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GİRİŞ

14. yüzyılda Petrarca ile başlayan Modernite ve hala tamamlanmamış olan bu 
süreç İkinci Dünya savaşı sonrası kendini parçalı durumlara bırakarak yeni bir 
dönüm noktasının başlangıcı olmuştur (Wagner, 2005). Yeni medya ile birlikte 
bu parçalılık artmış ve kuramsal olarak parçalanan bireyler modern yapıları boz-
muştur. Bireyin parçalı ve yalnız kalması krize giren kapitalizmin çıkış noktası 
olmuştur. Neoliberalizm ile birlikte tüm yatırımların ve değer tartışmalarının bi-
rey üzerine yapılması kolektif eylemi engellemiştir (Harvey, 2010, 2014). Sadece 
pasif iletişim kurularak değişim yaratmayan iletişim şekli standart bir yeni medya 
tarzı olmuştur. Dördüncü Dalga feminizm göz önünde bulundurulduğunda farklı 
sosyal medya araçlarında kadına yönelik şiddet ve taciz olayları konusunda kolek-
tif bir eylem gözlemlenmiştir. Fakat yeni medya araçlarında kolektif eylemlerin 
sürdürülebilirliği önemli bir sorun olarak görülmektedir. Marxizm’de vurgulanan 
kolektif eylem 20.yüzyılın ikinci yarısında postyapısalcılık ile birlikte paramparça 
edildi (Au, 2018; Mclaren ve Jaramillo ,2010). Yeni medya ile birlikte iletişim ağla-
rı artmış olsa da kolektif eylemlerde azalma görülmektedir ve sosyal adaletsizliğe 
çözüm bulunamamaktadır. Özellikle II. Dünya savaşı sonrası gelişen popüler kül-
tür ve popülizm kolektif eylemleri daha çok tüketim alanına itmiştir (Fiske, 1989; 
Flew, 2008; Storey, 2010). Sosyo-politik bir direnişten çok tüketime ikna olan ve 
dolayısıyla iktidara da boyun eğen bireylerden söz edilebilir. İletiler her alanda 
alınmaktadır. İletinin niteliği sosyo-politik kökeni olmayan fakat hedeflenen 
tüketim temelli bir ileti dizgesidir. Gramsci (1991) ile birlikte bir sosyo-politik 
yol aransa da kültür endüstrisinin baskın olması ve Frankfurt Okulu’nun sadece 
Marx’ın kültürel yönüne değinmesi kolektif özne bilincini ikinci plana atmıştır.

Neoliberalizm etkisi altında, yeni medya ile birlikte popüler kültürün ve popü-
lizmin yükselişi kolektif özne bilincini ve eylem potansiyelini olumsuz etkilemiş-
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