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Anarsizm ve Cografya:
Anarsist Cografyanin Kisa Bir
Seceresi

Anarchism and Geography: A Brief Genealogy of Anarchist Geograp-
hies!

Oz

Anargizm ve Cografya, kimi zaman yogun entelektiiel iligkiler kimi
zaman ise tutarsizlik ve uyugmazlik ile karakterize edilen, uzun ve birbi-
rinden bagimsiz bir tarihe sahiptir. Anarsist cografyanin tarihi geligimini
ele alan bu caligma, modern anargizmin gelisimini, aydinlanmanin iiriini
olan bagimsiz siyaset felsefesi i¢indeki ortaya ¢ikigindan itibaren incele-
mektedir. Cografya disiplini, emperyalizmin cazibesine kapilmig olsa da
cografyacilarin anargizm ile ilk temaslari, 6zgiirlegtirici bir cografi bir viz-
yon gelistiren Elisée Reclus ve Peter Kropotkin sayesinde 19. yiizy1l sonla-
rinda baglamigtir. 20. yiizyilin ilkyarisindaki savag yillarinin reel politigi
ve sonrasinda cografyada gerceklegen nicel devrim, anarsist cografyanin
en zayif oldugu donemi temsil etmektedir. Bununla birlikte, anargizm,
cografi diigiince tarafindan tamamiyla terkedilmedi ve 1970’lerin karsi-
kiiltiir hareketleri, anarsist fikirlere kayda deger bir ilgi gosteren radikal
cografyayr dogurdu. Ne yazik ki 1980’ler ve 1990’larin baginda neoliberal
politikalarin yiikselisi sirasinda bir bagka diisiis yasandi. Ancak umutlar

I Qaligma boyunca “cografya” (geography) yerine “cografyalar” (geographies) sozciigii
kullamlmigtir. Makalenin yazari, bunun nedenini su sekilde agiklamistir: “Modern cografya-
cilar herhangi bir konuda tek bir cografya oldugu fikrine karsilik, ¢esitlilik ve karmagiklige
belirtmek i¢in cografyalar sézcigi tercih etmektedir”. Ancak boyle bir kullanim Tiirkge’ye
hentiz yerlesmediginden metin boyunca “cografyalar” yerine “cografya” sozciigii kullanilmig-
tir (g.n.).



tiikenmedi ve 1990’larin sonundan itibaren kiiresellesme kargiti hareket-
ler ve DIY? kiiltiirii anarsist cografyay1 daha genis bir dolagim icine itti.
Literatiirii incelerken, cografi teoriyi bilgilendirmede ve daha da 6nemlisi
“cografyanin ozgiirliigiinii” konugan akademi digi aktér ve topluluklarla
daha fazla uygulamaya doniik dayamigsma, karsiliklihk ve karsilikli yar-
dimlagmay1 arttirmada; cografyanin, disiplin sinirlarini agmadaki gizli ka-
pasitesi lizerinde anarsist cografyanin, siiregelen ve ¢okgesitli potansiyeli
konusunda okuyucular:1 uyarmayr umdum.

Anargist teori, cografi bir teoridir.

Richard Peet (1975: 43)

Abstract

Anarchism and geography have a long and disjointed history, charac-
terized by towering peaks of intensive intellectual engagement and low
troughs of ambivalence and disregard. This paper traces a genealogy ofa-
narchistgeographies backto the modern development of anarchism into a
distinct political philosophy following the Enlightenment. The initial rise
of geographers’ engagement with anarchism occurred at the end of the
19th-century, owing to E 'Use ’e Reclus and Peter Kropotkin, who de-
veloped an emancipatory vision for geographyin spite of the discipline’s
enchantment withimperialism at that time. The realpolitik of the war ye-
ars in the first half of the 20th-century and the subsequent quantitative
revolution in geography represent a nadir for anarchist geographies. Yet
anarchism was never entirely abandoned by geographical thought and
the counterculture movement of the 1970s gave rise to radical geography,
which included significant interest in anarchist ideas. Unfortunately anot-
her low occurred during the surge of neoliberal politics in the 1980s and
early 1990s, but hope springs eternal, and from the late 1990s onward
the anti-globalization movement and DIY culture have pushed anarchist
geographies into more widespread currency. In reviewing the literature,

2 DIY (Do Tt Yourself): modern tiiketim toplumunun dayatmalarina karsi alternatif
ve bagimsiz segenekleri vurgulayan “kendin yap” hareketidir (¢.n.)
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I hope to alert readers to the ongoing and manifold potential for anarc-
hist geographies to inform both geographical theory and importantly, to
give rise to more practice-based imperatives where building solidarities,
embracing reciprocity, and engaging in mutual aid with actors and com-
munities beyond the academy speaks to the ‘freedom ofgeography’and its
latent capacity to shatter its own disciplinary circumscriptions.

Anarchist theory is a geographical theory.
Richard Peet (1975, 43)

Giris

Anarsizm ve cografya arasinda uzun bir iligki vardir. Her biiyiik agk
hikayesi gibi yogun iligki ve baglantilarin yasandigi dénemlerin yaninda
uyusmazlik ve ayriliklarin yagandigr dénemler de olmustur. Eger anar-
sizmi, esitsiz gii¢ iligkilerinin sokiimii ve yagsadigimiz diinyanin daha esit-
likci, goniillii, fedakar ve igbirligine dayali bir orgiitlenme gabasi olarak
kabul edersek o halde anargizmin cografi bir girisim oldugunu séylememiz
gerekir. Benzer sekilde eger cografya giderek “dagitim... ényargilar ve in-
sanlik i¢in daha degerli diger duygularin yaratimi olarak anlagiliyor ise”
(Kropotkin, 1885\1978) anarsizmin bdyle bir giindeme 6nemli katkilar:
olabilecegi goziikmektedir. 19. yiizyilin sonlarina dogru, yasadiklar: yer-
lerde ve zamanlarda oldukca sayg1 duyulan ve entelektiiel ortama énemli
katkilar1 olan Peter Kropotkin (Morris, 2003) ve Elisée Reclus (Fleming,
1996) gibi 6nemli anarsist filozoflardan cografi yazilar gelmigtir. 20. yiizy1-
lin baginda, 6liimlerinin ardindan ¢aligmalarina yonelik acik ilgi azalsa da
bu iki ileri goriigli diigtintiriin etkisi, ¢agdas cografi teori icerisinde yan-
kilanmaya devam etmekte; etnisite, irk, toplumsal érgiitlenme, sermaye
birikimi, kentsel ve bolgesel planlama kavramsallagtirmalar1 ve gevrecilik
gibi birgok konuda cografyacilarin diisiinme bi¢imini etkilemektedir.

Reclus ve Kropotkin’in ¢aligmalarinda geligtirdigi sosyal adalet konu-
sundaki otorite kargit1 goriig ve elegtirel tavir, 20. yiizy1l bagindaki savag
yillarinin hemen ardindan cografyay1 etkisi altina alan reel politik ve nicel
devrimin etkisi ile ne yazik ki birkag nesli es ge¢mis goriiniiyor. 1970’lerin
kars: kiiltlir hareketleri ve Yeni Solun ortaya ¢ikisi ile birlikte anarsizm
bir kez daha giindeme geldi ve bugiin "radikal cografya”’ olarak bilinen
seyin igerigini ve tonunu belirlemek i¢in marksist, feminist, post-yapisalci
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ve anargist teorileri kullanan cografyacilar tarafindan goz 6niine alindi
(Chouinard 1994; Peet, 1977). Bu yillar boyunca hem anargist hem de
cografi bakis acisi ile bazi ¢caligmalar yapilmasina kargin maalesef 1980 ve
1990’1arda bir bagka gerileme dénemi yaganmigtir. Son zamanlarda, mev-
cut konjonktiirde yogunlagan neoliberallesme, derinlegen finansal kriz ve
art arda gelen ayaklanmalar -Isgal Hareketi® ve Arap Bahari’nda goriil-
diigii gibi- anarsist teori ve uygulama yeniden gecerlilik kazanmaya bag-
ladi. Yeni nesil cografyacilar, radikal cografyanin sinirlarini, anargizmi,
uygulama ve teorilerinin; egitim ve metodolojilerinin merkezine koyarak
esnetmektedirler. Kapitalizmin, inga ettigi kagittan evin kendi agirlig: al-
tinda yavagca ¢Okiigii, hem akademide hem de akademi diginda anargizme
yonelik ilginin artmas: ile sonuglandi. Cografyanin, bilimsel bir girigim
olarak farkli disiplin sinirlarinin kesigim alaninda yer almakla 6viinen ko-
numu goz oniine alindiginda, cografyacilarin bu giindeme dahil olmalar:
kritik 6neme sahiptir.

Bu makalede, anargist cografya iizerine mevcut literatiiriin gdzden
gegirilmesi amaclanmigtir. Anargist diislincenin, cografyadaki kokeni, ge-
ligimi, inigleri, ¢ikiglar1 ve yenilenmesinin izini siiriiyorum. Okuyucular,
bagtan, bu makalenin farkl iilkelerde kullanilan farkli anarsist cografya
yorumlarinin veya anarsistlerin cegitli tahakkiim gekillerine direnigte kul-
landiklar1 mekéansal taktikler hakkinda genel bir bakig ve degerlendirme
sunma amaci gitmedigini bilmelidir. Bu anlamda anarsist cografyayn,
anarsizmin gergek pratigini temsil eden anarsizmin cografyasinin aksine,
anarsizmin politik bir felsefe olarak kuruldugu teorik alan gseklinde ele ali-
yorum. Bunun, 6zellikle diiglincenin (anarsist cografya) pratikten (anar-
sizmin cografyasi) asla ayrilamayacag: diigiincesi ve anarsist gelenekte bu-
lunmas1 umulan bir ilke olan eylemlilikten dolay1 yapay bir ikilem yarat-
tigimin farkindayim. Bunun yaninda sayfa kisitlamasindan dolay: belirli
bir yaklagim belirlemek gerekliydi. Bu yiizden literatiir taramas: yapmayi
uygun buldum.

Oncelikle anarsist diigiinceye odaklanma kararmi almamda tarihsel
nedenler etkili olmugtur. Anarsizmle olan ilk temaslar, esas olarak, fikir
diizeyinde ve orgiitlii anargist faaliyet igin diisiik bir noktay: temsil edi-
yordu (Ince, 2010). Blunt ve Wills (2000: 2) “Kropotkin ve Reclus’niin
anargist fikirlerini -bugiin yapilabilecegi gibi- cografya ile kombine ede-

3 Tggal Hareketi (Occupy Movement) 2008’deki kiiresel ekonomik krizi ile beraber bag-
layan toplumsal ve kiiresel protesto gosterilerini belirtiyor (¢.n).
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medikleri konusunda yakinir”. Dolayisiyla Reclus ve Kropotkin’den sonra
anarsizm ve akademik cografya arasindaki dogrudan iligkinin zayiflamasi,
politik bir fikir olarak anargizmin zayiflamasinin bir isareti olmak zorunda
degildir. Aksine bu belki de anargizmin, akademiyi, dogrudan eylem, sivil
itaatsizlik ve Black Bloc* taktikleri; kooperatif hareketlerin komiin ve &r-
giitlii topluluklary; DIY aktivistleri ve genig yelpazede kiigiik 6lgekli ortak
yardim grubu, ag ve girigimleri; kirac1 dernekleri, sendikalar ve kredi bir-
liklerini; internetten uctan uca dosya paylagimi, acik kaynakli yazilim ve
wikileri; mahallelerdeki 6zerk gogmen destek aglar: ve radikal sosyal mer-
kezleri ve daha genel olarak burada ve simdi giinliik hayatta sokaklardaki
daha iyi pratikler igin nasil terk ettigine isaret etmektedir.

Giiniimiizde, bir¢ok cografyaci, teori ve pratik arasindaki agigin iki y6-
niinii ele alan anarsizmle biitiinlestiginden mevcut literatiir giin gegtikce
praksise® takdire dogru daha fazla bir yonelim gostermektedir. Okuyucu-
lar, anarsist cografya iizerine atif yapilan literatiirii, cesitli baglamlarda
verimli bir gekilde kurulan anargizmin cografyasini daha derinlemesine
kesfetmek igin bir ipucu ve dahasi, anargizmi kendi giinliik yagamlarinda
uygulamaya koymada bir ¢ikis noktasi olarak gormelidirler. Benzer ge-
kilde, bu makalenin, diger cografyacilar1 anarsist diigiinceyi ve uygula-
may1 kesfetmeye tesvik etmekte faydali olacagini umuyorum. Anargizm,
cografi bir perspektiften galisanlara zengin ve verimli bir zemin sunmak-
tadir ki burada anargizmin gelismesi i¢in verimli bir alan kadar hevesli
kigilere de ihtiyag duyulmaktadir.

Anarsist Cografyanin Kokenleri

Antropolojik kayit, yazili tarih 6ncesinde, toplumlarin resmi otorite
olmaksizin tesis edildigini ortaya koyar. Hiyerargik toplumlarin yiikselisi,
zorlayic siyasal kurumlar: reddeden “anargizm” olarak adlandirilan eles-
tirel bir politik felsefe olugturulmasim gerekli kilmigtir (Barclay, 1982).
Bazilar1 anarsizmin kokenini, antik Cin’deki Taoizm diisiincesini dayan-
dirirken (Graham, 2005; Marshall, 1992) bazilar ise "hiikiimranin yok-
lugu” anlamina gelen anarchos sézciigiinin ilk kullaniminin ve gagdas

4 Siyah Sapka, gozliik, pece ve kask gibi yiizii kapatan nesneleri giyen veya takan
protestocu gruplara verilen addir (¢.n.).

5 Praksis (praxis), bir diigiincenin uygulama veya eyleme déniikliigiinii ifade eden fel-
sefi bir ifadedir (¢.n).



"anarsi” sozciigiiniin Avrupa’da yiikseldigini ve Homeros'un Ilyada’sina
kadar izlenebilecegini kaydetmigtir (Verter, 2010). Bu gelismeler énemli
tarihi onciiller olarak kabul edilmekle birlikte, anargizmin esas soykiitii-
giliniin bir pargasi olduklarim iddia etmek zordur. Anarsizm, aydinlanma
diisiincesinden dogan modern bir politik felsefedir. William Godwin, ¢a-
ligmalarinda geligtirdigi fikirlere bu ismi vermese de anargizm kavraminin
politik ve ekonomik formulasyonunu yapan ilk kigiydi (Kropotkin, 1910:
sy). “Siyasal Adaletin Modern Ahlak ve Davramislar Uzerindeki Etkile-
rine Yonelik Bir Arastirma-Enquiry Concerning Political Justice and Its
Influence on Modern Moral and Manners” adli

kitabi, insanligin dogal ve kacinilmaz ilerlemesine engel teskil eden
hiikiimete ve onun miilkiyet, monargi ve hukuka iligkin kurumlarma bir
elegtiri getirdi (Godwin, 1793/1976).

Godwin’in devlete odaklanmasi, anargist diigiinceye ortiik bir cografya
verdi. Pierre-Joseph Proudhon (1840/2008), bu elestirel ¢izgide amtsal
olan “Miilkiyet Nedir? Veya Hak ve Yénetim Ilkesi Uzerine Bir Aras-
tirma- What is Property? Or, An Inquiry into the Principle of Right and
of Government”, adli eseri ile agikca kendisini "anargist” olarak adlandiran
ilk kisi olmustur. Proudhon’in, insanlarin, -Endiistri Devrimi’nin bir so-
nucu olarak- mekandaki iligkilerini diizenlemesine, yénetmesine ve kodla-
masina yol agan yontemlerle derinden ilgilenen bir felsefi cercevesi vardi.
Proudhon, halktan yasal hirsizlik olarak niteledigi miilkiyet kurumuna
kargt gitkmigtir. Miilk sahibini, iktidarla hizalayarak, miilkiyet ve devlet
arasinda bir iligkisel cografya kavramsallagtirdi. Ancak Proudhon’in kiz-
gilig1 sadece bu iki kuruma karsi: degildi. Daha sonra geng Karl Marx
derinden etkileyecek olan kazang, iicretli emek, ig¢i sémiiriisii, kapitalizm
ve kilisenin teolojik diisiincesine de saldirmigtir. Bu da anarsizm ve mark-
sizmin, sosyalist diigiince ¢izgisinde baglanmasini saglamigtir. Proudhon,
"miilkiyet”in somutlagtigini diigiindiigii, {iretim araclarini dogrudan miida-
hale edip kontrol eden is¢ileri 6ngéren kendi anarsizm versiyonuna “kargi-
Likhilik” (mutualism) terimini uyguladi. Proudhon ile ayni dénemde yazan
Mikhail Bakunin, anarsist teoriye ¢ok sey katti. Ancak yasami boyunca
ve bugiine kadar bile biiyiik tartigmalara neden olan bir muammanin bir
parcasi olmaya devam etmektedir (Marshall, 1992). Bakunin’in yaklagi-
minda agik olan gey, Proudhon gibi yasadig: sosyo-politik kosullardan nef-
ret etmesi ve bunun devlet i¢in tam bir giivensizlik ortaya ¢ikarmasidir.
Devlet hakkindaki goériigleri, insanlari, az ¢ok egit, dogal olarak sosyal
ve dolayisiyla dayamgmak isteyen varliklar olarak gordiigii insanlik ko-
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nusundaki inanglariyla dogrudan baglantiliydi ve insanlarin, 6ziinde 6z-
giir olmak istediklerini belirtti (Guerin, 2005). Sonug olarak Bakunin’in
anargizmi, egitlik¢ilik ve karsilikli etkilesim baglaminda 6zgiir bir toplum
kurma sorununa odaklanmigtir. Mevcut toplumlarin, devletler i¢inde yer-
legtirilmesi Bakunin’e gore tamamen yapay ve kabul edilemezdi. Devletin
yagam alanini kurma siirecinin, insanligin gergeklesmesini

saglayacak alternatif hiyerargik olmayan 6rgiit bicimlerini aktif olarak
reddeden siddet ve anti-sosyal oldugunu savundu (Bakunin, 1873\2002).
Devlet hakkindaki karamsar goriisii, Bakunin’in ig¢i hiikiimetlerinin ve
proletarya diktatorliigiiniin biirokratik polis devletlerine doniigecegi kay-
gis1, tarihin uzun bir yiiriiyiisiinde Marx ile rekabete yol acti. Bircok
cagdag anargistin ilgisini ¢ekmeye devam eden bu soru sosyo-mekénsal
organizasyonun yapilandirilmasina dayanmaktadir.

Bakunin ve Proudhon sadece anarsist degil, ayni zaman da kendilerini
sosyalizmin savunucusu olarak goriiyordu. Onlarin fikirleri, 19. yiizyilin
sonlarinda Avrupa’da ok etkili olmusg ve 1864’te Birinci Enternasyonal’e
ve sonrasinda iggilerin, otoriterlige karsi isyan edip belediye hiikiimetini
devirdigi 1871’deki Tkinci Paris Komiinii’'ne katkida bulunmustur (Archer,
1997). Bu gelismeler anarsist ve sosyalist pratigin olduk¢a erken dénemde
yan yana geldiklerini gostermektedir. Proudhon ve Bakunin liberal hare-
ket boyunca neredeyse anargizm olduguna inandiklar1 sosyalizmin daha
Ozgiirlestirici bir versiyonunu ortaya koyma girigiminde bulundu ve bir¢ok
kez Marx ile karst karsiya geldiler. Sosyalizmin liberal ve liberalizmin sos-
yalist bir elestirisini yapmada anargizm 6ngoriilmiis ve halen kapitalizme
karg: esasli bir alternatif olarak durmaktadir. Liberal sag tarafindan ”Ser-
best piyasa anarsizmi” ya da “anarko-kapitalizm” denilen sézde anargizm
igin yiiriitiilen gabalarin entelektiiel gelenege ve anargist siyasal diiglince
ve eylem tarihin ile hi¢ bir baglantisi1 yoktur. Devleti ortadan kaldirmak
i¢in ¢agrida bulunmakla birlikte, 6nermis olduklar: siyasi sistem, giindelik
hayatin ortak, egitlik¢i ve giinliik hayatin demokratik 6zerk yonetimine
degil, bireysel egemenligini ve serbest piyasada en iyinin hayatta kaldig
garpik bir neo-sosyal Darwinizme dayanmaktadir. “Anarko-kapitalizm”,
kapitalist tahakkiim sistemine yerlesmis ve anargistlerin uzun zamandir
ortadan kaldirmaya galigtiklar: bir tezattir.



Anarsist Cografyanin Yiikselisi

Proudhon ve Bakunin’in anarsist diigiincenin temelleri yaninda ortaya
koyduklar ortiik cografi gergeve goz oniine alindiginda, belki de anargiz-
min en iinlii filozoflarindan ikisi olan Elisée Reclus ve Peter Kropotkin'in
cografyaci olmasi sagirtici degildir. Reclus’niin birincil katkisi, “sosyal cog-
rafya” terimini kullanmanin 6tesinde (Dunbar 1978), onun “Yeryiizi ve
Insanlar: Genel Cografya-The Earth and Its Inhabitants: The Universal
Geography” adli galismasinda ince detaylari ile ortaya koydugu 6zgiirliikgii
idealleriydi. Reclus (1876-94), “dogay1 bilingli bir varlik olarak goriip”, in-
san ile yerylizli arasinda biitlinlesmeyi 6ngordii. Postyapisalciligin aka-
demiye etkisiyle Reclus’niin evrensel goriisiiniin modas: gegmis olsa da
onun, bir¢ok kiginin anargizm olarak adlandirdigi seyin Otesine uzanan
sosyal ve ekolojik etiginin, radikal diigiincenin geligimine yaptigi yogun
etki gormezden gelinemez. Reclus, kendini, mevcut ailelerimizin, ulusla-
rimizin ve hatta bizim tlirlimiiziin 6tesinde gefkati, fedakarhg: ve sevgi
kapasitesini yaymaya adamigtir. Onun inandig siireg, tiim tahakkiim bi-
cimlerini reddedecek ve azaltacaktir. Insanligin daha biiyiik bir gezegen
bilinci yolunda Reclus, cesurca, boyle bir bakig acisinin, kargilikli empati,
fedakarlhik ve sevginin, insanoglunun ortak deneyimlerindeki daha derin
duygusal anlamin kolektif kesfinde diinyaya yardimci olacagini tahayyiil
etti (Clark ve Martin 2004). Duygusal etkileri, elegtirel cografyanin giinde-
mine getiren duygusal dontigten ¢ok 6nce Reclus, zaten Lawson’in (2009)
savundugu tarzda bir “caring cografyasi’” kuruyordu. Reclus, birbiri ile
iligkili ve birbirini etkileyen biitlinlesik bir gezegen sistemi goriigiine uy-
gun olarak, doganin korunmasini savunmus, hayvan zulmiine karg: gikmis,
vejeteryanizmi uygulamig, vegan-anarsizmi ima etmis (Dominick, 1995)
ve ¢agdas sosyal ekoloji ve hayvan haklar1 hareketlerine 6nciiliik etmigtir
(Fleming, 1996; Marshall, 1992).

Reclus’niin rehberliginden biiyiik oranda etkilense de (Ward 2010)
Kropotkin’in giintimiizde anargist felsefe i¢in ¢qigir agici metinler olarak
goriilen “Ekmegin Fethi-The Conquest of Bread’ (1892/2011), “Kargilikl
Yardimlasma: Evrimin Bir Faktori-Mutual Aid: A Factor in Evolution”

6 Balim veya Gnemseme (caring), bireysel veya toplu olarak hayatta kalmamizi sag-
layan toplumsal iglerin merkeziligini vurgulamaktadir. Caring Cografyasi, ev i¢i mekanlar
ve mekansalliklar yaninda insan refahi i¢in gerekli psikolojik ve sosyal iyilegtirmeleri sag-
layacak hastane ve bakimevi gibi kamusal mekanlarla ilgili ¢aligmalar: kapsamaktadir. Bu
galigmalar, cinsiyet, ayrimeilik, 1wk, esitsizlik ve ekoloji temelinde yapilmaktadir (¢.n.).
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(1902/2008) ve “Tarlalar, Fabrikalar ve Atolyeler-Fields, Factories and
Workshops” (1912/1994) gibi 6nemli ¢aligmalar1 daha ¢ok ilgi gormiis-
tiir. Kropotkin, goriiglerini, -6zellikle kapitalizmin tahakki{imiinii megru-
lagtirmada kullanilan- evrimin temel ilkesi olan fiili rekabet ilkesi istisna
tutarak- en azindan kismen kendi zamaninin sosyal Darwinizmine tepki
olarak gelistirdi. Isbirligine dayanan daha uyumlu bir yasam biciminin
miimkiin oldugunu diigliniiyor ve kargilikli yardimlagmanin aslinda sey-
lerin dogal diizeni oldugu fikrine bilimsel bir temel sunmaya caligiyordu.
Kropotkin ayricalik, kitlik ve yoksullugu tesvik eden kapitalizmi insan 6z-
giirliigiine bir hakaret olarak gbérdii. Geng bir adam olarak Sibirya’da ge-
¢irdigi birkag yil, Kropotkin iizerinde biiyiik bir etki birakarak hem insan
dig1 hayvanlar hem de feodal 6ncesi toplumlar arasidaki igbirligini dogru-
dan gozlemlemesini sagladi. Burada insanlar da dahil olmak {izere, birgok
tiire hayatta kalma olanagi veren kargilikli yardim ve goniillii ig birliginin,
evrimin en 6nemli faktorleri oldugu sonucuna vardi. Sibirya’da gegirdigi
zaman, onun Marksistlerinkinden farkli bir cografi tahayyil edinmesini
sagladi. Burada sanayi is¢isinin merkeziyet¢iligini degil, tarim, yerel iire-
tim ve kirsal yagamin adem-i merkeziyet¢i 6rgiitlenmesini vurguladi. Bu
durum Kropotkin’in kendi kendine yeterliligi tahayyiil etmesine ve sézde
merkezilegtirilmig hiikiimete yonelik sorgulama yapmasin sagladi (Galois
1976). Deneyimleri, gézlemleri ve gezileri vasitasiyla Kropotkin (1885/
1978, 7) cografya

egitimini -6zellikle gocuklara yonelik- insanlara "doganin uyumu” ko-
nusunda bir farkindalik sagladig: 6lciide entelektiiel kurtuluga yonelik bir
pratik olarak gordii. Ayrica milliyet¢i ve irkgr 6nyargilar: bertaraf etme
konusunda da, cografyanin bir taahhiidii oldugunu belirtmistir.

20. yiizyilda, anargizm ve cografya arasindaki kesigmeler daha az g6-
riiliirken, anargist fikirler, radikal fikirlerin felsefi ortami icin hayati bir
oneme sahipti. Bu canliligin en giizel 6rneklerinden biri de Emma Gold-
man’in etkisidir. Goldman, anargizmi feminizmle dogrudan iligkilendire-
rek anarsist cografya icin yeni bir sayfa acti. Bir cografyaci olmayan, cog-
rafya egitimi ve cografi diislinceyle asla dogrudan etkilesimde bulunma-
yan Goldman, devletin 6tesinde radikal siyaset alaninda bir mekén olarak
beden iizerinde var olan kurumsal tahakkiim yapilarina odaklandi. Evlilik
kurumuna agikga kargitti, homofobiye kargit miicadele verdi ve ozgiir agki
tegvik etti. Ozellikle cinselligin sorgulandig1 segme 6zgiirliigii gibi cinsel-
lik konularmdaki 6zgiirlesmede 6ncii haline geldi (Goldman 1917/1969).
Onun, bireyin maddi refahina ilgisi, “kéle toplumunun siiregenligi’ne, ha-
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kikatsiz cennet sozlerine kargi bir siper olarak Ateizme bagliligina dénii-
siirken, ayni ilgi ayrica onun toplumsal degisimin temel bir bilegeni olarak
konusma ozgilirliigiinii gorme diigiincesine ve hapishaneleri, adaleti tesis
etme degil fakirleri cezalandirma araci olmay1 hedefleyen ekonomik sis-
temin bir uzantisi olarak gormeye itmigtir (Goldman, 1972/1993: 233).
Goldman, hayatinin sonlarima dogru anarsist devrimi desteklemek igin
1936-1939 yillar1 arasinda bir koylii ve isci hareketinin Barselona ve Is-
panya’nin kirsal alanlarinin kontroliinii eline aldigi, araziyi kolektiflegtir-
digi ve anarsist orgiitlenme ilkelerini uyguladigi Ispanya’ya gitti. (Gold-
man, 2006). Bu geligmeler, diinyaya anargizmin pratikte ¢aligabilecegini
gosterdi ve Ispanya 6rnegi, hareketin en basarih anlarindan biri olarak
anargistler tarafindan hala anilmaktadir (Ealham 2010).

Goldman’in 1940’ta Oliimiinden yirmi yil sonra Murray Bookchin,
anargist elestirilerini, ekolojik problemlerin kaginilmaz bir gekilde co-
gunlukla toplumsal sorunlarin sonucu oldugunu benimseyen ve sosyal
ekoloji olarak tanmimladig1 diiglince icinde geligtirerek Reclus'niin gevre
ile ilgili bakig agisin1 yeniden canlandirdi. 1962’de Bookchin, “Sentetik
Cevremiz-Our Synthetic Environment” adli kitabinda ¢esitli ¢evre
sorunlar1 hakkinda sarsici bir elestiri yaymladi (Bookchin 1962/1974).
Radikalizminden dolay1 c¢ok az ilgi gérmesine ragmen, kitap Rachel
Carson’un (1962/2002) “Sessiz Bahar-Silent Spring” eserini miijdeledi.
1960’ yillar boyunca Reclus ve Kropotkin’in etik dogalciligindan
biiyiik olgiide etkilenen Bookchin, daha sonra “Kithk Sonrast Anarsizm-
Post-Scarcity Anarchism’de derlenen 6ncii denemeler dizisi araciligiyla
donemin karsi kiiltiir hareketleri arasinda ozgiirliikk¢ii ve ekolojik fi-
kirlerini geligtirdi (Bookchin 1971/2004). Bu dénemde Colin Ward da
“Eylemde Anargi-Anarchy in Action” (1973/1982), “Barinma: Anarsist
Bir Yaklagim-Housing: An  Anarchist Approach” (1976) ve anarsist
diigiince ve uygulamada cografyanin énemini bir kez daha ortaya koyan
unlii “Sehirdeki Cocuk-The Child in the City” (1978/1990) gibi birgok
eser yayimlamigtir. Ward’iin ¢aligmalarinin ¢ogunlugu barinma sorunlar:
ve insanlari, konutu edinme ve bakimi konusunda sinirlayan planlama
yasalar1 {izerinedir. Proudhon ve Kropotkin, otoriter sosyo-mekansal or-
giitlenme yontemlerini tersine ¢eviren dayanigmanin hiyerarsik olmayan
ve Ozerklige dayanan felsefi agiklamalar: ile Ward’un 6nerdigi ¢oziimler
tizerinde agcik bir etkisi vardi (White and Wilbert 2011).
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Anarsist Cografya’nin Radikal Cografya’ya
Etkisi

Nicel devrimin ardindan bazi cografyacilar, cografya disiplininin dis
veya geperindeki anargist akimlarin farkina varmigtir. Antipode: Bir Radi-
kal Cografya Dergisi'nin ilk sayisinin yayinlanmas: ile beseri cografyada
olasilik modelleri, ¢ikarsama istatistikleri ve ekonometri yerine, metodo-
lojik odagina insanligin asil deneyimlerini yerlegtiren nitel yaklagimlarla
ilgili yeni bir etigin varligi ilan edildi. Pozitivist cografya, kendi temel fel-
sefesi lizerinden elegtirildi. Bu felsefe ki diinyay1 anlama ve diinyada yaga-
manin diger olasi ¢ok sayida yolunu tek bir versiyona indirgemekteydi.
Pozitivist cografyadaki dar bakig agisindaki simirlilik, hangi arastirma
sorularinin sorulmaya deger oldugunu bile 6nceden belirleyen aragtirma
yontemlerinden kaynaklanmaktaydi (Galois, 1976). Bu atmosferde Mark-
sist ve feminist elegtiriler, yiikselen radikal cografya icinde bir yer buldu.
Anargizm, devleti, sayisiz alternatif mekansal diizenlemeden yalnizca biri
olarak ele alan bir¢ok anarsist devlet degerlendirmesi sunan epistemolojik
elegtirel radikal cografyanin kurumsallagmasinda da anahtar bir rol tist-
lenmigtir. Antipode’un kurucusu Richard Peet’in (1975) Kropotkin’den
ilham alarak, radikal cografyanin, anarko-komiinizmi kendi ¢ikig noktasi
olarak benimsemesi gerektigini savunmasi gsagirtici degil. Kropotkin'in ga-
lismasi, herkese yarar saglama ilkesinden ziyade, ayricalikli bir azinliga
adil olmayan bir sekilde avantaj sagladig sdylenen, beseri peyzaj (human
landscape) orgiitlenmesinin okunmasi yoluyla ¢ogunlugun mahrumiyetine
kargi savunan Myrna Breitbart (1975) tarafindan da benzer gekilde be-
nimsenmigtir.

Birkag yil sonra Breitbart (1978a) Antipode dergisinde, anarsist fikir-
leri radikal cografyanin merkezine acikga yerlestiren anarsizm ve cevre
iizerine bir 6zel say1 organize etti. Bu 6zel say1, anargist diiglince ve prati-
gin cografyada devam eden etkisinin yani sira cografyanin anarsizm ize-
rindeki etkisini de ortaya koydu. Bu sayiya, Ispanyol Devrimi sirasinda
isci kolektivizasyonu ve mekansal pratiklerin kesfine ek olarak (Amsden,
1978, Breitbart, 1978b; Garcia-Ramon, 1978), alternatif orgiitsel diirtiile-
rin, cagdas Ispanyol siyasetinde yeni nesil bir liberalizmi nasil etkiledigi
de dahil edildi (Golden 1978). 1900 yillarinda New Jersey eyaletindeki
Paterson’da anarsist bir toplulugun ig igleyisleri de
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okuyucularin Ispanyol 6rnegiyle baz1 kargilagtirmalar yapmalarina im-
kan tamyarak ayrintili bir gekilde agiklandi (Carey 1978). Reclus ve Kro-
potkin bu 6zel sayida takdir topladi. Horner (1978), Kropotkin’in anarko-
cografyasimin kentlerin mekansal organizasyonu tizerindeki etkilerini or-
taya koyarken, Dunbar (1978), Reclus’niin 6zgiirliikk konusundaki cografi
vizyonunu dile getirdi. Peet (1978) Kropotkin’in ¢aligmalarinin insan mer-
kezli bir 6zgiirliik cografyasin1 bagarmak icin bir arag olarak desantrali-
zasyonun sosyo-mekansalligina iligkin etigini aragtirdi. Anargist yazilarin
kalici degeri ve onlarin o dénem yiikselen radikal cografya fikri ile iligki-
sini ortaya koyan Bookchin’in “Fkoloji ve Devrimci Diigtince-Ecology and
Revolutionary Thought” (1965/1978) makalesine ek olarak Kropotkin’in
(1885/1978) ”Nasul bir cojrafya-What Geography Ought to be”” makalesi
de bu 6zel sayida yeniden basilmigtir.

1976’da Minnesota Universitesi 6grenci ve 6gretim iiyelerinin katili-
miyla resmi olmayan on haftalik okuma/tartigma grubunun sonuglar
1978’de Sosyalist Cografyacilar Birligi biilteninde anargist cografya iize-
rine kisa bir boliim olarak yayimlanmigtir. Bu sayida, Minnesota grubu
tarafindan okunan, Kropotkin, Ward ve Bookchin’in 6nde gelen ¢aligmala-
rin gozden gegiren ve elegtiren bir girig yazisi vardir (Laura,1978). Bunun
yaninda okuyuculara “meslektaglarimizin ve arkadaglarimizin anarsist fi-
kirlere karg1 ne kadar yabanci ve korku i¢inde olduklarini hatirlatmak ve
Anarsgizmi, cografi bir perspektiften incelemek igin gelecege doniik bazi
yonergeleri tamimlamak amacini giiden bir yaz (Pissaria, 1978) ve son
olarak da Anargist 6rgiitlenmenin ¢agdag toplumsal iligkiler ve politik bi-
¢imlerin 6lgek ve karmagikligi iginde ne derece (na)miimkiin olabilecegini
goz 6nlinde bulunduran bir makale yer almaktadir (Porter 1978). Izleyici
kitlesi ve yayin stiresi kisitli da olsa biiltenin tematik konusu dénemin ra-
dikal cografyacilar: arasinda anarsizme yonelik yiikselen ilginin bir gdster-
gesidir. Minnesota grubu ve Antipode’un ¢abalari, bu yansimanin 6nemli
kose taglariydi ve ilgisini giderek sosyal adalete yonelten bir toplumsal
cografi pratigin canlandirilmasinda anarsist fikirlerin potansiyeline déniik
iyimser bir duyguya isaret etmekteydi. Maalesef, erken radikal cografya-
cilar ile anargizm arasindaki bu ilerici kargilagmalar kisa siirdii ve elegtirel
Marksist ve feminist elegtiri okullarina bagl aragtirmacilarin ¢ok sayida
cabalarinca hizla gblgede birakildi.

1980’lerde cografyada oldukga az sayida anargist ¢alisma vardi. Bu-
nun nedenleri iizerine yorum yapmak gerekirse, iyimserligin azaligi, Yeni
Sol'un gerilemesi, Birlegik Krallik’ta Thatcherizm ve Birlegik Devletler’de
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Reaganizmin yiikseliginin ¢akigmasi olasi bir agiklama olarak durmakta-
dir. Bununla birlikte, neo-liberalizmin ¢irkin bagini saha kaldirmaya bag-
ladig1 on yil, Bookchin’in (1982/2005) doganin egemenligini toplumsal
hiyerarsi, siyasi, antropolojik, psikolojik, bilimsel ve cografi konularla

birlestirerek tek bir anlatiya déniistiirdiigii “ Ozgiirligin Ekolojisi- The
Ecology of Freedom” adli yaymim gordii. Giinliik dile yerlegen, tartigmali
olarak on yilin moda sozii haline gelen kiiresellesme ile beraber 1980’le-
rin siyasi olaylari, cografyada ice doniik yansimalara neden oldu. Mac
Laughlin (1986), Halford Mackinder, Ellen Churchill Semple, Ellsworth
Huntington, Isaiah Bowman ve Thomas Holdich gibi ge¢misteki énemli
cografyacilarin eserlerinin, cografyada kalici bir etnosentrizm ve devlet
merkezcilige katkida bulundugunu savunuyordu. Bu noktada Kropotkin
ve Reclus, devletin alternatiflerinin kegfi ve disiplinin kalitsal onyargila-
rinin terk edilmesi konusunda cografyacilar tarafindan tekrar davet edili-
yordu. 1990’larda cografyacilarin sayis1 daha da arttr. Onemli bir istisna
olarak anarsist cografyanin potansiyelinin kesfi konusunda Cook ve Pep-
per (1990) Kropotkin’in mirasimin bir kez daha ortaya giktig1, kisa siireli
“Cografya ve Egitimde Giincel Sorunlar-Contemporary Issues in Geog-
raphy and Education” dergisinde 6zel bir say1 organize etti (Cook, 1990;
Pepper, 1990). Goldman’in cografi okuma bigimi, anarsist komiinlerin ve
topluluk deneyimlerinin mekansalligs kegfi yaninda (Hardy, 1990; Rigby,
1990) Ward (1990) ve Breitbart (1990) kentsel yagamda anargizmin potan-
siyelini makalelerle destekledi. Bagka bir yerde Routledge’in (1998: 245)
“anti-jeopolitik” kavrami 1990’larin sonlarinda cografi literatiirdeki anar-
sist boslugu doldurmaya basladi. Routledge, bu kavrami anargizme asla
acik bir sekilde baglamasa da, karsi hegemonya miicadelesine odaklanmasi
ve "devletten kalic1 bagimsizlik iddias1” anarsist diistincelerle giddetle ¢in-
liyordu.

Yeni Anarsist Cografya

Anarsist cografya, son donemlerde yeni Orgiitlenme bigimleri araya-
rak, 6zerklik, dogrudan eylem, radikal demokrasi ve metalagtirma karsit-
hig1 gibi “do-it-yourself” (DIY) ruhuna vurgu yaparak yeniden canlandi.
DIY kiiltiirtiniin radikal potansiyeli konusunda hemfikir olan Halfacree
(1999), bu tiir bir goriigiin, teori ve pratigin tamamlayici olmasi gerektigi
fikrine 6nemli bir katk: sagladigini 6ne siirdii. Halfacree, bu baglantilar:
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ortaya koymak icin sahipsiz topraklarin iggalini kullanir. Benzer sekilde
Trapese Collective (2007) hayatlarimizi doniigtiiren giindelik cografyaya
yonelik DIY yaklagiminin 6nemini, anarsist bir yaklagimdan hareketle tar-
tigmigtir. Chatterton (2002) iggalin, kendi hayatini kontrol altina almanin
mesru mekansal bir uygulamasi olarak kullanilmasini savundu. Bu agik-
lamalarda, anargist diiglince ve ozellikle Bey’in (1991) hiyerargik kontrol
yapilarinin resmi bigimlerini elimine eden sosyopolitik eyleme cevap ola-
rak ortaya gikan ve daimi olmayan mekanlar olan “gegici 6zerk bolgeler”
aciklamasindan ilham aldig1 aciktir. Benzer bir yaklagimla Pickerill ve
Chatterton (2006), dikkat cekici protesto ve giindelik hayatin, kapitaliz-
min alternatiflerini etkinlegtirmek igin verimli bir sekilde birlestirilebilece-
gini diiglinme ¢abas1 olarak “Ozerk cografyalar” (autonomous geographies)
adini verdikleri seyi gelistirdiler. Ozerk cografyalar, kolektivist, kapitalist
olmayan ve anti-normatif dayamsma ve dayanigma bicimlerini 6én plana
¢ikaran mekéanlar olarak kabul edildikleri siirece kesinlikle anargist bir ¢er-
geveye oturur. Routledge’in (2003, 2009) eserlerinin yarattig1 etki gormez-
den gelinmemeli. Onun, ¢ok katmanlh politik eylemde iligkisel bir miica-
dele ahlaki {iretmede, halk ve aktivistlerin nasil bir araya geldigini ortaya
koymada yardimci olan yakinsama mekéani (convergence space) kavrami,
daha ¢ok anargist bakis agisindan ilham almigtir.

Bu agiklamalarda dogrudan eylemde anarsist taktikler agikca savunul-
mug veya ima edilmigtir. Antropolog David Graeber’in (2009) dogrudan
eylem etnografyasi, epistemolojik ve ontolojik goriigleri, nesnellik yanilsa-
masindan kurtarma egilimi, ¢cagdas cografi teoride yank: yaratirken, diger
cografyacilar da benzer gekilde siyasi aktivizmin cografi etkilerini kavraya-
rak dogrudan eylemde bulunmusglardir (Anderson, 2004; Heynen, 2010).
Yontem olarak dogrudan eylem, caligma alanimiza duygusal bir siyasi
baghlik, egemenlige kargi miicadele eden aktorlerin goniilden benimsen-
mesini ve onlarin yaninda direnme istekliligini igerir (The Autonomous
Geographies Collective, 2010). Dogrudan eylem cografyasi, genelde kendi-
sini kamusal alanda; neoliberal politika reformlarimin getirdigi kurumsal
ve hiyerargik olmayan siyasal katilim bigimlerindeki cezai ve teknokratik
siurlarin elegtirisinde gosterir. Springer (2011) demokrasinin daha kap-
samli bir radikallesmesi i¢in anargist bir yaklagim benimsemigtir. Kamusal
alanla ilgili benzer endigeler evsizlerin suglanmasi ve kent yasasinin révan-
sizmine kars1 koyan agiklamalar: ile siddet karsiti aktivizmi benimseyen
Jeff Ferrell (2001) ve Randal Amster (2008) gibi anargistlerin eserlerinde
vurgulanmaktadir. Bu son ¢aligmanin biiyiik kismi Carlsson (2008; Carls-
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son ve Manning 2010) tarafindan agik¢a benimsenen, insanlarin giinliik
yagsamlarinda kapitalizmi terk edis aninda iitopya potansiyelini gésteren
“Nowtopia” kavrami vasitasiyla ticarilegme karsit1 bir ¢cagridir. Bu radikal
elestiriler, kapitalizmin, diinyada var olmanin yegane yolu oldugu yoniin-
deki giiclii bir kavramsal hapishane ile temsil edildigi mevcut konjontiirde
tuhaf olsa da, Springer (2013a) son galigmasinda, Kambogyalilar bagta
olmak tizere kirsal ve yerli haklarin geleneksel arazi edinme pratikleri ve
metalagtirma kargithiginda anargist goriiglerle tarihi ve gagdas ornekler
arasinda paralellik oldugunu belirtmistir. Springer (2013b) Kambogya’da
devam eden kotiiciil ilkel birikim bigimlerinden olan zorla tahliyelerin
elestirisinde Proudhon’dan ilham alarak, modern devletin, koloni devlet
ile siddet, hiyerarsi ve otoritenin tanimlanmasi konusunda es deger oldu-
gunu belirtmis ve anarsizmi sémiirge sonrasinin tek anlamli formu olarak
konumlandirmigtir.

Son zamanlarda Antipode’da devam etmekte olan analitik gii¢ ve anar-
sist teorilerin ve uygulamalarin doniistiiriicii potansiyelinden esinlenerek
anarsgist cografya iizerine yeni iki 6zel say1 gtkmigtir (Springer vd. 2012a)
ve ACME (Clough and Blumberg, 2012). Bu 6zel sayilardan birincisi
farkli anarsist perspektifleri, teorik agilimlari ve pratik yaklagimlar: bir
araya getirirken, ikincisi anargist ve otonomist marksistler arasinda bir
koprii kurma gabasini icermektedir (Mudu, 2012). Ozel sayilardaki di-
ger konular, bolgesellik ve prefigiiratif bir politika (prefigurative politics”)
iizerinden mekanin yeniden tahayyiiliinde anarsist perspektifin nasil daha
fazla 6zgiirlegtirici bir kavramsallagtirma sunacag ile ilgilidir (Ince, 2012).
Ayni zamanda muhalefetin ¢6p karistirma pratiklerini ve kismen de olsa

kapitalizmle birlikteligi ve biitiinlesme sekilleri ile ilgili elestiriler
(Crane, 2012); kargihikhh yardimlagmanin mevcut organizasyon bigimi-
mizin vazgecilmez bir unsuru olarak okunabildigi mevcut ekonomik
manzaranin yeniden yorumlanmasi ve anarsist cografyanin giinliik insan
faaliyetlerini nasil etkiledigini gosteren ¢aligmalar vardir (White ve
Williams, 2012). Ferrell (2012), Cografi bir “kayma” teorisi geligtirmistir.
Bu teoriye gore, gruplar, neoliberalizmin yabancilagma, siyasi siirgiin,
zorunlu go¢ ve marjinallegtirme denizinde siiriiklenirken, beraber siiriik-
lenip, belirli mekansal-politik kurallar1 bozmak gibi anarsist taktikleri
kullanmahdir. Heynen ve Rhodes (2012), sivil haklar c¢aginin siyahi

7 Toplumsal kesimlerin, kapitalizm ve merkezi partilerin merkeziligini ve hiyerarsiyi
redderek gelecegin toplumunu inga etmede benimsedikleri politikadir. Diinya gapimdaki Oc-
cupy hareketleri bu baglamda degerlendirilmektedir (¢.n.)
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anargizmine etkisini ve bu ikisinin olasiliklar ve otorite kargitligini nasil
destekledigini belirtmigtir. Yerli ve anargist cografyayr hem uyumlu hem
uyumsuz olarak géren Barker ve Pickerill (2012), aktivistleri, daha giiglii
ig birliklerine izin veren yerli iligkileri kopyalamaya caligmaktan ziyade
tamamlayic1 olmaya tegvik eder. Clough (2012), sosyal miicadelenin bagh
oldugu dogrudan eylem ve etkilegsimin kendisinin bir miicadele alanina
doniigtiigii benzerlik ilkesinin (principle of affinity) hassas orgiitlenme-
sinden hareketle anargist orgiitlenmenin giincel uygulamasini, radikal
politikanin “etkili yapilarim” inceleyerek odaklamr. Rouhani’nin (2012b)
her iki sayida da cografyadaki pedagojik yaklagimlarin, egitimi yeniden
planlamada potansiyel olarak anargist fikirlerle iligkili olabilecegini
ve anargist ve querr cografyasi® arasindaki baglantilar ortaya koyan
caligmalar1 vardir. Purcell (2012) Day’in (2005) anarsizmin radikal
bilim alaninda yeterince ciddiye alinmadigi iddiasini, ilk etapta anargist
olarak tanimlanmasa da giiclii bir anargist duyarliligi besleyen Foucault,
Deleuze ve Guattari etkisiyle en azindan radikal cografyada &nemsen-
digini belirterek elegtirir. Antipode sayisi Springer’in (2012b) anarsist
cografyacilara bir manifestosunu da igermektedir. Bu manifestoda
Springer cografyacilari, sadece disiplinin radikal koklerini Kropotkin ve
Reclus’de tekrar gézden gegirmekle kalmayip, cografi sorgulamanin yeni
ve ortaya c¢ikan alanlarina anarsist elegtirileri aktif bir sekilde enjekte
ederek anargist pratigin cografyadaki kalici potansiyelini kesfederek su
anki neo-liberal hegemonya ile yiizlesmeye ¢agiriyor. Bu iki 6zel sayinin
acik bir sonucu, anargist cografyanin bir kez daha yiikseliste olmasidir.

Sonucg

Elisée Reclus ve Peter Kropotkin'in 6zgiirliik vizyonu, cagdas cograf-
yacilar tarafindan yiikseltilmeye devam ederken, her ikisi de kalici miras-
lariin bir kaniti olarak Uluslararasy Begeri Cografya

Ansiklopedisinde (International Encyclopedia of Human Geography)
yer ald1 (Clark 2009; Kearns 2009). Ornegin, Kropotkin’in kargilikli yar-
dimlagma teorisini kullanan Huston (1997), Anargist

Calismalar (Anarchist Studies) dergisinde, anarsistlerin dikkatini, me-
kansal bakigin 6nemine ¢ekmek icin agikga cografi bir yaklagim benimse-

8 Querr cografyas, cinsel kimlikler, uygulamalar ve topluluklarin iiretilmesinde yer ve
mekanin roliine odaklanmaktadir (¢.n.)
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migtir. Hewitt’in (2001), devam eden devlet giddeti ve insan haklar: ih-
lalleri baglaminda savunmasiz kigiye yonelik yiikiimliiliigiin énemi konu-
sunda Kanada Cografya Dernegi'ndeki acig konugmas: Kropotkin’in ¢alig-
malarina bir hayli popiilerlik kazandirdi. Kearns (2004: 337), 19. ylizyiin
sonlarinda anargizm ve emperyalizmi “tartismali cografyalarin

orgiitlendigi politik eksenler” oldugunu o6ne siiren Halford Mackin-
der’in s6miirge vizyonu ile Kropotkin’in ilerici cografi tahayyiiliiniin, nasil
derin bir tezat olugturdugunu incelemigtir. Son yillarda Ferretti (2011),
Reclus ve Kropotkin arasindaki yazigmalarin genig bir koleksiyon halinde
Rusya Federasyonu “Devlet Argivi'nde bulundugunu, bu mektuplarin cog-
rafi bilginin kurumsallagmasinda heterodoks cografyacilarin roliinii; poli-
tika, kamusal egitim ve cografya arasindaki iligkileri daha iyi anlamada
cagdag tarihi cografyacilara 6nemli katkilar yapacagi konusuna dikkat
¢ekmektedir. Bu tarihi eserlerin bu gekilde yeniden vurgulanmasi dikkat
gekicidir; ¢iinkii Kropotkin ve Reclus’niin

caligmalarimin sonuglari, éliimlerinden bir asir sonra cografyada yan-
kilanmaya devam etmektedir. Simdi ihtiyag duyulan sey ge¢misin gézden
gegirilmesi degil gelecege yonelmektir. Anargist cografya ile iligkili gelisen
teoriye siirekli odaklanilmasi ve pratikte mevcut anarsizm cografyasinda
devam eden aragtirmalarin siirdiiriilmesi, anarsizmin yapacagi derin kat-
kilarla cografyaya yeni bir soluk getirebilir ya da tam tersi olabilir. Bu
galismanin yapilmasi, Antipode ve ACME’deki anarsist cografya konusun-
daki 6zel sayilar, anargizmin, politik bir teori oldugu ve cografyay: pratik
etme ve diigiinmede uygulanabilir bir yaklagim oldugunun gostergesidir
(Clough ve Blumberg 2012; Springer vd. 2012a). Yapilmas: gereken daha
¢ok galigma var.

Arap Bahar1 ve Wall Street iggalinden sokak tiyatrosu gosterisine,
kitlesel gosterilere, sokaklar1 kurtarma partilerine; ¢evreci hareketlerin
sarsic1 direncine, agag¢ dikimi, bina iggalleri ve kiiltiir jamming”’ine; ¢op
toplayici, okulsuz ve gecekondu yagam bigimlerine; cocuk dostu koopera-
tiflerin ortak yardim faaliyetleri, halk mutfaklar: ve bahgeleri, koalisyon
kurma ve geri doniiglime; alternatif radyo kanallari, haber siteleri (In-
foshop) kitap fuarlar1 ve bagimsiz medya (Indymedia) gibi birgok ¢agdas
konu ¢ok agik bir sekilde mekénsal igerige sahiptir. Ve bunlarin her birinin,

9 Jamming, kelime anlami olarak “frekans bozma, parazit yapma gibi anlamlara denk
gelmektedir. Kiltiir jamming ise, tiiketim karsiti bir kavram olarak, kitle iletisim araclar:
vasitasiyla empoze edilen tahakkiim bigimlerini -mesela reklamlari- bozma ya da tersine
gevirme anlamina gelmektedir (¢.n.).
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anarko-cografi bir perspektiften analiz edilmesi yararli olacaktir. Benzer
sekilde, teorik agidan bakildiginda, anargizm, devlet ve egemenlik; kapi-
talist birikim, arsa hakk: ve miilk iligkileri, soylulagtirma, evsizlik ve ba-
rinma, ¢evresel adalet ve siirdiiriilebilirlik; endiistriyel yeniden yapilanma
ve emek cografyasi; giivenlik, su¢ korkusu ve hukuk cografyasi; kirsal do6-
niigiim ve topraksizlik; kent planlamasi ve estetik; hassas jeopolitik ve
anti-jeopolitik; beseri cografyanin dtesine gecen!'® ve temsili olmayan te-
ori; aktivizm ve sosyal adalet; borg cografyasi ve ekonomik kriz; topluluk,
aidiyet ve yer politikasi; savag cografyas: ve baris; topluluk planlamas: ve
katilim; kayit dis1 ekonomi, gecim kaynaklar1 ve zafiyet; kiiltiirel emper-
yalizm ve kimlik politikalari, biyopolitika ve yonetim; sémiirge sonrasi ve
geligmiglik sonras: cografya; yerlesik bilgi ve alternatif epistemolojiler ve
toplum-mekanin ¢ok cgesitli iligkileri konularinda cografi bilginin geligmesi
icin 6nemli katkisi vardir. Bu konularin tamami, yeni arastirma yaklagim-
lar1 ve konularmin ortaya ¢ikmasinda anarsist fikirlerin dahil edilmesine
oldukga uygun goriiniiyor. Anargizmin, cografi teoride yeniden canlandi-
rilmasinin potansiyel olarak en verimli yonlerinden biri, cografyacilarin
postyapisalct ve anarsgist diigiinceyi birlegtirme girisimi olan ve “posta-
narsgizm” olarak adlandirilan alanda ortaya ¢ikan baz ilerici gelismelerle
galigmaya baglamaktir (bkz. Mayis 1994; Newman 2010; Rousselle ve Ev-
ren 2012). Springer (2012b, 2013b) post-anargist fikirleri, cografi olarak
ele almaya baglamigtir. Ancak cografyacilarin ilgilenebilecegi kapsamli bir
alan 6niimiizde durmaktadir.

Cografyacilarin potansiyel olarak anarsist bir perspektiften aragtirma
yapabilecegi konularin cesitliligi, cografyanin disiplin sinirlarinin belirsiz
oldugunu isaret eder''. Tarihsel olarak, bu, genel bilimsel gelismelere daha
¢ok uymasi igin “cografyay1 dizginleme” cabasi olan ve baz cografyacilar
arasinda agagilik duygusuna yol agan nicel devrim gibi hareketlerin birgok
elegtirisinden biridir (Barnes 2009). Halbuki glintimiiz cografya teorisinde
marksist, feminist ve post-yapisalci elestiriler, modern cografya teorisinde
onemli bir yer edinmigtir. Birgok cografyaci, bu agikligin (openness) ve
degisimin, cografyanin en giiglii yénlerinden biri olarak benimsenmesi ge-

10 Yazar burada “more-than-human geography” kullanimini tercih etmistir. Bu kulla-
mm, begeri cografyanin sadece insan yerine insan dig1 hayvanlari, bitkileri ve dahas: biitiin
canl kiireyi dikkate almasi gerektigini belirtmektedir (¢.n.).

1 Yazar, bu ciimlede cografyaya yonelik ontolojik bir tartismay1 kastetmek icin “un-
discipline” kavrami kullanmigtir. Cografyanin disiplin smirlarimin belirsizligi, cografyanin
ontolojik konumlamginda tartigmalara sebep olmaktadir (¢.n.).
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rektigini giderek daha fazla takdir etmektedir. Lisans 6grencisi iken disip-
linin sinirsiz ¢ok yonliiliigii, cografyaya olan ilgimin nedenidir. Bana gore
cografi bir yaklagim benimsemek, bir geyler yapmanin belirli bir yoluna
uymak zorunda kalmadan, ilgi alanlarimi kegfetmekte 6zgiir oldugum an-
lamina geliyordu. Bir 6grenci olarak yasadigim deneyimler bana, cograf-
yanin, simirlari, bolgeleri yeniden belirlemek ve somutlagtirmaktan o6te
bizi kolektif yagamimizin mekansal sinirlarindan kurtaracak olan cografi
tahayytiliimiiziin siirlarina yonelik elestirel sorgulama yapmay1 6gretti.
Gegmigte “Ozglirliik cografyasi” anargist teorinin merkezinde yer alirken
(Fleming, 1996) giintimiizde disiplinin, anargist diisiince ve pratigine do-
niik ilgi ve potansiyelini kesfedecek ideal bir yer olarak konumlandirilan
“cografyanin 6zgiirliigii” anarsist teorinin merkezine yerlesmigtir.

Tesekkiir

Jo Sharp’a bu makalenin dergide yayimlanmasindaki daveti; Anthony
Ince’a ise beni 6nerdigi i¢in tesekkiir ederim. Ant, konuyla ilgili oldukga
yetenekli olmasina ragmen, diinyay: dolagmak ve Tiirkiye’deki zor kogul-
larda bulunmak gibi ¢ok daha énemli gorevini yapmakla megguldii. James
Sidaway bagvuru 6ncesinde 6nemli elestirilerde bulundu ve hem kendisi-
nin hem de Trevor Barnes'in

bityilk Sex Pistols hayram oldugunu acikladi. “Ingiltere’de Anarsinin
favori sarkisi olmas ile beraber James “Punk Olmedi” sloganmi savurdu.
Umarim bu, ¢engelli igne, pembe mohikan sag1 ve yirtik bir tigort giyerek
gelecek AAG toplantisinda onu gérecegimizin bir igaretidir.

Yazarin Kisa Biyografisi

Simon Springer, Victoria Universitesi (Kanada) Cografya Boliimii'nde
profesérdiir. Bundan 6nce Otago Universitesi'nde ve Singapur Ulusal Uni-
versitesi'nde ¢aligti. Simon’un aragtirma alani, gegis sonrasi Kambogya’da
neo-liberallesmenin ortaya ¢ikardig: politik, sosyal ve cografi diglanma ve
siddetin ve giiciin mekansalligidir. Springer, hem postyapisalc elegtiri
hem de anarsist felsefenin radikal bir gsekilde canlandirilmasini 6n plana
gikaran, postanarsist bir konuma dogru ilerleyen teorik bakis agisiyla, be-
seri cografyaya yonelik yeni bir yaklagim gelistirmigtir. 2009’da British
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Columbia Universitesi'nden doktora derecesini aldiktan sonra, Simon’in
Transactions of the Institute of British Geographers, Annals of the Asso-
ciation of American Geographers, Environment and Planning D: Society
and Space, Political Geography, Area, Environment and Planning A, Ge-
oforum, and Antipode gibi énemli cografya dergilerinde yayinlar1 gikti.
Ayni zamanda Cambodia’s Neoliberal Order: Violence, Authoritarianism,
and the Contestation of Public Space (Springer, 2010) kitabinin yazaridir.
En 6nemlisi Simon, kiz1 Solina ve ogullar1 Odin ve Tyr’in babasidir.
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