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Kichwa Halklarinin Queer Ekolojiye Yaklasimi ve
Queer Ekopedagoji Uzerindeki Etkileri

Ozge Gicer?

Queer ekoloji nedir?

Oncelikle, queer ekoloji, insan/doga, erkek/kadin ve heteroseksiiel/queer
ikiliklerini sorunsallastirarak ana akim cevre ¢alismalarini queerlestirme yoludur
(Gaard, 1997). ‘Doga’ queer bir sekilde diisiiniilebilir ve bunun icin cevre
calismalarinin her zaman “degerden bagimsiz” olmadig1 anlasilmalidir. Birincisi,
doganin 6zci tanimi, kadinlara ve queerlere yonelik baskiy1 mesrulastirmak i¢in
yaratilmistir. Ikincisi, bu tanim onlarin ayrimciliga ve baskiya maruz kalmalarini
hakli ¢ikarmak icin kullanilmaktadir (Barad, 2011).

Karen Barad (2011) doganin 6zciilestirilmesinin gii¢ yapilarinin pekistirilmesi
icin kullanildigini 6ne stirer. Bu nedenle Barad, doga anlayisini queerlestirerek,
‘Yerli bedensel bilgiyi’ benimsemeyi ve -Plumwood’un (1993) kavramsallastirdig:
gibi- normatif deger ikiliklerini sorgulamaya yonelik stratejiler gelistirmeyi
amagclamaktadir.

Ayrica, queer ekolojide insan ve insan-Otesi varliklarin (Sherwood, 2020)
birbirine bagimli oldugu iliskisel ontoloji kavrami yer alir ve bu, ayni zamanda,
antroposantrik anlatilara da meydan okur.

Kategorilestirme, akiskan ve hiyerarsik olmayan iligkileri kontrol etmenin bir
yoludur. Plumwood’un belirttigi gibi, “efendi kimligi”, baski yaratmak i¢in ikili bir
“Otekilik ve olumsuzlama yapisina” dayanir. Bu kategoriler sadece bir kisinin
cinsiyeti ya da cinsel yonelimi ile sinirli degildir; ayni zamanda onlarin
cevreleriyle nasil iliski kurdugunu da belirler.

Kim Hall’a (2022) gore queer ekoloji, “doga”nin insan/doga ikiligini pekistirmek
icin kullanilmasini elestirir. Hall ayrica, Queering Philosophy adli kitabindaki
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‘Queer Ekolojiler’ bolimiinde, cevreyi daha iligskisel ve akiskan bir sekilde
anlamay1 savunur. Gaard’a gore (1997) ekofeminizmin kokeninde, baski
sistemlerinin birbirini nasil gii¢glendirdigini anlama vardir. Bu durum queer
ekoloji icin de gecerlidir, ¢liinkii hem kadinlar hem de queer bireylere yonelik
baski, somiirgeci cisheteropatriyarkadan kaynaklanmaktadir.

Calismamin amaci nedir?

Sorun yalnmizca escinsel/heteroseksiiel ikiligiyle sinirli degildir; mesele aymi
zamanda Gaard’in (1997) belirttigi gibi erotofobidir. Erotofobi, beden/zihin ve
akil/erotik kategorilestirmesine dayanir. Ornegin, Bat1 kiiltiirlerinde kadinlarin
baskilanmasi, onlarin dogalar1 geregi “daha duygusal” olduklar1 iddiasiyla
mesrulastinlmistir. Bu ikilikleri yikmak icin somirgecilik karsii queer
ekopedagojiye ihtiya¢ duyuldugunu savunuyorum.

Queer ekoloji, doganin duragan ve heteronormatif oldugu fikrine meydan okur.
Bunu yapmak icin akiskanhgy, iliskiselciligi ve heteroseksiiel olmayan iligkileri
kucaklar; bunlar, Kichwa diinya goriisiiyle derin uyum icindedir. Queer ekoloji,
Amazon ve Kichwa halki arasindaki iliskileri analiz etmekte 6nemli bir rol oynar.
Bu nedenle burada sémiirgecilik karsiti queer ekolojik yaklasim benimsenecektir.

Ayrica bu ¢alismadaki amaglarimdan bir digeri, epistemik soykirima direnmenin
yollarini bulmak ve bunlar1 somiirgecilik karsiti queer ekopedagojiye entegre
etmektir. Kichwa bilgi sistemlerini taniyarak, doga/insan dikotomisine dayali
Batili epistemolojinin egemenligini sorgulamak istiyorum.

Queer Ekoloji ve Somiirgecilik Karsit1 Diisiinceler

Queer ekoloji, ekofeminist ve queer teorilerin kesisiminden dogmus olup, Bat'nin
gli¢ yapilar1 ve bunlarin doga ile ¢cogunlukla queerler, kadinlar ve Yerli Halklar
uzerindeki etkisini elestiren somiirgecilik karsit1 diisiincelerle baglantilidir. Hem
queer ekoloji hem de somiirgecilik karsit1 diisiince, hiyerarsik iligkiler yaratan
normatif ikiliklere meydan okur. Bu ikilikler yalnizca kiiltiir/doga ayrimiyla sinirh
degildir; erkek/kadin, heterosekstiel/queer ve beyaz/beyaz olmayan gibi
karsitliklar da igerir.

Kilise, Yerli halklarin ve topraklarinin somirgelestirilmesinde 6nemli bir rol
oynamistir. Yerli halklarin Hristiyanlastirilmas1 ve somiirgelestirilmesi,
Hristiyanligin “tek dogru din” oldugu ve diger kiiltiirlerin “medeniyetsiz” oldugu
inancina dayandirilmistir. Bu inang, Yerli halklar1 asimile etme ve topraklarina el
koyma silirecini mesrulastirmak i¢in kullanilmistir. Ayni zamanda, doganin
egemenlik altina alinmasi gereken bir sey olarak goriilmesi, yalnizca topraklarin
degil, su kaynaklarinin ve Yerli halklarin emeginin de sOmiiriilmesini
kolaylastirmistir. Dogal diinyanin ruhsal alemden ayr1 goriilmesi, doganin
somiiriilmesini ve Yerli halklarin topraklarindan koparilmasini hakli ¢ikarmak
icin kullanilmistir.
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Bunun yani sira, erotofobi yalnizca queer bireyleri degil, kadinlari ve Yerli halklar
da baski altina almak i¢in bir ara¢ olarak kullanilmistir. Somirgecilik, cogu zaman
Yerli halklarin cinsel pratiklerini “dogaya aykir1” olarak etiketleyerek kendi
eylemlerini hakli ¢ikarmistir. Cinselligin kontroli, ayni zamanda toprak ve kimlik
uzerindeki kontrol ile baglantihdir. Gaard’a (1997) gore, somirgeciler trans
bireyleri ve ayni cinsiyet iliskilerini “dogaya karsi sug¢lar” olarak tanimlayarak,
Yerli halklarin kiltiirel ve fiziksel olarak somiirgelestirilmesini mesrulastir-
mislardir.

Ozellikle Yerli kadinlar, somiirgecilige ve cevresel tahribata kars
miicadelelerinde, “Biz Su’yuz, Biz Kutsaliz” (We are water, we are sacred) ve “Biz
Topragiz” (we are land) gibi sloganlar kullanmislardir (Sherwood, 2020). Bu
soylemler, Yerli epistemolojilerinin Batili epistemolojilere karsi nasil
gliclendirilmesi gerektigini de gosterir. Yerli bilgi sistemleri, bedensel ve iliskisel
bilgiye 6ncelik verir. “Biz topragiz” ifadesi, Yerli halklarin toprakla derin ontolojik
bagini ortaya koyar ve onlar i¢in topragin yalnizca bir kaynak degil, kimliklerinin
ve diinya gorislerinin ayrilmaz bir parg¢asi oldugunu gosterir.

Bu baglamda, queer ekoloji ve somiirgecilik karsiti diisiinceler bir araya
geldiginde, dogay1 ve toplumu sadece ikilikler lizerinden tanimlayan Batili
epistemolojilere meydan okuyarak alternatif, iliskisel ve karsilikli baghiliga dayal
bir diinya goriisii sunarlar.

Yerli Bedensel Bilgi

Yerli bilgisi, duragan bir sistem olmaktan ziyade dinamik bir bilgi sistemi olarak,
epistemolojik bir perspektif sunar ve Bati akademisi ile onun sOmiirgeci
uygulamalarina meydan okur. Buna ek olarak, bedensel bilgi kavrami oldukca
onemlidir. Bu kavram, bilginin edinilme yollarinin farkli olabilecegini 6ne siirer
ve bunlardan biri de bedensel bilgidir. Bedensel bilgi, dogrudan deneyim yoluyla,
bedenin ve kisinin ¢evresiyle kurdugu iliskiler araciligiyla edinilen bilgidir. Bu
bakis acisi, Bati akademisinin soyut veya bicimsel bilgiye yaptig1 vurguyu da
sorgular.

Yerli kadinlarin bedensel bilgisi, yerlesimci-sémiirgeci cisheteropatriyarkaya ve
Yerli kadinlarin bedenlerine ve zihinlerine yonelik siddete karsi bir direnis
bicimidir. Sherwood (2020) ise “temellenmis normatiflik” (grounded normativity)
terimini kullanarak, bilgilerin ve degerlerin toprakla kurulan iliskilerden
dogdugunu ifade eder. Bu kavram, Yerli bilgi sistemlerini anlamada biiytik bir
oneme sahiptir.

Kichwa Kozmolojisi ve Uygulamalari

Kichwa halkini segmemin nedeni, Bati'min doga/insan ikili yapisina nasil
yaklastiklarini inceleyerek cevre bilimlerinde akademide sekillenen normlara
meydan okumalaridir. Swanson’'un (2015) yaptigi bir c¢alismada, Amazon
Ormanr’'ndaki petrol ¢ikarimi hakkinda farkl goériisler oldugu bulunmustur. Bu,
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onlarin orman/insan iligkisini ¢esitli sekillerde algiladiklarini ve bu konuda bir
fikir birligi olmadigini gosterebilir.

Her ne kadar tiim Kichwa topluluklar1 ormani sosyal bir varlik olarak kabul etse
de, farkli topluluklar arasinda degisen perspektifler vardir ve bu farklliklar,
onlarin yerel baglamlarindan ve dis diinya ile olan entegrasyon seviyelerinden
kaynaklanmaktadir. Buna ek olarak, Kichwa kozmolojisinin ve Amazon
Ekvador'unun ekolojik ve kiiltiirel gercekliklerine dayanan bilgi sistemlerinin Bat1
epistemolojik hiyerarsilerini bozdugunu savunuyorum. Ciinkii bu bilgi sistemleri,
doga/insan ikiligine akiskan yaklasimlari merkeze alir. Kichwa kozmolojisinde
orman, kendi iradesi olan ve amus ad1 verilen ruhlara sahip, yasayan bir varlik
olarak gorulir. Bu iliskisel bakis a¢isi, queer ekolojinin akiskanlk ve karsilikli
bagimlilik vurgusuyla ortiismektedir. Ancak bu gorus, somiirgecilik miras:1 ve
devam eden epistemik soykirim (Patin vd., 2020) nedeniyle akademide gecerli bir
yontem olarak gorilmemektedir.

Somiirgecilik, Bat1 epistemolojisinin kiiresel akademik sdylemlerde neden baskin
oldugunu ve yerli halklarin kendi tarihlerini ve kiiltiirlerini anlatmalarinin neden
daha zor oldugunu agiklayan temel nedenlerden biridir. Somiirgecilik projesi
yalnizca siyasi ve ekonomik kontrolii dayatmakla kalmamis, ayn1 zamanda yerli
bilgi sistemlerini asag1 gostererek mesruiyetlerini de ortadan kaldirmaya
calismistir. Bu epistemik siddet, Kichwa halki da dahil olmak iizere Yerli bilgi
sistemlerini ve ontolojilerini marjinallestirmek i¢in kullanilmistir.

Amazon Ekvador’da yasayan Kichwa topluluklari, ayni zamanda Napo Runa veya
Quichua olarak da adlandirilir ve agirlikli olarak Napo Nehri cevresinde
yasamaktadirlar (Ramirez, 2017; Swanson, 2009; Uzendoski, 2005). Kichwa
kozmolojisinde orman, yalmzca kullanilacak veya somiiriilecek bir nesne degil,
bir akraba olarak gorilmektedir. Swanson’un (2015) ¢alismasina katilanlardan
biri, amus kelimesinin, ormanda belirli tiirlerin bollugunu diizenleyen bir lider
anlamina geldigini belirtmistir. Bu amuslar, yabancilardan hayvanlari saklayabilir
veya akraba olarak gordiikleri kisilere bu hayvanlari saglayabilir.

Kichwa halki, ormanla sarki sdyleyerek ve yiiksek sesli miizik aletleri ¢alarak
kurduklari sosyal ziyaretler yoluyla etkilesime girerler. Bu, dostlugun bir isareti
olarak goriliir. Ayni ¢calismadaki bir katilimci, babasinin avlanmadan 6nce ytiksek
sesli bir miizik aleti c¢aldigini anlatir ve bunun kendisini sasirttigini soyler.
Genellikle avlanirken sessiz olunmasi gerektigi diisiiniiliirken, babasinin neden
boyle bir sey yaptigini sordugunda su yanit1 alir: “Ben, amuslar1 selamladim ve
onlarin varligimizi bilmelerini sagladim, boylece hayvanlar: saklandiklari yerden
cikarmalari igin.”

Amus kavraminin yani sira, bir diger énemli kavram da Kawsak Sachadir. Bu
kavram, ormani Kichwa halkinin duygusal bag kurdugu sosyal bir varlik olarak
gormektedir. Bu bakis acisi, cevre orgiitlerinin ve Ekvador hiikiimetinin ormani
yalnizca ya “korunmasi gereken” ya da “somiiriilmesi gereken” bir varlik olarak
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gormesiyle celisir. Amus kavrami, bollugun ve iliskiselciligin diizenlenmesini
saglar ve doga uizerinde tahakkiim kurmay1 amaclayan Bati diisiincesine karsilik,
karsiliklihgr (reciprocity) vurgular.

Bunun yani sira, ormana uyum saglamak, kisinin viicudunu ormana hizalamasi
anlamina gelir. Yerel bitkileri ve hayvanlar tiiketmek, yabanci gidalardan
kacinmak gibi pratikler, Kichwa halkinin ormanla uyum icinde bir yasam
surmesini saglar.

Kichwa halkinin ormanla kurdugu bu iliskinin queer olarak kabul edilebilecegini
one siriyorum. Bunun nedeni, onlarin diinya goriisiiniin insanlar1 dogadan
ayiran normatif ¢ercevelere meydan okumasidir. Onlarin iligkisi, ikili diisiince
sistemlerini asan, akiskan ve karsilikli bir baglilik igerir.

Ancak, toprak gasplar1 veya petrol ¢ikarimi, Kichwa halki ve orman arasindaki
birbirine bagh iliskiyi bozabilir. Swanson’'un (2015) onerdigi gibi, bu tir
miidahaleler, orman ruhlarinin geri cekilmesine veya diismanca hale gelmesine
neden olabilir. Queer ekoloji, bu iliskisel dinamikleri kabul ederek yalnizca
antroposantrik onyargiy1 sorgulamakla kalmaz, ayni zamanda ¢evre etigini
yeniden hayal etmek icin de araglar sunar. Bu yaklasim, somiiriiye dayal
somiurgeci miras1 sorgular ve bunun yerine bakim ve karsilikli yardimla
kéklenmis uygulamalari savunur.

Queer Ekopedagoji icin Cikarimlar

Queer ekopedagojiler, queer teorinin cevre egitimiyle nasil kesistigini inceler.
Kichwa ilkelerinin queer ekopedagojiye entegrasyonu, egitim i¢in dontstiiriicii
olanaklar sunar. Ornegin, 6grencilerin cevresel sorumluluklarini daha
derinlemesine anlamalarini saglamak icin iliskisel ontolojilere vurgu yapilabilir.
ikinci olarak, Yerli toprak temelli egitim (indigenous land based education), Yerli
halklarin egemenligini ve kendi topraklarina ve dillerine bagh olarak biiyiime
hakkini tanir. Bu yaklasim, topraklari bir pedagojik alan ve sosyal iligkiler sistemi
olarak gortr ve ayni zamanda somiirgeci egitim uygulamalarina karsi bir direnis
bicimi olabilir.

Queer Yerli toprak temelli egitim, yalnizca somiirgeci gii¢lere ve yapilara meydan
okumakla kalmaz, ayni1 zamanda Yerli kozmolojilerini ve topraga, ormana ve suya
olan baglantiy1 geri kazanmay1 da amaglar. Yerli kadinlarin bedensel bilgisi de bir
pedagojik uygulama bi¢imi olarak sunulur, ¢linki bu bilgi, bicimsel sistemlerden
ziyade iliskiler araciligiyla isler ve nesiller arasi aktarilir.

Jacob’'un (2020) ortaya koydugu Aunty-ing metodolojisi, nesiller arasindaki
bedensel bilgi aktarimina miikemmel bir érnektir. Bu metodoloji, rehberlik ve
bilgi aktariminin yalnizca insanlar arasinda degil, ayni zamanda insan-disi
varliklar1 da kapsayacak sekilde genisletilmesini icerir. Burada, insan-dis1 (more-
than-human) terimini kullaniyorum ¢iinki Yerli kiiltiirlerde hem insan hem de
insan-dis1 tiim “akrabalar”a bakim sorumlulugu esastir. Sherwood (2020), aunties
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(teyzeler) kavraminin “her yerde” oldugunu 6ne siirerek, iliskiselciligin yalnizca
insanlar arasinda degil, insan-dis1 varliklar1 da icerecek sekilde genisledigini
vurgular.

Buna ek olarak, insan-dist kavrami, antroposantrizme ve insanlar1 dogadan ayiran
Bati perspektifine meydan okur. Ekofeministler, bu ayrimin sémiirgeci projenin
bir parcasi oldugunu ve cevresel yikima yol actigin1 savunurlar (Gaard, 1997).
Yerli kozmolojileri ¢ogu zaman Bati'nin cinsiyet ve cinsellik anlayislarin1 asan
varliklar: igerir. Bu hikayeler nesiller boyunca aktarilmis olsa da, epistemik
soykirim ve devam eden somiirgelestirme siirecleri nedeniyle hala tehdit
altindadirlar.

Yerli halklar i¢in toprak, temel 6grenme kaynagidir. Sémirgeciler Yerli halklarin
topraklarini aldiginda, bu kimliklerini kaybetmelerine neden olan biiyiik bir yikim
yaratmistir. Kaynak c¢ikarimi ve sanayilesme gibi faaliyetler, Yerli halklarin
topraklarina erisimini kisitlamis ve degistirmistir. Yatih okullar (residential
schools), Yerli halklara ve topraklarina karsi uygulanan siddetin mekanlari
olmustur. Kolonyal normlar, Yerli bedenleri sekillendirmistir ve onlar
topraklarindan koparmak, hem kiiltiirel hem de fiziksel anlamda geri dontilemez
bir yikima neden olmustur.

Yatili okullarin mirasi, hald devam eden yerlesimci-somirgeci siddetin bir
parcasidir. Bu siddet, Yerli halklarin topraklarindan Kkoparilmasi ve
topluluklarindan izole edilmesiyle dogrudan baglantiidir. Cocuklarin bu
okullarda kendi ana dillerini konusmalarina izin verilmemistir; birbirlerinden ve
topluluklarindan koparilarak biiytutilmiuslerdir. Pek ¢ogu, bu okullarda istismar
ve ihmal nedeniyle hayatini kaybetmistir (Russel, 2021).

Sherwood, egitimi, Yerli halklar ile yerlesimci-somiirgeci glicler arasindaki
stiregelen catismada bir “cephe hatt1” (frontline) olarak tanimlar. Bu ¢atisma hala
devam etmektedir ciinkii nesiller arasi travma, hayatta kalanlar ve onlarin
cocuklari izerinde etkisini stirdiirmektedir.

Queer Ekopedagoji icin Uygulamal: Stratejiler
Queer ekopedagojiye yonelik bes temel strateji 6nermekteyim.
1. Toprakla Yeniden Bag Kurmak

Bu sadece dogada yapilan bireysel bir egitim stireci degildir; aksine, kolektif bir
miicadeleyi ifade eder. Toprakla olan iliskinin, kimligin ve toplulugun yeniden
kazanilmasi, somiirgeci giiclere karsi bir direnis bicimidir. Ancak, bu stratejiler
evrensel degildir; her toplulugun yasanmis deneyimlerine ve baglamina gore
sekillenir.
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Bu adim i¢in yapilabilecekler:

1. Topluluk temelli ekosistem restorasyonu projeleri dlizenleyerek zarar gérmiis
alanlar1 kolektif bir sekilde iyilestirmek.

2. Toprag: yalnizca “doga” olarak degil, tarih, kiiltiir ve direnisle baglantili bir
varlik olarak ele alan tartismalar ytritmek.

2. Antroposantrizmi Merkezden Cikarmak

Bu strateji, insan-merkezci bakis ac¢isinin 6tesine gecerek insan-disi diinyanin
(more-than-human) 6zerkligini kabul etmeyi igerir. Insan ve doga arasindaki
ikiligi sorgulamak, doganin insanlar ile ayrilmaz bir biitiin oldugunu anlamay1
gerektirir.

Bu adim i¢in yapilabilecekler:

1. Ogrencilerin yasadiklar1 cevrede insan ve insan-dis1 varliklar arasindaki
iliskileri gozlemlemelerini ve belgelemelerini tesvik etmek.

2. Bir nehre, agaca veya hayvana mektup yazmak gibi yansitici egzersizler
diizenleyerek ogrencilerin insan-dis1 varliklarla iligkilerini kisisellestirmelerini
saglamak.

3. Pedagojiyi Queerlestirerek Somiirgecilikten Arindirmak

Geleneksel cevre egitimi, “dogal ve doga dis1” gibi ikilikleri yeniden iiretir. ikili
diisiinme bigimleri, somiirgeci ve cisheteronormatif ideolojileri pekistirir.

Bu adim i¢in yapilabilecekler:

1. Somiirgecilik ve kapitalizmin belirli uygulamalar1 nasil “doga dis1” olarak
kategorize ettigini tartismak (6rnegin, queer cinsellikler ve Yerli kozmolojileri).

2. Kichwa kozmolojisini bir vaka calismasi olarak kullanarak, Yerli bilgilerin
Bati'nin dnyargil bilgi sistemlerini nasil bozabilecegini kesfetmek.

4. Bedensel Bilgiyi En Az Bicimsel Bilgi Kadar Degerli Gormek

Bu strateji, bilginin yalnizca bilissel degil, ayn1 zamanda duygusal, fiziksel ve
topluluk temelli oldugunu kabul etmeyi gerektirir. Yerli halklar icin bilgi, toprak,
topluluk ve bedenle iliskili olarak 6grenilir.

Bu adim i¢in yapilabilecekler:

1. Toprakla iliskiyi 6greten atolyeler diizenlemek (6rnegin, dogadan yenilebilir
bitki toplama ve bahgecilik ¢alismalari).

2. Yashlara alan ag¢mak ciinkii queer ekopedagoji, nesiller arasi 6grenme
firsatlarini ok 6nemli gortr.
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5. Kolektif Aktivizme Katilmak

Queer ekopedagoji, sinifin otesine gecerek cevresel adalet ve somiirgecilikten
arinma miicadelelerini queer bir perspektifle ele almalidir. Yerli halklarin
topraklarinin gasp edilmesi, iklim krizi, toplumsal esitsizlikler ve epistemik
soykirim gibi konulara karsi1 kolektif eylemin 6nemini vurgular.

Bu adim i¢in yapilabilecekler:

1. Yerel aktivist gruplarla baglanti kurarak o6grencilerin toprak savunmasi
miicadelesine katilimini tesvik etmek.

2. Dakota Access Pipeline protestosu gibi gliniimiiz ¢evre hareketlerini analiz
ederek “We Are Water” (Biz Su’yuz) gibi sloganlarin anlamini tartismak.

Bu stratejileri uygularken, icinde bulunulan baglami g6z ardi etmemek 6nemlidir.
Ornegin, ABD disindaki égrenciler icin Amerika’daki toprak miicadelelerinin
onemi daha soyut gelebilir. Ancak, tim diinyadaki micadelelerin ortak
noktalarinin oldugunu vurgulamak miimkiindiir. Kolonyalizm ve kapitalizm her
yerde benzer baski mekanizmalar1 yaratmaktadir.

Tlrkiye’'de yasayan bir egitimci olarak, queer ekopedagoji uygulamalarimda Kaz
Daglar1 ve Akbelen gibi yerel cevresel adalet miicadelelerini dahil etmeyi tercih
ederdim. Bu tir yerel baglamlara odaklanmak, 6grencilerin queer ekolojik
direnisi daha dogrudan anlamalarina yardimci olabilir.

Sonug

Queer ekopedagoji, somirgeci miraslara meydan okuyarak, antroposantrizmi
merkezden cikararak ve bedensel bilgi ile somiirgecilik karsiti perspektifleri
benimseyerek egitim icin cesitli olanaklar sunar. Bu makalede sundugum
stratejiler - toprakla yeniden bag kurmak, antroposantrizmi merkezden ¢cikarmak,
pedagojiyi queerlestirmek, bedensel bilgiyi degerli gormek, kolektif aktivizme
katilmak - egitimcilerin kendi pratiklerini yeniden degerlendirmeleri ve
topluluklariyla, toprakla daha derin baglar kurmalarn icin bir cerceve
sunmaktadir.

Bu stratejiler, egitimin yalnizca bireysel bir siire¢ degil, topluluklarin yasanmis
deneyimlerine dayali bir adalet miicadelesi oldugunu vurgular. Ancak bu
stratejiler evrensel degildir; baglama dayali olarak sekillenirler. Ornegin,
Tiirkiye’deki egitimciler icin Kaz Daglar1 ve Akbelen gibi c¢evresel adalet
miicadelelerini derslerine entegre etmek, 6grenciler icin Hawai'i’'deki Mauna Kea
hareketinden daha anlaml olabilir.

Bu yaklasim, 68rencilerin ¢evresel ve toplumsal adaletsizliklerin somiirgecilik ve
kapitalizmle nasil baglantili oldugunu fark etmelerini saglar. Queer ekopedagoji
araciligiyla egitim, yalmizca bilgi edinme siireci degil, ayn1 zamanda kolektif
gliclenme ve dayanisma icin bir arag haline gelir.
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