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CINSIYETLENDIRILMIS ALANLARIN
TAHAKKUMU: iKILI CINSIYET
SISTEMININ OTESINDEN YANSIMALAR"

PETRA L. DOAN

Bu makale ikili cinsiyet sistemi normlarmin dogurdugu sonuglarin
hem giindelik hayatinda cinsiyetin sumirlarini aganlar hem de hayatla-
r1 bu normlarla ¢evrelenenler tarafindan bir ¢esit cinsiyet tahakkiimii
olarak nasil deneyimlendigini elestirel bir sekilde tartisiyor. Feminist
cografyacilar ve kent teorisyenleri simdiye kadar mekanlarin cinsiyet-
lendirilmis oldugunu ve bu cinsiyetlendirmenin kadinlar agisindan ¢ok
biiyiik sonuglart oldugunu séylediler. Bu makale bu analizi genisletiyor
ve kati cinsiyet kategorilerinin genis bir niifusunun kiiciik ve fazlasiy-
la marjinallestirilen bir kesimi olan interseks ve trans birey niifusunu
icermekte nasil eksik kaldigint gosteriyor. Bu makale, cinsiyet norm-
larmt ihlal edenlerin kamusal ve 6zel hayatlarimin neredeyse her bo-
liimiinii sekillendiren cinsiyet tahakkiimiinii deneyimleyigini orneklen-
dirmek i¢in oto-etnografi metodunu kullantyor. Ortaya ¢ikan verilerin
mahiyeti; park alanlary, umumi tuvaletler, alisveris merkezleri, igyeri
ve evi icerecek sekilde transgender ve queer literatiiriine basvurularak
ve ayni zamanda bu tahakkiimii araliksiz bir biitiin olarak kamusal ve
ozel alanlarda deneyimleyen yazarin yasamina bakilarak arastirilyyor.

*  “The Tyranny of Gendered Spaces - Reflections from Beyond the Gender Dicho-
tomy”, Gender, Place & Culture, 17:5, 2010, s. 635.
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Tahakkiim zalimce ya da acimasizca uygulanan gii¢ kullanimia
isaret eder; genelde de giicii elinde tutanin daha az giiglii olan tizerin-
de uyguladigi ¢esitli bask1 yontemlerini igerir. John Stuart Mill (1869)
cogunlugun tahakkiimii konusunda bizi uyarmusti, zira sirf rakamlarin
agirhgma bakmak adaletsiz bir eylemi adil hale getirmek igin asla
yeterli olamaz. Tarih, galipler tarafindan yazilmistir ve kazananlar da
ekonomik giicii ve toplum baskisini ellerinde tutarlar. Bdylece kabul
edilebilir politik ve sosyal davraniglar i¢in standartlar olusturabilirler.
Bu tarihler ve standartlar her zaman azinlik gruplarimi diglar ve tahak-
kiim ortaya ¢ikar.

Bu makalede, cinsiyet degistiren ve degisken cinsiyetli® kisilerin
cinsiyete gore ayrilmis alanlari, 6zel bir tahakkiim sekli (toplumsal
cinsiyet tahakkiimii) olarak deneyimlediklerini savunuyorum. Bu
tahakkiim, Bat1 toplumunda kabul gérmiis cinsiyete uygun davranig
beklentilerine insanlar kafa tutmaya cesaret ettikleri zaman ortaya ¢i-
kar. Bu cinsiyetlendirilmis beklentiler ataerkil ikili cinsiyet sistemi
tarafindan iretilir ve birgcok insan igin ¢ok biiyiik ve acili sonuglara
sebep olur. Degisken cinsiyetli olanlar i¢in cinsiyet tahakkiimii yasa-
digimiz her tiir alana zorla miidahale eder ve sergiledigimiz davranig-
lart kisitlar. Bu zulmiin benim ve cinsiyeti bu kisitl ikilige uymayan-
larin hayatlarini nasil sekillendirdigini anlatmak i¢in oto-etnografik
bir yontem kullanacagim.

Transgender terimi atandig1 cinsiyeti “icra etmeyen ya da bu cin-
siyetle 6zdeslesmeyen ve bagka bir cinsiyeti sergilemek igin kalici ya
da gecici bazi agamalardan gegen” kisilere gonderme yapan kolek-
tif bir terimdir (D. Valentine 2003, s. 27-28). Siklikla bu kategoride
transseksiieller, travestiler, crossdresserlar, drag queenler, drag king-
ler, donme oglanlar [tranny bois| ve basit kategorizasyonlari redde-
den gender queerler yer alir. Bu kategorinin sinirlar1 ¢ok net degildir;
mesela bazi interseks bireyler kendini transgender olarak tanimlarken
bazilar1 tanimlamaz (Chase 1998; Kessler 1998; Turner 1999). Hatta

*  Cinsiyet ifadesi ve davraniglari toplumun kadin ve erkek olarak adlandirdig: ikili
cinsiyet normlarina uymayan kisilerin tiimiinii kapsayan bir terim olan “gender
variant”, makale boyunca “degisken cinsiyetli” olarak kullanilmustir. (¢.n.)
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bazi kisiler dogdugu cinsiyetle kendini tanimlar, fakat cinsiyetlerinin
siklikla karigtirilmasina yol agan muglak pratikler sergilerler (Browne
2004; Lucal 1999). Tiim bu bireyler i¢in transgenderlarin da bir bile-
seni oldugu degisken cinsiyetli terimini kullantyorum (Doan 2007).

[lerleyen sayfalarda bir trans kadin olarak kendi penceremden cin-
siyetlendirilmis alanlardaki deneyimlerimi derinlemesine diiglinmek
icin kullandigim oto-etnografi kiiltiirel analiz ve kisisel anlatinin bir
arada yorumlanmasidir (Chang 2008). Bdylece cesitli yontemlerle
kisinin duygularini ve i¢ yiiziinii ortaya ¢ikaran yogun bir hayat de-
neyimi betimlemesi ortaya ¢ikar (Ellis 2004). Moss (2001) bu tek-
nigin kisinin gii¢ aglar i¢indeki pozisyonunu ve konumlanigini dik-
katlice diisiinmesine imkan saglayabilecegini sdyler. Knopp (2001)
kirsal alanin ekonomi politigi konusundaki birikimini gueer teori ile
birlestirmeye calisan bir queer cografyaci olarak hayat macerasini
anlatmak igin otobiyografi kullanir. Reed-Danahay (1997) bazi oto-
etnografilerin “dogal” antropoloji oldugunu iddia eder ¢iinkii genelde
etnograflar tarafindan caligilan insanlar kendi ¢aligsmalarini yazmaya
baglarlar. Bu tarz bir yazim somiirgelestirilmislerin, sdmiirgeciler kar-
sisinda yeniden gii¢ kazanmalarina izin verir (Besio 2005) ve azinlk
gruplarmin pargast olduklari bir diizeni anlatmalarma miisaade eder
(Ellis 2004).

Son yillarda trans aktivistler ve arastirmacilar kendi hikayelerini
diizeltmek i¢in ugragiyor. Birlesik Krallik (Morris 1974), ABD (Hunt
1978; Martino 1979; McCloskey 1999; Jorgenson 2000; Dent 2002)
ve Avustralya’dan (Cummings 1992) bazi transseksiiel yazarlar oto-
biyografi kullandilar ve karigik sonuglar elde ettiler. Prosser (1998)
Amerika baglaminda DSM’nin (Amerikan Psikiyatri Dernegi Mental
Bozukluklar Tanisal ve Sayimsal El Kitabi) 6zel kriterlerine gore hor-
mon kullanimi ve ameliyata uygun goriilmek icin yapilan terdpatik
gecis ritliellerinde transseksiiel anlatinin ¢ok énemli bir yeri oldugunu
sOyler. Sonug olarak ortaya ¢ikan anlatilar genellikle normatif cinsi-
yet kaliplarimi desteklemis olur; ¢iinkii bazen transseksiiellerin tibben
kabul edilebilir olmak i¢in cinsiyet ingasini 6zcii bir yaklagimla sergi-
lemeleri gerekir (Butler 2004, s. 71).
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Fakat bazi trans aktivistler, Foucault tarafindan (1978) diizenle-
yici iktidar olarak teshis edilen tip dleminin bu kap1 bekgiligini eles-
tirirler. Bazi aragtirmacilar bu anlayisin derinlerine iner ve bu alanin
queer ¢aligmalarla baglantisi lizerine ¢aligir (Butler 1990; Stone 1991;
Bornstein 1994; Stryker 1994, 2004; Rothblatt 1995; Feinberg 1996;
Wilchins 1997, 2004; Namaste 2000; Sullivan 2003; Green 2004; Hi-
nes 2006). Bu yazarlarin ikili cinsiyet sistemine getirdikleri elestiriler
ve bu alandaki ¢aligmalar1, heteronormativiteden ayrisan cinsiyetlerle
ilgili anlayigima altyap1 saglamistir.

Bu makalede kendi hikdyemden otobiyografik pargalari trans ve
queer teori ile birlestiriyorum ve degisken cinsiyetin igine girdigim
her alanda hissedildigini iddia ediyorum. Cinsiyet tahakkiim{iniin de-
rin etkilerini 6rneklemek igin gesitli kamusal alanlardan baslayarak,
iiniversitenin s6zde kamusal alanlarindan, yar1 6zel alan olan aligveris
merkezlerine ve evimdeki 6zel alanima uzanarak farkli mekanlarda
yasadigim deneyimleri sunuyorum. Bu mekanlarin her birinde, cin-
siyet tahakk{imiiniin transgender bir birey olarak farkli mekanlar
deneyimleyisim iizerinde nasil biiylik bir etki yarattigini ortaya ko-
yuyorum. Tiim bu smirlamalara ragmen ikili cinsiyet sisteminin Gte-
sinde bir yerde agik ve diirlist olarak yasamanin yollarin1 artyorum.
Esitsizlik oriintiilerini ortaya ¢ikarmak igin kendi kisisel hikdyemi
kullanirken ayrimcilikla ilgili farkindalik yaratmak i¢in kendi taciz
hikayelerini (G. Valentine 1998, Lucal 1999) kullanan diger feminist
sosyal bilimcilerden ilham aldim. Bu sekilde kendimden yansitarak
feminist bir arastirma yapmak bazi i¢sel direnisleri (Gibson-Graham
1994) ortaya ¢ikardi ve kendi transgender perspektifim iizerine ye-
niden diisinmeme sebep oldu. Yansitmaci aragtirma siirecinin ben-
merkezci olma ve ayn1 zamanda kendi yasadiklarimdan biiyiik genel-
lemeler ¢gikarma tehlikesi tasidigimin farkindayim (Rose 1997) ama
goriiniir bir transseksiiel kadin olarak kendi kigisel pozisyonumun
biricik bir bakis agist olusturmak ve cinsiyet tahakkiimiiniin cinsiyet-
lendirilmis alanlarmn algilanisini nasil sekillendirdigine dair belirgin
bir tasvir yapmak igin bir firsat sagladigini diistiniiyorum.
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Kendi transgender varolusumla yiizlesmek

Uzun yillar toplum tarafindan bana atanmis cinsiyete uyum saglama-
ya caligsam da kiiclik bir cocukken “oglan” denilen kaliba sigmadi-
gimin giiclii bir sekilde farkindaydim. Birbiriyle i¢ ige gecmis olan
cinsiyetimin ve ruhsal yolculugumun detaylar1 birgok yerde buluna-
bilir (Doan 2000, 2002) ama bu gegisin sonuglar1 bulunamaz. Geng
bir insan olarak anladim ki erkek bedeninde diinyaya gelmistim ama
icten hissettigim cinsiyetle, disaridan goriinen oglan olarak benden
beklenen davranislar arasinda bir ¢eligki hissediyordum. Yillar sonra
bir terapiste, toplumsal cinsiyet rollerine boyun egmis olmamin trans-
gender bir birey olma konusunda giivenilirligimi sarsip sarsmadigini
sormustum. O da bana 1959 yilinda cinsiyet degiskenliginin mental
bir hastalik ¢esidi olarak goriildiigiinii ve kiz olmak istedigimi aileme
sOyleseydim elektrogok tedavisi alabilecegimi ve hi¢ hoslanmayaca-
gim terapiler gorebilecegimi sdylemisti. Demek ki o zamanlar, cin-
siyet rollerine dair algim devreye girmis ve hissettiklerimi bastirarak
kendimi koruyabilmemi saglamisti.

Bu nedenle cinsiyetimi bedenimin derinlerinde yok ettim ve erkek-
ligimi gdstermek i¢in sakall1 bir yiizle ve giderek kirilganlasan bir dig
kabukla yasamaya devam etmek i¢in kuvvetle miicadele ettim. Uzun
miicadele yillarindan sonra gercekligimden yoksun olmak uykusuz
gecelere yol agtyordu ve goriindiigiim gibi bir erkek olarak hayati-
mi siirdiirtip siirdiiremeyecegim konusunda kendimi sorguluyordum.
Bir noktada, ruhum karanlik geceleri deneyimlerken ¢ok derin bir
depresyon hissi ortaya ¢ikti. Bir¢ok diisiinsel arayistan sonra hayatta
kalabilmek i¢in “gercek benligim” iizerinden diinyayla ytizlesmek zo-
runda oldugumu fark ettim (Brown ve Rounsley 1996). Bu degisikligi
yapmak hayatimin en zor deneyimlerinden biriydi. Kirk iki yasinda
aileme' ve is arkadaglarima “a¢ildim” ve hissettigim cinsiyetimi artik
saklayamayacagim ger¢egini acikladim.

1 Evlenmenin ve iki cocuk babasi olmanin cinsiyet sorgulamalarimi susturacagini
ve kimligimi erkek olarak sabitleyecegini ummustum ama cinsiyet kimligi bu
sekilde islemiyor. Evliligim bitmesine ragmen gocuklarimla samimi iligkimi siir-
diiriiyorum ve su an escinsel bir iligkim var.
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Doniisiimiim, kisitlamalardan kaginan ve ikilikleri asan, ¢ok yonlii
kimligimi (cinsiyeti deneyimleyisim gibi) kesfetmemi cesaretlendiren
terapistim (psikiyatristim) tarafindan kolaylastirildi. Bununla birlikte
sordugu sorular diinyanin geri kalanina degisken cinsiyet kimligimi
sergilememin sonuglarini anlamama yardim etti. Gengligimden beri
umutsuzca bir kiz ¢ocugu olmak istememe ragmen sunu anladim ki
asla “sadece bir kiz” olamazdim; her zaman ya biraz daha fazlasi ya da
biraz daha azi olacaktim. Degigken cinsiyetli bir kadin olmama ragmen,
pek cok kamusal alanda kadin olarak sunuluyor ya da algilantyorum.
Ciinkii ataerkil sosyal yap1 arada olan cinsiyetlere katlanamaz, erkek
etiketini reddetmek demek kadin etiketini benimsemek anlamina gelir.
Bu sebeple cinsiyet degistirme operasyonu gegirdim; boylece siirlicii
belgem ve pasaportum kadin oldugumu sdyleyecekti. Fakat “operas-
yon sonrasi” dolabina kapanmay1 ve pasaportumda bir zamanlar “er-
kek” yazdiginin ortaya ¢ikmasi korkusuyla yasamay1 da reddediyorum.
Bir zamanlar bir basgka cinsiyette yasamis olduklarinin “ifsa edilecegi”
korkusuyla yagayan, operasyon gecirmis bazi transseksiiellerin girdik-
leri dolaba girmeyi reddediyor, queer ve transgender bir birey olarak
gOriiniir bir yasam slirmek istiyorum.

Kadrolu bir profesor olmam, cinsiyetimin kamusal alandaki algila-
nig1 doniigiirken bana gorece giivenilir bir alan sagladi. Ayn1 zamanda
ticretli izin yilimda gegirdigim bir donem boyunca “kesfettigim” femi-
nist ve queer cografya alanina arastirma giindemimi kaydirabilmemi
sagladi. Daha onceleri transgender ve transseksiiel kimlikler {lizerine
calismistim fakat transseksiiel olarak acilana dek bu denli ihtilafli bir
konu iizerine yazmaktan Otiirti marjinalize edilmek kaygisi yiiziinden
icgoriilerimi akademik caligmalarima dahil etmekten g¢ekiniyordum.
Ucretli izin yilimda queer kimligin uzamsal boyutlar1 iizerine zengin bir
arastirmayla karsilasmak beklenmedik bir altin madeni bulmak gibiydi.

Entelektiiel yolculugum yasadigim, ¢alistigim ve oynadigim her
alanin igten ige cinsiyetlendirilmis oldugu yoniinde evrildi. Uzun yillar
gercek benligimin cinsiyetini ancak kendi evimin 6zelindeki en gizli
alanlarda (net sinirlar1 olan dolabimda) ifade ettim. Dolap Amerika’da
gey ve lezbiyenlere yonelik baskiy1 anlatan bir metafor olmakla birlikte
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(Sedgwick 1990) farkli uzamsal gergekler icerisindeki materyal ger-
¢ekligin bir formudur (Brown 2000). Fakat transgender bireyler i¢in
dolap, yasadigimiz yer ve olmazsa olmaz bir alandir ve bazen kendi
kimliklerimize ait kiyafetleri ya da aksesuarlarn sakladigimiz yerdir.
Mekanin kamusal ya da 6zel dogasina olan ilgim, agilmakla ilgili son
derece kisisel bir anlayisa dayaniyor. A¢ilmak, dolabimin korunakli
siginagidan ¢ikip biraz daha riskli olan yatak odamin 6zeline, yari
0zel alan olan, aksamlari perdeleri sikica Ortiilmiis oturma odama,
komsularimin ve tiim diinyanin gozii oniinde olacagim giin 1g181n1in
parlakligina ¢ikmak demekti.

Bana gore bu alanlar kamusal ve 6zel alan gibi net ikili ayrim or-
nekleri degildi; daha zengin bir siirekliligin pargasiydilar (Kofman
ve Peake 1990; Duncan 1996; Fincher 2004). Bu alanlarin gey ve
lezbiyen kimliklerle etkilesim halinde olarak queerlesmeleri 6zellikle
ilgimi ¢cekmigtir (Peake 1993; G. Valentine 1993; Bell vd. 1994; Bell
ve Valentine 1995; Binnie 1995; Ingram, Bouthillette ve Ritter 1997,
Nast 2002; Rushbrook 2002; Knopp ve Brown 2003; Browne 2007).
Bununla birlikte cinsiyet kimliginde ve performanstaki cesitliligin
cinsiyetlenmis alanlarin 6znel dogasini nasil degistirebilecegine dair
birkag istisna da buldum (6rnek igin Browne 2004, 2006b; Knopp
2007). Ornegin gey ve lezbiyenlerin kendi toplumsal cinsiyetlerini
kategorize ederken gosterdikleri cesitlilik, kendi cinsiyetlerinden zi-
yade mekan dolayimiyla hareket ettiklerinin gdstergesidir (Doan ve
Higgins 2009).

Diger transgender kisilerle karsilagsmak bana cinsiyetin ne oldugu
ve nasil sergilenmesi gerektigi algisina dair ne kadar genis bir ¢e-
sitlilik oldugunu gosteriyor. Cinsiyet ikilikten ibaret degildir; aksine
gesit ¢esit deneyim ve performansin tiim gorkemiyle sergilenisidir.
Bondi’nin argiimaniyla ayn1 noktadayim: “Cinsiyetin ikili ingast ...
konuyu insan olusumuzun gercekliginden fuzuli ve yersiz bir sekilde
saptirmaktir.” Bondi transseksiiel cinsiyet degistirme operasyonlari-
nin, “bazi feministler tarafindan ¢ok tartisildigini” not diiser. Bu fe-
ministler, trans bireylerin toplumsal cinsiyeti bedenlerin dis yiizeyine
ilistirilen bir sey olarak kabul etmektense, toplumsal cinsiyeti bede-
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nin dis1 yerine yanlislikla igine yerlestirdiklerini savunurlar. Bondi
sunu sorar: “Transseksiiellik, melez kimlikler, gueer kimlikler ya da
ticiincii cinsiyetler olarak anlayabilecegimiz muglak cinsiyetlere alan
acabilir mi? Yoksa transseksiiellik de ikili bir ‘ya dylesindir/ya boy-
lesindir’ modelinin i¢indeki tutarli cinsiyetler masalini1 desteklemenin
bagka bir yolu mudur?” (2004, s. 12).

Benim anladigim cinsiyet akiskan ve performatiftir (Butler 1990)
ve insan bedeninin smirlarini agar. Bedenimizle deneyimledigimiz
belli durumlar meydana geldikleri kamusal ve 6zel alanlart hem
sekillendirir hem de onlar tarafindan sekillendirilirler (Rose 1993;
Longhurst 1995). Viicut bulan her deneyimimiz hem dogal hem de
kiiltiireldir (Alcott 1996). Fenomenoloji, 6znelligi kesin olarak be-
dene yerlestirse de bedenler ve ortamlar arasinda ‘“karmagik bir geri
bildirim iligkisi” vardir ve karsilikli olarak birbirlerini tretirler (Grosz
1992, s. 242, Longhurst 1997°den alintilandig1 sekliyle). Butler’in
performativitesi, cinsiyetin bedensellesmis oldugu ve basit katego-
rizasyonlar1 reddettigine dair anlayisimiza bir de akiskanligi ekler.
Mekanda cinsiyetin icra edilmesi sadece performanstan performan-
sa degigmez, ayni1 zamanda her bir performans icra edildigi alan1 da
gercek anlamda degistirir (Gregson ve Rose 2000; Browne 2006b).
Cinsiyetlerin ve mekanlarin degisken yapist Herakleitosvari bir ano-
loji sunar: Kisi ayni cinsiyeti iki kere icra edebilir mi?* Ciinkii her bir
performans performe edene, gozlemleyene ve performansin gergek-
lestigi mekana baglidir. Bu mekan ayni zamanda akigkansa elimizde
sonsuz sayida olasi cinsiyetler dizisi olur.

Insa edilmis kimliklerin &zenle ¢izilmis smirlarina karsin 6znellik-
lerin akiskanligini kesfetmek icin cinselliklerin cografyasini bir ¢agri
olarak okumak beni kendi cinsiyetlendirilmis konumumun akiskan-
l1g1 iizerine yeniden diisiinmeye itti. En temel cinsiyet ve toplumsal
cinsiyet esitsizliklerinin siirlip gitmesini saglayan yapilarin sabitligi-
ni ima eden smirlamalara ve kaliplara olan bagliligi reddediyorum

2 Yunan filozof Herakleitos ayni nehirden iki kere gecilemeyecegini iddia etmistir
¢linkii nehir her zaman akigkandir ve atilan higbir adim artik bir 6nceki nehre
atilamaz.
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(Lucal 2008) (siiriicii belgemin iistiinde bulunan K harfinin bazen
bana fayda sagladigini kabul etsem de). Baz1 queer teorisyenler, tipki
Bornstein’in kendi cinsiyetini fransgender olarak tanimlayarak cin-
siyetinin anlamia dair yeni bir anlayis getirdigini anlatmasi gibi, bu
esitsizliklere ikili olmayan ve kapsayict (Wilchins 2004) bir cinsiyet
vizyonuyla cevap vermeyi onerir.

Fark ettim ki, cinsiyet akigkanlik da igerebilir ve bu, muglak-
liktan farklidir. Eger muglaklik, 6nceden tanimlanmis cinsiyet
kodlarin1 reddetmekse, akiskanlik da bir cinsiyette ya da bir
digerinde sabit kalmayi reddetmektir. Cinsiyet akiskanligi,
belli bir siire igin, belli bir zamanda, serbestce ve bilerek bir
ya da birgok sinirsiz sayida cinsiyette olma kapasitesidir. Cin-
siyet akiskanligi sinir ya da kural tanimaz. (1994, s. 51-2)

Kimligimin rastlantisal oldugunu fark ettim ve kimligin “jene-
rasyondan jenerasyona, zamandan zamana degisen faktorler, sosyo-
kiiltiirel anlayislar ve pratiklerle iliski i¢inde insa edildigini” (Hines
2006, s. 64) diistiniiyorum. Fakat bu rastlantisalligin 6nemli bir bile-
seni, ikili olmayan cinsiyet ifadelerinin baskin sosyal yap1 tarafindan
hala baski altinda tutuldugunun bilincinde olmaktir. Sunu agik¢a an-
liyorum ki, degisken cinsiyetli kimlikler belli bir sosyal bedel karsili-
ginda cinsiyet normlariyla miicadele ederler. Bu bedeller “toplumsal
iktidar, toplumsal olarak kabul edilme, maddesel faydalar gibi bazi
seylerden fedakarlik etmek”tir (Mehta ve Bondi 1999, 70). Cinsiyet
tahakkiim, sosyal olarak kabul edilmis cinsiyet kategorilerine davra-
nig, durus ve kendini ifadesiyle meydan okuyanlar tizerinde bask1 ku-
rar. Cinsiyetlendirilmis bedenler, layikiyla cinsiyetlenmis davranisla-
rin sinirlarmi yiirlirlikte tutan diizenleyici rejimlere (Foucault 1978)
tabidir. Browne (2004) bu cinsiyet polisligini “genderism™ olarak

Kadin ve erkek olarak sadece iki toplumsal cinsiyet bulundugu iddia eden gende-
rism anlayisi, ikili cinsiyet sistemine siki sikiya bagli olup ayni zamanda da hete-
roseksizm ile igbirligi i¢erisinde transfobi ve homofobiye sebep olan bir anlayist
tarif eder. Genderism terimi makale boyunca ayni sekilde birakilmistir. (¢.n.)
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adlandirmistir ve “diger kisilerin cinsiyet normlarmin bekgiligini
yapmalarina karsi olan aktif miicadele, ben ve 6teki arasindaki diko-
tomileri istikrarsizlastiranlarin defedilmesi yontindeki ¢abaya dikkat
¢eker” der (Browne 2006b, s. 122). Bu denetim hem kendi i¢imizde,
hem de ikili cinsiyet sistemini ihlal edenleri yargilamaya izin veren
dis alanlarda meydana gelir. Kendi deneyimlerime dayanarak sunu
ispatlayabilirim ki cinsiyet normlarini ihlal etmekte 1srarci olan kisiler
hem gueer, hem de diger kamusal alanlarda marjinalize olurlar (K.
Namaste 1996; Doan 2001, 2006, 2007). Bu makale farkli mekansal
baglamlarda cinsiyet polisligi mekanizmalarini arastirryor.

Cinsiyetlendirilmis Alanlarda Transgender Deneyimim

[lerleyen béliimlerde trans kadin olarak deneyimlerimi kamusal alan-
dan 6zel alana dogru, mekanlar tizerinden anlatryorum. Deneyimle-
rimin 6ncekine gore daha zorlu olmasina ragmen karmasik birtakim
ayricaliklar ag1 igerdiginin de bilincindeyim: Universitedeki pozis-
yonum, beyaz etnik kimligim ve {ist orta sinif yetistirilme tarzim...
Cinsiyetim sebebiyle hi¢ tartaklanmaya ugramadigim icin kendimi
sansli goriiyorum (K. Namaste 1996); ama acik¢a “genderism”i de-
neyimlemigligim (Hill 2003; Browne 2004) ve cinsiyet statiimden
otiirii transfobik siddete (Feinberg 1996) maruz kalmiglhigim var. Bazi
transgender bireyler bu zorbaliga kontrol edilemeyen bir sinirle yanit
verirler ve bu sinir de degisim icin bir manifestonun ve ylikselen bir
toplumsal cinsiyet aktivizminin ortaya ¢ikarilmasini saglar.

Bu baski karsisinda sinirlenmek hakkimiz: Bizim sinirimiz
kendimize bir mesajdir; yasayabilmek igin aktif olmak ve bir
seyleri degistirmek zorundayiz. Sonugta baskiya ve siddete
kars1 direniyoruz; bizi saka gibi goren kiiltiire kars1 da direni-
yoruz. (Bornstein 1994, s. 81)

Kendi durumumda ise sinirimi baska alanlara, Viviane Namaste’nin
(2000) bahsettigi Kuzey Amerika’nin bir¢ok kesiminde kendilerini
halka goriinmez kilan transgender bireylerin giiclii sessizligine diis-
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memeye calistigim bir alana yonlendirmeye calistim. Cinsiyet gegis-
leri neredeyse higbir zaman 6zel meseleler degildir. Kasten kamusal
alanda gergeklesirler ve kamusal alanlarin cinsiyetlenisini gosteren
farkli bakig agilar1 saglarlar. Asagidaki drnekler cinsiyeti kolay kolay
ikili kaliba sokulamayan biri olarak kamusal alanda yasadigim dene-
yimleri gosteriyor.

Kamusal Alanlardaki Taciz

Cinsiyet tahakk{imii, kamusal alanlarda bazi insanlar kendilerini he-
teronormatif olarak inga edilen cinsiyetler sergilenmesinden sorum-
lu hissettiklerinde ortaya ¢ikar. Bu polislik tavri bazen sessiz ama
destekleyici bagka izleyicilerin de varligiyla iyice giiglenir. Bununla
beraber genis bir gevre tarafindan desteklenen, kamusal alanda ger-
ceklesen degisken cinsiyetli performanslar bu ikilige kars1 giiglii bir
durus sergileyebilir.

Toplu ulasim ve kamusal alanda taciz

Caddeler, ulagim araglari, asansorler gibi kamusal alanlar kurulusu
itibariyle cinsiyet tahakkiimiiniin uygulanmasini saglayan yapisal bi-
lesenler igerir. Gardner (1995) kamusal alanlarda kadinlarim erkekler
tarafindan taciz edilmesini bizim toplumumuzda yaygin bir hastalik
olarak tanimlar; fakat bu durum birazdan anlatacagim deneyimlerde
goriilecegi lizere, cinsiyet goriiniisii heteronormativiteden farkli olan-
lar i¢in biraz daha ciddi bir problem teskil eder. Cinsiyet hanesinde K
yazan yeni pasaportumla gerceklestirdigim ilk yurtdisi seyahatimden
sonra JKF havaalanindaki ABD Giimriigii’'nden ge¢isim esnasinda
sagkin bakiglara maruz kalmadim. Havaalani limuzin soforiiyle 6n-
ceden organize edilmis bir bulusmam vardi. Havaalani gelis terminali
tiklim tiklim doluydu ve ben soforii takip ederek ayni derecede ka-
labalik olan kaldirimlari gegip park alanina ulagtim. Limuzin soforii
yolculugumun nasil gegtigini sorunca hi¢ diisiinmeden kalin, bas ses
tonumla cevap verdim. Amerika’ya donmiis olmaktan 6tiirii mutluy-
dum. Her zamanki tetikte duran halimden siyrilmistim ¢iinkii etrafi-
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mizdaki insan kalabaliligini hi¢ umursamamistim. Kisa bir siire sonra
yeraltindaki park garajma gitmek i¢in karsiya gegmek tizereyken bir
anda durdum. Bu da hemen arkamdaki adamin bana ¢carpmasina sebep
oldu. Adam aninda bana bagirmaya basladi. Ofkesinin, iizerimize gel-
mekte olan bir araba tarafindan ezilmemize mani olan garpismamiz-
dan degil; trans oldugumu fark etmesinden kaynaklandigini anladim.
Biraz once konugsmami duymus olmaliydi ve ani durusum igindeki
atesli 6fkenin bir anda parlamasina sebep olmustu. “Senin ne oldu-
gunu biliyorum! Beni kandiramazsin! Igrengsin!” diye bagiriyordu.
Bu sekilde sindirilmeyi reddettim ve dogrudan adama, “Ne oldugu-
mu diisliniiyorsun peki?” diye sordum. Ben adamin yumruk atmasini
beklerken o birden telaslandi. Eger limuzin soforii beni destekleyen
bir sekilde sessizce hemen arkamda durmasaydi orada saldiriya ugra-
yabilirdim. Kamusal alanda cinsiyet kimligimi ifade etme bi¢imim,
onun agisindan toplumsal olarak kabul gérmiis davraniglar kalibina
uygun degildi ve cinsiyet kimligimin bu kaliplari ihlalini miimkiin
oldugunca kamusal bir sekilde cezalandirmak istiyordu.

Asansordeki kirllganhk

Kalabalik kamusal alanlar, insanlar1 her zamankinden daha yakin ol-
mak durumunda birakir ve bdyle yerlerde cinsiyetlendirilmislikten
otlirli incinebilirlik daha miimkiin hale gelir. Birkag yil dnce bu cinsi-
yetciligi acik bir bicimde kisisel olarak deneyimledim. Is seyahatinde
oldugum bir aksam bir otelin zemin katindan ¢ok kalabalik bir asan-
sore bindim ve geceyi birlikte gecirmek {izere anlagmig gibi goriinen
yaslica bir adamla geng bir kadinin arasinda durdum. Adam bariz bir
sekilde sarhostu ve ben alana girer girmez gozlerini bana dikti, agik-
ca cinsiyet kimligimle ilgili bir seyden rahatsiz olmustu. Bir sonraki
kata varmadan hemen 6nce yanima sokulup, ¢apkin ¢apkin g6z kirpt:
“Bakalim burada ne varmis!” dedi. Bakislarimla geri adim attirmaya
caligsam da kapilar agilinca bana dogru uzanip zorla gégiislerimi kav-
rad1 ve sikistirds; belli ki drag queenlerin kullandig1 takma gogiislerle
karsilasacagmi umuyordu. Bu beklenmedik cinsel saldir1 kargisinda
afalladim ve adam doniip oradan uzaklagirken sokun etkisiyle hig
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konusamadan dylece kalakaldim. Gogiislerimi sikigtirarak Young’in
(1998) “kadinin feminenliginin en belirgin gostergesi” dedigi seyi
nesnelestirmis ve buna saldirmisti. Kendince suni kadmligima saldi-
rarak benim bir sahtekar oldugumu ortaya ¢ikaracagini zannetmisti.
Ne yazik ki yanmldigini anlamasi yapmig oldugu saldirinin igrengligini
azaltmiyordu.

Asansorler tuhaf kapali alanlardir. Caesar (2000) asansorlerin ka-
musal ve 6zel alan arasinda bir koprii oldugunu ve 6rnegin Japonya’da
iki kisi arasinda baska hi¢bir kamusal alanda olusamayacak bir yakin-
ligin asansorde olugabilecegini soyler. Bu yogun yakinlik, yapilan bir
calismaya gore oldukga biiylik bir risk kaynagi da olabilir. Amerika’da
transit suglar iizerine olan bir ¢alismaya gore sahsa yonelik saldirilar
genelde asansorlerde, umumi tuvaletlerde ve karanlik koselerde ger-
ceklesir (Loukaitou-Sideris, Liggett ve Iseki 2002). Diger kadin arka-
daslarim da bana kiigiik yasta tanimadiklari erkeklerle yakin alanlar-
da bulunmaktan kagmmmay1 6grendikleri igin asansore tanimadiklari
insanlarla binme konusunda hep temkinli olduklarini sdylemislerdi.
Bana saldiran kiginin yaninda baska bir kadin olmasi giivende oldu-
gum hissine kapilmama sebep olmustu. Sundan tam olarak eminim ki
eger adam kadmlig1 siiphe gotiirmez birini oksamaya ¢alissaydi, ya-
nindaki kadin adama dehset iginde miidahale ederdi. Fakat bu olayda
kadinin cinsiyetimi sessizce gozlemlemesi ve adamin saldirganligina
g6z yummasi bu saldirinin ger¢eklesmesine zemin hazirlamis oldu.
Bu olay en temelinde, cinsiyetinde bir gariplik olan kisilerin her tiirli
muameleye agik olduklarimi gosteriyordu.

Havaalan1 ve asansordeki deneyimlerim kalabalik kamusal alan-
lardaki kirilganligimi fark etmeme sebep oldu. Ulagim giivenligi ile
ilgili literatlir (Loukaitou-Sideris, Liggett ve Iseki 2002), izole edil-
mis mekanlarin en tehlikeli alanlar oldugunu savunur; ancak benim
deneyimime gore degisken cinsiyetli olan bireyler nereye seyahat
ederlerse etsinler hep risk altindadir. Havaalanindaki kabaday: da,
asansordeki dallama da bana kars1 sozli ve fiziksel tacizlerini ger-
ceklestirirken digerlerinin varligindan destek buldular. Anladim ki
benim cinsiyet performansim sesini daha ¢ok ¢ikarabilen gdzlemciler
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tarafindan itiraz edilebilir bulunuyor; fakat onlarin cinsiyet polisligi
yapmalarinin bir tahakkiim bigimi olabilmesi sessiz izleyicilerin gizli
igbirlikleriyle miimkiin kiliniyor. Buna karsilik sesimi yiikseltmeyi ve
kendim ve bagkalar1 i¢in zuliim halini alan cinsiyet tahakkiimiiyle il-
gili konugmay1 6greniyorum fakat siddetin doniistiiriilmesinde diger-
lerinden gelen sessiz destegin onemini de 6grenmis oldum.

Yar:1 Kamusal Alanlar

Yar1 kamusal alanlar teknik olarak kamusal degildir ¢iinkii gogunlugu
0zel olarak birilerine aittir; fakat belli kurallar ve standartlara uyul-
dugu siirece insanlarin bir araya gelmesine olanak saglayan yerler-
dir. Boyle alanlarda da degigken cinsiyetli olmak problem yaratabilir.
Mesela devlet iiniversiteleri teknik olarak kamuya aittir, ama tiniver-
site camiasi digindan olanlarin iniversiteye erigimini kisitlama hakki-
n1 sakl tuttuklarindan garip bir yar1 kamusal kategorisi olustururlar.

Isyerinde gecis siireci

Bir devlet liniversitesinde acgilmak cinsiyetlendirilmis alanlarda bir-
cok Ozel deneyim yasamami sagladi. Kadin olarak isyerindeki ilk
giiniim 6zellikle unutulmazdi. Binaya girdigimde bir kasirganin orta-
sina, cinsiyetlendirilmis beklentilerin firtina dncesi sessizliginin mer-
kezine diismiis gibi hissettim. Koridorda ilerledik¢e karsima ¢ikan
kisilerin aniden durup goézlerini son moda “ucube sov’a cevirerek,
kendi aralarinda konustuklarmi duyabiliyordum. Oniinden gectigim
her ofiste iirkiitiicii bir sessizlik oluyor ve bunu takiben bir samata
basliyor, goriiniisiimle ilgili yorumlar yapiliyordu. Bazilar1 sadece
baktilar, birkag kisi ne kadar cesaretli oldugumu soyledi; bir kisi de
“tipk1 bir kadin gibi” gériindiigiimii sdyledi. Bir digeri gururla “benim
tanidigim ilk transsekstiielsin” diyerek nesnelestirilmenin nasil bir his
oldugunu anlamami sagladi. Bu olaylar cinsiyet kimligimin sadece
kisisel bir beyan olmadigini, digerleriyle ortaklasa insa edilen bir du-
rum oldugunu fark etmemde yardimci oldu. Ben kendimi sundum ve
akademik diinya izledi, yargilarda bulundu. Destekleriyle bu ¢alkan-
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tilarla bag etmeme yardimci olan is arkadaslarim ve 6grencilerimin
varligina minnettarim.

Kamusal ve ozel alanin karigimi olarak siniflar

Rooney (2004) akademik siniflarin kamusal ve 6zel unsurlari bir-
lestiren yar1-6zel odalar olarak isledigini sdyler. Bir kadm, sinifta
ogrencilerin oniline ¢iktig1 zaman 6zel alanla ilgili kadina atfedilmis
olan ozellikler, 6grencilerinin problem yaratabilecek sekilde kendisi-
ne yakinlik duymalarina ve beklenti i¢ine girmelerine neden olabilir.
Gegis siirecimi tamamladiktan sonra sinifta yasadigim deneyimler bu
dediklerimi dogrular niteliktedir. Kadin olarak sundugum yeni halim-
de akademik yeterliligimle ilgili varsayimlarin inceden inceye alti-
nin oyuldugunu fark ettim. Diinya beni erkek olarak algilarken ders
verilecek sinifin dniine ¢ok daha kolay ¢ikabiliyordum ve bilgili bir
profesor roliinii daha kolay tstlenebiliyordum. Simdiye kadar higbir
smifin dikkatini cekmekte ya da dersi siirdiirmekte zorlanmamigstim.
Ama gegis siirecinden sonra bu deneyim epey farklilasti. Siniftaki bi-
rinci giiniimde 6grencilerim beni transgender bir kadin olarak kabul
ettiler fakat yavas yavas su kafama dank ediyordu ki artik otomatik-
man alaninda uzman biri olarak algilanmiyordum.’ Ogrencilerin es-
kisinden farkli olarak “haydi ispatla” der gibi bir tavir takindiklarini
sezinliyordum. Cinsiyet degisimimden beri, sinifta giiven olusturmak
ve kontrol saglamak i¢in diiz [straight] bir erkek olarak algilandigim
zamanlara gore daha ¢ok ¢alismak zorundayim.

Calistigim tiniversitede, sinif mevcudu on kisiden fazla olan sinif-
lardaki 6grencilerin standart bir 6grenci degerlendirme formu doldur-
malar gerekir. Genelde 6grenci degerlendirmelerimin yiiksek olmasi-
na ragmen hemen hemen her sinifta kimligi agik trans bir profesérden
ders almaya icerlemis olanlar var. Bu sartlandirilmis degerlendirme
anketi sOyle ucu agik sorular barindiriyor: Dersle ilgili en ¢ok neyi

3 Bu kadmligimla m1 yoksa degisken cinsiyetimle mi alakali emin olamiyorum,
ama sundan eminim ki erkek olarak algilanirken aldigim tepkiden kesinlikle fark-
liydu.
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sevdiniz? Sizce neler gelistirilebilir? Diinya Sehirleri dersimi alan
bir lisans 0grencisi soyle yanitlamis: “Higbir sey. Yeni bir 6gretmen
alin. O kadin gibi giyinen bir erkek! Bu igreng bir sey!” Bu yorumda
ogrenci benim Ogretmenligimi elestiriyor, cinsiyetimi reddediyor ve
tipik transfobik tepkilerden duymaya alistigimiz iizere tiksintisini/nef-
retini ifade ediyor. Bir diger agik uclu soru ise: Ogretmeninizle ilgili
en ¢ok neyi begendiniz? Baska bir lisans 6grencisi soyle yanitlamis:
“Nasil olur da bir iiniversite kadinmig gibi davranan biriyle ¢alisir? Bu
korkung! Kisa bir stire 6nce aileme profesorlerimden birinin cinsiyet
degistirmis bir erkek oldugunu sdyledim; annem neredeyse kafay1 yi-
yordu.” Bu yorum benim cinsiyetimi reddetmenin yani sira cinsiyet
degistirme olasiliginin kendisini de reddediyor ve ailesinden idareye
kizgin telefonlar gelebilecegini ima ediyor. Bu yorumlar benim dav-
raniglarimi diizenleme ya da en azindan toplumsal cinsiyet normlarina
uymayan cinsiyet kimligime kars1 saldirida bulunma girigimleridir.

Ogrenci degerlendirmelerinden bu iki ayr1 érnek 6grencilerimin
biiyiik bir cogunlugunu temsil etmez ama siifin arka planinda do-
nen gizil 6fkeye bir drnektir. Boyle bir sistem icerisinde, degisken
cinsiyetli olmaktan 6tiirti 6detilen bedelin ne oldugu, tahakkiimcti ¢o-
gunlugun goriiniir sekilde farkli olan 6gretmenler {izerinde yargida
bulunabilmelerini saglayan bu 6grenci merkezli degerlendirme sis-
temi tarafindan ifsa olmaktadir. “Mubhalif ¢okkiiltiirliiliik™ii (Nast ve
Pulido 2000) 6gretmek risklidir fakat 6grencileri baska tiirli sinifta
goremeyecekleri farkliliklarla karsi karsiya getirir. Bu sekilde egitim
girisimleri 6grenciler tarafindan negatif degerlendirme formlart yo-
luyla cezalandirilma riski tasir. Kadin 6gretim iiyeleri i¢inse isimsiz
olan 6grenci degerlendirmelerinin hayli kisisel notlar igermesi riski
vardir (Nast 1999).

Ogrenciler tarafindan sadece bir kez fiziksel olarak tehdit edildi-
gimi hissettim. Sehirlerin Gelisimi dersinin final sinavini yaparken
birden sinifin hemen disinda sesler yiikselmeye basladi. Birkag¢ 6g-
rencim gliriiltiiden rahatsiz oluyor gibi goriindiigl icin kapry1 agtim
ve giiriiltii yapan 6grencilere sessiz olmalarini, sinavda oldugumuzu
sOyledim. Birkag¢ dakika sonra i¢lerinden biri kapiy1 giirtiltiilii bir tek-
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meyle agip avazi ¢iktig1 kadar “Donme!” [shemale] diye bagirdi. Bu
kisi yiizlinli gostermeye cesaret edemese de samatali giiliisler onun
hislerinin biiyiik ¢ogunluk tarafindan paylasildigini gosteriyordu. Si-
niftaki alanima yapilan bu saldiridan sonra {izgiin ve oldukca kirilgan
hissettim. Koridora ¢ikip, huzursuzluk yaratan bu 6grencilerle yiiz-
lesmemi soyleyen ofkeyi bastirip, ne yapacagini bilemez bir halde
sessizce oturdum. Sonunda bir 6grencim bana cep telefonunu uzatip
kampiis giivenligini aramami soyledi. Bes dakika sonra kampiis po-
lisi geldi, koridordaki 6grencileri temizleyip bana eskortluk ederek
giivenli ve 6zel alanim olan ofisime kadar eslik ettiler. Her ne kadar
Ogrencimin destegi ve polisin yardimindan dolay1 miitesekkir olsam
da toplum i¢inde kiictlik diistiriilmekten ve bu nefret sdylemiyle olus-
turulan siddetten dolay1 derinden sarsilmistim.

Butler (1997) s6z ediminin deneyimlerin biitiinii ¢ergevesinde
analiz edilmek zorunda oldugunu sdyler. Bu olayda “donme” sozii
acikea ifsa etmek ve kiiclik diigiirmek i¢in kullanilmisti fakat kapryi
hiddetli bir tekmeyle agma eylemi baska bir tiir siddete delaletti; ka-
piya kars1t uygulanmist: fakat aslinda apagik bir sekilde bana gozdagi
vermeyi hedefliyordu. Toplum i¢inde kii¢iik diisiirmenin bu siddetli
hali, erkeklerin degisken cinsiyetli olanlar1 yargilamak ve ayiplamak
konusunda ayricaliga sahip oldugu tezini dogrulayan bir Grnektir.
Nielsen’a (2002, s. 266) gore “kamusal nefret sdylemi sosyal hiye-
rarsilerin glindelik hayatta insa edildigi ve cesaretlendirildigine dair
giizel bir 6rnek teskil eder”.

Umumi tuvaletlerdeki ozel durumlar

Cinsiyet gecis siirecinde olan kisiler i¢in en korkung alanlardan biri
umumi tuvaletlerdir. Biyolojiye dayandirilan tasnif, farkli etiketlen-
mis iki kap1 arasinda (kadin/erkek, bay/bayan, bey/hanim, oglan/kiz
vb) bir se¢im yapmanizi zorunlu kilar. Cinsiyetlendirilmis kamusal
alanlarin 6zeline yapilan her yolculuk benim igin ikili cinsiyet tasni-
fini agan kimligimin ifsa edilmesi riski ve smirlar1 agtigimi diigiinen
kisilerin nefretiyle yiizlesme potansiyeli tasiyordu. Browne (2004)
buna “tuvalet problemi” der ve maskiilen goriiniimlii kadinlarin bu
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tip yerlerde siirekli olarak taciz vb zorluklarla karsilastiklarini soyler.
Betsy Lucal (1999) kendi maskiilen goriiniisiinii tuvaletlerde yasanan
benzer cinsiyet temelli tacizler lizerine diislinmek igin kullanir. Trans
bireyler olarak yasal sistem ¢ogunlukla bize karsidir, dolayisiyla asirt
tedbirli bir yaklasima ihtiyacimiz var. Ornegin ben genc yastaki ki-
zima acildigim zaman istedigi her yerde bana baba demeye devam
edebilecegini ama kadinlar tuvaletinde asla dememesi gerektigini
sOyledim ¢iinkii ameliyat olmadan 6nce temel bedensel faaliyetlerimi
yerine getirirken hi¢ abartisiz tutuklanma riski tagryordum.

Isyerinde cinsiyetlendirilmis tuvaletler sorunsaliyla dogrudan kar-
stlasmak zorunda kalmistim. Gegis siirecim basladiginda bir siireligi-
ne “engelli” say1ldim, ¢linkii yonetimin gegici olarak dnerdigi ¢6ziim
calistigim binanin bir diger katindaki tek kisilik engelli tuvaletini kul-
lanmamdi. Buray1 kullanmaya basladiktan kisa bir siire sonra tuva-
letin bir kilit sisteminin olmadigin fark ederek yerin dibine girdim.
Kap1 beklemedigim bir anda agildiginda tuvaleti kullaniyordum ve
ansizin hemen disaridaki koridorda duran bazi dgrencilerin bakisla-
rina maruz kaldim. Cinsiyet farkliligim benim de “yakindan uzaktan
alakadar” olmadigim (Chouinard ve Grant 1996) yeni bir farkindaliga
sahip olmami sagladi. Ben ve benim gibiler ikilikler tizerine kurulmus
bir diinyanin catlaklar1 arasina diismiistiik.

Bulundugum kattaki diger kadinlarin cinsiyet kimligime aligmala-
rin1 ve bana izin vermelerini alt1 ay bekledikten sonra ofisimin hemen
altindaki kadinlar tuvaletini kullanmak i¢in izin istedim. Cevap olarak
yonetici Y bana daha {ist yoneticilerden W ve Z ile 6zel bir toplanti
yapmay1 onerdi. Toplantiya endise igerisinde katildim ¢iinkii talebim-
le simgekleri listiime ¢ektigimi anlamistim. Toplantida yasal bir uyari
aldiklarmi beyan ettiler: Cinsiyet gegis ameliyatlarinin hepsini ta-
mamlamadan ve elimde cinsiyetimi degistirdigime dair bir mahkeme
karar1 olmadan kadinlara ait higbir tuvaleti kullanamayacagim konu-
sunda ¢ok net bir sekilde uyarildim. Kilitsiz tuvaletle ilgili hikayemi
onlara anlatinca bunun diizeltilebilecegi sdylendi. Tek kisilik en-
gelli tuvaletlerinin heniiz kullanima hazir olmadigi kampiisiin diger
boliimlerinde ne yapmam gerektigini sordugumda Yonetim Kurulu
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Uyesi Z kampiis polisinin tuvaletleri denetleme huyunun olmadigini,
fakat erkeklerin kadinlar tuvaletini kullandiklar1 yoniinde herhangi bir
sikayet alirlarsa beni nerede bulacaklarini bildiklerini sdyledi.

Devlete ait diger ofislerde calisan ve heniiz ameliyat ge¢irmemis
transseksiiel kadmlarin bu binalardaki kadinlar tuvaletini kullana-
bildiklerine dair argiimanim ciiriitiilmiis oldu. Universite yonetimi
kamuya ait bir {iniversitedeki tuvaletlerin, kampiis haricindeki diger
devlet binalarinin tuvaletlerden daha kamusal olduguna ve bu sebeple
yola getirilip, diglanmam gerektigine karar vermisti. Bu olayda tu-
valetlerin keyfi ve menfaatgi bir sekilde kamusal/6zel alan karsitlig
icerisinde etiketlenmesiyle cinsiyet tahakkiimii daha da siddetli bir
hal almistir. Simdi geriye doniip baktigimda, iiniversitedeki kurulu
heteronormatif idari diizeni “korumak” iizere benim 6zel alan saydi-
gim bir cografyanin kamusal olarak yeniden adlandirilmasina o ka-
dar da sagirmamig olmam gerektigini goriiyorum. Tuvalet kullanma
amaciyla kurallar1 ¢ignemek istemedigim i¢in bu siirlamaya boyun
egdim; “cinsiyet kacagr” (Bornstein 1994) durumum coktan kaldira-
bilecegimden fazla bir yiike doniismiistii.

Goze batmamak i¢in her zaman elimden geleni yapsam da ameli-
yatimdan beri nerede olursam olayim kadinlar tuvaletini kullanmay1
ilke edindim. Iri beden yapimdan dolay1 halen Browne’nin (2004) ta-
nimladif1 “genderism”e maruz kaltyorum ama artik yasalar benden
yana oldugu i¢in bu durumu goze almakta bir sakinca gérmiiyorum.
Bir yandan da erkekler tarafindan tecaviize ve tacize ugramis kadin-
larin kadmlar tuvaletini giivenli bir alan olarak algiladigimin farkin-
dayim. Bir iiniversitede katildigim bir yaz konferansinda yasadigim
deneyimin bu farkindaliga sahip olmamda etkisi biiyiik. Bir¢cok gey
erkek ve lezbiyenin de katilimeilar arasinda oldugu bir konferans-
t1. Kendi ricam fizerine diger lezbiyenlerle ayni oday1 paylasmistim
fakat geg¢is siirecine yeni girmistim ve heniiz ameliyat olmamistim;
dolayisiyla “mahremiyet” olusturmak i¢in oldukga yetersiz goriinen
perdelerle sadece bir kismi Ortiilmiis duslarla nasil bas edecegimi
bilmiyordum. Tuvaleti kullanmam gerektigi zaman kullanmaya ama
dusumu sadece gece yarist herkes uyurken almaya karar verdim. Bu
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kararimi lezbiyen arkadaslarimla paylastigim zaman bazilan kendi-
mi bu derece sinirlandirilmis hissetmeme ¢ok sasirdilar ama digerleri
beni takdir etti. Bu diistinceli halim bir kadinin bana ag¢ilmasini sagla-
di. Erkeklerin baskin tavirlar karsisinda kendini gii¢siiz hissettiginde
kadin tuvaletleri genellikle sigmabilecegi tek yerdi ve duyarliligim i¢in
bana tesekkiir etti. Ayrica beni erkek olarak gérmedigini, bu sekilde
sadece kadinlara agik alanlarda su an oldugu gibi ilerideki konferans-
larda da beni gérmekten mutlu olacagini soyledi. Boylece tuvaletlerin
6zel alan methumuna &zel bir ayrint1 kattigini anliyor ve sonug olarak
bu sekilde fazlasiyla cinsiyetlendirilmis alanlarda daha yavas, daha ki-
bar yiiriiyor ve daha sessiz konusuyorum, ¢iinkii bagkalar1 tarafindan
derinlemesine yaralanmis bdyle kadinlar tekrar incitmek istemem.

Yari-ozel Alanlar

Yar1 6zel alanlar ¢ok biiyiikk bir kismi 6zel miilkiyete ait olan ama
sahibi tarafindan koyulan kurallara uyuldugu siirece halk tarafindan
kullanilabilen yerlerdir. Bunlar aligveris merkezleri, kiliseler, odi-
toryumlar ya da halkin ulasiminin engellenebildigi diger performans
mekanlaridir.

Aligveris merkezinde cinsiyeti insa etmek

Aligveris merkezleri halka agik bir caddeden daha giivenli gériinmek
icin 6zel giivenlik kullanan etrafi ¢evrili mekanlardir. Bazi cografya-
cilar aligveris merkezlerinin “serbest kisisel ifadeler ve iliskiler igin,
kolektif kiiltiirel ifade ve ihlal i¢in ve engelsiz insan iliskileri ve ma-
teryal aligverisleri i¢in bir sahne” (Goss 1993, s. 25) yarattigini iddia
ederler. Bir transseksiiel geg¢is ritiieli olarak bilinen aligveris merke-
zi gezisi bu durumu test eder. Acemi trans kadinlar aligveris yapma
halinin fazlasiyla cinsiyetlendirilmis bir deneyim oldugunu siklikla
kavrayamazlar, ozellikle de boyutlart normatif cazibe beklentilerine
sigmayan (biiyiik beden) kadinlar (Colls 2006). Uzun ve genis omuz-
lara sahip bir trans bireyken nasil kadin olarak kabul edilecegimden
emin degildim ve bu yiizden ilk aligveris merkezi gezintimi gehrin
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digina ¢ikana kadar erteledim. Kamusal alanda cinsiyetimi icra ede-
rek kadin oldugumu hissetmek konusunda kararliydim. Bu gezintiye
hazirlik esnasinda en sevdigim etegimi giydim, heniiz tiras etmedigim
bacaklarimi 6rtmek igin iki ¢ift corap giydim ve sakallarim ortaya
cikmasin diye makyajima ekstra 6zen gosterdim.

Aligveris merkezine girince, evde ayna karsisinda cinsiyeti icra
etmenin hi¢ de kamusal alanda cinsiyet performe etmeye benzeme-
digini fark ettim. Herkesin gozlinii bana diktigini hissediyordum.
Hem her an her yerde olan ama genelde gizli duran giivenlik giigleri
(Ainley 1998) yiiziinden hem de heteronormatif bakiglar (Perez 2003;
Doan 2007) yiiziinden aligsveris merkezlerinin panoptik* (Foucault
1977) dogasimni hissediyordum. Biraz “kabul gérme” takintim, biraz
da cumartesi 6gleden sonrast i¢in fazla abartili olan kiyafetim yiiziin-
den, garip bir sekilde “izleniyormusum” hissine kapildim. Ben geg-
tikce arkamdan gozlerin doniip bana baktiklarini hissedebiliyordum
ve aligverig yapmay1 es gegip sadece bastan asagi orada ylirimeye
karar verdim. Bu biiyiik kaynasma girisimim basartyla sonuglanmadi
ve fark ettim ki digerlerinden gelecek tepkileri tetikliyordum; ¢iinkii
aligveris merkezinden beklentileri, bu mekanlarin “onlara tanidik ol-
mayan insanlarla ve seylerle karsilagma ihtimallerinin en aza indigi,
steril ve kontrol altinda tutulan mekanlar” olmasi yoniindeydi (Willi-
ams vd 2001, s. 216). Alisveris merkezleri kesinlikle toplumsal cinsi-
yeti asan davraniglar1 hos karsilayan yerler degildir.

Sadece kamusal alanda kendimi tanimladigim cinsiyetle ifade et-
mek istemistim ama (toplumsal) cinsiyetin akiskan ve devamli insa
edilen bir kategori oldugunun farkinda degildim. Alisveris merkezi
ziyaretimin olusturmak istedigim cinsiyetin bagimsiz bir ifadesi ol-
dugunu diisiinsem de geriye doniip bakinca cinsiyetlerin icra eden
ve belli bir mekanda onu izleyen tarafindan karsilikli inga edildigini
anladim (Browne 2006b). Maruz kaldigim her bakis cinsiyetimi sor-
gulayan “denetleyici pratikler”in birer pargasiydi ve bu kategorinin
miiphemliginin altin1 bosaltiyordu (Browne 2006b). Cinsiyetimi tipki
modern havaalanlarindaki karsilikli yiiriyen yollar gibi hareketli bir

*  Her seyi bir anda ya da tek bakista goren. (¢.n.)
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hedef olarak deneyimledim. Ben bir yone giderken izleyiciler baska
bir yone gidiyordu ve cinsiyetim her bir kisacik an icerisinde insa
edilip tekrar yikiliyordu. Bu durumda hem ifade ettigim cinsiyet alis-
veris merkezi i¢indeki hareketlerimin akigkanligina tabiydi hem de
bu performansin mekansalligi her bir performatif etkilesimle degi-
siyordu (Gregson ve Rose 2000). icra edilen ve gdzlenen cinsiyetin
akiskanligindan &tiirli kadinlarin bedenlerini ve goriiniimlerini hem
acikca hem de gizlice taciz yoluyla diizenlemeye ¢alisan yaygin erkek
bakislari tizerindeki kontroliimiin sinirli oldugunu fark ettim (Gardner
1995). Ama kendimi nasil sundugum iizerinde kontroliim var. Haf-
tasonlar1 aligveris merkezine giden ¢ogu kadin makyajdan, topuklu
ayakkabidan, ¢oraptan kacinir ve daha giindelik (ve rahat) olan kot
ve spor ayakkabi giyer. Rahatligin yani sira bu kiyafetler kadinlarin,
iizerlerine gelecek bakislar1 ve aylak meraklari bagka yone ¢evirme-
lerini saglar. Bu giinden su dersi ¢ikardim: Ben giydigim kiyafetler
ve gitmeyi tercih ettigim alanlarla cinsiyet goriinlisiimiin sadece bir
kismin1 kontrol edebilirim. Gerisi seyreden kisilerin gézlerine kalmis.

Yari-ézel performans alanlari: Sesimi diizeltigim

Cinsiyeti agsmanin gii¢lii smurlarmi 6grenme  siirecindeyken, hem
gercek hem de mecazi anlamda sesimi diizeltme {izerine ¢alismaya
devam ediyorum. Cogu erkekten daha kalin (bas) bir ses tonum ol-
dugunun farkindayim ve cinsiyet gecisimden c¢ok kisa bir siire sonra
sesimin benim i¢in ¢ikardigi sorunlarla ilgilenmeye basladim. Cilinkii
bircok uzman, erkek sesine sahip olup, kadin goriiniisiinde olmanin
“sosyal uyum i¢in ciddi bir engel” oldugunu sdylityor (Neumann ve
Welzel 2004). Bu yiizden sesimin araligini degistirmek ya da tinisini
azaltmak i¢in kullanabilecegim egzersizler olabilir mi diye ses tera-
pisti ile ¢alismaya karar verdim. Maalesef tiniy1 degistirebilsem bile,
ses tonumun “kabul edilebilir” bir kadin sesi araligina gelmesi i¢in
ameliyattan baska care yoktu. Ses teli ameliyatlar1 halen ¢ok riskli
oldugu i¢in ders verirken ve sarki sdylerken kullandigim sesimi kay-
betme riskini gdze almamayi sectim ve cinsiyetime uygun olmayan
ses tonumu giinliik hayatim i¢inde kullanmaya devam ediyorum.
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Ses terapistim konusmamin temposunu ve sozciik segimlerimi
degistirebilecegimi belirtti. Bunun ne demek oldugunu agiklamasini
istedigimde kadinlarin daha miizikal bir bigimde konustugunu ve ge-
nelde ciimlelerinin sonunu yukari dogru bir yiikselisle getirdiklerini
sOyledi. Ayrica anlatilarima daha ¢ok belirsizlik katmam gerektigini
belirtti; mesela “Bu mitkemmel bir film, sence de dyle degil mi? Bu-
nun tadi ¢ok giizel, degil mi?”” gibi. Apagcik bir sekilde belirsiz konus-
mak, siipheler ifade etmek ve digerlerinin senin diigiincelerini onayla-
masini beklemek daha feminendi. Carol Gilligan’n (1982) Farki1 Bir
Seste’de kastettigi sey bu degildi, o ylizden basmakalip bir dilbilim
kogluguna ihtiyacim olmadigina karar verdim. Kizimla ya da higbir
ogrencimle bu sekilde konugsmak istemem. Fark ettim ki islerin yo-
lunda gitmesi i¢in sesimin zengin bas derinligini yok etmeden kullan-
maya ihtiyacim vardi. Sesimin degisikligi diger kadinlarin da kendi
otantik seslerini bulmalarina firsat verecekse bu ¢ok iyiydi.

Bu deneyimden kisa bir siire sonra, bir arkadagim beni bas sesle-
re ihtiyaci olan yerel A Capella Halk Korosu'na davet etti. Koronun
cemaat olusturma hakkinda feminist ve irk¢ilik karsit1 sarkilar seslen-
dirmesinden etkilendim ve bir giin is ¢ikisi yanlarina ugradim. Prova
mekanina girdigimde arkadagim beni “Selam millet, bu benim arka-
dagim Petra; bu kadin bizimle sarki sylemek istiyor,” diyerek tanitt1.
Soprano béliimiinde oturan kadin beni o béliime oturmam i¢in davet
etti ve ardindan alto boliimiinden bir kadin onlarla oturup oturmaya-
cagimi sordu. Bas sesimle onlar1 yanitladim ve muhtemelen baslarla
beraber oturmaliyim dedim. Bu siirprizle odada bir anligina sessizlik
oldu ve ardindan ¢ok sicak bir “hos geldin” ile karsilandim. Cinsiyet
tahakkiimii ile miicadele ederken beni olumlayan bir topluluk ile ¢ev-
relenmis olmanin degerini anlamaya baslamigtim.

Bu koro ile beraber kiliselerde, okullarda ve baska toplu
mekanlarda sarki sdyledim. Boyle yar1 kamusal alanlarda degisken
cinsiyetimi icra etme firsatt bulmak ve sicak karsilanmak moral ve-
riciydi. Cinsiyetimi icra edebilecegim giivenli alanlar bulmak beni
giiclendirdi ve degisken cinsiyetimi ifade etmeye ve daha genis top-
luluklarda transgender bir birey olarak agik olmaya devam etmem
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icin bana gii¢ verdi. Simdi hem cinsiyetimin giinbegiin degisen tiim
renklerini sergileyip, hem de goriiniir bir trans kadin olmay1 ve bas se-
simle sarki sdylemeyi bilyiik bir zevkle icra ediyorum. Bu durumun,
kadin olarak algiladiklari birinin bas ses tonuyla karsilasan bazi in-
sanlarda kafa karigikligina neden oldugunun farkindayim. Hem kendi
biitiinliigiime tutunmak hem de cinsiyetin kendim ve &tekiler i¢in ne
oldugu veya olabilecegiyle ilgili radikal bir bigimde insanlarin ufkunu
acma konusunda katkida bulunmak i¢in cinsiyet performansimdaki
bu muglakligi kucakliyorum.

Ozel Alan

Ozel alanlar siginma ya da dislanma alanlar1 olabiliyor. Teoride bu
alanlarin sahibi kabul etme ya da dislama hakkina sahiptir, ayni za-
manda bu alan i¢inde yapilacak faaliyetler iizerinde de s6z hakk1 var-
dir; ama bu her zaman bdyle olmuyor. Simdiki boliim, bir 6zel alan
modeli olarak evi ele aliyor ve smirlarin nasil ihlal edilebilecegini
ornekliyor.

Telefonlar ve ev alaninin istilasi

Genelde ev, insanlarin kimliklerinin siirekli denetlenmesinden kaga-
bildikleri giivenli bir alan olarak goriiliir (Saunders 1989) ama lezbi-
yenler i¢in ev, komsular ve ailelerin niifuz edebildikleri heteronorma-
tiviteden her zaman siyrilamaz (Johnston ve Valentine 1995). LGBT
toplulugundan birgoklari i¢in “evin ¢agristirdiklari, aidiyet alanlar1 ve
lezbiyen-gey cemaatinin digindaki (ya da igindeki) zorlu kosullar kar-
sisinda rahat alanlar yaratmak ve korumak i¢in verilen miicadelelerle
i¢ ige gecmistir” (Fortier 2001, s. 412). Ev genellikle heteronorma-
tif bir mesken olarak goriilse de escinsel ciftler ya da destekei aile
iiyelerinin 6zel etkilesimleri ile gueerlesebilir (Gorman-Murray 2007,
2008). Benim i¢in kamusal ve s6zde kamusal alanlarin her bir yerinde
hi¢ bitmeyen cinsiyet tahakkiimiine maruz kalmamin ardindan, evim
zorunlu bir kagig alani oldu; fakat burada bile rahatsiz edilebiliyo-
ruz. Eger ¢esitli medya araglar1 uzaktaki olaylarin ev ve aile yagsamina
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zorla sizmasina imkan verirse, cinsiyet tahakkiimii de evlerin “sanal”
mekanlar olmasina izin veren modern iletisim sistemleri araciligryla
iceriye sizabilir.

Telefon 6zel hayatima yonelik en biiyiik istiladir. Telefon numa-
ram “Aranmayacaklar Listesi’nde olmasina ragmen tele-pazarlama-
cilardan hala istemedigim telefonlar aliyorum. Evimde transfobik in-
sanlarm olmasina izin vermiyorum ama genellikle telefon ne zaman
calsa cevap veriyorum. Beni tanimayanlar sesimi duyunca her zaman
erkek oldugumu varsayiyorlar. Buna sahit olan, dogruluga diiskiin
kisiler sabirla araya girip onlara bir kadinla konustuklarini soyleme
geregi duyuyorlar. Ama pek ¢ok arayan duyduklarina inanmayip “Ba-
yim” veya “Beyefendi” diyerek zamir tacizi yapmaya devam ediyorlar.
Birkag ikna etme girisiminden sonra kendi alanimi taciz eden bu cinsi-
yetlendirilmis zamirlerin tahakkiimii karsisinda hayal kirikligina ugra-
yip telefonu kapatiyorum. Birgok insan bu kii¢iik kelimelerin giictinii
anlamiyor ve inatla uygun olmayan zamir kullanmanin nasil yaralayici
olabilecegini bilmiyor. Heteronormatif olarak belirlenmis alanlarda
gecirdigim uzun bir giinlin ardindan (ve kafasi karisik bakislardan ve
bazen de “Evet, Bayim” diyenlerden de payimi aldiktan sonra) evimde
bdylesi bir saygisizliga maruz birakilmanin ¢ok biiyiik bir ihlal olu-
gunu diisiintiyorum. Sonug olarak telefonlar1 daha az cevaplar oldum
(hi¢ stiphesiz kamuoyu yoklamasi yapan tiim anketleri de es gegtim).
Biriyle yeni bir iletisim kurmaya ihtiyacim oldugunda telefonla goriis-
mek yerine yiiz yiize bulusmay1 ya da maillesmeyi tercih ediyorum.
Goriiniir olmaktan ve kamusal alanda farkl sekilde cinsiyetlendirilmis
biri olarak konusmaktan ¢ekinmiyorum, ama cinsiyet tahakkiim{iniin
miidahalesine maruz kalmadan sadece kendim olabilecegim bir yuva-
ya ihtiyacim var.

Sonug¢

Bu oto-etnografide toplumsal cinsiyet ile cinsiyetin icra edildigi
mekan arasindaki iligskinin dinamik oldugunu ve ayni zamanda hem
uzamsal baglama, hem de performe edenin heteronormativiteyle ilig-
kisine bagl oldugunu ileri siirdiim. Toplumsal cinsiyet 6nemlidir ama
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soylemsel karmagikligi gbz oniine alindiginda toplumsal cinsiyetin
nasil icra edildigi daha da 6nemlidir. Feminist cografyacilar 6zel ve
kamusal alanlarin boliinemez bir biitiin olarak cesitlilik gosterdigiyle
ilgili genis capl bir elestiri getirmislerdir. Fakat toplumsal cinsiyet
biitiinliigliniin dogas1 ve sonuglarini eksik analiz etmislerdir. Trans-
gender bireylerin (degisken cinsiyetli olanlarin da dahil) deneyimleri
pek ¢ok dnemli bakis agis1 saglar.

Baz1 feministler transsekstiellerin varolusunun ikili cinsiyet siste-
minin altint oymaktan ziyade onu destekledigini iddia eder (Lorber
1994; Lucal 1999) ¢iinkii transseksiiel bireyler fazlasiyla ikiliklere
ayrilmis cinsiyet kavramlarina sikica baglanirlar. Bu makale toplum-
sal cinsiyet analizlerine mekansal bir baglam ekleyerek toplumsal
cinsiyet tahakkiimiiniin yaygin etki alanlarini ortaya ¢ikariyor ki bu
da bazi transsekstiellerin neden kati kaliplara bagl oldugunu agiklar.
Sorun sadece transseksiiellerin davranislarinda degil, heteronormatif
toplumsal cinsiyet tahakkiimiiniin her an her yerde var olabilen do-
gasida saklidir. Her tiir cinsiyet ¢esitliligi ¢ok biiyiik kisisel bedeller
Odetebilir (Lucal 1999; Browne 2004). Soru her tiir cinsiyet ¢esitli-
liginin heteronormatif yapimim dengesini bozup bozmadigi degildir.
Soru boyle performanslarin toplumsal cinsiyet algimizi yeniden se-
killendirmek igin nasil genisletilebilecegidir. Ben mekanlarin baglami
iizerine 0zel olarak diigiinmeden bunun miimkiin olup olamayacagini
tartismak istedim. Farkli farkli cinsiyetlendirilmis mekanlar yiizlesme
ve doniisiim icin birbirinden farkli potansiyellere sahiptir. Ornegin
umumi tuvaletler gibi baz1 mekanlarda yiiksek sesle asla konusmam.
Ayrica alisik olmadigim yerlerde toplu tasimayi kullandigimda ya da
bilmedigim arazilerde arka yollarda seyahat ederken, ikili cinsiyeti
nasil algiladiklarini anlayana kadar ¢evremdekilerle bos muhabbetlere
¢ok nadiren girerim. Cekingen degilim, sadece dikkatliyim. Cinsiyet
performansimin hem cinsiyetimi gozleyenler hem de bu kisilerle bir
araya geldigimiz mekanlar tarafindan eszamanli olarak ayarlandigini
goriiyorum. Bu ayarlamalar benim kendimi hissettigim cinsiyeti de-
gistirmiyor, ama goriiniirligiinii sekillendiriyor ve toplumsal cinsiyet
performansimu etkiliyor. Bazen cinsiyetimi performe ederken ikili cin-
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siyet sisteminin sinirlarini genisletebilen yollari ne zaman kullanabile-
cegimi ayirt edebiliyorum ama bazen edemiyorum. Beyaz orta siif bir
transseksiiel kadin olarak kendi 6znel pozisyonum igerisinde ayricalik-
11 oldugumun farkindayim ve Green’in (2004, s. 183-184) goriiniir bir
trans erkek olmakla ilgili yazdiklar1 derinlerde bir yerde ¢inliyor.

Bedenlerimizi degistirmek ve kimliklerimizi sekillendirmek
icin trans bireyler olarak kimligimizin kadin ya da erkek ol-
dugunu savunmak, bedenlerimizin bizlere en az digerlerinin
kendini gordiigii kadar normal geldigini iddia etmek, kendi
cinsiyetimizi ifade etme hakkimiz konusunda israr etmek,
gercek dinimizi bilme hakkimiz kadar vazgegilemez ve dev-
redilemez bir haktir. Insanligimiz1 savunuyoruz ve yasal alan-
lar ile ahlak ve kiiltiir alanlar1 iginde adil bir sekilde muamele
gormek istiyoruz. Bunun i¢in egitmek, 6gretmek zorundayiz
— tabii bunu yapmaya giiciimiiz ve duygusal enerjimiz varsa.
Iste goriiniirliik tamamen bununla alakal.

Cinsiyet tahakkiimiinden magdur olan daha ¢ok kisi ortaya ¢ik-
maya bagladik¢a ve goriiniir oldukga cinsiyet ile mekan arasindaki
iligskiyi yeniden kavramsallastirma ihtiyaci daha belirgin hale geliyor.
Women s Studies Journal’in [Kadm Calismalar1 Dergisi| 6zel “Trans”
sayisinin girisinde Stryker, Currah ve Moore (2008, s. 12) soyle der:

Biz (biiyiik olasilikla ikiden fazla numaralandirarak), cinsi-
yetleri muhtemelen gézenekli ve gegirgen mekanlar Gistiinden
algilariz, her bir mekan zengin ve hizla ¢ogalan somutlagmis
farkliliklarm ekolojilerini destekleme kudretine sahiptir. Cin-
siyete gore tanimlanan herhangi bir mekanda sadece farkl
sekillerde cinsiyetlendirilmis varoluslar bulunmaz, ayrica cin-
siyet diginda bagka 6nemli farklilik sinirlart tarafindan da ¢iz-
giler gekilir, sinirlar belirlenir ve tiim bunlarin i¢inde cinsiyet
illa ki her yere karisir.

Sonug olarak bu ¢alismada toplumsal cinsiyet ve mekan teorisinin
kesigsiminde bir¢ok soru ortaya ¢ikiyor. Feminist ve queer cografya-
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cilar cinsiyet tahakkiimiiniin parametrelerini bu tahakkiim davranisla-
rint alanlar, mekanlar ve muhitler 1s1¢1nda sinirlandirirken yararlt bir
sekilde kesfedebilirler. ikili olmayan cinsiyet performanslarina izin
veren sosyal ve mekansal baglamlar var midir ve bunlar nasil isler?
Normatif olmayan cinsiyet performanslari diger kisilerin mekan algi-
sin1 ve karsiliginda alacaklari tavirlari nasil etkiler? Uygun goriilme-
yen cinsiyet performanslarinin oldugu mekanlar ikili cinsiyet sistemi-
nin kuvvetlenmesine ya da zayiflamasina nasil etki eder?

Zaman, toplumsal cinsiyetin sosyal insasindan da 6te toplumsal
cinsiyet algisi iizerine diisiinme ve bir dizi cinsiyetin ve farkliliklarin
icra edilebilecegi farkli mekansalliklar1 igerme zamanidir. Degisken
cinsiyet, insanlarin ve doganin diinyasinda hep vardir ve insanlarin
giindelik yasaminda ciddi etkiler yapar. Cinsiyet, mekanlarin algilani-
sin1 ve aktivite tiirlerinin orada miimkiin, kabul edilebilir ya da giliven-
li olup olmadigim giiclii bir sekilde etkiler. ikili cinsiyet sisteminin
tahakkiimii cinsiyetlendirilmis mekanlarin ataerkil yapisinin tirettigi
bir seydir ve zaman sadece trans bireyler i¢in degil, hepimiz i¢cin bunu
bertaraf etme zamanidir.

Ceviri: Nihal Albayrak



