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DONNA HARAWAY'IN FELSEFESINDE SIMBIYOTIK YOLDASLIK

DENEYiIMI OLARAK VOMBATLAR
WOMBATS AS SYMBIOTIC COMPANIONSHIP EXPERIENCES IN DONNA
HARAWAY'S PHILOSOPHY

irem USMAN OZTURK?
Ozet

Baska bir diinyanin mimkun olup olmadigi sorusu, icinde bulunulan ¢agin ekolojik, toplumsal ve
teknolojik krizleri karsisinda giderek daha belirleyici hale gelir. iklim degisikligi, biyolojik cesitliligin
azalmasi ve ekosistemlerin ¢okusu, insanin dogayla kurdugu tahakkim iliskisini sorgulamayi zorunlu
kilar. Bu baglamda, Donna Haraway’in Staying with the Trouble adli eserinde sundugu Chthulucene
kavrami, insanin dogayla simbiyotik iliskiler kurarak cok turlG dayanisma aglarini gliclendirdigi bir
gelecek tahayyUlu sunar. Bu tahayydl, ne mutlak bir Gtopya ne de kaginilmaz bir distopyadir; aksine,
ekolojik ve etik bir donusim o6nerisidir. Bu calisma, Haraway’in Chthulucene kavramini ekolojik
Utopya baglaminda tartisarak, vombatlar ve Patricia Piccinini’'nin sanati Uzerinden baska bir
dinyanin imkanlarini arastirir. Avustralya vombatlari, ekosistem icinde yalnizca kendilerine degil,
diger tlrlere de yasam alani agan yoldas turler olarak ele alinir. Yangin gibi felaketler sirasinda
kazdiklari tineller, yalnizca birer barinak degil, cok-tirli dayanismanin somutlastigi mekanlardir. Bu
durum, insanin dogayl yonetme fikrinden ziyade, dogayla birlikte var olma zorunlulugunu ortaya
koyar. Patricia Piccinini’nin sanatsal pratigi, insan ve insan olmayan varliklar arasindaki sinirlari
sorgulayarak, biyopolitik ve ekolojik tahayylli dondstirmeyi amaglar. Bu baglamda, sanat, bilim ve
ekoloji arasindaki kesisimler, alternatif bir diinyayi miimkan kilmanin yollarini didsinmek icin yeni bir
gerceve sunar.
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Simbiyotik Yoldaslik: Vombatlar ve Haraway’in Diinyasi
Symbiotic Companionship: Wombats and Haraway's World

Abstract

The question of whether another world is possible becomes increasingly urgent in the face of
ecological, social, and technological crises. Climate change, biodiversity loss, and ecosystem collapse
force a critical reassessment of humanity’s dominant relationship with nature. In this context, Donna
Haraway’s concept of Chthulucene, introduced in Staying with the Trouble, envisions a future in
which humans cultivate symbiotic relationships with non-human beings through multi-species
solidarity. This vision neither embraces a utopian ideal nor submits to dystopian inevitability; rather,
it offers an ethical and ecological transformation. This study examines Haraway’s Chthulucene
framework through an ecological utopian lens, exploring how wombats and Patricia Piccinini’s
artistic vision challenge anthropocentric perspectives and reimagine the possibility of another
world. Australian wombats are considered "companion species" that contribute to the survival of
other beings, not just their own. Their burrows, which serve as shelters during environmental
disasters, are not merely survival structures but manifestations of multi-species solidarity. This view
lenges the notion of controlling nature and instead emphasizes the necessity of coexisting with it.
Patricia Piccinini’s artistic practice further explores the blurred boundaries between human and
non-human entities, reshaping biopolitical and ecological narratives. In this regard, the intersection
of art, science, and ecology offers a new framework for contemplating the possibility of alternative
worlds.

Keywords: Donna Haraway, Patricia Piccini Ecological solidarity, Companion Species, Cyberbiotic
Companionship, Ecological utopia.
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Donna Haraway'in Felsefesinde Simbiyotik Yoldaslik Deneyimi Olarak
Vombatlar

GiRiS

insan, varolusundan bu yana diinyadaki konumunu siirekli olarak yeniden sekillendirir. Bu déntisim,
yalnizca biyolojik bir sirec olmaktan 6te, kilturel, teknolojik ve distinsel degisimlerle ic ice gecerek
ilerler. Her dénem, insanin dogayla kurdugu iliskiler yeniden tanimlanir ve bu sireg, yalnizca insanin
kendisini degil, icinde bulundugu ekosistemi de donUstirmesine yol acar. Ancak bu dénistm, dogayla
uyum icinde olmayi degil, onu yonetme, denetleme ve hatta tahrip etme arzusu etrafinda da sekillenir.
Ozellikle modern bilim ve teknoloji alanindaki ilerlemeler, insanin yalnizca doga icinde hayatta kalmasini
degil, dogay! kontrol etmesini amaclayan bir yaklasimi beslemektedir. Bu noktada, insanin dogayla
kurdugu iliskinin temel yonelimini sorgulamak kacinilmaz hale gelmektedir: insan, diinyayr tahakkim
altina alarak mutlak bir kontrol saglamaya mi calisacaktir, yoksa icinde var olmayi 6grenmesi gereken bir

gezegenle simbiyotik bir yasam bicimi mi insa edecektir?

Modern Bati dislncesi, dogayl insanin hizmetinde bir nesne olarak goérmis, doga-kiltr
ayrimini keskin sinirlarla belirleyerek, insani doganin efendisi olarak konumlandirmistir. Aristoteles’in
teleolojik doga anlayisindan, Descartes’in insani rasyonel bir 6zne olarak merkeze alan ddalist
duslincesine dayanan mekanik doga anlayisina kadar uzanan bu anlayis, Sanayi Devrimi ve kapitalist
Uretim bicimleriyle birlikte tahakkimin kurumsallasmasina yol agcmistir. Bu tahakkim anlatisi, insanin
dogay! donistlirme cabasiyla Utopyaci bir ideal kurma girisimini beraberinde getirmistir. On yedinci
ylzyllda ortaya konan Utopyalardaki ortak anlayis, doganin tamamen kontrol altina alinabilecegi ve
insanin biyolojik sinirlarini asarak kendisini Gstin bir varliga donUstUrebilecegi fikri Uzerine insa
edilmistir. Ancak bu anlayis, doganin ve insan olmayan varliklarin yalnizca insanin ihtiyaclarina hizmet
eden kaynaklar olarak gértlmesine yol acmis, ekolojik krizleri derinlestirmistir. Her Gtopyaninicinde, onu

kacinilmaz olarak distopyaya ddnusttren bir gerilim sakhdir.

iklim krizleri, kitlesel tir dlimleri ve ekosistemlerin ¢cokiist, insan merkezli ilerleme anlatisinin
bedelleri haline gelmistir. Buzullarin hizla eridigi, orman yanginlarinin gezegenin dort bir yaninda
ekosistemleri yok ettigi ve atmosferin toksik gazlarla doldugu bir diinyada, Gtopya ve distopya arasindaki
sinir bulaniklasmaktadir. Modern bilimin ve teknolojinin sundugu ilerleme sdylemi, artik yalnizca insan
tlrd icin degil, yerylzindeki tim varliklar icin bir varolus micadelesine donismektedir. Bu noktada,
aynaya bakmanin ve yiizlesmenin vakti gelmistir: insan, kendi yarattigi diinyaya bakip ne goriyor?

Distopya mi? Yoksa hala ideallerini stsleyen Gtopyalar mi?
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Donna Haraway, ltopya ve distopya arasinda gidip gelen bu sarkac hareketini reddeder. Ona
gdre ¢6zUm ne Utopyaci bir idealde ne de distopik bir caresizlikte saklidir. Haraway, Staying with the
Trouble (2016) adli eserinde insanin, dogaya egemen olma iddiasini terk ederek, insan olmayan
varliklarla karsilikli iliskiler icinde ortak bir yasam kurma olasiligini kabul etmesi gerektigini savunur
(Haraway, 2016, s. 2). Ne doganin tamamen kontrol altina alinabilecegi Gtopyaci bir gelecek mimkindur
ne de insanin ¢okise siriklendigi bir distopya kacinilmazdir. Bu baglamda, Haraway’in chthulucene
kavrami, insanin ekolojik ve ontolojik baglarini yeniden disinmesini, dinyayla simbiyotik iliskiler
kurmasini ve yoldas tlrlerle ortak varolus pratikleri gelistirmesini dneren alternatif bir dinya

tahayydltddar.

Bu calisma, Donna Haraway'in chthulucene kavramsallastirmasini, Avustralya vombatlarinin
ekosistem muhendisligi ve Patricia Piccinini'nin posthimanist sanat pratikleri arasinda kurdugu
diyalektik iliski Gzerinden analiz ederek, insan-sonrasi bir diinyanin ontolojik imkanlarini sorgulamayi
hedefler. Vombatlar, salt biyolojik aktorler olmanin Otesinde, kazi faaliyetleriyle topografyayi
donUstlrerek cok turll bir sympoiesis 6rnegi sunarlar. Piccinini'nin hiperrealist heykelleri ise, tlrler arasi
sinirlarin gecirgenligini cisimlestirerek bizi, yoldas tdrler kavraminin estetik tezahurlerini kesfe davet
eder. Haraway'in dnerdigi gibi, belki de gercek mesele, yerylzinin c¢ok tirld dilini; vombatlarin toprak
altindaki mimarisinden Piccinini'nin silikon melezlerine kadar dinlemeyi 6grenmekte yatiyordur. Bu
dinleme pratigi, ne saf bir Utopya ne de distopyadir; Antroposen'in enkazi icinde, tirlerin birbirine

dolanmis kaderlerine dair radikal bir kabuldir.

Haraway'in Cantasindan Cikan Gelecek: Siborg, Doga ve Yoldas Ttrler

Donna Haraway’in Siborg Manifestosu (1985) teknolojiyle ic ice gecmis dinyamizda kimlik, beden,
toplumsal iliskiler ve varolus bicimlerine yonelik kokli bir yeniden distiinme ¢agrisi yapar. Siborg figlr(,
modern dinyanin dayattigl kategorik ayrimlari asmak ve varolusu daha akiskan, melez ve sinirlari
bulaniklasmis bir perspektiften ele almak icin glicli bir metafor sunar. Siborg terimi ilk kez 1960 yilinda
Manfred Clynes ve Nathan S. Kline tarafindan, uzay gorevlerinde insan-makine birlesimi sistemlerini
tanimlamak icin kullanilir (E. & Nathan, 1960). Sibernetik organizma kavramindan tiireyen bu terim,
baslangicta biyoteknolojik bir diizenek olarak tanimlansa da Haraway icin siborg cok daha kapsamli ve
toplumsal bir anlam tasir. Ona gore siborg, organizma ve makineden olusan, ne kiltlr ne de doga olan
melez bir yaratiktir (Haraway, 1991). Siborg kendini ironiye, mahremiyete ve sapkinhiga adamis muhalif
ve (topik bir figlirdir (Haraway, 2006, s. 14). Makine ve insan arasinda bag kuran bir melez olan siborg

icin Haraway pek ¢cok tanimlama yapmaktadir: Siborg, biyolojik ve enformatik bir melez, bir kimera; dyle
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ki, bu melez, insan ile hayvan arasindaki sinirin ihlal edildigi yerde ortaya ¢ikmaktadir. Bir diger deyisle,
siborg, toplumsal gercekligin ta kendisidir; yalnizca bilimkurgu veya teknik miahendislik projeleriyle sinirh
degildir, gindelik hayatin bir parcasidir.

Haraway siborg figliriinQ, ontolojik sinirlari ihlal eden, geleneksel ikilikleri asindiran bir kimera
olarak tanimlar. GinUimuz dlnyasinda kontakt lenslerden kalp pillerine, biyonik uzuvlardan genetik
muihendislikle yeniden insa edilen bedenlere kadar pek cok gelisme, insanin kendini teknolojik olarak
donUstlrerek klasik insan taniminin 6tesine gectigini gdsterir. Bu noktada siborg, insan ve makine arasini
bulaniklastiran, her tirll dikotomiyi yikmak icin ortaya cikmis bir figlirdlr. Haraway, insan ile doga,
organizma ile makine, doga ile kultir, 6zel ile kamusal, kadin ile erkek arasinda insa edilmis epistemolojik
ve ontolojik sinirlarla da didisir. Bunun icin yontem olarak mecazlar, figtirler ve metaforlarla yukla bir dil
kullanir. Bu tanimlamadan hareketle denilebilir ki Haraway doga ile klltliri bastan derlemistir:
“Postmodernist stratejilerin benim siborg mitim gibi- sayisiz organik bitn0 yikip parcaladiklari kesinlikle
dogrudur. Kisacasl doga sayilan seyin kesinligi -herhalde sonsuza dek- paramparca edilmistir” (Haraway,

2006, s. 10).

Haraway’e gore siborg, ne tamamen dogaya ait ne de butlnuyle kiltirel bir yapidir; o, bu iki
alanin kaynastigi, geleneksel ontolojik sinirlarin gecersizlestigi bir varliktir. Haraway, siborgu yalnizca
biyolojik ve teknolojik bir birlesim olarak degil, ayni zamanda cinsiyet, beden ve toplumsal kimlik
Uzerindeki egemen soylemleri bozan, ironi ve muhalefetle 6rilmis bir figlir olarak ele alir. Doganin
kesinliginin paramparca olusu beraberinde insan-hayvan arasindaki sinirlari da basindan sonuna kadar
delik desik etmektedir. Haraway'in tartisirken vurguladigl epistemolojik cerceve, tirler arasindaki
yoldasligin hiyerarsik olmayan, karsilikli bagimlilik ve etik sorumluluk temelinde nasil kurulabilecegine
dair kritik bir perspektif sunar. Siborg metaforu siborg kavramini geleneksel ikiliklerin 6tesinde, yoldaslik
ekseninde yeniden disinmeyi mumkin kilarak, bu iliskilerin ontolojik ve politik boyutlarini
posthlimanist bir etik zeminde yeniden konumlandirir. Bu yaklasim, yalnizca teknoloji-beden iliskisini
degil, ayni zamanda tlrler arasi dayanismanin ortak yasam pratigine nasil donUsebilecegini de
sorgulayan radikal bir ¢c6zUm o6nerir. Siborgun belirleyici 6zelligi, yalnizca gelecekte hayatta kalmakla
kalmayip, bu hayatta kalma kapasitesini donustirici bir etkinlige donUstlrebilmesidir. Siborg, cennet
bahcesinde degil kesinlikle tarihin icine dogmustur. Siborglar, belirli sinir ihlalleriyle iliskilidir ve tarihsel
olarak insanlarin icinde bulundugu kuiltirel baglamda, doga ile teknik arasindaki ayrimin nasil insa
edildigine dair yerlesik kategorileri sorgulayan anlatilar sunar. "Bu anlatilar, evrimsel hikayelerin cizdigi
net sinirlari  belirsizlestirerek, insan ve teknoloji arasindaki iliskinin keskin tanimlamalara
indirgenemeyecegini ortaya koyar" (Haraway & Goodeve, 2000, s. 98). Siborg nereden geldik veya
6zUmUz ne sorusuyla ugrasmaz; daha cok nasil bir diinyada yasamak istiyoruz? bu karmasik teknolojik

ve ekolojik krizlerle dolu diinyada nasil direnebilir ve hayatta kalabiliriz? gibi sorulara odaklanir. Gelecege
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dontklik bize sorumluluk almak gerektigini gdstermektedir. Farkli bir diinyanin nasil saglanacagina dair
anahtar kelime sorumluluk almaktir. Haraway, 6zellikle doga ile kiltlr arasinda insa edilen kategorik
ayrimla hesaplasirken, dogaya bakis ve dogayla iliski kurma bicimlerimizin degismesi gerektigini

soylemektedir.

Yasadigimiz dinyaya baktigimizda kiresel isinmanin etkilerinin derinden hissedildigi, hava
kirliliginin gittikce arttigl, yanginlarin neredeyse bir bolgeyi tamamen yok etme tehlikesini barindirdigy,
tum dlnyayi sarsan virlslerle hayvan katlinin arttig bir diinya goériyoruz. Haraway, yasadigimiz cevresel
krizler karsisinda insanin, doganin sesi olabilecek bir ¢iglik atmasi gerektigini savunur. Ona gore bu ¢iglik,
sadece insanin degil, hayvanlarin, okyanuslarin ve tim ekosistemin sesi olabilir (Haraway, 2016, s. 22-
32). insan, kendini diinyadaki tek &zne olarak gérmekten vazgecmeli ve dogayla birlikte var olma

bicimlerini yeniden degerlendirmelidir.

Pandemi déneminin ekolojik etkilerine dair yapilan degerlendirmeler, insan faaliyetlerinin gecici
olarak yavaslamasinin doga Uzerindeki baskiyl azalttigini ve ekosistemlerde kisa sireli de olsa gozle
gdrildr bir rahatlama yarattigini ortaya koymustur. 2020’nin ilk aylarinda dinya genelinde uygulanan
karantina dnlemleri, 6zellikle sanayi ve ulasim kaynakli emisyonlari belirgin sekilde disirmusttr. NASA
ve ESA tarafindan yiritilen uydu tabanh gdzlemler, Cin, italya ve ABD gibi (ilkelerde azot dioksit (NO,)
seviyelerinde %20-30 oraninda azalma oldugunu gostermistir (NASA, 2020; ESA, 2020). Ayni dénemde,
bazi sehirlerde yaban hayatinin daha gortnir hale geldigi, belirli tirlerin insan varliginin azalmasiyla
birlikte eski yasam alanlarina geri dondigiu rapor edilmistir. Rutz ve calisma arkadaslari (2020), bu
donemi anthropause olarak tanimlamis, insan hareketliliginin kiiresel dlcekte azalmasinin yaban hayati
davranislarinda kayda deger degisimlere yol actigini géstermistir. Felsefi agcidan bakildiginda bu durum,
antroposen doga anlayisina elestirel bir mesafe koyarak, insanin geri cekildigi bir anda doganin nefes
alabilecegini gdstermesi acisindan carpicidir. Ancak Haraway, pandemi donemindeki bu ekolojik iyilesme
iddialarini ironik bir antroposen alegorisi olarak okurdu. Clnkl onun icin pandemi dénemi, ekolojik
verilerini dinyanin bize gonderdigi bir uyari mesaji degil, cok turli bir yasam pratiginin acil cagrisidir.
Ona gore asil mesele, bu kirilgan dengeden 6grenerek c¢ikmak ve insan olmayanlarla yeni ittifaklar
kurmaktir (Haraway, 2016, s. 176). Haraway’in perspektifinden bakildiginda, pandemi sonrasi diinya igin
Onerilen eski normale donls yeterli degildir. Artik insan, diger tirlerle girdigi iliskileri radikal bicimde
yeniden dastnmelidir. Bu ciglik bir ¢ozim arayisidir ve cevremize bakmamizi gerektirir. Clnk
atacagimiz c¢ighgr yalnizca insan duymayacaktir. Dinyada yalnizca insanlarin bulundugu varsayilarak
siregelen yasam artik gecerliligini kaybetmekte, insan olmayanlarin c¢ighgini insanin duymasi
gerekmektedir. insanlik bunun farkinda oldugunda, denizlerin, gékyiiziiniin, tabiatin ve hayvanlarin

sesine kulak verdiginde her birimizin birbiriyle olan iliskisini de gorebilecek ve bizi birbirimize baglayan

91



ViraVerita E-Dergi, Say:: 21 USMAN OZTURK

ViraVerita E-Journal, Issue:21

ag ordntdlerinin farkina varabilecektir. Dolayisiyla Haraway’in s6zinU ettigi bilimsel dénltsim, insanin

dogayla iliskisinin yeniden tanimlanmasiyla mtumkin olabilecektir:

Doga ne gidilebilecek fiziksel bir yer, ne etrafi gitle cevrilecek ya da depolanacak bir

hazine, ne de korunabilecek ya da tahrip edilebilecek bir 6zdiir. Doga gizlenmis

degildir ve bu ylzden pecesinin kaldirilmasi da gerekmez. Doga, matematik ve

biyotip kodlariyla okunacak bir metin degildir. Kéken, ikmal ve hizmet saglayan

‘Oteki’ de degildir. Ne annedir doga, ne bakici ne de kdle; insanin Gremesinin, kendini

yeniden lretmesinin matrisi, kaynagi ya da araci da degildir (Haraway, 2021, s. 123).
Haraway’in degindigi gibi dogal ve yapay olan icin doga ortak yerdir. Hayatta kalabilmek icin
baglantilar ve akrabaliklar kurdugumuz alandir. Bu bir aradalik 6zneyi kendi sinirlarinin disina taslyan,
insani insan olmayanlarla birlikte distndtren bir varolusa olarak tanir. Himanist gelenegin 6zne
kurgusunu parcalayan bu argliman, dilsel eylemi cok tarlt bir pratik olarak yeniden kavramsallastiran
radikal bir ontolojik pozisyona isaret eder. Birlikte olmak her zaman dinyevi olmaktir; mikorizalar,
barajlar ve onlarin betonlari gibi, herkes diinyalasma oyunundadir (Haraway,2016, s.101). Siborgun
belirsizligi, sinirlari asmasi buradan ileri gelir; insan ve insan olmayan arasindaki iliski muglaktir. Siborg,
insan ve insan olmayan varliklarin birlikte var olmay1 6grenerek yeni bir yasam bicimi insa etmesini
mimkdn kilan bir figlrdUr. Haraway, bu melez varlik araciligiyla insanin dogayla, makinelerle ve diger
turlerle simbiyotik iliskiler kurarak dontsebilecegini ve yeni bir kolektif varolus bicimine evrilebilecegini

savunarak insan ile insan olmayanlar arasinda akrabaliklarin kuruldugu turler arasi ortak yasama sahne

olan bir yeryiizi tablosu cizmektedir.

Kaybolan Diinyalar ve Baska Bir Diinyanin imkani

Jeolojik zaman 6lgegini takip ettigimizde, icinde bulundugumuz dénemin Holosen ile basladigini goririz.
Holosen, yaklasik 12.000 yil boyunca siregelen, insan uygarhginin gelisimine olanak taniyan iklimsel
istikrar donemi olarak kabul edilir. Ancak bilim insanlari, 20. ylzyilin ortalarindan itibaren hiz kazanan
cevresel degisimlerin, holosen ’in sonuna isaret ettigini vurgular. Karbon salinimindaki keskin artis, deniz
seviyelerinin yuUkselmesi, altinci kitlesel yok olus sirecine giriimesi ve dinya genelinde hizlanan
ormansizlasma, bu donlstimin temel gostergeleri olarak degerlendirilir (Crutzen & Stoermer, 2000). Bu
yeni dénemi tanimlamak icin kullanilan antroposen terimi, Yunanca anthropo ve -cene kelimelerinin
birlesiminden olusur ve insan Cagi anlamina gelir. ilk olarak tatlisu biyologu Eugene Stoermer tarafindan,
insan faaliyetlerinin ekosistemler Gzerindeki yikici etkisini vurgulamak icin 6nerilmistir (Crutzen &
Stoermer, 2000). Ancak bu terimi yayginlastiran ve bilimsel cercevede poptler héale getiren, atmosfer

kimyageri Paul Crutzen olmustur. Crutzen, ozellikle fosil yakit kullaniminin okyanuslari asitlestirmesi,
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mercan resiflerinin kitlesel olarak beyazlamasi ve biyosferde meydana gelen geri dénilemez
degisikliklerin, yeni bir jeolojik cagin basladigini gosterdigini savunur (Crutzen, 2006, s. 211).
Antroposen’in baslangici konusunda cesitli gorisler vardir. En yaygin kabul géren yaklasimlardan biri,
sanayi devrimiyle birlikte, 6zellikle buharli makinelerin icadiyla ekolojik sistemlerin geri donlssiz bir
degisime ugramaya baslamasidir. Bu gorise gore, endUstriyel Gretimin, fosil yakit kullaniminin ve kiresel
kapitalist genislemenin ivme kazandigl Sanayi devrimi sonrasi, gezegenin ekolojik dengesinin en biylk
Olcekte bozuldugu dénemdir (Malm, 2016, s. 35). Bir diger goris ise, bu slrecin aslinda cok daha 6nce,
tarimin baslamasiyla, yani yaklasik 12.000 yil énce basladigini savunur. Tarim icin ormanlarin yok
edilmesi, blylk olcekli hayvanciligin yayginlasmasi ve insan faaliyetlerinin doga Uzerindeki ilk buytk
donlsumlerini gerceklestirmesi, gezegenin ekolojik verilerinde radikal degisimlere yol agcmistir (Moore,
2015, s. 94). Ancak Donna Haraway, antroposen kavraminin insanhgin kolektif bir sorumlulugu
paylasmasini ima ettigini ve bu anlatinin eksik oldugunu 6ne sirer. Haraway’e gore, gezegeni buglnk
felaketlere surtkleyen sireclerin sorumlulugunu insan gibi soyut ve homojen bir kategoriye yiklemek,
sorunun 6zinl gdz ardi etmek anlamina gelir. insan tirinin tamami bu yikima esit derecede katkida
bulunmamis, bazi sistemler ve tarihsel strecler bu ekolojik krizi cok daha derinlestirmistir (Haraway,
2016, s. 100). Tam da bu nedenle, asil belirleyici unsurun insan tirG degil, kapitalist Gretim iliskileri

oldugunu savunarak kapitalosen? kavrami ile mevcut durumu aciklar.

Haraway’e gore, ekolojik kriz yalnizca modern teknoloji ve sanayilesmenin kacinilmaz bir sonucu
degildir; aksine, kapitalist sistemin gezegeni metalastirma sirecinin bir Grintdur. Kapitalizm, dogayi
yalnizca insanin sdmurebilecegi bir kaynak olarak gorir ve bu nedenle biyolojik cesitlilik, iklim dengesi
ve ekosistem btlnlUgi, ekonomik blylime ugruna yok edilir (Haraway, 2016, s. 45). Haraway yalnizca
kapitalosen elestirisi yapmakla kalmaz; ayni zamanda, plantasyonasen® kavramini da éne sirerek bu
yikimin kékenini sémurgecilik ve endUstriyel tarim pratikleriyle iliskilendirir. Ona goére, Avrupa merkezli
kapitalist yayilma sirecleri, yerli ekosistemleri, ormanlari ve geleneksel yasam bicimlerini yok etmistir.
Plantasyonosen, somurgecilik ile endUstriyel tarimin ic ice gectigi bir diizenin adidir (Haraway, 2015, s.
160). Ancak bu noktada su soru ortaya cikar: kapitalosen ve plantasyonosen’in sundugu karamsar
tabloyu asmanin bir yolu var mi? Haraway’'in bu soruya verdigi yanit chthulusen’dir. Ona gore,
antroposen’in yarattigl distopik gidisattan kacmanin yolu, dogayla hiyerarsik bir iliski kurmayi reddetmek
ve simbiyotik yasam bicimlerini benimsemektir (Haraway, 2016, s. 101). Bu noktada, Haraway’in

onerdigi yoldas tiirler kavrami devreye girer.

Donna Haraway’in yoldas turler kavramsallastirmasi, Bati metafiziginin temelini olusturan insan-
hayvan, doga-kultlir ve 6zne-nesne ikiliklerini radikal bir sekilde sorgulayan bir projedir. Haraway yoldas

turler teorisini, ontolojik dizlemde bir birlikte olus kavrami Uzerinden analiz eder. Haraway’in

93



ViraVerita E-Dergi, Say:: 21 USMAN OZTURK

ViraVerita E-Journal, Issue:21

calismalari, insani tirlerin efendisi olarak konumlandiran himanist gelenegi reddeder. When Species
Meet (2008) adli eserinde, insan ve insan olmayan varliklar arasindaki iliskilerin tarihsel olarak nasil
karsilikli sekillendirme sirecleriyle kuruldugunu gosterir. Ornegin, képeklerin evcillestirilmesi yalnizca
insanin mudahalesiyle degil, kdopeklerin de etkin katilimiyla bicimlenen simpoietik bir birlikte olus
surecidir. Staying with the Trouble (2016) eserinde Haraway, sympoiesis kavramini ortaya atarak,
yasamin otonom bireylerin etkilesimiyle degil, strekli birbirine dolanan streclerle var oldugunu savunur.
Bu, Margulis’in endosimbiyoz teorisini felsefi bir diizleme tasir: Hicbir sey kendi kendine olusmaz; her

varlik, digerleriyle girift iliskiler agi icinde birlikte var olur (Haraway, 2016, s. 58).

Donna Haraway’'in felsefesinde siklikla gecen simbiyoz ve simpoiesis kavramlari, ilk bakista
benzer iliskisel temellere dayaniyor gibi gértinse de ontolojik acidan birbirinden radikal bicimde ayrilir.
Bu ayrim, yalnizca biyolojik ya da teknik bir farklilik degil, Haraway’in tim dusinsel yapisini belirleyen
temel bir epistemolojik kopustur. Staying with the Trouble (2016) adli eserinde Haraway’in yaptig bu
ayrim, onun chthulucene tahayyUlinin 6zind olusturan birlikte yasama, birlikte Uretme ve birlikte
dontsme fikrinin de anahtaridir. Simbiyoz, biyolojide kékeni olan bir terimdir ve iki ya da daha fazla farkh
turtn karsilikli fayda saglayarak birlikte yasamasi anlamina gelir. Haraway, bu kavrami salt biyolojik
baglamin Otesine tasiyarak tdrler arasi dayanismanin kiltirel ve politik bir yorumunu gelistirir. Ancak
onun esas teorik vurgusu, simpoiesis terimiyle ortaya cikar. Bu kavram, kokenini Beth Dempster’in
ekolojik sistem teorisinden alir* ve Haraway tarafindan epistemolojik ve ontolojik bir énerme haline
getirilir. Haraway, bu kavrami birlikte yapma, birlikte Gretim anlaminda kullanir ve yasamin, kapali ve
bagimsiz sistemlerden degil, acik uclu, geri beslemeli, cok aktorlu iliskilerden olustugunu savunur.
Burada sozi edilen sey, yasamin ve varolusun tekil bir failin Grind olmadigidir. Aksine, her sey iliskisel
olarak yapilir; her varlik, diger varliklarla olan iliskisi icinde birlikte yapilmistir. Haraway’in deyimiyle,
dinya, birlikte diinya kurma ilkesi Gzerinden isler; yani dinyayl kurmak, bir arada olmakla mimkuindtr
(Haraway, 2016, s. 58). Bu baglamda simpoiesis, yalnizca birlikte yasama degil, birlikte Gretme ve
dontsme bicimi olarak dustntlmelidir. Simbiyoz karsilikli faydayi, simpoiesis ise karsilikl dontstimselligi
varsayar. Simbiyoz, iki ya da daha fazla aktdrin var olan bicimlerini srdlrmesini saglarken; simpoiesis,
bu aktorlerin birbirlerinin formunu, kosullarini ve olanaklarini donUstirmesini gerektirir. Haraway’in
yoldas tlrler anlayisi, tam da bu simpoietik zeminde sekillenir. Bir kdpekle, bir mikoriza agiyla, bir
vombatla ya da bir silikon figlrle kurulan iliski, yalnizca birlikte yasamaya degil, birlikte dlinyalasmaya
yoneliktir. Bu iliski, hiyerarsik degil; karsilikli dokunma, karsilik verme ve ortak tretim tzerinden kurulur.
Haraway bu durumu sorumluluk kavramiyla aciklar: birlikte yasamanin n kosulu, birlikte yanit verebilme
ve sorumluluk alabilmedir (Haraway, 2016, s. 103). Haraway, yoldas tirler kavramiyla, geleneksel etik
anlayislarini da sorgular. insan olmayan tirlerin haklarini ve onlarla kurulan iliskilerin etik boyutlarini

tartisir. Ozellikle antroposen caginda, insan faaliyetlerinin diger tirler izerindeki yikici etkileri gbz 6niine
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alindiginda, bu iliskilerin yeniden duslnUlmesi gerektigini savunur. Haraway'e gore, yoldas tlrler
arasindaki iliskiler, hiyerarsik olmaktan ziyade, karsilikh bagimllik ve dayanisma temelinde

sekillenmelidir. Bu, kirlenmis bir diinyada birlikte yasamanin yeni yollarini aramak anlamina gelir.

insan ve insan olmayan varliklar, doganin yalnizca bir parcasi olarak degil, onunla etkilesim icinde
ortaklasa var olan 6zneler olarak ele alinmalidir (Haraway, 2003, s. 15). Kapitalosen’in yikic etkileri
karsisinda, yeni bir varolus bicimi insa etmenin yolu insan merkezli distnceyi terk etmek ve ¢ok tirli
yasam bicimlerini tanimaktan gecer. Bu dontsime verilebilecek en iyi dérneklerden biri vombatlar
olabilir. Avustralya’nin ekolojik dengesi icinde énemli bir yere sahip olan vombatlar, insanin doga
Uzerindeki etkilerine karsi varliklarini strdurebilen direngen tirlerden biridir. Onlarin yasam bicimi,
dogayla catismak yerine onu donistlirmeden, onunla uyum iginde var olabilmenin mimkdn oldugunu
gosterir (Taylor, 2018, s. 73). Bu nedenle, vombatlar yalnizca bir tir degil, ayni zamanda antroposen’den

chthulusen’e gecisin bir metaforu olan bir yoldastir.

Ekolojik Utopya: Vombatlarin Yoldaghginda Yeni Bir Diinya

Dogada alternatif bir ontolojinin imkanini deneyimleme olanagi sunan vombatlarin yasam pratiklerine
odaklanildiginda, insan-merkezli tarihsel anlatilarin hegemonik golgesinde kalan bu sessiz fakat direncli
turlerin varolussal deneyimlerini sorumlulukla dinlemek gerekliligi ortaya cikar. Bu dinleme eylemi,
yalnizca insan olmayan aktorlerin ekolojik 6znelligini tanimakla kalmaz, ayni zamanda antroposen ¢agin
krizlerine karsi etik yanitin da temelini olusturur. Vombatlar, kapitalist tahribatin ortasinda varligini
suirdlren, ekolojik direnisin ve simbiyotik ortakhgin bir simgesi olarak ortaya cikar. Onlarin dlnyasi,
antroposen’in yikici etkilerinden kagmanin degil, dogayla simbiyotik bir varolus kurmanin mimkin

oldugunu gosterir.

Vombatlar, Avustralya’nin yeraltinda yasayan keseli memelilerindendir. Kazdiklari genis tiinel
sistemleri, yalnizca kendi hayatta kalma pratiklerini degil, ayni zamanda diger tirlerin de varligini
strdurebilecegi mikro ekosistemleri mimkiin kilar. Ozellikle 2019-2020 vyillari arasinda Avustralya’y
etkisi altina alan ve Kara Yaz olarak anilan blylk orman yanginlari sirasinda, bu tlnel sistemleri
beklenmedik bir ekolojik kurtulus alanina dondstl. Yaklasik 19 milyon hektarlik alanin yandigi, 3
milyardan fazla hayvanin etkilendigi, binlerce tirin yasam alanini kaybettigi bu felakette, bircok kiclk
memeli ve slrlingen tirinlin vombat tlnellerine siginarak hayatta kaldigi belgelendi (Australian
Geographic, 2024; Wombat Rescue Australia, 2020). Bu dayanisma hali, yalnizca doganin is birligine dair

siirsel bir anlati degil; dogrudan gozlemlenebilir, maddi ve yasami mimkin kilan bir ekolojik altyapidir.
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Vombatlarin yeraltinda insa ettigi 90 metre uzunlugunda ve 28 farkh girise sahip tlnel sistemleri, dis
ortam sicakliklari 24°C’yi bulsa da i¢c mekanda sicakligl yalnizca 1°C’ye kadar disirebilmektedir (Yesil
Gazete, 2020). Bu mikro-iklimsel yapilar, yangin gibi yikici afetler sirasinda yalnizca siginma degil, ayni
zamanda yasamin surekliligi icin gecici bir ekolojik istikrar alani olusturur. Vombatlar farkinda olmadan,
icinde yer aldiklari ekosistemde yoldas tirlerin hayatta kalmasini mimkdn kilan bir yasam mimarisi
sunarlar. Bu yonUyle Haraway’in Utopyasl, tek bir tirin hayatta kalma micadelesine degil, cok-ttrli bir
dayanisma tahayyiline dayanir (Haraway, 2016, s. 105). Ne var ki, bu tirden dayanisma 6rneklerini
yalnizca karsilikli  fayda veya yardim cercevesinde anlamlandirmak, Haraway’'in posthimanist
ontolojisinin derinligini kavramakta yetersiz kalir. Clinkl burada ortaya ¢ikan sey, yalnizca simbiyotik bir
iliski degil, farkli tirlerin birlikte yasama kosullarini birlikte Gretip donUstirdtgi simpoietik bir ekolojik
orunttdur. Bu baglamda, vombatlarin yanginlar sirasinda sundugu siginaklarin yalnizca simbiyotik bir
fayda iliskisiyle aciklanmasi yetersiz kalir. Aslinda burada, ekosistemin bir parcasi olan farkli tirlerin,
birbirlerinin yasam kosullarini dontstlrerek hayatta kalmayr mimkin kilan simpoietik bir ag kurduklari
gdraldr. Yani, vombatlar yalnizca baskalari icin yasam alani acan aktorler degildir; ayni zamanda bu

baskaliklarla birlikte ortak bir diinyayi yapan, kuran ve donUstiren simpoietik faillerdir.

Donna Haraway'in felsefesi, geleneksel (topya ve distopya anlatilarini posthimanist bir
perspektifle sorgulayarak, bu kavramlari diinyalasma pratikleri Gzerinden yeniden yorumlar. Ona gore
Utopyalar, insan merkezci ve teleolojik gelecek tahayydllerinden arindirilmali; distopyalar ise salt
kiyamet senaryolari olarak degil, sorunla birlikte yasama etiginin bir parcasi olarak ele alinmaldir.
Haraway, modern Gtopyalarin (6rnegin, teknolojik singularite veya Mars kolonizasyonu) antropojenik
krizleri gormezden geldigini savunur. Onun alternatifi, tlrler arasi yoldaslk temelinde o6rilen, insan
olmayanlarla simbiyotik iliskiler kuran bir gelecek tasavvurudur: Utopya, insanin zafer anlatisi degil,
heterojen varliklarin birlikte yasam miicadelesidir (Haraway, 2016, s. 55). insan merkezli ekoloji
anlayislarinin dogayi yonetilecek bir kaynak olarak kurgulamasina karsilik, vombatlarin yasam pratikleri
toprak altinda insa ettikleri karmasik tinel aglari, bitki ortistyle kurduklar karsilikli beslenme iliskileri
ve vyangin sonrasl ekosistemlerin yenilenmesindeki rolleri, Haraway'in yoldas tirler kavramini
somutlastiran bir érnek sunar. Bu tlrtn varhgi, insanin doga Uzerindeki tahakkim iddiasini degil,
sympoiesis olasihgini hatirlatir (Haraway, 2016, s.58). Haraway’in kullandigl simbiyoz kavrami,
biyolojideki dar ve teknik tanimin Otesine gecerek, kiltlrel, toplumsal ve etik bir iliskisellik agina

dontsur.

Vombatlarin actigl yeralti tinelleri, Haraway’'in genisletilmis simbiyoz anlayisinin somut
orneklerinden biridir. Bu tlneller, yalnizca vombatlara degil, kuslara, kicik memelilere ve hatta

insanlara da barinak sunarak, siddetli yanginlar sirasinda tirler arasi bir hayatta kalma agi olusturur.

96



Simbiyotik Yoldaslik: Vombatlar ve Haraway’in Diinyasi
Symbiotic Companionship: Wombats and Haraway's World

Bdylece yasam, bireysel varolusun sinirlarini asarak, cok tirli bir is birligi ve karsilikh bagimlilik icinde
yeniden orgltlenir. Vombatlarin ekolojik mihendisligi, diger turlere yeni yasam alanlari acgarken,
insanlarin da bu yapilari koruyarak simbiyotik iliskinin bir parcasi haline gelmesi, Haraway’in birlikte
yasama etiginin canli bir tezahlUridur. “Vombatlar ve onlarin actigi yuvalar, pek ¢cok baska canliya da alan
acarak amansiz yanginlar sirasinda yasam barinaklari olusturdu. Hayatta kalmak, cok tirli ortak yasamin

ve dayanismanin bir meselesiydi” (Haraway, 2016, s. 132).

Bu bakis acisi, Haraway’in distopya ve kriz kavrayisiyla dogrudan iliskilidir. Ona gore, iklim krizi
ve kitlesel yok oluslar gibi distopik gerceklikler, pasif bir korku nesnesi degildir; aksine, bizi sorumluluk
almaya ve yeni yasam bicimleri kurmaya cagiran maddi gercekliklerdir. Chthulucene kavrami da bu
nedenle, antroposen’in ¢coklslnU bir kiyamet senaryosu olarak degil, dayanismaya, yeniden dokumaya
ve cok turll yasam aglari kurmaya yonelik bir firsat olarak okur: Distopik gerceklikler, bize dlnyayi
yeniden dokuma sorumlulugunu hatirlatir (Haraway, 2016, s. 100). Bu perspektiften bakildiginda,
vombatlarin yanginlar sonrasi ekosistemleri yeniden kurma kapasiteleri, Haraway’in tarif ettigi bu
yeniden dokuma eyleminin dogal bir tezahiridir. Vombatlarin actigi tinellerde barinan farkli canllar,
yalnizca hayatta kalmanin bir érnegini degil, ayni zamanda doga ve kultlrin birlikte 6rtldiga yeni bir
dinya tasavvurunun da canli ifadesini sunar. Boylece simbiyoz, Haraway’in disiincesinde yalnizca bir
hayatta kalma stratejisi degil, ayni zamanda kriz zamanlarinda umut Ureten, kolektif varolusu yeniden

insa eden etik ve politik bir pratik haline gelir.

Burada Haraway, dokunach distnmeyi, lineer olmayan, coklu baglantilar kuran bir direnis
stratejisini dnerir. Vombat érnegi bu stratejiyi somutlastirir: Toprak altindaki tiinel aglari, insan-merkezci
olmayan bir baglantisalligin fiziksel ifadesidir. Tipki Haraway'in chthulucene'de énerdigi gibi, bu tlrin
ekolojik katkilari, insanin dogayl yonetme iddiasi yerine, birlikte yasamin nasil orilebilecegine dair
alternatif bir model sunar. Haraway’in yoldas tiirler kavrami, insan ve insan olmayan varlklarin
birbirleriyle olan karsilikli iliskilerini yeniden tanimlayan bir varolus bicimi olarak okunmalidir (Haraway,
2003, s. 15). Kapitalosen’in sundugu tek yonli tahakkim iliskisi icinde, doganin yalnizca tiketilecek bir
kaynak héline gelmesine karsi, vombatlar gibi varliklarin ekosistemle kurdugu simbiyotik baglar, dogayla
yeni bir iliski biciminin mimkin oldugunu gosterir. Bu baglamda, vombatlar yalnizca biyolojik bir tir
degil, ayni zamanda ekolojik Gtopyanin yasayan metaforlarindan biridir. Onlarin dinyasi, insanin dogaya
hikmettigi bir sistem degil, turlerin birbirini donlUstlrdigu, simbiyotik ortakliklarin insa edildigi bir
gelecegin imkanina isaret eder. Haraway’in dislncesinde yalnizca bir temsil bicimi degil, yeni varolus

bicimlerinin tahayyil edildigi bir alan olarak karsimiza cikar.

insan merkezli anlatilarin hakim oldugu antroposen ve kapitalosen sdylemlerinin Stesine

gecmek icin Haraway, chthulucene kavramini kullanir. Ona gore, insan, dogadan ayri ve ona tahakkim

97



ViraVerita E-Dergi, Say:: 21 USMAN OZTURK

ViraVerita E-Journal, Issue:21

eden bir 6zne degil, doganin icinde ve onunla birlikte var olan bir aktordir. Haraway'in chthulucene
kavramsallastirmasi, insan merkezci epistemolojilerin 6tesinde, ¢cok-tirlU bir varolus etiginin olanagina
isaret eder. Bu ontolojik dontsim, yalnizca insanin dogayla iliskisini yeniden tanimlamakla kalmaz; ayni
zamanda yoldas tlrler kavrami Uzerinden, insan ve insan olmayan aktorler arasindaki karsilikli
donlstlrich iliskilerin radikal bir elestirisini sunar (Haraway, 2003, s. 15). Vombatlarin ekosistem
muihendisligi, bu perspektiften okundugunda, kapitalosen'in dogay! kaynak olarak goren tahakkim
mantigina karsi, simbiyotik bir direnis pratigi olarak belirir. Chthulucene'in sundugu dokunacli disiinme
bicimi, vombatlarin toprak alti aglarinda cisimlesen bir ontolojiyi anlamak icin metodolojik bir cerceve
sunar. Bu tlrun, yangin sonrasi tohum dispersiyonu, mikorizal aglarla kurdugu besinsel simbiyoz, toprak
yapisini donUstirme kapasitesi gibi pratikleri, Haraway'in karsilikli déntsim  kavraminin somut
tezahdrleridir (Haraway, 2016, s. 58). Burada vombat, insanin dogayi yonetme iddiasini degil, tirler arasi
bilgi Gretiminin nasil mimkin oldugunu gosteren epistemik bir aktdre donusir. Vombat-insan iliskisinin
tarihsel seyri, kapitalosen'in siddetini agiga cikaran bir arkeolojidir. Bunun en temel sebepleriise Avrupal
somurgecilerin Tazmanya'da vombat populasyonlarini %80 azaltmasi, modern tarim pratiklerinin yuva
aglarini parcalamasi, iklim degisikliginin besin zincirlerinde yarattigl kirilmalar 6érnek gosterilebilir. Bu
siddet, Haraway'in 6limcil iliskisellik olarak tanimladigi tahakkiim bicimlerinin tipik 6rnegidir (Haraway,
2016, s. 134). Ancak vombatlarin yangin sonrasi ekosistemleri yenileme kapasiteleri, chthulucene'in

kirllganhk icinde direng paradoksunu cisimlestirir.

Vombatlarin ekolojik pratikleri, Gtopyalarin spektlatif imkanini gdsterir: Onlar toprak altindaki
tlnel sistemleri, yatay 6rgltlenmenin mimari bir metaforudur, mikrobiyom transferleri, turler arasi bilgi
aktariminin somut kanitidir ve yangin adaptasyonlari, iklim krizine yanit verebilen 6grenen bedenler
fikrini destekler. Bu drnekler, Haraway'in dlnyayi yeniden 6rmek cagrisinin insan olmayan pratiklerde
nasil zaten var oldugunu kanitlar (2016, s. 100). Vombatlar, chthulucene'in siginaksiz miltecileri degil,
yeni yasam bicimlerinin mimarlaridir. Haraway'in felsefesi, vombat-insan iliskisini kimin kimden
Ogrenecegi sorusu Uzerinden okumayi gerektirir. Bu tlrln toprak yonetimi pratikleri, yangin sonrasi
restorasyon stratejileri ve simbiyotik besin aglari olmasi, antropojenik krizlere yanit verebilen bir cok-
turla bilgelik arsividir. Chthulucene, bu bilgeligin insan merkezci olmayan bir pedagojisini kurma

cagnisidir.

Bu baglamda chthulucene, yalnizca biyolojik varolusu degil, sosyal ve politik bir dayanisma bicimi
olarak insan olmayan varliklarla da simbiyotik bir yasam kurmayi gerektirir. Ekolojik adaletin yalnizca
insan topluluklarini degil, tim cok tlrli ortak yasami icine almasi gerektigini vurgulayan Haraway,
dogayla iliskinin yeniden insasinin temel yollarindan birinin akrabalik kurmak oldugunu ileri strer ve

"Bebek yapma, akrabalik kur!" sloganiyla insanlari yoldasliga cagirir (Haraway, 2016, s. 55). Burada

98



Simbiyotik Yoldaslik: Vombatlar ve Haraway’in Diinyasi
Symbiotic Companionship: Wombats and Haraway's World

akrabalik, biyolojik baglardan ziyade, karsilikli bagimhlik ve ortaklasa var olma bicimlerini icerir. Bu
duslince, antroposen ve kapitalosen’in sundugu insan merkezli felaket anlatilarina alternatif olarak,

dogayla, insan olmayan varliklarla ve ekosistemlerle yeni bir ortaklik etigi gelistirmeyi amaclar.

Haraway’in felsefesi yalnizca teorik bir elestiri sunmaz, ayni zamanda pratik ve sanatsal alanlara
da ilham vermektedir. Benzer bicimde, Patricia Piccinini’nin eserlerinde yer alan melez varliklar da
yalnizca simbiyotik baglamda degil, simpoietik varlk tretimi baglaminda degerlendirildiginde anlam
kazanir. Haraway'in deyimiyle, bu figlirler teknolojiyle, turler arasi iliskilerle ve bakim pratikleriyle birlikte
dretilir; cnkl onun kavramsallastirmasinda hicbir sey yalnizca kendi basina yapilmaz, her sey birlikte
orulur (Haraway, 2016, s. 58—63). Piccinini’nin eserlerine bakildiginda ise bu bag dostluk ve bir aradalig
vurgulamasinin yani sira ne dogal ne de yapaydir; ne sadece hayvan ne de insan. Bu varliklar, tam da
simpoietik slreclerin somut tezahdrleridir: sinirlari asan, aidiyetleri bulaniklastiran, birlikte 6rilen
ontolojilerdir. Dolayisiyla Haraway’in chthulucene tahayyUld, vyalnizca simbiyotik iliskilerin degil,
simpoietik karsilikli Gretimin dinyasidir. Bu farki belirginlestirmek, yalnizca teorik tutarlilik agisindan

degil, makalenin bltunind yapilandiran epistemolojik yaklasim acisindan da gereklidir.

Patricia Piccinini'nin Undivided (Bolinmemis, 2011) adh sanat eseri, Donna Haraway’in
simpoiesis, yoldas tirler ve sorumluluk gibi temel kavramlarini somutlastiran etkileyici bir gorsel
dusiinme alani sunar. Eserde bir insan cocugu, tekno organik bir yaratik ve Kuzey tlyli burunlu
vombatlar ayni yatakta bir arada bulunur. Bu birliktelik, yalnizca estetik bir sahneleme degil, ayni
zamanda tdrler arasi bakim, sorumluluk ve varolussal baglilik bicimlerinin gorsel bir tahayyaltddr.

Ozellikle “Surrogate”®

olarak adlandirilan hibrit yaratik, sirtinda farkl gelisim asamalarindaki vombat
yavrularini tasirken, yalnizca annelik temsillerini degil, biyolojik olmayan akrabalik bicimlerini de yeniden
kurar. “Surrogate” olarak adlandirilan bu tekno-organik yaratik, sirtinda farkh gelisim asamalarindaki
vombat yavrularini tasir. Bu imgeler, sadece annelik ve bakim kavramlarini yeniden distinmeye vyol
acmaz, ayni zamanda posthimanist diinyada turler arasi bagimlilik iliskilerinin ne anlama gelebilecegini

sorgulamamiza neden olur (Taylor et al., 2013, s. 50).

Sanatginin "Undivided" adli eseri, annelik, bakim ve tlrler arasi akrabalik Gzerine 6nemli sorular
ortaya koyar. Bu eserde, anne figliri uyuyan bir cocugu sevgiyle sarar; ancak bu anne insan degildir.
Onun sirtinda farkli gelisim asamalarinda bulunan yavrular yer alir, bu da izleyicide hem tanidik hem de
rahatsiz edici bir his uyandirir. Burada Haraway’in yoldas turler fikri somut bir hal alir; clinkt figur,
biyolojik annelikten cok, tirler arasi bakim ve dayanismanin bir temsilidir (Haraway, 2003, s. 20).

Piccinini, yaratiklarinin kirilganliklarini vurgulayarak, insani merkezden c¢ikaran bir etik 6nerisi sunar.
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Sekil 1-2: Patricia Piccinini’nin Undivided adli eseri bizi, insan olmayan varliklarla simbiyotik iliskileri
kesfetmeye davet eden bir sanatsal calismadir. [Heykel]. Kaynak: Piccinini, P. (2011b). Undivided. Arter,
istanbul. https://www.patriciapiccinini.net/a-show.php?id=2011-Arter

istanbul’da 2011 yilinda ARTER’de gerceklesen Beni Bagrina Bas sergisi, Patricia Piccinini’nin
insan, teknoloji ve ekoloji arasindaki karmasik iliskileri sorguladigi calismalarini bir araya getirmistir
(Piccinini, 2011b). Sanatcl, hibrit varliklar ve yasayan makinelerle dolu bir diinya insa ederek izleyiciyi bu
dinyaya dahil olmaya davet eder. Piccinini’nin yaratiklari, insan ve insan olmayan varlklar arasindaki
sinirlart sorgulayan, duygusal ve varolussal iliskileri gorinir kilan biyolojik-fantastik figlrlerdir. Bu
figlrler, yalnizca estetik bir deneyim sunmaz; ayni zamanda ekolojik ve etik sorgulamalari tetikleyerek
bizi, tUrler arasi dayanismanin imkanlarini diisinmeye cagirir. Undivided tam da bu kavramsal dizlemde
isler: burada figlirler yalnizca birlikte yasayan degil, birlikte yapilan varliklardir. insan, vombat ve tekno
organik yaratik arasindaki sinirlar gecirgendir; hicbir varlik sabit bir kimlikle temsil edilmez. Haraway’in
hichbir sey kendi basina yapilmaz ifadesi, bu yaratiklarin tretimini betimlemekle kalmaz, ayni zamanda
onlarin varolussal niteligini de aciklar: simpoietik varliklardir bunlar; birlikte yapilan, birlikte degisen ve

birlikte var olan aktorlerdir (Haraway, 2016, s. 61).

Piccinini’'nin "Nature’s Little Helpers" serisinde, biyoteknolojik yaratiklar, Avustralya’nin tehlike
altindaki tdrlerini korumak amaciyla tasarlanmis gibi gorindr. Bu figlrler, hem biyolojik hem de
teknolojik midahalelerin izlerini tasir; kimi zaman insana 6zgl duygu ifadeleri sergiler, kimi zaman ise
doganin kendi icindeki sistemlerine uyum gosterirler (Piccinini, 2011a). Haraway’in chthulusen
kavraminda oldugu gibi, burada da insanlar doganin ayricalikh efendileri olarak degil, onunla i¢ ice
gecmis varliklar olarak konumlanir (Haraway, 2016, s. 55). Sanatcinin calismalari, genetik mihendislik ve
biyoteknolojiye yonelik elestiriler icerirken, ayni zamanda onlarin sundugu potansiyelleri de tartismaya

acar. Piccinini’nin eserine dair bir blog yorumunda su degerlendirme yapilmaktadir:
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Soy tikenmesi gibi karmasik ekolojik sorunlara basit teknolojik cozimler bulma fikri cok

cekicidir. Genetik mihendislik hakkinda konusmak, onlarca veya ylzlerce yerli tiire daha

iyi bir yasam sansi vermek igin genis bir habitat alanini milli park olarak ilan etmekten

cok daha heyecan vericidir (Visual Arts Digital, t.y., par. 6).

Bu ifadeler, Haraway'in kapitalosen ve antroposen elestirisiyle de ortismektedir. Haraway’e
gbre, dogayla kurulan iliski yalnizca muhafaza ve korunma tzerinden degil, cok-tiirlU ortak yasam pratigi
ile yeniden dastnilmelidir (Haraway, 2016, s. 160). Bu baglamda, Piccinini’nin sanati, chthulusen’in
gdrsel bir yansimasi olarak okunabilir. Piccinini’nin yaratiklari, biyoteknolojik midahaleler ile ekolojik
gerceklikler arasindaki gerilimi goértntr kilar. Sanatgl, doga ve teknolojinin birbirine karsit degil, ic ice
gecmis kavramlar oldugunu gdsterir. Haraway’in chthulusen tahayyillyle ortisen bu bakis agisi, insani
doganin tahakkim sahibi olarak degil, onunla simbiyotik baglar gelistiren bir varlik olarak yeniden
konumlandirir. Chthulucene, siiregelen cok tirll hikayelerden ve birlikte-olma pratiklerinden olusur.
Antroposen ve kapitalosen soylemlerinin baskin anlatilarindan farkh olarak, insanlar chthulucene’deki
tek 6nemli aktorler degildir (Haraway, 2016, s. 55). Bu baglamda, Piccinini’nin eserleri, ekolojik ve
biyoteknolojik geleceklerin sadece korku veya distopya baglaminda ele alinmamasi gerektigini gosterir.
Sanatcl, alternatif bir Gtopyanin nasil mimkin olabilecegini sorarak bizi, tirler arasi dayanismanin yeni

bicimlerini kesfetmeye davet eder.

SONUG: Yerylziini Dinlemek ve Baska Bir Dlinyanin Mimkinlaga

Bu calisma, Donna Haraway’in felsefesi cercevesinde vombatlarin yalnizca biyolojik bir tir degil, cok
turld dayanismanin ve simpoietik varolusun maddi imkani olarak kavramsallastirilabilecegini ortaya
koymustur. Haraway’in chthulucene ¢agrisi, yalnizca teorik bir dneri olarak degil, vombatlar gibi canlilarin
ekolojik pratiklerinde cisimlesen, duyumsanabilir bir gerceklik olarak okunmustur. Bu baglamda,
vombatlar insan merkezli epistemolojilerin otesinde, yeni bir etik politik duyarlilik alaninin figlrleri
olarak dustntlmelidir.

icinde bulundugumuz ekolojik, toplumsal ve kiltiirel krizler, insanin dogayla kurdugu iliskinin
hem ontolojik hem etik olarak yeniden distnidlmesini zorunlu kilmaktadir. Antroposen, insanin
yerylzinde biraktigi tahribati isimlendirirken; kapitalosen, bu yikimin kokenini kapitalist Gretim
iliskilerinde temellendirir. Ancak Donna Haraway, bu kavramlarin sinirl kaldigini ve gezegensel varolusun
cok-tarll, karsilikh ve dontsimsel boyutlarini goz ardi ettigini 6ne sirer. Haraway'in onerdigi
chthulucene, yalnizca bir anlati degil, felaketin esiginde birlikte yasamayr mtumkin kilacak yeni bir etik-
politik yonelimdir (Haraway, 2016, s. 55). Bu yonelim, idealize edilmis gelecek kurgularina degil,

halihazirda icinde bulundugumuz zor zamanlarda yasamanin sorumluluguna odaklanir. Haraway’in
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Utopyasl, insan ve insan olmayan varliklarin bir aradaligini, dokunsallik, sorumluluk ve karsilikli dontsim
Uzerinden yeniden kurgular. Yoldas tirlerle akrabalik kurmak, onun deyimiyle yalnizca tirler arasi
iliskilerin estetik bir temsili degil, ayni zamanda varolussal bir yeniden yapilanmadir (Haraway, 2016, s.
105). Bu cagri, dogayi yonetilecek bir kaynak olarak degil, birlikte dokunulacak bir dinya olarak
kavramsallastirmaya davettir.

Bu calismada ele alindigi lzere, vombatlar bu simpoietik tahayyulin maddi tezahUrlerinden
biridir. Yanginlar sirasinda baska tlrlere yasam alani sunmalari, yalnizca bir ekolojik olay degil; birlikte
yasama etiginin sessiz ama gliclU bir ifadesidir. Vombatlar, Haraway’in tanimladigi anlamda sorumluluk
sahibi varliklardir: kendi varoluslarinin dtesine gecerek baska turlerle kolektif bir yasanabilirlik 6rerler.
Bu yonleriyle, insanin dogaya tahakkimunden ziyade, birlikte var olmanin etigine dayal bir iliskisellik
modeli sunarlar. Haraway’in dnerisi, teknolojik ilerlemeyi ya da insanin diinyadan silinmesini kutsayan
gelecek tahayydllerinden ayrilir. Onun Gtopyasl, chthulucene araciligiyla gecmisin yikicihgini fark ederek,
simdiki zamanda yeni yasam bicimleri 6rmeyi gerektirir. Bu, mitler degil, yasayan hikayeler dokumakla
mimkindir. insan-olmayanlarla birlikte kurulan bu hikayeler, yalnizca ontolojik bir yeniden yapilanma
degil, etik bir sorumluluk pratigidir. Haraway’in ¢agrisi, modernitenin kopardigi baglari yeniden 6rmek,
insani ve diger tirleri i¢c ice gecmis yasam aglarinda sorumluluk tasiyan aktorler olarak
konumlandirmaktir.

Sonug olarak, eger bir Gtopyadan bahsedeceksek, bu Utopya dogayla ittifak kuran, sinirlari
yeniden dusinen, krizleri yalnizca yikim degil, ortak yasam icin firsat olarak goren bir dinyaya
yonelmelidir. Chthulucene, yalnizca bir anlati degil, disUtnsel ve politik bir yonelimdir. Ekolojik sanat,
o6grenen bedenler, bakim teknolojileri ve egitimde tirler arasi etik gibi alanlarda bu ¢cagrinin pratige nasil
dénistiugl, gelecegi kurmanin yalnizca hayal degil, sorumluluk oldugunu gosterir.’ Cthulucene,
yerylzunU dinlemek, yalnizca dogayi korumak degil, onunla birlikte distinmek, hissetmek ve dontismek
demektir. Bu dinleme pratigi, baska bir ddnyanin yalnizca mimkin degil, gerekli oldugunu

duyumsamanin ilk adimidir.
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2 Kapitalizm Cagl.

3 Ekim 2014’te Aarhus Universitesi’'nde Ethnos icin kaydedilen bir konusmada katilimcilar, gesitli insan eliyle
sekillendirilmis tarim arazilerinin, meralarin ve ormanlarin sémiriye dayali ve kapali plantasyonlara
donusturdlmesi strecini tanimlamak icin plantasyonosen kavramini kolektif olarak Grettiler (Haraway, 2015, p.
163).

4 Simpoiesis kavrami, Beth Dempster tarafindan 1998 tarihli yiiksek lisans tezinde, ekolojik sistemlerin
merkeziyetsiz, acik uglu ve c¢ok aktorli iliskiler Gzerinden orgltlenen yapisini tanimlamak amaciyla ortaya
konmustur. Dempster, simpoietik sistemleri, kendi kendini Gretmeyen; aksine, cevreleriyle karsilikli iliskiler icinde,
cok aktorli ve daginik bicimde sireklilik gdsteren sistemler olarak tanimlar. Bu kavram, ¢zellikle strddrulebilir
planlama, ekoloji ve 6rglitsel davranis baglaminda énemli bir yer tutar. Bkz. Dempster (1998).

5 Taglyici.

® Bkz. For the Wild Podcast, Piccinini, Tsing, Le Guin.
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