillerin ve giivenlik
giiclerinin vefat ettigi bombal1 ya da bicakl saldirilar ve savasa paralel ilerleyen otoriterlesme
yukarida bahsedilen agmazlar1 hem karmasiklastiriyor hem de yogunlastiriyor. Tiirkiye’de
yasanan darbe girisiminin ve ardindan gelen yeni askerlik yasasinin, ekonomik kriz ve
ordunun neoliberal doniisiimiiniin ve bedelli askerligin siirekli hale gelmesinin antimilitarist
hareketin toplumsalligini etkiledigini sdyleyebiliriz. Bu gelismelerin toplumda antimilitarist
seslerin kisilmasimma neden olacagini varsayabiliriz. Diger taraftan, devletin giivenlik
politikalarini destekleyen seslerin tesvik edildigi bir ortamda sessizligin bir korunma ve direnis

alam yarattigim soylemek de zorlasmaktadir.
Ses, Sessizlik ve Politik Faillik

Akademik literatiirdeki farkli yaklasimlar kamusal alanin siirlarinin toplumsal kesimlerin
sesi ve sessizligi ile ¢izildigini savunur ve politik 6zne olmay ve failligi ses ile 6zdeslestirir.
Ornegin, elestirel giivenlik calismalarimin en iinlii kollarindan olan giivenliklestirme literatiirii
giivenligi s6z-eylem kurami {izerinden temellendirmektedir ve bir konuyu giivenlik konusu
olarak tanimlamanin s6z eylemleri (speech acts) ile insa edildigini savunur (Buzan, Waever,
ve Wilde 1998; Hansen 2000). Etki alaninin ise eyleyen aktoriin imtiyazlariyla dogru orantil
bir iliskisi vardir. Benzer bir sekilde, sosyal hareketler literatiiriinde de s6z sOyleme kolektif
taleplerin ve kimliklerin olusumunda ve toplumsal doniistimde 6nemli bir noktada durur.

Literatiiriin o6nemli kismim1 olusturan cerceveleme teorileri soziin kim tarafindan
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soylendiginin ve hangi soylemler iizerine insa edildiginin soziin etkisine olan 6nemine vurgu
yapmaktadir. Diger taraftan, sessizlik ya politik eylemliligin, diisiince ve davranisin olmadigin
ya da gii¢ ve hakimiyet karsisinda 6znenin zayifligim gosterir (Ferguson 2003; Jungkunz 2011,
4). Nitekim bircok feminist yazar i¢in sessizlik kadinlara erkek egemen toplumun empoze ettigi
bir durumdur (Olson 1978; Rich 1979; Elshtain 1981; Gilligan 1982; Spivak 1988). Dolayisiyla
kadinlarin kamusal alandan dislanmalarim ya da sistemik giic iligkileri nedeniyle konusma
isteklerinin olmamasim belirtir (Goker 2011, 113). Bu baglamda, bircok teorisyen ve aktivist
sessizlestirmeye kars1 gelme ve hegemonik giic iligkilerinin degismesi icin ses ¢ikarmanin

onemine deginir (Mohanty 2003, 511).

Sesin cemaat olusumundaki ve toplumsal doniistimdeki roliinii vurgulayan kadin ve LGBTQ
antimilitaristler de bu kavramlastirmay1 benimsemektedir. Feminist ve queer teori, pratik
militarizmin erkek egemen ve homofobik bir ideoloji oldugunu ve bunun kadin ve LGBTQ’larin
savag karsiti sozlerini kamusallagstirmalarini engelledigini savunur. Hegemonik erkeklik
kadinlarin yalmzca ‘fedakar anne, itaatkar es’ rolleri {izerinden seslerini duyurabilmesine
(Altinay 2009) ve LGBTQlarn ise ‘giivenlik riski’, ‘¢liriik’ ve/veya ‘sapkin’ gibi tanimlarla
savas, siddet ve militarizm hakkinda s6z séyleme mesrulugunu kaybetmesine yol agmaktadir.
Bu kesimler ‘makbul asker’ tahayyiiliiniin disinda tutularak ordunun giivenlik politikalar1 ve
ulus devlet insasi pekistirilmektedir. Bu baglamda militarizm, devlet kurumlar ve otoritesi icin
rekabet eden hiikiimetlerin, sosyal aktorlerin ve elitlerin, devlet egemenligine meydan
okundugu ya da devlet ici ittifaklarin pekistirilmesi gerektigi durumlarda politik homofobiyi
arac olarak kullandig1 cerceve bir ideolojidir (Weiss ve Bosia 2013, 15; Korycki ve Nasirzadeh
2013, 174). Diger taraftan, militarizmin kadin ve LGBTQ aidiyetliklerle olan iligkisi her zaman
z1t ve aksi degil, arkadasca da olabilir. Giiniimiizde ordularin kadin ve cinsel azinlik haklar
savunuculugu yapmasi modernligin bir isareti olarak okunmaktadir. Boylece, Bat1 ve Bat1 dis1
arasindaki ahlaki sinirlar cizilir, jeopolitik ve giivenlik politikalar1 mesrulastirilir (Puar 2007;
Rahman 2015; D’Amico 2015, 68; Picq 2015). Hak savunucular1 ve ordu arasindaki
miizakereler toplumsal cinsiyet ve cinsellik kodlarinin doniismesini (Enloe 2000) ve bu
kesimlerin milli ajandalar1 benimsemesini saglayabilmektedir (Puar 2007, xxxii). Dolayisiyla,
homofobi ve patriarka gibi kadin ve LGBTQ dostu militer politikalar da devletlerin ulusal ve
uluslararas: diizeydeki politik otoritelerini pekistirmek icin aragsallastirilabilir (Keating 2013,
246). Bu baglamda, kadin ve LGBTQ dostu militer politikalar da savas karsiti seslerin

kisilmasina neden olabilir.

Tiirkiye ve Israil’de insa edilen militarizmi bu iki model iizerinden tanimlayabiliriz. flgin¢ bir
sekilde, farkli da olsalar, her iki rejim de kadin ve cinsel azinliklarin savas karsiti, antimilitarist
seslerini kisan bir niteliktedir. Aktivistler farkl sekillerde ortaya ¢ikan sessizlestirilmeyi asmak

icin kamusal olarak vicdani retlerini deklare etmis ve performatif eylemler diizenlemistir.
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Boylece militarizmin farkh tezahiirlerini desifre etmis ve toplumun demilitarizasyonunu
hedeflemislerdir. Retler sessizligi goriinmezlik ve hiikmedilme ile 6zdesglestirirken sesi
giiclenme ve faillik olarak kodlamis ve politik talepleri, amaclar1 ve taktikleri bu
kavramsallagtirma iizerinden belirlemistir. Makale bu kavramsallagtirmanin sagladig etkiyi
kabul etse de bunun 6tesini tartisabilmek igin ses/sessizlik ikiligini sorgulamay1 hedefliyor.
Nitekim tektip bir tanimlama kadinlar ve cinsel azinliklar gibi imtiyazsizlagtirilan gruplarin
politik failliklerini anlamada bazi kisitlamalara neden olabilmektedir. Ses ve sessizlik tarih
boyunca baskilanmig ve buna kars1 farkh direnis bigimleri gelistirmis kimlik gruplar ile
imtiyaz sahibi gruplar icin ayni seyi ifade etmez (Creed 2003, 1507). Her iki kategori de 1rksal,
etnik, ulusal, simifsal ve cinsel azinliklar icin farkli anlam, cagrisim ve sonuglar1 olan
performatif eylemlerdir (Hao 2011, 270). Anlamlan ve etkileri, icinde bulunduklar1 sosyal ve
kurumsal baglama gore degisiklik gosterir (San Pedro 2015, 513). Yani, ses ve sessizligin
ontolojisi kontekst bazlidir ve bu kategorileri anlamak eyleyenin i¢cinde bulundugu ve eylemin
yapildig1 sembolik ve tarihsel baglamdan soyutlanamaz (Creed 2003, 1507). Ornegin, kadin ve
LGBTQ bireyler belirli bir toplumsal cinsiyet ve cinsellik rejimi icerisinde gorece
sessizlestirilebilirler ama bu sessizlik eylemsizligi isaret etmeyebilir. Aksine sessiz eylemlilikler

daha uzun bir donemde de olsa toplumu ve kanunlar1 doniistiirebilecek etkiye sahip olabilir.

Sessizlik hiikmedilme ve giicsiizliigii gosterebilecegi gibi taktiksel olarak kullanilabilecek bir
reddedisi de icinde barindirir (Glenn 2002; Ferguson 2003; Creed 2003; Allen 2010; Goker
2011). Ayrica, sesin gii¢ ile 6zdeslestigi kontekstlerde kurgulanan cemaatleri, kimlikleri ve
normlar1 reddetme anlamina gelebilir ve hegemonik gii¢ iligkilerinden kopusu saglayabilir
(Ferguson 2003, 54). Bu sekliyle sessizlik orgiitlii giice ve asimilasyona karsi bir taktik olarak
karsimiza cikar (Ferguson 2003, 56; San Pedro 2015). Sessizligin actig1 alan alternatifi
kurgulamak icin gerekli konusma, dinleme ve tartisma imkanim saglayabilir (Foss ve Griffin,
Glenn 2002 icinde, 283). Kisi ve gruplara icinde bulunduklar1 durumlar1 kavrama, kontrol
etme ve degistirme giicli verip kendi ajandalarim1 olusturma sansi taniyabilir (MacKinnon,
Glenn 2002 iginde, 269). Sessizlik imtiyazli kisi ve gruplar tarafindan performe edildiginde ise
iktidar1 reddetme, gii¢siiz olana alan agma, onun hikayesini dinleme ve bdylece dinleyen kisi
ve kesimleri doniistiirme giiciine de sahiptir (Jungkunz 2011, 12). Diger taraftan, ses de farklh
anlam, etki ve failliklere sahip olabilir. Kadin ve LGBTQ gruplar sesi politik bir taktik olarak
kullandiklarinda goriiniirliikle gelen paradokslarla yiizlesmek zorunda kalmaktadir. Ses
cikarma giiclenmenin yam sira, magdur statiisiinii kabul etme anlamina gelebilir. Kamusallik
imtiyazlar kaybetme gibi bircok giivenlik problemi ve riskler dogurabilir. Ustelik ses cikarmak
duyulmak anlamina da gelmez. Ya da duyulmak ve etki radikal sdylemleri birakmay1 ve
hegemonik soylemlere eklemlenmeyi gerektirdigi olciide iktidar1 pekistirmek demek olabilir.

Dolayisiyla sosyal hareketler literatiirii ve feminist ve queer literatiir, ses ve sessizligin iktidar
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yeniden iiretebilecegini, ona karsi bir direnisi yaratabilecegini ya da her ikisini aym1 anda

yapabilecegini aklinda tutmaldir (Creed 2013, 1507).

Makale Tiirkiye’deki ve Israil’deki antimilitarist kadin ve LGBTQ aktivistlerin vicdani retlerini
hem ses ve sessizligin geleneksel kavramlagtirmasimi giiclendiren hem de bu
kavramlagtirmanin sinirlarim1 ortaya koyan bir eylemlilik olarak okumaktadir. Boyle bir
okumanin ses, sessizlik ve politik faillik iizerine yapilan arastirmalara katki sunma
potansiyeline sahip oldugunu diisiiniiyorum. Her iki kategorinin taktiksel kullanimlarinin
nasil, ne zaman ve neden oldugunu anlamak sosyal hareketlerin sGylem, talep ve pratiklerinin
doniisiimiine ve bu doniisiimiin grup-ici miizakereci dinamigine 1s1k tutacaktir. Bir sonraki
béliimde Tiirkiye ve Israil’deki savas karsiti kadin ve LGBTQ’larin seslerini kesfetmeleri ile bu

miizakereci dinamigi nasil ortaya ¢ikardiklarini sorgulayacagim.
Antimilitarizmin Cinsel Politikas1

Ordu, militarizm ve antimilitarizmin cinsiyet, toplumsal cinsiyet ve cinsellik eksenlerinde
yeniden anlamlandirilmasi 2000’lerle beraber savas karsit1 hareket i¢indeki kadin ve LGBTQ
bireylerin vicdani retlerini kamusal olarak agiklamalariyla gerceklesti. Agiklamalar o zamana
kadar sorulmamisg bir soruyu ortaya atti: Askerlikten muaf olabiliyorken neden vicdani ret?
Ordu, militarizm ve savas hakkinda yeni bir tartisma acan bu soru kadin ve LGBTQ
aktivistlerin kendi yasam deneyimlerinden yola cikarak hareketin ve toplumun varsayimlarinm
ifsa etmelerini sagladi. Kadin ve LGBTQ’lar deklarasyonlarinin yaninda farkli performatif
eylemlerle de kendilerini politik 6zne olarak ortaya koydular. Ordu, savas ve militarizm ile
kendilerine yonelen giindelik, kurumsal, sistemik cinsel siddet arasinda bag kurdular.
Militarizasyonun sadece kisla ve ‘er’ meydaninda gerceklesmedigini devlet, siyaset, ekonomi
ve ekoloji gibi bir¢ok alam etkisi altina alan bir siire¢ oldugunu savunup toplumun nasil sessiz
sekillerde militarize edildigini desifre ettiler. Yeni bir biraradalik insasi i¢in militer ideolojinin
disinda sivil bir alternatif gelistirdiler. Bu bakimdan kadin ve LGBTQ’larin savas karsit1 sesleri

militarizmin feminist ve queer bir elestirisini sunarak yeni bir toplumsal tahayyiilii yaratti.

Bu kesimlerin seslerini bulmasi ise kaniksanmig militarizm, toplumsal cinsiyet ve cinsellik
kodlan icinde sancili bir siire¢ oldu. Nitekim 1990’lardan beri antimilitarist harekette aktif
olarak yer alan kadin ve LGBTQ’lar ortaya attiklar1 soruyu yaklasik on y1l kadar kendilerine
sormamis ve yasadiklari problemlerin ¢oziimiinii feminist ve LGBTQ hassasiyeti olmayan bir
antimilitarist ideoloji ve pratikte aramiglardi. Hareketin ana 6znesi cis-heteroseksiiel erkekler
olarak kabul edilmis ve vicdani reddin taktiksel kullanimi bu bakis a¢isin pekistiren bir durum
olagelmisti. Diger bir deyisle, antimilitarist hareket savas, ordu ve militarizmi -cis-
heteroseksiiel erkeklerin deneyimleri iizerinden anlamlandirmisti. 2000’lerle beraber kadin ve

LGBTQ aktivistler bir araya gelip savas, militarizm ve siddetin giindelik yasam ve
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deneyimlerini ne sekilde etkiledigini sorgulayip hareket icinde yasadiklar1 rahatsizliklar
tartismak ve kendi seslerini bulmak adina toplanmaya ve tartismaya basladilar. Bu tartismalar
sonrasi paylasilan ortak dertlerin hareketteki diger aktivistlere dillendirilmesi ise bircok kisi

icin duygusal ve politik olarak zorlayic1 bir donem oldu.

Izmir Savas Karsitlar1 Dernegi vardi. O donemde Osman Murat Ulke
siireciyle Tiirkiye’de vicdani retle ilgili bir giindem olugsmustu. Biz kadinlar
olarak biitiin bu siirecte dernek ile iligkideydik ama sey konusunda hep bir
tedirginlik vardi. Tiirkiye’de genelde herkesin soyledigi sey: ‘Erkek degilsiniz,
askere alinmiyorsunuz, niye vicdani ret yapiyorsunuz?’ Bu sorular bizim icin
de soruydu. Epeyce bir zaman bunu tartistik, diislindiik, giindemimize girdi
ama kadinlar vicdani ret hareketinin destekcileridir algis1 cok yogundu. Bu
alg1 sadece sol gruplar ya da bizim disimizdaki yapilarda degil, vicdani ret
hareketine daha yakin olanlarda da vardi. Dolayisiyla bizim siirecimiz,
kadinlar icin cok ahisildik bir seye, kendini ispat etme siirecine doniistii.
‘Vicdani ret yapiyorsun, tamam, ama bunun bedelini 6diiyor musun?’ Bu
bana cok agir gelen bir soruydu. Bedel ne iizerinden olciilecek? Cezaevine
girmek mi? Iskence gormek mi? Bizim bedelimiz de bdyle bir sey oldu
aslinda. Yan1 basimizdaki insanlara bunu anlatma durumunda kalmak.

2002 y1li diye hatirliyorum; siddet, militarizm ve toplumsal cinsiyet {izerine
bir uluslararas1 kadin konferansi1 yapmak istedik. Dernekte o zaman 6
kadindik ve kendi aramizda toplanmaya basladik. O proje ertelendi,
yapamadik ama toplanma halimizin bize iyi geldigini gordiik. Gruptaki bir
siirii derdimizin kisisel sorunlar olmadigim1 anlamaya basladik. Dernekle
ilgili mevzular1 karigik grupta olmadig1 kadar rahatca konusabiliyorduk. O
saate kadar feminist bir derdimiz yoktu. Temel derdimiz antimilitarizmdi.
Antimilitarizmde bizim kadinlik dertlerimize cevap verir diye 6zel bir kadin
vurgusu yapma geregi icinde degildik. Ama sonradan fark ettik ki feminizm
bize antimilitarizmin kapilarini aciyor yani feminist farkindalik gelistirdikce
ashinda bir siirii mevzuda yol almaya bashyoruz. Sonra Antimilitarist
Feministler'i (An-Fem) kurduk. [Nasil tepki aldimiz?] Ilk basta kadin
calismasi yapmak istedigimiz icin kimse bizi elestirmedi. Sonra biz kendi
kadin grubumuzda tartishigimiz karisik gruptaki problemleri dernege tasidik,
iste, su nedenlerle su sorunu yasiyoruz ve burada sizin payimz da var
dedigimizde bir tepkiyle karsilagtik. Alindilar, sucluyormusuz gibi
diisiindiiler (Hilal).

[israil'de lise son smif Ogrencilerinin vicdani retlerini acikladiklari]
Shiministim mektubu ilk basta kadin ve erkekler tarafindan beraber yazildi.
5 Ama erkek arkadaslar hapishaneye girdiginde ve kadin arkadaslar
askerlikten muaf olduklarinda grup dagildi. Hala yakin arkadas olsak da artik
bir grup degildik. Erkek vicdani retciler stratejik kararlarini aileleri ve
avukatlariyla yaptilar. Biz kadinlardan hapishanedeki arkadaslarimiza moral
ve politik destek vermesi, gosteriler diizenlemesi, medya ile konugmasi yani
ses ¢ikarmasi beklendi. Stratejik kararlarinin bir parcasi degildik. [Senin bu
durumu elestiren mektubunu yazman zor oldu mu? Duygusal ve politik
olarak neler hissediyordun?] Cok iizgiindiim ¢iinkii bu kisilerin hepsi benim
yakin arkadaglarimdi. Ve 6nceden hi¢ bu konu hakkinda konugsmamistik.
Hatirhyorum; bir giin New Profile’a gitmistim ve hapishane oOniinde
diizenlenecek bir eylem igin herkes hazirhklar yapiyordu. ¢ Kadin
arkadaglarla neler yapmamiz gerektigini tartisiyorduk. Kim hediyeleri
gonderecek? Paketleri kim hazirlayacak? Hapishaneye mektuplar1 kim
yazacak? Bir anda her sey cok c¢ilginca geldi. Basta beraberdik ama sonradan
benim yasimdaki bir¢ok kadinin asker arkadaslari igin yaptig1 seylerin az ¢ok
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benzerini yapiyordum. Bu nedenle konusma gerekliligi hissettim.
Konustuktan sonra bircok erkek arkadasin giicendigini goriince daha da
iziildiim. Bize kizgindilar. Ardindan kendi tanikhiklarimizi anlattigimiz bir
kitap hazirladik. Erkek arkadaslarimiz daha da giicendiler. Onlar
hapishanedeyken nasil boyle bir konuyla ilgilendigimizi
anlamlandiramadilar. Bizim i¢in de reddettiklerini diisiindiikleri icin onlarla
ilgilenmemiz gerektigini diisliniiyorlardi. Bu askerlerin kadinlara
soylediklerine benzer bir sOylem, ‘biz sizleri korumak i¢in hizmet veriyoruz’
soylemi (Shani).

Sancili da olsa kadin ve cinsel azinliklarin sesleri savas karsit1 hareket i¢inde karsilik buldu.
Aktivistler ordu, militarizm ve savasi yeniden anlamlandirip antimilitarist hareketin soylem,
taktik ve amaclarim dontistiirdiiler. Militarizmin sadece savas alan1 ve kigla icerisinde
kalmadigini, toplumsal olana da farkh sekillerde sirayet ettigini ifsa ettiler. Tiirkiye’deki
aktivistler askerlikle pekistirilen eril ve homofobik sistemin evde, okulda, igyerinde ve
toplumun bircok alaninda kendilerine yonelen cinsel siddetin nedeni oldugunu savundular.
Giindelik yasamin nasil sinsi bir sekilde militarize edildigini ortaya koyup savas ve
militarizmin devamhiliginm ve siirekliligini ve siddetin dongiiselligini gosterdiler. Ses ¢ikarmak
kadin ve LGBTQ’larin magdur, kurban gibi rolleri reddedip kendilerini toplumsal doniistimi
hedefleyen politik 6zneler olarak ortaya koymalarini sagladi. Kadinlar kendilerine yonelen
siddeti liretmeye katkida bulunmak istemediklerini ve militarizmin devamini saglayan
‘fedakar anne, itaatkar es, ciiriik, sapkin’ gibi rolleri kabul etmeyeceklerini acikladilar (Altinay

2009).

Militarizmin ayrimciigina ve cinsiyetcilige karsi1 bir kadin olarak yani
dogustan elenmis biri olarak daha fazla susamayacagim icin, askere alinma
gibi bir derdim olmasa da, kardesim, babam, arkadasim, sevgilim gitmeye
zorlandig: icin karsi cikiyorum. Kadinlara yonelik taciz, tecaviiz, "namus"
cinayetlerini, cinsel kimliginden ya da yoneliminden dolayr bireyin
asagilanmasini, cliriik sayilip 6telenmesini diger toplumsal nedenleri de yok
saymadan var olan militarist anlayisin da bir sonucu olarak goriiyorum. Bir
kadin olarak ancak yagini almig bir anne oldugum zaman, o da toprak-vatan
ikilisinin karsiliginda (dogurgan-kutsal) sayilip degerli olacagimi bildigim ve
bundan nefret ettigim i¢in, ayrica diinyadaki bir¢cok sorunu, a¢higi, kurakhg,
Irak'ta yapilan saldiri, iskence ve tecaviizleri, Afganistan'a atilan bombalari,
Yahudilere yonelik soykirimi, Filistin'de cocuklarin oyun yerine silahla
oynamasini, irkciligi, dogal hayatin yok edilmesini dert edip kendi sorunum
saydigim gibi, askerligi de kendi sorunum olarak goriip karsi ¢ikiyorum,
ciinkii aslinda zaten biitiin bunlarin sorunmus gibi goriinmemesi bile her
birimizin sorunu. Sustugum siirece kendimi su¢ ortagi olarak gorecegim.
Fakat ben hicbir bicimde savasin ve militarizmin su¢ ortagi olmak,
yasamlarimizin, akillarimizin, diislerimizin tutsak edilmesine seyirci kalmak
istemiyorum (Inci).

Bugiin Afgan halkinin tepesine yagan bombalar 11 Eyliil'de ikiz Kuleler'e
carptirilan ucaklarla binlerce insanin oOlmesiyle iligkilendiriliyor ve
gerceklestirilen saldiriya tiim diinyanin ortak olmasi bekleniyor. Siddetin her
tlirliistinii lanetliyor, herhangi bir siddet olayina katilmanmin ya da goz
yummanin yeni siddet olaylarinin kapisini acacagina ve herkesi sonraki tiim
travmalardan sorumlu kilacagina inaniyorum. Iktidar kaygisiyla devletler
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tarafindan ¢ikarilan savaslarin oncelikle yasam hakkinin ihlali oldugunu
diisiiniiyorum. Gerekee her ne olursa olsun yasam hakkinin ihlali bir insanlik
sucudur ve uluslararasi hicbir s6zlesme ya da yasa bunu mesrulastiramaz. Bu
nedenle hangi kosulda olursa olsun bu suca ortak olmayacagimi ilan
ediyorum. [...] Escinsel olmam nedeniyle “hak” olarak sunulan c¢iiriik
raporunu ise militer diizenin kendi c¢liriikliigii olarak algiliyorum. Birey
olarak herhangi bir devletin ordu ya da baska bir aygitina hizmet
etmeyecegim. Mazeret sunmay1 kendime ve insanliga karsi hakaret olarak
gorecegimden her tirli askerlik yapmama izni ya da ertelemeyi
reddediyorum (Mehmet).

Israil'de ise aktivistler kadin ve cinsel azinliklarin askerlige dahil edilmesinin ulusal ve etnik
hatlarda yapildigimi ve savas politikalarimi pekistirmek i¢in devlet destekli ve segici bir sekilde
aracsallastirldigim savundu. Kadin ve LGBTQ kapsayic askeri sistemin Israil’in modernligini
kanitlamak i¢in kullanildigini ve isgali pembeye boyayarak (pinkwashing) hem isgal
topraklarinda hem de Yesil Hat (Green Line)” icerisindeki bircok etnik, ulusal, toplumsal
cinsiyet ve cinsellik temelli ayrimcilik ve hiyerarsiyi 6rtmeye hizmet ettigini ileri siirdii. Vicdani
retleri ordunun onlara bicgtigi ‘katil’ roliinii reddetmelerini saglayarak Filistinli kadin ve
LGBTQ bireyler dahil tiim Filistin halkinin sistemik baskilanmasina alet olmamak igin

gerceklestirdikleri bir eylemdi.

Israil devleti ve ordusunun 1rke1 ve saldirgan politikalarini protesto ediyor ve
bu politikanin uygulamasinda yer almak istemedigimizi soyliiyoruz. Israil’in
insan haklarim ayaklar altina almasina kars1 direnisteyiz. Arsa tahsisleri,
tutuklamalar, yargisiz infazlar, ev yikmalar, kapatmalar, iskence ve saglik
hizmetinin engellenmesi Israil Devletinin imzaladigi uluslararasi
anlagmalar hice sayarak uyguladig1 suclarindan sadece bazilari. Bu eylemler
sadece gayrimesru degil; aym zamanda vatandaslarin giivenliklerini
artirmak gibi amaclara ulasmaya da yardime1 olmuyor. Boyle bir giivenlik
ancak Israil hiikiimeti ve Filistin halki arasinda yapilacak bir barig anlagsmasi
ile gerceklesebilir. Bu nedenle vicdanimizi dinliyoruz ve terorist bir eylem
olarak adlandirilmas: gereken Filistin halkinin baskilanmasinda rol almay1
reddediyoruz.®

Israil icerisinde azinliklarin baskilanmasi, rkcihik, yabanc diismanhgi ve
Filistin halkinin isgali ve baskilanmasim devam ettiren militarizmin iirtinii.
Isgalci bir toplumda gercek anlamda ozgiirliikten s6z edilemez. Militarist bir
toplumda lezbiyenler, escinsel erkekler, trans bireyler, gocmenler, kadinlar,
Mizrahiler, Araplar, Filistinliler, fakir, engelli ve benzeri imtiyazsiz kisilere
yer yok (Black Laundry, Ziv 2010, 541).

Israil her ne kadar LGB Filistinlilere santaj yapsa da kendini queer cennet
bahgesi olarak pazarhiyor. Gey turizmi ile Oviinerek sorumlu oldugu
adaletsizlikleri gizlemeye calisiyor. [...] Dostlarimiza ve LGBTQ komiiniteye
bir hatirlatma yapmak istiyoruz. Giivenligimiz baskalarinin giivenligini
cigneyerek olamaz. Biz burada kalip cemaatimize ‘isgale son verin, baskiya
son verin ve ayrimciliga son verin. Hepimiz daha iyi bir gelecek hak ediyoruz’
demeye devam edecegiz.9

Bu kisi ve gruplarin vicdani retleri savas karsit1 hareketin icindeki militarist 6geleri de ifsa
ederek hareketin soylem, amag ve taktiklerini yeniden anlamlandirdi. Kisla-mahkeme-hapis

kisir dongiisii iizerinden performe edilen reddin bedel 6demeyi sadece cis-heteroseksiiel
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erkeklerin deneyimleri {izerinden ele aldigim ve kendilerinin Odedikleri bedelleri
sessizlestirdigini ortaya koydular. Bedel 6demenin tarih boyunca sosyal, politik ve ekonomik
olarak insa edilen imtiyazlarla iligkili oldugunu ve bu imtiyaza sahip olmayan gruplarin

militarizm ile deneyimlerini farklilastirdigini aktardilar:

Vicdani retle ilgili tartisma reddini ne kadar kamusal olarak yaptigin, diger
bir deyisle, fikirlerin icin ne kadar ac1 ¢cekmek ve bedel 6demek istedigin
iizerineydi. Israil’de askere gitmek vatandas olarak yapman gereken en
onemli sey ciinkii toplum ulusal c¢ikarlar1 ve amaclar1 kendi ihtiyaclarinin
iizerinde tutmani talep ediyor. Ulken, giivenlik, devlet ve millet i¢cin kendini
feda etmelisin. Ret bu cercevelendirmeye karsi ¢ikan politik bir eylem ama
bir yandan da benzer bir anlayisi yeniden iiretebiliyor. Samimi ve efektif
olmak i¢in inandigin idealler ugruna kendini feda etmelisin. Arkadaglarim
bir yildan fazla hapishanede kaldiklarinda inandiklar1 sey i¢in fedakarhk
yapiyorlardi; ayni bircok askerin yaptig1 gibi. Bence ret bir yandan da benim
devletten daha 6nemli oldugumu séyleyen bir sey. Karar alirken ordu degil
kendim, hayatim, ihtiyaclarim igin neyin onemli ve degerli oldugunu
diistinmemi savunan bir eylem. Bence militarist diisiince bi¢imini reddetmek
demek bu demek (Shani).

Kadin ve LGBTQ aktivistler antimilitarist hareketin sadece zorunlu askerligin kalkmasim
amaclamadigini, daha genis bir bicimde toplumun demilitarizasyonunu hedefledigini
savunarak hareketin taktiklerini cesitlendirmek gerektigini savundu. Tiirkiye'de toplumsal
diizeyde sessiz bir sekilde yeniden iiretilen savas, militarizm ve siddeti desifre etmek amaciyla
Militurizm Festivalleri organize edildi. 2004, 2005 ve 2006 yillarinda diizenlenen bu
festivallerde kent alanindaki tren garlari, kiglalar, askeri hastaneler, savas amtlari, aligveris
merkezleri ve askeri sirketler gibi mekanlara ziyaretler yapildi ve bu alanlarin nasil militarizmi
kisladan topluma tasidiginin alt1 ¢izildi. Ordu Yardimlagsma Kurumu (OYAK) ziyaret edilerek
ordunun nasil kapitalist iiretim ve tiiketimde rol sahibi oldugu ortaya konuldu.!° Cynthia
Enloe’nun izinde aktivistler siipermarket kasalarina domates salgasi birakarak OYAK'in
hissedar1 olan sirketlerden alinan {irtinlerinin militarizm ve savasa nasil hizmet ettigini
gosterdiler. Askeri miizeler oniindeki toplar cigeklerle siislediler. GBT bireylerin askerlikten
muaf olma siirecinde yasadiklar1 hakkinda farkindalik yaratmak adina askeri hastane 6niine
doktorlarin ayiklamasi icin icinde ciiriik ve taze domateslerin bulundugu kasalar getirdiler.
Son olarak, savas, militarizm ve politik siddetten dolay kdylerinden go¢ etmek zorunda kalmais
Kiirt ailelerin déniistiirdiigii izmir'in Kadifekale semtine ziyaretler gerceklestirdiler. Israil'de
ise LGBTQ aktivistler diizenli olarak Tel Aviv Onur Yiiriiylisii'ne katihp yiiriiyiisiin iggali
pembeye boyamadigimi soylediler. 2001 yilinda siyah balonlar tasiyan ve iizerlerine Nazi
doneminde Almanya’da escinselleri tamimak adina kullanilan pembe iiggen basili siyah
tisortler giyen yaklasik 200 kisilik bir grup ‘isgalin onuru olmaz’ pankartlariyla Onur
Yiiriiyiisii'nde yer aldi. 2003 yilinda anarko-queer bir inisiyatif Ikinci Intifada sirasinda ve
sonrasinda Bati1 Seria, Gaza ve Yesil Alan icerisindeki oliimleri protesto etmek amaciyla

gokkusag1 bayrag: iizerinde sessizce yatarak bir performans gerceklestirdi. 2018 Onur
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Yiiriiyiisii Ibranice, Arapca ve Ingilizce olarak yazilan ‘isgalin onuru olmaz’ pankartlar1 tasiyan
LGBTQ antimilitaristlerin hazirladiklar1 ve Israil ve Filistin topraklar1 arasindaki duvari
simgeleyen bir yapma duvarla bloke edildi. Antimilitarist kadinlar ise 1998’den bu yana
sergiler, gorsel malzemeler ve atolyelerle toplumun militarizasyonunu desifre ettiler (Mazali
2007). Deneyimlerini ve tamiklhklarimi kitaplastirdilar ve bdylece sessizlestirilen

eylemliliklerini kamusallastirdilar.

Kadin ve LGBTQ antimilitaristlerin vicdani retleri ve diger eylemleri sessizlik perdesini
aralayarak savas, militarizm, ordu ve siddet konusunda s6z sahibi olmayi talep etmelerine ve
kamusal tartismaya katilmalarina katki sagladi. Bu eylemlilik hali hem toplumda militarizmin
kadin ve LGBTQ bireylere atfettigi rollerin 6tesinde bir tahayyiiliin ve pratigin olabilecegini
gosterdi hem de antimilitarist miicadelenin soylem, talep ve taktiklerini doniistiirdii. Siiphesiz
bu noktadan hareketle sesin toplumsal doniisiim i¢in gerekli olan kamusallik i¢in 6neminin
altin1 tekrar cizebiliriz. Diger taraftan, bu seslerin ne kadar duyuldugu ve duyuldugunda ne
gibi kisitlamalar ve sorunlarla karsilastigi da tartisilmasi gereken bir konu. Bu tartismanin
yapilmamas1 kadin ve LGBTQ antimilitaristlerin sessiz eylemlerinin sagladigi dontisiimi
goriinmez kiliyor. Halbuki bu gruplarin vicdani retleri ve diger eylemlilikleri politik failligin
dogas1 ve potansiyel sonuclariyla ilgili daha detayh bir kavramlastirma saglayabilir. Nitekim
bircok kadin ve LGBTQ antimilitarist tarafindan performe edilen kacaklik, ‘¢liriik’ raporu alma
gibi muafiyet tiirleri sessiz de olsa askeri prosediirleri, pratikleri ve ulusal kimligi
doniistiirmektedir. Vicdani ret deklarasyonlarini takip eden ses ve goriiniirliik ise etkiyi
‘kahramanlik’ sbylemine hapsetmesi ve Israil’de kadinlarin vicdani ret haklarim kaybetmeleri

gibi problemleri ortaya c¢ikarabilmektedir.
Ses ve Sessizligin Sinirlar1 ve imkanlar:

Sesin sinirlar1 ve sessizlestirdikleri iizerine yapilan bir tartisma antimilitarist kadin ve
LGBTQ’larin performe ettikleri sessiz, soylemsel ve bedensel eylemlerin toplumsal, politik ve
hukuki doniisiime neden olabildigini gosterir. Bu baglamda, sessizlik sadece hiikmedilme,
baskilanma ve yok sayillma degil kisilerin kisisel ve politik amaglar dogrultusunda taktiksel
olarak kullandig1 bir kategori olarak da ele ahnmahdir. Tiirkiye’de GBT bireylerin muafiyet
siiregleri toplumsal cinsiyet, cinsel yonelim ve cinsiyet kimliklerini militarist bir tahayyiil
icinde viicutlagtirmalarim gerektirmektedir (Biricik 2012). Uzun yillar antimilitarist aktivizm

icinde bulunmus Atalay ‘¢liriik raporu’ alma nedenini bir zorunluluk olarak tanimlamaktadir:

Benim ciirilk raporu alma olayim ashnda tamamen zorunluluktan
kaynaklandi. Diyarbakir’a gelecektim ve yeni bir ise baslayacaktim. Sehre
gelmek istiyordum ve is vesile olmus oldu. Askerli§in benim icin sorun
olmasin istemedim. Istanbul’da vicdani retci olmakla Diyarbakir’da vicdani
retci olmak arasindaki farki biliyordum. Kamusal vicdani ret deklarasyonu
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beni oldukea giivensiz hissettirecekti. Diyarbakir’a askerlik isimi yasal olarak
bitirmeden gitmis olsaydim orada yasayabilece§im sorunlardan korktum
acikeasi. [...] Ug sefer bakaya kalmistim; bu gittigimde sorun yaratacakti.

Aldig1 bu taktiksel karar nedeniyle bedel 6demedigini savunanlara karsi ise siirecin hic de kolay

olmadigini ve farkli bedelleri icerdigini aktarir:

Ciirtik raporu almak hi¢ kolay bir sey degil. O kadar ¢ok arkadasim var ki
rapor almak yerine bedelli askerlik yapan. [...] Escinsel olduklarini
soyleyebilirlerdi. Demek ki bir erkek olarak escinsel oldugunun devlet
tarafindan biliniyor olmasinin bir zarar: var ki yapilmiyor. Rapor alanlarin
bedel 6demedigini sdylemek bu siirecte bir escinselin yasadigi duygusal
durumu pek hissetmemek oluyor. Yani ¢iiriik raporu alirken girdigin siiregte
alliklar siiriyorsun; sakalini kesiyorsun; asker adaylariyla, askerlerle, erlerle,
riitbeli ve riitbesizlerle bulunup bin bir tiirlii bakis altinda kaliyorsun ya da
kotii muameleye ugruyorsun. O iki hafta ya da bir hafta artik ne kadar
siirerse, yani o bile ayr1 bir sikint1. Bunu biz de vicdani retciler gibi eziliyoruz,
magduruz demek icin séylemiyorum; empati duyulmasi gereken bir durum
oldugunu soylemek istiyorum.

Israil’de benzer bir muafiyet siireci yasamis olan Assaf da goriismemizde ‘bir noktaya kadar
yetersiz goriinmek igin’ askeri testlere bilingli olarak sarhos gittigini belirtmistir. Siireg
boyunca askerlere muaf olmasini saglayacak tiim duygular1 gosterdigini soyleyen Assaf cinsel
yonelimini de askerlik yapmasini zorlastiracak bir durum olarak ortaya koymustur: ‘Orduya,
bir kisiden etkilenirsem bu durumu kiglada ya da dus sirasinda nasil yonetecegimi
bilemedigimi anlattim.” 2014’te Shiministim mektubunun organizatorlerinden olan ve vicdani
retcilere sosyal ve psikolojik destek vermek icin kurulan Mesavrot inisiyatifinde calisan
Yasmin ise muafiyet siirecinde ‘sorunlu ergen roliinii’ oynamistir. Yasmin, her ne kadar
kendini bir antimilitarist, feminist ve iggal karsit1 olarak tamimlasa da, kamusal vicdani ret
deklarasyonu yapacak imtiyaza sahip olmadigi icin Profil 21 iizerinden zorunlu askerlikten

muaf olmustur:

Ik 6nce Vicdani Ret Komitesi'ne gittim fakat muafiyet hakki kazanamadim.
Ben de ebeveynlerimin tamidig1 bir psikologa gittim. Psikolog kimlik krizi
yasadigimi belirten bir rapor yazdi. Bu raporla askerlik biirosuna gittim.
Orada bir asker psikolog benimle goriistii. Goriisme boyunca siirekli
agladim. [Neden?] Oncelikle cok gergindim. Ayrica, aglamanin bana
yardimer olacagini biliyordum. Bir giin 6nce hi¢c uyumadim. Yasadigim
depresyonumu olabildigince gostermeye calistim. Agladim, agladim, stirekli
agladim. Goriismeye gitmeden Once kendimi bir savas ortaminda hayal
ettim. Kadin hapishanesinde dayak yiyecegimi diisiindiim. Kendimi bilerek
ve isteyerek strese soktum; zaten oldukea stresliydim. Psikolog bana ¢ikolata
vermek istedi; reddettim. Yemek yemek istemedigimi, diinden beri hicbir sey
yemedigimi sOyledim. Bu bir nevi dogruydu ciinkii goriismede zayif
goriinmek icin kahvaltiy1 pas ge¢mistim.

Kadin ve LGBTQ’larin antimilitarist saikleri sessizlestiren ve militarist tahayyiilii viicutlastiran
eylemliligi kisilerin politik amaclar1 olmadig1 ya da eylemliliklerinin toplumsal, siyasi ve

hukuki bir etkisi olmayacagi anlamina gelmez. Nitekim bir¢ok goriismeci failliklerinin
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diistincelerinin, sOylemlerinin ve pratiklerinin militarize edilmesini engelledigini ve bu

bakimdan bir reddedisi icinde barindirdiginmi belirtmistir:

Bir feminist olarak, bu sistemi desteklemek, bu sistemin bir parcas1 olmak
istemiyorum. Bence bu hem kigisel hem de politik sebeplerden dolay1 6nemli.
Bence ordu tarafindan egitilmemek, ordunun beni sekillendirmesine izin
vermemek en onemli siyasi eylemlerden biri. 30 yasindayim; reddimin
Ustiinden ¢ok yil gecti ve hald insanlar cevremde askeri dil ile
konustuklarinda anlamiyorum. Ogrenmeyi reddediyorum ve siirekli
soruyorum: ‘Ne demek istiyorsun?’ Askere giden birgcok kisiye militarist
bakis acisimi 6grendikleri igin bir¢ok sey mantikl gelse de bana ¢ogu anlamh
gelmiyor. Yani ordunun beni sekillendirmesini engelledim. Tabii, militarizm
beni de etkiliyor bir sekilde ama kendimi koruyabildigim kadar korumaya
calisiyorum (Shani).

Tiirkiye’de askerlikten muaf olan GBT bireylerin tam sayis1 bilinmese de, bakaya ve asker
kacag olan kisilerin sayilar1 kamusal vicdani ret deklarasyonu yapanlardan ¢ok daha fazladir.
Milli Savunma Bakanlig1 verilerine gore Tiirkiye’de 2013 yili itibariyle asker kacag: ve bakaya
olan 600.000 kisi vardi. Egitim ve diger muafiyetler ile beraber say1 bir milyona ¢ikiyordu.
Nitekim ordu her y11 60.000 bakaya vakasiyla ilgileniyor (Stolwijk 2005, 72). Israil’de ise New
Profile’'im hesaplamalarina gore her yil kadinlarin %401 askerlikten muaf oluyor. Ayrica,
Israilli erkeklerin %251 askerlige baslayip ardindan ayriliyor ve bu durum erkeklerde askeri
hizmet yapma oranini %50’ye diisiiriiyor."* Bu Sandler’e gore askerlik ¢agina gelmis kisiler

icinde %55-%57 oraninda kisinin askerlikten kacindigini gostermektedir.2

Bu faillikler gizli, 6rtiilii ve anonim bir karsi ¢ikis1 belirtip, toplumda var olan isteksizligi temsil
etmektedir. Dolayisiyla kendilerini zaman icinde kamusal soyleme eklemlendirip degerlerin
yavas da olsa doniistimiinii saglayabilmekte ve daha acik sekillerde yapilan eylemlere anlam
katabilmektedir (Scott, Bleiker 2004 icinde, 203). Ustelik, sessiz eylemlilikler askeri prosediir
ve uygulamalarin doniisiimiine de neden olabilir. Tirkiye'de 2008 yilinda Askeri
Mahkemelerin kurulusu ve yargillama usulii kanununun yenilenmesi buna bir ornek tegkil
etmektedir. Kanun degisikligiyle bakayalarin askerlik bilgileri polis gozetiminden kaldirildi ve
askerlik bilgileri yakin bir doneme kadar genel GBT kontrollerinde ¢ikmiyordu. Bakayalar
askeriyeye teslim etme pratigi de 2011 yilinda yiiriirliikten kalkt1. Askeri Ceza Kanununun 86.
Maddesindeki degisim ile bakaya kalma eger kisi otoritelerle ilk kez karsilasiyorsa artik bir sug
degil, hafif suc olarak ele alimiyor. Retciler askeriyeye teslim olmas:1 gerektigi bildirimi ile
birakiliyor. Diger taraftan, bu kisiler askeriyeye gitmediklerinde siirekli olarak idari para

cezalariyla karsilasiyorlar.

Muafiyet siirecinin antimilitaristler tarafindan aktif ve bilingli bir sekilde kullanilmasi
hareketin ajandasim1 da doniistiiren bir gelisme oldu. Dernekler muafiyetle ilgili bilgi
aktarimima daha fazla énem vermeye basladilar. Israil’de New Profile kamusal olarak

aciklamadan askerligi reddetmek isteyen kisiler icin muaf olma prosediirlerini ¢evrimici
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yaymliyor ve goriismeler sirasinda kisilerin nasil davranmasi gerektigini gosteren bir

danigsmanlik hizmeti veriyor:

Bence New Profile’daki en 6nemli seylerden biri reddin sadece kamusal
deklarasyon ile yapilmadigini savunmasi. Psikiyatrik nedenlerle muaf olmak
ya da siirekli kactigin i¢in askerlik hizmetinin ¢ogunu hapiste gecirmek de
facto antimilitarist bir tutum. Kisiler bu durumu politiklestirmek istemeseler
de bu kontekst icinde politik bir tutum (Sergeiy).

Tiirkiye'de ise Vicdani Ret Dernegi'nin web sitesinde, askerligi reddeden vicdani retgilerin
polis merkezleri ve askeriyedeki tanikliklar1 yayinlaniyor ve asker kacakligi ya da bakayalik ile
ilgili yasal diizenlemeler takip ediliyor. Ankara’daki bir LGBTQ kurumu olan Kaos GL de

sitesinde ‘ciiriik’ raporu almis kigilerin tanikliklarina yer veriyor.

Diger taraftan, ses de her zaman istenilen etkileri iiretmeyebilir. Militarizm ile cinsiyet,
toplumsal cinsiyet ve cinselligin iligkisi dinamiktir ve kontekste gore farkh etkilere sahip
olmaktadir. Antimilitarist kadin ve LGBTQ aktivistler goriiniir olunca farklh agmazlarla kars:
karsiya kalmaktadir. Tiirkiye’de GBT antimilitaristlerin ancak hapishane, kotii muamele
ve/veya iskence ile seslerini duyurabilmeleri ve bunun neden oldugu kahramanlastirma,
ozneleri kars1 ciktiklar eril-homofobik sistemi giiclendiren bir soyleme hapsedebilir. Ornegin,
‘cliriik’ raporu almay1 reddeden ve bundan dolay iki y1l boyunca hapishanede kalan Mehmet
Tarhan, ATHM’e actig1 dava iizerinden 2010’larda Tiirkiye’de ordu ve mahkemelerin vicdani
retle ilgili sessizliklerinin kirilmasim saglasa da sesini ancak rapor almayip hapse girdigi
zaman duyurabildi. Israil’de de, benzer bir sekilde, antimilitarist kadinlarin sesleri 2004
yilindan itibaren hapse atilmalariyla duyulmaya baslandi. Bu sadece kahramanlastirma
sOylemiyle taninmalarina neden olmakla kalmadi, vicdani ret haklarindan mahrum olmalarina
da sebep oldu. Siire¢ 2001 yilinda yayimlanan Shiministim Mektubu ile basladi. Mektubun
yayimlanmasinin ardindan baglayan yargilama siireci bes erkek Israilli vicdani retcinin hapis
cezas1 almasiyla sonlandi. Bu siirecte, baz1 kadin vicdani retgiler hapse giren arkadaslariyla
dayanigsmak adina Vicdani Ret Komitesi'ne sunup vicdani ret hakki kazandiklar1 mektuplarim
mahkemeyle paylastilar. Boylece Komite’nin kadinlara vicdani ret hakk: tanirken erkeklere
tanimadigini ve dolayisiyla toplumsal cinsiyet esitsizligini iirettigini vurguladilar. Toplumsal
cinsiyet esitligi argiimani1 ise mahkemenin erkek vicdani retcilere hakki tanimasina degil,
kadin retgilerin haklarindan mahrum olmasina neden oldu. 2004 yilindan itibaren Komite
tarafindan pasifist olarak tanimlanmayan kadin vicdani retciler hapis cezasi almaya
basladilar.s Bu durumla ilk karsilasan Laura Milo, Israil ordusunu bir isgal ordusu olarak
tanimladigr icin hapse mahkim edildi. Askeri Mahkeme pozitif ayrimciligin ordunun
siiregiden bir politikasindan dolay1 degil bir hatadan dolay1 olduguna karar verdi ve Anayasa
Mahkemesinin ordunun soylemine destek vermesiyle kadinlar vicdani ret haklarim

kaybettiler. Mahkeme toplumsal cinsiyet esitliginden dolay1 kadinlarin vicdani ret haklarinin
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kaldirilmasi gerektiginde karar kildi. Halbuki 6nceden antimilitarist kadinlar hem Komite
tarafindan vicdani retci olarak taniniyor hem de ardindan zorunlu olmasalar da alternatif
kamu hizmeti yaparak vatandashig ve topluma hizmet anlayisini yeniden tamimhiyorlardi.
Toplumun demilitarizasyonunu kamusal bir sorumluluk olarak tanimlayarak vatandaghk
gorevlerini ve sorumluluklarinm sivil sekilde gerceklestirebiliyorlardi (Rimalt 2007). Israil’de
ordunun toplumsal cinsiyet esitligini tesvik etmesi ve 2000’lerden sonra kadin askerlerin
kazanmimlar1 bu siirecin antimilitaristler aleyhinde ilerlemesinin en 6nemli nedenlerinden oldu

ve kadinlarin sivil, alternatif bir vatandaglik tahayyiiliinii pratik etmesini zorlastirdi.
Sonuc¢

Enloe yasadigimiz siirprizlerimizin kaniksadigimiz varsayimlarimizi ortaya ¢ikardigini soyler.
Kadin ve LGBTQ antimilitaristlerin vicdani retlerinin Tiirkiye ve Israil’de boyle bir islevi
oldugunu soyleyebiliriz. Bu kisi ve gruplarin eylemlilikleri bize militarizmi ve antimilitarizmi
diistiniirken cis-heteroseksiiel erkeklerin deneyimlerini 6n plana ¢ikardigimizi ve dolayisiyla
her iki kavrami ve pratigi de kisith bir sekilde tahayytil ettigimizi gosterdi. Retler topluma savas
ve militarizmin sadece kislada ve ‘er’ meydaninda olmadigini, giindelik yasamimizi da
yapilandirdigini hatirlatti. Ister eril-homofobik ister kadin kapsayici-homonasyonalist olsun,
rejimlerin cinsiyet, toplumsal cinsiyet ve cinselligi kendi ¢ikarlar1 ve giivenlik politikalar
dogrultusunda militarize ettigini ortaya koydu. Kadin ve LGBTQ bireylerin eylemliligi bu
aragsallastirmaya kars1 cikip ne katil ne de kurban olacaklarimi devlet, ordu ve topluma
acikladi. Vicdani retler militarizmin normallestirilmesine kars bir taktik oldugu kadar kadin
ve LGBTQ’larn sessizlestirilmelerine karsi bir hamleydi de. Kisi ve gruplarin taninma ve savas,
siddet ve giivenlik gibi konularda s6z sahibi olma taleplerini ortaya koydu. Sessizligi kirmak
yeni bir antimilitarist tahayyiil insa ederek savas karsit1 aktivizmin talep, sdylem ve taktiklerini

donitistiirdi.

Kadin ve LGBTQ vicdani retcilerin goriiniirliik cabalar1 onlar1 ‘kacak’, ‘bakaya’ ya da ‘¢liriik’
kategorileriyle tamimlanan kisi ve gruplardan ayirdi. Bu ayrimin altinda sesin toplumsal
doniisiim i¢in gerekli oldugu ve sessizligin baskilanma, hiikmedilme ve politik failligin
olmamasi anlamina geldigi varsayimi yatmaktadir. Makale bu varsayimin tarih ve kontekst dis1
bir sekilde yapilmamasi gerektigini, politik 6znelerin icinde bulunduklar: gii¢ iligkilerinin ve
bu iligkilere ragmen ortaya koyduklar failliklerin ses ve sessizligin simirlarim1 ve imkanlarini
doniistiirdiigiinii savundu. Dolayisiyla sosyal hareketler ses ve sessizligi tektip bir
kavramsallagtirma icerisinde degil bir¢cok anlam ve ihtimali i¢inde barindiran ¢oklu kategoriler
olarak ele almalidir. Ses ve sessizlik farkli amaglar icin taktiksel olarak kullanilabilir ve bir
yandan giic iliskilerinin yeniden iiretilmesini bir yandan da toplumsal, siyasi ve hukuki

doniisiimii saglayabilir. Bu noktada makalenin ses ve sessizligi farkli toplumsal kesimlere

72



Kiiltiir ve Siyasette Feminist Yaklagimlar 39-40

atfetme egiliminde oldugunu ama her iki kategorinin de aymi kigiler tarafindan
kullanilabilecegini not etmek gerekir. Yani ses kamusal deklarasyon yapan vicdani retcilere ve
sessizlik askerlikten muaf olanlara atfedilebilecek kategoriler degildir ve kisiler her ikisini de
ayni anda ya da hayatlarinin farkli donemlerinde kullanabilir. Nitekim son dénemde
Tiirkiye’'de yiikselen savas ve siddet ortami ve bununla paralel ilerleyen otoriterlesme, savas
karsit1 sesler icin bircok hak ihlali, giivencesizlik ve engel yaratmis ve dolayisiyla kamusal
deklarasyon yapmis ve aktif olarak hareket icerisinde bulunan bir kisim vicdani ret¢inin ya

Tiirkiye'den gitmesine ya da aktivizmlerini belirli bir diizeyde tutmalarina neden olmustur.

Tiirkiye'de kisilerin askerlik durumunun polis kontrollerinde tekrar ¢ikmaya baslamasi,
siireklilesen idari para cezalari, zorunlu askerligini yapmamais kisileri calistiran isyerlerine
uygulanan cezalar ve artan giivenlik kontrolleri kisilerin eylemliliklerini gorece daha sessiz bir
sekilde ve farkli alanlarda gergeklestirmesine neden olmustur. Bu durum, makalede de
bahsedildigi gibi, sessizligin sadece disaridan empoze edilen bir baski mekanizmasi degil,
tarihsel olarak imtiyazsizlagtirllmig oznelerin giivenlik, hayatlarin1 idame ettirme vb.
kaygilardan dolay1 sectikleri bir pozisyon olduguna da isaret etmektedir. Ote yandan, son
donemde sessizligin belirli bir koruma sagladigini sdylemek de giderek zorlasmistir. Devlet
sadece savas politikalarina karsi ses cikaranlar1 degil gorece sessiz ama mubhalif kisileri de
kanun hiikmiinde kararnamelerle cezalandirma yoluna gitmistir. Ayrica yasanan siyasi kriz
sessiz eylemliliklerin de kamusal alandan dislanmasina sebebiyet vermektedir. Ornegin, Baris
Siireci boyunca ana akim medya icerisinde yer alabilen Baris Anneleri ve Cumartesi
Anneleri/Insanlari gibi gruplar sessiz eylemliliklerine devam edememis ve gozalti, sorusturma
ve siddet gibi farkh yontemlerle 6zele itilmistir. Son olarak, savas politikalarin1 olumlayan
seslerin tegvik edildigi bir donemde sessizligin kisinin ne kadar kendisine ait oldugunu

sorgulamak gerekir (Erdogan 2017).

Savas karsit1 hareketlerin son donemde Tiirkiye’'de karsilastig1 bir diger agcmaz ise ordunun
neoliberal yeniden yapilanmasinin darbe girisimi sonrasinda daha da hizlanmasidir (Akca
2019). Yeni askerlik yasas1 tartismalar1 esnasinda Cumhurbaskani1 Recep Tayyip Erdogan
zorunlu askerligi ‘yiik’ olarak tamimlamis ve bu yiikiin belirli bir bedel ile ortadan
kalkabilecegine vurgu yapmistir. Ekonomik krizle bogusan ve 600.000 asker kacagi ve
bakayaya ev sahipligi yapan Tiirkiye’de bedelli askerligin siirekli hale gelmesinin orta ve orta-
ist siniftan savag karsit1 ve antimilitarist seslerin ¢ikmasimi engellemesi muhtemeldir. Diger
taraftan, geri kalan kesimin isterlerse maagh askerler olarak calisabilmeleri ve daha sonra
askeri kariyerlerine sézlesmeli olarak devam edebilmeleri 2000’lerin ortalarindan bu yana hiz
kazanan ordunun profesyonellesmesini pekistirecek bir uygulamadir ve bunun ordu ici vicdani
retlerin ya da savas karsithgimin igveren-isci sozlesmeleri iizerinden oOniinii kesecegi

ongoriilebilir. Gelismeler ne sekilde olursa olsun savas karsit1 hareketin, biinyesindeki sesleri
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ve sessizlikleri gormesi, bunlarin sistemik gii¢ iligkileriyle olan baglarim tartigmasi ve yaratici,
doniistiiriicii politika yapimi icin farkli toplumsal gruplar arasi1 miizakere ve diyalogu gelistirici

yontemleri gelistirmesi gerekecektir.
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! Ultra-Ortodoks Yahudi kadinlarin zorunlu askerlikten muaf olmasi Israil Devleti'nin kurulmasindan sonra
hiikiimet ile ultra-Ortodoks partilerin miizakereleri sonucunda gergeklesti. Devletin sekiiler ve Siyonist ingasini
reddeden Haredi Yahudiler, dini inanclar: geregi kadin ve erkeklerin ayni ortamda bulunmasina da karsi ¢iktilar.
Miizakereler ultra-Ortodoks Yahudi kadinlar ile yesiva 6grencilerinin zorunlu askerlikten muaf tutulmasiyla
sonuglandi. Her ne kadar son donemde yesiva 6grencilerinin zorunlu askerlikten muafiyeti zorlastirilsa da ve bir
kisim 6grenci sadece Haredi Yahudi erkeklerden olusan taburlarda askerlik gorevine tabi tutulsa da, kadinlar hala
askerlikten muaflar. Benzer bir muafiyet, dindar ya da dindar olmayan tiim Diirzii kadinlar igin de gegerli.

2 https://www.ynetnews.com/articles/0,7340,L-5,150,809,00.html Kaynaga 11 Agustos 2018 tarihinde erisim
saglandi.

31993 yihinda o zaman Tel Aviv Universitesi Eczacihik Departmam béliim baskani olan Uzi Even 19807lerde
askerligini yaparken gorevinden uzaklastirlldigini ve ‘hassas’ arastirmalardan men edildigini acikladi. Ordunun
politikalarina meydan okuyan bir diger kisi ise, Israil ordusunda Tibbi Birlik egitim programi baginda gorev
yapmus ve hayatim kaybetmis Doron Meiser’in uzun dénem partneri, Adir Steiner oldu. Steiner partnerinin
emeklilik maagin1 alamadigi i¢in 1994 yilinda Israil ordusuna dava act1 ve Tel Aviv’de yerel bir mahkeme ordunun
escinsel ¢iftleri tanimasi gerektiginde karar kildi.

4 Profil 21 fiziksel ve psikolojik engeller nedeniyle askerlik gorevine uygun olmayan kisileri siniflandiran ve
muafiyet stireclerinde ordunun kullandig: askeri bir koddur.

5 Shiministim Israil’de lise son smif grencilerinin lise egitimlerinin ardindan zorunlu askerligi reddedeceklerini
bildirdikleri mektuplara verilen addir. 1970’ten bu yana devam eden ve o yilki mektubu organize eden gruba gore
soylem, talep ve amaclarda degisiklik gosteren retler kolektif bir sekilde diizenlenmektedir.

6 1998 yilinda israil’de kurulan New Profile feminist, antimilitarist bir kurulus olarak kendini tammlamaktadur.
Vicdani ret ve ordunun zorunlu askerlikten muafiyet prosediirleri hakkinda toplumu bilgilendirmekte, vicdani
retciler ile dayanigmakta ve toplumun demilitarizasyonunu hedefleyen calismalar yapmaktadir.

7 Yesil Hat 1949’da israil ve komsular1 Suriye, Liibnan, Misir ve Urdiin arasinda yapilan ateskes anlasmas: ile Bati
Seria, Gaza ve Golan Tepeleri'nin ele gecirildigi 1967°deki Alt1 Giin Savasi arasindaki dénemde Israil’in sinirlarini
tamimlamaktadir.

8 http://oznik.com/petitions/010822.html Kaynaga 12 Agustos 2018 tarihinde erigim saglandu.
9 https://972mag.com/lgbtq-israelis-come-out-against-occupation-and-homophobia
/127863/ Kaynaga 2 Agustos 2018 tarihinde erisim saglandi.

10 OYAK Tiirk Silahli Kuvvetleri mensuplarinin yardimlagma ve emeklilik fonu olarak 1961 yilinda kuruldu.
Finans, sanayi ve hizmet dallarinda faaliyet gosteren 28 istiraki ve 89 sirketi bulunan kurum ordunun
ekonomideki roliinii pekistirmekte ve dolayisiyla ekonominin militarizasyonunda 6nemli bir rol oynamaktadir.

1 http://www.myaguarnieri.com/2009/11/young-israeli-women-follow-their-consciencesinto-prison/ Kaynaga 2
Agustos 2018 tarihinde erigim saglandi.

12 https://www.wri-irg.org/es/node/2481 Kaynaga 23 May1s 2017 tarihinde erigim saglandi.

13 Israil’de Vicdani Ret Komitesi pasifizmi vicdani ret kriteri olarak ele almaktadir. Bununla beraber, pasifizm
ahlaki ve fiziksel bir durum olarak tanimlanmakta ve politik anlamlarindan soyutlanmaktadir (Weiss 2012).
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