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ÖZ 

 

FUTBOLUN BĠR ĠDEOLOJĠK AYGIT OLARAK 

KULLANILMASI VE BUNUN MEDYADAKĠ YANSIMALARI 

 

Ö. ONUR ERDEM 

 

Anahtar Kelimeler: Futbol, Ġdeoloji, Ġdeolojik Aygıt, Medya 

 

İnsanoğlunun ilkel çağlardan beri yuvarlak cisimleri tekmeleyerek oyun 

oynama merakı, 19. Yüzyıl‟a gelindiğinde futbolun doğmasıyla apayrı bir boyut 

kazanmıştır. Kısa süre içinde dünyanın hemen hemen her köşesinde oynanmaya ve 

büyük bir hayran kitlesi tarafından takip edilmeye başlayan futbol, bunun sonucunda 

kitleleri daha rahat kontrol altına almak ve onlara daha rahat yön verebilmek isteyen 

güç odakları tarafından bu uğurda kullanılan bir araca da dönüşmüştür. 

 

„İdeoloji‟ kavramı üzerine ünlü filozofların yaptığı tanımlamalar içinde, 

ideolojinin, egemen durumdaki bir sosyal grubun, sınıfın veya siyasi gücün, kendi 

iktidarını meşru kılmasına yardımcı olan düşünceler veya yanlış düşünceler olduğu 

tespiti üzerinde sıkça durulmaktadır. Söz konusu düşüncelerin kitlelere 

aktarımındaysa bazen çeşitli aygıtlara başvurulmakta, ideolojiler, bu aygıtlar 

üzerinden yapılan dolaylı bir simgesel anlatımla kitlelere aktarılmaktadır. Futbol da 

söz konusu aygıtlar içerisinde, oyunun büyük popülariteye sahip olduğu hemen her 

ülkede, en çok başvurulanlardan biridir. Futbol gibi, kitle iletişim araçları da, 

kalabalık topluluklara ulaşmaya başladıkları günden itibaren, ideolojilerin 

yansıtılması doğrultusunda en çok kullanılan aygıtlar arasındaki yerlerini almışlardır. 

Dolayısıyla hem futbol, hem de medya, bu açıdan ortak bir paydada buluşmaktadır. 

Bunun sonucunda ideolojilerini kitlelere yansıtmak isteyen kesimler, sık sık futbolla 

medyayı iç içe geçmiş bir biçimde kullanma yoluna gitmişler, özellikle de futbol 

üzerinden vermeye çalıştıkları mesajların taşıyıcısı olarak medyayı kullanma 

formülünü tercih etmişlerdir. 
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ABSTRACT 

 

THE UTILIZATION OF FOOTBALL AS AN IDEOLOGICAL 

APPARATUS AND ITS REFLECTION ON THE MEDIA 

 

Ö. ONUR ERDEM 

 

Key Words: Football, Ideology, Ideological Apparatus, Media 

 

The curiosity of mankind on playing games by kicking round objects since 

the Ancient times have reached to a totally new dimension in the 19th century with 

the birth of football. Football, which has begun to be played and followed by 

enthusiastic crowds almost in the every corner of the world in a short period, has 

transformed into a tool as a result of this, by the power hordes that aim to have 

control over the masses and to direct those masses much more easily, to be used on 

those manners. 

 

Throughout the definitions that were made by famous philosophers on the 

concept of „ideology‟, the evaluation of ideology as the ideas or the false ideas of a 

social group, class or a political power that‟s in the ruling position, is frequently 

mentioned. For the transmission of the ideas in question to the masses, sometimes 

various apparatuses are called upon and ideologies are transmitted to the masses by 

an indirect symbolical expression through these apparatuses. Football, within the 

apparatuses in question, is one of the most frequently used in the places where it has 

a vast popularity. Just as football, the mass media, since the day it began to reach 

large crowds, has taken its place among the apparatuses that are most frequently used 

to reflect ideologies. Thus, both football and media share a common ground on this 

matter. As a result of this, the groups that want to reflect their ideologies, have 

preferred to use football and media in a combined way time after time and especially 

they opted for the formula of using media as the transmitter of the messages that they 

try to give through football. 
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ÖNSÖZ 

 

19. Yüzyıl‟ın ikinci yarısında İngiltere‟de doğan futbol, aradan geçen 

yaklaşık 150 yıllık süre zarfında dünyanın dört bir köşesine yayılmış ve ulaştığı 

noktaların büyük bir kısmında da insanlar tarafından en çok sevilen ve takip edilen 

spor haline gelmiştir. Futbolun bu popülerliğinin doğal bir sonucu da, geniş kitlelere 

bir şekilde yön vermek isteyenlerin, bu doğrultuda kestirme bir yol izlemeleri için, 

futbolu bir araç olarak kullanmaları olmuştur. 

 

Futbolun sadece bir spor olmaktan çıkması ve önemli bir toplumsal, siyasi ve 

ekonomik olguya dönüşmesi, özellikle Avrupa‟da sosyal ve iktisadi bilimler alanında 

son yıllarda futbol üzerinde hatırı sayılır derecede çalışmanın yapılmasına da yol 

açmıştır. Ülkemizde de son yıllarda futbolun bu boyutu, dünyanın küçülmesinin de 

etkisiyle, hayli ilgi çekmeye başlamıştır. Ancak bu noktada daha çok sonuca 

odaklanılmakta ve futbolun nasıl bir ideolojik aygıt haline geldiğine değil de, sadece 

futbolun ideolojik bir aygıt olmasının belli başlı örnekleri ele alınmaktadır. Benim 

yapmaya gayret ettiğim çalışmadaysa biraz daha ayrıntılara girilme yönünde çaba 

sarf edilmiş ve futbolun ideolojik karakteri, „ideoloji‟ kavramı üzerine bugüne dek 

yapılan en belli başlı tanımlamalar dikkate alınarak, bu tanımlamalar üzerinden 

örneklendirilmeye çalışılmıştır. 

 

Kökleri, insanoğlunun haberleşme ihtiyacı duyduğu andan beri icat etmiş 

olduğu onlarca değişik ilkel haberleşme yöntemlerine kadar uzanan kitle iletişim 

araçları da, hitap ettikleri kitleler zamanla büyüdükçe, o kitlelere yön verilmesi 

konusunda, sıkça kullanılan silahlara dönüşmüşlerdir. Bu açıdan futbol ile kitle 

iletişim araçları arasında bir paralellik olduğu açıktır. Dolayısıyla bu iki olgunun, 

aynı amaç doğrultusunda bir arada kullanılması da kaçınılmazdır. Böylece çalışmada, 

futbolun kitle iletişim araçları vasıtasıyla bir ideolojik aygıt olarak ne şekilde 

kullanılabildiğinin üzerinde ayrıca durulması kararlaştırılmıştır. 
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Bu düşüncelerle çıkılan yolda şekillenen “Futbolun Bir İdeolojik Aygıt 

Olarak Kullanılması ve Bunun Medyadaki Yansımaları” adlı çalışma, İstanbul 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Gazetecilik Anabilim Dalı çatışı altında, Yard. 

Doç. Dr. Güven BÜYÜKBAYKAL‟ın danışmanlığı çerçevesinde yapılmıştır. 

 

Bu noktada öncelikle çalışma boyunca benden hiçbir zaman vaktini, ilgisini 

ve bilgisini esirgemeyen, hepsinden daha önemlisi bana karşı her zaman engin bir 

hoşgörü ile yaklaşarak beni çalışmanın tamamlanması yönünde sürekli pozitif bir 

biçimde motive eden değerli hocam Yard. Doç. Dr. Güven BÜYÜKBAYKAL‟a 

teşekkürü bir borç bilirim. 

 

Yine çalışma boyunca bana karşı sabrın ve desteğin en yoğununu göstererek 

çalışmanın tamamlanmasında çok büyük bir paya sahip olan sevgili eşim Gökçe 

ÇELİKYAPI ERDEM‟e de ne kadar teşekkür etsem azdır. 

 

Bunun dışında çalışmamın son bölümünde benden yardımlarını esirgemeyen 

ve yoğun iş tempolarında bana zaman ayıran Sn. Bağış ERTEN ve Sn. Tanıl 

BORA‟ya da gönül dolusu teşekkürler... 

 

Ve son olarak bana hem okumayı hem de futbolu sevdiren, dolayısıyla bu 

çalışmanın ortaya çıkmasında birinci dereceden etkili olan, daha da önemlisi, benim 

iyi bir eğitim görebilmem için ömrü boyunca elinden ne geliyorsa yapan ve 

böylesine bir çalışmanın altından kalkabilmem için gereken donanımı edinmemi 

sağlayan canım Annem Meral ERDEM‟e sonsuz teşekkürler... Bu çalışma, herkesten 

önce onun eseridir. Işığı bol olsun... 

 

Ö. Onur Erdem 

İstanbul, 2010 
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GĠRĠġ 

 

Dünyadaki takım sporları ve insanlar tarafından bu sporlara duyulan ilgi 

incelendiğinde, gezegenin önemli bir bölümünde en çok takipçisi bulunan sporun 

futbol olduğunu söylemek, abartı olmayacaktır. Yeryüzündeki hemen her ülkede 

oynanan ve bu ülkelerin büyük bir çoğunluğunda en popüler spor konumunda olan 

futbol, günümüzde belki de insanlar arasındaki en yaygın eğlence araçlarından da 

biri haline gelmiştir. 

 

İnsanlar, ilkel çağlardan beri, günümüz futbolunu az da olsa andıran oyunlara 

karşı merak duymuşlardır. Bu merakın sonucunda da dünyanın pek çok yerinde, 

yuvarlak bir topun tekmelenmesi yordamıyla oynanan birçok ayaktopu oyunu ortaya 

çıkmıştır. Zaman içerisinde bu oyunların önemli bir kısmı tarihe karışmış, bazılarıysa 

ancak küçük gruplar tarafından yaşatılabilmiştir. Buna karşın 19. Yüzyıl‟a 

gelindiğinde, İngiltere‟de günümüzün futboluna ilk şekli verilmiş ve kısa süre 

içerisinde bu spor, kıtalararası bir popülariteye sahip olmuştur. 

 

Futbolun dünyanın dört bir yanında, yüz milyonlarca insanı peşinden 

sürükleyecek kadar çok sevilmesi, ona, sadece bir spor dalı olmanın ötesinde 

nitelikler de kazandırmıştır. Özellikle futbolu oynayanlardan çok izleyici olarak takip 

edenlerin, futbol takımlarıyla kendilerine özdeşleştirmeye başlamaları ve bunun 

zaman zaman fanatizmin en uç boyutlarına varacak türden bir taraftarlık anlayışının 

doğmasına yol açması, futbolun bu kitlelerin üzerinde yönlendirici bir etkiye sahip 

olmasına da neden olmuştur. 

 

Öyle ki taraftarı oldukları takımın galibiyeti halinde kendinden geçecek kadar 

sevinen veya yenilgisi durumunda adeta dünyası kararan kişiler, yaşadıkları bu 

duygu yoğunlukları nedeniyle çoğu zaman hayatlarında öncelik vermeleri gereken 

birçok meseleyi akıllarına dahi getirememektedirler. Söz konusu durum da, bu gibi 

insanların futbolla meşgul edildikleri müddetçe yönlendirilmeye de son derece açık 

bir hale gelmelerini sağlamıştır. Futbol, bu niteliğinin keşfedilmesiyle birlikte, 
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özellikle iktidar sahipleri tarafından çoğu zaman kitleleri yönlendirmede etkili bir 

silah olarak kullanılmıştır. 

 

Üzerinde onlarca farklı tanımlama yapılan ideoloji kavramı, çok genel bir 

biçimde ele almak gerekirse, bir grubun, kendisine ait olan, kendi karakteristiğini 

taşıyan bir fikirler kümesi ve bu fikirlerin, başka bir gruba kabul ettirilme çabası 

olarak özetlenebilir. Özellikle ekonomik sınıflar arasındaki mücadelelerde, ideoloji, 

hâkim sınıfların, hükmettikleri sınıflar üzerindeki hâkimiyetlerini sağlamaya yarayan 

bir tür düşünsel taktik olarak da gösterilmektedir.  

 

Bahsi geçen taktiğin uygulanabilmesi adına, yani hâkim sınıfların, 

hâkimiyetlerini, hükmettikleri sınıfların gözünde meşru kılıp onlara kabul ettirecek 

düşüncelerin bu yukarıdan aşağıya doğru transferini gerçekleştirebilmek için çeşitli 

araçlara ihtiyaç duyulmaktadır. İdeolojilerin yansıtılmasını sağlayan düzlemler 

olarak da tanımlanabilecek bu araçlar, çok büyük çeşitlilik içermektedir ve dini 

kurumlardan eğitim kurumlarına, hukuk düzeninden aile yapısına kadar birçok olgu, 

bu çatı altında toplanabilmektedir.  İnsanların algılarını, düşünce biçimlerini yeniden 

tasarlayan bu araçlar içerisinde en çok başvurulanlardan biri de, bir spor dalından 

kültürel bir pratiğe dönüşmüş olan futboldur. 

 

Futbol, söz konusu niteliğiyle, 19. Yüzyıl‟ın sonlarından itibaren, bir 

ideolojik aygıt karakteristiği göstermeye başlamıştır. Profesyonelliğe geçişle birlikte 

kapitalizmin birçok niteliğini gösteren küçük bir modele de dönüşen futbol, bunun 

haricinde, az önce de değinildiği üzere kişilerin kendilerini bazı futbol takımlarıyla 

özdeşleştirmesinden hareketle, bu takımların aynı zamanda birtakım sınıf, ırk, ulus 

gibi çeşitli sosyal gruplarla özdeşleştirilmesi ve basit bir Aristo mantığı sonucunda 

bu sosyal grupların ideolojilerinin toplumun geri kalanına yansıtılması amacıyla 

sıkça kullanılmıştır. 

 

Futbolun sahip olduğu bu nitelik, özellikle son zamanlarda, gerek dünyada, 

gerekse Türkiye‟de, çok fazla tartışılır hale gelmiştir. İçlerinde sosyal bilimcilerin de 

bulunduğu pek çok aydının da katıldığı bu tip tartışmalarda, zaman zaman futbola, 
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ülkelerin yönetiminde birinci dereden etkili olabileceği kadar büyük bir önem 

atfedildiğine de rastlanmaktadır.  

 

Futbolla birlikte kitleler üzerinde benzer etkiye sahip olan bir başka araçsa 

medyadır. Temelinde haberleşme ihtiyacı yatan medya, zaman içerisinde çok geniş 

kitlelere ulaşmasıyla birlikte, başta bu kitleleri yönlendirmek isteyen iktidar odakları 

tarafından ideolojik bir aygıta dönüştürülmüştür.  Bunun sonucunda da medya, 

kitlelere doğru bilgiden ziyade, alınması istenilen bilgiyi iletmek için kullanılır olmuş 

ve bu şekilde çok büyük kitlelerin algılarının ve düşünce biçimlerinin yeniden 

şekillenmesine yol açmıştır. 

 

Hazırlanan çalışmada, futbolun bir ideolojik aygıt olarak ne şekilde 

kullanıldığı, benzer bir biçimde medyanın da bu alandaki işlevi ve iki aracın bir 

araya gelmesinin, kitleler üzerinde ne gibi bir etki yaratacağı incelenecektir. Ağırlıklı 

olarak literatür taraması yapılacak çalışmanın sonunda, medyada futbol üzerine 

yazan iki kalemin konuyla ilgili görüşlerine de kısaca yer verilecektir. 

 

Dört ana bölümden oluşan çalışmanın ilk bölümünde, geçmişten günümüze 

ayaktopu oyunlarının nasıl bir evrim geçirdiği ve bu evrimin sonucunda günümüz 

futbolunun nasıl oluştuğu incelenecek, ardından futbolun bu son şeklini alması 

sonrasında kısa süre içinde nasıl dünyanın dört bir tarafında büyük bir popülarite 

kazandığı masaya yatırılacaktır. 

 

Bu bölüm, özellikle futbolun sosyal arka planıyla ilgili ipuçlarına erişilmesi 

açısından önem taşımaktadır. Tarih boyunca insanların ayaktopu oyunlarıyla 

arasındaki ilişki, söz konusu ilkel ayaktopu oyunlarına, geçmişten günümüze kadar 

atfedilen önemler, futbolun modern bir spor olarak İngiltere‟de doğuşu, futbolun bu 

şekilde oynandığı ilk yıllarda toplum içerisindeki yeri, profesyonelliğe geçişle 

birlikte futbola yüklenen yeni nitelikler, futbolun İngiltere sınırları dışına çıkıp 

dünyanın dört bir yanına dağılması ve gittiği ülkelerde ne tip sosyal yapılar içinde 

geliştiği gibi konuların incelenmesiyle, söz konusu arka plana inilmeye çalışılacaktır. 



 

 

4 

 

Böylelikle futbolun ideolojik bir aygıta dönüştürülme sürecinin nasıl bir temele 

dayandığı hakkında da daha net fikir sahibi olunabilecektir. 

 

İkinci bölümdeyse, ideoloji kavramının nasıl ortaya çıktığı ve devamında, 

günümüze kadar, ünlü düşünürler tarafından ideolojinin ne gibi farklı biçimlerde 

tanımlandığı ele alınacaktır. Bu doğrultuda ana eksene Karl Marx‟ın ideolojiye 

yaklaşımı oturtulacaktır. Zira felsefe dünyasında ideoloji kavramı üzerine ilk ciddi 

çözümlemeleri yapan filozofların başında Marx gelmektedir. Marx‟ın betimlediği 

ideoloji kavramının daha net anlaşılması için, Marksist felsefenin belli başlı 

kavramları üzerine de kısa açıklamalarda bulunulacak ve bu sayede, ideoloji 

kavramının söz konusu düşünce sistematiği içerisinde nasıl algılandığı daha net bir 

biçimde gösterilmeye çalışılacaktır. İdeoloji kavramına Marx‟tan sonra çok farklı 

yaklaşımlar getiren filozoflarca yapılan yeni ideoloji tanımlamalarında da olumlu 

veya olumsuz hep bir şekilde Marx tarafından çizilen iskeletin referans alınması da, 

söz konusu iskeletin ana hatlarıyla incelenmesinin, bu düşünürlerin ideolojiye 

yaklaşımlarının gözden geçirilmesi sırasında kolaylık sağlayabileceğine dair bir 

beklenti oluşturmaktadır. 

 

Tüm bu tanımlamaların kabaca incelenmesiyle birlikte, futbolun ideolojik 

niteliği üzerinde durulurken, verilecek örneklerde bu tanımlamalar üzerinden 

gidilebilecektir. Dolayısıyla söz konusu örnekler, deyim yerindeyse altları 

doldurulmuş bir biçimde ortaya konabileceklerdir. 

 

Üçüncü bölüm, futbol tarihinde, bu oyunun bir ideolojik aygıt olarak 

kullanılmasının belli başlı örneklerinden oluşacaktır. Ancak bire bir örneklere 

geçmeden önce, ilk etapta futbolun genel hatlarıyla nasıl bir ideolojik boyuta sahip 

olduğu, yine çeşitli düşünürlerin görüşleri doğrultusunda ele alınacak ve ideoloji 

kavramıyla futbolun, felsefi açıdan nasıl bir düzlemde kesiştikleri gösterilmeye 

çalışılacaktır. 

 

Daha sonrasında, dünyanın farklı yerlerinden, futbolun sınıfsal, ırksal ve 

ulusal kimliklerle nasıl özdeşleştirildiği ve bunun sonucunda ne tür farklı biçimlerde 
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ideolojilerin yansıtılması amacıyla kullanıldığı incelenecektir. Bu doğrultuda ağırlıklı 

olarak üzerinde durulacak örnekler; 20. Yüzyıl‟ın başlarında Brezilya‟daki ırk 

ayrımcılığının futbola yansıması, iki dünya savaşı arasındaki dönemde Faşist İtalya 

ile Nazi Almanya‟sında ve 1950‟lerin SSCB‟sinde futbolun devlet tarafından 

kullanılış biçimleri olacaktır. 

 

Son bölümdeyse öncelikle medyanın ilkel örneklerinden günümüzde kadar 

geçirdiği evrim ve bu süreçte bir ideolojik aygıt olarak ne tür işlevler gördüğüyle 

ilgili incelemelerde bulunulacaktır. Medyanın ulaştığı kitle genişledikçe, özellikle 

iktidar odakları tarafından medya üzerinde nasıl bir hâkimiyet mücadelesi verildiği, 

söz konusu hâkimiyetin sağlanmasının ardından da medyanın kitlelerin 

yönlendirilmesi adına nasıl kullanıldığına dair örneklerin verilmesiyle birlikte, 

medyanın ideolojik işlevinin biraz olsun belirginleştirilmesi amaçlanmaktadır.  

 

Medyanın bu niteliğinin de ortaya konmasının ardından, en son olarak, futbol 

ile medyanın bu ideolojik düzlemde nasıl bir ortak paydada buluştukları ele 

alınacaktır. Bu doğrultuda da, futbol yoluyla dolaylı olarak kitlelere aksettirilmeye 

çalışılan ideolojilerin, bu transfer esnasında araya bir de medya unsurunun girmesiyle 

nasıl bir iletim işlemine tabi tutuldukları; İngiltere, İspanya, Batı Almanya ve 

Arjantin gibi ülkelerin basınlarından, futbolun halka sunuluş biçimlerine dair birkaç 

örnek ele alınarak incelenecektir.  

 

Sonuç kısmındaysa, çalışma boyunca yapılan saptamaların ve verilen 

örneklerin ne derece isabetli olup olmadıkları hesaplanacaktır. 
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1. FUTBOLUN TARĠHSEL GELĠġĠMĠ 

 

Futbol, modern bir spor türü olarak 19. Yüzyıl‟da İngiltere‟de ortaya çıkmış 

olsa da, insanoğlunun futbol benzeri oyunlar oynamaya başlaması çok daha eskilere 

dayanmaktadır. Futbolun sözcük anlamının „ayak topu‟ olduğu göz önüne 

alındığında bir topun ayaklarla oynanması esasına dayanan oyunlara bakılmaya ve bu 

fırsatla ilkel futbol formları görülmeye çalışılırsa, yüzlerce, belki de binlerce yıl 

öncesinde bulunmaya neden olabilecek bir zaman yolculuğuna çıkmak mümkündür. 

 

1.1. Ayaktopu Oyunlarının GeçmiĢi 

 

Aslında futbolun bu prehistorik dönemiyle ilgili henüz net verilere 

ulaşıldığını söylemek biraz güç... Zira eski çağlarda insanların futbol benzeri ne tür 

oyunlar oynadığına dair kanıt olarak kullanılabilecek kaynaklarla ilgili iki tane 

önemli sorun bulunmaktadır. Bunların ilki, kaynak sayısının, kesin yargılara 

varılmasını sağlayamayacak derecede kısıtlı olmasıdır. Diğer sorunsa, bu kısıtlı 

kaynaklar içinde birkaç bin yıl öncesine ait olanların, çok daha az olmasıdır. 

Dolayısıyla futbol benzeri oyunların en eskiden nerelerde ve nasıl oynandığına dair 

hâlâ önemli bir sis perdesi mevcuttur. 

 

1.1.1. Eski Mısır’da Ayaktopu Oyunları 

 

Söz konusu bulgular arasında bilinen en eskileri, M.Ö 2000 yılından kalma 

bazı Eski Mısır hiyeroglifleridir. Bu hiyerogliflerdeki figürlerde bugünkü futbol 

toplarına benzer birtakım dikişli toplara ve insanların bunlarla oyun oynadığını 

gösteren çeşitli figürlere rastlanmaktadır. Bu figürlerin içinde çoğunlukla göze 

çarpan durumsa, çizili olan insanların topu birbirlerine elleriyle atıyor olmalarıdır.
1
 

Ancak bazı hiyerogliflerde topa ayakla vuran figürler de bulunmaktadır.
2
 

                                                
1
 David Goldblatt, The Ball Is Round - A Global History Of Football, London, Penguin Books, 

2006, s.4. 
2
 İrfan Erdoğan, “Futbol ve Futbolu İnceleme Üzerine”, ĠletiĢim Kuram ve AraĢtırma Dergisi, sayı: 

26, 2008, (Çevrimiçi) http://www.ilet.gazi.edu.tr/iletisim_dergi/26/1irfan.pdf, 30.01.2009, s.12. 

http://www.ilet.gazi.edu.tr/iletisim_dergi/26/1irfan.pdf
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Ne var ki bu noktada da ortaya bir belirsizlik çıkmaktadır. Adı geçen figürler, 

tasvir ettikleri durumun basit bir top tekmeleme durumu mu, yoksa ortada kurallı bir 

oyun mu olduğunu göstermekte yetersiz kalmaktadır. Dolayısıyla bu figürlerden 

hareket ederek sadece Eski Mısır‟da insanların „top‟ denilen nesneyle uğraşmaya 

başladıkları söylenebilir. Resmedilen durumun ne gibi bir oyun olduğunu, hatta 

sadece bir oyun olduğunu söylemek bile, birtakım varsayımlarda bulunmanın ötesine 

geçemeyecektir. 

 

1.1.2. Han, Tang, Song ve Ming Hanedanlıkarı Döneminde 

Çin’deki Ayaktopu Oyunları 

 

Ayakla oynanan kurallı top oyunlarından bilinen en eskisiyse Çin‟de oynanan 

„Cuju‟ adlı oyundur. Oyunun „tekme topu‟ anlamını taşıyan adının bazı kaynaklarda, 

Çince‟nin Latin alfabesine uyarlanmasından kaynaklanan sorunlardan olsa gerek, 

„tsu chu‟ diye yazıldığına da rastlanmaktadır. Lakin Cuju‟nun oynanmaya başladığı 

zamanla ilgili bilgilerse biraz belirsizdir. 1920‟lerde ve 1930‟larda milliyetçi 

rüzgârın etkisi altında kalan Çinli tarihçiler, Çin‟deki spor tarihini yazarlarken, 

yazdıklarına biraz efsanevî bir hava da katmaya çalışmışlar ve böylelikle M.Ö. 3. 

Binyıl‟da, Cuju‟nun Sarı İmparator lakaplı Çin İmparatoru Huang-di tarafından bile 

oynandığına dair yazılar kaleme alınmıştır. Ancak bu yazılar, ortaya attıkları savları 

destekleyecek yeterli kanıtlardan yoksunken, iddialarını dayandırdıkları tek nokta 

birtakım mitolojik hikâyeler olmuştur.
3
 

 

Tarihi bulgular, Cuju‟nun oynanmaya başladığı dönem olarak Çin‟deki 

Muharip Devletler Dönemi‟ni (M.Ö. 5. Yüzyıl ile M.Ö. 221 yılları arası) işaret 

etmektedir. Cuju‟nun organize bir spor olarak oynanmaya başladığı dönem olarak ise 

karşımıza Han Hanedanlığı Dönemi (M.Ö. 206 – M.S. 220) çıkmaktadır. Çin 

kaynaklarına göre oyunun şekillenmesindeki başlıca sebep, askeri eğitim amaçlı 

                                                
3
 Goldblatt, a.g.e., s.4-5. 
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çalışmalardır.
4
 Zaman içerisindeyse Cuju sadece askeri eğitimler için kullanılan bir 

araç olmaktan çıkmış ve özellikle saray çevresinde hayli ilgi gösterilen bir oyun 

haline gelmiştir. Günümüzde dünya futbolunun yönetsel piramidinin en tepesinde yer 

alan kurum olan FIFA da Cuju‟yu, ilkel futbolun ilk örneği olarak kabul etmektedir.
5
 

 

Cuju oyununda kullanılan top, hayvan derisinden yapılmıştır. Top 

şişirilmemekte, aksine topun içi çeşitli hayvanların kürkleri veya tüyleriyle, zaman 

zaman da kenevir lifleriyle doldurulmaktadır. Cuju‟da, sınırlandırılmış bir alan içinde 

iki takım karşı karşıya gelirken top, alanın iki zıt ucunda yer alan kalelere 

gönderilmeye çalışılmaktadır. Kaleyse bambudan yapılmış iki direğin arasına 

gerilmiş ipek bir örtünün üzerinde açılmış bir delikten ibarettir. Oyunda topa elle 

dokunmak yasak değilken rakip kaleye yaklaşabilmek adına topa tekmeyle vurmak 

büyük önem taşımaktadır.
6
 Cuju‟nun bu özelliklerine bakıldığında, topun 

tekmelenerek oynanması ve oyuna da bu tekmelenme eyleminden yola çıkılarak isim 

verilmesi dışında günümüz futboluyla benzeşen iki önemli ayrıntı daha 

görülmektedir. Bunlardan ilki, oyunun iki farklı takım arasında oynanması, diğeriyse 

topun belli bir hedefin (kalenin) içinden geçirilmesinin amaçlanmasıdır. 

 

Çin‟de Han Hanedanlığı‟ndan sonra ülke yönetimini ele geçiren Tang (618-

907) ve Song (960-1279) hanedanlıkları zamanında da ayak topu oyunları 

oynanmaya devam edilmiştir. Ancak bu dönemlerdeki oyunlar, Han Hanedanlığı 

zamanındaki Cuju oyununa nazaran hem ismen, hem de cismen farklılıklar 

içermektedir: 

 

“Bai Da ve Zhu Qiu adı verilen bu oyunlarda öncelikle doldurulmuş bir top 

yerine şişme bir top kullanılmaktaydı. Bai Da, şekil itibarıyla Cuju‟ya daha 

yakın bir oyundu ve halk arasında yaygındı. Saray çevresinde oynanan Zhu 

Qiu‟daysa büyük değişiklikler göze çarpıyordu. Oyunda tek bir kale vardı ve 

takımlar birbirleriyle temas halinde değillerdi. Topa sahip olan takım kalede bir 

hedef nokta belirleyip seçtiği bir oyuncusuyla o noktayı hedef alıyor, hedefin 

                                                
4
 Erdoğan, a.g.e., s.12. 

5
 (Çevrimiçi) http://www.fifa.com/classicfootball/history/game/historygame1.html, 30.01.2009 

6
 Goldblatt, a.g.e., s.5-6. 

http://www.fifa.com/classicfootball/history/game/historygame1.html
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tutturulması durumunda da skor yapmış oluyordu. Hedefin tutturulamaması 

durumundaysa takım oyuncularının seken topu yere düşmeden kontrol etmeleri 

durumunda şut sırası yine aynı takımın oluyor, topun yere düşmesi halindeyse 

sıra diğer takıma geçiyordu.”
7
 

 

Ne var ki Çin‟de Song Hanedanlığı döneminde hayli popüler olan Cuju ve 

onun türevi ayak topu oyunlarına, daha sonra başa gelen Ming Hanedanlığı (1368-

1644) döneminde eskisi gibi önem verilmemiştir. Oyunların gözden düşmesinin 

sebebi de tam olarak bilinmemektedir ama böylesine bir ilgisizliğin sonucunda söz 

konusu oyunlar adeta unutulmaya yüz tutmuştur. 

 

1.1.3. Japonya ve ‘Kemari’ Örneği 

 

Çin‟de İlk ve Orta Çağlarda ayak topu oyunlarıyla ilgili durum bu iken, 

Çin‟in karşı kıyısındaki Japonya‟da da Orta Çağ‟da Kemari adı verilen bir ayak topu 

oyununun varlığına rastlanmaktadır. Kemari‟nin ilk oynanmaya başladığı tarihle 

ilgili de, tıpkı Cuju‟da olduğu gibi çelişkili bir durum söz konusudur. Milliyetçi 

Japon tarihçilerinin iddiası, Kemari‟nin 6. Yüzyıl‟dan beri oynanmakta olduğu 

yönündedir. Ne var ki Kemari adlı bir oyunun oynandığına dair bilgiler veren en eski 

yazılı kaynaklar, 12. Yüzyıl‟dan kalmadır.
8
 

 

Kemari, geyik derisinden yapılan şişme bir topla oynanmıştır. Oyun sahasıysa 

köşelerinde birer ağaç dikili olan 6-7 metrekarelik bir alandan oluşmuştur. Sekizer 

kişilik iki ekibin kozlarını paylaştığı oyunda takımların amacı, topu yere düşürmeden 

mümkün olduğunca çok sektirmektir. Aynı zamanda topun tek bir oyuncu tarafından 

sektirilmesinden ziyade takımın tüm oyuncularının düzenli olmasa da sırayla topa 

vurmasına önem verilmiş, oyunda bir nevi takımdaşlık ve paylaşma anlayışı ön plana 

çıkmıştır. Kemari‟nin kendisine özgü en belirgin özelliklerinden bir diğeriyse, topun 

oyun alanının köşelerindeki ağaçların gövdelerine ve dallarına çarptırılarak 

                                                
7
 A.e., s.6. 

8
 A.e., s.6-7. 
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sektirilmesine de müsaade edilmesi olmuştur.
9
 Bunun da oyun sırasında topun çok 

değişik rotalar izlemesine yol açtığı ve farklı oyuncuların topa müdahalesini zorunlu 

hale getirdiği anlaşılmaktadır. 

 

Kemari‟de oyuncuların toplumsal statüleri de büyük önem taşımaktadır. Bir 

başka deyişle Kemari‟de oyuncuların toplumsal statülerinin ve bunların arasındaki 

farkların açıkça altlarının çizildiği de ifade edilebilmektedir. Öyle ki oyunun başlama 

vuruşu, alandaki oyuncular içerisinde en yüksek sosyal statüye sahip olan oyuncu 

tarafından yapılmaktadır. Yine oyuncuların giydikleri çorapların renkleri, toplumda 

ait oldukları katmanı simgelemektedir. 

 

Özellikle 12. ve 13. Yüzyıllarda ülkede büyük ilgi gören Kemari, 19. 

Yüzyıl‟da sanayileşmenin de gitgide artmasıyla birlikte sadece aristokratlar arasında 

oynanan bir oyuna dönüşmüştür.
10

 Günümüzde de Kemari oyunu Japonya‟daki 

varlığını sürdürmektedir ancak oyunun oynanmasının sebebi, eskiden olduğu gibi bir 

oyun oynama ihtiyacından çok, turistlere bir çeşit gösteri sunma isteğidir. Nitekim 

turistler, özellikle Kemari oyuncularının giydiği çeşitli renklerdeki ve içinde nedense 

hiç rahat edilmeyecekmiş gibi bol duran oyuncu kıyafetlerini hayli ilgi çekici 

bulmaktadırlar. 

 

1.1.4. Orta Asya Türkleri ve ‘Tepük’ 

 

Orta Asya‟da Türklerin de deriden toplar yapıp bunları tekmelemek suretiyle 

oyunlar oynadığı, Türkçe kaynaklarda karşımıza çıkmaktadır. Söz konusu oyunlara 

genel olarak „Tepük‟ denmektedir. „Genel olarak‟ denilmekte çünkü Türklerin 

oynadığı ayaktopu oyunuyla ilgili fazla detaylı bir bilgi bulunmamaktadır. 

Dolayısıyla Türklerin tek tip bir ayaktopu oyunu oynayıp oynamadığı konusunda da 

soru işaretleri bulunmaktadır. Haliyle Tepük‟ün kurallı ve organize bir oyun mu 

olduğu yahut bir topun tekmelenmesi suretiyle oynanan çeşitli oyunların hepsine 

birden verilen genel bir ad mı olduğu da net değildir. Böyle bir durumda her ihtimale 

                                                
9
 A.e., s.7. 

10
 A.e. 
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karşı kesin konuşmamak ve Tepük‟ü genel bir isim olarak kabul etmek herhalde daha 

doğru olacaktır. 

 

Türklerdeki ayaktopu oyunlarıyla ilgili yabancı kaynaklarda hemen hemen 

hiçbir ayrıntıya rastlanmazken, Türkçe kaynaklardaki en somut veri, Kaşgarlı 

Mahmut tarafından 11. Yüzyıl‟ın sonlarında yazılan Divân-ı Lügat‟it-Türk‟te, top 

oyunuyla ilgili verilen örnek cümlelerdir. Bu cümlelerden bazıları, günümüz 

Türkçesi karşılığıyla şöyledir: 

 

-Er topık yuwdı (adam top yuvarladı) 

-Ol mening birle topık kapıştı (o benimle top kapıştı)
11

 

 

 Divân-ı Lügat‟it-Türk‟te geçen bu örnekler, Türklerin o yıllarda top oyunları 

oynadığını net bir biçimde gösterse de, söz konusu cümlelerde topa ayakla 

vurulduğuna dair bir ifade bulunmaması da dikkatlerden kaçmamalıdır. Doruk ile 

Şenduran‟ın yaptıkları araştırmada ise Timur dönemiyle ilgili bir kitapta Türklerin 

oynadığı oyunla ilgili bilgiler bulunduğu belirtilmektedir. Buna göre “Türkler top 

oyununu sınırlı bir alanda, kuzu postundan yapılan şişme toplarla oynamaktaydı ve 

topa elle dokunmaları da yasaktı.”
12

 Bu bilgilerden yola çıkarak Türklerin de futbola 

benzer bir ayaktopu oyunu oynadığını biraz daha emin bir biçimde söylemek 

mümkündür. 

 

 1.1.5. Avustralya Yerlilerinin Köklü Geleneği: Marn Grook 

 

Yaklaşık 1000 yılı aşkın bir süredir oynanmakta olan bir başka ayak topu 

oyunu da, Avustralya‟nın yerlileri Aborijinler‟in geleneksel oyunu Marn Grook‟tur. 

19. Yüzyıl ortalarında Avustralya‟ya gelen beyazlar tarafından kaleme alınmış bazı 

kaynaklarda, bu oyunun genellikle topun tekmelenmesine dayalı bir oyun olduğu 

belirtilmiştir. Bu gözlemcilerden biri olan James Dawson, Aborijinler üzerine yazdığı 

ve ilk olarak 1881 yılında yayımlanan „Australian Aborigines: The Languages and 

                                                
11

 Bilge Doruk, Fatih S. Şenduran, Futbolun Anatomisi, İstanbul, Ötüken Neşriyat, 2006, s.15. 
12

 A.e., s.16-17. 
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Customs of Several Tribes of Aborigines in the Western District of Victoria, 

Australia‟ adlı kitabında Marn Grook hakkında şu ayrıntılara yer vermiştir: 

 

“En çok sevilen oyunlardan birisiyse 50, hatta bazen 100 kişinin katıldığı bir 

ayaktopu oyunu. Top portakal büyüklüğünde ve keseli sıçanların derisinden, derinin 

tüyleri dışa gelecek şekilde yapılıyor. Topun içi kömür tozuyla dolduruluyor ve bu 

da topun fazla ağırlaşmadan sert bir hale gelmesini sağlıyor. Topun dışı da 

kangurulardan elde edilen tendonlarla sıkıca bağlanıyor. Oyuncular ikiye ayrılarak 

karşılıklı birer hat üzerinde sıralanıyorlar ve her seferinde farklı bir „sınıf‟ oluyorlar. 

„Beyaz papağan siyah papağana karşı‟, „bıldırcın yılana karşı‟, vb. gibi… İki taraf da 

önce yakına elle atılan, sonrasında da rastgele bir yöne doğru tekmelenen topu 

kontrolü altında tutmaya çalışıyor. Topa daha çok vuran ve topu daha uzak mesafeye 

gönderen taraf oyunu kazanıyor. Topu en yükseğe diken oyuncu, en iyi oyuncu 

olarak kabul ediliyor ve topu, kullanılacağı bir sonraki güne kadar toprağa gömme 

onuruna da nail oluyor. Oyun bir tezahüratla son buluyor ve en iyi oyuncu da 

yeteneklerinden ötürü kutlanıyor.”
13

 

 

Dawson‟dan daha önce, Melbourne bölgesinde Aborijinler‟den sorumlu bir 

yönetici olarak bulunan William Thomas da Marn Grook‟u şöyle tasvir etmiştir: 

 

“Marn Grook veya top, erkekler arasında sevilen bir oyundur. Bir grup oyuncu bir 

araya gelir, içlerinden bir kişi, keseli sıçan veya bir başka hayvan derisinden genişçe 

bir top yapıp bunu kangurulardan alınan tendonlarla defalarca sarar. Top havaya 

tekmelenerek dikilir, beyazların yaptığı gibi elle atılmaz veya oyun alanı içerisinde 

yerde sağa sola tekmelenmez. Topu kimin yakalayacağına dair herkeste bir heyecan 

hâkimdir ve en fazla şansa uzun boylular sahiptir. Top yakalandığında, yakalayan 

kişi tarafından tekrar havaya dikilir. Top büyük bir güçle ve doğrudan yukarı çıkar, 

                                                
13

 James Dawson, Australian Aborigines: The Languages and Customs of Several Tribes of 

Aborigines in the Western District of Victoria, Australia (Centenary Edition), Canberra, 

Australian Institute of Aboriginal Studies, 1981, (Çevrimiçi) 

http://www.brandonu.ca/Library/CJNS/25.1/cjnsv25no1_pg215-237.pdf, 30.01.2009, s.58. 

http://www.brandonu.ca/Library/CJNS/25.1/cjnsv25no1_pg215-237.pdf
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tıpkı elle atılmışçasına. Bu oyunu saatlerce oynarlar. Oyun, yetişkinler ve gençler 

için iyi bir egzersizdir.”
14

 

 

1.1.6. Eski Yunan ve Roma’daki Ayaktopu Oyunları 

 

Uzakdoğu ve Güney Pasifik ile vedalaşıp Avrupa‟ya gelindiğinde ise, Eski 

Yunan‟da Episkyros, Roma‟da da Harpastum adı verilen top oyunlarının 

oynandığına dair bilgiler ortaysa çıkmaktadır. Hatta Romalıların Harpastum‟u 

gittikleri her yerde oynamaları, Harpastum‟un bazı futbol tarihçileri tarafından 

Britanya Adalarındaki ayaktopu oyunlarının başlangıç noktası olarak dahi 

gösterilmesine neden olmuştur.
15

 Bazı kaynaklarda, M.S. 217 yılında, İngilizlerin 

„Shrove Tuesday‟ dedikleri (Paskalya öncesindeki 40 günlük Büyük Perhiz 

döneminin arifesindeki Salı günü) günde, Romalı lejyonerlerin Britanya‟da yerli 

halka bu oyunu tanıttıklarından ve daha sonra Derby bölgesinde yapılan bir maçta 

Britanyalıların Romalıları yendiğinden de bahsedilmektedir.
16

  

 

Romalıların Harpastum‟u, Yunanlıların oynadığı Episkyros‟tan esinlenerek 

şekillendirdikleri düşünülmektedir. Kuştüyü ile doldurulmuş veya havayla şişirilmiş 

bir topla oynanan oyunda iki takım vardır ve takımların amacı, topu rakiplerinin 

koruduğu bölgeye taşımaktır.
17

 Tıpkı Çinlilerin Cuju oyununda olduğu gibi 

Harpastum‟un da oynanmasındaki asıl gaye, askeri eğitimdir.
18

 Hayli sert bir oyun 

olan Harpastum‟un, şekil itibarıyla günümüzdeki futbol oyunları içerisinden daha 

çok Rugby‟ye benzediği düşünülmektedir. 

 

                                                
14

 William Thomas, Brief Remarks on the Aborigines of Victoria 1838-39, La Trobe Library 

Manuscript Collection, MS7838, Box 862/ 9(a), 1839, (Çevrimiçi) 

http://www.brandonu.ca/Library/CJNS/25.1/cjnsv25no1_pg215-237.pdf, 30.01.2009, s.28. 
15

 Guy Oliver, The Guinness Book Of World Soccer, 2nd ed., Middlesex, Guinness Publishing, 

1995, s.2. 
16

 Bob Braunwart, Bob Carroll, “Before The Beginning: The Roots Of Pro Football”, The Coffin 

Corner, v.2, (Çevrimiçi) http://www.profootballresearchers.org/Coffin_Corner/02-An-051.pdf, 

30.01.2009, s.1. 
17

 Erdoğan, a.g.e., s.13. 
18

 Mete Çamdereli, Mete Gürer, “Futbolda Görsel Kimlik Öğesi Olarak Kulüp Armaları”, ĠletiĢim 

Kuram ve AraĢtırma Dergisi, sayı: 26, 2008, (Çevrimiçi) 

http://www.ilet.gazi.edu.tr/iletisim_dergi/26/5mete.pdf, 30.01.2009, s.137. 

http://www.brandonu.ca/Library/CJNS/25.1/cjnsv25no1_pg215-237.pdf
http://www.profootballresearchers.org/Coffin_Corner/02-An-051.pdf
http://www.ilet.gazi.edu.tr/iletisim_dergi/26/5mete.pdf
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1.1.7. Orta Amerika’daki ‘Mitolojik’ Ayaktopu Oyunu 

 

Cuju ve Harpastum gibi oyunlar, belli bir popülarite yakalamış olsalar da, 

oynandıkları bölgede hiçbir zaman en çok ilgi çeken oyunlardan olmamışlardır. İlkel 

ayaktopu oyunlarının İlk Çağ ve Orta Çağ‟da dünyada en yüksek popülariteye 

ulaştığı yer, günümüzde Meksika, Guatemala, Belize ve Honduras ülkelerinin yer 

aldığı Orta Amerika topraklarıdır. Olmeklerin bölgede hüküm sürdüğü M.Ö. 2. 

Binyıldan, İspanyol fatihlerinin Aztekleri bozguna uğrattığı 1521 yılına kadar 

yaklaşık üç binyıl boyunca bölgede çeşitli top oyunları oynanmıştır. Daha sonraları 

bölgede yapılan arkeolojik kazılarda 1500 civarında top sahasının açığa çıkarılması, 

söz konusu oyunların Orta Amerika‟da ne denli yaygın olarak oynandığının bir 

göstergesidir. Ayrıca mezarlarda yapılan kazılarda da top oyunlarıyla alakalı çeşitli 

eşyalar ve resimler de bulunmuştur.
19

 

 

Top oyunlarının Orta Amerika‟daki öneminin bir diğer göstergesiyse, yazıya 

da geçirilmiş olan mitolojik bazı hikâyelerdir. M.S. 800 ile 1400 yılları arasında 

Meksika, Guatemala ve Belize‟de hüküm süren Qiche Maya kültürünün en önemli 

yazılı kaynağı olarak kabul edilen Popul Vuh‟ta bu hikâyelere rastlanmaktadır.
20

 

 

Üç bölümden oluşan Popul Vuh‟un ilk bölümünde insanın yaratılıştan; ikinci 

bölümünde güneş ile ayın yaratılışından ve insanların hayatlarının etraflarında 

şekillendiği ışık ile karanlık, gündüz ile gece, iyi ile kötü ve yaşam ile ölüm gibi 

zıtlıklardan; son bölümündeyse Maya ülkesini yöneten hanedanların tarihçesinden 

bahsedilmektedir. 

 

Popul Vuh‟taki ikinci bölümün mitolojik kahramanları, Hunahpu ile 

Xbalanque‟dir. İkizler, Hun Hunahpu ile Vucub Hunahpu adlı iki önemli kardeşin 

soyundan gelmektedir. Bu iki kardeş de hayli itibarlı top oyuncularıdır, ancak 

oynadıkları oyunun çıkardığı gürültü, yer altı dünyasının tanrılarını rahatsız 

etmektedir. Bunun üzerine Xibalba‟nın karanlık efendileri, top sahasına bir geçit 

                                                
19

 Goldblatt, a.g.e., s.9. 
20

 A.e., s.9-10. 
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açarak, oyuncuları bu geçitten geçip kendi topraklarına gelmeleri konusunda 

kandırırlar. Burada da onlarla bir top oyununa kapışırlar. İki kardeş, oyunu 

kaybetmelerinin ardından derhal idam edilirler. Vücutları yer altındaki top sahasına 

gömüldükten sonra da Hun Hunahpu‟nun kesik başı, onu küçük düşürme amacıyla 

bir ağaca asılarak teşhir edilir. Daha sonra, yeraltı tanrıçalarından Xquic bu ağacın 

yanından geçmekteyken Hun Hunahpu‟nun kesik başı, tanrıçanın eline tükürür. 

Efsaneye göre Xquic bu olayın sonucunda hamile kalır. Xibalba‟nın karanlık 

efendileri bu durumdan haberdar olunca Xquic‟i yeryüzüne sürgüne gönderirler. 

Xquic, yeryüzüne çıktığında doğum gerçekleşir ve yukarıda adı geçen Hunahpu ile 

Xbalanque kardeşler dünyaya gelirler. Birer yarı-tanrı olan ikizler, kısa süre içinde 

aynı zamanda ilâhi güce sahip birer top oyuncusu olduklarını da gösterirler. Yetişkin 

haline geldiklerinde de babalarıyla amcalarının oynadığı oyunun adeta bir rövanşını 

oynamak üzere yer altına geri dönerler.
21

 İkizler, şeytani rakipleri Hun Came ile 

Vucub Caquix‟i mağlup edip intikamlarını alırlar.
22

 Ardından babalarının ve 

amcalarının cesetlerini gömüldükleri yerden çıkarıp tekrar yeryüzüne çıkmayı 

başarırlar. Daha sonra da Hun Hunahpu ile Vucub Hunahpu‟nun cansız bedenleri 

gökyüzüne yerleştirilir ve bunlardan biri güneşe, diğeri de aya dönüşür.
23

 

 

Görüldüğü gibi Mayalarda top oyunu kendisine basit bir mitolojik hikâyede 

değil, Mayaların inanç dünyasındaki en önemli hikâyelerden birinde, üstelik en can 

alıcı noktada yer bulmuştur. Top oyunu, dini açıdan önem taşıyan bir niteliğe 

kavuşmuş ve bu oyunu oynamak da dini bir ayinde bulunmakla neredeyse eş anlamlı 

hale gelmiştir. Dolayısıyla Orta Amerika‟daki top oyununun, dünyanın diğer 

bölgelerindekine göre çok daha büyük bir popülariteye ulaşmış olması hiç de şaşırtıcı 

değildir. 

 

Arkeolojik bulgular, Orta Amerika‟da top yapımının M.Ö. 1500‟lü yıllarda 

başladığını işaret etmektedir. M.Ö. 1200‟lere gelindiğindeyse, Olmeklerin bölgede 

                                                
21

 A.e., s.10. 
22

 Leila Hernandez, “Snakes and Vines and the Backstrap Loom In Mesoamerica”, 2004 Monograph 

Series, part 1, 2004, (Çevrimiçi) 

http://citeseerx.ist.psu.edu/viewdoc/download?doi=10.1.1.125.8987&rep=rep1&type=pdf#page=71, 

30.01.2009, s.716. 
23

 Goldblatt, a.g.e., s.10. 
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önemli bir güç haline gelmesiyle yerleşik yaşama geçen nüfus sayısı artmış, 

mimaride gelişmeler gösterilmiş ve bunun sonucunda top oyunları çok daha yaygın 

bir biçimde oynanmaya başlamıştır. Bu süre içinde iki takım arasında oynanan, 

kurallı ve organize oyunlar da geliştirilmiştir. Bu oyunlar genellikle halka açık 

meydanlarda ve tapınakların avlularında oynanmıştır. Oyun sahaları dikdörtgene 

veya büyük bir L harfine benzer şekilde iken bazı büyük sahaların çevresinde, 

seyircilerin oturması için tribün benzeri taş basamaklar da bulunmuştur. Oyun, 

kauçuktan bir top ile oynanmıştır. Takımlar, sahanın ortasına çizilen bir çizgiyle 

ayrılmış ve topu, rakiplerinin olduğu bölgeye göndermeye çalışmışlardır. Topa 

dokunma konusundaysa, heykellerle resimlerde görüldüğü ve anlaşıldığı kadarıyla, 

bir uzuv sınırlaması olmamıştır. Oyuncular vücutlarının hemen her bölgesiyle topa 

dokunabilmişlerdir. Kauçuk topun yaratabileceği incinmelere karşı da korunabilmek 

için özel birtakım kıyafetler giymişlerdir.
24

 Oyun, sahanın ortadan ikiye bölünmesi 

ve sahanın her bir yarısında bir takımın diğer tarafa geçmeyecek şekilde bulunması 

özelliğiyle günümüzdeki voleybolu, vücudu korumak için özel birtakım kıyafetler 

giyilmesiyle de günümüzün Amerikan futbolunu anımsatmaktadır. 

 

Orta Amerikalıların oynadığı top oyunu, İspanyol fatihlerinin de dikkatinden 

kaçmamış ve 1528 yılında Hernando Cortés İspanya‟ya dönerken yanında bir grup 

oyuncu ile birlikte toplar da taşımış, ülkesine gelince de oyuncuları Kral V. 

Carlos‟un huzuruna çıkarmıştır. Lakin gösteri işe yaramamış ve İspanyollar hiç de 

alışık olmadıkları biçimde sekmekte olan topun içinde şeytani bir güç olduğuna 

inanıp bu oyunu yasaklamışlardır. Tabii bu yasak sadece İspanya anayurdunda değil, 

fethedilen Orta Amerika‟da da geçerli olmuştur. Eski kıtadan taşınan salgın 

hastalıklarla köle ticareti gibi felaketlerin yerel halka ağır bir darbe indirmesi, yine 

bölge halkının Hıristiyanlaşarak eski inançlarını yitirmesi gibi faktörlerin de devreye 

girmesiyle birlikte binlerce yıllık bir geleneğe sahip olan oyun tümden tarihe 

karışmıştır.
25

 Sonuçta Orta Amerika‟daki geleneksel top oyunu nasıl, bölgedeki dini 

inançların etkisiyle güçlenip büyük bir popülarite kazandıysa, daha sonra bölgede 

                                                
24

 A.e., s.11. 
25

 A.e., s.12. 
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yayılmaya başlayan yeni bir dinin etkisiyle yok olmuştur. Kısacası oyun bir din ile 

gelmiş, bir diğeriyle de gitmiştir. 

 

1.1.8. Britanya Adaları’ndaki Ġlk Ayaktopu Oyunları 

 

Tekrar Avrupa‟ya dönülecek olursa, Britanya Adaları‟nda ayaktopu 

oyunlarının oynanmaya başlamasında, önceden de belirtildiği üzere, Romalıların 

Harpastum oyununu bu bölgeye taşımasının etkili olduğu yönünde görüşler 

bulunmaktadır. Yine bu görüşlere paralel olarak bugünkü Fransa‟da da Harpastum 

etkilenimli bir ilkel ayaktopu oyunu olan Le Soule‟un ortaya çıktığı 

söylenmektedir.
26

 Le Soule‟un oynandığı başlıca bölgeler olarak Bretonya ve 

Normandiya ön plana çıkmıştır. Ayrıca İngiltere‟nin güneybatı ucundaki 

Cornwall‟da Hurling (savurma), Galler‟in güneyindeki Pembrokeshire 

yarımadasında Knappen, İskoçya‟nın kuzeyindeki Orkney Adaları‟nda ise Ba adlı 

çeşitli ayaktopu oyunları oynanmaktadır.
27

 

 

Ayaktopu oyunlarının gerçekten de Britanya Adalarında ilk olarak Büyük 

Perhiz döneminin arifesi olan bir Salı gününde (Shrove Tuesday) oynanıp 

oynanmadığı kesin değildir. Ancak ister bu durum gerçekten yaşanmış olsun isterse 

de bu yönde söylenenler sadece bir efsaneden ibaret olsun, ortada bir gerçek vardır ki 

o da zaman içerisinde; ya gerçekten yaşanan olayın ya da anlatılan efsanelerin 

verdiği ilham sayesinde Britanya‟da „Shrove Tuesday‟ günlerinde ayaktopu oyunları 

oynamak bir gelenek haline gelmiştir. 

 

Orta Çağ‟da Britanya‟daki spor benzeri oyunlarla ilgili en çok başvurulan 

kaynaklardan biri, tarihçi William Fitzstephen‟ın yazdıklarıdır.
28

 Zaten „Shrove 

Tuesday‟ günlerinde oynanan ayaktopu oyununa dair en eski yazılı bilgilere de 

Fitzstephen‟ın yazılarında rastlanmıştır. Fitzstephen, 1175 yılında, Londra‟da 

                                                
26

 Erdoğan, a.g.e., s.14. 
27

 Goldblatt, a.g.e., s.16. 
28

 William J. Baker, “The State Of British Sport History”, Journal Of Sport History, v.10, no.1, 

1983, (Çevrimiçi) http://www.profootballresearchers.org/Coffin_Corner/02-An-051.pdf, 30.01.2009, 

s.55. 

http://www.profootballresearchers.org/Coffin_Corner/02-An-051.pdf
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„Shrove Tuesday‟ günü oynanan oyundan “meşhur top oyunu” diye 

bahsetmektedir.
29

 Oyunun „meşhur‟ diye tanımlanabilmesi için belli bir süredir 

oynanıyor olması gerektiği de kesindir ki bu tespit, oyunun 11. Yüzyıl‟dan beri 

(Fitzstephen‟ın yazısını kaleme aldığı tarihten bir asır öncesi) düzenli olarak her 

„Shrove Tuesday‟de oynandığı yönünde verilen bilgilerle de örtüşmektedir. 

 

Shrove Tuesday‟de oynanan oyunlar genelde hayli sert olmuşlar, hatta bir 

oyundan çok bir kargaşayı andırmışlardır. Oyunlarda iki takım karşı karşıya gelirken, 

çoğunlukla köyler ve mahalleler arasında oynanan oyunlarda, takımlar geldikleri 

köyü veya mahalleyi temsil etmektedir. Oyun tek bir köyde veya mahallede 

oynandığında ise oyuncular evli olanlar ve olmayanlar şeklinde iki takıma 

ayrılabilmektedir. Bu oyunlardan Derby bölgesindeki iki köy arasında oynanan bir 

oyunda ortaya çıkan rekabetse, yüzyıllar sonra modern futbolda, aynı şehrin farklı 

semtlerinden gelen takımlar arasındaki rekabetin adlandırılmasında da ilham kaynağı 

olmuştur.
30

 

 

Amacın topu birkaç mil ötedeki başka bir köye taşımak olduğu Shrove 

Tuesday oyunlarında pek bir kısıtlama olmamıştır. Örneğin takımlar istenildiği 

sayıda oyuncu barındırabilmektedir ki bu da bazen yüzlerce kişinin tek bir topun 

peşinden koşmasına yol açmıştır. Oyuncular rakiplerine tekme veya yumruk da 

atabilmektedir. Oyunda süre kısıtlaması da bulunmamaktadır ve hedefe 

ulaşılamaması durumunda hava kararana kadar oyuna devam edilmektedir. 

 

Zamanla bu kargaşa halindeki oyunların öylesine vahşileştiği olmuştur ki 

kayıtlarda bazı oyuncuların oyun sırasında aldığı bıçak darbeleri sonucunda 

hayatlarını kaybetmeleriyle sonuçlanan vakaların olduğu görülmektedir. Tüm bu 

vahşetin sonucunda, 1314 yılına gelindiğinde, dönemin kralı II. Edward tarafından 

oyunu yasaklayan bir ferman yayınlanmıştır. Fermanda yer alan “büyük 

ayaktoplarının, umuma açık alanlarda yarattığı kargaşa, şehirde büyük bir arbedeye 

                                                
29

 Oliver, a.g.e., s., 2. 
30

 Kevin Connolly, Rab MacWilliam, Fields Of Glory, Paths Of Gold – The History Of European 

Football, Edinburgh, Mainstream Publishing, 2006, s.18. 
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yol açmaktadır ve bundan birçok kötülük ortaya çıkabilir”
31

 ifadesindeyse ayaktopu, 

yani „football‟ sözcüğünün geçmesi ise ayrıca önem taşımaktadır. Oyunda kullanılan 

topun artık bir ayaktopu olarak adlandırılıyor olması, Shrove Tuesday oyununda, her 

türlü kargaşaya rağmen, topun ayakla oynanmasının yaygınlaştığına bir işaret olarak 

kabul edilebilir. 

 

II. Edward‟dan sonra tahta çıkan III. Edward da ayaktopu oyununa konan 

yasakları genişletmiştir. III. Edward‟ın getirdiği yeni kısıtlamaların arkasında yatan 

asıl amaç ise, halkın bir egzersiz olarak okçuluğa daha fazla konsantre olmasını 

istemesidir. Çünkü krala göre okçuluk ülke için bir savunma mekanizması 

sağlamaktadır, fakat ayaktopu oyununun böyle bir işlevi yoktur. 

 

II. Edward ve III. Edward‟ı takiben ayaktopu oyununu yasaklayan İngiliz 

hükümdarları kervanına V. Henry, IV. Edward, VII. Henry ve VIII. Henry de 

katılmıştır. Bugün Britanya‟daki mahkeme kayıtlarında, yasakların geçerli olduğu 

dönemlerde oyunu oynadıkları için vatandaşların ceza aldığına ilişkin belgelere 

rastlanabilmektedir. Hatta IV. Edward‟ın 1477 yılından kalma bir heykelinin 

üzerinde “kimse zar (dice), halka fırlatmaca (quoits), ayaktopu (football) ve bunlar 

gibi kanunsuz oyunları oynamamalıdır, lakin bütün güçlü ve yetkin bedene sahip 

kişiler ok ve yayla talim yapmalıdır zira ulusal savunma böyle insanlara bağlıdır”
32

 

sözleri yazmaktadır. 

 

İngiltere dışında da benzer olaylara rastlanmış ve 14. Yüzyıl‟da Fransa kralı 

V. Philippe, ülkesinde ayaktopu oyunlarını yasaklamıştır. 1424 yılında da İskoçya 

kralı I. James, İskoç parlamentosunda yaptığı konuşmada ayaktopu oyununa şu 

sözlerle yasak getirmiştir: “That nae man play at the Fute-ball”, yani “hiç kimse 

ayak-topu oynamayacak”.
33

 Yasaklar I. James dönemiyle de sınırlı kalmamış; II., III. 

ve IV. James de bu yasakçı geleneği aynen devam ettirmiştir. 
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33
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Britanya‟da hükümdarlar dışında Püriten din adamları da ayaktopu 

oyunlarından büyük sıkıntı duymuşlardır. Bu sıkıntının iki sebebi olmuştur. Birincisi, 

oyunların ibadet günlerine denk gelmesi; ikincisiyse, oyundaki vahşi yapının, 

toplumda huzursuzluklara ve rahatsızlıklara neden olabileceği korkusudur. Ancak 

tüm bu baskılara rağmen ayaktopu oyunları, özellikle kırsal kesimde popülaritesini 

korumuştur. Britanya Adalarında Shrove Tuesday oyununun birbirinden bağımsız 

tam 42 farklı noktada oynanmış olması, oyunun hem ne denli yaygınlaştığını, hem de 

ne denli kontrol edilmesi güç bir hal aldığını da göstermektedir.
34

 

 

1.1.9. Floransa’ya Özgü Bir Oyun: Calcio Fiorentio 

 

Yeni Çağ‟da Avrupa‟da Anglo-Saksonlar ve Keltler haricinde ayaktopu 

oyunu oynayan yegâne topluluk, Floransalılar olmuştur. Calcio Fiorentino 

(Floransalı Tekmesi) adı verilen oyun, 13. ve 14. Yüzyıllarda, önceleri asilzadeler 

tarafından şehirdeki meydanlarda oynanmış, sonraları alt sınıflara mensup kişiler de 

oyunu oynamaya başlamışlardır. Calcio Fiorentino, 27‟şer oyuncudan oluşan iki 

takım arasında oynanmaktadır. Takımlar, topu rakiplerinin sahasındaki gol çizgisine 

ulaştırmayı amaçlamakta, bunu yapabilmek için hem ellerini, hem de ayaklarını 

kullanabilmektedir. Gol çizgisini, günümüz futbolundaki kaleciye benzetebilecek üç 

oyuncu savunmaktadır. Oyunun genelinde topu taşımaya izin varken, fırlatmaya 

olmamıştır ama gol çizgisini savunan bu üç oyuncu, topu fırlatma ayrıcalığını da 

taşımaktadır. Oyunun bir diğer özelliğiyse sahanın kenarında altı hakemin 

bulunmasıydı. Ancak yine de oyunda çok fazla detaylı kural yoktu ve sertliğe de 

fazlasıyla müsaade edilmekteydi. Zamanla oyundaki şiddetin çok ciddi boyutlara 

ulaşması neticesinde Calcio Fiorentino yasaklanmıştır.
35

 Söz konusu yasağın 18. 

Yüzyıl ortalarında yürürlüğe konduğu tahmin edilmektedir. 

 

                                                
34

 Nicholas Mason, Football – The Story Of All The World’s Football Games, London, Temple 

Smith, 1974,  s.5. 
35

 John Foot, Calcio - A History of Italian Football, London, Fourth Estate, 2006, s.2-3. 
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Calcio Fiorentino ile ilgili ilk yazılı kurallar 1580 yılında Giovanni Bardi 

tarafından kaleme alınıp yayımlanmıştır.
36

 Bu açıdan oyun, Britanya‟da oynanan 

ayaktopu oyunlarına göre belirgin bir farklılığa sahiptir. Ayrıca oyunun kırsal 

kesimde oynandığına dair bir kanıt bulunmaması dolayısıyla oyun tamamen Floransa 

şehrine özgü bir oyun olarak kabul edilmektedir ve bu özelliğiyle de benzeri diğer 

ayaktopu oyunlarından ayrılmaktadır. Öte yandan, yazılı olarak yayımlanmış 

kuralları ve bu kuralların düzgün uygulanabilmesi için hakemlerin görevlendirilmesi 

gibi özellikler de göz önüne alındığında Calcio Fiorentino‟nun, oynandığı dönem için 

hayli organize bir oyun olduğu da söylenebilir. 

 

İtalya‟da 1930‟lardaki faşist Mussolini yönetimi zamanında, İtalyan milletine 

özgü bir oyun yaratma arayışları sonucunda, Calcio Fiorentino yeniden 

canlandırılmıştır. Günümüzdeyse bu oyun, tıpkı Japonya‟daki Kemari örneğinde 

olduğu gibi, daha çok turistlerin ilgisini çekmeye yönelik bir gösteri niteliğinde 

varlığını sürdürmektedir.
37

 Ancak oyunun bugünkü hali özünden bir parça 

uzaklaştırılmış, modern futbolu daha fazla andıran bir yapıya sokulmaya çalışılmıştır. 

 

1.1.10. Bilinen Diğer Ġlkel Ayaktopu Oyunları 

 

Tüm bu oyunların haricinde Şili yerlilerinin Pilimatun, Patagonya yerlilerinin 

Tchoekah ve Eskimoların da Aqsaqtuk adı verilen, birbirinden farklı birtakım 

ayaktopu oyunları oynadıkları da bilinmektedir.
38

 Kısacası insanoğlu eski çağlardan 

beri dünyanın dört bir köşesinde çeşitli ayaktopu oyunları oynamaktadır. 

 

Dahası, Normandiya, Bretonya ve Britanya gibi bölgelerde ayaktopu 

oyunlarının Romalıların Harpastum adlı oyununun verdiği ilhamla oynanmaya 

başladığı yönündeki tezin doğru olduğu kabul edilse bile; Avustralya ve Amerika 

gibi kıtalar daha Eski Dünyalılar tarafından keşfedilmemişken bu bölgelerde 
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ayaktopu oyunlarının hayli popüler olduğu göz önüne alındığında, bu oyunların 

birçoğunun birbirlerinden bağımsız olarak ortaya çıkıp geliştiği de söylenebilir. 

 

Dolayısıyla günümüz futboluyla, söz konusu ilkel ayaktopu oyunları arasında 

doğrudan bir bağlantı kurmak ve bugünkü futbolun kökenini çok eskilerde ve 

İngiltere‟nin çok uzağında aramak da yanıltıcı olabilir. Bahsi geçen ilkel ayaktopu 

oyunları, futbolun bugünlere şeklen nasıl geldiğinden çok, dünyanın dört bir yanında, 

çok eski zamanlardan beri, topun ayakla oynanmasına karşı önemli bir merak 

olduğuna işaret etmektedir. Bu durum, günümüz futbolunun, neredeyse daha 

şekillenmeye başladığı andan itibaren dünya üzerinde çok geniş bir alanda büyük bir 

hevesle oynanır hale gelmesinin açıklanmasında da yardımcı olabilecek bir 

göstergedir. 

 

1.2. Modern Futbolun Kökenleri 

 

Günümüz futbolunun başlangıç noktasına gidildiğinde, karşımıza 19. Yüzyıl 

İngiltere‟si çıkmaktadır. Aslında 19. Yüzyıl‟ın başlarında, İngiliz yazar Joseph Strutt, 

„Sports And Pastimes of the People of England‟ adlı eserinde, futbolun neredeyse 

ortadan kaybolduğundan bahsetmiştir. Buna karşın bundan sadece yarım asır sonra 

futbol ülkedeki en prestijli okulların müfredatlarından eksik olmayan bir spor dalı 

haline gelivermiştir. Yine de Strutt‟ın adı geçen kitabı, yazıldığı dönemde futbol 

hakkında en aydınlatıcı bilgileri veren eserlerden biri olarak kabul edilmektedir. 

Kitapta Strutt futbolu genel hatlarıyla şöyle tanımlamaktadır: 

 

“Bir futbol maçı yapıldığında, eşit sayıda yarışmacı sahaya çıkar ve aralarında 70 ila 

90 metre mesafe bulunan iki kalenin arasında dizilirler. Kale çoğu zaman yere 

çakılan ve aralarında 30 ila 60 santim mesafe bulunan iki sopadan oluşmaktadır. 

Genellikle şişirilmiş bir mesanenin deri ile kaplanmasıyla yapılan top, sahanın 

ortasına getirilir ve iki grubun da amacı bu topu hasımlarının kalesinden içeri 

geçirmektir. Bunun başarılması halinde oyun kazanılmış olur. Oyuncuların 

yetenekleri en iyi kalelere hücum ederken ve onları savunurlarken gözlenir. 

Dolayısıyla bu oyuna futbol oyunundan (a game at football) ziyade futbol golü (a 
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goal at football) denmektedir. Oyunun fazlasıyla sertleştiği zamanlarda oyuncular 

birbirlerinin bacaklarına en ufak bir nezaket göstermeksizin tekmeler atmakta ve 

bazıları maruz kaldıkları tehlike neticesinde yere yığılıp kalmaktadır.”
39

 

 

1.2.1. Ġlkel Ayaktopu Oyunlarından Modern Futbola GeçiĢin 

BaĢlıca Sebepleri 

 

Strutt‟ın yaptığı betimleme, 19. Yüzyıl‟a gelindiğinde artık İngiltere‟de 

oynanan futbolun, Orta Çağ‟daki Shrove Tuesday oyunlarına kıyasla biraz daha 

şekilli ve kurallı olduğunu göz önüne sermektedir. Peki ne olmuştur da kargaşayı 

andıran bir oyun, tam da yavaş yavaş belli bir kalıba oturmaya başlamışken Strutt‟ın 

iddia ettiği gibi yok olma noktasına gelmiştir? Bunun en olası sebebinin Sanayi 

Devrimi olduğu düşünülmektedir. Zira “Sanayi Devrimi‟nin yaşanmaya 

başlanmasıyla birlikte köyden kente büyük bir göç hareketi başlamıştı ve şehirdeki 

fabrikalara gelen işçiler çok uzun süreli mesailer yapmaktaydı.”
40

 

 

Bu anlatılanlara bakıldığında problemin ne olduğu rahatlıkla 

söylenebilmektedir. Önceden de belirtildiği üzere geleneksel Shrove Tuesday 

oyunları en çok kırsal kesimde sevilmiş ve oynanmıştır. Sanayileşmeyle birlikte 

kırsal kesimin nüfusunun azalması, belli ki burada ayaktopu oyunlarına olan ilgiyi 

kıran bir etmen olmuştur. Ayrıca fabrikalarda çalışmak için kırsaldan kente göçen 

ayaktopu oyunları meraklıları da fabrikalardaki ağır çalışma koşulları nedeniyle 

neredeyse hiç boş zaman bulamamışlardır. Saatlerce fiziksel açıdan büyük bir 

yıpranma içine girerek çalışan işçilerin kalan kısıtlı zamanlarında yine yoğun fiziksel 

çaba gerektiren bir oyunu oynamaya kalkışmaları çok zor olmuştur. 

 

19. Yüzyıl‟ın ortasında İngiltere‟de „Factory Acts‟ (Fabrika Yasaları) adı 

altında yapılan kanuni düzenlemeler sonucunda, işçiler nispeten de olsa daha fazla 

boş zamana sahip olunca, futbol oynayabilmek ve seyretmek için de uygun koşullar 

yeniden olumuştur. Ancak futbol için sorunlar bitmemiştir. 1835 yılında çıkarılan 
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 Mason, a.g.e., s.6-7. 
40

 A.e., s.7. 



 

 

24 

 

„Highways Act‟ (Anayol Yasası) kentsel alanlardaki sokaklarda ve caddelerde futbol 

oynanmasını yasaklamıştır. Aynı dönemde, Middlesex ve Surrey bölgelerinde de 

geleneksel Shrove Tuesday ayaktopu oyunları yasaklanmıştır. 

 

1840‟lar ve 1850‟ler boyunca da çeşitli bölgelerde yine bu tip yasaklar 

konduğu görülmüştür. Hatta Shrove Tuesday oyununun en popüler olduğu 

Derbyshire bölgesinin Ashbourne kasabasında (öyle ki şehrin iki yarısı arasında 

oynanan maçlara çoktan „Ashbourne Derbisi‟ yakıştırması yapılmıştı ki daha önce de 

söylendiği gibi günümüzdeki „derbi maçı‟ sözünün kökeni buraya dayanmaktadır) 

oyunun durdurulması için „Riot Act‟ (Arbede Yasası) doğrultusunda harekete 

geçirilen askerlerin duruma müdahale etmeleri gerekmiştir.
41

 Tüm bu olumsuz 

koşullar altında futbolun filizlenip yeşermesi ne taşrada ne de kentlerde mümkün 

değilmiş gibi gözükmüştür. Alternatif bir yol gerekmiş, o yolu sağlayansa „public 

schools‟ adı verilen okullar olmuştur. 

 

1.2.2. ‘Public Schools’ Döneminde YaĢanan GeliĢmeler 

 

„Public schools‟, adından anlaşıldığının aksine, Britanya‟da eğitim alabilmek 

için para ödenilen okullara verilen bir addır. Aslında okullar ilk kurulduklarında 

hayırseverlik gayesiyle kurulmuştur ve doğal olarak, başarılı ama fakir çocukların, 

normalde alma şansları olmadığı eğitimi almalarını amaçlamışlardır. Ancak zaman 

içerisinde büyük toprak sahiplerinin veya tüccarların çocuklarının gittiği okullara 

dönüşmüşlerdir. İşte bu özel durum nedeniyle söz konusu okullardan çalışmanın geri 

kalan bölümlerinde de „public schools‟ diye bahsedilecektir. 

 

„Public Schools‟ denilen bu okullarda zamanla öğrenci profilinde yaşanan 

değişim, öğrencilerin birçoğunun, öğretim görevlilerine kıyasla toplumun daha üst 

katmanlarından gelmesine yol açmıştır. Okul içerisinde böylesine farklı iki katmanın 

oluşması sonucunda da „public schools‟, sürekli yetişkinlerin yönetimine karşı bir 

mücadelenin yaşandığı ve ders saatleri haricinde disiplinin sağlanamadığı kurumlara 
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dönüşmüştür. Öyle ki 1797 yılında Rugby Okulu‟nda çıkan bir öğrenci isyanını 

bastırmakta güçlük çeken okul yönetimi, çareyi askerlerden yardım istemekte 

bulmuştur.
42

 

 

Muhtemelen bu tip sorunların da tetiklemesiyle birlikte, 1827 ile 1841 yılları 

arasında Rugby Okulu‟nun müdürlüğünü yapan Thomas Arnold okulda sağlam bir 

hiyerarşik yapıya dayalı bir eğitim sistemi kurmaya karar vermiştir. Buna göre yeni 

sistem, gençleri liderlik vasıflarıyla donatmayı amaçlamıştır. Bunun için de temel 

olarak ortak bir yaşam anlayışı benimsenmiştir. Eğitimde de müdürden en küçük 

öğrenciye kadar basamak basamak inen kusursuz bir hiyerarşi sağlanmıştır.
43

 

 

Gerek yatılı okullarda binicilik, atıcılık ve balık avı gibi boş vakitleri 

değerlendirme amaçlı aktiviteler için yeterli zamana sahip olunmaması, gerekse bu 

aktivitelerin zaten bireyselliğe dayanması ve Thomas Arnold‟ın kurmaya çalıştığı 

ortak yaşam anlayışıyla çelişmesi, boş vakitlerin değerlendirilmesi hususunda da 

öğrencilerin kolektif olarak yapabilecekleri alternatif aktiviteler aramalarına yol 

açmıştır. Okullarının içinde veya çevresindeki boş alanlarda hep beraber 

yapabilecekleri bir şey olarak da çocukların akıllarına ilk gelen, her yıl köylerde 

düzenlenen festivallerde gördükleri veya babalarının görüp onlara anlattığı ayaktopu 

oyunları olmuştur. 

 

Arnold, öğrencileri kontrol altına alabilmeyi amaçlamıştır. Kendisi bunun için 

öncelikle derslikleri ve okulun şapelini merkez olarak düşünmüş ve öğrencilerin 

vahşi yapısını aynı anda hem rasyonel hem de dini bir eğitim vererek 

törpüleyebileceğine inanmıştır. Arnold, ayaktopu oyunlarına şahsen meraklı birisi 

olmasa da, bu oyunların, kendisinin istediği hiyerarşik yapının sağlanmasına 

yardımcı olacağını da fark etmiştir. Zaten kısa süre içinde Arnold‟ın okuldaki 

muavinleri de sürekli olarak oyunlara dâhil olmaya başlamışlardır. Bu kişiler 
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sonraları Rugby‟de kurulan oyun ve atletizm düzeninin başka okullara da 

yansıtılmasına yardımcı olmuşlardır.
44

 

 

Aslında İngiltere‟deki okullarda ayaktopu oyunlarının oynanmaya başlaması 

çok daha öncelere dayanmaktadır. Özellikle ülkenin en köklü üniversiteleri olan 

Oxford ve Cambridge‟de 16. Yüzyıl‟dan beri ayaktopu oyunlarının oynandığı 

bilinmektedir. Arnold, Rugby‟deki eğitim reformunu gerçekleştirmeden önce de 

okulda, Shrove Tuesday oyunlarındaki geleneğe paralel bir biçimde ayaktopu 

oyunları oynanmıştır.
45

 Üstüne üstlük o dönemde daha başka birçok „public 

school‟da da, bilhassa „futbol‟ adı altında, çeşitli ayaktopu oyunları oynandığına 

rastlanmıştır. 

 

Dolayısıyla Thomas Arnold‟ın futbola yaklaşımı ile ilgili bir tespit yapmak 

gerekirse, kendisini, belli bir kitleyi kontrol altına almak için futbolu kullanan ilk kişi 

olarak saymak mümkündür. Tabii bunun yanı sıra, Arnold‟ın Rugby Okulu‟nda 

yaptığı reform sonucunda oyunun daha kurallı, daha sık ve daha yaygın bir biçimde 

oynadığı da söyleyebilir. 

 

1845 yılına gelindiğinde ise Rugby Okulu‟nda, oynanmakta olan futbol türü 

ile ilgili belirlenmiş olan kurallar sadece sözlü olmaktan çıkarılıp yazılı hale de 

getirilmiştir. Böylelikle Rugby Okulu, bünyesinde oynanan futbol oyunu üzerine ilk 

yazılı kuralların konduğu okul olmuş ve bir yönden daha tarihe geçmiştir.
46

 

 

„Public school‟ sınıfına giren diğer okullara bakıldığında da hemen hepsinin 

kendine has bir futbol oyunu olduğunu ama bunların kurallarının o zamana kadar 

sözlü olmaktan öteye gitmediği görülmektedir. Örneğin Eton Okulu‟nda, 18. 

Yüzyıl‟ın ortalarından beri „Eton Wall Game‟ ve „Eton Field Game‟ adlı iki oyun 

oynanmaktadır. Adını yaklaşık 110 metrelik bir duvardan alan Eton Wall Game, söz 

konusu duvar ile buna yaklaşık 5.5 metre mesafeyle paralel olarak çizilmiş bir taç 
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çizgisi arasında kalan uzun ama dar bir sahada oynanmaktadır. Sahanın uç 

kısımlarında yer alan bir kapı ve ağaç kütüğüyse kale olarak kullanılmaktadır. 

Takımlar ise 18 veya 20‟şer kişiden oluşmakta, hayli dar bir alanda bu kadar çok 

kişinin bir topun peşinden koşması sonucunda da ortaya büyük bir itiş kakış 

çıkmaktadır. 1827 yılında, itiş kakışın çok ileri boyutlara vardığı bir maç 

sonrasındaysa oyun 10 yıllığına yasaklanmıştır. Sonrasında da, 1840‟lı yıllara 

gelindiğinde, daha açık bir alanda, daha az kişiyle oynanan bir oyunun teşvik 

edilmesi amacıyla, okul yöneticilerinin de girişimleriyle „Eton Field Game‟ 

oynanmaya başlanmıştır.
47

 Oyun, takımların 11‟er kişiden oluşması ve oyuncuların 

sadece „touchdown‟ (günümüzde rugby oyununda geçerli olan ve Türkçe karşılığı 

bulunmayan bir terim, sayı yapmak için topla birlikte rakip kale çizgisine ulaşmak 

eylemini ifade etmektedir) yaparken topa dokunmalarına müsaade etmesi 

bakımından hayli yenilikçi özelliklere sahip olmuştur. 

 

„Public school‟ sınıfına giren bir başka okul Harrow‟daysa, okula özgü 

ayaktopu oyununun oynandığı sahanın bozuk zemini, öğrencilere büyük ve altı düz 

bir topla oynama fikri vermiştir. Böylece top, su ve çamur birikintilerine 

takılmamaya başlamıştır. Öte yandan Charterhouse ve Westminster Okullarında 

ayakla top sürmek, Rugby ve Shrewsbury Okullarında ise topu elle taşımak tercih 

edilen oyun şekilleri olmuştur. Winchester Okulu‟nda da oyun, Eton‟dakine benzer 

bir biçimde uzun ve dar bir sahada oynanmış ama bu oyun öncelikle topu 

tekmelemeye, sonra da tekmelenen topun arkasından koşturmaya dayalı olmuştur.
48

 

 

19. Yüzyıl ortalarında futbol oyunlarında yaşanan bir diğer gelişme de 

oyunda yavaş yavaş bir „etik‟ anlayışının yerleşmeye başlamasıdır. Rugby Okulu‟nda 

müdür Thomas Arnold‟ın muavinlerinden biri olan George Edward Lynch Cotton, 

amiriyle birlikte bu okulda yaptığı eğitim reformu çalışmalarından sonra 

Marlborough Okulu‟na müdür olarak tayin edilmiştir.
49

 Burada da önemli 

düzenlemelere giden Cotton‟ın getirdiği yeniliklerin, okulun futbol oyunundaki 
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yansıması da günümüzde „fair-play‟ (adil oyun) olarak adlandırılan anlayışın 

filizlenmesi olmuştur. 

 

Rugby Okulu‟nun ilk yazılı kuralları ortaya koyduğu 1845 yılından sadece 11 

sene sonra, hemen hemen bütün „public school‟ futbol oyunları yazılı kurallara sahip 

olmuştur. Hatta 1859‟da Eton Okulu‟nun kuralları bir kriket rehberinde de 

yayımlanmıştır ve bunun sonucunda bahsi geçen oyunun kuralları, „public school‟ 

kökenli futbol oyunlarının kuralları içerisinde temin edilmesi en kolay kurallar haline 

gelmiştir.
50

 

 

1.2.3. ‘Public School’ Mezunlarının ÇalıĢmaları 

 

„Public School‟ sınıfına giren okullar, ortaokul ve lise eğitimi vermektedir. 

Dolayısıyla buradan mezun olan gençlerin birçoğu bir sonraki adımda kendilerini ya 

Oxford ve Cambridge gibi üniversitelerde, ya da askerlik görevlerini yerine getirmek 

üzere orduda bulmuşlardır. Tabii gençler burada da boş vakitlerini futbol oynayarak 

değerlendirmek istemişlerdir ama her „public school‟ mezunu kendi okulunun 

kurallarıyla oynamaya kalktığı için ortak bir noktada buluşulamamıştır. Bu sorunu 

çözmek adına ilk girişim, iki Shrewsbury Okulu mezunundan gelmiş ve 1846 yılında 

Cambridge Üniversitesi‟nde uzlaşmaya yönelik ilk kurallar konulmaya çalışılmıştır. 

En büyük anlaşmazlık, Winchester, Harrow, Charterhouse ve Westminster gibi topu 

daha çok ayakla oynamayı benimseyen okulların mezunlarıyla, Marlborough ve 

Rugby gibi oyunlarında sık sık topa elle müdahale etmeyi benimseyen okulların 

mezunları arasında, ellerin oyuna dâhil edilip edilmemesi konusunda yaşanmıştır.
51

 

 

Her ne kadar 1848‟e gelindiğinde ilk Cambridge kuralları konulmuş olsa da, 

bu kuralların çoğu kalıcı olamamıştır. Çünkü biraz önce de belirtildiği gibi „farklı 

okullar - farklı kurallar‟ anlayışının bir sonucu olarak Cambridge kuralları yeterince 
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ciddiye alınmamıştır. Eton, Harrow ve Rugby okulları mezunları kendi aralarında, 

kendi bildikleri kurallara göre oynamayı sürdürmüşlerdir. 

 

1.2.4. ‘Public Schools’ Etkisi DıĢında, Futbol Adına Yapılan 

GiriĢimler 

 

Öte yandan, daha önce de dile getirilen ağır çalışma koşullarına ve yasaklara 

rağmen futbol oyunları, okullar dışında da varlıklarını sürdürmeye inatla devam 

etmişlerdir. 1830‟ların sonlarından 1850‟lerin sonlarına kadar belli kurallara 

dayanmayan birçok futbol maçı oynanırken Leicestershire, Derbyshire, 

Warwickshire ve Lancashire gibi bölgelerde hep futbol takımları kurulmaya 

başlanmıştır. 1840‟ların sonlarına gelinirken Surrey Kriket Kulübü, kendi bünyesi 

içerisinde bir futbol şubesi de açmıştır. Tabii bu şubenin açılması için, Surrey 

Kulübü de kendi futbol kurallarını ortaya koymakta tereddüt etmemiştir. „Public 

schools‟ haricindeki en büyük futbol oluşumuysa Sheffield şehrinde gerçekleşmiştir. 

Kayıtlara göre Sheffield‟daki Hyde Park‟ta 1831 yılından itibaren futbol maçları 

zaten oynanmaktadır. Zamanla ilginin gitgide artmasıyla birlikte 1857 yılına 

gelindiğinde Sheffield Futbol Kulübü kurulmuştur. Öte yandan aynı yıl Londra‟nın 

güneyinde, Blackheath Kulübü de faaliyete geçmiştir. Blackheath‟in kurucularıysa 

çoğunlukla „public school‟ kökenli olmuş ve oyunda ayaklar kadar ellerin de 

kullanılması gerektiğini savunmuşlardır. Bir yıl sonraysa Londra‟da yaşayan Harrow 

Okulu mezunları tarafından Forest Kulübü kurulmuştur. Kulüp 1860‟ta The 

Wanderers adını almıştır.
52

 

 

1.2.5. Football Association’ın KuruluĢu 

 

1846‟da Cambrigde‟de ilk genel kuralları yazmaya çalışan ama 

girişimlerinden pek bir sonuç alamayan iki kişiden biri olan J.C. Thring, 1862‟de 

Uppington Grammar School adlı bir okulda öğretim görevlisi olarak çalışmaktayken, 

16 yıl önceki girişimini tekrarlamış ve yazdığı kurallar „The Simplest Game‟ (en 
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basit oyun) adı altında yayınlamıştır. Thring‟in önerdiği kurallara göre “oyun 90 

dakika olacak, oyunda şiddete müsaade edilmeyecek, topa havadayken 

vurulmayacak, havadaki top ancak tutulup yere konulduktan sonra ayakla 

oynanabilecek, hiçbir oyuncu topun önüne geçemeyecekti.”
53

 Bu sefer Thring‟in 

girişimi az da olsa ses getirmiş ve bazı okullar bu kuralları kabul etmiştir. 

 

Aynı yıl içinde Cambridge Üniversitesi‟nde de Eton Okulu mezunlarıyla 

Harrow Okulu mezunları aralarında bir maç yapmak için anlaşmaya varmışlardır. 

Buna göre “maçta takımlar 11 kişiden oluşacak, bir hakemle birlikte iki de yardımcı 

hakem görev yapacak, kaleler 3.66 metre genişliğinde ve 6.1 metre yüksekliğinde 

olacak, topun ilerisinde üçten az savunma oyuncusu bulunması halinde hücum eden 

takım ofsayta düşecek ve maç 75 dakika süreyle oynanacaktı.”
54

 Bir deneme niteliği 

taşıyan maçta uygulanan kuralların işe yaraması aynı zamanda bir yıl sonra revize 

edilecek olan Cambridge kuralları için, bu kuralların temel teşkil etmesini de 

sağlamıştır. 

 

Her şeye rağmen 1863 tarihli Cambridge kuralları da, kabul edenleri olsa bile, 

tam bir bütünlük sağlayamamıştır. Bu sorunun nihayete ermesi için Londra‟nın 

merkezindeki Lincoln‟s Inn Fields meydanına bakan Free Masons‟ Tavern‟da (Hür 

Masonlar Tavernası), oyunu farklı kurallarla oynayan „public school‟ mezunları 

tarafından kurulmuş kulüplerin temsilcilerini bir araya getirecek bir toplantı 

düzenlenmesi kararlaştırılmıştır. Söz konusu toplantı, 26 Ekim 1863 tarihinde 

gerçekleşmiştir. Nihayet kulüp temsilcileri bir birlik altında toplanmaya karar 

vermişler ve bu birlik „The Football Association‟ (Futbol Derneği) adı altında 

kurulmuştur. Birliği oluşturan 12 kulüp şunlardır: No Names of Kilburn, Barnes, the 

War Office, Crusaders, Forest, Perceval House, Crystal Palace, Blackheath, 

Kennington School, Surbiton, Blackheath School.
55
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1.2.5.1. Football Association’ın Koyduğu Ġlk Yazılı Kurallar 

 

Toplantıda birliğin kurulmasıyla birlikte ilk kararlar da alınmıştır. No Names 

of Kilburn‟ün temsilcisi Arthur Pember, birliğin ilk başkanı seçilirken, aralıklarla 10 

Kasım‟a kadar süren görüşmelerin sonunda da birliğin ortaya koymayı düşündüğü ilk 

kurallar için dokuz maddelik bir taslak hazırlanmıştır. Ardından bir haftalık bir 

çalışma daha gelmiş ve maddelerin sayısı 23‟e çıkmıştır. Birliğin ilk kural taslağı 

sonunda oluşturulmuştur. Tarihi taslakta şu maddeler yer almaktadır: 

 

1. Sahanın uzunluğu 200 yardayı (183 metre) geçmemelidir. 

2. Sahanın genişliği 100 yardayı (91.5 metre) geçmemelidir. 

3. Kaleler iki dikili direkle oluşturulmalı, bunların üzerinde herhangi bir bant veya 

direk bulunmamalıdır. 

4. Top kale direklerinin arasından ya da üstlerindeki boşluktan geçirildiği zaman 

gol olmuş sayılmalıdır. 

5. Kale direkleri arasındaki mesafe 8 yarda (7.32 metre) olmalıdır. 

6. Oyun, sahanın merkezinden yapılacak bir vuruşla başlamalıdır. 

7. Bir golden sonra mağlup durumdaki takım yeniden başlama vuruşu yapmalıdır. 

8. Kaleler, atılan her golden sonra değiştirilmelidir. 

9. Top sahanın dışına çıktığında, onu yakalayan ilk kişi tarafından tekmeyle veya 

elle sahanın içine atılmalıdır. 

10. Bir oyuncu topun önüne geçtiği anda oyun dışıdır ve derhal topun arkasına 

geçmek zorundadır. Eğer kendi takımı topa vurmuşsa, o topa dokunamaz, ta ki 

rakipten birisi ya da kendi takımından, onun önünde yer alan birisi topa 

dokunana dek. 

11. Topun kale çizgisinin arkasına geçmesi durumunda… Eğer topu kalenin ait 

olduğu takımdan bir oyuncu yakalarsa, kendi takımından bir oyuncu, topun 

yakalandığı noktanın kale çizgisi üzerindeki izdüşümü üzerinden bir serbest 

vuruş kullanır. Eğer rakip takımdan bir oyuncu topu yakalarsa, kendi takımından 

bir oyuncu, topun yakalandığı noktanın kale çizgisine 15 metre mesafedeki 

izdüşümü üzerinden bir serbest vuruş kullanır. 

12. Bir oyuncu nizami bir yakalama yaptıysa veya topu ilk sektiği anda tuttuysa, o 

zaman topu tutarak koşabilir. 
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13. Bir oyuncu topu tutarak koşarken dizinin altına darbe alabilir. 

14. Çelme takmaya, topu tutarak koşan bir oyuncuya yapılması haricinde, müsaade 

edilmemelidir. 

15. Bir oyuncu topu tutarak koşarken tutulabilir. 

16. Eller rakibe karşı, topu tutarak koşan oyuncular haricinde, kullanılmamalıdır. 

17. Nizami yakalama, topun doğrudan rakibin ayağından veya vücudundan geldiği 

anda tutulmasıyla yapılır. Kalenin arkasında veya taç çizgisinin ötesinde yapılan 

bir yakalama nizami olmaz. 

18. Her oyuncu, bir diğerine, ikisi de aktif oyun içinde olduğu müddetçe, şarj 

yapabilir. 

19. Ayakkabılarının tabanlarına veya topuklarına sundurma çivi, koruyucu plaka 

veya lastik takan kimsenin oynamasına müsaade edilemez. 

20. Bir oyuncu nizami bir yakalama yaptıysa veya topu ilk sektiği anda tuttuysa topu 

başka bir oyuncuya pas olarak verebilir. 

21. „Knock-on‟ sadece topa elle temas edildiğinde olur. (not: „Knock-on‟ genel 

olarak „vurmak‟ anlamındadır, burada sadece topa elle temas edildiğinde bunun 

olacağının söylenmesi, bu terimin futbolda sadece topa elle vurmayı belirtmek 

amacıyla kullanılacağını göstermektedir) 

22. Nizami bir tutuş, yapan oyuncuya bir serbest vuruş kullanma hakkı kazandırır ve 

oyuncu atışı yapacağını yere topuğuyla işaret koyarak belirttikten sonra topa 

vurmak için istediği kadar geriye çekebilir. 

23. Top, kale direklerinin arasındaki boşluğun üzerinden, yükseklik ne olursa olsun, 

geçtiğinde, elle fırlatılmaması, elle vurulmuş olmaması ve taşınmaması halinde, 

gol atılmış olur.
56

 

 

Yukarıdaki kuralların oluşturulması sırasında, birçok „public school‟ 

oyununun, kendilerine özgü belli başlı kurallarının bir potada eritilmesine 

çalışılmıştır. Örneğin Rugby Okulu‟nun koymuş olduğu kurallardan en önemlileri 

denilebilecek topun elle taşınabilmesi ve belli durumlarda bir oyuncunun rakibine 

çelme takabilmesi, bu yeni kurallarda da kendine yer bulmuştur. Benzer biçimde 

kalelerin şeklinin belirlenmesinde de Harrow Okulu‟nun oynadığı oyunun en belirgin 
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özelliklerinden biri olan, sadece iki uzun yan direkten oluşan ve bir üst direkten 

yoksun olan kaleler örnek alınmıştır. 

 

1.2.5.2. Football Association Üyeleri Arasındaki Ġlk Fikir 

Ayrılıkları 

 

Londra‟da bunlar olmaktayken, Cambridge‟de de ‟public school‟ liderleri 

yine benzer bir amaç doğrultusunda bir araya gelmişlerdir. Cambridge‟deki bu 

toplantıda belirlenen kurallarda topu tutarak taşımakla ilgili bir madde yoktur. Ayrıca 

bazı ön koşullar bulunsa da rakibi itmek, tutmak, rakibe çelmek takmak veya şarj 

yapmak sert bir biçimde yasaklanmıştı. Cambridge‟de gündeme getirilen bu kurallar, 

Londra‟da 24 Kasım 1863‟te yapılan Football Association toplantısında ortalığın 

karışmasına da neden olmuştur. Toplantıda Blackheath kulübünün bir yöneticisi 

Cambridge‟in kurallarının dikkate alınmaya değer olduğunu ve mevcut kurallar 

üzerinde birtakım düzenlemeler yapılması gerektiğini söylemiştir. Buna karşılık bir 

başka üye Cambridge‟in Football Association tarafından esnek ve tartışmaya açık 

bulunan bazı kurallarını değiştirmesi konusunda üniversitedekileri ikna etmeye 

çalışması için bir komite kurulması gerektiğini önermiş ve sonuçta kabul edilen, bu 

ikinci öneri olmuştur. Alınan bu karar, birlikte kısa süre içinde yaşanacak olan 

çatırdamanın adeta ilk sinyali olmuştur. 1 Aralık 1863‟te yapılan bir sonraki 

toplantıdaysa Blackheath Kulübü bu sefer de önceki toplantıda yapılan oylamada 

usulsüzlük olduğunu iddia ederek bu toplantıya ait tutanakların geçersiz sayılması 

için başvuruda bulunmuştur. Ancak yine talepleri yerini bulmamış ve tutanakların 

geçerliliği kabul edilmiştir.
57

 

 

İki kutup arasındaki zıtlaşmanın en çok kendini gösterdiği noktaysa, rakibi 

tekmeleme konusu olmuştur. Kurallar listesinin son şeklindeki 9 ve 10 numaralı 

kurallar üstünde de haliyle bir türlü anlaşılamamıştır: 
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9. Bir oyuncu nizami bir yakalama yapar veya topu ilk sektiği anda tutarsa, rakibin 

kalesine doğru topu tutarak koşabilir; ancak nizami bir yakalama olması halinde 

oyuncu hedefini belli ederse o noktadan geri dönemez. 

10. Eğer herhangi bir oyuncu topla rakibinin kalesine doğru koşmaya başlarsa, karşı 

takımdan herhangi bir oyuncu da ona şarj yapmakta, sarılmakta, ona çelme 

takmakta, tekme atmakta veya topu ondan zorla söküp almakta serbesttir. Ancak 

bir oyuncuya aynı anda hem sarılıp hem de tekme atılamaz.
58

 

 

Rakibe tekme atılmasına karşı çıkanların bu husustaki başlıca gerekçeleri, 

oyunun o zamanlar sahip olduğu amatör yapıyla ilgili olmuştur. Öyle ki futbol 

oyuncuları aynı zamanda başka meslekler de icra etmektedir ve hepsinin de, asıl 

olarak yaptıkları işlerini aksatmamaları için, futbol oynarken kendilerine özellikle 

dikkat etmeleri gerekmektedir. Çünkü yaşayabilecekleri ciddi bir sakatlık, onları 

işlerinden alıkoyabilirdi. İşte bu ihtimali dikkate alanlar, futbolda rakibe tekme 

atmanın yasaklanması gerektiğini savunmuşlardır. Karşıt görüştekilerse 

tekmelemenin eskisi kadar ölümcül olmadığını iddia etmişlerdir. 

 

Yukarıdaki maddeler üzerindeki anlaşmazlık bir hafta daha tartışmalara konu 

olduktan sonra 8 Aralık‟taki toplantıda yeni kurallar belirlenmiş ve rakip kaleye 

giderken topu elle taşımak veya pas vermek, rakip oyuncuya çelme takmak veya 

tekme atmak gibi eylemler yasaklanmıştır. Rugby Okulu‟nun oynadığı oyunun 

simgesi olan bu hareketlerin yasaklanması da beklenen ayrılığı beraberinde getirmiş 

ve Blackheath Kulübü, birlikten çekildiğini açıklamıştır. Bu ayrılığın hemen 

ardından da Football Association, futbolun ilk resmi kurallarını yayınlamıştır: 

 

1. Bir sahanın boyu azami 200 yarda (183 metre) olmalıdır. Sahanın azami 

genişliğiyse 100 yarda (91.5 metre) olmalıdır. Sahanın boyu ve eni birbirlerinden 

bayraklarla ayrılmalı ve kale, araları sekiz yarda (7.32 metre) olan iki dikine 

direkten oluşmalı, bunların üzerinde bir bant veya direk olmamalı. 

2. Kale seçimi için para atışı yapılmalı ve maç da, para atışını kaybeden tarafın 

sahanın ortasında, yerden yapacağı bir vuruşla başlamalıdır. Diğer takım, 
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başlama vuruşu yapılana kadar topa 10 yardadan (9.15 metre) daha fazla 

yaklaşmamalıdır. 

3. Bir gol atıldıktan sonra yenik durumdaki takım oyuna yeniden başlamalı ve her 

golden sonra iki takım kaleleri değiştirmelidir. 

4. Topun kale direklerinin arasından veya onların üstündeki bölgeden (hangi 

yükseklikte olursa olsun) geçmesi halinde gol olur. Top elle atılmamalı, elle 

dürtülmemeli veya elle taşınmamalıdır. 

5. Top sahanın dışına çıktığında, onu yakalayan ilk oyuncu tarafından, sahayı terk 

ettiği noktadan ve sahayı sınırlayan çizgi üzerinden, bu çizgiye dik olacak 

şekilde içeri atılmalıdır ve top tekrar yere değmeden oyun başlamaz. 

6. Bir oyuncu topa vurduğunda, kendi takımından rakibin kalesine daha yakın bir 

oyuncu varsa, o oyuncu oyun dışıdır ve topa dokunamaz, ayrıca yeniden oyuna 

dâhil olana kadar da başka bir oyuncunun topa dokunmasını engellemeye 

kalkışamaz. Ancak topa kale çizgisinin gerisinden vurulmuşsa hiçbir oyuncu 

oyun dışı kalmaz. 

7. Topun kale çizgisinin ötesine geçmesi durumunda, topu kalenin ait olduğu 

takımdan bir oyuncu yakalarsa, kendi takımından bir oyuncu, topun yakalandığı 

noktanın kale çizgisi üzerindeki izdüşümü üzerinden bir serbest vuruş kullanır. 

Eğer rakip takımdan bir oyuncu topu yakalarsa, kendi takımından bir oyuncu, 

topun yakalandığı noktanın kale çizgisine 15 metre mesafedeki izdüşümü 

üzerinden bir serbest vuruş kullanır. 

8. Eğer bir oyuncu nizami bir yakalama yaparsa, bir serbest vuruş kullanmaya hak 

kazanır ve atışı yapacağını yere topuğuyla işaret koyarak belirttikten sonra topa 

vurmak için istediği kadar geriye çekebilir. Topa vurana kadar da rakip takımdan 

kimse ona işaretlediği noktadan daha fazla yaklaşamaz. 

9. Hiçbir oyuncu topu tutarak koşamaz. 

10. Ne çelme takmaya ne de tekme atmaya müsaade edilebilir ve hiçbir oyuncu 

rakibini tutmak veya itmek için ellerini kullanamaz. 

11. Bir oyuncunun topu eliyle fırlatmasına veya bir başkasına pas olarak atmasına 

izin verilmez. 

12. Hiçbir oyuncunun top oyundayken, hangi şart altında olursa olsun, topu yerden 

eliyle almasına izin verilmez. 
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13. Hiçbir oyuncunun ayakkabılarının tabanlarına veya topuklarına sundurma çivi, 

koruyucu plaka veya lastik takmasına müsaade edilemez.
59

 

 

Böylelikle 8 Aralık 1863‟te, günümüzdeki futbolun ilk yönetim organı, ilk 

resmi kurallarıyla birlikte hayata geçmiştir. Diğer yandan Blackheath kulübünün 

birlikten ayrılmasıyla beraber Rugby Okulu‟nun kurallarına göre futbol oynamayı 

sürdürmek isteyen kulüpler de Blackheath‟i izlemiş ve birliği terk etmiştir. Aslında 

yukarda en son sayılan 13 maddelik listede bile ilk sekiz madde, Rugby Okulu 

kökenli maddeler olmuştur. Günümüz futbolunun en belirgin özellikleri arasında yer 

alan bir oyuncunun kaleci olarak takımın geri kalanına kıyasla tamamen farklı bir 

görevde bulunması, kalelerde bir üst direk olması, taç atışı, köşe vuruşu gibi 

durumlar ve kurallar, söz konusu Rugby Okulu kurallarında ısrar edilmesi halinde 

ortaya çıkamayacaktır. Dolayısıyla Blackheath Kulübü‟nün ve yandaşlarının Football 

Association‟dan ayrılmalarının, geride kalanların kural koyma konusunda daha rahat 

ve daha tavizsiz çalışmasına imkân tanıdığı söylenebilir. Zaten bu durum kısa süre 

içinde kendini belli etmiş ve zamanla listede yer alan Rugby Okulu kökenli 

maddelerin büyük bir kısmı üzerinde ciddi değişikliklere gidilmiştir. 

 

1.2.5.3. Football Association DıĢındaki Örgütlenmeler 

 

Yine de Football Association, henüz Britanya‟da futbol üzerindeki tek yetkili 

organ durumunda değildir. Zira 1857‟de kurulmuş olan Sheffield Futbol Kulübü, 

henüz birliğe üye olmamıştır. İlk bakışta bu durum ciddi bir sorun gibi 

görünmemiştir. Ancak sorun, sadece birliğin dışında bir kulübün olması değildir. 

Sheffield Kulübü‟nün kurulduğu zaman belirlemiş olduğu birtakım oyun kuralları 

olmuştur ve bu kurallar gerek Sheffield kentinin merkezinde gerekse kentin 

periferisinde yer alan daha başka birçok kulüp tarafından da kısa sürede 

benimsenmiştir. Dahası, Football Association‟ın tam anlamıyla faaliyete geçtiği 

Aralık 1863‟e gelindiğinde de Yorkshire bölgesinde yeni kurulmuş onlarca kulüp 

hep Sheffield Kulübü‟nün belirlediği kurallara göre futbol oynamıştır. Bunun dışında 
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ortada birçok farklı kural olunca, bunları harmanlayıp kendilerine göre bir sentez 

yaratmaya çalışan çeşitli kulüplere de rastlanmaktadır. Örneğin Güney Londra‟da 

Clapham Rovers takımı hem Football Association, hem de Rugby Okulu 

kurallarından yararlanmıştır. Kettering Futbol Kulübü‟yse, Derbyshire‟da kurulmuş 

olan Derbyshire Football Association (Derbyshire Futbol Derneği) tarafından 

belirlenen birtakım kurallara rağbet etmiştir. Norwich‟in tercihiyse Football 

Association ile Cambridge Üniversitesi‟nin kurallarının bir sentezini kullanmak 

yönünde olmuştur.
60

 

 

1.2.5.4 Kurallarda Yapılan Önemli Revizyonlar 

 

Şubat 1866‟da yapılan birlik toplantısında, Rugby‟de gol haricinde sayı 

olarak kabul edilen diğer iki eylem olan „try‟ ve „touch-down‟ (ki bunlar o ana kadar 

Football Association menşeli futbol oyununda da kullanılmaktaydı) tartışılmış ve 

„try‟ kavramı futboldan çıkarılmıştır. „Touch-down‟ kavramınınsa doğrudan skorun 

bir parçası olmasından vazgeçilmiştir. Buna göre sadece beraberlik hallerinde, hangi 

takım daha fazla touch-down yapmışsa onun galip ilan edilmesine karar verilmiştir.
61

 

İki futbol türü arasındaki farklılaşma git gide artmıştır. 

 

1868‟deyse Rugby kökenli önemli bir kural üzerinde daha ciddi bir değişiklik 

yapılmıştır. Herhangi bir oyuncunun topun önüne geçmesi halinde ofsayta düşeceği 

yönündeki kural, Charterhouse ve Westminster Okullarının kendi futbol oyunlarında 

kullandıkları ve 1850‟lerdeki Cambridge Üniversitesi kurallarına da yansıdığı şekle 

dönüştürülmüştür. Böylece bir oyuncunun, kendisiyle rakip kale çizgisi arasında 

rakip takımdan en az üç oyuncu bulunduğu sürece ofsayt sayılmaması 

kararlaştırılmıştır. Bunun sonucunda topun ileriye oynanmasının önündeki engel de 

kalkmış ve „paslaşma‟ anlayışı, henüz seyrek de olsa, kendisini futbol sahalarında 

göstermeye başlamıştır. Tüm bunlara rağmen Sheffield‟da farklı kurallar 

uygulanmaya devam etmiştir. Aslında 1865 yılında, bu sorunun aşılması için çok 

önemli bir adım daha atılmıştır. Buna göre Football Association‟ın Londra‟da 
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seçeceği karma bir takımla, Sheffield‟dan seçilecek karma bir takımın, her iki grubun 

kurallarının bir sentezine uygun olarak bir maç yapması kararlaştırılmıştır. Aynı yıl 

Battersea Park‟ta yapılan bu maçı Londra karması, Sheffield karmasının 0 puanına 

karşılık 2 gol ve 4 touch-down ile kazanmıştır. Maçın sorunsuz bir biçimde 

oynanması üzerine de iki taraf arasında yeni karşılaşmalar da yapılmıştır. Belki de 

hepsinden önemlisi, oynanan bu oyun, ülkenin güneyinde de kuzeyindeki kadar ilgi 

çekmiştir. Fakat Sheffield‟dakiler Londra‟daki birliğe katılma konusunda çekimser 

kalmayı sürdürmüşlerdir.
62

 

 

Football Association‟ın ülke genelinde bir birlik kurma yönündeki bir sonraki 

hamlesi, birlik komitesine, Sheffield şehrinin de yer aldığı Yorkshire bölgesinden üç 

üye seçmek olmuştur. Ne var ki Londra ile Sheffield arasında bir türlü beklenen 

ortak çalışma olmamıştır. Sheffield Futbol Kulübü‟nün, kuruluşundan bir yıl sonra, 

1858‟de yayınladığı kendi kuralları, Güney Yorkshire‟da aradan geçen yıllar 

içerisinde birçok başka kulüp tarafından daha benimsenmiştir ve sonunda bu kulüpler 

bir araya gelerek 1867 yılında Sheffield Football Association‟ı (Sheffield Futbol 

Derneği) kurmuşlardır. Üstüne üstlük, sadece dört yıl içerisinde Sheffield‟daki FA‟in 

üye sayısı, Londra‟daki FA‟in üye sayısını geçmiştir.
63

 

 

Bir yandan bu gelişmeler yaşanmaktayken, bir diğer yandan da Rugby Okulu 

futbolundan hayli farklı bir futbol oyunu yaratma yönünde çabalar da sürmektedir. 

1870 yılında da bu alanda en büyük adım atılmış ve topun elle oynanması tamamen 

yasaklanmıştır. FA‟e göre futbol, adında olduğu gibi ayakla oynanmalıydı. Takımdan 

sadece bir oyuncuya topa eliyle müdahale etme hakkı tanınmış (kaleci) ve böylelikle 

FA‟in belirlemiş olduğu bu yeni düzen ile futbol, adında futbol geçen diğer bütün 

oyun türlerinden tamamen farklı bir kimliğe bürünmüştür. Yine de şekillenmekte 

olan oyunun, günümüzdeki futbola benzemesi için daha çok değişikliğe ihtiyaç 

duyulmuştur. Örneğin, takımlar atılan bir gol sonrası kaleleri değiştirmeyi 

sürdürmektedir. Aynı şekilde top taca çıktığında da, atışı topu ilk kapan taraf 

kullanmaya devam etmektedir. Üstelik taç atışlarının nasıl yapılacağı hakkında da 
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özel bir düzenleme yapılmamıştır. Top tek elle fırlatılabilmekte ve taçtan doğrudan 

gol de atılabilmektedir. Tartışmalı bir kararla ilgili hakem ve iki yardımcısının 

yanında iki takım kaptanı da fikirlerini belirtmekte ve bu beş kişilik kuruldan ortak 

bir karar çıkması beklenmektedir. 1870‟lerin sonuna kadar hakemler düdük dahi 

kullanmamışlardır. Bir hakemin iki yardımcısına danışmadan, tek başına karar 

vermesineyse ancak 1895‟te izin verilmiştir.
64

 

 

1.2.6. Ġlk Resmi Futbol Turnuvası 

 

1870‟lerin başında futbol adına yaşanan en önemli gelişmelerden bir 

diğeriyse, Footbal Association‟ın bir organize futbol turnuvası için kolları sıvaması 

olmuştur. FA komitesinin 20 Temmuz 1871‟de yaptığı toplantıda, FA bünyesinde 

yer alan bütün takımların davet edileceği, Challenge Cup adı altında bir kupa 

organizasyonun düzenlenmesi önerilmiştir. Önerinin birçok kulüp tarafından olumlu 

karşılanması üzerine 16 Ekim 1871‟de, Royal Engineers, Barnes, Wanderers, Harrow 

Chequers, Clapham Rovers, Hampstead Heathens, Civil Service, Crystal Palace, 

Upton Park, Windsor House Park ve Lauseanne kulüplerinin temsilcilerinin de 

katılımıyla bir toplantı daha düzenlenmiştir.  Toplantı neticesinde FA üyesi bütün 

kulüpleri kapsayacak bir kupanın organize edilmesi karara bağlanmıştır. Sezonun 

sonuna geliniyor olmasından dolayı ülkenin kuzeyinden çoğu kulübün katılmakta 

tereddüt ettiği kupaya 15 takım başvurmuştur. Bunlar Queen‟s Park, Donington 

Grammar School, Hitchin, Royal Engineers, Reigate Priory, Maidenhead, Great 

Marlow, Wanderers, Harrow Chequers, Barnes, Civil Service, Crystal Palace, Upton 

Park, Clapham Rovers ve Hampstead Heathens‟tır.
65

 

 

Böylece, futbolda tarihin ilk kupa organizasyonu, 50 FA üyesinden sadece 

15‟inin katılımıyla da olsa, başlayabilmiştir. Oynanan maçlar sonunda bu ilk kupanın 

finalinde yer alma şerefine de Wanderers ve Royal Engineers takımları nail 
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olmuşlardır. Maçtan 1-0‟lık galibiyetle ayrılan Wanderers, kupayı müzesine 

götürmeye hak kazanmıştır.
66

 

 

1.2.7. Ġlk Uluslararası Maç 

 

Kupa ile ilgili hayli dikkat çeken bir başka ayrıntıysa, iştirakçiler arasında 

İskoçya‟nın Glasgow şehrinin bir takımı olan Queen‟s Park‟ın da yer alması, 

dolayısıyla kupada bir nevi tarihin ilk uluslararası nitelikli maçlarının da oynanması 

olmuştur. Queen‟s Park‟ın bu katılımı, çok geçmeden FA yöneticilerini İngiltere ile 

İskoçya‟yı temsil edecek karma takımlar arasında maçlar oynanması konusunda iyice 

heveslendirmiştir. 

 

Yöneticilerin aklındaki böylesine bir fikri hayata geçirmek için kolları 

sıvayan FA sekreteri Charles Alcock, 1870 yılında Glasgow Herald gazetesine bir 

mektup yazarak, İngiliz ve İskoç oyunculardan kurulu iki takımın, Londra‟daki 

Kennington Oval sahasında bir maç yapacaklarını duyurmuş, hatta buna kayıtsız 

kalınmaması için mektubunu “bir zamanlar önemli bir futbol diyarı olan İskoçya‟da 

hâlâ o eski ateşten birkaç kıvılcım kalmış olmalıdır” gibisinden tahrik edici sözlerle 

süslemeyi de ihmal etmemiştir.
67

 

 

Kısa süre içinde Alcock‟ın teklifine beklenen cevap gelmiş ve Queen‟s Park 

kulübü, kurucuları arasında yer alan ve o sıralar Londra‟da yaşamakta olan Robert 

Smith‟in, kulübün vekili olarak maçta yer alacağını duyurmuştur. Tabii bu 

duyurudan da anlaşılacağı üzere söz konusu maç, bugün anladığımız anlamda bir 

milli maç olmaktan uzaktır. İskoç karmasının, Robert Smith gibi geri kalan 

oyuncuları da Londra‟da yaşayan İskoç kökenli oyunculardan oluşturulmuştur. 

Sonuçta yine de bunun en azından bir başlangıç teşkil etmesi bakımından kayda 

değer bir maç olduğu söylenebilir. 19 Kasım‟da oynanan maçı İngiliz karması 1-0 

kazanmış, daha sonra taraflar arasında bunun gibi üç maç daha oynanmıştır.
68
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Öte yandan 1871 yılında, Football Association‟ın Rugby Okulu kurallarını 

iyice dışlayan kurallar geliştirmesi üzerine, futbolu Rugby Okulu kurallarına göre 

oynamak isteyen kulüpler de sonunda kendi birliklerini Rugby Football Union 

(Rugby Futbolu Birliği) adıyla kurmuşlardır.
69

 Böylece topun ağırlıklı olarak elle mi 

yoksa ayakla mı oynanacağı ve rakibe tekme atıp çelme takmanın serbest mi yoksa 

yasak mı olacağı hususundaki ayrım da net bir biçimde, resmen tamamlanmıştır. 

 

 Aynı yılın Mart ayında İskoçya‟nın Edinburgh kentinde, İskoçya ile İngiltere 

takımları arasında ilk uluslararası rugby maçı da oynanmıştır.
70

 Görünüşte Rugby 

birliği bu konuda FA‟e göre elini daha çabuk tutmuştur. Ancak İngiltere ile İskoçya 

arasında FA kurallarını temel alan bir maç yapmak, Rugby kurallarını temel alan bir 

maç yapmaya nazaran çok daha zor olmuştur. Çünkü İskoçya‟da Queen‟s Park 

kulübü haricinde neredeyse bütün kulüpler, futbolu Rugby kurallarına göre 

oynamaktadır. Hatta FA‟in bir İngiltere-İskoçya maçı düzenleme isteği karşısında 

Glasgow ve Edinburgh‟daki belli başlı kulüplerin temsilcileri bir araya gelmiş ve 

Scotsman gazetesinde yayınlanmak üzere, İskoçya‟daki çoğu futbolcunun bağlı 

olmadığı kurallara göre bir maç yapmanın tuhaflığından bahseden bir bildiri dahi 

kaleme almışlardır. Yine de bu muhalefete rağmen hedeflenen şey gerçekleşmiş ve 

tarihler 30 Kasım 1872‟yi gösterirken Glasgow‟da, İskoçya ile İngiltere arasındaki 

ilk milli futbol maçı oynanmıştır.
71

 

 

Bu maçla birlikte, İskoçya‟da da yeni bir döneme „merhaba‟ denmiştir. 

Karşılaşmanın 0-0‟lık bir beraberlikle sona ermesine karşın İskoçlar, FA kuralları 

doğrultusunda oynanan futbola bir hayli merak salmaya başlamışlar ve Ada‟nın 

kuzeyinde rugby tek popüler spor olmaktan çıkmıştır. 

 

1872‟de futbol oyun kurallarına çok daha fazla keskinlik, belirginlik 

kazandırmak adına da önemli bir hamle yapılmıştır. O güne kadar bir futbol topunda 
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aranan tek özellik, topun yuvarlak olmasıdır. Söz konusu seneye gelindiğindeyse 

artık topun çevresinin 27 ila 29 inç (68.5 ila 73.6 cm) arasında değişebileceği ve bu 

değerlerden daha dar veya geniş olamayacağı kurallarla sabitlenmiştir.
72

 

 

İngiltere ile İskoçya, Kasım 1872‟deki ilk karşılaşmalarının ardından 8 Mart 

1873‟te bu sefer Londra‟da kozlarını paylaşmış ve bu maçı İngilizler 4-2 kazanmayı 

başarmışlardır.
73

 Bu maçla birlikte, taraflar her sene birer kez buluşma kararı da 

alarak aralarında düzenli bir fikstür yaratmışlardır. 

 

1.2.8. Britanya’da, Ġngiltere DıĢında Futbol Adına 

GerçekleĢtirilen Yapılanmalar 

 

İskoçya‟da futbol, özellikle Glasgow şehrinde çok büyük bir popülarite 

yakalamıştı. Zaten 1873 yılında, İskoçların kendi futbol yönetim organları olan 

Scottish Football Association (SFA - İskoç Futbol Derneği) da bu şehirde 

kurulmuştur. Aynı yıl Edinburgh‟daysa İskoç Rugby Futbol Birliği kurulmuştur.
74

 

Futbol ile rugby arasındaki ayrım, belli ki bu noktada da kendini göstermiştir. SFA 

kurulduktan sonra hiç vakit kaybetmeden, FA‟inkine benzer bir kupa 

organizasyonuna da girişilmiştir. Böylece aynı sene içinde ilk İskoçya Kupası 

maçları da oynanmaya başlanmıştır. 

  

İskoçya‟nın ardından, Birleşik Krallığı oluşturan ülkelerden bir diğeri olan 

Galler‟de de bir yönetim organı oluşturulması çok sürmemiştir. 1876‟da Football 

Association of Wales‟in (FAW - Galler Futbol Derneği) kurulmasıyla bu eksiklik 

giderilmiştir. Galler ilk milli maçını da aynı yıl Mart ayında İskoçya ile yapmış, bir 

yıl içinde de kendi kupa organizasyonunu düzenlemeye başlamıştır. Son olarak, 

Birleşik Krallığı oluşturan dördüncü ülke İrlanda‟da da, 1880 yılına gelindiğinde 

Irish Football Association (IFA – İrlanda Futbol Derneği) hayata geçirilmiştir.
75

 

                                                
72

 Goldblatt, a.g.e., s.34. 
73

 Oliver, a.g.e., s.273. 
74

 A.e., s.484. 
75

 A.e., s. 421, 556-558. 



 

 

43 

 

 

İskoçya, Galler ve İrlanda‟nın kendi özerk futbol yönetim organlarını 

kurması, otomatikman Football Association‟ı da Birleşik Krallık‟ta sadece 

İngiltere‟den sorumlu bir futbol yönetim organı haline getirmiştir. Ancak FA, adının 

başına England‟ı temsilen bir “E” harfi eklemeye gerek görmemiştir. Zaten diğer üç 

futbol birliği de FA tarafından konulan futbol kurallarını kabul etmiştir. Hatta 1882 

yılına gelindiğinde bu dört futbol birliği bir araya gelerek futbolun en üst kural 

koyucu makamı olan International Association Football Board‟u (IAFB – 

Uluslararası Futbol Kurulu) kurmuşlardır.
76

 (Not: burada yine Türkçe‟ye çeviriyle 

ilgili bir sorun bulunmaktadır. Şöyle ki İngilizcede „Association Football‟ terimi, 

bizim bugün bildiğimiz anlamdaki futbolu, FA kurallarına göre oynanan futbol 

olarak betimleyip, Rugby gibi diğer futbol türlerinden ayırmak için kullanılmaktadır. 

Dolayısıyla „Association Football‟ bir özel isim haline gelmiştir. Ayrıca Türkçede 

bugüne kadar böylesine bir isim ayrımına ihtiyaç duyulmadığından „Association 

Football‟a karşı gelecek özel bir isim de bulunmamış, ona „futbol‟ denmekle 

yetinilmiştir. Sonuçta, yukarıdaki derneğin ismini Türkçeye çevirirken „Uluslararası 

Dernek Futbolu Kurulu‟ gibi bire bir çeviri yapmaktansa „Uluslararası Futbol 

Kurulu‟ demek daha doğru olacaktır. Kurula günümüzde birçok yerde kısaca 

„International Board‟ dendiğini ve Türkçe birçok kaynakta da bu kullanımın tercih 

edildiğini ayrıca belirtmekte fayda vardır) 

 

1.2.9. Ġlk Uluslararası Turnuva 

 

International Board‟un kurulmasının ardından önemli düzenlemeler de peş 

peşe yapılmaya başlanmıştır. Bunlar arasında en çok ön plana çıkansa, tarihin ilk 

uluslararası turnuvası olacak the Home Championships‟in (Birleşik Krallığı 

oluşturan bu dört ülkeye kısaca „Home Nations‟ denmektedir. Turnuvanın ismi de 

buradan gelmektedir) organize edilmesine karar verilmesi olmuştur. Dört ülkenin 

milli takımlarını karşı karşıya getiren turnuva, yılda bir kez düzenlenmeye 

başlanmıştır. 1884 yılındaki ilk turnuvada mutlu sona İskoçya ulaşmıştır. (O yıllarda 
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uluslararası başka bir turnuva olmadığı ve Britanya dışındaki ülkelerde futbolun daha 

yeni yeni filizlenmekte olduğu düşünüldüğünde İskoçlara „futbolda tarihin ilk gayri 

resmi dünya şampiyonu‟ sıfatını da yakıştırmak mümkündür) Home 

Championships‟te özellikle İngiltere ile İskoçya arasında oynanan maçlar çok büyük 

ilgi çekmiştir. Turnuvanın yaklaşık 20 yılı geride bırakmasının ardından da bu ilgi, 

dünyadaki en büyük kalabalıkları bir araya getirecek bir hal almıştır. 1906 yılında 

Glasgow şehrinin Hampden Park Stadı‟nda oynanan İskoçya-İngiltere maçını 

tribünlerden tam 102 bin kişi takip etmiştir. Ertesi yıla gelindiğindeyse bu sayı 

121,452 kişiye kadar çıkmıştır.
77

 Bir anlamda futbol, 20. Yüzyıl‟ın başlarında, 

dünyada kitleleri en çok bir araya getiren sosyal aktivitelerden biri halini de almıştır. 

 

1.2.10. Futbolun Sosyoekonomik GeliĢimi 

 

Bu noktada kronolojik düzeni bozmamak açısından daha fazla ileri 

gitmeyerek, İskoçya, Galler ve İrlanda futbol birliklerinin yeni yeni oluşturulduğu 

1870‟lere tekrar dönülecek olursa, futbolda oyun kuralları açısından tam olarak bir 

birliğin sağlanması nihayet 1876 yılında mümkün olabilmiştir. 10 yıla yakın bir 

süredir faaliyet göstermekte olan Sheffield Football Association, kendi koyduğu 

kurallardan vazgeçerek, FA kurallarını kabul ettiğini bildirmiştir.
78

 Böylece futbol 

oyunu üzerindeki kural karmaşası sorunu da büyük ölçüde aşılmıştır. 

 

1.2.10.1. Futbolun Alt Sınıflar Arasında PopülerleĢmesi 

 

Futbolun 1870‟ler boyunca gösterdiği gelişme, oyunun çok daha geniş kitleler 

tarafından sevilmesine de neden olmuştur. Bu durumun ortaya çıkardığı doğal bir 

sonuçsa, futbolun, şekillenmeye başladığı ilk yıllardaki gibi ağırlıklı olarak üst ve 

orta sınıflara ait bir eğlence olmaktan çıkmaya başlamasıdır. 

 

Bir kez daha hatırlamak gerekirse, İngiltere‟de 19. Yüzyıl öncesinde oynanan 

ilkel ayaktopu oyunları, daha çok kırsal kesimde yaygınlaşmıştır. Sanayileşmeyle 
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birlikte kırsal kesimden kentlere göçen kişiler de 18. Yüzyıl sonu ve 19. Yüzyıl 

başlarında yoğun çalışma saatleri ve ayaktopu oyunlarına konan yasaklar nedeniyle 

bu oyunları çok fazla oynayamamış, oyunların yaygın olarak oynandığı yerler olarak 

„public schools‟ denilen ve genellikle üst ve orta sınıf mensubu ailelerin çocuklarının 

gittiği okullar kalmıştır. 

 

19. Yüzyıl sonlarındaysa hem futbol üzerindeki yasaklar çoktan kalkmış, hem 

de işçiler, eskiye göre çok daha fazla boş vakte sahip duruma gelmişlerdir. Örneğin 

1870‟lerde, Cumartesi günleri öğleden sonraları, çoğu çalışan için yarım günlük tatil 

haline getirilmiştir. Ayrıca yönetici sınıflar, artık sanayi ekonomisinin çok daha 

vasıflı iş gücüne sahip olması gerektiğini de fark etmiş ve bunun sonucunda işçilerin 

büyük çoğunluğu, masrafları yerel yönetimlerce karşılanarak okullara gönderilmeye 

başlanmıştır. Okul ortamında da insanlar futbolla çok daha fazla haşır neşir 

olabilmişlerdir. Dolayısıyla futbolun işçi sınıfı arasında yaygınlaşmaması için de 

herhangi bir neden kalmamıştır. Bu durumun etkileriyse kısa sürede kendisini 

göstermiştir. Öyle ki İngiltere‟de ilki 1871-72 sezonunda düzenlenen FA Kupası‟nın 

ilk yıllarında „public school‟ mezunlarının, üniversite öğrencilerinin veya ordu 

mensuplarının takımlarının final oynayıp kupayı kazandığı görülmüştür. Fakat 

1882‟deki finalde, taraflardan biri yine Eton Okulu‟nun mezunlarının oluşturduğu 

Old Etonians takımıyken, Old Etonians‟ın karşısına, İngiltere‟nin kuzeyinden gelen 

ve futbolcularının tamamının kökeni işçi sınıfına dayanan bir Blackburn Rovers 

takımı çıkmıştır. Old Etonians maçı 1-0 kazanmıştır ama daha sonraları tarihçiler bu 

müsabakadan, „futbolun amatör centilmenleri tarafından kazanılan son FA Kupası 

finali‟ diye bahsetmişlerdir.
79

 

 

1.2.10.2. Profesyonellik Yolunda Atılan Ġlk Adımlar 

 

1870‟lerde yaşanan sanayi patlaması sonucunda İngiltere‟nin orta ve kuzey 

bölgelerine, İskoçya, Galler ve İrlanda‟dan büyük bir işçi akını yaşanmıştır. Bu 

durumdan yararlanan futbol kulüpleri de çıkmıştır. Darwen, Accrington, Preston ve 
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Blackburn gibi şehirlerde yer alan kulüpler, Glasgow‟daki gazetelere işçi arama 

ilanları vermişlerdir. Tabii bunun sonucunda şehre çalışmak için gelenlerin bir kısmı 

kendilerini bir kulüpte futbol oynarken bulmuşlardır. Öyle ki kısa bir süre içinde 

Lancashire bölgesindeki neredeyse her kulüpte 5-6 İskoç oyuncu birden oynamaya 

başlamıştır.
80

 Hatta bazı kulüplerde 9-10 İskoç futbolcuya rastlandığı dahi olmuştur. 

 

Böyle bir durum karşısında, sürekli oyuncu kaybetmekte olan İskoç kulüpleri 

de isyan noktasına gelmiştir. Futbolcuların İskoçya‟yı terk etmesini engellemek için 

yapabilecekleri pek bir şey de yokken İskoçya‟da profesyonellik karşıtı kurallar, 

İngiltere‟dekinden çok daha sert ve keskin olmuştur. İskoç kulüpleri, futbolcularına 

İngiltere‟de alabilecekleri paraları ödeyememiş, onları bünyelerinde tutamamışlardır. 

 

Tartışmalar artmaktayken, Lancashire bölgesinde FA‟e bağlı bir alt kurum 

olan Lancashire Football Association (Lancashire Futbol Derneği), bölgedeki 

kulüplere İskoç futbolcu transferini yasakladığını açıklamıştır. Ayrıca FA‟in kendisi 

de bizzat Accrington kulübünü, bir oyuncuya teşvik amaçlı para verdiği gerekçesiyle, 

bünyesinden ihraç etmiştir.
81

 Accrington‟a çıkarılan bu fatura, aynı zamanda 

futbolun amatör döneminde, gitgide kendisini hissettirmekte olan profesyonellik 

tehlikesine karşı alınmış ilk somut tedbir veya uygulanan ilk somut yaptırım olarak 

da kabul edilmiştir. 

 

1884 yılında İngiltere‟de Upton Park ve Preston North End takımları arasında 

oynanan bir FA Kupası müsabakası sonrasındaysa tartışmalar iyice alevlenmiştir. 

Maçı Preston‟ın kazanması üzerine Upton Park kulübü, „Preston‟lı futbolcuların 

profesyonel olmaları dolayısıyla maçın sonucunun geçersiz sayılması‟ gerektiğini 

belirterek FA‟e konuyla ilgili itirazda bulunmuştur. Upton Park‟ın bu itirazı 

sonrasında, resmen olmasa da fiilen profesyonel kulüpler olan Preston, Burnley ve 

Greater Level kulüpleri, profesyonelliğe karşı alınan tavırlara bir tepki gösterme 

amacıyla kupadan çekildiklerini açıklamışlardır.
82

 Devamındaysa çoğunluğu 
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Lancashire bölgesinden olan 26 kulüp, yanlarına Aston Villa ve Sunderland 

kulüplerini de alarak tamamen FA bünyesinden ayrılıp, „British Football 

Association‟ (Britanya Futbol Derneği) adı altında, profesyonelliği meşru sayacak bir 

birlik kurma tehdidinde bulunmuşlardır.
83

 

 

İşlerin karıştığının farkına varan FA sekreteri Charles Alcock, bir ay sonra 

düzenlenen bir alt-komite toplantısında, profesyonelliğin birtakım kısıtlamalarla 

birlikte meşrulaştırılacağını açıklamıştır. Söz konusu kısıtlamaların başında, FA 

Kupası‟na sadece amatör takımların katılabilmesi gelmiştir. Ancak Alcock‟un önerisi 

pratiğe dökülmemiş ve profesyonellik, uygulamada yasak olmaya devam etmiştir. 

Zaten FA yönetiminin geri kalan üyeleri de profesyonelliğe geçişe kesinlikle karşı 

çıkmışlardır. 1885‟in Ocak ve Mart aylarında yapılan iki toplantıda da 

profesyonelliğe geçiş önerileri reddedilmiştir. İskoçya‟da da SFA profesyonelliğe 

karşı olan katı tutumunu sürdürmüştür.
84

 

 

Fakat bu tutumların profesyonellik girişimlerini gerçekten engelleyebildiğini 

söylemek güçtür. Futbolu yönetmeye çalışanlar bir çözüm olarak yasaklara 

başvurdukça, kulüpleri yönetenler de bu yasakları delmek için bir bakıma 

futbolculara „korsan meslekler‟ ayarlayarak onları kağıt üzerinde amatör gibi 

gösterme yoluna gitmişlerdir. Bunun sonucunda da Lancashire ve Midlands 

bölgelerindeki fabrikalar ile futbol sahaları, Glasgow‟dan gelen İskoçları ağırlamaya 

devam etmiştir. 

 

Profesyonelliği ısrarla reddetmenin işleri daha da kötüye götürmekte 

olduğunu gören Charles Alcock, bu sorunun üstesinden gelebilme amacıyla yeni bir 

öneri paketi hazırlamıştır. Buna göre; 

 

“profesyonel futbolcu, oynadığı kulübün en fazla altı mil (10 km) uzağında 

oturacak, bir kulüpten diğer bir kulübe sezon devam ederken transfer olmak da 

ancak özel izne tabi olacaktı. Yine bütün profesyonel oyuncuların FA‟den lisans 
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almaları gerekiyordu ve profesyonel futbol oynayan hiç kimse, FA ile alakalı 

herhangi bir komitede görev alamayacaktı.”
85

 

 

Sonuçta, 1885‟in Temmuz ayında, FA yukarıdaki kısıtlamaları kast ederek 

“profesyonel futbolcuların istihdam edilmesinin meşru sayılması, artık futbolun 

çıkarlarına uygun düşmektedir ancak sadece birtakım kısıtlamalar doğrultusunda”
86

 

açıklamasını resmen yapmıştır. Uzun süredir flört halinde olan futbol oyunu ile 

profesyonellik kavramı arasında nihayet nikâh kıyılmıştır. 

 

1.2.10.3. Ġskoçların Amatör Düzendeki Israrı 

 

İskoçya cephesindeyse değişen bir şey olmamıştır. SFA, ısrarla amatör ruha 

bağlı kalmayı sürdürmüştür. Hatta SFA, İngiltere‟de FA‟den profesyonel lisans almış 

olan futbolcuların İskoçya‟da futbol oynamalarını da yasaklamıştır. Buna rağmen 

İskoç kulüplerinin, FA Kupası‟na katılımı devam etmektedir. Dolayısıyla amatör 

oyunculardan kurulu İskoç takımları, profesyonellerden kurulu İngiliz takımlarıyla 

karşılaşabilmektedir. İskoçya‟da amatörlükten profesyonelliğe geçişin hızlanmasında 

da açıkçası bu durum etkili olmuştur. 

 

İskoçya‟nın o dönemdeki en güçlü takımı olan amatör Queen‟s Park‟ın 1886 

yılındaki bir FA Kupası maçında profesyonel Preston‟a, üstelik kendi sahasında 3-0 

yenilmesi, hiç şüphesiz artık profesyonellikle amatörlük arasındaki dengelerin 

onarılamayacak biçimde bozulduğunu gözler önüne sermiştir. Maçta bir de Queen‟s 

Park‟ın santrforunun arkadan maruz kaldığı sert bir darbe sonrası sakatlanıp sahayı 

terk etmesi yaşanınca, bitiş düdüğüyle birlikte duruma daha fazla tahammül 

edemeyen 15 bin seyirci sahayı işgal etmiş ve kalabalık anca Preston‟ın profesyonel 

İskoç futbolcusu Jimmy Ross‟un kılık değiştirerek gizlice sahayı terk ettiğini 

öğrendiğinde dağılabilmiştir. Aradan birkaç ay geçtikten sonra, SFA yazın 

düzenlediği yıllık toplantısında, Queen‟s Park-Preston maçındaki olayların da 

etkisiyle, kendi bünyesinde yer alan kulüplerin, başka futbol birlikleri tarafından 
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düzenlenen organizasyonlara katılamayacağı yönünde bir karar almıştır. Böylece 

İskoç takımlarının FA Kupası macerası da son bulmuş, İskoç futbolu, milli takım 

maçları dışında, iyice kendi kabuğuna çekilmiştir.
87

 

 

1.2.10.4. Futbol Dünyasındaki Ġlk Sendikal Hareketler 

 

Aslında yapılan bu değişikliklerden karlı çıkan, profesyonel futbolcular değil, 

kulüpler olmuştur. Yapılan düzenlemelerin çoğu, kulüpleri futbolculara karşı 

avantajlı duruma getirmiştir. Zaten FA yaptığı düzenlemeler üzerine doğrudan 

kulüplerle anlaşmış, bu konuda futbolculara fikirlerini soran çıkmamıştır. 

Futbolcular, kulüplere karşı herhangi bir pazarlık gücüne sahip olamamışlardır. 

Alacakları maaş, bir komite tarafından belirlenmektedir ve futbolcu burada kendisine 

ne verilmesi kararlaştırıldıysa, onunla yetinmek durumunda kalmıştır. Futbolcu, 

kulübündeki durumdan memnun kalmadığında başka bir kulübe de istediği gibi 

gidememektedir. Bu durum, yaklaşık üç çeyrek asır kadar sürmüştür. Kulüplerin 

futbolcular üzerindeki mutlak hâkimiyeti, anca 1960‟ların başında „azami maaş‟ 

uygulamasının kaldırılması ve Yüksek Mahkeme‟nin profesyonellik haklarını 

düzenlemesiyle birlikte kırılmıştır.
88

 

 

Aleyhlerine böylesine bir durumun oluşması karşısında uzun süre kayıtsız 

kalmayan futbolcular, 1893 yılına gelindiğinde bir futbolcu sendikası kurulması için 

ilk kez girişimde bulunmuşlardır. Ancak bu girişimlerden bir sonuç alınamamış ve 

bunun üzerine 1897 yılında bu doğrultudaki ikinci girişimlerini de 

gerçekleştirmişlerdir. Bu kez ilkinden daha başarılı olunmuş ve „Association 

Footballers‟ Union‟ (AFU – Futbolcular Sendikası) adı altındaki tarihin ilk futbolcu 

sendikası faaliyetlerine başlamıştır. Ancak bu sendika, kendisini geri kalan işçi 

hareketleri içine dâhil edememesi ve futbolun yönetici organları tarafından 

tanınmaması gibi nedenler sonucunda başarılı olamayarak çok geçmeden dağılmıştır. 

1906‟da yürürlüğe giren „Trades Dispute Act‟in (Esnaf İhtilafı Yasası) sendikal 

organizasyonlarla grevlere daha fazla imkân tanımasıyla birlikteyse futbolcular 
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yeniden harekete geçmişler ve 1907 yılının Aralık ayında, Manchester‟daki Imperial 

Hotel‟de bir araya gelerek „Association Football Players‟ Union‟ (AFPU – Futbol 

Oyuncuları Sendikası) adındaki yeni sendikalarını kurmuşlardır. Manchester Unitedlı 

oyuncular Billy Meredith ile Charlie Roberts‟ın başını çektiği harekette sendika 

başkanlığına da Meredith getirilmiştir.
89

 

 

AFPU‟nun öncelikle üzerine eğileceği konuların başında futbolcuların 

şikayetlerini futbolun yönetsel organlarına bildirmektense normal mahkemelere 

taşıyabilmeleri gelmiştir. Ayrıca sendikanın, geri kalan tüm örgütlü işçi sınıfının 

yaptığı gibi daha geniş çaplı bir sendikal harekete dâhil edilmesi de düşünülmüştür. 

Ancak mahkemelere götürülen birkaç davanın başarısızlıkla sonuçlanması ve araya I. 

Dünya Savaşı‟nın da girmesiyle bu sendikal hareketin de hızı kesilmiştir. 

 

1.2.11. Ġlk Ulusal Ligin KuruluĢu 

 

1880‟lerde futboldaki karışıklıklardan bir diğeriyse fikstürler olmuştur. 

Kulüplerin profesyonel oyunculardan kurulmaya başlanması, kulüpler üzerindeki 

maddi yükü doğal olarak arttırmıştır. Bu yükün altından kalkabilmeleri için bir maça 

en az 1000 civarında seyirci çekmeleri gerekmiştir. Bu da eskiden olduğu gibi 

takımların her önüne gelenle maç yapmasını kısıtlamıştır çünkü fazla seyirci 

çekebilmeleri sadece FA Kupası maçlarında veya meşhur bir takıma karşı yapılan 

dostluk maçlarında mümkün olmaktadır. 

 

Bunun sonucunda kulüpler arasında, düzenli olarak en iyi kulüplerle karşı 

karşıya gelme ihtiyacı, git gide daha fazla hissedilmiştir. Sonunda, aslen İskoçya‟nın 

Perthshire bölgesinden olan ama Birmingham‟da manifaturacılık yapan, aynı 

zamanda da Aston Villa kulübüyle Birmingham Football Association (Birmingham 

Futbol Derneği) içerisinde de faal görevler üstlenen William McGregor, kulüplerin 

bu düşüncelerini en açık ve net bir biçimde dile getiren kişi olmuştur. McGregor 

Mart 1888‟de ülkenin önde gelen kulüplerine, „Association Football Union‟ adı 

                                                
89

 Goldblatt, a.g.e., s.78-79. 



 

 

51 

 

altında bir lig kurma önerisinde bulunmuştur. İngiltere‟nin en iyi 10 veya 12 takımını 

kapsaması düşünülen ligde her takım bir diğeriyle, biri iç, biri de dış sahada olmak 

üzere sezonda iki kez karşılaşacaktır. Fikrin oluşturulmasında, Amerika‟da bir 

süredir beyzbol takımları tarafından uygulanmakta olan bir lig sistemi etkili 

olmuştur. Lig için düşünülen takımlar genelde hep Lancashire ve Midlands 

bölgelerinden iken, İskoç takımlarıyla İngiltere‟nin güneyindeki takımlar ve tabii ki 

amatörler liste dışında kalmıştır.
90

 

 

Yapılan görüşmeler sonucunda, birliğin adının Rugby Football Union ile 

karışmaması için „the Football League‟ (Futbol Ligi) olması kararlaştırılmıştır. 1888 

yılının Nisan ayında da Manchester‟daki Royal Hotel‟de yapılan toplantı sonucunda 

yine futbol tarihinde bir ilk gerçekleşmiş ve tarihin ilk futbol ligi, resmen 

kurulmuştur. Accrington, Blackburn Rovers, Bolton Wanderers, Burnley, Everton, 

Preston North End, Aston Villa, Derby County, Notts County, Stoke City, West 

Bromwich Albion ve Wolverhampton Wanderers kulüpleri de bu ilk ligin kurucuları 

olarak tarihe geçmiştir. Kısa süre içinde Futbol Ligi‟ne karşı yoğun bir talep 

oluşmuştur. Onlarca kulüp, ligde yer almak istemiş ama başlangıçta tüm bu 

kulüplerin isteklerine cevap verebilecek bir sistem kurulmamıştır. Dolayısıyla Futbol 

Ligi‟nden bağımsız olarak, onunla benzer statüde olan, Football Combination (Futbol 

Birleşimi) ve Football Alliance (Futbol İttifakı) adları altında yeni ligler kurulmuştur. 

Futbol Ligi‟nde mücadele edemeyen önemli kulüpler de bu liglere kaydolmaya 

başlamışlardır.
91

 

 

Futbol Ligi, çok geçmeden artmakta olan talebi karşılamaya yönelik 

girişimlere hız vermiştir. 1891‟de ligdeki takım sayısı 12‟den 14‟e çıkartılırken, bir 

yıl sonra Futbol Ligi bünyesindeki liglerin sayısı ikiye çıkarılmıştır. Sırayla Division 

1 (1. Küme) ve Division 2 (2. Küme) olarak adlandırılan bu liglerden ilki 16, 

ikincisiyse 12 takımdan oluşmaktadır. Sezon sonunda 1. Küme‟yi son üç sırada 

bitirecek olan takımlarla 2. Küme‟yi ilk üç sırada tamamlayacak takımlar arasında da 

baraj maçları oynanması ve kazananların ertesi yıl 1. Küme‟de, kaybedenlerinse 2. 
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Küme‟de yer alması kararlaştırılmıştır. İki yıl içerisinde iki lig de 16‟şar takımla 

oynanır hale gelmiştir. 1898-99 sezonuyla birlikte liglerdeki takım sayısı 18‟e 

çıkarılırken, iki küme arasında sezon sonunda oynanan baraj maçları da 

kaldırılmıştır. Bunun yerine 1. Küme‟yi son iki sırada bitiren takımlar doğrudan 

küme düşerken, 2. Küme‟yi ilk iki sırada tamamlayan takımlar da bir sonraki sezon 

1. Küme‟de mücadele etmeye hak kazanmaya başlamıştır.
92

 Böylece İngiltere‟de, 

daha 19. Yüzyıl‟ın sonlarında, günümüz futbolundaki lig sistemlerine aynen 

benzeyen bir lig sistemi şekillenmiştir. 

 

1.2.12. Ġskoçya, Galler ve Ġrlanda’daki GeliĢmeler 

 

Futbolun gösterdiği bu hızlı gelişim ve profesyonelleşme karşısında, 

İskoçların da amatörlüğe bağlı kalma inadının kırılması çok sürmemiştir. 1891 

yılında, Dumbarton, Rangers, Celtic, Cambuslang, Third Lanark, Heart of 

Midlothian, Abrecorn, St. Mirren, Vale of Leven, Cowlairs ve Renton kulüpleri bir 

araya gelerek, „Scottish Football League‟ (İskoç Futbol Ligi) adı altında, 

İngiltere‟dekine benzer bir lig kurmayı kararlaştırmışlardır. Çok geçmeden de bu 

kararlarını pratiğe döküp ligi oynamaya başlamışlardır. Yine de İskoçya‟da futbol 

kağıt üzerinde hâlâ amatör iken, bu nitelik sadece kağıt üzerinde de kalmamış ve 

İskoç Futbol Ligi‟nin ilk sezonunda, Renton kulübü ligin henüz beşinci haftası geride 

kalmışken SFA‟in kararıyla ligden ihraç edilmiştir. İhracın gerekçesi, Renton‟ın 

Edinburgh Saints adındaki bir takımla özel bir maç yapması olmuştur. Biraz daha 

ayrıntılara girilecek olursa, Edinburgh Saints aslında Edinburgh‟da yer alan St. 

Bernard‟s Futbol Kulübü‟dür. St. Bernard‟s yasaklı bir takımdır çünkü kulübün 

futbolcularına ödeme yaptığı tespit edilmiştir. Dolayısıyla her ne kadar St. Bernard‟s 

Renton ile yaptığı maça isim değiştirmiş bir vaziyette çıkmış olsa da bu durum 

SFA‟in dikkatinden kaçmamıştır. Sonuçta, Renton kulübünün, yasaklı bir takımla 

maç yapmış olması nedeniyle ligden ihraç edilmesine karar verilmiştir.
93
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İskoçların futbolda İngilizlerin ayak izlerini takip etme alışkanlığı, İskoç 

Futbol Ligi‟nin kuruluş sürecinde de kendisini fazlasıyla göstermiştir. İskoç Futbol 

Ligi kurulduktan sadece bir sene sonra, tıpkı önceden İngiltere‟de de olduğu gibi, 

lige giremeyen takımlar tarafından alternatif iki lig kurulmuştur: Football Alliance 

(Futbol İttifakı) ve Football Federation (Futbol Federasyonu). Bu ligler bir sezonun 

ardından bölgesel liglere dönüştürülürken, 1893-94 sezonuyla birlikte İskoçya‟da da 

lig 10‟ar takımlı iki küme halinde oynanmaya başlanmıştır.
94

 

 

Birleşik Krallığın diğer iki mensubu İrlanda ve Galler de, İngiltere ile 

İskoçya‟yı takip etmekte çok geri kalmamış ve profesyonelliğe geçmeseler bile, 

kendi kulüp takımları için gerekli organizasyonları kurmuşlardır. İrlanda‟da ulusal 

kupa organizasyonu 1881 yılında başlarken, bunu 10 yıl sonra ligin kurulması 

izlemiştir. Galler‟deyse düzenli bir lig oluşturulmamıştır ama 1877-1878 sezonunda 

organize edilmeye başlanan Galler Kupası, dünya üzerindeki en eski üçüncü kupa 

organizasyonu olma özelliğine sahiptir.
95

 

 

1.2.13. 19. Yüzyıl Sonunda Kurallarda YaĢanan Evrim 

 

Futbol, 19. Yüzyıl‟ın son çeyreğinde sadece organizasyonlar açısından 

gelişme göstermemiştir. Gerek oyun kuralları, gerek oyunun oynanışı açısından 

olsun, sürekli bir evrim içinde olmuştur futbol. Oyunun oynanışı açısından 

değerlendirilecek olursa, FA‟in kurulduğu ilk yıllara göre, tamamen top sürmeye 

dayalı oyun anlayışı yerini paslaşmaya bırakmış, gol atmak için topla birlikte kale 

çizgisine yürüme veya koşma girişimlerinin yerini ise kaleye atılan sert şutlar 

almıştır. Kafa vuruşları da aynı şekilde oyunun önemli parçalarından biri haline 

gelmiştir. Taktiksel dizilişler de çok daha belirginleşmiştir. 

 

Söz konusu evrimin, oyun kuralları açısından değerlendirmesine gelinecek 

olduğunda ise, futbolcuların git gide oyunun kurallarını suistimal etmeye başlaması 

üzerine, hakemlere verilen yetkilerin genişletildiği görülmektedir. Faul olarak kabul 
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edilen eylemlerin sayısı da arttırılırken, 1891 yılında IFA (İrlanda Futbol Derneği) 

tarafından bir takımın kendi kale çizgisiyle 12 yarda (11 metre) ilerisi arasında kalan 

mesafede faul yapması halinde bunun rakip takım lehine bir penaltı vuruşuna 

sebebiyet vermesi önerilmiş ve bu öneri genel kabul görmüştür. Faullerle ilgili 

kararlarıysa artık sadece hakemler vermektedir. Yardımcı hakemler taç çizgilerine 

çekilmiş ve adları çizgi hakemi olarak değiştirilmiştir. Çizgi hakemlerinin bundan 

böyle görevleri, ofsayt pozisyonlarıyla topun sahayı sınırlayan çizgilerden herhangi 

birini geçip geçmediği tartışmalı olan pozisyonlarda, hakeme tavsiyede bulunmak 

haline gelmiştir. Bunların dışında, kalelerin üst sınırını belirlemek için iki direk 

arasına bir bant çekilmesi uygulaması da yerini sabit bir üst direğe bırakmıştır. 

1892‟deyse direklere kale ağlarının takılmasıyla birlikte kaleler de günümüze kadar 

gelecek olan şekillerine kavuşmuştur.
96

 

 

1.3. Futbolun Britanya DıĢına Yayılması 

 

Futbol, kurallı ve organize bir oyun olarak doğup geliştiği topraklar olan 

Britanya‟da, erişkin bir hale bu yollardan geçerek gelirken, Britanya dışında 

dünyanın çeşitli bölgelerinde de yavaş yavaş yeşerme belirtileri göstermiştir. Çoğu 

kişi bu noktada haritaya baktığı zaman futbolun Britanya‟dan çıktıktan sonra ilk 

yayılmaya başladığı bölgenin herhalde Manş Denizi‟nin ötesi, yani Kıta Avrupa‟sı 

olduğunu düşünmektedir. Ancak beklenenin aksine futbol ilk başta çok daha uzun bir 

mesafeyi kat ederek Atlantik Okyanusu‟nu geçmeyi tercih etmiştir. 

 

1.3.1. Kuzey Amerika 

 

Futbolun Amerika kıtasında ilk olarak oynanmaya başladığı bölgelerin, 

günümüzde oyunun çok büyük bir popülariteye sahip olduğu Latin Amerika 

ülkelerinden ziyade, genellikle fazla ilgi gösterilmeyen bir spor dalı olduğu ABD ve 

Kanada olması dikkat çekmektedir. 
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1.3.1.1. ABD 

 

İngiltere dışında bilinen ilk futbol kulübü, Amerika Birleşik Devletleri‟nde, 

Oneida Football Club adıyla 1862 yılında kurulmuştur.
97

 Oneida kulübü hakkında 

çok fazla ayrıntılı bilgi bulunmasa da, o yıllarda henüz Britanya‟da „Football 

Association‟ın dahi kurulmamış olduğu düşünüldüğünde, Oneida‟nın varlığı akıllara 

iki şeyi getirmektedir. Bunlardan birincisi, Oneida‟nın, FA öncesi dönemde 

Britanya‟da olduğu gibi topun hem elle hem de ayakla oynandığı, karmaşık bir oyun 

yapısını benimsediğidir. İkincisiyse, ABD‟de futbol adına organizasyonların, 

dünyanın birçok bölgesine kıyasla çok daha erken başladığı yönündedir. 

 

ABD‟de futbolun kaderini belirleyen en önemli olaylardan biri 1874 yılında 

yaşanmıştır. O yıl ABD‟nin en önde gelen üniversitelerinden biri olan Harvard 

Üniversitesi‟yle, Kanada‟nın Montreal şehrinde yer alan McGill Üniversitesi, 

aralarında iki futbol maçı yapmak üzere anlaşmışlardır: 

 

“O sıralarda, oyunun kurallarını belirleyen İngiltere Futbol Federasyonu 

kurulalı daha on beş sene olmamıştır. Haliyle top tepmeye dayalı sporlardan 

futbol ile rugby arasındaki ayrım bugünkü kadar net değildir. Sonuçta iki 

üniversite arasındaki maçların ilki yuvarlak bir topla oynanırken ikinci maçta 

yumurtavarî bir top kullanılır. Harvardlılar ikinci maçta kullandıkları toptan 

hoşnut olurlar. O günlerden itibaren ülkede futbol konusunda kural koyuculuğa 

da soyunan üniversite, böylelikle çevresindeki diğer üniversiteleri de etkiler ve 

rugby oyun kurallarından esinlenerek bugünkü Amerikan Futbolu‟nun 

temellerini atarlar”.
98

 

 

Harvard ile McGill arasındaki bu maçlardan önce aslında Britanya‟da FA 

tarafından konulan kurallar, ABD‟de de itibar görmektedir. Princeton Üniversitesi bu 

kuralları kısa sürede kendisine uyarlamış ve 1873 yılında „Princeton Rules‟ 

(Princeton Kuralları) adıyla bir futbol yönetmeliği oluşturmuştur. O tarihte Princeton 
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dışında Columbia, Yale ve Rutgers Üniversiteleri de bu kuralları kabul etmişlerdir. 

Ancak 1876‟da Columbia ile Yale saf değiştirip Harvard‟dan taraf olmuşlar ve bu üç 

üniversite, rugby futbol kurallarını temel alan Intercollegiate Football Association‟ı 

(Kolejlerarası Futbol Derneği) kurarak dengeleri tamamen değiştirmişlerdir.
99

 

 

1884 yılında bir grup Britanyalı tarafından FA oyun kurallarını benimseyen 

American Football Association (Amerikan Futbol Derneği) kurulmuştur. Ancak 

göründüğü kadarıyla tren çoktan kaçmıştır. Zira kaynaklarda görülen bilgiler, FA 

kökenli futbolun ülkede sadece bazı etnik gruplar arasında popüler olan bir oyuna 

dönüştüğünü işaret etmektedir. Bu durum kulüplerin isimlerine de yansımış ve New 

York Greek Americans, Philadelphia Ukrainians, Los Angeles Armenians ve 

German-Hungarian Sport Club gibi kulüpler ortaya çıkmıştır.
100

 

 

Amerikan Futbol Derneği‟nin aktif olduğu süre içerisinde, ikisi 1885 ve 1886 

yıllarında, ikisi de 1904 St. Louis Olimpiyatları‟nda olmak üzere ancak dört milli 

maç organize edebilmiş olması da (dördü de Kanada‟ya karşı) ABD‟de futbola olan 

ilgisizliğe dair bir başka örnektir. Öte yandan Kanada‟yla 1885 ve 1886 yılında 

yapılan maçların ne denli resmi, ne denli gayri resmi statüde olduğu halen bir 

muammadır. Ancak bunların resmi maçlar olması durumunda, Britanya Adaları 

dışında oynanan ilk uluslararası maçlar olma özellikleri de ortaya çıkacaktır.
101

 

 

Amerikan Futbol Derneği ülkedeki tek futbol yönetim organı olmayı bile 

başaramamıştır. Ülkede aynı zamanda American Amateur Football Association 

(Amerikan Amatör Futbol Derneği) adı altında bir başka futbol birliği daha faaliyet 

göstermektedir. Bu ikilik, 1912 yılına kadar sürmüştür (1912‟de Amerikan Futbol 

Derneği ile Amerikan Amatör Futbol Derneği birleşerek United States Football 

Association (USFA - Birleşik Devletler Futbol Derneği) adını almıştır).
102

 Tabii bu 

arada, Britanya‟da profesyonelliğin amatörlüğü tamamen ikinci plana itişinin 

üzerinden yaklaşık 20 yıl geçmesine rağmen Amerika‟da, üstelik ülkedeki futbolun 
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iki önde gelen yöneticisinden biri olan bir organın adında, hâlâ amatörlüğe vurgu 

yapılıyor olması da yine FA kurallarına dayalı futbolun önünün ABD‟de ne denli 

tıkalı olduğuna dair bir işaret olmuştur. 

 

İlerleyen yıllarda ise USFA adını United States Soccer Federation (USSF - 

Birleşik Devletler Futbol Federasyonu) olarak değiştirmiştir.
103

 Son isim 

değişikliğiyle birlikte FA kurallarına dayalı futbol tamamen ötekileştirilmiş, rugby 

oyun kurallarını esas alan oyunsa ülkede „futbol‟ dendiğinde akla gelen tek oyuna 

dönüşmüştür. 

 

1.3.1.2. Kanada 

 

ABD‟nin futbol ile ilgili bu kısa hikâyesi okunurken, aslında biraz daha 

kuzeyde, Kanada‟da da olayların ne şekilde geliştiği üç aşağı beş yukarı tahmin 

edilebilmektedir. Çünkü futbol, bu iki ülkede de, hemen hemen aynı kaderi 

paylaşmıştır. 

 

Kanada‟da kurulan futbol kulüpleri içinde kayıtlarda rastlanan en eskisi, 

1868‟de faaliyete geçen Montreal Football Club‟tır. Söz konusu kayıtlara göre 

Montreal FC, FA kurallarına dayalı futbolu benimsemiştir. Biraz önce de bahsedilen 

Harvard ile McGill Üniversiteleri arasındaki maçlar yüzünden Kanada‟da da rugby 

oyun kurallarını esas alan futbol türü 1870‟lerde ülkedeki hâkimiyetini ilan etmiştir. 

Bunun ardından futbol Kanada‟da da hep arka planda kalmış, ülkede bir futbol birliği 

anca 1912 yılına gelindiğinde Dominion of Canada Football Association (Kanada 

Dominyonu Futbol Derneği) adı altında kurulmuş ve daha sonrasında da birliğin adı 

Canadian Soccer Association (Kanada Futbol Derneği) diye değiştirilmiştir.
104

 

Kısacası, tıpkı ABD‟de olduğu gibi Kanada‟da da FA kurallarına dayalı futbol, rugby 

kurallarına dayalı futbol karşısında ötekileştirilmiştir. 
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1.3.2. Latin Amerika 

 

Futbol, Yeni Dünya‟nın kuzeyinde kök salmakta böylesine zorlanırken, 

kıtanın güneyine geldiğinde tam tersine, son derece verimli topraklarla karşılaşmıştır. 

Latin Amerika, 19. Yüzyıl‟ın ikinci yarısında tanıştığı bu oyunun, dünya üzerinde en 

hızlı geliştiği yerlerden biri olmuştur. 

 

Futbolun Britanya dışına yayılmasını çabuklaştırıcı bir faktör olarak Britanya 

donanmasında görevli askerlerin, ihracatla uğraşan Britanyalı tüccarların ve yine 

yurtdışında Britanyalı bazı firmaların yürüttüğü demiryolu inşaatı projelerinde 

çalışan Britanyalı işçilerin, bu nedenle gittikleri yabancı ülkelerde kendi aralarında 

futbol oynaması gösterilmiştir. Haliyle futbol, Latin Amerika‟ya da limanları 

aracılığıyla giriş yapmıştır. 

 

1860‟lardan itibaren Güney Amerika‟nın birçok limanında yerli halk, 

İngilizleri futbol oynarken görmeye başlamış, hatta ilk zamanlarda ne olup bittiğine 

pek anlam veremeyip bu İngilizlere yaptıklarından ötürü „los ingleses locos‟ yani 

„deli İngilizler‟ demeyi uygun görmüşlerdir… Zamanla bölgede futbol oynayan 

İngilizler, sadece limanda vakit geçirmeye çalışan denizcilerle de sınırlı kalmamıştır. 

19. Yüzyıl‟ın ikinci yarısından itibaren Latin Amerika, zengin yer altı kaynaklarıyla, 

geniş tarım alanlarına sahip olması; ancak bunların yanında yeterli sermayeye, 

işgücüne ve uzmanlığa sahip olmaması nedeniyle Avrupa‟nın göz diktiği bir bölge 

haline gelmiştir. Britanya bölgede başlıca yabancı sermaye kaynağı olurken aynı 

zamanda uzmanlık eksiğini de karşılamak için buraya çok sayıda vatandaşını 

göndermektedir. Maden işletmeciliğinden bankacılığa, kahve üretiminden hayvansal 

ürünlerin ithalatı ve ihracatına kadar sermaye ve uzmanlık gerektiren hemen her iş, 

Britanyalıların kontrolü altında olmuştur. Dolayısıyla 1880 yılına gelindiğinde 

sadece Arjantin‟in başkenti Buenos Aires‟te 40 bin İngiliz ikamet etmektedir. 

Kalabalık bir Britanyalı nüfusuna sahip olmada Buenos Aires‟ın ardından gelen diğer 
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Latin Amerika şehirleriyse São Paulo, Rio de Janeiro, Montevideo, Lima ve 

Santiago‟dur.
105

 

 

1.3.2.1. Arjantin 

 

Bölgede adeta önemli bir azınlık konumuna gelen Britanyalılar, kısa süre 

içerisinde kendi gazetelerini çıkarmaya ve kendi okullarını, hastanelerini ve 

kiliselerini de kurmaya başlamışlardır. Tabii eğitim, sağlık ve haberleşme gibi temel 

gereksinimlerin yanı sıra Britanyalılar, birtakım sosyal aktiviteler içinde bulunma 

ihtiyacı da hissetmişlerdir. Mayıs 1841‟de, çoğunluğunu Britanyalı, bir kısmınıysa 

Kuzey Amerikalı işadamlarının oluşturduğu bir grup tarafından Buenos Aires‟te 

kurulan „Society of Foreign Residents‟ (Yabancı Mukimler Cemiyeti), bu doğrultuda 

atılmış ilk adımdır. Buenos Aires‟teki Britanyalıların sosyal yaşamlarıyla ilgili 

birçok mesele, bu cemiyet üyelerinin bir araya gelmeleriyle organize edilmeye 

başlanmıştır ki buna spor müsabakaları da dâhildir. Spor müsabakalarının 

düzenlenmeye başlamasının doğal bir sonucu da spor kulüplerinin kurulması 

olmuştur. Söz konusu cemiyet üyelerince 1849 yılında, Foreign Amateurs Race 

Sporting Society (Yabancı Amatörler Yarış Sporları Cemiyeti) adı altında bir kulüp 

kurulmuştur. Bu kulüp, daha sonraları kurulacak olan Arjantin Jokey Kulübü‟nün de 

temelini teşkil etmiştir.
106

 Kısa süre içinde daha birçok spor kulübünün de faaliyete 

geçtiği Buenos Aires‟te, Britanyalılar tarafından kurulan bu ilk dönem spor 

kulüplerinde genellikle talim edilen spor branşlarınınsa atletizm, kriket, tenis ve polo 

olduğu göze çarpmaktadır. 

 

1867 yılında, bölgedeki günlük İngilizce gazetelerden biri olan The 

Standard‟da FA‟in 1863‟teki kuruluşunun ardından belirlediği oyun kurallarının 

yayınlanmasıysa Latin Amerika futbol tarihinde çok önemli bir dönüm noktasını 

teşkil etmiştir. Kuralların gazetede yayınlanmasının ardından Buenos Aires Cricket 

Club (Buenos Aires Kriket Kulübü) üyelerinden Thomas Hogg, Latin Amerika‟da bu 
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kurallar doğrultusunda oynanan ilk futbol maçını düzenlemek için kolları 

sıvamıştır.
107

 

 

Thomas Hogg‟un, kardeşi James ile birlikte başını çektiği girişimlerin 

sonucunda, Arjantin‟deki ilk futbol maçı, aynı yılın 20 Haziran günü, Palermo 

Cricket Club sahasında oynanmıştır. Tamamen bölgedeki Britanyalılardan kurulu 

takımlar, yeterli sayıda oyuncu toplayamamaları üzerine maça sekizer kişilik 

kadrolarla iştirak etmişlerdir.
108

 Bu durum, 1860‟ların sonunda Arjantin‟de futbolun 

henüz emekleme sürecinde dahi olmadığının bir göstergesidir. Yerel halkın futbolla 

tanıştırılması bir yana, Buenos Aires‟te sayıları on binlerle ifade edilmekte olan 

Britanya kökenliler bile henüz kendi topraklarında icat edilmiş olan bu oyunun 

varlığının farkına varamamışlardır. 

 

İngiltere‟de „public schools‟ çatısı altındaki okulların futbolun ortaya çıkış 

sürecini hızlandırmalarındaki durumun bir benzeri de Arjantin‟de futbolun yayılma 

sürecinin hızlanmasında yaşanmıştır. Yalnız bu kez bir grup okul yerine tek bir okul 

ön plana çıkmıştır, 1884 yılında kurulan Buenos Aires English High School (Buenos 

Aires İngiliz Lisesi). Okulu kuran İskoç öğretmen Alexander Watson Hutton, daha 

öncesinde görev yaptığı St. Andrew‟s High School‟dan, okulun spor sahalarının ve 

spor salonunun büyütülmesi yönündeki talebinin okul yönetimi tarafından 

reddedilmesini gerekçe göstererek ayrılmış birisi olarak, yeni kurduğu okulda spor 

faaliyetlerine büyük önem vermeyi amaçlamakta olan bir eğitimcidir. Buenos Aires 

English High School bünyesinde bu amaç doğrultusunda tasarlanan müfredattaysa, 

en çok ağırlığın verildiği spor dalı futbol olmuştur. Hatta okul içerisinde futbola olan 

ilgi öylesine yoğunlaşmıştır ki kısa süre içinde okul bünyesinden Alumni (mezunlar) 

adında bir de futbol kulübü çıkmıştır.
109

 Bu şekilde kurulan Alumni kulübü, Arjantin 

futbol tarihinde hayli önemli bir yere sahip olmuştur. Zira kulübün kurulmasının 

ardından adeta bir zincirleme tepkime yaşanmış ve diğer bazı İngiliz okullarında da 

futbol kulüpleri kurulmaya başlanmıştır. 
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Arjantin‟de futbolun filizlenmesinde İngiliz menşeli okullar kadar, yine 

genellikle İngilizler tarafından inşa edilen demiryollarının da payı büyüktür. 

Arjantin‟de o yıllarda demiryolları inşaatlarını İngilizlerin üstlenmesi sonucunda, 

burada çalışan mühendislerin ve işçilerin çoğu da İngiltere‟den gelmektedir. Bu 

işçilerin boş zamanlarında futbol oynamaya yönelmeleri sonucunda da 

demiryollarının bünyesinden de çeşitli futbol kulüpleri çıkmaya başlamıştır. Güney 

Amerika‟daki ilk resmi lig, hatta Britanya dışında kurulmuş ilk futbol ligi olan 

„Argentine Association Football League‟in (Arjantin Futbol Ligi) 1893‟teki 

kuruluşunda da bu kulüplerden bazıları en ön saflarda yer almışlardır. Bunların 

içinden demiryolu kökenli iki kulüp olan 1887 kuruluşlu Quilmes Athletic Club ve 

1889‟da kurulan Rosario Central (o zamanki adıyla Buenos Aires-Rosario Railway) 

bugün halen faaliyetlerini sürdürmekte, dolayısıyla da Arjantin‟deki faal futbol 

kulüpleri içinde en eskileri olma özelliğini taşımaktadırlar.
110

 

 

19. Yüzyıl‟ın sonları ve 20. Yüzyıl‟ın başlarında, Arjantin futbolu 

yabancıların öncülüğündeki gelişimini sürdürmüştür. Varlıklarını günümüze kadar 

sürdüren kulüpler içerisinde, bir önceki paragrafta adı geçen kulüplere ilaveten 

Rosario kentinde 1903 yılında Newell‟s Old Boys kulübü, adından da 

anlaşılabileceği üzere yine İngilizler tarafından kurulmuştur. Aynı dönemde, başkent 

Buenos Aires‟in önemli kulüpleri de, şehrin göçmen nüfusunu oluşturan grupların 

sanki birer yansımaları olarak peş peşe ortaya çıkmaya başlamışlardır. İlk olarak 

1901 yılında River Plate kulübü İngilizler tarafından kurulmuş, ardından 1903‟e 

gelindiğinde şehirdeki Fransız göçmenlerinden oluşan azınlık, Paris‟teki Racing Club 

adlı kulüpten esinlenerek, aynı adla bir futbol kulübü kurmuşlar ve 1905‟te de, her ne 

kadar kurucusu bir İrlandalı olsa da, Boca Juniors kulübü, İtalyan göçmenlerin 

etrafında yoğunlaştığı bir oluşum halinde faaliyetlerine başlamıştır.
111
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Günümüzde Arjantin futbolunda büyük bir güç olmayı sürdüren kulüpler 

içerisinde neredeyse sadece Independiente Arjantinliler tarafından kurulmuştur. 

Ancak bunda bile dolaylı olarak İngilizlerin etkisi vardır. Öyle ki Independiente‟nin 

kurucuları, City of London isimli bir İngiliz mağazasında çalışmaktadırlar ve 

mağaza, kendi adına bir takım kurup, bu takımda sadece İngiliz çalışanların 

oynamasına müsaade edince, bu duruma bir tepki olarak İngilizlerden bağımsız bir 

takım kurma yolunu seçmişler ve kulübün adını da „bağımsız‟ anlamına gelen 

Independiente olarak belirlemişlerdir. 

 

1.3.2.2. Uruguay 

 

Güney Amerika‟da futbolun Arjantin‟in hemen ardından Uruguay‟da 

yayıldığı ve bu yayılmanın da Arjantin‟dekiyle neredeyse aynı şekilde olduğu 

görülmektedir. Uruguay‟da da futbol Britanyalı göçmenler vasıtasıyla yayılmış, hatta 

tıpkı Arjantin‟de olduğu gibi burada da Britanyalıların kurduğu okullar ve inşa edip 

işlettikleri demiryolları, ülkedeki ilk futbol kulüplerinin ortaya çıkmasında doğrudan 

etkili olmuşlardır. 

 

Aslında Arjantin ile Uruguay‟ın coğrafi konumları göz önüne alındığında 

futbolun Güney Amerika‟ya bu bölgeden giriş yapmış olması da gayet doğaldır. 

Çünkü Atlantik Okyanusu kıyısında Arjantin‟le Uruguay‟ı birbirlerinden ayıran Río 

de la Plata halici, 19. Yüzyıl‟ın ikinci yarısında Avrupa‟dan gelen gemiler için 

Güney Amerika‟daki en önemli limanların başında gelmektedir. Dolayısıyla Río de 

la Plata bölgesi, Avrupalı göçmenlerin Güney Amerika‟da en çok akın ettiği 

bölgelerden olmuştur. Arjantin‟in başkenti Buenos Aires ile Uruguay‟ın başkenti 

Montevideo‟nun Río de la Plata halicinin kıyısında yer almaları da bu şehirlerde 

önemli sayıda göçmen nüfusun yerleşmesine olanak sağlamıştır. 

 

Arjantin‟de 1884 yılında İskoç Alexander Watson Hutton‟ın Buenos Aires 

English High School‟u kurması ve bunun sonrasında futbolun ülkedeki gelişiminin 

çok daha büyük bir ivmeye ulaşmasının benzer bir örneği, Uruguay‟ın başkenti 
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Montevideo‟da Henry Castle Ayre adlı bir Britanyalı tarafından 1874 yılında kurulan 

Montevideo English High School çevresinde gerçekleşmiştir. Okul, gerek müfredat 

gerekse kurum yapısı açısından Buenos Aires‟teki muadiliyle tam bir paralellik 

içindedir ve okul bünyesinde kısa süre içinde Ayre‟in öncülüğünü yaptığı kriket ve 

atletizm faaliyetlerine de başlanmıştır. Ayre‟in sportif faaliyetlere gösterdiği ilgi, 

onun gibi spor sevdalısı olan ve 1885 yılında yolu Uruguay‟a düşen bir başka 

Britanyalı olan William Leslie Poole‟u da, sporla eğitimin iç içe yürütülmesi 

konusunda cesaretlendirecektir. Poole, Alexander Watson Hutton‟ın Arjantin futbolu 

için yaptığı katkıların bire bir aynısını Uruguay futbolu için yapmamış olsa da ülkede 

kısa süre içinde yaşanacak olan futbol patlamasının fitilini ateşleyen kişi olarak tarihe 

geçmiştir.
112

 

 

Montevideo‟ya, English High School‟da İngilizce öğretmenliği yapmak üzere 

gelmiş olan William Poole, burada okulun kurucusu Henry Ayre ile tanışmasının 

ardından, Ayre tarafından başlatılan kriket ve atletizm faaliyetlerine ek olarak futbolu 

da okulun öğrencileri arasında oynanan bir spor haline getirmiştir. Poole‟un lisedeki 

öğrencilere aşıladığı bu futbol hevesi kısa süre içinde meyvesini vermiş ve 1891 

yılına gelindiğinde Henry Lichtenberger adındaki 18 yaşındaki bir öğrencinin 

liderliğini yaptığı 23 kişilik bir öğrenci grubu tarafından ülkedeki ilk kulüp takımının 

kurulması yönünde ilk girişimlerde bulunulmuştur. Bu girişimlerin sonucunda da 

aynı yılın Mayıs ayında, kurulacak kulübün adının “Football Association” (Futbol 

Birliği) olması kararlaştırılmış, 1 Haziran 1891 tarihinde de kulüp resmen faaliyete 

geçmiştir.
113

 

 

Kulübün, futbolun yazılı kurallarını ortaya koyarak onun diğer ayaktopu 

oyunlarından ayrılmasını ve kendi özgün şekline kavuşmasını sağlayan İngiltere‟deki 

Football Association ile adaş olması, ilk bakışta akıllara Uruguay‟daki futbol 

örgütlenmesinde öncü bir role sahip olabilecekleri izlenimini yaratsa da böyle bir 

durum söz konusu değildir. Kulübün bir İngiliz lisesinin öğrencileri tarafından 
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kurulması, dahası bu öğrencilerin hepsinin Britanya‟dan Uruguay‟a gelmiş göçmen 

ailelerin çocukları olmaları, kulübün kuruluşunda yapılacak spor türünün İngiliz 

kökenli olmasının haricinde isminin de İngilizce olmasına yol açtığı ve hem ülkede 

henüz kurulmuş başka futbol kulübü bulunmadığından, hem de tamamı 

öğrencilerden oluşan lokal bir kulübün, iletişim ağının da günümüzdekine oranla çok 

daha seyrek olduğu bir dünyada muhtemelen fark edilmeyeceğinin ve isim hakkıyla 

ilgili bir sorun yaşanmayacağının düşünüldüğünden, kurucuların İngiltere‟deki 

FA‟inkiyle aynı ismi seçmekte bir sakınca görmedikleri söylenebilir. 

 

Yine de Uruguay‟daki bu ilk futbol kulübünün adının Football Association 

olarak kalması sadece birkaç ay sürmüş ve 1891 yılının Eylül ayına gelindiğinde 

kulübün adı Albion Football Club (Albion, Roma döneminde İngiltere‟ye verilen bir 

addır, dolayısıyla öğrencilerin bu noktada da kökenlerine vurgu yapma istekleri 

açıkça görülmektedir) olarak değiştirilmiştir. Ancak kulübün Football Association 

adıyla faaliyet gösterdiği dönemde ülkedeki ilk futbol maçlarının oynanmasını 

sağladığını da belirtmek gerekir. Bu maçlarda karşılarına rakip olarak Montevideo 

Cricket Club (Montevideo Kriket Kulübü) sporcularının oluşturduğu bir takım 

çıkmıştır.
114

 

 

Arjantin‟de futbolun yayılmasında Britanyalılar tarafından kurulan ve 

işletilen okullarla demiryollarının bünyesinden çıkan kulüplerin gösterdiği etkinin bir 

benzerinin Uruguay‟da da yaşandığı daha önceden belirtilmişti. Albion kulübü, bu 

doğrultuda Uruguay‟daki Britanya kökenli okulların bünyesinden çıkan futbol 

kulüpleri söz konusu olduğunda verilebilecek ilk örnekken, ülkedeki demiryollarının 

bünyesinden de, Football Association kulübünün Albion adını almasının üzerinden 

sadece birkaç hafta geçtikten sonra, öncelikle Central Uruguay Railway Cricket Club 

(Merkezi Uruguay Demiryolu Kriket Kulübü) kısaca CURCC adı altında bir kriket 

kulübü kurulmuş ve 1892 yılının başlarında kulübün bünyesinde bir futbol şubesi de 

açılmıştır. Bu futbol şubesi, 1913‟e gelindiğinde demiryolları ile bağlarını tamamen 
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kopararak ayrı bir kulüp haline gelmiş ve günümüzde sadece Uruguay‟ın değil, tüm 

Latin Amerika‟nın en önemli futbol kulüplerinden biri olan Peñarol‟e dönüşmüştür. 

 

1899 yılında, FC Montevideo ve Defensa adlı iki kulübün birleşmeleri 

sonucunda kurulan Club Nacional de Football, zaman içerisinde Peñarol ile birlikte 

Uruguay futbolunun en büyük iki gücünden biri haline gelecektir, dolayısıyla kısaca 

Nacional olarak anılan kulübün de ortaya çıkmasıyla birlikte aynı zamanda Uruguay 

futbolunun en önemli dinamiklerinden birinin, yani Peñarol-Nacional rekabetinin de 

hayata merhaba dediği söylenebilir. Bunun devamında 1900 yılında da Uruguay 

Futbol Federasyonu‟nun (Asociación Uruguaya de Fútbol) kurulması, Uruguay 

Amatör Futbol Şampiyonası‟nın başlamasıyla birlikte, 19. Yüzyılın yerini 20. 

Yüzyıla bırakmaya hazırlandığı sıralarda, Uruguay‟ın, Arjantin‟in ardından Latin 

Amerika‟da futbol aşısının tuttuğu ikinci ülke olduğu görülmektedir. 

 

Arjantin ve Uruguay‟ın, Latin Amerika‟daki diğer ülkelere nazaran futbol 

alanındaki yapılanmalarını ne kadar önceden tamamladıkları, oluşturdukları milli 

takımlar arasında, 16 Mayıs 1901 tarihinde, Uruguay‟ın başkenti Montevideo‟da, 

Latin Amerika‟daki ilk milli maçı düzenlemeleriyle de kendini göstermektedir. 

Kanada ve ABD milli takımları arasında 1880‟lerde yapılan iki milli maçın resmi 

statüde olup olmadıkları üzerindeki tartışmalar da göz önüne alındığında (bkz: s.45), 

söz konusu Uruguay-Arjantin maçının, Britanya dışındaki ilk resmi maç olduğu da 

iddia edilebilmektedir. Bu ilk maçtan sonra iki ülkenin milli takımlarının, 1910 yılına 

kadar Latin Amerika içerisinde sadece kendi aralarında 13 maç yapmış olmaları da, o 

dönemde futbolda kıtanın geri kalanına göre ne denli ileride olduklarının bir başka 

kanıtıdır.
115

 

 

1.3.2.3. ġili 

 

Aslında Latin Amerika‟da futbolun filizlenmesinden bahsederken, Arjantin‟le 

Uruguay‟ın arasında bir parantez içinde Şili‟yi de yazmak gerekmektedir. Zira Şili, 
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kıtada Arjantin‟den sonra futbol federasyonunu kuran ilk ülkedir. Federasyon 1895 

yılında, yine çoğu Britanyalılardan oluşan dokuz futbol kulübünün bir araya 

gelmesiyle kurulmuş, ismi de İngilizce olarak Football Association of Chile (Şili 

Futbol Birliği) konmuştur. Ne var ki Şili‟de bir milli takım kurulması ancak 1910 

yılına gelindiğinde mümkün olabilmiş, ulusal şampiyonaların başlamasıysa 1933‟ü 

bulmuştur.
116

 Dolayısıyla Şili‟yle ilgili Latin Amerika‟da futbolun tohumlarının ilk 

ekildiği yerlerden biri olduğu söylenebilse de, bu tohumların ilk yeşerdiği yerlerden 

biri olduğunu söylemek mümkün değildir. 

 

1.3.3. Kıta Avrupa’sında Futbolun Ġlk Yayıldığı Bölgeler 

 

Futbol, Britanya Adaları‟nın dışına yayılmaya başlamasıyla birlikte, öncelikle 

kendini Amerika kıtasında göstermişse de, futbolun Eski Dünya‟ya adım atması da 

çok uzun sürmemiştir. Futbolun bu yolculuğunda Kıta Avrupa‟sına ilk ayak bastığı 

yerlerse Danimarka ve Hollanda olmuştur. Çok kısa süre içinde de onları Belçika ile 

İsveç takip edecektir. 

 

1.3.3.1. Ġskandinav ve Benelüks Ülkeleri 

 

Bölgesel olarak ifade etmek gerekirse futbol, Kıta Avrupa‟sına, Benelüks ve 

İskandinavya üzerinden giriş yapmıştır: 

 

“Futbolun Kıta Avrupa‟sında karaya ilk olarak çıktığı yerler İskandinavya ve 

Benelüks‟ün liman şehirleriyle başkentleriydi. Danimarka‟nın, İsveç‟in, 

Hollanda‟nın ve Belçika‟nın üniversite öğrencileri ve genç burjuvalarının 

hemen hepsi futbola çok hevesliydi ve ilk dönem futbolculardandı. Bu erken 

gelişme, futbolun bölgeye gelişinden çok, kulüplerin erken ve hızlı bir şekilde 

kurulması, şehir içi turnuvalar, ulusal futbol bürokrasileri ve milli takımların 

oluşturulmasıyla sağlanmıştı. Dört ülke de, hızla sanayileşen toplumlarıyla, 

popüler ve organize bir sporun gelişmesi için gerekli olan kilit faktörlerin 

birçoğuna sahiplerdi: şehirleşme, boş zamanı olan geniş bir şehirli genç orta 
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sınıf erkek topluluğu, belli bölgelerde yoğunlaşan okuryazar işçi sınıfı, şehir içi 

ve şehirlerarası yeni iletişim ve ulaşım biçimleri... Sahip olmadıkları şeyse top 

veya bu topun bir çimden dikdörtgen içerisinde faydalı bir biçimde oradan 

oraya tepilebileceği fikriydi. Bu sportif inancın ortaya çıkması için de 

Britanyalılara ihtiyaç vardı.”
117

 

 

1.3.3.1.1. Danimarka 

 

Buradan da anlaşılabileceği üzere, dünyada futbolun yayılmaya başladığı 

hemen her ülkede olduğu gibi, oyunun İskandinavya ve Benelüks‟e girişinde de yine 

Britanyalıların etkisi göze çarpmaktadır. Bu doğrultuda ilk somut adım da 1876 

yılında, Danimarka‟nın başkenti Kopenhag‟da atılmıştır ve burada çalışmakta olan 

bir grup İngiliz işadamı bir araya gelerek English Football Club (İngiliz Futbol 

Kulübü) adı altında bir futbol kulübü kurmuşlardır. Kulüp, aynı zamanda Kıta 

Avrupa‟sında kurulan ilk futbol kulübü olma özelliğine de sahiptir.
118

 

 

Danimarkalıların, ülkelerindeki İngilizlerin oynadığı bu yeni oyundan 

etkilenmesi de uzun sürmemiş ve 1879 yılına gelindiğinde, yaklaşık üç yıldır faaliyet 

göstermekte olan Kjøbenhavns Boldklub (Bold sözcüğü Danca‟da „top‟ anlamına 

gelmektedir ve kulübün adı da aşağı yukarı „Kopenhag‟ın Top Oyunları Kulübü‟ 

anlamına sahiptir), çatısı altında bir futbol şubesi de açılmıştır. Böylece Kjøbenhavns 

Boldklub de Kıta Avrupa‟sında, Britanyalılar tarafından değil de bulunduğu bölgenin 

yerlileri tarafından kurulan ilk futbol şubesine sahip olma özelliğini taşımaktadır. 

 

Kjøbenhavns Boldklub‟ün girişimiyle Danimarka‟da başlayan futbol 

furyasına sonraki beş sene içerisinde yaklaşık 15 takım daha katılmış ve bunun 

sonucunda 1889‟da futbolun ülkedeki yönetsel organı olacak Dansk Boldspil-Union 

(bire bir çevirisi „Danimarka Top Oyunu Birliği‟dir, sonraları Danca‟da futbola 

karşılık „fodbold‟ kelimesi kullanılmaya başlanmışsa da günümüzde Danimarka 

Futbol Federasyonu halen bu ismi kullanmaktadır) kurulmuş ve Kıta Avrupa‟sının 
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ilk futbol federasyonu olma unvanına da sahip olmuştur. Fakat kulüplerin ve 

federasyonun Avrupa‟nın geri kalanına göre erkenden ortaya çıkmalarına rağmen 

Danimarka‟da ulusal bir şampiyona düzenlenmesi ancak 1913‟te mümkün 

olabilmiştir.
119

 

 

1.3.3.1.2. Hollanda ve Belçika 

 

19. Yüzyıl‟ın son çeyreğine girildiğinde İskandinavya‟nın güney ucunda 

futbol adına böylesine bir hareketlilik yaşanmaktayken, biraz daha güneybatıda, 

Hollanda‟da da insanların futbolla tanışması gerçekleşmek üzeredir. 1870‟li yıllarda 

İngiltere‟de öğrenim gören Pim Mullier adlı Hollandalı bir genç, ülkesine döndükten 

sonra, İngiltere‟de bulunduğu dönemde tanıştığı ve etkilendiği spor dallarıyla düzenli 

olarak uğraşabilmek için 1879 yılında faaliyete geçen Haarlemse adlı bir spor 

kulübünün kurucuları arasında yer almıştır. Mullier, 1883‟e gelindiğinde de kulübün 

bünyesindeki rugby şubesinin futbol şubesine dönüşmesinde en çok etkili isimlerden 

biri olmuştur.
120

 

 

Mullier‟in futbol özelindeki bu girişimi bir yana, Hollanda‟da 19. Yüzyıl‟da  

İngiliz menşeli takım sporlarına karşı halihazırda zaten yoğun bir ilgi söz konusudur.  

Bu doğrultuda ilk zamanlarda en çok popülarite kazanan sporsa kriket olmuştur ama 

yüzyılın sonlarına doğru bu popülarite azalmaya başlamıştır. Böylece insanların boş 

zamanlarında yaptığı veya seyrettiği sporlar arasında kriketten doğan boşluk, kısa 

süre içinde futbolla doldurulur hale gelmiştir. 

 

Hollanda, futbolun yurt geneline en çabuk yayıldığı ülkelerden biri olacaktır. 

Bundaki en büyük etkenlerden biri, ülkenin küçük ve coğrafi açıdan ulaşıma son 

derece elverişli yapısıdır. Öyle ki Hollanda‟da 19. Yüzyıl sonu ve 20. Yüzyıl‟ın 

başlarında küçük kasabalarına dahi demiryolu hatlarıyla ulaşımı mümkün kılmış, 

futbol da buna paralel olarak, neredeyse demiryolunun ulaştığı her noktada bölgede 

yaşayanlar tarafından çabucak benimsenmiştir. 
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Ancak futbolun Hollanda‟daki bu hızlı yayılışında, belki de ulaşımdaki 

gelişmelerden çok daha etkili bir durum söz konusudur. O da futbolun, belli bir 

zümreye ait görülmemesi, elitist bir spor türü olarak değerlendirilmemesidir. Futbol, 

icat edildiği İngiltere‟de bile ilk zamanlarda sadece üst sınıf üyelerinin amatör bir 

hobisiyken ve profesyonelliğin kabulünden sonra bile bazı köklü kulüpler bir nevi 

„avamların seviyesine inmemek‟ için bu yeni düzene ayak uydurmayıp amatör 

yapılarını koruyarak kendi içlerinde futbol oynamayı sürdürürken, Hollanda‟da 

neredeyse en başından itibaren futbola her kesimden katılım olmuştur: 

 

“En önemlisi, futbol belirli bir kesime ait değildi. Hatta birçok kulüp 

programlarına daha fazla maç koyup, kulüp üyesi olmayan ama bir kerecik 

kendi takımlarında oynamak isteyen kişileri ufak bir ücret karşılığında 

takımlarında oynamasına izin veriyordu. Bu yaklaşım, 20. Yüzyıl‟ın ilk 

zamanlarında, Hollanda işçi hareketi çalışma saatleri ve maaşlar konusunda 

önemli kazanımlar elde ettiğinde ve bu da işçi sınıfının futbola katılımını 

kolaylaştırdığında, meyvesini vermeye başlamıştı. Gayrı resmi kulüplerin, 

lisanssız futbolcuların, anlık turnuvaların ve karmakarışık fikstürlerin sayısında 

da ciddi bir artış yaşanmıştı. Bazı kulüpler, işçiler tarafından daha önce bisiklet, 

atıcılık ve güvercin yarışları için kurulmuş kulüplerin dönüşümüyle ortaya 

çıkıyor, diğerleriyse alt-orta sınıf ve işçi sınıfı gençlerinin aniden bir araya 

gelmeleriyle kuruluyordu. Önceden kurulmuş olan elit kulüpler, bu yeni 

kulüplere karşı bir tür tepeden bakma eğilimi içinde olmuşlarsa da onlarla maç 

yapmayı reddetmediler veya diğer kulüpleri dışlama yoluna gitmediler. Hatta 

birçok kez, eski elit kulüpler, bu yeni kulüplere, onlara kendi sahalarını 

kiralayarak veya ekipman temin ederek destek de oluyorlardı.”
121

 

 

Tüm bu gelişmelerin ışığında, Hollanda‟da ulusal futbol federasyonunu 1889 

yılında kurmuş, 1898‟de ilk ulusal şampiyona düzenlenmiş, 1899‟da da Hollanda 

Kupası oynanmaya başlamıştır.
122

 Hollanda‟nın komşusu olan Belçika‟da da 

futbolun kendisine yer edinmesi, yakın zamanlarda, benzer gelişmeler sonrasında 
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olmuştur. Ulusal futbol federasyonu 1895‟te kurulurken, ulusal lig organizasyonuna 

Hollanda‟dan da önce, 1896 yılında başlanmış, ancak Belçika Kupası için 1912‟ye 

kadar beklenmiştir.
123

 

 

1.3.3.1.3. Ġsveç 

 

Futbolun Kıta Avrupa‟sında ilk kez kök salmaya başladığı ülkeler olan 

İskandinavya ve Benelüks ülkelerinden İsveç‟teyse, şu ana kadar değinilen 

Danimarka, Hollanda ve Belçika‟ya kıyasla futbolun kurumsal ve organizasyonsal 

yapısı daha farklı bir yoldan gelişmiştir. İsveç, adı geçen diğer üç ülkeye kıyasla 

biraz daha doğuda ve daha kuzeyde yer aldığı için, futbolun İsveç topraklarına 

ulaşması, fazladan birkaç yıl zaman almıştır. Ayrıca ülkedeki sert iklim dolayısıyla 

hem yılın tamamında futbol oynayabilmek kolay değildir, hem de bu iklim 

koşullarına daha uygun birtakım kış sporları bölgede zaten belli bir popülariteye 

sahiplerdir. Bir başka deyişle futbol, kitleleri cezbetme konusunda rakipsiz bir spor 

değildir. 

 

Yine de İsveç‟in güneybatısındaki en büyük şehir olan Göteborg, konumu 

itibarıyla ülkenin, o sıralar futbolun gelişmekte olduğu diğer ülkelerin doğusunda ve 

kuzeyinde yer almasının dezavantajını asgari düzeyde hissetmektedir. İsveç‟in futbol 

şubesine sahip ilk spor kulübü olan Örgryte IS de 1887 yılında bu şehirde 

kurulmuştur. 1896‟ya gelindiğindeyse Göteborg‟da şehir çapında bir futbol 

şampiyonası organize edilmeye başlanmıştır. Birkaç sene içinde ülkenin 

güneydoğusunda yer alan başkent Stockholm‟den takımların da katılımıyla birlikte 

şampiyona şehirlerarası bir niteliğe de bürünmüştür.
124

 

 

Bu durum, aynı zamanda İsveç futbolunun kurumsal ve organizasyonsal 

açıdan Hollanda, Belçika ve Danimarka‟ya kıyasla nasıl farklı geliştiğinin de bir 

göstergesidir. Zira İsveç‟te ulusal düzeyde denebilecek bir şampiyonaya geçildiğinde 

henüz ortada ulusal bir futbol federasyonu yoktur. İsveç‟in söz konusu diğer üç 
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ülkeye göre çok daha geniş ve ulaşım koşullarının zor olduğu bir coğrafyaya 

yayılmış olmasının bundaki payı, hiç şüphesiz çok yüksektir. 

 

Tüm bu şartların sonucunda İsveç‟te ulusal bir futbol federasyonunun 

kurulması, 1902 yılını bulmuştur. Ancak oluşturulan bu federasyon, mevcut 

turnuvaların düzenlenmesi ve oynanması için çalışan basit bir „gayrı resmi 

organizasyon komitesi‟ biçimindedir. Resmi olarak İsveç Futbol Federasyonu‟nun 

kurulmasıysa, 1904‟te gerçekleşmiştir.
125

 

 

1.3.3.2. Orta Avrupa 

 

Futbolun Kıta Avrupa‟sında ilk olarak oynanmaya başlandığı ve çok hızlı bir 

biçimde gelişme gösterdiği bölgeler arasında, günümüzde Avusturya, Macaristan, 

Çek Cumhuriyeti, Slovakya ve İsviçre‟yi kapsayan Orta Avrupa, ön sıralarda 

gelmektedir. 

 

1.3.3.2.1. Ġsviçre 

 

Futbolun Kıta Avrupa‟sına ilk giriş yaptığı noktaların Danimarka ve Hollanda 

olduğu belirtildiyse de bu kaide, 1863‟te İngiltere‟de Football Association‟ın 

kurulması ve bunun ardından da futbol oyun kurallarının belirlenmesi sonucunda, söz 

konusu kurallar doğrultusunda oynanan futbol için geçerlidir. Ancak kuralları henüz 

resmen belirlenmemiş futbol oyunları da dikkate alınacak olursa, futbolun Kıta 

Avrupa‟sında ilk olarak oynandığı yerin İsviçre olduğu da iddia edilebilmektedir. 

Burada vurgu yapılan „kuralları resmen belirlenmemiş‟ futbol oyunlarından kasıt, 

çalışmada daha önce değinilen Calcio Fiorentino gibi ilkel ayaktopu oyunları değil 

de, „public schools‟ dönemi diyebileceğimiz 19. Yüzyıl‟ın ilk yarısında İngiltere‟deki 

birtakım özel okullarda çeşitli ayaktopu oyunlarının ön plana çıktığı dönemde 

oynanan oyunlardır: 
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“İsviçre‟deki kuralsız futbol oyunları ilk olarak İsviçreli ve İngiliz öğrenciler 

arasında oynanmıştır ve bunların geçmişi 1850‟lere kadar uzanmaktadır. 

Ülkenin Alp dağları manzaraları, gitgide artmakta olan gelir seviyesi ve 

bankacılık ile mühendislik alanlarında gösterdiği etki tarafından cezbedilen 

birçok genç İngiliz, İsviçre‟deki seçkin özel okullara ve teknik üniversitelere 

gitmeye, sonrasında da yeni finans, ticaret ve sanayi merkezleri olan Lozan, 

Cenevre ve Zürih‟te kalarak buralarda çalışmaya başlamışlardı. İsviçre‟nin 

Fransızca konuşulan kesiminde 1860‟ta kurulan Lauseanne Football and Cricket 

Club (Lozan Futbol ve Kriket Kulübü), ülkedeki ilk spor kulübü olma özelliğine 

sahipti... İsviçre‟nin Almanca konuşulan kesimindeyse 1879‟da faaliyete geçen 

St. Gallen, ilk futbol kulübüydü. İngiliz bir biyoloji öğrencisi ve Blackburn 

Rovers taraftarı olan Tom Grffiths de 1886‟da Grasshopper-Club‟un kuruluşuna 

önayak olmuştu. Grasshoppers bugün bile Blackburn‟ün mavi-beyaz renkleriyle 

oynamaya devam ediyor. Yüzyıl dönümünde neredeyse İsviçre‟nin bütün 

önemli kulüpleri faaliyete geçmişti. İsviçre Futbol Federasyonu da 1895‟te 

kuruldu, bölgesel ligler üzerine inşa edilen bir ulusal şampiyona da 1898 yılında 

başladı...”
126

 

 

 İsviçre, futbol dünyasında hiçbir zaman büyük bir güç olamamıştır ve bunda 

hiç kuşkusuz gerek yüzölçümü, gerekse de nüfus açısından ufak bir ülke olmasının 

etkisi büyüktür. Ancak İsviçre‟deki futbol geleneğinin, Kıta Avrupa‟sındaki belki de 

en eski futbol geleneklerinin başında gelmesi, özellikle kıtanın geri kalanında futbol 

tohumlarının ekilmesinde, İsviçrelilerin çok büyük bir paya sahip olmasına da yol 

açmıştır: 

 

“I. Dünya Savaşı öncesindeki yıllarda İsviçreliler, Britanyalılarla birlikte 

Avrupa futbolunun önemli eğiticileri, gezginleri ve öncüleri konumundaydı. 

Barcelona, Zürih doğumlu Hans Kamper tarafından kurulmuştu. Fransız 

Protestan bir bankacı ailenin çocuğu olan Henry Monnier, Fransa‟ya dönüp 

burada Sporting Club de Nîmes‟i kurmadan önce ticaret ve futbol eğitimini 

Cenevre ile Liverpool‟da almıştı. Bir Alman Yahudi doktorun oğlu olan 

Walther Bensemann, özel bir İsviçre okulunda okumuş ve daha sonra ülkesine 
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dönerek henüz 15 yaşındayken Karlsruher kulübünü kurmuştu. Bensemann, 

Avrupa‟nın çeşitli yerlerindeki gezginlik ve çalışma hayatı boyunca 

Almanya‟nın farklı yerlerinde ve Strasbourg‟da daha başka futbol kulüplerinin 

kurulmasında da pay sahibi oldu. En sonundaysa, Almanya‟nın ilk ve halen bir 

numaralı spor dergisi olan Kicker‟i yarattı... İsviçreliler, İtalya‟da da futbolun 

ilk zamanlarında inşa edilmesinde ve güçlenmesinde etkili olmuştur. İlk İtalyan 

Milli Takımının kaptanı olan Franz Cali, Lozan‟da eğitim görmüştü ve Torino 

Kulübü‟nün kurucuları arasında yer alan, aynı zamanda İtalya‟yı iki Dünya 

Kupası zaferine taşıyan Vittorio Pozzo da 1908 ve 1909 yıllarında İsviçre‟de 

ticaret ile dil eğitimleri görmüş, Grasshoppers‟ın da yedek takımında 

oynamıştı.”
127

 

 

 İsviçre‟nin Avrupa futbolu üzerinde yarattığı en önemli etkinin, verilen 

örnekler değerlendirilecek olursa, daha çok Batı ve Güney Avrupa‟da futbolun 

yayılmasına öncülük etmek olduğu söylenebilir. Futbolu Doğu Avrupa‟ya doğru 

yayılmasındaki çıkış noktasıysa, kıtanın tam merkezi olarak nitelendirilebilecek 

Avusturya ile Macaristan olmuştur. 

 

1.3.3.2.2. Avusturya-Macaristan Ġmparatorluğu 

 

19. Yüzyıl sonlarında, dünya üzerindeki çoğu imparatorluk gibi, çökme 

tehlikesiyle iyiden iyiye karşı karşıya olan Avusturya-Macaristan İmparatorluğu, 

adından da anlaşılabileceği gibi iki başlık bir imparatorluktu ve Avusturya 

İmparatorluğu ile Macaristan Krallığı‟nın birliğinden oluşmaktaydı. Bu yüzden, 

futbolun Orta Avrupa‟daki gelişimi incelenirken, Avusturya ile Macaristan için ayrı 

ayrı paragraflar açmak daha doğru olacaktır zira daha Avusturya-Macaristan 

İmparatorluğu‟nun sona ermesine 10 seneden uzun bir süre varken, Avusturya‟nın ve 

Macaristan‟ın ayrı ayrı ulusal futbol federasyonları kurulmuş, ulusal futbol takımları 

oluşturulmuş ve yine ulusal futbol şampiyonaları başlamıştır. Bir başka deyişle, 

imparatorlukların çökmesinde en büyük etkiye sahip akımların başında gelen 
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milliyetçiliğin bu etkisi, sadece futbol dünyasına bakıldığında dahi net bir biçimde 

kendisini göstermektedir. 

 

1.3.3.2.2.1 Avusturya 

 

 Avusturya‟ya futbolu ilk taşıyanlar, Baron de Rothschild‟in malikanelerinde 

çalışmaları için İngiltere‟den getirdiği bahçıvanlar olmuştur. Vienna Club adında bir 

futbol kulübü kuran bahçıvanlar, forma renklerini de Rothschild ailesinin renkleri 

olan sarı ile mavi olarak belirlemişlerdir.
128

 

 

 Viyana aynı zamanda 19. Yüzyıl sonlarında Orta Avrupa‟da, Britanyalıların 

en yoğun yaşadığı şehir konumundaydı. Bu cemiyetin büyük bir bölümünü de 

bankacılık ve finans sektöründe çalışmak için bu şehre gelenler oluşturuyordu. 

Dolayısıyla bir önceki paragrafta değinilen bahçıvanlar tarafından kurulan Vienna 

Club‟ın bütün Avusturya‟ya futbolu tek başına tanıttığını ve öğrettiğini söylemek 

doğru olmayacaktır. Onlarla aşağı yukarı aynı zamanlarda, Viyana‟da yerleşmiş 

başka İngilizler tarafından da Vienna Cricket and Football Club (Viyana Kriket ve 

Futbol Kulübü) kurulmuştur. 

 

Avusturya‟daki ilk futbol maçı da, 15 Kasım 1894‟te, bu iki takım arasında 

oynanmıştır.
129

 Maç, kısaca „Cricketers‟ olarak anılan Vienna Cricket and Football 

Club‟ın 4-0‟lık üstünlüğüyle sona ermiştir.
130

 Bu takımlardan Vienna Club, daha 

sonra First Vienna adını almıştır ve bugün hâlâ bu isimle varlığını sürdürmektedir. 

Vienna Cricket and Football Club ise 1911 yılında Wiener Amateure, 1926‟dan 

sonraysa Austria Wien adlarını almış ve ülkenin en önemli futbol kulüplerinden 

birine dönüşmüştür. 

 

Cricketers, 1897 yılına gelindiğinde, Orta Avrupa‟daki ilk futbol turnuvası 

olan Der Challenge Cup‟ın organizasyonu için öncülük etmiştir. Bu turnuvanın, aynı 
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zamanda parçalanmanın arifesinde olan Avusturya-Macaristan İmparatorluğu içinde, 

bütünleştirici son organizasyonlardan biri olduğunu da söylenebilir. Öyle ki 

turnuvaya Viyana haricinde, Budapeşte ve Prag‟dan da takımlar davet edilmiştir. Söz 

konusu turnuvanın ilkini, finalde First Vienna‟yı 3-2 mağlup eden Cricketers 

kazanmıştır.
131

 

 

“Turnuva kayda değer derecede ilgi görmüş ve halkın gözünde itibar 

kazanmıştır. İmparatorluk içindeki çekişmeler, o sıralarda Habsburg diyarında 

gitgide artan milliyetçilik ve ayrılıkçılık politikaları sayesinde çok daha keskin 

bir biçimde yaşanmaktaydı, bu da Orta Avrupa futbolunun erken gelişmesine 

avantaj sağladı ve dinamizm kazandırdı. Futbolun gelişmesinde hayli etkili olan 

bu durumlara, Viyana iki şey daha eklemiştir. Birincisi, Viyana‟nın işçi sınıfı, 

1898‟de bir şapka fabrikasının işçilerinin Wiener Arbeiter FK‟yı (Viyana 

İşçileri Futbol Kulübü) kurması sayesinde kendilerine ait bir kulübe 

kavuşmuşlardır ve ertesi sene isimlerini proleter kimliği çok daha az belli eden 

Rapid Wien‟e çevirmeye zorlanmışlarsa da, Viyana futbol kültüründe sağlam 

bir işçi sınıfı unsurunun yer almasını sağlamışlardır. İkincisi, Britanya takımları 

ve Jimmy Hogan gibi Britanyalı antrenörler, Viyana‟ya çok sık gelmekteydi. 

Bunlar, Latin Amerika‟da olduğu gibi Avusturya‟da da önemli referans 

noktaları ve örnekler teşkil ettiler, birer teşvik unsuru da oldular.”
132

 

 

Avusturya‟da futbol adına yaşanan tüm bu gelişmeler sonrasında ülkede 

öncelikle bir ulusal takım kurulması yönünde harekete geçilmiş ve 12 Ekim 1902 

tarihinde Avusturya Milli Takımı ilk maçına, Avusturya-Macaristan 

İmparatorluğu‟nun diğer yarısını oluşturan Macarlar karşısında çıkmıştır. 

Avusturya‟nın 5-0‟lık üstünlüğüyle sonuçlanan bu maç, aynı zamanda Kıta 

Avrupa‟sındaki ilk milli maç olma özelliğine de sahiptir. Avusturya Futbol 

Federasyonu‟nun faaliyete geçmesiyse, 1904 yılını bulmuştur. Ülkede ayrıca çok 

uluslu bir niteliğe sahip olan Der Challenge Cup, 1911 yılında son kez düzenlenmiş 
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ve 1912‟den itibaren sadece Avusturya takımlarına açık olan ilk ulusak 

şampiyonanın organizasyonuna da başlanmıştır.
133

 

 

1.3.3.2.2.2. Macaristan 

 

Avusturya örneği verilirken az çok değinildiği üzere, Avusturya-Macaristan 

İmparatorluğu‟nun diğer kolunu oluşturan Macaristan‟da da futbol, aşağı yukarı 

Avusturya‟dakiyle aynı zamanlarda filizlenmeye başlamıştır. Zaten Kıta 

Avrupa‟sındaki ilk uluslararası maçın, Avusturya ile Macaristan arasında 1902 

yılında oynandığı da bir üstteki paragrafta belirtilmiştir. Aynı şekilde Avusturya‟da 

düzenlenen Der Challenge Cup‟a, Macaristan‟ın başkenti Budapeşte‟den takımların 

davet edilmesi de, bu bölgede futbol adına birtakım faaliyetler olduğuna dair bir 

başka göstergedir. 

 

Macaristan‟da futboldan evvel yaygın bir biçimde uğraşılmaya başlanan bir 

spor vardır: Jimnastik. 19. Yüzyıl sonlarında, Macar gençleri çeşitli spor salonlarında 

toplanarak boş vakitlerinde jimnastik yapma alışkanlığını yavaş yavaş kazanır hale 

gelmektedir. Çok geçmeden, bu aktivitelerin, daha düzenli yapılabilmesi adına 

jimnastik kulüpleri de kurulmaya başlanmıştır. Ülkede futbol da ilk olarak bu spor 

salonlarında, jimnastiğin yanında ek olarak yapılan bir spor aktivitesi olarak ortaya 

çıkmıştır. Zaman içinde mevcut jimnastik kulüpleri de, futbola olan ilginin 

artmasıyla birlikte, bünyelerinde futbol şubeleri açma yoluna gitmişlerdir. 

Macaristan‟da kurulan ilk spor kulübü olan Újpest‟in ilk yıllarında geçirdiği 

dönüşüm, bir bakıma ülkedeki durumu yansıtması açısından da önemlidir: 

 

“Kulüp, 16 Haziran 1885‟te, o zamanlar Macaristan‟ın başkenti Budapeşte‟nin 

hemen kıyısında ayrı bir şehir olan Újpest‟te öğretmenlik yapan János Goll 

tarafından Újpesti Torna Egylet (Újpesti TE) adıyla kuruldu. Başlangıçta bir 

spor kulübü olarak kurulmuştu ve jimnastik ile eskrim alanlarında faaliyet 

gösteriyordu... 1899‟da, Újpest şehrinde, Újpesti FC adı altında bir futbol 

kulübü de kuruldu, renkleri de diğer kulübünkiyle aynıydı: mor-beyaz... 1901 
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yılında iki kulüp (Újpesti TE ve Újpesti FC) birleşerek Újpesti TE‟nin futbol 

şubesini oluşturdu ve takım, yeni kurulan Macar Ligi‟nin ikinci kümesine dâhil 

oldu.”
134

 

 

 Macaristan‟da Újpest ile hemen hemen aynı zamanlarda faaliyete geçen ve 

benzer biçimde bünyelerinde ivedilikle bir futbol şubesi de açan kulüplerle ilgili 

dikkat çeken önemli bir ayrıntıysa, toplumun farklı katmanlarının, kendilerini bu 

kulüplerin kimliklerine de yansıtmalarıdır: 

 

“Genelde son derece muhafazakar Habsburg yanlılarının toplandığı bir spor 

salonunda, bir grup liberal milliyetçi mülteci 1888 yılında, sonraları daha çok 

MTK olarak bilinecek olan Budapeşte Atletizm Kulübü‟nü kurdu. Kulübün 

üyeleri, sporcuları ve taraftarları büyük çoğunlukla şehrin aydın ve Yahudi 

kesiminden geliyordu. MTK‟nın sınıfsal ve sportif açıdan ebedi düşmanı olan 

Ferencváros ise, 1899 yılında, şehrin işçi sınıfı banliyölerinden birinde 

kuruldu... Viyana‟da olduğu gibi Budapeşte‟de de futbol, şehrin yoksul 

kesimine açıktı.”
135

 

 

 Újpest ile alıntıda da değinildiği üzere, Macaristan‟da 19. Yüzyıl sonlarında 

birçok spor kulübünün futbol alanında da faaliyete geçmesi sonucunda, 1901 yılında 

ulusal lig oynanmaya başlamıştır. Yine daha önce de belirtildiği gibi, Macaristan 

Milli Takımı da ilk maçına 1902‟de, Avusturya karşısında çıkmıştır. Bunların yanı 

sıra “Macaristan Futbol Federasyonu, 1901 yılında kurulmuştur.”
136

 

 

1.3.3.2.2.3. Bohemya 

  

 Orta Avrupa‟da Viyana ve Budapeşte ile birlikte futbolun üçüncü bir merkezi 

daha vardır: Prag. Günümüzde Çek Cumhuriyeti‟nin başkenti olan Prag, 19. Yüzyıl 

sonlarındaysa Avusturya-Macaristan İmparatorluğu‟na bağlıdır. Ancak o dönemde 

dünyada en büyük yükseliş içinde olan akımlardan milliyetçiliğin de etkisiyle Çekler, 
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kendilerini git gide imparatorluktan soyutlar hale gelmişlerdir. Bununla birlikte 

bölgede giderek güçlenen ve etrafındaki toplumları da Cermen kültürünün etkisi 

altına almaya çalışan Almanlara da sırtını dönme çabası gösteren Çeklerin bu 

tavırları, kendisini spor alanında da göstermiştir: 

 

“Prag‟da Çekler kendi milliyetçi jimnastik modelleri olan Sokol‟u erkenden 

yaratmışlardı. Dr. Tyrs tarafından 1862 yılında geliştirilen Sokol, Slavları 

jimnastikteki Alman hakimiyetinden, Almanların kendine özgü Turnen 

jimnastik anlayışına bir alternatif yaratarak kurtarmıştı. Sokol kulüpleri, Çekler 

arasında bir dayanışma anlayışı oluşturmuş ve Alman jimnastik kulüplerinin de 

yaptığı gibi, yeni yeni gelişmekte olan Çek sivil toplumunun önemli bir öğesi 

haline gelmişlerdi. İlk bakışta yeterince Slavca görünmeyen futbol ise, bunun 

sonucunda jimnastik salonlarının dışında oynanmaya başladı.”
137

 

 

 Her ne kadar Çekler milliyetçiliğin etkisi nedeniyle Alman Turnen 

jimnastiğine alternatif olarak Sokol jimnastik modelini geliştirmiş ve başlangıçta 

futbola da yabancı bir spor gözüyle bakıp ona da mesafeli yaklaşmaya çalışmışlarsa 

da, futbolun büyüsü Prag‟da çok geçmeden kendisini göstermiş ve Prag, Orta 

Avrupa‟da futbolun en erken oynandığı şehirlerden biri olmuştur. Tabii bu durumu 

sadece „futbolun büyüsü‟ gibi soyut bir yaklaşımla açıklanın dışında, futbolun, 

ülkedeki aydınlar tarafından moderniteyle bağdaştırılmasının, modernite ile 

bağımsızlık arasında ayrıca kurulmuş olan bir analoji sonucunda da benzer bir 

analojinin futbol ile bağımsızlık anlayışı arasında da kurulması dolayısıyla ülkede 

kabul görmeye başladığını söylemek de gerekmektedir: 

 

“Çek aydınlarına ve şehrin Sokol jimnastik salonlarında idman yapan eğitimli 

gençlere göre modernitenin rüzgarları, futbolun modern dünyaya ve 

bağımsızlığa uzanan bir spor yolu olduğu Londra ve Viyana‟dan esiyordu. 

Slavia Prag, dönemin en önde gelen futbol camiasıydı ve aynı anda hem bir 

spor kulübü, hem Çek dili cemiyeti hem de okuryazarlık kulübü olarak faaliyet 

gösteriyordu. Kulüp, liberaller, milliyetçiler, öğrenciler ve aydınlar için bir 

toplanma yeriydi. 1892‟de kurulan Slavia, Çek bağımsızlık hareketinin 
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bayrağından esinlenerek, üzerinde kızıl bir yıldız bulunduran kırmızı-beyaz 

renkli bir forma seçmişti.”
138

 

 

 Slavia Prag‟ın ardından çok geçmeden Prag şehrinin bir diğer önemli kulübü 

Sparta da 1893 yılında kurulmuştur. Ülkedeki ilk ulusal şampiyona, 1896‟da 

„Mistrovstvi Cech‟ adı altında başlarken, ulusal futbol federasyonu da 1901 yılında 

faaliyete geçmiştir. Çeklerin ilk ulusal takımlarıysa, 5 Nisan 1903 tarihinde, 

Budapeşte‟de Macaristan Milli Takımının karşısında çıkan Bohemya Milli Takımı 

olmuştur. Bohemya, bu ilk maçından 2-1‟lik mağlubiyetle ayrılmıştır.
139

 

 

1.3.3.3. Ġtalya  

 

Bir Güney Avrupa ülkesi olarak adlandırılmasına karşın kuzey kesimi coğrafi 

açıdan Orta Avrupa bölgesinde yer alan İtalya‟da da futbolun kendisine yer 

edinmeye başlaması, diğer Orta Avrupa ülkelerindekiyle hemen hemen aynı 

zamanlarda olmuştur. Hatta İtalyan futbolunun kurumsal ve organizasyonsal 

yapısına, biraz daha erken kavuştuğu dahi söylenebilir. 

 

 Calcio Fiorentino gibi ilkel bir ayaktopu oyunu değerlendirmeye alınmazsa 

İtalya‟da futbolun ortaya çıkışı, 1880‟lere dayanmaktadır. Tabii Cenova, Napoli, 

Livorno ve Palermo gibi liman şehirlerinde, birçok ülkedeki liman şehirlerinde 

olduğu gibi, İngiliz gemiciler tarafından oynanan futbol oyunları da hesaba katılırsa, 

bu tarihi biraz daha öne çekmek mümkün olabilir. Ancak kayıtlara geçen ilk oyunlar, 

söz konusu tarihlerde oynanmaya başlamıştır. İtalya futbolunun öncüsü olarak kabul 

edilen isimse, Britanyalı bir tekstil firmasında çalışan, Edoardo Bosio‟dur: 

 

“Edoardo Bosio, 1864 yılında Torino‟da doğmuştu. Merkezi Nottingham‟da 

bulunan Thomas Adams adlı bir tekstil firmasında çalışıyordu ve Birleşik 

Krallık ile çeşitli yerlere iş seyahatlerinde bulunuyordu. İngiltere‟de çoktan 

yüksek bir popülariteye ve profesyonelliğe ulaşmış olan futbol da kendisinin 
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hoşuna gitmişti ve o da bu oyunu Torino‟ya getirmeye karar verdi. 1891 yılında, 

kendi iş yerinde çalışan oyunculardan kurduğu, İtalya‟nın ilk futbol takımını 

oluşturdu. Kulübe, International Football Club (Uluslararası Futbol Kulübü) adı 

verildi. Ancak Bosio‟nun bir sorunu vardı, o da maç yapabilecekleri bir başka 

takımın bulunmamasıydı. Futbol federasyonu, yazılı kurallar, hakemler, futbol 

sahaları da yoktu. Oynanan oyunlar, parklarda yapılan maçlara benziyordu. 

1891‟de, bir İngiliz futbolcu olan Herbert Kiplin, Torino‟da tanık olduğu bir 

futbol maçı hakkında şunları söylemiştir: „İki şey dikkatimi çekmişti. İlki, 

hakemin olmayışıydı. İkincisiyse, maç süresince rakibimizin sayısının devamlı 

artmasıydı. Sık sık kalabalıktan birileri büyük bir hevesle sahaya girip oyuna 

katılıyorlardı. Bir süre sonra kendimizi en az 20 kişilik bir takıma karşı 

oynarken bulmuştuk.‟”
140

 

 

 Bosio‟nun girişimlerinin çok büyük başarılara ulaştığı söylenemese de bu, en 

azından fitilin yakılması anlamında önemli bir adımdır. Bu girişimlerin üzerinden iki 

sene geçtikten sonra, 1893‟ün Eylül ayına gelindiğinde, Cenova‟daki Britanya 

konsolosluğu çalışanları tarafından Genoa Cricket and Football Club (Cenova Kriket 

ve Futbol Kulübü) kurulmuştur. Birçok İtalyan tarafından bu tarih, İtalyan 

futbolunun doğum tarihi olarak da kabul edilmektedir. Bir yıl sonraysa Torino‟da, 

Football Club Torinese (Torinolular Futbol Kulübü) adında, bir başka kulüp daha 

kurulmuştur.
141

 

 

 1897 yılında, İtalyan futbolunda Eduardo Bosio‟dan sonra ikinci önemli öncü 

olarak kabul edilen İngiliz James Spensley, Cenova‟ya gelir. Spensley, futbolun 

popülerleşmesi yolunda iki önemli gelişmeye imzasını atacaktır. Bunların ilki, Genoa 

Football and Cricket Club‟ın kapılarını İtalyan vatandaşlarına da açmak, ikincisiyse 

şehirlerarası bir maç organize etmektir. Bunun sonucunda, 6 Ocak 1898‟de, Genoa 

ile FC Torinese arasında İtalya‟da kayıtlara geçen ilk maç oynanmıştır. Söz konusu 

karşılaşmayı konuk ekip FC Torinese kazanırken, kulüplerin yetkilileri tarafından 

kısa bir süre sonra Torino şehrinde iki ekibin bir rövanş maçı için tekrar karşı karşıya 

gelmeleri de karara bağlanmıştır. Bu rövanş maçı için yapılan buluşmadaysa çok 
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önemli bir gelişme yaşanmış ve taraflar arasında İtalya Futbol Federasyonu‟nun 

kurulması kararı alınmıştır. Bu doğrultuda oluşturulan heyet, aynı yılın Mayıs ayında 

ilk İtalya şampiyonasının düzenlenmesini için harekete geçmiştir.
142

 

 

 Bu çalışmaların sonucunda 1898 yılı içinde hem İtalya Futbol Federasyonu 

hem de ülkedeki ilk ulusal şampiyona, „resmen‟ hayata geçmiştir. Futbolun kitleler 

arasındaki popülaritesi de yavaş yavaş artmaya başlamıştır. Ancak bu noktada, ilk 

yıllarda ülkede futbolun gelişimi, hem ülkedeki bölgeler hem de İtalyan 

toplumundaki sosyal katmanlar arasında büyük değişkenlikler dikkat çekmektedir: 

 

“Şehirli üst sınıflar arasında, futbolun popülaritesi artıyordu. Kulüplerin 

kurulmasında iki kilit unsur vardı. Birincisi, kuzeyde kulüplerin daha hızlı ve 

yoğun bir biçimde kurulması ve buna karşın güneyde yavaş ve seyrek bir 

şekilde ortaya çıkmalarıydı. İkincisiyse, burjuvaların kendi içlerindeki 

çekişmeler nedeniyle büyük şehirlerde bazı kulüplerden ayrılmalar yaşanması 

ve bunun sonucunda yeni kulüplerin kurulmasıydı. Bu da ülkede çok sayıda 

şehirlerarası derbinin ve rekabetin belirmesine yol açtı. Küçük İngiliz ticaret 

kolonileri, Güney İtalya‟nın ilk kulüplerinden Palermo‟nun 1899‟da, Napoli‟nin 

de 1904‟te kurulmasında itici bir güç oluşturmuşlardı. Başkent Roma‟daysa 

ordunun subayları, 1900 yılında Lazio‟nun kurulmasında etkili olmuşlardı. 

Fakat bu ilerlemiş bölgelerin ötesinde,  ülkenin orta kuşağında futbol adına 

fazla bir gelişme söz konusu olmamış ve bazı şehirlerde I. Dünya Savaşı‟nın 

sonuna kadar bir futbol kulübü ortaya çıkmamıştır (örneğin Salerno 1919‟da, 

Cagliari de 1920‟de kurulmuştur).”
143

 

 

1.3.3.4. Fransa 

 

 İtalya‟nın kuzeybatısında yer alan Fransa‟da da futbol, 19. Yüzyıl‟ın son 

çeyreğinde ortaya çıkmış ve gelişmeye başlamıştır. Fransa‟nın kuzeyinde, Kıta 

Avrupa‟sına futbolun ilk giriş yaptığı noktalardan olan Hollanda ve Belçika‟nın, 

doğusundaysa kuralları resmen konmamış futbol oyunlarının Kıta Avrupa‟sında 
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belki de ilk kez oynandığı yer olan İsviçre‟nin bulunmasının, ülkede futbolun çabuk 

bir şekilde gelişmesi için uygun bir zemin hazırladığı da söylenebilir. 

 

 Futbolun Fransa‟da popülerleşmesinden önce ülkede “bisiklet, en popüler ve 

en çok ticarileşmiş spordu, kış sporları içindeyse rugby, futbolun hemen hemen 

aynısı olmasa da katılımcı ve seyirci sayısı açısından futboldan daha üstün bir 

durumdaydı.”
144

 Dolayısıyla Fransa‟da futboldan önce daha başka birtakım sporların 

halk tarafından sevilmesi, ülkede futbolun oynanmaya başladığı tarihle gerçekten 

geniş halk kitleleri tarafından takip edilen bir spor haline gelmeye başladığı tarih 

arasında hatırı sayılır bir zamanın geçmesine de yol açmıştır: 

 

“Fransa‟da modern sporlar, ulusun 1870‟teki Fransa-Prusya Savaşı‟nda aldığı 

ağır yenilgi vesilesiyle doğmuştur. Fransızları yıpratan sadece Alsace-

Lorraine‟in kaybı değildi, aynı zamanda askeri maharet, toplumsal 

organizasyon ve endüstriyel güç açısından da Prusya‟nın ve 1871‟de ulusal 

birliğini yeni sağlayan Almanya‟nın, Fransa‟dan çok daha üstün durumda 

olduğunun kesin bir biçimde görülmesi de alınan yenilginin acısını arttırıyordu. 

Savaşa verilen şaşkınca ve tutarsızca tepkilerden biri, Fransa‟nın zayıf olduğu 

için, ancak savunma sistemleri ve donanımlar açısından değil, Fransızların 

zihinsel ve fiziksel anlamda zayıf olmalarından, endüstriyel savaşın şiddetine 

karşısında yetersiz ve kırılgan olmalarından ötürü, savaşı kaybettiğinin 

düşünülmesiydi.”
145

 

 

Bir başka deyişle, Fransızların bakış açısından, Almanların savaşı 

kazanmalarının sebepleri arasında da, fiziksel ve zihinsel anlamda güçlü olmaları 

görülmektedir. Bu gücün arkasında da, Almanların o dönemde üzerinde çok fazla 

durmaya başladıkları jimnastiğin geldiği düşünülmektedir. Dolayısıyla Fransız 

milliyetçileri arasında jimnastik de yaygınlaşmaya başlamıştır. 

 

Fransa‟da 19. Yüzyıl‟dan 20. Yüzyıl‟a geçilirken en çok yaygınlaşan spor 

türüyse bisiklet olmuştur. Elbette bundaki başlıca sebepler arasında, o dönemde 

                                                
144

 A.e., s.154. 
145

 A.e., s.154-155. 



 

 

83 

 

ülkede demiryollarının yeni yeni gelişmekte olması, karayolları ve motorlu taşıt 

ulaşımınınsa başlangıç aşamasında bulunması da gelmektedir. Bisiklet her şeyden 

önce önemli bir ulaşım aracı olarak insanların yaşantısına girmiştir. Sanayileşmeyle 

birlikte bisiklet üretiminin de artması ve bunun sonucunda da fiyatların düşmesi, yurt 

çapında farklı sosyal katmanlardan birçok kişinin bisiklet alabilmesine de yol açınca, 

bisiklet sporu için de hayli elverişli bir ortam yaratılmıştır: 

 

“Orta sınıf milliyetçileri gözlerini Almanya‟ya çevirmişken ve köylülerle şehirli 

alt sınıflar bisikleti tercih ederken, İngiliz sporlarını kucaklayanlarsa seçkin 

metropolitenler ve genç Anglofillerdi. Modern Olimpiyatların kurucusu Baron 

de Coubertin, Fransız asilzadelerinin Üçüncü Cumhuriyet‟te varlıklarını 

koruyabilmeleri için, bu anlamda daha başarılı olan Britanya aristokrasisinin 

birtakım stratejilerini izlemelerini gerektiğine inanan birçok Fransız 

aristokrattan biriydi. Spor da, soyluların savaşçı geleneklerini ve ahlaki 

üstünlüklerinin aynı anda gelişmelerine ve bunların Fransız yönetici 

sınıflarındaki yeni burjuva unsurlarına aktartılmasına olanak sağlayan bir 

sahaydı. İngiliz sporları aynı zamanda Fransız „lycée‟ sisteminin yarattığı 

erkekliğini yitirmiş ve gereğinden fazla entelektüel bireyleri de daha „sert‟ bir 

yapıya kavuşturabilirdi. Seçkin liseler arasındaki Carnot, Rollin ve Condercet 

liselerinin öğrencileri tarafından 1882 yılında Racing Club, St. Louis lisesi 

öğrencilerince de 1883‟te Stade Français adlı kulüpler kurulduğunda buna ilk 

rağbet edenler de Parisli elitler olmuştu.”
146

 

 

Ancak bu noktada da İngiliz sporlarına yönelme tercihinin altında yatan 

sebep, yani soyluların o savaşçı geleneklerini yaşatma isteği, aynı zamanda futbola 

kıyasla daha sert bir spor olması nedeniyle rugbyye odaklanılmasına da yol açmıştır. 

Örneğin bir üstteki paragrafta adı geçen kulüpler, rugby kulüpleri olarak 

kurulmuşlardır: 

 

“Futbol, veya en azından ona benzer bir şey Fransa‟da ilk olarak Le Havre‟da, 

1872‟de, açık ve koyu mavi parçalı formalarıyla oynayarak aralarındaki irtibatı 

korumuş bir grup Oxford ve Cambridge mezunu tarafından oynanmıştı fakat 
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karşılarında bir rakip olmadığı sürece oyunun gelişmesi zordu. Bu noktadaki 

atılım hamlesi, 1891 yılında, Paris‟te yaşayan İskoçlar tarafından White Rovers 

ve yine Paris‟te yaşayan İngilizler tarafından da Standard Athletic Club‟ın 

kurulmasıyla gerçekleşti... Futbol topu, bir kere yuvarlanmaya başladıktan 

sonraysa sürekli hareket halinde oldu. Futbol kulüpleri, Fransa‟nın en çok 

sanayileşmiş veya Britanyalılar ve İsviçrelilerle en çok bağlantısı olan -çünkü 

artık İsviçreliler de Britanyalılar gibi azimli futbol misyonerlerine 

dönüşmüşlerdi- bölgelerde ortaya çıkıyordu. 1900‟e gelindiğinde ülkede 100‟ün 

üzerinde futbol kulübü kurulmuştu ve bunlar Paris çevresi, Manş denizine 

bakan liman kentleri, kuzeyde Lille ve Lens çevresindeki sanayi bölgeleriyle 

güneydoğuda Marsilya, Nîmes ve Sète gibi şehirlerde yoğunlaşmıştı.”
147

 

 

Futbol, Fransa‟da bir anda hızlı bir biçimde gelişmeye başlamışsa da, 

öncesinde bisiklet, jimnastik ve rugby gibi diğer sporların gerisinde kalmasının 

dezavantajını uzun süre yaşayacaktır. Bunun yanı sıra ülkede futbol kulüplerinin belli 

bölgelerde yoğunlaşması ve birçok bölgede uzun süre herhangi bir futbol kulübünün 

kurulmaması da bir başka sorundur. 

 

Bu tip olumsuzlukların sonucunda Fransız futbolseverler için, ülke genelinde 

bir futbol organizasyonu kurana kadar, diğer ülkelerdeki futbol birlikleriyle irtibata 

geçip dünya çapında bir futbol organizasyonu yaratmak daha kolay olmuştur. Öyle ki 

Uluslararası Futbol Federasyonları Birliği olan FIFA, 1904 yılında Paris‟te 

kurulurken, Fransızların kendi futbol federasyonlarını kurmaları 1919‟u bulmuş, 

Fransız Futbol Federasyonu‟nun FIFA‟ya üye olması içinde dört yıl daha geçmesi 

gerekmiştir. Dahası, Fransa‟da ilk ulusal futbol turnuvası olan Fransa Kupası‟nın 

düzenlenmesine 1918‟de başlanırken, ulusal şampiyonanın ortaya çıkması 1932‟de 

mümkün olabilmiştir.
148
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1.3.3.5. Almanya 

 

19. Yüzyıl‟ın son çeyreğine girilmek üzereyken ulusal birliğini kuran 

Almanya‟da, daha önce de değinildiği gibi, yükselen milliyetçilik anlayışıyla birlikte 

„Turnen‟ adı verilen bir jimnastik türü, ulusal spor statüsüne yükselmiştir. Bununla 

birlikte, kısa süre içinde ülkede çok sayıda Turnen kulübü de kurulmaya 

başlanmıştır. Nasıl ki Fransa‟da sporun fitilini ateşleyen faktörlerden biri, 1870‟te 

Fransız Ordusu‟nun Prusya önünde ağır bir yenilgiye uğrayıp Alsace-Lorraine‟i 

kaybetmesi olmuşsa, bundan çok daha önce, benzer bir senaryo Almanlar adına da 

yaşanmıştır: 

 

“1806‟da Napoleon‟un askerleri, Jena ve Auerstadt savaş alanlarında Prusya 

Ordusu‟nu bozguna uğratmışlardı. Bu yıkıcı yenilgilerin, daha sonra Almanların 

psikolojisi üzerinde de çok uzun süreli etkiler bıraktığı ortaya çıkacaktı. 

Yenilgiler, Prusya‟ya Elbe nehrinin batısındaki bütün topraklarını 

kaybettirirken, krallığı da Fransız etkisi altına sokmuş, bu da, duruma karşı 

gelmek isteyen Prusyalılarda özgürlük ve milliyetçilik kavramlarının 

gelişmesine yol açmıştı ki bunlar, o zamana kadar Almanca konuşan bölgelerde 

hemen hemen hiçbir anlam taşımayan iki terimdi.”
149

 

 

Prusya‟nın aldığı bu yenilgilerin tek etkisi Almanlar arasında özgürlük ve 

milliyetçilik anlayışlarının alevlenmesi olmamıştır. Bunun öncesinde, genelde birçok 

ağır askeri yenilgide görüldüğü gibi, ilk başta orduda reform yapılması yoluna 

gidilmiştir. Söz konusu reformun önemli parçalarından biri de, askere alınacak 

gençlerin bu göreve fiziksel açıdan hazır bir biçimde gelmeleri amacıyla, 

ortaokulların müfredatlarına beden eğitimi derslerinin yerleştirilmesidir. 

 

Beden eğitimi derslerinin yapılandırılmasındaysa, Johann Christoph Friedrich 

GutsMuths adlı bir filozofun öğretileri esas alınmıştır. 1793 yılında Gymnastik für 

die Jugend (Gençler için Jimnastik) adlı bir kitap yayınlayan GutsMuths, eserinde 
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insanlığın fiziksel bir çöküş içerisinde olduğunu belirtip, kusursuz bir insanın nasıl 

olacağını tanımlamaya çalışmış, bunun da zihnin ve bedenin birliği ile 

sağlanabileceğini öne sürmüştür. GutsMuths‟un düşüncesini uygulamaya koymaya 

çalışan isimse Friedrich Ludwig Jahn olmuştur. Jimnastik ile sporu birbirine 

tamamen zıt iki kutup olarak değerlendiren Jahn‟a göre spor, bireyselliği ön plana 

çıkarıp bir grup kaybeden ve kazanan yaratmaktan başka bir amacı olmayan, 

toplumsal değer taşımayan, ahlaki ve felsefi temellerden yoksun uğraşılardı. 

Jimnastikse halk içindi ve toplumda ayrılıktan çok bütünlük yaratan nitelikteydi.
150

 

 

Jahn‟ın görüşlerinin bu doğrultuda şekillenmesinde milliyetçilik akımının 

etkisi altında kalmasının payı büyüktür. Bunun sonucunda ilk olarak „Gymnastik‟ 

sözcüğü yerine Cermen dilleri kökenli „Turnen‟ sözcüğünün kullanılması fikri de 

Jahn‟dan çıkarken, bu yeni jimnastik hareketi de, zamanla GutsMuths‟un amaçladığı 

gibi kusursuz bir insan yaratmaktan ziyade, kusursuz bir Alman yaratmayı hedefler 

hale gelmiştir. Zaten ortaokulların müfredatlarına beden eğitimi derslerinin 

konulmasının altındaki nedenin de gençlerin askeri hizmete hazırlanması olduğu 

düşünüldüğünde, bu gelişme çok da şaşırtıcı değildir. 

 

Fransa‟da başta bisiklet olmak üzere jimnastik ve rugby gibi sporların, 

futbolun gelişimini geciktirmesine benzer bir etki, o derece kuvvetli olmasa da, 

Almanya‟da da Turnen sayesinde görülmüştür. Tabii bu etkinin altındaki nedenlerin 

başında da, Turnen‟in gitgide daha çok ulusal bir kimlik kazanması ve bu sebeple 

Alman kökenli olmayan diğer sporlara da milliyetçi kesim tarafından şüpheyle 

bakılması gelmektedir. 

 

“Almanya‟da kayıtlara geçen ilk futbol oyunu, 1874‟te, Braunschweig‟da, 

Konrad Koch ve August Hermann adlarındaki iki öğretmenin, İngiltere‟den, sırf 

merak ettikleri için bir futbol topu sipariş etmeleri sonucunda oynanmıştır.”
151

 

Siparişin yerine ulaşmasının ardından Koch ve Hermann, bu yeni oyuncaklara 

öğrencileri arasında bir tür oyun düzenlemişlerdir. Ancak futbol oyun kuralları 
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hakkında pek fazla fikir sahibi olmadıkları için ortaya, 19. Yüzyıl öncesinde özellikle 

İngiltere‟de oynanan ilkel ayaktopu oyunlarına benzer bir görüntü çıkmıştır. 

Oynanan her ne kadar kuralsız bir oyun olsa da, Almanya‟da futbolun yerleşmesi 

adına çok önemli bir adım atılmıştır. Futbol topuyla tanışılması hakkındaki söz 

konusu olaydan yaklaşık bir yıl sonra, Konrad Koch bu oyunun daha düzenli bir 

biçimde oynanabilmesi için bir öğrenci birliğinin kurulmasına da önayak olmuştur. 

 

Prusya‟da futbola, İngiliz kökenli bir spor olduğu için özellikle otoriteler 

tarafından kötü gözle bakılması, bu sporun toplumun genelinde yaygınlaşmasını 

engellerken, öncelikle otoriter düzenin sağladığı disiplinden rahatsız olanlar arasında, 

bir tür tepki niteliğinde yaygınlaşmasına vesile olduğu da söylenebilmektedir: 

 

“Bu yeni İngiliz sporuna ilgi duyanlar genellikle hâli vakti yerinde olan 

öğrencilerdi. Yeni bir şey denemek için zamana ve tesislere sahiptiler ve asi 

davranışlar sergilemek için de yeterince gençtiler. Prusyalıların disiplin ve 

düzen ideallerinin hâkim olduğu bir çağda, İngilizlerin top oyunlarına alaycı bir 

gözle bakılıyordu. Jimnastik eğitiminin boğucu katılığı karşısında fazlasıyla 

sıkılan isyankâr gençleri cezbeden de tam da buydu.”
152

 

 

 Bazı Alman okullarında futbolun yavaş yavaş kendine bir yer edinmesi, bir 

başka deyişle futbola ilgi duyan bir öğrenci kitlesinin belirmeye başlaması, bu 

öğrencilerin, okullarını bitirdikten sonra da futbol oynamayı sürdürmek istemeleri 

neticesinde, orta vadede resmi futbol kulüplerinin kurulmasına yol açmıştır. Dahası, 

böylesine resmi bir yapı oluşturulması, aynı zamanda oynanacak oyunun, 

İngiltere‟de Football Association tarafından 1863 yılında belirlenen temel kurallar 

doğrultusunda oynanmasına gayret gösterilmesini de sağlamıştır. 

 

Alman gençlerinin okul çağını geride bıraktıktan sonra da futbol oynama 

heveslerini kaybetmemeleri sonucunca kurulan ilk futbol kulüpleri de 1880‟lerde 

ortaya çıkmıştır. Bu kulüplerin ilk örnekleri Bremen‟deki Football Club ve 

Hannover‟deki Fussballverein (futbol kulübü) Hannovera olmuştur. Ancak iki kulüp 
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de kalıcı olamamışlar ve kısa süre zarfında kapanmak zorunda kalmışlardır. Bugün 

hâlâ varlığını sürdüren ilk gerçek Alman futbol kulübüyse, Nisan 1888‟de kurulan 

FC Germania Berlin‟dir. Aynı yıl, Hamburger FC de faaliyete geçerken, Haziran 

1889‟da, Berlin‟de Germania‟dan sonraki bir diğer önemli kulüp olan, Viktoria 

Berlin de kurulmuştur.
153

 

 

 Almanya‟da 19. Yüzyıl‟ın sonlarına gelinirken, birçok Batı ve Kuzey Avrupa 

ülkesine kıyasla futbolun yeterince yayılamamasındaki bir diğer sebepse, henüz alt 

sınıfların bu sporla pek fazla tanışma şansını bulamamış olmalarıdır. Bunda, 

Almanya‟da çalışan kesimin henüz futbol oynamaya ayırabileceği kadar boş vakit 

bulamamasının da rolü vardır. Söz konusu engelin birtakım yasal düzenlemelerle 

birlikte önemli ölçüde kaldırılmasının ardından, durum değişmeye başlamıştır: 

 

“Öncü Alman futbolcuları, büyük bir çoğunlukla üst sınıf seçkinlerden ve alt-

orta sınıfın beyaz yakalı meslek sahiplerinden oluşmaktaydı. Üst sınıf unsurları 

da büyük şehirlerdeki alışılagelmiş Anglofil liberallerdi. 1891‟den sonra onlara 

satıcılar, teknisyenler, tezgâhtarlar ve vasıfsız tamirciler gibi alt-orta sınıf 

gençleri de yoğun biçimde katılmaya başladı. O yıl, ülkenin ticaret ve iş 

kanunlarında yapılan reform, bu sınıfın mensuplarının sonunda Pazar günleri 

çalışma yükünden kurtulmaları nedeniyle onlara futbol oynayabilme yolunu 

açmıştır... Futbol oyun kuralları da anca 1891 yılında Almancaya çevrilmiştir ve 

1900‟e gelindiğinde ortada 200 civarı faal kulüp vardır, Leipzig, Nürnberg ve 

Stuttgart da ülkedeki önemli futbol şehirleri arasında yerlerini almışlardır.”
154

 

 

Yüzyıl dönümünde, Almanya‟da artık çeşitli şehirlerde hatırı sayılır derecede 

futbol kulüplerinin olması nedeniyle ulusal bir futbol federasyonunun kurulması da 

kaçınılmaz hale gelmiştir. Böylece, 28 Ocak 1900 tarihinde, Deutscher Fussball-

Bund (Alman Futbol Birliği) adı altında ulusal federasyon kurulmuş, iki yıl içinde de 

ülkedeki ilk ulusal şampiyonanın düzenlenmesine başlanmıştır.
155
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1.3.3.6. Ġspanya 

 

Futbolun Kıta Avrupa‟sına girişiyle ilgili tek cümlelik bir değerlendirmede 

bulunmak gerekirse, Avrupa‟nın kuzeyinde ve batısında 20. Yüzyıl‟a gelindiğinde, 

belli başlı ülkelerin hemen hepsinde ulusal futbol federasyonları kurulmuş veya 

kurulmak üzere olduğu söylenebilir. Ancak kıtanın güneybatısıyla güneydoğusu bu 

alanda biraz daha geri kalmışlardır. Zaman içerisinde Avrupa‟nın, hatta dünyanın en 

önde gelen futbol ülkelerinden biri olan İspanya da bu geri kalmışlıktan nasibini 

almıştır. Öyle ki İspanya‟da kayıtlara geçen ilk futbol maçı oynandığında, kıtanın 

kuzeyinde ve merkezinde yer alan birçok bölgede onlarca hatta yüzlerce kulüp 

çoktan faal durumdadır, dahası Danimarka ve Hollanda‟da ulusal futbol 

federasyonları dahi kurulmuştur: 

 

“Futbol, Batı Avrupa‟nın güneyinde, kuzeyindekine nazaran kendine biraz daha 

geç yer edinmeye başlamıştı. İspanya‟da da ilk olarak Endülüs‟te tepilmeye 

başlanmış meşin yuvarlak. Bu noktada biraz Rio Tinto‟dan (koyu kızıl nehir) 

bahsetmek lazım. Endülüs‟te yaklaşık 100 kilometrelik kısa bir yatağa sahip bu 

nehrin çevresi, dünyanın en eski madencilik bölgesine evsahipliği yapıyor. 

Zaten nehre adını veren de bakır, demir ve manganez gibi madenlerden nehre 

sızan asidik çözeltilermiş. 19. Yüzyılın ikinci yarısında İngilizler nehirle aynı 

adı taşıyan bir madenilik şirketini satın alınca bölgeye çok sayıda İngiliz işçi 

gelmiş. Eh, bu İngiliz işçiler de boş vakitlerini futbol oynayarak değerlendirmek 

isteyince olaylar gelişmiş. Bunun sonucunda 1889 yılında, Huelva kentinde, 

günümüzde Recreativo olarak bilinen Recreation Club, İngilizlerin önderliğinde 

kurulmuş. Recreation Club aynı zamanda tüm İspanya‟da faaliyete geçen ilk 

futbol kulübü olma unvanını da ele geçirmiş. Endülüs‟ün en batısında yer alan 

Huelva vilayetine doğu cephesinden komşu olan Sevilla vilayetindeyse bu 

rüzgar kısa sürede etkili olmuş. Buna göre 1890 yılının başlarında, kendilerine 

Club Ingles de Sevilla (Sevillalı İngilizlerin Kulübü) adını veren bir grup 

İngiliz, Recreation Club‟a maç yapma teklifinde bulunmuş ve teklife olumlu 
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cevap gelmesiyle birlikte de aynı yılın Mart ayında, İspanya topraklarındaki ilk 

futbol maçı Sevilla‟da oynanmış.”
156

 

  

 Bir bölgede futbolun gelişmesiyle o bölgenin sanayileşme düzeyi arasında 

pozitif bir korelasyon olduğu söylenebilmektedir. Sanayileşmeyle birlikte insanların 

seyrek, dağınık bir halde yaşadıkları taşradan kalkıp çok daha iç içe yaşamak 

zorunda kaldıkları şehirlere gelmeleri ve şehirlerde çalıştıkları fabrikalarda çok uzun 

mesailerde bulunmalarının ardından sınırlı süredeki boş vakitlerini mümkün 

olduğunca efektif değerlendirme istekleri gibi nedenler, insanların bir araya 

gelmelerini ve futbol oynamalarını da kolaylaştıran etmenler olmuşlardır. 

 

 Bu açıdan bakıldığında, İspanya‟nın kuzeybatısında yer alan bir liman kenti 

olan ve ülkede sanayileşme hareketinin başladığı nokta olarak da kabul edilen Bilbao 

şehrinin, İspanya‟da futbolun gelişmeye başladığı ilk yerlerden biri olması da gayet 

normaldir: 

 

“Genel olarak Bask ülkesi, özellikle de Bilbao limanı, İspanya‟daki endüstriyel 

gelişimin başlangıç noktasıydı. Bölgenin zengin demir madenleri ve yerli tüccar 

kesimin girişimcilikteki yetenekleri; demir, çelik ve gemi inşaatı ekonomisinin 

yaratılmasında ateşleyici unsurlardı. Akdeniz‟e değil de, Atlantik‟e kıyısı 

olması nedeniyle de Bilbao, ülkenin Britanya ile en kapsamlı bağlantılarına 

sahipti. İngiltere‟nin kuzeydoğusundaki Sunderland‟den uzman madenciler ve 

güneyindeki Southampton‟dan gemi inşaatçıları, Bask ülkesinde 1890‟ların 

başlarından itibaren çalışmaya başlamışlardı ve genellikle Nevron nehrinin 

kıyısında, kendi aralarında futbol oynamaktaydılar.”
157

 

 

 Futbolun yayılmaya başladığı hemen hemen her bölgede olduğu gibi, 

Bilbao‟da da öncü İngilizlerin oynadığı bu oyun, çok geçmeden yerel halkın ilgisini 

çekmiş ve özellikle de eğitimlerini İngiltere‟de görüp Bilbao‟ya geri dönmüş 

gençlerin öncülük etmesiyle, İngiliz göçmenlere karşı futbol oynamak isteyen 
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Bilbaolular bir araya gelmeye başlar ve bu da bölgede futbol adına önemli bir dönüm 

noktası teşkil eder. 

 

 1894 yılında Bilbaolular ile İngilizler arasında oynanan bu ilk maçın ardından 

İngiliz göçmenler, „Bilbao Football Club‟ adıyla bölgedeki ilk futbol kulübünü 

kurarlarken, 1898‟de kendilerine „Athletic Club‟ adını veren 33 kişilik bir grup 

bölgede yerel halkın bünyesinden çıkan ilk futbol kulübünü de „fiilen‟ kurmuştur. 

Kulübün „resmen‟ faaliyete başlaması ise, 1901 yılını bulmuştur. 1902‟de, o yıl ilki 

düzenlenen İspanya Kral Kupası‟na, iki kulübün „Club Vizcaya‟ ortak adı altında 

katılmasının ardından, 1903‟e gelindiğinde Bilbao FC ve Athletic Club, „Athletic 

Club de Bilbao‟ adı altında birleşmişlerdir.
158

 

 

 20. Yüzyıl‟ın başında dünyadaki en etkili akımlardan biri olan milliyetçilik, 

bu etkisini Bilbao kentinde de göstermiş ve Athletic Bilbao kulübünün yapısı 

üzerinde de birinci dereceden belirleyici olmuştur. Kulüp, İspanya‟nın Bask 

bölgesinin en büyük şehrinin kulübü olması nedeniyle, bölgede gitgide yükselmekte 

olan Bask milliyetçiliğinden nasibini fazlasıyla almıştır. Bu etki arttıkça, önce kulüp 

içerisinde, genellikle Bilbao FC kökenli İngilizlere, yavaş yavaş kulüpten el etek 

çektirilmiş, bir süre sonra da futbol takımının tamamen Bask kökenli oyunculardan 

kurulması politikası benimsenmiştir. Ancak İspanya‟da böylesine bir durumun 

rastlandığı tek yer Bask bölgesi değildir: 

 

“Bask ülkesinde olduğu gibi, Katalunya da kendi diline sahipti, İspanya‟ya ve 

İspanyol kimliğine karşı açık bir bilinçle mesafesini koruyordu, Madrid ile 

çatışma yaşamaktaydı ve 19. Yüzyıl‟ın sonlarında, ekonomik ve endüstriyel 

açıdan büyük bir atılım gerçekleştirmişti. Fakat Katalan burjuvazisinin büyük 

bir çoğunluğu, Basklı örneklerine kıyasla, hatırı sayılır derecede muhafazakardı 

ve ilk zamanlarda, insanların bedenlerinin bir kısmını azıcık açtıkları herhangi 

bir tür spor aktivitesi karşısında bile dehşete düşmekteydiler. Bunun sonucunda 

da bölgede futbolu başlatan, yabancılarla, İspanya‟nın diğer kesimlerinden 

bölgeye gelen göçmenler oldu. Bunların en ünlüsü olan ve İsviçre‟de, doğup 
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büyüdüğü yer Zürih‟te, FC Zürich‟in kurulmasında da payı bulunan Hans 

Kamper, 1899 yılında Barcelona‟ya geldi.”
159

 

 

 Şehre gelmesinden kısa bir süre sonra burada çalışmaya başlayan Kamper, 

çok geçmeden kendisi gibi futbola meraklı bir grup İsviçreli ve Britanyalı ile bir 

araya gelerek „Football Club Barcelona‟yı kurmuştur. FC Barcelona‟nın tamamen 

yabancılardan kurulu bir kulüp olmasından rahatsızlık duyan bir grup üniversiteli 

gençse, bir yıl sonra „Espanyol‟ adı altında yeni bir kulübün doğmasına vesile 

olmuşlardır. Öte yandan milliyetçilik akımının Katalunya‟da kendini göstermesi de, 

futbol üzerinde de yansımaları olacak çeşitli sonuçları beraberinde getirmektedir: 

 

“Katalan milliyetçiliği, 20. Yüzyıl‟ın başlarında İspanya parlamentosunda 

sandalyeler de kazanmaya başlayan sağ tandanslı Lliga Regionalista etrafında 

siyasi bir niteliğe bürünmekteydi. Katalunya‟nın ayrılığı ve üstünlüğü, 1901 

yılında Katalan liginin, 1904‟te de ayrı bir Katalan futbol federasyonunun 

kurulmasıyla da onaylanıyordu, öyle ki bu ikisi, ulusal muadillerinden önce 

ortaya çıkmışlardı. Sonraki 10 yıl içerisinde de FC Barcelona‟nın armasına, 

Katalunya‟nın baş azizi olan Aziz Jordi‟nin haçı ve Katalan ulusal bayrağının 

kırmızı-sarı şeritleri eklenecekti.”
160

 

 

 İspanya‟nın başkenti Madrid‟deyse futbolun temelleri, bir süre Oxford ve 

Cambridge Üniversitelerinde okumuş, daha sonrasındaysa Madrid‟e dönerek 

Institución Libre de Enseñanza adlı kolejde eğitimlerine devam eden öğrenciler 

tarafından atılmıştır. Bu gençler, derslerden arta kalan vakitlerini değerlendirme 

amacıyla 1895 yılında Football Sky adında bir kulüp kurmuşlardır. 1900‟e 

gelindiğinde kulüp adını New Foot-ball Club olarak değiştirirken, kulüpten ayrılan 

bir grup tarafından da Español de Madrid adında bir başka kulüp daha kurulur. Bu 

yeni kulübü kuranlar içinden bir başka grup tarafındansa 1902 yılında Madrid FC 

adında yeni bir kulüp daha kurulur. Bu kulüp, zaman içerisinde Real Madrid CF 
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adını alarak futbol dünyasının en ünlü markalarından biri haline gelecek kulübün ta 

kendisidir.
161

 

 

 Kısacası 20. Yüzyıl‟ın başlarında, İspanya‟nın hemen her bölgesinde futbol 

oynanır hale gelmiştir. Dahası, bu durum, ülkede yerleşik olan İngilizlerin kendi 

aralarında futbol oynamasının da ötesine geçmiş ve futbol, yerel halk tarafından da 

benimsenmiştir. Böylece futbolun ülkede organize bir yapıya kavuşması için de 

elverişli bir ortam oluşmuştur. 

 

 Bunun sonucunda İspanya‟da ilk ulusal turnuva olarak, 1902 yılında Kral 

Kupası düzenlenmeye başlanmıştır. İspanya Futbol Federasyonu‟nun (Real 

Federación Española de Futbol) kuruluşu 1913 yılını bulurken, ulusal lig 

organizasyonunaysa 1928 yılında başlanabilmiştir.
162

 Bu gecikmede, ülkede 

bölgeselliğin fazla ön plana alınması ve çeşitli bölgesel şampiyonalarda zaten boy 

göstermekte olan kulüplerin İspanya çapında bir şampiyona için fazla aceleci 

olmamalarının da payı büyüktür. 

 

1.3.3.7. Osmanlı Türkiye’si ve Türkiye Cumhuriyeti 

 

 Futbolun Avrupa‟daki yayılışında en son ulaştığı noktalardan biri, kıtanın 

güneydoğu ucu olmuştur. 19. Yüzyıl‟ın sonlarında, Batılıların artık „Avrupa‟nın 

hasta adamı‟ gözüyle baktıkları Osmanlı İmparatorluğu‟nda, Sultan II. 

Abdülhamit‟in tahtta geçirdiği sürenin büyük bir bölümünü kapsayan „İstibdat 

Dönemi‟ süresince futbolun İmparatorluk nüfusunun çoğunluğunu oluşturan 

müslümanlara futbol oyununun yasaklanması, söz konusu geri kalmanın başlıca 

nedenlerinden biri olarak gösterilebilir. 

 

 Aslında 19. Yüzyıl‟ın ilk yarısında, Osmanlı‟da genel olarak bir Batılılaşma 

çabası hâkimdir. İmparatorluğun özellikle 17. Yüzyıl sonlarından itibaren Batılı 

devletler karşısında birçok savaş kaybetmesi nedeniyle önce askeri alanda birtakım 
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yeniliklere gidilmesine çalışılmış, bunların yeterli olmaması üzerine de çok daha 

geniş bir çerçevede Batılılaşma hamlelerinde bulunulmuştur. Bu alanda model alınan 

ülkeyse Fransa olmuştur. Bu doğrultuda yaşanan etkilenimler de, İmparatorluğun 

eğitim sistemine de yansımış ve sporun bu sistem içinde sivrilmesine olanak 

tanımıştır: 

 

“Tanzimat yenilikçiliği, başka bütün alanlarda olduğu gibi sporda da, Fransız 

modelini ithal etmişti. Laik bir biçimsel eğitim sisteminin bir parçası 

okullardaki beden eğitimi dersinin etkisi olarak spor yapılmasını öngörüyordu 

bu model... Bu beraberlik yine zorunluydu, çünkü, „Batılılaşma gereği‟ Osmanlı 

okullarına beden eğitimi dersinin girmesiyle birlikte, futbol (Mekteb-i Sultani) 

ve basketbol (Robert Kolej) gibi Batılı sporlar da gelmişti. Hem ilk sporların, 

hem ilk sporcuların, hem 1903 sonrasında kurulan ilk kulüplerin (ör: 

Galatasaray, Vefa, İstanbulspor) büyükçe bölümünün „mektepli‟ oluşu her türlü 

örgütlenme ve kalabalıklaşmanın yasak olduğu bir II. Abdülhamit döneminde, 

okul duvarlarının arkasında ve biçimsel eğitim programları çerçevesinde 

yapılmanın spora sağladığı güvenceyle açıklanabilir.”
163

 

 

 Osmanlı‟da Batı modeline göre eğitim veren okullarda gençler bu vesileyle 

Batılı sporlarla bir tanışıklık yaşamış olsalar da, II. Abdülhamit‟in 1878‟den 1908‟e 

kadar süren baskıcı rejimi altında Batılı sporlarla olan bu ilişkilerini okul sınırları 

dışına taşıyamamışlardır. Bunun altındaki temel sebep de, İstibdat Dönemi‟nde 

müslüman tebaanın kulüp, dernek ve benzeri oluşumların çatısı altında 

toplanmasının, rejim karşıtı faaliyetlerde de bulunulmasına yol açabileceği endişesi 

nedeniyle müslüman tebaaya söz konusu dernekleri kurmanın yasaklanması 

olmuştur. Dolayısıyla futbol kulüplerinin kurulması da imkânsız hale gelmiştir. 

 

 Benzer bir kısıtlamanın gayrimüslimler için bulunmamasıysa, bu dönemde 

ülkedeki futbolun bir azınlık sporu biçiminde ortaya çıkmasına yol açmıştır. Tabii bu 

noktada da futbolun yayılmasındaki altın kural işlemiş ve oyun İmparatorluk 

topraklarında ilk olarak yine ticaretle uğraşan İngilizler tarafından, önemli bir liman 
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kentinde, İzmir‟de oynanmaya başlamıştır. Tarihçi Rüştü Dağlaroğlu, bu gelişmeleri 

şöyle özetlemiştir: 

 

“Yeni nizam ve kaidelere uygun olarak, modern futbol memleketimizde ilk defa 

yabancılar tarafından oynanmıştır. Bunlar İzmir‟de Bornova‟da mukim ve 

ticaretle meşgul İngilizlerdir. Bu İngilizler her hangi bir kulüp üyeleri olarak 

değil; fakat, akşamları işlerinden çıktıktan sonra zevk için oynamışlar ve 

modern futbolu 1894 yılında yurdumuza sokmuşlardır. İzmirlileri takiben 

İstanbul‟daki İngiliz aileleri de 1897‟de futbola başladılar(...). Mr. James 

Lafontain(...) 1899‟da İstanbul‟a gelince İngilizler arasında bir Rugby-

Association takımını kurdu(...). Bu takım Moda çayırında antrenman ve 

Kadıköy çayırlarında da İngiliz gemiciler arasında maçlar yapmaya 

başlamıştır.”
164

 

 

 İzmir‟den İstanbul‟a gelen James Lafontain‟in burada öncelikle bir rugby 

takımı kurması, İngiltere‟de modern futbolun ortaya çıktığı ilk yıllarda henüz rugby 

ile tam olarak ayrışmaması nedeniyle yaşanan karmaşanın bir benzerinin Osmanlı‟da 

da yaşanıp yaşanmadığı sorusunu akıllara getirmektedir. Ancak çok geçmeden futbol 

takımlarının da kurulmaya başlanması, böylesi bir karışıklığa imkan tanımamıştır: 

 

“James Lafontain, Horace Armitage ile birlikte 1902 yılında İstanbul‟un 

Kadıköy semtinde Football-Association‟ı kurdu. Daha sonra birer yıl arayla 

Moda Football Club ve Rum Elpis kulüpleri kurulmuştur. II. Abdülhamit 

döneminde her türlü toplanma ve örgütlenmenin yasak olması, Türklerin-

müslümanların- böyle kulüpler kurmak bir yana, bu kulüplerde yer almalarını 

bile engelliyordu. Nitekim 1899 yılında Reşat Danyal, Fuat Hüsnü ve birkaç 

arkadaşının kurduğu Black Stockings Football Club ancak birkaç ay 

yaşayabilmiştir.”
165

 

 

  Bir kez daha görüldüğü üzere Osmanlı‟da futbolun yayılmasının önündeki en 

büyük engel, baskıcı rejimin kulüp kurmayı yasaklamasıdır. Bu yasağa karşın II. 
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Meşrutiyet‟in ilanı öncesinde kurulup da kapatılmayan iki spor kulübü olmuştur. 

Bunlar, bugün de Türk sporunun en önemli kulüpleri arasında yer alan Beşiktaş ve 

Galatasaray‟dır. 

 

 1902 yılının sonlarında Beşiktaş‟ın Serencebey semtinde bir grup genç spor 

yapma amacıyla bir araya gelmiş, çok geçmeden gruba katılımların yaşanmasıyla 

birlikte gençlerin sayısı artmış ve 1903‟ün Mart ayına gelindiğinde bu gençler 

faaliyetlerine bir spor kulübü olarak devam etme kararı almışlardır. Ne var ki bu 

doğrultudaki yasağı deldikleri için çok geçmeden jurnallenmişlerdir. Kulübü 

kapatılmaktan kurtaransa, üyelerinden Seryaver Mehmet Paşa‟nın, Padişah II. 

Abdülhamit ile yaptığı görüşme olmuştur: 

 

“Ancak Seryaver Mehmet Paşa, Abdülhamit‟e çıkarak kulüp hakkında 

açıklamalarda bulunmuş, bunun sonucunda da „Padişah özel ferman çıkartarak 

(Osmanlı Beşiktaş Terbiye-i Bedeniye Mektebi‟nin) sportif faaliyetlerine izin 

vermiştir.‟... Öte yandan Beşiktaş Kulübü‟nden önce kurulmuş, kapatılan 

kulüplerin futbol branşında olmaları göz ardı edilmeyecek bir ayrıntıdır. Bu 

kulüplerin kapatılmalarındaki en önemli etken, daha önce de belirttiğimiz gibi, 

halk kalabalıklarını açık alanlarda bir araya - kulüp çatısı altında örgütleyerek - 

getirmeleridir. Oysa Beşiktaş kulübü „güreş, boks, barfiks, paralel ve halter gibi 

bireysel spor çalışmaları yapmaktadır‟. Bu da İktidarın Beşiktaş Kulübü‟nün 

çalışmalarını bireysel düzeyde değerlendirip, halkın kulübe ilgisini, saraya 

gösterilecek tepkilere karşı „tampon‟ olarak algılaması sonucunu doğurmuştur. 

Çünkü Kulüp kurucuları, „Hazine-i Hassa Müdürü, Sürre Emini, çokça 

paşazade, büyük elçi, mebus‟ gibi saraya yakın kişilerdir ve bu „içtenlik‟ 

çalışmaların kontrol edilmesine olanak sağlar.”
166

 

 

 Bu bilgilere dayanarak Beşiktaş‟ın durumu „istisnai‟ bir örnek olarak 

değerlendirilebilir. Zira kulüp, faaliyetlerine bir futbol kulübü olarak başlamamıştır. 

Ayrıca kulübün kurucuları arasında saraya yakın kişiler bulunması da, kulübün 

varlığını sürdürebilmesinde hatırı sayılır derecede etkili olmuştur. Dolayısıyla 
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Beşiktaş‟ın kuruluşuyla futbolun Osmanlı‟da kendisine bir yer edinmeye başlaması 

arasında doğrudan bir ilişki kurmak da pek mümkün değildir. 

 

 Galatasaray Kulübü‟nün kuruluş hikayesi ise biraz daha farklıdır. Kulüp, o 

zamanlar daha çok Mekteb-i Sultani olarak anılan, günümüzdeyse Galatasaray Lisesi 

olarak bilinen lisenin beşinci sınıfına gitmekte olan öğrenciler tarafından, Ali Sami 

Bey‟in (Yen) öncülüğünde, 1905 yılında kurulmuştur. Normalde kulüplerin 

kurulmasına izin verilmezken Mekteb-i Sultani içindeki bu oluşumun bir bakıma 

görmezden gelinmesinin nedeni de, okulun sahip olduğu özel konumla 

ilişkilendirilebilmektedir: 

 

“Galatasaray Futbol Kulübü‟nün okul duvarları arasında kalmayıp, sokağa 

çıkmasına; 1905-1906 futbol mevsiminde Kadıköy Ünyon Kulüp, İngiliz elçilik 

gemisi Imogene, Moda ve Elpis kulüplerinin kurduğu İstanbul Futbol Birliği‟ne 

beşinci üye olarak katılmasına, Yıldız Sarayı‟ndan hiçbir biçimde karşı 

çıkılmamıştır. Bunun nedeni Osmanlı‟nın iktidar yapısıyla, Mekteb-i 

Sultani‟nin (Galatasaray‟ın) bu yapıyla olan ilişkilerinde aranmalıdır. Ortaylı‟ya 

göre Osmanlı‟daki Enderun Mektebi, İmparatorluğun hayatına 60 sadrazam, 3 

şeyhülislam, 23 kaptan-ı derya yetiştiren önemli bir ocaktır. Bu nedenle 

Enderun, Avrupa saraylarındaki okullarla karşılaştırılabilir; çünkü oralarda da 

kançılarya hizmetleri, askerlik ve saray hizmetleri için asilzade çocukları 

benzeri okullarda eğitilmektedir. Bu çerçevede Enderun‟un işlevinin, Tanzimat 

sonrasında Mekteb-i Sultani yani Galatasaray‟a geçtiği söylenebilir.”
167

 

 

 Galatasaray‟ın kurulması ve kuruluşundan çok kısa bir süre sonra, o ana 

kadar bünyesinde sadece İngiliz ve Rum kulüplerini barındırmakta olan İstanbul 

Futbol Birliği‟ne katılması, Osmanlı‟da Türkler-müslümanlar arasında futbolun 

yayılması adına atılmış ve başarılı olmuş ilk kayda değer adım olarak gösterilebilir. 

Ancak Galatasaray‟ın da „özel‟ bir statüsünün olması nedeniyle hâlâ futbol adına 

genel bir atılımdan söz etmek pek mümkün değildir. 

 

                                                
167

 A.e., s.92. 



 

 

98 

 

 Türk futbolunda günümüzde de „Üç Büyükler‟ olarak anılan Beşiktaş, 

Galatasaray ve Fenerbahçe‟den sonuncusunun kurulmasıysa, ilk ikisine göre farklı 

olmuştur zira Fenerbahçe‟nin kurucularının, Yıldız Sarayı ile arasında ne şahsen, ne 

de ait oldukları zümre üzerinden bir ilişkileri bulunmaktadır: 

 

“1907 yılının bir ilkbahar akşamı, yine Kuşdili‟nde İngiliz ve Rum futbolcuların 

bir maçını seyreden hevesli gençlerden Ziya, Ayetullah ve Necip, bu 

sonuncunun Moda‟daki evine uğrayıp çay içerken (...) her üçü birden artık 

dimağlarında yerleşmiş bir fikri ortaya atıyorlar; (Biz de bir futbol kulübü 

kuralım!) diyorlar (...) Mali durumu en müsait olan Ziya: Lüzumlu olan parayı 

ben veririm deyince diğerlerinin cesareti artıyor ve bu fedakarlığına karşı 

Ziya‟ya (Sen reis olursun!...) teklifinde bulunuyorlar. Ayetullah Kâtipliği, Necip 

de Kaptanlık ve Veznedarlığı benimsiyor.”
168

 

 

 Bu bilgilere ek olarak Fenerbahçe‟nin kurucularının “prestijli bir Fransız 

koleji olan St. Joseph‟in Türk öğrencileri arasından”
169

 çıktığı da belirtilecek olursa, 

Fenerbahçe‟nin, dönemin üst orta sınıfının gençleri tarafından kurulduğu 

söylenebilir. Fenerbahçe, kuruluşundan bir yıl sonra İstanbul Futbol Birliği‟ne de 

katılmıştır. Bu dönemde kulübün en büyük şansıysa, 1908 yılının ortalarında II. 

Meşrutiyet‟in ilan edilmesi ve İstibdat Dönemi‟nin sona ermesi olmuştur. Bununla 

birlikte resmen faaliyete geçen kulüplerin sayısında da önemli bir artış olmuştur. 

Bugün hâlâ varlıklarını sürdüren Üsküdar Anadolu, Vefa ve Beykoz gibi kulüplerin 

kuruluş tarihlerinin hep 1908 olması bu bakımdan tesadüf değildir. Bir yıl sonraysa, 

İttihat ve Terakki Cemiyeti ile arasındaki organik bağ ile de bilinen Progrès kulübü 

(Progrès = İttihat) kurulmuştur. Progrès daha sonra Altınordu adını almıştır. 

 

  Bu gelişmelerle birlikte, Osmanlı‟daki futbol organizasyonu da yeniden 

şekillenmiştir. “Yabancı uyrukluların kurdukları dört kulüple örgütlenen İstanbul 

Futbol Birliği, 1905 yılında Galatasaray‟ı, 1908 yılında Fenerbahçe‟yi üyeliğe almış, 

II. Meşrutiyet‟ten sonra Imogene‟le Moda FC‟nin çekilmesine, Elpis‟in de Strugglers 
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adıyla yeniden örgütlenmesine sahne olmuş, 1910‟da da (biraz İttihat-Terakki 

zoruyla) Progrès kulübüne kapılarını açarak İstanbul Futbol Kulüpleri Ligi olarak 

oluşumunu sürdürmüştü.”
170

 

 

 İstanbul Futbol Kulüpleri Birliği‟nin yönetiminin, bünyesine çok fazla kulüp 

katılmasına sıcak bakmaması ancak bir yandan da İstanbul‟da futbol kulüplerinin 

sayısının git gide artması neticesinde, birliğe dâhil olamayan kulüpler, alternatif bir 

yol bulma arayışına girmişler ve böylece 1913 yılında, Cuma Ligi olarak da bilinen 

İstanbul Şampiyonluğu Ligi‟ni kurmuşlardır. İFKB de 1914 yılında kendisini Pazar 

Ligi adıyla örgütleme yoluna gitmiştir. İstanbul futbolundaki kargaşa, sadece 

bununla da sınırlı kalmamıştır: 

 

“Bir kere, İstanbul‟un işgali sıralarına rastladığı için 1918-1919 futbol mevsimi 

lig maçları yapılmazken, 1919-1920 mevsiminde, Altınordu‟nun dağılması 

karşısında, Cuma Birliği‟nin öteki kurucu kulüpleri maçların yapılın 

yapılmamasına uzun süre karar veremediler. 

İkinci olarak, Cuma Birliği‟nin „ikinci küme‟si olarak bile örgütlenmelerine izin 

çıkmayan bazı okul ve semt kulüpleri, Beşiktaş‟ın önderliğinde, Beşiktaş, 

Altınörs, Beylerbeyi, Darüşşafaka, Haliç Fener, Hilal, Kumkapı, Türkgücü, 

Üsküdar ve Vefa‟nın katılımlarıyla, 1919 yılında, Türk İdman Birliği‟ni 

kurdular. 

Üçüncü olarak, II. Meşrutiyet‟le birlikte faaliyetlerine son veren etnik-kökenli 

kulüpler, 1920 yılında, işgalin özel koşullarının etkisiyle, Rum Elpis, 

Strugglers, Pera, Ermeni Birlik, Ermeni Dork, Musevi Espérance, Musevi 

Maccabi ve İtalyan Stella‟nın katıldıkları bir Pazar Ligi kurdular.”
171

 

 

 İstanbul futbolundaki bu karmaşık yapı, “22 Mayıs 1922 tarihinde, 

Türkiye‟nin ilk çok sporlu, çok kulüplü örgütsel yapısı, yani Türkiye‟nin „ilk ulusal 

spor yönetimi‟ olan Türkiye İdman Cemiyetleri İttifakı‟nın kurulmasıyla”
172

 son 

bulmuştur. Buna karşın, cumhuriyetin ilanından sonra ülke genelinde birçok alanda 

                                                
170

 Fişek, a.g.e., s.79. 
171

 A.e., s.83-84. 
172

 A.e., s.84. 



 

 

100 

 

merkezi yönetimin esas alınmasına rağmen, başta ulaşım alanındaki yetersizlikler 

dolayısıyla futbol uzun bir süre daha çok bölgesel bir karaktere sahip olmuştur. 

 

 Örneğin 1922-23 sezonuyla birlikte Ankara‟da, 1923-24 sezonuyla birlikte de 

İzmir ve Adana‟da şehir ligleri oynanmaya başlamıştır. 1922-23 sezonunda ilk 

denemesi yapılan ulusal şampiyona olan Türkiye Birincilikleri ise, söz konusu yerel 

liglerin birincilerinin, kendi aralarında eleme usulü maçlar yapması esasına dayalı bir 

mini turnuva niteliğindedir ve 1950-51 sezonuna dek, düzensiz bir biçimde sadece 16 

defa organize edilebilmiştir. Lig usulüne dayalı ilk ulusal şampiyona ise Milli Küme 

adıyla 1936-37 sezonunda oynanmaya başlamıştır. 1949-50 sezonuna kadar 11 kez 

düzenlenen bu şampiyonada İstanbul, Ankara ve İzmir takımları haricinde sadece bir 

kez Eskişehir Demirspor‟un boy göstermiş olması da, şampiyonanın yurt geneline 

yayılmakta ne denli yetersiz olduğunun bir göstergesidir. Türkiye‟de profesyonel bir 

ulusal ligin kurulması 1959 yılında mümkün olabilmiştir ancak bu tarihten sonra da 

1966-67 sezonuna kadar lig üç büyük şehrin takımları arasında oynanmış ve 1966‟da 

Eskişehirspor‟un, bir yıl sonra da Bursaspor ve Mersin İdman Yurdu‟nun katılımıyla 

birlikte biraz daha geniş bir coğrafyaya yayılma şansını yakalamıştır.
173

 

 

 Türkiye‟de futbolun ülke geneline yayılmasındaki bu soruna karşın futbolun 

özellikle İstanbul‟da hızla gelişmiş olması, ulusal futbol federasyonunun 

kurulmasının gecikmesini engellemiştir. Bunun hemen ardından, ulusal futbol takımı 

da oluşturulmuştur: 

 

“23 Nisan 1923‟te Şehzadebaşı‟nda yapılan toplantıda „Futbol Encümeni‟ 

adıyla hazırlık dönemini tamamlamış bulunan federasyon „Futbol Heyet-i 

Müttehidesi‟ adını almıştır. Seçilen ilk başkan ise Yusuf Ziya Öniş idi. Böylece 

Türk futbolunda bir federasyon resmen ve fiilen yerini almıştır. Artık bundan 

sonra Türk futbolunda resmiyet hâkim olacaktır. Cumhuriyet‟in ilanıyla ulusal 

kimliğin kazanılması, Türkiye‟nin dünya futbolu ile ilişkisini gündeme 

getirmiştir. Türkiye‟nin uluslararası spor topluluğuna ilk girişi Türkiye üzerinde 

sporla özdeşleşen futbol yoluyla olmuştur: Türk Milli Futbol Takımı‟nın, ilk 
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maçını 26 Ekim 1923 günü İstanbul Taksim Stadı‟nda Romanya ile yaptığı ve 

Zeki Rıza Sporel‟in 2 golüyle takımımızın maçı 2-2 beraberlikle tamamladığı 

bilinmektedir.”
174

 

 

1.4. Uluslararası Futbolun Kurumsal Yapılanması 

 

 Futbolun 20. Yüzyıl‟ın başlarında Avrupa‟nın ve Amerika‟nın birçok 

köşesine hatırı sayılır ölçüde yayılmış ve birçok ülkede ulusal futbol takımlarının 

kurulmuş olması sonucunda, söz konusu ulusal takımların birbirleri arasında maçlar 

yapmaları da uluslararası düzeyde futbolun daha organize bir yapıya kavuşmasını 

zorunlu kılmaya başlamıştır. 

 

 1.4.1. FIFA’nın KuruluĢu 

 

 Böylece 21 Mayıs 1904 tarihinde, Paris‟te, Hollanda, Belçika, Danimarka, 

İsveç ve İsviçre futbol federasyonlarının temsilcileriyle, henüz ulusal futbol 

federasyonlarını kurmamış Fransa ve İspanya adına temsilcilerin de katıldığı bir 

toplantı düzenlenir. Toplantıda amaç, uluslararası bir futbol örgütü kurmaktır ve 

toplantının sonunda bu amaca ulaşılmış, kısaca FIFA olarak bilinen Fédération 

Internationale de Football Association (Uluslararası Futbol Birlikleri Federasyonu) 

faaliyete geçmiştir. FIFA‟nın kurucu üyeleri arasında Home Nations olarak 

adlandırılan İngiltere, İskoçya, Galler ve İrlanda federasyonlarının bulunmaması, 

başlangıçta FIFA‟ya başarısından şüphe edilen bir organizasyon gözüyle bakıldığına 

dair bir işaret olarak gösterilebilmektedir. 

 

 1.4.2. Dünya Kupası’nın DoğuĢu 

 

 FIFA‟nın güçlenmesi, Dünya Kupası‟nın organizasyonuna başlanmasıyla 

paralel olmuştur. İlk olarak 1900 yılında St. Louis Olimpiyatları‟nda gösteri 

amacıyla Kanada‟yı temsilen bir, ABD‟yi temsilen iki takımın yer almasıyla 
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Olimpiyat takvimine giren futbol, sonraki Olimpiyat oyunlarında çok daha fazla 

rağbet görmüş, özellikle de 1924 ve 1928 Olimpiyatları‟nda futbol turnuvası bir 

bakıma „dünyanın en güçlü takımının belli olduğu‟ bir turnuva olarak algılanmaya 

başlanmıştır. Bunun üzerine FIFA delegesi Jules Rimet, FIFA tarafından daha 

nitelikli bir dünya şampiyonası düzenlenmesi için kolları sıvamış ve ilk Dünya 

Kupası, 1930 yılında, Uruguay‟ın ev sahipliğinde oynanmıştır. Dört yılda bir 

organize edilen Dünya Kupası, günümüzde futbol dünyasının en önemli turnuvası 

olarak kabul edilmektedir. 

 

 1.4.3. Kıtalara Ait Konfederasyonların Kurulması 

 

 FIFA‟nın ardından, kıtalar kendi içlerinde konfederasyonlar kurmaya da 

başlamışlardır. 1910 yılında Güney Amerika takımlarının aralarında bir kıta 

şampiyonası düzenlemeye başlaması, ilk konfederasyonun da yine bu kıtada 

kurulmasına vesile olmuş ve 1916‟ya gelindiğinde, kısaca CONMEBOL olarak 

adlandırılan Confederación Sudamericana de Fútbol (Güney Amerika Futbol 

Konfederasyonu) çalışmalarına başlamıştır. 

 

 CONMEBOL‟ün kuruluşundan çok sonra, 1954 yılında, önce Mayıs ayında 

AFC (Asian Football Confederation - Asya Futbol Konfederasyonu), sonra da 

Haziran ayında UEFA (Union des Associations Européennes de Football - Avrupa 

Futbol Federasyonları Birliği) kurulmuştur. Bunu, 1957 yılında CAF‟ın 

(Confédéracion Africaine de Football - Afrika Futbol Konfederasyonu), 1961‟de 

CONCACAF‟ın (the Confederation of North, Central America and Caribbean 

Association Football - Kuzey, Orta Amerika ve Karayip Futbol Konfederasyonu), 

1966‟da da OFC‟nin (Oceania Football Confederation - Okyanusya Futbol 

Konfederasyonu) kuruluşları takip etmiş ve futbol, günümüzdeki kurumsal yapısına 

büyük ölçüde kavuşmuştur. 
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2. ĠDEOLOJĠ KAVRAMI 

 

„İdeoloji‟ kavramı, felsefe dünyasında 19. Yüzyıl‟dan beri üzerinde en çok 

konuşulan, tartışılan kavramlardan biri olmuştur. Söz konusu konuşmaların ve 

tartışmaların alevlenmeye başladığı ilk dönemlerden günümüze kadar geçen yaklaşık 

iki yüz yıllık süre içerisinde „ideoloji‟ kavramı hakkında yapılan tanımlamalar, 

bugün bu kavramı merak edip incelemeye çalışanların adeta bir kaos ortamına 

düşmesine de yol açmaktadır. 

 

„Kaos‟ sözcüğünden kasıt, “yoğun bir düzensizlik ve karışıklıktır.”
1
 Zira 

„ideoloji‟ üzerine, özellikle de birbirine zıt görüşler ve bir diğerini eleştirmek üzerine 

ortaya atılan savların da etkisiyle, öylesine farklı yorumlar yapılmıştır ki, tüm bunlar 

bir araya geldiğinde sanki bir an için „ideoloji‟ evrendeki her şeyi kapsar. Lakin yine 

bu zıt görüşlerin birbirlerini yalanlama girişimleri neticesinde de an gelir, sanki 

„ideoloji‟nin bağdaştırılacağı bir şey kalmamış gibi görünür, „ideoloji‟ adeta 

„hiçlik‟ten ibaret olur. Bir başka deyişle „ideoloji‟ üzerine yapılan tanımlamaların 

oluşturduğu yelpaze; inceleyenin bakış açısına göre 360 derece açılmış ve bir disk 

görünümünü de alabilir, tamamen kapanıp silik bir çizgiye de dönüşebilir. 

 

2.1. Ġdeolojinin Bir Kavram Olarak Ortaya ÇıkıĢı 

 

„İdeoloji‟nin etimolojik yapısına bakılacak olursa, Yunanca‟daki „eidos‟ 

(fikirler) ve „logos‟ (bilim) sözcüklerinin birleştirilmesiyle türetilmiş, dolayısıyla 

kabaca „fikirlerin bilimi‟ anlamına gelen bir sözcükle karşılaşılmaktadır.
2
 Sözcüğü 

bu haliyle ilk olarak Fransız düşünür Destutt de Tracy, 1796 yılında kullanmıştır.
3
 

 

De Tracy ve onun gibi düşünen filozofların, yine o zaman kabul gördüğü 

biçimde adlandırılacak olursa „ideologların‟, amacı, ideoloji kelimesinin etimolojik 

                                                
1
 Collins Cobuild English Dictionary, s.263.  

2
 Andrew Vincent, Modern Political Ideologies, Second Edition, Oxford, Blackwell Publishers, 

1995, s.2. 
3
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anlamından da anlaşılacağı üzere „fikirler bilimi‟ diye nitelendirilebilecek bir disiplin 

yaratmaktı. Fikirlerin „duyum‟ (sensation) ürünü olduğuna inanan ideologlar, 

bunların insan aklında nasıl oluştuğunun incelenebileceğini, bu vesileyle de insanlara 

„doğru‟ bir biçimde nasıl düşünebileceklerini göstermenin de mümkün olabileceğini 

savunuyorlardı. Kısacası düşüncenin bilimsel bir biçimde analiz edilmesini ve 

„doğal‟ bir düzen arayışı içinde bulunmayı amaçlayan bu disiplindeki nihai amaç ise 

bu disiplini temel alan bir devlet ve toplum yapısının oluşturulmasıydı. 

 

İdeolojinin tarihsel gelişimini incelerken, Destutt de Tracy ve dönemin diğer 

ideologlarının görüşlerini sıfır noktası kabul edip sonrasında da bu noktadan 

günümüze doğru ilerlemek çok doğru bir hareket olmayacaktır. Nitekim o dönemin 

ideologları da geliştirdikleri düşüncelerini belli bir temel üzerine inşa etmişler veya 

bir başka deyişle belli etkilenimler sonucunda şekillendirmişlerdi. 

 

Aslında bu bütün düşünceler için geçerli bir durumdur. Hatta „düşünce‟ 

özelinin de dışında son derece genel-geçer bir doğa kanunu olan „hiçbir şeyin yoktan 

var edilemeyeceği‟ kaidesiyle de ilişkilendirilebilir. Bu bakımdan söz konusu 

ideologların, düşüncelerini oluşturmada etkilendikleri noktalara gittikten sonra, o 

noktadan daha gerilere gitmek de mümkündür ancak böylesine sürekli bir işlem 

neticesinde neredeyse insanlığın başlangıcına ulaşılabileceği için, çalışmada sadece 

ideologların çıkış noktası olarak kabul edilen Fransız filozofları Étienne Bonnot de 

Condillac ile Claude Adrien Helvétius‟nün teorileri incelenecektir. 

 

Condillac, 1754 yılında kaleme aldığı Traité des Sensations (Duyumlar 

Üzerine İnceleme) adlı eserinde “insanların dünyayı algılamalarını mümkün kılan 

mekanizmanın „içte‟ bulunan bir „zihin‟ veya „ruhsal kalıp‟ olmadığını göstermeye 

çalışıyordu.”
4
 Condillac‟ya göre böylesine bir ruhani durum söz konusu değildi. 

İnsan, çevresindeki duyumları algılıyordu ve bu da bilincin pasif olarak işlenmesi 

anlamına geliyordu. Algılanan duyumlar içinden birinin, geri kalanlara kıyasla 

baskın çıkması, aynı zamanda insandaki „dikkat‟ duyusunun ortaya çıkmasını 

                                                
4
 Şerif Mardin, Ġdeoloji, 2. bs., Ankara, Turhan Kitabevi, 1982, s.20. 
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sağlarken, dikkat vasıtasıyla duyumlar arasında yapılan ayrımların 

simgeleştirilmesiyle birlikte de „dil‟ oluşturuluyordu. Condillac, dil kullanımında 

yapılacak hataların, gerçeklerin yanlı olarak algılanmasına neden olacağını 

belirterek, dil kullanımında ne kadar az hata yapılırsa, gerçeğe de o denli çok 

yaklaşılabileceğini de işaret ediyordu. 

 

Condillac‟nın çağdaşı olan Helvétius, De l‟Esprit (Ruh) ve De l‟Homme 

(İnsan) adlı eserlerinde, Condillac tarafından ortaya atılan, insanların kişiliklerini 

kendi içlerinden gelen şekillendirici tesirlerle değil de dışarıdan gelen etkenlerle 

kazandıkları savını biraz daha ileri götürmüştür. Helvétius‟ye göre; 

 

“İnsanların yetileri tecrübeyle ve dış etkenlerle oluşur. Örneğin bir insandaki, 

ahlaki seviyeyi ve düşünce kudretini (anlığı tesprit, l‟intellect) oluşturan eğitim 

sistemidir ve bu sistemi de saptayan devletin politikasıdır. Bu açıdan bakıldığı 

zaman insanlar arasındaki yetenek farklarının kaynağını büyük çapta ayrı eğitim 

görmüş olmalarında aramak gerekir… Ahlaksızlık içten gelen bir şey değil, 

farklı dış etkenlerle oluşturulmuş bir sonuçtur. Kötülük sistemin bir ürünüdür ve 

sistem devletin kontrolü altındadır. Sistem değiştirilirse sonuçlar da değişik 

olur.”
5
 

 

Helvétius‟nün özellikle sorunların kökenini sisteme bağlaması, ondan 

etkilenen ideologların, „ideoloji disiplini‟ temeli üzerine kurulmuş bir devlet yapısını 

hedeflemelerinin de başlıca sebebi olarak gösterilebilir. İdeologlar bunun için 

Napoléon Bonaparte ile dirsek temasında bulunmayı da ihmal etmemişlerdir. 

1799‟da bir askeri darbe sonucu yönetimi ele geçiren Napoléon da o dönemde eğitim 

düzeyi yüksek orta sınıf mensuplarının desteğine ihtiyaç duyduğu için, ideologlara 

istedikleri çalışma ortamını sağlamaya çaba göstermiştir. 1790‟ların ortalarında 

kurulan ve kısa bir süre sonra yöneticiliğine Destutt de Tracy‟nin getirildiği „Institut 

de France‟ (Fransa Enstitüsü) bu doğrultuda Napoléon tarafından, Aydınlanma 

                                                
5
 A.e., s.20-21. 



 

 

106 

 

felsefesinin prensiplerine uygun bir eğitim sistemi geliştirmekle de 

görevlendirilmiştir.
6
 

 

Gelgelelim Napoléon ile ideologlar arasındaki olumlu ilişki fazla uzun 

sürmemiştir. Fransız İhtilali sonrasında ülkedeki dinsel kurumların eğitim vermesine 

getirilen yasağın, Roma Katolik Kilisesi ile daha çok yakınlaşmak isteyen Napoléon 

tarafından kaldırılması, insanın içten gelen birtakım algılamalar sonucunda 

şekillendiğine inanmayıp bu konuda aslında bir bakıma dini yargıları da ciddi bir 

biçimde sorgulayan, hatta insanın tamamen dıştan gelen algılamalar neticesinde 

şekillendiğini, bu şekillenmenin de bilimsel yöntemlerle kontrol edilebileceğini 

düşünen ideologların, Napoléon‟a karşı cephe almasına yol açmıştır. İdeologların bu 

çatışmayla birlikte iktidarın desteğini yitirmeleri, iktidarın onaylaması halinde 

uygulanabilecek yeni bir devlet sistemini amaçlayan ideoloji disiplininin de bir 

bakıma ölü doğmasına neden olmuştur. 

 

Yine de terimin kullanılmaya başlandığı bu ilk dönemde kendisine yüklenen 

anlamlar doğrultusunda ideolojinin belli bir ölçüde tanımlaması da yapılmaya 

başlanmıştır. Buna göre ideoloji, “belli bir tarihsel durum içinde, siyasi düzenin 

temelini teşkil edecek bilimsel fikirlerin geliştirilmesi için ortaya konan felsefi bir 

çaba”
7
 olarak görülmüştür. 

 

2.2. Ġdeoloji Üzerine Yapılan Tanımlamaların Artması ve 

BaĢlıca Ġdeoloji Tanımları 

 

Bu başlangıcın ardından, ideoloji kavramı, az önce de belirtildiği üzere, 

birçok felsefecinin hakkında çok fazla çalıştığı ve yorumlarda bulunduğu bir alana 

dönüşmüştür. Çalışmanın bu bölümünün büyük kısmı da söz konusu felsefecilerin ve 

onların ideoloji üzerine geliştirdikleri teorilerin en önde gelenleri hakkında bir 

                                                
6
 George Lichtheim, The Concept Of Ideology And Other Essays, New York, Vintage Books, 1967, 

s.4. 
7
 Graham C. Kinloch, Ideology And Contemporary Sociological Theory, Englewood Cliffs, 
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derleme yapmaya odaklanacaktır. Ancak bunun öncesinde, günümüze kadar ideoloji 

üzerine yapılmış tanımlamaların, maddeler halinde kısaca nasıl özetlendiğine 

bakmak, faydalı olacaktır. 

 

İngiliz düşünür Terry Eagleton, „Ideology: An Introduction‟ (Türkçe‟ye 

„İdeoloji‟ adıyla çevrilmiştir) adlı yapıtının „What Is Ideology?‟ (İdeoloji Nedir?) 

başlıklı açılış bölümünde belli başlı ideoloji tanımlamalarından yola çıkarak, 

bahsettiğimiz doğrultuda on altı maddelik bir liste hazırlamıştır. Buna göre ideoloji; 

 

 Sosyal hayatta anlamların, işaretlerin ve değerlerin yaratılma sürecidir; 

 Belli bir sosyal grubun veya sınıfın karakteristik özelliklerini yansıtan 

fikirler bütünüdür; 

 Baskın bir siyasi gücün meşru kılınmasına yardımcı olan fikirlerdir; 

 Baskın bir siyasi gücün meşru kılınmasına yardımcı olan yanlış fikirlerdir; 

 Sistematik bir biçimde saptırılan/çarpıtılan iletişimdir; 

 Bir özneye, onun için bir konum arz edendir; 

 Toplumsal çıkarlar doğrultusunda harekete geçirilen düşünce biçimleridir; 

 Kimlik üzerine düşünmektir; 

 Toplumsal açıdan gerekli bir illüzyondur; 

 Söylevin ve iktidarın birleşimidir; 

 Bilinçli toplumsal aktörlerin dünyayı aydınlattıkları ortamdır; 

 Aksiyona yönelik inançlar kümesidir; 

 Dilsel ve doğal gerçekliklerin birbirleriyle karşılaştırılmasıdır; 

 Göstergebilimsel bir kapanmadır; 

 Bireylerin sosyal bir yapıyla ilişki içinde oldukları kaçınılmaz ortamdır; 

 Sosyal yaşamın doğal bir gerçekliğe dönüştürüldüğü süreçtir.
8
 

 

Eagleton‟ın haricinde, benzer bir tanımlama listesini de Colin Sumner, 

„Reading Ideologies: an investigation into the Marxist theory of ideology and law‟ 

(İdeolojileri Okumak: ideoloji ve hukuk ile ilgili Marksist teori üzerine bir inceleme) 
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adlı kitabının giriş kısmında yapmaktadır. Sumner‟ın on maddeden oluşan listesi 

şöyledir: 

 

 İdeoloji, yanlış bilinçten kaynaklanan bir inanışlar kümesidir. Buradaki 

„yanlış‟, genellikle sınıf çıkarlarıyla açıklanır. 

 İdeoloji bir siyasi düşünce sistemidir ve genellikle kişisel çıkarlar veya 

Ütopyacı umutlar doğrultusunda harekete geçirilir. 

 İdeoloji, nesnelerin dış görünüşlerine bakılarak ortaya konan üstünkörü ve 

genellikle de hatalı bir görüştür. Bu görüş, bütün dış görünüşlerin aldatıcı 

yapısını içermektedir. 

 İdeoloji, her türlü sistematik düşünceler bütünüdür. Bu görüş genellikle 

ideolojilerin toplumsal kökenleri vasıtasıyla ayırt edildiğini de savunur. 

 İdeolojiler, zorunlu olarak belli bir üretim biçimi veya ekonomik yapı 

tarafından oluşturulan inanışlardır. 

 İdeolojiler, teorik sorgulamalardan çok toplumsal pratiklere dayanan, 

bilimsel olmayan inanışlardır. 

 İdeoloji, insanlarla onların dünyaları arasındaki arasında yaşanan ve 

insanların bilinçdışında hayali bir biçimde ifade edilen ilişkidir. 

 İdeoloji, bilinçlilik halinde ortaya konan sınıf mücadelesinin gerçekleştiği 

yerdir. 

 İdeoloji, toplumsal pratiklerle, siyasi bir önemi ve etkisi olan gösterim 

sistemlerinin bir bileşkesini kastetmektedir. 

 İdeoloji, belli bir toplumsal pratiktir: „belli bir gerçeklik düzenine 

eklemlendirilen sabit gösterim ilişkileridir, bu ilişkilerin konumları 

belirlemesiyle de bireyin toplumsal bütünlük içinde yaşaması mümkün hale 

gelir‟.
9
 

 

Öte yandan, ideolojiyi incelerken, Eagleton ve Sumner gibi çeşitli ideoloji 

terimlerini sıralamaktansa, bir görüşün ideoloji olarak adlandırılabilmesi için hangi 

özelliklere sahip olması gerektiğini maddeleyen ve bir bakıma önceki iki yazarın 

izlediği yolun aksi istikamette gidenler de olmuştur. Amerikalı sosyolog Edward 

                                                
9
 Colin Sumner, Reading Ideologies: an investigation into the Marxist theory of ideology and law, 

London, Academic Press, 1979, s.5. 
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Shils gibi… Shils, ideolojilerin araştırılabilmesi için öncelikle düşüncelerin yapısal 

yoğunluk derecelerine göre bir sınıflandırmaya tabi tutulmaları gerektiğini belirtir. 

Shils, bu noktadan hareket ederek düşünceleri, söz konusu yapısal yoğunluk 

dereceleri azdan çoğa doğru „program, fikir hareketi (movement of thought), sistem, 

inanç sistemi (creed), görüş açısı ve ideoloji‟ sıralanan sınıflara ayırır.  Shils, bu 

sınıfları birbirinden ayıran ve ideolojiyi belirleyen etmenleriyse şöyle sıralar: 

 

a. Anlatım kesinliği (explicitness of formulation), 

b. Merkezi bir ahlaki veya bilişsel (cognitive) eksen etrafında sistematik olarak 

kümelenme derecesi, 

c. Geçmişin veya çağın düşünce türleriyle yakınlığı, 

d. Yeni unsurlara veya çeşitliliğe kapalılık derecesi, 

e. Davranışı etkilemeye çalışma derecesi, 

f. Beraberinde getirdiği etki, 

g. Katılanlardan istenen fikir birliği, 

h. Fikrin meşruluğunun ne oranda bir otoriteye bağlandığı (authoritativeness of 

promulgation), 

i. İnancı gerçekleştirmeyi üstüne almış bir kurumla ilişkisi.
10

 

 

Shils‟in, yukarıdaki dokuz maddelik listesinin içerdiği etmenlerin, bir bakıma 

düşünürün „yapısal yoğunluk‟ diye bahsettiği kavramı belirleyici etmenler olduğu da 

söylenebilir. Zira Shils, hem kurduğu sınıflandırma içinde yapısal yoğunluk arttıkça 

ideoloji seviyesine çıkıldığını göstermiş hem de daha sonra sıraladığı etmenlerle de 

bir düşünce yapıtı içinde ne kadar çok karşılaşılırsa o yapıtın ideolojiye o denli 

yaklaştığını belirtmiştir. Kısacası bu iki durum birbirine paraleldir. 

 

Görüldüğü gibi ideoloji üzerine yapılan tanımlamaların hepsi birbiriyle 

uyumlu değildir. Aynı şekilde her tanımın bir diğerinden tamamen bağımsız olduğu 

da söylenemez. Yine bu kısa tanımlamalar incelendiğinde, tanımlamalar içinde 

ideoloji kavramına hayli negatif anlamlar yükleyenler olduğu gibi, ideolojiyi pozitif 

bir bakış açısıyla değerlendirenlerin olduğu da söylenebilir. 

                                                
10

 Mardin, a.g.e., s.13. 
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Eagleton, bahsi geçen tanımlamaların en önemli özelliklerinden biri olarak, 

bu tanımlamalardan bazılarının, epistemolojik bir perspektife sahip olmalarını, yani 

bir bakıma dünya hakkında ne bildiğimizi sorgulamalarını işaret eder. Eagleton‟a 

göre bu durum; 

 

“İdeoloji teorisinde önemli bir eklemdir ve terime atfedilen iki ana akım 

gelenek arasındaki uyumsuzluğu yansıtır. Kabaca söylemek gerekirse, 

Hegel‟den Marx‟a, ondan da Georg Lukács'a ve daha sonraki bazı Marksist 

düşünürlere uzanan bir kol çoğunlukla, „doğru ve yanlış biliş‟, „ideolojinin bir 

illüzyon, çarpıtma ve yutturmaca olması‟ gibi fikirlerle meşgul olurken; 

alternatif bir düşünce geleneğiyse epistemolojik perspektifi, sosyolojik 

perspektife nazaran daha az kullanarak, fikirlerin gerçekliğine veya gerçek 

dışılığına odaklanmaktansa, toplumsal yaşam içindeki işlevleriyle ilgilenmeyi 

tercih etmişlerdir.”
11

 

 

2.3. Ġdeoloji Kavramı Hakkındaki Belli BaĢlı Teoriler 

 

Bu tanımlamaların ardından, daha önce de belirtildiği üzere, ideoloji‟nin bir 

kavram haline geldiği dönemlerden günümüze kadar, bu kavram üzerine en çok 

yankı uyandıran teorilerin genel hatlarıyla incelenmesine başlanabilir. 

 

2.3.1. Marksizm’in Ġdeolojiye YaklaĢımı 

 

De Tracy ve onun çağdaşı olan ideologların, Napoléon ile yaşadıkları 

zıtlaşma sonrasında pasifize olmalarından sonra felsefe dünyasında „ideoloji‟ 

kavramını yeniden canlandıran kişinin, Alman düşünür Karl Marx olduğu kabul 

edilmektedir. Ancak Marx, ideoloji kelimesini kavramlaştırırken, ona, de Tracy‟ye 

kıyasla bambaşka anlamlar yüklemiştir. Detaya girmeden önce bu konuda Sumner ve 

Eagleton‟ın verdiği tanımlamalar doğrultusunda açıklayıcı ve özetleyici bir cümle 

kurmak gerekirse, Marx‟ın ideolojiye yaklaşımının, onu „yönetici sınıfın sahip 

                                                
11

 Eagleton, a.g.e., s.2-3. 
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olduğu siyasi güce meşruiyet kazandırılmasını sağlayan ve yanlış bilinçten 

kaynaklanan inanışlar kümesi‟ olarak değerlendirmeye dayandığı söylenebilir. 

 

2.3.1.1. Marx’ın DüĢüncelerini Etkileyenler 

 

Çalışmanın şu ana kadarki bölümünde nasıl ki de Tracy ile ilgili bilgilerin 

üzerinde durulurken onun etkilendiği Condillac ve Helvétius gibi düşünürlere de 

kısaca değinildiyse, Marx‟ın ideoloji anlayışıyla ilgili ayrıntılara geçmeden önce de 

benzer şekilde Marx‟ın fikirlerinin oluşmasında etkili olan üç düşünüre, Immanuel 

Kant, Georg Wilhelm Friedrich Hegel ve Ludwig Feuerbach‟a kısaca değinmek 

faydalı olacaktır. 

 

2.3.1.1.1. Immanuel Kant 

 

Kant‟ın, Condillac‟nın „insanın, dolayısıyla insanın edindiği bilgilerin 

şekillenmesinde dış çevrenin kendisi üzerinde yarattığı algıların belirleyici olduğu‟ 

yönündeki düşüncesine paralel yönde hareket ettiği söylenebilir. Kant‟ın 

Condillac‟ya göre farkıysa, bu durumu, bilgi edinme yolunda sadece bir başlangıç 

noktası olarak kabul etmesiydi. Zira Kant, Condillac‟nın dış çevreden gelen etkiler 

sonucu ortaya çıkan algılamalar arasında nasıl bir bağlantı kurulduğunu açıklamada 

yetersiz kaldığını düşünüyordu. 

 

Kant‟a göre insanların algıladıkları duyumlardan birtakım çıkarımlarda 

bulunmaları ve bunları birbirleriyle ilişkilendirmeleri için insanın kavrama yetisinin, 

duyum haricindeki başka unsurlar tarafından da şekillendirilebileceğini hesaba 

katmak gerekmektedir: 

 

“Mekanik algılama fonksiyonunun yanında bir „soyutlayıcı‟ bulunması 

gerekirdi. Dışarıdan gelen etkilere algı katında biçim veren, duyularımızı 
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„zaman‟ ve „uzay‟ boyutu içinde çalıştırmamızı mümkün kılan bu 

şekillendiricilerdi.”
12

 

 

Kant, söz konusu şekillendiricilerin, bizzat insanın belleğinde olduğunu 

düşünüyordu. Kant, „kategori‟ adını verdiği bu şekillendiricilerin, insanın „bilme‟ ve 

„inanma‟ eylemlerini de belirlediğini öne sürmüş, hatta insanların dünyanın 

düzenliliği üzerinde geliştirdiği düşünceleri de söz konusu şekillendiricilerin 

varlığına bağlamıştır. “Bu düzenliliği anlayabilmek için önce bu şekillendiricilere 

ihtiyacımız olduğunu anlatmak için de bunları önsel (a priori) olarak tanımlamıştı.”
13

 

 

John Plamenatz, “Ideology” adlı yapıtında, yukarıdaki nitelikleri de göz 

önünde bulundurarak, Kant‟ın felsefesinden iki ana sonuç çıkarmıştır: 

 

1. İnsanın değişmez bir doğası vardır. Bu doğanın çerçevesi, kategorilerin 

insanlara sağladığı imkânlar doğrultusunda çizilebilmektedir. 

2. Etrafımızdaki dünyayı „olduğu gibi‟ değil, „aklımızın bize sağladığı 

imkânlarla sınırlı olarak‟ algılayabiliriz.
14

 

 

Kısaca toparlamak gerekirse, özellikle de bir üstteki ikinci madde göz önüne 

alındığında, Kant‟ın epistemolojik açıdan en belirgin niteliği, insanın algı 

kapasitesinin sınırlı olmasına yaptığı vurgudur. Kant, bu sınırlılığı, insanın mutlak 

gerçeği hiçbir zaman kavrayamayacağına, dolayısıyla da mutlak gerçeğin hiçbir 

zaman bilinemeyeceğine sebep olarak göstermiştir. Ona göre “gerçek gerçeği 

aramaya çalışmamız boş bir çabadır.”
15

 

 

2.3.1.1.2. Georg Wilhelm Friedrich Hegel 

 

Kant‟tan bir kuşak sonra gelen ve klasik Alman felsefesinin bir diğer önemli 

ismi olan Hegel ise, öncülüne göre çok daha farklı bir epistemolojik bakış açısı 

                                                
12

 Macit Gökberk, Felsefe Tarihi, İstanbul, Remzi Kitabevi, 1990, s.411. 
13

 Mardin, a.g.e., s.25. 
14

 John Plamenatz, Ideology, London, Macmillan, 1971, s.32-35. 
15

 Mardin, a.g.e., s.25. 
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ortaya koymuştur. Hegel‟in söz konusu görüş farklılıklarını, Şerif Mardin üç madde 

halinde inceler: 

 

1. Hegel‟e göre temel gerçekleri arama ürün verebilir, zira, gerçek ile görüngü 

(appearance) aynı dünyanın parçalarıdır ve görüngüleri anlamak bunların 

dünyada nasıl ortaya çıktıklarını anlamaktır. 

2. Hegel‟in Kant‟tan çok daha kesin bir şekilde ayrıldığı bir nokta „fikir‟den 

söz ettiği zaman tek tek insanların beyinlerinde çıkan düşünceleri değil, bir 

birikimi amaçlamasıdır. Ona göre „fikir‟ kamusal diyebileceğimiz bir sürecin 

ürünüdür.  Kant toplumdaki somut insan ilişkilerini ve tarihsel gelişmeleri 

felsefenin arka planına bırakmıştı. Hegel bunları ön plana geçiriyordu. Hegel 

için „soyut düşünce‟ diye bir şey yoktur, insanların tarih boyunca düşünmüş 

oldukları fikirler ve bu fikirlerle yaratmış oldukları toplumsal kurumlar 

vardır. 

3. Hegel‟in Kant‟tan ayrıldığı üçüncü nokta, insanın geçirdiği bu tarihsel 

gelişimin insan istencinin bir ürünü olduğu kadar, istencinin ötesinde çalışan 

güçlerin ürünü olduğu fikridir. Hegel‟e göre her ne kadar insan doğa ile olan 

karşılaşmasında kendi kaderini kendi tayin ediyorsa da başka bir açıdan 

ancak tarihin içindeki gizli ve daha „yüksek‟ bir kuvvet ve amaç için çalışır. 

„İnsan‟ bu yüksek amacın gerçekleşmesine yarayan bir araçtır, amacı 

belirleyen dinamik unsur ise Geist‟tır (Tin). İnsanların zaman içinde tabiatla 

karşılaşmalarının toplamı – yani insanlık tarihi – aslında „soyut us‟ olan 

„Tin‟in kendini dünyada idrak edişinin bir görüntüsünden ibarettir. Tarihin 

bir çizgisi vardır fakat bu çizgi „Tin‟in kendini yeryüzünde gerçekleştirirken 

çizdiği çizgidir. İnsan tarih içinde nereye gittiğini ancak kendi düşünce 

tarihine geriden baktığı zaman, ortaya çıkardığı düşün ürünlerini 

değerlendirdiği zaman bir dereceye kadar anlayabilir.
16

 

 

Hegel‟in Kant‟tan ayrıldığı noktalara bakıldığı zaman dikkat çekici unsur 

olarak Hegel‟in, Kant gibi, görünen gerçekliğin ötesinde bir gerçek gerçekliğe vurgu 

yapmadığının altına çizmek gerekir. Hegel‟in toplumdaki somut insan ilişkilerini ön 
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 A.e., s.25-26. 
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plana çıkarmasının ve soyut düşünce kavramını reddetmesinin temelinde de yine 

aynı bakış açısının yattığı söylenebilir. 

 

Ayrıca Hegel hem „fikri‟ kamusal bir sürecin ürünü olarak göstermesiyle, 

hem de insanlık tarihinin „Tin‟in kendini dünyada idrak edişinin bir görüntüsü 

olduğunu ve insanların bu tarih içinde yarattıklarına da bugünkü noktadan geriye 

dönük bir biçimde bakarak anlaması, bu anlama sonucunda da mevcut 

düşüncelerindeki yanlışlarla eksiklikleri tespit ederek bunları düzeltme yoluna 

gidebileceğini iddia etmesiyle dolaylı yoldan bir değişime ve gelişime de vurgu 

yapmıştır. Dolayısıyla Kant‟ın „insanın değişmez bir doğası vardır‟ düsturu da 

Hegel‟in katılmadığı bir başka noktadır. 

 

Hegel‟in bakış açısına göre Kant empirizm ile gerçek evrenselcilik arasında 

kalmıştı. Gerçek evrenselcilik, Tin‟in süjeden bağımsız bir dünya algılaması üzerine 

kuruluydu ama Kant‟ın, insanın çevresindekileri algılayışı üzerinde şekillendirici bir 

etkisi olduğunu öne sürdüğü „kategorileri‟, herhangi bir süjenin başından geçecek 

muhtemel bir yaşantının, deneyimin bürüneceği muhtemel tezahür biçiminden öteye 

gidemiyordu. Kategoriler, söz konusu yaşantıları tecrübe edenler için olağanüstü bir 

dünya inşa ediyor olabilirdi. Bu noktada üzerinde durulması gereken, dünyanın, söz 

konusu deneyimleri yaşayanların tümü için aynı biçimde algılanmasının nasıl 

mümkün olabileceğiydi. Hegelci bakış açısına göre bunun yolu “yalnız bütün sınırlı 

fikirlerin bir evrensel fikrin ayrımlaşmaları”
17

 olduğunu belirtmekten geçiyordu. 

Ancak Kant bunu yapmamıştı. 

 

Bir başka deyişle Kant, fikri, onun kesin bir evrenselliğe sahip olabileceğini 

düşünecek biçimde göremedi. Kant, aklın pasif olduğunu düşünmese de bireysel 

bilincin kendini yenileyip geliştirebildiğine inanmıyordu. Zaten Kant‟a göre bireysel 

bilincin eylemleri de evrensel aklın, bireylerin sınırlı fikirlerini kullanarak bu fikir 

üzerinden çalışması olarak görülmüyordu. 
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George Lichtheim, Kant‟ın izlediği yolun doğa felsefesinden çok doğa 

bilimleri felsefesi olduğunu, buna karşın Hegel‟inse tarih felsefesine yakın bir duruş 

sergilediğini belirtmektedir. Buna sebep olarak da Hegel‟in aklı hem geniş kapsamlı 

hem de dar kapsamlı bir yapıda ele almasını gösterir. Burada geniş kapsamlıdan 

kasıt, aklın kesin bir evrensellik içinde bulunmasıdır. Dar kapsamlıdan kasıtsa aklın 

yeri geldiğinde bir nevi parçalanarak, tek tek bireylerin fikirleri haline 

dönüşebilmesidir.
18

 

 

Bu saptamaya göre, düşünen bireylerin fikirleri, aslında aklın hareketleri 

karşısında bir refleks olarak ortaya çıkar. Bireyler bu refleksi üretirken bir diğer 

yandan da aklın hareketlerini kavrama sorunuyla karşı karşıya kalırlar. Felsefi 

düşünceye yansıyan, Tin‟in tarihidir. Tin‟in maddede vücut bulması, onun özünün 

kavranmasını zorlaştırsa da Tin her şeye rağmen evrensel sürecin en önemli itici 

güçlerinden biridir. 

 

Öte yandan Tin‟in maddede vücut bulması sayesinde “tarihin mantığının, 

insanın kendi dünyasını yaratma kapasitesi üzerinden çözümlenebileceği”
19

 sonucuna 

da varılabilir. Öyle ki biraz yukarıda Şerif Mardin‟den yapılan alıntıda da 

görülebileceği üzere Hegel, insanın tarih içindeki konumunun, geriye doğru kendi 

düşüncesinin tarihine bakmasıyla bir nebzeye kadar anlaşılabileceğini söylemektedir. 

 

Hegel, insanın bu idrake varmasının olayları yaşadığı anda değil de olayların 

üzerinden belli bir zaman geçtikten sonra geriye dönük bir bakış açısıyla 

gerçekleştirilebilmesiniyse bir çeşit „perspektif kısalığına‟ bağlar. “İnsanın kendi 

dünyasını yaratma kapasitesi” denen şey de aslında insanın kendi tarihine karşı 

oluşturduğu bu bakış açısı doğrultusunda zamanla düşüncelerindeki eksiklikleri 

giderebilmesi ve yine düşüncelerindeki yanlışlıkları da düzeltebilmesidir. Tabii bu 

mantığa göre, geçmişe doğru bakıldığında anlama kapasitesi ne kadar artıyorsa, 

içinde yaşanılan andaki anlama kapasitesi de o denli düşmektedir: 
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 A.e. 
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 A.e., s.14. 
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“İnsan us‟u, insanın içinde bulunduğu tarihsel şartları anlamasını 

sınırlandırmıştır. İnsan kendi durumunu ancak o andaki görüş imkânlarının 

sınırları içinde değerlendirebilir. Hegel buna „Weltanschaug‟ diyor, yani „dünya 

görüşü'. Bu kavram da Marx‟ın „ideoloji‟ adını verdiği düşünce biçimine çok 

yakın bir anlam taşıyor.”
20

 

 

Hegel‟in Tin üzerindeki tanımlamaları „din‟ konusu altında da görülmektedir. 

Hegel, dini, tarih içinde hapsolmuş bir konumda bulunan Tin‟in, bunun neticesinde 

yabancılaşmasıyla ve kendini açıkça ifade edememesiyle ortaya çıkan bir olgu olarak 

tanımlar. Bir başka deyişle din, kendi özünü ancak insanın kültür varlığında ifade 

edebilen Tin‟in sembolik bir yansımasıdır. 

 

2.3.1.1.2.1. Hegel ve Diyalektik AnlayıĢ 

 

Hegel‟in felsefe dünyasına sunduğu bir başka önemli husus da geliştirdiği 

diyalektik anlayıştır. Sözlük anlamı “iki çok farklı gücün veya etkenin birbiriyle 

ilişkilenmesi ve aralarındaki farklılıkların çözümlenmesi biçimi”
21

 olan diyalektik, 

felsefi bir anlayış olarak Antik Yunan‟da ortaya çıkmıştır. Söz konusu anlayış, 

doğada sürekli bir hareket ve değişim bulunduğuna dikkat çekerek, bu hareketler ve 

değişiklikler arasındaki ilişkileri incelemeye yöneliyordu. Heraklitos‟un “hiçbir şey 

hareketsiz değildir; her şey akar; aynı ırmakta iki kere yıkanılamaz çünkü ırmak 

ardarda gelen iki an içinde asla aynı ırmak değildir: bir anda ötekine değişmiştir; 

başka olmuştur”
22

 sözleri, diyalektiğin çıkış noktasını göstermektedir. 

 

Heraklitos bu sözleriyle bir durum tespitinde bulunmuş olsa da, aynı çabayı o 

durumun neden oluştuğunu sorgulama hususunda ortaya koymamıştır. Bir başka 

deyişle bir ırmakta iki kere neden yıkanılamayacağını ayrıntılı bir biçimde 

açıklamamıştır. Engels‟e göre bu noksanlığın nedeni, Eski Yunan‟da doğa 

bilimlerinin ve tarihi araştırmaların belli bir yetişkinlik seviyesine erişmemiş 
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 Mardin, a.g.e., s.27. 
21

 Collins Cobuild English Dictionary, s.453. 
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 Georges Politzer, Felsefenin BaĢlangıç Ġlkeleri, 5. bs., Çev. Sevim Belli, Ankara, Sol Yayınları, 
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olmasından kaynaklanmaktadır çünkü söz konusu ayrıntıların anlaşılabilmesi için 

“onları doğal ve tarihi ilişkilerinden koparmamız ve her birinin niteliğini, özel 

sebeplerini, etkilerini, vb. ayrı ayrı incelememiz gerekir.”
23

 

 

Diyalektik anlayışın, doğa bilimleri ve tarih araştırmalarının gelişememesine 

paralel olarak zayıf kaldığı dönemlerde felsefe dünyasında metafizik anlayış ön plana 

çıkacaktır. Diyalektiğe taban tabana zıt bir anlayış olan metafiziğin başlıca 

özelliklerini Politzer şu şekilde sıralar: 

 

1. Şeyler, hareketsizlikleri, özdeşlikleri içinde görülür. 

2. Şeyler, birbirlerinden ayrılırlar ve karşılıklı ilişkilerinden sıyrılırlar. 

3. Şeyler arasına sonsuz bölmeler, aşılmaz duvarlar çekilir. 

4. Birbirlerine karşıt iki şeyin aynı zamanda var olamayacakları iddia olunarak, 

karşıtlar birbirine karşı konur.
24

 

 

19. Yüzyıl‟a kadar doğa bilimlerinde sınırlı sayılabilecek bir gelişme 

gösterilmişti. Aslında söz konusu gelişmeler, ilk bakışta Politzer‟in yukarıda 

sıralanan maddeleriyle biraz çelişir gibi görünmekteydi. Öyle ki elde edilmeye 

başlanan bilimsel veriler, doğadaki her şeyin bir hareket içinde bulunduğunu 

göstermekteydi, bir başka deyişle diyalektik anlayışa meyilli bir konumdaydı. 

 

Ancak bilgilerin „sınırlılığı‟ neticesinde, doğadaki hareketlerin sürekli aynı 

döngüde kendilerini tekrar ettikleri düşüncesi oluşmuştu. Dolayısıyla hareket hep 

başladığı noktaya geri dönüyordu ve bu işlemin sonucunda ortaya hiç yeni bir şey 

konmuyordu. Dahası, bir süre sonra bu görüş, kendisine hayli sağlam bir taban 

oluşturacak ve metafizik anlayışı, bilim dünyasında hâkim anlayış haline gelecekti. 

Boguslavski, Karpuşin, Rakitov, Çertekin ve Ezrin, bu vesileyle ortaya çıkan tabloyu 

şöyle betimlemektedir: 

 

                                                
23

 Friedrich Engels, Ütopik Sosyalizm ve Bilimsel Sosyalizm, Çev. Öner Ünalan, Ankara, Sol 

Yayınları, 1970, s.67. 
24
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118 

 

“Böylelikle, hareketin hep özdeş, süreğen ve değişmez olan aynı biçimlerin 

yinelenmesi olduğu, dünyanın kendi kendisi ile çelişmesi olanaksız, hazır 

yapılmış nesnelerden oluştuğu ve görüngüler arasındaki bağıntıların yüzeyde 

kalan, temel olmayan bağıntılar olduğu yolunda kavram oluşturulmuştu. Bu 

görüş, dikkati, dünyanın yalnızca bir yönünde, yani hareketin içinde var olan 

yineleniş ve maddi cisimlerin içinde var olan durağanlık üzerine ve şeyler 

arasındaki çelişkiler üzerine odaklaştırmaktadır. Diyalektikten tümüyle farklı 

olan böylesine tek yanlı dünya anlayışı, düşüncenin „metafizik yöntemi‟ ya da 

„metafizik‟ olarak tanımlanır.”
25

 

 

19. Yüzyıl‟da doğa bilimlerinde gösterilen büyük gelişmelerle birlikte, 

metafizik yöntemin temel esasları da bir sarsılma içine girmiştir. Özellikle Darwin‟in 

evrim teorisini, doğadaki bütün organizmaların zaman içerisinde evrildiğine dair 

güçlü bulgular ortaya koyması, bu anlamda belki de en büyük etkiyi yaratmıştır. 

Tabii metafizik anlayışın sarsılmaya başlamasıyla birlikte de diyalektik anlayış 

yeniden su yüzüne çıkma fırsatını yakalayacaktır. Modern Alman felsefesinde 

diyalektik anlayışa paralel ilk önemli hareketlenme, Kant sayesinde olmuştur: 

 

“Kant, mesleğine, Newton‟ın kararlı güneş sistemini ve onun – bir kez o ünlü 

ilk hareket olduktan sonra – sonsuz süresini, güneşin ve bütün gezegenlerin 

dönüş halinde bulunan nebula kitlesinden doğduğu biçimindeki tarihsel bir 

süreç haline dönüştürerek başladı. Ve o, bundan, daha o zamandan, doğmuş 

bulunduğuna göre, güneş sisteminin bir gün zorunlu olarak ölmesi gerektiği 

sonucunu çıkarıyordu. Bu görüş, bir yarım yüzyıl sonra Laplace tarafından da 

matematik olarak doğrulanmış ve bir yüzyıl sonra da spektroskop, evrende 

çeşitli yoğunluk derecelerinde bulunan bu türlü akkor halinde gaz yığınlarının 

varlığını göstermiştir.”
26

 

 

Kant her ne kadar evren hakkında böyle bir tespitte bulunup diyalektik 

anlayışa yakın bir tutum sergilemişse da daha önce de vurgulandığı üzere söz konusu 

insan doğası olunca, insanın değişmez bir doğasının olduğunu iddia ederek, tam aksi 

                                                
25
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Ankara, Sol Yayınları, 1977, s.52. 
26
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yönde yol almıştır. Modern Alman felsefesinde doğanın, tarihin, insan doğasının ve 

zihninin topyekûn bir değişme ile gelişme içinde bulunduğu, bu değişim ile gelişimin 

de sürekli olduğunu o dönemde en net biçimde ortaya koyan isim, biraz yukarıda, 

diyalektikle ilgili sözlere girilirken de vurgulandığı üzere, Hegel‟di. Hegel bir 

bakıma diyalektik anlayışın dirilişindeki başlıca aktördü. Bu noktada Hegel‟in 

diyalektik anlayışını kısaca özetlemek adına bir kez daha Engels‟e başvurulabilir: 

 

“Hegel‟de diyalektik, kendi kendine gelişen Fikirdir. Mutlak Fikir, yalnız bütün 

sonsuzluk boyunca – bilinmez bir yerde – var olmakla kalmaz ama aynı 

zamanda var olan bütün dünyanın yaşayan gerçek ruhudur. Mutlak Fikir, 

„Mantık‟ta uzun uzun işlenen ve hepsi de kendi içinde bulunan bütün hazırlayıcı 

evrelerden geçerek yeniden kendine dönmek üzere gelişir. Sonra, doğaya 

dönüşerek „kendine yabancılaşır‟, orada kendi kendinin bilincinde olmaksızın 

doğal zorunluluk kılığına bürünmüş olarak yeni bir gelişimden daha geçer ve 

son olarak da insanda kendi kendinin bilincine geri döner; bu kendi kendinin 

bilinci de kendi sırasında, Mutlak Fikir, Hegel felsefesinde tamamıyla kendi 

kendine dönünceye kadar, tarih içinde, işlenip arınır. Hegel‟de, doğada ve 

tarihte kendini gösteren diyalektik gelişme, yani zikzak halindeki bütün 

hareketler ve bütün ani geri çekilmeler boyunca kendini ortaya çıkaran aşağıdan 

yukarıya doğru ilerlemenin nedensel zincirlenişi, demek ki, Fikir‟in, bütün 

sonsuzluk boyunca nerede olduğu bilinmeyen ama herhalde, düşünen her insan 

beyninden bağımsız olarak süregiden özerk hareketinin kopyasıdır ancak.”
27

 

 

Engels‟in bu sözlerinin ardından Hegel‟in diyalektik anlayışıyla ilgili biraz 

daha ayrıntıya girilebilir. Hegel‟in düşüncelerinde metafizik yönteme karşı gelen ve 

diyalektiği ön plana çıkaran en önemli unsurlardan biri, metafizik anlayışa bağlı 

düşünürlerin öne sürdüğü gibi harekette bir kendini tekrar, bir yinelenme olsa bile 

hiçbir zaman başlangıç noktasına dönülmediği, haliyle hiçbir şeyin tamamen 

yinelenmediği görüşüdür. Söz konusu yineleme işlemi de sonsuza dek sürmez. 

Dünyada birbirinin yerini alan birtakım biçim ve görüngü değişiklikleri olması 
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aslında dünyada her şeyin bir öncesi ve sonrasının bulunduğunu, yani dünyadaki 

hiçbir şeyin bir sonsuzluk kavramına sahip olmadığını göstermektedir. 

 

Hegel, diyalektik görüşünde, nesneler arasında çelişki olduğunu kabul 

etmektedir ama ona göre bu çelişkiler, maddenin sadece bir yönünü meydana 

getirmektedir. Maddenin öteki yanınıysa nesnelerin kendi içlerindeki çelişki 

oluşturmaktadır ki Hegel‟e göre maddenin asıl önemli kısmı da budur. Zira Hegel, 

bütün hareketin ve yaşamın orijini olarak bu iç çelişkileri gösterir, başka türlü ifade 

etmek gerekirse, bir nesnenin hareket edebilmesi ancak bir çelişki içermesiyle 

mümkündür. 

 

2.3.1.1.3. Ludwig Feuerbach 

 

Hegel‟e kadar felsefe dünyasında yaygın olarak görülen metafizik yöntem, 

gerçek görüngünün tamamen bir sabitlik, değişmezlik içinde olduğu görüşüne 

odaklandığı için, dünyayı öncesi ve sonrası olmayan nesnelerin bir bütünü olarak 

görüyor, dünya ile nesneler arasındaki bu ilişkinin benzerini de düşünce ve 

kavramlar arasında da kuruyordu. Hegel, geliştirdiği diyalektik anlayışla, metafizik 

yöntemin “tamamlanmış şeylerin bir bütün değil de süreçlerin, bağıntıların ve 

ilişkilerin bir bütünlüğü olan dünyadaki her şeyin sonsuz değişebilirliğini 

görmezlikten geldiğini kanıtlamıştır.”
28

 Bu da felsefe dünyasındaki en önemli dönüm 

noktalarından biri olmuştur. 

 

Bir filozofun ortaya koyduğu görüşlerin, kendisinden sonra gelen filozoflar 

tarafından evirtilmesi ve bu evirtimlerin de söz konusu orijinal görüşün bazen 

alternatifleri bazen de tamamen karşıtları haline gelmesi, herhalde felsefe tarihinde 

herhalde en çok rastlanan devinimlerdendir. Hegel‟in ardıllarından olan Feuerbach‟la 

ilgili incelemelerde bulunurken de bu durum kolaylıkla göze çarpmaktadır. Zira 

bahsi geçen türde bir devinim, Hegel‟in Tin kavramını soyut temeller üzerine kurmuş 

olmasının, kendisinden sonra gelen düşünürler tarafından sorgulanması ve bunun 
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neticesinde de Hegel‟in görüşüne kıyasla daha somut temeller üzerine şekillenmiş 

alternatif görüşlerin ortaya çıkmasında görülmektedir. Hegel‟e bu açıdan karşı çıkan 

ilk düşünür de Ludwig Feuerbach‟tan başkası değildir. 

 

“Feuerbach‟a göre din olayı Hegel‟in anlattığından çok daha basitti. Hegel gibi 

filozofların o zamana kadar devamlı olarak yanılmalarının sebebi de birtakım 

hayalleri gerçek nesneler sanmalarından ileri geliyordu. Din olayının felsefenin 

bir konusu olup olmadığı da şüpheliydi. Din, aslında insanların beyinlerinde 

oluşan bazı özlemlerin hayal haline getirilmiş şekliydi. Dinin asıl temeli 

insanların arzularıydı. Mesele burada bitmiyordu: gerçeği dinsel verilere 

dayandırmadan çıkarmaya çalışan felsefe akımları bile dinsel izahların yaptığı 

hataya düşerek insanı soyut „öz‟ü açısından değerlendirmeye çalışmıştı. Gerçi 

Hegel insanla tarih arasında bir bağ kurmuştu. Fakat Hegel bile insanın 

yeryüzündeki durumunu incelerken en başta gelen unsurun, „bağımsız 

değişken‟in, insanın soyut özü veya Tin olduğunu ileri sürmüştü. Somut günlük 

yaşam Hegel‟e göre „bağımlı değişken‟di. Feuerbach‟a göre bu düşünce 

temelinden yanlıştı. Öznesi „Tin‟ olan düşünce veya his, bir „olmaz nesne‟ 

(unthings, undinge) idi.”
29

 

 

Hegel ile Feuerbach arasındaki ayrışmanın daha net kavranabilmesi için bu 

noktada hemen bir parantez açıp, idealist felsefe ile materyalist felsefe arasındaki en 

temel görüş ayrılığını belirtmekte fayda vardır: 

 

“Felsefi idealizm, dünyanın ruh ile açıklanmasını temel alan bir öğretidir. Bu 

öğreti, felsefenin temel sorusuna, „en önemli, başlıca ve ilk öğe „düşüncedir‟ 

diye yanıt veren öğretidir. Ve idealizm, düşüncenin birinci derecede önemli 

olduğunu iddia ederken, varlığı, düşüncenin yarattığını ya da bir başka deyişle 

„maddeyi, ruhun yarattığını‟ ileri sürmektedir.”
30

 

 

Öte yandan materyalizm, idealizmin ortaya koyduğu formülü tamamen 

tersine çevirmiştir. Materyalizm‟deki temel prensip, ruhu maddenin yarattığıdır. 
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Aslında idealizm ile materyalizm arasındaki ayrışma gayet açıktır. „Ruh‟ ve 

„madde‟ gibi ilk bakışta zihinlerde çok net bir ifade oluşturmayan kelimeleri bir yana 

bırakıp biraz daha açıklayıcı olunursa, iki felsefenin de, evrenin varoluşu üzerine 

yapılan sorgulamalar sırasında kendilerini yerleştirdikleri konuma göre 

belirlendikleri söylenebilir. Buna göre evrenin, evrenin dışındaki, evrenden bağımsız 

bir mutlak güç (dini inanışlardaki Tanrı kavramı bununla örtüşür) tarafından 

yaratıldığını (ruhun maddeyi yaratması) düşünenler, felsefenin idealist kesimini 

temsil etmekteyken; evrenin en başından beri var olduğunu, onun bir öncülü 

olmadığını ve soyut güçlerin insanlar tarafından yaratıldığını (maddenin ruhu 

yaratması) düşünenlerse, felsefenin materyalist cenahında yer almaktadır. 

 

Dolayısıyla bir idealist olan Hegel‟in, başlıca unsur, yani „bağımsız değişken‟ 

olarak soyut bir kavramı, „Tin‟i işaret etmesi, buna karşılık bir materyalist olan 

Feuerbach‟ın bu görüşe karşı çıkması gayet doğaldır. Feuerbach, Hegel‟in 

formülünde bağımsız gözüken değişkenin aslında bağımlı değişken; bağımlı gözüken 

değişkeninse aslında bağımsız değişken olduğunu öne sürmüştür. 

 

Karl Marx ve Friedrich Engels‟in birlikte kaleme aldıkları „Kutsal Aile Ya Da 

Eleştirel Eleştirinin Eleştirisi‟ adlı eserde, Hegel ile Feuerbach arasındaki bu 

zıtlaşma, iki düşünürün iki ayrı eserinden peş peşe yapılan alıntılarla da iyice göz 

önünde tutulmaya çalışılmıştır: 

 

“Bu kurgusal yaratmacı teori, Hegel‟de ve hatta onun ilk yapıtı olan 

Phänomenologie des Geistes‟de (Tinin Görüngübilimi) hemen hemen sözcüğü 

sözcüğüne bulunur: 

 

„…Kendinin bilincinin bir içeriği vardır, kendi kendinden ayrılır o… Bu içerik, 

kendi ayrımı içinde de kendinin bilincidir çünkü o kendi kendini ortadan 

kaldırma hareketidir… Bu içerik, daha belgin bir biçimde incelendiğinde, 

anlatmış bulunduğumuz hareketin ta kendisinden başka bir şey değildir: o 
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gerçekte kendi kendini baştan başa dolaşan Tin‟dir ve kendini baştan başa Tin 

olarak kendisi için dolaşır.‟ 

 

Hegel‟in bu yaratmacı teorisi konusunda Feuerbach şunu belirtir: 

 

„Madde, Tin‟in kendinin yabancılaşmasıdır. Böylece maddenin kendisi Tin ve 

anlık kazanır – ama sadece bu yabancılaşmadan çıkmış, yani kendini maddeden, 

duyurulur nitelikten yoksunlaştıran varlık, gerçek çehresi ve gerçek biçimi 

altında, kendi tümlenişi içindeki varlık olarak anlatılmış bulunduğu anda, o aynı 

zamanda var olmayan, doğru olmayan bir kendilik olarak da konulmuştur. 

Burada yadsınması söz konusu olan şey, demek ki, doğal, duyulur, maddi 

öğedir; tıpkı tanrıbilimde ilk günah ile kirlenmiş bulunan doğanın yadsınması 

gibi.‟ (Philosophie der Zukunft, s.35)”
31

 

 

Sonuç olarak Feuerbach insanların düşüncelerinin ve toplumlardaki kültürel 

pratiklerin anlaşılabilmesi için öncelikle insanların ve toplumların yaşantılarındaki 

somut birtakım niteliklere odaklanılması gerektiğini belirtir. Bu noktada Feuerbach 

önemli bir kavrama daha vurgu yaparak ideallerden gerçeğe geçiş yapılmasının 

praxis (teorinin pratiğe dönüştürülmesi) felsefesi sayesinde mümkün olabileceğini 

söyler. 

 

Feuerbach‟ın dönemi (19. Yüzyıl) açısından taşıdığı önem, „Hıristiyanlığın 

Özü‟ başlıklı kitabında, madde ile ruh arasında yukarda belirtilen tarzdaki 

düşüncelerini ortaya koyarak,  dönemdeki hemen hemen bütün Alman filozoflarının 

idealizm ekolüne bağlı olduğu bir ortamda, materyalizmi, idealizm karşısında 

yeniden güçlü bir biçimde gündeme getirmiş olmasıdır. Friedrich Engels, „Ludwig 

Feuerbach ve Klasik Alman Felsefesi‟nin Sonu‟ adlı eserinde, Feuerbach‟ın yarattığı 

etkiyi şöyle anlatmaktadır: 

 

“İşte o sıradadır ki Feuerbach‟ın „Hıristiyanlığın Özü‟ adlı kitabı çıktı. Kitap, 

bir çırpıda, materyalizmi içtenlikle yeniden tahta çıkararak bu çelişkiyi toz etti. 
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Doğa, her türlü felsefeden bağımsız olarak vardır; doğa, biz insanların, 

kendimiz de doğanın ürünleri olan bizlerin, üzerinde büyüdüğümüz temeldir; 

doğanın ve insanların dışında hiçbir şey yoktur ve bizim dinsel imgelemimizin 

yarattığı üstün varlıklar, bizim kendi öz varlığımızın hayali yansımasıdır ancak. 

Büyü bozulmuştu; „sistem‟ parçalanmış ve bir kenara atılmıştı, çelişki 

çözümlenmişti, çünkü yalnız imgelemde vardı.”
32

 

 

 Engels‟in deyimiyle Feuerbach‟ın „yeniden tahta çıkardığı‟ materyalizmin 

kökeni aslında Antik Yunan felsefesine kadar uzanmaktadır. Thales, Anaksimenes ve 

Heraklitos gibi düşünürler, materyalizmin öncüleri olarak kabul edilmektedir. Ancak 

maddenin ruhu yarattığı düşüncesini temel alan materyalizm, bu açıdan doğrudan 

doğruya diyalektik anlayışla iç içe geçmiş vaziyetteydi ve diyalektiğin, daha önce de 

belirtildiği üzere o dönem henüz yeterli gelişimi gösterememiş olması, materyalizm 

için de aynı sorunun baş göstermesine yol açacaktır. 

 

Orta Çağ‟daysa kilisenin hâkimiyetini iyiden iyiye güçlendirmesi neticesinde, 

ruhun maddeyi yarattığı düşüncesi etrafında şekillenen idealist felsefenin baskın 

anlayış olması kaçınılmazdır. Hatta materyalist felsefe bu dönemde kilise tarafından 

bizzat baskı altına alınmıştır. Örneğin kilise, Eski Yunan‟da atom teorisinin kurucusu 

olan Demokritos‟un öğrencisi Epiküros‟un materyalist öğretisini son derece adi ve 

ahlak dışı birtakım tutkuların savunuculuğunu yapan bir öğretiymişçesine 

göstermeye çalışmıştır. “Gerçekteyse Epiküros dünya zevklerinden elini eteğini 

çekmiş bir kişiydi ve onun felsefesi, insan yaşamına bilimsel (dolayısıyla dine karşı) 

bir temel kazandırmayı hedef alıyordu.”
33

 

 

Orta Çağ‟ın sonlarına doğru bu tip baskıların hafiflemesiyle birlikte 

materyalizm yeniden kendini gösterip, idealizmle daha sık karşı karşıya gelmeye 

başlayacaktır. Yeni Çağ‟da İngiltere‟de Francis Bacon, Fransa‟da da René 

Descartes‟ın öncülüğünde yeşeren materyalizm akımı, 18. Yüzyıl‟a gelindiğinde bu 

iki kolun arasında düşünce alışverişinin de başlaması neticesinde daha da etkin bir 
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33
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hale gelmiştir. Ancak 19. Yüzyıl‟ın ilk yarısında idealizm karşısında geride kaldığı 

gözlenen materyalizmin yeniden dirilmesinde, Feuerbach‟ın Hegel üzerine 

geliştirdiği eleştirel yaklaşımın ve bunun sonrasında da Karl Marx ve Friedrich 

Engels‟in tüm bu yaklaşımları ele alıp doğrultuda özgün çözümlemelerde 

bulunmalarının payı büyüktür. 

 

2.3.1.2. Marx ve Engels’in Hegel ve Feuerbach’ta 

Benimsedikleri ve Reddettikleri Noktalar 

 

 Marx ve Engels‟in, yeni bir felsefi yöntem geliştirme hususunda Hegel ile 

Feuerbach‟tan eşit ölçüde yararlandıkları söylenebilir. Buna göre Marx ve Engels, 

Hegel‟in geliştirdiği diyalektik yönteminden esinlenmişlerdir. Ancak ikilinin, bu 

yöntemi tam anlamıyla benimsemesi mümkün olmamıştır. Nedeni, Hegel‟in idealist 

olmasıdır. Marx ve Engels‟in Hegel‟in idealizmini reddetmeleriyse, onları, 

kendilerinden önce bu muhalefeti en kuvvetli biçimde dile getirmiş Feuerbach‟a, 

haliyle Feuerbach‟ın materyalist anlayışına yakınlaştırmış ve bu yakınlaşmanın 

neticesinde Hegel‟den gelen diyalektik ile Feuerbach‟tan gelen materyalizm 

birleştirilerek, Marksist felsefenin temelini teşkil edecek „diyalektik materyalizm‟ 

ortaya çıkarılmıştır. 

 

2.3.1.2.1. Marx ve Engels’in Hegel Değerlendirmesi 

 

 Hegel‟in diyalektik yönteminin, Marx ve Engels tarafından tam anlamıyla 

benimsenmemesi, salt bir „idealizm karşıtlığı‟ sığlığına dayandırılmayıp bu hususta 

biraz daha derine inilecek olursa, üç ana sebeple karşılaşılmaktadır. İlk olarak Hegel, 

diyalektik anlayışının temelini maddeye değil, Tin‟e dayandırmıştır. Ona göre gerek 

doğa, gerekse insan tarihi, bu temelden kaynaklanan yasalara uymak durumundadır 

çünkü doğada da, insan yaşamında da olup biten her şey, Tin‟in dünya üzerindeki bir 

yansımasından ibarettir. 

 



 

 

126 

 

Öte yandan Engels, „Anti-Dühring‟ adlı yapıtında, Marx ve kendisi için asıl 

sorunun “diyalektiğin yasalarının doğa üzerinde kurulması sorunu değil, bunları 

onun içinde bulma ve ondan geliştirme sorunu”
34

 olduğunu belirtmektedir. Engels, 

„Anti-Dühring‟de altını çizdiği bu soruna ne şekilde eğilmek gerektiğini „Doğanın 

Diyalektiği‟ adındaki bir başka eserinde, şöyle yapmaktadır: 

 

“Diyalektik, nesnel denilen diyalektik, tüm doğada egemendir ve öznel denilen 

diyalektik, diyalektik düşünce, ancak doğanın her yerinde kendini gösteren ve 

karşıtlıklarla sürekli bir çatışma ve sonunda bunların birbirine geçmesi yoluyla, 

ya da daha yüksek biçimlere dönmesiyle, doğa hayatını etkileyen hareketin 

yansımasıdır. Çekme ve itme. Kutupluluk manyetizm ile birlikte başlar, tek ve 

aynı cisimde kendini gösterir. Elektrikle, karşıt gerilim alan iki ya da daha çok 

cisme bölünür. Bütün kimyasal süreçler, kimyasal çekim ve itim olaylarına 

indirgenir. En sonunda organik hayatta hücre çekirdeğinin meydana gelişi, canlı 

protein maddesinin polarizasyonu olarak görülmelidir ve gelişme kuramı en 

ilkel hücreden başlayarak, bir yandan en karmaşık bitkiye kadar olan, öte 

yandan insana kadar süren her gelişmenin, kalıtım ile uyma arasındaki sürekli 

çatışmanın altında nasıl etkilendiğini gösterir. Bununla ilgili olarak, „pozitif‟ ve 

„negatif‟ gibi kategorilerin böyle gelişme biçimleri üzerine ne kadar az 

uygulanabileceği anlaşılır. Kalıtım pozitif, kalıcı taraf olarak, uyma ise negatif, 

kalıtımla geçeni durmadan yok eden taraf olarak; bunun tersi de, uyum, yaratıcı, 

aktif, pozitif etkinlik olarak alınabilir. Ancak tarihte ilerleme nasıl var olanın 

inkarı olarak ortaya çıkıyorsa, burada da – salt pratik sebeplerden dolayı – 

uyumun negatif etkinlik olarak kavranması daha iyi olur.”
35

 

 

 Marx ve Engels‟in Hegel‟le zıtlaşmalarındaki bir diğer sebep, Hegel‟in bir 

yandan gelişmenin sonsuz olduğunu ortaya koyarken öte yandan Tin‟in gelişimini 

tamamlanmış olarak görmesi ve bir bakıma kendi içinde çelişkiye düşmüş olmasıdır. 

Hegel bu niteliğiyle de Engels‟in “her şeyi kapsayan ve her zaman için nihai olan, 
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doğal ve tarihsel bilgi sistemi, diyalektik nedenlemenin temel yasasıyla bir 

çelişmedir”
36

 eleştirisine maruz kalmıştır. 

 

 Son olarak Hegel, doğa ile insan arasında da bir ayrıma gitmiştir. Buna göre 

insanı „bilinçli fikir‟, doğayı da „bilinçsiz fikir‟ olarak tanımlayan Hegel, diyalektik 

açıdan gelişmenin sadece bilinçli fikirle mümkün olabildiğini söyleyerek bu 

gelişimin insana mahsus olduğunu, doğanınsa zaman içinde gelişmediğini iddia 

etmiştir. Görüldüğü üzere Hegel diyalektik yöntemi sınırlı bir alan üzerinde 

uygulamıştır. Dolayısıyla Hegel‟in idealizminin, onun geliştirmeye çalıştığı 

diyalektik anlayışın arasına metafizik öğeler katmasına neden olduğu da söylenebilir. 

Tüm bu nedenlerin bir muhasebesini yapan Marx, Hegel‟in diyalektiğini şu sözlerle 

özetler: 

 

“Diyalektiğin Hegel‟in elinde büründüğü mistisizm, diyalektiğin genel hareket 

şekillerini, kapsamlı ve bilinçli bir şekilde, ilk önce onun ortaya koymuş olduğu 

gerçeğini hiçbir şekilde gölgeleyemez. Hegel‟de diyalektik baş aşağı durur. 

Mistik kabuk içindeki rasyonel özü bulmak için onun tersine çevrilmesi, 

ayakları üstünde durdurulması gerekir.”
37

 

 

 2.3.1.2.2. Marx ve Engels’in Feuerbach Değerlendirmesi 

 

Hegel, Marx ve Engels tarafından, yukarıda kısaca belirtilen sebeplerden 

ötürü yerilirken, Marksist düşüncenin geliştirilmesinde ikili üzerinde en az Hegel 

kadar etkiye sahip bir diğer filozof Feuerbach da, tıpkı Hegel gibi, ikilinin 

eleştirilerinden nasibini almıştır. Marx, 1845 yılında kaleme aldığı „Feuerbach 

Üzerine Tezler‟ başlıklı el yazmasında, özellikle Feuerbach‟ın, Hegel‟in yöntemini 

evirtmek için başladığı girişimin sonunu getirememiş olmasını eleştirmiştir: 

 

“Feuerbach, dinin insanı kendine yabancılaştırması ve dünyanın biri dinsel biri 

de dünyevi olmak üzere ikili bir yapıya bürünmesi olgusu üzerinden hareket 
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ediyor. Feurbach‟ın çalışması, dinsel dünyayı dünyevi temeline oturtmaktan 

ibarettir. Ancak dünyevi temelin kendi kendisinden ayrılması ve kendisini 

bağımsız bir krallık gibi bulutlara yerleştirmesi, sadece bu dünyevi temelin 

kendi iç bölünmeleri ve iç çelişkileriyle açıklanabilir. Öyleyse bu dünyevi temel 

hem kendi iç çelişkisi içinde ele alınmalı hem de pratikte bu temel üzerinde bir 

devrime gidilmelidir. Demek ki, örneğin dünyevi ailenin kutsal ailenin sırrı 

olduğu bir kez bulunduktan sonra, dünyevi aile teoride ve pratikte yok 

edilmelidir.”
38

 

 

Marx ayrıca „Alman İdeolojisi‟ adlı eserinde de Feuerbach‟ın, tutarsız 

olduğuna inandığı birtakım düşüncelerini mercek altına almaktadır. Öncelikle 

Feuerbach‟ın var olan gerçekliği yanlış anladığını iddia eden Marx; Feuerbach‟ın 

„Philosophie der Zukunft‟ (Geleceğin Felsefesi) adlı yapıtında belirttiği, “bir 

nesnenin veya bir insanın varlığının, aynı zamanda onun özü olduğu, öyle ki bir 

hayvan ya da bir insanın var oluş koşullarının, yaşam tarzının ve eyleminin onun 

kendi özünün kendini tatmin olmuş hissettiği koşullar olduğu”
39

 yönündeki görüşü 

ve bu kaideye uymayan istisnaları, değiştirilemeyecek talihsiz bir rastlantı ve 

anormallik olarak kabul etmesi karşısında, zaman içerisinde işçi sınıfının bu görüşü, 

kendi varlığının ve özünün uyum içerisinde olacağı bir devrim yoluyla çürüteceğini 

öne sürmüştür. 

 

Feuerbach‟ın felsefesindeki diyalektik yöntem noksanlığı da elbette bu 

yöntemin en ateşli savunucularından olan Marx‟ın dikkatinden kaçmamıştır. Marx‟a 

göre Feuerbach duyumsal dünyayı „salt düşünce‟ ve „salt duygu‟ açılarından kavrar. 

İlk açıdan baktığında, kendisinin daha önceden duyumsal dünyanın bütün öğelerinin, 

özellikle de doğa ile insan arasında olduğunu varsaydığı uyum ile çelişen şeylerle 

karşılaşır. Bu çelişkileri ortadan kaldırmak için de iki tür algılama çeşidi ortaya atar. 

Bu türlerden ilki, „apaçık orta olan‟ şeyleri, ikincisiyse „gerçek özü‟ algılamaya 

yöneliktir ve bu ikinci algı çeşidi, ilkine kıyasla daha yüce, felsefi bir niteliğe 
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sahiptir. Ancak Feuerbach, içinde bulunduğu duyumsal dünyanın ezelden beri aynı 

olmadığının, tersine dünyayı o anda sanayinin ve toplumun içinde bulunduğu 

durumun şekillendirdiğinin farkına varamamıştır. Üstelik Feuerbach‟ın gözden 

kaçırdığı bu şekillendirme işlemi zamanla birlikte yaşanan birikmenin neticesinde 

tarihsel bir nitelik de kazanmaktadır. Böylelikle Feuerbach, sanayinin ve ekonomik 

ilişkilerin gelişmesini, farklılaşmakta olan gereksinimlere paralel olarak da toplumsal 

düzenin değişmesini, kuşaklar boyunca birbirine eklenerek süren faaliyetlerin 

sağladığını da göremez.
40

 

 

Aynı şekilde Feuerbach insanı bir „duyumsal faaliyet‟ değil de „duyumsal 

nesne‟ olarak algılamaktadır. Marx‟a göre bunun sebebi, Feuerbach‟ın insanların 

mevcut toplumsal ilişkilerini ve yaşam koşullarını göz önüne almamasından 

kaynaklanmaktadır. Böylelikle Feuerbach‟ın algısında insan, soyut bir çerçeve içine 

hapsolur. Marx bu durumu da açıkça eleştirmektedir. 

 

2.3.1.3. Diyalektik Materyalizm 

 

Tüm bu zihinsel muhasebeler neticesinde Hegel‟den gelen diyalektik yöntem 

ve Feuerbach‟ın materyalizminin bir araya getirilmesi ve devamında eldeki 

malzemenin Marx ve Engels‟in beyinleri tarafından yoğrulmasıyla birlikte şekillenen 

„diyalektik materyalizm‟, kabaca dört ana ilkeden oluşmaktadır: 

 

1. Her şey birbirine bağlıdır (Karşılıklı Etki ve Evrensel Bağlantı Yasası) 

2. Her şey durum değiştirir (Evrensel Değişme ve Kesintisiz Gelişme Yasası) 

3. Nitel değişiklik 

4. Karşıtların savaşımı
41

 

 

Birinci ilke olan „Karşılıklı Etki ve Evrensel Bağlantı Yasası‟nın, diyalektik 

yöntemin muhalifi olduğu metafizik yöntemdeki „doğadaki nesnelerin birbirlerinden 
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bağımsız olduğu‟ yönündeki düsturuna tamamen karşıt bir görüş olduğu açıktır. Söz 

konusu yasa, bu noktadan hareketle, Stalin tarafından şöyle tanımlanmıştır: 

 

“Bu yüzden diyalektik yönteme göre, hiçbir doğa olayı, tek başına, çevresindeki 

olayların dışında ele alındığında anlaşılamaz; çünkü doğanın herhangi bir 

alanındaki herhangi bir olay, çevresindeki koşulların dışında düşünülürse ve bu 

koşullardan ayrılırsa anlamsız bir şey haline geliverir. Tersine, herhangi bir 

olay, çevresindeki olaylarla çözülemez bağları açısından kendisini kuşatan 

olayların onu koşullandırdıkları gibi düşünülürse, anlaşılabilir ve 

açıklanabilir.”
42

 

 

Yine metafizik yöntemin aksine, diyalektik yöntemde doğanın durağan ve 

değişmez bir yapıda olduğu reddedilmekte, her şeyin durum değiştirdiği 

savunulmaktadır. Diyalektiğin ikinci ilkesi olarak belirtilen „Evrensel Değişme ve 

Kesintisiz Gelişme Yasası‟ da bu temel üzerine dayanmaktadır: 

 

“Bu yüzden, diyalektik yöntem, olguların yalnızca karşılıklı bağıntıları ve 

birbirlerini karşılıklı koşullandırmaları açısından değil, ama aynı zamanda 

hareketleri, değişmeleri, gelişmeleri açısından, ortaya çıkışları ve ortadan 

kayboluşları açısından düşünülmelidir.”
43 

 

 Diyalektiğin üçüncü ilkesi „Nitel Değişiklik‟tir. Bu ilke, aslında ilk iki ilkenin 

bir uzantısıdır. „Her şeyin birbirine bağlı olduğunu‟ savunan birinci ilkeyle 

örtüşmektedir çünkü nitel değişiklik, nicel değişimlerin birikiminin bir sonucu olarak 

görülmektedir. Yani bir bakıma nitel değişiklik, nicel değişime bağlıdır. Öte yandan 

„her şeyin durum değiştirdiğini‟ öne süren ikinci ilkenin de etkilerini rastlanmaktadır 

zira nitel değişikliğin bizzat kendisi bir durum değişikliğidir: 

 

“Diyalektik, metafiziğin tersine, gelişme sürecini, nicel değişmelerin nitel 

değişmelerle sonuçlanmadığı basit bir büyüme süreci olarak düşünmez. Ancak 
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önemsiz, gözle görünmeyen, için için değişmelerden göze çarpan, kökten 

değişmelere, nitel değişmelere geçen, nitel değişmelerin kademeli olmadığı, 

ama hızlı, ani oldukları, bir durumdan öteki duruma sıçramalarla geçerek 

gerçekleştikleri bir gelişme olarak ele alınır. Bu değişmeler olumsal (olabilir ya 

da olmayabilir) değillerdir, zorunludurlar; farkına varılmayan ve dereceli, 

hissedilmeyen ve nicel değişmelerin birikiminin sonucudurlar.”
44

 

 

Son olarak, diyalektiğin dördüncü ilkesi olan „Karşıtların Savaşımı‟na 

bakıldığında, öncelikle diğer üç ilkede vurgulanan kaidelerin gerçekleşme sebepleri 

üzerinde durulduğu görülmektedir. Önceki üç ilkede altları kalın bir biçimde çizilen 

„hareket‟ ve „değişim‟ gibi olguların çıkış noktaları incelenmekte, bu yapılırken de iç 

çelişkilere odaklanan bir düşünce sistematiği ile karşılaşılmaktadır. 

 

“Diyalektik, metafiziğin tersine, doğadaki nesnelerin ve olayların iç çelişkiler 

içerdikleri, çünkü hepsinin olumlu ve olumsuz yanları, bir geçmişleri ve bir 

gelecekleri olduğu, hepsinin yok olup giden ya da gelişen öğeler taşıdıkları 

görüşünden yola çıkar. Karşıtların savaşımı, eski ile yeni arasındaki, ölen ile 

doğan arasındaki, yitip giden ile gelişen arasındaki savaşım, işte bu gelişme 

sürecinin, nicel değişmelerin nitel değişmelere çevrilmesinin içindeki 

içeriktir.”
45

 

 

2.3.1.4. Tarihsel Materyalizm 

 

Marx, Feuerbach‟ı eleştirirken, sadece onun diyalektik anlayıştan yoksun bir 

materyalist olması gerçeğine odaklanarak hareket etmemiştir. Marx‟ın Feuerbach‟ı 

yermesine neden olan bir başka nokta daha vardır. Buna göre Marx, Feuerbach‟ın bir 

materyalist olmasına karşın tarih ile ilgilenmemesini, tarih ile ilgilendiği 

zamanlardaysa materyalizmden uzaklaşmasını hedef almaktadır. Marx‟ın bu 

tepkisini açıklamak için tabii ki Feuerbach‟ın „diyalektik yönteme uzak kaldığı‟ 

savını ortaya atmak yeterli olmayacaktır. Bu noktada, Marksizm‟de „diyalektik 
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materyalizm‟ kadar öneme sahip bir diğer prensibe, yani „tarihsel materyalizm‟e 

dikkat çekmek gerekebilir. 

 

Tarihsel materyalizmi diyalektik materyalizmden farklılaştıran nokta, 

diyalektik materyalizmin genelleyici yapısına kıyasla tarihsel materyalizmin daha 

özele odaklı bir yapısının olmasıdır. Biraz daha açıklayıcı olmak gerekirse, 

diyalektik materyalizmin ilkeleri hem doğayı, hem de toplumsal yaşamı 

kapsamaktadır. Diyalektik materyalizmde toplum incelenirken, doğadan ayrı bir 

biçimde ele alınmaz. Öte yandan; 

 

“Tarihsel materyalizm, varlığın evrensel yasalarından ayrı olarak, toplumsal 

gelişmenin özgün yasalarıyla ilgilenen felsefi bir bilimdir. Tarihsel 

materyalizmin yasaları doğada işlemezler, yalnızca toplumda işlerler… Felsefi 

bir bilim olarak tarihsel materyalizm, toplumsal gelişmenin genel yönleriyle, 

eğilimleriyle ve yasalarıyla ilgilenir. Toplumsal varlık ile toplumsal bilinç 

arasındaki, tarihin nesnesi ile öznesi arasındaki ilişkiyi hiçbir zaman gözden 

kaçırmaz. Tarihsel materyalizmde, nesnel ile öznel arasında, ortamla insan 

arasında, koşullarla niyetler arasındaki karşılıklı ilişki, yani toplumsal varlık ile 

toplumsal bilinç arasındaki karşılıklı ilişki hesaba katılarak, her sorun incelenir 

ve açıklanır.”
46

 

 

Boguslavski, Karpuşin, Rakitov, Çertekin ve Ezrin, „Diyalektik ve Tarihsel 

Materyalizmin Alfabesi‟ adlı çalışmalarında, tarihsel materyalizmle ilgili yukarıdaki 

genel tanımlamayı yaptıktan sonra, bu disiplinin çalışma alanlarını ve diğer sosyal 

bilimlerle tarihsel materyalizm arasındaki farkı da iki ana madde halinde 

özetlemektedir: 

 

“Birincisi, tarihsel materyalizm, herhangi bir insan toplumunun gelişmesini 

yöneten genel nesnel yasaları inceler. Dünya tarihinin bu genel yasaları, 

insanlığın gelişme evrelerinin farklı tarihsel dönemlerinde farklı olarak 

işledikleri için, tarihsel materyalizm, dünya tarihinin en genel evrelerini, 
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toplumsal-ekonomik oluşumları ve bunların çıkışlarının ve kayboluşlarının 

nesnel nedenlerini inceler. 

 

İkincisi, tarihsel materyalizm, her zaman toplumsal varlıkla toplumsal bilinç 

arasındaki ilişkiyi ele alır. Bu, onun, tarihin yasalarını, bu yasalara hükmeden 

bazı gizemli güçlerin insanlar üzerindeki sonuçları olarak değil de, insanların 

eylemleriyle, çoğu kez tarihin genel gidişi ile ortak bir yanı olmayan ama 

onunla organik bağı bulunan amaçlarına ulaşmak için verdikleri mücadele ile 

ortaya çıkan tarihsel yasaların sonuçları olarak açıklamasını olanaklı kılar. Bir 

sözcükle, tarihsel yasalar, öğrenciye, tarihin gerçek itici güçleri ve etkenleri 

olarak görünürler, yani ona yığınlar biçimi altında ve özgün tarihsel kişiler 

olarak görünürler.”
47

 

 

 2.3.1.5. Marksizm’in Sınıf Teorisi 

 

Diyalektik materyalizm ve tarihsel materyalizmin ana hatlarıyla ortaya 

konularak Marksizm‟in ne gibi bir temele dayalı olduğunun az çok 

belirginleştirilmesinin ardından, Marx‟ın „ideoloji‟ kavramı üzerindeki düşüncelerine 

geçmeden önce, son olarak Marx‟ın toplumsal sınıflar, sınıf çatışmaları ve hâkim 

sınıflar gibi konular hakkındaki teorilerinin de incelenmesi gerekmektedir. Zira 

Marx‟ın geliştirdiği ideoloji kavramı, doğrudan onun sınıf teorilerine ilintilidir. 

 

 Marx‟a göre insanların kendilerini hayvanlardan ayırt etmeye başlaması, 

kendi geçimlerini sağlamak adına birtakım araç-gereçleri icat edip sonra da bunları 

düzenli olarak üretmesiyle mümkün olmuştur. Söz konusu araç-gereçlerin 

üretimindeki bir diğer önemli noktaysa, insanların dolaylı yoldan da olsa maddi 

hayatlarını da üretir hale gelmeleridir. 

 

Marx, böylelikle ortaya çıkan üretim tarzının, aynı zamanda bu üretimde 

bulunanlar için belirli bir hayat tarzı haline geldiğini söyler. Bunun ardından 

“bireylerin hayatlarını dile getirişleri neyse, kendileri de öyledirler, yani bireylerin ne 

                                                
47

 A.e., s.243. 



 

 

134 

 

oldukları, gerçekleştirdikleri üretimle, hem ne ürettikleri, hem de nasıl ürettikleriyle 

örtüşür, dolayısıyla bireylerin doğaları, onların üretimlerini belirleyen maddi 

koşullara bağlıdır”
48

 diyerek üretimin insan hayatı üzerinde ne denli önemli bir 

etkiye sahip olduğunu anlatmaya başlar. 

 

Böylesi bir üretimin gerçekleşebilmesiyse, nüfusun artmasıyla mümkün 

olabilmektedir. Tabii nüfusun artması da aynı ölçüde, bireylerin kendi aralarında 

ilişki (Marx bu noktada „verkehr‟ sözcüğünü kullanmaktadır ve bu sözcük ayrı ayrı 

bireyler, sosyal gruplar ve ülkeler arasındaki hem maddi hem de manevi ilişkileri 

kapsayan hayli geniş bir anlama sahiptir) içinde olmalarına bağlıdır. Söz konusu 

ilişkilerin biçimiyse bir kez daha üretim tarafından belirlenmektedir. Diyalektik 

materyalizminin „her şeyin birbirine bağlı olduğu‟ vurgusunu yapan „Karşılıklı Etki 

ve Evrensel Bağlantı Yasası‟ bir kez daha hatırlanılacak olursa, Marx‟ın yukarıda 

bahsi geçen döngüyü kurgulamada hangi düşünceyi temel aldığı net bir biçimde göze 

çarpacaktır. 

 

Tarihsel süreçte, farklı ulusların birbirleri arasındaki ilişkileri de büyük önem 

taşımaktadır. Marx bu ilişkilerin de ulusların üretici güçlerini, üretim safhasındaki 

işbölümünü ve bu doğrultudaki iç ilişkilerini ne denli geliştirdiklerini bağlı olduğunu 

düşünmektedir. Bununla birlikte bir ulusun kendi iç dinamikleri de yine aynı 

koşullara bağlıdır. Bu unsurlar içerisinde özellikle işbölümü ayrı bir öneme sahiptir. 

Çünkü Marx, üretim güçlerindeki gelişmenin bizzat işbölümündeki gelişmeler 

tarafından belirlendiğini savunmaktadır: 

 

“Bir ulusun üretim güçlerinin ne ölçüde gelişmiş olduğu, en açık bir biçimde, 

işbölümünün geldiği seviyeyle anlaşılır. Her yeni üretim gücü, zaten bilinmekte 

olan üretim güçlerinin sadece nicelik bakımından (örneğin yeni toprakların 

işlenmeye başlanması) bir artışı söz konusu olmadığı müddetçe, işbölümünün 

daha fazla ilerlemesini sağlar. 
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Bir ulusun içinde işbölümü öncelikle sanayi ve ticaret alanlarındaki emeğin, 

tarımsal alandaki emekten ayrılmasına, dolayısıyla şehir ile taşranın 

birbirlerinden ayrılmalarına ve bu iki kesimin çıkarlarının birbirleriyle 

çelişmesine yol açar. İşbölümünün daha da gelişmesiyle birlikte sanayi ve 

ticaret alanlarındaki emek de birbirinden ayrılır. Aynı zamanda, bu çeşitli dallar 

içerisindeki işbölümünün sayesinde, belirli iş alanlarında bir arada çalışmakta 

olan bireyler arasında da çeşitli bölünmeler baş gösterir. Bu ayrı ayrı gruplardan 

her birinin diğerine göre olan konumuysa; tarımda, sanayide ve ticarette 

uygulanan yöntemler (ataerkillik, kölelik, zümreler, sınıflar) tarafından 

belirlenir. Bu koşulların aynıları (ilişkilerin daha gelişmiş olduğu bir ortamda) 

çeşitli ulusların birbirleriyle olan ilişkilerinde de görülmektedir. 

 

İşbölümündeki çeşitli gelişme aşamalarının her biri, birçok farklı mülkiyet 

türünü ifade etmektedir. Bir başka deyişle işbölümünde gelinmiş olan aşama, 

aynı zamanda bireylerin kendi aralarındaki – emeğin malzemesine, aracına ve 

ürününe dayanan – ilişkilerini de belirlemektedir.”
49

 

 

2.3.1.5.1. Marx’a Göre Mülkiyet Biçimleri ve Bunların 

Doğurduğu Sonuçlar 

 

İşbölümünün emek, üretim, üretim ilişkileri ve mülkiyet gibi olgular 

üzerindeki belirleyici etkisini bu sözlerle açıklayan Marx, bunun ardından, sözünü 

ettiği farklı mülkiyet türlerini açıklamaya başlar ve üç mülkiyet biçimi üzerinde 

durur. Bunlardan ilki klan-kabile (Stammeigentum) mülkiyet biçimi, ikincisi eski 

komünal mülkiyet biçimi ve devlet mülkiyet biçimi, üçüncüsü de feodal mülkiyet 

veya zümre mülkiyetidir.
50

 

 

2.3.1.5.1.1. Klan-Kabile Mülkiyet Biçimi 

 

 Gelişmemiş bir üretim aşamasında olan klan-kabile mülkiyet biçiminde 

insanlar genelde avcılık ve hayvancılıkla uğraşır, tarımsa bu açıdan ulaşılabilen en 
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üst düzeydir. Dolayısıyla iş bölümü de pek gelişmemiş, aile içindeki doğal 

işbölümünün üzerine çok az ekleme yapılabilmiştir. İşbölümünün aile sırlarının 

dışına çıkmaması sonucunda toplumsal yapı da buna paralel olarak ailenin 

genişliğiyle sınırlıdır. Marx bu toplumsal yapıdaki hiyerarşiyiyse en üstte ataerkil 

aile şefleri, onların altında klanın veya kabilenin üyeleri, en alttaysa köleler olmak 

üzere tanımlar. Marx‟a göre başlangıçta aile içinde gizli olan kölelik, zamanla 

nüfusun, ihtiyaçların ve farklı kabilelerle ilişkilerin artmasıyla birlikte gittikçe gelişir. 

 

2.3.1.5.1.2. Eski Komünal Mülkiyet ve Devlet Mülkiyeti 

 

 İkinci mülkiyet biçimini oluşturan „eski komünal mülkiyet ve devlet 

mülkiyeti‟, birkaç kabile veya klanın birleşerek bir şehir kurmasıyla ortaya çıkar. Bu 

aşamada hem menkul, hem de gayrı menkul olarak ilk özel mülkiyet örneklerine 

rastlansa da bunlar çok nadirdir ve esas olan, ortak mülkiyet anlayışıdır. İnsanların 

ortak mülkiyete bağlı kalmasındaki belirleyici unsursa, kölelerin üzerinde ortaklaşa 

bir iktidara sahip olunmasıdır. Marx bu noktadan hareketle, özellikle gayrı menkuller 

üzerindeki özel mülkiyet geliştiği ölçüde bu toplum yapısının, haliyle şehirlilerin 

iktidarının çökeceğini belirtir. 

 

Öte yandan işbölümü gelişmeye başlamıştır ve şehirle taşra arasında hamasete 

varan bir ayrım da görülmektedir ki zamanla bu durum, şehirlilerin çıkarlarını 

gözeten devletler ve taşralıların çıkarlarını gözeten devletlerin birbirlerine düşman 

olmalarıyla iyice belirginleşecektir. Bu mülkiyet biçimiyle ilgili belki de en can alıcı 

noktaysa, şehirliler ile köleler arasında tamamen bir sınıf ilişkisinin gelişmiş 

olmasıdır. 

 

2.3.1.5.1.3. Feodal Mülkiyet 

 

Marx‟ın üzerinde durduğu üçüncü mülkiyet biçimi feodal mülkiyet veya 

zümre mülkiyetidir. Orta Çağ‟daki yaygın mülkiyet biçimi olan feodal mülkiyet, 

Antik Çağ‟daki muadili olan komünal mülkiyet biçiminin aksine kendisine temel 
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olarak şehri değil, taşrayı seçmiştir. Bundaki ana neden, o dönemde taşrada nüfusun 

seyrek ve çok geniş bir bölgeye yayılmış olmasıdır. Böylelikle o toprakların 

fethedilmesiyle bölgeye gelecek yeni topluluklar için de yerleşebilecekleri geniş 

alanlar bulunmaktadır. Ayrıca Roma İmparatorluğu‟nun barbar istilaları sonrasında 

yıkılması, o coğrafyadaki kent ve köy nüfuslarında bir azalmaya yol açtığı gibi, 

tarım, ticaret ve sanayi kollarında da büyük bir tıkanma yaratmıştır. 

 

Tüm bunların neticesinde, feodal mülkiyet biçimi ortaya çıkmıştır. Bu 

biçimde, komünal mülkiyet biçimine kıyasla en belirgin farklardan biri, üretimde 

kullanılan topluluk olarak kölelerin yerini serfleştirilmiş köylülerin almasıdır. Serfler 

üzerinde iktidara sahip olanlarsa soylulardır. Bu tablodan da anlaşılacağı üzere, 

önceki mülkiyet biçimine göre bu mülkiyet biçiminde de değişmeyen nitelik, 

üretimde bulunan topluluğun, başka bir topluluk tarafından tahakküm altına 

alınmasıdır. 

 

Feodal mülkiyet biçiminde şehirlerde de o döneme özgü bir yapıya 

rastlanmaktadır. Kentli meslek sahiplerinin loncalar altında örgütlendiği 

görülmektedir. Marx, burada mülkiyetin sadece kişilerin kendi emeklerinden ibaret 

olduğunu belirtir. Zaman içerisinde gelişen kalfa ve çırak ilişkileriyle birlikte, 

loncalar da hiyerarşik bir yapıya kavuşmuşlardır. Böylece küçük sermaye sahipleri 

artık kalfalar ve çıraklar üzerinde bir tahakküme sahiptir. 

 

Feodal mülkiyet biçiminde işbölümü gelişmemiştir. Üretimde hiyerarşik bir 

yapı vardır ancak harcanan emeğin niteliğine göre bir çeşitlilik arz eden bir 

ayrışmadan bahsetmek güçtür. Özellikle zanaatların kendi içinde bir işbölümüne hiç 

rastlanmamaktadır. 
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2.3.1.5.1.4. Mülkiyet Biçimlerinin Doğurduğu Sonuçlar 

 

Marx, bu üç mülkiyet biçiminin kabataslak bir resmini çizdikten sonra, 

anlattıklarından, üretim ilişkilerinin, toplumsal ve siyasi ilişkileri nasıl etkilediği 

yönünde genel bir çıkarımda bulunur: 

 

“Demek ki, belli bir biçimde üretim faaliyetinde bulunan belli kişiler, belli 

sosyal ve siyasi ilişkiler içine girmekteler. Deneysel gözlem her seferinde, 

hiçbir esrarengizleştirmeye ve spekülasyona sapmaksızın, sosyal ve siyasi 

yapının üretimle bağlantısını deneysel olarak ortaya koymalıdır. Sosyal yapı ve 

devlet, durmadan, belirli kişilerin yaşama sürecinden çıkıp gelişir. Ancak bu 

kişiler kendilerinin ya da başkalarının hayallerinde belirdikleri gibi değil, 

gerçekte oldukları gibi, yani maddi alanda faaliyet gösteren, üretim yapan ve 

onun için de kendi iradeleri dışında belli maddi sınırlar, varsayımlar ve koşullar 

altında çalışan kimseler olarak ele alınmalıdırlar.”
51

 

 

2.3.1.6. Marx’ın Ġdeoloji Kavramına Ġlk DeğiniĢi ve ‘Camera 

Obscura’ Örneği 

 

 Marx, toplumsal ve siyasi ilişkiler üzerinde yukarıdaki tespitleri yapmasının 

ardından, aynı doğrultuda bilincin, kavramların ve düşüncelerin nasıl şekillendiği 

konusunu ele alır. „İdeoloji‟ kavramına da ilk kez açık bir biçimde değinmesi, bu 

esnada gerçekleşir: 

 

“Düşüncelerin, kavramların ve bilincin üretimi başlangıçta insanların maddi 

faaliyetleri ve maddi ilişkileriyle, gerçek hayatın diliyle doğrudan doğruya iç 

içedir. Kavrama, düşünme, insanların birbirleri arasındaki düşünsel ilişkiler, bu 

düzeyde, insanların maddi davranışlarının açık bir dışavurumu olarak görünür. 

Aynı şey bir halkın siyaset, hukuk, ahlak, din, metafizik, vb. dilinde ifadesini 

bulan zihin üretimi için de geçerlidir. İnsanlar kendi kavramlarını, 

düşüncelerini, vb. kendileri üretirler. Bu kişiler, sahip oldukları üretim 
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güçlerinin ve bunlara tekabül eden, en ileri biçimlerine kadar bütün ilişkilerin, 

belli bir gelişmesiyle şartlanmış gerçek, faal insanlardır. Bilinç, hiçbir zaman 

bilinçli var oluştan başka bir şey olamaz ve insanların var oluşları da onların 

gerçek yaşama süreçleridir. Eğer bütün ideolojide insanlar ve onların içinde 

bulundukları koşullar bir „camera obscura‟da (aynalar yardımıyla bir cismin, 

düz bir yüzeye görüntüsünü yansıtmaya yarayan ve bu görüntüyü tersyüz 

biçimde yansıtan bir araç) olduğu gibi baş aşağı görünüyorsa, bu görüngü, 

insanların tarihi yaşam süreçlerinin bir sonucudur. Tıpkı eşyanın retina üzerinde 

ters dönmesinin de insanların fiziki yaşam süreçlerinin bir sonucu olduğu 

gibi...”
52

 

 

 İlk bakışta Marx‟ın ideolojide, bir „camera obscura‟daki gibi tepetaklak 

görüntülerin ortaya çıktığını söylediği bölüm, zihinlerde konuyla ilgili net bir tablo 

oluşması açısından yeterli olmayabilir. Bu noktada, „Camera obscura‟ benzetmesinin 

altında yatan anlamı daha kolay kavrayabilmek için John Mepham‟ın “Theory of 

Ideology in Capital” (Kapital‟de İdeoloji Teorisi) adlı yapıtında, ideolojinin 

üretimiyle ilgili söz konusu benzetmenin neler anlatmaya çalıştığı hususunda yaptığı 

çözümlemelere başvurmak faydalı olacaktır. Mepham, durumu daha anlaşılır 

kılabilmek için öncelikle bir tablo kullanmış, sonra da bu tabloda yer alan şekli üç 

madde halinde açıklamıştır: 
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 A                                  B                                  C 

 

 

Gerçeklik Fiziki Yaşam Süreci Düşünce 

insanlar ve içinde 

bulundukları koşullar 
Tarihi Yaşam Süreci insanlar ve içinde 

bulundukları koşullar 

 

 

Örnekler: 

 

 

 

 

 

 

1. Üç bağımsız varlık: Gerçek A nesnesi, C gösterimi ve ikisinin ortasında 

bulunan ve A nesnesinden C gösteriminin üretilmesine etki eden B varlığı 

(ışık). Her düşünce, gerçeklikte bulunan ve bire bir tekabül ettiği bir başka 

nesnenin çarpıtılmış bir gösterimidir. 

2. A ile C arasındaki ilişki bir evirtimdir. A‟nın C‟ye dönüşümü, bütün içsel 

ilişkileri muhafaza etmektedir. 

3. Bu metafor sadece yansıtılan varlığın, yani A‟nın bağımsız olduğunu (var 

olabilmesi için C‟ye ihtiyacı yoktur) ve C‟nin bağımsız olmadığını 

(düşünceler kendi başlarına, düşüncelerin üretimi için gerekli koşulların 

içinde yer almazlar) işaret etmez. Aynı zamanda gösterimlerin de bir bakıma 

sömürü  yasal eşitlik 

hâkimiyet  özgürlük 

sınıf mücadelesi  ulusal çıkarlar 

ücret sisteminin kaldırılması  adil bir işgünü karşılığında 

adil bir ücret 
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„salt illüzyon‟ (epistemolojik bir tez) ve „salt yan tesirler‟ (orj: 

epiphenomena) veya „hayaletler‟ (ontolojik bir tez) olduklarını da gösterir.
53

 

 

Mepham‟ın yaptığı bu çözümlemelerin de hesaba katılması neticesinde, 

Marx‟ın „camera obscura‟ metaforunun önündeki sis perdesi dağılmaya 

başlamaktadır. Öncelikle Marx‟ın tespitinde, materyalist anlayışın en temel prensibi, 

her zaman olduğu gibi yine göze çarpmaktadır: „madde, ruhu yaratır‟. Öyle ki 

Mepham‟ın çizdiği şemadaki A nesnesi gerçekliktir, yani kaba tabiriyle maddedir ve 

bu maddenin yansıması olan C gösterimiyse düşüncedir, yani kaba tabiriyle ruhtur. 

 

Buna ek olarak A nesnesinin C gösterimi olarak yansıtılması işleminde aracı 

olan B varlığının da tarihi yaşam süreci olarak betimlenmesi, apaçık bir tarihsel 

materyalizm etkisidir. Toplumsal varlıkla toplumsal bilinç arasındaki ilişkilere 

odaklanan tarihsel materyalist anlayış, Mepham‟ın şemasında açıkça kendini 

göstermektedir. Bir başka deyişle „A = Toplumsal Varlık, C = Toplumsal Bilinç‟ 

diyebiliriz. Birini diğerine dönüştüren ilişkiler – yani tarihi yaşam süreci – de tarihsel 

materyalizmin en çok odaklandığı noktadır zaten. Gelinen noktada, yine daha fazla 

açıklayıcı olabilmek için, Marx‟ın tarihsel süreç içindeki sınıf mücadeleleri üzerine 

geliştirdiği düşünceleri de biraz derinlemesine irdelemek gerekecektir. 

 

2.3.1.7. Temel ve Üstyapı 

 

Marx‟ın sınıf analizi, üretim ilişkileri eksenine dayanmaktadır. Üretim 

ilişkileri, sınıfları belirleyen ana etmen olduğu gibi, doğal olarak doğrudan doğruya 

iktisadi koşulları da şekillendirmektedir. Öte yandan, üretim ilişkileri dolaylı yoldan 

da toplumsal, siyasi ve düşünsel hayatı etkilemektedir. Dolayısıyla üretim ilişkileri, 

aslında bizzat insanın tüm yaşamını baştan aşağı şekillendirmektedir. Ayrıntıları yine 

birinci ağızdan vermek gerekirse, Marx‟ın „Ekonomi Politiğin Eleştirisine Katkı‟ adlı 

yapıtına yazdığı ön sözde yaptığı saptamalara bakılabilir: 

 

                                                
53

 John Mepham, “The Theory of Ideology in Capital”, Issues in Marxist Philosophy, Ed. by J. 

Mepham & D.H. Ruben, Brighton, The Harvester Press, 1979, s.145. 



 

 

142 

 

“İnsanlar, varlıklarının sosyal üretiminde, aralarında belirli, zorunlu, kendi 

iradelerine bağlı olmayan ilişkiler kurarlar. Bu üretim ilişkileri, onların maddi 

üretici güçlerinin belirli bir gelişme derecesine tekabül eder. Bu üretim 

ilişkilerinin tümü, toplumun iktisadi yapısını, belirli sosyal bilinç şekillerine 

tekabül eden bir hukuki ve siyasi üstyapının üzerinde yükseldiği somut temeli 

teşkil eder. Maddi hayatın üretim tarzı, sosyal, siyasi ve genel olarak entelektüel 

yaşam sürecini şartlandırır. İnsanların varlığını tayin eden şey, bilinçleri 

değildir. Tam tersine, onların bilincini tayin eden, sosyal varlıklarıdır. 

Gelişmelerinin belirli bir aşamasında, toplumun maddi üretici güçleri, o zamana 

kadar içinde hareket ettikleri mevcut üretim ilişkileriyle ya da bunların hukuki 

ifadesinden başka bir şey olmayan mülkiyet ilişkileriyle çelişkiye düşerler. Bu 

ilişkiler, üretici güçlerin gelişmesinin sonucu olan şekiller olmaktan çıkıp, bu 

gelişmenin önünde engeller niteliğine bürünürler. O zaman toplumsal devrim 

çağı başlar.”
54

 

 

 Toplumun yapısının nasıl oluştuğu üzerine Marx‟ın yaptığı en özetleyici 

analizlerden biri olan bu bölümde, Toplumun temeli olarak iktisadi yapısı 

gösterilmektedir. Bu temelin üzerinde de hukuki ve siyasi niteliklerin oluşturduğu bir 

üstyapı yer almaktadır. Tabii tüm bu temeli ve üstyapıyı belirleyense üretim 

ilişkileridir. 

 

Ayrıca Marx önce maddi hayatın üretim tarzının sosyal yaşam sürecini de 

biçimlendirdiğini ardından da insanların bilincini tayin eden şeyin onların sosyal 

varlıkları olduğunu söyleyerek bir bakıma dolaylı yoldan üretim ilişkilerinin 

insanların bilinçleri üzerinde de belirleyici unsur olduğunu işaret etmektedir. Marx, 

üretim ilişkileri ve bunların sonucunda üretimde yaşanan gelişmelerin, bir müddet 

sonra birbirleriyle çelişmeye başlayacağını öne sürer. Ona göre mevcut yapının 

değişmesi de bu şekilde mümkün olacaktır. Marx‟ın söz konusu değişiklikle ilgili 

tespitleriyse şöyledir: 
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“İktisadi temeldeki değişme, kocaman üstyapıyı, büyük ya da az bir hızla 

devirir. Bu gibi altüst oluşların incelenmesinde daima, iktisadi üretim şartlarının 

maddi altüst oluşuyla – ki bu, bilimsel bakımdan kesin olarak tespit edilebilir – 

hukuki, siyasi, dini, artistik ya da felsefi biçimleri, kısaca, insanların bu 

çatışmanın bilincine vardıkları ve onu sonuna kadar götürdükleri ideolojik 

şekilleri ayırt etmek gerekir. Nasıl ki, bir kimse hakkında kendisi için taşıdığı 

fikre dayanılarak bir hüküm verilmezse, böyle bir altüst oluş dönemi de, bu 

dönemin kendi kendini değerlendirmesi göz önünde tutularak, onun hakkında 

bir hükme varılamaz. Tam tersine, bu değerlendirmeleri maddi hayatın 

çelişkileriyle, sosyal üretici güçler ile üretim ilişkileri, bu ilişkilerin maddi 

varlık şartları eski toplumun bağrında çiçek açmadan asla gelip yerlerini 

almazlar.”
55

 

 

 Bu satırlarda anlatılanı daha iyi anlayabilmek adına öncelikle Marx‟ın „temel‟ 

ve „üstyapı‟ kavramlarını ne şekilde aldığını hatırlamak da önemlidir. „Temel‟ (bazı 

kaynaklarda dilimize „altyapı‟ olarak da çevrilmiştir), toplumdaki iktisadi düzenin 

oluşturduğu bir yapıdır. „Temel‟in, kabaca üretim ilişkileri tarafından oluşturulmuş 

bir yapı olduğu da söylenebilir. Üstyapı ise toplumdaki mevcut „temel‟in bir 

yansımasıdır ve siyasi, hukuki, dini, sanatsal, felsefi, kültürel görüşler ve pratiklerle, 

bunların oluşturduğu kurumları kapsamaktadır: 

 

“Her temelin kendisine tekabül eden bir üstyapısı vardır. Feodal düzenin 

temelinin kendi üstyapısı, politik, hukuki ve diğer görüşleri ve onlara tekabül 

eden kurumları vardır. Kapitalist temelin kendi üstyapısı vardır, sosyalist 

temelin de. Temel değiştiği ya da tasfiye edildiğinde, onun üstyapısı, onu 

izleyerek değişir ya da tasfiye olur, yeni bir temel doğunca bunu izleyen ve 

buna tekabül eden bir üstyapı doğar.”
56

 

 

Kısacası Marx, materyalist düşüncenin ana ilkesi olan „madde ruhu yaratır‟ 

anlayışının bir kez daha kendini gösterdiği bir tespitte bulunmaktadır. Toplumun 

yapısını maddi yaşam ve buna bağlı ilişkiler belirler. Manevi yaşamın oluşmasını da, 
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bu maddi yapı sağlar. Yani toplumu bir bina olarak görmek gerekirse, binanın 

temelini maddi ilişkiler oluşturmaktadır, manevi ilişkilerse, bu temelin üzerine 

çıkılan katlardır. Dolayısıyla manevi ilişkileri değiştirmenin yolu, temelde topyekun 

bir değişikliğe gitmekten geçmektedir. 

 

2.3.1.8. Marx’ın Sınıf Analizi 

 

Marksist felsefenin, toplumsal yapıyı ne şekilde değerlendirdiğini kabataslak 

da olsa gördükten sonra, toplumlardaki sınıfların oluşumu ve birbirleriyle 

mücadeleleri üzerine Marksizm‟in ana fikrinin ne olduğu incelenmeye devam 

edilebilir. Bu doğrultuda, Karl Marx ile Friedrich Engels‟in birlikte yazdıkları 

„Komünist Parti Manifestosu‟nun giriş kısmı, en özetleyici metinlerden biri olma 

özelliğine sahiptir: 

 

“Bugüne kadar var olan tüm toplumların tarihi, sınıf mücadeleleri tarihidir. 

 

Özgür insan ile köle, soylu ile avam, derebeyi ile serf, lonca ustası ile kalfa, tek 

bir kelimeyle ifade etmek gerekirse ezen ile ezilen; birbirleriyle sürekli bir 

karşıtlık içinde bulunmuş, birbirine karşı gizli ya da açık kesintisiz bir mücadele 

sürdürmüş, bu mücadeleyse ya tüm toplum yapısının devrimci bir dönüşümüyle, 

ya da mücadele eden sınıfların hepsinin birden yıkılmasıyla sonuçlanmıştır.”
57

 

 

 Söz konusu düşüncenin temelinde yatan, Diyalektik Materyalizm ile Tarihsel 

Materyalizmin daha önce anlatılan niteliklerinin de bir harmanıdır adeta. „Karşıtların 

savaşımı‟ ilkesi zaten bahsi geçen sınıfların birbirleriyle bir zıtlık, bir mücadele 

içinde olduğunun belirtilmesiyle varlığını açıkça hissettirmektedir. Yine „her şeyin 

durum değiştirmesi‟ düsturu da sınıf mücadelelerinin farklı dönemlerde, farklı 

nitelikteki sınıflar arasında yaşanmasıyla kendini göstermektedir. Ve tüm bu 

ilişkilerin doğadan bağımsız olarak, sadece topluma odaklanılarak incelenmesi de 

Tarihsel Materyalizmin bir özelliğidir. 
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2.3.1.8.1. Üretim ĠliĢkileri Üzerinden Ġki Kutuplu Toplum 

Modeli 

 

 Düşüncenin çıkış noktasının ardından özünde ne anlattığına değinilecek 

olursa, Marx‟ın sınıf analizi şu şekilde özetlenebilir: Marx‟a göre toplumların 

yapılarını belirleyen en önemli faktör, o toplumdaki maddi yapıdır. Maddi yapıyı 

şekillendiren de üretim ilişkileridir ve bu üretim ilişkileri vesilesiyle toplumda iki ana 

sınıf oluşmaktadır. Sınıflardan biri diğeri üzerinde baskı kurmakta, onu tahakkümü 

altına almaktadır ve tarih boyunca, bu iki kutuplu toplum modeline rastlanmaktadır. 

Antik Çağ‟da özgür insanlar, kölelerin; Orta Çağ‟da da derebeyleri, serflerin 

üzerinde böylesine bir baskı kurup, onları tahakküm altına almışlardır. 

  

 Üretim ilişkilerinin sınıfları belirlemesiyse, üretim araçlarının özel mülkiyet 

altına alınmasıyla gerçekleşmektedir. Bu fikre varılırken, öncelikle üretimin, üretim 

araçları vasıtasıyla yapıldığı, üretim araçlarını insanların kullandığı ve insanların bu 

kullanımı olmazsa, üretim araçlarının iş görmeyeceği kaidesinden yola çıkılır. Yine 

de bu ilişkiler zinciri içinde kilit noktada üretim araçları bulunmaktadır. Nitekim 

üretim araçlarının niteliği doğrultusunda hem ne üretileceği, hem de o araçları hangi 

yetkinlikteki insanların kullanacağı belirlenir. 

 

Böylesine önemli bir konumda bulunan üretim araçlarına kimin sahip 

olduğuysa, “üretim ilişkilerinin durumunu, insanlar arasındaki iktisadi ve siyasal 

ilişkilerin durumunu göstermek demektir.”
58

 Yani bir üstteki paragrafın girişinde 

verilen düşünceye bağlanacak olursa, üretim araçlarına kimin sahip olduğu, 

toplumdaki sınıfların da belirlenmesinde birinci derecede etkilidir. 

 

Marx ve Engels‟in “Komünist Parti Manifestosu”nun girişinde belirttikleri 

sınıf örnekleri üzerinden gidilecek olursa, bu doğrultuda şu örnekler verilebilir: İlk 

Çağ‟da üretim araçları bizzat kölelerin kendileriydi. Kölelere sahip olan özgür 
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insanlar baskıcı sınıfı, kölelerin kendileriyse tahakküm altındaki sınıfı oluşturuyordu. 

Keza Orta Çağ‟da da başlıca üretim alanı topraktı, üretim araçları da toprağın 

işlenmesinde kullanılan araç gereçlerdi ve bunların sahipleri de derebeyleriydi. Öte 

yandan üretim araçlarını kullanıp toprağı işlemek, serflere düşüyordu. Burada da 

baskıyı kuran sınıf derebeyleri, baskı altında kalanlarsa serflerdi. 

 

2.3.1.8.2. YabancılaĢma 

 

Bu örneklemede de görülebileceği üzere, toplumun böylesine iki kutba 

bölünmesindeki başlıca neden olarak sadece üretim araçlarına kimin sahip olduğunu 

söylemek, durumu yeterince net açıklamamaktadır. Nitekim resmin bütününde yer 

alan; bir kesimin üretim araçlarına sahipken, bir başka kesimin o üretim araçlarını 

kullanarak üretimi gerçekleştirmesidir ve toplumda sınıfları oluşturan bölünme, tam 

da bu çelişkiden kaynaklanmaktadır. Marx, böylesi bir çelişkinin nedenlerini iki 

kavram öne sürerek açıklar. Bu kavramlar „artı değer‟ ve „yabancılaşma‟dır. 

 

Üretim araçlarını özel mülkiyeti altına almış olanlar, bu araçları kullanmaları 

için bazı kişilerin emeklerini satın almaktadır. Alış-verişin diğer tarafını oluşturan 

kesimse “hiçbir üretim aracına sahip olmadığı için işgücünü satmak zorundadır.”
59

 

Üretim araçlarını kullanarak üretimde bulunan kişilerin, bu vesileyle ürettikleri 

ürünün değeri, onların emek gücünün günlük değerini ifade etmektedir. Öte yandan 

bir de bu emek gücünün kullanımı vardır ki bunun sınırları da, emekçinin fiziksel 

gücüyle ve enerjisiyle paraleldir. 

 

Üretim araçlarının sahipleri, emekçilere, onların emeklerini satın almak için, 

onların üreteceği belli bir miktar ürünün değerine denk düşecek bir meblağ öderler. 

Ancak bunun karşılığında emekçileri, gün içerisinde daha fazla süre çalıştırırlar “ki 

bu artı-emek, bir artı-değer ve bir artı-ürün olarak gerçekleşecektir.”
60

 Emekçilerin 

fazladan çalıştığı ve ürettiği bu süreç sonunda üretimden elde edilen gelirse, üretim 

                                                
59

 Walter Schellenberg, Kapital Üzerine Temel Kurslar, Çev. Ş. Bakırsan, İstanbul, Konuk 

Yayınları, 1976, s.38. 
60

 Karl Marx, Ücretli Emek ve Sermaye – Ücret, Fiyat ve Kâr, 4. bs. Çev. Sevim Belli, Ankara, Sol 

Yayınları, 1978, s.138. 



 

 

147 

 

araçlarını özel mülkiyeti altında tutanların olur. Kısacası bu üretim süreci 

neticesinde, bir taraf sadece üretim araçlarını özel mülkiyeti altında bulundurduğu 

için, ortaya bir emek koymadan gelir sahibi olmaktayken, diğer bir taraf, üretimi 

bizzat gerçekleştirmesine rağmen, üretim araçları üzerinde hak sahibi olmamasından 

ötürü, ortaya koyduğu emeğin, ücret olarak tam karşılığını alamamaktadır. 

 

Artı-değerin, işçinin zararına olduğu göz önüne alınırsa ve işçinin ürettiği her 

ürün üzerinden kapitalistlerin bir artı-değer elde ettiği de hesaba katılırsa, o halde bir 

işçinin ürettiği ölçüde zararının arttığı da söylenebilir. Marx, bu durumu, işçinin 

kendisinin, ne kadar çok eşya üretirse, o kadar ucuz bir metaa dönüştüğünü 

söyleyerek tanımlar. Dolayısıyla “işçinin ortaya koyduğu emek, sadece eşya 

üretmemekte, aynı zamanda bizzat emeğin kendisini ve onu ortaya koyan işçiyi birer 

metaa dönüştürmektedir ve bu ürettiği eşya ile aynı orandadır.”
61

 

 

Marx, bu durumun sonucunun, ürünün, kendini üretene karşı yabancı bir 

varlığa dönüşmesi olduğunu iddia eder. Ortaya konan emek, fiziksel bir nesneye 

dönüşmüştür. Bu ürün; 

 

“emeğin nesneleşmesidir. Bir işi yerine getirmek, aynı zamanda onu 

nesneleştirmektir. Bir işi yerine getirmek, ekonomik politiğin çerçevesinde 

işçinin bozulması, onun bir zarar ve nesneye köle olarak nesneleşmesi ve işçinin 

ürettiğinden, ona yabancılaşarak ayrılmasıdır.”
62

 

 

Tıpkı işçinin bir metaa dönüşmesinin, üretimiyle aynı oranda gerçekleştiği 

gibi, yukarıda sözü edilen „nesneleşme‟, „zarar‟, „nesneye köle olarak nesneleşme‟, 

„üretilenden, ona yabancılaşarak ayrılma‟ gibi durumlar da, işçi ne kadar çok 

üretimde bulunursa, o ölçüde artmaktadır. Böylece işçi ne kadar çok üretirse, toplam 

ürettiği ürünler içerisinden sahip olabileceği ürünlerin o toplama oranı da gitgide 

azalacaktır ve işçi ürettiği ürünün, dolayısıyla da sermayenin tahakkümü altına 

girecektir. Marx bütün bunların ışığında, „yabancılaşma‟yı şöyle özetler: 
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“Tüm bu sonuçlar, işçinin, kendi emeğinin ürünleriyle kendisi arasında, sanki 

onlar yabancı bir nesneymişçesine, bir ilişki olması durumundan kaynaklanır. 

Bu önkoşul doğrultusunda, işçinin kendisini iş uğruna harcadığı ölçüde, onun 

yarattığı nesneler dünyası onun karşısında daha güçlü olacak; kendisi, kendi iç 

yaşamında daha da zayıflayacak ve kendi kendine daha az ait olacaktır. Bu, 

tıpkı dinde olduğu gibidir. Bir insan hayatını ne kadar çok Tanrı‟ya adarsa, o 

hayattan kendine o kadar daha az kalacaktır. İşçi de kendi hayatını, ürettiği 

nesnenin içine yerleştirir ve hayatı artık kendine değil, nesneye aittir. 

Dolayısıyla üretimi ne kadar çok artarsa, hayatına da o denli az sahip olur. 

Kendi emeğiyle ortaya konan ürünlerde vücut bulan şey, artık ona ait değildir. 

Haliyle bu ürünler ne kadar çok olursa, işçi de aynı ölçüde yok olur. İşçinin 

kendi ürününe yabancılaşması, sadece emeğinin bir nesneye dönüşmesi ve 

dışsal bir var oluş anlamına gelmez. Bu nesne artık bağımsız olarak, onun 

dışında, ona yabancı olarak var olmaktadır ve onun karşısında özerk bir iktidar 

olarak durmaktadır. İşçinin nesneye verdiği hayat, kendisini, işçiye karşı, ona 

yabancı ve düşman bir güce dönüştürmüştür.”
63

 

 

Marx‟ın sınıflar üzerine genel olarak „ezen ve ezilen‟ yakıştırması 

yapmasındaki başlıca nedenler de bunlardır. Şu ana kadar daha çok vurgulanan 

sınıflar üzerinden, anlatılanı örneklemek gerekirse, Orta Çağ‟daki derebeyi-serf 

ilişkisinde derebeyleri, serflerin üzerinde yaşadıkları toprağın ve o toprağı işlemek 

için kullandıkları araç gereçlerin sahipleridir. Toprağı işleyenlerse serflerdir. 

Normalde serflerin topraktan kendi ihtiyaçlarını karşılayacak kadar ürün elde 

etmeleri için günde birkaç saat çalışmaları yeterli olabilecekken, serfler bunun çok 

daha fazlasını çalışır ve haliyle topraktan çok fazla ürün elde edilir. Ancak serflerin 

eline geçen yine günlük ihtiyaçlarını karşılayacakları ölçüde ürün olur, geri kalan 

ürünlerse, derebeylerinin elde ettikleri kazançtır. Serfler daha çok ürettikçe, 

derebeyleri daha fazla kazanacak, dolayısıyla da serfler daha fazla zarar edecek ve 

serfler ürettikçe onların daha fazla zararına olan ürün, gitgide kendini üreten serflere 

yabancılaşacaktır. 
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Aslında bu örnek bire bir Marx tarafından verilmiş bir örnek değildir. O, 

kendi tespitlerinde, bunun kapitalist üretim biçimindeki yansıması üzerinde 

durmuştur. Orta Çağ‟daki en yaygın üretim biçimi olan feodal üretim biçimi, Yeni 

Çağ‟da zamanla bu özelliğini kapitalist üretim biçimine kaptırmıştır. Buna rağmen 

bu üretim biçiminde de toplumdaki sınıfların belirlenmesindeki mantık aynıdır, 

derebeylerinin yerini burjuvalar, serflerin yeriniyse proleterler almıştır. Yeni üretim 

araçları olarak da özellikle yeni sanayi kollarının üretimlerini gerçekleştirdiği 

fabrikalar ve bu fabrikalarda kullanılan araç-gereçler gösterilebilir. 

 

Yine de söz konusu dönem, öncekilere kıyasla bazı farklar içermektedir. 

Birincisi, bu dönemde toplumdaki sınıf çatışması, öncekilere nazaran daha belirgin 

hale gelmiştir, çünkü sınıflar artık daha net seçilebilmektedir. Örneğin, Orta Çağ‟da 

derebeyleri ile serfler arasındaki ilişki haricinde şehirlerdeki lonca sisteminde bir 

usta-kalfa ilişkisi de mevcuttu. Keza İlk Çağ‟daki kölelik düzeni, şehirlerde 

geçerliydi ve özgür insanlar kölelere bireysel olarak değil, cemiyet olarak sahip 

olmaktaydı. 

 

2.3.1.8.3. Kapitalist Üretim Biçiminin Önceki Üretim 

Biçimlerinden Farkı 

 

Kapitalist üretim biçiminin hâkim olduğu döneme gelindiğindeyse görünen 

odur ki, “burjuvaziyle karşı karşıya olan bütün sınıflar içerisinde proletarya tek 

gerçek devrimci sınıftır, diğer sınıflar, modern sanayi karşısında çürüyüp yok olmaya 

mahkûmken, proletarya bizzat modern sanayinin kendine has ve en temel 

ürünüdür.”
64

 İkinci ve daha önemli olan değişiklikse, önceki düzenlerde, hâkim sınıf 

mümkün mertebe mevcut düzeni muhafaza etmek için uğraşırken, kapitalist düzende 

burjuvazi sürekli üretim araçlarını yenilemekte olmasıdır. Bu nitelik, Komünist Parti 

Manifestosu‟nun en bilinen pasajlarından birinde de vurgulanmıştır: 
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“Burjuvazi, üretim araçlarında, dolayısıyla üretim ilişkilerinde ve bununla 

birlikte tüm toplumsal ilişkilerde devrim yapmadan var olamaz. Öte yandan eski 

üretim biçimlerinin, üzerlerinde hiçbir değişiklik yapılmadan muhafaza 

edilmesi, önceki tüm sanayi sınıflarının var olabilmeleri adına ilk koşuldu. 

Üretimde sürekli bir yenilenme, tüm toplumsal koşulların kesintisiz bir biçimde 

sarsıntıya uğratılması, sonu gelmeyen belirsizlikler ve çalkantılar, burjuva 

dönemini önceki bütün dönemlerden ayırır.”
65

 

 

 Ayrıca bu değişikliğin önemi, sadece önceki üretim biçimlerine nazaran 

„şeklen‟ belirgin bir fark yaratmış olması değildi. Marx ve Engels, „maddi ilişkilerin, 

yani üretim ilişkilerinin, toplumdaki manevi ilişkileri de etkilediği, dolayısıyla 

toplumdaki bütün değişikliklerin çıkış noktası olduğu‟ savından hareket ederek, 

burjuvazinin gerçekleştirdiği tüm yeniliklerin, aynı zamanda toplumda o zamana 

kadar bulunan bütün kalıplaşmış değerleri de kökünden değiştirdiğini öne 

sürmektedir: 

 

“Bütün yerleşmiş, kalıplaşmış ilişkiler, beraberlerinde getirdikleri çok eski ve 

kutsal nitelikteki değer yargıları ve fikirlerle birlikte, bir kenara itiliyor, yeni 

oluşturulanlarsa, daha kemikleşmeden eskiyiveriyor. Katı olan her şey 

buharlaşıyor, kutsal olan her şey lekelenip adileşiyor ve insanlar sonunda gerçek 

yaşam koşullarına ve birbirleriyle olan ilişkilerine, akılları başlarına gelmiş bir 

vaziyette, bakmak zorunda kalıyor.”
66

 

 

 Değişiklikler bu kadarıyla da sınırlı değildir üstelik. Yine ilk kez bu dönemde, 

bir üretim biçimi dünyanın dört bir yanına yayılmıştır. Artık sanayide hammadde 

dünyanın bir ucundan temin edilirken, bu hammaddenin işlenmesiyle ortaya çıkan 

ürünler, dünyanın öbür ucuna ihraç edilebilmektedir: 

 

“Burjuvazi bütün ulusları, yok olma tehdidiyle karşı karşıya bırakarak, onları 

burjuva üretim biçimine uymaya, medeniyet dedikleri şeyle tanışmaya ve bizzat 
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burjuva olmaya mecbur kılmıştır. Kısacası burjuvazi, tamamen kendisine göre 

bir dünya yaratmaktadır.”
67

 

 

 Ayrıca feodal üretim biçimi zamanında üretim ağırlıklı olarak kırsal kesimde 

yapılmaktayken, kapitalist üretim biçiminde bu ağırlık kentlere kaymış ve kırsal 

kesim, kentlere bağımlı hale gelmiştir. Kapitalizmin yayılmacı niteliği de işin içine 

girince, dünyada köylü toplumlarının çoğunlukta olduğu, yani yaşantının çoğunun 

kırsal kesimde sürdüğü ülkeler de, burjuva medeniyetinden nasibini almış ülkelere 

bağımlı olmaya başlamıştır. Bu noktada Marx ve Engels, modern ulus devlet 

anlayışının da burjuvazi tarafından şekillendirildiğini öne sürmektedir. 

 

“Burjuvazi; nüfusun, üretim araçlarının ve mülkiyetin dağınık bir halde 

bulunması durumunu da ortadan kaldırmak için elinden geleni yapmaktadır. 

Nüfusu bir araya getirmiş, üretim araçlarını merkezileştirmiş ve mülkiyeti de az 

kişinin elinde toplamıştır. Bunun mecburi sonucu da siyasi merkezileşmeydi. 

Bağımsız veya az bağımlı olan, farklı çıkarlara, kanunlara, hükümetlere ve vergi 

sistemlerine sahip vaziyetteki memleketler; tek ulus, tek hükümet, tek kanun, 

tek ulusal sınıf çıkarı, tek sınır ve tek gümrük vergisi içine sıkıştırılmış bir hale 

getirildi.”
68

 

 

 Ortaya konan bu görüşün, Marksizm‟in temelindeki anlayışlar doğrultusunda 

değerlendirildiğinde, kendi içinde hayli tutarlı bir görüş olduğu söylenebilir. Maddi 

yapının, yani üretim ilişkilerinin, toplumda temeli oluşturması ve içinde siyasi 

yapının da bulunduğu, toplumu biçimlendiren diğer yapıların oluşturduğu üstyapıyı 

da yine bu temelin belirlemesi, dolaylı yoldan siyasi yapıyı da üretim ilişkilerinin 

belirlediğini göstermektedir. Kapitalist üretim biçiminde de hâkim sınıfın burjuvazi 

olduğu hesaba katıldığında, ortaya burjuvazi tarafından belirlenmiş bir siyasi yapı 

çıkması tasarlanan mantık çerçevesinde gayet normaldir. Zaten Marx-Engels 

ikilisinin Manifesto‟dan önce yazmış oldukları „Alman İdeolojisi‟ adlı eserde de 

yönetici sınıfın düşüncelerinin, her devirde yönetici düşünceler olduğu açıkça 

vurgulanmıştır: 
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“Yönetici sınıfın düşünceleri her devirde yönetici düşüncelerdir; yani toplumun 

yönetici maddi gücü olan sınıf, aynı zamanda toplumun yönetici düşünce 

gücüdür. Maddi üretim araçlarını elinde tutan sınıf, zihinsel üretimin araçları 

üzerinde de denetime sahiptir. Öyle ki bu sayede, genel olarak, zihinsel üretimin 

araçlarına sahip olamayanların düşünceleri, bu araçların hâkimiyeti altındadır. 

Yönetici düşünceler, hâkim maddi ilişkilerin düşünsel ifadesinden, hâkim 

maddi ilişkilerin düşünceler olarak kavranmasından başka bir şey değildir. 

Dolayısıyla yönetici düşünceler, bir sınıfı yönetici sınıf yapan ilişkilerin ifadesi, 

o sınıfın hâkimiyetini dile getiren düşüncelerdir.”
69

 

 

Manifesto‟da yapılan alıntıya dönülecek olursa, o kısımda en can alıcı 

kısımlardan birini oluşturan noktanın, burjuvazi tarafından bir ulus bilincinin 

yaratılmaya çalışılması ve bu doğrultuda ulus çıkarlarının ön plana alınmaya 

çalışılması olduğu da gözlerden kaçmayacaktır. Hatırlanılacak olursa, Marx‟ın 

ideolojiyi bir camera obscura‟ya benzetmesi üzerine Mepham‟ın çizmiş olduğu 

şemada da bu durum bir örnekle ifade edilmiştir. 

 

Burjuvazinin kapitalist üretim biçimini tüm dünyaya yayması ve sürekli, 

şartları daha fazla üretim için zorlaması, bir iç çelişkiyi de beraberinde getirir. Şöyle 

ki, burjuvazi üretim sahasını geliştirdikçe, üretimi gerçekleştirmek için emeğini satın 

alacağı daha fazla insana ihtiyaç duymaktadır. Dolayısıyla üretim ne denli çok 

artarsa, işçi sınıfı da aynı ölçüde genişlemektedir. Elbette bu durum, burjuvazi için 

bir tehdit unsuru olabilecek potansiyele de sahiptir. 

 

2.3.1.8.4. Proletarya Devrimi 

 

Manifestodaki „tek ulus, tek hükümet, tek kanun, tek ulusal sınıf çıkarı, tek 

sınır ve tek gümrük vergisi‟ ifadesi, bu kavramların ve kurumların tamamının 

burjuvaziye bağlı olduğunu göstermektedir. Bir başka deyişle söz konusu ifade 

„burjuva ulusu, burjuva hükümeti, burjuva kanunu, burjuva sınıf çıkarı, burjuva sınırı 
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ve burjuva gümrük vergisi‟ şekline de sokulabilir. Burjuvazinin böylesine bir düzen 

kurmasındaki amaç da, yine tarihsel materyalizmin öngördüğü sınıf mücadelesi 

anlayışı doğrultusunda, toplumun diğer kutbunu oluşturan işçi sınıfı üzerindeki 

tahakkümünü sürdürebilmektir. Kısacası burjuvazi, işçi sınıfının güçlenmesini 

engellemeye çalışmaktadır. Bu sonuca tam tersi istikametten gidilerek de 

ulaşabilmek mümkündür. Marx‟a göre; 

 

“Burjuva üretim ilişkileri, sosyal üretim sürecinin son çelişkili – bireysel bir 

çatışma anlamında değil, bireylerin sosyal varlık şartlarından doğan bir çatışma 

anlamında çelişkili – biçimidir. Bununla birlikte, burjuva toplumunun bağrında 

gelişen üretici güçler, aynı zamanda, bu çelişkiyi çözüme bağlayacak olan 

maddi şartları yaratırlar. Demek ki, bu sosyal şekillenme ile insan toplumunun 

tarih öncesi sona ermiş olur.”
70

 

 

Marx‟ın burada kastettiği, kapitalist üretim biçiminin, dolayısıyla kapitalist 

toplumun, sınıf çatışmalarının yaşanacağı son toplum olduğudur. Üretim ilişkilerinin, 

üretenlerin gelişmesine katkıda bulunmaktansa, onların gelişmesini engellemesiyle 

ortaya çıkan çelişki, bir devrim ihtiyacını zorunlu kılmaktadır. Devrim yapması 

beklenen kesim olarak da Marx‟ın „tek gerçek devrimci sınıf‟ diye tanımladığı ve 

diyalektik temelde burjuvazinin karşıtı olarak konumlandırılan proletarya işaret 

edilmektedir. 

 

Proleterlerin, burjuvaziye karşı bir devrim gerçekleştirebilmesi, birlik 

olabilmesine bağlıdır. Ancak böylesine bir birlik, bir anda oluşmaz. Çünkü büyük 

sanayi kuruluşlarında birbirlerini tanımayan birçok işçi bir araya getirilmektedir ve 

bu işçiler, ilk başlarda kendi aralarında bir rekabet içinde de bulunmaktadırlar. Ta ki 

ücretlerini koruma ihtiyacı hissedip, bu ihtiyaç doğrultusunda patronlarına karşı bir 

dayanışmaya gidene kadar… 

 

“Demek ki, dayanışmanın her zaman ikili bir amacı vardır, işçiler arasındaki 

rekabeti durdurmak, ki böylelikle kapitalistlerle olan genel rekabetlerini 
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sürdürebilsinler… Direnmenin ilk amacı, yalnızca ücretleri korumaktan ibaretse 

de, ilk önceleri birbirlerinden kopuk olan dayanışmalar, kapitalistler de kendi 

adlarına bunları bastırma amacıyla birleştikçe, kendilerini gruplar biçiminde 

oluştururlar ve her zaman birlik olan sermaye karşısında birliğin korunması, 

ücretlerin korunmasından daha gerekli hale gelir.”
71

 

 

Bu dayanışmanın ve direnmenin bir sonraki aşamasıysa, işçiler arasında, 

kendilerinin bir sınıf oluşturduğuna dair bir fikrin, yani bir sınıf bilincinin 

oluşmasıdır: 

 

“Ekonomik koşullar, ülkenin halk yığınlarını, ilkin işçiler durumuna sokar, 

emekçilere dönüştürür. Sermayenin dayanışması, bu yığın için ortak bir durum, 

ortak çıkarlar yaratmıştır. Bu yığın, böylece, daha şimdiden sermaye karşısında 

bir sınıftır, ama henüz kendisi için değil. Ancak birkaç evresini belirtmiş 

bulunduğumuz bu mücadele içinde, bu yığın birleşir ve kendisini, kendisi için 

bir sınıf olarak oluşturur. Savunduğu çıkarlar, sınıf çıkarları olur. Ama sınıfın 

sınıfa karşı mücadelesi, politik bir mücadeledir.”
72

 

 

 Yukarıdaki bölümde özellikle altı çizilmesi gereken ifade „kendisi için bir 

sınıf‟ ifadesidir. Marx‟ın bu ifadeyle vurgulamak istediği, doğrudan doğruya „sınıf 

bilincine sahip bir sınıf‟tır: 

 

“Bir sınıfın „kendi içinde bir sınıf‟ olması, o sınıfın üyelerinin, üretim 

organizasyonunda ortak bir konuma sahip olmalarıyla tanımlanır. Sınıfın 

„kendisi için bir sınıf‟ olmasıysa, sadece üyelerinin, kendi topluluklarının 

çıkarları üzerinde gittikçe artan bir farkındalık geliştirmeleri sonucu 

gerçekleşmektedir.”
73

 

 

 Toplumdaki üretim ilişkileri içinde yer almak ve bir sınıf bilincine sahip 

olmak, yani „kendisi için bir sınıf‟ olmak, Marx‟a göre sınıfça, bir bütün olarak 

hareket etmenin en önemli koşuludur. Bu önemin derecesi, Marx‟ın köylülerle ilgili, 
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onların „bir sınıf olamaması‟ ve bu yüzden „kendi kendilerini temsil etme şansını 

yaratamamaları‟ üzerine yaptığı saptamalarda da göze çarpmaktadır: 

 

“Küçük toprak sahibi köylüler, bireyleri birbirleriyle çok-yanlı ilişkiler 

kurmadan hep benzer koşullarda yaşayan muazzam bir yığın oluştururlar. 

Üretim tarzları onları karşılıklı ilişkiler içine sokacağına, birbirlerinden tecrit 

eder… Her köylü ailesi kendinden başka hemen kimseye muhtaç değildir; 

tükettiğinin büyük kısmını doğrudan doğruya kendi üretir ve böylece geçimini 

toplumla ilişki kurmaktan çok, doğa ile mübadele yoluyla sağlar… Bu küçük 

toprak sahipleri arasında sadece mahalli bir ilişki olduğu, çıkarlarının özdeşliği 

aralarında bir birlik, bir milli bağ ve bir siyasi örgütlenme yaratmadığı için de 

bir sınıf oluşturmazlar. Bu nedenle sınıf çıkarlarını ister bir parlamento, ister bir 

konvansiyon aracılığıyla olsun kendi adlarına dayatamazlar.”
74

 

 

Öte yandan, üretim ilişkileri, işçileri zaten toplumda, burjuvazinin zıt kutbuna 

yerleştirerek bir sınıf haline getirmiştir. Ancak bu sınıfın anlam kazanması, 

üyelerinin onun farkına varmasında yatmaktadır. Böylece kendisini işçi sınıfının 

birer parçası olarak gören işçiler, sınıflarının çıkarını korumak doğrultusunda da 

hareket edebilecektir. Bunun sonucunda da, burjuvazi ile proletarya arasındaki sınıf 

mücadelesi, bir devrimin gerçekleşebileceği bir noktaya doğru hareket etmeye 

başlayabilir: 

 

“Ezilmekte olan bir sınıfın varlığı, uzlaşmaz sınıf karşıtlığı üzerine kurulmuş 

her toplumun hayati koşuludur. Ezilen sınıfın kendisini kurtarabilmesi için, o 

ana dek elde edilmiş üretici güçlerle var olan toplumsal ilişkilerin artık yan yana 

var olmamaları gerekir. Bütün üretim aletleri içinde en büyük üretici güç, 

devrimci sınıfın kendisidir. Devrimci öğelerin bir sınıf olarak örgütlenmeleri, 

eski toplumun bağrından doğabilecek bütün üretici güçlerin var olmalarını 

öngörür.”
75
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Görüldüğü üzere Marx, işçi sınıfının yapmasını öngördüğü devrimin başlıca 

koşulu olarak, mevcut üretici güçlerle, toplumsal ilişkilerin birlikteliğinin ortadan 

kaldırılmasını göstermiştir. Marx‟ın devrimden kastının, proletaryanın, burjuvazinin 

hâkim sınıf olma özelliğine son vermesi ve onu alaşağı etmesi olduğu 

anlaşılmaktadır. Bu bir bakıma, tarihsel materyalizmin de öngördüğü bir sonuçtur. 

Nasıl ki zaman içerisinde şehirli özgür insanlar ve derebeyleri hâkim sınıf olma 

özellikleri yitirdilerse, aynı mantık doğrultusunda bir gün burjuvazinin 

hükümranlığının da son bulmasının beklenmesi gayet doğaldır. 

 

 Ancak bundan sonrasıyla ilgili Marx farklı bir tablo çizer. Tarihsel 

materyalist anlayışa göre toplumda olması beklenen sürekli devinim, ilk bakışta, 

burjuvazinin egemenliğinin son bulmasının ardından toplumda yeni bir sınıfın 

egemenliğinin başlayacağına dair bir işaret olarak algılanabilir. Fakat öngörülmekte 

olan proletarya devrimi, öncellerine kıyasla özünde bir farklılık içermektedir. Marx, 

bu durumu, “burjuva düzeninin kurtuluş koşulu nasıl tüm katmanların ve tüm 

zümrelerin kaldırılması olduysa, işçi sınıfının kurtuluş koşulu da bütün sınıfların 

kaldırılmasıdır”
76

 sözleriyle vurgular. 

 

Bir başka deyişle burjuvazi, egemen sınıf haline gelirken, toplumda önceden 

bulunan birtakım katmanları ortadan kaldırmıştır. Bu noktada katmanlardan kasıt, 

feodal dönemde toplumda birtakım ayrıcalıklara sahip olan katmanlardır. Böylece 

kapitalist üretim ilişkilerinde, toplumda bu ilişkilere göre şekillenen iki ana sınıf, çok 

daha belirgin bir şekilde ortaya çıkar. Proletaryanın burjuvaziyi devirmesi 

durumundaysa, bu iki kutuplu yapı çökecektir. 

 

Bunun sonucunda ortada tek sınıf kalması, aslında ortada bir sınıfın 

kalmaması anlamını taşımaktadır. Zira sınıfları oluşturan, „karşıtların savaşımı‟dır. 

Tüm toplumun tek bir sınıf olarak düşünülmesiyle sınıfsız olarak düşünülmesi 

arasında da bu mantık açısından bir fark olmamaktadır. Marx, bu durumu şöyle 

açıklamaktadır: 
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“İşçi sınıfı, kendi gelişim hareketi içinde, eski uygar toplumun yerine sınıfları 

ve onların uzlaşmaz karşıtlıklarını dışta bırakacak bir birlik koyacaktır ve bu 

anlamıyla, politik iktidar diye bir şey kalmayacaktır, çünkü politik iktidar, uygar 

toplumdaki uzlaşmaz karşıtlığın resmi ifadesinden başka bir şey değildir… 

Ancak sınıfların ve uzlaşmaz sınıf karşıtlıklarının artık bulunmadığı bir 

düzendedir ki, toplumsal evrimler, politik devrimler olmaktan çıkacaklardır.”
77

 

 

 Ayrıca söz konusu sınıfsız toplum modelinde, önceki iki kutuplu toplum 

modellerindekinin aksine toplum içinde bir çatışma yaşanmaması öngörüsü, Marksist 

felsefenin kendi mantığı içinde, mülkiyet ilişkileri üzerinden de açıklanabilmektedir. 

Önceden de değinildiği gibi Marksist anlayış, toplumdaki kutuplaşmanın temelinde 

üretim ilişkilerinin yattığına inanmıştır ve bu ilişkilerin niteliğini belirleyen de, 

üretim araçları üzerindeki mülkiyet olmuştur. Bir kesimin üretim araçlarına sahip 

olması ve bunun sonucunda başka bir kesimin üretim araçlarını kullanmak için 

emeğini satmak zorunda kalması, fakat sattığı emeğin karşılığını da tam olarak 

alamaması, kabaca toplumdaki kutuplaşmanın ana sebebi olmuştur. Marx‟ın 

öngördüğü devrim sonrası sınıfsız toplum modelindeyse, üretim araçlarının tamamı 

kamuya aittir ve bir kez bu noktaya gelindikten sonra da “üretim araçlarına sahip bir 

sınıfla üretim araçlarına sahip olmayan başka bir sınıfın aralarında bir çatışma olması 

zaten mümkün değildi.”
78

 Söz konusu durum, “Komünist Parti Manifestosu”nda da 

açıkça belirtilmektedir: 

 

“Gelişme seyri içinde sınıf ayrılıkları ortadan kalktığı ve bütün üretim, ulusun 

tümünün ellerinde toplandığı zaman, kamu iktidarı, siyasi niteliğini yitirecektir. 

Siyasi iktidar, asıl anlamıyla, bir sınıfın bir başka sınıfı baskı altına alması için 

örgütlenmiş bir iktidardır. Eğer proletarya, burjuvaziyle mücadelesi sırasında, 

koşulların zorlamasıyla, kendisini bir sınıf olarak örgütleyecekse; eğer bir 

devrimle kendisini yönetici sınıf konumuna getirecekse ve yönetici sınıf olarak 

da zor kullanarak eski üretim koşullarını silip atacaksa, o halde, bu koşulların 

yanında, sınıf çatışmalarının ve genel olarak sınıfların da varlıklarının 
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koşullarını da silip atmış ve böylelikle kendisinin de sınıf hâkimiyetini ortadan 

kaldırmış olacaktır. 

Sınıfları ve sınıf çatışmalarıyla birlikte eski burjuva toplumunun yerine, her 

bireyin özgürce gelişiminin, bütün herkesin özgürce gelişiminin koşulu olduğu 

bir birlik kurulacaktır.”
79

 

 

Sınıf bilinci üzerine, Marx‟ın yaptığı saptamalara ek olarak, 20. Yüzyıl‟daki 

Marksist düşünürlerden biri olan Polonyalı Franz Jakubowski‟nin söz konusu 

saptamalar üzerine yaptığı açıklamalara değinmek de, bu kavramın netleşmesine 

yardımcı olacaktır. Jakubowski‟ye göre proletaryanın yaşadığı yabancılaşma insanlık 

dışı bir karakteristik ortaya koymaktadır. “Proletarya, „artık daha fazla gizlenemeyen, 

acil ve kesinlikle zorunlu bir ihtiyaç ve bu zorunluluğun uygulamada dışavurumu 

doğrultusunda, doğrudan doğruya bu insanlık dışı duruma başkaldırmaya 

yönelmektedir.‟”
80

 Jakubowski de bu başkaldırmaya yönelebilmek için bir ön koşul 

olarak sınıf bilincinin gerekliliğine şu sözlerle dikkat çeker: 

 

“Ancak bu durumu değiştirmek için bir ön koşul; bu durumun 

değiştirilebileceğine, toplumsal ve ekonomik kanunların insan hareketinden 

bağımsız doğal kanunlar olmadıklarına, aksine sadece çalışan insanın kendi 

emeğinin, kendisine yabancılaşan ürününden ayrıştırıldığı gerçeğini 

gösterdiğine dair bilgi sahibi olmaktır. Sadece bu kavrayış, üreticinin üretim 

araçlarından ayrılmasını devre dışı bırakmaya ve insana, ekonomide karşısına 

bir nesne gibi çıkan kendi güçleri üzerinde kontrol sağlamasında yardımcı 

olabilir. Gerçekliğin yeniden şekillendirilen görüntüsünün dağılması ve bunun 

maddi kuruluşlarının ortadan kaldırılması proletaryanın hayati çıkarınadır.”
81

 

 

Proletarya, böylesine bir bilinçlenme aşamasından geçmek zorundayken, 

burjuvazi çoktan kendi konumunun, kendi gücünün bilincine varmıştır. Jakubowski, 

burjuva bilincinin temelinde, bireyin yattığını, proletaryada rastlanılanınsa bunun 

aksine çalışma sürecine dâhil büyük bir kitle olduğunu söyler: 
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“Proletarya, sadece burjuva toplumu içinde yer alan kısmi bir tümlük, 

burjuvazinin veya köylülerin olduğu anlamda bir sınıf değildir. Proletarya, 

burjuva toplumunun negatif tümlüğüdür. Proletaryada „bütün insanlığın 

soyutlaması, hatta insanlığın dış görünüşü hemen hemen tam‟dır, „çünkü 

proletaryanın hayat koşulları, bugünkü toplumun hayat koşullarının tüm 

insanlık dışı keskinliklerini bir arada toplamıştır… Demek ki bir bakıma, 

proletarya çoktan burjuva toplumunun dışına çıkmıştır. Proletarya, burjuva 

toplumunun, o toplum içindeki inkârıdır.”
82

 

 

Proletaryanın içinde bulunduğu durumun bilincine varmasıysa, Jakubowski 

tarafından, diyalektik materyalizmin „her şeyin birbirine bağlı olduğu‟ ilkesine 

dayandırılarak açıklanır. Marx‟ın anlattığı „işçinin ürettikçe kendisinin de ürettiği 

gibi bir metaya dönüşmesi‟ durumu, bir bakıma işçinin insani niteliklerden 

arındırılması anlamına gelmektedir. Jakubowski, insani nitelikleri var olduğu sürece, 

işçinin „Özne‟, bu niteliklerin kaybolmasının ardındansa „Nesne‟ olduğunu vurgular. 

İşte proleterler, söz konusu diyalektik anlayışa göre, bu insani nitelikleri yitirdikçe, 

yani öznel konumdan nesnel konuma geçiş yaptıkça, bununla ters orantılı olarak 

burjuva toplumunun yapısını kavramaya başlar: 

 

“İnsanın kendisi kaybolmuştur ama aynı zamanda bu kaybın, teorik bilincini 

elde etmiştir... İnsan nesneye dönüştükçe aynı zamanda bilginin hem öznesi 

hem de nesnesi olur. Diyalektik materyalist anlayışta „gerçekliğin öz bilgisi‟ bu 

anlama gelir. İnsanın nesne olması sürecinde gerçekliğin yeniden 

şekillendirilmiş yapısı dağılır ve gerçeklik, insani, toplumsal bir yapıya bürünür. 

İnsanın bilinçli bir şekilde insan olmaya son vermeden nesne ile tek bir parça 

olması durumu, nesneler arasındaki ilişkinin insani karakterini açığa çıkarır.”
83
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2.3.1.8.5. Proletarya Devriminin Önündeki Engeller 

 

Marx‟ın anlattıklarıyla Jakubowski‟nin bunların üzerine yaptığı 

açıklamalarda da görüldüğü üzere, toplumda proletaryanın zincirlerinden kurtulup 

burjuvazi hâkimiyetine karşı başkaldırması ve devamında burjuvaziyi devirerek 

sınıfsız bir toplum oluşturması, yine kökleri diyalektik materyalizmle tarihsel 

materyalizmin temel ilkelerine dayanan doğal bir süreç olarak gösterilmiştir. Öte 

yandan, diyalektik materyalizmin „her şeyin birbirine bağlı olduğu‟ ilkesinin „sınıfsız 

toplum‟ kavramında da kendini gösterdiği söylenebilir. Öyle ki sınıfsız bir toplum, 

üretim araçlarının kamuya ait olmasına bağlıdır ve bu tersten de okunabilir; yani 

üretim araçlarının kamuya bağlı olması, sınıfsız bir topluma bağlıdır. 

 

 Bu açıdan da bakıldığında, önceden de belirtildiği gibi, burjuvazinin, kendi 

varlığını sürdürebilmek için, işçi sınıfının güçlenmesini engellemek zorunda olduğu 

sonucuna varılmaktadır. Toplumun temelini belirleyen maddi ilişkilerin, aynı 

zamanda üstyapıyı da belirlemesi durumu, bu noktada da kilit rol oynamaktadır. Zira 

burjuvazinin, işçi sınıfını baskı altında tutarak, varlığını sürdürebilmesi adına 

kullanılan en önemli aygıtlardan biri olarak, üstyapının elemanlarından biri olan 

„devlet‟ ile karşılaşılmaktadır. 

 

2.3.1.8.5.1. Devletin Sınıf ĠliĢkilerindeki Rolü 

 

 Marksist literatürde devlet üzerine belki de en önemli tanımlamaları yapan 

kişi, “Ailenin, Özel Mülkiyetin ve Devletin Kökeni” adlı eseriyle Friedrich Engels 

olmuştur. Engels‟in devlet tanımlaması, sınıf çatışmalarından da dem vurmaktadır 

ama devletin bu çatışmalardaki rolünden ziyade, bu çatışmalar vesilesiyle nasıl 

ortaya çıktığına odaklanmaktadır: 

 

“Öyleyse devlet, topluma dışarıdan dayatılmış bir güç değildir; Hegel‟in ileri 

sürdüğü gibi, „ahlak fikrinin gerçekliği‟ de değildir. Devlet, daha çok, 

toplumun, gelişmesinin belirli bir aşamasındaki ürünüdür; bu, toplumun, 

önlemekte yetersiz bulunduğu uzlaşmaz karşıtlıklar biçiminde bölündüğünden, 



 

 

161 

 

kendi kendisiyle çözümlenemez bir çelişki içine girdiğinin itirafıdır. Ama, 

karşıtların, karşıt iktisadi çıkarlara sahip sınıfların, kendilerini ve toplumu, kısır 

bir savaşım içinde eritip bitirmemeleri için, görünüşte toplumun üstünde yer 

alan çatışmayı hafifletmesi, „düzen‟ sınırları içinde tutması gereken bir güç 

gereksinmesi kendini kabul ettirir; işte toplumdan doğan, ama onun üstünde yer 

alan ve gitgide ona yabancılaşan bu güç, devlettir.”
84

 

 

 Engels‟in sözlerinde, aslında devletin ortaya çıkışından sonra, sınıf 

çatışmalarında ne gibi bir rol üstlenmeye başladığına dair ipuçları mevcuttur. Söz 

konusu ipuçlarından ilki, devletin, „görünüşte‟ toplumun üzerindeki çatışmayı, 

üretim ilişkilerine dayalı sınıf çatışmasını, hafifletme ihtiyacı doğrultusunda ortaya 

çıktığı yönündeki saptamadır. Bu durumun „görünüşten‟ ibaret olduğu, esasen perde 

arkasında gizli başka bir durum olduğuna dair bir işaret olarak kabul edilebilir. Bir 

başka ipucu da devletin „sınıfların kendi kendilerini bitirmemeleri‟ için ortaya 

çıkmasıdır ki, kapitalist üretim biçiminde burjuvazinin, sanayi geliştikçe daha fazla 

işgücüne, dolayısıyla da işçiye ihtiyaç duyduğu, öte yandan kendi varlığını da 

muhafaza etmek istediği göz önüne alındığında, hem burjuvazinin, hem de 

proletaryanın varlığının korunması, elbette kapitalist üretim ilişkileri çerçevesinde, 

her zaman burjuvazinin çıkarına olacaktır. Engels, bu konuyu, eserinin devamında 

daha net ortaya koymaktadır: 

 

“Devlet, sınıf karşıtlıklarını frenleme gereksinmesinden doğduğuna, ama aynı 

zamanda, bu sınıfların çatışması ortasında doğduğuna göre, kural olarak en 

güçlü sınıfın, iktisadi bakımdan egemen olan ve bunun sayesinde, siyasal 

bakımdan da egemen sınıf durumuna gelen ve böylece ezilen sınıfı boyunduruk 

altında tutmak ve sömürmek için yeni araçlar kazanan sınıfın devletidir.”
85

 

 

Engels‟in ortaya koyduğu bu devlet anlayışı, düşünürün Marx ile birlikte 

yazdığı “Komünist Parti Manifestosu”nda da ele alınmış ve devlete, proletaryanın 

iktidarı ele geçirmesi halinde ne gibi bir rol biçileceği de belirtilmiştir: 
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“Proletarya, siyasi üstünlüğünü, bütün sermayeyi burjuvazinin elinden, kademe 

kademe, zorla söküp alarak, bütün üretim araçlarını devletin, yani yönetici sınıf 

olarak örgütlenen proletaryanın elinde merkezileştirmek ve üretici güçlerin 

toplamını olabildiğince çabuk arttırabilmek için kullanacaktır.”
86

 

  

Bir başka deyişle Marx ve Engels, kapitalist üretim biçiminin sona 

erdirilmesiyle birlikte devletin proletaryanın eline geçeceğini ancak işlevinin 

değişmeyeceğini ve bu sefer de yönetici sınıf konumuna gelen proleterler tarafından, 

proletaryanın sınıf mücadelesinde karşı tarafında yer alan burjuvaziyi baskı altına 

almak için kullanılacağını belirtmektedir. 

 

Marx ve Engels tarafından yapılan bu devlet tanımlamaları dışında, Marksist 

literatürde devletin sınıf çatışmasındaki rolüne odaklanan ve bunu kendi bakış açısı 

doğrultusunda en net biçimde özetleyen tanımlamalardan biri, Lenin tarafından 

yapılmıştır: 

 

“Görüşlerinde, Marx ve Engels‟in devlet üzerine yaptığı yorumları temel alan 

Lenin, devletin, sınıf çatışmalarının bir ürünü veya ifadesi olduğunu iddia eder. 

Devlet (tüm toplum türlerinde) hâkim sınıfın, hâkimiyetini korumasını sağlayan 

bir aygıttır. Bunu, devletin esasen tahakküm altındaki sınıfların çıkarlarını 

baskılama amacı taşıyan bir baskı aracı olduğu, görüşü takip eder. Kapitalist 

devletler, önceki devlet türlerinden ayrılmaktadır çünkü bunlar karakteristik bir 

özellik olarak parlamenter demokrasiye sahiptirler. Parlamenter demokrasi, 

sözde bütün halkın çıkarlarının temsiline olanak tanımaktadır. Ancak Lenin‟e 

göre, parlamenter demokrasi de tıpkı göze daha despotik gözüken diğer devlet 

sistemlerinde olduğu gibi bir tür doğrudan sınıf yönetimidir. Bunun iki sebebi 

vardır. Birincisi, parlamentoya giriş, kapitalist çıkarlar doğrultusunda kontrol 

altındadır. „Burjuva parlamenteryanizminin esası‟, Lenin‟in sözleriyle „her 

birkaç yılda bir, yönetici sınıfın hangi kesiminin halkı parlamento vasıtasıyla 

baskı altında tutup ezeceğini belirlemektir.‟ İkincisi, parlamento her halükarda, 

her şeyden çok bir müzakere ortamı şeklindedir. Hükümetin gerçek 

                                                
86

 Marx, Engels, “The Manifesto of the Communist Party”, s.104. 



 

 

163 

 

politikalarıysa, bürokrasi tarafından belirlenir ki bu halkın erişimine açık 

değildir. Parlamenter hükümetin ardındaki gerçek, bürokratik iktidardır, yani 

yönetici sınıfın çıkarlarına hizmet eden „devlet makinesidir.‟”
87

 

 

2.3.1.9. Marksist BakıĢ Açısından Ġdeolojiye Dair Örnekler 

 

Marx‟ın ideoloji anlayışı üzerine Mepham‟ın tasarladığı tabloya ve bu tabloya 

bağlı üç örneğe bakıldığında konu daha net anlaşılmaktadır. „Yasal eşitlik‟ 

düşüncesi, Marksist ideoloji anlayışına göre, „sömürü‟ gerçekliğinin, tarihi yaşam 

süreci içindeki bir evirtimidir. Ekonomik şartların oluşturduğu altyapı, içinde hukuki 

düzenin de bulunduğu üstyapıyı belirlediğine göre, kapitalist üretim biçiminin 

görüldüğü bir toplumdaki hukuk sistemi de bu mantık doğrultusunda „burjuvazi 

hukuk sistemi‟ olacaktır. Dolayısıyla, hukuk sistemi, bireylerin yasalar önünde eşit 

olduğu anlayışını ortaya koyarak toplumda bir „eşitlik‟ fikri yaratacaktır. Ancak diğer 

yandan, Marx‟ın, burjuvaların işçilerin emeği üzerinden artı değer sağlamasına sebep 

olarak gösterdiği üretim araçlarının özel mülkiyet altına alınması ve bu araçların, 

ücretli emek karşılığında kullanılması gibi durumları da meşru kılarak, Marksist 

anlayışta bir „sömürü düzeni‟ kuracaktır. Kısacası burjuva ideolojisi, gerçekte özünde 

sömürü barındıran bir durumu, topluma „yasal eşitlik‟ olarak lanse etmekte, yani 

tamamen ters çevirerek göstermektedir. 

 

İkinci örnek, „hâkimiyet‟ kavramının, „özgürlük‟ kavramına evirtilmesi 

üzerinedir. Marksist ideoloji anlayışına göre kapitalist üretim biçiminin hâkim 

olduğu toplumlarda, piyasanın özgür olması esastır. Bir başka deyişle burjuvazi, 

sahip olduğu sermayenin artmasına yönelik bir düzen kurmuştur ve bu doğrultuda 

yine Marksist bakış açısına göre hayli sakıncalı olan „özel mülkiyet‟ ve „ücretli 

emek‟ gibi kavramlar, serbest piyasanın doğal dinamikleri haline getirilmiştir. 

Aslında burjuvazi, üretim araçlarını özel mülkiyeti altına almada ve işçilerin 

emekleri üzerinden artı değer kazanabilmede özgürdür.  Piyasanın serbest olması 

nedeniyle topluma „özgürlük‟ olarak gösterilense, gerçekte burjuvazinin, proletarya 
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üzerindeki hâkimiyetinden başka bir şey değildir. Marksist yazında, bu örnekte 

anlatılanın en net biçimde görüldüğü pasajlardan biri, „Komünist Parti 

Manifestosu‟nun „Proleterler ve Komünistler‟ alt başlıklı bölümünde yer almaktadır: 

 

“Burjuva toplumunda canlı emek, yalnızca birikmiş emeği arttırmanın bir 

aracıdır. Komünist toplumdaysa birikmiş emek, yalnızca işçilerin yaşam 

süreçlerini genişleten, zenginleştiren ve geliştiren bir araçtır. 

Dolayısıyla,  burjuva toplumunda geçmiş, bugüne hükmetmektedir; komünist 

toplumdaysa bugün, geçmişe hükmetmektedir. Burjuva toplumunda sermaye 

bağımsızdır ve bireyselliğe sahiptir, oysa yaşayan insanlar bağımlıdır ve 

bireysellikleri de yoktur. 

Ve bu durumun ortadan kaldırılmasının, burjuvalar tarafından, bireyselliğin ve 

özgürlüğün ortadan kaldırılması olduğu söyleniyor. Hakları var. Burjuva 

bireyselliğine, burjuva bağımsızlığına ve burjuva özgürlüğüne son vermek, hiç 

şüphesiz hedeflenmektedir. 

Bugünkü burjuva koşullarında özgürlükten kastedilen; serbest ticaret, serbest 

alım-satımdır.”
88

 

 

Mepham‟ın verdiği üçüncü evirtim örneği, „sınıf mücadelesi‟ fikrinin, „ulusal 

çıkarlar‟ fikrine evirtimidir. Marksizm‟in diyalektik anlayışının „karşıtların savaşımı‟ 

ilkesi doğrultusunda burjuvazinin karşısında proletaryanın yer alması ve 

proletaryanın, tek gerçek devrimci sınıf olarak, yani burjuvaziyi devirme 

potansiyeline sahip tek sınıf olarak kabul edilmesi, söz konusu devrim için de 

öncelikle proleterlerin bir sınıf bilincine erişip „kendi içlerinde bir sınıf‟ olmaktan 

çıkarak „kendileri için bir sınıf‟a dönüşmelerinin de ön şart olarak görülmesi, aynı 

zamanda Marksist düşüncede burjuvazinin, sınıf mücadelesinin doğal bir gereği 

olarak, proleterlerin söz konusu sınıf bilincine erişmelerini engellemek için sürekli 

bir çalışma içinde olacağı kanısını da beraberinde getirir. Bunun sonucunda, „ulus‟ ve 

„ulus çıkarları‟ kavramlarının da, burjuvazi tarafından, proletarya üzerinde yanlış 

bilinç yaratma amacıyla kullanıldığı düşünülür. Hatta sadece „yanlış bilincin‟ değil, 

bizzat „ulus‟ kavramının da „yaratıldığı‟ iddia edilir. Marksiyen bir bakış açısıyla 
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„ulus‟ kavramını değerlendiren en ünlü sosyal bilimcilerden ikisi olan Ernest Gellner 

ve Benedict Anderson‟ın „ulus‟ ve „ulusçuluk‟ tanımları, bu noktada örnek olarak 

gösterilebilir. Gellner‟e göre; 

 

“Ulusçuluk, etnik sınırların, siyasi sınırları aşmamasını gerektiren bir siyasal 

meşruiyet teorisidir. Özellikle de belirli bir devlet içindeki etnik sınırlar, iktidarı 

elinde tutanlarla geri kalanları birbirinden ayırmamalıdır ki bu olasılık, 

yöntemin genel formülasyonu içerisinde biçimsel olarak zaten devre dışı 

bırakılmıştır… Bir ulusa sahip olmak, insanlığın doğasında olan bir özellik 

değildir ama artık bu böyleymiş gibi görünmektedir… Aslında ulus da, tıpkı 

devlet gibi, çeşitli olasılıklara bağlı bir oluşumdur ve evrensel bir gereklilik de 

değildir. Ne uluslar ne de devletler her zamanda ve her koşulda var olmuşlardır. 

Dahası, uluslar ve devletler birbirinin aynı gruplar da değildir. Ulusçuluk, 

ulusun da devletin de kaderinde bir diğerine bağlı olduğunu öngörür ve bir 

trajedi inşa eder. Ancak ikisi birbiri için hazır olana dek, öncelikle oluşmak 

durumundadır ve oluşumları birbirlerinden bağımsızdır ve birtakım olasılıklara 

dayalıdır. Devlet, açıkça ulusun katkısı olmaksızın oluşmuştur. Bazı uluslar da 

açıkça kendi devletlerinin lütfu olmaksızın oluşmuşlardır…”
89

 

 

Gellner ayrıca ulusçuluk için “ulusçuluk, ulusların kendi bilinçlerini 

kazanmalarını sağlayan bir uyanış değildir: ulusçuluk, ulusları, var olmadıkları 

yerlerde icat eder”
90

 ifadesini de kullanmıştır. 

 

Benedict Anderson ise „ulus‟ kavramı üzerine şu tanımlamayı yapmıştır: 

 

“hayali bir siyasi cemaattir – ve de hem sınırlı, hem egemen olarak hayal 

edilmektedir. Hayal edilmektedir çünkü en küçük ulusun üyeleri bile kendisiyle 

aynı ulusa mensup birçok kişiyi tanımayacak, onlarla karşılaşmayacak, hatta 

onların adlarını bile duymayacaktır ama hepsinin zihninde kendi birliklerinin 

belli bir şekli vardır.”
91
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Anderson bu açıdan Gellner‟in „ulusun icat edilmesi‟ yaklaşımına da 

katılmaz. Ona göre; 

 

“Gellner, ulusçuluğun, gerçeği, yanlış yaklaşımlar altında gizlediği konusunda, 

öylesine heveslidir ki, „icat‟ kavramını, „hayal etme‟ ve „yaratma‟ kavramlarının 

bir parçası olarak kullanacağına, „fabrikasyon‟ ve „yanlışlık‟ kavramlarının birer 

parçası haline getirmiştir. Böylelikle Gellner, ulusların yanında, onlara karşı 

avantajlı konumda olan „gerçek‟ cemaatlerin var olduklarını ima etmiştir. 

Esasen, insanların birbirleriyle yüz yüze temas kurdukları küçük köyler 

haricinde (hatta belki bunlar bile dâhilindedir) bütün cemaatler hayalidir. 

Cemaatler birbirlerinden, „gerçek olmamaları‟ ölçüsünde değil, ne şekilde hayal 

edildikleri doğrultusunda ayırt edilmelidir.”
92

 

 

Sonuçta, aralarında kullandıkları terminoloji bakımından birtakım farklılıklar 

olsa da, Gellner de, Anderson da, materyalist bir yaklaşımda bulunarak, ulusçuluğun 

haricinde „ulusu‟ da soyut bir kavram olarak ele aldıkları ve „maddenin düşünceyi 

yarattığı‟ anafikrinden yola çıkarak, ulusun da insanların zihinlerinde var ettikleri bir 

olgu olduğunu vurgulamaktadır. Tabii „ulus‟ kavramı belli bir hayal etme işlemi 

sonucunda şekilleniyorsa, bu şekillenme, tekrar Mepham‟ın çizdiği tablo örneğine 

dönülecek olursa, kapitalist toplumlarda, burjuvazinin yönlendirmesi doğrultusunda 

ortaya çıkmaktadır. Kısacası, burjuvazi, topluma hayal ettirdiği ulus tablosunda sınıf 

ayrışmalarını, ulus birliğinin ve bu birliğin çıkarlarının ardına gizler ve böylece sınıf 

mücadelesi de, burjuvazi ideolojisinin merceğinde kırılarak, „ulusun çıkarları‟ 

biçiminde görülecek şekilde evirtilir. 

 

Mepham‟ın evirtim üzerine verdiği son örnek, Marksist anlayıştaki „ücret 

sisteminin kaldırılması‟ gerekliliğinin, işçilerin „adil bir iş günü karşılığında adil bir 

ücret aldığı‟ düşüncesine evirtilmesidir. Marksist görüşün, ücret sisteminin 

kaldırılmasını savunmasının ardındaki temel mantık, yine az önce işlenen „sömürü‟ 

örneğinde olduğu gibi, burjuvazinin, işçilerin emeği üzerinden artı değer elde 
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etmesidir. „Artı değer‟ teorisinin temelinde de, işçilerin hiçbir zaman ortaya 

koydukları emeğin karşılığını alamadığı ve onlardan esirgenen bu karşılığın da 

burjuvazinin kâr hanesine yansıdığı düşüncesi yatmaktadır. Sonuçta ortada adaletsiz 

bir durum olduğu vurgulanmakta ve buna karşı çıkılmaktadır. Tabii söz konusu 

evirtim de bu noktada gerçekleşerek, öne sürülen bu savın tam karşısında bir düşünce 

ortaya koyacaktır ve bu da, örnekte belirtildiği gibi, „çalışanın, emeğinin karşılığını 

alması‟ biçiminde kendini gösterecektir. 

 

Ortodoks Marksist düşüncede genel olarak ideoloji, yukarıda da birtakım 

örneklerle betimlenen düşünce evirtimini gerçekleştirmekte kullanılan araç olarak 

görülür ve bu yüzden ortodoks Marksistler, ideolojiye genelde negatif bir anlam 

yüklemektedirler. İdeolojinin, bu çevrede en yalın biçimde „yanlış bilinç‟ olarak 

tanımlanması da bu negatif yaklaşımın bir sonucudur. „Yanlış bilinç‟ tanımını 

Marksist literatüre kazandıran kişi, çeşitli yazışmalarında bu tanımı kullanan 

Friedrich Engels‟tir. Martin Seliger, bu konuda örnek olarak, Engels‟in, Alman 

Sosyalist Partisi‟nin kurucularından Franz Mehring‟e yazdığı bir mektubunda 

kullandığı ifadeleri seçmiştir: 

 

“İdeoloji, düşünür tarafından, aslında bilinçli olarak, ancak yanlış bir bilinçle, 

gerçekleştirilen bir işlemdir. Onu buna zorlayan gerçek nedenler, onun için 

bilinmezliğini korumaktadır, aksi takdirde bu işlem, hiç de ideolojik olmaz.”
93

 

 

 Marx‟ın „camera obscura‟ benzetmesi ve Engels‟in „yanlış bilinç‟ tanımı yan 

yana getirildiğinde, ortodoks Marksizm‟in ideolojiyi algılayış biçimi daha da 

netleşmektedir. İdeolojinin, ortodoks Marksist bakış açısına göre, hâkim sınıfın, 

tahakkümü altındaki sınıfların, kendi hâkimiyetini tehdit edecek bir bilince 

erişmelerini engellemek adına kullandığı düşünsel taktikler olduğu söylenebilir. 
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2.3.1.10. Meta FetiĢizmi ve Ġdeoloji 

  

 Marx, olgunluk döneminin başlıca yapıtı olarak görülen Kapital‟de, „ideoloji‟ 

anlayışını biraz daha derinleştirmiştir. Buna göre „yanlış veya yanıltıcı olarak 

tanımlanan bir bilinç veya inanış‟ anlayışı varlığını sürdürmektedir ancak Marx artık 

bunların çıkış noktası olarak hâkim sınıfın çıkarlarından ziyade, tüm toplumun maddi 

yapısını işaret etmektedir. Bir başka deyişle, camera obscura metaforundaki evirtim 

örnekleri sabittir ancak cismin ters görüntüsünü yaratan mercek değişmiştir. Marx bu 

yenilenmiş evirtim modelini, „meta fetişizmi‟ adını verdiği kavramın üzerine inşa 

eder. 

 

 Meta fetişizminin, Marx‟ın, „yabancılaşma‟ kavramının bir sonucu olarak 

ortaya çıktığı söylenebilir. Marx, kendisini bu sonuca götürecek yolda, öncelikle 

kapitalizmin toplumdaki bütün çelişkileri gün ışığına çıkardığına ve böylece 

yabancılaşmanın da ilk kez açıkça görülebildiğine değinir: 

 

“Daha önceki tüm üretim ilişkilerinde, insanın, üretimin şartları tarafından 

hâkimiyet altına alınması, kapitalizmdekinden daha az değildi, ancak bunlar, 

üretim sürecinin kesin hareket gücü olarak görülen hâkimiyet ve kulluk ilişkileri 

tarafından gizlenmekteydi.”
94

 

 

 Marx, bir sonraki adımdaysa, kapitalizm altında insanın kendi kendisine 

yabancılaşmasının en belirgin örneğinin, meta fetişizminde görüldüğünü söyler ve bu 

doğrultuda, öncelikle meta fetişizminin nasıl oluştuğunu açıklamaya başlar. Marx‟a 

göre; 

 

“Kapitalist ekonominin ayırt edici özelliği, bireysel olarak ayrılan ancak toplum 

tarafından ve toplum için üretilen eşyaların değiş-tokuşuna dayalı saf bir meta 

ekonomisi olmasıdır. Kapitalizmde, toplumsal servet, metaların devasa bir 

yığını olarak kendini gösterir. Dolayısıyla meta, kapitalist ekonominin ve onun 
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ideolojik üstyapısının temel olgusudur... Önceki bütün üretim biçimlerinde, 

üretilen eşyalar genellikle doğrudan tüketime yönelikti. Fakat kapitalizm 

altında, bu eşyalar meta formunu aldılar ve böylece kullanım değerlerine dayalı 

niteliklerinin, ekonomik değiş-tokuş değerlerinin gerisinde kalmasına yol açan 

kendi özerk kanunlarını da geliştirdiler. Doğal ekonominin bütün formlarında, 

ürünün heterojenliği ve niteliği belirleyici unsurken, kapitalizmde bunun yerini 

nicelik almıştı.”
95

 

 

  Kısacası Marx‟a göre kapitalizmde üretilen bütün nesneler, öncelikle birer 

meta olarak düşünülmekte ve bu doğrultuda üretilmektedir. Kullanım amacı, bu 

açıdan geri plana düşmüştür. Bunun sonucunda üretim süreci de ihtiyaçların 

karşılanması doğrultusunda değil de metanın ticarileştirilmesi doğrultusunda yapılan 

girişimlerle başlar. Söz konusu üretim süreci, kendine has üretim ilişkilerine de sahne 

olmaktadır: 

 

“Eşyaların toplumsal ölçekteki değiş-tokuş değerleri, genel bir insan emeğinin 

ürünü olmalarına ne derece denk düştüklerine bağlıdır ki bu da emeğin 

ürününün nicel bir değeri olarak ifade edilmektedir. Dolayısıyla üretenlerin 

birbirleriyle olan ilişkileri, üretim üzerinde nesnelleştirilerek, emeğin 

ürünlerinin, yani metaların aralarındaki sosyal ilişkilerin görüntüsünü 

oluştururlar. Üretim ilişkileri – hâkimiyeti ve kulluğu kapsayan insan ilişkileri – 

değiş-tokuş ilişkilerinde de kendini gösterir ve kendi özerk kanunlarıyla, 

metalar arasındaki ilişkiler görünümüne bürünürler.”
96

 

 

 Bu ilişkilerin en sonunda dayandığı nokta, daha önce yabancılaşma kavramı 

anlatılırken de kısaca değinildiği üzere, emeğin de bu süreç içinde bir metaya 

dönüşmesi ve bu şekilde doğrudan doğruya pazarlanmasıdır. Marx, bir meta olarak 

emeğin fiyatının da, diğer tüm metaların fiyatların olduğu gibi, arz ve talebe bağlı 

olduğunu öne sürer. Yine bu doğrultuda bir meta haline gelen emeğin, diğer tüm 

metalarda görüldüğü gibi, bir piyasası olduğunu iddia eder ve bunu „emek piyasası‟ 

diye adlandırır. 
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“Üreticilerin, kendi emeklerinin genel toplamıyla olan ilişkileri, onlara kendi 

dışlarında yer alan nesnelerin toplumsal ilişkileriymiş gibi sunulur… Bu, 

insanların kendi aralarında olan ama onların gözüne, nesneler arasındaki düşsel 

bir ilişki olarak görünen özel bir toplumsal ilişkidir… Ben buna fetişizm 

diyorum: Fetişizm, kendisini, emeğin ürünlerine, onlar birer meta olarak 

üretildikleri andan itibaren ilintilendirir ve böylelikle meta üretiminden 

ayrılmaz bir hal alır.”
97

 

 

 Sonuçta meta, bir fetişe dönüşmüştür ve fetişe dönüşen meta, aynı zamanda 

insanlar arasındaki ilişkilerin, sanki nesneler arasındaki ilişkiler gibi görünmesine yol 

açan bir nitelik de sergilemektedir. Bu noktada Marx tarafından açıkça belirtilmese 

de, söz konusu fetiş tanımlaması, Marx‟ın önceden Alman İdeolojisi‟nde yaptığı 

camera obscura benzetmesini akıllara getirmektedir zira fetişe dönüşen meta, camera 

obscura örneğinde verilene benzer bir evirtim gerçekleştirmektedir. 

 

 Bu tip bir evirtim neticesinde varılan sonuç olan metanın bir fetişe 

dönüşümünün doğurduğu başlıca sonuçsa, bireylerin birbirlerini öncelikle özel 

mülkiyet sahipleri ve yasal birer özne gibi görmeye muhtaç hale gelmeleridir: 

 

“İşçi, bir meta olan emek gücünün özel mal sahibidir ve kendisini de bu emek 

gücünün yanında bir nesne olarak satar. Dolayısıyla emeğin yabancılaşması çift 

yönlü bir süreçtir: öncelikle, insanın güçleri ve emeğin ürünleri, yaratıcıları olan 

insandan ayrılır ve sonrasında bunlar, kendi özerk yapılarına kavuşurlar. Bunun 

sonucu, insanın, kendi emeğinin maddi formu tarafından yönetilmesidir.”
98

 

 

 Meta fetişizmi ve bunun neticesinde ortaya çıkan toplumsal ilişkilerle ilgili 

Marx‟ın yaptığı en önemli saptamalardan bir diğeriyse, bunların kapitalist topluma 

has özellikler olduklarıdır: 
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“Yanlış görünümün, genel bir olgu halini alması, kapitalist meta üretimine 

mahsustur. „Son tahlilde‟ ekonomi bütün toplumsal yaşamı belirlediğinden, bu 

fetişizm, tüm burjuva toplumunun ve burjuva bilincinin en merkezi 

olgusudur.”
99

  

 

 Jakubowski‟ye göre merkezinde meta fetişizminin yer aldığı burjuva 

toplumu, kaçınılmaz bir biçimde ideolojik bir üstyapıya sahiptir: 

 

“Kapitalist toplumun ideolojileri, yapıları parçalayan, insanları nesnelere, insan 

emeğinin ürünlerini de eylem halindeki bir süjeye dönüştüren bir ekonomik 

temele karşılık gelir. Bireysel düşünceyle bilgi alanlarının birbirlerinden ve 

sosyo-ekonomik temellerinden farklı olduğu anlayışı ideolojiktir. Bilincin 

nesnesinden ayrılması ve bilinçle varlık arasındaki birliğin bozulması 

ideolojiktir. Tamamen derin düşünceler içeren bilgi, ideolojiktir. Fakat 

insanların düşüncelerinin oluşturduğu tüm üstyapı da, bu düşünceler siyasi ve 

yasal üstyapı ile ekonomik altyapıdan net bir biçimde görülen bir bağımsızlığa 

sahip oldukları sürece, ideolojiktir. En önemli ideoloji şekli de tam da 

üstyapının sahip olduğu bu gözle görülür özerkliktir. Belirgin bir biçimde kendi 

maddi temellerinden ayrıştırılmış olan ideolojik „hassasiyetler, illüzyonlar, 

düşünce biçimleri ve hayat görüşleri‟ sadece bireyin hareketleri için öznel birer 

motivasyon unsuru değildir, bunlar aynı zamanda nesnel olarak bireyin 

toplumsal varlığına denk düşmektedir. Marx‟ın sözleriyle „bunlara gelenekler 

ve yetiştirilme tarzıyla sahip olan birey, bunların, kendisinin hareketlerinin 

gerçek güdüsü ve çıkış noktası olduğunu hayal edebilir‟. Dolayısıyla burjuva 

toplumunun üstyapısı, kelimenin en dar anlamında bile, ideolojik görünür.”
100

 

 

2.3.1.11. Marksist Felsefede Marx ve Engels Sonrasında 

Ġdeoloji Kavramına YaklaĢımlar 

 

Marx ve Engels‟in oluşturduğu ideoloji kavramı üzerine, onlardan sonra, 

Marksist akımın kendi içinde bile, çok farklı yaklaşımlar geliştirilmiştir. İdeolojinin 
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“Marksizm içindeki evrimi, epistemolojik açıdan nötr olan ideoloji kavramının ilk 

olarak Kautsky ve Plekhanov tarafından çizildiğini ve Lenin‟in yazılarında da 

tamamen geliştirilerek, Marx ve Engels‟in eleştirel kavramına göre önemli 

farklılıklar içerdiğini göstermektedir.”
101

 Bu sözlerin sahibi olan İspanyol düşünür 

Jorge Larrain, sözlerinin devamında, Marksist düşüncede, zaman içerisinde ideoloji 

üzerinde oluşan üç tür kutuplaşma olduğu tespitinde bulunur: 

 

“İlk kutuplaşma, ideolojik olgunun ontolojik statüsü ile bağlantılıdır ve 

ideolojinin öznel veya ideal ile, nesnel veya maddi kavramsallaştırılması 

arasında bir alternatif üretir. İkincisi, ideolojinin özerkliği ve etkinliği ile 

bağlantılıdır ve ideolojinin belirlenmiş bir üstyapı mı yoksa özerk bir söylem mi 

olduğu konusunda bir seçim ortaya koyar. Üçüncü kutuplaşmaysa, kavramın 

epistemolojik statüsüyle ilişkilidir ve iki kutbun ortaya çıkmasını sağlar: 

ideolojinin negatif veya eleştirel kavranışıyla, nötr veya pozitif kavranışı. 

Epistemolojik açıdan negatif olan kavranışlar sıklıkla ontolojik açıdan öznel ve 

deterministik olan durumlarla ilişkilendirilirken, nötr kavranışlar genellikle 

nesnel ve indirgemeci olmayan durumlarla eşleşir. Ancak bu alternatifleri ve 

diğer kombinasyonları birbirlerine bağlayan katı bir mantık da yoktur... 

 

…İlk kutuplaşma Marksist yapısalcılığı, özellikle de Althusser ile onun 

takipçilerinin katkılarını ve teorilerinin ana prensibi olarak öznenin önceliği 

yerine yapıların önceliğini koymalarını, tartışma olanağı sağlamaktadır. İkinci 

kutuplaşmada, post-yapısalcıların (Foucault, Hindess, Hirst, Laclau ve Mouffe) 

çalışmaları, nihayet ideolojinin bütün ekonomik determinasyonlardan ve 

„söylev‟in (discoure) toplumsal ve politik hayatın inşasında temel bir prensip 

olarak belirlenmesi yönünde bir teşebbüs olarak değerlendirilebilir. Son 

kutuplaşma da bize Eleştirel Teori‟nin, özellikle de Habermas‟ın çalışmalarının, 

negatif bir ideoloji kavrayışını yeniden canlandırmaları doğrultusunda 

incelenmesine ve aynı zamanda da Mannheim‟ın, ideolojinin Marksiyen 

kavramı üzerine eleştirisinin ele alınmasına izin vermektedir.”
102
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Çalışmada, Larrain‟ın çizdiği tablo üzerinden yola devam edilerek, Marx ve 

Engels sonrası ideoloji kavramının farklı algılanış ve yorumlanışları sonucunda 

ortaya çıkan kavramsal çeşitlilikler üzerinde durulacaktır. Ancak bu noktada ilk 

olarak, Larrain‟ın belirttiği kutuplaşmalar, bunlara verdiği numara sırasına göre 

değil, tarihsel kronolojiye göre değerlendirilecektir ki bu açıdan da Larrain, bir 

önceki alıntıda görülebileceği üzere, gidilmesi gereken adresi göstermekten geri 

kalmamıştır: önce Kautsky ve Plekhanov, sonra da Lenin… 

 

Marksist düşüncede ortodoks çizgiden uzaklaşılmaya başlanmasında en 

önemli kırılma noktalarından birini, temelinde Marksist düşüncenin yattığı bir 

hareketin sonucunda Sovyetler Birliği‟nin kurulmasının oluşturduğu söylenebilir. 

Jakubowski, bu noktadaki belirleyici sebebi şöyle açıklamaktadır: 

 

“Bir başka deyişle, doğru bir proleter sınıf bilinci bir sonuca ulaşmalıdır ki 

siyasi iktidar için savaşmak ve onu kullanabilmek adına proletarya insanın 

kendisine yabancılaşması üzerine kurulan kurumları ortadan kaldırabilsin ve 

böylelikle kendisini de bir sınıf olarak feshetsin. Ancak açıkçası bu tür bir bilinç 

şu anda proleterler arasında, hatta sadece bir ülkedeki proleterlerin büyük bir 

çoğunluğunda dahi, Sovyetler Birliği dışında, bulunmamaktadır. Dolayısıyla 

proleter sınıf bilincinin bu gelişmiş biçimi, gerçek bir bilinç olmaktan öte, 

tepeden indirilmiş bir bilinç, proletaryanın normalde anca içinde bulunduğu 

durumu tamamen kavraması halinde sahip olacağı bir bilinçtir.”
103

 

 

 Jakubowski‟nin işaret ettiği durumdan çıkarılacak sonuç, devrim için 

ortodoks Marksist anlayışın öngördüğü doğal sürecin işlemesinden çok, bir bakıma 

acele edilmesi ve bu aceleye getirmeyle de birlikte, devrim için zorunlu görülen sınıf 

bilincinin, yine söz konusu süreç içinde oluşması beklenmeden, yukarıdan aşağıya 

doğru bir hareket sonucunda oluşturulduğudur. 

 

 Aslında Marx ve Engels‟in, birlikte kaleme aldıkları ve Marksist felsefenin 

inşasında temel direklerden biri haline gelmiş “Alman İdeolojisi” ve “Komünist Parti 
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Manifestosu”nda, „bir proleter sınıf bilinci‟ veya „komünist bir bilinç‟ oluşturulması 

üzerinde durulmuştur: 

 

“Komünistlerin başlıca amacı, diğer tüm proleter partilerininkiyle aynıdır: 

proletaryanın bir sınıf haline getirilmesi, burjuva üstünlüğünün ortadan 

kaldırılması, siyasi iktidarın proletarya tarafından ele geçirilmesi.”
104

 

 

“Hem bu komünist bilincin geniş çapta üretilmesi hem de davanın kendisinin 

başarıya ulaşması için, insanın geniş çaplı bir değişiklikten geçmesi zorunludur. 

Bu, sadece uygulamalı bir hareketin, bir devrimin aracılığıyla gerçekleşebilecek 

bir değişikliktir. Dolayısıyla bu devrim de sadece yönetici sınıfın başka bir 

şekilde ortadan kaldırılamayacak olması nedeniyle değil, aynı zamanda onu 

ortadan kaldıracak sınıfın kendisini geçmiş çağların pisliğinden arındırıp, yeni 

kurulacak topluma uydurabilerek onun yerini alacak olması nedeniyle de 

zorunludur.”
105

 

 

 Yukarıda Manifesto‟dan alıntılanan bölüm, aslında proletaryanın bir sınıfa 

dönüşebilmesi yolunda tamamen kendi haline bırakılmayacağına dair bir işarettir. 

Söz konusu sınıf üretimi, açıkça parti tarafından bir amaç olarak belirtilmiştir.  

Sınıfın oluşumu için sınıf bilincinin zaten şart koşulduğu da hesaba katıldığında, sınıf 

üretimini amaçlayan partinin, aynı doğrultuda sınıf bilinci üretimine de katkıda 

bulunacağı açıktır. Ancak Marx ve Engels tarafından bu doğrultuda ortaya kademe 

kademe belirlenmiş bir strateji konmamıştır. 

 

Proletarya devriminin gerçekleşmesine dair de benzer bir tespitte 

bulunulabilir. Bu hususta da Marx ve Engels devrime hangi sebeplerin yol açmakta 

olduğunu ve bu koşulların sonucunda ne gibi niteliklerde bir devrimin 

gerçekleşeceğini, devrimin ertesinde toplum yapısının nasıl yeniden şekilleneceğini 

ayrıntılı bir biçimde anlatmışlardır ama tüm bunların birbirini tarihsel bir sürecin 

işleyişi içinde zaten izleyeceğini düşündüklerinden olsa gerek, devrimin 

gerçekleştirilmesine yönelik özel bir yol haritası çizdikleri söylenemez. 
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Yine yukarıda Alman İdeolojisi‟nden yapılan alıntıda da görülebileceği gibi, 

Marx ve Engels, şartlar ve bunların olası sonuçları üzerine değerlendirmede 

bulunmaktadır. Sonuçta, onlardan sonra gelen ve onların düşüncelerinden etkilenen 

bazı düşünürlerin bir proleter devrimi için daha somut bir çözüm arayışına 

girmelerinin, Marksist felsefedeki birtakım görüş farklılıklarının ortaya çıkmasında 

etkili olduğu söylenebilir. Tabii bu farklılıklar, ideolojinin kavramsallaştırılmasına da 

yansımıştır. Kautsky, Plekhanov ve Lenin gibi düşünürler incelenirken, bu 

ayrıntıların göz önünde bulundurulması gerekecektir. 

 

2.3.1.11.1. Kautsky, Lenin ve Plekhanov 

 

Karl Kautsky, proletaryanın, burjuvaziye karşı vereceği sınıf mücadelesinden 

galip ayrılabilmesi için, düşüncelerinin burjuvazi ideolojisinden arındırılması, yani 

yanlış bilinçten kurtulması gerektiğini savunan ortodoks Marksist görüşle 

hemfikirdir. Bir başka deyişle proletaryanın doğru bir bilinç kazanması 

gerekmektedir fakat Kautsky bu bilinci proleterlerin kendi kendilerine 

kazanabileceklerini düşünmemektedir. Öte yandan Marksist teorilerin, söz konusu 

doğru bilincin ta kendisi olduğunu savunan Kautsky, bu düşüncelerin proleterlere 

dışarıdan aktarılabileceğine inanmaktadır. Kautsky‟nin bu düşünceleri, Avusturya 

sosyal demokrasisi üzerine yazdığı bir program taslağında görülebilmektedir: 

 

“Elbette, bir öğreti olarak, sosyalizmin kökleri, tıpkı proletaryanın sınıf 

mücadelesi gibi, modern ekonomik ilişkilerde bulunmaktadır ve sosyalizm, 

ikincisi gibi kapitalizmin yığınlarda yarattığı yoksulluk ve sefalete karşı 

mücadeleden ortaya çıkar. Ama sosyalizm ve sınıf mücadelesi yan yana doğar, 

birbirinden değil; her biri farklı koşullarda ortaya çıkar. Modern sosyalist bilinç, 

yalnızca derin bilimsel bilgi temeli üzerinde yükselebilir. Gerçekten de, modern 

iktisat bilimi, diyelim modern teknoloji kadar, sosyalist üretim için bir koşuldur, 

ve proletarya, ne denli isterse istesin, ne birini ne de ötekini yaratabilir; her ikisi 

de modern toplumsal süreçten ortaya çıkar. Bilimin taşıyıcısı proletarya değil, 

burjuva aydın tabakadır: modern sosyalizm, bu tabakanın tek tek üyelerinin 
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zihinlerinden kaynaklanmıştır, ve bunu entelektüel olarak daha gelişmiş olan ve 

koşulların elverdiği yerlerde modern sosyalizmi proleter sınıf mücadelesine 

sokan proleterlere iletenler de bunlar olmuştur. Demek oluyor ki sosyalist 

bilinç, proleter sınıf mücadelesine dışarıdan [von aussen Hinein getragenes] 

verilen bir şeydir, onun içinden kendiliğinden çıkan [urwüchsig] bir şey 

değildir.”
106

 

 

 Lenin‟in „Ne Yapmalı? Hareketimizin Canalıcı Sorunları‟ adlı eserinde de, 

Kautsky‟ninkine paralel görüşler ortaya koyduğuna rastlanmaktadır: 

 

“İşçiler arasında sosyal-demokrat bilincin olamayacağını söyledik. Bu bilinç 

onlara dışarıdan getirilmeliydi. Bütün ülkelerin tarihi göstermektedir ki, işçi 

sınıfı, salt kendi çabasıyla sadece sendika bilincini, yani sendikalar içerisinde 

birleşmenin, işverenlere karşı mücadele etmenin ve hükümeti gerekli iş 

yasalarını çıkarmaya zorlamanın vb. gerekli olduğu inancını geliştirebilir. Oysa 

sosyalizm teorisi, mülk sahibi sınıfların eğitim görmüş temsilcileri tarafından, 

aydınlar tarafından geliştirilen, felsefi, tarihsel ve iktisadi teorilerden doğup 

gelişmiştir. Toplumsal konumlarıyla, modern bilimsel sosyalizmin kurucuları 

Marx ve Engels‟in kendileri de, burjuva aydın tabakasına mensupturlar. Tam 

aynı yolda, Rusya‟da sosyal-demokrasinin teorik öğretisi, işçi sınıfı hareketinin 

kendiliğinden gelişmesinden tamamen bağımsız olarak doğmuştur; devrimci 

sosyalist aydın tabaka arasındaki düşünce gelişmesinin doğal ve kaçınılmaz bir 

sonucu olarak doğmuştur.”
107

 

 

 Aslında, Marx‟ın oluşturduğu felsefi görüşten esinlenilerek uygulanan 

dünyanın ilk sosyalist ülke deneyinin lideri olan Lenin‟in, sırf bu yüzden bile 

Marx‟ın ortaya koyduğu görüşlerden hareket edilerek girişilen uygulamalarda, 

birtakım farklılıklar sergilemesi doğaldır. Zira Lenin‟in lideri olduğu sosyalist 

devrim, Marx‟ın öngördüğü biçimde bir Batılı sanayi toplumunda değil, feodal bir 

tarım toplumu olan Rusya‟da gerçekleşmiştir. Rusya‟daki işçi sınıfı da haliyle daha 

gelişmiş sanayiye sahip Batı toplumlarındakine kıyasla yeterince gelişmemiş ve 
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genişlememiştir. Dolayısıyla Rusya‟da bir devrim gerçekleştirmeyi amaçlayan 

birisinin, Marx‟ın görüşlerine bire bir bağlı kalması da mümkün değildi. Bu açıdan 

bakıldığında, Lenin‟in işçi sınıfı hareketinin gelişmesini beklemektense bu hareketin 

dışarıdan geliştirilmesini sağlamanın yollarını araması ve aynı mantık doğrultusunda 

işçilerin bilinçlendirilmesinin de dışarıdan sağlanacak katkıyla gerçekleştirileceğini 

söylemesinin sebebi daha net anlaşılabilir. 

 

 Lenin, söz konusu revize bakış açısını geliştirirken, Marksist felsefede o ana 

kadar hemen hemen hep burjuvaziyle özdeşleştirilen ve bunun sonucunda da üzerine 

olumsuz bir anlam yüklenen ideoloji kavramını da gayet farklı bir biçimde ele 

almıştır. Lenin, ideolojiyi „yanlış bilinç‟ olarak görmektense nötr olarak ele almış, 

„yanlış bilinç‟ olarak görüleniyse, „burjuva ideolojisi‟ olarak adlandırmayı yeğlemiş, 

öte yandan Marksist teorileri de genel olarak „sosyalist ideoloji‟ sınıfına sokmuştur. 

Böylece düşünce itibarıyla olmasa da şekil itibarıyla, Marx ve Engels‟in ideolojiye 

yaklaşımıyla Lenin‟in ideolojiye yaklaşımı arasında ciddi bir ayrışma ortaya 

çıkmıştır. 

 

 Lenin‟in „ideoloji‟ ve „proletaryada sınıf bilincinin dışarıdan oluşturulması‟ 

konularında çizdiği revizyonist çizgiyi en belirgin biçimiyle, „Ne Yapmalı?‟ adlı 

kitabındaki şu cümlelerinin özetlediği söylenebilir: 

 

“Çalışan yığınların hareketlerinin süreci içerisinde kendi başlarına formüle 

edecekleri bağımsız bir ideolojiden söz edilemeyeceğine göre, tek seçenek şu 

oluyor – ya burjuva ideolojisi, ya da sosyalist ideoloji. İkisi arasında bir orta yol 

yoktur (çünkü insanlık „üçüncü‟ bir ideoloji yaratmamıştır ve ayrıca da sınıf 

karşıtlıklarıyla parçalanmış bir toplumda sınıf-dışı ya da sınıf-üstü bir ideoloji 

söz konusu olamaz). Öyleyse, herhangi bir biçimde sosyalist ideolojiyi 

küçümsemek, ona birazcık olsun yan çizmek, burjuva ideolojisini güçlendirmek 

anlamına gelir. Kendiliğindenlikten çok söz edilmektedir. Ama işçi sınıfı 

hareketinin kendiliğinden gelişmesi, onun burjuva ideolojisine tâbi olmasına, 

Credo programı doğrultusunda gelişmesine yol açar; çünkü kendiliğinden işçi 

sınıfı hareketi, trade-unionculuktur, Nur-Gewerkschaftlerei‟dır, ve trade-

unionculuk, işçilerin burjuvaziye ideolojik köleliği demektir. Demek oluyor ki, 
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görevimiz, sosyal-demokrasinin görevi, kendiliğindenliğe karşı savaşmak, işçi 

sınıfı hareketini burjuvazinin kanatları altına sokmak yolundaki bu 

kendiliğinden trade-unioncu çabadan uzaklaştırmak, ve devrimci sosyal-

demokrasinin kanadı altına sokmaktır.”
108

 

 

 Lenin‟in sözlerine bakıldığında, „ideoloji‟ kavramıyla ilgili ortaya çıkan en 

önemli ayrıntılardan birinin, ideolojinin sınıflarla özdeşleştirilmesi olduğu 

söylenebilir. Aslında Marx ve Engels de ideoloji-sınıf bağlantısı kurmuşlardır. Ancak 

onlar bunu tek bir boyutta yapmışlar, ideoloji kavramını doğrudan doğruya 

burjuvaziyle özdeşleştirmişlerdir. Lenin ise, bir bakıma Marx‟ın ortaya koyduğu, 

ekonomik ilişkilerle belirlenen iki kutuplu toplum modelini, ideoloji kavramına 

yansıtmıştır ve toplumdaki iki kutbu oluşturan iki ana sınıf, aynı zamanda ideoloji 

kavramında da iki kutup halinde kendilerini göstermişlerdir. Bunlardan biri, Marx ve 

Engels‟in ele aldığı anlamdaki ideolojiye denk düşen burjuva ideolojisiyken, diğeri 

de, Lenin‟in, proletaryanın sınıf ideolojisi olarak işaret ettiği ve temelinde Marksist 

teorilerin yattığı „sosyalist ideoloji‟dir. Lenin‟in genel anlamda ideoloji kavramının 

değil de, burjuva ideolojisinin yanlış bilinç olduğunu belirtmesiyse “daha sonraları 

„Marksist-Leninist ikili ideoloji teorisi‟ diye adlandırılacak yaklaşımın temelini 

oluşturmaktadır.”
109

 

 

Lenin ayrıca üçüncü bir ideolojinin olmadığını ve sınıf çatışmalarının 

parçaladığı bir toplumda da sınıflardan bağımsız bir ideoloji olamayacağını 

savunarak, ideoloji anlayışını, toplumdaki sınıf ilişkilerine tam bir paralellikte 

şekillendirdiğini de öne sürmüştür. Çalışan yığınların kendi başlarına bir ideoloji 

formüle edemeyeceklerinin vurgulanması da bir bakıma diyalektik materyalizmin 

„karşılıklı etki ve evrensel bağlantı yasası‟na paraleldir. Sınıfların ilişkileri ve 

konumlarının karşılıklı bir etkiyle şekillendiği düşünüldüğünden, sınıflarla 

özdeşleştirilen ideolojilerin de aynı duruma açık olduğu savunulmuştur. 
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Kautsky ile Lenin, proletaryanın kendiliğinden bir sınıf bilincine 

erişemeyeceğini, bu bilincin ancak dışarıdan, aydınların katkısıyla 

oluşturulabileceğini düşünseler de, bu noktadan sonra ciddi bir yol ayrımına 

gelmişlerdir. Ayrılıkta belirleyici olan, Kautsky‟nin, Lenin‟in önderliğini yaptığı 

Bolşevik Devrimi‟ni, “Marksiyen ilkelerden bir sapma”
110

 olarak değerlendirmesidir. 

 

Kautsky‟ye göre proleter devrimi, proletaryanın olgunlaşmasıyla mümkün 

olabilirdi. Dolayısıyla devrim ne kadar kısa sürede gerçekleşecekse, proletaryanın 

gelişimi, olgunlaşması; yani proletaryanın aydınlanması ve bilgilenmesi de o kadar 

acil bir hal almalıydı. Ancak Kautsky böylesine bir aceleciliktense, proletaryanın söz 

konusu olgunluğa sınıf mücadelesi sürecinde erişmesi gerektiğini savunmuştur. 

Ayrıca böylesi bir bilinçlenme sürecinde de siyasi fikirlerin ve kurumların, toplumsal 

ve ekonomik altyapılar tarafından şekillendirilmeye devam edeceğini, dolayısıyla 

bilinçlenme sürecinin erken evrelerinde sosyalizmin gerçekleşmesinin imkânsız 

olduğunu vurgulamıştır. 

 

Kautsky ile benzer bir görüşe, Rusya‟daki Marksist hareketin öncülerinden 

olan Georgi Plekhanov‟un da sahip olduğu söylenebilir. Nitekim Plekhanov da, 

proletaryanın sınıf mücadelesinin doğal sürecinin, dışarıdan gelecek bir hareketle 

hızlandırılmasının yanlış olduğunu savunmuştur. Hatta bu açıdan bakıldığında 

Plekhanov, Kautsky‟den de daha ortodoks bir pozisyon almıştır. Öyle ki Plekhanov‟a 

göre yapılması gereken, öncelikle Rus proleterlerin, ülkedeki otokratlara karşı 

savaştırılması olmuştur. Otokrasinin yıkılmasıyla birlikte de Batı‟daki gibi bir sanayi 

ülkesine giden yolun önündeki en büyük engel kalkacaktı ve bundan sonrası için de 

bir burjuva hükümetinin kurulmasına yönelik çalışmalarda bulunulmalıydı. Böylece 

burjuva üretim biçimi içinde proletarya, tıpkı Marx‟ın düşündüğü gibi, hem sayıca 

daha da büyüyecek, hem de zamanla gerekli bilince ve olgunluk düzeyine erişecek, 

sonuçta da burjuvaziyi ortadan kaldıracak seviyeye gelecekti. “Plehkanov, bir 

sosyalist devrimin gerçekleşebilmesini sağlayacak koşulların ve araçların 
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oluşabilmesi için Rusya‟nın gerçek bir kapitalist gelişim sürecinden geçmesi 

gerektiğini ısrarla vurgulamaktaydı.”
111

 

 

Plekhanov‟un aksine Kautsky, devrime giden yola dair özel bir formül arayışı 

içine girmemiştir. Zaten Kautsky‟nin, devrime ne şekilde gidileceğini bir sorun 

olarak gördüğü de iddia edilemez zira kendisi sosyalizmin; kapitalizmin ve sınıf 

mücadelesinin kaçınılmaz sonucu olduğunu düşünmekteydi. Yani Kautsky‟nin, 

proletaryanın bilinçlenmesi hususunda kendi başına bırakılmaması gerektiğini 

düşünse de, bu bilincin kazanıldığı sürecin bir „kendiliğindenlik‟ içinde bırakılması 

gerektiğini düşündüğü söylenebilir. 

 

Bu açıdan bakıldığında Kautsky hayli ortodoks Marksist bir konumdaymış 

gibi görünse de, onun da Marx ve Engels‟in düşüncelerine karşı revizyonist 

yaklaşımlar geliştirdiği noktalar yok değildir. Bunun ipucu da, bir önceki paragrafta 

üstyapı unsurlarının, „toplumsal ve ekonomik altyapılar‟ tarafından şekillendirildiğini 

düşündüğünün belirtilmesiyle verilmiştir. Marksist felsefenin çıkış noktasındaysa 

temeli veya altyapıyı (farklı kaynaklarda Türkçe‟ye her iki şekilde de çevrildiği 

görülmektedir) sadece ekonomik ilişkiler oluşturmakta ve üstyapıyı da bu temel 

belirlemektedir. Kautsky ise üstyapıdaki şekillenmenin daha çeşitli unsurlara bağlı 

olduğunu düşünmektedir. Hatta ona göre “bütün ideolojik yapı, aslında temelden 

ayrılabilir ve bir süreliğine bağımsız bir biçimde varlığını sürdürebilir.”
112

 

 

Kautsky, ideolojik üstyapının böylesine bağımsız bir varlığa sahip olmasında 

ahlak anlayışının büyük rol oynadığını öne sürmektedir. Dahası, söz konusu ahlaki 

kavramları, klasik Marksist anlayışa uygun olarak bir yanlış bilinç gibi de göstermez. 

(Sadece hâkim sınıfın ahlaki kavramlarının belli bir süre sonra işlevlerini 

yitireceklerini savunur ki bu savının, sosyalizmin kapitalizmin bir doğal sonucu 

olacağı yönündeki savıyla paralel olduğu da söylenebilir) Dolayısıyla Kautsky‟nin 

ideoloji anlayışı, ideolojiyle gerçeklik arasında, Marx‟taki gibi bir zıtlaşma 

içermemektedir. 
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Öte yandan Kautsky, ideoloji kavramına Lenin kadar olumlu da 

yaklaşmamıştır. Sosyalizmi bir ideoloji olarak addeden Lenin‟e kıyasla Kautsky 

sosyalizmden „sosyalist ideal‟ diye bahsetmeyi tercih etmiş, buna karşılık kendi 

tanımladığı ölçüdeki ideolojik üstyapıyıysa zaman zaman „işlevsiz normlar‟ şeklinde 

adlandırmış ve bir bakıma o da ideoloji kavramına negatif bir anlam yüklemiştir. 

 

2.3.1.11.2. Eduard Bernstein 

 

19. Yüzyıl‟ın sonu ve 20. Yüzyıl‟ın başlarında, Marksist felsefede adı 

revizyonizmle en çok anılan isimlerden biri Eduard Bernstein‟dır. Bernstein‟a göre; 

 

“Sosyalizm aslında „saf ideoloji‟ veya idealizmdi çünkü teorisyenlerin de, 

kitlelerin de sosyalist bir toplumu arzulamalarındaki motivasyon unsurları ne 

olursa olsun, bunlar hep ipuçlarını Hıristiyanlık gibi bir „idea‟dan almış olan 

adalet, eşitlik ve bunun gibi kavramlardı. Kautsky ve Lenin‟in kendilerini 

ortodoks Marksizm‟den uzaklaşmayı asgari düzeye indirmeye veya hiç kabul 

etmemeye adamaları sonucunda Bernstein tarihsel materyalizmin, sosyalizmi 

ideolojiden ayırdığı yönündeki savı da sorgulamaya başlamıştır…  Bernstein, 

tarihsel materyalizmin, maddi etmenler ve grup çıkarları üzerinden devinim 

sağlasa da, toplumsal ve ahlaki bir yönlendirme işin içine girmediği sürece su 

yüzüne çıkamayacağını iddia etmiştir… Bernstein da, Lenin gibi, Kautsky‟nin 

„proleter düşüncelerin proletarya tarafından değil de burjuva aydınları 

tarafından üretildiği‟ yönündeki görüşlerini yinelemiştir. Ancak sadece 

Bernstein bunu tarihsel materyalizmin zayıflığını göstermek amacıyla 

yapmıştır. Benzer bir biçimde, üzerinde en çok tartışılan nokta olan „ahlaki 

düşüncelerin sosyalizmin doğasıyla hiçbir ilgisi olmadığı‟ savında da, ahlaki 

etkiyi onaylamaktan çok Bernstein‟ı Kautsky ve Lenin‟den ayıran esas mesele, 

Marksist teorinin, prensipte ortaya konan iddiaları, ayrıntılarla desteklemekte 

yetersiz olduğu yönünde açıkça ısrarcı olmasıydı. Bernstein, ahlaki inançların, 

sosyalizm anlayışındaki Marksiyen reddinin; „sömürü ilişkileri 

[Ausbeutungsverhältis]‟ ve „artı değer‟in „dolandırıcılık, hırsızlık ve soygun‟ 
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şeklinde değerlendirilmelerinde yer alan ahlaki değer yargıları sonucunda kendi 

kendini tekzip ettiğini savunmaktan da çekinmemiştir.”
113

 

 

Tüm bunların ışığında, Bernstein‟ın ideoloji kavramına yaklaşımı da, klasik 

Marksist anlayışınkine kıyasla, farklılıklar içermektedir. Bernstein, ideolojiyi çok 

daha geniş kapsamlı bir biçimde ele almakta ve bütün ideallerle, bu idealler 

doğrultusunda ortaya konan teorileri, ideoloji çatısı altına yerleştirmektedir. 

Dolayısıyla Bernstein, Marksizm‟in de ideolojik bir karakteri olduğunu öne 

sürmektedir. Ayrıca Bernstein bütün ideallerle gerçekler arasında bir çelişki 

olduğunu da vurgulayarak, bu çelişkinin aslında ideolojinin mayasında bulunduğunu 

da belirtmektedir. Tabii bu nedenle, ideallerle gerçekler arasındaki çelişkiye paralel 

olarak ideolojiyle bilimsellik arasında da bir çelişki olduğunu, böylelikle „bilimsel 

sosyalizm‟ anlayışının da çelişkiler üzerine kurulduğunu iddia ederek, bu anlayışa da 

karşı çıkar. 

 

Bernstein‟ın ideoloji kavramına yaklaşımında Marx‟la uyuştuğu nokta, 

ideolojinin, gerçeklerin bir evirtimine yol açtığı görüşüdür. Ancak Bernstein, bu 

evirtimin temelinde mutlaka ekonomik ilişkilerin bulunduğunu düşünmemesi ve 

zaten ideolojiye de farklı bir çerçeve (kapsadığı alan açısından) çizmesiyle, sonuç 

itibarıyla klasik Marksist anlayışın vardığı noktadan çok daha değişik bir noktaya 

varmaktadır: 

 

“Bernstein, kökleri işçilerin karmaşık hayat konumlarında bulunan bilincin; 

işçilerin, Marksist teoriye göre sadece ekonomik ilişkiler bazında tanımlanan 

sınıf konumlarıyla örtüşen bilincini tahrif ettiğini, yani farklı bir formda 

olduğunu söylemektedir. Bir başka deyişle Bernstein, Marksist teorinin, 

Marx‟ın son tahlilde önemsiz olduğunu düşündüğü ve Bernstein dışında, 

Kautsky ve Lenin‟in de göz önünde bulundurulması gereken bir gerçek olarak 

değerlendirdikleri „proletaryanın, Marksist teoriye göre sahip olması gereken 

sınıf bilincine çoğu proleterin sahip olmaması‟ nedeniyle çürüdüğünü 

varsaymaktadır... Bernstein‟ın, Marksizm‟in ideolojik karakterini ortaya 
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çıkarma amacıyla tasarlanmış ilgili polemikleri, sosyalist ideolojinin ve 

dolayısıyla tüm ideolojilerin; gerçeklikle, insanların gerçeklik hakkında sahip 

olduğu asıl bilinçle ve bununla birlikte bu gerçekliğin bilimsel 

değerlendirilmesiyle de çeşitli ölçülerde çatıştığı sonucuna varmaktadır.”
114

 

 

2.3.1.11.3. György Lukács 

 

Kautsky, Bernstein ve Lenin gibi düşünürlerin yer yer klasik Marksizm‟den 

uzaklaşan düşünceler ortaya atmaları, yer yer de onun bazı anlayışlarını ciddi 

biçimde sorgulamaları ve bunların üzerinde kendi aralarında da önemli tartışmalar 

yaşamaları (öyle ki Lenin, Bolşevik Devrimi sonrasında Kautsky‟ye ağır eleştiriler 

yönelttiği bir kitabının adını da „Proletarya Devrimi ve Dönek Kautsky‟ koymuştur), 

felsefe çevrelerinde klasik Marksist teorinin zayıflamakta olduğu görüşünün 

yayılmaya başlamasına da yol açmıştır. 20. Yüzyıl‟ın ilk yarısında, bu görüşlerin 

aksine klasik Marksist teoriyi yeniden güçlendirmek adına çalışan filozoflar da 

olmuştur. Bir bakıma „neo-ortodoks Marksist‟ olarak tanımlanabilecek bu grup 

içinde en çok sivrilen isimse, Macar düşünür György Lukács‟tır. 

 

Lukács öncelikle Marksist diyalektiğin onarılmasını amaçlamıştır. Başyapıtı 

sayılabilecek „History and Class Consciousness‟ (Tarih ve Sınıf Bilinci) adlı 

kitabında da bu eğilimi kendini açıkça belli etmektedir: 

 

“Lukács, kitabına, materyalist diyalektiği, „esasen eleştirel ve devrimci bir 

yöntem‟ sözleriyle destekleyerek başlar. Teorinin „devrimin aracı‟ olmasını 

sağlayan teori ve pratiğin birlikteliği, yalnızca bilince erişilen anın, harekete 

yakından bağlantılı olması halinde gerçek bir birlikteliğe dönüşebilir ki böylece 

bu aynı zamanda uygulamalı devrim sürecine doğru atılmış belirleyici bir adım 

olur. Bu da tarihsel süreçte özneyle nesnenin diyalektik birlikteliği ve insanın 

toplumsal varlığıyla insan bilincinin birlikteliğini gerektirir… Bunun önkoşulu 

da, proletaryanın tarihinde ortaya çıkmasıyla yerine getirilmiş olur. Teori ve 

pratiğin birliğini vurgulayan teori de „aslında devrimci sürecin kendisini 
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düşünce bazında ifade etmesinden başka bir şey değildir.‟ Daha doğrusu bu 

önkoşulu sağlayan, proletaryanın sınıf bilincidir. Bu sınıf bilinci, kapitalist 

şeyleşmeden (orijinali „reification‟ olan bu terim, Türkçe kaynaklarda 

„şeyleşme‟ olarak geçmektedir) doğar ve „ekonomik‟ unsurları, insan ile toplum 

arasındaki kesin bir bütünlük içindeki ilişkiler olarak kabul eder. Gerçekliğin 

tam olarak bilinmesi, proletaryanın, bu gerçeklik içinde kendi rolünün de 

farkına varmasını sağlar, bu da söz konusu ilişkileri dönüştürür…”
115

 

 

Düşünce ve varoluş, Lukács‟a göre tek bir tarihsel ve diyalektik sürecin 

içinde yer almaktadır. Düşünce öncelikle kavrayışa bağlıdır. Baskı altındaki bir 

grubun veya sınıfın, içinde bulunduğu durumun gerçek şartlarını kavrayabilmesi de, 

yukarıda proletaryanın kendi rolünün farkına varması örneğinde olduğu gibi, söz 

konusu baskı altındaki durumdan kurtulabilmenin yollarının aranmasına, yani 

düşünülmesine neden olacaktır ve bu düşüncenin neticesinde, teorinin pratiğe 

dönüşmesi de, varoluşa denk düşmektedir. 

 

2.3.1.11.3.1. Totalizasyon 

 

Lukács, ideoloji kavramına yaklaşımda, Lenin‟inkine yakın bir pozisyon alır 

ve ideolojiye negatif bir anlam yüklemez, hatta Marksizm için de „proletaryanın 

ideolojik ifadesi‟ yakıştırmasını yapar. Öte yandan Lukács, Marx‟ın ortaya koyduğu 

„meta fetişizmi‟ kavramı ve bu doğrultuda yaptığı saptamalarla tamamen paralel 

görüşlere sahiptir. Yalnız, meta fetişizmi nosyonunun ideoloji kavramına yüklediği 

negatif anlamı, aslından biraz farklı bir yaklaşımla ele almıştır. Lukács‟a göre 

ideolojinin „öteki‟ veya zıt karşılığı „Marksist bilim‟ değil, totalite kavramıdır. Terry 

Eagleton, Lukács‟ın totalizasyondan ne kast ettiğini ve ideolojiyi nasıl ele aldığını 

şöyle açıklar: 

 

“Bütün sınıf bilinci biçimleri ideolojiktir ama deyim yerindeyse bazıları 

diğerlerine kıyasla daha ideolojiktir. Özellikle burjuvaziyle ilgili ideolojik 

olansa, onun, şeyleşmenin büyük bir etkisinin sonucu olarak, toplumsal 
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oluşumun yapısını bütün olarak algılayamamasıdır... Proletaryanın bilincine has 

olansa, tam bir siyasi gelişme gösterdiğinde, toplumsal düzeni „totalize‟ etme 

kapasitesidir, zira böylesine bir bilgiye sahip olmadıkça işçi sınıfı asla içinde 

bulunduğu koşulları anlayıp dönüştüremez. Durumunun doğru bir biçimde 

görülmesi, içinde baskı sonucunda konumlandırıldığı toplumsal bütünü 

kavramakla mümkündür. Böylece proletaryanın bir özbilince eriştiği an ile 

kapitalist sistemin aslında ne olduğunu bildiği anlar birbiriyle aynıdır.”
116

 

 

Lukács‟ın „totalizasyon‟ kavramıyla anlatmaya çalıştığı, burjuvaziyle 

proletaryanın sınıf bilinçleri üzerine yapılan kıyasta kendini belli etmektedir. Zira 

burjuvazinin toplumsal oluşumun yapısını bir bütün olarak algılayamaması ve buna 

karşılık proletaryanın toplumsal düzeni totalize etme kapasitesinin bulunduğuna 

vurgu yapılması, bir zıtlığa işarettir (alıntıdan önce bahsedilen „negatif anlamdaki 

ideolojinin zıttı olarak totalizasyon‟ anlayışı da buna paraleldir). Totalizasyon da bu 

açıdan bakıldığında, „bir bütün olarak algılama‟ anlamında kullanılmaktadır. 

Sınıfların, sahip oldukları bilinç doğrultusunda toplumsal oluşumun yapılarını 

yorumlamaları da, ideolojik bir hareket olarak gösterilmiştir ki bu görüşten de 

anlaşılabileceği üzere, Lukács sınıf bilinci ve ideoloji kavramlarını birbirlerine 

neredeyse denk bir biçimde ele almaktadır. Dolayısıyla o da, Lenin gibi, ideolojileri 

sınıflarla özdeşleştirmiştir ve artık ideolojinin, pozitif olarak ele alınan bilim gibi 

olgularla taban tabana zıt gösterilerek negatif bir biçimde anlamlandırılmasına da 

karşı çıkmaktadır: 

 

“Bir başka deyişle bilim, gerçek veya teori, artık daha fazla katı bir biçimde 

ideolojinin karşısına yerleştirilmemelidir. Tam tersine bunlar belli bir sınıf 

ideolojisinin, işçi sınıfının devrimci dünya görüşünün birer ifadesidir. Gerçek, 

sadece burjuva toplumunun tamamen kendi bilincine varması ve bunun 

proletaryanın kendi farkındalığı içerisinde meydana gelmesidir. Proletarya, 

hayatta kalabilmek adına kendi emek gücünü satmaya mecbur bırakılan bir 

prototipik meta olduğu için, meta fetişizmine dayalı toplumsal düzenin de „özü‟ 

olarak görülebilir ve proletaryanın özbilinci de böylelikle önceden de olduğu 
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gibi, kendisinin farkına varmaya başlayan ve bununla birlikte kendisini 

dönüştüren bir meta biçimidir.”
117

 

 

Lukács, proletarya ile burjuvazi arasındaki, toplumsal oluşumun yapısını bir 

bütün olarak algılayıp algılayamama konusunda yaşanan zıtlığı, proletaryanın 

doğrudan doğruya burjuvazinin antitezi olduğu görüşüne de iliştirmektedir. 

Eagleton‟a göre ilk bakışta bunun temelinde, klasik bir Marksist anlayış olan 

„kapitalistlerin kendi çıkarlarını düşündükleri için bu çıkarların bütününü nasıl bir 

sistem oluşturduklarını göremedikleri‟ düşüncesi yatmaktadır: 

 

“Ancak Lukács bunun yerine, Marx‟ın meta fetişizmi doktrininden çıkardığı 

şeyleşme olgusu kavramı üzerinde durmaktadır ama bu kavramın anlamını da 

daha da derinleştirmektedir. Marx‟ın ekonomik analiziyle Max Weber‟in 

rasyonalizasyon teorisini birbirine bağlayan Lukács, „History and Class 

Consciousness‟ta kapitalist toplumda meta formunun toplumsal yaşamın her 

alanına nüfuz ettiğini ve insan deneyimlerinin gitgide yayılan bir makineleşme, 

niceleşme ve insanlıktan çıkma şeklini almasıyla özdeşleştiğini öne 

sürmektedir. Toplumun „bütünlüğü‟ öylesine farklı ve uzmanlaşmış teknik 

operasyonlara dağılacak şekilde parçalanmıştır ki, bunların hepsi kendi başına 

yarı-özerk bir hayata sahiptir ve insan varlığı üzerinde sanki doğal bir 

güçmüşçesine bir hâkimiyet kurar… Özerk nesnelerin ve kurumların 

oluşturduğu bu anlaşılması güç dünya tarafından yıpratılan insan, hızlı bir 

biçimde eylemsiz, dalgın ve böylesine taşlaşmış ürünler içerisinde kendi 

ürettiklerinin farkına varmaktan aciz bir varlığa indirgenmektedir. İşçi sınıfının 

bu yabancılaşmış dünyanın kendi eliyle yaratıldığını görmesi ve bu dünyayı, 

siyasi praksis (teori ve pratiğin bir arada olması) yoluyla geri istemesi 

durumunda da devrimci bir „farkındalık‟ ortaya çıkar.”
118

 

 

Sonuçta Lukács, işçi sınıfının içinde bulunduğu koşulların farkına varması ve 

böylece bir sınıf bilincine sahip olması durumunda bir devrim gerçekleştireceğini 

düşünmektedir ve bu hususta, Marx‟la tamamen hemfikirdir: 
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“Meta fetişizmi de Lukács için, en az Marx için olduğu kadar, sadece zihinsel 

bir olgu değil, kapitalizmin nesnel maddi yapısıdır… Tarihselci Marksizm‟in 

genelinde olduğu gibi, Lukács‟a göre de, bazen her toplumsal sınıf kendine has, 

kendi varlığının maddi koşullarının doğrudan ifadesi olan ortak bir „dünya 

görüşüne‟ sahip gibi görünmektedir ve ideolojik hâkimiyet de bu dünya 

görüşlerinden birine dayanarak, toplumsal oluşumun bütününe damgasını 

vurmaktadır.”
119

 

 

Toparlanacak olursa, Lukács ideoloji kavramına iki farklı açıdan 

yaklaşmaktadır. Bunların birinde meta fetişizmi nosyonunu analizinin merkezine 

yerleştirmekteyken, diğerinde ideolojiyi sınıflarla özdeşleştirmekte ve onu, sınıfların 

dünya görüşü olarak ele almaktadır. Bu yaklaşımların ilkinde tamamen klasik 

Marksist anlayışa paralel bir çizgide ilerlemekteyken, ikincisinde daha Leninist bir 

konumda olmayı tercih etmektedir. Bu noktada ideoloji üzerine en kendine özgü 

yorumuysa, bilinç ile ideoloji ilişkisi üzerine yapar. “Marx ve Engels‟in erken 

dönemlerinde ideoloji, onlar için gerçek bir duruma yanlışı öğretmekteydi; Lukács 

içinse ideoloji, yanlış bir duruma doğruyu öğretmektedir.”
120

 Lukács, bu 

yaklaşımıyla birlikte, burjuva ideolojisini de kendi içinde yeniden ele almıştır. 

History and Class Consciousness‟ta ifade ettiği şekliyle; 

 

“Burjuvazinin sınıf bilincini „yanlış‟ bir bilince dönüştüren engel, sınıf 

konumunun kendisidir. Bu, ekonomik düzenin nesnel sonucudur ve nedensiz, 

öznel veya psikolojik de değildir… Burjuva ideolojisi toplumsal ve tarihsel 

konumda öznel olarak haklı gösterilen ve doğruymuş gibi kabul edilmesi 

gereken bir şeydir. Burjuva ideolojisi aynı zamanda toplumun geçirdiği evrimin 

özünü de görmezden gelir ve onu yeterince kavrayıp ifade edemez… Nesnel 

yanlışlığına rağmen, burjuvazide rastladığımız o kendi kendisini yanıltan 

„yanlış‟ bilinç, en azından kendi sınıf konumuyla bir uyum içindedir.”
121
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2.3.2. Ġdeolojiyi Daha GeniĢ Bir Açıdan Değerlendirme 

GiriĢimi: Karl Mannheim 

 

1920‟lerin sonlarında, ideoloji kavramı üzerine yapılan tanımlamaların 

gitgide çeşitlenmeye başlayacağı bir dönemin başlangıcı olarak kabul edilebilir. Zira 

Macar asıllı Alman düşünür Karl Mannheim, bu dönemde yazmış olduğu Ideologie 

und Utopie (İdeoloji ve Ütopya) adlı eserinde, ideoloji kavramını, Marksist 

yaklaşıma kıyasla çok daha geniş kapsamlı bir biçimde ele almak için girişimde 

bulunmuş ve onun bu girişimi, daha sonraki bazı filozoflar için de önemli bir ilham 

kaynağı olmuştur. 

 

2.3.2.1. Kısmi Ġdeoloji ve Total Ġdeoloji 

 

Mannheim‟ın görüşlerinin temelinde, düşüncenin doğası gereği ideolojik 

olduğu anlayışı yatmaktadır. Mannheim, bu temele dayanarak, ideolojiyi „kısmî‟ ve 

„total‟ olmak üzere iki ana kategoriye ayırmıştır: 

 

“Kısmî ideoloji, siyasi mücadelelerin daha az veya daha çok bilinçsiz olan 

kolektif motivasyon unsurlarının ortaya çıkmasına yol açtığı öngörüsüne 

dayanmaktadır. Siyasi çatışmaları sırasında sınıf muhalifleri birbirlerinin 

gerçekliği saklama biçimlerinin farkına varmışlar ve sürekli bunları açığa 

çıkarmaya çalışmışlardır… Mannheim, sınıf mücadelesi içinde bulunan kişilerin 

farklı sınıf pozisyonlarının; kendi rakiplerinin çıkarlarının onları içinde 

bulundukları durumun gerçek halini gizlemeye zorladığını algılamasına neden 

olduğunu düşünüyordu. „Bilinçli yalanların… yarı bilinçli ve kasıtsız 

gizlemelerin‟ kendi fikirlerini ve tezlerini sürdürebilmelerinin nedeni de budur. 

Varsayım; gerçeğin, rakibin çıkarlarına aykırı olduğu yönündedir, yani rakip, 

kendisi dışındakileri kandırmaya çalışmaktadır ama bu esnada aynı zamanda 

kendisini de kandırır. Dolayısıyla „kısmî‟ ideoloji kavramı, bir sınıfın, bir başka 

sınıfın düşüncesiyle ilgili ne algılayabildiği anlamına gelmektedir.”
122
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 Bir başka deyişle kısmî ideolojide bir sınıf, bir başka sınıfın düşüncesini belli 

bir sınır çerçevesinde, kısmen algılamaktadır. 

 

Öte yandan total ideoloji kavramındaysa, kısmî ideolojiye göre bir zıtlık söz 

konusudur. Buna göre bir sınıf, bir başka sınıfın düşüncesini, tamamen en ince 

ayrıntısına kadar sorgulamakta, bu düşünceyle geliştirilen yaklaşımları ve bunların 

aralarındaki bağlantıları da açığa çıkarmaya çalışmaktadır. 

 

Mannheim, sözü edilen kategorizasyonu yapmasının ardından, Marksist 

felsefenin de bazı başlıca öğelerini kısmî ideolojiyle özdeşleştirerek bir bakıma 

Marksizm‟e karşı eleştirel bir bakış açısı da ortaya koymuştur: 

 

“Mannheim‟a göre tarihsel materyalizm, „kısmî‟ sosyal konumlarla örtüşen bir 

ideolojiye, proletaryanın ideolojisine dönüşmüştü. Diğer yandan, ideolojinin 

total kavramı, bir tür „ilişkicilik‟ (relationism) yani varlık üzerindeki 

düşüncenin bağımlılığıyla ilgilenen bir bilgi sosyolojisiydi. Her tarihsel ve 

toplumsal konum, proletaryanınki de dâhil olmak üzere, kısmî bir konum olarak 

görünmekteydi.”
123

 

 

Mannheim‟a göre “bütün sınıfların görüşleri, doğru bir kavrayışın, o sınıfın 

çıkarlarını ileten parçalarıdır ve yalnızca o sınıfın bakış açısından anlaşılabilir ve bu 

parçalar bir araya getirildiğinde de o dönemin bütün bir resmi ortaya çıkar.”
124

 

 

Mannheim‟ın ideoloji kavramına yaklaşımında, Lukács‟ın „totalizasyon‟ 

kavramından etkilendiği çok açıktır. Lukács, sınıfların içinde bulundukları koşulları 

ne denli algılayıp algılayamadıklarını sorgulamış ve bu algılama durumlarının da, 

sınıfsal konumlar gibi birbirinden farklı olduğuna dikkat çekmiştir. Bulunduğu 

konumu bütün olarak algılayabilen proletaryanın bu özelliğini de „totalizasyon‟ 

kavramıyla açıklamıştır. Mannheim‟ın bu noktada yarattığı farklılıksa, algılanan 

şeyin, bir sınıfın içinde bulunduğu koşullardan çok, o sınıfın karşıtı konumdaki 
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sınıfın düşünceleri olması ve bunun algılanma derecesine göre de ideolojinin kısmî 

veya total kategorisine girmesidir. 

 

Mannheim‟ın Marksist ideoloji kavramının „kısmî‟ bir ideoloji olduğunu 

düşünmesi ve bu noktadan hareketle Marksist ideoloji kavramını eleştirmesi, 

Mannheim‟ın „bilgi sosyolojisi‟ anlayışını ön plana çıkarması sırasında da 

görülmektedir. Mannheim‟a göre; 

 

“İdeolojinin total kavramının ortaya çıkmasıyla birlikte, yalın ideoloji teorisi, 

gelişerek bilgi sosyolojisi haline gelir. Bir zamanlar bir grubun entelektüel 

donanımı olan şey, artık genel toplumsal ve entelektüel tarihin bir araştırma 

metoduna dönüşmüştür.”
125

 

 

Mannheim burada „yalın ideoloji teorisi‟ diyerek Marksist ideolojiyi işaret 

etmektedir.  Bütün olarak kavramaya ve algılamaya dayalı olan total ideolojinin yol 

açtığı sonuçsa bilgi sosyolojisidir. Yani Marksizm‟in çizdiği ve Mannheim‟a göre 

kısmî bir kavrayış sağlayabilen ideoloji kavramı, daha bütünsel bir ideoloji 

anlayışının ortaya çıkmasıyla birlikte geliştirilmiş ve toplumların düşünce yapılarını 

tarihsel süreç içinde bütünüyle inceleyebilen bilgi sosyolojisine dönüşmüştür. 

Mannheim‟ın söz konusu gelişmeden demek istediği de çeşitli eksikliklerin 

giderilmesi biçiminde yansıtıldığı da dikkate alınırsa, ortaya konan yaklaşımın, 

Marksizm‟de eksik olarak görülen birtakım hususların altını çizmeyi amaçladığı, 

kısacası Marksizm‟e karşı eleştirel bir bakış açısı geliştirdiği daha net söylenebilir. 

 

2.3.2.2. Ütopya 

 

Mannheim‟ın ideoloji anlayışıyla ilgili son olarak incelenmesi gereken 

noktaysa, „İdeoloji ve Ütopya‟ adlı eserinin adından da anlaşılabileceği gibi, „ütopya‟ 

kavramını ne şekilde ele aldığı ve bunu ideoloji kavramıyla nasıl kıyaslayarak, bu 

kıyaslama sonucunda ideolojiye ne tür bir tanımlama getirdiğidir: 
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“Bir tarihselci olarak Mannheim‟a göre gerçek, tarihsel gelişimin belli bir 

dönemi için yeterlilik gösteren fikirlerdir. İdeoloji de bunun üzerine kendi 

dönemiyle denk düşmeyen, onunla uyumsuzluk gösteren ve o çağın taleplerini 

karşılayamayan bir inançlar kümesini işaret etmektedir. Bunun aksine „ütopya‟ 

kendi zamanının ötesinde olan ve benzer bir biçimde toplumsal gerçeklikle 

uyumsuzluk gösteren ama yine de günümüzün yapılarını parçalayıp onların 

sınırlarını aşabilen fikirleri ifade etmektedir. Kısacası ideoloji, modası geçmiş 

bir inançtır, bir eskimiş mitler kümesidir, gerçeklikten ayrılmış kurallar ve 

fikirlerdir. Ütopya‟ysa henüz yeterince gelişmemiş ve gerçek dışıdır ama yeni 

toplumsal düzenin anlaşılabilmesini gerçekten başaran kavramsal ön tasvirler 

için bir terim olarak bir kenara ayrılmalıdır. Bu açıdan ideoloji bir tür 

başarısızlığa uğramış, maddi varlığa geçemeyen ütopya olarak ortaya 

çıkar…”
126

 

 

2.3.3. Marksist BakıĢ Açısında Yeni Bir Boyut: Antonio 

Gramsci ve Hegemonya Kavramı 

 

20. Yüzyıl‟ın ilk yarısında, Marksist felsefe adına ideoloji kavramını 

genişleten düşünürler arasında en büyük etkiyi yaratanların başında, Antonio 

Gramsci‟nin geldiği söylenebilir. Gramsci, ortaya koyduğu hegemonya kavramıyla, 

Marksist ideoloji anlayışına yepyeni bir boyut kazandırmıştır. Gramsci‟nin 

düşüncelerinin şekillenmesinde, o dönemde git gide artmakta olan, Marksizm‟in 

toplumsal ilişkileri sadece ekonomik boyuta indirgeyerek incelediği yönünde yapılan 

eleştirilerin etkili olduğu görülmektedir. Gramsci, bir bakıma bu eleştirilere karşı 

Marksist bir refleks geliştirmek, hem de Marksist bakış açısını genişletmek amacıyla, 

özellikle toplumdaki hükmetme ilişkilerini ekonomik etmenlerin dışındaki etmenlerle 

de açıklamaya çalışmış, hegemonya kavramı da bu nedenle ortaya çıkmıştır. 

 

Kısaca ve genel olarak ele alındığında Gramsci‟nin hegemonya sözüyle 

anlatmak istediği, iktidarda olanların, bulundukları konuma, yönettikleri kesimin 

rızasını almalarını sağlayacak bir yöntem geliştirip, bu yöntem doğrultusunda 
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amaçlanan rızayı alarak gelmiş olmalarıdır. Gramsci, hegemonya kavramını 

geliştirdiği süreçteyse öncelikle güçler arasındaki ilişkilerin seviyelerine odaklanmış 

ve bu doğrultuda, söz konusu ilişkilerin görüldüğü üç ana seviye olduğu görüşünü 

savunmuştur: 

 

1. üretimin maddi güçlerinin yapısına bağlantılı ve gelişim derecesine bağımlı 

toplumsal güçlerin ilişkisi; 

2. siyasi güçlerin ilişkisi, yani farklı toplumsal gruplar arasındaki bilinç ve 

organizasyon derecesi; 

3. askeri güçlerin ilişkisi ki Gramsci‟ye göre bu her zaman belirleyici 

unsurdur.
127

 

 

 Gramsci, güç ilişkilerini bu gruplara ayırmasının ardından da siyasi bilince 

odaklanarak, bu bilinci de üç temel unsurun oluşturduğunu öne sürmüştür: 

 

1. bir grubun kendi profesyonel çıkarlarını ifade eden ama bunu, grubun bir 

toplumsal sınıf olarak çıkarıymış gibi göstermeyen, ilkel ekonomik unsur; 

2. sınıf çıkarının bilincinin ifade edildiği ama bunun sadece ekonomik düzeyde 

yapıldığı siyasi ekonomik unsur; 

3. üçüncü unsursa, „bir kişinin kendi tüzel çıkarlarının, mevcut durumdaki ve 

gelecekteki gelişiminde, tamamen ekonomik olan bir sınıfın tüzel sınırlarını 

aştığını ve diğer tâbi grupların da çıkarına olabilmesi ve olması gerektiğinin 

farkına varmasıdır‟, yani hegemonyadır. Gramsci‟ye göre bu unsur, siyasi 

unsurun özellikle yerleştirilmiş olduğu noktadır ve ekonomik, siyasi ve 

entelektüel amaçlar arasında, bir birlik oluşturma girişiminde bulunan, 

„etrafında yoğunlaştığı bütün soruları tüzel değil de “evrensel” bir boyutta 

ele alan, böylece temel bir toplumsal grubun, bir dizi tâbi grup üzerinde 

hegemonya kurmasını sağlayan‟ ideolojik bir mücadele tarafından 

karakterize edilmektedir.
128
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Yukarıdaki üçüncü maddede, Gramsci‟nin hegemonya kavramının kısa bir 

özeti verilmiştir. Bu pasajda, kişisel çıkarların, sadece ekonomik sınıfların 

çıkarlarıyla özdeşleştirilecek kadar sınırlı olmadığı vurgulanarak, Gramsci‟nin de, 

ortodoks Marksizm‟in „ekonomik açıdan indirgemeci‟ bir yapıda olduğunu 

düşündüğü ve bu yapıyı eleştirdiği gözler önüne serilmektedir. Ayrıca farklı gruplar 

arasında ortak çıkarların bulunmasının bir gereklilik olduğunun da altı çizilmiştir. 

İdeolojik bir mücadeleyle, söz konusu ortak çıkarlar, bir grubun, başka grupları 

kendine tâbi kılması için birer araca dönüştürülebilmektedir. Hegemonya kavramıyla 

ilgili biraz daha ayrıntıya girmek gerekirse, bu hususta Femia‟nın “Gramsci's 

Political Thought: Hegemony, Consciousness, and the Revolutionary Process” 

(Gramsci‟nin Siyasi Düşüncesi: Hegemonya, Bilinç ve Devrimsel Süreç) adlı eserine 

atıfta bulunmak yararlı olacaktır: 

  

“Gramsci bir grubun veya sınıfın üstünlüğü, kendini iki farklı şekilde belli 

ettiğini söyler: „tahakküm‟ (dominio) veya baskı, ve „entelektüel ve ahlaki 

liderlik‟ (direzione intellettuale e morale). Bu ikinci üstünlük türü, hegemonyayı 

inşa eder. Bir başka deyişle toplumsal kontrol, iki temel forma sahiptir: 

alışkanlığı ve tercihi ödüllerle ve cezalarla dışarıdan etkilemenin yanısıra bunu, 

kişisel kanaatleri geçerli kurallar kalıbına sokarak, içerden de gerçekleştirir. 

Böylesi bir „içsel kontrol‟; genel bir toplumsal-ahlaki dilin konuşulduğu, tek bir 

gerçeklik kavramının hâkim olduğu ve özüyle bütün düşünce ve davranış 

biçimlerini şekillendiren hegemonyaya dayanmaktadır. Bunu, hegemonyanın, 

bir sınıf grubunun diğer sınıflar üzerinde zor kullanmasıyla değil de onların 

rızasını alarak kazandığı bir üstünlük olduğu düşüncesi izler. Her ne kadar 

„tahakküm‟ esasen devletin baskıcı mekanizmaları yoluyla gerçekleşiyorsa da, 

„entelektüel ve ahlaki liderlik‟; eğitimsel, dinsel ve cemiyetsel kurumların 

birlikteliklerinden oluşan „sivil toplum‟ üzerinde somutlaşır ve uygulanır. 

Hegemonya, sivil toplum kuruluşlarının, insanların kesinleşmemiş toplumsal 

gerçekliği algılayıp değerlendirdiği bilişsel ve duyuşsal yapıları, doğrudan veya 

dolaylı olarak şekillendirmeye çalıştığı, sayısız yoldan elde edilmektedir. 

Bundan başka, bu ideolojik üstünlüğün sağlam ekonomik köklerinin olması 

gerekmektedir: „eğer hegemonya etik-politik ise, aynı zamanda ekonomik de 
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olmalı ve temelleri; lider grubun, ekonomik aktivitenin belirleyici çekirdeğinde 

uyguladığı, belirleyici işleve dayanmalıdır.‟”
129

 

 

 Femia‟nın çizdiği tabloyu, Stuart Hall biraz daha ayrıntılı bir hale 

getirmektedir. Hall aynı zamanda sınıflar arasındaki ilişkilerde hegemonyanın nasıl 

bir role sahip olduğunu betimlerken, bu betimleme üzerinden hegemonya-ideoloji 

ilişkisine de bakmaktadır. Hall‟a göre hegemonya; 

 

“Kısmen tâbi sınıfların „üstyapılar‟a dahil olmasıyla başarılır: Ama bu 

„hegemonya‟ yapıları ideolojiyle çalışır. Bunun anlamı şudur: Başat sınıf 

fraksiyonlarının lehine olan, sivil hayat ve devlet alanlarında kurumsallaştırılan 

„gerçeklik tanımları‟ bizatihi tâbi sınıfların „yaşanan gerçekliği‟ni oluşturur hale 

gelmişlerdir. Bu yolla „tüm bir toplumsal bloğun ideolojik birliğini koruyan‟ 

ideoloji, bir toplumsal formasyondaki „sıva‟yı sağlamış olur. Bunun işlemesinin 

nedeni, tâbi sınıfların hayatlarının zihinsel içeriğinin (bu sınıflar da kendi 

ideolojilerinin içerisinde „yaşar‟) başat sınıflar tarafından ayrıntılı olarak 

düzenlenebilmesi ve sınırlandırılabilmesi değil, başat sınıfların birbirleriyle 

rekabet halindeki gerçeklik tanımlarını kendi otlakları içerisinde çerçevelemeye 

çalışmaları ve bunda bir ölçüde başarılı olmalarıdır. Böylece tüm alternatif 

gerçeklik tanımlarını kendi düşünce ufuklarına dahil edebilirler. Başat sınıflar, 

içerisinde tâbi sınıfların kendilerini yönetenlerin tahakkümünü destekleyecek 

şekilde kendi tâbiyetlerini „yaşadıkları‟ ve anlamlı kıldıkları sınırları -zihinsel 

ve yapısal sınırları- koyar. Gramsci, ideolojik hegemonyanın var olan ideolojiler 

aracılığıyla kazanılması ve desteklenmesi gerektiğini ve herhangi bir zamanda 

bunun önceki ideolojik sistemlerin ve çökelmelerin „izlerini‟ taşıyan karmaşık 

bir alanı (tek bir tek anlamlı yapıyı değil) ve şimdiye gönderme yapan karmaşık 

ideolojik sicilleri temsil edeceğini açıkça gösterir. „Hegemonya‟ tek bir birleşik 

„yönetici sınıf‟ tarafından değil, ancak sınıf fraksiyonlarının tikel bir 

konjonktürel ittifakı tarafından desteklenebilir; böylece başat ideolojinin içeriği 

başat sınıfların bu karmaşık iç formasyonunu yansıtacaktır. Hegemonya, 

devletin baskıcı yönünün -aynı zamanda kısmen „ideoloji yoluyla işleyen‟ yasa, 
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polis, ordu- yanısıra üstyapılara ait failler -aile, eğitim sistemi, kilise, medya ve 

kültürel kurumlar- aracılığıyla başarılır.”
130

 

 

 Femia ve Hall‟un açıklamalarında, hegemonyanın bir „düşünce şekillendirme 

yöntemi‟ olduğu ortaya çıkmaktadır. Bir sınıfın veya grubun, diğerleri üzerinde 

hegemonya kurması, o grupların toplumsal gerçekliği nasıl algıladığını belirlemesine 

bağlıdır. Bu şekillendirme sonucunda, tâbi grupların, hâkim grubun hâkimiyetini 

kabul etmesi ve bu hâkimiyete rıza göstermesiyle birlikte hegemonya oluşur. Öte 

yandan hegemonyanın temelinde yer alan „entelektüel ve ahlaki liderlik‟ kavramının; 

eğitim, din ve cemiyetlerle alakalı kurumlar üzerinde yoğunlaşması, Gramsci‟nin 

ortodoks Marksizm‟deki ekonomik indirgemeci yaklaşıma karşı geliştirdiği anlayışın 

bir sonucu olarak gösterilebilir. Yine de Gramsci, hegemonyanın da ekonomik 

kökleri olması gerektiğini vurgulayarak, ortodoks Marksizm‟e karşı tamamen 

eleştirel bir pozisyon almadığını da göstermiştir. 

 

 Chantal Mouffe‟a göre, Gramsci‟nin hegemonya için bir koşul olarak 

gösterdiği bu ekonomik kökler, bir yandan hegemonik sınıfların olası sayılarını 

sınırlamakla kalmadıkları gibi, bir diğer yandan da herhangi bir tür hegemonyanın da 

olası sınırlamaları hakkında ipuçları vermektedir: 

 

“Eğer gerçekte hegemonya uygulaması, büyük amaçlar peşindeki lider sınıfın 

ekonomik ve tüzel fedakarlıklarını gerektiriyorsa da bu sınıf, kendi temel 

çıkarlarını tehlikeye atacak kadar ileri gidemez. Dolayısıyla er ya da geç, 

burjuvazi, hegemonyasının sınırlamalarıyla karşı karşıya kalacak ve sömüren 

bir sınıf olduğundan, sınıf çıkarları bir noktada mutlaka yaygın sınıflarınkiyle 

çatışacaktır. Gramsci bunun, hegemonyanın işlevini yitirdiğine dair bir işaret 

olduğunu söyler ve bunun ardından „ideolojik blok çökme eğilimine girer, 

böylece kendiliğindenliğin yerini çok daha az gizli, dolaysız biçimde bir 

zorlama alır ve bu durum kendisini polisiye önlemlerle askeri darbelerde açıkça 
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gösterir.‟ Bunun sonucunda sadece çıkarları, sömürünün sınırlandırılmasıyla 

örtüşen işçi sınıfı, başarılı bir geniş hegemonya kurabilir.”
131

 

 

 Mouffe‟un değerlendirmesinde de görülebileceği üzere, Gramsci‟nin 

hegemonya kavramında, Marx‟ın kapitalizme bakışında olduğu gibi, „mecburen bir 

seviyeden sonra kendi kendini sonlandıracak noktaya gelme‟ durumu söz konusudur. 

Hegemonyanın hem ekonomik köklere sahip olması gereği, hem de bu köklerin 

zaman içinde lider sınıfın çıkarlarının, hegemonyanın sınırlamalarıyla çatışacak 

olması, buna işarettir. 

 

Gramsci‟nin hegemonya kavramının, klasik Marksist anlayışa paralel olan 

diğer unsurlarına da değinmek için Hall‟dan yapılan alıntıya ve dolayısıyla 

hegemonya ile ideoloji arasındaki bağa yeniden dönmek gerekmektedir. Hall‟un 

hegemonya-ideoloji ilişkisi üzerine yaptığı yoruma göre ideolojiler hegemonyayı bir 

yöntem olarak inşa etmekte ve kendilerini bu yöntem üzerinden yansıtmaktadır. 

Yönetici sınıfların, kendi çıkarlarına olacak düşünceleri bir gerçeklik gibi göstererek, 

yönetilen sınıfları bu hayali gerçekliğin içine hapsetmeye çalışması ve böylelikle 

yönetimleri için o sınıfların rızasını alması, hegemonyanın kurulmasını sağlar. Bu 

açıdan bakıldığında, klasik Marksizm‟in „yanlış bilinç‟ kavramı ve ideolojinin 

„camera obscura‟ örneğiyle tanımlanan „evirtim‟ işleminin Gramsci‟nin hegemonya 

kavramı üzerindeki izdüşümleri açıkça ortaya çıkmaktadır. Klasik Marksizm‟de nasıl 

ideoloji, yönetici sınıfın çıkarları adına olayları ve koşulları olduğundan tamamen 

farklı gösteren bir yanlış bilinç olarak görülüyorsa, ideolojilerin kendilerini yansıtma 

aracı olarak inşa ettikleri hegemonya da, bir bakıma yönetici sınıfın iktidarını, 

yönetilenlerin gözünde yasal kılabilmek adına, gerçeklikleri gizleyen veya 

çarpıtabilen bir sistemdir. 

 

Bu noktaya kadar, ideoloji ile hegemonya birbirine denk iki kavram olarak 

görülebilir. Ancak bu iki kavram arasında belli birtakım farklılıklar da vardır. Terry 

Eagleton, hegemonyanın, ideolojiden daha geniş kapsamlı bir kategori olduğunu 

iddia etmektedir: 
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“Hegemonya ideolojiyi içerir ama ona indirgenemez. Yönetici bir grup veya 

sınıf, iktidarı için ideolojik yöntemlerle rıza alabilir; ama bunu, örneğin vergi 

sistemini, desteğine ihtiyaç duyduğu grupların lehine değiştirerek de yapabilir 

veya göreceli olarak varlıklı ve dolayısıyla da siyasal açıdan devinimsiz bir işçi 

tabakası da yaratabilir. Veya hegemonya ekonomikten ziyade siyasi biçimlere 

de bürünebilir: Batı demokrasilerindeki parlamenter sistem, böylesine bir gücün 

çok önemli bir ifadesidir çünkü halkın kendi kendisini yönetmesi illüzyonunu 

beslemektedir. Bu tip toplumların siyasi biçimlerini diğerlerinden ayıran tek 

unsur da insanların kendi kendilerini yönettiklerine inanmaları gereğidir ki 

böylesine bir inanca ne Antik Çağ‟daki köleler ne de Orta Çağ‟daki serflerin 

sahip olmaları beklenmişti.”
132

 

 

2.3.4. Louis Althusser ve Ġdeolojik Devlet Aygıtları 

 

Gramsci‟nin hegemonya kavramından sonra, 20. Yüzyıl‟ın ortalarına 

gelindiğinde, Marksist düşünürlerin ideolojiyle ilgili ortaya attığı kavramlar arasında, 

Fransız düşünür Louis Althusser‟in tasarladığı „İdeolojik Devlet Aygıtları‟ kavramı 

ön plana çıkmaktadır. Althusser bu kavramı geliştirirken yola, üretim için en temel 

koşulun üretim koşullarının yeniden üretimi olduğu savıyla çıkar ve bu sav da bütün 

toplumsal yapıların, baskın bir üretim biçiminden kaynaklandığı ön kabulüne 

dayanmaktadır. Althusser‟e göre toplumsal oluşumların var olabilmeleri, bir yandan 

üretimde bulunurken, diğer yandan da bu üretimin koşullarını yeniden üretmelerine 

bağlıdır. Üretim koşullarının yeniden üretilmesiyse, üretici güçlerin ve mevcut 

üretim ilişkilerinin yeniden üretilmesini kapsamaktadır. Tabii üretici güçlerin 

yeniden üretimi de, üretim araçlarının ve emek gücünün yeniden üretimine 

dayanmaktadır.
133

 Söz konusu olguların üretimlerinde „ideoloji‟ kavramına önemli 

bir rol düşmektedir. Örneğin Althusser‟e göre; 
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“Emek gücü sadece kendi vasıflarının yeniden üretilmesini değil, aynı zamanda 

kurulu düzenin kurallarına itaatinin de yeniden üretilmesini, yani işçilere göre 

yönetici ideolojiye boyun eğmenin de yeniden üretilmesini ve yönetici 

ideolojiyi sömürü ile baskı araçları adına manipüle etme yetisinin de yeniden 

üretilmesini gerektirmektedir ki böylece yönetici sınıfın hükmetmesine katkıda 

bulunabilsin… Bir başka deyişle, okul (ama aynı zamanda Kilise gibi diğer 

devlet kurumları veya Ordu gibi diğer aygıtlar) „neyin nasıl yapılacağını‟ 

öğretmektedir ama bunu, yönetici ideolojiye boyun eğilmesini veya bu 

ideolojinin „uygulamadaki‟ üstünlüğünü kesinleştirecek biçimde 

yapmaktadır...”
134

 

 

Althusser, bu yaklaşımıyla aslında bir anlamda Lenin‟in çalışmada daha önce 

de değinilen „devletin, hâkim sınıfların hâkimiyetlerini koruma amacıyla 

kullandıkları bir araç olduğu‟ yönündeki savıyla (Lenin‟in bu görüşünü şekillendiren 

de Marx ve Engels‟in „devlet‟ anlayışlarıdır), Gramsci‟nin hegemonya anlayışını bir 

araya getirmektedir. Sonuçta Althusser de, Gramsci ve Lenin gibi, bir bakıma hâkim 

sınıfın egemenliğini nasıl koruyacağını sorgulamaktadır ve bu doğrultuda ortaya 

attığı fikre göre, hâkim sınıfın belirlediği strateji Gramsci‟nin hegemonya 

kavramıyla, bu stratejinin uygulanması için kullanılan aygıt da Lenin‟in devlet 

anlayışıyla örtüşmektedir. Tüm bu mekanizmayı çalıştıran unsursa ideolojidir. 

Althusser‟in nazarında ideoloji; 

 

“Üretim koşullarını yeniden üreterek çalışır ve bunu, bireyleri adlandırarak 

(Althusser burada sözlük anlamı „gensoru‟ olan „interpellation‟ sözcüğünü 

kullanmış ama bu kavram Türkçe‟ye „adlandırma‟ olarak geçmiştir) ve onları 

sisteme itaat eden özneler olarak inşa ederek başarır. Yeni inşa edilmiş 

öznelerin, mevcudiyetlerinin koşullarını hayali bir biçimde göstermeleri, yani 

itaatlerini sanki özgürce yapılmış bir seçim olarak görme eğiliminde 

bulunmaları, „adlandırma‟ sürecinin doğasında bulunmaktadır. Dolayısıyla 

ideoloji, doğru bilgiyi üretemez. Öte yandan bilim, ideolojiden „her zaman 
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bütünüyle ayrıdır‟ ve ideolojiyi büründüğü her şekilde eleştirme yetisine de 

sahiptir.”
135

 

 

Althusser‟in bu noktaya kadarki ideoloji anlayışı, tıpkı Gramsci‟de de olduğu 

gibi, Marx ve Engels‟in Alman İdeolojisi‟nde ortaya koydukları „camera obscura‟ 

örneğine paralel bir görüntü çizmektedir. Ancak Althusser‟in düşüncelerinin 

devamına bakılacak olunursa, kavramsal açıdan yarattığı önemli bir fark dikkat 

çekecektir. Klasik Marksist görüşün aksine, Althusser, ideolojiyle bilinç arasında 

ciddi bir bağlantı olduğunu düşünmemekte ve durumu kısmen yapısalcı bir bakış 

açısıyla ele almaktadır: 

 

“Zira Althusser‟e göre ideoloji bir simgelemeler sistemidir „ama vakaların 

çoğunda bu simgelemelerin “bilinç” ile çok fazla alakası yoktur, onlar genelde 

imgeler ve zaman zaman da kavramlarıdır fakat hepsinden önemlisi, insanların 

çoğunluğuna “bilinçleri” vasıtasıyla değil, yapılan halinde dayatmalarda 

bulunuyor olmalarıdır… Althusser ideolojinin maddi bir varlığı olduğunu iddia 

eder. İdeoloji, kendisinin „ideolojik devlet aygıtları‟ adını verdiği maddi aygıtlar 

ve bu aygıtların çalıştırdığı pratiklerle ritüellerde var olmaktadır. Bu görüşe 

göre, ideoloji ne tinsel ne de idealdir, öznel değildir ama maddi ve dışsaldır; 

toplumun nesnel bir seviyesidir, toplumsal bütünlüğün bir örneğidir, herhangi 

bir özne tarafından üretilmeyen ama özneyi biçimlendirip inşa eden 

yapılandırılmış bir söylevdir. Althusser, ideolojinin gerçekliğin bir yanlış 

tanınması (veya bireylerin kendi varlıklarının gerçek koşullarıyla olan hayali 

ilişkilerinin bir simgelemesi) olduğunu inkâr etmez ama hayal edilen üzerine 

böylesine bir yanlış tanımanın veya simgelemenin ne öznenin ürünü olduğu ne 

de gerçeği tersine çeviren bir illüzyon veya yanlış bilinç olduğu yönündeki 

düşüncesinin arkasında durmayı da sürdürür.”
136

 

 

„İdeolojik Devlet Aygıtları‟ ile ilgili Althusser‟in dikkat çektiği en önemli 

ayrıntılardan biri, bu aygıtların, Marksist teorilerde bahsi geçen devlet aygıtlarından -

ki bunların içinde hükümet, ordu, polis teşkilatı, mahkemeler, hapishaneler, vs. yer 
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almaktadır- farklı oldukları görüşüdür. Althusser, klasik Marksist teorilerde değinilen 

devlet aygıtlarını özel olarak „baskıcı devlet aygıtları‟ diye nitelemektedir çünkü bu 

aygıtların, işlevlerini şiddet yoluyla yerine getirdiklerini düşünmektedir. (Althusser 

bu şiddetin idari anlamda fiziksel olmayabileceğini de belirtir) Öte yandan „İdeolojik 

Devlet Aygıtları‟, adlarından da anlaşılacağı üzere, işlevlerini „ideoloji‟ vasıtasıyla 

yerine getirmektedir. Althusser, iki grup arasındaki farklılıkları üç ana madde altında 

inceleyerek, İdeolojik Devlet Aygıtları kavramının niteliklerini daha da belirgin hale 

getirmiştir: 

 

1. Bütün Devlet Aygıtları hem baskıyla hem ideolojiyle işlemektedir, fark, 

(Baskıcı) Devlet Aygıtlarının ağırlıklı olarak baskıyla işlerken, diğer yandan 

İdeolojik Devlet Aygıtlarının ağırlıklı olarak ideolojiyle işlemesinde 

yatmaktadır. 

2. (Baskıcı) Devlet Aygıtları, farklı bölümleri bir komuta ünitesinin altında 

merkezileştirilmiş, organize bir bütünü oluştururken -sınıf mücadelesi 

siyasetinin, devletin gücünü elinde bulunduran yönetici sınıfın siyasi 

temsilcileri tarafından uygulanmasında olduğu gibi- İdeolojik Devlet 

Aygıtları çok çeşitli, farklı, „göreceli olarak özerk‟tir ve kapitalist sınıf 

mücadelesiyle proleter sınıf mücadelesi ve bunların alt formları arasındaki 

çatışmaların etkilerini, sınırlı veya ekstrem biçimlerde ifade eden çelişkilere 

nesnel bir saha sağlayabilmektedir. 

3. (Baskıcı) Devlet Aygıtlarının birliği, iktidardaki sınıfların sınıf mücadelesi 

siyasetlerini güden temsilcilerinin liderlikleri altındaki bütünleştirilmiş ve 

merkezileştirilmiş örgütlenmesi tarafından sağlanmaktayken, İdeolojik 

Devlet Aygıtlarının birliği, yönetici ideoloji, yani yönetici sınıfın ideolojisi 

tarafından, genellikle çelişkili biçimlerde sağlanmaktadır.
137

 

 

Bu analizin sonucunda Althusser, „İdeolojik Devlet Aygıtları‟ (İDA) 

kümesine, aşağıdaki elemanları yerleştirmektedir: 

 

 Dini İDA (farklı kiliselerin sistemi); 

 Eğitimsel İDA (farklı halka açık ve özel okullar sistemi); 
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 Aile İDA; 

 Hukuki İDA; 

 Siyasi İDA (siyasi sistem, farklı partileri de içerir); 

 Ticaret Birliği İDA; 

 İletişim İDA (basın, radyo, televizyon, vs.); 

 Kültürel İDA (Edebiyat, Sanat, Spor, vs.).
138

 

 

Althusser, Marx ve Engels‟in Alman İdeolojisi‟nde de dile getirdikleri 

„yönetici sınıfın ideolojisinin yönetici ideoloji olması‟ durumunun ne kendiliğinden 

ne de sadece devletin güç kullanmasıyla olabileceğine inanmaktadır. Ona göre bu 

durumu mümkün kılan, „İdeolojik Devlet Aygıtları‟nın oluşturulması ve 

kullanılmasıdır. Zira bu aygıtların hepsi bir şekilde üretim ilişkilerinin yeniden 

üretilmeleri için kullanılmaktadır. Dolayısıyla yukarıda maddelenen alanların her 

birinin, yönetici sınıfın kendi iktidarını koruyabilmek amacıyla kullandığı birer araca 

dönüştürüldüğü de söylenebilir. 

 

2.3.5. Ġdeolojiye EleĢtirel BakıĢı Yeniden Canlandıranlar 

 

Marx ve Engels‟in tamamen negatif bin anlam yüklediği ideoloji kavramı, 

daha sonraları Marksist akım içerisinde daha nötr yaklaşımlarla ele alınmıştır. Lenin 

başta olmak üzere Kautsky, Bernstein, Plekhanov, Lukács ve Gramsci gibi 

düşünürler, ideolojiyi bu şekilde değerlendirirlerken, 20. Yüzyıl‟ın ortalarına 

gelindiğinde, başını Theodor Adorno ile Max Horkheimer‟in çektiği ve onları da 

Herbert Marcuse, Walter Benjamin ve Jürgen Habermas gibi isimlerin izlediği bir 

grup, ideolojiye negatif yaklaşımı yeniden canlandırmıştır (Düşünürlerin hepsinin 

Frankfurt Üniversitesi‟nin bünyesindeki Toplumsal Araştırmalar Enstitüsü‟ne bağlı 

olmaları, bu grubun „Frankfurt Okulu‟ diye adlandırılmasına vesile olmuştur). 
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2.3.5.1. Theodor Adorno 

 

Frankfurt Okulu‟nun ideoloji kavramını negatif anlamda kullanmadaki amacı, 

bir şeyleşme süreci içinde bulunan ve bu süreç içinde bireysel bilinç üzerinde bir 

denetim oluşturarak bireyleri, itaatkar olmaya teşvik eden kitle kültürünün nasıl 

oluştuğunu incelemek ve bunu eleştirmektedir. Adorno ve Horkheimer‟e göre; 

 

“Aydınlanma ve teknoloji, şeyleşen ilişkilere yeni bir itaat biçimi getirmiştir. 

Doğaya hâkim olma girişimleri içinde akıl öznelleştirilmiş, yönlendirici ve 

tamamen aygıtsal bir hal almıştır. Ancak bunun bedeli, tahakkümün 

içselleştirilmesiyle, „aklın, doğrudan belirlenene karşı uysal bir biçimde boyun 

eğmesiyle‟ ödenmiştir. Fakat bu yeni ideoloji biçimi, yanlış bilincin klasik 

Marksist versiyonuna göre farklılıklar içermektedir. İdeolojinin eleştirisi, 

ideolojinin karşısına kendi gerçekliği içinde sadece ideoloji rasyonel bir unsura 

sahip oldukça, liberalizmde olduğu gibi, çıkabilir. Modern ideoloji biçimleri, bu 

rasyonel unsurdan yoksunlardır ve „kendi toplumsal anlamlarını göremeyen 

birer özerk güç olarak algılanmaktansa, kitleleri tüketiciler olarak tuzağa 

düşürmek ve eğer mümkünse onların bilinç durumlarını şekillendirip sınırlamak 

için yapılması gerekenler olarak algılanmalıdırlar.‟”
139

 

 

Adorno‟nun üzerinde durduğu bir başka önemli ayrıntıysa, „yanlış eşitlik‟ 

sorunudur. Ona göre burjuva toplumunda, aralarında hiçbir şekilde eşitlik 

bulunmayan iki bireyin, ki burada kastedilenin farklı sınıflara mensup bireyler 

olduğu açıktır, iş seçimlere gelince eşit oy hakkına sahip olması ve yine aynı şekilde 

kağıt üzerinde de olsa kanun önünde eşit sayılmaları, aslında hukukun da 

demokrasinin de hâkim sınıfın yani burjuvazinin hukuku ve demokrasisi olduğunu 

gizlemek için yapılan bir tür aldatmacadır. Bu aldatmacanın bir başka yansımasıysa, 

meta değiş-tokuşunda görülmektedir: 

 

“Adorno‟ya göre bu soyut değiş-tokuş mekanizması, ideolojinin başlıca sırrıdır. 

Meta değiş-tokuşu, aslında birbirleriyle denkleştirilemeyecek nesneler arasında 

                                                
139

 Larrain, a.g.e., s.107-108. 



 

 

203 

 

bir denklem yaratmaktadır ve bu, Adorno‟nun bakış açısıyla, ideolojik 

düşünceyi yaratmaktadır. Böyle bir düşünce, „ötekilik‟ görüşüyle, yani kendi 

kapalı sisteminden kaçma tehdidinde bulunan ve kendisini vahşi bir biçimde 

kendi görüntüsü ve benzerliğine indirgeyen görüşle harekete geçer. Adorno, 

„Negatif Dialektik‟te, „eğer aslanın bilinci olsaydı, yemek istediği antiloba karşı 

duyduğu arzu, ideoloji olurdu‟ diye yazmaktadır… Dolayısıyla Adorno‟ya göre 

ideoloji, bir çeşit „kimlik düşüncesi‟, nesnelerin eşsizliğini ve çoğulluğunu 

kendi simülakrlarına yılmadan dönüştüren veya onları kendi sınırlarının ötesine 

panik halindeki bir dışlama hareketiyle gönderen, gizlice paranoyak türde bir 

akılcılıktır… İdeoloji dünyayı homojenize eder, farklı görüngüleri düzmece bir 

biçimde birbirine eşitler ve bunu bozmak için de „negatif diyalektiğe‟ ihtiyaç 

duyar ki bu, kendisine heterojen olan düşünceyi belki de imkânsız bir biçimde 

kendi içinde tutmaya çabalar.”
140

 

 

 2.3.5.2. Jürgen Habermas 

 

Frankfurt Okulu‟nun Adorno‟dan sonraki kuşağının en önemli isimlerinden 

biri olan Jürgen Habermas, ideoloji üzerine geliştirdiği teorisinin merkezine iletişim 

öğesini yerleştirmiştir. 

 

“Habermas, Marksizm‟i, aygıtsal ve iletişimsel çıkarlar arasındaki farkı 

görmezden gelmesi ve bunlardan ikincisini, ilkine indirgemesi nedeniyle 

eleştirir. Habermas‟a göre hükmetme ve ideoloji olguları, özgürlük ve ideoloji 

eleştirisi olguları kadar, iletişimsel hareket alanı içindedir. Özellikle ideoloji; 

şiddet, sansür veya baskı dolayısıyla gerçek bir konsensüsün ortaya 

çıkamayacağı bir duruma işaret etmektedir. Dolayısıyla ideoloji, „sistematik bir 

biçimde çarpıtılmış iletişim‟ olarak algılanır ve dağınık bir halde sağlanan ve 

baskıdan yoksun olan bir konsensüsün önüne engeller koyan bir iskelete 

sahiptir. İdeolojik olgunun ana özelliği -nörotik bir hastanın rahatsızlığın 

ardındaki gerçek problemi kolayca keşfedememesinde olduğu gibi- işleyişinin, 

katılımcıları tarafından kolayca farkına varılamamasıdır.”
141
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Žižek, Habermas‟ın „sistematik bir biçimde çarpıtılmış iletişim‟ kavramını 

“dile getirilemeyen toplumsal çıkarların, hükmetmenin, vb. etkisi altında „resmi‟, 

kamusal anlamının asıl niyetinden ayrıldığı; yani açıkça ifade edilmiş içeriğiyle 

pragmatik önvarsayımlarının arasında üzerinde düşünülmemiş bir gerilimle karşı 

karşıya olduğumuz bir metin”
142

 sözleriyle özetlemektedir. 

 

2.3.6. Ġdeolojinin Göstergebilimsel Değerlendirmesi 

 

İdeoloji kavramının incelenmesinde sık sık başvurulan yöntemlerden bir 

diğeri, semiyotik yöntemdir. „Modern dilbilimin babası‟ olarak kabul edilen İsviçreli 

dilbilimci Ferdinand de Saussure‟ün 19. Yüzyıl‟ın ikinci yarısında öncülüğünü 

yaptığı semiyotik yöntem, anlam üretiminin dile bağlı olduğu görüşünden yola 

çıkmaktadır. Dil ise bir göstergeler sistemidir. “Sesler, imgeler, yazılı sözcükler, 

resimler, fotoğraflar, vs. dilin içerisindeki göstergeler olarak, „sadece düşünceleri 

ifade etmeye veya iletmeye yardımcı olmaları gerektiğinde çalışırlar ve bu 

düşünceleri iletebilmeleri için de bir alışkanlıklar sisteminin parçası olmaları 

gerekmektedir.”
143

 

 

Saussure, dilin sadece sözcüklerden ibaret olmadığını ve somut nesnelerin de 

çeşitli anlamlar ifade etmede kullanılabileceklerini düşünmektedir. Bu noktadan 

hareketle, iletişimde göstergelerin iki farklı öğeyle daha bir arada çalıştığını vurgular. 

Bunlardan biri göstergeyi kullanarak „gösteren‟, diğeri de gösterge tarafından 

„gösterilen‟dir. Saussure‟e göre “gösterge, gösteren ile gösterilen düşüncenin bir 

bileşkesidir.”
144

 

 

Semiyotik yöntemin bir bilim olarak uygulanması, semiyoloji (veya 

Türkçeleştirilmiş haliyle göstergebilim) olarak adlandırılmaktadır. Semiyolojinin 
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ideoloji kavramına klasik yaklaşımıysa, klasik Marksist anlayışın ideoloji kavramına 

yaklaşımına büyük paralellik göstermektedir: 

 

“Semiyologlar, bilimsel bilgiyi ideolojiyle karşılaştıracak bir bilim tanımına 

ihtiyaç duyarlar… İdeoloji, eşit olmayan toplumsal iktidar ilişkilerini meşru 

kılmak adına inşa edilmiş bilgidir; bilim ise bu eşitsizlikleri açığa çıkaran 

bilgidir… İdeoloji, iktidarın çıkarlarını yansıtan simgelemelerdir. İdeoloji 

özellikle toplumsal eşitsizlikleri meşru kılmak için çalışır ve bu çalışmayı 

öznellik seviyesinde gerçekleştirir.”
145

 

 

20. Yüzyıl‟ın ilk yarısında, Marksist perspektiften yaptığı semiyolojik 

analizlerle ünlenmiş Rus dilbilimci Voloshinov‟a göre; 

 

“Göstergede yansıtılan varlık yalnızca yansıtılmakla kalmaz, aynı zamanda 

kırılır (ışığın kırılması anlamındaki „refract‟ sözcüğü kullanılmıştır). Varlığın bu 

kırılması ideolojik göstergede nasıl belirlenir? Varlığın kırılmasını belirleyen, 

her ideolojik göstergede farklı yönelimlere sahip toplumsal çıkarların 

kesişmesidir. Gösterge, bir sınıf mücadelesi haline gelir. İdeolojik göstergenin 

bu toplumsal çoğul vurgulu karakteri çok can alıcı bir boyuttur. Toplumsal 

mücadelelerin baskısından uzaklaşmış -yani bütün sınıf mücadelesinin ötesine 

geçen- bir gösterge, bir alegori haline gelecek şekilde yozlaşır, gücünü 

kaçınılmaz olarak yitirir, canlı bir toplumsal kavranabilirliğin değil, filolojik bir 

anlamın nesnesi haline gelir.”
146

 

 

20. Yüzyıl‟ın ikinci yarısında semiyoloji alanında en çok iz bırakan 

isimlerden biri olan Fransız düşünür Roland Barthes, geliştirdiği semiyolojik 

anlayışta „düz anlam‟ (denotation) ve „yan anlam‟ (connotation) kavramlarını ön 

plana çıkarmaktadır: 

 

                                                
145

 Gillian Rose, Visual Methodologies: An Introduction to the Interpretation of Visual 

Materials, London, Sage, 2001, s.70 
146

 V.N. Voloshinov, Marxism and the Philosophy of Language, Cambridge, Harvard University 

Press, 1986, s.23. 



 

 

206 

 

“Barthes, tekil bir terimin çağrışımsal anlam alanlarının (terimin yan anlamsal 

gönderi alanının), ideolojinin dil sistemine sızdığı alan olduğunu ileri sürdü. 

Dilin çağrışımsal, değişmeye elverişli, yan anlamsal „toplumsal değer‟i 

sayesinde ideoloji dile sızabiliyordu. Bu nokta bir süre yanlış anlaşıldı. Bir 

söylemin düz anlamının ya da göreceli sabit anlamlarının çoğul vurgu yapmaya 

açık olmadığı, bir „doğal‟ dil sistemi oluşturduğu ve söylemin yalnızca yan 

anlamsal düzeylerinin farklı ideolojik bulaşmalara açık olduğu düşünüldü. Ama 

bu sadece bir yanlış anlamaydı. Düz anlamlar kodlanmamış olarak durmaz, 

elbette; düz anlamlar da, en azından yan anlamlar denli sınıflandırma ve tanıma 

sistemlerini gerektirir. Düz anlamlar doğal değil, „güdümlü‟ (motivated) 

göstergelerdir. Düz anlam ve yan anlam arasındaki ayrım özsel değil, analitik 

bir ayrımdı. Barthes‟ın ileri sürdüğü görüş yalnızca, dilin yan anlamsal 

düzeylerinin, daha açık uçlu ve çağrışımsal olmalarından ötürü, birbirine zıt ya 

da çelişkili ideolojik sızmalar karşısında özellikle kırılgan olduklarını 

önermekteydi.”
147

 

 

2.3.7. Post-Yapısalcı BakıĢ Açısına Göre Ġdeoloji 

 

20. Yüzyıl‟ın ikinci yarısının önde gelen felsefi akımlarından biri olan post-

yapısalcılık, adından da anlaşılabileceği gibi, özellikle toplumsal analizlerde sürekli 

bireylerin, toplumların belli birtakım yapıları tarafından şekillendirildiği yaklaşımını 

sorgulamış ve bu açıdan klasik Marksist görüşlere de eleştirel bir bakış açısı 

geliştirmiştir. 

 

2.3.7.1. Michel Foucault 

 

Marksist felsefe üzerine yöneltilen eleştirilerin önemli bir kısmı „Marksizm‟in 

toplumdaki ilişkilerin temelinde ekonomik ilişkilerin yattığı görüşünden ötürü 

„indirgemeci‟ olduğuna vurgu yapan‟ bir temele sahiptir. Eleştirel düşüncelerinin bir 

ayağı bu temele dayanan düşünürlerden biri de Michel Foucault‟dur. Foucault, 
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Marksizm‟in söz konusu yaklaşımını, ideoloji kavramını ele alışında da 

göstermesinin, üç temel soruna yol açtığını savunmaktadır: 

 

“İdeoloji nosyonu bana üç nedenle kullanılması zor gibi görünüyor. Birincisi, 

beğenin ya da beğenmeyin, bu nosyon hakikati ifade eden bir şeylere sanal 

karşıtlık içinde durur. Şimdi bence bir söylemdeki sorun, öğelerin hangi 

kategoriye girdiğini saptayan ayrım çizgilerini çekmek değil, kendi içinde ve 

kendi başına doğru ya da yanlış olmayan söylemler içinde hakikat etkilerinin 

tarihsel olarak nasıl üretildiğini görmektir. İkincisi, bence, ideoloji kavramı 

zorunlu olarak öznenin düzeninde yer alan bir şeylere göndermede bulunur. 

Üçüncüsü, ideoloji kendi altyapısı, malzemesi, ekonomik belirleyicisi olarak 

işlev gören bir şeylere ikincil bir konumda durur. Bu üç nedenden ötürü bu 

nosyon bence birtakım önlemler alınmaksızın kullanılamaz.”
148

 

 

 Görüldüğü üzere Foucault‟nun itirazı; klasik Marksist anlayışın, ideolojiyi 

tamamen gerçekliğe zıt, „yanlış‟ bir kavram olarak ele alması, bu doğruluk-yanlışlık 

ekseninin esas belirleyicisi olarak ekonomik ilişkileri işaret etmesi ve ideolojinin hep 

ilişkilendirildiği özneyle (Marx ve Engels‟in Alman İdeolojisi adlı kitaplarında 

“yönetici sınıfın düşünceleri her devirde yönetici düşüncelerdir” sözlerinden de 

anlaşılacağı gibi Foucault‟nun ifadesindeki „özne‟, Marx ve Engels‟in „yönetici sınıf‟ 

diye bahsettiği kitledir) ve yine o özneye ait düzenle bağlantılı olarak 

değerlendirilmesi üzerinedir. Foucault‟ya göre ideoloji bilgi ve gerçeklik 

üretmektedir. İdeoloji, bir „yanlış bilinç‟ veya „yanlışlığın egemenliği‟ olarak 

algılanmaktansa, Foucault‟nun „hakikat rejimi‟ diye adlandırdığı kavramla 

ilişkilendirilmeli ve pozitif açıdan ele alınmalıdır: 

 

“Her toplumun kendi hakikat rejimi, genel hakikat siyaseti vardır: Yani bir 

toplumun doğru olarak kabul ettiği ve işlev yüklenmesini sağladığı söylem 

türleri; doğru ve yanlış önermelerin ayırt edilmesini sağlayan mekanizmalar ve 

düzeyler, bu mekanizmalara onay verilmesini sağlayan araçlar; hakikate 
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ulaşmada değer biçilen teknikler ve yordamlar; neyin doğru olduğunu 

söylemekle yükümlü olanların statüleri…”
149

 

 

 Foucault, bir kutba ideolojinin, bunun zıt kutbunaysa birbirleriyle eşanlamlı 

bir biçimde değerlendirilen gerçeklikle bilimin yerleştirildiği modelleri 

eleştirmesinin sonucunda alternatif bir öneride de bulunur: 

 

“Aydının temel siyasal sorunu, bilime bağlandığı varsayılan ideolojik içerikleri 

eleştirmek ya da kendi bilimsel pratiğine doğru bir ideolojinin eşlik etmesini 

sağlama almak değildir; temel sorun yeni bir hakikat siyasetini inşa etmenin 

olanağını araştırmaktır. Sorun insanların bilincini -ya da kafalarında ne varsa 

onu- değiştirmek değil, siyasi, ekonomik, kurumsal gerçek üretimi rejimini 

değiştirmektir… Temel sorun hakikati her iktidar sisteminden özgürleştirmek 

değil (hakikat zaten iktidar olduğu için bu bir kuruntudur), hakikatin iktidarını şu 

anda içine işlediği toplumsal, ekonomik ve kültürel hegemonya biçimlerinden 

ayırmaktır. Özetle siyasal sorun hata, yanılsama, yabancılaşmış bilim ya da 

ideoloji değildir; hakikatin kendisidir.”
150

 

 

 Marksist felsefenin, yönetici sınıfların düşüncelerinin yönetici düşünceler 

olduğu savını, bilgi ve iktidar üzerine yapılacak analizlerin, ideolojinin bir bilinç 

doğrultusunda belli bir grubun çıkarlarını yansıtma amacıyla üretildiği düşüncesi baz 

alınarak yapılmaması gerektiğini söyleyen Foucault, bu düşüncesini şu sözlerle 

açıklar: 

 

“Bundan ötürü gelin belli insanların niçin hükmetmek istediklerini, neyin 

peşinde olduklarını, stratejilerinin ayrıntılarının ne olduğunu sormaktan 

vazgeçelim. Bunun yerine, sürüp giden boyun eğdirme düzeyinde, 

bedenlerimize boyun eğdiren, jestlerimizi yöneten davranışlarımızı dikte eden 

sürekli ve kesintisiz süreçler düzeyinde şeylerin nasıl çalıştığını soralım. Başka 

bir anlatımla, haşmetli yalıtılmışlığı içinde hükümdarın nasıl karşımıza 

dikildiğinden ziyade, öznelerin bir organizmalar, güçler, malzemeler, arzular, 
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düşünceler vb. çeşitliliği yoluyla adım adım, gerçekten ve maddi olarak nasıl 

kurulduklarını soralım kendimize.”
151

 

 

 Foucault‟nun klasik Marksizm‟in ideoloji anlayışına getirdiği son eleştiriyse, 

„ideolojinin, egemen sınıfın egemenliğini korumak için kullandığı bir araç olduğu‟ 

görüşüne yöneliktir. Söz konusu görüş, iktidarın yukarıdan aşağıya doğru bir 

hareketle oluştuğunu göstermektedir. Oysa Foucault‟ya göre; 

 

“iktidar aşağıdan gelir, yani yönetenler ve yönetilenler ile iktidar ilişkilerinin 

kökleri arasında her şeyi kapsayan bir karşıtlık söz konusu değildir… Daha 

ziyade üretim düzeneğinde, ailelerde, sınırlı gruplarda ve kurumlarda 

biçimlenen ve toplumsal ilişkilere katılan çeşitli güç ilişkilerinin, bir bütün 

olarak toplumsal bünyeyi bir uçtan öbürüne kat eden yarılmanın geniş kapsamlı 

etkilerine temel oluşturduğunu varsaymak gerekir.”
152

 

 

 Foucault, klasik Marksist anlayışın, ideolojiye fazla abartılı bir önem 

verdiğini düşünmektedir. Ona göre söylemlerin yapılarının incelenmesinde ideoloji 

kavramına başvurma zorunluluğu da yoktur. Bu görüşünün temelinde de, ideolojinin 

tamamen yanlış bir kavram olmadığı ve iki kutuplu modellerde negatif kutba 

oturtulmasını doğru bulmadığı düşüncesi yatmaktadır. Ve yine bu doğrultuda, 

ideoloji ile bilimin, bilgi ile de iktidarın birbirlerine zıt oldukları görüşünü de 

reddeder. Dolayısıyla iktidarı da sınıf yönetimiyle veya devletin hükmetmesiyle 

ilişkilendirmez. Foucault‟nun düşüncelerinde şöyle bir iktidar-bilgi ve bilim-ideoloji 

ilişkisi yatmaktadır: 

 

“Bilginin sadece iktidar ilişkilerinin askıya alındığı bir alanda var olabileceği ve 

bilginin sadece iktidar ilişkilerinin emirlerinin, taleplerinin ve çıkarlarının 

dışında gelişebileceğini hayal etmemizi sağlayan geleneği bütünüyle bir kenara 

bırakmalıyız. İktidarın delirttiği ve bu yüzden iktidardan feragat etmenin de 

bilginin koşullarından biri olduğu inancını da bir kenara bırakmalıyız. Aksine, 

iktidarın bilgiyi ürettiğini kabul etmeliyiz. İktidarla bilginin doğrudan doğruya 
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birbirlerini gerektirdikleri; karşılıklı bir bilgi sahası inşa edilmedikçe bir iktidar 

ilişkisi olamayacağını kabul etmemiz gerekir.”
153

 

 

“İdeoloji, bilimsellikten tamamen ayrı değildir. Birkaç söylev, ideolojiye veya 

ekonomi politiğe birer işlevsel söylev olarak çok yer vermişlerdir: bu, onların 

savlarının bütünlüğünü, hatalar sonucunda çürümüş gibi göstermek için 

yeterince iyi bir sebep değildir. Kendisini hatalarından arındırıp düzelterek 

söylev illa ki ideoloji ile olan ilişkisini bozacak değildir. İdeolojinin rolü, 

kesinliğin artması ve yanlışlıkların yok olmasıyla birlikte azalmaz.”
154

 

 

2.3.7.2. Jean Baudrillard  

 

Foucault gibi post-yapısalcı bir çizgide ilerleyerek Marksizm‟in iktidar ile 

ideoloji arasındaki ilişkiler üzerine geliştirdiği kuramlara eleştirel bir yaklaşım 

sergileyen bir diğer Fransız düşünür Jean Baudrillard ise, iktidar ile ideolojinin, 

ekonomi ve devlet ile arasındaki bağlantıyı sorgulamaktadır. Baudrillard‟a göre; 

 

“eğer devlet siyasi düzeyde iktidar uyguluyor ve devlet iktidarının elde 

tutulmasını meşrulaştıran ideolojiyi üretiyorsa, iktidar ya da ideolojinin 

ekonomiye dayandığını söylemenin bir anlamı olmaz. Oysa, iktidar ve ideoloji 

ekonomi ya da devlete sonradan katılan pratiklerdir. Öyleyse, ideolojinin maddi 

üretim ve temeldeki çelişkileri dışa vurarak gizleyen göstergelerin üretimi 

arasındaki ilişkilerde mevcut olduğunu düşünmemek gerekir.”
155

 

 

2.3.8. Ġdeolojinin Psikanalist Açıdan Değerlendirilmesi 

 

İdeoloji üzerine önemli çözümlemelerin yapıldığı bir başka alansa 

psikanalizdir ve bu alanda da psikanalizin kurucusu olarak kabul edilen Alman 
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psikiyatr Sigmund Freud ile onun bir sonraki kuşaktan meslektaşı Fransız Jacques 

Lacan‟ın çalışmaları birer kilometretaşı niteliğindedir. 

 

2.3.8.1. Sigmund Freud 

 

 „Bilinç‟ kavramının yanına „bilinçaltı‟ adını verdiği ikinci bir kavramı 

yerleştiren Freud, böylelikle insan kişiliğini de yeni bir perspektiften 

değerlendirmiştir. Freud, insan kişiliğinin sadece bir yönünün, kendisi hakkında, bir 

bilinç doğrultusunda sahip olduğu bilgilerin bir yansıması olduğunu düşünmektedir. 

Bu, „bilinç‟ olarak tanımlanan kısımdır ve bir bakıma kişiliğin su üstündeki kısmıdır. 

 

Öte yandan insan, hayatının tamamını bir bilinç doğrultusunda 

sürdürmemektedir. Sahip olduğu bilincin dışında, kendi içinde, kendisini güdüleyen 

bir başka etmen daha vardır: 

 

“Bu unsur muhtelif kişilik „kat‟larının birbiriyle etkileşimi sonucunda ortaya 

çıkıyor. Yeni doğan çocukta kişinin fütursuzca genişleme, her şeye sahip olma, 

başkalarını kale almama itişlerinden hızını alan bilinç öncesi kişilik katına 

Freud „Id‟ adını verdi. Freud, Id‟in „başka‟ ile karşılaşmasından ve bunu kendi 

dünyasına içermesinden doğan kişilik sorunlarının kümelendiği alana „Ego‟ 

adını verdi. Freud‟un düşüncesinde, son olarak, toplum değerlerinin çocuğa 

empoze edilmesi süreci sırasında bu değerleri çocukta „bağlayan‟ ve onları -

gerektiğinde- kişinin davranışına yön vermek için bir süzgeç gibi çalıştıran 

süper ego katını görüyoruz. Freud‟a göre kişilik, bu üç katta oluşan karşılıklı 

ilişkilerin, süreçlerin tümüdür. Id katından şekillenmemiş, yaşama, zevk alma, 

hâkimiyetini kurma ve genişleme eğilimlerini gerçekle karşılaşma sonucu 

şekillendiren egonun yanında hangi değerlerin üstün tutulacağını belirten süper 

ego vardır. Süper egonun çalışma mekanizmasının etkin yönü de çocuğun ana 

ve babasının dünya görüşlerini içerdikten sonra kendi içinde canlandırdığı bir 

„baba‟nın değerlerine göre hareket etmesi, bu imgeyi kendine rehber 

etmesidir.”
156
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Id, ego ve süper ego arasında sürekli bir çatışma yaşanmaktadır. Süper 

ego‟nun gönderdiği uyarıları algılayan ego, bu doğrultuda Id‟i şekillendirmeye çalışır 

ve böylece Freud‟un „projeksiyon‟ adını verdiği mekanizma da işlemeye başlar: 

 

“Projeksiyon, insanın kendi içindeki bir dengesizlik unsurunu, başka bir hedefe 

yönelterek ve burada „hızını almasını‟ sağlayarak telafi etmeye çalışmasıdır. 

Mesela, id katında çok kuvvetli bir „başkalarının hâkimiyeti altına alınma‟ 

eğilimi olabilir. Süper ego bu eğilimin eyleme geçmesini yasaklıyorsa, o zaman 

id, ego, süper ego arasında bir gerilim yaratılmıştır. Ego çareyi id‟deki saldırgan 

isteği bastırmakla bulabilir. Fakat bu istek bastırılmazsa o zaman ikinci bir 

savunma çaresi vardır: Bu defa „ben başkalarını ezmek istemiyorum, sen 

istiyorsun‟ şeklinde bastıramadığı isteği dışa vurur, başkalarına yakıştırır.”
157

 

 

Freud‟un ideoloji kavramına yaklaşımının en net görüldüğü alanlardan biri de 

bu noktada ortaya çıkmaktadır. Zira Freud, dinsel inançların ideolojik bir niteliğe 

sahip olduklarını düşünmektedir ve ona göre projeksiyon mekanizmasını tetikleyen 

iç çatışmalara en çok sebep olan etmenler arasında dini ilişkiler gelmektedir: 

 

“Freud‟a göre din, kişiliğin şekillenmesi esnasında geçirdiği bir safhanın 

eksikliklerini örtmek için kullanılan bir araçtır. Din, çocuğun dünya ile karşı 

karşıya kaldığı zaman duyduğu ilkel korku ve güçsüzlük duygusundan çıkar. Bu 

hissi duyan çocuk kendine bir yardım ve destek arar. Bu yardımı da baba ve ana 

otoritesinde bulur. Büyüdükten sonra bu yardımlardan vazgeçmesi ve dünya ile 

karşılaşma sorumluluğunu kendi omuzlarına aktarması gerekir. Fakat bu 

sorumluluk yüklenme ego‟ya kolay kolay kabul ettirilebilecek bir şey değildir. 

Bütün kararların başkaları tarafından verilmesi çok daha rahat bir durumdur. 

Böylece, bazı kimselerde, zaman zaman çocuksal davranışlara dönme, tümcü 

bir otorite kaynağı arama gibi bir eğilim belirir. Din, kişinin kaybettiği biyolojik 

baba yerine kendini sorumluluktan arıtan soyut bir baba yaratır: sorgulanmadan 

yerine getirilmesi istenen emirler veren bir kaynak. Böylece Freud‟a göre dinin 

psikolojik temel direği daima eksikliği hissedilen babanın yerini tutmasındadır. 
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Gene Freud‟a göre din, gücünü yaratan psikolojik kaynakları gizlediği oranda 

ideolojiktir, gerçekleri örten bir „maske‟dir.”
158

 

 

Freud‟un din ile ilgili yaklaşımı, aslında Marx‟ın dine yaklaşımıyla yer yer 

benzerlikler içermektedir. Özellikle ilahi bir güçten değil de bizzat insandan 

kaynaklandığı ve gerçekleri gizleyen bir yapısı olduğu yönündeki düşünceler, Freud 

ve Marx‟ta paralellik taşımaktadır. Marx‟ın söz konusu düşüncelerinin en net 

özetine, „Hegel‟in Hak Felsefesi‟nin Eleştirisine Katkı‟ (A Contribution to the 

Critique of Hegel‟s Philosophy of Right) adlı eserinin giriş kısmında rastlanmaktadır: 

 

“Dindışı eleştirinin temeli şudur: Dini insan yapar, insanı din yapmaz. Bir başka 

deyişle, din, ya henüz kendini bulamamış ya da kendini yeniden yitirmiş insanın 

kendinin -bilinci ve kendinin- duygusudur. Ama insan, dünyanın dışında duran 

soyut bir varlık değildir. İnsan insanın dünyasıdır, devlettir, toplumdur. Bu 

devlet, bu toplum tersine çevrilmiş bir dünya –bilinci olan dini yaratır; çünkü 

kendileri de tersine çevrilmiş bir dünyadır. Din o dünyanın genel kuramı, 

ansiklopedik özetidir; onun halkın anlayacağı bir biçim içindeki mantığı, 

manevi onur sorunu, coşkunluğu, ahlaki yaptırımı, o dünyanın heybetli 

bütünlenişi ve avunmak ve haklı çıkmak için evrensel temelidir. İnsan özünün 

düşsel gerçekleşmesidir, çünkü insan özünün hiçbir sahici gerçekliği yoktur. 

Dine karşı mücadele bu yüzden dolaylı olarak öteki dünyaya karşı savaştır, 

dinse bu öteki dünyanın ruhsal kokusudur. Dinsel sıkıntı aynı zamanda gerçek 

sıkıntının anlatımı ve gerçek sıkıntıya karşı başkaldırıdır. Diz ezilen yaratığın iç 

çekişidir, nasıl ruhsuz bir durumun ruhuysa, taş yürekli bir dünyanın da 

yüreğidir. Halkın afyonudur.”
159

 

 

Mardin‟e göre “Freud‟un „ideoloji kavramına getirdiği yenilik, „yanlı‟ 

algılamayı, buğulu gözlük arkasından hakikate bakmayı bir kişilik sorunu 

saymasıdır.”
160

 Freudyen öğretide, gerçeği kişiden saklayan, kişinin içinde 
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bulunduğu toplumsal yapı değil, kişinin kendi benliğini bulma adına gösterdiği çaba 

sırasında karşılaştığı kişisel sorunlardır. 

 

2.3.8.2. Jacques Lacan 

 

Jacques Lacan, 20. Yüzyıl‟da psikanaliz üzerine yaptığı çalışmalarla bu 

alanda en çok iz bırakan isimlerden biri olmuştur. Lacan‟ın söz konusu 

çalışmalarında en çok etkilendiği isimlerse Freud ve Saussure olmuşlardır. Böylece 

Lacan‟ın, psikanalizi, semiyolojik bir yaklaşımla yeniden ele aldığı da söylenebilir. 

Lacan‟ın psikanaliz adına „yenilikçi‟ olarak değerlendirilebilecek bu yaklaşımı, 

psikanalizin o günkü mevcut yapısında taşların yerinden oynamasına da yol açmıştır. 

 

Lacan‟ın ilk dönem çalışmaları içerisinde „Ayna Evresi‟ kavramı ön plana 

çıkmaktadır. Bu çalışmadaki en önemli noktalardan biri, o zamana kadar klasik 

Freudyenizm‟in üzerinde durmadığı çocuğun gelişiminin erken evrelerine tamamen 

yeni bir tanımlama getirmiş olmasıdır. Lacan ayna evresini kabaca çocuğun 1.5 

yaşından 6 yaşına kadar geçirdiği ve yeterli dil kullanımı kapasitesine henüz 

ulaşamadığı dönem olarak tanımlar. Lacan‟a göre bu evredeki bir çocuk, kendi 

görüntüsünün aynadaki yansımasını görmekten fazlasıyla etkilenir çünkü kendisiyle 

yansıyan görüntü arasındaki bedensel birliğin ilk kez farkına varmaktadır. Lacan, bu 

deneyimin sonucu olarak, çocuğun kişisel egosunun şekillenmeye başladığını 

savunmaktadır. Her ne kadar bu, klasik Freudyenizm‟de çocuğun gerçekliğin 

gereksinimleriyle yüz yüze gelmesi durumuyla örtüşse de ve aynı zamanda 

olgunluğa bir adım daha yaklaşmak olarak görülse de, Lacan egonun açığa çıkmasını 

bu şekilde yorumlamaz. Bunun yerine o, gerçek görüntü ile onun aynadaki simetrik 

yansıması üzerindeki farklara odaklanır ve bu noktadan hareket ederek, egonun, 

özneyi „kendi gerçekliğinin yanlış tanınması (misrecognition)‟ olacak biçimde 

yeniden şekillendiren bir yabancılaşma hali olduğunu iddia eder.
161
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Çocuğun aynada yansıyan görüntüsü ile kendisi arasında bedensel bir birlik 

hissetmesi, Lacan‟a göre kendi bütünlüğünü yakalayabilmek adına bir ötekiyle 

özdeşleşmeye doğru atılmış bir adımdır. Öznenin ötekiyle özdeşleşmesini, kendini 

gerçekleyebilmesi olarak gören Lacan, daha sonra bu durumdaki ortaya çıkacak 

çelişki üzerinde durur. Zira öznenin kendini bir öteki üzerinde gerçekleştirmesi, aynı 

zamanda kendine yabancılaşması anlamına da gelmektedir. Dahası, öznenin, 

üzerinde kendini gerçeklemeye çalıştığı öteki nesnelerin hepsi, ondan bağımsız 

oluşturulmuş bir simgesel düzenin parçalarıdır. Dolayısıyla, öznenin ne olacağı da, o 

daha var olmadan önce, bu simgesel düzen tarafından belirlenmiştir. 

 

Ayna evresinde çocuğun ötekiyle bütünleşmeye çalışması, Lacan‟a göre onu 

simgesel bir düzene doğru itmektedir. Simgesel düzen dil tarafından şekillendirildiği 

için, çocuğun tam olarak bu düzenin içine yerleşmesi de, dili öğrenmesiyle ve bir 

„ben‟ bilinci geliştirmesiyle olur. Bunun yanısıra bir de Lacan‟ın „ego‟nun alanı‟ 

olarak tanımladığı „imgesel düzen‟ mevcuttur. Lacan, imgesel düzenin bunun 

haricinde insanlar tarafından gerçeklerden kaçmak için kullanıldığını da belirtir ve bu 

noktada, gerçekliğin zıt kutbunda gördüğü ideolojiyi de imgesel düzene yerleştirir. 

 

2.3.8.3. Slavoj Žižek 

 

Lacan‟ın yapmış olduğu bu çözümlemeleri, ideoloji kavramını yeniden ele 

alma amacıyla kullanan ve bir bakıma ideolojiyi psikanalitik bir boyutta inceleyip bu 

alanda sivrilerek, Lacancı yaklaşımın günümüzdeki en meşhur isimlerinden biri 

haline gelen Sloven düşünür Slavoj Žižek; “Spectre of Ideology” başlıklı 

makalesinde, Lacan‟ın „gerçekliğin yüzde yüz simgeselleştirilememesi‟ savını, 

Jacques Derrida‟dan ödünç aldığı „Spectre‟ (hayalet) adlı yeni bir kavramla açıklar. 

Žižek, spectre kavramına şu sözlerle açıklık getirmektedir: 

 

“Marx üzerine yazdığı son kitabında Jacques Derrida, gerçeklik ve illüzyon 

arasındaki klasik ontolojik zıtlaşmayı bozmaya çalışan, anlaşılması güç sahte 

maddiyeti gösterebilmek için „spectre‟ terimini ortaya atmıştır. Ve spectre 

olmadan bir gerçeklik olamaması, gerçeklik çemberinin sadece esrarengiz bir 
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spektral tamamlayıcıyla kapatılamaması durumunda, belki de ideolojinin son 

bulunduğu yeri, ön-ideolojik özünü ve üzerine çeşitli ideolojik formasyonların 

işlendiği biçimsel matrisi bulmak için bakmamız gereken yer de burasıdır. O 

halde neden spectre olmadan bir gerçeklik olamaz? Lacan bu soruya net bir 

cevap vermektedir: bizim gerçeklik olarak tecrübe ettiğimiz şey, „kendi başına 

bir şey‟ değildir, simgesel mekanizmalar tarafından her zaman ve çoktandır 

simgeselleştirişmiş, inşa edilmiş, yapılandırılmıştır ve sorun, simgeselleştir-

menin her zaman başarısızlıkla sonuçlanmasında, hiçbir zaman gerçekliği 

tamamen kapsayamamasında, her zaman değişken ve azaltılmamış bir simgesel 

şüphe içermesinde yatmaktadır. Bu gerçek (gerçekliğin simgeselleşti-rilmemiş 

kısmı) hayali görüntüler (spectral apparitions) biçiminde geri döner.”
162

 

 

Žižek, spectre kavramının simgesel kurmacayla karıştırılmaması gerektiğini 

söylemektedir zira gerçeklik de simgesel olarak kurgulandığı için kurmaca bir yapıya 

sahiptir: 

 

“Spectre nosyonları ve  (simgesel) kurmaca birbirleriyle fazlasıyla uyumsuz 

olmalarına rağmen birbirlerine bağımlıdırlar (kuantum mekaniği anlayışına göre 

birbirlerini tamamlayıcıdırlar). Daha basit bir şekilde söylemek gerekirse, 

gerçeklik asla doğrudan „kendisi‟ olamaz, gerçeklik kendisini ancak eksik ve 

yetersiz bir simgelenmesi üzerinden gösterebilir. Hayali görüntüler tam da 

gerçekliği gerçekten her zaman ayıran ve gerçekliğin bir (simgesel) kurmaca 

halini almasını sağlayan bu boşluktan doğar. Spectre, bedene, (simgesel olarak 

yapılandırılmış) gerçeklikten kaçanı verir.”
163

 

 

Žižek, spectre‟ı, gerçeğin gerçeklik olarak görülebilmesi için tamamlayıcı bir 

unsur olarak kabul etmesinin ardından, bu doğrultuda ideolojinin de gerçekliğe olan 

mesafesini, spektral karakteri üzerinden hesaplamaktadır. Žižek ideolojinin bir ön-

ideolojik özü olduğunu söyler. Bu öz, gerçekliğin tamamını doldurabilen hayali 

görüntüler içermektedir fakat gerçek gerçeklik ile illüzyon arasında net bir ayrım 

yapma yönündeki çabalar, genelde bu noktayı dikkate almamaktadır. Žižek‟e göre, 
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gerçekliğin ortaya çıkabilmesi için, kendi içindeki bazı unsurların kendisinden 

eksiltilmesi gerekmektedir. Zira gerçeklik de gerçek gibi hiçbir zaman „bütün‟ 

değildir. “Spectre‟ın gizlediği gerçeklik değil, onun en başından beri bastırılmış, 

ifade edilemeyen X‟idir ve gerçeklik de bu X‟in bastırılmasının üzerine 

kurulmuştur.”
164

 Dolayısıyla Spectre bir anlamda gerçekliğin neyin üzerine ve ne 

şekilde kurulduğunu gizlemektedir. 

 

Žižek, söz konusu „gerçeklik olarak görünebilme sorunu‟ dolayısıyla tarihsel 

materyalizmin merkezinde de büyük bir boşluk açıldığını öne sürer ve görüşlerini 

sağlamlaştırmak adına Étienne Balibar‟ın şu sözlerine başvurur: 

 

“Bir ideoloji teorisi fikri şu ana kadar sadece tarihsel materyalizmi ideal bir 

biçimde tamamlamanın, onun toplumsal bütünlüğü gösterimindeki bir „boşluğu 

doldurmanın‟ ve böylece tarihsel materyalizmi ideal bir biçimde, kendi içinde 

tamamlanmış bir açıklama sistemi olarak, en azından „prensipte‟ kurmanın bir 

yoluydu.”
165

 

 

 Žižek, Balibar‟ın, söz konusu ideoloji teorisiyle doldurulacak olan boşluğun 

nasıl ve neden doldurulması gerektiğine işaret ettiğini de belirtmektedir. Buna göre 

ideoloji teorisi; toplumsal karşıtlığı, yani sınıf mücadelesini, toplumun kendisini 

bütün ve kendi kendine kapatabilen bir yapıya bürünmesini engelleyen doğal bir sınır 

olarak belirler. Bu noktada ideoloji teorisi, tarihsel materyalizmin içindeki söz 

konusu boşluğu, tarihsel materyalizmin kurucu bir yapıya sahip olması dolayısıyla 

indirgenemeyeceği anlayışını yaratacak biçimde doldurmalıdır: 

 

“Marksist ideoloji teorisi o zaman Marksizm‟in sınıf mücadelesine eleştirel 

bakışındaki kalıcı rahatsızlığın bir semptomu olacaktır… İdeoloji kavramı 

tarihsel sürecin bütünlenemeyen (veya belirlenmiş yegâne bir düzen içinde ifade 

edilemeyen) karmaşasından başka bir nesneyi göstermemektedir… Tarihsel 

materyalizm tamamlanmamıştır ve prensipte tamamlanamaz. Bu sadece maddi 

boyutta değil (çünkü belirli sorunların etkilerinin göreceli olarak 
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öngörülemeyeceğini varsayar) aynı zamanda teorik „topografya‟da da geçerlidir 

zira tarihsel materyalizm sınıf mücadelesinin farklı maddiyetlere sahip 

kavramlara da (bilinçdışı gibi) eklemlenmesini gerektirmektedir.”
166

 

 

 Žižek bir sonraki adımda, Freud‟un rüyalar üzerine geliştirdiği teoriyi baz 

alarak, ideoloji üzerine yapmakta olduğu psikanalitik sorgulamayı sürdürür: 

 

“Freud bir rüyanın içinde, tam olarak bir „rüya içinde rüya‟ biçimindeki 

gerçeğin katı özüyle karşılaştığımıza işaret eder. Bu, gerçekle aramızda olan 

mesafenin yeniden ikiye katlanması demektir. Biraz homolog bir biçimde 

toplumsal gerçekliğin doğal sınırıyla karşılaşırız ki eğer tam olarak bir ideoloji 

veya bir „üstyapı‟ veya sadece bir yan tesir olduğu ortaya çıkan bir nesne veya 

bir ayna yansıması veya „gerçek‟ toplumsal yaşam sorunsalı görünümünde 

düzenli bir gerçeklik sahası ortaya çıkacaksa, bu doğal sınırlar ortadan 

kaldırılmalıdır. Burada yüzeyin (yalın ideoloji) doğrudan doğruya „derinliğin 

kendisinden daha derin‟, gerçekliğin kendisinden daha gerçek olana 

bağlanmasını, onların yerini alması incelenmektedir.”
167

 

 

Kapital‟deki „Sie wissen das nicht, aber sie tun es‟ – „bilmiyorlar ama 

yapıyorlar‟ sözüne atıfta bulunan ve bu sözlerin ideolojinin en temel tanımı olarak 

gösterilebileceğini söyleyen Žižek, bu sözler üzerinden Lacancı bir yaklaşımla 

hareket ederek, ideolojinin, gerçeklik için nasıl bir „öteki‟ konumuna sahip olduğunu, 

bir başka deyişle gerçekliğin kendisini yeniden üretebilmesi için nasıl ideolojiye 

gereksinim duyduğunu irdelemektedir: 

 

“İdeoloji kavramının kendisi bir tür temel, kurucu naifliği içerir. Kendi 

önvarsayımlarını, kendi etkin koşullarını yanlış tanımayı, toplumsal gerçeklik 

denilenle bizim ona ilişkin çarpıtılmış tasarımımız, yanlış bilincimiz arasındaki 

bir mesafeyi, bir ayrılığı içerir. Bu tür bir naif bilincin eleştirel-ideolojik bir 

işleme tâbi tutulabilmesinin nedeni budur. Bu işlemin amacı naif ideolojik 

bilinci kendi etkin koşullarını, çarpıtmakta olduğu toplumsal gerçekliği 

                                                
166

 A.e., s.28-29. 
167

 A.e., s.29-20. 



 

 

219 

 

tanıyabileceği ve tam da bu sayede kendi kendini feshedeceği bir noktaya 

götürmektir. İdeoloji eleştirilerinin daha gelişmiş versiyonlarında -örneğin 

Frankfurt Okulu tarafından geliştirilen de- sorun sadece nesneleri (yani 

toplumsal gerçekliği) gerçekte oldukları gibi görme, ideolojinin çarpıtıcı 

gözlüğünü çıkarıp atma sorunu değildir. Asıl sorun, gerçekliğin kendisini bu 

ideolojik aldatmaca denen şey olmadan yeniden üretemeyeceğini görmektir. 

Maske, sadece nesnelerin gerçek durumunu saklamamaktadır; ideolojik 

çarpıtma tam da bu durumun özüne kaydedilmiştir.”
168

 

 

 Žižek‟in yukarıda Marx‟tan alıntıladığı „bilmiyorlar ama yapıyorlar‟ sözünü 

Alman düşünür Peter Sloterdijk, „Critique of Cynical Reason - Sinik Aklık Eleştirisi‟ 

adlı eserinde biraz değiştirerek „ne yaptıklarını gayet iyi biliyorlar ama yine de 

yapıyorlar‟ haline getirmiştir. Sloterdijk bunun üzerine ideolojinin hâkim işleyiş 

tarzının sinik olduğunu ve böylece ideolojinin klasik Marksist anlayışın 

eleştirilerinde olduğu üzere bir „yanlış bilinç‟ olarak görülemeyeceğini vurgulamıştır. 

Zira Sloterdijk‟a göre; 

 

“sinik özne, ideolojik maskeyle toplumsal gerçeklik arasındaki mesafenin hayli 

farkındadır… Sinik akıl artık naif değildir ama aydınlanmış yanlış bilincin bir 

paradoksudur. Kişi yanlışlığı gayet iyi bilmektedir, ideolojik bir evrenselliğin 

ardındaki belirli çıkarların da gayet farkındadır ama onu yine de reddetmez.”
169

 

 

 Žižek, öncelikle Sloterdijk‟in kinizm adını verdiği kavramla sinizmin 

karıştırılmaması gerektiğini vurgular, devamında da bu iki kavramın tanımını yapar. 

Buna göre kinizm, resmi kültürün, ironi ve iğneleme yoluyla, halk tarafından, alt 

tabakalar tarafından reddedilmesini temsil etmektedir. Klasik kinik işlem, egemen 

resmi ideolojinin ağırbaşlı, ciddi havalarının karşısına gündelik sıradanlığı çıkartmak 

ve bunlarla alay etmek, böylelikle de ideolojik lafların yüce soyluluğunun ardında 

gizlenen bencil çıkarları, şiddeti, kaba iktidar hırsını teşhir etmektir. Bu işlem, 

tartışmacı olmaktan çok pragmatiktir: Resmi önermeyi, onun karşısına ifade edildiği 

durumu çıkararak altüst eder, kişinin çıkarlarına yönelik davranır (örneğin bir 
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politikacı kendini vatan için feda etmenin kutsal bir görev olduğuna dair vaaz 

verirken, kinizm onun başkalarının fedakarlığından elde ettiği kişisel çıkarları teşhir 

eder). Konu sinizme geldiğindeyse Žižek onu, egemen kültürün söz konusu kinik 

yıkıcılığa karşı verdiği cevap olarak gösterir: 

 

“Sinizm ideolojik evrenselliğin ardındaki belirli çıkarı, ideolojik maske ile 

gerçeklik arasındaki mesafeyi tanır, hesaba katar, ama yine de maskeyi korumak 

için nedenler bulur. Bu sinizm doğrudan bir ahlaksızlık konumu değildir, daha 

çok ahlaksızlığın hizmetine koşulmuş bir ahlaktır. Sinik bilgeliğin modeli; 

doğruluğu, dürüstlüğü en üst namussuzluk biçimi olarak, ahlakı en üst 

utanmazlık biçimi olarak, doğruyu da en etkili yalan biçimi olarak 

kavramaktadır. Dolayısıyla bu sinizm, resmi ideolojinin bir tür baştan çıkarılmış 

„olumsuzluğunun olumsuzluğudur‟… Bu yüzdendir ki, böylesine sinik bir akıl 

karşısında geleneksel ideoloji eleştirisi daha fazla işe yaramaz. Artık ideolojik 

metni „semptomatik okuma‟ya tâbi tutarak, onun karşısına boş noktalarını, 

kendini düzenlemek, tutarlılığını korumak için bastırmak zorunda olduğu 

şeyleri çıkartamayız. Sinik akıl bu mesafeyi zaten daha en baştan hesaba 

katmıştır. O zaman bize sadece, sinik aklın egemenliğiyle birlikte, kendimizi 

post-ideolojik denen bir dünyada bulduğumuzu doğrulamak mı kalmaktadır? 

Adorno bile ideolojinin, açık konuşmak gerekirse, sadece doğruluk iddiasında 

bulunan bir sistem, yani basitçe bir yalan olmayan ama doğru olarak yaşanan bir 

yalan, ciddiye alınıyormuş gibi davranan bir yalan olduğundan hareket ederek 

bu sonuca varmıştır. Totaliter ideoloji artık bu iddiaya sahip değildir. Bu, kendi 

yazarları tarafından bile ifade edilmemekte ve ciddiye alınmamaktadır. Sadece 

tamamen dışsal ve aygıtsal olan bir manipülasyon yöntemi konumundadır. 

Egemenliği, doğruluk değeri tarafından değil, basit bir ekstra-ideolojik şiddet ve 

çıkar vaadiyle sağlanmaktadır.”
170

 

 

Žižek, post-ideolojik bir toplumda yaşayıp yaşamadığımızı sorgulama adına 

da Marx‟ın „bilmiyorlar ama yapıyorlar‟ sözünün yeniden okunması gerektiğini öne 

sürer. Buna göre; 
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“illüzyon, bilginin tarafında değil, çoktan bizzat gerçekliğin, insanların 

yaptıklarının yanındadır. İnsanların bilmedikleri şey, faaliyetlerinin, toplumsal 

gerçekliklerinin kendisinin, bir illüzyon, fetişist bir evirtim tarafından 

yönlendirildiğidir. Gözden kaçırdıkları, yanlış tanıdıkları şey gerçeklik değil, 

kendi gerçekliklerini, kendi gerçek toplumsal faaliyetlerini yapılandıran 

illüzyondur. Nesnelerin gerçekte nasıl olduğunu gayet iyi bilirler ama yine de 

bilmiyormuş gibi davranırlar. Dolayısıyla bir çifte illüzyon söz konusudur. O da 

gerçeklikle kurduğumuz gerçek, etkin ilişkimizi yapılaştıran illüzyonu da 

gözden kaçırmayı içerir. Bu gözden kaçırılan, bilinçdışı illüzyon da „ideolojik 

fantezi‟ olarak adlandırılabilir. Eğer ideoloji kavrayışımız, illüzyonun bilgiye 

yerleştirilmiş olduğu klasik anlayış olarak kalırsa, o zaman günümüz toplumu 

post-ideolojik bir toplum olarak görünmek durumundadır: Yaygın ideoloji 

sinizm ideolojisidir, insanlar ideolojik doğruya daha fazla inanmamakta, 

ideolojik önermeleri de ciddiye almamaktadır. Gelgelelim, ideolojinin temel 

düzeyi nesnelerin gerçek durumun maskeleyen bir illüzyon değil, bizzat 

toplumsal gerçekliğimizi yapılaştıran (bilinçdışı) bir fantezi düzeyidir.”
171
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3. FUTBOLUN ĠDEOLOJĠK BĠR AYGIT OLARAK 

KULLANILMASI 

 

Çalışmanın ikinci bölümünde incelenen ideoloji tanımlamalarının futbol 

dünyası üzerindeki izdüşümlerinin mercek altına alınacağı bu üçüncü bölümde, 

doğrudan örneklemelere geçilmeden önce, kısaca futbol ile ideoloji kümelerinin nasıl 

kesiştiği üzerinde durulacaktır. 

 

İkinci bölümdeki ideoloji tanımlamalarının düşünce bazında çok net bir ortak 

noktaları olduğu söylenemez. Ancak tanımlamalar içindeki bütün unsurlar dikkate 

alınırsa, tüm bu farklı kavramlarla ilgili ortak bir nokta göze çarpacaktır, o da 

ideolojinin mutlaka kitlelerle, toplumla ilişkili olduğudur. Örneğin Marx‟ın belirttiği 

gibi hâkim sınıfın, baskı altına aldığı sınıflar üzerindeki baskısını devam ettirebilmek 

için, olayları olduğunun tam tersi biçimde göstermesine neden olan bir yanlış bilinç 

halinde sınıflar, yani kitleler ideolojinin etki alanındadır. Tıpkı Althusser‟in üretim 

ilişkilerinin yeniden üretilmesi için varlıklarını şart koştuğu İdeolojik Devlet 

Aygıtları‟nın işleyişinde de kitlelerin bir nesne konumunda olmaları gibi. Dolayısıyla 

ideolojiyle futbolun ilişkisine odaklanırken, öncelikle futbolun kitlesel anlamdaki 

önemini incelemek gerekmektedir. Zira ideoloji eğer futbolu bir araç olarak 

kullanacaksa, bunu kitlelere ulaşım adına yapacaktır ve futbolun kitleler üzerindeki 

yaygınlığına oranla da ideoloji o kitlelerin üzerine yansıma imkânı bulacaktır. 

 

3.1. Futbolun PopülerleĢmesinin Nedenleri 

 

David Goldblatt, dünya futbol tarihi üzerine yaptığı ayrıntılı bir çalışma olan 

„Ball Is Round‟ (Top Yuvarlaktır), adlı kitabına, “futboldan daha küresel bir kültürel 

pratik var mı?”
1
 sorusunu sorarak başlamaktadır. Bu sorunun devamında Goldblatt, 

soruya olumsuz cevap verebilmek adına çeşitli örnekler sıralamaya başlar. Mesela 

doğum, ölüm, evlilik gibi olaylar, dünyanın her yerinde gerçekleşmektedir. Ancak 

                                                
1
 David Goldblatt, The Ball Is Round - A Global History Of Football, London, Penguin Books, 

2006, s.x. 



 

 

223 

 

bunları her kültürde, farklı ritüellere sahne olmaktadır. Dinler içerisinde en yaygını 

olan Hıristiyanlık, Avrupa ile Amerika kıtalarının hemen hemen tamamına yayılmış 

olmasına rağmen Orta Doğu‟da, Kuzey Afrika‟da ve Asya‟da sadece kısmî bir 

nüfuza sahiptir. Matematikte ve fen bilimlerinde aşağı yukarı evrensel bir dil 

kullanılmaktadır ama bu dile sadece belli bir okuryazarlık seviyesindeki kişiler 

ulaşabilmektedir. Amerikan kültür endüstrisinin başlıca ürünleri olan McDonald‟s ve 

MTV‟ye de parayla erişilebilmektedir. İlki için doğrudan para harcamak gerekirken, 

ikincisi içinse önceden uydu anteni veya televizyon gibi çeşitli yan ürünlere maddi 

bir yatırımda bulunmuş olmayı gerektirmektedir. 

 

Goldblatt ile birlikte aynı görüşleri paylaşan bir başka yazar da Pascal 

Boniface‟tır. Boniface tamamen futbolun küreselleşme olgusu üzerine bir kitap 

yazmış (Futbol ve Küreselleşme) ve o da kitabının girişinde futbol için “futbol 

küreselleşmenin son evresidir”
2
 ifadesini kullanmıştır. Boniface bu konudaki 

örneklemelerine, Goldblatt‟a kıyasla biraz daha farklı bir açıdan başlar. Futbolu bir 

İmparatorluğa benzeten Boniface, tarihteki büyük imparatorlukların yayıldıkları 

coğrafyaların genişlikleriyle, futbol imparatorluğunun yayıldığı coğrafyanın 

genişliğini kıyaslar. Boniface‟ın örnek olarak verdiği Roma, Şarlken (Kutsal Roma 

Cermen), Moğol ve Napolyon imparatorluklarının hepsi, belli bölgelerle sınırlı 

imparatorluklardır. Mesela Roma İmparatorluğu ağırlıklı olarak Akdeniz çevresinde 

yerleşmişken, Napolyon İmparatorluğu‟nun yayıldığı alan da Avrupa‟yla sınırlı 

kalmıştır. 

 

Söz konusu örnekler çoğaltılabilir. Sözgelimi Osmanlı İmparatorluğu üç 

kıtaya birden yayılmıştır, tıpkı Roma İmparatorluğu gibi, fakat kapsadığı alan, Batı 

Avrupa‟ya girememiş olması nedeniyle, Roma‟nınkinden daha azdır. Yeni Çağ‟da 

sömürge imparatorluklarının kurulmuş olması da bu tabloyu değiştirememiştir. 

İspanyollar, sömürgeciliğin ilk dönemlerinde Amerika kıtasında büyük bir hâkimiyet 

kurmuşlarsa da, Afrika ve Asya‟da herhangi bir etkilik gösterememişlerdir. Güney 

Amerika‟da bugünkü Brezilya, Afrika‟da da bugünkü Angola ve Mozambik 

                                                
2
 Pascal Boniface, Futbol ve KüreselleĢme, Çev. İsmail Yerguz, İstanbul, NTV Yayınları, 2007, s.9. 
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çevresini sömürgeleştiren Portekizliler ise Asya‟ya gelindiğinde sadece Doğu Hint 

Adaları‟nda ufak birkaç koloni kurmaktan öteye gidememişlerdir. 

 

Daha sonraları Fransızlar ve özellikle İngilizler, belki dünya haritası üzerinde 

çok daha geniş bir yer işgal etmişlerdir ama yine de futbolun bugün en popüler spor 

konumunda olduğu ülkelerin toplam yüzölçümlerine erişememişlerdir. Boniface, 

günümüzün küresel imparatorluğu olarak addettiği ABD‟nin de stratejik açıdan 

dünyanın her yerinde olduğunu ama etki alanı ve popülarite açısından futbolun 

kesinlikle gerisinde kaldığını vurgulamaktadır. 

 

Futbolun dünyanın neredeyse dört bir yanına yayılmış olması, akıllara hiç 

şüphesiz “neden başka bir spor dalı değil de futbol?” sorusunu getirmektedir. 

“Bromberger‟ye göre futbolun öteki sporlar karşısındaki üstünlüğünün en önemli 

nedeni basitliğidir.”
3
 Bromberger‟nin bu sözüyle kastettiği birkaç durum vardır. 

Bunların ilki, futbolun hemen her yerde oynanabilmesidir. 

 

Gerçekten dünyanın çeşitli coğrafyalarından farklı insanların futbol 

oynarlarken çekilmiş fotoğrafları şöyle bir göz önüne getirildiğinde, Bromberger‟ye 

hak verilmemesi mümkün değildir. Avrupa‟daki pırıl pırıl bir şehrin yemyeşil 

parklarında da, Brezilya‟nın alabildiğince uzanan geniş kumsallarında da, Afrika‟da 

bir çölde kurulmuş olan bir köyün meydanında da, İskandinavya‟nın kışın buz tutan 

göllerinin üzerinde de, tıklım tıkış bir metropolün banliyölerinin daracık ara 

sokaklarında da futbol oynanmaktadır. 

 

Futbolu basit kılan bir başka unsursa, futbol oynamak için gerekli 

malzemelerin basitliğidir. Öyle ki futbolun az önce sayıldığı gibi hemen her yerde 

oynanabilmesinin temel nedeni de budur. Futbol oynamak için öncelikle bir top 

gereklidir ama oynanacağı topun resmi ölçülerde olmasını en az gerektiren sporun 

belki de futbol olması dolayısıyla, oynanacak topun bulunması çok da zor olmaz. 

 

                                                
3
 A.e., s.11. 
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Son cümleyi biraz daha açıklamak gerekirse, örneğin basketbolda top sürme 

hareketi tamamen topun yerde sektirilmesine dayalı olduğu için, oynanacak olan 

topun, sahici basketbol topları gibi kauçuk esaslı olmasa bile en azından yerde 

sekecek esneklikte bir maddeden (lastik gibi) yapılmış olması gerekmektedir. Ayrıca 

topla yapılan sporların birçoğunda, oyunda kullanılan tek aksesuar top değildir. 

Mesela tenis ve masa tenisi gibi sporlarda topa vurmak için bir raket, beyzbol ve 

kriketteyse „bat‟ adı verilen bir sopa kullanılmaktadır. Buna karşın tekmelenebilecek 

ağırlıkta ve boyutta olan ve yuvarlanabilen hemen her türlü cisimle futbol 

oynanabilmektedir. Burada „cisim‟ sözcüğünün altını çizmek lazım, zira insanların 

zaman zaman uygun bir top bulamayıp bunun yerine konserve kutusu veya portakal 

gibi farklı nesnelerle futbol oynamalarına da şahit olunmaktadır. 

 

Görüldüğü gibi futbol, temel oyun malzemesinin en kolay sağlandığı 

sporların belki de başında gelmektedir. Ayrıca oyundaki tamamlayıcı malzemelerin 

kolayca sağlanabilmesi bakımından da futbolun diğer birçok spora göre belirgin bir 

üstünlüğü bulunmaktadır. Burada tamamlayıcı malzemeden kasıt, oyunun oynandığı 

temel malzeme (top, raket, sopa, vs.) dışında, oyunun belli bir karakteristik özelliği 

olarak ortaya çıkan ve genellikle de oyundaki skor olgusunun şekillenmesinde 

belirleyici bir rol oynayan araçlardır. Futboldaki kale, basketboldaki çember, 

voleybol ve tenisteki file gibi… Bunlar arasında yapımı en basit olan da futbol 

kaleleridir. Nitekim insanların kendi aralarında eğlenmek için yaptığı futbol 

maçlarında çoğu zaman kalenin sınırlarının, kale direği niyetine kullanılmış iki taşla 

tayin edildiğine rastlanmaktadır. Yeri geldiğinde bu kale direklerinin yerini bir ağaç 

da alabilir, bir bahçenin çitini oluşturan direklerden biri de… Oysa basketbol 

oynamak için bir çember yapmak gerektiğinde, bir sokakta veya boş bir arazide 

insanın hemen karşısına çıkabilecek ve çember yapılmasını sağlayacak bir 

malzemeye rastlanma olasılığı çok düşüktür. Voleybol ve tenis için de bir fileye ve 

oyun alanının sınırlarını belirleyecek çizgilere ihtiyaç vardır ki bunun için 

bulunabilecek en pratik çözüm bile herhalde uzunluğu en az birkaç metreyi bulacak 

bir ipten oluşmaktadır. 
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Bromberger‟nin belirttiği, futbolun basitlik avantajlarından bir başkası da çok 

çeşitli zeminlerde oynanabilmesidir. Bu durum, aslında biraz yukarıda açıklanan 

„futbolun her yerde‟ oynanabilmesine paralel bir durumdur. Tabii önceden değinilen 

nokta öncelikle mekâna, coğrafyaya gönderme yapmaktaydı ama mesele zemin 

bazında da ayrıca ele alınabilmektedir. 

 

Yine diğer sporlarla kıyaslamak gerekirse, çalışmanın birinci bölümünde de 

değinildiği üzere futbolla aynı kökleri paylaşan ancak kuralların şekillenmesi 

sürecinde futboldan ayrılan rugby‟nin, her türlü zeminde oynanabilme lüksü yoktur. 

Çünkü rugby‟nin doğasında rakibe çelme takmak, onu engelleyebilmek adına çekip 

düşürmek gibi hareketler büyük önem taşımaktadır. Dolayısıyla yere düşüşlerde 

yaşanabilecek sakatlıkların ve yaralanmaların önene geçilebilmesi için de rugby‟nin 

yumuşak bir zeminde oynanması gerekmektedir. Futbolda da her ne kadar 

profesyonel düzeydeki maçlarda oyuncular sık sık yere düşmek veya bir topa 

müdahale edebilmek için zemin üzerinde kaymak durumunda kalıyorlarsa da, sadece 

bir oyun amacıyla yapılan maçlardaki mücadele seviyesi, bu tip aksiyonlara çok az 

imkân tanımaktadır ve futbol, kaza geçirme riskinin düşük olmasından ötürü sert 

zeminlerde de oynanabilmektedir. 

 

Zeminle ilgili bir başka sorun da, basketbolla yapılabilecek bir kıyaslamada 

ortaya çıkacaktır. Basketbolda topla oynamak, topun genellikle yerde sektirilmesine 

dayalı olduğundan, oynanacak zeminin düz bir zemin olması şarttır aksi takdirde top 

kontrolü zorlaşacağı gibi beklenmedik şekilde sekebilecek topun, elde çıkık ve 

kırıklara varabilecek sakatlıklara yol açması bile söz konusu olabilir. Oysa futbolun 

hafif engebeli veya eğik bir zeminde oynanması bu denli sorunlara nende olmaktadır. 

Yine basketbolda topun sekebileceği kadar sert bir zemine ihtiyaç vardır. Fakat 

futbol betonda oynanabildiği gibi kumda da oynanabilmektedir. 

 

Yine futbolun her yerde oynanabilmesine bağlı bir başka ayrıntı da, futbolun 

bir açık hava sporu olarak hemen her türlü iklim şartı altında oynanabilmesidir. 

Basketbol ve voleybol gibi sporlar, düz ve kuru bir zemine ihtiyaç duyduklarından 

birer salon sporu olarak şekillenmişlerdir. Ayrıca bu sporlardan basketbolda sayı 
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yapılabilmesi için dar bir çemberden geçirilmesi gereken topun en ufak bir rüzgarda 

hedefi şaşırması kuvvetle muhtemel olduğundan, kapalı alana karşı daha ciddi bir 

bağımlılık olduğu da söylenebilir. Fakat futbolda böyle bir sınırlama yoktur. Futbol 

yağmurlu, hatta karlı bir havada da, sert rüzgar altında da oynanabilir. Bir anlamda 

yeryüzünde üzerinde insanın yaşayabildiği ama futbol oynamaya elverişsiz bir ortam 

yok gibidir. 

 

Futbolun, oyuncularından çok fazla fiziksel nitelik talep etmemesi de onu 

cazip kılan bir başka unsurdur. Basketbol ve voleybol gibi yükseğe erişebilmenin 

sonuç üzerinde belirleyici olduğu sporlarda bir-iki mevki dışında hep çok uzun boylu 

oyuncular tercih edilmektedir. Rugby‟de sıkı bir fiziki mücadele gerektiğinden, 

çelimsiz oyunculara yer yoktur. Ancak futbol için bu tip bir sınırlama söz konusu 

değildir. Bir oyuncu kısa da olsa, sıska da olsa, yetenekli olduğu sürece mutlaka 

oyun içerisinde kendisine uygun bir rol bulabilmektedir. 

 

Aslında değinilen bu son durum, ilk bakışta sıradan insanların kendi 

aralarında eğlenmek için futbol oynamasıyla ilgili bir durum değildir. Haliyle 

futbolun geniş kitlelere yayılması ve geniş kitleler tarafından sevilmesiyle ilgili bir 

neden olarak da görülmeyebilir. Ancak buradaki önemli ayrıntı, lisanslı olarak bir 

sporla uğraşmak ve hatta belki de günün birinde o sporu profesyonel olarak yapmak 

isteyen gençler için futbolun en kucaklayıcı spor olmasıdır. Bir başka deyişle 

futboldaki fiziki sınırlamaların diğer birçok spordakine göre daha az olması, futbolun 

önündeki potansiyel sporcu havuzunun, diğer sporlarınkine kıyasla çok daha geniş 

olmasını sağlamıştır. Bu niteliğin, genç nesiller üzerinde cezbedici bir etki 

yaratmasının, dolaylı yoldan futbolun geniş kitlelere yayılmasının ardındaki 

nedenlerden birini oluşturduğu da söylenebilir. 

 

Futbolun geniş kitlelerce çabucak benimsenmesindeki en önemli faktörlerden 

bir başkası da kurallarının kolayca anlaşılabilir olmasıdır. Özellikle oyunda tek bir 

şekilde sayı yapılması (gol atmak) ve her bir golün tek bir sayı olarak kabul edilmesi, 

eğlence amacıyla yapılan maçlarda skor tutulmasını kolaylaştırır ve bu da rekabeti, 

dolayısıyla da heyecanı arttıran bir etmen olur. 
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Futbolun bir takım sporu olmasının da, kendisine bireysel sporlara karşı bir 

avantaj sağladığı söylenebilir. Boniface‟a göre; 

 

“bireysel sporlarla karşılaştırıldığında futbolun getirdiği empati duygusu 

kesinlikle çok güçlüdür. Futbolda takım daha coşkulu ve heyecanla desteklenir, 

çünkü onunla topluca özdeşleşmek şu ya da bu oyuncuyla bireysel olarak 

özdeşleşmekten daha kolaydır. Öte yandan futbol, sporun ötesinde bir oyundur. 

Bir müsabakadır. Futbolda insanlar hem eğlenebilir hem kazanabilirler. Halter, 

cirit atma ya da atletizm gibi sporların uygulanışı ya da izlenişi zevk verse de 

aynı şey söz konusu değildir kesinlikle.”
4
 

 

Boniface‟ın parmak bastığı „futbolun bir oyun olması ve bu oyunun 

oynanmasından haz duyulması‟ noktası üzerinde biraz daha açıklayıcı ve 

detaylandırıcı olmak gerekirse, futbolun taktiksel yönünün diğer sporlara göre daha 

derin olmasının, futboldaki olası senaryoları, bunun sonucunda heyecanı ve bunun 

sonucunda da futbolun izlenebilirliğini arttırdığı söylenebilir. Şöyle ki günümüzde 

futbolda taktiksel ifade içinde kullanılan üç ana mevki vardır: defans, orta saha, 

forvet (kalecinin sayısı hep „bir‟ ile sabit olduğundan kaleci mevkii bu ifadelerde yer 

almaz). Yine günümüzde uygulanan taktiklerde kabaca en az iki en fazla altı defans 

ile orta saha ve yine yaklaşık olarak en az bir, en fazla dört forvet kullanılmaktadır. 

Basit bir olasılık hesabıyla söz konusu alt ve üst limitler çerçevesinde ortaya 15 farklı 

taktiğin çıktığı görülmektedir. Günümüzde çok daha yaygın olarak kullanılmaya 

başlanan ara mevkiler (defansif orta saha veya ofansif orta saha gibi) de hesaba 

katıldığında bu sayı yaklaşık dört katına çıkmaktadır. Üstüne üstlük sahaya 

enlemesine yayılış anlayışını yansıtan klasik taktiksel ifadeler (4-4-2, 3-5-2 gibi) 

dışında futbolda taktiksel bir gerçek olarak sahaya boylamasına yayılış da vardır ki 

burada kastedilen, bir oyuncunun taç çizgisine yakın bir kanat oyuncusu mu olacağı 

yoksa sahanın merkezine daha yakın mı oynayacağı meselesidir. Modern futbolda 

takımların ikişer veya dörder kanat oyuncusuyla oynadığı göz önüne alındığında, bu 

durumun bahsedilen taktiksel çeşitliliği iki kat daha arttıracağı ortadadır. Bunların 
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 A.e., s.12. 
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üzerine takımların genel oyun anlayışının hücuma mı yoksa savunmaya mı dayalı 

olacağı da yapılmakta olan hesabın yanına çarpı iki olarak iliştirildiğinde, futbolda 

250 farklı strateji olduğu iddia edilebilir. 

 

Bir futbol maçında iki takımın karşı karşıya geldiğini ve bu takımların söz 

konusu 250 taktik içerisinden herhangi birini uygulayabileceği dikkate 

alındığındaysa, bir maçta 250 x 250 = 62500 farklı taktiksel senaryoyla 

karşılaşılabileceği ortaya çıkmaktadır. Tüm bunların üzerine bir de takımların 

maçları başladıkları taktikle bitirme zorunluluklarının olmadığı ve maç içerisinde 

strateji değiştirebilecekleri gerçeği de ilave edilirse o zaman milyonlara varan farklı 

senaryo belirecektir ki insanların, ilk bakışta ismen birbirinden farklı olsa da 

birbirinin aynıymış gibi görünen maçları bıkıp usanmadan seyretmelerinin altında 

yatan en temel sebeplerden biri de, herhalde futbolun onlara böylesine çok farklı 

senaryolar sunabilme ihtimalidir. 

 

Boniface‟ın sözünü ettiği „futbolun kuvvetli bir empati duygusu yaratması‟ 

hususuna da değinmeden geçmemek gerekir. Zira futbolda, oyunculuğun ve 

izleyiciliğin ötesindeki en önemli olgulardan biri, taraftarlık olgusudur. Bu olgunun 

anlaşılabilmesi adına, ilk başta bireylerin kendilerini birtakım toplumsal gruplarla 

özdeşleştirmesinin ayrıntılarını kavramak yararlı olacaktır. „Social Psychology‟ 

(Sosyal Psikoloji) adlı kitabında Stephen Franzoi, söz konusu durumu şöyle 

açıklamaktadır: 

 

“Sadece kendimizi belli grupların üyeleri olarak kategorize etmekle kalmayız, 

aynı zamanda başkalarını da ya aynı grupların üyeleri olarak ya da başka 

grupların üyeleri olarak kategorize ederiz. İçgrup, ait olduğumuz ve bizim 

toplumsal kimliğimizin bir kısmını biçimlendiren bir gruptur. Dışgrup ise, 

herhangi bir üyelik bağımızın olmadığı gruptur. Günlük faaliyetler içerisinde, 

nasıl günlük bir iş üzerindeki performansımızı başkalarınınkiyle kıyaslıyorsak, 

aynı şekilde içgrup ve dışgrup üyelerinin performanslarını da birbirleriyle 

kıyaslarız. İçgrup üyelerimiz başarılı olduğunda, bunun karşısında gurur ve 

memnuniyet duyarız. Robert Cialdini, insanların kendi içgrup üyelerinin 
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başarılarını benimsemesi ve kendilerini bununla özdeşleştirmesini „yansıyan 

şandan zevk almak‟ (basking in reflected glory) diye tanımlamıştır ve bunun 

çeşitli toplumsal alanlarda yaygın olduğu kanısındadır. Bunun örnekleri, 

taraftarların tuttukları spor takımlarının galibiyetleri karşısında gösterdikleri 

reaksiyon, etnik grup üyelerinin, grubun diğer üyelerinin başarıları karşısında 

duydukları gurur ve vatandaşların, ülkelerinin askeri veya siyasi alanda 

gösterdiği başarı karşısında duydukları memnuniyettir. Böylesine bir başarı 

gerçekleştiğinde, içgrup üyeleri genellikle bu başarıya „bizim zaferimiz‟ 

gözüyle bakarlar. Yansıyan görkemin işleyişi, bireysel özsaygılarının artmasını 

sağlar çünkü insanların toplumsal kimlikleri, bu alanda kendileri hakkındaki 

düşüncelerinin önemli bir bölümünü oluşturur.”
5
 

 

 Bu özdeşleştirmenin nasıl ortaya çıktığı konusunda Lacan‟a bir dönüş 

yapılarak, söz konusu durum, onun „Ayna Evresi‟ teorisi üzerinden de okunabilir. 

Çalışmanın ikinci bölümünde de değinildiği üzere; Lacan, çocuğun aynadaki aksinin 

kendi görüntüsü olduğunu fark etmesiyle birlikte bu görüntüyle kendisi arasındaki 

bedensel birliği keşfettiğini ve bunun sonucunda da kendi bütünlüğünü 

yakalayabilmek için kendisini bir ötekiyle özdeşleştirmeye çabaladığı görüşünü öne 

sürmüştü. „Ben‟in var olabilmesi için bu „öteki‟nin varlığı zorunludur zira „ben‟, 

kendisini bu „öteki‟ üzerinde gerçekleyebilmektedir. Ayrıca özne kendisini 

kurgulayabilmek için, kendinde eksik olanlara odaklanmaktadır. 

 

Dolayısıyla Franzoi‟nin genel olarak bahsettiği içgruplar, futbol özelinde 

futbol kulüpleri, bazı insanların, Lacan‟ın teorisine göre kendilerini gerçekleyebilme 

adına kendileriyle özdeşleştirmeye çabaladıkları „ötekiler‟ olarak görülebilir. Bunu 

kendilerinde eksik olana odaklanarak yapmaları da, kendi elde edemedikleri 

başarıya, iktidara, kendilerini özdeşleştirdikleri futbol kulübü vasıtasıyla ulaşmaya, 

yani „yansıyan şandan zevk almaya‟ çabalamalarına neden olmaktadır. 

 

Son olarak spor alanında böylesine bir özdeşleştirmenin, yani taraftarlığın en 

yoğun biçimde görüldüğü alt-alan, takım sporlarıdır. Çünkü bireysel sporlarda bir 

                                                
5
 Stephen L. Franzoi, Social Psychology, 3. bs., New York, McGraw-Hill Higher Education, 2003, 

s.72-73. 
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taraftarın kendisini özdeşleştireceği sporcu, fiziki açıdan yeterli olduğu sürece o 

sporu yapmaktadır, yani sonludur. Diğer yandan takımlar, zamanla bünyelerindeki 

sporcular değişse bile, çok daha uzun ömürlüdürler. Hatta bazı kulüplerin çok fazla 

maddi borca girip sonunda konkordato ilan ederek kapanmaları gibi olağanüstü 

durumlar dışında, bir insanın, ömrü boyunca kendisini onlarla özdeşleştirmesine 

olanak tanıyacak kadar süreklidirler.  Böylece spor takımlarının, insanların gözünde, 

sporcu bireylere göre çok daha ideal bir „öteki‟ olduğu söylenebilir zira onlarda 

olmayan belki de en önemli eksiğe, ölümsüzlüğe sahiptirler. 

 

Kısaca toparlanması gerekirse, futbolu insanların gözünde cazip kılan ve 

bunun doğal bir sonucu olarak futbolun geniş kitlelere ulaşmasını sağlayan etmenler 

şu şekilde maddelenebilir: 

 

 Birçok farklı mekânda oynanabilmesi 

 Birçok farklı zeminde oynanabilmesi 

 Birçok farklı hava koşulu altında oynanabilmesi 

 Oynanması için gereken malzemelerin kolay temin edilebilmesi 

 Oynanmasına engel olabilecek önemli fiziki sınırların olmaması 

 Kurallarının basit ve anlaşılır olması 

 İzleyiciye sayısız farklı senaryo sunabilmesi 

 İnsanların kendilerini futbol takımlarıyla özdeşleştirebilmeleri 

 

 Tüm bu sebeplerden ötürü futbol, Goldblatt ve Boniface‟ın vurguladıkları 

gibi dünyanın en küresel fenomenlerinden birine, belki de birincisine dönüşmüş; 

yeryüzünde bugüne kadar hiçbir imparatorluğun ulaşamadığı kadar geniş sınırlara 

yayılmış, hiçbir dünya çapındaki kültür endüstrisi ürününün erişemediği kadar geniş 

kitlelere erişmiştir. Futbolun kitlelerin hemen her türlüsüne son derece kolay bir 

biçimde erişebilmesi ve onları etki altına alabilmesiyle, yine toplumsal bir olgu olan 

ve birçok düşünüre göre kitleleri etki altına aldığı ölçüde varolan ideolojilerle 

yollarının kesişmesi, ideolojilerin kitleler üzerindeki etkisinin arttırılması için bir 

araç olarak kullanılması da, bu durumun doğal bir sonucu olmaktadır. 
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3.2. Genel Hatlarıyla Futbolun Ġdeolojik Boyutu 

 

 Futbol her ne kadar İngiltere‟de üst veya üst orta sınıfa mensup ailelerin 

çocukları tarafından icat edilmiş bir spor olsa da Shrove Tuesday Football gibi bazı 

ilkel ayaktopu oyunlarının sayesinde halk arasında zaten bir top oyunu geleneği 

mevcuttu. Bununla birlikte işin içine modern futbolu cazip kılan yukarıdaki 

maddelerin de girmesiyle, futbol resmi bir yapıya kavuşmuş, kurallı bir spor haline 

geldiği 19. Yüzyıl ortalarından sonra çok kısa süre içinde büyük popülarite kazanmış 

ve o yüzyılın sonlarında, çoktan işçi sınıfı için en yaygın eğlence araçlarından birine 

dönüşmüştür. 

 

 Futbolun kitleleri nasıl kolayca esir alabildiğini ilk fark eden kişilerden biri, 

Marksist düşünür Karl Kautsky olmuştur. Kautsky, işçi sınıfı arasında 

yaygınlaşmakta olan futbol ve benzeri bazı faaliyetler üzerine yaptığı gözlemlerin 

sonucunda bu faaliyetlerin aslında işçi sınıf için tehlikeli olduğunu düşünerek şu 

sözleri söylemiştir: 

 

“Sınıflarının özgürlüğe kavuşması, onlar için saçma bir rüya gibi… Onları en 

çok derinlere sürükleyen ve onların bütün boş zamanlarını, bireysel güçlerini ve 

maddi gelirlerini harcamalarına sebep olan şeylerse futbol, boks ve at yarışı…”
6
 

 

 Kautsky, ideoloji konusunda Marx ve Engels‟in „yanlış bilinç‟ görüşüne 

katılan, öte yandan işçi sınıfının sınıf bilincine kendi başına erişemeyeceğini, bu 

bilinçlendirmeyi burjuva aydınlarının sağlayabileceğini düşünen birisi olarak bu 

sözleri sarf ettiğine göre, yukarıdaki sözlerinden şöyle bir sonuç çıkarılabilir: 

Kautsky‟nin gözlemlediği büyük olasılıkla, aydınlar tarafından bilinçlendirilmeye 

çalışılan bazı işçilerin, kendilerine bu konuda söylenenleri fazla ciddiye almamasına 

dair bir durumdur. Nitekim „sınıflarının özgürlüğe kavuşması, onlar için saçma bir 

rüya gibi‟ sözü, proletarya devrimi fikrinin, söz konusu işçilerin akıllarına bir türlü 

yatmadığına dair bir işarettir. Devrimi mantık dışı gören, dolayısıyla yeterli sınıf 

                                                
6
 Goldblatt, a.g.e., s.51. 
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bilinci seviyesine ulaşamayan işçilerin, bu bilinci edinebilmeleri için aslında bir fırsat 

olan boş zamanları futbolla değerlendirmeleriyse, futbolun da bir „yanlış bilinç‟ 

unsuru halini almasını sağlamaktadır. 

 

 Goldblatt, Kautsky‟den yaptığı alıntının ardından bir alıntı da İngiliz yazar 

John Boynton Priestley‟den yapmış ve bu alıntıda, Priestley‟nin futbolun hayatın 

zorluklarından, sefaletten, belirsizliklerden bir kaçış olduğunu yönündeki 

saptamalarına yer vermiştir: 

 

“Futbol sizi yeni bir cemiyetin üyesi yapıyor, bütün cemiyet üyeleri bir buçuk 

saat boyunca bir araya geliyordu. Sadece bu değersiz hayatın büyük bir 

gürültüyle işleyen çarklarından, işten, ücretlerden, kiradan, işsizlik 

tazminatlarından, sağlık masraflarından, sigorta poliçelerinden, dırdır eden 

eşlerden,  hasta çocuklardan, kötücül patronlardan, işsiz olmaktan 

kaçmıyordunuz. Bu kaçışta birçok arkadaşınızla, komşularınızla, kasabanın 

yarısıyla birlikte yer alıyor, birlikte tezahüratlar yapıyor, birbirinizin omuzlarına 

vuruyor, sanki dünyanın hükümdarlarıymışçasına karşılıklı yargılarda 

bulunuyor, bir turnikeden geçerek farklı ve baştan aşağı çok daha görkemli 

hayata adım atıyordunuz.”
7
 

 

 İki örnek birden ele alındığında, futbolla meşgul olmanın, kitleler için 

sorunları unutma amacıyla kullanılan bir araç olduğu kanısı ağırlık kazanmaktadır. 

Tabii sorunlardan kaçılması, o sorunların kaynakları üzerinde de fazlaca durulmasını 

ve düşünülmesini olanaksız hale getirmektedir. Dolayısıyla futbolla meşgul olan, 

hele ki bu uğraşı içine özellikle sorunlarından bir süreliğine de olsa arınabilmek için 

giren kişiler hakkında, futbolun onların gözünde gerçeği maskelediği söylenebilir. 

 

Žižek‟in çalışmanın ikinci bölümünde de değinilen „maskenin (gerçeklerin 

gizlenmesi) sadece nesnelerin gerçek durumlarını saklamadığı, bu durumun 

merkezinde aynı zamanda ideolojik bir çarpıtmanın da bulunduğu‟ yönündeki tespiti, 

tam da bu noktada yeniden hatırlanabilir. Eğer gerçekleri gizlemek, adında geçenden 
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fazlasını, yani bir ideolojik çarpıtmayı da içeriyorsa, o zaman biraz yukarıda da 

değinildiği üzere gerçekleri gizleyebilici, insanlara gerçekleri unutturabilici bir etkisi 

olan futbol da ideolojik bir çarpıtma yaratmakta mıdır? Bu soru, biraz daha 

değiştirilerek şu şekillerde de sorulabilir: Futbol, bir ideolojik çarpıtma işlemi 

içerisindeki etmenlerden biri olabilir mi? Futbol, ideolojik bir çarpıtmanın, doğrudan 

doğruya aracı olabilir mi? 

 

Bu soruya olumlu yanıt verenlerden biri, sporu, dolayısıyla da futbolu, kendi 

tasarladığı „ideolojik devlet aygıtları‟ ana kümesi altındaki „kültürel ideolojik devlet 

aygıtları‟ kümesi içinde gösteren Louis Althusser‟dir. Devletin, vatandaşlarını sadece 

baskıyla işleyen aygıtlar (ordu, polis, hapishane gibi) ile değil, aynı zamanda 

ideolojik aygıtlar ile de kontrol altında tuttuğu ve kitlelerin bu aygıtlar sayesinde de 

şekillendirildiğinin altını çizen Althusser, dolaylı yoldan sporun ve futbolun da 

kitleler üzerinde şekillendirici bir etkisi olduğuna işaret etmektedir. 

 

Althusser her ne kadar Marx gibi ideolojiye tamamen negatif bir anlam 

yüklememiş olsa ve ideolojiyle bilinç arasında doğrudan bir ilişki kurmasa da, bu 

noktada akıllara yine de Marx‟ın camera obscura metaforu gelmektedir. İdeoloji, 

Althusser‟in iddia ettiği gibi maddi ve dışsal olsa bile yine Althusser‟in deyimiyle 

bireyleri sisteme itaat eden özneler olarak yeniden inşa etmektedir. Sonuçta her iki 

yaklaşımda da ideolojinin tetiklediği bir değişim/dönüşüm söz konusudur. Fark, 

Marx‟ın ideolojiyi bir sınıf tarafından doğrudan kullanılan bir araç, Althusser‟inse 

ideolojiyi toplumda nesnel olarak bulunan, maddi bir yapı olarak görmesinden 

kaynaklanmaktadır. Futbolun ideoloji kavramıyla olan ilişkisi sorgulandığında, 

yönetici sınıfın birtakım bilinçli, özel gayretleri sonucunda bir hükmetme aracı haline 

getirilmesinin incelenmesi üzerinden Marx‟ın, daha çok bir kendiliğindenlik içinde 

toplum üzerindeki şekillendirici rolünün incelenmesi üzerinden de Althusser‟in, 

yaklaşımı okunabilir. 

 

Bu ayrıntılar dikkate alındığında, öncelikle futbolun toplum üzerinde ne gibi 

bir şekillendirici rolü olduğu konusunda incelemelere gidilebilir. Günümüzde 

dünyada futbol üzerine en çok yayın yapan akademisyenlerden biri olan, Aberdeen 
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Üniversitesi Sosyoloji Bölümü profesörlerinden Richard Giulianotti, „Football - a 

sociology of the global game‟ (Futbol - küresel oyunun sosyolojisi) adlı kitabında, bu 

konudaki analizi, modern futboldan önceki ilkel ayaktopu oyunlarından itibaren 

başlatmaktadır: 

 

“Bu ilkel oyunlardan çağdaş formuna değin futbolun gelişiminin tarihsel 

açıklamaları, Max Weber ve Norbert Elias‟ın konuyla ilgili geliştirdikleri 

perspektifleri takip etme eğiliminde olmuştur. Bu perspektifler, ilkel ayaktopu 

oyunlarında, kurallar ve organizasyon açısından „modernizasyonun‟ ne denli 

sınırlı olduğuna vurgu yapmaktadır… İzleyicilerle oyuncular arasında çok az bir 

fark vardır, oyunun belli bir karakteristiği yoktur ve tabii ki hakem de yoktur… 

Son olarak, oyunun nasıl oynandığını denetlemek için görevlendirilmiş 

bürokratik bir oluşum da yoktur…”
8
 

 

3.2.1. Ġlkel Ayaktopu Oyunlarının Sosyal Boyutları 

 

Çalışmanın futbolun kısa tarihçesine odaklanan ilk kısmında da ilkel 

ayaktopu oyunlarıyla günümüz futbolu arasındaki farklılıkların belirtilmesi esnasında 

az çok değinilen bu özelliklere ek olarak, Weberci perspektif aynı zamanda ilkel 

ayaktopu oyunlarında birçok dini öğenin de bulunduğuna dikkat çekmektedir: 

 

“16. Yüzyıl‟da Kıta Avrupa‟sındaki Karnaval ve İngiltere‟deki Shrove Tuesday 

futbolu gibi ayaktopu oyunları genellikle dini günlerde oynanmaktaydı… Bu 

esnada bazı kasabalarda, halka başkanlık etmesi için bir günlüğüne „çocuk 

piskoposlar‟ da seçilirdi. Oyunlar ya toprak sahibi soylular, ya da daha 

şehirleşmiş bölgelerde lonca ustaları tarafından düzenlenirdi. Rakip köyler, 

kasabalar veya loncalar arasındaki kaotik futbol maçları, horoz dövüşü ve 

benzeri kırsal eğlencelerle birlikte, bu dönemki şenliklerin önemli 

unsurlarındandı.”
9
 

 

                                                
8
 Richard Giulianotti, Football - a Sociology of the Game, Cambridge, Polity Press, 1999, s.2. 

9
 A.e., s.3. 
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Söz konusu ilkel ayaktopu oyunları, Durkheimcı sosyologlar tarafındansa, 

toplumsal düzenin korunmasına hizmet eden birer araç olarak tanımlanmışlardır: 

 

“Birçok karnavalın geleneğinde, bu ayaktopu oyunlarının gençleri ön plana 

çıkararak uzun vadeli bir toplumsal düzenin oluşmasını sağlaması yatmaktadır. 

Yerli çıraklar bu oyunu loncaya yükselmelerinin bir belirtisi olarak 

oynuyorlardı. Bu eril ayin aracılığıyla, ergenlikten erkekliğe geçişleri de halk 

tarafından takdis edilmiş oluyordu. Genel olarak futbol, güçlü bir toplumsal 

dayanışma hissi geliştiriyordu. Maçlar bir mahalleyle diğerinin, kasabanın bir 

yarısıyla öteki yarısının, bekârlarla evlilerin, iki farklı okulun veya şehir ile 

taşranın arasında oynanıyordu.”
10

 

 

Ayaktopu oyunlarının bu eski dönemlerde toplum içerisinde sahip oldukları 

anlam ve önemin moderniteyle birlikte nasıl değişmeye başladığı, aynı zamanda 

futbolun günümüzdeki haline nasıl evrildiği sorgulandığındaysa, Giulianotti bu 

konuda tarihsel materyalist bakış açısının önemine değinmektedir: 

 

“İlkel ayaktopu oyunlarının günümüz futboluna dönüşümünü açıklayacak 

olduğumuzda, Marx‟ın tarihsel materyalist perspektifi en dolaysız anlatıma 

sahiptir. Oyunun „rasyonalizasyonu‟ ve „sekülarizasyonu‟ (Weberciler ve 

Eliasçılar tarafından da tartışıldığı gibi) ve toplumsal düzeni sağlama kapasitesi 

(Durkheim), Britanya‟da kendine özgü maddi çıkarları olan ayrıcalıklı bir 

toplumsal sınıf tarafından geliştirilmiştir. Futbol, yapısı itibarıyla popülist 

olabilir ama aynı zamanda Oxford ve Cambridge öğrencileri tarafından en 

azından 16. Yüzyıldan beri düzenli ve hevesli bir biçimde oynanmakta olan bir 

oyundu. 19. Yüzyılın başlarında, İngiltere‟deki „public school‟ sınıfına giren 

okullar, derslerin sık sık kaynamasına neden olan ayaklanmaların ve arbedelerin 

yaşanmaya başlamasıyla birlikte giderek birer anarşi yatağına dönüşmekteydi. 

1828‟de Thomas Arnold, Rugby okulunun müdürü oldu ve ülkenin varlıklı 

gençlerinin ahlaki eğitiminde köklü değişikliklere gitti. Spor ve fiziksel kültür 

de bu misyonun başlıca esasları oldu. Oyunlar; kişilik geliştirici, liderlik, 

sadakat, disiplin gibi erdemleri öğreten, mens sana in corpore sano (sağlam 
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kafa sağlam vücutta bulunur) asil felsefesini özetleyen bir yapıda ortaya 

konmaktaydı. Bu yeni „Hıristiyan centilmenler‟ yurtta siyasi ve ekonomik 

düzeni koruyacaklar ve sonrasında da yurtdışında İmparatorluğun gelişimini 

destekleyeceklerdi. Oyunların toplumsal konumu ayrıca „daha ciddi ve ilgi 

çekici olan “spor” statüsüne yükseltilmeleriyle‟ birlikte geliştirilecekti.”
11

 

  

 Tarihsel materyalizmin, toplumsal gelişimi yöneten genel yasaları incelediği 

ve toplumsal varlıkla toplumsal bilinç arasındaki ilişkilere odaklandığı 

düşünüldüğünde, Giulianotti‟nin yukarıdaki alıntının başında neden bu yöntemin 

futbolun modern haline dönüşümünü açıklamada en dolaysız anlatımı sunduğunu 

söylediği, alıntının kalan kısmıyla da birlikte değerlendirildiğinde, açıklığa 

kavuşmaktadır. Toplumlardaki değişimin ve gelişimin sebepleri olan tarihsel 

yasaların ve bu yasaların zaman içerisinde işleyişleri itibarıyla gösterdikleri 

farklılıkların, üzerlerinde etkili oldukları toplumla birlikte futbolu da ne şekilde 

etkilediği, kısacası futbolun tarihsel gelişim süreci içerisinde nasıl bir sosyal ve 

ekonomik yapı içinde şekillendiği, tarihsel materyalist anlayışla analiz edilmeye son 

derece uygundur. 

 

 Giulianotti, futbolun modernizasyon sürecinin görünüşte teknik açıdan hayli 

Weberyen olduğuna da vurgu yapmaktadır. Burada da kıstas aldığı temel nokta, 

Weber‟in „rasyonalizasyon‟ olarak adlandırdığı kavramdır: 

 

“Rasyonalizasyon, Weber‟in daha genelleyici bir kavramı olan rasyonaliteyle, 

özellikle de aygıtsal rasyonaliteye bağlantılı olan birkaç kavramdan biridir… 

Weber‟e göre aygıtsal rasyonel hareket, gelişmiş kapitalizmin maddi 

yapılarındaki toplumsal hareketi karakterize etmektedir. Aygıtsal rasyonalite, 

endüstriyel kapitalist hayat ve düşünce tarzının kurumsallaşmasına ve 

modernizasyonuna doğru hegemonik bir yönelmedir. Diğer toplumsal hareket 

biçimlerini de, neredeyse kendi amacına hizmet ettirecek biçimde kapsar… 

Bürokrasi, Weber‟in gözünde aygıtsal rasyonalite ve rasyonalizasyonun ideal 

birleşimdir. Rasyonalizasyon, tikelcilikten evrenselliğe giden trendi 
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çabuklaştırır fakat bunu benliğin genellikle baskıcı bir süreklilik içinde yitimi 

pahasına yapar.”
12

 

 

 Tüm bunları göz önüne alan Giulianotti, ilkel ayaktopu oyunlarının nasıl bir 

rasyonalizasyon sürecinden geçtiğini şu sözlerle özetlemektedir: 

 

“İlkel ayaktopu oyunları da açıkça bir rasyonalizasyon sürecinden geçmiştir. 

Yeni kurallar, başlangıçta futbol oynayan okullar, daha sonraları da bölgeler ve 

uluslar arasında sportif bir alışverişin oluşmasına olanak tanımışlardır. Futbol, 

kendi otonom alanını geliştirdikçe, İngiliz Futbol Birliği (the FA) de bütün 

kulüplerin ve alt kurumların kendisine bağlı olduğu örgütleyici bir gövde haline 

gelmiştir. FA, kuralların her kulübe aynı biçimde uygulanacağının garantisini 

vermiş ve bunun için de devlet güvencesi altına alınmış disipliner bir güç 

kullanmıştır. Yine de, bu sürecin asıl hızı, yönü ve onu destekleyen 

uyuşmazlıklar, Marksist açıdan, ancak sadece „kapitalist proletaryaya karşı‟ 

basit çizgisinde bakmadan, daha meşru bir şekilde açıklanmaktadır. Futbol 19. 

Yüzyılda yaygınlaştıkça, sınıfsal ve bölgesel eksenlerde hegemonik mücadele 

artmıştır. En büyük çatışma, hem bölgelerin, hem de profesyonellik 

konusundaki soruların ayırdığı orta sınıf içinde baş göstermiştir. Güneyde, 

FA‟in amatör değerlere bağlılığı ve genel elitizmi baskındı ve bu durum, 

centilmenlerin faul yapabileceğine inanmayı reddeden ve penaltı kuralına da 

karşı çıkan Corinthians Futbol Kulübü‟nce simgeleştirilmişti. Orta ve Kuzey 

İngiltere‟deyse, profesyonel orta sınıflar, sanayiciler ve küçük burjuva en 

başarılı kulüpleri kontrol altında tutuyordu. Burada ve sanayileşmiş İskoçya‟da, 

sermayenin gücü hüküm sürüyordu. Olimpik değerler, kupa açlığı içindeki 

kulüplere yapılan finansal yatırımlara karşı ödül teşkil etmekte yetersizdi.”
13

 

 

 

 

 

                                                
12

 Alan G. Ingham, “The Sportification Process: A Biographical Analysis Framed by the Work of 

Marx, Weber, Durkheim and Freud”, Sport and Modern Social Theorists, Ed. Richard Giulianotti, 

Basingstoke, Palgrave MacMillan, 2004, s.19-20. 
13

 Giulianotti, a.g.e., s.4-5. 
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3.2.2. ProfesyonelleĢmeyle Gelen Yenilik 

 

 Çalışmanın ilk bölümünde de değinildiği üzere, yukarıda bahsedilen 

gelişmeler, profesyonelliğin futbolda resmiyet kazanmasıyla son bulmuştur. Amatör 

futbolun önemini gitgide yitirerek yerini profesyonelliğe bırakması da, Marx‟ın 

burjuvaziye atfettiği „mümkün olan her şeyin yıkılıp yerine burjuvaziye ait olan 

yenisinin inşa edilmesi‟ anlayışına örnek gösterilebilecek niteliktedir. Üstelik 

burjuvazinin futbol üzerindeki etkisini özetleyen bu durum, sadece basit bir sermaye-

futbol ilişkisi düzlemi üzerinde kalmamakta, bunun da ötesinde ayrıntılar 

içermektedir. Buna göre; 

 

“Profesyonel burjuva modelinin inşa edilmesiyle birlikte tüketicilerin sayısı da 

arttı… 1820 ile 1860 yılları arasında, insanların boş vakitleri de fazlasıyla 

çoğaldı. Bir ayıyı köpeklerle dövüştürmek, horoz dövüşü ve köyler arasında 

oynanan ilkel ayaktopu oyunları gibi eskinin kırsal eğlenceleri, kitlelerin iş 

bulmak için şehirlere göç etmeleriyle birlikte büyük ölçüde kaybolmaya yüz 

tutmuştu. Yeni işçi sınıfı, bütün düzensizlikleri ve gayri-medeni eğlenceleri 

ortadan kaldırmaya çalışan bir kentsel burjuvazinin ahlaka dair talimatlarıyla 

karşı karşıya kalmıştı. Futbolun ve diğer bazı eski oyunların kurallarının 

şekillendiği 1860‟lara kadar bu kitlenin kendisini yeniden dâhil edebileceği 

geniş bir spor kültürü de oluşmayacaktı.”
14

 

 

 Futbolun 19. Yüzyıl‟ın ikinci yarında hızla yaşamış olduğu bu değişim, oyun 

ile spor arasındaki farklılıkların incelenmesi -bir başka deyişle, futbolun değişim 

süreci, bir oyun olarak futbolun, bir spor olarak futbola nasıl dönüştüğü şeklinde ele 

alınması- yoluyla da görülebilmektedir. Bu doğrultuda bir analiz yapmayı hedefleyen 

Alan Ingham, spor ile oyun arasındaki farklılıkları incelerken, oyunu da iki ayrı 

kategoriye ayırmıştır. Bunlardan ilkini „play‟ ikincisiniyse „game‟ olarak 

adlandırmaktadır. Türkçeye her ikisi de „oyun‟ olarak geçen bu sözcüklerden ilkiyle 

(play) bireylerin kendilerini eğlendirme amacıyla oynadıkları, öncelikli amacın 

kişisel zevk alma olduğu ve kuralların da sık sık değişkenlik gösterdiği oyunlar 
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kastedilmektedir. „Game‟ sözcüğüyse, çok daha net ve kalıplaşmış kuralları olan, 

bireylerin bir araya gelip grup halinde hareket etmesiyle, önem kazanan, 

bireysellikten çok işteşlik esasına dayanan oyunları işaret etmektedir. Bu iki oyun 

kavramından ilkinin ikincisine dönüşümünü, Ingham şu sözlerle anlatmaktadır: 

 

“Başkalarıyla oynamak (playing) „karşılıklı tipleştirmeyi‟ -bir kişinin kendisini 

bir başkasının yerine koymasını- gerektirir. „Play‟ daha az rastlantısal hale gelir, 

tamamlayıcı roller üstlenilir. Kurallar daha az öznel, daha çok ortaktır. 

Davranışlar daha fazla tahmin edilebilirdir -bu da gelenek için bir ön koşuldur. 

Tahmin edilebilirlikle birlikte, bireyler gözlemledikleri davranışa anlam ve 

niyet yükleyebilirler. Amaç ve amaca giden yollar arasındaki ilişkinin bir kez 

kavranmasıyla birlikte pratikler de oldukları gibi kabul edilir, özümsenir. 

Hedefin ne olduğunun bilinmesi, ona ulaşılmasını beklenen bir şey haline getirir 

hatta buna ahlaki açıdan da değer biçilir. Dolayısıyla, yapıcı kurallar konulmaya 

başlanır ve bunlar toplumsal ilişkileri düzenleyip yönlendirir. Alışkanlık ve 

karşılıklı tipleştirme, „play‟in „game‟e dönüşmesi için gereklidir… „Game‟ de 

kişiye zevk vermektedir ama aynı zamanda, başkalarıyla girilen ilişkilerin 

ürettiği gerçeklik prensibinin yaratacağı çelişkileri asgari seviyeye indirmek için 

içgüdülerin renunciation ve/veya deflection da gerektirmektedir.”
15

 

 

„Game‟ kategorisine sokulan oyunlar, bir bakıma oyunun „play‟ 

kategorisinden, spora doğru evrilmesinde bir ara geçiş formudur. Gayet öznel, „ben-

merkezci‟ bir yapıda olan „play‟ ile bunun taban tabana zıttı olarak gösterilebilecek 

„nesnel‟ yapıdaki sporun arasında „game‟ kategorisinin sahip olduğu özellikler, 

Ingham tarafından şu şekilde özetlenmektedir: 

 

“„Game‟ler hem „play‟den hem de spordan daha sosyal demokratiktir. „Play‟ 

çok ben-merkezcidir, spor ise demokratik sürecin işleyebilmesini zorlaştıracak 

derecede nesnelleşmiş (şeyleşmiş) bir yapıdadır. „Game‟ eyleminde, kuralları 

başkalarının (oynadığımız zaman ve mekân ile oyunda yer alan diğer insanların) 

ihtiyaçlarına da cevap vermek için koyduğumuzu biliriz. „Game‟ başlangıçta 

sporun sulandırılmış bir hali değildi. Sadece zaman içerisinde ve belirleyici dış 
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faktörlerin de etkisiyle, eski bir biçimin üzerinde yeni bir söylemin empoze 

edilmesi gibi, „game‟ spora dönüşmüştür ve çocukluk oyunları da (yine game 

ifadesi kullanılıyor) birer sulandırılmış spor haline gelmiştir. Eğer biz 

yetişkinler kendi isteklerimizi çocuklarımıza dayatmazsak, belki onlar da o 

zaman spordan önce „game‟ faaliyetlerinde bulunurlar… 

…„Game‟ demokratiktir. Süreç içerisinde bazı aksilikler yaşansa da sonuçta 

tatmin olmamızı sağlayacak kuralların konulması için bireyler arasında uzlaşma 

gerektirir. Hiçbir katılımcı, kendi kurallarının sayılmayacağını duymak istemez. 

Olumlu etkiye sahip olacak anlamlı bir şekillendirmenin mümkün olabilmesi 

için kişilerinin egolarının talepleri ve endişeleri asgari seviyeye indirilmeli, 

eşitlenmeli ya da bunların konuyla ilgisiz veya önemsiz oldukları 

gösterilmelidir. Arkadaşlık ilişkilerinin iyi düzeyde kalabilmesi için, esas 

sonuçlardan herkesin faydalanabilmesi, harici kazançların da paylaşılması 

gerekmektedir. „Game‟, sporun aksine, hemen sağlanan ve uzun vadeli sürmesi 

de muhtemel olan bir haz duygusu yaratmalıdır.”
16

 

 

 Oyunların (gerek „play‟, gerekse „game‟ olarak değerlendirilenler) ve sporun, 

bireyler üzerinde yarattığı bu haz duygusunun yol açacağı en önemli sonuçlardan 

biriyse, onlara potansiyel bir maddi değer kazandırmasıdır. Nitekim günümüzde 

insanlar bu haz duygusunu yaşayabilmek için piyasada kendilerine sunulan değişik 

çeşitlerdeki birçok ürünü, para karşılığında satın almaktadır. Tabii bu durum, 

oyunların ve sporun da piyasa içinde benzer bir biçimde kullanılıp 

kullanılamayacağını akıllara getirmektedir. Bu sorunu Marksist bir yaklaşımla 

değerlendiren Ingham, „play‟, „game‟ arasındaki farklılıkları bir de bu bakış açısıyla 

ortaya koyar: 

 

“Marksiyen kavramları kullanmak gerekirse, üretken bir iş olarak „play‟ 

kullanım-değeri ile ele alınır. Ne çocuk, ne de çocuğun emeği, ekonomik açıdan 

kamulaşmaz. Her ne kadar „değer‟ terimini kullandıysam da gerçekte çocuğun 

emeğine, biz yetişkinlerin yapmaya çalışabileceği üzere, nitel veya nicel olarak 

değer biçecek ne somut ne de soyut bir standart vardır. „Game‟ [basit] sosyal 

mübadele değeriyle ele alınır. Birisi kendisinden bir şeyler verdiğinde, bunun 
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aynı ölçüde karşılığını almayı da bekler. „Game‟ katılımcılarının eşit seviyede 

yeteneklere sahip olmadıkları da hesaba katıldığında, her üretici hem nitel hem 

de nicel olarak farklı şeyler ortaya koyar. Kimisi verimli, kimisi de verimsiz 

düzeyde üretimde bulunur. Bu durum, toplumsal etkileşimdeki dengeyi 

etkilerken, bir tabakalaşma ortaya çıkabilir. Daha verimli olanlar, kendileriyle 

benzer yetenekte olan kişileri aramaya başlarlar ki aynı durum verimsizler için 

de söz konusudur. Böylesine bir tabakalaşma, zayıf üreticileri elimine etmez. 

Toplumsal etkileşimin sorumluluklarının yerine getirildiği yerde, düzenlemeler 

nitel ve nicel yönden farklı olanların bir arada barınmasını sağlar. Basit sosyal 

mübadeleye dayalı „game‟lerde dürüstlük ve adalet söylemi hâkimdir.”
17

 

 

 Ingham‟ın bu değerlendirmesiyle, „play‟ ve „game‟ kavramlarını 

birbirlerinden iyice ayrıştırdığı söylenebilir. Aslında bu tanımlama neticesinde „play‟ 

tamamıyla öznel ve işteşlikten uzak bir konuma oturtulmuştur. „Game‟ ise toplumsal 

bir eylemdir, en az birkaç kişinin aynı anda iştirakini gerektirmektedir. Bu yüzden 

„play‟, bir bakıma çocukların kendi başlarına giriştikleri oyun aktivitelerini kapsar bir 

biçimde anlatılmıştır. Çocukların bu aktivite sırasında ortaya koydukları emeğin 

ölçülemeyecek olduğuna dair yapılan vurgunun temelinde yatan da yine bu sebeptir. 

Çocuğun kendi kendine oynadığı, işteşlikten uzak bir oyunun değeri, başka kişilerin 

o aktiviteye dâhil olmamasından ötürü, sadece o çocuk için anlam taşımaktadır ve bu 

nedenle de maddi değeri hesaplanamamaktadır. Tıpkı münzevi bir hayat yaşayan bir 

kişinin, inzivaya çekildiği yerde yetiştirdiklerinin (sebze, meyve, tahıl, vb.) maddi 

değerlerinin hesaplanamaması gibi… 

 

„Game‟ kategorisindeki oyunlardaysa böylesine bir değer hesaplanıyor olsa 

da, burada da basit bir değiş-tokuş anlayışı görülmektedir. Oyunun katılımcıları, 

kendi aralarında, oyun için ortaya koydukları efor karşılığında tatmin olacakları bir 

haz duygusu yaşamalarını sağlayacak bir denge ortamı kurmuşlardır. Herkesin, 

yetenekleri doğrultusunda bir şekilde bu alışverişin içinde yer alması neticesinde de 

bu düzende vahşi bir rekabetin yaşanmadığı söylenebilmektedir. „Game‟ 

kategorisinden spora geçişte yitip giden başlıca özellikler de bunlardır: 
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“Sporlar, hem bir mübadele, hem de artı-değer yaratan ilişkileriyle ele alınırlar. 

„Play‟ oyuncuları için bir kullanım değerine sahipken spor, sporcuların emek 

gücüne sahip olan ve tüketiciler üzerinden bunun mübadele değerini kavrayan 

kişi için bir kullanım değeri ortaya koymaktadır. Bir sporcunun emek gücü, artı 

değer yaratmak için sahiplenilmektedir. „Game‟ler satışa çıkarılır zira spor bazı 

kişilerin (sporcuların) başkalarının (seyircilerin) keyfini ve yine başkalarının 

(sporcuların emek gücüne sahip olanlar) kârını üretmesini gerektirir. Bu üretim 

egosantrik de olabilir -mübadele değerinin prestij değeri olması- veya ekonomik 

de… Spordaki altyapı sisteminde, sporcular kişisel emekleri üzerinde söz sahibi 

olma hakkını yitirirler ama yine de buna karşılık erken evrelerde sporu 

bırakabilirler. Sporcu rolüne/kimliğine kendimizi ne kadar adarsak, emeğimiz 

de aynı ölçüde nitel olarak yeteneklerimiz ve nicel olarak da verimliliğimizle 

belirlenir. Altyapı sisteminde yükselebilmek için „game‟de olduğu gibi sosyal 

bir alışverişte bulunmak için üretmeyiz. Bunun yerine „potansiyelimizin‟ pek de 

belli olmayan esaslarına dayalı bir piyasa-değeri üzerinden alışverişte 

bulunmamız gerekmektedir. 

Belli bir spor dalında potansiyel ortaya koyarak bu potansiyeli, üretim 

araçlarıyla mübadele etmeye başlayabiliriz. Potansiyel, yeni ve daha yüksek 

kalitede üretim araçlarını satın alır. Sonuç olarak, emeğimizin ürettiklerini bir 

ücret ile mübadele edebiliriz. Üretim araçlarını arz edenlerse (sponsorlar, kulüp 

sahipleri, organizatörler, federasyonlar, vs.) bizim potansiyelimizi emek gücü 

olarak satın alırlar. Bu yatırımlarının da karşılığını almayı beklerler. Bize daha 

yüksek kalitede üretim araçları satarlar (daha kaliteli tesisler, formalar, seyahat 

imkânları, vs.) ama bunu sadece eğer yeteneklerimiz onlara yatırımlarının 

karşılıklarını alabileceklerini garanti edecek düzeydeyse ve sadece eğer ücretler 

(ve üretim araçlarına yapılan yatırımlar) genel mübadele değerinden daha 

düşükse yaparlar. En düşük maliyetli ödemeler onurlandırmaya yöneliktir 

(kupalar, madalyalar, diğer ödüller). Daha yüksek maliyetli olanlarsa 

profesyonel sporcu kontratlarıdır. Ancak tüm altyapı sistemi, en aşağıdan en 

yukarıya kadar, emeğin mübadele değeri yaratma kapasitesi -hem tahmini, hem 

reel- tarafından belirlenir.”
18
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 Kısacası, Marksiyen bir bakış açısıyla yaklaşıldığında, oyunun spora doğru 

geçirdiği evrimin, aynı zamanda kapitalist düzenin merkezine doğru bir yönelme 

olduğu söylenebilir. Oyun ne kadar sporlaşmaktaysa, o kadar da kapitalizmin etkisi 

altına girmektedir. Ancak bu tespit yine de tam anlamıyla yeterli değildir. Zira 

sadece bu tespite bakıldığında akıllara „spor kapitalist düzenin merkezindeyse o 

zaman bu düzenin merkezinin uzağında kalan bölgelerinde ne yer almaktadır?‟ 

sorusu gelmektedir. Dahası, bu soruya cevap aranırken bir yanılgı neticesinde 

kapitalist düzenin merkezinin uzağında kalan bölgelerinde „game‟ kategorisindeki 

oyunların yer aldığı da düşünülebilir. Oysa ki, söz konusu oyunlar, herhangi bir artı 

değer yaratma amacıyla organize edilmedikleri, dolayısıyla emek sömürüsüne 

meydan vermedikleri ve sadece belli bir verimlilik seviyesinin üzerindeki üreticilere 

yaşam hakkı tanımak gibi bir yapıda bulunmadıkları için, kapitalist düzenin 

merkezinin uzağında kalan bölgelerinde dahi uzak kalmaktadırlar. 

 

 Dolayısıyla, kapitalist düzenle oyunların ve sporun arasında bir ilişki olup 

olmadığına yönelik yapılacak tespitte, sadece birer spor haline gelmiş oyunların artık 

kapitalist düzenin içinde yer almaya başladıklarını söylemek daha doğru bir yaklaşım 

olacaktır. Fakat bu saptama da yeterli derecede ayrıntıdan yoksundur. Bu kez de 

sporların kapitalist düzen içerisinde, bu düzenin ne denli merkezinde veya ne denli 

periferisinde yer aldıkları konusuna bir açıklık getirilmediği dikkat çekmektedir. 

 

 Eğer Ingham‟ın yaptığı gibi, öncelikle sportif faaliyetler üzerinden ne kadar 

artı değer üretildiğine odaklanıp, sporun ne derecede kapitalistleştiği de buna göre 

yargılanacaksa, inceleme amatörlük/profesyonellik eksenine oturacaktır. Çünkü 

amatör olarak sportif faaliyetlerde bulunanlar, aslen başka bir mesleğe sahiptirler, 

yani Marksist deyimle söylenmesi gerekirse, emeklerini belli bir ücret karşılığında 

başka bir alanda satmaktadırlar. Öte yandan amatör spor kulüplerinin de sermaye 

sahipleri tarafından bir gelir kapısı olarak görüldüğünü iddia etmek de güçtür. 

Sonuçta sporda ve tabii ki futbolda kapitalistleşme süreci incelenecekse, milat olarak 

belirlenecek nokta, profesyonelliğe geçiş tarihi olmalıdır. Yine merkez-periferi 

modeli üzerinden açıklanması gerekirse, amatör sporlar kapitalist düzenin 
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periferisinde yer almaktayken, profesyonel sporların bu düzenin merkezinde yer 

aldıkları söylenebilir. 

 

 Son olarak amatörlükten profesyonelliğe geçişle birlikte bir anda tepeden 

tırnağa kapitalist bir yapıya bürünülmediğini, söz konusu geçişin daha çok bir 

sürecin başlangıç evresini oluşturduğunu da belirtmek gerekir. Örneğin futbolda 

profesyonelliğe 19. Yüzyıl‟ın sonlarında geçilmiştir, ancak o günkü koşullarla 

günümüzdeki koşullar arasında çok büyük farklar bulunmaktadır. Mesela 

profesyonelliğin erken dönemlerinde profesyonel futbolcular haftada azami dört 

pound ücret almışlardır. Günümüzdeyse bu miktarın binlerce katını 

kazanabilmekteler, üstelik alacakları ücretle ilgili kanunlarla belirtilmiş herhangi bir 

üst sınır da bulunmamaktadır. Yine 100 küsur sene önce henüz televizyon diye bir 

cihaz icat dahi edilmemişken, bugün televizyon yayıncılığı futbol ekonomisinin başat 

aktörlerinden biri haline gelmiş vaziyette. Ayrıca 19. Yüzyıl sonlarında Britanya 

dışında, daha çok Britanyalıların yaşadığı bölgelerde yeni yeni yaygınlaşmakta olan 

futbol artık dünyanın neredeyse dört bir yanında en çok sevilen, takip edilen spor 

konumundadır. Hiç şüphesiz futbola karşı olan bu talep yoğunluğu, bir yüzyılı biraz 

aşan süre içinde futbol sektöründeki sermayenin de defalarca katlanarak artmasındaki 

başlıca sebeptir. 

 

Özetle futbol, profesyonelliğe ilk geçişin yaşandığı günden itibaren kapitalist 

düzenin içine yerleşmiştir ancak burada sabit bir noktada kalmamış, sürekli düzenin 

merkezine daha da yakınlaşabilmek için hareket halinde olmuştur. Bu durum da, 

daha önce de bahsedildiği üzere, burjuvazinin varlığını sürdürebilmesi için sürekli bir 

değişim ve dönüşüm yaratması gerekliliğine paraleldir. Zira burjuvazinin tetiklediği 

bu değişim ve dönüşüm sayesinde, kapitalizm sürekli kendini yenilemektedir. 

Dolayısıyla da söz konusu kapitalist düzenin merkezi de nitel bir değişimden nasibini 

almaktadır. Bu da futbolun, kapitalist düzenin merkezine doğru yol almaya çalışırken 

sürekli kapitalizmin yeni yeni etkilerine maruz kalması anlamına gelmektedir. 

 

Futbol ile kapitalizm arasındaki ilişkide şu ana kadar, özellikle de Ingham‟ın 

makalesinden yola çıkılarak dikkat çekilmek istenen nokta, futbolun profesyonel 
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yapısı içinde adeta kapitalizmle kol kola girmiş bir konumda oluşudur. Bu nedenle, 

futbolun bir ideolojik aygıta dönüşmesinin açıklamasını, sadece futbolun çok geniş 

kitlelere yayılmış olması temeline dayandırmakla yetinmemek gerekmektedir. Bunun 

dışında, profesyonel futbolun kapitalist düzenin öğelerinden birine dönüşmüş olduğu 

gerçeği de göz önünde bulundurulmalıdır. Böylece futbol, kendi özünü, yani 

kapitalizmi sararak koruyan bir tür kabuk olarak da görülebilir. 

 

Aslında böyle bir metafor kullanımında akıllara gelen, bir kez daha 

Althusseryen yaklaşım ve onun yapısalcı tavrıdır. Zira futbol, bu şekilde ele 

alındığında daha somut ve dışsal bir yapıda görülmektedir. Futbol tamamen 

kapitalistler tarafından kapitalist amaçlara hizmet etmesi için icat edilmemiştir, 

kendine özgü bir yapısı da vardır, ama zaman içerisinde kapitalizmle olan 

etkileşiminden dolayı, farklı nitelikler kazanmış, bir bakıma yeni bir yapıya 

bürünmüştür ve bu yeni yapısıyla da, Althusseryen literatürde bir ideolojik aygıt 

olarak tanımlanabilecek bir görünüme kavuşmuştur. 

 

3.2.3. Futbolun Sınıfsal Boyutu 

 

Futbolla ideoloji ilişkisi üzerine eğilirken, nasıl futbolun ekonomik yapısının 

göz önünde bulundurulması gerekiyorsa, benzer bir biçimde futbolla, ekonomik 

ilişkilerin belirlediği sınıflar arasındaki ilişki de göz ardı edilmemelidir. David 

Russell, İngiltere‟de futbol ile sosyal kimlikler arasındaki ilişkilere odaklanan bir 

makalesinde, söz konusu duruma şu satırlarda değinmiştir: 

 

“Futbol uzun süre futbolcularının ve seyircilerinin çoğunu, kabaca nitelikli ve 

yarı nitelikli diye tanımlanabilecek işçi sınıfı içinden çıkarmıştır. 19. Yüzyılın 

sonlarında, futbol birçok işçinin „yaptığı‟ bir şeydi ve bu bir sınıf bilinci olmasa 

da sınıfla alakalı bir bilinç yaratıyordu. Ancak futbol büyük çoğunlukla orta ve 

üst orta sınıflar tarafından yönetiliyordu ve bu toplumsal şekillenme gerek 

oyunun „sahibi‟ olmak gerekse futbolun hâkim gruplarla tahakküm altındaki 

grupların arasındaki daha geniş toplumsal ilişkileri yapılandırmadaki rolü 

üzerine çok fazla tartışma çıkmasına neden oluyordu. Uç bir görüş olarak 
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Steven Tischler, 1914 öncesi dönemle ilgili „diğer eğlence türleri gibi burjuvazi 

tarafından kontrol altında tutulmakta finanse edilmekte olan ticari-profesyonel 

futbol, tartışmasız bir biçimde endüstriyel kapitalizmin yarattığı basıncın, 

toplumdaki temel ilişkilere zarar vermeden güvenli bir biçimde içinden 

geçebileceği bir emniyet sübabı oluşturmuştur‟ iddiasında bulunuyordu. Bir 

diğer uçtaysa, futbolun popüler kapasitesinin, yönetici sınıfın ideolojisini 

saptırmaya ve futbola proleter değerlerin katılmasına yardımcı olacağı 

savunuluyordu. Bu görüşe göre işçiler kapitalist girişimlerin ve hâkimiyetin 

karşısında kurbanlık koyun değillerdi... Proletarya, kısaca söylemek gerekirse, 

kendi çıkarlarının geliştirilmesinin ve bir sonuca ulaştırılmasının modern 

sporlardaki olanaklarını keşfetmişti.”
19

 

 

Kapitalist toplumun iki ana sınıfı olan burjuvazi ve proletaryanın futbola karşı 

olan konumunun adlandırılmasına yönelik yukarıda verilen örneklere bakıldığında, 

„iki uç‟ diye tabir edilen görüşlerin aslında yine Marksist ekol içinden iki tür görüş 

olduğu dikkat çekmektedir. Söz konusu metinde „futbol‟ üzerine yapılan tartışmanın 

bir benzerinin „ideoloji‟ kavramı üzerine de sıkça yapılmış olduğu düşünüldüğünde, 

adı geçen iki tür görüş daha net ortaya çıkacaktır. Hatırlanacağı üzere Marx, ideoloji 

kavramını tamamen negatif bir yaklaşımla ele almış, ideolojinin „yanlış bilinç‟ 

olduğunu vurgulamış ve „yönetici sınıfın fikirlerinin her daim yönetici fikirler 

olduğu‟ görüşünü de temel alarak ideolojiyi, yönetici sınıfın adeta gerçekleri tersine 

çevirmek amacıyla kullandığı bir yöntem olarak göstermiştir. Öte yandan Marksist 

akımın bir sonraki kuşağının en önemli isimleri arasında yer alan Lenin ve Lukács 

gibi düşünürlerse, ideolojiye negatif değil de nötr bir anlam yükleyerek, burjuvaziye 

karşı proletaryanın da kendi ideolojisini geliştirebileceğinin üzerinde durmuşlardır, 

hatta Lukács ideolojiyle sınıf bilinci kavramını birbirlerine paralel göstermiştir. 

 

3.2.3.1. Gramsciyen BakıĢ Açısından Futbol 

 

Bu açıdan bakıldığında, Russell‟dan yapılan alıntıda futbolun da ideoloji 

kavramına çok benzer bir biçimde ele alındığı daha net görülmektedir. Bunun yanı 

                                                
19

 David Russell, “Associating with Football: Social Identity in England 1863-1998”, Football 

Cultures and Identities, ed. Gray Armstrong & Richard Giulianotti, London, MacMillan, 1998, s.16 
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sıra, futbolun alt sınıflar tarafından da yönetici sınıfa karşı bir direnme aracı olarak 

kullanılması, Gramsci‟nin ortaya koyduğu hegemonya kavramında dizginlerin 

tamamen yönetici sınıfın elinde olmadığı şeklinde yorumlanabilecek görüşü de, aynı 

doğrultuda ele alınabilir. Hatırlanacağı üzere Gramsci‟nin hegemonya kavramındaki 

temel hususlardan biri, yönetici sınıfın, alt sınıfları tahakkümü altında tutabilmesi 

için onlardan bir şekilde rıza alması gerektiğiydi. Bu amaçla da yönetici sınıf, alt 

sınıfların bir bakıma içinde bulundukları durumun farkına varmalarını, yani sınıf 

bilincine erişmelerini engelleyecek ve bu şekilde onların toplumsal konumlarına 

„razı‟ olmalarını sağlayarak kendi yönetimlerine „rıza‟ göstermelerine neden olacak 

bir üstyapı inşa etmekteydi. Hegemonyanın kurulması süreci içinde, yönetici sınıfın 

kendi çıkarlarını bütün ulusun çıkarlarıymış gibi göstermesi de Gramsci tarafından 

ayrıca „national-popular‟ (ulusal-popüler) olarak tanımlanmıştı. Tabii bu taktik, aynı 

zamanda bir devrim gerçekleştirerek mevcut yönetici sınıfı alaşağı edip onun yerine 

geçmeyi amaçlayan alt sınıflar için de geçerli olabilirdi. 

 

Gramsci, devrim konusunda da ortodoks Marksistlerle aynı görüşte değildir. 

Gramsci‟ye göre ortodoks Marksizm‟deki „kapitalizmin bir süre sonra kendi 

kendisini yok edecek noktaya geleceği ve devrimin kaçınılmaz bir biçimde 

kendiliğinden gerçekleşebileceği‟ yönündeki görüşe de şüpheyle yaklaşmaktadır ve 

açıkçası devrimin böylesine otomatikman gerçekleşebileceği konusunda iyimser de 

değildir. Devrimci sınıfın diğer sınıflar üzerinde ekonomik, siyasi ve askeri bir güce 

sahip olması gerektiği gibi, aynı zamanda otoritesini pekiştirebilmesi için entelektüel 

bir liderliğe de ihtiyacı vardır. Bunun için de devrimci sınıfın da kendi kültürüyle bir 

üstyapı oluşturması gerekmektedir ki bu üstyapı vasıtasıyla toplumdaki diğer sınıflar 

üzerinde etkisini hissettirebilsin. Bir başka deyişle, eğer işçi sınıfı hâkim sınıf olmak 

istiyorsa, onun da toplumun diğer kesimleri tarafından destek görecek bir „kendi 

kültürünü yaratma‟ hamlesinde bulunması zorunludur. Sonuçta, Russell‟dan yapılan 

alıntıda belirtilen futbol üzerine yapılmış ikinci tespit ile Gramsci‟nin hegemonya 

kavramı arasında da bu şekilde bir ilişki kurulabilmekte, futbol, proletaryanın kendi 

kültürünü oluşturması yolunda bir araç olarak da algılanabilmektedir. 
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Gramsci, her ne kadar futbolla ilgili herhangi bir çalışma yapmamış olsa da, 

geliştirdiği hegemonya kavramıyla, sporu (dolayısıyla futbolu) bu hegemonya 

kavramı üzerinden okumayı deneyen sosyal bilimciler vasıtasıyla, bu alan üzerinde 

de bir etki yaratmıştır. Söz konusu sosyal bilimcilerden biri olan David Rowe, 

“Antonio Gramsci: Sport, Hegemony and the National Popular” (Antonio Gramsci: 

Spor, Hegemonya ve Ulusal Popüler) başlıklı makalesinde, Gramsci‟nin geliştirmiş 

olduğu bu iki önemli kavramı, spor örneği özelinde açıklamaktadır. Bunu yapmak 

için de öncelikle ortodoks Marksist bir yaklaşımla sporun nasıl ele alınabileceğini 

sorgulayıp, daha sonra da Gramsci‟nin geliştirdiği anlayışın buna göre ortaya 

koyduğu farklılık üzerinden bir tanımlama yapmayı tercih etmektedir. 

 

Rowe‟a göre “sporun ortodoks Marksist eleştirisi, „oynama halini‟ her türlü 

açıdan ele alabilir ama olumlu olmadığı sürece... Böylesine bir perspektifte, spor 

fiziksel oynamanın iyicil bir gelişimi olarak değil de, kültürel faaliyetleri kendine 

mal eden, proletaryanın dikkatini sportif „sirklerle‟ farklı yönlere çeken, sporcuları 

birer „robota‟ ve seyircileri de disipline edilmiş pasif tüketicilere çeviren ve kapitalist 

sömürüyle yönetici sınıfın tahakkümüne yeni yeni imkânlar yaratan, günlük 

yaşantının kapitalizm tarafından metalaştırılmasının gelişiminin bir örneği olarak 

gösterilmektedir.”
20

 Rowe konuyla ilgili daha aydınlatıcı olabilmek için, Jean-Marie 

Brohm‟un hayli Marksist bir bakış açısıyla kaleme almış olduğu “Sport: A Prison of 

Measured Time” (Spor: Ölçülen Zamanın Bir Hapishanesi) adlı kitabından şu 

alıntıya başvurur: 

 

“Spor, burjuva toplumunun üretici güçlerinin gelişimine bağımlıdır. Spordaki 

teknik gelişim, kapitalizmin teknolojik ve bilimsel gelişimini yakından takip 

eder. Burjuva sporu bir sınıf kurumudur, tamamen kapitalist üretim ilişkileri ve 

sınıf ilişkilerinin çerçevesine oturtulmuştur. Tıpkı üniversite, ordu, vb. kurumlar 

gibi. 

Ve son olarak, bir üstyapı görüngüsü olarak spor kapitalist toplumun bütün 

diğer üstyapısal kademelerine bağlıdır. Sporun örgütsel birliği, burjuva 

devletinin baskıcı etkisiyle güvence altına alınmıştır. Dahası, kitle iletişim 
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 David Rowe, “Antonio Gramsci: Sport, Hegemony and the National-Popular”, Sport and Modern 

Social Theorists, Ed. Richard Giulianotti, Basingstoke, Palgrave MacMillan, 2004, s.100. 
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araçları tarafından çok geniş bir ölçeğe yayılan bir ideoloji olarak spor, egemen 

burjuva ideolojisinin de bir kesimini oluşturmaktadır.”
21

 

 

Marksist yaklaşımın spora karşı olan eleştirel tavrı, karşıt eleştirileri de 

beraberinde getirmiştir. Sporun da kapitalist toplumdaki diğer tüm kurumlar gibi 

burjuvazi tarafından ele geçirilmiş olarak gösterilmesi ve yine söz konusu tüm 

kurumlar gibi sadece bir proletarya devrimi sayesinde bu etkiden kurtarılabileceği 

düşüncesi, sosyal kurumların oluşturduğu üstyapının tamamen ekonomik altyapı 

tarafından belirlendiği görüşünden ortaya çıkmaktadır. Haliyle bu görüşü fazlasıyla 

„indirgemeci‟ olduğu nedeniyle eleştiren sosyal bilimciler, aynı sebepten ötürü 

Marksizm‟in spora yaklaşımını da sorgulamaktadır. Bu sosyal bilimcilerin önemli bir 

kısmının „yapısalcı‟ perspektiften yana olmalarıysa, Rowe‟a göre biraz çelişkili bir 

durum ortaya çıkarmaktadır: 

 

“İşe bakın ki sol tandanslı bir yapısalcılığın izleri, ekonomik ilişkilerle kültürel 

formlar ve pratikler arasındaki kolay uyumun abartılmasında görülebilmektedir. 

Hâkim ideoloji, işçi sınıfı üzerine tepeden empoze ediliyormuşçasına 

gösterilmekte ve böylece hem devletin hem de sadece kurumsal olarak değil 

ama aynı zamanda kültürün içinde yer alan bizim kendi kişisel özelliklerimiz 

vasıtasıyla da üretilen sivil toplumun içine sızmaktadır. Birçok kişinin kendi 

mantığına göre herhangi bir anlam ifade etmeyen katı, dogmatik bir bilimi 

arıtmasının haricinde böylesine bir analiz, eleştirel entelektüel bağlantılara fazla 

bir yer bırakmamaktadır.”
22

 

 

Rowe, Gramsci‟nin teori ve pratik birlikteliğine dayalı praksis felsefesinin bu 

noktada önemli bir alternatif ortaya koyduğunu iddia etmektedir. Gramsci, „ulusal-

popüler‟ kavramında aslında bir bakıma, devletin, dolayısıyla da yönetici sınıfın 

kontrolü altında olan ulusal kültürün, halkın kültürüne uyumlu bir hale getirilmesiyle 

birlikte toplumdaki ortak duyunun gelişeceğine vurgu yapmaktadır. Bu noktada da 

ulusal-popüler kitleyle kendi arasında bir bağ bulunduğunun bilincinde olan 

aydınlara büyük sorumluluk düşmektedir. Bu aydın grubu, halkla iç içe olmalı, sahip 
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 A.e., s.100-101. 
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 A.e., s.101. 
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oldukları bilginin ötesinde aynı zamanda halkın hissettiklerini hissedebilmelidir. Bu 

görüşten yola çıkan Rowe, Gramsciyen yaklaşıma göre sporun eleştirel bir analizini 

yapanların, aynı zamanda spor müsabakalarındaki heyecanın neye benzediğini, 

taraftarlık hissinin ne olduğunu bilmeleri gerektiğini savunmaktadır. 

 

Gramsci‟nin, ekonomik altyapıya odaklanan ortodoks Marksist yaklaşımın 

yerine, kültürel üstyapıya odaklanan bir neo-Marksist anlayış geliştirmiş olması, 

doğal olarak kültürel üstyapının öğelerinden biri olan sporun, Gramsci‟nin bakış 

açısıyla irdelenmesine yol açmıştır ve bu doğrultuda da öncelikle üstünde durulan 

nokta, toplumsal ilişkilerde sporun ne gibi bir rol oynadığıdır. Buna göre; 

 

“Sermayenin, nasıl kaçınılmaz ve geri dönüşü olmayan bir biçimde sporun 

kontrolünü ele geçirdiğine dair yapılan mekanik açıklamaların doğruluğu, 

toplumların karmaşık yapılarına karşı daha adil yaklaşacak daha belirli ve öze 

dönüşlü eleştiriler yoluyla tartışmaya açılabilir. Sporun, yoğun bir imaj 

tutkusunun hâkim olduğu Batı toplumlarında yaygın olarak görülen 

„kültürelleşme‟ ve „medyalaşma‟ gibi olguların altındaki belirgin kültürel 

boyutlarından yola çıkılarak da bir sonuca varılabilir. Dolayısıyla spor gibi 

popüler kültür formları, Gramsciyen bir çerçevede, toplumsal değerlerin ve 

ilişkilerin şekillendiği, temsil edildiği ve yarıştırıldığı birer savaş alanı olarak 

ortaya çıkmaktadır. Gramsci‟nin hegemonya kavramı, kurumların nasıl 

kurulduklarına, eylemlerin nasıl yorumlandıklarına, ideolojilerin nasıl 

üretildiklerine yakından ve dinamik bir çerçeve içinden bakarak aynı zamanda 

bazı geçersiz ikiliklerin de üstesinden gelme konusunda yol göstermektedir. 

Sosyolojide, yapı ile fail arasındaki ayrılık sorunu (toplumun insanları 

şekillendirmesiyle insanların toplumu şekillendirmesi arasındaki), 

hegemonyanın aynı anda karşılıklı iletişim kurulmasına yaptığı vurguyla en 

azından kısmen de olsa düzeltilebilir. Kültürel Çalışmalar‟ın disiplinler arası 

alanında, hegemonya kavramı benzer bir biçimde yapısalcılıkla (insanların 

hâlihazırda zaten var olan dil, ideoloji ve söylem gibi yapıların içerisinde nasıl 

konumlandırıldığına vurgu yapar) kültürelciliğin (toplumsal grupların kendi 

kültürlerini nasıl yarattığının ve kendilerine yukarıdan empoze edilmeye 
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çalışılan kültürlere karşı da nasıl direndiğinin üzerinde durur) arasındaki 

uyuşmazlığı düzeltmek amacıyla kullanılmaktadır.”
23

 

 

Sporun Gramsciyen bir yaklaşımla incelenmesi üzerinde yapılmış en önemli 

sosyolojik çalışmalardan biri, John Hargreaves tarafından yazılmış “Sport, Power 

and Culture” (Spor, İktidar ve Kültür) adlı kitaptır: 

 

“Hargreaves, Britanya‟da sporun gelişimi üzerine yaptığı analizde „burjuvazinin 

19. Yüzyıl Britanya‟sında gelişmekte olan ekonomik ve siyasi gücü, aynı 

yüzyılın sonlarında bu sınıfın hegemonyasına dönüşmüştü ve spor da bu sürece 

önemli ölçüde dâhil edilmişti‟ tezini ortaya atmıştır. Burada spor, sınıf-iktidar 

ilişkilerinin önemli bir cephesi olarak görülmektedir ve kültürel liderlik de, „ast 

ve alt grupların‟ üzerinde, „işçi sınıfının yeniden bir genel düzenlenmesi‟ 

biçiminde bir kontrol sağlanması için ilk başvurulan yol olma hususunda kaba 

kuvvetin yerini almıştır. İttifaklar oluşturan ve muhalefeti de daha küçük 

parçalara ayıran bu „sürekli‟ müzakere hâli, „işçi sınıfı ve diğer alt toplumsal 

kategorilerin (siyahlar, gençler) sporun içine zorla veya hileyle çekilmesiyle 

değil de spor tarafından kazanılmaları‟ yöntemiyle işlemektedir.”
24

 

 

Hargreaves‟in yaptığı saptama, kısaca söylemek gerekirse, burjuvazinin sporu 

bir hegemonya aracı olarak kullanmasına işaret etmektedir. Burjuvazi, bir sınıf 

olarak sahip olduğu iktidarın, alt sınıflar tarafından kabullenilmesi için fiziksel 

şiddete, kaba kuvvete başvurmaktansa toplumun genelinin peşinden koşabileceği, 

kitleleri bir araya getirecek ve bunu yaparken de sınıflar arası farklılıkları 

maskeleyecek birtakım üstyapılar oluşturmayı tercih etmektedir. Bu üstyapılardan 

biri de sporun ta kendisidir. 

 

Britanya‟da burjuvazinin, işçi sınıfı üzerinde böylesine bir hegemonya 

kurmaya başlaması, Hargreaves‟in de belirttiği üzere 19. Yüzyıl sonlarına denk 

gelmektedir ve 20. Yüzyılın başlarında da bu hegemonya gitgide genişlemiştir: 
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“Bu zaman içinde, göreceli olarak bir koordinasyon içinde bulunmayan fiziksel 

aktiviteler, modern bir kurumun çatısı altında bir araya getiriliyordu ki 

Hargreaves‟e göre bu rastlantısal olmayan bir gelişmeydi. Hargreaves, sporun 

„işçi sınıfı mensubu genç erkekler arasından bazı saygıdeğer isimleri, işçi 

sınıfının üyelerini, onların boş zamanlarını zaptederek bir araya getirmeyi 

amaçlayan çeşitli organizasyonlara orantısız bir biçimde iliştirme işlevi 

görmekte‟ olduğuna dikkat çekmektedir. Boş zamanları saygı gören bir biçimde 

değerlendirmenin, adı kötüye çıkmış, „holigan‟ tarzı hoşça vakit geçirme 

alışkanlıklarına karşı önemini vurgulayan sporun bu kaynaştırıcı rolü, 

Gramsci‟nin hegemonya kavramının işleyişine dair bir örnektir. Hargreaves‟e 

göre hâkim sınıfın çıkarları, bir kargaşaya yol açabilmesi muhtemel görünen 

geniş bir kesim işçi sınıfı üyesi erkeğin, altyapısı genellikle alt-orta sınıf ve 

„saygıdeğer‟ işçi sınıfı mensupları tarafından idare edilen bir toplumsal kurum 

olan spora bağlanmasıyla sağlanmaktadır.”
25

 

 

Gramsciyen yaklaşım da daha sonraları, „her ne kadar ekonomik 

indirgemeciliğe karşı çıksa da hegemonya kavramının da aslında sınıf 

indirgemeciliğinde bulunduğu ve onun da yine determinist bir yapıda olduğu‟ 

gerekçesiyle, ağırlıklı olarak post-yapısalcıların oluşturduğu bir grup sosyal bilimci 

tarafından eleştirilmiş ve genelden ziyade daha fazla ayrıntılara odaklanmayı seçen 

birçok alternatif yaklaşım daha ortaya çıkmıştır. Bu yaklaşımlar içerisinde de gerek 

ideolojiye, gerek futbola dair önemli saptamalarda bulunulmuştur. 

 

3.2.3.2. Adorno’ya Göre Spor 

 

Öte yandan, Marksist akım içerisinde Gramsci‟den sonra gelen, ancak 

özellikle sınıf ilişkileri ve ideolojiye olan yaklaşımında Gramsciyen neo-Marksizm‟e 

kıyasla ortodoks Marksizm‟e daha yakın duran Theodor Adorno (yine de 

çalışmalarında kültüre odaklanması nedeniyle Adorno da neo-Marksist ekolden 

kabul edilmektedir), öncülüğünü yaptığı Frankfurt Okulu‟nun eleştirel teorisinde, 

kitle kültürünü, toplumdaki olumsuzlukları gizlemek hatta normalleştirmekle suçlar. 
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Adorno‟nun buradaki yaklaşımı, ideolojiyi, ideolojinin toplumdaki farklılıkları, bir 

tür aldatmaca yoluyla birbirine eşitmiş gibi gösterdiği iddiası üzerinden 

eleştirmesindeki yaklaşımına bire bir paraleldir. Adorno‟nun bu eleştirel tavrından, 

kitle kültürünün parçalarından biri olan sporun da etkilendiği görülmektedir. 

 

Adorno, modern dünyada artık zararsız herhangi bir şeyin kalmadığını öne 

sürmektedir. Bu görüşün temelinde de modern toplumu oluşturan her türlü öğenin, o 

toplumdaki egemenlik ilişkileriyle bir şekilde ilintili hale gelmesi ve böylelikle birer 

baskı aracı haline dönüşebilmesi düşüncesi yatmaktadır. Dolayısıyla Adorno, modern 

toplumun öğelerinden biri olması nedeniyle sporu da bu bakış açısıyla 

değerlendirmektedir. Adorno‟ya göre; 

 

“„sporun kendisi oyun değil fakat boyunduruk altındaki kişilerin, boyun 

eğmişliklerini kutladıkları bir ayindir.‟ Kartellerin, laissez-faire 19. Yüzyılının 

rekabetçi piyasa ekonomisini devre dışı bıraktığı ve neredeyse baştan aşağı 

yönetilen tekelci kapitalizm dünyasında „spor rekabete izin vermektedir... 

Rekabetin devre dışı bırakıldığı bir dünyada hayatta kalabilmek için...‟ Spor 

günümüzde sadece toplumun geri kalanının temelini oluşturan tahakkümü ifade 

edebildiğinde başarıya ulaşan, vahşileştirilmiş bir faaliyet türüdür. Bir „boş 

zaman‟ aktivitesi olarak spor, diğer tüm boş zaman aktiviteleri gibi, iş sahasıyla 

ilişki halindedir: „boş zaman, çalışmanın gölgelenmiş bir devamından başka bir 

şey değildir.‟ Geç kapitalizmde spor, „hayatın ta kendisi‟ prensibine 

yükseltilmiştir ki böylece rekabetçi mücadeleler mutlak durağanlık 

dönemlerinde de hoş tutulabilsin. Bu nedenle kapitalizmin daha erken bir 

evresindeki dönemler arasındaki gerilim, boş zaman faaliyetlerine aktarılır ve iş 

de artık kendini tekrarlayıp duran bir aynılık içinde gözden kaybolur.”
26

 

 

Görüldüğü üzere Adorno spora karşı, Gramsci‟ye nazaran çok daha katı bir 

tutum içerisindedir. İki düşünür de, eğer post-yapısalcıların onlar üzerindeki 

eleştirilerinde kullandıkları jargonla ifade etmek gerekirse, bir sınıf indirgemeciliği 

içindedir belki ama Gramsci söz konusu sınıflar arasındaki mücadelede karşılıklı bir 
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etkinin olabileceğine değinirken, Adorno çok daha kötümser bir yaklaşımla iki ana 

sınıf arasındaki ilişkiyi, bir tarafın diğeri üzerindeki mutlak tahakkümü olarak 

göstermektedir. Dahası, Adorno‟ya göre bu mutlak tahakkümün etkileri, toplumsal 

yaşamın her alanına yansımış, bütün kültürel öğeler de söz konusu tahakkümün 

sağlanması doğrultusunda kullanılan araçlara dönüşmüşlerdir. 

 

Yine yukarıda bahsi geçen „sporun hayatın ta kendisi prensibine 

yükseltilmesi‟ görüşü, Adorno‟nun ideolojiyle ilgili kullandığı „yanlış eşitlik‟ 

kavramıyla hemen hemen aynı doğrultudadır. Sporun hayatın ta kendisiymiş gibi 

gösterilmesiyle aslında insanlara sahte bir hayat tablosu çizilmektedir ve bu tabloya 

odaklanan gözler de, gerçek hayattaki eşitsizliklerin farkına varamaz. Rekabetin 

olmadığı bir tekelci kapitalist toplumda rekabete izin verilen alanın spor 

müsabakaları olması da bunun bir sonucudur. Bir başka deyişle Adorno‟ya göre; 

 

“Spor, „katılaşmış, duygusuz bir hayatın renksiz yansımasıdır.‟ Bu temaya, 

Adorno‟nun çalışmalarının çeşitli noktalarında rastlanmaktadır. Örneğin 

„Veblen‟in Kültüre Saldırısı‟ başlıklı makalesinde, Adorno görünüşe göre 

Thorstein Veblen‟in modern sporlar hakkındaki „şiddetin, zalimliğin ve yırtıcı 

hayvan ruhunun bir patlaması‟ yargısına katılmaktadır. Dahası, Adorno 

günümüzde sporun sadece kişinin başkalarına zarar verme arzusunu değil fakat 

aynı zamanda o kişinin kendisine de zarar verme isteğini içerdiğini göstererek, 

Veblen‟in fikrini bir adım daha ileri taşıdığını iddia eder. Bu açıdan modern 

spor mazoşistiktir. Bu mazoşizm, söylenene göre kendilerine toplum tarafından 

çoktandır dayatılan bir baskı unsuru olan sportif faaliyetler yoluyla, kişilerin 

kendi bedenlerini acıya maruz bırakmalarını içermektedir. Bu „tekrarlama-

zorlama‟, modern toplumda „sporun, faal kişilerin kendilerine daha fazla yardım 

edemeyecek durumda olmalarına rağmen kendilerini bir kez daha çoktandır 

dönüşmüş oldukları nesnelere dönüştürdükleri sahte bir praksis haline gelmesi‟ 

anlamını taşımaktadır.”
27

 

 

Adorno bu noktada bir tür kısır döngüye işaret etmektedir. „Tekrarlama-

zorlama‟ olarak tanımladığı durum, bir bakıma modern toplumla spor arasındaki 
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diyalektik ilişkidir. Biri öğe diğerini yaratır ve yarattığı üzerinden beslenmeye başlar, 

öyle ki bir süre sonra iki öğe de varlıklarını sürdürebilmeleri için bir diğerine bağımlı 

hale gelir: 

 

“Dolayısıyla spor, distopik modernite faciasının hem belirtisi hem de sebebi 

olarak görülmektedir. Hayatın yabancılaştırıcı koşulları „insanlar arasındaki 

ilişkileri bir spor cemiyeti içindeki ahbaplıklara‟ indirger ki buradaki 

ahbaplıklar, normal insan ilişkilerinin saptırılmış gülünç bir kopyasıdır. Sadece 

oyun sahasında değil ama aynı zamanda spor müsabakalarının izleyicileri 

arasında da bu yabancılaşma açıkça görülmektedir. „Aydınlanmanın diyalektiği‟ 

son derece yüksek bir teknik kontrol altında bulunan spor müsabakalarının, 

„stadyumun inleyen fanatiklerinin‟ çığlıkları tarafından da tescil edildiği üzere, 

bir seyircili barbarlığa geri dönüşümüyle sonuçlanır. Modern spor 

faaliyetlerinin doğasında olan barbarlık, kültürün öteki alanlarına da yayılır. 

Kültürün „sporlaştırılması‟, Kültür Endüstrisinin gelişiminin çok önemli bir 

göstergesidir. Tüketiciler, öncekilerden bir farkı olmayan son ürünü 

seyredebilmek için birbirleriyle yarışır. Mesela bir film gibi bir kültürel ürünün 

standardize edilmiş yapısı, „sanki bir kronometreymişçesine düzenlenmiştir‟. 

İzleyicinin bu tip ürünlerden duyduğu her türlü haz, sporcuların aldığı zevke 

denktir ve bu görünüşe göre kendiliğinden gelişen ama aslında tamamen 

dikkatli bir biçimde kurgulanmış olan müsabakalara katılanları zedeleyen bir 

çeşit sahte-hazdır. Öyleyse genel olarak, modern dönem tahakküme ne kadar 

çok tanıklık ederse, „o zaman sporun kudreti kitle kültüründe ve hatta dünyanın 

genelinde en yüksek mertebeye erişiyor.”
28

 

 

3.2.3.3. Habermas ve Spor 

 

Frankfurt Okulu bünyesinden çıkan bir başka ünlü düşünür olan Jürgen 

Habermas, her ne kadar doğrudan doğruya spor üzerine bir analizde bulunmamış olsa 

da, ortaya koyduğu düşüncelerle, sosyal bilimler çerçevesinde spor üzerine yapılan 

çalışmalara dolaylı yoldan katkıda bulunmuştur. Buna örnek olarak gösterilebilecek 

“Habermas on Sports: Social Theory from a Moral Perspective” (Spor Üzerine 

                                                
28

 A.e., s.85-86. 



 

 

257 

 

Habermas: Ahlaki Bir Perspektiften Sosyal Teori) başlıklı makalede, yazar William 

J. Morgan da Habermas‟ın bakış açısına göre sporun nasıl değerlendirilebileceği 

üzerinde durmaktadır. 

 

Habermas‟ın spor üzerine ne düşünebileceğine dair ilk ipuçlarına, iş ile boş 

zaman arasındaki ilişki üzerine yaptığı saptamalarda rastlanmaktadır. Habermas‟a 

göre; 

 

“sorun kapitalist toplumda emeğin, ücretli-emek olarak kurumsallaştırılmasıdır 

ve bunun için de emeğin bu amaca yönelik rasyonel karakterinin kapitalist 

toplumda hâkim olan kâra yönlenme anlayışına uyacak türden 

şekillendirilmesidir. Habermas, emeğin bu alanda kapitalizmin amaçlarına 

hizmet etmek için rasyonelleştirilmesinin (kurumsallaştırılması) zaten yeterince 

vahim olduğunu savunuyordu, ancak ona boş zamanlarımızın da benzer bir 

biçimde kâr amacına hizmet edecek şekilde rasyonelleştirilmesinin daha da 

vahim olduğunu düşünüyordu. Bu, spor gibi boş zaman faaliyetlerinin, ücretli 

emeğin kurallarını ve rasyonalitesini tekrarladığı anlamına gelmekteydi. Yani 

bu tür faaliyetler, ücretli emeğinkine benzer bir biçimde eyleme dökülüyor, 

düzenleniyor ve finanse ediliyordu. Böylelikle spor, emeğe bir alternatif 

olmaktansa, emeğin sadece yeni bir emsali, iş gününü kısaltmaktansa uzatan, bir 

tür ardıl kopyası haline geliyordu.”
29

 

 

Habermas‟ın yukarıdaki görüşleri, ustası Adorno‟dan ne ölçüde etkilendiğinin 

de bir göstergesidir zira Adorno‟nun da aynı konudaki görüşleri, öğrencisininkiyle 

hemen hemen aynıdır. Farklı bir açıdan bakıldığında, Habermas‟ın, Adorno‟nun 

söylediklerinin üzerine fazla bir ekleme yapmadığı da düşünülebilir. Ancak Morgan, 

bu noktada Habermas ile ilgili önemli bir ayrıntıya dikkat çeker: 

 

“Burada, Habermas‟ın kariyerinin büyük bir kısmını, anlayıp bir çözüm 

getirmek için adadığı toplumsal bir ikilemin ana hatlarını şimdiden görebiliriz. 

Bu ikilem, Habermas‟ın daha sonraları da belirteceği üzere, „kapitalist 
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rasyonelleşme sürecinin tek yönlülüğünün üstesinden gelmek‟ ile alakalıydı. 

Söz konusu tek yönlülük, geri kalan her şeyin açıkça görülen bir irrasyonellik 

sahasına sürülmesiyle sonuçlanan, bilişsel-aygıtsal ifadelerin hâkimiyeti ellerine 

geçirmeleriydi.‟ Habermas‟ın biraz fazla ciddi görünen bu yazıda anlatmak 

istediği, kapitalizmin modern dünyadaki zaferinin, beraberinde, hayatlarımızla 

ilgili belli bir egemen düşünce biçimi getirdiğiydi ve bu düşünce biçiminin 

altında, ulaşmaya çalıştığımız amaçlara en etkin bir biçimde ulaşmamızı 

sağlayan yöntemler üzerindeki rasyonel yansımanın, insan yaşamının anlamına 

dönüşmesi yatıyordu. Bu görüş doğrultusundaki amaçlar sadece tercihlerden, 

nelere inanıp nelere değer verdiğimizin öznel bir ifadesinden ibaret olduğundan 

ve herhangi bir tercihin bir diğerine karşı rasyonel açıdan üstün olduğu 

söylenemeyeceğinden, tercihlerin rasyonel araştırmanın ötesinde oldukları 

söylenir. Ancak amaçlarımıza ulaşmak için başvurduğumuz yöntemler, onlara 

ulaşmamızda az ya da çok etkili olabileceğinden, bir rasyonel hesaplamayı 

gerektirmektedirler. Bunun belirli bir çeşit rasyonel hesaplama olduğunu 

söylemeliyim çünkü herhangi bir durumda ne yapacağımıza karar vermek için 

önce her hareketin artılarıyla eksilerini hesaplarız ve sadece istediğimizi elde 

etme ihtimalimizi azami seviyeye yükselten hareketleri seçeriz. Dolayısıyla 

birisinin hayatını yaşamasının rasyonel yolu, en azından piyasa temelli 

toplumlarda, kendi kişisel çıkarlarımızı en üst düzeyde karşılayacak şekilde 

hareket etmektir.”
30

 

 

Konuyla ilgili biraz daha açıklayıcı olmak gerekirse, Habermas, kapitalist 

toplumda bireylerin düşüncelerinin tek tipleştirildiğine dikkat çekmektedir. Kapitalist 

toplumda bireyler öncelikle kişisel çıkarları doğrultusunda hareket etmeye mecbur 

kalmaktadır. Bunun devamındaysa, söz konusu çıkarlarını sağlayabilmek için bütün 

olasılıkları masaya yatırmakta ve amacına ulaşmak için de olabilecek en etkili yolu 

seçmektedir. Bu yol, çok geçmeden birey için hayatın tek anlamı haline gelmektedir. 

Hayatta var olan diğer bütün yollar da bir bakıma anlamsızlaşmakta, sanki bir 

irrasyonellik sahası içindeymiş gibi görünmektedir. „Kapitalist rasyonelleşme süreci‟ 

denen olgu da kısaca bu durumdan ibarettir. 
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Habermas‟a göre kapitalist rasyonelleşme sürecinde neredeyse tek bir hedefe 

odaklanarak yaşamanın doğurduğu sorunlardan biri, bu tek yönlülük içerisinde 

bireylerin hayatlarının daralması ve düzleşmesidir: 

 

“Kapitalist toplumların tek yönlü rasyonelleşmesinden ve aygıtsal aklın 

savunuculuğunu yapmalarından bahsederken Habermas‟ın aklından geçen tam 

olarak hayatlarımızın bu „daralması‟ ve yoksullaşması durumudur. Zira bireyler 

Varoluş Zinciri (The Great Chain of Being) gibi eski, geleneksel dünya 

görüşlerinde sahip oldukları büyük önem taşıyan bir şeyi yitirdiklerinde, bir 

başkasının bireysel projesi için basit bir kaynağa dönüşürler. Bu durum, 

kapitalist toplumlarda günlük hayatta kişisel çıkarlarımızı daha da yukarı 

taşımak için başvurduğumuz kâr-zarar analizinin neden bizim başkalarıyla olan 

ahlaki ilişkilerimizi yönlendirici hale geldiğinin bir göstergesidir. Habermas, 

böylelikle kapitalist toplumların ahlaki tartışmaları aygıtsal aklın bir türü haline 

dönüştürerek, üyelerine, başkalarını sömürme ve yönlendirme, yapılmasını 

istedikleri işleri birbirleri üzerine yıkma yetkisi verdiğini savunmaktadır.”
31

 

 

Morgan, Habermas‟ın işaret ettiği bu ahlaki erozyonun en net biçimde 

örneklendiği alanlardan birinin spor olduğuna dikkat çekmektedir: 

 

“Aygıtsal düşüncenin, ahlaki düşünceye sızmasının ve gerçekleşen 

toplumsal/ahlaki çöküşün modern sporlardan daha açık bir biçimde 

görülebildiği bir yer belki de yoktur. Günümüzde spor dünyasının büyük bir 

kısmını yönlendiren „ne pahasına olursa olsun kazan‟ anlayışı, bu durumu ve bu 

durumun, kişisel çıkarların peşinden düşüncesizce gidilmesini haklı 

göstermesini, bir sır olmaktan çıkarmaktadır.”
32
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3.2.3.4. Gramsci, Adorno ve Habermas’ın GörüĢlerinden 

Çıkarılabilecek Sonuçlar 

 

Gramsci, Adorno ve Habermas gibi düşünürlerin geliştirdikleri kavramlar 

üzerinden yapılan sporun toplumsal analizlerinin, basit bir tümdengelim anlayışıyla, 

günümüzde dünyadaki en popüler spor olan futbola da uyarlanabileceğini söylemek 

yanlış olmaz. Dolayısıyla çalışmanın içerisinde, futbol ile ideoloji ilişkisi ele 

alınırken, örneklerin açıklanmasında konuya bu tip farklı açılardan da yaklaşılacaktır. 

Ancak öncelikle ve ağırlıklı olarak üzerinde durulacak nokta, mevcut bölümün 

girişinde kısaca değinilen futbolun kitleler üzerindeki etkisi ve bu etki aracılığıyla da 

ideolojilerin söz konusu kitlelere yansıtılması hususunda nasıl bir araca dönüştüğü 

olacaktır. 

 

Futbolun kendine ait yönetim organlarının ve kanunlarının olması, futbolun, 

oynandığı bölgedeki sosyal, siyasal ve ekonomik koşullardan soyutlanması için ne 

geçmişte yeterli olmuştur, ne de günümüzde olmaktadır. Bunun sonucunda, 

futboldan bağımsız olarak var olan herhangi bir sosyal, siyasal veya ekonomik 

durumun, futbola da yansıdığı görülebilmektedir. Söz konusu yansımalar, aynı 

zamanda futbol ile ideoloji arasındaki ilişkiye de uygun bir zemin oluşturmaktadır. 

 

İdeolojiye olumsuz bir anlam yükleyen, genellikle Marksist tandanslı 

kesimlerin nazarında, futbol ile ideoloji arasındaki bu ilişki dolayısıyla futbol da 

tamamen negatif bir bakış açısıyla ele alınmaya başlanmıştır. Bu bakış açısının 

neticesinde de Marx‟ın dinler hakkında yapmış olduğu „halkların afyonu‟ olma 

benzetmesi de futbola uyarlanmış ve futbolun bir ideolojinin yansıtılması amacıyla 

kullanılması, halkın da futbol kanalı üzerinden farkına varmadan o ideolojinin etki 

alanı içerisine girdiği durumlarda „futbol halkların afyonudur‟ sözü sıkça kullanılır 

hale gelmiştir. Boniface‟a göre böyle bir açıdan ele alındığında spor olgusu ve onun 

özelinde de futbol “genel anlamda pek fazla savunulamaz bir politik davanın 

hizmetine koşulmuştur (zaten bu nedenle sportif bir meşruiyete ihtiyacı vardır) ve 

sadece zorbalık yanlısı propagandaya ya da siyasal ve sosyal talepleri bastıran bir 
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oyalamaya hizmet edebilir.”
33

 Boniface, bu düşünceyi savunan Jean-Marie Brohm ve 

Patrick Vassort‟un konuyla ilgili görüşlerini şu satırlarda özetlemiştir: 

 

“Gene Jean-Marie Brohm‟a göre „Spor sürekli bir yarışın, nevrotik bir yarışın 

sosyal sistemi‟dir. Kitlenin etkisine bağlı sportif gösteriler, kitlelerin siyasal 

manipülasyonunun parametrelerinden biridir. Bunlar; totemleştirme, 

ritüelleştirme, „kurban‟ törenleri uygulaması, kitlelerin „ilkel‟ heyecanlarının 

canlandırılması, tümüyle yapay yoldan hayal edilen bir „biz‟le bağdaşan bir 

„sportif kitlenin/sürünün‟ yaratılması aracılığıyla milli ve milliyetçi duyguların 

yeniden doğmasını ya da ortaya çıkmasını sağlayan unsurlardır. 

Gene bu çizgide yer alan isimlerden Patrick Vassort da sporun başka 

kusurlarından söz ediyor. Ona göre spor, kurulu düzenin meşrulaştırılmasında 

bir işleve sahiptir. Gerçekten de herkesin herkesle yarışması ya da 

mücadelesiyle (eşit silahlarla), demokratik eşitlikçiliğin sportif düşüncede 

özünü bulacağı türde bir „liberal ve sportifleşmiş‟, idealize edilmiş toplum 

imajının üretilmesi öngörülür. Sporun devletin ideolojik aygıtı olmak gibi bir 

işlevi vardır. Baskı altında tutulan halka siyasal ve ekonomik çıkarlarını 

unutturur. Dolayısıyla uyutucu bir güce sahiptir.”
34

 

 

Daha önce Russell‟dan yapılan alıntıda da vurgulandığı üzere katı bir 

ortodoks Marksist perspektiften sıyrılarak biraz daha Gramsciyen bir değerlendirme 

yapıldığında, bir kültürel hegemonya oluşturulması amacıyla kullanılan aygıtın, yani 

futbolun, o hegemonyanın yıkılması için de kullanılabileceği öne sürülebilir. 

Boniface da, Vassort ve Brohm‟un görüşleri belirttikten sonra bunları benzer bir 

biçimde sorgulamaktadır. Boniface‟a göre; 

 

“Siyasal iktidarların sporu propaganda amacıyla kullandıkları kesinlikle bilinen 

bir şeydir. Ama bunu her zaman başardıklarını söylemek de pek mümkün 

değildir. Tersine spor salonu, baskının, sokağa ya da toplantı salonları gibi 

başka salonlara göre daha zor örgütlenebileceği, iktidarın reddedildiği yer 

olabilir. Taraftarın mutlaka uysal olması gerekmediği gibi stat onun için 
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özgürce protestoda bulunabileceği bir sığınak olabilir ve bu işi sokaklarda ceza 

ya da baksa görmeden yapması mümkün olmayabilir.”
35

 

 

Öte yandan Kapitalist toplumun Marksist bakış açısına göre içerdiği sorunlar, 

Rowe ve Ingham‟ın makalelerindeki saptamaları hatırlanacak olursa, çok benzer bir 

biçimde spor ve futbol özelinde de örneklenebilmektedir. Zaten bahsedilen 

yansımalarla ilgili modern futbolun ortaya çıkmasının ardından verilebilecek ilk 

örnekler de bu doğrultudadır. İngiltere‟de 1863 yılında Football Association‟ın 

kuruluşu modern futbolun miladı olarak kabul edilir, 1891‟de profesyonelliğin 

resmen tanınması da kapitalizmin futbol üzerindeki ilk belirgin etkisi olarak 

değerlendirilirse, futbolun dışarıdan büyük bir etki altında kalmamak adına sadece 28 

sene direnebildiği de söylenebilir. 

 

3.3. Futbolun Ġdeolojik Bir Aygıt Olarak Kullanılmasına Dair 

Dünya Genelinden Örnekler 

 

Sosyal, ekonomik veya siyasal bir olgunun futbola yansımasına dair ilk 

verilebilecek örnek profesyonelliğe geçişse, kronolojik sırayla hareket edildiğinde bu 

konudaki bir sonraki duraksa muhtemelen renk ayrımcılığının futbol dünyasındaki 

işaretleri olacaktır. Irkçılığın, özellikle de 20. Yüzyıl başlarında, sadece toplumsal bir 

sorun olmaktan çıkıp bir siyasi düşünce biçimi haline getirilmeye çalışıldığı da 

hesaba katılırsa, renk ayrımcılığının futboldaki yansımaları, mevcut çalışmada 

üzerinde durulması gereken bir konu halini almaktadır. 

 

3.3.1. Brezilya ve Irkçılık 

 

20. Yüzyıl‟ın başlarında, Amerika kıtasında en çok Afrika kökenli insanın 

yaşadığı ülke Brezilya‟dır. Ancak buna rağmen, siyahlar Brezilya‟da uzun yıllar 

boyunca ikinci sınıf insan muamelesi görmekten kurtulamamışlardır. Öyle ki 

Brezilya‟da köleliğin kanunen yasaklanması ancak 19. Yüzyılın sonlarında mümkün 
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olabilmiştir. Yine de kâğıt üzerinde köleliğin kaldırılmış olması, siyahlarla 

beyazların toplum içerisinde eşit statüye kavuşmalarını sağlamaya yetmemiştir. 

 

Brezilya‟da futbolun tohumları, çalışmanın ilk bölümünde de değinildiği 

üzere, bir İskoç olan Charles Miller tarafından ekilmiştir. Miller‟ın São Paulo‟da 

tohumları ekmesinden bir süre sonra da bir başka Britanyalı Oscar Cox, Rio‟daki 

Brezilyalıların bu yeni oyundan haberdar olmasını sağlamıştır. Ancak toplum 

içerisinde siyahlarla beyazlar henüz yeterince bir arada yaşamadıklarından, birer 

beyaz olan Miller ile Cox‟un ilk etapta futbolla tanışmasını sağladıkları kişiler de 

beyazlar olmuştur. Alex Bellos, “Futebol: The Brazilian Way of Life” (Futebol: 

Brezilya Tarzı Hayat) adlı kitabında Brezilya‟da futbolun bu emekleme dönemine ve 

siyahların o yıllarda ülkedeki konumlarına ilişkin şu ayrıntılara yer vermektedir: 

 

“Futbolun Avrupalı kökenleri, onun Brezilya‟nın şehirli seçkin beyazlarının bir 

sporu olarak tesis edilmesini sağlamıştı. Oscar Cox ve 19 arkadaşı, Rio‟nun ilk 

kulübü olan ve maçları çok cazip bir sosyal aktivite haline getiren 

Fluminense‟yi kurmuşlardı. Takımlar, şehrin en önde gelen ailelerinden meslek 

sahipleriyle genç öğrencilerden oluşuyordu. Fluminense, kozmopolitliği ve 

zarafeti sergilemek için bir vitrindi. Tribünlerde kadınlar son moda kıyafetleri 

giyer, erkekler de eksiksiz bir biçimde takım elbise giyip kravat takar, 

şapkalarının kenarlarınaysa takımlarının renklerini taşıyan birer kurdele 

iliştirirlerdi. Tamamen bir İngilizlik hali içinde eğlenirler, futbolculara bile „hip 

hip hurra‟ sesleriyle tezahürat yaparlardı. Oyun kesinlikle amatördü, modern 

Avrupa‟nın sağlık ve temizlik ilkeleriyle de uyumluydu. 

Brezilya, yüzyılın dönümünde, büyük bir toplumsal değişim sürecinden 

geçmekteydi. Ülkede kölelik anca 1888 yılında kaldırılmıştı ki Brezilya 

Amerika kıtasında bunu gerçekleştiren son ülke olmuştu ve kölelik 

kaldırılmadan önce ülkede 3.5 milyon köle vardı, bu da ABD‟de kölelik 

kaldırılmadan önce bulunan köle sayısının altı katı kadardı. Özgürlüklerine yeni 

kavuşan birçok köle, şehirlere göç etmiş ve geniş, fakir bir altsınıf yaratmıştı.”
36
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 Görüldüğü gibi futbol o yıllarda Brezilya‟da beyazlar için bir seçkinlik 

gösterisinden ibarettir. Kölelik sıfatından yeni kurtulan siyahlarsa, sıfır birikimle 

başladıkları yeni hayatlarında, önceden çalıştırıldıkları kırsal kesimi terk edip 

şehirlere göç etmektedirler ama yeni geldikleri bu ortama, en alt seviyeden giriş 

yapmaktadırlar. Dolayısıyla siyahlar için, şehrin toplumsal yaşamı her alanda 

zorluklar içermektedir ve bu durum, futbola da yansımıştır. 

 

Futbolun Brezilya‟da oynandığı bu ilk zamanlarda siyahların, futbol 

maçlarında yer almasına izin verilmemiş, Fluminense kulübü, kapılarını beyaz ırktan 

olmayanlara tamamen kapatmıştır. Ancak bu durum, siyahların futbola duydukları 

ilginin azalmasına yol açmamıştır. Fluminense‟nin ön kapısından içeri giremeyince, 

onlar da çareyi çevredeki binaların çatısına tırmanıp maçları oradan seyretmekte 

bulmuşlardır. Bu seyirler sırasında siyahların futboldan biraz daha uzun bir süredir 

yine beyazlar tarafından oynanmakta olan krikete kıyasla futbolun daha ilginç bir 

spor olduğunu düşünmeye başlamaları ve çalışmanın mevcut bölümünün giriş 

kısmında da vurgulandığı üzere futbolun oynanabilmesi için çok fazla araç-gereç ile 

harcamaya gerek olmaması sonucunda da siyahlar kendi aralarında maçlar 

düzenlemeye başlamışlardır. “1910‟lara gelindiğinde futbol Brezilya‟da en popüler 

spordur ve Rio‟da Güney Amerika‟daki diğer herhangi bir şehirden daha fazla futbol 

sahası olduğu düşünülmektedir.”
37

 

 

Brezilya‟da siyahların futbola duyduğu bu ilgi, dünyanın geri kalanı için 

henüz çok sıradışı bir durumdur. Öyle ki 1914 yılında bir Güney Amerika turnesine 

çıkmış olan İngiliz Exeter City kulübünün başkanı M.J. McGahey, Rio‟da siyahlar 

arasındaki bir maça şahit olduğunda gördüğü manzara karşısında hayrete düşmüş ve 

hemen ülkesindeki Exeter Express and Echo gazetesine bir telgraf çekerek bu 

alışılmadık olaydan bahsetmiştir.
38

 

 

Rio‟da resmi bir kulübün siyahlara kapılarını açmasına ön ayak olan kulüp, 

1904 yılında kurulmuş olan Bangu Athletic Club‟dır. Kulüp, taşıdığı İngilizce 
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isimden de anlaşılacağı üzere, Britanyalılar tarafından kurulmuştur. Rio‟nun Bangu 

banliyösünde yer alan bir tekstil fabrikasının yöneticileri olan bu Britanyalılar, 

çalıştıkları fabrikanın işçilerinin, renkleri ne olursa olsun, yeni kurulan futbol 

takımında oynamasına izin vermişlerdir. Ancak Bangu‟nun şehrin kenarında yer alan 

küçük bir kulüp olması, bu tavrın genele yayılacak bir hareket olmasını 

engellemiştir.
39

 

 

Siyahların, beyazlarla birlikte oynayamaması sorunu, trajikomik diye 

nitelendirilebilecek birtakım ilginç olayların meydana gelmesine de neden olmuştur. 

Bunlar arasında en dikkat çekici olanı, Brezilya‟da spor yazarlığının duayeni olarak 

kabul edilen Mário Filho‟nun, 1930‟larda kaleme aldığı bir yazıyla dikkatlere 

sunulmuştur. Mário Filho yazısında, Rio‟daki bir fabrikanın América adlı takımında 

futbol oynayan Carlos Alberto adındaki bir melezin yolunun Fluminense‟ye düşmesi 

sonucu yaşadıklarından bahsetmektedir. Goldblatt, yazıda anlatılanların özetini şöyle 

geçmiştir: 

 

“1916 yılında, Carlos Alberto, peş peşe iyi performans sergilediği birkaç maçın 

ardından Fluminense‟ye transfer olmuştu. Efsaneye göre Fluminense‟yle, 

América‟ya karşı oynayacağı ilk maç öncesinde soyunma odasında, derisinin 

rengini açabilmek için üzerine hiddetli bir biçimde pirinç tozu sürmekle 

meşguldü. Sahaya çıktığındaysa América taraftarları bu durumu acımasızca 

hicvederek „Po de Aroz‟ (pirinç tozu) diye bağırmışlardı. Bu sataşma, bugün 

bile Fluminense‟ye rakip taraftarlar tarafından yapılmaya devam etmektedir.”
40

 

 

 Alıntıda, yaşanan olay çok detaylı anlatılmasa da, aktarılanlar dikkate 

alındığında tam olarak nasıl bir durum yaşandığı az çok kestirilebilmektedir. 

Öncelikle, bir melez olan Carlos Alberto Fluminense‟ye transfer edildiğine göre, 

Fluminense kulübünde, renk ayrımcılığı konusunda o ana kadarki katı tutumu terk 

etmeye niyetli en azından birkaç kişi vardır (transferi gerçekleştiren 

yöneticiler/üyeler). Ancak futbolcunun sahaya çıkmadan önce yüzüne pirinç tozu 
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sürmesi, dolayısıyla tribündeki taraftarlar tarafından kendisinin bir melez olduğunun 

anlaşılmasını istememesi, Fluminense‟nin şehirli seçkin beyazların kulübü olarak 

ortaya çıktığı da düşünüldüğünde, söz konusu beyaz kesimin, siyahlara karşı o sırada 

ciddi bir önyargı içinde olduğunun bir göstergesidir. Carlos Alberto‟nun 

talihsizliğiyse herhalde eski takımına karşı oynuyor olmasıdır. Nitekim tribünlerdeki 

América taraftarlarının onu tanıması ve onun aslında bir melez olduğunu bilmeleri, 

dolayısıyla ne şekilde beyazlamış olabileceğini de tahmin etmeleri, Carlos 

Alberto‟nun ipliğinin „Po de Aroz‟ nidaları eşliğinde pazara çıkmasına neden 

olmuştur. 

 

 „Po de Aroz‟ sloganı aslında bir taşlama unsuru olmasının ötesinde, 

göstergebilimsel açıdan ele alındığında, Brezilya‟da 20. Yüzyıl başlarındaki renk 

ayrımcılığının boyutlarını gözler önüne seren önemli bir „gösterge‟dir. Bu sloganda 

„gösteren‟, Fluminense kulübünün, prensiplerini çiğneyip beyaz olmayan bir 

oyuncuyu sahaya sürmüş olmasındaki „tutarsızlık‟tır. Söz konusu tutarsızlık 

tarafından „gösterilen‟ ise, kapılarını sadece beyazlara açmasıyla tanınmış bir 

kulübün, melez bir oyuncu oynatmaya teşebbüs etmesi karşısında duyulan „tepki‟dir. 

Semiyotik mantıkta „gösteren‟ ile „gösterilen‟in bileşkesinin „gösterge‟ olduğu 

hatırlandığında, bu kurgunun sağlaması da yapılmış olur zira söz konusu „tutarsızlık‟ 

ile „tepki‟nin bir araya gelmesi sonucunda „Po de Aroz‟ sloganı ortaya çıkmıştır. Bu 

slogan ile bir futbolcunun pirinç tozu kullanarak kendisini bir beyaz gibi göstermeye 

çalışmasından ziyade, buna ön ayak olan kulübün eleştirilmesi, yani Fluminense‟nin 

o güne kadar katı bir biçimde uyguladığı „sadece beyazlar‟ politikasına ters 

düşmesinin eleştirilmesi, önceden de belirtildiği gibi, 1916 yılında Brezilya‟da halen 

yoğun bir renk ayrımcılığı yaşandığının bir kanıtıdır. 

 

 Bu noktada bir soruyla birlikte akıllara ikinci bir ihtimal gelebilir: Acaba 

América taraftarları renk ayrımcılığına tepki duyuyor ve Fluminense kulübünü, 

melez bir oyuncuyu pirinç tozu altında gizlemeye çalıştığı için hicvediyor olamaz 

mı? Yani „Po de Aroz‟un renk ayrımcılığı karşıtı bir slogan olma ihtimali olabilir mi? 
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Bu sorulara verilecek yanıt, birkaç yıl sonra América kulübünün Manteiga 

adında siyah bir liman işçisini kulübe futbolcu olarak getirmesi sonrasında 

yaşananlar da göz önüne alındığında, olumsuz olacaktır. Goldblatt‟ın aktardığına 

göre, Manteiga‟nın takıma alınmaya çalışıldığını gören América takımı 

oyuncularından dokuzu sahadan çekilmiş ve siyah bir oyuncuyla aynı takımda forma 

giymeyi reddetmiştir.
41

 Manteiga vakası da, Brezilya‟da 1910‟ların sonu ve 

1920‟lerin başı gibi renk ayrımcılığının kitleler tarafından yoğun bir biçimde 

körüklendiğine dair bir örnek teşkil etmektedir. 

 

Söz konusu ayrımcılığın iyiden iyiye resmiyet kazanmasıysa, 1921 yılında 

Arjantin‟in başkenti Buenos Aires‟te düzenlenecek Copa América öncesinde 

yaşanmıştır. Turnuvaya katılacak Brezilya Milli Takımının kadrosunda siyah oyuncu 

bulundurması, bizzat devlet başkanı Epitácio Pessoa‟nın koyduğu şerh sonucunda 

engellenmiştir.
42

 

 

Başkan Pessoa‟nın bu tavrı, Brezilya futbolunda 20. Yüzyıl başlarındaki renk 

ayrımcılığının resmiyete dökülmesinin en çarpıcı örneği olarak görünse de, bunun 

evveliyatı olmayan bir durum olduğu söylenemez: 

 

“büyük kulüplerde üyelik kuralları özellikle sporun olabildiğince beyazlara ve 

üst sınıflara ait olarak kalabilmesi için konmuş kurallardı. Futbol, köleliğin 

ortadan kaldırılmasından sonra şüpheyle bakılmaya başlanan „beyazların 

üstünlüğü‟ teorisinin yeniden pekiştirilmesi için gerekçeler üretmekteydi. 

Oyuncuların alternatif gelir kaynaklarına sahip olmasını gerektiren amatörlük 

üzerindeki ısrarlı duruş da, fakir çevrelerden gelen oyuncuların önünde önemli 

bir engel teşkil etmekteydi.”
43

 

 

Renk ayrımcılığına karşı siyahlara destek, seçkin beyazlar tarafından dışlanan 

bir diğer etnik grup olan Portekizlilerden gelmiştir. Brezilya her ne kadar 

Portekizliler tarafından keşfedilmiş ve yıllarca Portekiz‟in sömürgesi olmuşsa da, 
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bilhassa Sanayi Devrimi sonrası Güney Amerika‟nın da Kuzeybatı Avrupa için 

önemli bir pazar haline gelmesi sonucunda, bu bölgeden önemli ölçüde göç almış bir 

ülkeydi ve elit Avrupalıların gelmesiyle de Portekizliler Brezilya‟da alt tabakaya 

doğru itilen bir kesime dönüşmeye başlamışlardır. 

 

Fluminense nasıl Rio‟daki seçkin beyazlar tarafından kurulmuş bir kulüpse, 

Rio‟daki Portekizliler de kendi cemaatlerini temsilen bir kulüp kurmak için kolları 

sıvamışlar, 1898 yılına gelindiğinde de, adını ünlü Portekizli kâşif Vasco da 

Gama‟dan alan ve kürek sporunla faaliyet gösterecek olan kulübü kurmuşlardır. 

Kulübün bünyesinde bir futbol şubesinin kurulmasıysa 1915 yılına denk gelmektedir. 

 

Vasco da Gama kulübünün kurucuları içerisinde, Rio‟nun küçük burjuva 

topluluğunu oluşturdukları söylenebilecek esnaf ve zanaatkârlar büyük çoğunluğa 

sahiptir. Kuzeybatı Avrupa‟nın burjuvalarının gelmesiyle birlikte biraz önce de 

söylendiği gibi alt tabakaya doğru itilen yani hem statü kaybı hem de maddi kayıplar 

yaşayan bu kesim, aynı burjuvaların kulüplerine karşı kendi kulüplerinin mutlak 

başarı kazanmasını arzulamaktadır. Bu doğrultuda, şehrin bütün kenar mahallelerini 

araştırıp, yetenekli buldukları her futbolcuyu kadrolarına katmaya çalışmışlar, 

futbolcuların hangi renkten olduklarınaysa hiç önem vermemişlerdir. Zira onlar için 

öncelikli olan, takımın başarı kazanmasıdır. Fakir futbolcuların önündeki en büyük 

engellerden biri olan amatörlük esasına bağlı kalınması şartıysa, küçük aile şirketleri 

bulunan Vasco yöneticilerinin, futbolcuları kâğıt üzerinde kendi şirketlerinde 

çalışıyor gibi göstermeleriyle aşılmıştır. 

 

Vasco‟nun kadrosunu renk ayrımı gözetmeksizin her kesimden futbolcuyla 

yapılandırması sonrasında takımın 1923 yılında ilk defa yükseldiği Campeonato 

Carioca‟yı (Rio Eyalet Şampiyonası) şampiyon olarak tamamlamasıysa, 

Brezilya‟daki statükoyu temelinden sarsmıştır. Kadrosunda üç siyah, bir melez, yedi 

de işçi sınıfı mensubu beyaz bulunduran Vasco‟nun şampiyonluğunun yarattığı etkiyi 

Alex Bellos şu sözlerle anlatmaktadır: 
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“Bu „belirsiz profesyonellik‟ karşısında öfkelenen büyük kulüpler, Vasco‟yu 

dışarıda bırakarak kendi liglerini kurdular. Ancak Vasco çok daha fazla taraftara 

sahipti. Bunun sonucunda Vasco, birtakım ayrıntılı koşullara bağlı olarak lige 

yeniden davet edildi. Bu koşullar, özel olarak siyah veya fakir beyaz oyunculara 

yasak getirmiyordu ama o etkinin yaratılması amaçlanmıştı. Her oyuncunun 

adının nasıl yazıldığını bilmesi gerekmekteydi. Oyuncularının çoğu okuma-

yazma bilmeyen Vasco, bu engeli de aşmanın yolunu bulmuştu. Kulüp 

oyuncularını okuma-yazma kurslarına göndermiş ve gerek olması durumunda 

da bazılarının isimlerini değiştirmişti. Karmaşık bir soyada sahip bir oyuncu 

bunu basitçe „Silva‟ya çeviriyordu. Bunun üzerine lig, her takımın kendi stadına 

sahip olmasında ısrarcı oldu. Portekizliler buna da gösterişli bir biçimde karşılık 

verdiler ve bir araya gelerek Brezilya‟da o an için en büyük stat olan São 

Januário„yu inşa ettiler. 

Vasco, amatörlüğün sona ermesine giden yolu açmıştı. 1930‟ların başında 

Avrupa kulüpleri Latin Amerikalılarla sözleşme yapmaya başladığında da 

profesyonellik, ülkenin en iyi oyuncularını elde tutabilmek için bir zorunluluğa 

dönüştü. 1933‟te Rio ve São Paulo profesyonel liglerini kurdular. Sınıfa ve ırka 

dayalı engeller yıkıldı. Liglerin ilk senesinde, Rio kulübü Bonsucesso sahaya 

11‟i de siyahlardan oluşan bir takım sürdü. Bir zamanlar seçkinlerin 

himayesinde olan futbol, sonunda kitleler tarafından kucaklanmıştı.”
44

 

 

 Brezilya futbolunun erken dönemlerinde görülen renk ayrımcılığı ve Vasco 

da Gama kulübünün, diğer kulüplerin dışladığı renk veya sınıftan oyuncularla 

kazandığı şampiyonlukla birlikte yaşanan değişim, geliştirilecek bakış açısına göre, 

futbol-ideoloji ilişkisi üzerine iki ayrı örnek oluşturmaktadır. Bunlardan ilki, 

Gramsci‟nin hegemonya ve Habermas‟ın „sistematik bir biçimde çarpıtılmış iletişim‟ 

kavramlarına yöneliktir. Brezilya‟da üst sınıf mensubu beyazlar, kendilerini 

toplumun geri kalan kesimlerinden üstün gören anlayışlarını, futbol temsili üzerinden 

yine bu kesimlere göstermeye ve kabul ettirmeye çalışmışlardır. 

 

Başlangıçta siyahların ve diğer alt sınıf mensuplarının, kendi yanlarında 

futbol oynamaya dahi layık görülmemeleri, sonrasında da bu durumun sadece basit 
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bir tipleştirmeye dayalı ayrımcılık olarak algılanmaması için futbol oynayacak 

kişilerde amatörlük (yani aslen başka bir mesleğe sahip olma) ve okur-yazarlık gibi 

şartlar aranması, açıkça seçkin beyazların, kendilerinin toplumun geri kalanına 

kıyasla birtakım üstünlüklere sahip olduklarını göstermeye yönelik hareketlerdi.  Bu 

üstünlüklerin, net bir şekilde gösterilmeye çalışılmasındaki amaçsa, herkes tarafından 

kabul edilmelerini sağlamaktı. 

 

Gramsci‟nin „hegemonyanın kurulması için öncelikle ortak bir kültür 

yaratılması ve bunun için de farklı sınıflar arasında bir konsensüs sağlanması‟ tezi 

işte bu noktada bir nebze kendini göstermektedir. Üst sınıf beyazlar, üstünlüklerinin 

meşru kılınması adına, başta siyahlar olmak üzere alt sınıflarla bir konsensüs 

sağlayabilmek için, futbolu bir model olarak kullanmaktaydılar. Çeşitli engellerle 

futbolu siyahlar ve diğer alt sınıf mensupları için ulaşılmaz kılarak, onlara aslında 

kendilerinin bulunduğu seviyeye erişemeyecekleri mesajını veriyor ve onlardan bunu 

kabul etmelerini bekliyorlardı. Alt sınıflar bu durumu kabullenmiş olsalar, söz 

konusu konsensüs de sağlanmış, üst sınıf beyazlar bu kitle üzerinden bir nevi ahlaki 

ve kültürel bir liderlik elde etmiş ve hegemonyanın inşası da başlamış olacaktı. 

 

Bu noktada, Habermas‟ın „sistematik bir biçimde çarpıtılmış iletişim‟ teziyle 

ilişkilendirilebilecek unsurlar da dikkat çekmektedir. Habermas‟ın, ideoloji, şiddet, 

baskı ve sansür gibi dış etkenler nedeniyle sağlıklı bir konsensüsün 

sağlanamayacağına dair ortaya koyduğu bu görüş (bir bakıma tahakküm ile kültürel 

liderlik nosyonunun Gramsci‟nin öne sürdüğü gibi birbirlerinden bıçakla 

kesilmişçesine ayrılamayacağına da işaret eden bir görüştür) doğrultusunda bir 

değerlendirme yapmak gerekirse, siyahların ve diğer alt sınıfların, üst sınıf 

beyazların üstünlüğünü tanımaları için, onların kendiliğinden rıza göstermelerini 

sağlayacak bir kültürün yaratıldığını söylemek güçtür. Aksine, siyahlar ve diğer alt 

sınıflar, katı kuralların karşılarına çıkardığı engeller sonucunda, neredeyse bu 

durumu kabullenmeye mecbur bir hale getirilmişlerdir. Dolayısıyla ortada gerçek bir 

konsensüsün sağlanabilmesine olanak tanımayan ciddi bir baskı unsuru olduğu 

açıktır. 
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Ancak bu tespitin, Gramsci‟nin modelini haksız çıkardığı da iddia edilemez. 

Hatta, siyahların, önlerine konulan tüm engellere rağmen yine de bir yolunu bulup 

futbol oynamaları ve sadece bununla da yetinmeyip Vasco da Gama‟nın ilk Rio 

şampiyonluğunda da önemli bir paya sahip olmaları, Gramsci‟nin hegemonya 

kavramında değindiği unsurları örnekleyen cinstendir. Öyle ki üst sınıf beyazların 

futbol üzerinden kabul ettirmeye çalıştıkları „üstünlük‟ söylemine karşı siyahlar rıza 

göstermemişler ve bir konsensüs de sağlanmamıştır. Dahası, üst sınıf beyazların 

aslında iddia ettikleri gibi siyahlardan veya diğer alt sınıf mensuplarından üstün 

olmadıkları da yine futbol vasıtasıyla, Vasco‟nun şampiyonluğuyla gösterilmiştir. 

Vasco‟nun kazandığı şampiyonluğun ardından kısa süre içerisinde Brezilya 

futbolundaki statükonun, amatörlüğün ve renk/sınıf ayrımcılığının ortadan kalkması 

sonucu çökmesi, Vasco önderliğinde yeni bir ulusal-popüler yaratıldığına dair bir 

işarettir. 

 

Tüm bunlar bir yana, Brezilya futbolundaki renk ayrımcılığının hikâyesi, 

ortodoks Marksist bir bakış açısıyla değerlendirildiğinde çok daha farklı noktalara 

ulaşılabilmektedir. Böyle bir değerlendirmede, Brezilya futbolunda renk 

ayrımcılığının ortadan kalkması ve profesyonelliğe geçiş, kapitalizmin gerekleri 

doğrultusunda yaşanan bir gelişme olarak yorumlanacaktır. Futbolun 

kapitalistleşmesi demek, futbol adına ortaya koyacağı emeği bir ücret karşılığında 

satmaya razı olacak futbolun işçi sınıfının, yani profesyonel futbolcuların, ortaya 

çıkması demektir. Tabii aynı şekilde bu profesyonellerin emekleri üzerinden artı 

değer sağlamayı amaçlayan bir futbol burjuvazisi de belirecektir. Kapitalizmin amacı 

da artı değer üretimi olduğu için, en çok artı değer kimlerin emeği üzerinden 

yaratılabilecekse, onların işe alınması doğaldır ve bu durumda işçinin derisinin 

renginin de herhangi bir önemi kalmamaktadır. 

 

Aynı doğrultuda düşünülmeye devam edildiğinde, Adorno‟nun „yanlış eşitlik‟ 

kavramı da bir kez daha hatırlanacaktır. Yönetilen, alt sınıflara mensup bireylerin, 

yönetici sınıfa mensup bireylerle gerçekte aralarında bulunan eşitsizliğin farkına 

varmamaları için önlerine „kanun önünde eşitlik‟ gibi kavramların konulmasının bir 

benzeri durumun, Brezilya futbolunun erken döneminde de yaşandığı öne sürülebilir. 
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Önemli bir kısmını siyahların oluşturduğu, toplumun alt tabakalarına mensup birçok 

kişi, üst sınıf mensubu beyazlarla birlikte aynı futbol sahasında yer almalarına, hatta 

Vasco örneğinde olduğu gibi, kendi takımlarının, üst sınıf beyazların takımlarına 

karşı üstünlük bile sağladığına dayanarak, söz konusu beyazlardan bir farkları 

olmadığını, dahası onlara karşı üstün oldukları noktalar bile olduğunu düşünmüştür. 

Ancak futbol sahasında yaşanan bu gelişmeler, üretim ilişkilerine herhangi bir 

şekilde yansımamıştır. 

 

Bir başka deyişle, alt sınıf mensuplarının üst sınıf mensuplarıyla aynı futbol 

sahasını paylaşmaları, üst sınıf mensuplarının aynı zamanda üretim araçlarını da 

onlarla paylaşmalarını sağlamamıştır. Vasco‟nun kazandığı şampiyonluk, burjuvaziyi 

iktidardan indirmemiştir. Üstelik yaşanan gelişmeler neticesinde geçilen 

profesyonellik, futbolda da, tıpkı sanayide olduğu gibi, ücretli-emek ve artı-değer 

kavramlarının somutlaşmasına vesile olmuştur. Kısacası futbol, 20. Yüzyıl 

başlarındaki Brezilya örneğinde, siyahların ve diğer alt sınıf mensuplarının, içinde 

bulundukları sosyal durumu yanlış bir biçimde algılamalarına yol açmıştır. 

 

3.3.2. Mussolini’nin Ġtalya’sı 

 

20. Yüzyıl‟ın ilk çeyreğinde Avrupa‟da futbolun siyasal, toplumsal ve 

ekonomik anlamda önemli bir aktöre dönüşmesinin ilk belirgin örneklerine, I. Dünya 

Savaşı sonrasında İtalya ve Almanya‟da hızla yükselen aşırı sağcı akımların, bu 

ülkelerde iktidarda bulundukları süreçte rastlanmaktadır. İtalya‟da Benito Mussolini 

liderliğindeki Faşist Parti ile Almanya‟da Adolf Hitler‟in yönetimindeki Nasyonal 

Sosyalist İşçi Partisi (Nazi Partisi), futbolun önemli bir ideolojik aygıta 

dönüşebileceğini ilk keşfeden kurumlar içerisindedir. 

 

I. Dünya Savaşı‟nın ardından, galip devletler içerisinde kendisini en çok 

karışıklığın içinde bulan İtalya‟dır. Savaşın getirdiği yıpranmışlık, halkı siyasi alanda 

yeni arayışlar içinde olmaya yöneltmiştir. Ancak bu alanda mevcut aktörlerin yanına 
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yeni partilerin de eklenmesi neticesinde, bir çözüme ulaşılamadığı ve daha fazla 

karmaşanın oluştuğu yeni bir İtalya‟nın ortaya çıktığı söylenebilir: 

 

“İtalya‟nın 1918‟de kazanan tarafta olmasına rağmen savaş ülkenin ekonomik 

kaynaklarını, seçkin liberallerinin güvenleriyle hareket alanlarını ve halkın 

çoğunluğunun sabrını tüketmişti. Genel oy hakkının tanınması ve 1918 ile 1922 

arasında yapılan genel seçimler, İtalya‟da siyasetin yeni kurulan Komünist 

Parti, sosyalistler, Katolik Kilisesi‟yle yandaşları ve o zamana kadar bir 

sosyalist olan Benito Mussolini‟nin yeni Faşist Parti‟si arasında daha keskin ve 

sert çatışmalar yaşanmasını da beraberinde getirdi.”
45

 

 

Aynı dönemde, İtalyan siyasetindeki bu karmaşanın bir benzeri, İtalyan 

futbolunda da görülmektedir. Özellikle ülkenin kuzeyiyle güneyi arasındaki 

ekonomik farklılıklar futbol sahasında da kendisini belli etmiş ve ulusal şampiyonada 

zirve mücadelesi veren takımların hemen hepsi zengin Kuzey‟in takımlarıyken, fakir 

Güney‟in takımları bu başarıları seyretmekle yetinmiştir. 

 

Bu kutuplaşmanın sonucunda, 1921 yılında FIGC (Federazione Italiana 

Giuoco Calcio - İtalyan Futbol Federasyonu) çekişen bu gruplar arasında ikiye 

ayrılma tehlikesiyle karşı karşıya kalmıştır. Bir yıl sonraysa beklenen ayrılık kısa 

süreliğine gerçekleşmiş ve iki farklı lig ortaya çıkmış, bir sezonluk maceranın 

ardındansa bu ligler yeniden birleşmiştir. Ancak yaşanan bu çalkantıların yanı sıra 

ulusal organizasyonun konumu, içinde bulunduğu büyük borç ve bu borcun altından 

kalkılabilinmesi adına bütün kulüplerin üzerine ani ve beklenmedik bir vergi 

yükünün bindirilmesi ve buna karşın ülkedeki bölgelere danışılmadan yeni yasal 

düzenlemelere gidilmesine cüret edilmesiyle birlikte yeniden sarsılmıştır.
46

 Söz 

konusu durum, 1922 yılında Faşist Parti‟nin iktidara gelmesiyle birlikte değişmeye 

başlayacaktır: 

 

“İtalyan faşizmi 1919‟da milliyetçilerin, eski sosyalistlerin ve fütürist 

sanatçıların oluşturduğu karmakarışık bir grup tarafından yaratılmıştı. 1922‟de 
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faşistlerin vahşice sosyalizm karşıtlığı, ülkedeki güçlü sosyalist ve sendikal 

hareketleri, sistematik bir şiddet kullanarak ve büyük şirketlerle sıradan orta 

sınıf vatandaşların da desteğiyle yok etmişti. Faşistlerin bir sonraki adımdaki 

mükâfatlarıysa devletin ta kendisiydi. Ekim 1922‟de faşist lider Benito 

Mussolini, „Roma Yürüyüşü‟ne öncülük etti. Amaç, çıtkırıldım seçkin 

liberallerle kralın gözlerini korkutarak onların kendilerine boyun eğmesini 

sağlamaktı. İşe de yaradı. İllegal bir silahlı isyanın tehdidiyle yüz yüze olan 

Kral hiç sesini çıkarmadan, ayaklanmanın liderini başbakanlığa atadı. Mussolini 

sonraki 21 yıl boyunca iktidarda kalacaktı. 1926‟ya gelindiğinde demokrasiye 

özgü her nitelik, baskıcı kanunlar ve kaba kuvvetle ortadan kaldırılmıştı. Yerine 

de bir diktatörlük kurulmuştu. Muhalefet partileri dağıtılmış, liderleri de ya 

tutuklanmış, ya sürgüne gönderilmiş, ya da öldürülmüştü.”
47

 

 

 İktidara gelirken dahi bunun için kaba kuvvet kullanan Faşist Parti, iktidarı 

ele geçirdikten sonra da, yukarıdaki alıntıda da değinildiği üzere, mevcut konumunu 

sağlamlaştırmak adına her türlü güç gösterisine başvurmuştur. Tabii ki bu doğrultuda 

ülkedeki kurumlar kendi iktidar anlayışlarına göre yeniden şekillendirilmeye 

başlanmış, söz konusu revizyon, futbola da yansımakta gecikmemiştir. 

 

 Aslında faşistlerin spora karşı ne gibi bir tavır takınacakları, başlangıçta bir 

süre belirsiz kalmıştır. Zira liderleri Mussolini‟nin de içlerinde bulunduğu eski 

sosyalistlerden oluşan grubun, spora kuşkuyla yaklaşan bir ekolde yetişmiş olmanın 

getirdiği alışkanlıklardan hemen vazgeçmesi kolay olmamıştır. Diğer yandan, 

faşistlerin iktidara gelme süreçlerinde ulusun gerek kültürel, gerekse manevi hayatını 

birinci elden düzenleme konusunda ne kadar hevesli olduklarını her fırsatta ifade 

etmeleri, futbolun da bir düzenlemeden geçmesinin kaçınılmaz olduğunun ilk 

işaretlerinden biri olarak görülebilir. 

 

Bunun yanı sıra faşistlerin düşünce sistematiklerinin temel öğeleri olan 

ırkçılık, ultra-milliyetçilik ve Darwinizm‟in ortaya koyduğu „doğal seleksiyon‟ 

prensibi (doğada çevresel şartlara daha iyi uyum sağlayan, diğer türlerle giriştiği 
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rekabette üstün gelen, daha güçlü türlerin varlıklarını sürdürebildiği esasına dayanan 

bir görüştür ve ırkçıların da bu doğrultuda bir ırkın varlığını sürdürebilmesi için diğer 

ırklarla mücadeleye girmesi ve onlara üstünlük sağlaması gerektiği yönündeki 

düşüncelerine önemli ölçüde esin kaynağı olmuştur) gibi düşünceler için de spor, 

cazip bir uygulama sahası olarak görülmektedir. Dolayısıyla faşistlerin sporu, kendi 

ırklarının üstünlüğünü gösterebilmek için bir araç olarak ele almaya çalışmaları da 

çok uzun sürmemiştir. 

 

3.3.2.1. Leandro Arpinati ve Bologna Örneği 

 

 Faşizmin futbola ilk doğrudan müdahalesi, 1925 yılına rastlamaktadır. 

Bologna kırsalındaki faşist mangalara liderlik etmesiyle bilinen Leandro Arpinati, 

aynı zamanda Bologna futbol takımına da destek vermektedir. 1924-25 sezonunda, 

Arpinati‟nin Bologna‟sı, kuzey şampiyonası finalinde Genoa ile karşı karşıya 

gelmektedir. O zamanlar berabere biten final maçlarının sonunda seri penaltı 

vuruşlarına geçilmesi henüz icat edilmediğinden, bu gibi durumlarda maçların tekrar 

oynanması yoluna gidilmektedir ve Bologna ile Genoa, berabere biten iki maçın 

ardından üçüncü kozlarını paylaşacaklardır: 

 

“7 Haziran 1925‟te Milano‟da oynanan serinin üçüncü maçı, İtalyan futbolunun 

kısa tarihindeki en dramatik ve tartışmalı maç olduğunu gösterecekti. İçlerinde 

Arpinati‟nin de bulunduğu 20 bin taraftardan oluşan büyük bir kitle maçı 

izlemeye gelmişti ve birçoğu sahaya girme tehdidinde bulunuyordu. Maçın 

hakemi bir avukat ve aynı zamanda eski bir Inter ve Milan futbolcusu da olan 

Giovanni Mauro‟ydu. İtalyan futbolundaki en otoriter figürlerden biri olan 

Mauro, bir yandan maç yönetmeye devam ederken, bir yandan da son 10 yıl 

içerisinde çeşitli komitelerde etkin bir üye haline gelmişti. 

William Garbutt‟un Genoa‟sı maçın ilk yarısı tamamlandığında 2-0 öndeydi ve 

şampiyonluk onların olmuş gibi görünüyordu. İkinci yarının ortalarında gelişen 

bir Bologna atağında, yakın mesafeden çekilen bir şut Genoa kalesine giriyordu 

ki kaleci topa uzanmış ve Mauro da Bologna lehine bir köşe vuruşuna 

hükmetmişti. İşte bu noktada bir grup kara gömlekli faşistin öncülüğünde 

sahaya girenler oldu. Arpinati tribünlerde kalmıştı. Hakem en az 15 dakika 
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boyunca abluka altına alındı. Sonunda, korktuğu söylenen hakem, kararını 

değiştirdi ve golü verdi. Bologna daha sonra bitime sekiz dakika kala 

beraberliği de yakaladı ancak Genoalılar bu beraberliği kabul etmeyip, maçın 

sonunda uzatmaları oynamayı reddetti. Federasyon kuralları gereğince, sahaya 

girilmesinden sonra maçın (dolayısıyla da şampiyonluğun) hükmen Genoa‟ya 

verilmesi gerekiyordu. Ancak Arpinati‟nin baskısı altında kalan Mauro, yazdığı 

hayli hafif hakem raporunda, sahaya girildiğinden bahsetmesine karşın bununla 

ilgili herhangi birisini suçlamamıştı. Federasyon da bir maç daha oynanmasına 

karar verdi.”
48

 

 

 Yaşanan gelişmeler, sadece bu maçla da sınırlı kalmamış ve maçın 2-2 

berabere bittiğinin tescil edilmesinin ardından federasyonun 4. maçın oynanması 

kararını alması, yeni sorunları beraberinde getirmiştir. Bu kez asıl sorunlar saha 

dışında yaşanmıştır. 5 Temmuz 1925 tarihinde Torino‟da oynanan ve 0-0 biten maçın 

ardından, Genoa ve Bologna taraftarları Porta Nuova tren istasyonunda birbirleriyle 

çatışmaya girmiş, arbede sırasında Bolognalı bazı taraftarların bulunduğu trenden, 

dışarıdaki Genoalıların üzerine silahlarla ateş açılmış ve bunun sonucunda iki 

Genoalı yaralanmıştır. Ne var ki, tıpkı 3. maçta toplu halde sahaya girilmesi 

eyleminin cezasız kalmasında olduğu gibi, bu sefer de yaşananlar Bologna kulübüne 

verilen ufak bir para cezasıyla geçiştirilmeye çalışılmıştır. Fakat tüm bu olaylar, ülke 

çapında büyük huzursuzluğa neden olmuş ve konu meclis gündemine kadar 

taşınmıştır. Tabii yine Faşist Parti‟nin güdümü altındaki meclisten de, olayların 

gerçek sorumlularına karşı herhangi bir yaptırım uygulanmasını gerektirecek bir 

karar çıkmamıştır. Futbol federasyonuysa, yaptığı soruşturmanın neticesinde, sorunu 

sadece tren istasyonunda çatışan taraftarlara bağlamış ve şampiyonluk için 

oynanacak 5. maçın „seyircisiz‟ oynanmasına karar vermiştir: 

 

“Sergilenen bu oyun, Ağustos ayında, Milano‟nun eteklerinde, sabah 7.30‟da, 

seyircisiz oynanan bir maçta son buldu. Torino‟daki şiddet olaylarının 

üzerinden bir, Milano‟daki tuhaf „sayılmayan gol‟ maçının üzerindense iki 

aydan fazla zaman geçmişti. Genoa takımının oyuncularının çoğu, oynamaları 

için tatillerinden geri çağrılmıştı. Basına, maçın oynanacağı yerin neresi 
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olduğunu gizlemesi veya maç Torino‟da oynanacakmış gibi haber yapması 

emredilmişti. „Kalabalıkta‟ birkaç gazeteci, kulüp yöneticisi ve yerel esnaftan 

seçilmiş bazı kişiler yer alıyordu. Sahanın etrafı, atlı jandarmalarla çevrilmişti. 

Bologna, bir oyuncusunun ikinci yarının dördüncü dakikasında, bir diğerininse 

„golün ardından rakiplerine hakaret ettiği‟ gerekçesiyle maçın sonlarında 

oyundan ihraç edilmelerine rağmen maçı 2-0 kazandı... 

...1925 yılında, Bologna‟nın nüfuzlu destekleyicileri, olayların hangi kısmının 

halka duyurulup hangi kısmının duyurulmayacağına da karar vermişlerdi. 

1926‟da Arpinati şehre yeni podestà -seçilmemiş belediye başkanı- olarak 

atandı. Aynı yıl kendisi İtalyan futbol federasyonunun da başkanı oldu
 
ve bu 

görevi 1933 yılına kadar sürdürdü. 1934‟te kendisini bulunduğu noktadan 

indirecek bir finansal skandal patlayana dek, Futbolun, kulübünün ve şehrinin 

üzerinde
 
en üst mevkilerde yer aldı.”

49
 

 

Bologna ile Genoa takımları arasındaki bu şampiyonluk serisi, bizzat devlet 

otoritesinden yararlanılarak bir futbol maçının sonucuna etki edilmesinin tarihteki ilk 

örneklerindendir. Ancak bunun bizzat devlet tarafından planlanmış, devletin resmi 

ideolojisinin kitlelere empoze edilmesini amaçlayan bir eylem olduğu söylenemez. 

Zira yaşananlar, öncelikle faşist iktidarın güçlü figürlerinden birinin kişisel 

ihtirasından kaynaklanmıştır. Yine de Leandro Arpinati‟nin bir futbol maçında dahi 

amacına ulaşabilmek için başvurduğu yöntemler, İtalyan faşizminin iktidar anlayışını 

gözler önüne seren örnekler olarak okunabilir. 

 

3.3.2.2. FaĢist Ġtalya’da Futbolun Bürokratik Yapılanması 

 

Faşizm, İtalya‟da hüküm sürdüğü müddetçe, Arpinati özeli dışında da futbola 

sürekli müdahalede bulunmuştur. Ülkedeki spor bürokrasisini tamamen kendi 

kontrolü altına almak isteyen Faşist Parti, İtalya Milli Olimpiyat Komitesi‟nin 

(Comitato Olimpico Nazionale Italiano - CONI) başına, kendi üyelerinden Landro 

Ferretti‟nin gelmesiyle zaten bu doğrultuda önemli bir adım atmıştır. Bunun 

ardından, İtalyan futbolu üzerine, özellikle de ulusal şampiyonayla ilgili bir 
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düzenleme yapılması adına, Ferretti tarafından üç kişilik bir heyet görevlendirilmiş, 

heyetteki üyelerden biri de önde gelen faşist bürokratlardan birisi olmuştur. 

 

Söz konusu heyet, 1926 yılında Viareggio kentinde yapılan bir toplantı 

sonrası yayınladıkları „Viareggio Beyannamesi‟ ile İtalyan futbolunun yeni şeklini 

belirlemeye başlamıştır. Buna göre öncelikle profesyonellik yasal hale getirilmiş, 

daha sonra da yabancı uyruklu futbolcuların İtalyan şampiyonasında oynamaları 

yasaklanmıştır. Karar alındığı zaman İtalyan kulüplerinde toplamda yaklaşık 80 

yabancı futbolcu oynamaktadır ve bu oyuncular kulüpleriyle ilişiklerini kesmek 

zorunda kalmışlardır: 

 

“Ancak birçok İtalyan kanununda ve kuralında olduğu gibi, beyannamedeki 

prosedürler de büyük bir boşluk içermektedir. Kim İtalyan, kim yabancı 

belirsizdir. Macarları ve Avusturyalıları transfer etmesi yasaklanan üst düzey 

İtalyan kulüpleri, kısmetini dünyanın başka bir yerinde aramak üzere ülkelerini 

terk etmiş olan milyonlarca vatandaşları arasından „İtalyan‟ aramaya 

başlamışlardır. Melez kategorisindeki İtalyan „oriundo‟ (İtalyan kökenli olanları 

belirten bir söz) futbol terminolojisinin bir parçası haline gelmiştir. „Oriundi‟ 

(oriundo‟nun çoğulu), yabancı ülkelerde doğmuş veya büyümüş ama İtalyan 

köklerine sahip İtalyanlardır (genellikle büyükannenin veya büyükbabanın 

İtalyan olması yeterliydi). 1926‟dan sonra uzunca bir süre, ta 1940‟ların sonuna 

kadar ve bundan sonra da çeşitli dönemlerde, İtalyan futbolundaki yabancıların 

tarihi, oriundi ile eş anlamlı hale gelmiştir.”
50

 

 

Viareggio Beyannamesi ile İtalyan futbolunda yabancı oyuncuların 

yasaklanması, ama soyunda İtalyanlık olanların bu yasağın dışında kalması da 

aslında Faşist Parti‟nin ırkçı politikalarının futbol üzerindeki yansımalarına dair 

göstergelerden biridir. Bunun devamında, yine Viareggio Beyannamesi‟nde, ulusal 

şampiyonanın tek bir gövdede toplanması kararlaştırılmış ve böylece İtalyan 

futbolundaki kuzey-güney ayrımının önüne geçilerek, üniter bir yapı oluşturulması 
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hedeflenmiştir. Bunun sonucunda da 1929-30 sezonundan itibaren ulusal şampiyona, 

„Serie A‟ adı altında tek bir lig çatısı altında oynanmaya başlamıştır. 

 

Bununla birlikte, İtalya hakemler birliği de, otonom bir yapıya sahip olduğu 

gerekçesiyle kaldırılmış, bunun yerine hakem atamaları için özel bir komite 

oluşturulmuş, komitenin başına da, bir sene önceki olaylı Genoa-Bologna maçında 

faşist lider Leandro Arpinati‟nin baskısı altında verdiği tartışmalı gol kararıyla 

hafızalarda yer edinen Giovanni Mauro getirilmiştir. Tabii bu atamanın üzerinde de 

Arpinati‟nin ve Faşist Parti‟nin gölgelerinin olduğu açıktır. Zaten Viareggio 

Beyannamesi sonrasında İtalyan futbolunda oluşturulan yeni yapıda da Arpinati‟nin 

ağırlığı hissedilmektedir. Öyle ki Arpinati‟nin Bologna ile olan bağı neticesinde, 

İtalyan futbol federasyonunun merkezi de ne başkent Roma, ne de İtalyan futbolunun 

güç odakları konumundaki Torino ve Milano şehirlerine yakıştırılmış ve bunların 

yerine Bologna‟ya yerleştirilmiştir. Dahası, Arpinati‟nin İçişleri Bakanlığı‟nda 

müsteşarlık görevine getirildiği 1929 yılında, futbol federasyonunun merkezi de 

Arpinati‟nin peşinden Roma‟ya taşınmıştır. 

 

Aprinati-Bologna-Faşizm üçgenindeki en trajik olaylardan biriyse, 1926 

yılında, Bologna‟da inşa edilen yeni şehir stadının açılışında yaşanmıştır: 

 

“Benito Mussolini‟nin ülkeyi daha fazla bir faşist diktatörlüğe dönüştürmeye 

istekli olması dolayısıyla 1926 senesi, İtalya için önemli bir seneydi. Ülkenin 

kırılgan demokrasisinin tamamen tahrip edilmesine yol açan kıvılcımsa futbolla 

alakalıydı. 1924 yılında Arpinati Bologna‟ya yeni ve çok büyük bir stadyum 

inşa edilmesi doğrultusunda talimat vermişti ve 1926‟nın Ekim ayının sonlarına 

gelindiğinde stat, „Roma Yürüyüşü‟nün dördüncü yıldönümüyle aynı zamana 

denk gelecek resmi bir açılış törenine hazırdı. Mussolini de tören için 

Bologna‟ya gelmiş ve stada yoğun tezahüratlar eşliğinde beyaz bir atın üzerinde 

giriş yapmıştı. Bir konuşmanın ve yeni bir faşist tesisin açılışını yapmasının 

ardından Mussolini, Arpinati‟nin bizzat kendisi tarafından sürülen ve „torpedo‟ 

olarak bilinen üstü açık bir limuzinde, tren istasyonuna götürülmüştü. Diktatör 

kalabalıkların arasından geçerken arabaya bir el ateş edilmiş ve iddialara göre 

kurşun Mussolini‟nin boynundaki atkıyı delip geçmişti. Bunun ardından çıkan 
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karmaşada, muhtemel suikastçı olarak görülen 15 yaşındaki bir çocuk, kalabalık 

tarafından linç edildi. Çocuk, eskinin tanınmış anarşistlerinden biri olan bir 

Bolognalının oğlu, Anteo Zamboni‟ydi. Bunun üzerine bütün Zamboni ailesi 

de, Duce‟nin hayatına kast ettikleri gerekçesiyle, ülkenin farklı bölgelerine 

sürgüne gönderildi... Bu arada Mussolini‟nin Bologna‟ya ziyaretinin sonuçları 

da hayli dramatik oldu. Kasım 1926‟da, 1888 yılında kaldırılmış olan idam 

cezasının yeniden yürürlüğe konmasını sağlayan kanunlar çıkarıldı. Faşist Parti 

dışındaki bütün siyasi partiler, gazeteleriyle birlikte kapatıldı ve özel bir faşist 

gizli polis servisi kuruldu. Demokrasinin ve ifade özgürlüğünün son kalıntıları 

da ortadan kaldırılmıştı.”
51

 

 

3.3.2.3. Dünya Kupası Üzerinden FaĢizm Propagandası 

 

 Mussolini liderliğindeki Faşist Parti‟nin İtalya‟da mutlak bir otorite 

kurmasının ardından da futbolla olan ilişkisinde herhangi bir azalma olmamıştır. 

Üstelik 1930‟lara gelindiğinde, futbolun Faşist Parti‟nin ırkçı görüşlerinin 

meşrulaşmasında bir araç olarak kullanılması için çok önemli bir fırsat daha ortaya 

çıkmıştır: Dünya Kupası. 

 

İlki 1930 yılında Uruguay‟da düzenlenen Dünya Kupası, FIFA‟nın belirlediği 

prosedüre göre dört yılda bir yeniden oynanacak ve organizasyonlar sırasıyla bir kez 

Güney Amerika‟da, ardından iki kez de Avrupa‟da yapılacaktır. Buna göre ikinci 

Dünya Kupası 1934 yılında Avrupa‟da düzenlenecektir ve FIFA‟nın 1932 yılında 

Barcelona‟da düzenlediği kongrede turnuvanın ev sahipliğine İtalya layık 

görülmüştür. İtalya‟da turnuvanın nasıl bir atmosfer altında oynanacağını anlamak 

içinse, öncelikle Mussolini‟nin spordan ve İtalyan sporcularından genel olarak neler 

beklediğinin zihinlerde daha net canlandırılması faydalı olacaktır ve bunun için de 

Mussolini‟nin 1930‟larda yaptığı bir konuşmasına başvurulabilir: 

 

“Sizler, İtalya‟nın en iyi sporcuları olarak birtakım özel görevlere sahipsiniz. 

Asla yılmayan, yiğit ve saldırgan kişiler olmalısınız. Sınırlarımızın ötesindeki 
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yarışmalara katıldığınızda, ulusal sporun onuru ve gururu sizin kaslarınıza ve en 

önemlisi ruhunuza emanet edilmiş olacak. Dolayısıyla yerde, denizde ve gökte 

üstünlüğü elde edebilmek için bütün enerjinizi ve iradenizi ortaya 

koymalısınız.”
52

 

 

 Bu sözlerine de dayanarak, Mussolini‟nin 1934‟te İtalya‟nın ev sahipliği 

yaptığı Dünya Kupası‟nı ulusal bir davaya çevirmiş olduğunu tahmin etmek zor 

olmayacaktır. Gerçekten de Dünya Kupası için İtalya‟da adeta bir seferberlik ilan 

edilmiştir. Hükümet, kupanın organizasyonu için 3.5 milyon liretlik bir masrafın 

altına girmiştir ki bu o zaman için çok büyük bir meblağ olarak kabul edilmektedir. 

Kupadaki maçlara sahne olacak stadyumlar, Faşist iktidarın hem köklerine atıfta 

bulunmak, hem de ebedi olduğunu simgelemek için Romanesk mimari ile fütürist 

mimarinin bir sentezi olarak gösterilebilecek tarzda tasarlanmış ve inşa edilmiştir. 

Bununla birlikte dünya kupası için inşa edilen statlardan Roma‟dakine „Faşist Parti 

Stadı‟, Torino‟dakine de „Mussolini Stadı‟ adları verilmiş ve İtalya‟nın 

organizasyondan ne beklediği, Faşist Parti üyelerinden olan İtalyan Futbol 

Federasyonu yöneticisi General Vacaro‟nun “Gösterinin asıl amacı bütün dünyaya 

faşist spor idealinin ne olduğunu göstermektir”
53

 açıklamasıyla tam manasıyla resmi 

çerçevede ortaya konmuştur. 

 

Ayrıca Mussolini‟nin karakterinin ön plana çıkarılması için, turnuva sonunda 

şampiyon olacak takıma, Jules Rimet Kupası‟nın yanında ayrıca adını Mussolini‟den 

alan (La Copa del Duce) ikinci bir kupanın daha verilmesi kararlaştırılmıştır. Bunun 

dışında İtalyan Milli Futbol Takımının da şampiyonluğa ulaşabilecek seviyeye 

yükselmesi için Arjantin‟den, İtalyan kökenli üç oyuncu da deyim yerindeyse ithal 

edilmiştir. Daha önce de değinilen İtalya‟da yabancı oyunculara getirilen yasak ve bu 

yasağın „oriundi‟ adı verilen istisnası nedeniyle 1930‟ların başında, kökleri İtalya‟ya 

dayanan birçok Güney Amerikalı futbolcu, İtalyan kulüpleri tarafından kadrolarına 

katılmıştır. Bu futbolcular içerisinden, üçü de Arjantinli olan Luis Monti (1930 

Dünya Kupası‟nı finalde kaybeden Arjantin Milli Takımında da oynamıştı) 
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Raimundo Orsi ve Enrico Guaita, 1934 Dünya Kupası için İtalyan Milli Takımına 

alınmışlardır.
54

  

 

 Öncesinde böylesine hazırlıklar yapılan turnuva gelip çattığında da, Faşist 

Parti‟nin gölgesi, futbol sahasının üzerinden eksik olmamıştır. İtalya‟nın maçları, 

mutlaka tribünde yer alan Mussolini‟nin gövde gösterisine dönüşmüş, bütün bu 

maçlar, tüm seyircilerin diktatörü ayakta, faşist selamı vererek karşılaması ve ona 

yoğun tezahüratlarda bulunmasına sahne olmuştur. Ayrıca İtalya‟nın oynadığı hemen 

hemen her karşılaşmada, maça özellikle hakem yönetimleriyle ilgili çeşitli şaibeler 

de bulaşmış ve hakemlerin maçlardan önce tehdit edildiği yönündeki dedikodular da 

iyice sesli bir biçimde dile getirilir hale gelmiştir. 

 

 En sonundaysa Mussolini‟nin istediği olmuş ve İtalya turnuvayı 

şampiyonlukla tamamlamıştır. Final maçının ardından da tabii ki faşistlerin gösterisi 

devam etmiş, önceden kararlaştırıldığı gibi şampiyon takıma Jules Rimet Kupası‟nın 

yanında bir de Mussolini adına kupa verilmesine ek olarak, futbolculara, Mussolini 

ve faşizm adına kazandıkları zafere hitaben birer madalya da takılmış, bir de 

Mussolini‟nin imzalı resimleri hediye edilmiştir.
55

 

 

 1934 Dünya Kupası, İtalya içerisinde, Faşist Parti‟nin arzuladığı etkiyi 

yaratmış ve propaganda haline dönüştürülen turnuva, hedeflendiği gibi İtalyanların 

üstünlüğünü göstererek başarıya ulaşmıştır belki ama turnuvadaki diğer ülkelerin 

cephesinden bakanlar içinse görünen, Faşizm‟in amaçlara ulaşabilmek için zor 

kullanmayı alışkanlık haline getiren bir rejim olduğudur. Bu izlenimde özellikle 

İtalyanların kazandığı maçlardaki tartışmalı unsurlar etkili olmuştur. Söz konusu 

unsurları Halit Kıvanç şöyle sıralamıştır: 

 

a) İtalyanlar, çeyrek finaldeki İspanya maçında kaleci Zamora‟yı sakatlayarak 

maç kazanmakla suçlanıyordu. 
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b) İspanya‟yı 1-0 yendikleri tekrar maçındaki tek golde de, Meazza‟nın topu 

elle aldığı ve İtalya‟nın bu haksız golle kupa yolunda yürüdüğü öne 

sürülüyordu. 

c) Gene tekrar maçında, İspanyolların attığı, hem de bir değil, iki golün 

sayılmayışı, gölge düşürüyordu İtalya‟nın galibiyetine. 

d) İtalyanlar sert oynamakla da suçlanıyor, özellikle yarı finalde Avusturya‟yı 

sertlikle ve hakemleri etkileyerek yendikleri iddia ediliyordu.
56

 

 

Dört yıl sonra Fransa‟da düzenlenen dünya kupasındaysa İtalya milli takımı 

bu kez Faşist yönetimin 1934 Dünya Kupası üzerinde yarattığı etki sonucunda 

gelişen tepkiyle karşı karşıya kalmıştır: 

 

“İtalya takımını trenle gittiği Marsilya istasyonunda 3000 civarında anti-

faşistten oluşan bir komite karşılamıştı. Kalabalık İtalyanlara ulaşabilmek için 

öylesine niyetliydi ki cop taşıyan polisler harekete geçirilmiş ve aralarında 

İtalyan sürgünleriyle Fransız komünistlerinin de bulunduğu göstericilerden bir 

kısmının kafaları kırılmıştı! Atmosferin gerilmesinde, La Nazione gazetesinin 

turnuvadan önce savaş çığlıkları arasında yansıttığı Mussolini‟nin yakın 

zamanda Avrupa politikası üzerine verdiği kışkırtıcı demeç etkili olmuştu: 

„Faşist devrim, ırkın spordaki gücünü harekete geçirmiş, kitleler arasında 

bilindik bir savaşçı ruhtan doğrudan gelen bir spor ruhu yaratmıştır.‟ İtalya‟nın 

Norveç‟le yaptığı açılış maçı da hayli yüksek bir siyasi atmosfer altında 

oynanmıştı. Teknik direktör Vittorio Pozzo anılarında „oyuncularımız siyasi bir 

şeyler yapmanın hayalini dahi kurmuyorlardı. Onlar ülkelerini temsil 

ediyorlardı ve doğal olarak, hak ettikleri biçimde formalarında ülkelerinin 

renklerini ve armasını taşıyorlardı‟ diyordu ama Vélodrome Stadı‟na gelen 10 

bin anti-faşist gösterici biraz farklı hayaller peşindeydi. İtalyan takımı 

oyuncuları ulusal marşları sırasında kollarını kaldırıp faşist selamı 

verdiğindeyse ıslıklı ve küfürlü protestolar doruk noktasına ulaşmıştı. 

Çeyrek finallerde, Fransa‟nın Paris‟te İtalya‟yla oynayacağı maçtaysa bir kura 

azizliği neticesinde siyasi gerginlik en üst seviyeye çıkacaktı. İki takım da mavi 

formayla oynuyordu ve bu yüzden kimin birinci formasıyla oynayacağının 
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belirlenmesi için kura çekmeleri gerekmişti. Kurayı kaybeden İtalyanlar böylesi 

durumlarda daha önceden beyaz forma giymişlerdi. Ancak takıma Roma‟dan 

çok yalın ve net bir mesaj geldi -siyah formayla oynayın. Bu maç, İtalya‟nın 

siyah formayla oynadığı ilk ve tek maç oldu.”
57

 

 

Mussolini‟nin 1934 Dünya Kupası‟nda İtalyan milli takımının futbolcularının 

omuzlarına adeta faşist rejimin temsilciliği gibi bir sorumluluk yüklemeye 

kalkışması, elbette sadece kendi halkına propaganda amaçlı gönderilen bir mesaj 

niteliği taşımamış, bu mesaj, İtalya dışındaki ülkelerde yaşayan insanlar tarafından 

da algılanmıştır. Tabii mesajın temelinde „İtalyan ırkının diğer ırklara karşı üstün 

olduğu‟ yönünde bir anafikir yatması da İtalyan olmayanlarda bir tür savunma 

mekanizmasını harekete geçirmiş ve bu kesim için Mussolini‟ye, onun görüşlerine 

karşı çıkmanın, bir bakıma anti-faşist bir tavır ortaya koymanın yollarından biri de 

İtalyan Milli Takımı‟nı protesto etmek olmuştur. 

 

İtalyan futbolcuların ev sahibi Fransa ile oynadıkları karşılaşmada özel bir 

direktifle siyah forma giymeleri (Mussolini‟nin iktidarı ele geçirmeden hemen önce 

düzenlediği „Roma Yürüyüşü‟ sırasında faşistlerin siyah gömlekler giymeleri, bu 

kıyafetin kısa süre içinde faşizmin gayrı resmi üniforması haline gelmesine yol 

açmıştır) de protestocuların ortaya koyduğu tepkideki mesajın alındığını ve bunun 

üzerine bir karşı-tepki geliştirildiğinin göstergesidir. Halihazırda zaten bir ideolojiyi 

yansıtma amacıyla kullanılan İtalyan Milli Takımı, zaman içerisinde bu ideolojinin 

simgelerinden birine dönüşen bir başka objeyle bir araya getirilerek adeta tamamen 

Mussolini‟nin vekilliğine soyundurulmuştur. 

 

Böylesine bir temsil, aynı zamanda çok ağır bir sorumluluk gerektirmektedir. 

Öyle ki milli takım futbolcularının alacağı başarısız bir sonuç, aynı zamanda bir nevi 

temsil ettikleri Mussolini‟nin de başarısızlığı anlamına gelebilecektir. Mussolini, 

böylesi bir durumda tepkisinin ne olacağını, İtalya‟nın Macaristan ile oynayacağı 

1938 Dünya Kupası finali öncesinde, milli takım futbolcularına çektiği telgrafta 
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gayet net bir biçimde ifade etmiştir: “Ya kazanırsınız, ya ölürsünüz!”
58

 İtalya‟nın 

Macaristan‟ı mağlup ederek üst üste ikinci dünya şampiyonluğunu kazanması ve bir 

bakıma futbolcuların canlarını kurtarmasının ardındansa Venedik‟te bizzat Mussolini 

tarafından kabul edilen oyunculara, diktatör ile birlikte fotoğraf çektirmeden önce 

faşist üniformaları giydirilmiştir. 

 

İtalyan Milli Futbol Takımı, faşizm ile öylesine özdeşleştirilmiştir ki, sadece 

İtalyanlar değil, 1938 Dünya Kupası‟na ev sahipliği yapan Fransızlar da, kupayı 

İtalya‟nın kazanması sonrasında benzer bir sanrıya kapılmışlardır. “İtalyan futbol 

takımının kazandığı bu ikinci zafer o zaman idealleri ve yöntemleri antifaşist olan 

ülkenin (Fransa‟nın) başkentinde bile faşist gençliğin atletik ve zihinsel 

mükemmelliğine mal edilmiştir.”
59

 

 

3.3.3. Nazi Almanya’sı 

 

Faşizmin 1930‟ların Avrupa‟sında İtalya‟dan sonra hüküm sürdüğü bir diğer 

adres de Almanya‟dır. Adolf Hitler liderliğindeki Alman Nasyonal Sosyalist İşçi 

Partisi‟nin (Nazi Partisi) 1932 yılında düzenlenen genel seçimlerde oyların yaklaşık 

üçte birini almasının ardından Hitler 1933 yılının başlarında Almanya‟nın yeni 

şansölyesi olmuş ve bu andan itibaren faşizm, hatta o günkü Almanya‟ya daha özel 

adıyla Nazizm, iktidarı ele geçirmiştir. 

 

Tıpkı İtalya‟da Faşist Parti‟nin yaptığı gibi, Almanya‟da da Nazi Partisi, 

iktidara gelir gelmez ülkedeki her kurum üzerinde hâkimiyet sahibi olarak otoritesini 

pekiştirmeye çabalamıştır. Buna göre spor alanında da yapılan ilk çalışma, 

„Deutscher Reichsbund für Leibesübungen‟ (DLR - Alman Devleti Fiziki İdman 

Birliği) adında bürokratik bir kurumun oluşturulması ve kurumun başına da Nazi 

Partisi mensubu bir bürokratın getirilmesiyle gerçekleştirilmiştir. Alman Futbol 

Federasyonu (DFB - Deutscher Fußball-Bund) kapatılmadıysa da DLR‟nin altında, 

„futbol ve İngiliz sporları‟ bölümü olarak faaliyetlerine devam etmek durumunda 
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kalmıştır. Çok geçmeden DFB‟nin önde gelen üyeleriyle Alman Milli Takımının 

teknik heyeti de Nazi Partisi saflarında yerlerini almışlardır.
60

 

 

Nazi Partisi‟nin ırkçı tutumunun en bilinen sonuçlarından olan Yahudi 

karşıtlığı da, ülkedeki her alanda olduğu gibi futbolda da kendini göstermekte 

gecikmemiştir. 2 Haziran 1933‟te, Almanya‟nın yeni milli eğitim bakanı Bernhard 

Rust‟un, Yahudilerin sosyal yardım kuruluşları, gençlik grupları ve spor 

kulüplerinden ihraç edilmelerini emretmesiyle birlikte söz konusu süreç resmen 

başlamıştır. Devamında da bütün kulüp üyelerinin arî ırktan olması, genç üyelerin 

Hitler Gençliği‟ne katılmış olmaları ve kulübün yöneticilerinin Nazi Partisi mensubu 

olmaları şartları da ortaya konmuş ve Parti‟nin „Gleichschaltung‟ (zorla hizaya 

sokmak) adı verilen doktrini iyiden iyiye şekillenmiştir.
61

 

 

Söz konusu kararın etkileri ağır olmuş, birçok kulüp çoğu sporcusu ve 

yöneticisiyle bağını koparmak zorunda kalmıştır. Hatta ülkenin en önde gelen 

kulüplerinden Bayern Münih‟in Yahudi kökenli başkanı Kurt Landauer de bu kaos 

içerisinde kendisini İsviçre‟deki bir toplama kampında bulmuştur. 

 

3.3.3.1. Berlin Olimpiyatları ve Hitler’in Öfkesi 

 

Alman Milli Futbol Takımının, İtalya örneğinde olduğu gibi rejimin bir 

propaganda aracına dönüşmesi yönündeki çabalar başarıya ulaşamayacaktır. 

1930‟ların başlarında, Almanya futbolda henüz çok önemli bir güç değildir ve 

1934‟te ilk kez katıldığı Dünya Kupası‟nda da Almanya‟nın herhangi bir başarı elde 

etmesi beklenmemiştir. Ancak Almanlar beklentilerin aksine yarı finale kadar 

yükselmiş ve daha sonra üçüncülük maçında da o yıllarda Avrupa‟nın belki de en 

güçlü takımı olarak gösterilen Avusturya‟yı mağlup ederek dünya üçüncülüğüne 

uzanmış ve hemen hemen herkesi şaşırtmıştır. 
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Muhtemelen beklentilerin çok ötesindeki bu başarının da etkisiyle ve tabii 

aynı turnuvada futbolun kitleler üzerindeki etkisi sayesinde ne denli önemli bir 

propaganda aracı haline dönüştüğünün de görülmesiyle, Alman Milli Futbol 

Takımına Naziler tarafından duyulan ilginin, 1934 Dünya Kupası‟nın hemen 

ardından, kupa öncesine göre kat kat arttığı söylenebilmektedir. Futbolda bir sonraki 

büyük turnuva Olimpiyat oyunlarındadır ve 1936 yılında Olimpiyatlar, Almanya‟nın 

başkenti Berlin‟dedir. O güne kadar futbola herhangi bir ilgi duymadığı rivayet 

edilen Adolf Hitler de, Almanya‟nın oyunların çeyrek finalinde Norveç ile yapacağı 

müsabakayı izlemek için stada gelmiştir. Bu maçta Hitler‟in yanındaki üst düzey 

Nazi Partisi üyeleri arasında propagandadan sorumlu bakan Joseph Goebbels‟in 

olması da hayli anlamlıdır. Ancak Almanya maçtan 2-0 mağlup ayrılmış, dolayısıyla 

Hitler ve kurmayları da büyük bir hayal kırıklığına uğramışlardır. Goebbels daha 

sonra günlüğüne maçla ilgili şu satırları not düşmüştür: 

 

“Führer çok sarsılmıştı. Ben de neredeyse kendimi kontrol edemeyecek 

durumdaydım. Gerçek bir sinir harbi yaşanıyordu. Kalabalık öfkeden 

kuduruyordu. Daha önce hiç yaşanmamış türden bir savaş... Oyun, bütün kitleyi 

etkisi altına almıştı.”
62

  

 

Hayatında belki de ilk kez bir futbol maçı izleyen Hitler‟in böylesine 

öfkelenmesindeki neden elbette sadece sahada bir maç kaybedilmiş olması değildir. 

Futbola, bir oyun olmanın çok ötesinde anlamlar yüklendiği bu örnekte de 

görülmektedir. Milli futbol takımlarının milletleri temsil etme nitelikleri, Nazilerin 

ırk esasına dayalı bir Alman milleti yaratma çabası içinde olduğu da 

düşünüldüğünde, Alman Milli Futbol Takımı için adeta bir ırkı temsil etme niteliği 

halini almıştır ki „arî‟ olduğu her fırsatta vurgulanmaya çalışılan bir ırkı temsil eden 

takımın aldığı yenilgi bu yüzden Hitler için kabul edilebilecek gibi değildir. 
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3.3.3.2. Avusturya’daki Yeniden Yapılanma 

 

Nazilerle futbol arasındaki ilişkinin çok daha abartılı örnekleriyse, 1938 

yılının Mart ayında, Almanların Anschluss (kelime anlamı „birleşme‟) diye tabir 

ettikleri, Avusturya‟nın ilhakı sonrasında görülmüştür. Nazilerin Yahudi karşıtlığı bu 

noktada da kendini göstermiş ve Anschluss sonrası Naziler tarafından Viyana‟da 

müdahale edilen ilk kurumlardan biri, Viyana‟nın Yahudi cemaatinin futbol kulübü 

olmasıyla nam salmış Hakoah Wien olmuştur. 1925 yılında ilki düzenlenen 

Avusturya futbol ligini kazanmış ve o ana kadar ülkenin en önde gelen kulüplerinden 

biri olmuş Hakoah, temsil ettiği cemaat nedeniyle Naziler tarafından kapatılmıştır. 

Ayrıca kulübün mal varlıklarına da el konmuş ve Avusturya futbol ligindeki sicili de 

silinmiştir. 

 

Anschluss sonrası Avusturya futbolunda esmeye başlayan bu Anti-Semitist 

rüzgarların etkisi, sadece Hakoah ile sınırlı kalmamıştır. Birer cemaat kulübü olarak 

kurulmayan ama üyeleri ve taraftarları arasında çokça Yahudi bulunan FK Austria ve 

First Vienna kulüpleri de, Nazi Partisi‟nin kontrolünde adeta baştan aşağı yeniden 

yapılandırılmıştır. Tahmin edilebileceği gibi, Avusturya‟nın da artık Almanya‟nın bir 

parçası olması dolayısıyla, Almanya‟da beş yıl önce yürürlüğe giren Gleichschaltung 

doktrini Avusturya‟da da uygulanmaya başlayacaktır ve bunun sonucunda da 

Avusturya kulüplerine mensup Yahudilerin de bu kulüplerle ilişkisi kesilecektir. 

Sadece bununla yetinilmediği gibi FK Austria takımının bütün yönetim kurulu 

değiştirilmiş, bizzat Nazi Partisi üyesi biri kulübün başkanlığına atanmış ve kulübün 

ismi de FK Ostmark (Naziler Avusturya‟ya „Ostmark‟ demekteydi) yapılmıştır. 

 

Aslında Avusturya toplumu genel olarak Anschluss‟tan şikayetçi olmamış, 

hatta bu gelişmeyi olumlu karşılamıştır. Ancak Viyana‟da, özellikle de futbol 

çevrelerinde, yeni düzene karşı bir memnuniyetsizlik söz konusudur. Bunda hiç 

şüphesiz Avusturya futbolunun o yıllarda Avrupa‟nın en iyilerinden biri, hatta belki 

de birincisi olarak gösterilmesi, buna karşın Alman futbolunun -her ne kadar 1934 

Dünya Kupası üçüncülük maçında Avusturya‟yı yenip kürsüye çıkmış olsalar da- 
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henüz o üstünlük seviyesinde görülmemesinin de etkisi büyüktür. Almanya‟nın 

futbolda kendilerinden çok daha gerilerde olduğunu düşünen Avusturyalılar 

içerisinde, Avusturya futbolunun, Alman futbolu tarafından yönetilmeye 

başlanmasına karşı bir tepkinin doğması da doğaldır. Wunderteam (harika takım) 

lakabıyla bütün Avrupa‟nın saygısını kazanmış Avusturya takımının, vasat Avrupa 

takımları arasında görülen Almanya takımının bir parçası olması, bu kesim 

tarafından gurur kırıcı bir durum olarak değerlendirilmektedir: 

 

“Yahudi olmayan futbolcular ve futbolseverler bile, yeni efendileri tarafından 

yönetilmekten hiç de memnun değillerdi. Birçoğuna göre bunun siyasetle veya 

ahlakla bir ilgisi yoktu, bu futbolla alakalı bir sorundu. Ülke, Mayıs 1931‟de 

Avusturya‟nın önce mağrur İskoçya takımını 5-0 yenip sonra da Almanya‟yı 6-

0‟la sürklase etmesiyle doğmuş efsanevi Wunderteam‟in mirasıyla büyük gurur 

duyuyordu. Aralık 1932‟de aynı takım İngiltere‟yle Stamford Bridge‟de 

karşılaşmış ve 4-3 kaybetmelerine rağmen Avusturyalılar, ev sahiplerini 

fazlasıyla etkilemişlerdi. Daily Mail gazetesi, Matthias Sindelar, Josef „Pepi‟ 

Smistik, Walter Nausch ve Adolf Vogel‟in „dünyanın en büyük oyuncuları‟ 

arasında olduklarını iddia etmiş ve onları birer „deha‟ olarak addetmişti. Ancak 

1932‟den sonra, Wunderteam yavaş yavaş dağılmaya başlamış ve alınan 

sonuçlar bir daha hiçbir zaman eskisi kadar iyi olmamıştı. Yine de, sosyal 

tarihçi Wolfgang Maderthaner‟in de belirttiği gibi: „Wunderteam mitinin, 

idealleştirilen Viyanalı erdemleriyle eş anlamlı olarak görülmesi, onyıllar 

boyunca sürecekti.‟”
63

 

 

 Ancak bu hoşnutsuzluğa rağmen, Avusturya futbolu üzerindeki Nazi 

yapılanması tüm hızıyla devam etmiş ve Avusturyalı oyuncuların birer parçası 

olacakları yeni Almanya Milli Takımının oluşturulması yönündeki çalışmalara 

başlanmıştır. 1938 Dünya Kupası yaklaşmaktadır ve artık Avusturya‟yı da kapsayan 

yeni Almanya‟nın gücünü tüm dünyaya göstermesi için bu turnuva Naziler 

tarafından büyük bir fırsat olarak görülmektedir. Tabii bu güç gösterisinin birtakım 

unsurları da özellikle ön plana çıkarması gerektiği düşünülmüştür. Buna göre DFB 

başkanı Felix Linnemann, milli takım teknik direktörü Sepp Herberger‟e; 
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“„yukarıdan gelen talimatlar doğrultusunda‟ görevinin sadece bir pan-Cermen 

takımı kurmak değil, takımı seçerken denge unsurunu da göz önünde 

bulundurmak olduğunu söylemişti. Altı Alman ve beş Avusturyalı veya beş 

Alman ve altı Avusturyalı, uyulması gereken usuldü. Linnemann „hem bizim 

bulunduğumuz çevrede, hem de başka çevrelerde, Reich‟a geri dönen 

Avusturyalılarla olan dayanışmamız gözler önüne serilmelidir. Führer 6‟ya 5‟lik 

veya 5‟e 6‟lık bir oran istiyor. Tarih bizden bunu bekliyor!‟ diyordu.”
64

 

 

 Linnemann‟ın sözleri, Nazilerin kurulacak olan yeni Alman Milli Takımıyla 

neyi göstermek istediklerini açıkça belli etmektedir. Konuşmada vurgulanan 

Avusturyalılarla olan dayanışmanın ve birlikteliğin gösterilmesi, özellikle dış 

çevrelerde çizilecek imaj için amaçlanmıştır. Ayrıca Almanya‟ya yeni katılmış 

Avusturyalılara da, „Anschluss öncesi Almanya‟da yaşayan Almanlardan bir farkları 

olmadığı‟, söz konusu denge politikasıyla hissettirilmeye çalışılmıştır. Elbette bu 

düşüncenin şekillenmesinde, Nazilere göre iki toplumun da aynı arî ırktan geliyor 

olmasının payı büyüktür. 

 

 3.3.3.3. Sindelar’ın Sır Dolu Ölümü 

 

 Nazilerin futbolu kendi ideolojilerini yansıtabilecekleri bir araç olarak 

kullanma girişimleri doğrultusunda bir sonraki adımları, artık resmen Almanya‟nın 

bir parçası olan Avusturya‟yı, bir bakıma takım olarak topyekûn bir jübile maçı 

yapmaları anlamına gelecek son bir maçta Almanya karşısına çıkartmak olmuştur. 

Bu maçla, sembolik olarak hem Avusturya‟ya veda edilmesi hem de yeni, birleşik 

Almanya‟ya „merhaba‟ denilmesi amaçlanmaktadır. Ancak işler planlandığı gibi 

gelişmemiş ve yaşananlar, bir bakıma Gramsci‟nin „yönetici sınıfın diğer sınıflar 

üzerinde bir hegemonya kurabilmesi için onların rızasını alabileceği bir kültür 

yaratması gerektiği‟ savını doğrulayan nitelikte olmuştur. 
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 Almanya ile Avusturya arasında bahsi geçen maç, 3 Nisan 1938‟de, 

Viyana‟da oynanmıştır. Avusturya takımı sahaya o yılların Avrupa‟daki en büyük 

futbolcularından biri olarak kabul edilen ancak artık futbol kariyerinin sonlarına 

gelmekte olan Matthias Sindelar‟ın kaptanlığında çıkmıştır: 

 

“Maçtan önce Sindelar ve takımı, maçı kazanmayı akıllarından geçirmeyi 

bırakın, gol atmayı denemelerinin bile kendileri için tavsiye edilemeyeceği 

yönündeki sözlerle uyarılmıştı. 60 bin kişinin önünde, 35 yaşında olsa dahi 

Sindelar açık ara sahadaki en iyi oyuncuydu. Sürekli Alman savunmasının 

arasından kendine has bir biçimde sıyrılıyor ama daha sonra neredeyse komik 

bir halde kasten fırsat üstüne fırsat kaçırıyordu. Seyircilerin de kısa süre içinde 

ne olduğunun farkına varmasıyla birlikteyse maç bir anti-Nazizm festivaline 

dönüşmüştü.”
65

 

 

 Söz konusu Nazi karşıtı hareket, özellikle maçın ikinci yarısında, tribünlerde 

kendini göstermiştir. İkinci yarının başlamasıyla birlikte sanki sahadaki 

Avusturyalılar Sindelar önderliğinde, daha fazla bir mizansene alet olmak 

istememişler ve rakiplerinin beklemediği bir biçimde ciddi oynamaya başlamışlardır. 

Çok geçmeden de maçtaki ilk gol, Sindelar‟ın ayağından gelmiştir. Sindelar‟ın attığı 

golü, Nazi yetkililerinin bulunduğu protokol tribünü önünde ufak bir dans 

gösterisiyle kutlaması ve kısa bir süre sonra Avusturya‟nın Karl Sesta‟nın attığı golle 

skoru 2-0‟a getirmesi, maç öncesi planlanın tamamen tersi bir manzara ortaya 

çıkarmaktadır: 

 

“Avusturyalı akademisyen Michael John, o günle ilgili şunları yazmıştır: „Zıt 

duygular, belli bir biçimde açığa çıkmıştı. Toplumsal gerçeklikler, yani 

Avusturya nüfusunun önemli bir bölümünün Hitler‟in Almanya‟sıyla 

birleşmeye memnuniyetle hatta büyük bir coşkuyla niyetlenmesi hesaba 

katılmaksızın hep bir ağızdan çılgınca “Österreich!” (Avusturya) nidalarının 

ardı ardına yükseldiği duyuluyordu.‟”
66
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 Yine de Almanya‟nın Avusturya karşısında aldığı bu mağlubiyetin, futbol 

sahası dışında siyasi alana çok fazla yansıdığı söylenemez zira maçtan birkaç hafta 

sonra Avusturya‟nın Almanya‟ya katılması yönünde yapılan halkoylamasında 

katılımcıların neredeyse tamamına yakını „kabul‟ oyu kullanmıştır. Ancak maç 

sırasında yaşananların, Nazi yetkililerinin gözünü korkutmadığını iddia etmek de 

güçtür. Maçtan yaklaşık 10 ay sonra yaşanan elim bir olaysa, Nazilerin söz konusu 

maçta aşağılandıkları hissine kapılıp bir şekilde bunun acısını çıkartmayı 

planladıkları yönünde ciddi şüpheler uyandıracaktır. 

 

 Bahsi geçen elim olay, Ocak 1939‟da yaşanmış ve Avusturya futbolunun 

kahramanı Matthias Sindelar, Camilla Castagnola adlı İtalyan asıllı sevgilisiyle 

birlikte, Castagnola‟ya ait apartman dairesinde ölü olarak bulunmuştur. Resmi 

kayıtlara göre ikilinin ölümü, ocaktan sızan gazın neden olduğu bir kaza sonucu 

gerçekleşmiştir. Ancak Sindelar‟ın 2-0‟lık Almanya-Avusturya maçında attığı golü 

protokol tribünü önünde kutlaması, daha öncesinde Viyana‟daki Yahudi cemaatinin 

önemli bir bölümünün desteklediği FK Austria takımında oynuyor olması, Almanya 

ile Avusturya‟nın birleşmesinin ardından 1938 Dünya Kupası için çağrıldığı 

Almanya Milli Takımı kadrosuna katılmayı reddetmesi gibi durumlar göz önüne 

alındığında, Viyana‟daki çoğu kişinin aklına „cinayet‟ ihtimali de takılmıştır. Daha 

sonraları Nazi Almanya‟sının gizli servisi olan Gestapo‟nun arşivinde Sindelar ile 

ilgili bir dosyanın bulunması ve bu dosyada Sindelar hakkında “bir sosyal demokrat 

ve Yahudi dostu”
67

 ifadesine rastlanması da, Sindelar‟ın ölümüyle ilgili şüphelerin 

boşuna olmadığının bir göstergesidir. 

 

3.3.3.4. Norveç Futbolundaki Nazi KarĢıtı OluĢum 

 

 İkinci Dünya Savaşı‟nın patlak vermesi ve Nazilerin Kıta Avrupa‟sını işgale 

başlaması da bölgede futbolun çok değişik boyutlara çekilmesine neden olmuştur. 

Nazi işgaline ilk zamanlarda direnen yerlerden biri olan Norveç‟te, söz konusu 
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direncin kırılması ve Nazi ordusunun ülkeye girmesinin ardından Norveç Nazi 

Partisi‟nin başkanı Vidkun Quisling adeta Hitler‟e vekalet eden yerel bir diktatör 

olarak atanmış, ülke yönetiminde tek söz sahibi haline gelmiştir. Bunun ardından, 

Norveç‟teki Naziler, Almanya‟daki türdeşleri gibi spor üzerinde tam bir kontrole 

sahip olmak için de çalışmalara başlamışlar ve bu amaç doğrultusunda ülkedeki 

bütün spor kulüplerinin başına bir „Sportsführer‟ getirmişlerdir. Ancak beklenmedik 

bir gelişme olmuş ve bu şekilde bir kontrol altına girmek istemeyen Norveçliler, yurt 

genelinde bir „spor grevi‟ başlatmışlardır: 

 

“Tepki gayet netti. Norveç‟te yurt çapında bir spor grevine gidildi. Taraftarlar 

müsabakalardan uzak durdu, antrenörler antrenman vermeyi bıraktı ve 

yöneticiler de organizasyon işlerinden ellerini çekti. Ülkenin kayaktaki büyük 

şampiyonu Ruud Birger‟in kendisine işgal sırasında yarışmalara devam etmesi 

yönünde yapılan telkinlere karşı cevabı şuydu: „Bir kayak yarışmasına 

katılmamın gerekeceği gün gelecek olursa o gün kayaklarımı yakarım.‟ Lyn 

futbol kulübününse 800 civarında üyesi aynı anda istifa etmişti. Oslo‟nun 40 bin 

kişi kapasiteli Ullevaal Stadı, yüz kişinin bile seyretmediği maçlara sahne 

oluyordu. Bergen‟de oynanan 1942 yılına ait bir Norveç Kupası maçını 27 

kişilik bir topluluk seyretmişti. Bu noktada takımlar ve seyirciler, bir avuç rejim 

şakşakçısına indirgenmişti. Buna karşın yasadışı spor müsabakaları taşranın 

ücra köşelerinde yaygınlaşmaktaydı ve bu organizasyonlar Norveç direnişinin 

iletişim ağı içerisinde çok kritik bağlantı noktalarını teşkil etmeye başlamıştı. 

1943‟te Norveç‟i ziyaret edecek olan Himmler, ülkedeki güvenlik durumundan 

hayli endişelenmişti ve bunun üzerine ülkedeki geri kalan bağımsız kulübün ve 

federasyonun birçok yöneticisi yakalanıp tutuklanmıştı.”
68

 

 

Buradaki en önemli nokta, Nazilerin ülkedeki kontrolü tamamen 

sağlayabilmek amacıyla spor üzerinde de özel bir denetim mekanizmaları 

kurmalarına karşın Norveçlilerin önce böylesine bir denetim altına girmemek için 

resmi spor müsabakalarından uzak dururken diğer yandan kendi aralarında gayrı 

resmi bir biçimde sportif organizasyonlarda bulunmaları ve bu vesileyle aynı 

zamanda direniş için gerekli olan iletişimi sağlamalarıdır. Eğer Nazi yönetimi 
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Norveç‟teki spor kulüplerini kendi otoritelerine karşı sakıncalı bir durum teşkil 

edebilecekleri için kapatıp ülkede sporu yasaklamış olsaydı veya Nazilerin ülkede 

sporu denetimleri altına alması sonrasında bir tür spor grevine giden Norveç halkı 

kendi arasında gizli gizli spor müsabakaları düzenleme yoluna gitmeseydi o zaman 

iki taraf sporu karşılıklı bir biçimde kullanma mücadelesi içinde olmayacaktı. Ancak 

söz konusu durumda her iki taraf da kendi siyasi duruşunu anlamlandırmak adına 

spordan yararlanmaya çalışmıştır. 

 

3.3.3.5. Nazi Almanya’sında Yurtiçindeki Futbol Yapılanması 

 

Öte yandan, İkinci Dünya Savaşı sırasında savaşa katılan ülkelerin hemen 

hepsinde futbol liglerine ara verilirken Almanya‟da maçların oynanmasına devam 

edilmiştir. Böylelikle halkın, savaşın normal hayatın akışını çok fazla etkilemediğini 

düşünmesi amaçlanmıştır. Goldblatt, 1940‟taki Almanya Kupası finalinin resmi maç 

programında yer alan yazılardan ufak bir pasajı da bu duruma kanıt olarak 

göstermiştir: “Aynı saatlerde Britanya Adaları‟nın erkekleri ve kadınları, İngiliz 

futbol kulüplerinin darmadağın edilmiş sahalarının olduğu yerlerde, telaşlarının 

saldırı başladığı zaman bir işe yarayabileceğini umut ederek, Almanların genel 

saldırısını korkuyla bekliyor.”
69

 

 

 Ne var ki Almanya‟nın savaşın ilk yıllarındaki ilerleyişinin ardından özellikle 

1943‟ten itibaren cephede istediği sonuçları alamaması ve buna paralel olarak ülkede 

hem seferberliğin, hem de ekonomik sorunların artması neticesinde günlük hayatın o 

normal gibi görünen akışı son bulmuş, problemlerin üzerinin örtülmesi için futbolun 

büyüsü de eskisi kadar yeterli olmamaya başlamıştır. Yine de Nazi yönetimi ülkede 

futbolun oynanmasını, halkın da bu doğrultuda isteği olunca, sürdürmüştür: 

 

“Goebbels halka topyekûn savaşa hazır olup olmadıklarını sordu. Zaten hazır 

olsalar da olmasalar da bunu yaşıyorlardı. Gazeteler, topyekûn savaşın 

kapsayacağı önlemlerin, gereksinimlerin, fedakârlıkların ve düzenlemelerin 

geniş listesini yayınlıyordu. Bunların yanı sıra, „Uluslararası spor müsabakaları 
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bir sonraki emre kadar iptal edilmiştir, zira askerler bu müsabakalar için artık 

müsait değildir ve çalışan halka da izin verilmeyecektir.‟ Ancak yurtiçinde 

futbol oynanması için bazı kapılar açık bırakılmıştı: „Yerel düzeydeki spor 

müsabakalarına, iş ahlakının muhafazası adına devam edilecektir.‟ Aslında 

halkın futbol adına talepleri öylesine yoğundu ki bir tür ulusal şampiyonanın da 

devam etmesine izin verilecekti. Alman toplumunun militarizasyonu yönünde 

yapılan bu son çaba, şampiyonanın Luftwaffensportverein Pütnitz (Pütnitz Hava 

Kuvvetleri Spor Kulübü) ve Sportgemeinschaft Schutzstaffel Straßburg (SS 

Birlikleri adına Strasbourg‟da kurulan bir spor kulübü) gibi yeni kulüplerle 

dolmasına yol açmıştı.”
70

 

 

Nazilerin uluslararası spor müsabakalarına katılımı durdurması, buna karşın 

Almanya içerisinde futbol oynanmasına izin vermesinin altında yatan en önemli 

sebeplerden biri, Alman Milli Futbol takımının yenilmez armada bir ekip olmaması, 

dolayısıyla ülkeyle ve rejimle özdeşleştirilebilecek milli takımın yaşayabileceği 

mağlubiyetlerde, halkın savaşın gidişatıyla ilgili olumsuz düşüncelere kapılabileceği 

ihtimalidir. Dönemin Almanya Dışişleri Bakanı Martin Luther‟in, Alman Milli 

Takımı‟nın Berlin‟de İsveç‟e 3-2 kaybettiği bir maçın sonrasında yaptığı açıklama da 

bu yöndedir: 

 

“100 bin kişi stadyumu büyük bir üzüntü içinde terk etti.  Bu futbol maçında 

elde edilecek zafer, Doğu‟daki bir şehrin ele geçirilmesinden daha rahat 

hissedilebilir olduğu için, böylesine bir olay, ulusal ruh halinin iyiliği adına 

yasaklanmalıdır.”
71

 

 

 Luther‟in söyledikleri tersten okunduğunda, bir futbol maçında yaşanabilecek 

olası bir hezimetin de Doğu‟daki cephelerde yaşanabilecek bir gerilemeye nazaran 

halkın moralini daha çok bozabileceği anlaşılabilir. Dolayısıyla Alman Milli 

Takımı‟nın kritik bir dönemde uluslararası maçlara çıkmasının önü kesilmiştir. 

Ancak futbolun gücünden halen daha istifade etmek isteyen Nazi yönetimi yurtiçi 

organizasyonlara karşı herhangi bir kısıtlama girişiminde bulunmamıştır. Üstüne 
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üstlük Hava Kuvvetleri ve SS Birlikleri‟ne bağlı futbol takımlarını ulusal 

şampiyonada yarıştırarak, Nazi ordusunun gücünden bir şey yitirmediği mesajını 

halka bu vesileyle iletmeye çalışmıştır. Almanya‟nın savaşın ilk yıllarında gösterdiği 

ilerleyişin ardından duraklamaya başladığı 1942 ve 1943 yıllarında Hava 

Kuvvetleri‟ne bağlı Pütnitz Kulübü‟nün ulusal şampiyonada zafere ulaşması bu 

bakımdan gayet anlamlıdır. 

 

 3.3.4. SSCB’de Futbol 

 

 İki dünya savaşı arasındaki dönemde Batı ve Orta Avrupa‟da futbolun 

ideolojik bir aygıt olarak kullanılmasına dair özellikle Nazi Almanya‟sı ile Faşist 

İtalya‟da bu tip çarpıcı örnekler yaşanmışken, Doğu Avrupa‟da daha farklı bir tablo 

gözükmektedir. Çarlığın yıkılması ve akabinde sosyalist bir rejimin kurulmasıyla 

birlikte Rusya‟da futbol öncelikle bir belirsizlik dönemine girmiştir: 

 

“Ekim Devrimi‟nin ilk etkilerinden biri olarak futbol da Sovyetler Birliği‟ndeki 

diğer tüm organize sosyal aktiviteler gibi ortadan kalkmıştı. Futbolun, hatta 

herhangi bir spor türünün yeniden ortaya çıkmasıysa anca iç savaşın sona 

ermesi, 1920‟lerin ortasında toplumsal ve ekonomik açıdan göreceli olarak daha 

sakin bir noktaya gelinmesi ve Yeni Ekonomi Politikası (NEP) ile mümkün 

olmuştu. Kamulaştırmanın ve devlet kontrolünün, özel teşebbüsler ve mikro-

piyasa ile yan yana yer aldığı, ideolojik aykırılıkların yoğun olduğu bir döneme 

denk gelmesi nedeniyle, rejim ve ideologları, yeni Sovyet toplumunda sporun 

yerinin ne olacağı hakkında farklı görüşlere sahipti. Marksizm-Leninizm, 

sporun bir sirk, sınıf yönetimi ve siyasi şaşırtmacalar için bir aygıt olduğu 

yönündeki alışılagelmiş söylemlerin ötesinde futbolla ilgili bir söylem ortaya 

koymuyordu. Ancak kapitalizm mağlup edilmişti ve Komünist Parti‟ye göre 

sporu kendi baskıcı amaçları için kullanacak bir Sovyet yönetici sınıfı da 

kalmamıştı. Dolayısıyla Sovyetlerin önün, sanayileşmiş bir toplumda sporun 

Batı Avrupalı diğer iki modeli kalmıştı - olimpistlik ve profesyonellik. İki 

model de Yeni Ekonomi Politikası altında var olmaktaydı. Bir yanda ordu ile 

yeni devletin eğitimsel ve toplumsal bürokrasisi, amatör sporları ve sağlığa 
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yararlı eğlenceleri; zinde, disiplinli ve işbirliği içinde yeni bir Sovyet insanlığı 

yaratmak adına önemli aygıtlar olarak görmekteydi.”
72

 

 

 Sovyet Rusya‟da bu şekilde „yeni tip‟ bireyler yetiştirilmeye çalışılması ve 

sporun da bu amaç doğrultusunda kullanılması, zincirleme birtakım gelişmelerin 

sonucunda olmuştur. Öncelikle Bolşevik devriminin kısa ömürlü olmaması için 

güçlü bir işçi sınıfının varlığı gerekmektedir. O dönemde henüz yeterince 

sanayileşmemiş ve ağırlıklı olarak feodal bir yapıya sahip olan Rus toplumunda 

böyle bir sınıfın oluşturulması da kendiliğinden değil, devletin yapacağı sanayileşme 

hamlesiyle olacaktır. Ancak tek başına bu da yeterli değildir, zira işçilerin karşısında 

bir burjuvazi olmayacağından ve haliyle işçilerle burjuvazi arasında bir sınıf 

mücadelesi yaşanmayacağından ötürü, işçilerin kendiliğinden bir sınıf bilincine 

erişmeleri de teoride zor görünmektedir. 

 

Bolşevik devrimi gerçekleşmeden önce bu noktada da önemli tartışmalar 

yaşanmış, hatta Plekhanov gibi düşünürler proletarya belli bir olgunlaşma sürecinden 

geçmeden yaşanacak devrime şüpheyle yaklaşmış ve ilk başta yapılması gerekenin, 

otokrasiyi yıkarak Batı‟daki gibi bir sanayi toplumu yaratmak olduğunu, sonrasında 

yaşanacak sınıf mücadelesiyle birlikte proletaryanın gerekli sınıf bilincine 

kavuşacağını savunmuştur. Öte yandan Lenin ve Kautsky gibi düşünürlerse 

proletaryanın kendiliğinden bir sınıf bilincine ulaşmasından çok bunun bazı 

aydınların katkılarıyla oluşabileceğini öne sürmüşlerdir. Ancak Kautsky bunun 

sonrasında devrimin doğal bir süreç içinde gerçekleşmesi gerektiğini iddia ederken, 

Lenin devrimin ivedilikle gerçekleştirilmesinde bir sorun görmemiş ve devrimden 

sonra da işçilerde bir sınıf bilinci oluşturulabileceğini savunmuştur. 

 

Bolşevik Devrimi‟nin Lenin önderliğinde gerçekleşmesi sonucunda, Lenin‟in 

öne sürdüğü teorinin uygulanması yolunda çalışmalara başlanılmıştır. Söz konusu 

çalışmaların yürütülmesinde lokomotif rolünün devlete biçilmesiyle birlikte de, 

Rusya‟da sınıf bilincine sahip bir işçi sınıfının oluşturulması için devlet eliyle birçok 

girişimde bulunulmuştur. Bu girişimler doğrultusunda da, yukarıda da değinildiği 
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üzere, sporun, bireylerin yeniden şekillendirilmesi amacıyla kullanılması gündeme 

gelmiştir. 

 

3.3.4.1. Futbolun Devlet Eliyle ĠnĢası 

 

Rusya‟da sporun devlet eliyle yapılandırılmaya çalışılmasının sonuçları, kısa 

süre içinde spor kulüplerinin devletle arasında oluşan organik bağlarla kendini belli 

etmeye başlamıştır. Özellikle Rusya Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti önderliğinde bir 

sosyalist birlik kurma girişimlerinin, 1922 yılının sonlarında Sovyetler Birliği‟nin 

kurulmasıyla sonuçlanmasının ardından devletle spor arasındaki ilişki iyice 

belirginleşmiştir. Buna göre; 

 

“SSCB‟nin kuruluşunu izleyen birkaç ay içinde Olls, Kor, Proleterskkaja 

Kuznica (daha sonra alacakları adlarıyla CSKA, Lokomotiv ve Torpedo) ve 

Dinamo Moskova kulüpleri kuruldu. CSKA‟nın ordunun; Dinamo‟nun önce 

elektrik işleri sendikasının, sonra da KGB‟nin; Lokomotiv‟in Sovyet 

demiryollarının ve Torpedo‟nun da ZIL otomobil fabrikasının işçilerinin takımı 

olarak yapılanması, yeni ülkede futbolun hangi eksende şekillenmekte olduğunu 

da gözler önüne seriyordu.”
73

  

  

 Yeni Sovyet Devleti‟nin, ülkede kurulmakta olan birçok spor kulübünü kendi 

bünyesindeki kurumlara bağlaması, bu kulüpleri dolaylı yoldan kontrol altında 

tutmak istediğinin bir belirtisidir. Söz konusu kurumların niteliğine göre de bu 

noktada iki farklı amaç ön plana çıkmaktadır. Birincisi, orduya ve KGB‟ye bağlı 

kulüpler vasıtasıyla, asker ve polisle halk arasında bir köprü kurulmaya 

çalışılmasıdır. Halk o kulüpleri temsil eden takımlara ve sporculara karşı yakınlık 

hissetmeye ve bir taraftarlık anlayışı geliştirmeye başladıkça, askeri veya polisi 

kendine yabancılaştırma ihtimali de azalacak, dolayısıyla askerin ve polisin 

otoritelerini de herhangi bir sorgulama ihtiyacı dahi hissetmeden kabul edebilecektir. 

Althusserci bakış açısıyla devlet; ordu ve gizli servis gibi „baskıcı devlet aygıtlarının‟ 

halk tarafından daha kolayca kabullenilmesi için, „kültürel ideolojik devlet aygıtları‟ 
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sınıfına giren sporu kullanmaktadır. İkinci amaçsa, sınıf bilincine sahip bir işçi sınıfı 

yaratılması sürecinde, spordan da yararlanılmasıdır. Demiryolları işçilerinin 

Lokomotiv Moskova, ZIL otomobil fabrikası işçilerinin de Torpedo Moskova 

kulüpleri etrafında bir bakıma toplanmasına çalışılması, bu işçilerin sahip olacakları 

„Lokomotiv taraftarı‟ veya „Torpedo taraftarı‟ kimlikleri sayesinde, sınıf bilincine 

erişme süreçlerinin hızlanmasını sağlamak doğrultusundadır.  

 

 Yine de SSCB‟de sporun kitleler üzerindeki önemi, birliğin kurulmasının 

neredeyse hemen ardından keşfedildiyse de, bu spor dalları içerisinde futbolun 

diğerlerine göre ön plana çıkması, bir ideolojik aygıt olarak üzerinde en çok durulan 

spor dalının futbolun olması hayli zaman almıştır: 

 

“İşin böyle ağırdan alınmasının en önemli nedenlerinin başında, Stalin‟in 

futbola olan ilgisizliğinin geldiği söylenebilir. Stalin‟in kuşkucu yapısı, onun 

futbolu kitlelerin ilgisini başka yönlere çekmeye çalışan bir uğraş olarak 

görmesine neden olmuştur. İşin garibi, Batı‟daki bireyselliğin ön planda olduğu 

düzene alternatif olarak Rusya‟da kolektivist bir düzen kurulmasına rağmen 

SSCB‟de Stalin döneminde üzerinde en çok durulan sporların jimnastik, 

atletizm, halter ve güreş gibi bireysel sporlar olması ve futbol gibi dünyadaki 

belki de en kolektif sporunsa üvey evlat muamelesi görmesidir.”
74

 

 

 Bu noktada dikkat çeken belki de en önemli ayrıntı, Stalin‟in futbolun aslında 

kitleler üzerinde ne denli etkili bir yönlendirme gücüne sahip olduğunun farkına 

varması, fakat bunu olumsuz manada değerlendirmesidir. Bir bakıma „ideoloji‟ 

kavramına karşı geliştirilmiş ortodoks Marksist bakış açısı nasıl ideolojiyi tamamen 

negatif bir biçimde ele almaktaysa, Stalin‟in futbola yaklaşımı da benzer biçimde 

olmuştur. SSCB liderliğinde Stalin‟in selefi olan Lenin‟in, Marksist ekolde ideoloji 

kavramına nötr bir biçimde yaklaşan ilk düşünürlerden olduğu ve sosyalizmi de bir 

ideoloji olarak gösterdiği göz önüne alındığında, aslında Stalin‟in, selefinin bu 

görüşünden esinlenerek ve futbolu da kitlelerin üzerindeki etkisi nedeniyle 

ideolojileri yansıtabilen bir araç olarak ele alarak, iki durum arasında kuracağı bir 
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paralellikle birlikte futbola da olumu olmasa bile en azından nötr yaklaşabileceği 

akıllara gelmektedir. Ancak Stalin‟in futbola karşı olan şüpheci tutumu, ömrünün son 

demlerine dek devam etmiştir. SSCB‟yi uluslararası düzeyde temsil edecek bir milli 

takımın 1950‟lerin başına kadar oluşturulmamasındaki nedenlerin belki de başında, 

devletin başındaki ismin futbola karşı bu soğuk tavrının yarattığı etki gelmektedir. 

 

 3.3.4.2. Beria ve Dinamo Moskova ĠliĢkisi 

 

Öte yandan SSCB‟de birliğin lideri Stalin‟in futbola önem vermemesi, ülkede 

futbolun tamamen arka planda kaldığı anlamına gelmemelidir. Sovyet devletinde üst 

kademelerde yer alan bazı başka yöneticilerin, Stalin‟in esirgediği ilgiyi futbola 

fazlasıyla gösterdiği görülmüştür. Bu isimlerin başındaysa, o zamanlar NKVD olarak 

adlandırılan ve 1954‟ten sonra çoğu kişinin bildiği haliyle KGB adını alacak olan 

Sovyet gizli servisinin başkanı Lavrenty Pavlovich Beria gelmektedir. 

 

 Beria‟nın futbolla ilgili hikayesinin çıkış noktası, Dinamo Moskova‟nın, 

Sovyet gizli servisi ile arasında bulunan kan bağına dayandırılabilir. 1923 yılında, o 

zamanki adı Cheka olan Sovyet gizli servisinin başkanı Felix Dzerzhinsky tarafından 

kurulan Dinamo Moskova kulübü, kurulduğu andan itibaren gerek Cheka‟nın, 

gerekse İçişleri Bakanlığı‟nın hatırı sayılır derecede desteklerini arkasına almıştır. 

Bununla birlikte gizli servisin başkanları da, otomatikman Dinamo Moskova‟nın 

onursal başkanı sıfatını taşımaya başlamışlardır. Beria da NKVD‟nin başına 

geçtiğinde, bu gelenek doğrultusunda Dinamo‟nun onursal başkanı olmuştur. Ancak 

seleflerinin sembolik biçimde taşıdığı bu sıfatı Beria fazlasıyla ciddiye almıştır zira 

kendisi futbola özel olarak ilgi duymaktadır, hatta gençliğinde bir dönem futbol da 

oynamıştır. Beria‟nın gölgesinin SSCB‟de futbolun üzerine düşmesiyse, özellikle 

devletle herhangi bir organik bağı olmayan Spartak Moskova kulübünün, 1930‟lu 

yıllarda yaşadığı yükselmeye karşı geliştirilen bir tepki olarak kendini göstermiştir. 

Bu noktada öncelikle Spartak Moskova kulübünün devletten bağımsız olarak hangi 

şartlarda ortaya çıktığına da bakmak gerekmektedir: 
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“Lenin‟in 1924‟teki ölümünden ve Stalin‟in iktidara yükselmesinden sonra, 

Sovyetler Birliği‟nin ekonomi ve spor politikalarında biz dizi önemli değişiklik 

yaşandı. Yeni Ekonomi Politikası rafa kaldırıldı ve 1928‟de Sovyet ekonomisi 

için ilk beş yıllık plan devreye sokuldu, bunu 1933‟te bir yenisi ve 1938‟de de 

üçüncüsü izledi. SSCB Komünist Partisi‟nin demir yumruğu altında Sovyet 

ekonomisi ve toplumu çok hızlı bir kamulaştırma ve sanayileşme sürecine 

sokulmuştu. Üretimdeki ve şehirleşme oranındaki yükselişe göre 

hesaplandığında, Sovyetler Birliği Batı Avrupa ve Amerika‟da kırk yıl süren bir 

sanayi devrimini on yıla sıkıştırılmış bir biçimde yaşadı. Moskova‟nın nüfusu 

1928 ile 1940 yılları arasında neredeyse ikiye katlandı, Sibirya ve doğu 

Rusya‟da yeni sanayi şehirleri ortaya çıkmaya başladı. Devlet eliyle 

sanayileşmenin doğal sonucu da en üst düzeyde siyasi baskıydı.”
75

 

 

Daha önce de belirtildiği gibi, Marx‟ın Batı toplumları için kurguladığı iki 

kutuplu sınıfsal modele göre sanayileşmeyle birlikte toplumda iki ana sınıf olarak 

burjuvaziyle proletaryanın belirmesi, üretim araçlarını elinde bulunduran burjuvazi 

karşısında proleterlerin bir sınıf bilincine sahip oldukça güçlenerek zamanla iktidarı 

burjuvazinin elinden alması, Rusya‟da 20. Yüzyıl başlarında henüz söz konusu 

sanayileşme yaşanmadığından Rusya için bir geçerlilik taşımamaktadır ve Lenin‟in 

önderliğindeki Bolşevikler; sırasıyla sanayileşme, proletaryanın sayıca toplumdaki 

en büyük sınıf haline gelmesi, proletaryanın sınıf bilincine erişmesi, proletaryanın 

devrimle iktidarı ele geçirmesi şeklindeki aşamalara sahip bu modelden ziyade 

devrimi öne çekip sanayileşmeyi, buna bağlı olarak da proletaryanın genişlemesini 

ve bir sınıf bilincine erişmesini devrim sonrasında gerçekleştirmeyi tercih 

etmişlerdir.  

 

Dolayısıyla Batı Avrupa‟da kırk yılda meydana gelen sanayileşmenin 

SSCB‟de bunun dörtte biri kadar süre içinde oluşması, bunun devlet eliyle yapılmış 

olmasının bir sonucudur. Ancak Sovyet devletinin bir yandan Batı ile aradaki 

sanayileşme farkının kapanması için gösterdiği yoğun çaba, diğer yandan da bu 

sanayileşme süreci içinde „önceden planlananın‟ dışına çıkılmaması için her türlü 
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tedbire başvurulması, devletin hayli otoriter bir kimliğe bürünmesine de neden 

olmuştur. Bunun sonucunda da, toplumdaki sınıf çatışmasını ve emek sömürüsünü 

ortadan kaldırma amacıyla yola çıkan, yani bir bakıma halkın büyük çoğunluğundan 

yana bir duruş sergilemeyi amaçlayan devlet, halk üzerinde sağladığı otoritesiyle, 

halkın gözünde fazlasıyla ötekileşmeye başlamıştır: 

 

“Ancak bu koşullar altında bile, devletle toplum arasındaki çatlaklar ve 

yarıklarda bağımsız hareketlere ve yarı-otonom kurumlara rastlamak 

mümkündü. 1919 yılında futbol hastası Starostin kardeşler tarafından 

Moskova‟da kurulan bir futbol kulübü olan Krasnaia Presnia gibi. Eğer Dinamo 

yukarıdan aşağıya kulüp oluşumunun en önemli örneğiyse, Krasnaia Presnia da 

onların aynadaki yansıması olarak aşağıdan yukarıya doğru yapılandırılmıştı. 

Nikolai Starostin‟in karizmatik ve amansız liderliği altındaki Presnia, devrim 

sonrasındaki Moskova‟nın enkazından çıkıp futbolu işçilerin yaşadığı 

banliyölerde organize etmeye başlamıştı. Yeni Ekonomi Politikası altında kulüp 

hayatta kalabilmiş, hatta bilet satışları ve Orta Asya ile Sibirya‟ya muntazaman 

düzenlenen turneler vasıtasıyla zenginleşmeye de başlamıştı.”
76

 

 

Yeni Ekonomi Politikası‟nın yerine, dizginleri tamamen devletin eline veren 

beş yıllık ekonomik planlamaların gelmesiyle birlikte, Presnia kulübünün sahip 

olduğu özerklik de ortadan kalkacaktır: 

 

“1930‟ların başlarında spor kulüpleri ile şehirlerin futbol ligleri, partinin bütün 

kulüplerin kamusal kurumlara bağlı olmasına ve tamamen bu kurumlar 

tarafından yönetilmesine hükmetmesi sonucunda yukarıdan doğru yeniden 

organize edildi. Kendisini hem çok iyi bir futbolcu hem de buz hokeyi oyuncusu 

olarak kanıtlamış olan Starostin, aynı zamanda fevkalade alavereci dalavereci 

birisiydi. Sovyet ekonomisinin küçük hizmet sektörlerini (berberler, terziler ve 

garsonlar gibi) kontrol eden bir devlet kurumu olan Promkooperastiia‟yı, 

takımını finanse etmeleri için ikna etmişti. Dahası, partinin gençlik kolu 

Komsomol‟un başkanı ve Politbüro üyesi olan Alexander Kosorov ile iyi 

ilişkiler kurmuştu ve Kosorov da takıma önemli siyasi destek ve koruma 
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sağlıyordu. Yeni kulübe, M.Ö. I. Yüzyıldaki büyük köle ayaklanmasının 

liderinden esinlenilerek Spartak -Spartaküs‟ün Rusça‟daki karşılığı- adı verildi. 

Starostin 1920‟lerde Alman işçilerinin bu isimdeki bir takımıyla maç yapmıştı. 

Kulüp, adını hiç şüphesiz Rosa Luxemburg ve Karl Liebknecht‟in kurduğu 

bağımsız Alman komünist Spartaküs Birliği‟nden almıştı. Dinamo -artık 

SSCB‟nin birçok vilayetinde şubeleri bulunuyordu- CDKA ve Spartak‟ın yanı 

sıra çok sayıda yeni kulüp de yaratılmıştı: Demiryolu endüstrisinin 

Lokomotiv‟i, taşıt üreticilerininse Torpedo‟su vardı. Sovyetler Birliği artık 

futbol kulüplerine, düzensizce profesyonelleştirilmiş de olsalar tam zamanlı 

çerçevede çalışan seçkin futbolculara, eğlencenin herhangi bir türüne son derece 

az rastlanıldığı gittikçe genişleyen sanayileşmiş işçi kentlerine ve işlemekte olan 

bir şehirlerarası ulaşım sistemine; yani ulusal bir futbol liginin ön koşullarına 

sahipti.”
77

 

 

 Spartak kulübünün öncülü Krasnaia Presnia‟nın Sovyet devletinden bağımsız 

olarak kurulmuş olması, kulübün kurucu başkanı Nikolai Starostin‟in devletin 

herhangi bir kademesinde bir görevinin bulunmaması, kulüplerin bir devlet 

kurumuyla bağlantılı olmasını şart koşan düzenlemenin ardından da kulübün 

Promkooperastiia kurumunun mutlak kontrolü altına girmektense bu kurumla 

arasında biraz göstermelik bir bağ kurması, neredeyse tüm kulüplerin devletle 

özdeşleştirildiği SSCB‟de toplumun Spartak‟a farklı bir gözle bakmasını sağlamıştır. 

Böylece devleti kendine ötekileştiren halkın nazarında Spartak „halkın takımı‟ 

payesini almış ve yavaş yavaş devlet ile halk arasındaki zıtlaşmanın futbol 

sahalarındaki sembolü olmaya da başlamıştır. 

 

 Devletin en azından kağıt üzerinde de olsa halkı halk için belli bir şekle 

sokmaya çabalaması ama halkın muhtemelen bu noktada neler kazandıklarından çok 

neler kazanamadıklarını görmesi, SSCB‟de halkın kendisiyle devlet arasında yaptığı 

ayrımın iyice katılaşmasına yol açmış, devletin üst kademelerindeki bürokratların 

yaşantılarıyla sıradan vatandaşların yaşantıları arasındaki farklılıkların göze 

çarpmasıysa bu ayrımı iyiden iyiye pekiştirmiştir. Söz konusu ayrım, halkın 
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doğrudan doğruya devleti temsil eden Dinamo Moskova ile devletle arasında zoraki 

bir bağ olan Spartak Moskova kulüplerine karşı olan yaklaşımında da görülmektedir. 

Bu ayrım, 1930‟lu yıllarda bir Spartak taraftarı tarafından şöyle özetlenmiştir: 

 

“Spartak taraftarlarının Dinamo‟ya yaklaşımı... büyük ölçüde düşmancaydı. 

Dinamo otoriteyi temsil ediyordu: polisi, devletin güvenlik organlarını, nefret 

edilen ayrıcalıklı seçkinleri. Onlar daha iyi şeyler yiyor, daha iyi giyiniyordu ve 

belli ki büyük, komünal apartmanlarda oturmuyorlardı... Bizler büyük bir 

komünal apartmanda yaşıyorduk. Hepimiz işçi sınıfındandık.”
78

 

 

Nikolai Starostin‟in bürokratik kademeyle kurduğu iyi ilişkiler 

(Promkooperastiia‟yı takıma destek olması konusunda ikna etmesi gibi), Spartak‟ın 

ülkedeki çoğu spor kulübünün aksine bünyesindeki her spor branşına eşit ağırlık 

vermektense en çok futbolun üzerinde durması ve takımın halktan da büyük destek 

görmesi sonucunda Spartak 1930‟ların sonunda peş peşe şampiyonluklar kazanmaya 

başlamış ve ülkenin en başarılı futbol takımı haline gelmiştir. Ancak bu durum, biraz 

önce de bahsedildiği üzere, Lavrenty Pavlovich Beria‟nın NKVD‟nin, dolayısıyla da 

Dinamo Moskova‟nın başına geçmesiyle birlikte değişmeye başlamıştır. 

 

Beria, ciddi bir rakip olarak gördüğü Spartak‟ı yıpratma amaçlı ilk hamlesini, 

1939 yılında yapmıştır. O yıl Spartak ligde üst üste ikinci şampiyonluğunu 

kazanmıştır ve kupada da finale kalmıştır. 

 

“Bunun üzerine Beria, Spor Bakanlığı‟nı dahi şaşırtan bir kararla, Dinamo Tiflis 

ile Spartak arasındaki yarı final maçının tekrarlanması konusunda ısrarcı olur. 

Spartak, karşılaşmayı, eski bir Dinamo oyuncusu olan bir hakem tarafından 

yönetilmesine rağmen 1-0 kazanmıştır. Tabii bu hakemin maçtan sonra 

tutuklandığını ve sonrasında da ortadan kaybolduğunu, bunun da yeniden 

oynanacak maç için hakem bulmayı çok zor hale getirdiğini, öyle ki Spor 

Bakanı Albay Snegov‟un bizzat devreye girip bir hakem atamak zorunda 

kaldığını ayrıca belirtmeye gerek yok. Spartak bu maçı ve sonrasında kupayı 

kazandı. Starostin, anılarında, maçın sonlarında gördüğü bir manzarayı şöyle 

                                                
78

 A.e., s.316 



 

 

305 

 

anlatmaktadır: „Yukarıya, protokol tribününe doğru baktığımda Beria‟nın ayağa 

kalktığını ve sandalyesini öfkeyle tekmeledikten sonra büyük bir hışımla stadı 

terk ettiğini gördüm.‟ Beria, Başbakan Vyacheslav Molotov‟u, 1937‟de 

hakkında yapılan suçlamalar dolayısıyla Starostin adına bir tutuklama emri 

çıkarmaya ikna etmeye çalışacak kadar öfkelenmişti.”
79

 

 

Molotov o dönemde Beria tarafından bu konuda ikna edilemediyse de, 

NKVD şefi Starostin‟in peşini bırakmamıştır. Zaten durumun farkında olan Starostin 

de tutuklanmayı beklemektedir: 

 

“Sonunda 1942‟de bir gece, gözüne tutulan bir fener ışığıyla ve başına çevrilmiş 

iki silahla uyandırılmıştı. Gizli polisin karargahının bulunduğu Lubyanka‟ya 

götürülmüş ve burada iki yıl boyunca sorguya çekilmişti. Kendisini sorguya 

çeken Rassypinsky, Starostin‟i Stalin‟i öldürmeyi planlamakla suçluyordu... Bu 

suçlamaların içi boştu, Stalin‟i öldürme amacıyla yapılmış bir plana 

rastlanmaması bir sorundu, yine de Starostin ve üç kardeşi yargılanarak suçlu 

bulundu. Ancak her birine sadece Sibirya‟da 10‟ar yıllık sürgün cezası verildi. 

Bu öylesine az bir ceza olarak görülüyordu ki aslında pratikte bir „af‟ anlamına 

geliyordu. Starostin anılarında „o andan sonra gelecek eskisi gibi iç karartıcı 

görünmüyordu‟ diye yazıyordu. Ne kadar şanslı olduğunun farkındaydı: 

„Starostinler tek başlarına var olmazlar. Halkın gözünde onlar Spartak‟ı temsil 

etmektedir. Beria‟nın milyonlarca taraftarın, sıradan Sovyet insanının 

umutlarıyla da başa çıkması gerekiyordu.‟”
80

 

 

Starostin‟in anılarında açıkladığı bu durum da, SSCB‟de halk ile devlet 

arasındaki kopukluğu gözler önüne seren bir başka örnektir. Spartak-Dinamo ve buna 

paralel olarak Starostin-Beria özelindeki zıtlaşma, bir bakıma halk ile devlet 

arasındaki zıtlaşmanın futboldaki bir yansıması olmuştur. Beria‟nın kişisel ihtirasları 

uğruna Starostin‟i düzmece gerekçelerle sürgüne göndermesi de, SSCB‟de 

bürokrasinin kendini halkın ne denli önüne koyabileceğini göstermektedir. 
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3.3.4.3. Eduard Streltsov’un Trajedisi 

 

Beria, 1953 yılında Stalin‟in ölümünden kısa bir süre sonra tek adam olarak 

Stalin‟in yerine geçme girişiminde bulunmuş ancak bu girişimin başarısızlığa 

uğramasının ardından „partiye ve devlete karşı hareket ettiği ve emperyalist bir ajan 

olduğu‟ suçlamasıyla tutuklanmış ve idam edilmiştir.
81

 Ancak SSCB‟de üst düzey bir 

bürokratın kişisel birtakım saplantılar doğrultusunda hareket etmesinin futbol 

üzerindeki etkisinin tek örneği Beria değildir. 1950‟li yıllarda, belki de Sovyet 

futbolunun yetiştirdiği gelmiş geçmiş en büyük yetenek olan Eduard Streltsov‟un 

yaşadığı trajedinin arka planında da benzer bir sorun olduğu söylenebilir. 

 

“Golcülüğü, pasörlüğü ve oyun zekasıyla 10 numaranın üzerine en çok yakıştığı 

isimlerden biri olan Streltsov, Nisan 1954‟te Torpedo Moskova formasıyla ilk 

resmi maçına çıktığında 16 yaşındaydı. O sene Sovyet Ligi tarihinin en genç gol 

atan oyuncusu olurken ertesi sezon attığı 15 golle gol kralı da oluyordu. 18 

yaşına girmesine bir ay kala milli takımla çıktığı ilk maçında İsveç‟i 6-0 

yenerlerken gollerden üçüne imza atıyordu. Streltsov‟un 1958 Dünya 

Kupası‟nın yıldızlarından biri olması bekleniyordu.”
82

 

 

Ancak Streltsov ile ilgili bu beklentiler gerçekleşmemiştir. İsveç‟te yapılacak 

Dünya Kupası öncesinde hazırlık kampına giren Sovyet takımında kampın son 

gününde, Streltsov ve iki takım arkadaşının, aldıkları bir davet üzerine bir subayın 

evindeki partiye katılmaları, yetenekli futbolcunun hayatında çok kritik bir dönüm 

noktası olmuştur. 

 

Streltsov ve arkadaşları partiye giderlerken yolda iki kadınla 

tanıştırılmışlardır. Kadınların isimleri Marina Lebedeva ve Tamara Timkina‟dır. 

Görgü tanıklarının çoğu, Lebedeva‟nın Streltsov‟u baştan çıkardığına dair görüş 

belirtmiştir ve ikilinin çok büyük bir ihtimalle geceyi de birlikte geçirdikleri 

düşünülmektedir. Ancak ertesi sabah Lebedeva‟nın Moskova Savcılığı‟na yazdığı 
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kısa bir mektu, olayı apayrı bir boyuta çekecektir. Mektupta “25 Mayıs 1958‟de, 

Pravda köyünde okulun yanındaki bir sayfiye evinde Streltsov Eduard tarafından 

tecavüze uğradım ve bu konunun adli makamlar tarafınca görüşülmesini talep 

ediyorum”
83

 yazmaktadır. 

 

Benzer bir mektup da, Lebedeva‟nın yanındaki diğer bayan tarafından, 

Streltsov‟un beraberindeki arkadaşlarını yine tecavüzden suçlama amacıyla kaleme 

alınmıştır. Bu mektupların savcılığa ulaşmasının hemen ardından da Streltsov önce 

gözaltına alınmış, sonra da kısa süre içinde tutuklanmıştır. Aynı günün ilerleyen 

saatlerinde Streltsov‟un iki arkadaşının da akıbetleri aynı olmuş ve üç zanlı da 

Moskova‟da Butyrka Hapishanesi‟ne yerleştirilmişlerdir. Tutuklanma haberi 

yayıldığında, ZIL fabrikasında 100 bin işçi protesto yürüyüşü yapma tehdidinde 

bulunmuşsa da Streltsov‟un suçunu itiraf ettiğinin duyurulması üzerine bu girişimden 

vazgeçilmiştir. 

 

Başta tipik bir adi suç üzerine gelişmiş normal bir adli vaka olarak görülen bu 

olay, çok geçmeden büyük komplo teorilerinin ortaya atılmasına yol açtı. Bunlar 

arasında en çok ön plana çıkan iki teoriden ilkine göre “Torpedo forması giymekte 

olan Streltsov, otoritelerin kendisine KGB‟nin kulübü olan Dinamo Moskova‟ya 

veya Ordu‟nun takımı olan CSKA Moskova‟ya katılması yönünde yaptığı öneriyi 

reddetmişti.”
84

 Streltsov‟un bu tepkisinden hayli rahatsız olunması sonucunda da 

futbolcunun ayağını kaydıracak bir kumpas kurulmuş ve „tecavüz senaryosu‟ hayata 

geçirilmiştir. 

 

Bundan daha çok genel kabul gören komplo teorisine göreyse Streltsov‟un 

başını asıl derde sokanın, başka bir kadınla arasındaki ilişki olduğudur. Üstelik bu 

kişi, SSCB Kültür Bakanı ve aynı zamanda Politbüro üyesi olabilmiş tek kadın olan 

Yekaterina Furtseva‟nın kızıdır: 
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“Svetlana Furtseva 16 yaşındaydı ve görünüşe göre Streltsov‟a aşıktı. Nikita 

Hruşçev‟in gözde kurmaylarından olan annesi, forvet oyuncusuyla 1957 yılında 

Kremlin‟de, Olimpiyatlardaki zaferin kutlanması amacıyla verilen resepsiyonda 

tanışmıştı. Bu esnada Furtseva Streltsov‟a kızıyla arasındaki olası bir evlilikten 

bahsetmiş, buna karşılık Streltsov „zaten bir nişanlım var, kızınızla 

evlenmeyeceğim‟ cevabını vermişti. Üstelik bu cevap yeterince aşağılayıcı 

değilmiş gibi Streltsov‟un daha sonra bir arkadaşına (artık hangi kaynağa 

inanırsanız) ya „o maymunla asla evlenmem‟ ya da „öyle bir kızla evleneceğime 

asılmayı tercih ederim‟ dediği duyulmuştu. Komplo teorisyenlerinin dediklerine 

bakılırsa Streltsov‟un ipi o dakikada çekilmişti.”
85

 

 

Streltsov‟un suçunu itiraf etmesiyse, kendisini sorgulayanların, itirafta 

bulunması halinde affedilebileceğini ve İsveç‟teki Dünya Kupası‟nda SSCB 

takımının kadrosunda yer alabileceğini vaat ettikleri iddiasına dayandırılmıştır. 

 

Tüm bunların sebebinin Streltsov‟un Dinamo Moskova‟ya geçmektense 

Torpedo Moskova‟da kalmayı tercih etmesi mi yoksa Yekaterina Furtseva‟nın 

kızıyla evlenmek istememesi mi olduğunu kesin olarak bilinmese de sonuçta kesin 

olan, Sovyet futbolunun en önemli isimlerinden birinin, en verimli çağında kendisini 

„Gulag‟ adı verilen mahkum çalıştırma kamplarında bulmasıdır. 

 

Komplo teorisyenlerinin Streltsov‟un Gulag‟a gönderilmesi üzerine ortaya 

attıkları görüşleri güçlendiren bir başka veriyse, Streltsov‟un birey olarak çok fazla 

ön plana çıkmasının, Sovyet yönetiminde üst kademeleri rahatsız ettiğini gösteren bir 

gazete haberidir. Buna göre Streltsov‟un 1958 yılının Nisan ayında bir maçta ihraç 

edilmesinin ardından “Sovetsky Sport gazetesi „Bu Bir Kahraman Değil‟ diye manşet 

atmış, bununla birlikte haberde işçi sınıfından kişiler tarafından yazıldığı iddia edilen 

ve içeriklerinde Streltsov‟un Batı emperyalizminin kötülüklerinin örneklerini verdiği 

iddiasıyla futbolcuyu suçlayan mektuplara da yer verilmişti.”
86
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SSCB‟nin kurucusu Lenin, kendisiyle aynı dönemde yaşayan Kautsky ve 

Plekhanov gibi düşünürlerin aksine Marksizm‟e revizyonist bir bakış açısıyla 

yaklaşırken, devrimin proletaryanın kendiliğinden olgunlaşmasıyla gerçekleşmesini 

beklenmenin gerçekte o esnada hâkim ideoloji konumunda olan burjuva ideolojisinin 

elini güçlendireceğini ve işçilerin burjuva ideolojisi altında köleleşeceğini belirterek, 

proletaryanın sınıf bilincine erişmesinin, aydınların yardımıyla tepeden gelecek bir 

hareket doğrultusunda sağlanabileceğine dikkat çekmiştir. Dolayısıyla Rusya‟da 

Bolşevik Devrimi‟nin ardından bir işçi sınıfı bilincinin oluşturulması yönünde devlet 

dizginleri doğrudan eline almıştır. Ancak özellikle Lenin‟in ölümünden sonra bu 

amaçlanan durumun ne ölçüde gerçekleştirilebildiği tartışılmaktadır. 

 

Bu doğrultuda gerek Spartak Moskova kulübünün devletle arasında bir 

bağlantı olmaması nedeniyle halk nezdinde yoğun destek görmesi ve Dinamo 

Moskova kulübünün onursal başkanı olan NKVD (KGB) şefi Beria‟nın bu durum 

karşısında Spartak başkanı Starostin‟in bir şekilde sürgüne gönderilmesine neden 

olması, gerekse Eduard Streltsov‟un yakalamış olduğu şöhretin bedelini hangi 

gerekçeyle olursa olsun Gulag‟da ödemesi, SSCB‟de bürokrasiyle halk arasındaki 

yarılmaya işaret eden örnekler olarak değerlendirilebilir. Üst düzey bürokratların 

zaman zaman kendi kişisel ihtiraslarına yenik düşerek hareket etmeleri ve sahip 

oldukları erki de yeri geldiğinde bu yönde kullanmaktan çekinmemeleri, 

bürokrasinin halkla farklılaşmasını ve halk tarafından da ötekileştirmesini 

hızlandıran bir etken olmuştur. Bunun dolaylı bir sonucunun da bürokrasiyi 

ötekileştiren halkın, bürokrasiyle özdeşleştirdiği devleti de ötekileştirmesi ve haliyle 

devletin ideolojisine karşı da bir şartlı refleks geliştirmesi olduğu öne sürülebilir. 

 

Tabii kağıt üzerinde amacı sınıf bilincine sahip bir proletarya yaratmak olan 

SSCB devletinin bu durum karşısında büyük bir çelişkinin doğmasına yol açtığı da 

söylenebilir. György Lukács‟ın sınıf bilincinin önemiyle ilgili olarak baskı altında 

bulunan bir sınıfın bu baskıdan kurtulabilmesi için içinde bulunduğu koşulları tam 

olarak kavramasının gerekliliğini vurguladığı göz önüne alınırsa, SSCB‟de öncelikle 

bürokrasi tarafından bir baskı hisseden halkın, kendi sınıfsal konumunu algılamakta 

zorlanmış olduğunu ortaya çıkmaktadır. Bununla birlikte Lenin‟in sosyalist ideolojiyi 
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işçi sınıfıyla özdeşleştirmeyi hedeflediği ülkede, işçi sınıfının kendi konumunu tam 

anlamıyla kavrayamamasının ideolojik bir sapmaya neden olduğu da iddia edilebilir. 

 

3.3.4.4. Dinamo Moskova’nın Britanya Seferi 

 

SSCB‟de futbolun devlet eliyle kullanılmasına yönelik örneklere devam 

etmek için Streltsov örneğinin yaşandığı 1950‟lerin ikinci yarısından tekrar biraz 

daha geriye gitmek gerekmektedir. 1945 yılının sonlarında İngilizler II. Dünya 

Savaşı‟nın bitişini kutlamak için İngiliz futbolculardan oluşan bir karmayla, yabancı 

bir ülkenin futbolcularının oluşturacağı bir karma arasında bir gösteri maçı 

düzenlemek istemektedir ancak rakibin kim olacağı konusunda bir karar 

verilememiştir. O sırada Kızıl Ordu içinden seçilen bir takımın, Britanya ordusu 

içinden seçilmiş bir takımı 2-0 yenmesi, İngiliz karmasının Sovyet karmasıyla bir 

maç yapabileceği fikrini akıllara getirmiş ama İngiliz kamuoyunda Sovyetlere karşı 

var olan şüphenin II. Dünya Savaşı‟nda Britanya ile SSCB‟nin müttefik olunmasına 

rağmen azalmaması ve buna ek olarak Rusların futbolda gelmiş oldukları seviyeyle 

ilgili de İngilizlerin kafalarında birtakım soru işaretlerinin bulunması söz konusu 

maçın organizasyonu rafa kaldırılmıştır. 

 

İngilizlerin bu çekimserliğine karşın aynı yılın Ekim ayında bu kez Dinamo 

Moskova kulübü yetkilileri, Britanya‟nın üst düzey takımlarıyla maç yapmak için bir 

turneye çıkmak istediklerini açıklamış ve bu talepleri de Britanya‟nın yetkili 

makamlarınca kabul görmüştür. Ancak çok geçmeden Dinamo‟nun çıkacağı Britanya 

turnesi, büyük tartışmaları da beraberinde getirmiştir: 

 

“Daily Express gazetesinden Bob Crisp, turnenin düzenleniyor olmasının bile 

kendisini endişelendirdiğini dile getiriyordu. Ona göre öylesine yıkıcı bir 

savaşın sonuna gelinmişken böylesine bir olay gayet uygunsuzdu. Crisp, 

Hitler‟in 1936 Olimpiyatları‟nda Britanyalıların „atletik açıdan acınası 

durumda‟ bir ırk oldukları yönündeki sözüne atıfta bulunmuş ve İngiltere‟nin 

1938‟de İtalya‟da aldığı 2-2‟lik beraberliğin Mussolini‟yi sadece Britanyalıların 

„çökmekte olan bir ırktan başka bir şey olmadıklarına‟ ikna ettiğini belirtmişti. 
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Crisp‟e göre sporu uluslararası ilişkilerde bir araç olarak kullanmak tehlikeliydi. 

Crisp bir yazısında „Avrupa‟da spor, asıl konumundan tamamen farklı bir önem 

kazanmakta‟ ifadesini de kullanmıştı.”
87

 

 

Bob Crisp‟in söylediklerinin, Roland Barthes‟ın düz anlam ve yan anlam 

kavramlarının penceresinden bakıldığında aslında önemli bir ideolojik mesaj içerdiği 

görülmektedir. Crisp‟in, sporun, dolayısıyla da futbolun, uluslararası ilişkilerde 

kullanılmasının tehlikeli olduğu yönündeki mesajının düz anlamı olarak futbol ile 

siyasetin birbirine karıştırılmaması gerektiği düşüncesi göze çarpmaktadır. Ancak 

Crisp‟in bu sözü söylemesinin altında yatan ana neden, geçmişte Hitler ve 

Mussolini‟nin çeşitli spor müsabakaları sonrasında Britanyalılar hakkında sarf 

ettikleri ve kendisinin de yazısında atıfta bulunduğu sözlerde saklıdır. 

 

Crisp, spor müsabakaları neticesinde, karşılaşan iki taraftan başarılı olan nasıl 

bu başarıyı kendisi lehine kullanabiliyorsa, söz konusu neticenin başarısız olan 

tarafın için de aynı ölçüde aleyhte bir durum oluşturabileceğini bilmektedir. Zaten 

Hitler ve Mussolini‟nin Britanyalılar hakkında sarf ettikleri aşağılayıcı sözleri de bu 

yüzden örnek göstermektedir. İki diktatör, malum sözleri, Britanyalıların başarılı 

olmadıklarını görmeleri üzerine söyleyebilmişlerdir. Demek ki eğer Britanyalılar 

ortaya önemli bir başarı koyabilmiş olsalardı, Hitler ve Mussolini böylesine 

yorumlarda bulunamayacaklardı. Daha önce de değinilen, Hitler‟in 1936 Berlin 

Olimpiyatları sırasında Almanya‟nın Norveç‟e yenildiği futbol maçını seyretmesi ve 

alınan mağlubiyet karşısında hiddetlenmekten başka bir şey yapamaması örneği de 

bunun bir göstergesidir. 

 

Dolayısıyla Crisp‟in çekindiği nokta, Britanya takımlarının Dinamo Moskova 

karşısında yapılan maçlarda başarısız olma olasılığıdır. Zira Crisp, böyle bir durumda 

Sovyet cephesinde söz konusu galibiyetin sosyalizmin kapitalizme karşı kazandığı 

bir galibiyet olarak yansıtılabileceğini tahmin etmektedir. Tabii kapitalizme 

özdeşleştirilecek taraf Britanya olacağı için, bu durum, Britanya‟nın ülke olarak 

prestijini de zedeleyecektir. 
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Ünlü İngiliz yazar George Orwell de Dinamo Moskova‟nın Britanya 

turnesine şüpheci bir gözle bakıldığını Rusların ülkelerinden ayrılmasının ardından 

Tribune gazetesi için kaleme aldığı bir yazıda şu sözlerle özetlemiştir: 

 

“Dinamo takımının kısa ziyareti sona erdiğine göre, Dinamolular daha 

gelmeden önce birçok aydının kendi aralarında söylediği şeyleri artık kamuoyu 

önünde de söyleyebilmek mümkün. Sporun, iyi niyetin güvenilir bir kaynağı 

olduğu da konuşuluyordu, eğer böyle bir ziyaretin İngiliz-Sovyet ilişkilerine 

herhangi bir etkisi olacaksa bunun sadece onları eskisinden daha kötü bir hale 

getirmesi olabileceği de...”
88

 

 

Gelinen noktada, futbolun iki tarafı da keskin bir bıçağa benzeyen türden bir 

ideolojik aygıt olduğu göze çarpmaktadır. Sahada alınacak sonuca göre futbol bir 

kesimin ideolojisini geniş kitlelerin gözünde daha meşru ve kabul edilebilir bir 

konuma taşıyabileceği gibi, bu konumdaki bir ideolojinin sarsıntılara uğramasına da 

yol açabilmektedir. Zaten tam da bu nedenden dolayı, tarih boyunca birçok futbol 

maçının sahada normal şartlar altında oynanmasının engellendiği ve sonuçların, 

futbolu kendi adına bir ideolojik aygıt olarak kullanmaya çalışan kesimlerin lehine 

manipüle edilmeye çalışıldığına rastlanmıştır. Crisp‟in endişesinin altında yatan bir 

diğer neden olarak da Dinamo Moskova‟nın Britanya turnesi kapsamında yapacağı 

maçlarda, Sovyet takımı aleyhine böylesine bir manipülasyonda bulunulacağına fazla 

ihtimal vermemesi gösterilebilir. Sonuç olarak Crisp‟in sporu uluslararası ilişkilerde 

kullanmanın tehlikeli olabileceği yönündeki sözlerinin yan anlamının, böylesine bir 

eylemde bulunmanın, alınacak istenmedik bir sonuç esnasında aleyhte 

propagandalara yol açabileceği olduğu da söylenebilir. 

 

Gerçekten Dinamo Moskova‟nın Britanya turnesi, her iki tarafın da fazlasıyla 

önemsediği, dolayısıyla sadece bir spor olayı özelinden çıkıp, farklı anlamlar 

yüklenebilecek bir olay haline gelmiştir. Chelsea‟nin Dinamo Moskova ile yapacağı 

maç öncesinde o dönem İngiltere‟nin en önemli futbolcularından biri olarak kabul 
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edilen Tommy Lawton‟ı rekor bir ücrete transfer etmesi de, Sovyet basınının buna 

gösterdiği tepki de, bu durumu kanıtlar niteliktedir: 

 

“Lawton İngiliz futbolunun en büyük isimlerinden biriydi ve maçtan bir hafta 

önce Everton‟dan transfer edilmesi de şüpheci Ruslar tarafından biraz tartışma 

konusu haline getirilmişti. Moskova‟nın Izvestia gazetesi Chelsea‟yi 

„güçlendirilmiş‟ bir kadroya sahip olmakla suçluyordu. „Dinamo‟yu ne pahasına 

olursa olsun mağlup etmekte kararlı olan kulüp, Britanya‟nın en iyi 

futbolcularını alabilmek için binlerce pound harcadı. Örneğin ünlü Tommy 

Lawton‟ı Dinamo‟ya karşı oynayabilmesi için transfer etme uğruna 14.000 

pound ödediler.‟”
89

 

 

 Dinamo Moskova‟nın Chelsea ile oynadığı karşılaşmaya Londralılar büyük 

ilgi göstermiş ve maçı 80 binin üzerinde kişi seyretmiştir. Ayrıca karşılaşmanın 

kıyasıya bir mücadeleye sahne olması ve 3-3‟lük bir beraberlikle sonuçlanması da 

maçın ülke gündeminde üst sıralara çıkmasında etkili olmuştur. Karşılaşmanın 

ardından İngiliz ve Sovyet basınlarının maçı sadece futbol özelinde 

değerlendirmedikleri de açıkça kendini göstermektedir: 

 

“Brian Glanville, Rusların performansını yazısında şöyle özetliyordu: „Maçın 

başından sonuna kadar oynadıkları futbol gayet kuvvetli ve kesindi, bu 

sosyalizmin bireyciliğe karşı bir zaferiydi çünkü top hiçbir zaman tek bir 

oyuncu tarafından sahiplenilmiyor ama hayret verici bir biçimde çabucak bir 

başka oyuncuya aktarılıyordu.‟ 

Maçı anlatan Rus spiker de vatandaşlarını takımlarının ne denli iyi 

oynadığından haberdar etmek için sabırsızlanıyordu. „Moskova‟daki, 

Leningrad‟daki ve Berlin‟deki yoldaşlar, dinleyin. İlk sınavımızı şerefle 

geçtik.‟”
90

 

 

Bu noktada Brian Glanville‟in Dinamo Moskova‟nın oynadığı oyun ve 

sosyalizm arasında kurduğu bağ ile ilgili tartışılacak husus, Glanville‟in sahada 

                                                
89

 A.e., s.108. 
90

 A.e. 



 

 

314 

 

oynayan takımların kim olduğu hakkında bir fikir sahibi değilmişçesine bu takımlara 

tarafsız gözle bakıp Dinamo Moskova‟nın oyununu sadece basit bir teşbih amacıyla 

sosyalizmin özündeki kolektivite anlayışıyla özdeşleştirdiği mi yoksa daha maçın 

öncesinde Dinamo Moskova ile sosyalizmi özdeşleştirdiği için mi böylesine bir 

benzetmede bulunduğudur. Eğer ikinci önermenin geçerli olduğu varsayılırsa, bu 

aynı zamanda sporun ve tabii ki futbolun insanlar tarafından siyasetten ayrı, 

tamamen bağımsız bir boyutta algılanmadığına, aksine futbolla siyaset arasında bir 

ilişki kurduklarına ve hatta bu ilişkiyi kendi ifadelerinde sanki olağan bir durummuş 

gibi dile getirerek normalleştirdiklerine dair bir örnek olarak ele alınabilir. 

 

Öte yandan Rus spikerin sözleriyle gayet yalın ve nettir. Spiker, hitap ettiği 

kitleye „yoldaşlar‟ diye seslenerek aralarındaki birliğin niteliğine vurgu yapmaktadır 

ki bu nitelik, diğer ülkelerde görüldüğü gibi dine, dile veya etnik kökene değil de 

sınıfa dayalıdır. Dolayısıyla spiker konuşmasında öncelikle ülkesinin sosyalist 

kimliğini ön plana çıkarmaktadır. Ardından da Dinamo‟dan „biz‟ diye bahsederek 

takımın da bu kimliğin bir temsilcisi olduğunu açıkça ima etmektedir. Elbette 

Dinamo‟nun Britanyalı rakipleriyle oynadığı maçlar da sosyalizmin verdiği bir sınav 

olarak algılanmaktadır. Tıpkı Britanya cephesinde de o maçlara çıkan takımların 

sosyalizme karşı bir sınav veriyormuşçasına algılanması gibi... 

 

Dinamo Moskova, Britanya turunun devamında da yaptığı maçları yenilgi 

yüzü görmeden tamamlamış, hatta bu karşılaşmaların çoğunda sahadan galibiyetle 

ayrılmayı başarmıştır. Bu durum, takımın SSCB‟ye dönüşte, özellikle ülkeyi 

yönetenler tarafından çok büyük bir ilgiyle karşılanmasına yol açmıştır: 

 

“Dinamolular Rusya‟ya ulusal kahramanlar olarak dönmüşler ve oynadıkları 

maçlarla ilgili fotoğrafların, raporların, karikatürlerin ve futbolcularının 

imzalarının yer aldığı 90 sayfalık kitapçıklar ivedilikle hazırlanıp basılmıştı. 

Ziyaret, beklenen diplomatik başarının elde edilmesini sağlamamıştı belki ama 

zevkten dört köşe olan Rus yöneticiler için namağlup yıldızları, ülkenin 

propaganda ihtiyacını yeterince karşılamıştı.”
91
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Aslında alıntıda kullanılan ifade, Sovyet yönetiminin Dinamo Moskova‟nın 

Britanya turnesinden gerçekte ne beklediğini açıkça ortaya koymaktadır. Turne 

öncesinde bu ziyaretle uluslararası ilişkilerde olumlu adımlar atılmasının 

amaçlandığı vurgulanmıştır ama turnenin söz konusu amaç doğrultusunda herhangi 

bir katkısı olmamıştır. Buna karşın Dinamo‟nun Britanyalı rakipleriyle oynadığı 

maçlarda elde ettiği başarılı sonuçlar Sovyet yönetimi tarafından hemen bir 

propaganda malzemesi olarak ele alınmıştır. Britanya dönüşünde Dinamolu 

futbolcuların kahramanlar gibi karşılanmaları ve turnenin anısına kitapçıklar 

bastırılması da yürütülen propagandanın belirtileridir. 

 

Daily Express gazetesi yazarı Bob Crisp‟in Dinamo Moskova Britanya‟ya 

henüz gelmeden sezdiği gibi turnenin sonunda Dinamo‟nun elde ettiği başarılı 

sonuçlar, SSCB cephesinde, sosyalizmin kapitalizme karşı bir zaferi gibi algılanmış, 

daha doğrusu SSCB‟deki halkın, durumu bu şekilde algılaması amaçlanmış ve bu 

doğrultuda da Dinamo Moskova takımı bir propaganda aracına dönüştürülmüştür. 

Sonuçta „futbol üzerinden uluslararası ilişkileri geliştirme‟ kisvesi altında „futbol 

üzerinden sosyalizmin kapitalizme karşı üstünlüğü‟ gösterilmeye çalışılmıştır. 

 

Tabii Dinamo‟nun o dönemde onursal başkanlığını, NKVD (KGB) başkanı 

Lavrenty Pavlovich Beria‟nın yürüttüğü ve Beria‟nın özellikle halk arasında geniş bir 

sempatizan kitlesine sahip olan Spartak Moskova kulübü üzerinde sindirme 

politikaları uygulaması, bunun neticesinde de Dinamo Moskova‟nın halka 

yabancılaşan bir kulüp haline geldiği, bununla birlikte halkın yüksek mevkilerdeki 

bürokratları kendilerinden çok daha farklı görmeye başladığı da hatırlanacak olursa, 

sosyalizmin kapitalizm karşısındaki üstünlüğünün gösterilmesinin aynı zamanda bu 

üstünlüğü Dinamo Moskova‟nın ortaya koyması sebebiyle, Dinamo‟nun bulunduğu 

konumun halkın gözünde meşrulaştırılmasına, dolayısıyla bürokrasiyle halk 

arasındaki kopukluğun ve farklılıkların da daha kabul edilebilir bir biçimde 

görülmesine yol açabileceği de muhtemelen düşünülmüştür ve Dinamo Moskova‟nın 

Britanya turnesindeki başarısı, bu amaçlar doğrultusunda bir araç olarak da 

kullanılmış olabilir. 
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3.3.4.5. Stalin’in Tito’ya Futbolda Mağlup Olması 

 

 Dinamo Moskova‟nın, o yıllarda bütün futbol ülkelerinden daha üst bir 

mertebede kabul edilen İngiliz takımlarına karşı (İngiliz Milli Takımı‟nın 1930‟larda 

düzenlenen ilk üç dünya kupasına, o dönem FIFA üyeliğinden çıkmış olduğu için 

katılmaması ve gücünün diğer milli takımlara karşı gerçek anlamda sınanamaması, 

özel maçlardaysa kendi sahasında Kıta Avrupa‟sından herhangi bir takıma 

yenilmemesi, futbolu icat edenin de İngilizler olmasıyla yan yana gelince böyle bir 

durum ortaya çıkıyordu) yaptığı maçlarda yenilgi yüzü görmemesi, Sovyetler 

Birliği‟nde devletin o ana kadar çok fazla önemsemediği futbolun bir anda ön plana 

çıkmasına yol açtığı söylenebilir. Öyle ki Bolşevik Devrimi‟nden sonra sadece 1924 

yılında, Rusya Sovyet Sosyalist Cumhuriyeti bir ulusal takım oluşturup Moskova‟da 

Türkiye ile bir özel maç yapmış, sonrasındaysa SSCB adına herhangi bir ulusal takım 

oluşturulmamıştır. 

 

Ancak 1940‟ların sonuna gelindiğinde bu tutumdan vazgeçilmiş ve 1952‟de 

Helsinki‟de düzenlenecek olimpiyat oyunları için bir SSCB ulusal takımı 

kurulmuştur. Kadronun büyük bölümünüyse, o yıllarda Dinamo Moskova‟yı gölgede 

bırakmaya başlayarak ülkenin en güçlü kulüp takımı haline gelen, Kızıl Ordu‟nun 

desteklediği CDSA Moskova (daha sonra alacağı ve bugünkü bilinen adıyla CSKA) 

takımının oyuncuları oluşturmaktadır. SSCB ulusal takımının oynayacağı maçlara 

futbol dışında anlamlar yüklenmesiyse hiç de uzun sürmemiştir. Oyunların ilk 

turunda Yugoslavya ile yapılacak olan karşılaşma, SSCB ve Yugoslavya‟nın liderleri 

Stalin ile Tito arasındaki zıtlaşma ve Yugoslavya‟nın farklı bir sosyalizm modeli 

uygulamaya çalışması nedeniyle daha iki takımı birbirleriyle eşleştiren kura çekildiği 

andan itibaren iki lider ile iki rejim arasında verilecek bir mücadele niteliğine 

bürünmüştür: 

 

“Anlaşılabileceği üzere Helsinki‟de SSCB takımının iskeletini CDSA‟lı 

futbolcular oluşturuyordu. Ön eleme turunda Bulgaristan 2-1 mağlup edilmişti 

ama gerçek anlamda ilk turda, SSCB dört yıl öncesinin gümüş madalya sahibi 
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Yugoslavya‟yla eşleşti. Sovyet otoriteleri her zaman yabancı takımlara karşı 

yapılan maçlardan huzursuz olmuştu. 1947 yılında CDSA Çekoslovakya‟da 

yaptığı üç maçlık bir turda iki mağlubiyet alınca, bu iki yıl boyunca yabancı 

rakiplere karşı oynanacak maçlara ara verilmesine yol açmıştı ama 

Yugoslavya‟yı yenmenin yarattığı baskı çok daha aşırıydı. Doğu ile Batı‟yı 

birbirine düşüren Tito, federasyonunu Moskova ile bir uyuşmazlığa 

sürüklemişti ve bunun sonucunda Stalin de Yugoslavya‟nın yenildiğini görmeyi 

dört gözle bekliyordu. Sporcunun En Yakın Dostu önceleri futbola çok az ilgi 

göstermişti - her ne kadar 1936 yılında Kızıl Meydan‟da kendisi adına yapılan 

Spartak ve Spartak‟ın yedek takımı arasındaki yarım saatlik bir gösteri maçı, 

Stalin‟in halinden memnun gözükmesi nedeniyle kırk üç dakikaya uzatılmış 

olsa da - ama Stalin bir kez futbolla ilgilenmeye başlayınca işler kötü gitti. 

SSCB, 5-1 geriye düştüğü maçta 5-5‟lik beraberliği yakalayıp bir tekrar maçının 

oynanmasını sağladıysa da bu maçı Yugoslavya 3-1 kazandı. Tekrar maçında 

Yugoslavya‟nın ikinci golünü atan Stjepan Bobek „o bir futbol maçı değildi, 

politik bir oyundu‟ diyordu. „TITO 3 STALIN 1 manşetini gördüğümü 

hatırlıyorum.‟ Stalin çok öfkelenmişti ve CDSA takımını, „Sovyet devletinin 

itibarını zedeledikleri‟ gerekçesiyle lağvetti. Üç futbolcu; Konstantin 

Kryzhevsky, Anatoly Bashashkin ve Konstantin Beskov da ömür boyu 

futboldan men cezası aldı ama daha kötü bir akıbetle karşılaşmadıkları için 

hallerinden memnun oldukları bile söylenebilirdi.”
92

 

 

 Futbolun iki ucu keskin bir bıçağa benzeyen türden bir ideolojik aygıt 

olduğuna bu örnekte de rastlanmaktadır. Stalin belli ki SSCB ulusal takımının, 

Yugoslavya ile yapacağı maçta alacağı olası bir galibiyetin, SSCB‟deki sosyalizm 

uygulamasının, Yugoslavya‟dakine kıyasla daha doğru bir uygulama olduğuna, 

kendisinin bu açıdan doğru yolu izlediğine buna karşın Tito‟nun sosyalizmin 

esaslarından saptığına dair bir kanıt olarak öne sürülebileceğini hesaplamıştır. Ancak 

maçın skoru beklentilerin tam tersi yönünde olunca, yansımaları da Stalin‟in 

kurguladıklarının aksi istikametinde cereyan etmiştir. Yugoslav gazetelerinde „TITO 

3 STALIN 1‟ yazması da bunun bir göstergesidir. Doğal olarak karşılaşmanın 

ardından Stalin‟in bu ters sonucun kendisinden veya SSCB‟nin rejiminden 
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kaynaklanmadığını gösterecek bir hamlede bulunması da zorunlu hale gelmiştir. Üç 

CDSA‟lı futbolcunun ömür boyu bu sporu yapmaktan men edilmesi, CDSA 

kulübünün kapatılması, dahası bu yaptırımlara gerekçe olarak da „Sovyet devletinin 

itibarının zedelendiği‟ iddiasının öne sürülmesi, kabahatin CDSA kulübünün ve 

futbolcularının üzerine atılması anlamına gelmektedir. 

 

Ayrıca devletin itibarının zedelendiğine bizzat vurgu yapılması da bir futbol 

maçının halkın algısı üzerinde ne gibi büyük etkilerde bulunabileceğinin itirafı 

niteliğindedir. Mağlubiyet üzerine başta Stalin olmak üzere Sovyet devlet adamları 

ve bürokratlar maçla ilgili görüşlerini açıklamaları gerektiğinde bunun „sadece bir 

oyun‟ olduğunu söyleyerek olaya çok fazla anlam yüklenmesinin önüne geçmeye 

çalışabilirlerdi. Fakat muhtemelen böylesi bir yaklaşımın ilerleyen günlerde, futbolun 

gücünden kendi lehlerine yararlanabilecekleri fırsatlar karşılarına çıktığında, bu 

fırsatları değerlendirmeleri önünde birer engel olabileceğini düşünmüş olacaklar ki 

böylesine bir yola girmeyi tercih etmemişler ve yaşanan anormalliği (mağlubiyeti) 

öncelikle futbolcuların bireysel hatalarına bağlayan bir hamlede bulunmuşlardır. 

Kryzhevsky, Bashashkin ve Beskov‟un aldıkları cezaların arkasındaki temel sebep 

budur. 

 

Bunun dışında CDSA kulübünün kapatılmasıysa, devletin bireyler üstü bir 

yapıda olmasıyla ilişkilidir. Sadece üç futbolcunun cezalandırılmasıyla, mağlubiyet 

sonrası Sovyet Milli Takımı‟nın başarısızlığının halkın zihninde Sovyet devleti 

ilişkilendirilmesi, dolayısıyla bu başarısızlığı Sovyet devletinin de bir 

başarısızlığıymış gibi algılanmasının önüne geçilemeyebilirdi. Bu yüzden 

görünürdeki kusurların sorumluluğunun yüklenmesi için bir de kuruma gereksinim 

duyulmuş, bu kurum da CDSA kulübü olmuştur. Kısacası futbolun kendilerinin ve 

aynı doğrultuda devletin aleyhine bir etkide bulunmasından çekinen Stalin ve 

çevresindekiler, çareyi futbol dünyası içinden bazı suçlular yaratıp onları 

cezalandırmakta bulmuştur. 
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4. MEDYA OLGUSU VE FUTBOLUN MEDYA 

VASITASIYLA BĠR ĠDEOLOJĠK AYGIT OLARAK 

KULLANILMASI 

 

İdeolojinin kitlelere yansıtılmasında futbol nasıl bir araç haline 

dönüşebiliyorsa, aynı durum medya için de geçerlidir. Althusser‟in „ideolojik devlet 

aygıtları‟ kavramı hatırlanacak olursa, Fransız düşünür hem sporu (yani dolaylı 

yoldan futbolu) hem de medyayı, ideolojik devlet aygıtlarının alt kategorilerine 

yerleştirmiştir. Öte yandan, özellikle günümüzde, sporun medya içinde önemli 

kollardan birisini oluşturduğu ve futbolun en popüler spor olduğu ülkelerde de, spor 

medyasının ağırlıklı olarak futbola odaklandığı dikkate alındığında, futbol ile 

medyanın aynı düzlem üzerinde bir araya gelmesinin, iki boyutlu etkiye sahip bir 

ideolojik aygıt meydana getirebileceği düşünülebilir. Bu noktada öncelikle medya 

olgusunun tarihte nasıl ortaya çıktığı ve geçmişten günümüze kadar olan gelişimi 

içerisinde, ideolojilerin yansıtılmasında ne gibi bir rol oynadığına bakmak 

gerekebilir. 

 

4.1. Ġlkel Kitle ĠletiĢim Araçları 

 

Jeanneney‟e göre ilkel anlamda medyanın oluşması, ilk bakışta basit gibi 

görünen bir olayın, birden fazla kişiye duyurulması ihtiyacına dayanmaktadır: 

 

“En az gelişmişinden başlayacak olursak, ilk medya çok basit ve öngörülebilir 

bir olayın herkese açık bir şekilde anlatılmasıdır: Yazının henüz bilinmediği bir 

çağda, bir ağaçtaki çentik, renkli bir çakıltaşı, kırık bir dal, ilkel insanların 

gözünde düşmanın yaklaştığını, veya bir av hayvanının buradan geçtiğini ya da 

şuradan geçeceğini anlatır... Aynı kategoride çeşitli görsel işaretler, örneğin 

gündüzleri duman veya geceleri ateş, ya da Afrikalıların tanıdık tam-tamı gibi 

işitsel işaretler de yer alır.”
1
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Bu tanımdan çıkacak sonuç olarak, medyanın insanların haberleşme 

ihtiyaçları doğrultusunda ortaya çıkan ve bu ihtiyaçları gidermek adına kitleleri 

merak ettikleri konulardan haberdar etmek için kullanılan bir tür işaretler kümesi 

olduğu söylenebilir. İlkel medya örneklerinden günümüz medyasına doğru yaşanan 

evrim de aslında söz konusu işaretlerin gelişimi veya yenilenmesi olarak 

değerlendirilebilir. 

 

Medyanın ilk örnekleri olarak gösterilebilecek basit işaretlerin yerine daha 

gelişmişlerinin konması da yine ihtiyaçlar doğrultusunda olmuştur. Zira yukarıda 

belirtilen kırık dal veya çentik gibi işaretler, sadece iki durumdan birini göstermek 

için kullanılmaktadır. Av hayvanı işaretin bulunduğu yerden geçecek veya 

geçmeyecektir. Ya da ağaçta çentik işaretinin olduğu bölgede düşman vardır veya 

yoktur. Av hayvanıyla veya düşmanla ilgili daha ayrıntılı bilgiler edinmek, böylesine 

bir sistemde pek mümkün değildir. Dumanla ya da tamtamla haberleşme, kısa süre 

içerisinde bir taraftan diğer bir tarafa çok daha fazla işaret gönderilmesine olanak 

tanıdığı için bu anlamda kullananlara daha geniş imkânlar tanıdıysa da yine de 

insanların zihinlerinden geçenleri ifade etmeleri için yeterli olmamıştır. 

 

Yazı henüz icat edilmemişken ayrıntılı bir haberleşme uğruna atılan ilk adım, 

koşucu habercilerden yararlanmak olmuştur. Buna göre aktarılmak istenen haber, bir 

koşucu haberci tarafından ezberleniyor, daha sonra da bu koşucu haberci, kendisi 

gibi bir başka koşucu habercinin beklemekte olduğu bir istasyona koşarak gidiyor ve 

bu istasyonda, kendi hafızasındaki bilgiyi meslektaşına aktarıyordu. Daha sonrasında 

da haberi alan bu yeni koşucu haberci bir sonraki istasyona ulaşmak üzere yola 

çıkıyordu. Bu yöntemde, haberin ulaştırılacağı mesafe ne kadar uzunsa, haberci ve 

istasyon sayısı da aynı ölçüde artmaktadır. Tabii bu aynı zamanda mesafe uzadıkça, 

haberin ilk ağızdan çıktığı halini koruma ihtimalini git gide azalması anlamına 

gelmektedir zira her kulaktan kulağa aktarımda birtakım unutulan veya yanlış 

hatırlanan ayrıntılar olması kuvvetle muhtemeldir. Binek hayvanlarının kullanılmaya 

başlanmasıyla birlikte bu sorun bir nebze de olsa azaltılmıştır. 
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4.2. HaberleĢmede Erken Yazılı Dönem 

 

Yazının bulunması, haberin kaynağından çıktığı gibi, hiçbir erozyona 

uğramadan hedefine ulaşmasını sağlamıştır. Ancak yazılı döneme geçiş, 

haberleşmede bazı sorunları çözdüğü gibi beraberinde yeni sorunlar da getirmiştir. 

Herkesin okuryazar olmaması, daha da önemlisi ilkel zamanlarda çivi yazısı gibi 

taştan tabletlere yazılan yazıların oluşturulabilmesi için çok uzun ve yorucu bir 

çalışmanın gerekmesi, bu sorunların en önde gelenleridir. Bu dönemde ilk olarak 

duvar gazetesi denebilecek yazılarla haberleşme yaygınlaşmıştır: 

 

“İlkçağ medeniyetlerinden beri panayır, agora, forum veya tapınak gibi, 

haberlerin dolaştığı ayrıcalıklı yerler bulunmaktadır. Eski Yunan ve Roma‟da 

günün haberleri agorada, pazar yerinde ilan edilirdi. Acta publica, acta diurna: 

Bir tür resmi gazete duvarlara asılarak, Romalı vatandaşlara okunmak üzere 

sunulurdu. Senato kararlarına acta Senatus denirdi. Tarihçi Seneca bize, en 

zengin Romalıların, şehre gidip resmi fiyat listelerini, mal fiyatlarını ve aynı 

zamanda kârlı spekülatif işler yapmalarını ve politikada uygun zamanda 

kazançlı tavırlar almalarını sağlayacak söylentileri toparlamak üzere köleler 

bulundurduklarını anlatır.”
2
 

 

Haberleşme adına yaşanan bir başka önemli gelişmeyse, koşucu haberci 

istasyonlarının yerlerini posta istasyonlarına, dolayısıyla koşucu habercilerin de 

yerlerini postacılara bırakmaya başlamalarıdır. 

 

“En eski „resmi posta merkezleri‟nin Pers Ahameniş İmparatorluğu zamanına 

kadar uzandığı sanılmaktadır. Bu uygulama daha sonra kesintisiz olarak Helen 

monarşilerine, Roma ve Bizans İmparatorluklarına ve Müslüman dünyasına 

yayılmıştır... Ama, bir yandan barbar istilaları Roma İmparatorluğu‟nu parçalar 

ve hükümdarları, sınırları belirlenmiş kendi toprakları içine çekilmeye 

zorlarken, türlü yol tehlikeleri ve engellerin de artmasından sonra, en azından 

Batı‟da, haberlerin düzenli ve etkin dolaşımının en az bin yıl boyunca nasıl 

kesintiye uğradığını saptamak da bir o kadar çarpıcıdır... Batı‟da -muhtemelen 
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yüksek bir ücret karşılığında özel haberleşmeye de açık olan- resmi posta 

merkezlerinin yeniden doğuşunu görmek için XIII., XIV., hatta XV. yüzyılı 

beklemek gerekecekti. XI. Louis kendi posta merkezlerini 1464‟te, Büyük 

Britanya 1478‟de, Maximilien‟in imparatorluğu da 1502‟de kurdu.”
3
 

 

Postacılığın yaygınlaşmasının ardında yatan en önemli nedenlerden biri, 

yazıların kâğıda aktarılmaya başlanmasıdır. Zira taş yerine kâğıda yazılmasıyla 

birlikte, yazılar rahatça taşınabilir hale gelmiştir. Kâğıt kullanımının getirdiği bir 

başka avantajsa, yazıyı mürekkep vasıtasıyla kâğıda nakletmenin, bir çivi aracılığıyla 

taş bir tablete işlemeye göre çok daha kısa sürede gerçekleşmesidir. 

 

“Böylece, XV. yüzyıldan itibaren ve XVI. yüzyıl boyunca, bugünkü gazetelerin 

ataları olan „el yazması haberlerin‟ gelişiminin de tanıklık ettiği, giderek 

yoğunlaşan bir bilgi dolaşım ağının kurulduğunu görüyoruz. Özellikle Almanya 

ve İtalya‟daki büyük iş merkezlerinden, ekonomik ve politik durum hakkında 

özetlenmiş bilgiler yola çıkıyordu. Bunlar uç uca ekleniyor ve yazıcılar 

tarafından 100, 200, 300 nüsha halinde hızla çoğaltılıyordu: İşte bunlar, XV. 

yüzyıl sonlarından itibaren Venedik‟te avvisi, daha sonra da Hollandalılar 

tarafından zeytungen diye adlandırılan el yazmalarıdır. Anvers, Frankfurt, -

zengin bir fuara sahip olan- Lyon da bu örneği izlemiştir.”
4
 

 

4.3. Matbaanın GeliĢimi 

 

Haberleşmede el yazmacılığının ön plana çıkması, her ne kadar eskiye göre 

haberlerin daha kısa süre içerisinde daha çok kişiye ulaşmasını sağlamışsa da, 

yukarıdaki alıntıda da görülebileceği üzere çoğaltılan bültenlerin en fazla birkaç yüz 

nüsha olması yine nüfusun büyük bir çoğunluğunun haberleşme ağının dışında 

kalması anlamına gelmektedir. Bu sorunun çözümüyse matbaanın kullanımıyla 

aşılacaktır. Doğu toplumlarında İlkçağdan itibaren kullanılmakta olan matbaanın 

Batı‟ya geçmesiyse neredeyse ancak Yeni Çağ‟da mümkün olabilmiştir: 
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 A.e., s.22. 

4
 A.e., s.24. 
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“...Çin, Kore, Uygur hatta Japon toplumlarında basma teknikleri ve 

malzemesinin Avrupa‟dan çok önce bilindiği görülür. Taş ve tahta kalıplara 

kazınan metinlerin baskıyla çok sayıda kopyasının çıkarılması yönteminin 

Çin‟de M.S. 2. yüzyılda kullanıldığı hakkında bilgiler var. Bu yöntemle basılan 

ilk haber yaprağının (gazetenin öncüsü), devlet memurlarına İmparatorun 

öğrenmelerini istediği bilgilerin ulaşması için Tang sülalesi zamanında (618-

906) yayınlandığı da biliniyor. Türkistan‟da yapılan kazılarda bir milyon nüsha 

basılmış, 7 sayfalık bir Buda dini kitapçığı bulunmuştur. 

Sayfa kalıpları yerine tek tek harfleri birleştirerek hareketli sistemle baskı 

yöntemi de yine Avrupa‟dan önce Asya‟da kullanılmıştır. Bu konuda Orta 

Asya‟nın Uzak-Doğu Asya‟dan da ilerde olduğu anlaşılıyor. Yine Türkistan‟da 

bu amaçla kullanılmış Uygurca matbaa harflerine bol sayıda rastlanmıştır. 

Baskının ikinci önemli aracı kâğıt konusunda da, Çin‟in 2. yüzyıldan beri tekeli 

elinde tuttuğu saptanmıştır. Oradan Semerkant‟a (751), Mısır‟a (10. yy), 

Endülüs‟e (12. yy) ve sonunda Avrupa‟ya geçmiştir.”
5
 

 

 Ancak Doğu‟da matbaa tekniklerinin, Avrupa‟ya göre çok önce 

keşfedilmesine karşın, Doğuluların bu avantajı haberleşme alanında yeterince 

kullanamadıkları da göze çarpmaktadır. Koloğlu bu durumu iki temel nedene 

dayandırmaktadır: 

 

1) Çin alfabesi 80 bin sembolden oluşmaktadır. Gerçi bunun sık kullanılanı 9 

bin kadardır ama, yine de, elle yapılan bir dizgide, dizgi ustasının 9 bin gözlü 

bir kasanın önünde çalışmasının doğrudan kalemle yazmaktan çok daha ağır 

işleyeceği açıktır; basımevinin ticaretleşebilmesi için, yukarıda bahsettiğimiz 

teknikler ve araçlar dışında harf sayısı sınırlı ve kolay bir alfabe gerekliydi. 

 

2) Basımevi ve ürünleri yönetimin bir yönlendirme aracı olarak 

geliştirilmişlerdi. İlk Çin gazetesinin adının Ti-Pao = Saray Raporu olması, 

sadece İmparatorun istediği konuların işlenmesinin tasarlandığını 

açıklamaktadır. Yani yukardan aşağıya etkilemenin ve resmi onay almamış 

hiçbir bilgiyi yaymamanın aracıydı. Dolayısıyla yenilik, değişiklik gibi 
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kavramlara karşıydı, statükonun koruyucusuydu. Şu halde basımevinin 

ticaretleşebilmesi için alttan yukarıya doğru gelecek bir akıma gerek vardı. 

 

Uygur Türklerinin alfabesi sadece 18 harften oluştuğu için bu yolda çok ileri bir 

adımdı. İlk engel bununla aşılabilmişti. Nitekim Türkistan‟daki arkeolojik 

araştırmalarda önemli sayıda Uygurca matbaa harfi bulunmuştur. Ancak onlarda 

da ikinci sebebi gerçekleştirecek toplum yapısı oluşmamıştı. Böylece Doğu 

toplumları hayli geliştirdikleri bir buluşu son, düşünceyi özgürleştirme, 

aşamasına eriştirememiş oldular.
6
 

 

 Alıntıda söz edilen ilk Çin gazetesinin, Çin Sarayının resmi yayın organı 

olması, medyanın bir ideolojik aygıt olarak kullanılmasına dair belki de tarihteki ilk 

örnektir. Dolayısıyla bu duruma karşı, Koloğlu‟nun belirttiği gibi alttan bir hareket 

gelişmesi durumunda da medya yine ideolojik bir araç niteliğine bürünecektir. Zira 

alttan gelecek bu hareketin, toplumda etkili olabilmesi için, mevcut mutlakıyetçi 

düzeni sarsacak bir kültür yaratması gerekmektedir. Bunun sonucunda medya da bu 

kültürün bir simgesi haline gelecektir. Oluşacak yeni düzen içerisinde söz konusu 

kültürü yaratan kesimin, bu kültürün sürekliliği için de medyayı kullanması demek, 

medyaya ideolojik bir boyut kazandırılması demektir. Batı‟da matbaanın ortaya 

çıkması ve yaygınlaşmasının, burjuva sınıfının gelişimiyle büyük paralellikler 

göstermesi de, medyanın burjuvazi tarafından bir ideolojik aygıta dönüştürülmesi 

yönündeki teorilere arka çıkmaktadır: 

 

“Avrupa‟ya basımevinden „modern çağları açan öğe‟ niteliğiyle yararlanma 

olanağını kazandıran, 15. yüzyılda sosyo-ekonomik yapısında iyice 

belirginleşmiş olan dönüşümdü. Ekonomik alanda kapitalizmin gelişmesi, 

soylular ve din adamları karşısında ticaret kent-soylularının (burjuvazi) 

güçlenmesi, kent-cumhuriyetleriyle toplumun yerel yönetimde daha fazla söz 

sahibi olma geleneğinin pekişmesi, Hukuk düzeninin temelde Doğu‟dan farklı 

olan özellikleri bu dönüşümü oluşturuyordu. Henüz, yukardan aşağıya doğru 

olan yönlendirmeyi değiştirecek ortam oluşmamıştı, ancak Batı toplumlarında 

taban bu yönde bir dinamizm kazanmaya başlamıştı... 
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 A.e., s.8-9. 
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...Avrupa‟da basımevinin yaygınlaşmasında, kapitalizm oluşumu ile kendisine 

yeni bir yer yapma savaşına girişen burjuvazinin dinamizmi başlıca etken 

olmuştur. Yani alttan bir itme kurulu düzeni zorlamış ve bunda kendi yarattığı 

aracı (basımevi ve basın) halka yaygınlaştırmış, tam anlamıyla 

ticarileştirmiştir.”
7
 

 

 Bu noktada Marx‟ın burjuvaziyle ilgili yaptığı tanımlamalar içerisinde 

„burjuvazinin kendisinden önce toplumda var olan bütün yapıları yıkıp, bunların 

yerine kendi yapılarını inşa ettiği‟ yönündeki tanımlaması hatırlanabilir. Buna göre 

kapitalist üretim biçiminin yaygınlaşması sadece temeldeki ekonomik ilişkileri değil, 

bunların belirlediği üstyapıyı da değiştirmektedir. Medya da bu değişim/dönüşüm 

esnasında oluşturulmuş bir yapıdır. Dolayısıyla medya, başlı başına kapitalist 

toplumdaki üstyapılardan biri olarak görülebilir. Bu duruma dair bir başka ize, 

reform hareketleri esnasında da rastlanmaktadır: 

 

“Basımevinin Avrupa‟da büyük önem kazanmasını sağlayan ikinci öğe, hemen 

ilk dönemleri de Hıristiyanlık tarihinin en önemli kuramsal kavgalarından 

birinin, Luther‟in başlattığı Reform eyleminin patlamasıdır. Dini polemiğin 

aracı olarak basılmış kağıt ve kitapların kullanılması, Luther‟in yapıtlarının 

dönemin best-seller‟ları olması sonucunu yaratmıştır. 1520‟de Luther‟in 

„Hıristiyan Soylularına Çağrı‟sı beş günde dört bin adet satmıştır. İncil çevirisi 

de yüksek fiyatına karşın haftada beş bin adet satmış, iki yılda 14 resmi, 66 

korsan baskı yapmıştır. Katolik kilisesinin de buna karşı propaganda 

mekanizmasını kurması basımevinin etkinliğini büsbütün arttırmıştır. Böylece 

iki tarafça da “şerre” alet olmuş sayılmakla birlikte basımevi artık kimsenin 

reddedemeyeceği bir şekilde toplum içinde yerini almış bulunuyordu. İşin 

önemli yanı bu çekişmede hakemliği burjuvazi yapıyordu.”
8 

 

 Matbaanın ve burjuva sınıfının gelişimi arasındaki bir başka paralellik de, 

ikisinin ortaya çıkış biçimlerinde de göze çarpmaktadır. 

 

                                                
7
 A.e., s.9, 55. 

8
 A.e., s.55-56. 
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“Basmacılığı bulan kişinin Gütenberg olduğu düşüncesi Avrupa‟da çoktan 

bırakılmıştır. Araştırmalar, aynı yıllarda (1440-1450) Orta Avrupa‟nın değişik 

kentlerinde, birbirinden bağımsız olarak, hareketli harflerle baskı yapma 

arayışının var olduğunu göstermektedir. Basımevi tek bir kişinin bulup gizini 

kendisine sakladığı bir buluş olmamış, aksine aynı anda Avrupa‟nın değişik 

yerlerinde birden ürün vermeye başlamıştır.”
9
 

 

Burjuvazinin de o dönem Avrupa‟sında, ticari merkezler olan çeşitli 

kentlerde, eş zamanlı olarak ortaya çıkması, her kentteki burjuvaların, o kentlerde 

matbaaların kurulmasına önayak olduğu şeklinde yorumlanabilir. 

 

 Matbaanın Batı‟da kullanılmaya başlanmasıyla birlikte “ilk kitap 1473‟te 

Lyon‟da yayınlanır ve hemen ardından basılı haberler ortaya çıkar.”
10

 Ancak söz 

konusu basılı haberlerin, günümüz basın-yayın anlayışına göre önemli bir farkı 

vardır, bu da yayınların süreli olmamasıdır. Yani günlük, haftalık veya aylık yayınlar 

değildirler. 

 

4.4. Ġlk Gazete Örnekleri 

 

 15. Yüzyıl‟ın sonlarına gelinmesiyle birlikte Avrupa‟da ilk süresiz gazete 

örnekleri de ortaya çıkmaya başlamıştır. Bu örneklere öncelikle Fransa‟da 

rastlanmıştır. 

 

 4.4.1. Avrupa’da Gazetecilik AnlayıĢının ġekillenmeye 

BaĢlaması 

  

Süresiz yayınlar içerisinde gazete benzeri ilk haber bültenleri, Fransa‟da 

„occasionnel‟ diye adlandırılmıştır. Sözcük anlamı „arada sırada‟ olan bu bültenlerin 

adlandırılmasında, yayınlanmalarındaki düzensizlikten esinlenildiği açıktır. Bu tip 

bültenlere İtalya‟daysa „gazzette‟ denmekteydi. „Gazzette‟ aslında bozuk paralara 

                                                
9
 A.e., s.10. 

10
 Jeanneney, a.g.e., s.24. 
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verilen addı ama bültenlerin de satın alınmasında genellikle bu bozuk paralar 

kullanıldığı için, bültenler de aynı şekilde adlandırılır olmuştu. Gazete sözcüğünün 

ortaya çıkışı da buna dayanmaktadır. 

 

 16. Yüzyıl‟a gelindiğinde, yine Fransa‟da, bu sefer „canard‟ adı verilen biraz 

daha farklı bir bülten türüyle karşılaşılmaktadır. Bu terim aslında yalan haberleri 

nitelemek için kullanılan bir terimdir. „Canard‟ların en önemli özelliği, haber niteliği 

taşıyabilecek her türlü olaya sayfalarında yer verebilmeleri ve avam kesimi 

dışlamamalarıdır. Tabii adlandırılmalarından da anlaşılacağı üzere bu haberlerin 

gerçekle alakasının olup olmadığı genelde belirsizdir. Daha sonraları, „occasionnel‟ 

ve „canard‟ türlerine, bir de kamuyu ilgilendiren konular üzerinde belli bir etki 

yaratmak amacıyla yola çıkan fikir basının da eklenmesiyle, basının günümüze kadar 

gelecek üç temel yönü daha o günden şekillenmiştir: 

 

“Genel haberler: „occasionnel‟ler; cemiyet haberleri: „canard‟lar; ve kamu işleri 

üzerine ağırlığını koymaya çalışan fikir basını: yergi gazeteleri, duvar ilanları ve 

diğer magazin gazeteleri. Söz konusu basın, bu şekliyle XVIII, yüzyıl sonuna, 

ve hatta, Avrupa‟da kolektif duyarlılığın gelişimini fazlasıyla etkileyen 

dedikodu yazınıyla birlikte XIX. yüzyıla dek varlığını korudu.”
11

 

 

 Avrupa‟da süreli haber bültenlerinin yayınlanmaya başlamasıysa 17. Yüzyıl‟ı 

bulmuştur. Bu türün ilk örneğine 1605 yılında, o zamanlar Hollanda‟da yer alan 

Anvers kentinde rastlanmış, çok geçmeden Almanya, İsviçre ve Fransa‟da da süreli 

yayınlar ortaya çıkmıştır. Yüzyılın ortalarına doğru İtalya ve İspanya‟da da haftalık 

gazeteler basılmaya başlanırken, 18. Yüzyıl‟ın başında Rus çarı I. Petro kendi 

gazetesini bastırtmıştır.
12

 

 

 Batı Avrupa‟da bağımsız gazeteler çıkmaktayken Rusya‟da gazete 

yayıncılığına geçişin I. Petro‟nun kendi adına gazete bastırmasıyla olması, yine 

burjuvazinin medya üzerindeki etkisiyle ilişkilendirilebilir. 18. Yüzyıl‟da Rusya‟da 

                                                
11

 A.e., s.25. 
12

 A.e. 
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henüz burjuva sınıfının var olmaması ve mutlakıyetçi yapının korunuyor olması, belli 

ki ticari bir basının ortaya çıkmasını engellemiştir. 

 

 17. Yüzyıl‟da Batı Avrupa‟da basın alanındaki gelişmelerin, siyasi krizlerle 

bağlantılı olduğu kabul edilmektedir. Briggs ve Burke, söz konusu durumu şöyle 

anlatmaktadır: 

 

“Avrupa medyası bir kriz onyılı olan 1640‟lı yıllarda çok fazla habere sahipti. 

Portekiz‟de İspanya‟dan bağımsız olma mücadelesi yaşanıyordu. Lizbon‟da 

yayınlanan Gazeta 1641‟den 1647‟ye kadar savaş haberleri verdi. Fransa‟da 

kitaplar bir kez daha başlıca politik role sahip olmuştu. Hükümete yapılan 

saldırılarda en önemli araç olarak basılı yayınlar kullanılıyordu. 1614-17 

arasındaki Din Savaşlarında basının önemi tartışılmazdı. Resmi Gazette 

baskıları 1648 ile 1650 yılları arasında her zamankinden daha çok sayfalı 

çıkıyordu çünkü bu dönemde verilecek haber çok fazlaydı... 

İngiliz İç Savaşı, ya da İngiliz Devrimi de medya içinde gerçekleştirilmişti: 

konuşmalar ve ilahiler, metinler ve görüntüler ve ritüelleştirilmiş davranışlar 

sergileniyordu. Bir kez daha elit tabaka halkı destekleyenler ile karşı tarafı 

destekleyenler olarak ikiye bölünmüştü. Örnek olarak ruhban sınıfı ilahiler 

üzerindeki kontrolünü kaybetmişti.”
13

 

 

 Bu durum da burjuva sınıfının yükselişinin, Avrupa‟daki mutlakıyetçi 

statükoyu sarsmasıyla ilişkilendirilebilir. Bu doğrultuda basılı yayınların „daha çok 

özgürlük ve bağımsızlık‟ temasını işlemeleri, aslında burjuvazinin, „üretim 

araçlarının özel mülkiyetine sahip olma özgürlüğü‟ talebinde bulunması olarak 

yorumlanabilir ve bu bakış açısından, medyanın ideolojik bir niteliğe büründüğü de 

söylenebilir. 

 

 17. Yüzyıl‟da Batı‟da basının en hızlı gelişmekte olduğu yerse İngiltere‟dir. 

Hem basının, özgürlüğü için mücadele vermeye çalışması, hem de yöneticilerin 

basını belli bir denetim altına alma çabaları, İngiltere‟de basının hızlı bir biçimde 

                                                
13

 Peter Burke, Asa Briggs, Medyanın Toplumsal Tarihi, Çev. İbrahim Şener, İstanbul, İzdüşüm 

Yayınları, 2004 
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belli bir düzen içine girmesinin başlıca nedenleri olarak görülmektedir. Fransız 

Devrimi gerçekleşene kadar da İngiltere, Avrupa‟da basın alanında en ileri 

konumdaki ülke olma özelliğini korumuştur. Bu doğrultuda basının mutlak devlet 

otoritesi tarafından ilk kez tanındığı yerin de İngiltere olduğu söylenebilir. Buna 

göre; 

 

“1686‟da, aralarında ünlü isimlerin bulunduğu Tudorlar Meclisi sansüre ilk kez 

düzenleme getirir. O dönemde herkes haber yayınlama hakkının doğrudan krala 

ait olduğunu kabul etmektedir. Kral tarafından bir basımevi sahibine verilen 

„ayrıcalık‟ kavramı böyle doğmuştur.”
14

 

 

Bu durum, ilk bakışta kısıtlayıcı bir mekanizma olarak görünse de, aslında o 

dönemde tamamen krala ait bir hak olarak görülen haber yayınlama hakkının, bazı 

basımevi sahiplerine de tanınmaya başlanması, hem kısıtlamalarda bir azalma 

olduğunun hem de basının yavaş yavaş resmi bir özerk statüye sahip olmaya 

başladığının bir göstergesidir. Jeanneney, basının İngiltere‟de, Kıta 

Avrupa‟sındakine kıyasla çok daha ileri gitmesini üç temel nedene dayandırmaktadır: 

“Öncelikle, iki partiyi, Whig‟ler ve Tory‟leri karşı karşıya getiren siyasi 

mücadelelerin sertliği; diğer yandan, ne boyutlarıyla, ne merakıyla, ne de kültürüyle, 

başka yerde eşi olmayan bir kitlenin varlığı; ve son olarak, uzun zaman tüm Avrupa 

için başvuru kaynağı olacak üstün yeteneklerin gelişmesi.”
15

 

 

 Ayrıca 17. Yüzyıl‟da İngiltere‟deki okuryazar oranı da, Avrupa‟nın geri 

kalanıyla kıyaslandığında hayli fazladır. Okuma alışkanlığı da bir o kadar gelişmiştir. 

Hatta halkın gazeteleri okumak ve okudukları üzerine tartışmak için kafelerde 

toplanmasına da bu dönemlerde rastlanmaya başlanmıştır. Bu alışkanlıklar, kısa süre 

içinde „okuma salonlarının‟ da ortaya çıkmasına neden olmuştur. 

 

İngiltere‟de basının kendisine sağlam bir yer edinmesinde halkın da çok 

önemli payının olduğu söylenebilir. Halk, basına elinden geldiğince destek olmuş, 

                                                
14

 Jeanneney, a.g.e., s.29. 
15

 A.e., s.39. 
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yöneticilerle basın karşı karşıya geldiğinde de hep basının yanında yer almıştır. 

Jeanneney‟nin verdiği bir örnek aslında bu durumu gayet güzel özetlemektedir. Buna 

göre o yıllarda sansür politikalarının birer sonucu olarak basın mensuplarına karşı 

yıldırıcı cezalar verilmektedir ve söz konusu cezalar arasında da en kötü şöhrete 

sahip olanlardan biri, „pilori‟ adı verilen bir teşhir direğidir. Piloriye mahkûm olan 

bir kişi bu direğe bağlanmakta ve halkın hakaretlerine maruz kalması için ortalık 

yerde teşhire çıkarılmaktadır. Hatta bazen direk yerine, mahkûmun başının ve 

ellerinin, üzerindeki deliklere kıstırıldığı bir tahta perde de kullanılmaktadır. Amacı, 

mahkûmu halkın gözünde küçük düşürmek olan bu cezaların, Londra‟da genelde tam 

tersi etki yarattığı görülmüştür. Öyle ki halk,  pilori cezasına çarptırılan kişinin bir 

gazeteci olduğunu öğrendiğinde onu hakaretlerden çok lehte tezahüratlarla 

karşılamıştır.
16

 

 

Halkın basının yanında yer alması, basın üzerindeki denetimlerin de zamanla 

daha da gevşemesine katkı sağlamış, bu durum da daha fazla gazetenin yayınlanması, 

dolayısıyla gazete okurluğunun da aynı oranda artmasıyla neticelenecek bir döngü 

yaratmıştır. “1712‟de Londra‟daki on gazetenin toplam günlük tirajı 44000‟e 

ulaşmıştı ki, bu rakam başka hiçbir yerde eşine rastlanmayacak kadar yüksektir.”
17

 

 

Basın İngiltere‟de böylesine gelişmekteyken, Kıta Avrupa‟sında göreceli 

olarak hayli sancılı bir dönem geçirmektedir. Basınla hükümdarlar arasında adeta bir 

iktidar mücadelesi yaşanmaktadır ve basının kitleler üzerindeki etkisinden rahatsız 

olan hükümdarlar, bu etkiyi kırabilmek için basına karşı son derece kısıtlayıcı olma 

yoluna gitmişlerdir. Bu duruma özellikle Avusturya ve Almanya bölgelerindeki 

prensliklerde rastlanmıştır: 

 

“Tüm özgür ifade isteklerini baskı altında tutan bu prenslerin başında ise 

(1713‟ten 1740‟a kadar hüküm süren) „Çavuş-Kral‟, Prusya Kralı I. Friedrich 

Wilhelm geliyordu. Kral medeni yaşam hakkında tamamen askeri bir anlayış 

geliştirmişti. Krallığında, kendisinin atayacağı memurlar tarafından 

                                                
16

 A.e., s.43. 
17

 A.e., s.45. 
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yayımlanacak iki gazete dışında, hiç gazete olmamasına karar vermişti: Kraliyet 

fermanlarını duyuracak bir resmi gazete ve sadece kralın belirleyeceği 

kitaplardan, kralın seçtiği üslupta söz edecek bir edebi gazete. Sonuç beklendiği 

gibi oldu: Bu tatsız ve sıkıcı gazeteler tüm Almanya ve Avusturya‟da sıradan 

bir başarı elde ettiler ve tirajları çok düşük kaldı.”
18

 

 

Avrupa‟da basının kitleler üzerinde sahip olduğu etkinin farkına varılması, 

sadece basına karşı bir baskı politikası uygulanmasına yol açmamıştır. Aynı zamanda 

siyasi iktidarlar, basının bu gücünden, kendi çıkarları doğrultusunda 

faydalanabileceklerini de keşfetmişlerdir ve böylece basının bir ideolojik aygıt olarak 

kullanılması yönünde önemli adımlar atılmaya başlanmıştır. Bir başka deyişle, basın 

üzerindeki sıkı denetim, sadece basının ne yazmaması gerektiği üzerine kurulu 

olmaktan çıkmış, basının ne yazması gerektiğini belirleyecek seviyeye gelmiştir. 18. 

yüzyıl Avrupa‟sında bu anlamda basını en etkili biçimde kullanan hükümdarın, 

„Büyük‟ lakaplı Prusya kralı II. Friedrich olduğu söylenebilir: 

 

“II. Friedrich, Prusya ve İngiltere‟yi, Fransa, Avusturya, Rusya, İsveç ve diğer 

Alman prenslikleriyle karşı karşıya getiren Yedi Yıl Savaşları (1756-1763) 

sırasında, kasıtlı olarak düşmanlarını yanlış haberlere boğmak için gazeteleri 

kullandı. Örneğin, 1759‟da, soğukkanlılıkla, papanın onun propagandasını 

yapan sahte bir bildirisini yayımladı. Bu savaşların bitiminden sonra, 1767‟de, 

başkenti Berlin‟de yalandan bir yeni savaş söylentisinin dolaştığını öğrendi -bu, 

halk için hiç de iyi değildi. Söylentilerin başka yöne kaydırılması gerektiğine 

karar verdi ve parayla tuttuğu gazetecilerini çağırtarak, onlara Postdam 

yakınlarında pek çok yaralanma ve maddi zarara yol açan korkunç bir dolu 

fırtınası olduğunu yazmalarını emretti. Bunun hemen ardından, kırmızı yakutlu 

karayılan kadar hayal ürünü olan bu felaketin ayrıntılarını araştırmaya başlayan 

Berlinliler, eski endişelerini unuttular. Krala da, tebaasını bu kadar ustaca 

kandırmış olmaktan sevinç duymak düştü...”
19
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 A.e., s.47. 
19

 A.e., s.47-48. 
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Büyük Friedrich‟in basını bu şekilde kullanması da tarihin ilk 

dezenformasyon örnekleri arasındaki yerini almıştır. Böylelikle, aynı zamanda 

medyanın siyasi iktidarın çıkarları doğrultusunda kullanılmasıyla ilgili sınırların 

yıkıldığı da öne sürülebilir. Hedeflenen amaca ulaşılabilmesi için nasıl istenirse o 

şekilde (gerçek olsun veya olmasın) haber yapılabildiği açıkça orta konmuştur. 

Elbette daha sonraları bu gibi art niyetli durumlar karşısında, bunların azaltılması 

amacıyla çeşitli etik prensipler belirlenmeye de çalışılmıştır. Ancak bu etik anlayışı 

da, şüpheci yaklaşımlar tarafından, „bir yanlış bilinç yaratma mekanizmasının 

parçaları‟ olarak görülebilir. Medyanın bir ideolojik aygıt olma niteliğinin, aslında 

„tarafsızlık, bağımsızlık ve gerçeklik‟ gibi nosyonların öne sürülmesiyle 

maskelendiği iddia edilebilmektedir. 

 

Orta ve Kuzey Avrupa‟nın yanı sıra, Fransa‟da da basındaki gelişmeler, 

İngiltere‟dekine göre gecikmeli olarak yaşanmıştır. Fransa‟da basın alanındaki 

gelişmelerin İngiltere‟dekinin gerisinde kalmasıysa öncelikle mutlak monarşik 

rejimle açıklanmaktadır. Rejimin böyle olması İngiltere‟deki iki farklı görüşü temsil 

eden iki partiden oluşan siyasal ortamın Fransa‟da bulunmaması ve fikir bazında 

rekabet eksikliği, basındaki gelişmeyi geciktirmiştir. 

 

Bunun dışında, Fransa‟da basının başlangıçta fazla gelişememesinin 

ardındaki bir diğer neden, Aydınlanma Çağı Fransız düşünürlerinin gazeteciliği 

küçük görmeleridir. Bu düşünürlere göre gazete yayınlarının süreli olması, onların 

kalıcı olmayan, değersiz yayınlar olduğu anlamına gelmektedir. Bir başka deyişle, 

kalıcı olması dolayısıyla kitaba ne kadar değer verilmekteyse, kitabın tam zıttı bir 

konuma yerleştirilen gazete de aynı derecede küçük görülmektedir: 

 

“Diderot‟nun Encyclopédie‟deki sözleri de aynı üsluptadır: „Tüm bu gazeteler, 

cahillerin yemi, okumadan konuşmak ve karar vermek isteyenlerin kaynağı, 

çalışanların belası ve tiksintisidir. Bunlar hiçbir zaman iyi düşünülmüş iyi bir 

satır üretmediler, ne de kötü bir yazarın kötü bir eser vermesini engellediler.‟ 

„Gazeteci‟ maddesinde aynı Diderot suçlar: „Şu anda Fransa‟da bir dolu 

gazetemiz var. İyi bir kitap konusunda açıklamalar yapmayı iyi bir satır 
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yazmaktan daha kolay buldular ve pek çok kısır zihin bu alana yöneldi.‟ 

Böylece, filozoflar ve sözde gazeteciler arasında bir hiyerarşi olduğunu 

savunmaya çalışıyordu Diderot.”
20

 

 

Bu önyargının kırılması geciktikçe, basının gelişmesi de haliyle gecikmiştir. 

Fransa‟da ilk günlük gazete ancak 1777 yılında, Londra‟daki muadilinden tam 75 yıl 

sonra çıkmıştır.
21

 

 

4.4.2. ABD’de Yazılı Basının Kökleri 

 

Okyanusun öte yakasındaysa Avrupa‟dakine göre basın üzerinde çok daha az 

baskının bulunduğu, daha serbest bir ortam bulunmaktadır. Bunda, Amerika‟ya 

Avrupa‟dan gelmiş göçmenlerin hemen hepsinin kendilerine Avrupa‟dakinden farklı, 

daha özgür bir hayat kurmak için yola çıkmış olmaları önemli bir etkendir. 

Dolayısıyla burada basın kendisine hayli özgür ve gelişmesi için elverişli bir ortam 

bulmuştur. Bunun sonucunda basının Amerika‟nın bağımsızlık mücadelesinde ve 

Amerikan ulusunun yaratılmasında da önemli rol oynadığı görülmüştür: 

 

“İngiliz egemenliği altında bulunan Amerikalıların bağımsızlığı yalnızca 

kitaplar değil, aynı zamanda gazeteler ile beslenen bir hareket sonucu 

oluşmuştur. Onyedinci yüzyıl İngiliz Büyük Protestosu, Amerikan Bağımsızlık 

Bildirgesi için bir kaynak olmuştur. 1775 yılında Amerikan sömürgelerinde kırk 

iki farklı gazete yayınlanıyordu. Bunların bazıları, örneğin New York Journal, 

Philadelphia Evening Post ve Massachusetts Spy, İngiliz ordusu tarafından 

yapılan zalimlikleri anlatarak devrimsel bir etki oluşumuna katkıda 

bulunuyorlardı. Uzun dönemde onlar verdikleri haberler aracılığı ile (tıpkı İç 

Savaş‟ta İngiltere‟de olduğu gibi) ulusal bir politik kültür yarattılar ve hayal 

edilmiş yeni bir topluluğun ortaya çıkmasına yardımcı oldular. Amerika‟ya 

gelen bir Fransız ziyaretçi, Thomas Paine‟in Common Sense (Sağduyu) kitabına 

atıfta bulunarak „Gazeteler olmaksızın, Amerikan Devrimi asla başarıya 

ulaşamazdı‟ demiştir. Başka Avrupalı gezginler de Birleşik Devletler‟deki 
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gazete sayısı üzerine yorumda bulunmuşlardır. 1800 yılında 178 haftalık yayın 

ve 24 günlük yayın bulunuyordu.”
22

 

 

Yukarıdaki alıntıda, Burke ve Briggs‟in, Amerikan ulusunun oluşmasından 

„hayal edilmiş yeni bir topluluğun ortaya çıkması‟ şeklinde bahsetmeleri, yazarların 

açık bir biçimde ulus kavramını tanımlamak için „hayali cemaatler‟ ifadesini 

kullanan Benedict Anderson‟a atıfta bulunduklarına dair bir işarettir. Çalışmanın 

ikinci bölümünde de belirtildiği gibi, Anderson‟ın bu ifadeyi kullanmasındaki çıkış 

noktası, ulusun, üyelerinin birbirlerini tek tek tanıyamayacakları kadar büyük bir 

topluluk olmasından ötürü ancak üyelerinin hayal ettikleri ölçüde şekillendiğidir. 

Dolayısıyla 18. Yüzyıl Amerika‟sındaki medyanın, vatandaşların zihninde bir 

Amerikan ulusunun şekillenmesini sağlayacak hayal gücünü tetiklediği söylenebilir. 

Bununla birlikte, ulus kavramının, özellikle klasik Marksist bakış açısında burjuvazi 

tarafından sınıf farklılıklarının önüne çekilen bir perde gibi algılandığı 

düşünüldüğünde, aynı açıdan söz konusu dönemdeki Amerikan medyasının, çoktan 

burjuvazinin elinde ideolojik bir silaha dönüşmüş olduğu da öne sürülebilmektedir. 

 

Amerika‟da, 12 Haziran 1776 tarihinde ilan edilen Virginia Eyaleti İnsan 

Hakları Bildirgesi‟nde geçen “basın özgürlüğü, özgürlüğün en güçlü kalelerinden 

biridir”
23

 ifadesi, ülkedeki basın özgürlüğünün resmi miladı olarak kabul 

edilmektedir. Bunun devamı 4 Temmuz 1776 Bağımsızlık Bildirgesi‟nde de basın 

özgürlüğünün insan hakları arasında sayılmasıyla gelmiş ve 1791 yılında da basın 

özgürlüğü bizzat Amerikan Anayasası tarafından garanti altına alınmıştır. 

 

Amerika‟daki bu gelişmelerin Avrupa‟daki en etkili yansımalarıysa Fransa‟da 

görülmüştür. Amerikan bağımsızlık hareketini, kendisinden 13 yıl sonra 

gerçekleşecek Fransız İhtilâli‟ne zemin hazırlayan etmenlerden biri olmuştur. 

Bununla birlikte, Fransız İhtilâli‟nde Fransız basınının sahip olduğu etkiyle, 

Amerikan bağımsızlık hareketinde Amerikan basınının sahip olduğu etki arasında da 

önemli paralellikler bulunmaktadır. 
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 Burke, Briggs, a.g.e., s.119. 
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4.5. Fransız Ġhtilali Sonrasında Avrupa’da Yazılı Basın 

 

Medyanın Fransız İhtilâli‟nden sonrasındaki yeni bir siyasi kültür yaratma 

sürecindeki etkisi de büyüktür: 

 

“Habermas‟a göre, „Fransa‟daki devrim bir gecede yaratılmıştır‟... aynı şey 

İngiltere‟de bir yüzyıldan daha uzun bir zaman almıştır. Fransa „kamuoyu‟ 

sınırlamaları bunda etkili olmuştur. Ancak ne olursa olsun Fransız medyası 

geleneklerin yıkılmasında ve yenilerin icat edilmesinde gerekli bir rol 

oynamıştır. Kilise ya da kral olmaksızın yeni bir politik kültür yaratma 

girişiminde bulunulmuştur. Halkın düşüncesi (opinion publique) teriminin 

„propaganda‟ terimi gibi bu dönemde kullanılmaya başlanması tesadüf 

değildir... Medyanın tutumları değiştirmek amacıyla bilinçli olarak hareket 

etmesi propaganda olarak tanımlanabilir. Sözcüğün kökeni dinseldir ve 

Hıristiyanlık propagandasını tanımlamak için kullanılmıştır. Onsekizinci 

yüzyılın sonlarında bu terim küçümseyici bir anlam kazanmıştır. Bu dönemde 

Protestanlar bu terimi Katolik Kilisesinin tekniklerini betimlemek için 

kullanmıştır. Fransız Devrimi sırasında terim politikaya uyarlanmıştır.”
24

 

 

Görüldüğü gibi bu noktada bahsi geçen „geleneklerin yıkılması‟, „yerlerine 

yeni geleneklerin icat edilmesi‟, „yeni bir politik kültür yaratılması‟ ve „sık sık halkın 

düşüncesine vurgu yapılması‟, Marx ve Gramsci gibi düşünürlerin burjuvaziyle 

özdeşleştirdikleri eylemlerdir. Bütün yapıları yıkıp yerlerine kendine has yapılar inşa 

eden burjuvazi bu görüşe göre aslında Fransız İhtilâli‟nin arkasındaki itici güçtür. Bir 

başka deyişle, Fransız İhtilâli‟nin bir burjuva ihtilâli olduğu da söylenebilir. Feodal 

üretim biçiminin yerini kapitalist üretim biçiminin almaya başlamasıyla birlikte 

burjuvazi ekonomik iktidarı ele geçirmiş, sonrasında kralın tahttan indirilmesi ve 

ulus devletin kurulmasıyla da siyasi iktidara da sahip olmuştur. „Ulus‟ kavramı, daha 

önce de değinildiği üzere, bu hususta üzerinde durulan „yeni bir politik kültür 

yaratma‟ ve „halkın düşüncesine vurgu yapma‟ eylemlerinin bir sonucu olarak da 
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görülebilir. Tüm bunlarda basının da ateşleyici bir rol oynadığı hesaba katıldığında 

da, bir kez daha basının burjuvazi tarafından bir ideolojik aygıt olarak kullanıldığına 

dair bir örnekle karşılaşılmaktadır. 

 

Tekrardan medyanın gelişim sürecine odaklanılacak olursa, Fransız 

İhtilâli‟yle birlikte, Fransa‟da gazeteciliğin gelişimini etkileyecek üç önemli fikrin 

ortaya çıkması dikkat çekmektedir: 

 

“Bu fikirlerden ilki, gizliliğin her zaman tiksindirici, ayrıcalıkların koruyucusu, 

mutlak monarşilerin sürdürdükleri haksızlıkları saklamak için kendi etraflarına 

inşa ettikleri bir kale olduğudur. Gizlilik özünde devrime aykırıydı. Dolayısıyla, 

yeni rejim kendine ilk hedef olarak kamusal işlerin şeffaflığını sağlamayı 

belirledi ve bunu başardı... İkinci olarak, Fransız Devrimi üstün bir model olan 

ilkçağa ve Yunan sitelerinde veya Eski Roma‟da var olan doğrudan demokrasi 

biçimlerine saygısını sürekli olarak belli etti. Genellikle, tüm devrimlerin 

kendilerinden öncekileri taklit etme eğiliminde oldukları gözlenmiştir... 1789‟da 

akıllara takılan, Yunan ve özellikle Roma deneyimleriydi. Aktörlerin kültürü 

temel olarak klasikti; akıllarında sözlerini, tartışmalarını ve tutkularını besleyen 

bir dolu referans vardı. Yani, halkın meclis toplantılarında tribünlerden fırlattığı 

bağırışların uğultusu pahasına, doğrudan demokrasiyi yeniden yaratmak 

istiyorlardı... Fransa‟da Devrim yıllarındaki basının tarihine hâkim olan üçüncü 

fikir ise, onun siyaset oyununun sadece bir aynası olmakla kalmayıp, aynı 

zamanda merkezi bir aktörü olduğudur.”
25

 

 

Şeffaflığın, doğrudan demokrasi anlayışının ve basının siyasi bir aktör olarak 

kabullenilmesi görüşünün yaygınlaşmasıyla birlikte, Fransa‟da ihtilâl sonrasında 

basın özgürlüğünün alabildiğine genişlediği görülmüştür. Bu dönemde Fransız 

burjuvazisinin tamamen basın özgürlüğünden yana tavır takınması, halkın da büyük 

çoğunluğunun buna destek vermesi, yine Gramsciyen kavramlarla açıklanabilecek 

gelişmelerdir. Öyle ki söz konusu durum, yönetici sınıfın, diğer sınıflar üzerinde bir 

hegemonya kurmak için yarattığı kültürü tüm ulusun çıkarınaymış gibi göstermesi 

olarak yorumlanabilir. Zira basın özgürleştikçe, burjuvazi bu araçla kendi ideolojisini 
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topluma daha rahat bir biçimde yayma şansını yakalamaktadır. Öte yandan alt 

sınıfların basın içerisinde bir etkinliğe sahip olmamaları, hatta çoğunun okuryazar 

bile olmaması, onların basın özgürlüğünden kendi adlarına faydalanabilmelerinin 

önünde bir engeldir. 

 

İhtilâl sonrası Fransa‟da hızla artmakta olan basın özgürlüğüne şüpheyle 

yaklaşan tek kesim, statükonun yıkılmasıyla sahip oldukları otoritenin sarsılmaya 

başladığını hisseden ve doğal olarak bundan rahatsızlık duyan din adamları olmuştur. 

Ancak din adamlarının Orta Çağ‟daki gibi bu durumu tersine çevirecek bir nüfuzu 

toplum üzerinde artık bulunmadığından, söz konusu rahatsızlığın basın üzerinde 

ciddi anlamda olumsuz bir etkisi de olmamıştır. Tüm bu gelişmeler sonucunda; 

 

 “Paris‟te, 1789 yılı içinde, sayıları yazarına göre 140 ile 190 arasında değişen 

süreli yayın ortaya çıktı. Oysa, 1770-1779 yılları arasında, Fransızcanın hâlâ 

uluslararası borsa ve ticaret dili olduğu bir Avrupa‟da, Fransızca basının 

tümünde sadece 170 rakamına ulaşabilmişti. 1789 yılının sonunda ise, sadece 

Paris kentinde 23 tane günlük gazete bulunuyordu. Diğer gazeteler haftada bir, 

iki ya da üç kez çıkıyordu. Tirajlar hakkında kesin bir bilgi yok ama bazılarının 

15 000 adede kadar çıktığı biliniyor... Jeremy D. Popkin‟e göre, devrim 

olaylarının en yoğun olduğu 1792-1794 yılları arasında, Paris‟te gazetelerden 

yaklaşık 300 000 nüsha satılıyordu. Diğer taraftan, 1793‟te taşra ve dış ülkelere 

gönderilmek üzere her gün 80 000 nüshanın başkentten yola çıktığını posta 

idaresinin kayıtlarından biliyoruz. Bu rakamlar, 500, 1000, 1500 nüshayla bile 

işlerin yürütülebildiği bu yüzyılın başındaki gizli tutulan tirajlarından uzaktır. 

Artık, 3000 nüshalık tirajlar yaygındır ve 10 000 tirajla çok iyi bir kazanç elde 

edilmektedir. Karşılaştırmak için, Avrupa basınının başkenti Londra‟da, 

1780‟de günlük sadece 45 000 nüsha satıldığını söyleyelim.”
26

 

 

18. Yüzyıl‟dan 19. Yüzyıl‟a geçilirken, Fransız Devrimi‟nin Avrupa‟da 

gitgide yayılan etkisiyle birlikte, basın özgürlüğü anlayışı da özellikle Batı 

Avrupa‟da belirginleşmeye başlamıştır. Bunun yanı sıra dünyada yaşanan bir başka 

önemli gelişmeyse buhar makinesinin icat edilmesidir. Böylelikle hem sanayi hem de 
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teknoloji alanında önemli atılımlar gerçekleştirilebilmesi için çok önemli bir mesafe 

kat edilmiştir. Bu ilerlemelerin etkisi, basın üzerinde de çok geçmeden etkisini 

göstermiştir: 

 

“Demokrasi, uluslar, sanayi devrimi, 18. yüzyılın son üçte birlik döneminden 

beri hissedilen üç temel fenomendir. Kronolojileri jeopolitik bölgelere göre 

farklı biçimde organize olsa da, temel etkiler yeni bir toplumsal mantığın 

zaferinde yatar. Hayat tarzları alt üst olur, katılım ilkesi yaygınlaşır ve 

toplamda, sosyal ilişki -sonrasında da medyaların statüsü ve rolü- doğa 

değiştirme eğilimine girer. İdeolojik etkileri günümüze kadar hissedilen bir 

süreç patlak verir. Kitle iletişim araçları, bu durumda da basılı yayın, 1770-1780 

yıllarından itibaren yeni siyasi konjonktürün oluşumunda belirleyici bir rolü 

etkin biçimde oynadığı için, bu araçların ekonomisi de bu konjonktür tarafından 

derinlemesine değişikliklere uğratılacaktır.”
27

 

 

 Söz konusu değişiklikler öncelikle yepyeni bir şehir yaşantısının şekillenmesi 

üzerinde etkili olmuştur. Çalışma saatlerinin belirlenmesi ve böylelikle yavaş yavaş 

„boş zaman‟ kavramının oluşması; bununla birlikte insanların taşradaki geniş 

alanlarda kalabalık aileler halinde sürdürdükleri yaşantılarının aksine şehirlerde daha 

dar alanlarda çekirdek aileler olarak yaşamaya başlaması; çalışan kesimin 

çocuklarının, hem taşradaki yaşıtlarının aksine şehirde sürmeleri gereken bir tarla 

veya gütmeleri gereken bir sürü olmaması hem de ilerisi için iş dünyasının daha 

nitelikli işçiler talep etmesi nedeniyle yeni yeni açılan okullara gitmeleri; yepyeni bir 

yaşam biçiminin ortaya çıkmasını sağlamıştır. İnsanların okullara gitmeleri 

sonucunda okuryazarlık oranının artması da okumanın bir boş zaman değerlendirme 

aracı haline gelmesine de yol açmıştır. Bununla birlikte, gitgide gelişmekte olan 

kapitalizm, kısa süre içerisinde okumayı da para ile elde edilebilen bir meta haline 

dönüştürmekte gecikmeyecektir: 

 

“Basılı yayın da bütünün mantığından kaçmaz. İşlenmiş nesnelerin, bu durumda 

da basılı yayınların dolaşımı, öncelikle parasal araçların dolaşımını gerektirir; 
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kırsal çevrede her yerde görülen ve o zamana kadar sadece fuarların ve daha 

önemli pazarların kurulmasıyla kesintiye uğrayan mal takası ve kendi kendine 

tüketim sistemlerinden çıkmak gerekir. Ama özellikle de birincil gerekliliğe 

sahip tüketimi (beslenme, sonra da barınma ve giyim) karşılamaya yarayacak 

belli bir asgari gelir düzeyinin yakalanması gerekir. Böylece öncelikle tasarruf 

ve tüketim arasında, sonra da tüketimin farklı kolları arasında, artı-değerin 

dağıtımı konusundaki kesinlikle daha büyük önemdeki sorun ortaya çıkar. Bu 

asgari eşiğin ötesinde, yeni tüketimlerin (örneğin basılı yayınlar, ama aynı 

zamanda da kafe, tiyatro, konser ya da seyahat gibi eğlence harcamaları) 

artışının genel gelirin yüksekliğiyle orantılı olarak daha büyük olması dahi 

beklenebilir. Zenginleşmeyle birlikte, mantıksal olarak, tüketim modellerinin, 

dolayısıyla da hayat tarzlarının, basılı yayının da faydalanabileceği bir aktarıma 

dâhil olması gerekir.”
28

 

 

Okumanın ticarileşmesi öncelikle kitapların basılması ve satılmasında kendini 

göstermiştir. Daha doğrusu, öncelikle insanların okuma alışkanlıkları -muhtemelen 

boş vakitlerin değerlendirilmesi hususunda o dönemde kitapların daha çok tercih 

edilmesi nedeniyle- bu yönde gelişmiştir. Talep bu yönde olunca da, giderek 

yayılmakta olan kapitalist anlayış, zamanla kitapların birer meta olarak satılmasına 

yol açacaktır. 

 

Öncelikle gelişen baskı teknikleri ve şehirlerde artmakta olan işgücü 

sayesinde, eskiye oranla daha fazla basım yapılabildiğinden, fiyatlarda bir düşüş 

yaşanmış, bu düşüşle birlikte de insanlar daha sık kitap alabilecek duruma gelmiştir. 

Bu noktada, yeni basılan kitaplarla gazeteler arasında önemli bir ilişki oluşmaya 

başlamıştır. Yayıncılar, piyasaya yeni çıkan kitaplardan halkı çabuk bir biçimde 

haberdar etmek için gazetelere ilan verme yolunu tercih etmektedir. Ayrıca gazeteler 

de, halkın kitaplara olan ilgisi karşısında sayfalarında kitap eleştirilerine yer vermeye 

başlamışlar ve bu şekilde müşteri sayılarını arttırma çabasına girmişlerdir. Bu ilişki 

neticesinde hem kitapların, hem de gazetelerin satışları artmıştır: 
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“Böylece kitapçı, kitap ve okur kitlesi arasında ortaya çıkan ilişki, aynı şekilde 

dağıtımı ıslah etmeyi ve yaymayı amaçlayan yeni pratiklerin ortaya çıkışıyla da 

kendini gösterir. Kısa zaman sonra renkli hazırlanmaya başlanan reklam 

afişleriyle müşterinin dikkati çekilmeye çalışılır; gazetelerdeki yenilikler, bir 

ilan servisiyle bildirilir; nihayet, eleştirmenlerle kurulan iyi ilişkiler sayesinde 

her bir yeni kitap, olumlu karşılanan bir edebiyat olayı halini alır. Londra‟dan 

Paris‟e ve Petersburg‟a kadar, oyunun hâkimi artık gazeteci, yani geleceğin 

edebiyat eleştirmeni olur... 

 

Aşamalı açılımın son belirtisi yazarların ve entelektüellerin yeni statüsünde 

bulunur. Söz konusu olan, yazarların kitle iletişim araçlarının yaygınlaşmasıyla 

beraber bu statüyü yükselterek tanınmışlıklarını kullanmalarıdır. Bu model 18. 

yüzyılın sonunda Voltaire, Rousseau veya Beaumarchais ile ortaya çıkmıştır ve 

19. yüzyılda çok farklı bir boyut kazanır.”
29

 

 

 4.6. 19. Yüzyıl ve SanayileĢen Basın 

 

 19. Yüzyıl‟da, Sanayi Devrimi‟nin etkisi sonucunda baskı tekniklerinin 

gelişmesi ve daha fazla yazılı ürünün basılmasıyla birlikte yayıncılık da ayrı bir 

işkolu haline gelmiştir. Benzer bir biçimde basılı ürünlerin geniş kitlelere 

ulaştırılması amacıyla dağıtımcılık da yeni bir sektör olarak ortaya çıkmıştır. Tabii 

bu alandaki gelişme de, yine Sanayi Devrimi‟nin bir başka etkisine, yani ulaşım 

alanındaki ilerlemelere paraleldir. Modern medyanın oluşmasında pay sahibi olan bu 

tip yeniliklerden bir diğeriyse telgraftır: 

 

“„Elektrikli telgraf‟ şimdi „medya‟ olarak adlandırdığımız şeyin yendien 

şekillenme sürecinin başlamasını sağlayan ilk elektrikli buluştur. Bilginin daha 

hızlı yayılması pek çok değişikliği de beraberinde getirecektir. Artık ulusal 

gazeteler yurtdışındaki gelişmeleri okuyucularına sunabilmektedir. 1814 yılında 

baskı makinelerinde buhar kullanılmaya başlanmıştır. Bu sayede bir saatte 1000 

adetlik gazete üretimi yapılabilecektir.”
30
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Basın özgürlüğü anlayışının 19. Yüzyıl‟a gelindiğinde giderek gelişmesinin 

altında yatan nedenlerden biri de basının yukarıda da kısaca değinildiği üzere büyük 

bir sektöre dönüşmeye başlamasıdır. Söz konusu sektörün kâr elde etmesi de haliyle 

satış yapmasına bağlıdır. Dolayısıyla kârın artması da ulaşılan kitlenin genişliğiyle 

doğru orantılıdır. Bir başka deyişle basın ne kadar geniş bir kitleye ulaşırsa, o kadar 

çok kâr elde edecektir. Bunun için de basının kendisine serbest bir hareket alanı 

bulması, özellikle de devletin kendisi üzerindeki baskısını ve denetimini hafifletmesi 

gerekmektedir. 

 

4.6.1. The Times Örneği 

 

Jeanneney‟e göre, basının geçirmekte olduğu bu evrim, İngiliz Times gazetesi 

özelinde incelenebilmektedir ve Times‟ın patronu John Walter da “„Medya 

tarafından cezbedilen işadamları‟ diye adlandırabileceğimiz özel kategorinin ilk 

temsilcisidir.”
31

 

 

John Walter, basın sektörüne girişteki amacının habercilik olmadığını, 

tamamen reklam yayınlamaya yönelik bir gazete olan Daily Universal Register‟ı 

kırarak göstermiştir, sektöre tamamen ticari kaygılar güderek atılmıştır. Kurduğu bu 

gazetenin adını 1 Ocak 1788‟de Times olarak değiştirmesiyle birlikte günümüze 

kadar gelen ünlü gazete de doğmuştur. Walter, Times‟ın eğiliminiyse şu sözlerle 

açıklamıştır: “Gazete, ne belirli tek bir toplumsal sınıfa yönelik, ne de tek bir partinin 

hizmetinde olacak.”
32

 

 

Aslında eleştirel bir bakış açısıyla değerlendirildiğinde, Walter‟ın sözlerinin, 

kendisinin burjuva kimliğini net bir biçimde ortaya koyduğu öne sürülebilir. 

Hatırlanacağı üzere Marksistler burjuva ideolojisini kabaca bir yanlış bilinç yaratma 

mekanizması olarak değerlendirmişler ve bu ideolojinin burjuvazinin proletarya 

karşısındaki tahakkümünü gizlemek için sınıflar üstü bir söylem icat ettiğine dikkat 
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çekmişlerdir. Ulusun çıkarlarının, sınıfsal çıkarlardan önde olması gibi... Böylelikle 

emekçiler buna inandıkları ölçüde sınıflarının çıkarı için mücadele etmekten geri 

duracaklar, bunun sonucunda da burjuvazi, iktidarını muhafaza etmeye devam 

edecektir. 

 

Dolayısıyla Marksist bakış açısına göre Walter‟ın „tek bir sınıfa yönelik 

olmayan‟ gazeteden kastının aslında „proletaryaya yönelik olmayan‟ bir gazete 

olduğu söylenebilir. Tabii iki kutuplu toplum modelinde bu sonuca paralel olarak 

proletaryaya yönelik olmayanın burjuvaziye yönelik olduğu ve Times‟ın 

burjuvazinin çıkarlarını gözeten bir gazete olduğu da iddia edilebilir. Bu noktada, 

böylesi bir iddianın doğruluğunu veya yanlışlığını tartışmaya gerek yoktur. Bundan 

ziyade, John Walter‟ın Times gazetesinin gelişimi sırasında attığı adımlarda, bahsi 

geçen yönelimin yaratmış olabileceği etkilerin göz önünden ayrılmaması 

gerekmektedir. 

 

Times‟ın çok geçmeden tirajını o dönem için rekor düzeylere çıkarttığı 

görülecektir. Bunda gazetenin işletiminde ticari amaçların ön planda olmasının payı 

büyüktür: 

 

“Times aktüalitenin canlılığından ve mükemmel bir biçimde „haber yaptığı‟ 

Fransız Devrimi‟nden de yararlanır ve 1792‟de tirajını 4000 nüshaya kadar 

çıkarır. Saygısızlık etmemek için, XVIII. yüzyılın son dönemini hızlı geçmek 

daha doğru olacak, çünkü bunlar kesinlikle gazetenin en şerefli yılları değildir. 

Yalnız şu kadarını söyleyelim, bu yıllarda tamamıyla yozlaşmıştır: 

Hoşnutluğunun karşılığını para yardımlarıyla ödeyen hükümete ve her kim 

isterse ona satılmıştır.”
33

 

 

Söz konusu yozlaşma, birtakım sakıncaları da beraberinde getirmiştir. Öyle ki 

Times‟a para yardımı adı altında istediklerini yazdıranlar doğal olarak sermaye 

sahipleridir ve bu yardım karşılığında Times‟ın bu kesimin açık açık sözcülüğünü 

yapması da, Walter‟ın belirttiği „tek bir sınıfa yönelik olmayan‟ gazete anlayışıyla 
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doğrudan çelişmektedir. O halde bu çelişkinin ortadan kaldırılması veya en azından 

gizlenmesi için farklı bir yöntem izlenmesi gerekmektedir. Maddi yardımlara muhtaç 

olunmaması, artan reklam gelirleri sayesinde mümkün olmuştur. 

 

“Times, kısa sürede kendine hem daha ahlaklı, hem de daha etkili bir yol seçti. 

Bir „erdem döngüsü‟ yarattı. Bunu şöyle tanımlayabiliriz: Tanınmış ve yetenekli 

çalışanlarına çok iyi para ödeyerek yatırım yapmak, onlar sayesinde çok sayıda 

okuyucu kazanmak, böylece ilanlardan daha fazla para almak, kamu güçlerine 

karşı bağımsızlığını elde etmek ve bu bağımsızlık tanındıktan sonra yeni sadık 

okuyucular kazanmak, onlar sayesinde daha fazla reklam almak, bu reklamlar 

sayesinde... vs.”
34

 

 

Bu yeni yöntem, ilk bakışta Times‟ın bağımsız bir yapıya kavuşarak daha 

özgürce hareket etmeye başlayacağı şeklinde algılanabilir. Ancak gazetenin bu yolda 

ilerlemesi, onu birtakım bireylere veya gruplara karşı bağımsız hale getirmişse bile, 

sisteme çok daha fazla bağımlı kılmıştır. Sonuçta Times gazetesi, çalışanlarının bir 

kısmına göreceli olarak yüksek ücretler ödemektedir fakat bunun karşılığında da 

aldığı ilanların sayısını arttırarak çok daha fazla para kazanmaktadır. Yani bir bakıma 

gazetenin sahibi John Walter, çalışanlarının emekleri üzerinden artı değer sağlayarak 

sahip olduğu sermayeyi genişletmektedir. Bu da kapitalist üretim anlayışının tipik bir 

örneği olarak gösterilebilecek bir durumdur. Dolayısıyla Times‟ın mevcut yapısı, 

doğrudan kapitalist üretim biçimine bağlıdır. Bu bağımlılık da, gazetenin „tek bir 

sınıfa yönelik olmama‟ iddiasının aksine, tamamen tek bir sınıfın yani burjuvazinin 

yanında olduğunun bir göstergesi olarak değerlendirilebilir. 

 

Times‟ın „kamu güçlerine karşı bağımsızlığını elde etmesi‟ ifadesiyle ilgili de 

benzer doğrultuda anlam okumalarına gidilebilir. Aslında Times‟ın elde ettiği 

özgürlük, iletişim özgürlüğü veya düşünce özgürlüğünden ziyade „laissez faire‟ci bir 

„piyasa içinde hareket‟ özgürlüğüdür. Gazete, sermayesini arttırdıkça, başkalarının 

maddi desteklerine olan ihtiyacı azalacak, dolayısıyla bu kişilere veya kurumlara 

                                                
34

 A.e. 



 

 

344 

 

karşı bir bağımlılığı da söz konusu olmayacaktır. Bahsi geçen kişiler ve kurumlar 

içerisinde en önemli olanı da hükümettir. 

 

Hükümet kanadına bağımlı olmak, bu kanattan gelebilecek çeşitli gayrı-resmi 

denetimlere ve kısıtlamalara da açık olmak anlamını taşımaktadır. Fakat bağımlılık 

azaldıkça, bu tip kısıtlamalar da ortadan kalkacaktır. Hatta teoride sermaye 

sahiplerinin güçlendikçe kanun yapıcılar üzerinde etkili oldukları da düşünülecek 

olursa, resmi birtakım deneyimlerin ve kısıtlamaların da sermayenin hacmiyle ters 

orantılı bir işleyiş içinde olduğu savunulabilir. Times‟ın 19. Yüzyıl‟da ilan 

vergilerinin düşürülmesi ve nihayetinde kaldırılması üzerindeki etkisi, buna bir örnek 

olarak gösterilebilir: 

 

“1815-1840 yılları arasında Times otoritesini ve gücünü tam anlamıyla 

yerleştirir. Mali durumunun parlaklığı sayesinde, iktidarın tüm karşı saldırılarını 

atlatmayı başarır. Özellikle damga vergisindeki artışlar, onu da fiyat artırmaya 

zorlamaktadır; ama okuyucuları sadıktır. 1833‟te, Times, yandaşlarının da 

desteğiyle, ilan vergilerinin düşürülmesini sağlar. Böylelikle, daha çok kârla, 

daha fazla ilan alma olanağına sahip olur. 

Gazetenin tarihinde en etkili olduğu dönem, Rusları, İngilizler ve Fransızlarla 

karşı karşıya getiren 1854-1856 Kırım Savaşı‟dır. Meslektaşlarıyla birlikte, 

önce ilan vergisinin ve 1853‟te de XVIII. yüzyıldan beri sürüncemede bırakılan 

damga vergisinin tamamen kaldırılmasını sağlayan Times, böylece bir 

mücadeleyi kazanmıştı.”
35

 

 

 Times gazetesinin halkın desteğini yanına alması da Marksist literatürde sıkça 

değinilen „yanlış bilinç‟ kavramına örnek teşkil edebilecek nitelikleri barındıran bir 

durumdur. Öncelikle Times‟ın hükümetle girdiği mücadele halkın çıkarlarının 

düşünülmesi sonucunda girişilmiş bir mücadele değildir. Times, gayet basit bir ticari 

mantıkla, gelirlerini daha üst seviyeye çekebilmek için vergi oranlarının aşağı 

çekilmesini istemiş ve bu doğrultuda çaba sarf etmiştir. Ancak verilen bu 

mücadelede, karşısındaki hükümeti halka, halkın negatif ötekisiymiş gibi göstermeyi 
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başardıklarından, halk bu zıtlaşmada, kendi zıttı olarak algıladığı hükümetin 

karşısındaki gazeteyi kendisine denk görmüş, kendisiyle özdeşleştirmiştir. 

 

Böylelikle halk Times‟ın bu mücadelede sağlayacağı çıkarı da kendi çıkarı 

gibi görmüş ve Times‟ın yanında yer almıştır. Fakat vergilerde gidilecek indirim, 

gazeteye ilan verecek kişiler dışında -ki gazetenin ilan kaynakları da sıradan 

vatandaşlar değildir- halktan kimsenin doğrudan çıkarına olacak bir durum 

yaratmamaktadır. Dolayısıyla halkın kendisini Times gazetesiyle özdeşleştirmesinin 

bir yanlış bilinç örneği olduğu öne sürülebilir. 

 

4.7. Basının Hareket Alanı ve Bu Alanın Yeniden 

Tanımlanması 

 

Her ne kadar Times‟ın düşünce özgürlüğünün üzerinde durmasının altında 

yatan asıl amacın piyasanın serbestleşmesi olduğu söylenebiliyorsa da, halktan yana 

görünmek adına bunun açık açık yapılmaması nedeniyle düşünce ve haberleşme 

özgürlüğü adına da birtakım somut çabalar gösterilmiştir. Örneğin; 

 

“Lord Durham, 1839‟da Kanada‟dan dönüşünde, buradaki İngiliz kolonisi 

hakkında oldukça eleştirel bir rapor hazırlar. Hükümet, raporu, bazı bölümlerini 

çıkararak yayınlamayı önerir. Times ise tam metnin bir kopyasını ele geçirir ve 

halka açıklar. Böylece, büyük bir haber gazetesinin dolambaçlı yollardan ele 

geçirdiği resmi bir belgeyi, yürütme gücünün iradesine karşı gelinse bile, 

yayımlamasının meşru olduğu düşüncesi ortaya çıkar. Bu düşünce o dönem için 

çok moderndir.”
36

 

 

Times‟ın ön ayak olduğu bu tip yenilikler,  her seferinde basının hareket 

alanlarının yeniden tanımlanmasına ve basının etrafındaki sınırların biraz daha 

genişlemesine yol açmıştır. Tabii bu sınırların genişlemesi, sınırın öte tarafındaki 

devlet otoritesinde bir azalmaya da neden olmaktadır. Bu yüzden, otoriter rejimlerde 

basının mümkün olduğunca baskı altına alınması ve bu şekilde, devlet otoritesine 
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karşı bir tehdit unsuru oluşturabilecek her türlü haberin önüne geçilmesine 

çalışılmıştır. Bunun ilk belirgin örneklerine de, Napolyon‟un Fransa‟sında 

rastlanmıştır, hatta bu yüzden basın üzerinde sıkı bir denetim kurulmasına „Napolyon 

Modeli‟ de denmektedir: 

 

“Umutsuzca eski zamanlara sarılan ve fikirlerin dolaşımını dizginlemeye 

çalışan yöneticiler için, Napolyon tarafından bırakılan model hâlâ geçerlidir. 

Çünkü imparator liberalizmden hiçbir şekilde etkilenmemişti. Birinci Konsül 

olduktan sonra, açıkça ve çok çabuk, özgürlük oyununun bittiğini ve artık 

basının sıkı sıkıya yalnızca kendisine bağlı olacağını göstermişti. 18 Brumaire 

Darbesi‟nin hemen ardından şöyle diyordu: „Dizginleri bırakırsam, iktidarda üç 

aydan fazla kalamam.‟ İmparatorluk yılları boyunca, bu sertlik artarak devam 

etti. İdarenin keyfi olarak kaldırabildiği, matbaa ve kitabevi izin belgeleri 

çıkarıldı. 1805‟te, sansürcüler gazetelere yerleştiler ve hâlâ bir özgürlük alanı 

oluşturabilen siyaset dışı haberlerle de yakından ilgilenmeye başladılar. Bu 

sıralarda, Napolyon, İçişleri Bakanı Fouché‟ye şunları yazdı: „Gazeteleri biraz 

baskı altında tutun. Débats ve Publiciste‟in redaktörlerine, eper yararlı 

olmadıklarını fark edersem onları da diğerleriyle birlikte tasfiye edeceğim ve 

sadece tek bir gazeteye izin vereceğim günlerin uzak olmadığını anlatın. [...] 

Devrim zamanı bitti, ve artık Fransa‟da tek bir parti var. Gazetelerin 

çıkarlarımıza aykırı düşecek herhangi bir şey söylemelerine ya da yapmalarına 

asla katlanamam.‟”
37

 

 

 Basının hareket alanlarını kısıtlama adına alınan bu tür tedbirler, aslında 

basının ne kadar tehlikeli bir silah olabileceğine dair birer itiraf belgesi 

niteliğindedir. Basın, otoriteyi tehdit edebilen, geniş halk kitlelerine yön verebilen bir 

güce dönüşmektedir. Basının bu özelliğinin keşfedilmesi, sadece onun üzerinde 

birtakım kısıtlayıcı uygulamaların geliştirilmesine yol açmamış, aynı zamanda 

otoritenin de bizzat bu silahı kullanmaya çalışmasına neden olmuştur. Örneğin 

Napolyon, gazetelerde çıkmasını istediği yazıları bizzat dikte ettirmekteydi, hatta 

onun döneminde Le Moniteur gazetesi, rejimin bir nevi resmi yayın organı haline 

gelmiştir. 
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 Devlet otoritesinin basın üzerinde katı bir denetim kurması, yeri geldiğinde de 

basını bizzat kendine ait bir silaha dönüştürmesi kısa süre içinde Napolyon‟un 

hâkimiyeti altındaki Kıta Avrupa‟sına da yayılmıştır. İlerleyen yıllarda, basının 

kaderi, hep otoritenin ne denli güçlü olduğuna bağlı olmuştur. Bir başka deyişle 

devlet otoritesinin gücüyle basının özgürlüğü arasında hep bir ters orantıya 

rastlanmıştır. Mesela Napolyon dönemindeki sıkı denetim, 1848 Devrimi‟nin 

özgürlükçü etkisiyle azalmış, ancak devrimin yarattığı etkinin geçmesi ve devlet 

otoritelerinin yeniden güç kazanmasıyla birlikte baskıcı yönetimler bir kez daha 

ortaya çıkmıştır. 

 

 19. Yüzyıl‟ın sonlarında, artan milliyetçilik akımlarının da etkisiyle birlikte 

imparatorlukların zayıflamaya başlaması, basının önünü büyük ölçüde açmış ve 

yeniden sıkıyönetimin hâkim olacağı I. Dünya Savaşı zamanına kadar basın gitgide 

geliştiği ve güçlendiği bir dönemden geçmiştir. Bu dönemde basın adına kaydedilen 

gelişmeler, üç ana başlık altında toplanabilmektedir. Bunlar basın özgürlüğünün 

hukuki açıdan güvence altına alacak yasaların çıkartılmaya başlanması, teknik 

gelişmeler ve haber pazarının genişlemesidir. 

 

Basına hukuki güvenceler tanınmasıyla birlikte bu sektörde daha rahat bir 

çalışma ortamı oluşmuş, haber pazarının artması da yine basın sektörünün, eskiye 

kıyasla daha yüksek kâr getirme potansiyeline sahip bir sektöre dönüşmesini 

sağlamıştır. Son olarak teknik gelişmeler de, basın sektöründe faaliyet gösteren 

kişilerin ve kurumların, kitlelere çok daha farklı kollardan ve çok daha etkin bir 

biçime ulaşmalarına ön ayak olmuştur. 

 

4.8. Teknolojik Ġlerlemeler ve Yeni Kitle ĠletiĢim Araçları 

 

Söz konusu teknik gelişmelerin 20. Yüzyıl‟da ulaştıkları nokta, basın 

anlayışının sadece gazetecilikle sınırlanmasına da bir son vermiştir. Radyo ve 

televizyon gibi iletişim alanındaki yeni icatların da insan hayatına girmesiyle birlikte 
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habercilik sadece okumaya değil, dinlemeye ve izlemeye dayalı bir noktaya 

gelmiştir. Bu noktadan itibaren, tüm bu aygıtlar, „kitle iletişim araçları‟ veya „medya‟ 

çatısı altında tanımlanmıştır. 

 

4.8.1. ĠĢitsel Kitle ĠletiĢim Araçları 

 

Kitle iletişim araçları kavramıyla ilgili biraz daha ayrıntıya girmek gerekirse; 

 

“İletişimin gerçekleşmesini sağlayan her türlü araç (ses, söz, yazı, beden dili, 

jestler, mimikler, giyim-kuşam, hatta koku, davranış, vb.) iletişim aracıdır ancak 

yüz yüze karşılıklı olmayı gerektirmeden anında iletişim kurmayı sağlayan ve 

bunu kitlesel düzeyde gerçekleştiren araçlara kitle iletişim aracı diyoruz. Bazı 

yazarlar en eski kitle iletişim aracının kitap olduğunu ileri sürerken, elektronik 

iletişim araçlarının halkın çoğunluğunu etkileyebilmek amacıyla, seri üretim ve 

kullanım yoluyla yaşamlarımıza girmesiyle birlikte, kitle iletişiminden ve kitle 

iletişim araçlarından söz edilmeye başlanmıştır. Genellikle, gazeteler, dergiler, 

sinema, radyo, televizyon, reklamlar, popüler kitaplar ve popüler müzik, kitle 

iletişimini sağlayan araçlar olarak kabul edilir.”
38

 

 

Kitle iletişim araçları, sadece adlarından anlaşılabilecek türde bir kitlesel 

düzeyde iletişime yaramanın ötesinde de çeşitli işlevlere sahiptirler: 

 

“McQuail‟e göre kitle iletişim araçları; toplumda etki, denetim ve yeniliklerin 

potansiyel araçları olarak güç kaynağı; çoğu toplumsal kurumun çalışması için 

gerekli bilgilerin kaynağı ve aktarım aracıdırlar. Ulusal ve uluslararası 

toplumsal yaşamın yer aldığı bir konum, bir arena görünümündedirler. 

Toplumsal gerçekliğin imgeleri ve tanımları için referans olarak kullanılır. 

Etkili performans sergileme için şöhrete giden yoldur. Toplumun ve grupların 

değerlerinin oluşturulduğu, saklandığı ve açıkça görünür kılındığı temel bir 

kaynaktır. Toplumsal anlam sisteminde nelerin normal olduğunu ve normlara 

uygun anlamların dolaşımını belirleyen bir kaynaktır.”
39
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4.8.1.1. Telgrafın Ġcadı 

 

Teknik ilerlemeler doğrultusunda iletişimde kitap ve gazete gibi yazılı 

araçların yanına radyo gibi sesli, televizyon ve sinema gibi görsel araçların 

eklenmesi bir süreç olarak ele alınacak olursa, bu sürecin, telgrafın icadıyla başladığı 

söylenebilir: 

 

“İlk olarak 1793‟te Fransız Devrimi sırasında Paris Hükümeti‟nden Lille‟e 

buyruklar göndermek için kullanılan Claude Chappe‟nin optik telgrafı, son 

derece ilkel bir araçtı. Amerikalı Samuel Morse‟un elektrikli telgrafı icadı 

durumu kökten değiştirdi. 1844‟te Kurultayın sağladığı 30.000 dolar sayesinde 

Washington ile Baltimore arasında bir telgraf hattı kuruldu. Bu tarih, elektrik 

medya kültürünün başlangıcı ve tipografinin iletişim dünyasındaki tekelinin 

sonu olarak kabul edilebilir.”
40

 

 

Telgrafın iletişim dünyasına getirdiği yenilik, şeklen tipografik iletişim 

araçlarından ayrılmasından daha fazladır. Baldini, bu yeniliği özetlemek için 

McLuhan‟ın şu sözlerine başvurmuştur: 

 

“Ancak telgrafın bulunmasından sonra haberler ulaklardan daha hızlı gitmeye 

başlamıştır. İlk başta, yollarla, kağıda dökülmüş sözler arasında sıkı bir bağlantı 

vardı. Tıpkı daha önceleri paranın deri, külçe ve madenden koparak kağıt 

olması gibi telgrafla birlikte bilgiler taş ve papirüsten kopmuştur. İletişim terimi 

teknolojik çağda „bilgi devinimi‟ne dönüşmeden önce, çok yaygın biçimde 

yollar, köprüler, denizyolları, nehirler, kanallar için kullanılırdı.”
41

 

 

 Görüldüğü üzere haberleşmenin, insanın bir yerden başka bir yere 

ulaşımından bağımsız ve çok daha hızlı bir hal alması, uzak mesafelerle seri bir 

biçimde iletişim kurulmasına imkan tanımıştır. Böylece insanoğlu,  yaşadığı bölgenin 

dışında olup bitenleri, çok kısa sürede öğrenebilecek duruma gelmiş, bu da habercilik 

anlayışına yepyeni bir boyut getirmiştir. 
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 Telgrafın icadı, elektronik medyaya geçişte milat olarak kabul edildiği gibi, 

ilk başlarda yazılı basının da hatırı sayılı bir ivme kazanmasında önemli rol 

oynamıştır. Haberlerin hızlı bir şekilde mesafe kat etmeleri, aynı zamanda seri bir 

haber sirkülasyonu anlamına gelmektedir. Zira bir noktanın, birim zaman içerisinde 

haber aldığı alanın çapı, telgraf sayesinde bir hayli genişlemiştir ve haber alınan 

alanın genişlemesi de daha fazla olaya, daha fazla kişiye ve daha fazla bilgiye, yani 

daha fazla habere ulaşılmasını sağlamıştır. 

 

 Haber sayısındaki bu artışın bir başka doğal sonucuysa, kısa vadede süreli 

yayınların sayfa sayılarının artması, orta vadedeyse yayın periyotlarının 

daralmalarıdır. Dolayısıyla geniş bir alandan sıkça haber alınması, günlük gazetelerin 

yaygınlaşmasını tetikleyici bir unsur olmuştur ve 18. Yüzyıl sonundan itibaren süreli 

yayınların sahip olduğu önemin gitgide artan ivmesi de 19. Yüzyıl sonlarına 

gelindiğinde azami denilebilecek bir noktaya ulaşmıştır. 

 

 Nasıl haber ağı geliştikçe süreli basın daha çok işlerlik kazandıysa, bir yandan 

da ulaşım ağının gelişmesiyle birlikte yerel basın kuruluşlarının yanında, birçok 

ülkede yurtçapına yayılmaya başlayan basın organları da ortaya çıkmaya başlamıştır. 

Bir ürünün hem daha sık satılması, hem de daha geniş bir müşteri kitlesine satılması 

da, o ürün üzerinden çok daha fazla kâr elde edileceği anlamını taşımaktadır. Bu da 

girişimciler açısından o ürünün üretilip pazarlanmasını çok daha cazip hale 

getirmektedir. Bunun sonucunda da gitgide çok daha büyük sermaye sahipleri basın-

yayın sektörü içinde girişimlerde bulunmaya başlamışlardır. Sektörel düzeydeki bu 

gelişmenin bir diğer önemli ayağı ise dünyadaki endüstriyel ve teknolojik 

ilerlemelere paraleldir. 

 

“Mekanikleşme, makinelere yönelik yatırım ve makineleri kârlı hale getirme 

sorunlarını farklı terimlerle ortaya koyar. Büyük bir sınai gazeteyi bastırmak 

için önemli miktarlarda sermayeye sahip olmak gerekir. 1891‟de Petit 

Journal‟in yıllık bütçesi 10 milyon frangı geçer. Yatırımlar açısından, 

sermayeler bankalar tarafından saptanır, bu bankalar da genellikle kişisel ya da 
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komandit şirket olan eski matbaa ve kitapçı modelini genellikle bir anonim 

şirket biçimi alan kapitalist girişim karşısında geriletecek şekilde, sektörden 

daha büyük çıkarlar sağlar. Kontrol ettikleri güçlü basın organları yoluyla 

kazandırdıkları etki, yatırımcılar için görünmez nitelikli ancak çok önemli 

girdiler teşkil eder.”
42

 

 

 Haberleşme ve dolayısıyla basın dünyasında yaşanan endüstriyel ve 

teknolojik ilerlemelerin tek sonucu, sektöre daha fazla sermaye girmesi, veya bir 

başka deyişle sermayenin sektörü daha çok ele geçirmesi değildir. Bunun yanı sıra 

“basının sanayileşmesi ve bu sanayileşmenin basının yapısına, ekonomisine ve 

siyasal niteliklerine yenilikler getirmesi, basının amaçları üzerinde egemenlik 

sağlamak için başlamış mücadelenin yoğunlaşmasına sebep olmuştur.”
43

 Söz konusu 

durum, 20. Yüzyıl‟ın başlarında iyice belirginleşmiştir: 

 

“Teknolojik gelişmeler nedeniyle bir yandan basının görevleri çoğalmış, rolü 

genişlemiş, bir yandan da toplumun sosyal ve ekonomik yapısında XIX. 

yüzyıldan bir hayli farklı değişmeler meydana gelmiştir. Devlet şekilleri ve 

ekonomik sistemleri ne türden olursa olsun, tüm iktidarlar kuvvet ve eylem 

aletleri olan haber araçlarını kendi yararlarına ve siyasal ideolojilerine uygun 

biçimde kullanma amacına yönelmişlerdir.”
44

 

 

 Gelinen nokta, Althusser‟in basını bir „ideolojik devlet aygıtı‟ olarak 

göstermesini açıklar niteliktedir. Basını „iletişim ideolojik devlet aygıtı‟ kümesine 

dâhil eden Althusser, toplumun nesnel bir seviyesi, özneleri biçimlendirici bir 

yapılandırılmış söylev olarak gördüğü ideolojinin basın üzerinden de topluma 

yansıtıldığına işaret ederek, basının toplumdaki bireyleri adeta yeniden inşa eden, 

onları yeniden adlandıran bir niteliği olduğunu iddia etmiştir. 

 

Devlet de bu aygıtları tam da bu yüzden kullanmaktadır. Doğrudan doğruya 

baskı ve güç kullanarak yönetilen kitleyi şekillendirmektense, bu inşayı, ideoloji 
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vasıtasıyla yapmak için... Tabii bu stratejinin temelinde de, Gramsci‟nin hegemonya 

anlayışının; yani yönetici sınıfın, yönetilenlere karşı, aralarında bir ayrımdan ziyade, 

sanki siyasi, ekonomik ve entelektüel bir amaç birliği olduğunu göstererek, 

yönetimleri için onların rızasını almaya çalışmasının yattığı söylenebilir.  

 

20. Yüzyıl‟ın başlarında basının ne denli büyük bir güce dönüşmekte 

olduğuna dair ilk çarpıcı örnekleri, I. Dünya Savaşı sırasında yaşananlar teşkil 

etmiştir. Savaş, basının gücünün çok daha net bir biçimde görülmesine yol açmıştır. 

Dünyanın dört bir yanında insanlar yaşanan gelişmeleri öğrenebilmek için gazetelere 

karşı büyük bir talep oluşturmuşlardır. Öte yandan iktidar sahipleriyse, haberlerin 

aleyhlerine bir durum teşkil etmesi ihtimaline karşı zaman zaman basın özgürlüğünü 

kısıtlama veya tamamen kaldırma girişimlerinde bulunmuşlardır: 

 

“Hükümetler, bir yandan basının gücünden yararlanmak ve bu sayede başarıya 

ulaşmak isterken, diğer yandan basını sıkı bir gözetime tabi tutmak zorunluluğu 

duymuşlardır. Bu çabalar sonunda haber aracı olarak basını frenlemek, 

propaganda aracı olarak basını geliştirmek gerçeği ortaya çıkmış, bu iki amacın 

uzlaştırılması önemli bir sorun olarak hükümetleri fazlasıyla meşgul etmiştir.”
45

 

 

Basın, teknolojik açıdan geliştikçe ve bu sayede daha geniş kitlelere ulaştıkça, 

ideolojik bir aygıt olarak da etkisi artmaktadır. Ancak böylesine bir aygıt, iki ucu 

keskin bir bıçağa da benzemektedir, bir başka deyişle, kendi çıkarları için bu aygıtı 

kullanmaya çalışanlar, hesapladıklarından tamamen farklı bir sonuçla karşılaşabilir 

ve söz konusu aygıtın kendilerine karşı kullanılmasıyla kâr amaçlarken ciddi bir 

zararla da karşılaşabilirler. 

 

Daha açıkça ifade etmek gerekirse, çalışmada önceden de değinildiği üzere, 

otorite, basını kontrol altına alarak bu şekilde geniş halk kitlelerini de kendi isteği 

doğrultusunda yönlendirmeye çalışmaktadır. Ancak basın, aksi istikamette, yani halk 

kitlelerinin, kendileri üzerindeki otoriteyi sorgulamasında ve hatta o otoriteyi 

devirmesinde de kullanılabilecek bir silahtır. 
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İki paragraf yukarıda, İnuğur‟dan yapılan alıntıda yer alan „haber aracı olarak 

basını frenlemek, propaganda aracı olarak basını geliştirmek gerçeği‟, tam da bu 

durumla alakalıdır. Dolayısıyla teknolojinin ilerlemesi ve buna bağlı olarak da 

iletişim araçlarının gelişmesi, iktidar sahiplerinin haber aracı olarak basını frenleme 

ve propaganda aracı olarak basını geliştirme çabalarını da aynı ölçüde arttırmıştır. 

 

4.8.1.2. Telsiz Telgraftan Radyoya GeçiĢ 

 

Bu noktada yeniden haberleşme alanındaki teknolojik gelişmelere dönülecek 

olursa, elektrikli telgraftan bir adım sonrasının „telsiz telgraf‟ olduğu görülmektedir. 

Bunun bir adım sonrası da radyo olacaktır: 

 

“1864‟te, ışık dalgalarına ek olarak genel bir elektromanyetik dalga teorisi 

kuran İskoçyalı James Clark Maxwell‟i saygıyla analım. 1887‟de, Alman 

Heinrich Hertz, kendi adını taşıyacak olan dalgaları buldu ve üretmeyi başardı. 

1890‟da Fransız Edouard Branly, bir devreye galvanometre ve pille birlikte 

bağlanmış, içi demir talaşıyla dolu bir tüpten oluşan ilk elektromanyetik dalga 

iletkenini geliştirdi. İlk antenin yapılması için 1894‟ü beklemek gerekecektik ve 

aynı yıl İtalyan Marconi, Bologna‟da Mors alfabesiyle ilk başarılı uzaktan 

haberleşme denemelerini gerçekleştirecekti. Bu denemelerde artık hertz adını 

alan ve önce 400, sonraları 2000 metreye kadar ses iletebilen dalgalar 

kullanılıyordu. 1899‟da Marconi, Man. üzerinden ilk bağlantıyı kurmayı 

başardı... Yine aynı Marconi, 1901‟de hertz dalgalarıyla Atlantik aşırı ilk 

bağlantıyı gerçekleştirdi. Cornwall‟daki Poldhou‟dan devasa bir uçurtma fırlattı 

ve denizin 122 metre üzerinde anten görevi gören uçurtma, Marconi‟nin Yeni 

Kıta‟ya ulaşmasını sağladı.”
46

 

 

Telsiz telgraftan radyoya geçişe yol açan en önemli keşifse, söz konusu hertz 

dalgalarının, insan sesini de taşıyabildiğinin keşfedilmesi olmuştur. Bu keşif 

neticesinde aslında ilk olarak, 19. Yüzyıl‟ın sonlarında iletişim alanında en önemli 
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icatlardan biri olan telefondan alınan ilhamla, iki kişi arasında, tel bağlantısı 

olmadan, sadece elektromanyetik dalgalar yoluyla iletişim kurulabilmesi yönünde 

çalışmalara başlanmıştır. 

 

Telsiz iletişiminde gösterilen ilerlemelerden, özellikle I. Dünya Savaşı 

sırasında çok yararlanılmıştır. Telsizlerin en çok kullanıldığı alan da denizcilik 

olmuştur. Ancak radyonun doğuşu anlamına gelecek „bir noktadan birçok farklı 

noktaya‟ sesli iletilerin gönderilmesini sağlayacak yapının kurulması, savaşın 

sonrasına denk gelmektedir: 

 

“İlginçtir ki bu gelişme zaman içinde daha sıkışmış biçimiyle, basının gelişimini 

hatırlatır. Başlangıçta, haberlerin dolaşımının iki nokta arasında gerçekleştiğini, 

hükümetlerin ve işadamlarının posta kullanımının tekelini korumaya 

çalıştıklarını ve ancak ikinci bir aşamada yenilikçi girişimcilerin söz konusu 

haberleri daha geniş bir kitleye yayma fikrini edindiklerini hatırlayalım, 

radyonun tarihinde de böyle olmuştur.”
47

 

 

 1910‟da kurulmuş Fransa Radyotelgraf Kurumu için çalışmakta olan 

Raymond Braillard adındaki genç bir Fransız mühendisi, 1912‟de bir Belçika 

istasyonuna bilinmeyen alıcılara mesajlar yayınlamayı önermesi, telsiz iletişimi adına 

bir başlangıç noktası olarak kabul edilebilir belki ama yine de asıl başlangıç savaştan 

sonra olmuştur. Tabii bunun için, devletlerin, savaş döneminde yalnızca askeri 

amaçlara hizmet eden bir araçtan kısmen de olsa vazgeçmeyi kabul etmeleri 

gerekmiştir. Bunun sonucunda telsiz iletişimi özgürleşmiş ve bu yeni iletişim 

biçiminin verdiği heyecanla kendi „galenli radyolarını‟ imal eden ve radyonun 

gelişmesi yolunda ilk adımları atacak olan bir telsizci kitlesi ortaya çıkmıştır. 

Dolayısıyla radyonun gelişiminde öncelikle cihazın mekanik yapısının geliştirilmesi 

yönünde çalışmalar yapılmış, cihazın nerede ve nasıl kullanılacağı üzerinde bu 

esnada fazla durulmamıştır. Radyo üreticileri, ancak bir sonraki aşamada, ürünlerinin 

satışını kolaylaştırmak için çeşitli verici istasyonları geliştirmeyi düşünmüşlerdir.
48
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Sonuçta, 1920‟lerin başlarına gelindiğinde, sanayileşmiş Batı ülkelerinin hemen 

hepsinde, radyo yayıncılığı başlamıştır: 

 

“İlk radyo yayını 1920 yılında ABD‟de (Pittsburg‟a Westinghouse yapımı) ve 

Hollanda‟da yapıldı. Radyo programları İtalya‟da 1921, İngiltere‟de ise 1922 

yılında başladı. Radyo çabuk gelişip yaygınlaştı ve büyük bir başarı kazandı. 

ABD‟de 1922‟de 100.000 olan radyo sayısı 1925‟te iki milyona yükseldi. 1930 

ile 1940 yılları arasında radyo üretimi üç katına çıktı. Örneğin Almanya‟da 3,5 

milyon olan sayı, 14 milyona ulaştı.”
49

 

 

 Radyonun bu denli hızlı bir biçimde yayılması, radyo üzerinden, gazeteye 

kıyasla çok daha geniş kitlelere ulaşılmasına da imkân tanımıştır. Dolayısıyla 

radyonun, 20. Yüzyıl‟ın ilk çeyreği geride bırakıldığında, potansiyel olarak en 

kuvvetli iletişim ideolojik aygıtı konumuna geldiği de söylenebilir. Bu da doğal 

olarak iktidar sahiplerinin radyoyu bir yandan kendi amaçları doğrultusunda 

kullanmaya bir yandan da radyodan kendi aleyhlerinde yapılabilecek haberleri 

engellemeye çabalamalarına yol açmıştır. 

 

 Radyonun iletişim alanında liderliği ele geçirmesi, aynı zamanda kapitalist 

düzen içerisinde de önemli bir aktör haline gelmesini sağlamıştır. Öyle ki radyo 

sayesinde ülkenin dört bir köşesindeki insanlara anında ulaşabileceklerini gören 

işadamları, ürettikleri ürünlerle ilgili radyolara reklamlar vermeye başlamışlardır. 

Bunun sonucunda, reklamcılık sektörü, o güne kadarki yapısını kat kat geliştirmiş, 

radyo istasyonları da reklam ajanslarından kazandıkları paralar sayesinde 

etkinliklerini büyük ölçüde arttırmışlardır: 

 

“Radyo, olgunluğuna iki savaş arası dönemde ABD‟de gelişen ve modeli 

gecikmeli olarak Avrupa kıtası üzerinde yayılan bir reklam ekonomisine 

dayanarak gelişir. Ajanslar istasyonlara hem müşteriler hem de programlar 

getirebilecek ve farklı saat aralıklarının Pazar değerine göre yayın süresi 

                                                
49

 Baldini, a.g.e., s.91. 



 

 

356 

 

ayarlayabilecek muhatapları temsil ettiği ölçüde reklam gelişme halindeki radyo 

yayını için değerli bir ortak olur.”
50

 

 

 Reklam, ilk zamanlarda basın etiği çerçevesinde çokça sorgulanmıştır. Gazete 

ve radyo gibi yayın organları vasıtasıyla yapılan yayınların amacının haberleşme, 

eğitim ve eğlence odaklı olması gerektiği, bunların bir ticari unsur olarak 

kullanılmasının doğru olmadığı sıkça dile getirilmiştir. Ancak burjuvazi, söz konusu 

kitle iletişim araçlarının ticari anlamda kullanılmasını hem yazılı kanunlar açısından, 

hem de kamuoyunun gözünde normalleşmesi için birçok girişimde bulunmuştur. 

Örneğin, daha sonraları ABD başkanlığına da seçilecek olan Herbert Hoover (1976-

1966) Ticaret Bakanı olduğu dönemde Federal Radyo Komisyonu‟nda birtakım yasal 

düzenlemelerde bulunmuştur ve o zamanlarda “bu etkinliğin bir „hizmet‟ değil, 

„halkın çıkarına yönelik bir gereklilik‟ olduğu vurgulanmıştır.”
51

 

 

 Gelinen bu nokta, bir kez daha kültürel hegemonya anlayışını ve ideolojinin 

görüngüleri tersine çevirerek göstermesi olgusunu da gözler önüne sermektedir. 

Reklam uygulamasının halkın çıkarına olduğuna dair vurgu yapılmasının altındaki 

başlıca sebep, elbette halkı bu söylenene inandırmak ve böylece mevcut uygulamaya 

„rıza‟ göstermelerini sağlamaktır. Bu doğrultuda çaba gösterilmesinin nedeniyse söz 

konusu uygulamanın aslen burjuvazinin çıkarına olmasıdır. Kısacası burjuva 

ideolojisi, bir kez daha kendi çıkarlarını, sanki halkın çıkarlarıymış gibi göstererek, 

mevcut şartların devamı için halkın onayını almaya ve bu şekilde halk üzerinde 

kurduğu hegemonyayı sürdürmeye çalışmaktadır. 

 

 II. Dünya Savaşı öncesinde, Avrupa‟da henüz ABD‟deki kadar serbest 

piyasaya dayalı bir ortam yoktur ve daha çok otoriter yönetim biçimleri hâkimdir. Bu 

nedenle de ekonomik sınıflardan çok, doğrudan doğruya iktidarda bulunan grupların, 

hatta o grupların başında bulunan liderlerin yönetim üzerinde etkili oldukları 

görülmektedir. Kitle iletişim araçları da bu etki alanının sınırları içinde yer almaktan 

kendilerini kurtaramamışlardır. Başlangıçta iktidarlar, radyo yönetimine belirli 
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oranda müdahale etmekteyken, savaşa yaklaşıldıkça çok daha müdahil hale 

gelmişlerdir: 

 

“Sonuç olarak Avrupa radyo yayını bambaşka bir modele göre gelişir. Birçok 

ülkede, istasyonlar devlet tarafından farklı derecelerde kontrol edilmektedir. 

Rusya‟da, daha sonraları da Doğu Avrupa‟da, istasyonlar kamu yetkilileri 

tarafından kullanılmaktadır. İtalya, İsveç ve İsviçre‟de radyo cihazları devletin 

de bir katılım kontrolüne sahip olduğu özel gruplara aittir. Resmi olarak kamu 

yetkililerinden bağımsız olan, ancak devletin son kontrole sahip olduğu kamu 

girişimleri, Almanya‟da, Hollanda‟da ve İngiltere‟de yürürlüğe konmuştur. 

Fransa ve Belçika‟da savaşa kadar kamu cihazlarıyla özel istasyonları bir araya 

getiren karma bir sistem var olur.”
52

 

 

 II. Dünya Savaşı‟nın hemen öncesinde ve savaş sırasında Almanya‟da basının 

ve özellikle radyonun iktidar tarafından kontrol altına alınış şekliyse, bu alanda 

verilebilecek en çarpıcı örnekler arasındadır. Weimar Cumhuriyeti döneminden 

Nazizm‟in zirveye çıktığı yıllara kadar, kitle iletişim araçları üzerinde gitgide daha 

çok merkezileşen bir sistem kurulmuştur. Hatta Nazi iktidarında, dönemin 

propaganda bakanı olan Joseph Goebbels, kitle iletişim araçlarını doğrudan doğruya 

kişisel denetimi altına almıştır. II. Dünya Savaşı‟yla birlikteyse radyo, kitle iletişim 

araçları içinde belki de o ana kadar en yoğun biçimde kullanılan ideolojik aygıt 

konumuna gelmiştir. Jeanneney, bu durumu, özetlemek adına, az önce de belirtilen 

Almanya örneğinin yanı sıra, Japonya, İtalya ve İspanya‟dan da birer örnek 

vermiştir: 

 

“Önce Çin‟e saldıran Japonya‟dan söz edelim. Japonlar 1931‟den itibaren yavaş 

yavaş işgal ettikleri bölgelerde, halka açık yerlere hoparlörler yerleştirme 

yöntemiyle radyoyu bol bol kullanıyorlardı. Japonya‟da da başlangıçta oldukça 

özerk olan radyonun, Mikado‟nun rejimine giderek egemen olmaya başlayan 

askerler tarafından ele geçirildiğini ve Tokyo‟dan yönetildiğini belirtmek 

gerekir.”
53
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 Radyonun bir ideolojik aygıt olarak kullanıldığına dair verilebilecek örnekler 

içerisinde herhalde en abartılılarından biri Japonya örneğidir. Zira medyanın bu 

şekilde kullanılması genelde birtakım dolaylamalar içerirken, Japonlar hiçbir 

dolaylamaya başvurmadan radyo üzerinden propagandalarını yapmışlardır. Dahası, 

bunun gibi açık propaganda örnekleri içinde bile Japonların yaptığı ayrı bir biçimde 

ele alınabilir. Öyle ki, Jeanneney‟in biraz sonra alıntıda bulunulacak Nazi 

Almanya‟sı ve Mussolini İtalya‟sı gibi diğer örneklerinde de görüleceği gibi, açık 

propagandalarda dahi propagandayı yapacak olan taraf, genellikle yayını yapmakla 

yetinmektedir. Medyanın bir ideolojik aygıt olarak kullanılması hususunda, bir 

medya aracı üzerinden, kitleleri etkileyecek yayın yapmak, öncelikli hedeftir. Zaman 

zaman, daha da geniş kitlelere ulaşılabilmesi adına, kullanılan kitle iletişim aracının 

yayın ağının genişletilmesi adına da birtakım çalışmalar yapılmıştır. Radyo 

teknolojisinde, verici ayarlarının güçlendirilmesi gibi... Bundan sonrası, yine 

radyodan bahsedeceksek, vatandaşların evlerinde radyolarını açmalarına ve radyo 

yayınlarıyla yapılan propagandaya maruz kalmalarına bağlıdır. Yani bir bakıma 

radyo yayınları üzerinden yürütülen propagandanın hedefe ulaşıp ulaşmaması kesin 

değildir ve hedefin tercihlerine bağlıdır. Oysa ki Japonların Çin‟de işgal ettikleri 

bölgelerde halka açık alanlara hoparlörler yerleştirerek yayın yapmaları, kesinkes 

hedefe ulaşan bir propaganda yönetimi olmuştur. 

 

 Radyo, Almanya‟nın Avusturya‟yı ilhak etmesinden önceki süreçte de, her iki 

cephe tarafından da, kitleleri etkileyebilmek adına çok önemli bir silah olarak 

kullanılmıştır: 

 

“İkinci örnek: Anschluss. Daha Naziler iktidara gelmeden, Ocak 1933‟te, 

Weimar hükümeti Bavyera‟daki Münih kentine güçlü bir verici yerleştirmişti. 

Bu verici, Avusturya‟nın dağlık arazi yapısına rağmen, bu ülkenin büyük bir 

kısmına yayın yapabiliyordu. Sonraları Goebbels, Hitler‟in 20‟li yıllarda 

hapishanede yazdığı Mein Kampf (Kavgam) adlı eserindeki şu tür 

düşüncelerinden yola çıkarak Avusturya‟nın Almanya‟ya bağlanmasını 

sağlamak için bu vericiden bolca yararlandı: „İlk gençliğimden beri, Germen 
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kültürünün ancak Avusturya‟nın yok edilmesiyle korunabileceği duygusunu 

besliyordum.‟ Evet, ama karşı tarafta, Avusturya hükümetinde inatçı bir 

başbakan olan Dollfuss vardı. Fiziksel olarak etkileyici değildi (boyu çok 

kısaydı, ona „Milli-Metternich‟ diyorlardı), ama tükenmeyen bir enerjiye, güçlü 

vatanseverlik duygularına sahipti ve Nazi Almaya‟sına karşı büyük bir nefret 

besliyordu. Viyana‟da Hitler yanlısı gazeteleri yasaklatmaktan çekinmemişti. 

Üstelik, kendi kuşağından pek çok insan gibi, o da tutkulu bir „telsizci‟ydi. 

Radyo tarihinde ilk kez, yayınları siyasi amaçla parazitlendirmeyi düşünen de o 

oldu. Böylece, radyo yayınlarının savaşı hızla, saldırı ile savunma, kılıç ile 

kalkan arasındaki olağan diyalektiğe vardı. Bu durumda savunma, yayınların 

dinlenmesini engellemeye dayanıyordu. Dolfuss mühendislerine, Münih 

vericisinin Avusturya‟dan dinlenmesini zorlaştırmak için yayınları bozacak bir 

sistem yerleştirtti ve aynı zamanda da bir karşı saldırı başlattı. Bisemberg 

platosuna, saldırıya saldırıyla karşılık verecek, Nazi Almanya‟sının ve rejiminin 

doymak bilmeyen emperyalizmini herkese duyuracak, Münih Radyosu kadar 

güçlü, dönemin teknolojisinin izin verdiği en yüksek kapasitede, yani 100 

kW‟lık bir verici kurdurdu.”
54

 

  

Bir bakıma Almanya ile Avusturya‟yı karşı karşıya getiren bu mücadele, kitle 

iletişimi tarihinde, iletişim aracının adeta bir savaş aracına dönüştüğü belki de ilk 

vakadır. Almanların, Avusturya‟nın büyük bölümüne ulaşabilen sinyallerle kendi 

propagandalarını yapan radyo yayınlarında bulunmaları, buna karşılık 

Avusturyalıların öncelikle Almanların yaptığı yayını bozacak sinyaller yaymaları, 

ardından da bununla yetinmeyip, sınır ötesine Almanya‟ya ulaşacak anti-propaganda 

yayınları yapmaları, tamamen karşılıklı hamlelere dayalı sistematik bir iletişim 

savaşıdır. Bu savaş sadece radyo dalgalarıyla da sınırlı kalmamış ve Naziler, 

Avusturya radyo binasını ele geçirmek için ufak çaplı bir darbe girişiminde de 

bulunmuş, Avusturya güçlerinin karşı koyması üzerine de altı kişinin ölümüyle 

sonuçlanan, fiziki açıdan bir mikro savaş da yaşanmıştır: 

 

“Uluslararası tarihte bir ilk olan radyolar arasındaki bu savaş, Berlin‟den verilen 

emirlerle hareket eden Avusturyalı Nazilerin 25 Temmuz 1934‟te bir darbe 
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girişiminde bulunduktan ve Dollfuss‟u öldürdükten sonra, niçin radyoyu ele 

geçirmek üzere on beş kadar adam gönderdiklerini açıklıyor. Bu adamlar aniden 

radyo binasına girmişler ve mikrofonu tüm bir öğleden sonra ellerinde tutmayı 

başarmışlardı. Radyonun yıldız haber spikeri de Avusturya‟nın Almanya‟ya 

bağlandığını ilan eden bir bildiriyi okumaya zorlanmıştı. Ama bu yalancı bir 

zaferdi. Radyonun müdürü telefonla Bisemberg platosunu aramayı ve iletişimde 

aksaklık olması durumunda devreye girmek üzere hazırlanmış olan acil durum 

programını yayına sokmalarını emretmeyi başardı. Sonunda Avusturya güçleri 

binayı ele geçirdiler. Radyo binasında, her iki taraftan da üçer kişi olmak üzere 

toplam altı ölü verildi. Darbe başarısızlıkla sonuçlandı ve Dollfuss‟un yerine 

Schuschnigg geçti. Bisemberg vericisi de, Nazi Almanya‟sı yönünde 1938‟e 

kadar, yani bu kez Hitler‟in başarıya ulaştığı Anschluss‟a kadar, gittikçe artan 

şiddetiyle yayınlar yapmaya devam etti.”
55

 

 

 Avusturya Başbakanı Dollfuss‟un öldürülmesinin ardından Nazilerin 

Avusturya radyosunun binasına yönelmeleri, buna karşılık başbakanlarını 

kurtaramayan Avusturya güvenlik güçlerinin radyo binasını savunmayı başarmaları 

da göstergebilimsel açıdan önemlidir. İmparatorluklar sonrası oluşturulan ulus devlet 

yapılarında genellikle devlet hiyerarşisinde cumhurbaşkanlarının hemen ardından 

ikinci basamakta yer alan başbakanlar bunun sonucunda çoğu zaman devletle de 

özdeşleştirilmektedirler. Dolayısıyla Nazilerin Dollfuss‟u öldürmeleri, aynı zamanda 

Avusturya devletine de indirdikleri bir darbe anlamını taşımaktadır. Ancak benzer bir 

darbeyi daha indirmek için radyo binasına düzenlemiş oldukları baskının 

başarısızlıkla sonuçlanması da, görünüş itibarıyla Avusturya‟nın başbakanlık 

makamının, radyo binasına kıyasla, düşmanlar için daha ulaşılabilir olduğunu, veya 

Avusturya‟nın, radyo binasını, başbakanından daha iyi koruduğu izlenimini 

yaratmaktadır. Bu da doğal olarak radyonun, Avusturya devleti için, başbakanlık 

makamından bile daha çok önem taşıdığını düşündürtmektedir. Öldürülen başbakan 

Dollfuss‟un yerine yine Nazilere, dolayısıyla da Anschluss‟a karşı bir isim olan 

Schuschnigg‟in göreve başlaması ve Avusturya radyosunun dört yıl daha Almanya 

yönünde yayınları sürdürmesi de, Nazilerce düzenlenen darbe girişiminin başarısız 
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olarak kabul edilmesine yol açmıştır ve bu durum da radyonun o dönemki siyasi 

öneminin altını çizen bir gelişmedir. 

 

 Almanya‟da Naziler radyonun gücünden bu şekilde yararlanmaya çalışırken, 

İtalya‟da Mussolini liderliğinde iktidarı ele geçiren Faşist Parti de o dönemin dünya 

ölçeğinde en geniş radyo propagandalarından birine imza atmıştır. İtalya‟nın bir ulus 

devlet haline gelebilmesi anca 19. Yüzyıl‟ın son çeyreğine doğru mümkün olabildiği 

için, İtalyanların, sömürgecilikte özellikle İngiltere ve Fransa‟nın, hatta Portekiz‟in 

çok gerisinde kalmasına yol açtığından, İtalya, Afrika‟da kendisine sömürge 

arayışına girdiğinde neredeyse Libya ve Etiyopya dışında bütün kıtanın çoktan 

İngilizler, Fransızlar ve Portekizliler arasında paylaşılmış olduğunu görerek 

mecburen önce Libya‟yı, sonra da Etiyopya‟yı ele geçirmeyi planlamıştır. I. Dünya 

Savaşı sırasında İngiltere ve Fransa ile aynı cephede yer alan İtalyanlar, bu dönemde 

Libya‟yı ele geçirmekte çok sorun yaşamadılarsa da II. Dünya Savaşı öncesinde bu 

iki büyük gücü karşılarına alıp Etiyopya‟yı işgal edince durum değişmiştir. Bunun 

sonucunda İtalya büyük bir ambargoyla karşı karşıya kalmış, buna karşı hamle olarak 

da radyo yayını silahını devreye sokmuştur: 

 

“Üçüncü örnek: İtalya‟nın Etiyopya‟yı işgali. İtalya, Milletler Cemiyeti‟ni hiçe 

sayarak 1935‟te Etiyopya‟yı yutmuştu. Milletler Cemiyeti de yarımadaya 

ekonomik yaptırımlarla bir abluka uygulamaya karar verdi. Bunun üzerine 

İtalyanlar yaptırımlara cevap vermek için hem İtalya‟dan (Roma ve Bari‟den) 

hem de Trablus ve Etiyopya‟nın başkenti Addis-Ababa‟dan, Türkçe ve Arapça 

da dahil on dilde yayın yapmak üzere güçlü vericiler yerleştirdiler. Amaç, 

İngiliz ve Fransız sömürge imparatorluklarını zayıflatmaktı. Tunus ayrıcalıklı 

bir hedefti, çünkü orada önemli bir İtalyan kolonisi bulunuyordu. Mussolini‟nin 

Hindistan‟a kadar ulaşan vericileri, Mısır Arapçası yayınlarla etkili oldu.”
56

 

 

 İtalya‟nın burada izlediği yol, daha önce verilen Japonya ve Almanya 

örnekleriyle önemli bir farklılık içermektedir. Gerek Japonlar, gerekse Almanlar, 

radyo kendi lehlerinde propaganda yapabilmek için kullanmışlardır. İtalyanlarsa, bir 
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bakıma sömürgecilik savaşında yapmış oldukları „Etiyopya hamlesi‟nden rahatsız 

olan İngiliz ve Fransızların bunun üzerine kendilerine karşı ambargo kozunu 

oynamaları sonrasında, bu iki ülkeye zarar verebilecek yeni bir hamlenin arayışına 

girmiş ve radyo silahını bu noktada devreye sokmuştur. Buna göre İtalyanlar, İngiliz 

ve Fransız sömürgelerindeki halklara, onların dilinde, İngiltere ve Fransa karşıtı 

propagandalar içeren yayınlar yaparak, iki ülkenin kendi sömürgelerinde sorun 

yaşamasını ve bu vesileyle de önceliği bu bölgelere kaydırarak, İtalya‟nın 

Etiyopya‟daki durumuyla uğraşmayı bırakmalarını sağlamayı amaçlamışlardır. Bu 

amaç doğrultusunda Kuzey Afrika‟dan Hindistan‟a kadar uzanan bir coğrafyaya, on 

farklı dilde yayın yapılması da, 1930‟ların dünyası için gerçekten sınırları zorlayan 

bir girişim olmuştur. 

 

 1930‟ların Avrupa‟sında, Almanya ve İtalya‟nın ardından katı bir dikta 

rejimine doğru gitmekte olan bir diğer ülke İspanya‟daysa iktidarın radyonun 

gücünden yararlanması, iç savaş zamanına kadar mümkün olmamıştır. O ana 

gelinceye dek devletten ziyade etnik, dini veya sınıfsal grupların küçük çaplı yayın 

yapan radyo istasyonları mevcuttur: 

 

“İspanya Savaşı, İkinci Dünya Savaşı‟na yaptığımız bu girişin dördüncü önemli 

örneğini oluşturuyor. Bu savaş, radyonun yoğun bir biçimde kullanımına yol 

açtı. İberya yarımadası bu alanda çok geri kalmıştı. Temmuz 1936‟daki askeri 

darbe sırasında, sadece oldukça zayıf güce sahip küçük bir özel radyo şebekesi 

bulunuyordu, devlet istasyonu ise ancak 1934‟ten sonra -ürkekçe- işlemeye 

başlamıştı. Özel İspanyol radyoları İspanya‟yı bölmeye çalışan merkezkaç 

güçlere hizmet ediyorlardı; örneğin, Katalan Radyosu özerkliğine çok düşkündü 

(bu bugün hâlâ geçerlidir). Sendikaların da tıpkı Katolik Kilisesi ve diğer özel 

çıkar grupları gibi kendi istasyonları vardı: Yani büyük bir dağınıklık 

hâkimdi.”
57

 

 

 İspanya‟da kitle iletişim araçlarının ve tabii ki radyonun sıkı bir denetim 

altına girmesiyse, 1936 yılında General Francisco Franco önderliğindeki sağcı 
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Falange cephesinin düzenlediği darbeyle iktidarı ele geçirmesi sonrası 

gerçekleşmiştir. Falangistler, ülkenin dört bir yanına ulaşacak radyo yayınlarıyla 

halkı kendi yanlarına çekmeye çalışırken, karşılarındaki cumhuriyetçiler bu 

imkândan yoksun kalmışlardır: 

 

“Ama Franco‟yu iktidara getiren darbeyle her şey değişti. Her grup, kontrol 

ettiği bölgedeki özel radyo istasyonlarına zorla el koymaya çalışıyordu. Özel 

radyoların, cumhuriyetçi ya da milliyetçilerin askeri otoritesinden kaçmaları söz 

konusu değildi. Franco, komünist propagandanın kışkırttığı Mağriplilere 

yönelik Arapça yayınlar için, Fas‟ın İspanyol bölgesindeki Tetuan istasyonunu 

kullanıyordu. 1938‟den itibaren, General Queipo de Llano milliyetçi görüşleri 

savunmak için her gün Sevilla Radyosu‟nda konuşmaya başladı. Ocak 1937‟de 

de Franco güçleri tarafından kontrol edilen bölgeye, tüm İspanya‟dan 

dinlenebilen 20 kW‟lık güçlü bir verici yerleştirildi. Karşı tarafta, 

cumhuriyetçilerin elinde kullanabilecekleri bu kadar güçlü bir aygıt yoktu. 

İspanyolca, Fransızca ve Arapça yayın yapmak için Valencia istasyonuyla 

yetinmek zorundaydılar.”
58

 

 

 Cumhuriyetçilerin İspanya İç Savaşı‟nın sonunda mağlup olmalarının tek 

sebebi elbette Falangistlerin özellikle radyo vasıtasıyla ülke geneline propaganda 

yapma imkânları varken kendilerinin bundan yoksun olmaları değildir. Ancak 

savaştaki iki taraftan birinin diğerine kıyasla sahip olduğu avantajlar arasında radyo 

yayınlarıyla propaganda yapabilmenin olması ve söz konusu tarafın da bu avantajını 

en etkili biçimde kullanmaya çalışması, savaşın kazanılmasıyla birlikte ister istemez 

akıllara bir kez daha kitle iletişim araçlarının, bir grubun kendisinden çok daha geniş 

bir grubu etkileyip peşinden sürükleyebilmesini sağlama açısından ne denli etkili 

olabildiği gerçeğini akıllara getirmiş ve gözlerin de bir kez daha radyoya 

çevrilmesine yol açmıştır. 
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4.8.2. Görsel Kitle ĠletiĢim Araçları 

 

 20. Yüzyıl‟ın ilk yarısında kitle iletişim araçları içinde radyo böylesine 

önemli bir ağırlığa sahip olsa da, görsel kitle iletişim araçları çok geçmeden 

radyonun bu ağırlığına son vereceklerdir. Bu alandaysa, sinema ve televizyon başı 

çekmektedir. Bahsi geçen iki iletişim aracı da aslında yeni icat edilmemişlerdir ancak 

gelişip yaygınlaşmaları ve geniş kitleler üzerinde ciddi biçimde etkili hale gelmeleri 

daha çok bu dönemde gerçekleşmiştir. 

 

 4.8.2.1. Sinema 

 

 Kameranın teknolojik gelişimine paralel olarak ortaya çıkan sinema, Avrupa 

kıtasında doğuşundan kısa bir süre sonra ABD‟de gelişme fırsatı bulmuştur: 

 

“Sinema ve televizyonun gelişimi kameraya bağlıdır ve onun ardında uzun bir 

tarih bulunmaktadır: camera obscura (karanlık oda) yüzyıllar boyunca bir 

sanatçının aracı olmuştur. Yeni ondokuzuncu yüzyıl kamerası ilk olarak Fransa 

ve İngiltere‟de geliştirilmiştir ve daha sonra devrimsel bir tarzda Amerika 

Birleşik Devletleri‟nde geliştirilecektir. 1802 yılında, Wedgwood ailesinin bir 

üyesi „Gümüş Nitrat üzerine Işık Etkisi ile Siluetler yapmak için Camın üzerine 

Resimlerin Kopyalanması için bir İşlemin Betimlenmesi‟ yazısı yazmıştı, fakat 

„fotoğrafa hayat veren‟ ilk kişi „heliograf‟ diye adlandırdığı şeyi üreten Fransız 

deneyci Joseph Nicéphore („zafer getiren‟) Niepce olmuştur.”
59

 

 

 19. Yüzyıl‟ın başlarında fotoğraf teknolojisinin icadı adına peş peşe adımlar 

atılmaktadır. Joseph Niepce‟in ardından, görüntülerin kamera yardımıyla kağıda 

aktarılması konusunda birçok bilim adamı daha çalışmalarda bulunmuştur. Ne var ki 

ilk gerçek üç renkli fotoğraf için 1861 yılına kadar beklenmesi gerekmiştir. “Bu, 

başka alanlarda ünlü olan büyük bir bilim adamı James Clerk Maxwell tarafından 

gerçekleştirilmişti...”
60
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 Fotoğraf alanında gösterilen ilerlemeler bir süre sonra anlık karelerin 

yakalanmasından ziyade, peş peşe birçok karenin aynı anda hareketli bir biçimde 

oynatılıp oynatılmayacağının da merak edilmesini sağlamış ve bu da „hareketli 

resim‟ teknolojisinin ortaya çıkması için bilim adamlarına ilham vermiştir: 

 

“1889‟dan beri, ABD‟deki Eastman laboratuarları, duyarlı yüzeyi selüloit 

filminin üzerine yerleştirmekten ibaret olan bir işlemi denerler. Bu tür film, 

objektif önündeki akış için mükemmel derecede uygundur. Lyon‟da, fotoğraf 

pelikülünün en büyük Fransız sanayicileri olan Lumière Kardeşler, içinde çok 

ince bir mekanizmanın, saatçilik geleneğinden alınan bir tertibatın objektifin 

açılışıyla, pelikül akışını mükemmel biçimde koordine ettiği bir kamera 

yaparlar. Önce Bilimler Akademisi‟nde, Lyon‟daki Fransız Fotoğraf 

Topluluğu‟nda, sonra da 1895‟te Capucines Bulvarı‟ndaki Grand-Café‟nin 

müşterilerine sundukları bu tertibatın avantajı, aynı araçla hem görüntü alımının 

hem de projeksiyonun sağlanmasıdır.”
61

 

 

 Hareketli resim teknolojisi üzerinde Avrupa‟da bu gelişmeler 

yaşanmaktayken, ABD‟de de ünlü mucit Thomas Edison, konuyla ilgili çeşitli 

çalışmalarda bulunmuştur: 

 

“ABD‟de, aynı dönemde, Muybridge‟in ve muhtemelen Marey‟nin 

araştırmalarını takip etmiş olan Edison, Orange laboratuarından çıkma birçok 

icat gibi sinema için de harekete geçer. Edison, Avrupa‟da ve ABD‟de 

keşfedilmiş olan tüm teknik çözümlerin peşine düşerek bunların arasından en 

iyileri seçmeyi ve özgün bir sentez yakalamayı amaçlar. Öte yandan Edison, 

Lumière Kardeşler‟inkinden kökten biçimde farklı bir tercih yapar. Görüntü 

alımı ile projeksiyonu birbirinden ayırır ve projeksiyonu tek tek seyirciler için 

tasarlanmış, ödeme tertibatına sahip bir kutuda, kineskopta yapar. Kineskoplar, 

o dönemde ABD‟de çok popüler olan oyun galerileri çerçevesinde kullanılmak 

üzere yapılır.”
62
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 Bu gelişmeler neticesinde sinema için “1895‟te, aynı anda hem Fransa‟da 

Lumière Kardeşler ile, hem de ABD‟de Thomas Edison‟un laboratuarında gün yüzü 

görür”
63

 tespiti yapılabilmektedir. Sinemanın kitlelerle buluşması da yine Avrupa ve 

Amerika‟da eş zamanlı olarak yaşanmış ve 20. Yüzyıl‟ın başlarında çeşitli sinema 

salonlarında film gösterimleri başlamıştır: 

 

“Sinema, ilk yıllarında esas olarak panayır barakalarında ve ABD‟de 1905‟te 

ortaya çıkan „nickelodeon‟larda gösterilir. Filmler aynı zamanda çalgılı 

kafelerde ya da müzikhol salonlarında, seans başına birçok film düşecek şekilde 

gösterilir. İlk uzmanlaşmış salon, ancak 1907‟de İngiltere‟de ortaya çıkar.”
64

 

 

 I. Dünya Savaşı‟ndan itibaren sinema endüstrisinin ağırlık merkezi ABD‟ye 

kaymaya başlamıştır. Hollywood‟un sinema dünyasındaki baskınlığı iyiden iyiye 

hissedilir hale gelmiştir. Ayrıca teknolojik gelişmeler sayesinde daha uzun süreli 

filmler çekilmesi ve sesli film çekimlerine geçilmesi de mümkün olmuş ve böylece 

sinema, çok daha geniş kitlelerin peşinde koştuğu bir endüstriye dönüşmüştür. Bu 

noktada sinema üzerinde bir denetim mekanizması oluşturulması da kaçınılmazdır ve 

ABD‟de William Hayes isimli Posta genel müdürü tarafından hazırlanması nedeniyle 

„Hayes yasası‟ olarak da anılacak bir düzenleme doğrultusunda sinemanın yapısı 

yepyeni bir boyut kazanmıştır. 

 

“1930‟da tüm stüdyolar bir dizi ahlaki yasaklamayı ve öneriyi dikkate almaya, 

bunu yönetmenlerine de kabul ettirmeye girişir... Pratikte, Hays‟in yasasına 

duyulan saygı, bütün bir kararlar ve pazarlıklar serisine yol açacaktır... 

1929 buhranı, Amerikalıları, derin Amerika‟nın tehlikede görünmekle beraber 

aslında canlı şekilde onaylanan geleneksel değerlerine döndürür. Bu ortamda, 

Hays yasasının önerilerinin bir işlevi de yönetmenlere standart yapımlarda ne 

kadar ileri gidebileceklerini bilme imkanı vermektir. Bu öneriler, yetişkin 

kitleyi memnun etmeye çalışan yapımcılar tarafından korunan parlak kişileri 

sınırlayarak bu kişilerin yeteneklerini kullanmalarını engellemez. Sonuç olarak, 
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Hollywood sistemi yapımların tamamının arınması için çok fazla çeşitte çıkarı 

barındırır: Hollywood‟da, Avrupalı yönetmenlerin akınıyla sürekli olarak canlı 

tutulan sinema, hakim normun farklı estetik ve ideolojik içeriklerini entegre 

etme konusunda başarılıdır.”
65

 

 

Buradan da anlaşılacağı üzere iktidar sahipleri, sinemanın da kitleler 

üzerindeki şekillendirici etkisinin farkına vardıkları andan itibaren bu 

şekillendiriciliğin kendi lehlerinde olması ve aleyhlerine dönmemesi için sinemaya 

da bu doğrultuda birtakım sınırlar çekmişler ve söz konusu sınırların içindeki sinema 

da sonuç olarak iktidar sahiplerinin elinde, önemli bir ideolojik aygıta dönüşmeye 

başlamıştır. 

 

4.8.2.2. Televizyon 

 

1930‟lu yıllarda kitle iletişim araçları arasına bir yenisi daha katılmaktadır: 

televizyon. İlk örneği 1929 yılında İskoç John Logie Beard tarafından geliştirilen 

televizyonunun sonraki birkaç yıl içinde daha çok deneme yayınları yapılmış, II. 

Dünya Savaşı sonrasındaysa televizyon sıradan insanların da evlerine girmeye 

başlamış ve 20. Yüzyıl‟ın sonuna kadar belki de kitleleri etkileme alanında en büyük 

tesire sahip kitle iletişim aracı olmuştur: 

 

“2 Kasım 1936‟da Londra‟da ilk televizyon yayını yapıldı. İtalya‟da televizyon 

ağının gelişmesi ikinci Dünya Savaşının sonlarına ve özellikle 50‟li yılların 

başlarına rastlar. 30‟lu yıllar nasıl radyonun rağbet gördüğü yıllar olmuşsa, 60‟lı 

yıllarda da televizyon için aynı durum söz konusudur. 1960‟da ABD‟de bir 

milyonu renkli olmak üzere 55 milyon televizyon vardı. 70‟li yıllarda ise video 

kasetler ortaya çıktı. 1980 UNESCO istatistiklerine göre, dünyada 137 ulus 

arasında bölüşülmüş 500 milyon televizyon bulunuyordu.”
66
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 Televizyonun özellikle izleyiciye karşı adeta aralıksız bir görüntü 

bombardımanında bulunması, izleyicilerin bu yolla düşünme yetilerine zarar verdiği 

ve onları körelttiği yönünde çok fazla eleştiri almıştır: 

 

“Televizyonun olumsuzluğunu savunan en büyük kuramcılardan biri Derrick de 

Kerckhove‟dir. Marshall McLuhan‟ın öğrencisi ve varisi olan de Kerckhove, 

(Brainfarmes) adlı yeni yapıtında televizyonun „kafadan çok gövdeye yönelik 

olduğunu‟ ileri sürer. Burada televizyonun gizli bir büyüleyiciliği ve uyutma 

gücü olduğu, izleyiciyi bir görüntüden ötekine sürükleyerek tinsel 

çözümlemelerden vazgeçmeye zorladığı anlatılmaktadır. Başka bir deyişle 

televizyon, izleyicilerine gördükleri üzerinde düşünecek çok az zaman 

bırakmaktadır. Onun karşısında, kafamızla değil, bedenimizle düşünmek 

zorundayız. Kısaca, televizyon „okumak ve yazmak sayesinde elde ettiğimiz 

dokunulmaz özerkliği tehdit etmektedir.‟”
67

 

 

 Televizyonun, bir bakıma izleyiciye gösterdikleri üzerinde düşünme fırsatı 

tanımayan bu yapısı, geniş kitlelerin gösterilmek isteneni görmesini sağlayacak bir 

araç olarak kendisini çok cazip hale getirmiştir. Böylece eleştirel bakış açısına göre 

televizyon, tam da ideolojinin yapmaya çalıştığını, yani bir durumu evirtime 

uğratarak insanlara tam tersi bir biçimde sunma işini yerine getirebilme adına çok 

önemli bir silah niteliğindedir. Dar bir açıdan bakıldığında aslında tıpkı diğer kitle 

iletişim araçları gibi televizyonun da ideolojik bir aygıt potansiyeline sahip olduğu 

söylenebilir ancak daha geniş bir açıdan değerlendirildiğinde, televizyonun insanların 

düşünme sahasını daha mesaj aktarımı sırasında kısıtlayan yapısı nedeniyle çok daha 

keskin bir yapısı olduğu da iddia edilebilir. 

 

4.9. Futbol ve Medya ĠliĢkisi Üzerine Dünyadan Örnekler 

 

 Tarih boyunca, gazeteden radyoya, sinemadan televizyona varıncaya kadar 

tüm kitle iletişim araçlarının, ideolojileri yansıtmada da önemli araçlar olarak ön 

plana çıkmaları, benzer bir biçimde futbolun da geniş kitleler tarafından hevesle 
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takip edilen bir oyuna dönüştüğü andan itibaren sık sık aynı amaç doğrultusunda 

kullanılması, futbol ile medya birlikteliğine apayrı bir önem katmıştır. Futbolun 

medya üzerinden sunuluşu, ideolojilerin kitlelere iletilmesinde en çok başvurulan 

yöntemlerden biri haline gelmiştir. Bu noktada ideolojilerin aynı anda hem futbol 

hem de medya yoluyla nasıl işlendiğine bakılması, çok daha açıklayıcı olacaktır. 

 

 4.9.1. Ġngiltere ve Futbol Basınının Ġlk Örnekleri 

 

 Futbola artan ilginin kıymetinin basın tarafından keşfedilmesinin çabuk 

olduğu söylenebilir. Öyle ki Football Association‟ın 1863 sonunda kurulması, bunu 

takiben de futbol oyun kurallarının şekillenmesi, ilk ulusal kupa ve lig 

organizasyonlarının başlamasının hemen ardından, Britanya‟da gazeteler spora ve 

futbola sayfalarında yer vermeye başlamış, hatta sadece spora ve futbola odaklanan 

gazeteler de yayınlanmaya başlamıştır: 

 

“Futbola, salt 90 dakikanın da ötesinde bir açlık duyulduğu, dönemin medya 

girişimcileri tarafından kısa süre içinde fark edildi. 1880‟lerde büyük maçların 

sonuçları neredeyse anında ülke içinde şehirden şehre telgrafla duyuruluyordu. 

Gençler publarda ve postanelerde haber almak için toplanıyor, dükkan sahipleri 

FA Cup finallerinin sonuçlarını dükkanlarının önündeki kara tahtalara 

yazıyordu. Kaçınılmaz olarak bu ilginin karşılığını vermek için konu üzerinde 

uzmanlaşmış bir basın şekillenmeye başladı. 1880‟lerin sonunda, İngiltere‟de 

günlük üç spor gazetesi vardı: The Sporting Chronicle, The Sporting Life ve 

The Sportsman. Hepsi birçok spor dalını, özellikle de at yarışını içermekteydi 

ancak git gide daha çok futbola odaklanıyorlardı. 1875‟te, Manchester‟da The 

Athletic News H.A.H. Catton tarafından kuruldu ve Catton bu gazeteyi, 

Victoria dönemi Britanya‟sının bir numaralı futbol gazetesi haline getirdi. 

Gazete her Pazartesi çıkıyordu ve bütün lig maçlarını kapsıyordu, tirajıysa 170 

bin civarındaydı. Ülkenin her yanındaki yerel basın da bu durumu çabuk takip 

etti ve futbola olan tutkunun farkına vardı. Özel Cumartesi akşamı baskıları, 

renkli kağıtlara basıldı ve böylece Pembe Gazete ve Yeşil Gazete olarak 

adlandırılmaya başlandı. Baskılar o denli hızlı yapılıyordu ki maçtan çıkanlar 

eve giderken bu gazetelerden alabiliyordu. Maçta bütün olup bitenler, an be an 
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telefondan gazeteye bildiriliyordu ve gazete de maçın son düdüğüyle birlikte 

basıma hazır oluyordu. Kulüpler de son tahlilde futbol ile basın arasındaki bu 

fasit daireyi kavramaya başladıkları andan itibaren bu ilgiye karşılık vermeye 

başladılar. Bir futbol sahasında basına özel tesis yapılması ilk olarak 1894‟te 

Celtic tarafından gerçekleştirildi. Basının futbol sevdası, hareketli fotoğraf 

teknolojisinin mükemmelliğe ulaşmasıyla birlikte daha da büyüdü ve 1907‟de 

Daily Mail maç haberinde çok sayıda fotoğraf kullanarak satış yapan ilk gazete 

oldu. Kısa süre içinde günlük ve haftalık gazetelere farklı yayınlar da katıldı. 

Bunların içinde, Charles Alcock‟ın 1868‟den 1908‟e kadar her yıl yayınlanan 

Football Annual‟ı (Futbol Yıllığı) da vardı.”
68

 

 

 4.9.2. 1920’li ve 1930’lu Yıllarda Ġspanya Basınında Futbol 

 

 19. Yüzyıl sonlarında dünya genelinde ciddi bir yükselişte olan ve I. Dünya 

Savaşı‟nın bitimiyle birlikte de özellikle Avrupa‟nın büyük bir bölümünü tamamen 

etkisi altına alan milliyetçilik akımı, birçok ulus devletin kurulmasına yol açmış, bu 

ulus devletler de kendilerini sağlam temeller üzerine yerleştirebilmek için 

varlıklarını, sınırları içindeki vatandaşlarına somut bir biçimde göstermelerini 

sağlayacak çok sayıda simge yaratmışlardır. Bu noktada, ulusal futbol takımları da, 

sıkça başvurulan simgelerden biri olmuşlardır. Dolayısıyla ulusal takımların 

birbirleriyle yaptığı maçlara da, ülkelerinde özel anlamlar yüklenmeye başlamıştır. 

Bu alanda en etkili araçlardan biri de medya olmuştur. 

 

Ulusal maçların medyada işleniş tarzı, zaman zaman oynanan oyunun kitleler 

tarafından sanki ulusal bir varoluş mücadelesiymiş gibi algılanmasına yönelik 

olmuştur. Bu sonumla, maça bakanların, futboldan ziyade kendilerinin nasıl bir 

ulusal kimliğe sahip olduklarının görülmesi amaçlanmıştır. Aslen soyut bir kavram 

olan ulus, futbol sayesinde zihinlerde somut bir şekle sokulabilecektir. 1920 Antwerp 

Olimpiyatları‟nda İspanya‟nın İsveç ile oynadığı ve aşırı sertlikten dolayı karşılaşma 

sonunda sahada sadece 15 oyuncunun kaldığı maç sonrasında İspanyol ABC 
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gazetesinin maç yazısında yer alan değerlendirmeler, dünyada bu alandaki ilk abartılı 

örneklerden biri olarak dikkat çekmektedir: 

 

“Bu öğleden sonra bir futbol sahasında görülebilecek en barbarca, en vahşi 

oyuna tanıklık edildi... İsveçliler ilk golü attılar ve bu üstünlüklerini, şiddete 

başvurarak korumayı tercih ettiler. Bizim çocuklar da „saldırın‟ diyerek karşılık 

verdiler ve aynen böyle yaptılar. Saf bir cesaret ve direnç sayesinde kazandık. 

İsveçliler sahayı posaları çıkana kadar dayak yemiş bir halde terk ettiler ki bu 

hiç de hak ettiklerinin fazlası değildi... 

Diğer milletlerin bizim hakkımızdaki izlenimleri nasıldı? Son derece olumlu! 

Daha önce kimse İspanya‟da bu sporun böylesine gelişmiş olabileceğine 

inanmıyordu. Hepsi bizim sadece boğa güreşçileri olduğumuzu düşünüyordu.”
69

 

 

 90 sene önce oynanan bu maça dair herhangi bir video kaydı olmadığı için 

karşılaşmanın ne denli sert geçtiğini kesin bir dille söylemek elbette mümkün 

değildir ancak maça başlayan 22 futbolcudan sadece 15‟inin oyunu 

tamamlayabilmesinin pek normal olmadığı da bir gerçektir. Böyle bir maçta İspanyol 

gazetesi tarafından özellikle övülen noktanın, İspanya Milli Takımının oynadığı 

oyunun niteliğinden çok ortaya koyduğu sertlik olması, özellikle İspanyol ulusunun 

fiziksel açıdan ne denli üstün bir ulus olduğunu göstermeye, tanımlamaya yönelik bir 

çabadır. Üstelik bu yargıların, diğer milletlerin de İspanya Milli Takımının sahadaki 

tavrını olumlu bulduğunun söylenmesiyle pekiştirilmeye çalışılması, aynı zamanda 

İspanyolların o söz konusu üstünlüğünün, başkaları tarafından tanındığı hissiyatının 

yaratılmasına ve yargıların, insanların gözünde daha objektif bir niteliğe 

bürünmesinin sağlanmasına çalışılmasıdır. 

 

Öte yandan bir tarafta varılan yargıları objektif gibi gösterme gayreti varken 

diğer tarafta üslubun son derece sübjektif olması ve yine bir tarafta sadece boğa 

güreşçisi olarak tanınmaktan dolayı bir rahatsızlık ifade edilirken diğer tarafta futbol 

oyunundaki beceriden çok sahaya yansıtılan şiddetin övülmesi de hayli ironiktir ve 
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bu ironi, metnin ne derece zorlama bir biçimde yazıldığına kanıt olarak da öne 

sürülebilir. 

 

 İspanya‟nın, 1920‟lerden 1930‟lara gelindiğinde, futbolu medya vasıtasıyla 

ideolojik bir aygıt olarak kullanmada çok daha dramatik olaylara sahne olduğu da 

görülmektedir. Özellikle İspanya İç Savaşı‟na doğru giden süreçte, savaş sırasında ve 

sonrasında, Falangistler hem kendi propagandalarını yapmak için bu yola 

başvurmuşlar, hem de karşılarındaki cephenin benzer bir silahı kullanmasının önüne 

geçebilmek için de ellerinden geleni yapmışlardır. 

 

 İspanya‟nın Katalunya bölgesi, 1936‟da başlayan İç Savaş‟ın öncesinde 

büyük ölçüde cumhuriyetçilerin hâkimiyeti altında olmuştur. Bu dönemde iyice 

yükselmiş olan Katalan bağımsızlık hareketiyse, çoktan yeşil sahalarda kendisini FC 

Barcelona takımının suretinde göstermeye başlamıştır. Gazeteci Josep Sunyol‟un 

1935 yılında Barcelona başkanlığına gelmesinin ardındansa bu durum çok daha göze 

batan bir hal almıştır. 

 

 Josep Sunyol, hayli zengin bir Katalan burjuva ailesinde gelmekte olsa da sol 

eğilimli bir Katalan partisi olan Esquerra Republicana saflarında siyasete atılmış ve 

1931 yılında bu partiden milletvekili seçilmeyi de başarmıştır. Aynı dönemde 

Barcelona kulübünün yönetim kuruluna da giren Sunyol, bir yandan da ailesine ait 

olan La Rambla adlı gazetede futbol üzerine yazılar yazmaktadır.
70

 

 

 Sunyol‟un hem Katalan bağımsızlık hareketiyle özdeşleştirilmeye başlanan 

bir kulübün başkanı, hem de siyasi yelpazede Falangistlerin tam zıt ucunda yer alan 

bir anlayışı benimseyen bir gazetenin sahiplerinden olması, onu, Falangistlerin 

gözünde önemli bir hedef haline getirmiştir. Zira Barcelona Katalan kimliğini ön 

plana çıkarmakta tereddüt etmeyen ve dolayısıyla da Katalan bağımsızlık hareketinin 

futbol sahalarındaki doğal bir propaganda aracına dönüşen bir kulüp olduğundan 

zaten simgelediği değerler, Falangistlerin işine gelmemektedir. La Rambla 
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gazetesiyse zaten açıkça muhalif bir duruş sergilemektedir ve Sunyol‟un Barcelona 

ile La Rambla‟nın bir arada hareket etmesini sağlama ihtimali bile Primo de Rivera 

ve yandaşlarını yeterince rahatsız etmiştir. 

 

 Sağcıların gözünde böylesine açık bir hedef haline gelen Sunyol‟un kaderi, 

1936‟da, Madrid‟e yapmakta olduğu bir yolculuk sırasında örülmüştür. Sunyol‟un 

yolculuğa hangi sebeple çıktığı tam olarak bilinmemektedir. Barcelona başkanı, 

yolculuk esnasında dağlık Sierra de Guadarrama bölgesinden geçmekteyken General 

Franco‟nun adamları tarafından yakalanmıştır. Sunyol, kimliğinin anlaşılmasının 

ardından da kısa süre içinde kurşuna dizilmiştir.
71

 

 

 Sunyol‟un öldürülmesinde Barcelona kulübünün başkanı ve sol tandanslı bir 

gazetenin önde gelenlerinden biri olması dışında herhangi bir sebep göze 

çarpmamaktadır. Bir başka deyişle Sunyol‟un, sadece bu sıfatları taşıdığı için 

öldürüldüğü söylenebilir. Sadece bu cinayet bile, futbol ile medyanın yan yana gelme 

ihtimalinin kitleler üzerinde ne denli etkili olabileceğinin bir göstergesidir. 

 

 1936‟da Sunyol‟un öldürülmesiyle karşılarındaki Halk Cephesi‟nin (Frente 

Popular) futbol ve medya olgularını kol kola geçirip aleyhlerinde önemli bir ideolojik 

silaha dönüştürmesi ihtimalini zayıflatan Falangistler, yaklaşık iki yıl sonra bu iki 

olguyu kendi lehlerinde bir silah olarak kullanabilmek adına da harekete 

geçmişlerdir. Böylece günümüzde hâlâ İspanya‟nın en çok okunan spor gazetesi olan 

Marca doğmuştur: 

 

“1938‟in başlarında, yakın zamanda, büyük katliamlar pahasına olsa bile, 

birleşik bir İspanya‟yı yöneteceklerine emin olan Franco‟nun Falangist 

müttefikleri, İspanya‟nın ilk ve halen en büyük günlük spor gazetesi olan 

Marca‟yı kurdular. Gazete ilk olarak 1938 Noel‟i öncesinde yayımlandı. Ön 

sayfasında sarışın bir kızın faşist selamı verdiği bir resim vardı ve manşette de 

„Tüm İspanyol sporculara‟ yazıyordu. Gazetenin ilk zamanlarındaki 

makalelerinde, eski bir Madrid futbolcusu ve yöneticisi olan, 1936‟da 
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cumhuriyetçi Madrid‟ten kaçarak Fransa‟ya giden, İspanya‟ya 1937‟de dönen 

ve Franco‟nun Irún‟daki ordusuna katılan Santiago Bernabéu da kendini 

gösteriyordu. Görünüşe göre Bernabéu çoktan farklı bir gelecek için 

hazırlanmaya başlamıştı. Kendisi, „Yeni İspanya‟da birkaç terlemiş gencin 

görüntüsü kaybolmalı ve bu, yerini, uzman antrenörlerin yönetiminde fiziksel 

ve ruhsal açıdan sağlıklı duruma gelmiş gençlere bırakmalıdır‟ diyordu.”
72

 

 

 Marca‟nın ilk sayısında verilen mesaj fazla yoruma yer bırakmayan gayet net 

bir mesajdır. Gazetenin siyasi eğilimi, tek bir fotoğrafla açıkça ortaya konmuştur. 

Manşette de, resimdeki faşist selamının tüm İspanyol sporculara verildiği söylenerek, 

faşistlerin sporu kendi kanatları altına almayı amaçladıkları ima edilmiştir. Ayrıca bu 

noktada „İspanyol‟ kimliğine de özellikle vurgu yapıldığı söylenebilir. Bunun yanı 

sıra Santiago Bernabéu‟nun; planlı, programlı, tepeden yönetilen bir spor sistemi 

vasıtasıyla ruhen ve bedenen sağlıklı genç bir nesil yaratılmasının önemine işaret 

etmesi de, 19. Yüzyıl sonu ve 20. Yüzyıl başlarında Avrupa‟daki „ulus inşası‟ 

anlayışının en belirgin niteliklerinden biridir. 

 

 İspanya‟da söz konusu durum, General Franco ve müttefiklerinin İç Savaş‟tan 

galip ayrılmaları ve ülkeyi muhafazakar-otoriter bir rejimle yönetmeye başlamaları 

sonrasında iyice belirginleşmiştir. Artık futbol ile kitleleri kontrol altına almak için 

sadece Marca gibi spor gazetelerinin aracılığına da başvurulmamış ve siyasi 

gazetelerde de benzer doğrultuda konular işlenmiştir: 

 

“Rejimin gazetesi Arriba, futbolun Yeni İspanya‟da özel bir yeri olduğunu 

savunuyordu. 1920‟lerde uluslararası futbol maçlarında elde edilen zaferleri 

tekrar tekrar gündeme getiren gazete, İspanyolların kendine özgü futbol tarzının 

yeniden keşfedilmesiyle, İç Savaş‟ta Sağ‟ın kazandığı zaferi de birbiriyle 

ilişkilendiriyordu: 

Furia española (İspanyol öfkesi) İspanyol yaşantısının her alanında mevcuttur 

ve „özgürlük savaşı‟ndan beri de çok daha yoğun bir seviyededir. Bir spor 

dalında, furia‟nın kendisini en iyi gösterdiği yerse; İspanyol ırkının yiğitliğinin 

genellikle uluslararası müsabakalarda, tekniği fazla alan ama yeterince agresif 
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olamayan yabancı takımlar karşısında tamamen ifade edilebildiği bir oyun olan 

futboldur.”
73

 

 

 Arriba gazetesinde yer alan bu ifadeler de, futbolun, yeni bir anlayışla 

tanımlanmaya çalışılan İspanyol ulusunun bu tanımlanmasında ne denli önemli bir 

işleve sahip olduğunu gözler önüne sermektedir. İspanyolların yiğit ve savaşçı 

yapılarının en iyi yansıtıldığı spor dalının futbol olduğunun söylenmesi, aslında 

sadece İspanyolların tanımlanmasında, yiğitlik ve savaşçılık unsurlarının 

kullanılması amacıyla yapılmıştır. Futbolun burada dolaylama aracı olmak dışında 

bir işlevi yoktur. İspanya Milli Takımının tekniği fazla ama yeterince agresif 

olamayan yabancı takımlara üstün geldiğinin belirtilmesi de, aslen İspanyolların, 

diğer birçok ulustan daha yiğit ve daha savaşçı olduğunu vurgulamaktadır. 

 

 4.9.3. II. Dünya SavaĢı Sonrası Batı Almanya’da Medya ve 

Futbol 

 

 II. Dünya Savaşı‟ndan ağır bir mağlubiyetle ayrılan Almanya‟da da, alınan bu 

mağlubiyetle birlikte büyük ölçüde sarsılan ulusal gururun onarılması konusunda 

futbol ilk imdada yetişen araçlardan biri olmuştur. Batı Almanya‟nın, 1954 yılında 

İsviçre‟de düzenlenen Dünya Kupası‟nda, o dönemlerde dünyanın en iyi futbol 

takımı olarak gösterilen Macaristan‟ı finalde 3-2 yenerek kupaya uzanması, çok 

önemli bir ulusal başarı olarak gösterilmiştir. 

 

Ancak aşırı milliyetçiliğin yol açtığı politikaların Almanya‟yı II. Dünya 

Savaşı‟nın sonunda getirdiği noktanın henüz belleklerde çok taze olması da, futbolda 

kazanılan dünya şampiyonluğuna milliyetçi perspektiften çok fazla anlam 

yüklenmesini bir bakıma engellemiştir. Hatta, Alman basını, bir bakıma böylesine bir 

ihtimalin gerçekleşmesinden çekinmiş ve bu kez, futbolun tamamen aşırı milliyetçi 

ideolojiyle özdeşleştirilmesini önlemek için çaba sarf etmiştir. Fakat bu demek 

değildir ki futbol, Alman basını aracılığıyla ideolojik bir aygıt olarak kullanılmamış 
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olsun... Sonuçta bu sefer de kitlelerin, aşırı milliyetçi bir akıma kapılmamaları için 

birtakım savlar kitlelere medya yoluyla kabul ettirilmeye çalışılmaktadır: 

 

“Süddeutsche Zeitung‟un manşeti bu bilinçli depolitizasyonu yakalıyordu: 

„Müthiş zafer. Müthiş gün. Ama sade bir oyun.‟ Bu resmî ve kurumsal 

kayıtsızlık, Dünya Kupası‟nın aşırı milliyetçi yorumlanmalarını 

marjinalleştirmek adına etkili bir strateji olarak ortaya çıkmıştır ama bu durum, 

futbola iliştirilen gerçek ve geniş çaplı siyasi ve sosyal anlamları 

gizlememelidir. Manchester Guardian gazetesinin Berlin muhabiri, zaferden 

dakikalar sonra maçtan şu sözlerle bahsetmiştir: „Birisinin bu mutluluğu 

anlayabilmesi için hem bir tür Alman gururunun dokuz yıl önceki feci 

çöküşünden beri ulusun yaşadığı sarsıntıyla birlikte gelen büyük şoku, hem de, 

özellikle Berlin‟de, savaş sonrasında etrafı çevreleyen harabelerin görüntüsünü 

zihinlerden atmayı sağlayacak ruhsal boşalmanın arzusu anlaması gerekir.‟”
74

 

 

 Süddeustche Zeitung‟da futboldan „sadece bir oyun‟ diye bahsedilmesi 

aslında futbolun sadece bir oyun olmadığının gizli bir itirafı niteliğindedir. 

Manchester Guardian gazetesinin Berlin muhabirinin Almanların Dünya Kupası 

zaferiyle ilgili yaptığı yorum da, ülkedeki insanların böylesi bir başarıya, birtakım 

sorunlarını unutabilmek adına ne denli geniş anlamlar yüklemeye hazır olduklarını 

da göstermektedir. 

  

4.9.4. Arjantin’de Siyasal Basının Futbolu KullanıĢı 

 

Batı Almanya‟da her ne kadar II. Dünya Savaşı‟nda yaşanan acı tecrübeler 

nedeniyle, savaşın hemen sonrasında futbolun milliyetçi ve hamasi unsurları 

körükleme ihtimaline imtinayla yaklaşılmışsa da, daha önceki İspanya örneğinde de 

olduğu gibi, futbolu tam da bu amaca hizmet etmek için kullananlar belki daha bile 

çoktur. Örneğin Arjantin‟de, ülkenin birkaç yüz mil açığında yer alan Malvinas 

Adaları‟nın (Falkland Adaları) deyim yerindeyse dünyanın öbür ucundaki 

Britanya‟nın himayesine olması, Arjantin bağımsız bir devlet olduğu andan beri 
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ülkede tartışma konusudur ve bu tartışmalar, 1966 Dünya Kupası ile birlikte iyice 

alevlenir. 

 

O yıl İngiltere‟de düzenlenen turnuvanın çeyrek finalinde Arjantin, ev sahibi 

ekiple karşı karşıya gelmiştir. Son derece sert geçen maçta önce Arjantin, Rattin‟in 

oyundan ihraç edilmesiyle 10 kişi kalmış, sonrasında da bitime 13 dakika kala Geoff 

Hurst‟ün attığı gol, İngiltere‟ye galibiyeti ve turu getirmiştir.
75

 

 

Bu olaylı maçın ardından Arjantin‟de futbol meraklıları büyük bir öfkeyle 

dolarken, bu fırsatı kaçırmak istemeyen Crónica gazetesi “Önce Malvinas Adaları‟nı 

bizden çaldılar, şimdi de Dünya Kupası‟nı çalıyorlar”
76

 manşetini atmıştır. Böylece 

maç sonucu nedeniyle futbol düşkünlerinde oluşan tepkiyi ve öfkeyi, medya tek bir 

satırlık yazıyla farklı bir noktaya kanalize etmeyi başarmıştır. 

 

4.10. Futbol Yazarlarının Gözünden Futbol-Medya ĠliĢkisi 

 

Çalışmada son olarak bazı futbol yazarlarının gözünden söz konusu futbol-

medya ilişkisinin nasıl görüldüğü üzerinde durulacaktır. Bu doğrultuda, eğitimlerini 

sırasıyla hukuk ve siyaset bilimi üzerine yapmış, Bağış Erten ve Tanıl Bora ile 

görüşülmüştür. Bağış Erten, futbolun çok yalın bir anlatım diline sahip olduğunu ve 

bu yüzden, kitlelere ulaşmak adına futbolu kullanmanın çok cazip olduğunu 

belirtmektedir. Erten‟in „yalın anlatım dili‟nden kastı, futbolda güçlü ile güçsüz 

arasındaki ayrımın, diğer birçok sahadakine kıyasla, daha net yapılmasıdır. Örneğin 

medya bu açıdan daha kaotik bir alandır. Medyada gösterilen birçok şey, bireyler 

tarafından farklı biçimlerde algılanabilir. Ancak futbolda alınan sonuçlar, insanların 

gözü önünde çok daha çıplak bir biçimde durmaktadır. 

 

Bununla birlikte Erten, futbolun her zaman aynı sonucu vermemesi nedeniyle 

de çok sevildiğinin altını çizmektedir. Öyle ki güçlü olan, her zaman güçsüzü 

yenemeyebilir. Bu durum da baskı altındaki sosyal grupları, tıpkı güçsüz bir takımın 
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kendisinden daha güçlü bir takımı yenmesinde olduğu gibi, kendisini baskı altında 

tutan kesime karşı bir direnç göstermeye teşvik eden bir durumdur. Dolayısıyla 

futbol hem güçlülerin sahip oldukları gücü kanıtlamalarına, hem de ezilenlerin onları 

ezenlere karşı bir direnç göstermesine olanak tanımaktadır. Bu yüzden de ideolojiler 

futbol üzerinden işlenmeye son derece müsaittir ve bu aynı zamanda, söz konusu 

ideolojilerin işlendiği bir başka alan olan medya açısından da futbolu son derece 

cazip bir olgu haline getirmektedir. 

 

Tanıl Bora ise öncelikle her toplumsal kurumun, zeminin, yüzeyin, ideolojik 

bir işlev görmeye müsait olduğuna dikkat çekmektedir. Ayrıca ideolojiyi bir „alıcı-

verici ilişkisi içinde‟ veya bir beyin yıkama mekanizması olarak düşünmenin çok da 

doğru olmadığını öne süren Bora, imgelerin ve anlamların üretildiği her zeminin bir 

tür ideolojik işlev de gördüğünü vurgulamaktadır. Bu tip zeminler, aynı zamanda 

ideolojik anlamların da kapıştığı zeminlerdir. Futbol da, medya da, söz konusu 

zeminlerden ikisini teşkil etmektedir. 

 

Bora, II. Dünya Savaşı‟nın ardından başlayarak ve özellikle 1970‟lerden 

sonra, futbolun da medyanın da büyük birer ivme kazanarak, etkileri son derece artan 

zeminlere dönüştüklerini belirtmektedir. Bu iki olgunun bir araya gelmesininse, 

etkilerini doğal olarak katladığını söylemektedir. Bora, bu doğrultuda Türkiye‟den 

örnek vermek gerekirse, Türk televizyonlarında futbolun ve futbol programlarının 

olağanüstü yer kaplamasının sadece futbolla ilgili değil, genel olarak zihniyetleri 

formatlayan etkiler yarattığını savunmaktadır. Böylece bir insanın konuşması, akıl 

yürütme biçimi ve „adabı‟, futbol sayesinde yeniden üretilmektedir. Medya da buna 

birinci dereceden aracı olmaktadır. 
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SONUÇ 

 

Gerek futbol, gerekse medya, günümüzde artık sayıları milyarları bulan 

kitleler tarafından sıklıkla takip edilen iki olgudur. Böylesine geniş kitleleri 

ilgilendiren bu iki olgu, haliyle söz konusu kitleleri etki altına alabilecek 

potansiyellere de sahiptir. Bu durum, özellikle kendi ideolojisini bir başka gruba 

kabul ettirme çabası içinde olan kişilere veya gruplara çok önemli fırsatlar da 

sunmaktadır. Öyle ki hem futbolun, hem de medyanın insanların algılarını etkilemesi 

demek, bu iki aracın da yeni algılar yaratılması adına bilinçli bir biçimde 

kullanılması durumunda, çok büyük kesimlerin kontrol altına alınabilmesini 

sağlaması demektir. 

 

Futbol ile medya, geniş kitlelere ulaşmaya başladıkları zamanlardan itibaren, 

yukarıda değinilen potansiyelleri nedeniyle, özellikle iktidar odaklarının kuşatması 

altında olmuşlardır. Bunun sonucunda ne futbol bedeni terbiye etme amaçlı basit bir 

spor dalı veya insanların boş zamanlarında eğlenmesini sağlayan sıradan bir eğlence 

aracı olmayı sürdürebilmiş, ne de medya organları, kitlelere bilgi ulaştırılmasını 

sağlayan birer kitle iletişim aracı olmakla sınırlı kalabilmiştir. İki olgu da, bu süreçte 

yepyeni boyutlar kazanmıştır. 

 

Çalışmanın ilk bölümünde, geçmişten günümüze ayaktopu oyunlarının nasıl 

bir evrim geçirdiği, bunun sonucunda futbolun nasıl ortaya çıktığı ve sonrasında 

futbolun dünya çapında nasıl büyük bir popülariteye sahip olduğu incelenmiştir. 

Burada öncelikle göze çarpan, insanoğlunun çok eski çağlardan beri, dünyanın 

hemen hemen her yerinde, değişik maddelerden yapılan birtakım topları 

tekmelemeye dayalı oyunlara ilgi duyduğudur. Çin‟den Antik Yunan‟a ve Roma‟ya, 

Mısır‟dan Orta Amerika‟ya kadar eski medeniyetlere beşiklik etmiş birçok bölgede, 

çeşitli ilkel ayaktopu oyunlarının oynandığına dair kanıtlar bulunmaktadır. 

 

Ayrıca bu tip ilkel ayaktopu oyunları, çok farklı toplumlarda, farklı kültürel 

pratikler olarak da ortaya çıkmışlardır. Bazen en ilkel kabilelerde, kabile gençlerinin 
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güçlerini ispatlayacakları bir gösteri, bazen köklü medeniyetlerde bir soyluluk 

ifadesi, kimi zaman bir askeri eğitim aracı, kimi zaman da dini birer tören niteliğine 

bürünmüşlerdir. 

 

Dolayısıyla, ayaktopu oyunları, dünyada yüzyıllardır neredeyse her noktada 

ve toplumların hemen hemen her kesiminden ilgi gören oyunlardır. Böylesine bir 

altyapının üstüne 19. Yüzyıl‟da İngiltere‟de icat edilen modern futbolun gelmesiyse, 

bu yeni oyunun kısa süre içinde dünyanın dört bir yanına yayılıp kök salmasını belki 

de kolaylaştıran bir etmen olmuştur. 

 

Modern futbolun İngiltere‟de ortaya çıkması, aynı zamanda futbolun 

yayılmasının da İngilizlerin eliyle olmasına yol açmıştır. Bu noktada da öncelikle 

futbolun yabancı ülkelerdeki İngiliz okullarının veya İngiliz denizcilerinin uğradığı 

limanların çevresinde yaygınlaştığı görülmektedir. Futbolun İngiliz okulları 

vasıtasıyla yayılması, örneğin Arjantin ve Uruguay gibi ülkelerde, öncelikle 

toplumda daha çok bu okullara gidebilecek maddi güce ve eğitim seviyesine sahip 

burjuvaların bu kanaldan futbolla tanışmasını sağlamıştır. Öte yandan liman 

bölgelerindeki yayılmaysa, daha çok işçi sınıfının içerisinde olmuştur. Bu farklı 

kollardan yayılma, henüz futbolun erken yayılma döneminde kurulan kulüplerin 

önemli bir kısmının, sınıfsal bir karakteristiğe sahip olmasının bir nedeni olarak 

görülebilir. 

 

Çalışmanın ikinci bölümünde, ideoloji kavramına, ana hatlarıyla açıklık 

getirilmesi için çaba sarf edilmiştir. Bu doğrultuda ideoloji kavramı üzerine ilk 

detaylı çözümlemeleri yapan Marksist felsefe ana eksene oturtularak, zaman 

içerisinde bu eksen doğrultusunda hareket edip daha derine inerek veya eleştirel bir 

bakış açısı geliştirip bu eksenden uzaklaşıp ideoloji kavramına apayrı bir boyut 

katarak konu üzerine eğilen, felsefe dünyasının belli başlı akımlarının, konuyla ilgili 

tanımlamalarına kısaca değinilmeye çalışılmıştır. 

 

Birbirinden çok farklı yaklaşımlarla karşılaşılsa da, ideoloji üzerine yapılan 

yorumlardan kısa bir genelleme çıkarmak gerekirse, ideoloji bir düşünce 
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sistematiğidir. İdeolojiye eleştirel yaklaşımda, bu düşünce sistematiğinin, yanlış 

bilinçten kaynaklanan bir inanışlar kümesi veya nesnelerin dış görünüşlerine 

bakılarak ortaya konan hatalı görüşler olduğu öne sürülürken; ideolojiye nötr veya 

pozitif yaklaşanlara göreyse ideoloji, bilinçlilik halinde ortaya konan sınıf 

mücadelelerinin gerçekleştiği bir düzlemdir. 

 

Bununla birlikte ideolojilerin belli aygıtlar vasıtasıyla işlediği de, incelenen 

kuramlarda sıkça karşılaşılan bir noktadır. Örneğin, eleştirel yaklaşımlardaki gibi 

ideoloji, kitlelerin yanlış bilincinden kaynaklanan inanışlarsa, bu yanlış bilincin 

kitlelerde oluşturulması için söz konusu aygıtlar kullanılmaktadır. Pozitif 

yaklaşımlarda bahsedilen, sınıf mücadelelerinin ideolojik düzlem üzerinde harekete 

geçmesi için gereken bilinçlilik halinin tetiklenmesi de, yine bu aygıtların 

kullanılmasıyla mümkün olabilmektedir. 

 

Fransız düşünür Louis Althusser tarafından „ideolojik devlet aygıtları‟ olarak 

adlandırılan bu gibi unsurların başlıcaları dini, eğitimsel, ailevi, hukuki, siyasi, ticari 

kurumlar ile, iletişim ve kültür alanındaki çeşitli yapılardır. Spor ve dolayısıyla 

futbol, kültür alanının altındaki kollardan biriyken, medyanın da kültür alanının alt 

kollarından biri olduğu göze çarpmaktadır. Böylece hem futbolun, hem de medyanın 

ideolojileri yansıtmakta birer araç olarak kullanıldıkları da açıkça ima edilmektedir. 

 

Üçüncü bölümde, futbolun ideolojileri yansıtmada bugüne dek ne gibi farklı 

biçimlerde kullanıldığı ele alınmıştır. Bu incelemeler sonunda görülmüştür ki futbol 

farklı ırkların, farklı sosyal grupların, farklı siyasal oluşumların birbirlerine karşı 

üstünlük sağlama, veya diğer açıdan bakılacak olursa, bu üstünlük sağlama 

çabalarına karşı direnç gösterme hususlarında, ideolojilerin yansıtıldığı başlıca 

araçlardan biri olmuştur. 

 

Bu noktada ilk olarak 20. Yüzyıl‟ın başlarındaki Brezilya‟da futbolun 

konumu incelenmiştir. Ülkede o dönemde beyazlar ile siyahlar arasında yaşanan 

ayrım, sadece futbol ile ilgili örneklerde bile kendini belli etmektedir. İlk zamanlarda 

beyazlar arasında bir seçkinlik göstergesi olarak oynanan futbol, siyahlara 
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yasaklanmış ve böylece siyahların alt seviyede bir ırk olduğu düşüncesi, futbol 

yoluyla da toplumda pekiştirilmeye çalışılmıştır. Ancak zaman içerisinde siyahların 

gösterdikleri başarılarla kendilerini adeta zorla beyazlara kabul ettirmeleri de, 

futbolun sadece yukarıdan aşağıya değil, aşağıdan yukarıya doğru çalışan bir 

ideolojik aygıt olduğunu da göstermektedir. 

 

Benzer bir durum, Nazi Almanya‟sında futbolun kullanılmaya çalışılış biçimi 

ve zaman zaman bu silahın geri tepmesiyle ilgili örnekte de göze çarpmaktadır. 

Almanya ile Avusturya‟nın birleşmesi öncesinde iki takım arasında sembolik bir özel 

maç düzenlenmesi ancak maçta Avusturya‟nın galip gelmesi üzerine tribünlerde yeni 

birleşik Almanya‟ya „merhaba‟ demesi beklenen binlerce kişinin Avusturya lehine 

tezahürat yapmaları, yine Nazilerin Norveç‟i işgalleri sırasında ülkede futbolu 

kurumsal açıdan yeniden yapılandırmaya çalışmaları, buna karşılık Nazi karşıtı 

Norveçlilerin kendi aralarında gayrı resmi müsabakalar düzenleyip bu vesileyle 

oynanan maçları bir tür haberleşme ve örgütlenme aracı gibi kullanmaları da bu 

açıdan bakıldığında ön plana çıkan ayrıntılardır. 

 

SSCB örneğindeyse, önde gelen devlet kurumu adına futbol kulüpleri 

açılması ve ülkede futbolun neredeyse tepeden tırnağa devlet eliyle inşa edilmesi, 

futbolun, devletlerin kendi yapılarını bir tür sembolize etmeleri adına verilebilecek 

uç örneklerden biri olarak dikkat çekmektedir. 

 

Çalışmanın dördüncü ve son bölümündeyse öncelikle medyanın varoluş 

süreci incelenmiştir. İlkel kitle iletişim araçlarından günümüzün ileri teknoloji ürünü 

kitle iletişim araçlarına kadar uzanan bu süreçte, özellikle iktidar odaklarının 

medyayı nasıl kendi ideolojilerini topluma kabul ettirebilme adına kullandıkları, 

bunun aksi bir durum söz konusu olduğundaysa medyayı engellemek için ne gibi 

yollara başvurdukları gözler önüne serilmiştir. 

 

Bu bölümde medyanın tarihsel gelişim süreci incelendiğinde, öncelikle 

teknolojik gelişmeler arttıkça, medyanın daha geniş kitlelere eriştiği görülmektedir. 

Ulaşılan kitle genişledikçe de medya, iktidar odakları için çok daha büyük bir cazibe, 
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ama bir o kadar da büyük tehlike unsuru olmaktadır. Dolayısıyla iktidarlar, medyayı 

tamamen kontrolleri altına alarak, bu güç sayesinde kitleleri kendi ideolojileri 

çerçevesinde yönlendirmeye çalışmaktadırlar. Bu mutlak kontrolü sağlayamadıkları 

zamanlardaysa en azından medyanın etrafına bir sınır çizip, onun kendi aleyhlerinde 

bir silaha dönüşmesini engelleme çabası içindedirler. 

 

Bölümün sonundaysa, o ana kadar gerek futbolun, gerekse medyanın nasıl 

birer ideolojik aygıt olarak kullanıldıklarına dair elde edilen bilgiler ışığında, futbol 

ile medyanın bu amaç doğrultusunda nasıl iç içe geçirilip kullanıldığı, özellikle 

kitlelere futbol yoluyla iletilmeye çalışılan mesajların taşınmasında, medyaya nasıl 

bir yardımcı rol yüklendiği gösterilmeye çalışılmıştır. Bu doğrultuda incelenen 

örneklerin, salt futbolun veya salt meydanın birer ideolojik aygıt olarak 

kullanılmasıyla ilgili verilen örneklere paralel oldukları da görülmektedir.  Özellikle 

İspanya‟da aşırı milliyetçi bir ideoloji doğrultusunda şekillendirilmeye çalışılan yeni 

İspanyol ulusu anlayışı için sık sık futbol ve medyanın iç içe kullanılması, bu alanda 

en çok ön plana çıkan örneklerdendir. 

 

Yapılan tüm bu çalışmaların ışığında, incelenen bütün örnekler bir arada ele 

alınarak bir değerlendirme yapıldığında, futbolun ve medyanın, geniş kitleler 

üzerindeki etkileri nedeniyle, ideolojilerin yansıtılmasında önemli birer düzlem 

oldukları görülmektedir.  İdeolojilerin işleyiş biçimleri göz önüne alındığında, futbol 

ile medyanın bu işlevi üstlenmelerindeki belirleyici sebebin, yüz milyonlarca insana 

sürekli bir biçimde ulaşmaları olduğu söylenebilmektedir. Böylelikle gerek futbol, 

gerekse medya vasıtasıyla toplumsal hayatta birçok anlam, işaret ve değer 

yaratılmakta, belli bir grubun veya sınıfın karakteristik özellikleri yansıtılabilmekte, 

baskın bir siyasi gücün meşru kılınmasına yardımcı olan fikirler -veya bakış açısına 

göre „yanlış‟ fikirler- üretilebilmekte, toplumsal açıdan gerekli birtakım illüzyonlar 

gösterilebilmekte, dilsel ve doğal gerçeklikler birbirleriyle karşılaştırılabilmekte, 

sistematik bir biçimde çarptırılan bir iletişim türü oluşturulabilmektedir. Kısacası 

ideolojinin işlevlerine atfedilen birçok özelliğin gerçek hayattaki izdüşümleri, futbol 

ve medya ile ilişkili konularda karşımıza çıkmaktadır. 
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İdeolojilerin geniş kitlelere yansıtılması için tek bir aygıt kullanılmasını 

gerektiren bir zorunluluk yoktur. Bir başka deyişle, ideolojik aygıtlar, biri diğerinden 

bağımsız olarak hariç tutulan değişkenler değillerdir. Dolayısıyla, ideolojilerin 

yansıtılması amacıyla çeşitli aygıtların kullanılması esnasında, bazı yollar 

birbirleriyle kesişmektedir ve futbol ile medyanın da bu doğrultuda yollarının 

kesiştiğine sıkça rastlanmaktadır. Yine çalışma sırasında yapılan incelemelerde, 

medyanın, futbol yoluyla kitlelere ideolojilerin aktarılması yönünde yapılan 

girişimlerde, zaman zaman bir aracı olarak kullanıldığına da rastlanmıştır. Bir 

bakıma ideolojilerin dolaylı yoldan, yani futbol vasıtasıyla kitlelere aktarılması 

işlemi, bir başka dolaylamaya daha uğramakta ve bunun için de medyadan 

yararlanılmaktadır. Ancak nasıl ki ideolojiler tek bir dolaylamayla, yani futbol 

üzerinden aktarılarak kitleler üzerinde etkili bir tesire sahip oluyorsa, ikinci bir 

dolaylamanın bu etkiyi azaltmaktansa belki de daha çok arttırdığı bile iddia 

edilebilir. 

 

Özetlenecek olursa, çalışmanın giriş bölümünde değinilen „futbolun ideolojik 

boyutunun ve bu boyuta atfedilen önemin‟, yapılan çalışmanın sonucunda hiç de 

abartılmadığı söylenebilmektedir. Dahası, bu büyük potansiyel, bir başka ideolojik 

aygıt olan medyanın da gücünden yararlanılarak, çok daha etkin bir biçimde 

kullanılabilmektedir. 
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