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Bu ¢alismanin amaci, ézellikle 11 Eylil 2001 saldiriarindan sonra Batili
tilkelerde giderek artan Islam korkusunun ardinda yatan, ekonomik, toplumsal,
kultiirel ve siyasal faktorleri anlamaya calismak ve Islamofobinin esasinda
korku tacirleri, muhafazakdr iktidarlar ve sag-populist siyasal partiler
tarafindan tiretilmis bir ideoloji oldugunu iddia etmektir. Modern zamanlarda
kokleri 1973-74 Petrol Krizine dayanan ve daha sonra Bosna-Hersek savasi, 11
Eyliil saldirilari, 2015 Paris-Charlie Hebdo katliami, 2019 Hanau Katliami
gibi olaylarla birlikte derinlesen Islamofobi olgusu 2008 yilindan itibaren
dinyada blyik bir etki yaratan Kiiresel Finansal Kriz ve 2015 yilindan itibaren
Avrupa’da derin izler birakan Miilteci Krizi ile birlikte daha da derinlesmigtir.
Ancak s6z konusu korkunun gercek bir korku mu yoksa soylemsellikten ibaret
bir ideolojik olgu mu oldugu konusunda soru isaretleri bulunmaktadir. Son
yillarda yasanan Islam veya Miisliiman korkusunu aciklayabilmek adina séz
konusu korkunun gercek olmayip, aslinda séylem vasitasiyla yapilandirilan ve
ideolojik boyutlart bulunan bir anlatiya dayandig ifade edilebilir. Bu nedenle,
bu makalede Islamofobi kavrami yerine, daha aciklayici bir kavram olan
Islamofobizm kavramimn kullaniimas: onerilmektedir. Bu degerlendirmeleri
yaparken, 2000°li yillarin baslangicindan bu yana yazarin ger¢eklestirdigi alan
calismalariyla beslenmis bilimsel arastirmalarin izi siiriilerek diger pek ¢ok
benzeri ¢caliymadan da yararlanmilmaktadwr. Kisaca, bu makalede, Avrupa’da
go¢ ve Miisliimanlarla ilgili konularmin nasil ulusal, toplumsal ve kiiltiirel
giivenligi tehdit eden sorunlar haline getirildigi ve dolayisiyla Miisliiman
karsitt wk¢iligin nasil bir yonetsellik formu olusturdugu irdelenmektedir.
Makalenin sonug kisminda ise, Islamofobizm c¢aginda Avrupa’da yasayan
Miisliimanlarin énemli bir kisminin parlamenter demokrasi icerisinde mesru
siyasal kanallari kullanmak suretiyle siyaset yapma yolunu sectikleri ifade
edilmektedir.
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ISLAMOPHOBISM AS A FORM OF EUROPEAN
GOVERNMENTALITY

Abstract

The aim of this study is to try to understand the social, economic, political
and cultural background of the increasing fear of Islam in Europe, especially
after the September 11 attacks in 2001, and to argue that Islamophobia has
actually become an ideology produced by the merchants of fear, conservative
governments and right-wing populist parties. The phenomenon of
Islamophobia, which has its roots in the 1973-74 Qil Crisis and then deepened
with events such as the Bosnia-Herzegovina war, the September 11 attacks, the
2015 Charlie Hebdo massacre, the 2019 Hanau Massacre, the Global
Financial Crisis that has had a great impact in some parts of Europe since
2008, and the so-called refugee crisis since 2015. However, there are questions
about whether the fear in question is a real one or an ideological one with its
own discursive elements. In order to explain the fear of Islam, or Muslims, in
contemporary Europe, it can be said that the fear in question is not real, but a
narrative that is being discursively produced. Therefore, in this article, it is
suggested to use a more descriptive concept of Islamophobism instead of
Islamophobia. While making these evaluations, many other similar studies are
used by tracing the scientific research nourished by the field studies carried out
by the author since the beginning of the 2000s. In short, in this article, it is
examined how the issues revolving around immigration and Muslims in Europe
have become issues that threaten national, social and cultural security, and
thus how anti-Muslim racism has been turned into a form of governmentality.
The article concludes that many Muslims in Europe have become more engaged
in legitimate forms of political representation in parliamentary democracies
during the age of Islamophobism.

Keywords: Islamofobism, Europe, September 11, politics of fear,
radicalization, migration.

Giris
Ozellikle 11 Eyliil saldirilarindan sonra Batili iilkelerde giderek artan Islam

korkusunun ekonomik, toplumsal, kiltlrel ve siyasal arka planina bakildiginda
Islamofobinin aslinda korku tacirleri ve muhafazakar iktidarlar ve siyasal
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partiler tarafindan iretilmis bir ideoloji oldugu goriilmektedir.! Gunimizde
modern toplumlarda korkunun iktidarmn hikkim siirdigiini sdylemek yanlig
olmayacaktir.? Otekine, gd¢mene, yabanciya, azinhga, Islam’a, “biz’den
olmayana karst duyulan korku maalesef ¢ogunluk toplumuna ait bireyler
lizerinde seving ve umut gibi duygulardan daha blylk bir etkiye sahiptir
(Robin, 2004). Bu korku gilvenlik soylemiyle Gretilmektedir (Doty,2000;
Huysmans,1989) ve modern insana siirekli bir risk ile karsi karsiya oldugunu
hatirlatmaktadir. Dolayisiyla, modern devletler korkunun iktidarini ydnetsel
(governmentality) bir aygit olarak kullanmaktadir (Foucault, 2000). Dean
(2002) yonetselligin (governmentality), Michel Foucault tarafindan siyasal
iktidarin, kendi devamliligi adina kullandig1 metotlar biitiinii veya gii¢ kullanma
sanati olarak tanimlandigin1 belirtmektedir. Korku {izerine insa edilen
Islamofobik sdylemin adeta, neo-liberal devlet yapilar tarafindan yeni bir tir
yonetsellik seklinde kuruldugu yoniinde de oOnemli tespitlerin yapildigi
gerceginin alti ¢izilmelidir (Kaya, 2011). Islamofobik yaklasimlarin Bati
Avrupa Ulkelerinde daha ¢ok gindelik hayatta Muslimanlarla temasta
bulunmayan insan topluluklar arasinda yaygimlik kazaniyor olmasi (Kaya ve
Kayaoglu, 2017), Islamofobik sdylemin ideolojik bir sekilde muhafazakar
siyaset, gelenekgi siyasal kurumlar, muhafazakéar entelektleller ve egemen
medya tarafindan insa edildigine dair bir iddiada bulunmak miimkiin olabilir.
Ayrica, Islamofobinin, géreli yoksulluk, finansal kriz, miilteci krizi gibi yapisal
sorunlar karsisinda kitlelerin sistem karsit1 tepkilerini dile getirdikleri egemen
bir kanal halini aldig1 da sdylenebilir.

1990’1 yillarda yasanan Bosna-Hersek Savagiyla birlikte Samuel
Huntington’un kavramsallastirdigi ancak modern zamanlarda kokenleri 19701
yillara kadar gotiiriilebilecek medeniyetci siyasal anlati, Islam dininin ve
Miisliimanlarin =~ Batili  iilkelerde  Otekilestirilmelerine ve  yer  yer
diismanlastirilmalarina neden olmustur. 197011 yillardan itibaren Soguk Savag
ortaminda yumusamanin bagladigi ve Sovyetler Birligi ile Komiinizm
ideolojisinin Bat1 i¢in bir tehdit olmaktan uzaklastigi bilinmektedir (Hippler,
1995; Silva, 2017). Asagida yeniden deginilecegi tizere 1973-74 Petrol Krizinin
ardindan Ortadogu, Batili toplumlar igin “biitiin kotiiliiklerin kaynaklandigr ser
yuvas1” ve cografi anlamdaki diisman haline déniismiistiir (Silva, 2017). Islam
ise daha oOnceden Bati'nin ideolojik anlamdaki diismani olarak goriilen

! Bu ¢alisma, yazar tarafindan 2019-2024 yillar1 arasinda yiiriitiilen ve Avrupa Arastirma
Konseyi tarafindan fonlanan Prime Youth (Islam-ophob-ism, ERC AdG Anlagsma No.
785934) adli bilimsel arastirma cercevesinde kaleme alinmistir. Arastirma gergevesinde
Almanya, Belgika, Fransa ve Hollanda’da hem yerli hem de Miisliman genclerin
kiiresellesme ve modernlesme siirecleri karsisindaki radikallesme bigimleri arastirilmaktadir.
Arastirma hakkinda ayrintili bilgi igin bkz. (Bilgi Prime Youth, 2021).

2 Korkunun iktidar1 ve giivenliklestirme gibi konular hakkinda ayrmntili bir tartigma igin bkz.,
Doty (2000), Huysmans (1989).
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Komiinizm ideolojisinin yerini almis ve diismanlastirilmistir. islam dinini,
Ortadogu’ya ait olani ve Islam ile Ortadogu’nun Avrupa’daki uzantilari olan
gocmenleri Otekilestirme stireci 199011 yillarda ve 2000li yillarda da devam
etmistir. Avrupa’daki muhafazakar ve neo-liberal iktidarlar Islam karsithgimi,
korkusunu ve Miisliiman karsit1 irk¢ilig1 yakin zamana kadar bir tiir yonetsellik
formu olarak kullanmak suretiyle iktidarlarim1 siirdiirmenin yollarimi
aramiglardir. Ancak, bu tiir bir yonetsellik bigiminin son yillarda yikici
etkilerinin olabilecegi goriilmiistiir. 2011°deNorveg’te gergeklesen Breivik
katliami, 2014’te Almanya devletinin iilkede sagci popiilist ve Islam karsit:
PEGIDA eylemlerinin yiikselisi kargisindaki tutumu ve ardindan 7 Ocak
2015°te Paris’te meydana gelen Charlie Hebdo Katliami sonrasi, muhafazakéar
iktidarlarin Islamofobiyi bir yonetsellik formu olarak kullanmaktan belli dlgiiler
dahilinde de olsa vazgectikleri diisliniilebilir (Brubaker, 2017). Ancak,
gogunluk toplumlar iginde neden oldugu yarilmalardan otirii muhafazakér
iktidar partilerinin Islamofobiyi bir yonetsellik formu olarak kullanmaktan
kismen vazgegmis olmalari, Islamofobinin giiniimiizde tamamiyla bir
yonetsellik bi¢imi olmaktan ¢iktigi anlamina gelmiyor.

Son on yilda, siyasal iktidarlarin belli ol¢iide kullanmaktan vazgegtikleri
Islamofobik sdylemin giiniimiizde daha ¢ok sag popiilist partiler tarafindan
kullanildig1 gériilmektedir. Son yillarda yasanan islam’a veya Miisliimanliga
kars1 duyulan korkunun gercek olmaktan ziyade sdylem araciligiyla iiretilen ve
ideolojik boyutlara sahip bir anlatinin sonucu oldugu diisiiniilebilir. Bu nedenle,
Islamofobi kavrami yerine, bu metinde daha agiklayici bir kavram olan
Islamofobizm kavrami kullanilmaktadir. Metinde yapilan degerlendirmelerde,
yazarin daha onceki g¢aligmalar1 ile bu konuda dretilen benzer eserlerden
yararlanilacaktir. (Kaya ve Kentel, 2005, 2008; Kaya, 2000, 2012, 2014, 2015,
2020). Bu cercevede, go¢ ve Islam konularmin nasil ulusal, toplumsal ve
kiilttirel gilivenligi tehdit eden meseleler haline getirildigi konusuna
odaklanilmaktadir. Bu makalede, “Islam korkusu”nun dogal bir korkudan
(6rnegin karanliktan veya yiikseklikten korkmak) ziyade tiretilmis ve ideolojik
bir korku oldugu vurgulanmaktadir. Hatta, giiniimiizde Avrupa kimliginin bir
olgiide Islamofobizm iizerine kurulmus olduguna ve bu nedenle 19. Yiizyil
sonunda Avrupalilik kimligine sekil veren anti-Semitizm ile 21. Yiizyilin
baslangicindaki Islamofobizmin benzerliklerine deginilmektedir.

Bati Avrupa’da gog, 1960'larda pozitif bir unsur olarak degerlendirilmistir.
Gilinlimiizde ise gogin ulus devletler agisindan, hosnutsuzluk, korku ve
istikrarsizlikla iligkilendirildigi goriilmektedir. Gegen siire zarfinda, go¢ ve
gbemen algisinda meydana gelen bu degisimin nedeni ise kiresel ve sosyo-
politik sartlardir. S6zgelimi, bugiinden gegmise bakildiginda, go¢ ve gdgmenler
konusu giinlimiize damgasini1 vuran 6zellikle Afrikali ve Suriyeli miilteciler ile,
ayni sekilde, Arap isyanlarindan sonra Ortadogu ve Afrika cografyasinda (simdi
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etkisini kaybetmis olsa da) bir siire yer edinmis olan ve hatta varligmi
Avrupa’da 6zellikle terdrist saldirilarla hissettiren Islam Devleti (IS) {izerinden
degerlendirilmektedir. Diger yandan, siiphesiz, yoksulluk, igsizlik, siddet,
diglanma, kendi kiltiirine yonelme ve neo-liberal ekonomi-politigin olumsuz
yansimalari gibi etkenler, yeterli diizeyde egitimli/kalifiye olmayan gd¢menleri,
Franz Fanon (1965)’un kullandig1 bir ifadeyi kullanmak gerekirse “diinyanin
yeni sefillerine” dondstiiriirken; gogmenler ve onlarin ¢ocuklari pek ¢ok
mecrada, yasanmakta olan yoksulluk, issizlik ve siddet gibi problemlerin
sorumlusu olarak resmedilmektedirler.

Son birka¢ on yil siiresince bilhassa Miisliiman kokenli gdgmenlerin farkli
bicimde idrak edilmelerine neden olan baska gelismeler de olmustur: iran
Devrimi (1979), Salman Riisdi Olay1 (1989), 11 Eyliil (2001), Theo Van Gogh
cinayeti (2004), Madrid bombalama eylemleri (2004), 2005 Londra bombalama
eylemleri, 2005 Paris Banliyd eylemleri, 2006 Danimarka Karikatir Krizi,
Ingiltere, Birmingham’da Kuran Kursunda Imam tarafindan déviilen gocuklarin
neden oldugu tartisma (2011), Fransa’da Burqanin yasaklanmasi (2011),
“Innosence of Muslims” (Miislimanlarin Masumiyeti) Fragman Filminin
yaymlanmasiyla yasanan olumsuz gelismeler (2012), 7 Ocak 2015 tarihinde
Paris’te yasanan Charlie Hebdo Katliami, 14 Temmuz 2016’daki Nice terdr
saldirisi, 1 Ocak 2017 tarihinde Istanbul Reina Gece Kuliibiine yapilan terdr
saldirisi, 22 Mayis 2017 Manchester Arena bombalama eylemi, ve ISID ve
benzeri terdr orgiitlerinin sebep oldugu yaygin infial nedeniyle Avrupa’da Islam
korkusu tekrar alevlenmistir. Gergeklesen biitiin bu olumsuzluklar Bati’da
Miisliman kokenli bireyler ile diger gd¢menlere yonelik giderek artan
diismanca bir havanin dogmasina sebep olmustur (von Sikorski vd., 2021).

Ayrica, Islam korkusunu tartisirken Dogu Blogunun ¢ékmesi sonucu olusan
1989°da  Alman, Rus ve Macar kokenliler ile Rus Yahudilerin yer
degistirmeleriyle meydana gelen biiylik goglerin sonucunda yeni bir dénem
baslamistir (Brubaker, 1991; Kaya, 2012). Bununla birlikte Soguk Savag
sonrasi dénem, Almanya, Belcika, Fransa, Hollanda Avusturya ve Italya gibi
Batili ulus-devletlerde tekrar homojenlesme trendine sebebiyet vermistir.
Sovyetler Birligi'nin dagilmasiyla bagimsizhigim kazanan devletlerde siyasal
istikrarsizlik ve etnik ¢atigmalarin yasanmasi, kimi etnik gruplari, Bati Avrupa
iilkelerine go¢ etmeye de itmistir. Cok sayida insanin bu sekilde go¢ etmesi,
ulus devletlerin go¢ politikalarini etnik kdkene dayali olarak belirlemelerine
sebep olmustur. Devletler, bir yandan toplumdaki ¢ogunluk ile benzer etnik
kokendeki gogmenlerin iilkeye girisini kolaylagtirirken, diger yandan farkl
etnik, kiltirel/dinsel kdkene sahip ve uzun zaman oénce go¢ ederek Ulkeye
yerlesmis gruplart diglamaya meyil etmistir. 1990’larda ulus devletler bu
yogunlukta gogili kaldirabilecek kadar donanimli degillerdi. Bati Avrupa’yr ve
ozellikle Almanya’y1 etkileyen niifus degisimi, “medeniyetler catigmasi”,
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“kiiltiir savaslar1”, “din savaslar” ve “Islam korkusu” gibi s6ylemlerin yiiksek
sesle dile getirilmesi igin elverisli ortami da hazirlamigtir (Huntington, 1996).
Yaganan bu gelismeler, refah devletinin simirlarini tahrip eden neo-liberal
politikalarin da tesiriyle, Avrupa’da gb¢ ve entegrasyon politikalarmin artan bir
sekilde sertlesmesine ve AB’nin kendi i¢ine kapanmasina neden olmustur.

Bu makale igerisinde yapilan tartigmalarla AB {ilkelerinde Miisliiman
karsithg, Miisliimanlara karsi sergilenen 1irkgilik veya Islamofobi gibi
kavramlarla nitelenen olgunun aslinda siyasal bir tasarim olarak 6nce ana-akim
muhafazakar siyasal partiler tarafindan olusturulan daha sonra da sag-populist
partiler tarafindan sahiplenilen bir ideoloji oldugu iddia edilmektedir.
Avrupa’da giiniimiizde medeniyet¢i ve kiiltiirelist fay hatlar1 {izerinde yasanan
yarilmalar ve kutuplasmalarin 6zellikle kiigiik kentlerde, kirda, iicra yerlerde
yasayan AB vatandaslar1 arasinda yerli (nativist) ve etno-milliyetci soylemleri
ve pratikleri gii¢lendirirken, Islamofobiyi ve Miisliman karsit1 wkeiligi da
arttirdigr konusu ele almmaktadir. Bir sonraki kisimda ¢ogu muhafazakéar
siyasal gevrelerce iddia edildiginin aksine Islam karsithgmim dini pratik eden
Hristiyanlar veya Museviler arasinda yaygin olmadigi, daha ¢ok Islamiyetin
kendi hayat tarzlarina tehdit olusturduguna inanan sekiiler ve laik cevrelerde
yaygin oldugu konusu fiizerinde durulmaktadir. Hatta, yazar tarafindan
yiiriitiilen alan arastirmalarinda da goriildiigii iizere Islamofobinin daha ¢ok
Miisliimanlarin yasamadig1 kiiclik kentlerde, kasabalarda ve kirsal kesimde
ortaya ciktigi, bilyiik kentlerde ise bu olguyla pek karsilasilmadigi ifade
edilmektedir. Bir sonraki kisimda, Avrupa Birligi iilkelerinde yasayan
Miisliiman kokenli insanlar ve topluluklar etrafinda cereyan eden ve ana-akim
siyaset¢iler, sag popiilist ¢evreler, medya ve hatta baz1 bilimsel c¢evrelerce
siklikla yinelenen “entegre olmuyorlar” seklindeki iddialarmn aslinda ne denli
sorunlu iddialar oldugu iizerinde durulup, aslinda bu iddialarin gégmen kokeni
insanlarin ¢ok uzun yillardir maruz kaldiklari sosyo-ekonomik ve politik
esitsizlik gibi yapisal sorunlarin {istiinii 6rten ideolojik tartismalar olduguna
dikkat c¢ekilmektedir. Makalenin son kisminda ise, AB iilkelerinde yasayan
Miisliimanlarin mevcut sosyo-ekonomik ve politik esitsizlikler karsisinda
reaksiyon gostererek radikallesme egilimi sergiledikleri ve kendilerini islami
kimlikle giderek daha fazla tanimladiklart konusu ele alinmaktadir.

Islamofobizm ve Avrupa’da Miisliiman Algist

Yakin gecmiste gerceklesen birtakim olaylar, Avrupa’da epeydir mevcut
olan Islam korkusunun yerini yeni bir korkuya birakmasina sebebiyet vermistir.
Yeniden ortaya ¢ikan bu korku, rkeilik veya asir1 sag seklinde ifade edilebilir.
Norveg¢ Katliami olarak bilinen, 1rke1, ¢okkiiltiirliilitk ve Miisliimanlik karsiti
olarak taninan Anders Behring Breivik tarafindan 77 kisinin 6ldiiriildiigii olay,
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Avrupa’da bir milat olusturmustur.® Bazi AB iiyesi iilkeler, dzellikle 11 Eyliil
2001°de New York’taki Ikiz Kulelere yonelik terdr saldirilarinin akabinde
I[slam aleyhinde bir sdylemin onciiliigiinii yapmuslar, yillardir siire gelen
giivensizlik, esitsizlik,  yoksulluk ve issizlik gibi yapisal problemlerin
sorumlusu olarak gé¢menleri ve bilhassa Miisliman kokenli bireyleri isaret
etmeye baslamislardir. Ayni yillarda s6z konusu Batili devletler, adeta bir cadi
avi ylritmiisler ve Miisliimanlar1 birgok acidan gilinah kegisiymisgesine
gostermenin yollarin1 bulmaya calismislardir. Fakat bugiin erisilen noktada,
yillardan beri siiren Islam korkusunun artik siirdiiriilemeyecek bir politika
yapma sekli oldugu agik¢a goriilmektedir. Hristiyan Demokrat nitelikli siyasi
partilerin ve son yillarda Ozellikle sag popiilist partilerin savunuculugunu
yaptiklar1 Islamofobizm siyaseti, irk¢1 ve yabanci karsit1 asir1 sag olusumlarin
rahatsiz edici girisimlerinin kamuoyunun dikkatinden kagmasina sebebiyet
vermigtir (Kaya, 2014). Almanya’da asir1 sagci bir neo-Nazi orgltlenmesi
tarafindan gectigimiz on yil i¢inde halk arasinda “Doéner Cinayetleri” olarak
bilinen seri cinayetlerde 8 Tiirk 6ldiiriilmiistiir ve yine asir1 sagc1 ve beyaz irkin
istiinliigiinii savunan bir terdrist 2020 yilinda Almanya’nin Hanau kentinde
gocmen kokenli gencleri hedef almis ve dordii Tirk kokenli olan 9 kisiyi
oldiirmiistiir.*

Islam karsit1 tutumlarin artisnin Avrupa’da yaklasik 40 yillik bir gecmisi
vardir. 1973’te gerceklesen Arap-Israil savasi, bilindigi gibi beraberinde 1973-
74 Petrol Krizini getirmigtir. Petrol ihracatgist OPEC iilkeleri Bati’ya petrol
gonderiminde kisitlamaya giderek Israil’e destek verdigini diisiindiikleri Batili
tilkeleri cezalandirmayi denemislerdir. Buna karsilik, Batili toplumlar da
yasanan petrol krizi ile ekonomik buhranin miisebbibi olarak Ortadogulu
Miisliiman devletleri gérmiis, buna istinaden gelistirdikleri islamofobik tavri
kendi {ilkelerinde yasayan Miisliman go¢menler ve cocuklarina karsi da
sergilemislerdir. ~ Islam  karsithg  vesilesiyle  giiniimiizde  yasanan
olumsuzluklarin 1973 Arap-israil Savasina veya 1974 Diinya Ekonomik
Buhrani’na dayandirilmasimin farkli sebepleri de bulunmaktadir (Vertovec ve
Wessendorf, 2010). Zira islamofobiyi ve kimi zaman radikallesen bazi Islami
hareketleri anlayabilmek icin 1970°li yillar kilit dneme sahiptir. Ornegin, 1973-
74 wyillarindaki petrol krizinden sonra Belgika hiikiimetinin Suudi Arabistan
hiikiimeti ile gizlice anlasarak ucuz petrol saglanmasi karsiliginda islam dinini
resmi din olarak tamidigt ve Suudi hiikiimetinin Belgika’da Islam’m
kurumsallagmasinin saglanmasi amactyla maddi kaynak aktarmasmin resmi
olarak Oniinii agtig1 bilinmektedir (Kaiser ve Kaya, 2018: 415). Suudi hiikiimeti,
RABITA adli orgiit ile 6nce Belgika’da, sonrasinda ise diger Bati Avrupa

3 Bu konuda ayrintil1 bilgi i¢in bkz., Smith-Spark (2021).
4 “Doner Cinayetleri” ve Hanau cinayetleri konusunda ayrmtili gazete bilgisi igin bkz.,
Ozcan (2020).
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tilkelerinde daha etkin olmanin yollarini aramstir ve hatta 1980 askeri darbesi
sonrasinda Kenan Evren cuntasinin yurtdisinda cahisan Tiirk Imamlarin
maaglarinin yine RABITA tarafindan 6denmesine izin verdigi de bilinmektedir
(Kaya, 2012). Bu o6rnek gostermektedir ki reel siyasetin izinin strilmesi,
giinlimiizde yasananlart anlamak bakimindan 6nemlidir. 1980’ler Avrupa’da
wkeilik ve yabanci karsitliginin ve daha da 6nemlisi Miisliman karsithigimim
temellerinin atildigr donemdir. 1990’lar ise Sovyetler Birligi’nin dagilmasi ve
komiinizmin ¢okiigiiniin ardindan Orta ve Dogu Avrupa’da, ozellikle de
Almanya’da, niifus degisimlerinin izlendigi yillar olmustur Bir¢ok etnik grubun
(Alman kokenliler, Macarlar, Bosnaklar, Romenler vb.) yer degistirmesiyle
ulus-devletler giderek artan bir sekilde etnik milliyetgi sdylemleri
benimsemeye/kullanmaya  baglamistir.  Ornegin  Kohl  hiikiimeti, iki
Almanya’nin birlegsmesiyle cereyan eden enflasyonist baski ve issizligi, etno-
kiiltiirel ve milliyetgi bir sdylem aracilifiyla asmanin yollarin1 ararken,
Birlesme projesi karsisinda Dogu Alman halkinin sevkinin kirilmamasi adina
iilkede uzun yillardir yasayan Tiirkleri Almanlarin islerini ellerinden almakla
suclamistir (Kaya, 2000). Sovyetler Birligi’nin ¢oktiigi ve Komiinizm
ideolojisinin giderek zayifladigi bir doneme girilirken, Bati’nin 199011 yillara
degin cografi anlamdaki oOtekisi/diigman1 olan Sovyetler Birligi’nin yerini
Ortadogu alirken, ideolojik anlamdaki 6tekisi/diigmani olan Komiinizmin yerini
de Islam almustir (Silva, 2017).

1973 Arap-israil Savasina kadar gétiiriilebilecek siire¢ ile baslayan ve
bugiine dek gecen siirede ortaya g¢ikan biitiin bu olumsuzluklar Avrupa’da
Miisliiman kokenli insanlara yonelik gittikge artan diismanca bir havanin
dogmasina sebep olmustur. Meydana gelen olumsuzluklar, neo-liberal bir
karaktere biriinen AB (yesi devletlerin sorunlu yaklasimlariyla beraber
degerlendirildiginde, sorunlarin artan bir sekilde derinlestigi goriilmiistiir. Bir
taraftan, Soguk Savag’in bitisiyle ortadan kalkan “dig diisman” sendromunun
yoklugunda kendi iktidarlarini yeniden insa edebilmek adina go¢cmenleri hedef
alan “i¢imizdeki diisman” sendromu tretilirken, diger taraftan global finans
krizinin yoksullagtirdig1 {ilkelerde Miislimanlar ve go¢menler issizligin,
siddetin, gerilimin sorumlusu olarak isaret edilmeye baslanmistir. “I¢imizdeki
yabancilar ulusal giivenligimize, sosyal giivenligimize, etno-kiltiirel ve dinsel
biitiinliigiimiize kars1 tehdit olusturuyorlar” seklinde bir algi gelismistir (Kaya,
2012). Bu baglamda kitlelerin, muhafazakar siyaset¢iler ve medya tarafindan
Miisliimanlar ve gogmenler karsisinda harekete gegirildikleri izlenmistir (Silva,
2017). Norveg¢’te 22 Temmuz 2011°de yasanan katliam, Avrupa’da irkgi
saldirilarin sayisinin artmasi ve benzer diger olumsuz geligmeler, iktidarlarin ve
siyasal ¢evrelerin korku politikalarin sonuglarinin ortaya ¢ikmaya basladigina
isaret etmektedir. Bagka bir ifadeyle, 1974 yilindan beri katmerlenen yoksulluk,
dislanmiglik, esitsizlik ve issizlik gibi yapisal problemleri gideremeyen
Avrupali neo-liberal iktidarlar, adeta Islamofobiyi siyasal bir ideoloji olarak
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kullanarak neye mal olursa olsun yalnizca vatandaglarinin oylarinin ardindan
kosmuslar ve Islamofobinin yaratabilecegi olumsuz toplumsal ve siyasal
sonuglar1 pek Snemsememislerdir. S6z konusu ideolojiyi Islamofobizm seklinde
adlandirmak miimkiindiir. Giliniimiizde Avrupa’ya damgasini vuran asiri sag,
popiilizm ve keilik, yalnizea oy pesinde kosan ve giinii kurtarmayi kendisine
amag belirlemis bagnaz iktidarlarin sebebiyet verdigi olumsuz gelismelerdir.
Bir anlamda 19. Yiizyilin sonlarinda ve 20. Yiizyilin ilk yarisinda anti-
Semitizm araciligiyla bigimlenen Avrupalilik kimliginin, giiniimiizdeyse
Islamofobizm iizerinden sekillendigi sdylenebilir.

I[slamofobi kavraminin {izerinde anlasmaya varilmis bir tanmm
bulunmamaktadir. Modern zamanlarda Islamofobi kavrami en ayrintili sekliyle
ilk kez 1997 yilinda Ingiltere’de yayinlanan Runnymede Trust (1997) raporu
icerisinde Ingiltere'deki Miisliiman topluluklara doniik artan diismanhg
tamimlamak amaciyla kullanilmistir. Raporda yapilan Islamofobi tanimma gore
“Islamofobi Islam'a kars1 temelsiz bir diismanlik ve bu nedenle Miisliimanlarin
tamamindan veya ¢ogundan korkma veya hoslanmama” gseklinde
tamimlanmistir. Bu tanimlamanin yam sira Islamofobik zihniyet diinyas: sekiz
bilesenle dzetlenmistir. Islamofobik zihniyet diinyasinda (1) Islam, yekpare ve
statik bir biitiin olarak algilanir ve degisim karsit1 olarak goriiliir; (2) Islam
diger tek tanril1 dinlerden ¢ok ayr1 ve “6teki” olarak gériiliir; (3) Islam, Batr’dan
daha asag1 bir diinya goriisii olarak goriiliirken, barbar, rasyonaliteden uzak,
ilkel ve cinsiyet¢i olarak degerlendirilir; (4) Islam siddet igeren, saldirgan,
tehditkar ve terdrizmi destekleyen bir din olarak goriiliir; (5) Islam, siyasi bir
ideoloji olarak goriiliir; (6) Islam diinyasinda Bati’ya yonelik yapilan elestiriler
kendiliginden reddedilir; (7) islam korkusu, Islam diismanhigini hakli ¢ikarmak
icin kullanilir ve bu nedenle Miisliimanlara karsi sergilenen ayrimcilik
mesrulastirilir; ve (8) Miisliiman diigmanlig1 dogal veya normal olarak goriiliir
(Runnymede Trust, 1997). Uluslararas literatiirde Islamofobi i¢in “Miisliiman
karsithgr”, “Miisliimanlara karsi hosgoriisiizliik”, “Miisliiman karsit1 dnyarg1”,
“Miisliiman karsiti bagnazhik”, “Miisliman nefreti”, “Islam karsithg:”,
“Miisliiman karsithgr”, “Miisliiman diismanhg”, “Islam'in seytanlastirilmas:”
ve “Mislimanlarin  seytanlagtirilmasi” gibi  kavramlarm  kullanildigi
gorilmektedir (Richardson, 2012).

“Islamofobi” ya da Islamofobizm, son dénemde Avrupa’da neredeyse “ana
akim” olmustur. Fransa, Almanya, Hollanda, Belgika, Isvec, Norvec ve diger
pek cok AB fiyesi iilkedeki asir1 sagci gruplart trans-nasyonal bir sekilde
bulusturan ortak diismanin bugiin Islam oldugu goriilmektedir. Hatta sag
popiilist partiler, islam korkusu sdylemini kullanarak pek cok iilkede ana akim
siyasal partiler haline gelmeyi basarmislardir (Kaya, 2020). islam karsit1 dalga
yalnizca bu tiir olusumlarla smirli kalmanustir. Ornegin, Almanya’da gittikge
gorundr hale gelen Hristiyan-Musevi ittifaki, sanki 2. Diinya Savasi yillarinda



10 AVRUPA’DA BIR YONETSELLIK BiCiMi OLARAK ISLAMOFOBIZM

gerceklesen Yahudi Soykirimimin toplumsal bellekte yer edinen izlerini bir
nebze de olsa silebilmek amaciyla islam’in karsisinda kendisine siyasal bir
zemin bulabilmektedir (Widmann, 2013).

Tiirkiye kokenli 3 milyondan fazla insani barindiran Almanya’daki
tartigmalarin aldig1 seyir Tiirkiye agisindan ozellikle 6nemlidir. Almanya’da
Tiirkiye kokenli gdgmenler ve ¢ocuklari, gegmisten giliniimiize belirli olumsuz
sifatlarla  etiketlenmekte ve belli Olgililerde Otekilestirilmektedir. Thilo
Sarrazin’in 2010 yilinda yaymlanan ve polemik yaratan eseri (“Almanya
Kendini Tiiketiyor” — Germany Does Away With Itself/Deutschland schafft sich
ab) c¢ercevesinde kamuoyunda gerceklestirilen tartigmalar incelendiginde,
bilhassa Miisliiman kdokenlilere karsi sergilenen diglayici tavrin baskin bir
vaziyet aldig1 goriilmiistiir. Jirgen Habermas (2010), Thilo Sarazin’in eserini
elestirirken, Sarazin’in tartismalariyla birlikte aslinda Alman Leitkultur (6ncl
kiiltiir) paradigmasinin artik “Alman kiiltiirii” ile degil “din” ile tanimlandig1 bir
safhaya gelindigini ifade etmistir: “Leitkultur savunucular1 bugiin daha ¢ok
‘Yahudi-Hristiyan® geleneklere vurgu yapmak suretiyle ‘biz’ ve ‘Otekiler’
ayrimini  yeniden tanimlamuslardir” (Habermas, 2010). Habermas’in (2010)
ifadesiyle, ilging olan Almanya toplumunun, Holocaust’la yeniden
yiizlesebilmek ve kendi tarihiyle barismak i¢in Islam karsisnda Musevilik ile
Hristiyanlik arasinda “kutsal bir ittifak” kurma egilimi gostermesidir.

Avrupa’da Islam aleyhindeki artan sdylem ve icraatlara Avrupa disindan
verilebilecek bir 6rnek; 2006°da Amerika Birlesik Devletleri’nde San Antonio
Babtist Kilisesi Rahibi John Hagee’nin kurdugu ve dogrudan Israil igin lobicilik
faaliyetlerinde bulunan Christians United for Israel (CUFI, israil i¢in Miicadele
Eden Hristiyanlar) isimli teskilattir. CUFI, Evanjelik bir 6rgittiir. Orgit, uzun
yillardir incil’deki yeniden yaratilis, Sion, Armageddon gibi anlatilar vasitastyla
her ii¢ dinin de kutsal kabul ettigi Israil/Filistin topraklarmi korumak adina
Israil ile Amerikalilarm is birligi yapmalar1 gerektigini ifade etmektedir. Bu
cercevede CUFI, Islam dinine kars: yiiriitiilecek miicadelenin bir zorunluluk
tasidigini savunmaktadir. On binlerce takipgisi olan CUF]I, aralarinda ABD eski
Baskan1 George Bush’un da bulundugu Cumhuriyetgiler arasinda oldukga
popllerdir.® Bu 6érnek de gostermektedir ki, Miisliiman diismanligi sdyleminin
artmaya basladigi 11 Eyliil’lin yarattigi korku ikliminde ortaya c¢ikan bu gibi
dinsel motiflerle bezenmis Hristiyan-Miisliiman ayrimimmi  asir1 ~ sag
orgiitlenmeler derinlestirmektedir.

Islam aleyhindeki sdylem ve ortami yaratanlar da biiyiik dlgiide
muhafazakar iktidarlar ve asiri-sag popiilist siyasi partilerdir. Ozellikle,
muhafazakar Hiristiyan partilerin iktidarda oldugu iilkelerde, irk¢1 sdylemlerin
ve hareketlerin arttig1 goriilmektedir. Fakat gelinen noktada, s6zii edilen hakim

5 CUFI hakkinda ayrintihi bilgi igin bkz. CUFI (2022).
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Islamofobik ve kg1 yaklagimlarm siirdiiriilebilir olmadig1 agiktir. Zamanla
yoneticiler, siyasetciler, bilim c¢evreleri ve medya sektorii, yillarca nefret
sOylemi kullanan iktidarlarin iilkelerinin ulusal ¢ikarlarina zarar vermeye
basladiklarin1 belirlemislerdir (Silva, 2017; Hippler, 1995). Ornegin 2000’li
yillarin &zellikle ikinci yarisinda Almanya’da tersine goc¢ baslamustir.
Tiirkiye’de siyasal ve ekonomik istikrarin yakalandigi 2005-2010 seneleri
arasinda hemen her yil ortalama 4 bin Tiirkiye kokenli kalifiye ve egitimli
gencin i3 aramak amaciyla Tiirkiye’ye geldigi bilinmektedir (Kaya and
Adaman, 2012). Buna benzer egilimleri Hollanda, Belcika, Fransa ve
Avusturya gibi iilkelerde yasayan Tiirkiye kokenli bireyler arasinda da gérmek
miimkiindiir (Kaya ve Adaman, 2012). Bati Avrupa’daki ayrimcilik ve
Islamofobi karsisinda artik direnemeyen bir takim gdégmen ve Miisliiman
kokenli insanlar diger ilkeleri ve  anavatanlarini kendilerine tekrar vatan
olarak se¢gme egilimi gostermislerdir (Aydin, 2016). Bu siire¢, uzun erimli
olmamistir. 2013 yilinda yasanan Gezi protestolar1 ve 2016 yilinda yasanan
darbe girisimi gibi olgular, Avrupa’dan Tiirkiye’ye go¢ii sona erdirmis ve bu
kez yeniden goclin yonii Tirkiye’den Avrupa’ya dogru donmiistiir
(Yanasmayan, 2019).

AB kamuoyuna ve hatta etnosentrik, milliyetci ve Hristiyan ¢evrelere dahi
giderek zarar veren ve ulusal ¢ikarlar1 zedeleyen bu iklimden ayrilmanin
yollarmi arayan aktorlerin oldugu bilinmektedir. Bazi sosyal bilimciler,
farkliliklara vurgu yapan postmodern sdyleme karsilik daha ziyade
benzerliklere vurgu yapan post-postmodern bir s6ylemin kurulmasina yonelik
caba gostermektedir. Ozellikle muhafazakar sag cevreler, yasanmakta olan
sorunlarin 6ziinde dinler arasindaki farkliliklarin oldugu iddiasini tasirlar.
Halbuki, dinler arasindaki farkliliklar1 degil, benzerlikleri 6n plana ¢ikaran
sOylemlere daha fazla ihtiya¢ duyulmaktadir. Hiristiyanlik, Yahudilik ve
Islam’in — yani ¢ semavi dinin — Ibrahimi dinler oldugu ve birbirine gok
benzedigi unutulmamalidir. Sosyolog Bryan S. Turner (1991) ve filozof Jose
Casanova (1994), kiiltiirler/dinler arasindaki farkliliklar1 6n plana ¢ikaran dilin
bir tarafa birakilmasi, siyasetin kiiltiirelist/dinsel bir dil lizerine insa edilmemesi
gerektiginin altin1 ¢izmektedirler.

Irkciliktan Yerlilige (Nativism) ve Miisliiman Karsithgina

Gegtigimiz otuz yilda, Avrupa’da gd¢cmenlik ve miiltecilik deneyimleri,
politikalar1 ve pratikleri ¢ergevesinde yapilan tartigmalar Avrupa kamuoyunun
yonelimlerini, korkularini, duygularini anlamamiz agisindan 6nemli ipuglari
saglamistir. Ekonomik kriz donemlerinde, devletlerin ve ¢ogunluk
toplumlarinin  diglayici  ve kutuplastirict  tavirlar1  daha fazla goriiniir
olabilmektedir. Go¢, cesitlilik ve miiltecilik konusu Ozelinde ise rkeilik,
yabanc1 karsithg ve Islamofobi iizerinde yasanan tartismalar on plana
¢ikmaktadir. Giiniimiizde, sag popiilist siyasetcilerin destekledigi nativizm
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(yerlilik) anlatis1, siklikla kullanilan bir dislayict sdylemdir. Ikinci Diinya
Savagi’nin ardindan Tiirkiye, eski Yugoslavya ve cogu eski somiirge olan
Hindistan, Pakistan, Fas, Cezayir, Tunus gibi iilkelerden Bati Avrupa’ya ¢ok
sayida Miisliiman kokenli gé¢men gelmistir. Miisliiman kokenli gé¢menlerin
1970’1lerden itibaren kamusal alanda goriiniirliigiiniin fazlalagmasi, kurumsal
diizeyde daha once saklanmis olan irk¢i politikalarin da kamusal diizleme
taginmasina yol a¢cmustir. Bu durumun sonucu olarak, ¢ogunluk toplumlar
tarafindan Fransiz, Belcika, Ingiliz ve Hollandali fark etmeksizin, kimlik ve
taninma haklari engellenen ve reddedilen go¢menler, “destek alabilecekleri
baska dayanak noktalari ve referanslar1 bulmak zorunda kalmiglardir” (Hall,
1991: 52). Diger bir deyisle, Alman, Fransiz, Ingiliz, Hollanda veya Belcika
kimligine erisimleri engellenen gd¢menler ile cocuklari, kim olduklarmi
kesfetmeye calismak zorunda kalmuglardir. Miisliiman kokenli gégmenler ve
¢ocuklari, maruz kaldiklar1 kurumsal ayrimcilik ve 1rke¢ilik karsisinda
kendilerini daha giiclii kilabilmek icin nereden geldiklerini, kayip ettikleri
dillerini, tarihlerini ve kiiltiirlerini kesfetmeye dogru yonelmislerdir. Ozellikle,
eski somirgelerden gelen go¢menler, tarihleri hicbir kitapta olmadigi igin,
kendi koklerini, orijinlerini hayal guclerini kullanarak yeniden yazmak
durumunda kalmislardir (Gellner, 1964; Rushdie, 1991).

Bir yandan medeniyetgi ve kiiltiirelist paradigmanin hakim oldugu, diger
yandan toplumsalin giderek asindigi (Latour, 2005) son kirk yillik neo-liberal
zaman dilimi igerisinde Avrupa’da yasayan gogmen kokenli insanlarmn énemli
bir bolima koklerini ararken ve etno-kiltiirel, dinsel kimliklerine sarilirken,
¢ogunluk toplumunun igindeki bazi gruplar da kendilerince benzer etno-
milliyet¢i ve kiiltiirelist egilimler sergileyebilmektedirler. Bu baglamda, sag
popiilizmin 6zellikle yiikselisiyle birlikte bazi toplumsal kesimlerin nativism
(yerlilik) kavramini yicelttikleri goriilmektedir. Glnumizde, nativizm, yerli
halkin veya yerlesmis sakinlerin ¢ikarlarini, go¢menlerin cikarlar1 karsisinda
koruyacak ve destekleyecek politika ve sdylemler biitiinii anlamina gelmektedir
(Kaya, 2020). Son donemde, kendilerini wrk¢ilik, yabanci diismanligi ve
Islamofobi suglamalarindan koruyabilmek adina istekli goriinen Brexitgiler,
Trumpgilar, Le Penciler, Pegidacilar ve diger sag popiilist gruplarin da nativism
kavramini siklikla kullandiklar1 gériilmiistiir (Kaya, 2020). Nativizm kavram
kulaga daha hos gelirken 1rk, 1rkcilik, Islamofobi ve gog ile ilgili tiim olumsuz
cagrisgimlart gizledigi goriilmektedir (Jack, 2016). Dolayisiyla, nativist (yerli)
sag Avrupa popilizmi, etno-kiiltiirel ve bolgesel kimliklere ihanet ettigi
diistiniilen merkezdeki siyasal partilere ve iktidarlara kars1 sergilenen siyasal bir
durug olarak degerlendirilirken, kozmopolitan ve kiiresellesmis secgkinler
karsisinda “gercek”, yerli, otokton halklart yiliceltmektedir (Filc, 2015: 274).

Nativizm anlatis1, gliniimiizde pek ¢ok yerde, adeta irk¢ilik ideolojisine
benzer bir sekilde ve hatta zaman zaman onun da yerini alacak sekilde, ulus-
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devlete yonelik tehditleri savmak i¢in kullanilan bir tiir yonetsellik
(governmentality) bigimi haline gelmistir. S6z konusu tehditler, sinifsal
miicadeleler olabilecegi gibi pekala yeni tiir sosyal hareketler, etno-kiltiirel ve
dinsel kimlik talepleri seklinde de ortaya ¢ikabilir. Modern devletler tarafindan
kullanilan yerlilik, rkgilik ve islamofobizm gibi yonetsellik formlari, toplumsal
ve politik esitsizligin yapisal kaynaklarmi gizlerken ve bireyler siyasi iddialarda
bulunurken, etno-kiiltiirel, dinsel ve kimliksel s6ylemlerle mesgul olmalarini
saglamaktadir. Bu gibi sdylem bigimleri, refah devletinin kriziyle ve dolayisiyla
neo-liberal ihtiyatgilik (prudentialism) anlayisinin yiikselisiyle birlikte popiiler
hale gelirken, Otekilestirilmis etno-kiiltiirel azinliklar ve gdé¢men kokenli
topluluklar i¢in giindelik hayati giderek zorlastirmaktadir. S6z konusu yerlilik
anlatisi, hi¢ siiphe yok ki, medeniyet¢i ve kiiltiirelist paradigmanin hékim
oldugu giiniimiizde “yerli” olan insanlarla “gé¢men” veya “Miisliiman koékenli”
insanlar arasindaki aynistirmayi ve kutuplastirmayr degerler diizeyinde ele
almaktadir.

Sekiilerizm ve islam’n degerleri mi ¢atisiyor?

Avrupa Birligi’nin ciddi bir toplumsal ve politik doniisiimiin esiginde
oldugu goriilmektedir. Giiniimiizde, bir¢ok O6nemli tartisma ayni zamanda
yapilmaktadir. Uzun yillardan bu yana devam etmekte olan medeniyetci ve
kiiltiirelist fay hatlar tartismasina son donemde Rusya’nin Ukrayna’y1 isgaliyle
birlikte baslayan bagka tartigmalar da eklenmistir. Bir taraftan muhafazakar ve
asiri-sag yonelime sahip olanlar gdgmen, miilteci ve Islam aleyhinde bir tavir
takinirken, ¢ogunluk toplumlar1 bu tavir karsisinda daha demokratik, esitlikei,
adalet¢i ve dayanismaci bir tutum sergilemeye dikkat etmektedir.® 2015 yilinda
Paris’te yasanan Charlie Hebdo katliami bize ¢ok sey ogretmistir. Charlie
Hebdo katliami karsisinda Fransiz iktidari ve biirokrasisi tarafindan sergilenen
tavir, 2005 yilinda yasanilan Danimarka Karikatiir Krizi sirasinda pek ¢cok AB
liyesi devletin sergiledigi tavirdan ¢ok farkli olmustur. Bilindigi iizere, Charlie
Hebdo hem Katolik inancin1 hem Le Pen’in liderligini yaptigi sag popiilist
hareketi hem de Fransiz devletini mizahi bir islupla elestirmistir. Marine Le
Pen’in ¢ogunlugun tersine “Ben Charlie degilim” dermesinin esas nedenin
derginin  kendisini  siirekli olarak mizahlastirarak elestirmesi  oldugu
bilinmektedir. Miisliimanlarin  oldugu gibi biitin dinlerin  kutsallar
bulunmaktadir. Sekiilerizmin de kendine ait kutsallari, dokunulmazlari,
elestirilemeyecek unsurlarinin oldugu diigiiniiliirse tartismanin ¢ok daha uyumlu
bir sekilde yapilmasinin saglanabilecegini iddia eden yazarlar vardir (Gray,
2002; Luidens, 2003; Singer, 2004). islam ve sekiilerlik konularinda yapilan
tartismalarda goriildiigii kadariyla, Islam’m bir degerler biitiinii oldugu kabul

SAB iilkeleri dahil olmak iizere bircok Batili iilkede Islam dinine karst eylemler ve bu
eylemleri ¢ogunluk toplumunun nasil karsiladigi veya kinadigr hakkinda ayrintili bilgi i¢in
bkz.. (Euro-islam.info, t.y.).
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edilmektedir. Ancak bu tartigmada dikkat edilmesi gereken baska bir husus
daha bulunmaktadir: Avrupa toplumlarinin ve devletlerinin ifade oOzgiirligii
konusundaki hassasiyetleri. Ifade ozgiirliigii Fransa’da ve Iskandinav
iilkelerinde sekiiler diizenin kutsali olarak degerlendirilirse tartigmanin siddete
varmayan bir sekilde yiiriitilmesi miimkiin olabilir (Gray, 2002; Luidens, 2003;
Singer, 2004).

Kiiresel olarak bakildiginda medeniyet kavraminin giiniimiizde dinlere
indirgenmesinin sorunun Ozilinii teskil ettigi ve c¢atigmalari derinlestirdigi
goriilmektedir. Insanlik tarihi iizerinden diisiiniildiigiinde medeniyetin tekil bir
sey oldugu sonucu c¢ikarilabilir. Bahsedilen seyin insanlik tarafindan {iretilen
medeniyet oldugu sonucuna varilabilir. Insanligm insa ettigi medeniyet, biiyiik
bir okyanus gibidir adeta. Hobson’a (2012) gére maddi ve manevi tiim degerler
ve tabii ki kulttrler ve dinler de bu ortak okyanusa akan kigiik nehirler gibidir.
Stiphesiz ki bu nehirlerden olusan biiyiik denizler de vardir, ama sonug olarak
bu denizlerin de aktig1 bir okyanus vardir; bu da uygarligin okyanusudur.

Gocmenlerin topluma entegrasyonu

Fransa, cumhuriyetci ve 0Ozgurlikcl bir yonetim modeli sunmaktadir.
Hollanda, Ingiltere, Almanya, Isveg, Belgika gibi iilkeler ise gokkiiltiirlii
seklinde tanimlanabilecek bir anlayisla yonetilmektedirler. Ancak bu tiir
farkliliklar, daha =ziyade kagit iizerindeki retorikler olarak varliklarini
sirdirmektedirler. Fransiz cumhuriyet¢gi modeli, olduk¢a diglayict1 ve
asimilasyonist dzelliklere de sahiptir Ote yandan, gokkiiltiircii model esasinda
oldukca neo-kolonyal veya neo-milliyet¢i bir karakteristik tasimaktadir (Alba
ve Foner, 2015). Her iki model de temelde go¢menlerin entegrasyonuna énem
verse de sonug¢ olarak gog¢menleri gettolara itmekte ve azinlik olmalarma
sebebiyet vermektedir. Gegtigimiz kirk yilda refah devletinden giderek &diin
verilmis, neo-liberalizm, insanlar1 bireyin giderek 6n plana ¢ikarildigi, herkesin
kendisini korumak zorunda oldugu, yani, kendi koruma kalkanlarini gelistirmek
durumunda kaldig1 bir ahlaki-politik zemine tasimistir (Steward, 2000; Miller
ve Rose, 2008). Bunun yaninda neo-liberal devlet, toplumsal butunlikten
ziyade cemaatlerin varligini desteklemistir. Bu acidan, devletin toplumsal
biitiinliigii koruma gorevini cemaatlere biraktig1 sdylenebilir. Cemaat ile ifade
edilmeye c¢aligilan sey burada her tirlii etnik, Kkiiltiirel, dinsel, epistemik
topluluk olabilir. Mevcut neo-liberal yapi igerisinde maddi, sosyal ve kiltlrel
sermayeye sahip olanlar kendilerini ve ailelerini koruyabilmistir. Fakat
yoksullar, el emeginin diginda bir sermayesi bulunmayanlar, kiiresel
kapitalizmin Onceledigi is kollarina entegre olamayanlar g6z ardi edilmis,
siyasal ve sosyo-ekonomik kaynaklarin paylasimindan diglanmiglardir (Miller
ve Rose, 2008). Buradan hareketle, sorunlarin biiyiik 6l¢iide yapisal oldugu
disiiniilebilir. Giinlimiizde karsilastigimiz siddet ve catismanin bu yapinin
iriinii oldugu goriilmektedir. Kiiresel kapitalizmin ¢evreye firlattigi bir takim
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toplumsal gruplar bugiin Avrupa Birligi iilkelerinde anti-sistemik birtakim
siyasi partilere ve sOylemlere dogru yonelmektedirler. Bir yandan gd¢men
kdkenli Miisliiman gruplar mevcut Islamofobik diizlemde giderek kendilerini
Islami kimlikle ifade etmeye calisirken, iicra yerlerde yasayan yerli, issiz, goreli
yoksulluk ¢eken ve cografi olarak unutuldugunu diisiinen toplumsal gruplar ise
sag poptlist partilere yonelmektedirler (Kaya, 2020; Rodrigues-Pose, 2018).

Fransa ¢zelinde 2005 yilinin yaz aylarinda yasanan Banliyd eylemleri
Islamofobi karsisinda Kuzey Afrika kokenli insanlarin kendilerini neden
giderek Islami kimlikle tanimladiklarmi gdstermek agisindan oldukga Snemli
bir deneyimdir. Binlerce Kuzey Afrikali geng, Banliy6 eylemlerinde neredeyse
Fransiz Ihtilali’ndeki yoksul insanlarin yaptigma benzer sekilde bir hak
arayisia girmisler ve glivenmedikleri devlete ait ne varsa yikmislardir. Kuzey
Afrika kokenli genglerin, ¢ocuk oyun alanlarindan, okullardan, belediye
otobislerine kadar devleti simgeleyen pek ¢ok seyi atese verdikleri
bilinmektedir (Kaya, 2012). Dénemin I¢isleri Bakan1 Sarkozy, bu catigmalarin
El Kaide'yle iligkili oldugunu ifade etmistir. Bir siire sonra boyle bir iligki
bulunmadigi anlasilmistir. Hatta zor sartlarda yasayan Kuzey Afrika kokenli
genglerin  Onemli bir boliimii kendilerini “Miisliiman Ateistler” olarak
tanimlamiglardir. Banliyo eylemleri sirasinda yasanan bu tiir kimliklenme
siirecleri, dinin giderek etniklestigini ve siyasallastigmi gosterirken, Islam
dininin aym zamanda sadece bir din olmakla kalmayip kiiresel kapitalizmin
hegemonyasi karsisinda kiiresel bir politik dil haline geldigini ortaya ¢ikarmistir
(Khiari, 2006; Kacem, 2006: 16; Jobard, 2005; Kaya, 2012). Bu gibi
protestolardaki Islami referans, c¢ogunlukla mesru bir kiiresel karsi-
hegemonyaya ait olma ve bu durumdan sembolik sekilde beslenmekle de
aciklanabilir (Zubaida, 2003). Oyle goriinmektedir ki, kiiresel bir sol hareketin
yoklugunda Islam, adeta sosyalist ideolojinin yerini almistir. Michel de Certeau
(1984: 183) islam ile sol arasinda bulunan sdylemsel benzerlige dikkat
cekmektedir: “Islam bagska bir diinya vaat ederken, sol baska bir gelecek vaat
etmektedir”.

2005 Paris Banliyo eylemlerinde yine Kuzey Afrikali kdkenli gdgmen
genclerin su retorigi sik¢a kullandigr goriilmiistiir: “Biz bugiine kadar anne-
babalarimizin bize dgrettigi sekilde Martin Luther King benzeri bir pasif direnis
sergiledik. Ancak bunun pek de bir anlam ifade etmedigini gordiigiimiizden,
artik Malcolm X gibi daha radikal olmaya bagliyoruz” (Kaya, 2012). 2005°te
bugiin yasananlarin belirtileri goriilmiistiir. Bu gibi radikal nitelikli muhalefet
etme sekillerinin gelisiminin giderek yiikselen El Kaide ve ISID gibi orgiitlerin
daha kolay savasci devsirebilmesine olanak tanimasi miimkiindiir. Ornegin,
2015’te yasanan Charlie Hebdo saldirisinin faili olan Kouachy kardesler
kimsesizdir ve yetimhanede biiyiimiislerdir. Bu o6rnek, asirilikgt Islami
grgutlerin ne tlr gencleri savasci olarak devsirdiginin ve yasadiklari toplumda
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yalnizlik, digslanmiglhik gibi hisleri yasayan insanlari nasil bir “dava’ya
inandirdiklarinin daha agik bir sekilde anlagilmasini saglamaktadir.

“Home-grown (yerli) terdristler” olarak nitelenebilecek bu gibi insanlarin,
Paris veya Londra gibi biiyiik sehirlerde ne gibi sartlarda yetistikleri ve daha
sonra radikal oOrgiitler tarafindan nasil devsirildikleri hususu, ayrintili
aragtirmalara konu olmaktadir. Bu konuda bir aragtirma Olivier Roy ve ekibi
tarafindan 2017 yilinda yaymlanmistir. Bu arastirmanim sonuglari, ISID gibi
radikal orgiitlerin bilhassa din bilgileri zayif, su¢ ve siddet gecmisi olan ikinci
ve iiglincii kusak Miisliiman gencleri ve Islam dinini yeni se¢mis, karanhik
gecmise sahip, yapisal bazi sorunlar yasayan gengleri kendi saflaria ¢ektigini
gdstermektedir. Roy (2017), El Kaide ve ISID gibi terdr orgiitleri tarafindan
gerceklestirilen cinayetlerin ve katliamlarin Islam diniyle alakali olmadigini
ifade ederken, esasinda Islam dininin radikallesmediginin, aksine radikalizmin
Islamilestiginin altin1 ¢izmektedir. Aslinda radikal uglar hep vardir ve varhgim
sirdirmeye devam edecektir. Sosyo-eckonomik ve politik agilardan
marjinallesen gruplarin siklikla radikallestigi goriilirken, bu gibi radikal
Orgitlenme sekillerinin kendilerine birtakim ideolojiler aradigi bilinmektedir
(Silva, 2017). Kendilerini ifade etme bigimleri seklinde ortaya c¢ikan bu
ideolojiler, gecmiste anarsizm, komiinizm, c¢evrecilik ve sosyalizmken bugiin
ise bu tdr sol nitelikli ideolojilerin 6énemli 6lclide hikumlerini yitirdikleri
izlenmektedir. Hegemonik kapitalizmin elestirisi niteliginde olan mubhalif sol
ideolojilerde yasanan tikanmanin, radikal birtakim gruplar tarafindan Islam
dininin  politik-ideolojik ~ bir bigimde kullanilmasina sebep verdigi
gorilmektedir.”

Radikallesmenin éniine nasil gecilebilir?

Yukarida Paris Banliyo eylemlerine referansla anlatilan siireglerin ¢ok iyi
sergiledigi iizere, sol ideolojilerin hiikmiinii yitirdigi bir zamanda Islam dini,
icerdigi adalet ve daha iyi bir yasam vurgusu nedeniyle olsa gerek, sadece
inananlar arasinda degil aym1 zamanda Miisliman kdokenli sekiiler insanlar
arasinda da ayr1 bir anlam kazanmaya baglamigtir. Sosyo-ekonomik ve politik
esitsizlik, diglanmiglik, yaftalanma, kurumsal ayrimeilik, wkeilik ve benzeri
olumsuzluklar karsisinda kendilerini savunmak durumunda olan gd¢cmen ve
Miisliiman kokenli insanlarin dine, etnisiteye, ebeveynlerin anavatanina ve hatta
zaman zaman siddete sarilmalar kagimilmaz gibi goriinmektedir. Bu kosullarda
AB uyesi devletlerin izlenebilecegi en dogru yaklagimin ana hatlari, Miisliiman
kokenli insanlarin yasam sartlarini iyilestirmek, onlara esit yurttas olarak
yaklasmak ve onlarin etno-kiiltiirel ve dini farkliliklarma saygi gostermek
seklinde 6zetlenebilir. Fransa, 2005 Banliyd eylemlerinin ardindan bu konuda
onemli bir mesafe kat etmistir. Hilkiimetler ve yerel yonetimler, ozellikle

7 Olivier Roy’un ¢aligmasinin ayritilarinin Tiirkge zeti igin bkz. Bayr1 (2015).
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gbemen kokenli ailelerin yasadigit HLM (habitation & loyer modéré) adi verilen
sosyal konutlarda yasam sartlarini iyilestirmeye c¢aligmiglardir (Kaya, 2012).
Hatirlanacag iizere, 2004-2005°te sik sik banliydlerde yasayanlarin evlerinde
trafo  kaynakli yanginlar nedeniyle Oldiiklerine yonelik  haberlere
rastlanmaktaydi. Giinlimiizde, artik Fransa’dan bdyle haberlerin gelmedigi
goriilmektedir. Ancak, yazar tarafindan hali hazirda siirdiiriilen alan
caligmalarinda goriildiigii kadartyla gergeklestirilen iyilestirmeler bu tiir
yerlerde yasayan insanlarin hissettikleri diglanmmshgi gidermekten oldukca uzak
goriinmektedir. Kamusal alanda Miisliiman kokenli insanlarin siyasal temsili
konusunda  sikintilarin = oldugu  bilinmektedir. Oyle ki, Fransiz
Parlamentosu’nda hala Miisliiman kokenli tek bir secilmis milletvekilinin
olmadig: bilinmektedir. Baz1 zamanlarda hiikiimette yer bulan Kuzey Afrikali
Miisliiman kokenli bakanlarin ise secilmis degil atanmug kisiler oldugu gézden
kagirilmamalidir.  Fransa’da alti milyon kadar Misliiman’in yasadig:
disiiniiliirse, Fransa siyasal kiiltiiriinde esitsizlik baglaminda 6nemli sorunlarin
oldugu ve devam ettigi goriilebilir.

Avrupa’da yiikselen sag popiilist hareketler Islam karsiti goriinseler, AB
karsit1 soylemleri kullansalar ve kendi baglamlar1 haricindeki meseleleri
kullanarak mesruiyet alanini genisletmeye c¢alissalar da sag populist
hareketlerin yiikselme nedeni, Bati’da siire gelen i¢ siyasal ve sosyo-ekonomik
problemlerdir. Yiikselen sag popiilizmin neo-liberalizmin hegemonyasina karsi
bir tepki olarak degerlendirilmesi miimkiin goriinmektedir (Rodrigues-Pose,
2018; Kaya, 2020). Ana akim merkez partilerin uzun yillardir ev 6devlerini
layitkiyla yapmamalari, popiilist sagm yiikselisinin temel sebebi olarak
degerlendirilebilir. Merkezdeki siyasal partilerin yoksulluk, esitsizlik, igsizlik
ve sanayisizlesme siireclerinin ortaya ¢ikardigr issizlik, esitsizlik ve adaletsizlik
gibi yapisal meseleleri ¢ozmekten giderek uzaklasip, daha farkli birtakim
yonetim araglar1 kullanmak suretiyle mesruiyetlerini saglamaya calistiklar:
goriilmektedir. Mesela, ana akim muhafazakar siyasal partilerin “6teki’ni
giderek bir gilinah kecisi haline getirdikleri bilinmektedir. Sag siyaset, uzun
zaman Once Urettigi anti-Semitist yaklagimlar araciligiyla kendisine farkli giinah
kegileri iiretmigken giiniimiizde Miisliimanlarin biiyiikk 06l¢iide yeni giinah
kegileri haline geldigi goriilmektedir. Bu tiir sag iktidarlar se¢im zamanlarinda
popiilist bir retorik kullanarak, giinah kegisi olarak resmettikleri 6teki karsisinda
¢ogunluk toplumunu daima kendi taraflarina ¢ekmeye c¢aligmaktadirlar.
Dikkatle incelenirse, yapilan kamuoyu yoklamalarinda pek ¢ok Avrupa
iilkesinde halkin geleneksel kurumlara yonelik ciddi bir giivensizlik iginde
oldugu goriilmektedir. AB {ilkelerinde, medya ve merkez siyasal partiler gibi
geleneksel kurumlara giiven giderek azalmaktadir (Kaya, 2020). Tiim bunlarin
Uzerine 2008 kiiresel finansal krizi ve 2015 miilteci krizi de eklendiginde, iyice
dibe vuran ekonomik gostergelere paralel popiilist sagin yiikseldigi
goriilmektedir. Bu durumun en net gostergesi, 2014 yilinin sonunda



18 AVRUPA’DA BIR YONETSELLIK BiCiMi OLARAK ISLAMOFOBIZM

Almanya’nin eski dogu eyaletlerinde meydana gelen PEGIDA eylemleridir.
Miislimanlarm olmadig1 bir yerde Miisliman karsiti eylemlerin varligi olsa
olsa, kendi sosyo-ekonomik ve politik vaziyetlerinden hosnut olmayan
insanlarin, gittikce egemen bir dil haline gelen Islamofobik dili kullanarak
siyasal merkezin ve ulusal kamuoyunun dikkatini ¢ekmeye ve mesruiyet
edinmeye c¢abasi olarak goriilebilir (Kaya, 2014).

Sonug

Gogmen ve Miisliiman karsit1 bu durumun siirdiiriilebilir olmadig1 yukarida
ifade edilen gerekcelerden hareketle ortadadir. Demografik agigin bulundugu,
net gdc¢ oranlarmin giderek eksi seviyelere ulastigi, Islamofobinin bilhassa
Miisliimanlarin yagamadigi kirsal bolgelerde yayginlagtigi ve hatta muhafazakar
iktidarlar tarafindan bir ideoloji (Islamofobism) olarak yayginlastirildigi bir
zeminde gogmenlerin siyasetgilerce issizlik, yoksulluk, esitsizlik ve adaletsizlik
gibi biitlin yapisal sorunlarin miisebbibi olarak lanse edilmeleri aslinda
sorunlarmn {istiinii ortmekle ilgili bir taktiktir. Islamofobizmin giderek
yiikseldigi son yillarda AB iilkelerinde yasamim siirdlren Misliman kokenli
bireyler ile cocuklari, iginde bulunduklari bu krizi asabilmenin c¢arelerini
ararken bugiine kadar uyguladiklar: taktiklerde esasli bir farklilagmaya gitmeye
baslamislardir. Bilindigi {izere, 13. Yiizyilin 6nemli sosyal bilimcilerinden ibn-i
Khaldun (1969), sosyal ahenk ve dayanigsmanin bulunmadigi, bagka bir deyisle
Asabiye’nin bozuldugu durumlarda, Miisliiman toplumlarmin kendilerini
koruyabilmek adma kendi iclerine dondiiklerini ve onur, din, kimlik, namus
gibi geleneksel degerleri 6n plana ¢ikarma egiliminde olduklarini belirtmistir.
Bu goriigiin bugiin héla gegerli oldugu goriilmektedir. Bilhassa, son birkag on
yilda AB f{ilkelerinde yasayan Miisliman kdokenli topluluklarin uyum
saglamadiklarma ve paralel topluluklar olusturduklarina yonelik birtakim
elestiriler yapildig1 disiiniiliirse, s6z konusu paralel topluluklarin aslinda
igsizlik, esitsizlik, adaletsizlik, yoksulluk, kurumsal ayrimcilik ve wrk¢ilik gibi
yapisal sorunlar1 ¢ozemeyen mevcut ana-akim siyasetin iflasinin bir tezahiirii
oldugu sonucuna varilabilir.

Esasinda is piyasalarina, egitime, saglik hizmetlerine, politikaya ve hayatin
farkli alanlarma esit erisim olanagi bulamayan toplumsal gruplarin kendilerini
korumak admna etno-kiiltirel ve dini nitelikli bazi refleksler gelistirdigi
gorllebilir. Fakat gelinen noktada, Musliman kokenli topluluklar uzun
yillardan beri gelistirdikleri kimlik siyaseti yerine, ulusal, yerel ve Avrupa
parlamentolar1 gibi mesru siyasal kanallar araciligiyla politika yapmanin
kendileri adma daha olumlu sonuglar meydana getirecegini diisiinmeye
baslamislardir. Bu sebeple son yillarda Batili iilkelerde yapilan genel veya yerel
segimler incelendiginde, Miisliiman kokenli bireylerin se¢imlere hem segmen
olarak hem de aday olarak daha c¢ok ilgi gosterdikleri izlenmektedir.
Islamofobizm gibi son derece sorunlu bir siyasal strateji, bir bakimdan
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Miisliiman kokenli bireylere iginde bulunduklart zor sartlardan kurutulabilmek
amaciyla ¢ogunluk toplumundan soyutlanmadan g¢ogunluk toplumu iginde
politika yapma gerekliligini 6gretmistir. Baska bir deyisle, var olan sorun kendi
¢oziimiinii de beraberinde getirmektedir. Ilerleyen yillarda Bati’da, Miisliiman
kokenli insanlarin daha fazla siyaset yaparken, medyada kendilerini ifade
ederken, egitime ve is piyasalarina esit erisim olanaklarini zorlarken ve
cogunluk toplumlariyla daha ¢ok etkilesimde bulunurken goriilecekleri seklinde
bir degerlendirme yapilabilir. Kald1 ki, son yillarda AB iilkelerinde dogan ve
yetisen ¢ok sayidaki Misliman kokenli gencin geleneksel olmayan siyasal
katilim yontemlerini kullanarak, “Black Lives Matter” gibi toplumsal hareketler
icinde yer alarak, siyaseti sokaga tasiyarak kendilerinin ve ebeveynlerinin
maruz kaldiklar1 kurumsal ayrimciligi ve yoksullagmayi protesto ettikleri
gortlmektedir.

Tesekkiirler

Makaleyi 6zenle degerlendiren iki anonim hakeme ve degerli meslektasim
Miinevver Cebeci’ye i¢ten siikkranlarimi sunuyorum.
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