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Ekopedagoji ve EKopedagojik Okuryazarhk:
Kiiresel Olarak Herkes I¢cin Sosyo-Cevresel Adalet
ve Gezegen Siirdiiriilebilirligi Icin Kuram,
Uygulama ve Arastirmalar?

Greg William Misiaszek ?

Sunus:

Bu yazi, Greg William Misiaszek’in katilimiyla 20 Subat 2025 Persembe giinii
cevrimici ortamda diizenlenen ekopedagoji giindemli Elestirel Pedagoji
Atélyesi’nden iiretilmigstir. Atélye, Pervin Oya Taneri tarafindan yiirtitiilmiis ve
Berfin Yamac ceviri destegi saglamistir. Konusmaci 45 dakikalik bir sunum yapmaisg,
sonrasinda sorular, cevaplar ve katkilar ile atélyeye devam edilmigtir. Toplantinin
ardindan konusmaci tarafindan kaleme alinan metin, Pervin Oya Taneri tarafindan
cevrilmis ve yayinlanmaya hazir hale getirilmistir. Metinde, Misiaszek’in ¢evrimigi
sunumda kullandigi slaytlara erisimi olmayan okurlar icin Misiaszek'in ve digerler
arastirmacilarin ¢calismalarindan bazi ek paragraflar eklenmistir.

Dr. Misiaszek, Pekin Normal Universitesi Egitim Fakiiltesi'nde, Egitim Kuramlari
Enstitiisii'nde dogent olarak goérev yapmaktadir. Los Angeles'taki Kalifornia
Universitesinde (UCLA) Paulo Freire Enstitiisii'niin Yardimci Direktorliigi,
Yiiksekégretimde Ogretim'in Genel Yayin Yénetmenligi gibi cesitli gorevlerde
bulunmustur. Ayrica Critical Perspectives dergisinin Genel Yayin Yonetmeni ve
Bloomsbury Freire’nin Focus kitap serisinin editorti olarak gérev yapmaktadir.
Cesitli kitaplar yazmis ve editérliigiinii yapmistir. Dr. Misiazek, Kalifornia
Universitesi'nden rekabetci egitim alaninda doktorasini ve Giiney Kaliforniya
Universitesi (USC)'den egitim alaninda yiiksek lisansini ve yine USC'den cevre
calismalari alaninda lisansint almigtir.

! Pervin Oya Taneri tarafindan yayma hazirlanmistir.

2 GMisiaszek@gmail.com
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1. Giris: Ekopedagoji ve Freire

Ekopedagojinin temel ve merkezi amaci, kiiresel dlgekte kapsayici sosyo-cevresel
adalet ve gezegensel surdirilebilirligi saglamaktir (Misiaszek, 2018).
Ekopedagoji, temelini Paulo Freire'nin ¢alismalarindan almaktadir (Gadotti,
2008b, 2009; Gutiérrez & Prado, 1989; Misiaszek, 2012, 2023c). Elestirel pedagoji
ve elestirel okuryazarlik alanlarinda 6ncii olan Freire, 1997'deki vefatindan 6nce
ekopedagoji lizerine yazmay1 planlamist1 (Misiaszek & Torres, 2019). Ancak, bu
konudaki diisiincelerini ne yazik ki sadece birka¢ pasajda ifade edebildi. Bu
degerli pasajlar, "Ofkenin Pedagojisi" adl1 eserinde yer almaktadir (Freire, 2004).

Ekopedagoji lizerine yazilmis bir¢cok kitap bulunmaktadir, bunlar arasinda benim
yazdigim cesitli kitaplar da yer almaktadir. Ekopedagojinin ana sorusu, pratikle
sonu¢lanma ihtiyacidir. Bu baglamda, 6grencilere derinlemesine ve genis
kapsamli bir sorgulama yetenegi nasil kazandirabiliriz? Ornegin sinirlar asan
hava kirliligi gibi ¢cevresel sorunlar1 sona erdirmeye yonelik bir 6gretim nasil
yapilabilir? Resmi egitim, yiiksekogretim dahil, ¢evresel sorunlarin sona
erdirilmesinde hangi rolleri tistlenebilir?

2. (Stiper) Kotii Sorunlar ve Ekopedagoji

Bu, ¢6ziilmesi son derece zor ve essiz derecede karmasik olan sosyal sistemler ile
ekolojik sistemlerin sinirlar1 arasinda yer alan (stiper) koétii gevresel sorunlari
icermektedir (Dryzek, 1997; Ludwig, 2001; McBeth & Shanahan, 2004; Rittel &
Webber, 1973; van Bueren et al., 2003). Kétii sorunlar, tek bir ¢6ziimii olmayan
ve dogas1 geregi karmasik olan sorunlar olarak tanimlanir. Bu sorunlar
coziilmezler, ancak tekrar tekrar "¢oziilmeye" calisilirlar (Rittel & Webber, 1973).
Daha da kétiist, siiper kotli sorunlar ¢oziilmezse felaketlere yol acarlar (Levin et
al, 2012). Lazarus'un (2009) gorisleri dogrultusunda, stiper kotii sorunlarin
mecaz anlamda bir saatli bombadan daha koéti oldugunu, ¢linkii zamanla
bombanin durdurulmasinin daha zor hale geldigini ve giderek daha biiytik bir hal
aldigin - tssel olarak kotiilestigini ileri siirmistiim. Cevresel sorunlar, (stiper)
kot sorunlar da dahil olmak lizere, derinlemesine ve genisletilmis disiplinler
Otesi (transdisipliner) dusiinim yoluyla ¢oziilmelidir. Birden fazla disiplinin,
sadece disiplinler arasi olmanin 6tesinde, baglamsal bir temele dayali olarak
kullanilmasi gerekir; 6zellikle yerel baglamda. Ayrica, kiiresel ve gezegen bakis
acilarini ve bunlarin nasil yerelden kiiresele, kiireselden gezegensel olana dogru
birbirleriyle baglantili olduklarini da dikkate almalidir.

3. Ekopedagojinin Varsayimi

Ekopedagojinin temel varsayimlarindan biri, cevresel siddetin her zaman bir
nedeni oldugudur (Misiaszek, 2014a, 2020b). Cevresel siddetten fayda saglayan
birey(ler)/toplum(lar) her zaman mevcuttur. Hangi toplum(lar) oldugunu tam
olarak belirlemek genellikle zordur, ¢linkii bu, geleneksel ulus-devlet veya sehir
sinirlarinin ¢ok oOtesine gecer, diger toplumlarin "kolayca" gruplandirildig:
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sekillerle de iliskili olabilir. Ornegin, eger insanlar tarafindan kullanilan enerjiye
yol acan bir madde ve bunun tizerinden kazang¢ saglaniyorsa, okyanusun dibine
neden sondaj yapalim? Ekopedagojinin ana hedefi, cevresel siddet icin kimin
bedel 6dedigini, kimin bundan faydalandigini, kimin ac1 ¢ektigini ve kimin
cevresel siddet icin 6deme yaptigini anlamaya ¢alismaktir (Misiaszek, 20144,
2020b).

Bu noktada iki 6nemli hususu vurgulamak gerekir: Birincisi, cevresel siddetin bir
sureklilik arz ettigi gercegidir.3 Yani, giinlik hayatta kullandigimiz basit
eylemlerden, 6rnegin 1siklar1 veya bilgisayar1 agmaktan, devasa o6lgekli cevresel
tahribatlara, 6rnegin daglarin tepelerinin komiir madenciligi icin yok edilmesine
(Mountain Top Removal) kadar uzanan bir yelpazede cevresel siddet eylemleri
bulunmaktadir. ikinci olarak, cevre sorunlarini ¢6zmeye yonelik ¢cabalarimizda
bile, eylemlerimizin uzun vadeli sonuglarini her zaman tam olarak 6ngéremeyiz.
Bir de “siirdiirtilebilirlik” meselesi var. Cevresel siddet eylemlerinin bu stirekliligi
icinde ulasmay1 hedefledigimiz siirdiiriilebilirlik i¢in temel Olglitiimiiz ne
olmalidir? "Siirdiiriilebilirlik" kavrami, kimlerin aci ¢ektigini ve baskilar1 sona
erdirmek icin kimlerin bedel 6demesi gerektigini belirlemede nasil bir rol
oynuyor? Ve bu "kim" sorusu sadece biz insanlar1 degil, ayn1 zamanda "gezegenin
stirdiirtilebilirligi" icin Doganin geri kalanini da kapsamali. 4">

4. Diinya-Doga Arasina Mesafe Koyma(ma)®

Ekopedagoji, 6grencilere cevresel siddet ile toplumsal siddet arasindaki derin ve
ayrilmaz baglar1 kavrama yetenegi kazandirmay1 amaglar (Gadotti, 2008a, 2008b,
2009; Misiaszek, 2014b). Ekopedagojik arastirmalar, sosyo-cevresel baglantilarin
ve konularin nasil 6gretildigini elestirel bir yaklasimla inceler. Bu arastirmalar,

% Misiaszek'in notu: Buradaki tartismam, Michael Apple'n Pekin Normal Universitesi Egitim Fakiiltesi'nde
verdigi davetli derslerde ortaya koydugu bu iddiadan kaynaklaniyor.

4 Misiaszek'in notu: Ekolinguistik nesnellestirmeden kaginmak i¢in bu makale boyunca "Nature" (Doga) ve
"Earth" (Gezegen) biiyiik harflerle yazilmistir. “Doga” kelimesinden 6nce ‘geri kalan’ kelimesinin
kullanilmasi, insanlar olarak Doganin bir parcasi olmadigimiz fikrinin aksine, insan olmayan her seyi (veya
tiim insanlar1 ve insan topluluklarini igeren ‘diinya’ disindaki her seyi) ifade etmektedir.

® Cevirenin notu: Yazar "Nature" ve "Earth" kelimelerinin, yani Doga nin biiyiik harfle yazilmasini, insan
ve doga arasindaki iliskiyi yeniden sekillendiren bir dil tercihi olarak kullaniyor. Yazar, dogay1 ve gezegeni
digsal ve nesnel bir sey olarak gérmek yerine, insanla birlikte dinamik ve etkilesimli bir parga olarak
tanimliyor. Bu yaklasim, ekopedagoji ve ¢evresel adalet baglamida 6nemli bir yere sahiptir ¢linki
insanlarin doga ile olan iligkisini sorgular ve dogay1 insan yasaminin ayrilmaz bir pargasi olarak kabul eder.
Yani, Yazar, insanlarin doganin disinda, onun 6tesinde bir varlik olarak goriilmesinin yanlig oldugunu,
insanin doga ile biitiinlesik bir varlik oldugunu anlatmaya ¢aligiyor.

® Cevirenin notu: world-Earth (de-)distance," ekopedagojik bir kavramdir ve insan ile doga arasindaki
algilanan ayrilig1 ve mesafeyi ortadan kaldirma ¢abasini ifade eder. Buradaki "de-distance" terimi, mesafeyi
geri almak, uzaklagmayi tersine ¢evirmek anlamina gelir. Geleneksel olarak, insanlar kendilerini dogadan
ayr1 ve istiin olarak gérme egilimindedir. Bu, dogayi bir "nesne" veya "kaynak" olarak ele alma ve onu
somiirme anlayigina yol agar. Ekopedagoji, bu mesafeyi ortadan kaldirmak igin egitimin 6nemini vurgular.
Egitim yoluyla, insanlarin dogayla olan iliskilerini yeniden diisiinmeleri, empati kurmalar1 ve siirdiirtilebilir
bir yasam tarzi benimsemeleri amaglanir. Yani, bu kavram insanin dogal diinyadan, ¢cevreden ve gezegenin
sagligindan uzaklasmasi yerine, bu mesafeyi ortadan kaldirmaya yonelik bir hareketi ifade eder.
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konularin nasil 6gretilmedigini, yanlis 6gretildigini ve bu tiir (yari)bilingli yanhs
ogretme politikalarinin neler oldugunu ortaya koyar. Freire'nin diisiincelerinden
yola c¢ikarak, cevresel siddetin politik boyutunun ne oldugu, etkilerinin neler
oldugu, kimlerin bundan faydalandig1 ve kimlerin zarar goérdiigi gibi sorular,
onun c¢alismalarinin ve ekopedagojinin temel ilkeleridir. Bu yaklasim, sadece
insanlarin ve insan topluluklarinin "diinyasini" degil, tiim Diinya/Doga'y1 kapsar.
Ekopedagoji, sadece o6rgiin egitimi degil, ayn1 zamanda yaygin ve informal egitimi
ve bu egitim tiirleri arasindaki etkilesimleri de inceleme alanina alir. Ornegin,
informal egitim olarak halk pedagojisi ve bunun okul egitimi (yani 6rgiin egitim)
ile olan baglantilar incelenir. Gezegenin geri kalanini da kapsayacak sekilde
diistinme becerisi kazandirmak, insanin doganin geri kalanindan bir tiir oldugunu
vurgular.

Doganin geri kalan1 dengeye donerken, dengesizligin kaynagi biz insanlariz.
Freire'nin (1970) bahsettigi, bizi “insan” yapan yonlerimiz bizi siirdiirilemez bir
yasama dogru gotiirtiyor. Hayallerimiz var ve bilingli bir sekilde bu hayalleri
gerceklestirmeye dogru ilerleyebiliriz. Ogrenmek ve harekete gecmek icin gecmis
deneyimlerimizden faydalanabiliriz. Bu 6zellikler bize essiz bir praksis yetenegi,
elestirel diisiinme yoluyla eylemi belirleme yetenegi verir. Bu, insanlarin baski
altinda ya da baski olmadan, siirdiiriilebilir ya da siirdiiriilemez bir sekilde
"gelismelerine” olanak tanir.”

Ekopedagoglarin (post)elestirel bir yaklasimla sordugu temel soru, doganin geri

kalaninin evrimlestigi ve uyum sagladiglr “gelisimi” nasil tanimlayacagimizdir
(Misiaszek, 2018, 2020c). insanlar gelisebilen tek tiir olsa da, asil soru su: Kimin
ya da neyin gelisimine yoneliyoruz? Sadece Batili, kiiresel Kuzeyli®, Avrupa
merkezci bir kalkinma modelini mi takip ediyoruz, yoksa farkli bir yol mu
izliyoruz? Eger ilk secenek dogruysa, yani bu modeli izliyorsak, o zaman biitiinsel
olarak doganin bir parcasi oldugumuzu ve nesnelestirilmis bir "sey"den ayri
olmadigimizi nasil 68retebiliriz? Doganin geri kalaniyla aramizdaki mesafeyi nasil
ortadan kaldirabiliriz, ya da ekopedagojik terimlerle ifade edecek olursak
(Misiaszek, 2018). “diinya-Doga arasina mesafe koyma(ma)” (world-Earth de-
distance) nasil saglanir? insanlar, Doganin 6znel kismini olusturur; ciinkii
gecmislerimiz, hayallerimiz ve hedeflerimiz tizerine dustinebilir ve bunlara dogru
ilerleyebiliriz. Bu yetenek, cogu zaman faydali olsa da, ne yazik ki olumsuz
sonuglar da dogurabilir.

7 Cevirenin notu: Misiaszek bu paragrafta, insanlarin dogayla uyumsuz bir sekilde hareket ettigini ve bunun
kaynaginin insanin kendisi oldugunu, dolayisiyla da insanin potansiyelinin hem olumlu hem de olumsuz
sonuglar dogurabilecegini, bunun da bireylerin ve toplumlarin kendi eylemleriyle sekillenen bir durum
oldugunu vurgulamaktadir.

& Cevirenin notu: "Kiiresel Kuzey" terimi, genellikle Kuzey Amerika, Avrupa, Avustralya, Yeni Zelanda ve
Japonya gibi iilkeleri kapsar. Ancak, bu terim cografi bir sinirlama olmaktan ziyade, sosyo-ekonomik ve
politik bir siniflandirmadir. Bu nedenle, bazi "Giiney" iilkeleri de ekonomik olarak gelismis ve kiiresel
sistemde etkili hale geldikge, "Kiiresel Kuzey"in bir parcasi olarak kabul edilebilir.
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5. Ekopedagojinin Amaci

Ekopedagojinin amaci, baglikta da belirttigim gibi, bu “kiiresel olarak her seyi
kapsayan sosyo-cevresel adalete” dogru nasil gidebiliriz? sorusunu giindeme
getirmektir. Bu, sadece 'benim' toplulugum ya da 'benim' ¢ikarim ic¢in degil, tim
insan topluluklarn i¢in gecerli bir adalet anlayisini ifade ediyor. Ekopedagojinin
genel hedefi, insanligin sinirlarin1 asarak 'gezegen sirdiirilebilirligini' de
kapsamaktadir--sunumun bu kadar uzun bir basliga sahip olmasinin nedeni—ve
bu hedef “Insan diinyas: icin adalet ve biitiinsel olarak (insanlar da dahil)
diinya/Doga doga icin siirdiiriilebilirligi bir araya getirme hedefidir."

6. Kiiresel Genisleme ve Cesitlenme

Ekopedagoji, drnegin yalnizca Fen Bilimleri ve politika alanlarinda c¢alisan
yuzeysel cevre pedagojilerinin (shallow environmental pedagogies) tam tersidir.
Fen Bilimleri'ndeki biliylik “F” baskin bilimleri, bilimsel yaklasimlar1 ve bilimsel
disiplinleri ifade eder (bkz. Harding, 1991). Ekopedagoji, temelde bu
yaklasimlarin ve ¢evre sorunlarinin neden ortaya c¢iktigina dair sosyal boyutlarin
(cevre) 68retimde yer almadig1 diger yiizeysel cevre pedagojilerinin tam tersidir.
Ekopedagojinin temel unsurlarindan bazilari; elestirel yaklagsimi, disiplinler 6tesi
(transdisciplinary) 6zi ve 6gretmenlerin/profesorlerin sadece bilgi “vermekle”
kalmayip demokratik diyalog yoluyla 6grettigi, sorunlari ortaya koyan bir 68retim
bicimi (problem-posing teaching) olmasidir. Freire'nin o6gretiminin temel
yonlerinden biri, 6gretmenlerin ve 6grencilerin ayn1 anda hem 6grenci hem de
o0gretmen oldugu, 6grenciler arasi ve 0Ogrenci-6gretmen arasi demokratik
tartismalardir (Freire, 1970). Freire'nin 6gretisinde temellendirildigi tizere,
ekopedagoji 68retim yoluyla donistiiriici olma o6zelligine sahiptir. Bir seyleri
nasil degistirebiliriz? Toplumun tiim yonlerini sosyal adalet, cevresel adalet ve
gezegensel surdiiriilebilirlige dogru nasil degistirebiliriz? Bu, Freire'nin (1970,
1992) egitimin ¢ok fazla kaderci oldugunu, 6grencilerin birden fazla olasi gelecek
yerine yalmzca tek bir gelecege sahip oldugunu savundugu iitopik anlamdir.
Ekopedagoji, birden fazla olasi gelecek oldugunu (yeniden) 6gretmek icin tlitopik
bir 6gretimdir (Misiaszek, 2020b, 2020d; Misiaszek & Gonzalez, 2024).

7. Antroposeni Yikmak icin Ekopedagojinin Praksis Hedefi

Ekopedagoji, daha iyi eylemler i¢in 6grencilerin yansiticilig1 i¢cin 6gretmektir -
yani praksis. Yerel siyaset, bilim ve bilgi kaynaklarini kullanarak, yerel tarihlere,
kiiltirlere, geleneklere ve vatandasliklara bakarak, yerel etkilerin neler oldugunu
inceleyerek, Kuzey epistemolojilerinin, Bat1 epistemolojilerinin veya Avrupa
merkezli epistemolojilerin o6tesine gecen bu asagidan yukariya 6gretim
yaklasimlarini derinlesmis ve genislemis anlayislar icin nasil 6gretebiliriz? Daha
sonra, yerelden Kkiiresele ve gezegensel perspektiflere, farkli bilgi ve
epistemolojilere ve pedagojilere yonelik 6gretim yontemlerine de deginecegim.
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Ekopedagojik calisma dogasi geregi Antroposen'e, yani diinya'nin biitiinsel olarak
insan merkezli kontrolline karsidir (bkz. Misiaszek, 2023b, 2025 (¢evrimigi),
baskida, 2025). Peki, insan niifusu (Diinya'nin jeolojik ve ekolojik sistemlerini)
nasil etkiledi? James Moore'un (2017) Kapitalosenden “sonsuz sermaye
birikimiyle sekillenen tarihsel ¢ag” -diye bahsettigi gibi bu ve diger bir¢ok ‘osen’
nasll etkilendi? Ne yazik ki sosyo-cevresel baskilara ve siirdtiriilemezlige yol agan
baska pek cok “osen”ler? de var (6rnegin Negantroposen (Stiegler, 2018),
Nekrosen (McBrien, 2016), post-truthizme odaklanan Trumposen (Readfearn,
2016; Stiegler, 2018)).10

8. Freire'den Ekopedagojik Ogretim Uygulamalari

Ekopedagojinin 6gretim pratiklerinden bazilari, Freire'nin (1970, 1997, 1998)
sevmedigi 'bankaci egitim' yaklagiminin tam tersidir. Bankaci egitimde 6gretmen,
tek bilgi kaynag1 ve degerli bilgiye sahip yegane kisidir. Ogrenci sinifa girdiginde,
kendi birikimi, tarihi ve hayalleri yok sayilir. Freire ise O6gretmenlerin ve
ogrencilerin ayn1 anda hem 6grenci hem de 6gretmen oldugu bir etkilesim alani
yaratmustir. Demokratik diyalog, Freire'ci 6gretimin temel ilkesidir. Ogrenciler ve
o0gretmenler arasindaki diyalog sadece tartisilan farkl konularla ilgili degil, ayni
zamanda egitim programlarinin ve 6grenme alanlarinin diger c¢esitli yonlerinin
birlikte yaratilmasidir. Buna ek olarak, sadece 6grenme alaninin icindeki sesleri
degil, ayn1 zamanda alana getirilecek dis materyalleri - videolar, metinler ve
ogrenmenin gerceklesmesini saglayan diger tiim kaynaklari - birlikte segmektir.
Sinifin icinde ne oldugu 6nemlidir, ancak sinifin disinda ne oldugu da ayni
derecede, hatta daha da 6nemlidir ve sinifi ¢esitli sekillerde yapilandirir (Apple,
2004). Ekopedagojik 6gretim sadece orgiin egitim (yani okullasma) icinde degil,
ayni zamanda gayri resmi (6rnegin halk pedagojileri) ve yaygin egitim -

® C.N. “-osen” ekinin, belirli bir dénemi veya durumu tanimlayan kavramlar olusturdugunu géz éniinde
bulundurabiliriz. Bu ek, aslinda belirli bir ¢agin, durumun ya da fenomenin adin1 belirten bir bigem olarak
kullanilmaktadir.

=99

10 Kapitalosen: Bu terim, kapitalizmin “sonsuz sermaye birikimiyle sekillenen tarihsel ¢ag”mn1 ifade eder.
Tiirkgeye, kapitalizmin hakim oldugu, siirekli ve durmaksizin sermaye birikiminin devam ettigi bir donemi
anlatan bir kavram olarak ¢evrilebilir. “Kapitalizmin sonu” ya da “sermaye birikiminin egemen oldugu ¢ag”
gibi ifadelerle agiklanabilir. James Moore'un bahsettigi kapitalosen kavrami antroposen (insanmerkezcilik)
kavramina bir elestiri olarak ortaya atilmis bir terimdir. Temel olarak, ¢evresel degisimlerin ve ekolojik
krizlerin sorumlusunun "insanlik" genelinde degil, kapitalist sistemin kendisi oldugunu savunur.

Negantroposen: Stiegler'in 2018'de ortaya koydugu bu kavram, insanligin ¢evreye ve dogaya karsi
sorumsuzca ve tahripkar sekilde miidahale ettigi, insan varliginin siirdiiriilebilir olmayan bir sekilde
ilerledigi bir donemi tanimlar. Bu terimi "insanlik sonras1" veya "insana karsi bir ¢ag" olarak
cevirebilirsiniz. Burada ana fikir, insanin doga iizerindeki olumsuz etkisinin arttig1 bir donemi anlatmaktir.

Nekrosen: McBrien’in 2016'da kullandig1 bu kavram, 6liim, yok olma ve tiikenme ile iligkili bir donemi

ifade eder. Bunu "6liim ¢ag1" veya "yok olma donemi" olarak ¢evirebilirsiniz. Buradaki ana tema,
toplumlarin ve kiiltiirlerin yikilma, tiikkenme ya da gerileme siireglerini vurgulamaktir.

Trumposen: Readfearn'in 2016°daki ¢aligmasinda ve Stiegler’in 2018’deki yazilarinda gectigi sekliyle, post-
truth (gercek sonrasi) ve manipiilasyona dayali bir donemi anlatir. Bu kavram, dogruluk ve gergeklerin
hiikiimet politikalari, medya ve popiiler kiiltiir tarafindan egilip biikiilmesiyle sekillenen bir durumu

tanimlar. Tiirk¢eye "gergek sonrasi ¢ag" olarak cevrilebilir.
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kultirlerden, geleneklerden, medyadan ve egitim arastirmalarinda siklikla goz
ardi edilen her seyden 6grenmedir.

9. diinya-Doga arasina mesafe koyma(ma) i¢cin Ekopedagojik Okuryazarhk

Freire baslangicta Brezilya'nin kuzeydogusunda koyliileregiinliik yasamlarini
yerel baglamlarda anlamlandirarak okuma yazma 6gretmesiyle tnlii olmustur.
Freire (1970), okuryazarlik egitiminin, bir kagittaki kelimeleri okumaktan -
giinimiizde ekranlarda gordigiimiiz kelimeleri anlamaktan—c¢ok daha 6te bir sey
oldugunu vurgulamistir. Ona gore okuma, "kelimeyi okumak"la sinirh degildir;
ayni zamanda "dlinyay1 okumak" anlamina gelir. Ekopedagoji, bu anlayis1 bir adim
daha ileriye gotiiriir; sadece kelimeyi okumay1 ve diinyayr anlamay1 degil, ayn
zamanda Doga'nin bir parcasi olarak diinya’y1 da okumay1 6gretir (Misiaszek,
2018).11

diinya-Doga arasina mesafe koyma(ma)nin ekopedagojik yoniine geri
doniliyorum. Birbirimizin ¢evresel adaletsizliklerden, sosyal adaletsizliklerden ve
gezegensel siirdiirilemezlikten cektigi acilar1 nasil daha iyi anlayabiliriz? “Bizi”
‘onlardan’, ‘onlarin’ sorunlarini ‘bizim’ sorunlarimizdan siklikla nasil ayiriyoruz?
“Biz”, ‘onlar’, ‘bizim’ ve ‘onlarin’ diinya-diinya arasindaki mesafeyi kaldiran
yapilar araciligiyla (post)elestirel (eko)dilbilimsel olarak agilmasi gerekmektedir.
Peki, 1rkeilik, vatandas/vatandas olmayan, (neo)somiirgecilik, yabanci
dismanligl, oryantalizm (bkz. Said, 1979), heteronormativite gibi 6tekilestirme
bicimlerindeki bu mesafelenme unsurlarini nasil asabiliriz? Edward Said'in
Oryantalizm'inde dile getirdigi gibi, cografi olarak 'en azindan burada olmuyor,
ama surada oluyor' seklindeki bakis acisi ile cografi mesafe. Baskin olmayan bilme
bicimlerini ve bilgileri gayrimesrulastiran epistemolojik mesafe koyma. Son 6érnek
ise zaman ac¢isindan mesafe koymadir: ‘Eh, ‘bizi’ simdi etkilemeyecek ama cok
uzak bir gelecekte etkileyebilir." Peki, gelecekteki insanlara ve genel olarak
Doga'ya - diinya vatandaslarina ne borgluyuz?

Temel ekopedagojik hedefe donecek olursak, burada amag, diinya ile Doga
arasindaki mesafenin ortadan kaldirilmasidir. Bu, diinyay: tiim insanlar i¢in ve
diinya'y1 da Doga’nin geri kalan unsurlariyla ayristirmak anlamina gelmektedir.
Ne yazik ki, birgok cevre pedagojisi de dahil olmak iizere egitim, sosyal ve cevresel
baskilar1 ve gezegensel siirduriilebilirligi yanlis bir sekilde mesrulastirmaya yol
acmaktadir. Bir kez daha vurgulamak gerekirse, sadece orgiin 6gretim degil,
yaygin ve informal egitim, 6zellikle de sosyal medya. Glines, hidroelektrik gibi
gercekten yenilenebilir enerji kaynaklar1 yerine neden fosil yakitlardan elde
edilen enerjiyi tercih ederek cevresel siddeti siklikla hakl ¢ikariyoruz? Ilkinin

1 Cevirenin notu: Ekopedagoji Freire'nin okuryazarlik anlayigini alip, bu anlayis1 gezegenin bir pargasi
olma perspektifinden genisletiyor. Yani, ekopedagoji, insanlar ¢evresel, ekolojik ve toplumsal baglamlarda
bilingli bir sekilde diinyay1 anlamaya ve Doga ile olan iliskilerini 6grenmeye tesvik eder.
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baskin kullaniminin politikalar1 nelerdir? Bu sorular, bu mesafelenmenin nasil
surduruldigiini anlamamizi saglar.

Freire'nin 6gretim anlayisi, 6grencilere enerji kaynaklarinin ve ¢evresel siddet
kaynaklarinin politikalarini daha iyi anlamalari i¢in nasil egitim verebilecegimizi
gosteriyor. Baska bir deyisle, bu, ekopedagojik okuryazarlik 6gretimini ifade
etmektedir (bkz. Misiaszek, 2023a). Bu, egitim politikalarini, cevresel siddet
politikalarin1 ve baglamsallastirmay1 icerir. Ornegin, Pekin'de hava kirliliginin
yogun oldugu bir gilinde, bir profesor olarak hava temizleyici satin alacak finansal
kaynaga sahibim ve ¢ogu giin ofise gitmem gerekmiyor. Bu da benim cevre
sorunlariyla basa ¢cikma yontemimin, giinde 8, 10, 12, 16 saatten fazla sokaklarda
calisan gocmen is¢ilerden ne kadar farkli oldugunu gosteriyor.12

10. Bazi Temel Yikimlar

Ekopedagojik yikimlarin hedeflerine kisaca deginecegim. Bir¢ok yikim vardir ve
¢ogu durumda baglamsaldir.

10.1. Kalkinma i¢in Kalkinmay1 Yikmak

[k/Kalkinma ve ekopedagoji] esK!3'nin [ve Kalkinmanin (biiytik ve italik 'K")] dort
tanimlayic faktorii: (1) neoliberal ekonominin kalkinma analizinin tek faktort
olarak gorilmesi; (2) kalkinma siireglerinin  hegemonya olusturup
glclendirmesinin goz ardi edilerek ekonomik adaletin ikinci planda birakilmasi;
(3) diinya'nin dengesi i¢in Doga'nin siirduriilebilirliginin ikinci planda
birakilmasi; ve (4) kalkinmanin yerel ¢ercevelerinin géz ardi edilip yukaridan
(6rnegin, Batili Kalkinma modelleri) kiiresel olarak insa edilmis olanlarin 6n
planda tutulmasi, kii¢lik harflerle, alt1 ¢izilmis ve italik yazilmis ‘k’ ile belirtilir
(Misiaszek, 2020c, s. 16).

Cevre egitimi (CE), ekopedagoji, ekolojik uygarlik ve siirdiiriilebilir kalkinma i¢in
egitim (SKE) gibi bir¢cok cevre pedagojisi vardir. SKE'nin artan poptlerligiyle
birlikte, “kalkinmay1” nasil tanimlayacagiz? “Kalkinma” sadece ekonomik
biiylimeye mi odaklanir? Eger Oyleyse, ne tir bir ekonomi c¢ercevesinden
bahsediyoruz? Ekonomik adalet ve emek adaleti gibi unsurlardan mi yoksa tam
tersine neoliberal carpitilmis ilkeler tarafindan yodnlendirilen ekonomiden mi
bahsediyoruz? Giderek kiiresellesen diinyada “kalkinma” epistemolojileri nasil
etkileniyor? Kalkinmanin “sagduyusu” nedir ve bunun arkasindaki politikalar
nelerdir? Kiiresellesme siirecleri tartismali alanlar olustururken (yani cogul
kiiresellesmeler -asagidan kiiresellesmeler ve yukaridan kiiresellesmeler (bkz.

12 Cevirenin notu: Buradaki ana mesaj, cevresel sorunlarla miicadele etmenin, toplumun farkli kesimleri icin
farkli etkiler yarattig1 ve egitim yoluyla bu farkindalig1 artirmanin 6nemidir. Ekopedagoji ve Freire'nin
ogretim anlayisi, 6grencileri ¢evresel adalet ve politika hakkinda diisiinmeye tesvik ederken, ayni zamanda
toplumsal esitsizlikleri ve ¢evresel sorunlarin farkli kesimleri nasil etkiledigini anlamalarina yardime1
olmaktadir.

13 esK: Ekolojik Siirdiiriilebilir Kalkinma
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Torres, 2009), kiiresellesmelerin neoliberalizmin sagduyusunu nasil pekistirdigi,
birilerinin 6zel alani i¢in nasil kidr sagladigi ve hegemonyay1 nasil daha da
saglamlastirdigl tartismahdir. Asagidan kiiresellesmeler neoliberalizme nasil
kars1 koyabilir? “Kalkinma”, kiiltlirel kalkinma, epistemolojik kalkinma ve dilsel
kalkinma gibi ekonominin ¢ok 6tesine gecer. Cogu zaman neoliberalizmin hakim
anlayisi, her seyi bireysel kar elde etmeye indirgemektir. Oysa kalkinma; kiiltiirel,
bilgiye dayali, dilsel ve daha pek ¢ok acidan ¢ok daha genis bir kavramdir. Bu
nedenle, birisi bana kalkinmadan bahsettiginde, ne tiir bir kalkinmadan
bahsettigini sorarim. Sonra da Kalkinmanin az sayida insan icin az gelismislige,
dinya ve Doga icin (dinya da dahil olmak iizere) bir biitiin olarak
sturdiiriilemezlige yol acan etkilerinden bahsederim.

Kiresellesmenin, dogasi geregi cogulcu olmasi beklenirken, aslinda tek bir yone
dogru ilerlemesi sorun teskil ediyor. Ornegin, kiiresellesme siireclerinin hem
yukaridan (kiiresel sirketler, uluslararasi kuruluslar vb.) hem de asagidan (yerel
hareketler, sivil toplum orgiitleri vb.) bir¢ok tartismali yoéni bulunuyor. Bu
durum, kalkinmayi, siirdiriilebilirligi, ge¢im kaynaklarinin iyilestirilmesi ve
benzeri kavramlari ya daha heterojen ve cesitli hale getiriyor ya da daha homojen,
tek tip ve biiyiik 'K' ile ifade edilen Bati merkezli 'Kalkinma' anlayisiyla értiisen
bir yapiya doniistiiriiyor. Bu, bliytik ve kii¢iik harfle yazilan kalkinma meselesiyle
ilgili bir durum ve bu, Sandra Harding!#4in biiyiik 'B' ve kiiciik 'b' ile yazilan
Bilimlerin Siirduriilebilirligi calismasina ¢ok benziyor.

Kalkinma hakkinda baskin diisiinme bigimlerinin bu yo6nt, kalkinmanin sadece
tek bir model oldugu ve bu modelin sadece kapitalizm veya neoliberalizm gibi
seylere dayandig seklindeki yaygin kaniyi nasil bozabiliriz? Yani, biyiik 'K' ile
yazilan Kalkinma, neoliberalizm tarafindan yonlendiriliyor. Bu, emek ve
ekonomik adalet de dahil olmak tlzere tiim adalet anlayisini1 6nceliksizlestirir.
Ozellikle insanhgin 6tesinde, gezegensel siirdiiriilebilirligi daha da
onceliksizlestirir. Ve bu sadece yukaridan kiiresellesme tarafindan
yonlendiriliyor. Ekopedagojinin titopik hedefi, 'kalkinma' dedigimizde zaten
sturdirilebilirligi i¢sellestirmis olmamiz, yani 'siirdiirtlebilir kalkinma'
dememize bile gerek kalmamasidir. Clinki kalkinmanin temelinde yatan anlayzs,
adalet ve strdiriilebilirligin kalkinmadan bahsederken temellendirildigi ve
doyuruldugudur.

14 Cevirenin notu: Sandra Harding ¢alismalarinda sikga ele aldig1 ve "biiyiik S ve kiigiik s" ayrimiyla
vurguladigi temel fikirler su kuramlarla agiklanabilir: a. Konumlanmig Bilgi Kurami (Standpoint Theory),
bilginin bireylerin sosyal konumlarindan etkilendigini savunur. Harding, 6zellikle feminist bir bakis
acisindan, otekilestirilmis gruplarin (6rnegin kadinlar, azinliklar) bilgiye erigsiminin ve bilimsel bilgi
tiretimindeki rollerinin dnemini vurgular. b. Giiglii Nesnellik (Strong Objectivity), geleneksel bilim
felsefesindeki "mutlak nesnellik" iddiasina kars1 ¢ikarak, bilginin sosyal ve kiiltiirel baglamdan bagimsiz
olamayacagini savunur. Harding, gii¢lii nesnelligin, farkli bakis agilarinin ve degerlerin bilimsel siireglere
dahil edilmesiyle saglanabilecegini 6ne siirer. c.Bilim ve Sosyal Adalet (Science and Social Justice), bilimin
sosyal adaletle yakindan iligkili oldugunu ve bilimsel bilginin, toplumsal esitsizlikleri gidermek i¢in
kullanilmasi gerektigini savunur.
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10.2. Utopik Egitim i¢in Kadercilikten Uzaklasma

Onemli bir nokta da, kadercilik inancin1 yikmaktir. Bu konuya derinlemesine
girmeyecegim, ancak su yikici diistinceyi ele almak istiyorum: Diinyay1 sadece tek
bir bakis acisiyla, oérnegin sadece kapitalizm ve neoliberalizm c¢ercevesinden
gorebilecegimiz inanci. Bu yaklasim, gezegenimizin gelecegine, kiiresel ¢apta
kapsayici sosyal ve cevresel adalete, siirdiirtlebilirlige, barisa ve diger tiim 6nemli
degerlere dair umutlarimizi yok ediyor. Bu da biiyiik 'K' ile yazilan Kalkinmanin
bozulmasiyla (neoliberalizmi yikmak, yukaridan asagiya kalkinmay1 yikmakla)
biiyiik olgiide értiismektedir. Onemli noktalardan biri de kaderciligi yikmanin
umut icin 6gretmenin 6tesinde bir sey olmasi. Asil mesele, eyleme dayali bir
degisim icin gercek bir diyalog ortami yaratabilmektir. Freire'nin (1992, 1993,
1997) vurguladig: praksis icin hakiki diyalog icin gereklidir (Gadotti, 1996). Bizi
insan yapan, bir gegmisimizin olmasi, diinyay1 okuyabilmemiz, olasi iitopyalari
hayal edebilmemiz ve kurguladigimiz iitopyalara dogru aktif olarak
ilerleyebilmemizdir (Freire, 1992, 1993, 1997). Utopyalar, muhtemelen hicbir
zaman ulasamayacagimiz, ancak ona dogru hareket edebilecegimiz bir ufuk
gibidir (Torres & Teodoro, 2007). Freire'nin (1993) problem tanimlayici
pedagojisi sorunlari nasil ¢ézebilecegimizi, baskiy1 nasil sona erdirebilecegimizi,
adaletsizligi nasil bitirebilecegimizi ve siddeti nasil sona erdirebilecegimizi
ogretmek icin eyleme yonelik bir yontemdir. Ekopedagoji, bunu Diinya'nin
tamamu i¢in gezegenin siirdiiriilebilirligine kadar genisletir (Misiaszek, 2020b,
2023c).

Freire'nin, Freire'cilerin ve ekopedagoglarin bahsettigi litopyalar, yapilarinda
temel olarak bunlara sahiptir. Ancak bodyle bir diinya imkansiz ve hayal tirtini
olarak goriillirse, diinyay1 (yeniden) insa etmek icin bu hedeflere dogru
ilerlemeye nasil baslayabiliriz? Bu tiir ttopik hedefleri tartisamadan, diinyada
ekopedagojik hedefler tasavvur edemeyiz ya da mevcut ve olasi diinyalar
arasindaki engelleri diyalektik olarak sorunsallastirmak i¢in mevcut diinyanin
nelerden yoksun oldugunu goremeyiz (Gadotti, 1996). Freire (1970) bu engelleri
“sinir durumlar” olarak adlandirmistir.

10.3. Kuzey Epistemolojik Hakimiyetini ve STEM Hakimiyetini Yikmak

Ayrica, bilgi yok etme (epistemicide)!> olgusu da ele alinmalidir. Diinyay1 ve
Doga’nin geri kalanini yalmizca Kuzey epistemolojileri araciligiyla gérme
anlayisini kirmak, alternatifleri olmayan kiiresel olarak baskin bilgi ve diisiinme
bicimlerini asmak ekopedagoji a¢isindan son derece oOnemlidir. Kuzey
epistemolojilerine bu sekilde karsi ¢ikmak, yogunlasan kiiresellesmelerle birlikte
giderek daha da 6nemli hale gelmektedir. Diinyanin diger epistemolojileriyle

15 Cevirenin notu: “Epistemicide” belli tipteki bilginin ve bilme yollarmin sistematik olarak yok edilmesi
veya degersizlestirilmesi anlamina gelir. Bu terim, genellikle baskin bir kiiltiiriin veya ideolojinin,
marjinalize edilmis veya ezilen gruplarin bilgi sistemlerini, geleneklerini ve bakis agilarini yok saymasini,
bastirmasini veya silmesini ifade eder.
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birlikte, yerli epistemolojilerini, Gliney epistemolojilerini ve Dogu
epistemolojilerini de anlamli bir sekilde kapsayarak, egemen bilme ve anlama
bi¢cimlerini alt etmek gerekmektedir.

Boaventura de Sousa Santos ve diger Giineyli kuramcilar, Kuzey'in
epistemolojisini nasil sarsabilecegimizi tartisiyorlar. Santos, Batili ve Avrupa
merkezli epistemolojilerin, somiirgecilik, ataerkillik ve kapitalizme dayandigini
savunuyor (Santos, 2018). Burada amag, Kuzey epistemolojilerine dayanan Kuzey
bilgilerini ve disiplinlerini ortadan kaldirmak degil, egitim ve 0gretimi "bilgi
ekolojileri” araciligiyla gerceklestirmektir; Santos'un terimiyle, diinya capinda
farkl epistemolojileri anlaml bir sekilde siirece dahil etmektir. Bu, cogu durumda
asagidan yukariya kiresellesme strecleriyle ortiismektedir. Giineyli ve yerli
epistemolojilerinin sadece epistemolojilerin koken aldig1 topluluklar icin degil,
diinya ¢apindaki topluluklar i¢in yeniden yerlesik hale getirilmesi gerektigini
savunmaktadir. Doga, adalet, gecim, ilerleme, biiylime ve daha pek ¢ok konuyu
anlamada daha genis, cesitli perspektifler ve anlayislar gelistirmek i¢in egitim
vermek gereklidir.

Calismalarimin ¢ogu karsilastirmali uluslararasi egitim alanindadir. Elestirel
karsilastirmali uluslararas1 egitimin temel sorusu, Kuzey pedagojilerinin
kiyaslama olciitlerini nasil sarsabiliriz sorusudur. Bu, ayn1 zamanda ekopedagoji
icin de bir hedef olup, (anti-)cevresel pedagojilerin kiyaslanmasini icermektedir
(Misiaszek, 2022). Kisacasi, Batili 6gretim yontemlerinin o6tesinde, cevresel
pedagojileri elestirel ve karsilastirmali bir sekilde nasil 6diing alabilir ve
verebiliriz? Kuzey epistemolojilerinin egemenligini sarsmaya benzer sekilde,
sadece Kuzey'den Giiney'e yapilan bilgi aktarimini degil, ayn1 zamanda Giliney'den
Kuzey'e 0Ogretim yontemlerinin, bilgilerin ve bilgi edinme bigimlerinin de
aktarilmasim1 saglamak gerekir. Bu yaklasim, bircok (post)elestirel egitim
karsilastirmacisinin calismalarina paralellik gosterir (bkz. Arnove, 1980, 2022;
Assié-Lumumba, 2017; Takayama, 2022; Takayama ve dig., 2017).

Bunun bir parcasi da sosyal bilimler, beseri bilimler ve sanatlar iizerine yapilan
saldirilarin ve bunlarin g¢arpitilmasinin engellenmesidir. Bu, STEM (bilim,
teknoloji, miithendislik ve matematik) konularinin ve profesyonel disiplinlerin
(6rnegin, isletme, hukuk) asir1 veya tek basina énceliklendirilmesini icerir. STEM
konular1 ¢ok 6nemlidir, ancak beseri bilimler, sosyal bilimler ve sanatlar da ayni
derecede onemlidir. Ve bu disiplinler sadece STEM ve profesyonel disiplin
konulariyla entegre olduklarinda degil, ayn1 zamanda 6grencilerin diinyayi, tim
Doga’y1 ve bu konusmanin konulari olan ¢evresel sorunlari anlamalari i¢in kendi
baslarina da biiyiik bir 6neme sahiptir.

10.4. Post-Gergekcilik (Post-Truthism) ile Miicadele

Diinyay1 ve Doga'nin geri kalanini, siniflarda 6gretilen ve 6grenilenlerle, anti-
gercek arayisini nasil sarsabiliriz? Baska bir deyisle, post-gercekcilikle miicadele
etmek ve elestirel ve ekopedagojik okuryazarliga yonlendirmek icin 6gretim
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yapmak (bkz. Misiaszek, 2020a). Bu, 6zellikle dijital sonrasi (post-dijital) ¢cagda
dogrudur (bkz. Ensweiler & Misiaszek, 2023; Jandri¢ & Ford, 2022; Misiaszek,
2023d; Misiaszek vd.,2022).

Dijital sonrasim1 tanimlamak zordur, karmasiktir, ongorilemezdir, dijital ve
analogdur, teknolojik ve teknolojiseldir, biyolojik ve bilgilendiricidir. Dijital
sonrasi, mevcut kuramlarimizda hem bir kopus hem de onlarin devamidir’
(Jandri¢ vd., 2018, s. 895). Post-gerceklik caginda, goriisler gercege doniistir; artik
gercegi arayisa dogru bir yonelim yoktur. Yanhs/egitim dis1 egitim, post-
gercekciligi derinlestiren ve pekistiren 6nemli bir etkendir. Yanlis "gercekler"in
siyaseti lizerine Ogretim yapmak, elestirel pedagojinin temelinde ve
ekopedagoginin temellerindedir (Misiaszek, 2020a). (Post)elestirel olarak
"kimlerin" yanls bir sekilde "gercek" olarak beyan edilenlerden faydalandigini
ortaya koymak onemlidir. Ayrica, post-gerceklikle kiiresel olarak doygunluk
icinde nasil tartismalar yapabilecegimizi de sorgulamak gerekmektedir. Foucault
ve Habermas'in da belirttigi gibi, herhangi bir tartisma, zemin olusturacak
anlasmalarla baslamalidir. Artik hi¢cbir konuda anlasamiyorsak, diyalog nasil var
olabilir? Eger Diinya'nin diz olmadigini kabul edemiyorsak, ¢evresel sorunlari
tartismaya nasil baslayabiliriz?

10.5. Vatandashklarin "Otekilestirilmesi" ile Miicadele

Calismalarimin c¢ogu, sadece geleneksel ulus-devlet vatandashgiyla sinirh
kalmayip, ayni zamanda yerel ile ulusal vatandashklar, kiiresel ve gezegen
vatandasliklar1 da olmak iizere birden fazla vatandaslik anlayisini iceriyor (bkz.
Misiaszek, 2015, 20164, 2016b, 2018). Burada ¢ok fazla tartisilacak sey var, ancak
ekopedagojiyi vatandasliklarla (egitimiyle) iliskilendirerek karsit vatandasi;
vatansiz Otekilestirmeyi ve diinya-Doga'dan uzaklagsmay1 sarsmak ana hedeftir.

Kiiresel vatandaslik ve kiiresel vatandaslik egitimi hakkinda konustugumuzda,
sorulmasi1 gereken temel soru sudur: Cevresel sorunlar1 daha iyi anlamay: ve
birbirimizle insan olarak ve Doga'nin geri kalaniyla ¢linkt hepimiz Doga'nin bir
pargasiyiz, nasil dayanisma i¢inde olmay1 6gretebiliriz? Bu, bir¢ok yonden diinya-
Doga'dan uzaklasmaya yonelik bir 6gretim bicimidir. Kiiresel vatandashk ve
kiiresel vatandaslik egitimi yaklasimlarinin, adalet, baris ve siirdiriilebilirlik
konusunda yardimci olabilecegi veya engel olabilecegi tartismali bir konu
oldugunu vurgulamak 6nemlidir (6rnegin, neoliberal, doniisiimcii ve radikal
kiiresel vatandashk egitimi cergeveleri; Shultz, 2007). Vatandashk egitiminin,
ekopedagojinin hedeflerine nasil hizmet edebilecegi, bu hedeflere ulasma
cabasinda oldukea kritik bir sorudur. Ayrica, gelecekteki vatandaslara ne borglu
oldugumuz sorusu da 6nemlidir; bu, diinya-Diinya'nin tamamini kapsar, hi¢cbir
istisna olmaksizin. Bunlar, gezegen vatandaslhigi cercevelerinin cogunun temele
dayanan unsurlaridir, ¢linkii Diinya, bir vatandas olarak kabul edilmelidir
(Gadotti, 2008b).
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