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Anahtar Kelimeler

Komiinist tecriibenin de ¢okmesinden sonra, sekiiler ve kapitalist yonleriyle yiizyillar
icerisinde gelisen ve muazzam bir kiiresel kapasiteye ulasan Batt modernlesmesine meydan
okuyabilecek en yiiksek potansiyel Miisliimanlarda bulunuyordu. S6z konusu potansiyelin
durdurulabilmesi igin Islamofobi gibi bir kavram altinda yiiriitilen ve Islam’1 ve
Miislimanlar1 olumsuz ve tehlikeli gosteren kapsamli bir proje devreye sokulmustur. Bu
makalenin amaci, Bati’y1 boyle bir islamofobik tepkiye gétiirecek sekilde, Miisliimanlarin
Bat1 i¢in yeniden potansiyel bir rakip haline gelmelerinin iki 6nemli sebebini agiklamaya
calismaktir. 1990’larla birlikte islami kimligine vurgu yapan islami gruplarin, demokratik
stiregler icerisinde kalarak pek cok iilkede ciddi bir siyasi gii¢ haline gelmeleri bu sebeplerin
basinda gelmektedir. Ayni sekilde Islam’m, &zellikle postmodern dénemin kendine 6zgii
sorunlarindan bunalan Batili bireyler igin alternatif bir yasam tarzi olarak belirmeye
baslamasi da ikinci sebebi olusturmaktadir. Bu sebeplerden kendisine yonelik bir 6z elestiri
cikarmadig: siirece de sekiiler kapitalist Bat1 sisteminin, Islamofobi tiirii projelerle kiiresel
tistiinliiglinii devam ettirebilmesinin zor oldugunu 6ngorebiliriz.
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After the collapse of the communist experience, the Muslims have had the highest potential to challenge
the Western modernization, which has developed over centuries through its secular and capitalist
aspects and reached an enormous global capacity. A comprehensive project that is carried out under the
rubric of Islamophobia and demonstrates Islam and Muslims negative and dangerous has been launched
to impede this potential. The aim of this article is to explain the two important reasons of why the
Muslims had become a potential rival for the West again that take her to such an Islamophobic reaction.
The primary of these reasons is the rise of Islamic groups who emphasise on their Islamic identities as
serious political force in many countries through staying within democratic processes. In the same way,
emerging of Islam as an alternative lifestyle for the Western individuals who are overwhelmed by the
specific problems of the postmodern period. Unless it draws a self-criticism from these reasons, we can
foresee that it will be difficult for the secular capitalist Western system to maintain its global superiority
through projects such as Islamophobia.
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20. yiizyilin son g¢eyregine kadar ulasilan teknolojik kapasiteyi ve buna dayali kapitalist
ekonomik gelisimi Bati modernlesmesinin en belirgin 6zelliklerinden biri kabul edenler; sdz konusu
teknolojik ve ekonomik gelisim atmosferinde bireylerin geleneksel yapilarin simirlandiriciligindan
kurtarilma anlaminda 6zgiirlestirildigini, kendilerine birakilan 6zel yasam alanini, yine modernlesmenin
sundugu igeriklerle doldurmaya yonlendirildigini ve bu sayede bilinglerinin sekillendirildigini 6ne
siirmiislerdir (Berger, Berger ve Kellner, 1973). Insanlik tarihinin yaklasik son 40-50 yilinda ise ¢ok
daha bas dondiiriicii bir sicrama kaydeden kapitalist gelisim ve teknolojik ilerleme bu defa modern
donemi bile geride birakacak bir asamanin yani postmodernitenin belirgin 6zelligini olustururken;
bireylerin dzgiirlestirilmesi, yonlendirilmesi ve sekillendirilmesi noktasinda modern donemde baglayan
siirecleri daha ileri noktalara tagimigtir. Giderek daha fazla nesnenin metalastirildigi, tiiketime
sunuldugu ve dolayisi ile kara doniistiirtildiigii bu postmodern agsamada (Jameson, 1991) daha liberal ve
kiiresel bir diizleme taginan kapitalist mantik; iiretim, ulastirma ve en dnemlisi iletisim teknolojilerinde
gerceklestirilen muazzam ilerleme sayesinde bireylerin giinlilk yasamlarim1 neredeyse hicbir bosluk
kalmayacak sekilde takip edebilme, ihtiyaglar olusturabilme, tiiketim tercihlerini sekillendirebilme ve
bunlara uygun karsiliklar tiretebilme yetkinligine ulagsmistir. Sadece beslenme, giyinme, eglenme gibi
goriliniir ihtiyaglar degil; s6zgelimi bireysel deger yargilari, inanglar ya da her tiirlii duygu ve egilimler
de kéara doniistiiriilebilecek unsurlar olarak bu kiiresellesen kapitalist dalganin kontroliine girmis ya da
halen ger¢eklesmemisse bile girmesi i¢in yogun baski altinda tutulmaktadir. Hatta komiinist karsi
durusun iflasindan sonra, insanliga yon belirleme agisindan liberal kapitalist demokrasilerin tamamen
rakipsiz kaldig1 seklinde bir entelektiiel yaklagimla da (Fukuyama, 1992) desteklenen boyle bir kapitalist
zenginlesme, asagida ilk boliimde daha detayli ele alacagimiz gibi bu asamaya uzun bir siire¢ sonucunda
ulast1 ve Batit modernlesmesinin iki temel yapitagindan birini olusturdu.

Gegirdigi uzun yolculuk siiresince, kapitalist zenginlesmeye 6nce Katolik Kilisesi tarafindan,
sonra da her tiirlii dini kaynaktan gelebilecek engellemeleri 6nleme islevini iistlenen sekiilerizm de son
40-50 yillik dénemde aymi yogunlasmayi yasamistir. Yiizyillara yayilan bir miicadele ve degisim
sonucunda dini degerler ve kurumlar postmodern toplumlarda sadece kamusal alan1 belirleyici olma
vasfin1 degil, neredeyse bireylerin 6zel alanlarinda etkili olma vasfini da kaybetmistir. Bu haliyle
sekiilerizm de normatif ¢ergevesini biiyiik oranda belirledigi Bati modernlesmesinin bir diger temel
yapitast durumuna gelmistir (Kaufmann, 1997; Berger, 1981).

Kapitalist zenginlesmeye ve sekiilerlesmeye dayali Bati modernlesmesi, 1990’larla birlikte
ABD onciiliigiinde kiiresel hakimiyete yonelirken ve goriiniiste higbir rakibi yokmus gibiyken aslinda o
kadar da rahat ve giivenli bir konumda bulunmuyordu. Her ne kadar kapitalizm elestirisi iizerinden
ortaya ¢ikan komiinizme karsi galip gelinmis ve yeni bir ekonomik-siyasi liberallesme dalgasi
diinyadaki yonelimi ortaya koyuyormus gibi goriinse de, bu makalede agiklamaya ¢alisacagimiz iizere,
ylizlerce yillik bir ¢abaya ragmen Hiristiyanliga yaptig1 sekilde bir tiirlii istedigi sinirlar icerisine
hapsedemedigi Misliimanlik yeniden ve ciddi bir potansiyelle zemin kazanmaya baglamisti. O
nedenledir ki 1990’lar ve sonrasi sadece Bati1 uygarligini temellendiren siyasi ve ekonomik degerlerin
kiiresel 6lgekte daha kusatict bir sdylemle dile getirilmesine degil, ayn1 zamanda bir tehdit olarak
Miisliimanlarin, bu degerlerin karsisinda yer aldiklar1 yoniinde paralel bir séylemin de yaygin bir sekilde
seslendirilmesine sahne olmustur. islamofobi kavrami ile somut bir kavramsallastirmaya da tabi tutulan
s0z konusu sdylemin vurgusu ve kapsami giinden giine o derece artmistir ki; Bati’y1 Bat1 yapan hangi
deger varsa, Miislimanlarin adeta hepsinin karsisinda olduklar1 ve terdr dahil her tiirlii yontemle bu
degerleri yok etmek i¢in ugrastiklar1 seklinde bir alginin insa gabalar1 her alanda gézlemlenebilir
olmustur (Shryock, 2010).

Soguk Savas sonrasinda Miisliimanlarin politik zemin kazanmaya basladiklar1 dogrudur ve pek
¢ogu bu kazanimi Bat1 a¢isindan tehdit olarak goren ¢ok sayida eserle de konu akademik tartismalarda
yer bulmustur (Roy, 1994; Tibi, 2002; Ayoob, 2007). Ancak, Islam’in ve Miisliimanlarin sekiiler ve
kapitalist Bati’nin karsisinda alternatif olma potansiyeline ulagsmalar1 s6z konusu eserlerde ya da
Islamofobi insa ¢abalarinda gosterildigi sekilde Bati degerlerine toptan tehdit olusturacak bir yaklasim
ve terdrize yontemler yoluyla gerceklesmemistir. Politik Islam’in yiikselisi, bu makalede ortaya
koymaya calisacagimiz gibi, bizzat Bati’nin demokratik ve 6zgiirlik¢ii sdylemlerine sahip ¢ikarak
gergeklesmisti. Halkinm biiyiik gogunlugunun Miisliiman oldugu pek ¢ok iilkede Islami gruplar,
1980’lerin sonlarindan itibaren politik arenada belirgin bir yer edinmeye, hatta yonetimde s6z sahibi
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olmaya baslamiglardi. Su var ki Bati’nin tarihsel 6tekisinin bu defaki zemin kazanisi bizzat Bati’nin
siyasi normlariyla belirlenen mesru bir g¢ercevede, yani oyunun kurallarma uymak suretiyle
gergeklesiyordu. Ayrica, demokratik yol ve kanallara bagli kalsalar bile Miisliimanlar, 6zellikle
kapitalizmin hem bulunduklan iilkelerde hem de biitiin diinyada yarattigi sorunlari elestiriyorlar,
magduriyet yasayan kitlelerin sdzciiliiglinii yapiyorlar ve aslinda zeminlerini de bu sistem i¢i alternatif
duruslar1 tizerinden genisletiyorlardi.

Kapitalizmin dogurdugu esitsizlikleri ve agiriliklar elestirmek ve bunu bir de maneviyatgi bir
kimlikle yapmak Miisliimanlara sadece kendi toplumlarinda destek kazandirmryordu. Yine agiklamaya
calisacagimiz gibi, s6z konusu esitlikgi ve elestirel sdylem kapitalist yogunlasmadan dolayi
postmodernitenin kendine 06zgli sorunlarindan bunalan ve sekiiler yogunlagsmadan dolayr da bu
bunalimdan kendisini kurtaracak bir dini-manevi iklimin uzagina diisen ortalama Bati insani i¢in de
makul sayilabilirdi. Miisliimanlarin esitlik¢i ve elestirel sdyleminden etkilenerek Islam’a ydnelen
insanlarin sayisinda kismi bir artis yasanmaya baglamasinin yaninda; yakindan tanima ve etkilesim
firsat1 bulduklarinda ¢ok daha biiyiik kitleler agisindan da Miisliimanlar, ortak sorunlar diizleminde
bulusulabilecek bir potansiyeli barindirtyorlardi.

Bir tarafta sekiiler kapitalist Bat1 modernlesmesi (ve bunun postmodern asamasi), diger tarafta
yakin donemin politik Islami yiikselisi ve ikisinin karsilastig1 noktada ortaya ¢ikan Islamofobi gibi bir
sorunsaldan her biri kendi igerisinde devasa bir literatiire ve tartisma noktalarina sahiptir. Boylesine
genis bir alan igerisinde bu makalenin amac1 ve gergevesi Bati’nin Islamofobi olusturma stratejisinin
temelinde yattigini sdyledigimiz su durumu izah etmeye ¢alismak olacaktir: Miisliimanlarin demokratik
sistem igerisinde kalarak sekiiler kapitalizmin yanlisliklarina elestiri getirebilmeleri ve bunun tizerinden
hem Islam iilkelerinde hem de Bat1 toplumlarinda yiikselise ge¢me potansiyelini gdstermeleri. Soguk
Savas sonras1 donemde yeniden belirginlesen Islam-Bati karsilasmasin1 boyle iki yonlii sebepler halkasi
kapsaminda incelemenin literatiire katki sunacagini ummaktayiz. Bunu yaparken izleyecegimiz yontem;
politik Islam’in demokratik yiikselisine iliskin somut &rneklerden, Miisliimanligin Bat1 toplumlarinda
yakaladig1 potansiyel zemine iligkin arastirma verilerinden ve konunun her iki boyutuna iliskin tartisma
ve yaymlardan hareketle kendi ¢ercevemiz igerisindeki tabloyu analiz etmek olacaktir. Makalenin
birinci boliimiinde kapitalist zenginlesme ve sekiilerlesme tizerinden Bati modernlesmesini giiniimiize
kadar getiren tarihsel siireci ele alirken, ikinci boliimiinde ayni modernlesmenin Miisliimanlar
tizerindeki yansimalarindan bahsedecegiz. Son bolimde ise 1990’larla birlikte Miisliimanlarin
demokratik sistem igerisinde kalarak kendi tilkelerinde politik umut haline gelmeleri ve ayni umudu,
ortalama Bat1 insanina da verecek bir potansiyeli gostermeleri gibi birbirini biitiinleyen iki trendi
aciklamaya calisacagiz.

1. Kapitalist Zenginlesme, Sekiilerlesme ve Bati Modernlesmesi

Feodalitenin son donemlerinden itibaren Bati Avrupa’da tarimsal iiretim artis1 ve bunun yavas
yavag ticareti canlandirmasi beraberinde kar hirst ve rekabet duygularmi da koriiklemistir. Bu iki
duygunun yonlendiriciligi bir yandan yeni pazar arayislarina ve dolayisi ile kapitalist zenginlesmenin
cografi yayilimina diger yandan da yeni teknolojilerin arastirilacagi bilimsel gelisime yol agmistir
(Epstein, 2014). Kesifler ve savaslar yoluyla elde edilen genis alanlar dogrudan ya da dolayl bir sekilde
somiirgelestirilerek kapitalizmin kontroliine girerken; hem tabii hem de toplumsal bilimlerde ulasilan
yeni ufuklar da degisim ve gelisimi, yine kapitalist mantigin kendisini besleyecek olmazsa olmazi haline
getirmistir. Boylece, ylizlerce yillik bir siirecte gelisen kapitalizm 19. Yiizyildan itibaren olgunlagmis
bir formda ortaya ¢ikan Bati modernlesmesinin temel unsurlarindan biri haline gelirken, postmodern
donemde de bahsini ettigimiz yogun ve kiiresel gorliniimiine ulagsmistir

Kapitalist zenginlesmeye dayali Bati modernlesmesi kabaca 11. Yiizyildan itibaren yavas yavas
bugiinlerine gelirken, bu zenginlesmenin Oniinde engel ya da yavaslatic1 olan her tiirlii kurum ve
diisiinceyi de bir sekilde bertaraf etmeyi veya etkisiz bir alana g¢ekerek kontrolii altinda tutmay1
amaglamistir. Kendisine engel olan bu kurumlarin baginda da din ve Katolik Kilisesi gelmistir. Ciinkii
Hiristiyanlik baglaminda temsil ettigi dini degerler iizerinden Ortacag’da oldugu gibi Kilise, sonraki
ylizyillarda da toplumlar ve bireyler tizerindeki kontrolii kendisi siirdiirmek istemistir. Aslindan
uzaklastirilarak, Katolik Kilisesi’nin elinde sorgulama, degisim ve yenilige yonelme gibi eylemlerin
oniinii tikayacak derecede kat1 ve sinirlandirici bir nitelige biirlinen s6z konusu dini degerler elbette ki
kapitalist zenginlesmenin giinden giine kabina sigmaz bir sekilde kendisini gerceklestirebilmesine de
engel teskil etmistir. Dolayisi ile Bati modernlesmesi, ayn1 zamanda kapitalist zenginlesme siirecine yol
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agmak amaciyla Kilise’ye ve onun temsil ettigi degerler sistemine karsi verilen miicadelenin yani
sekiilerlesme siirecinin de bir tarihidir. Burada 6nemli bir ayrim yapmak gerekir. Hiristiyanlik; 6ziinde
caligma, ticaret yapma, ilerleme ve degisim konularinda tam da kapitalist anlayis neyi ongoriiyorsa
onlar1 barindiran bir icerige sahiptir (Stark, 2005). Aymi sekilde bu 6ziin i¢erisinde Avrupa’nin politik
modernlesmesinin temelinde bulunan akilcilik, bireyin sorumlulugu ve 6zgiirliigii gibi degerlerin de
bulundugu siklikla ileri siirtilmiistiir (Delanty, 2012). Bu gercek 6ziin {istiinii ortlip kendi hurafeci ve
tekelci zihniyetini dayattigi igin, Kilise’nin sorgulanmasi ve sonrasinda ona kars1 verilen miicadelelerin
desteklenmesi kapitalist mantigin yiizyillar icerisindeki tasiyicilari agisindan yerinde ve hakli bir karst
durus olarak vasiflandirilabilir. Oysaki Hiristiyanligin 6zii ayn1 zamanda paylasimciligi, adil gelir
dagilimini ve insanlarin hak ve hukukunu gozeten bir igerige de sahiptir ki (Witte ve Alexander, 2010)
kapitalizmi onceleyen Bati modernlesmesi, isin bu tarafin1 gormezden gelmistir. Aksi halde ne Bati
toplumlar1 igerisinde ne de baska cografyalarda gergeklestirilen ve kapitalizmin “kirli” yiiziinii olusturan
emek istismari, somiirgecilik, kolelik gibi pek ¢cok adim hayata gecirilebilirdi. Yani Kilise’nin dayattig1
baskici ve skolastik din anlayigina karsi hakli bir miicadele veren modernlesmenin kapitalist
destekeileri; kendi ¢ikarlarina uymadigi i¢in ayni dinin toplumlar tizerindeki esitlik saglayici ve birtakim
agiriliklardan koruyucu islevini de yok saymislar ve dini, tamamen kendi istedikleri sinirlar icerisinde
kontrol altinda tutmay1 hedeflemislerdir. Sonugta kapitalist ekonomi eski dini normlar kargisinda kendi
serbest hareket alanin1 olusturmustur (Berger, Berger ve Kellner, 1973: 76). Bu sdylediklerimizi bir de
tarihsel siirecler lizerinden kisaca agiklayacak olursak:

1648 Westphalia Barisi ile Katolik Kilisesinin siyaset {izerindeki sinirlandirict ve degisimi
engelleyici etkisinin kirilmasi basarilmistir. Siyaset iizerindeki Katolik etkinin kirilmasi ayn1 zamanda
Protestanligin zeminini yayginlagtirmistir ki Max Weber’in o meshur tespiti ile iiretimi, ¢alismayzi,
bireyselligi ve ilerlemeyi merkezi degerleri arasina yerlestiren Hiristiyanligin reforma ugramis bu yeni
yorumu, kapitalizmin beklentileri ile ortiigmistiir (Weber, 1930). Boylece, 16. ve 17. Yiizyillarda
Katolik Kilisesine bagkaldiran protestocularin yaninda yer almakla tiiccarlar ve burjuva sinifi (Harbison,
1955), kapitalist itirazin bahsini ettigimiz belli bir haklilig1 bulunan sonuglarina ulasmislardir. Yine
yukarida soyledigimiz gibi, dini degerler sistemi ile miicadele burada birakilmamistir. Basta bilimin
sekiiler anlayisla yeniden tanimlanmasiyla ve Sanayi Devrimi’nin o giine kadarki yerlesik aliskanliklar
ciddi manada sarsmastyla, Westphalia sonrasindaki {i¢ yiizy1l icerisinde Hiristiyanlik toplumsal alanda
da etkisini biiyiik 6l¢lide kaybetmis, bireysel alana hapsedilmis ve insan hayatini dolduran neredeyse
her konuda sekiiler anlayis hakim olmustur. Cogunlukla Katolik tilkelerde kilise ve devlet daha keskin
cizgilerle ayrilirken, Protestan olanlarda devletin kontroliinde ulusal kiliseler ortaya ¢ikmistir (Delanty,
2012: 19) ancak her iki durumda da Hiristiyanlik, kapitalist modernlesmeye sorun ¢ikarmayacak bir
alana ¢ekilmistir. Bir yandan bilimsel anlamda ilerleme ve dogaya iistiinliilk kurma diger yandan da
maddi anlamda zenginlesme ve diinyanin bagka pek ¢ok bolgesine iistiinliikk kurma, beraberinde bir
Ozgliven patlamasina yol agcmis ve gittikce One c¢ikan sekiiler degerler iizerinden Avrupalilari,
kendilerine ayricalik atfetmeye gotiirmiistiir. Bireyin 6zgiirlesmesi, akilcilik, esitlik, hukukun iistiinligii
ve barig gibi Bati uygarligimin bugiiniinde de gegerliligini koruyan normatif degerlere ve erdemlere
ancak Avrupali aklin sahip olabilecegi fikri Voltaire, Kant, Hegel, Marx ve Nietzche gibi birgok diisiiniir
tarafindan sahiplenilmistir (Kula, 2010). Hiristiyanlik bu donemde en fazla kapitalist modernlegmenin
¢ikarlarina uygunsa bir manipiilasyon araci olarak giindemde tutulmus; giinden giine yayginlagan
kapitalist zenginlesme hirsinin dogurdugu toplumsal ve kiiresel esitliksizlikler veya bagka sorunlar
gérmezden gelinmistir. Boylece, dinin ahlaki degerler kazandirabilme seklindeki toplumsal islevi de
giderek zayiflamaya baslamis ve Hiristiyanlik degil, sekiilerlik modern Bati toplumlarinin baskin
gorilintlistinii olusturma yolunda zemin kazanmistir. Reform hareketleri sonrasinda bile Protestanlik
cergevesinde hala dini bir ¢cerceveye sahip olan kapitalist zenginlesme ise tamamen sekiiler kapitalizme
donlismiistiir.

Her tiirli nesnenin metalastirma-tiiketime sunulma siirecinin arttig1 ikinci Diinya Savasi
sonrasinda ve 0zellikle de 1980’lerden itibaren ise Hiristiyanlik baglaminda din, Bati toplumlarinda artik
sadece kamusal alanlar1 degil, bireysel yasamlar1 da diizenleyebilecek bir ahlaki ve geleneksel norm
kaynagi olma 6zelligini giinden giine kaybetmeye baglamistir. Hatta bu donemde bizzat kendisi piyasa
meta1 ve popiiler kiiltiir 6gesi haline doniistiiriilmiistiir (dogum ve cenaze ritiiellerinin ciddi bir sektor
haline gelmesi, din turizminin yayginlagsmasi ya da kutsal giin ve donemlerde maneviyata yonelik
triinlerin pazarlanmasi gibi). Dinin ve diger geleneksel norm kanallarinin etkisi minimuma inince de
hak ve Ozgiirliikleri 6nceki donemlerin ¢ok 6tesinde detaylandirilan ve bu 6zgiirliikler lizerinden, her
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biri tiiketici organizmaya doniistiiriilen sekiiler birey, kapitalist Bat1 uygarliginin veya bu uygarhigi takip
ya da taklit etmeye ¢alisan toplumlarin 6znesi haline gelmistir. S6z konusu tiiketici 6zneyi giinden giline
kendisini daha 6zgiir hissedecegi bir algtyla ve bunun {lizerinden yeni {irlinlerle ve tarzlarla bulusturarak
kapitalizmin oyun alaninda tutmak, beraberinde teknolojik atilimlari hizlandirip {iriin dongiisiinii
kisaltmistir. Sonugta postmodernite; toplumsal doniisiimlerin ve sosyo-kiiltiirel degisimlerin, insanlarin
psikolojik anlamda adapte olmalarini bile zorlastiracak derecede hizlandigi ve kapsamli hale geldigi bir
donem seklinde ortaya ¢ikmistir (Whitley, 2008: 352). Kiiresel kapitalizmin kéra doniistiiriilecek her
seyl metalastirip tiiketilebilir formata soktugu bir ortamda bdyle bir sekiiler ve tiiketici 6znenin ortaya
ctkmasinda bireylerin medya tarafindan esir alinmalarimin biiyiik etkisi olmustur. Oyle ki medya ve
iletisim araglar1 {izerinden yaratilan sanal gerceklik, ¢ogu zaman asil olanin bile yerini almigtir
(Baudrillard, 1988).

Ozetle, Kilise tarafindan dayatilan yanhsliklarin diizeltilmesi amaciyla ¢ikilan miicadelenin
sonucunda, sadece bu yanlighklarin diizeltilmesi noktasinda is birakilmamig ve Kapitalist
modernlesmeye engel oldugu i¢in din giderek daha fazla bir sekilde devletler, toplumlar ve hatta bireyler
iizerindeki diizenleyici ve yonlendirici fonksiyonunu kaybetmistir. Kapitalist zenginlesme siirecinin
devam ettirilmesi ag¢isindan bir anlamda yol temizligi yapan sekiilerlesme, bu islevinin 6tesinde
(post)modern toplumun ikinci temel yapitasi haline gelmistir. Avrupa’nin Hiristiyanlikla 6zdes bir
kavram olarak algilanmasi durumu bugiin i¢in artik imkansiz hale gelmis (Cardini, 2004: 3) ve din, Bat1
toplumlari i¢in siyasi ve toplumsal sorunlara care olacak alternatif bir yaklasim {iretebilme yetkinligini
en azindan goriiniir gelecekte kaybetmistir.

2. Bat1 Modernlesmesi ve Miisliimanlar

Kapitalizm ve sekiilerlesmeyi kendi topraklarinda bu noktalara kadar tasimisken Bati; Avrupa-
merkezci ya da Bati-merkezci denilen bu diistinsel ve davranigsal “dogrularini” baska cografyalara ve
bu arada Islam topraklarina da tasimaya calismistir. Sanayi Devrimi sonrasinda artan hammadde ve
pazar miicadelesi, Batil1 gli¢lerin emperyalist faaliyetlerini artirirken; bu faaliyetlerin en fazla yoneldigi
alanlar arasinda Miisliimanlarin agirhkta oldugu topraklar bulunuyordu. Islam topraklarmna ilgi
gosterilmesinde ekonomik sebeplerin yaninda, hatta en az onun kadar gegerliligi olan bir bagka sebep
ise Misliimanlarin, Avrupa agisindan ifade ettikleri tarihsel anlamdir. Daha Yedinci Yiizyilin ikinci
yarisindan itibaren Miisliimanlarin, Hiristiyan Avrupa i¢in tehdit unsuru olmaya baslamasindan,
sonrasinda yiizyillarca onun baslica Gtekisi konumuna yerlesmesinden ve Avrupa’nin kapitalist
yayilimina uzunca bir siire engel olmasindan kaynaklanan rovangist duygular; Hiristiyanligin etkisinin
azaldig1 donemlerde bile, Islam’1 ve Miisliimanlar alt etme noktasinda Avrupalilar1 motive etmistir. Bu
tarihsel arka plandan dolayi, ekonomik ve siyasi giicii ele gecirmesine ve kendi uygarligina {istiinliik
atfetmesine ragmen Avrupa’da ya da daha genel gergevede Bati’da, Islam’m geri déniisii hususunda
duyulan ve hi¢bir zaman kaybolmayan bir endiseyi de (Said, 2017: 272) s6z konusu topraklara yonelik
ilginin bir diger sebebi olarak eklemek gerekir.

Dolayisiyla Avrupali devletler bizzat iggal ettikleri ya da kendileri ile “uyumlu” ydnetimler
vasitastyla yonetmeye calistiklart Islam topraklarinda da hem siyasi yapilart hem de toplumu
modernlestirmeye ¢alismislardir. Bu modernlestirme gabalar1 ¢ercevesinde sadece askeri ve ekonomik
glic araclarina degil, hatta ondan daha fazla bir sekilde Said’in deyimiyle artik “bir arastirma
sOyleminden emperyal bir kuruma doéniisen” (Said, 2017: 106) oryantalizme bagvurmuslardir. Yani
antropolojiden tarihe bir¢ok bilim dalini, edebiyattan tiyatroya bir¢ok sanat dalin1 ve pek ¢ok baska
kanali kullanmak suretiyle {istiin ve modern Bati’nin karsisinda yetersiz ve geri kalmis bir Dogu algis1
olusturmak i¢in ¢abalamislardir. Her ne kadar Bati Avrupa’daki emperyal giiclerin insa ettikleri
oryantalizm sistematigi sadece Islam cografyasin degil, Hindistan’dan Afrika’ya ve hatta Orta ve Dogu
Avrupa topraklarini1 da kapsamis olsa bile, her zaman ana hedef islam ve Miisliimanlar olmustur. Bir
yandan Miisliimanlarin, uzun zamandan beri devam edegelen siyasi ve ekonomik geri kalmigliklarinin
kaynaginda Islam dininin oldugu algis1 benimsetilmeye calisilirken; diger yandan da siyasette, bilimde,
sanatta ve baska pek c¢ok alanda Batida ulasilan sekiiler zihniyet bu geri kalmighigin caresi olarak
Miisliimanlarin  yasadigi cografyalara da “ihra¢” edilmeye baslanmistir. Yasadigi varolus
miicadelesinde, sorunlarina gare olur umuduyla Osmanli Imparatorlugu’nun 19. Yiizyilm ilk yarisindan
itibaren hem bilimsel ve teknolojik anlamda hem de hukuki ve kurumsal anlamda Avrupa devletlerinin
sekiiler anlayisla ortaya cikardigi yapilara ve araclara meyletmesi bunun bir 6rnegini olusturmustur
(Mardin, 1993: 44; Kiiciikcan, 2005: 118). 20. yiizyilda ise Islam topraklarim modernlestirme ve
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ozellikle sekiilerlestirme ¢abalari daha agik bir sekilde yiiritiilmistiir. Kendi amaglarina ulasmasi
agisindan kapitalizmin 19. Yiizyil ve sonrasindaki uzunca bir siirede en elverisli siyasi aygiti olan ulus
devlet mekanizmasinin sagladigi bol-parcala-yonet stratejisi c¢ergevesinde Miisliman toplumlarin
savruldugu siyasi daginiklik ve ayrigsma, Bat1 yonelimli yonetimlerin basa gelmesini kolaylastirmistir.
Bu bakimdan, daha 6nce dogrudan somiirgelestirdikleri iilkeleri bu defa kendisiyle isbirligi icerisindeki
yerli giicler sayesinde kontrol altinda tutmaya devam etmisler ve tepeden modernlestirici stratejilerle,
bu iilkeleri islam’mn politik ve toplumsal etkisinden uzaklastiric1 bir yone sevk etmeye calismislardir.
Bu cabalarinda basarili olmuslar midir ve kendi kapitalist diizenlerine uyumlu hale gelecek sekilde,
Miisliimanlarin sekiiler modernlesmelerini gergeklestirebilmisler midir?

Avrupa’nin kapitalist modernlesmesi Kilise merkezli dine karsi miicadele verirken ve
sonrasinda Hiristiyanligin konumunu giinden giine toplumlar igerisinde daraltirken, insanlara dinin
vadettiklerinin yerine koyabilecekleri baska unsurlari sunabilmistir. Donemsel olarak ezilen kitleler
iiretse bile sekiilerlesmeyi kolaylastiracak asgari bir refahin saglanmasi, bilimsel galigmalardaki ilerleme
sayesinde saglik ve yasam standartlariin yiikseltilmesi, sanat ve estetik agidan kiiltiirel bir gesitlilige
ve bireysel hayatlar1 dolduracak aktivite zenginligine ulagilmasi ve degisimin siireklilik kazanmasi bu
unsurlar arasinda sayilabilir. Kaldi1 ki din ve diger geleneksel normlar modernlesmenin biiyiik
boliimiinde en azindan kisilerin 6zel alaninda hala etkisini siirdiiren parametrelerdi. Yani insanlar,
postmodern asamaya ulagsmadan Once modernlesmenin getirilerinin yaninda geleneksel norm
kaynaklarini da en azindan bireysel yasamlarinda bulabiliyorlardi. Bati insaninin bu manadaki
agmazlari, dinin ve diger geleneksel normlarin bireysel alanlarda da zayifladigi postmodern donemle
belirginlesmistir. Oysaki on yillar gegmesine ragmen Islam cografyasindaki Batic1 yonetimler ne maddi
kalkinma ne bilimsel ve kiiltiirel gelisim ne de 6zgiirliik alanlarmin genisletilmesi bakimindan bu tarz
donisiimleri gergeklestirebilmiglerdir. Halka asgari de olsa bir refahin ve yasam kalitesinin saglanmasi
sOyle dursun, genis kitlelerin ihmal edilip ayricalikli ve mutlu azinliklarin olusturulmasi {lizerinden
bozulan gelir dagilimi toplum igerisindeki rahatsizhklar1 artirmustir. Insanlarda ortaya ¢ikan
hosnutsuzluk ulusal yonetimlerin Bati’min kuklasi ya da taklitgisi olduklar1 yoniindeki algilar
kuvvetlendirmistir. Bu alginin da etkisiyle ister liberal ister Arapgi isterse de sosyalist formatlarda olsun
sekiiler ulusalcilik giiglii bir ulusal kimlik duygusu insa edememis (Esposito, 2003: 72), alttan alta
toplumlardaki islami kimliklere sahip olma duygusunu desteklemis ve Islami hareketlerin, ulusalciliktan
farkli ve ona da alternatif bir kanal olarak ¢ikmasina zemin hazirlamistir (Asad, 2003: 195).

Ote yandan dinin toplumlar icindeki agirliginin zayiflatilmast Avrupa modernlesmesinde
ylizyillari alan ve asagidan yukariya devam eden bir siire¢ sonucunda gergeklesmisken, ayni sonuca ¢ok
daha kisa siirede ve yukaridan doniistiiriicii politikalar vasitasiyla ulasmaya c¢aligmak tarihi tersine
cevirmek gibi bir deneme olmustur. Serif Mardin’in Tiirkiye 6zelinde yaptig1 tespit aslinda birgok islam
iilkesindeki durumu o6zetlemektedir: Sekiiler ve ulusalci bir anlayisla kurulsalar bile buralardaki
yonetimler, ilkelerinin politik kiiltiiriinde fazlasiyla yer etmis ve giincel pratiklerle de canliligim
koruyan Islam dininin genis kitleler nezdindeki konumunu umduklar1 oranda zayiflatamamuslardir
(Mardin, 2002).

Biitiin bu sebeplerden dolayr Miisliiman toplumlarin sekiilerlesmeleri Hiristiyan toplumlar
oraninda gergeklesememis, hatta Islam’in geri doniisii hususunda Batil1 giiglerin o hi¢ kaybolmadigim
sOyledigimiz endiselerini hakli ¢ikaracak sekilde modernlestirme girisimleri karsisinda Miisliiman
toplumlar igerisinde farkli tonlarla ve araglarla karsi ¢ikislar da her zaman kendisini gostermistir.
Ulusgulugun ve ulus devletin en kati formuyla uygulandigi 1920’lerde ve 30’larda Islam’a referansla
sekiiler yonetimlere karsi ¢ikma yoniindeki arayislar kimisi kanli olmak iizere gii¢ kullanmak suretiyle
bastirilirken, iki kutuplulugun baskisi sirasinda da Islami referansla hareket eden kesimlerin iktidara
gelecek derecede 6n plana ¢ikmasini yine miimkiin kilmamigtir. Komiinizm tehdidinin 6n plana ¢iktig
Soguk Savas doneminde Bati blogu ile Miisliimanlar arasindaki iliski 6zel bir konumda devam etmistir.
Komiinizmin daha yakin bir tehlike oldugu savinin iyi kullanilmasinin 1950°ler sonrasinda etkili
oldugunu ve kitlelerin, oncelikli olarak bu diigmana karsi durma noktasinda ikna edildiklerini
s0ylememiz yerinde olur (Louis ve Robinson, 2004). Hatta 1970’lerde Baskan Jimmy Carter doneminde
denenen iinlii Yesil Kusak Projesi gercevesinde Afganistan’dan Tiirkiye’ye kadar birgok iilkede kimi
Islami gruplar komiinizme kars: kalkan olacak sekilde (ve bu arada baska hedeflerinde de kendisine
yardimc1 olacak sekilde) ABD tarafindan desteklenmislerdir. Kaldi ki bu iki kutuplulukta, stratejik Bati
akl1 Islam diismanligini dile getirmekten 6zellikle kaginmus; iginde Miisliimanlarin oldugu meseleleri
haberlestirirken bile Miisliiman kavramini, suglayict bir igerikle kullanmamaya Ozen gostermistir
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(Challand, 2012). Her ne kadar 1970’lerde yasanan petrol krizi ve Iran Devriminin tedirginligiyle,
Birlesik Devletler’de Islam’a y&nelik negatif yaym ve agiklamalar artis gosterse de (Said, 1997), 6ne
¢ikan Oteki komiinist blok olunca, Miisliimanlar goreli geri planda kalmislar ya da stratejik iligkilerin
stirdiiriilecegi bir kesim olmuslardir.

Iste sekiiler kapitalist Bat1 politikalarina ve onun yerli temsilcisi olarak gériilen ydnetimlere
kars1 uzun stirede biriken tepkilerin, iki kutupluluk geriliminin ortadan kalkacagi ve demokratiklesme
sOyleminin zirve yapacagi 1990’larda daha fazla zemin kazanmalarin1 6ngdérmek esasinda siirpriz
sayllmamalidir. Bunun karsisinda da 6zelde Birlesik Devletler, genelde de Bati nezdinde Miisliimanlar
bambagka bir konuma oturtulmustur. Kapitalist zenginlesme ve sekiilerlesmeye dayali hegemonik Bati
ilerleyisiyle dogrudan baglantili ve ¢alismamizin odagini olusturan bu dénemin incelenmesi bir sonraki
boliimde yapilacaktir.

3. Soguk Savas Sonrasinda Yiikselen Islamofobi ve Temel Sebepleri

Nasil ki Berlin Duvari’nin yikilist bir donemin sona ermesinin sembolii haline geldi ise;
komiinist tecriibenin iflasindan sonra liberal kapitalizmin, bu defa Birlesik Devletlerin onciiliigiinde
sekillendirmeye ¢alisacagi 1990’1ar sonrasinin diinyasinda senaryonun nasil bir seyir takip edeceginin
sembolik bir habercisi olarak da National Review Dergisi’nin 19 Kasim 1990 tarihli kapagini
gosterebilmemiz miimkiindiir. Uzerlerinde geleneksel kiyafetleriyle, ¢éliin ortasinda ve develerin
iistiinde adeta bir ordu gibi gelen Araplarin fotografinin esliginde “Miisliimanlar Geliyor! Miisliimanlar
Geliyor!” mansetinin atildig1 s6z konusu kapak Batili gii¢lerin yeni donemde neyi karsisina alacaginin
da “miijdecisi” niteligindedir. Duvarin yikilisindan sadece bir yil sonra atilan bu mansetin alti Daniel
Pipes imzal1 ve bastan sona Miisliimanlarin, Bat1 uygarligi i¢in olusturacag: tehdidi konu edinen bir
makale ile doldurulmustur (Pipes, 1990). Pipes, Bat: uygarlig1 i¢in Islam’m yeniden en 6nemli tehdit
unsuru olacagini giindeme getirme noktasinda yalniz kalmadi. 1990’lardan itibaren muhtemelen en
uinliisti Samuel Huntington’unki (1993) olmak iizere ayni1 yondeki goriislerini ve endigelerini dile getiren
cok sayida akademik yayin literatiirii kaplamaya basladi (Birkag 6rnek vermek gerekirse: Lewis, 1990;
Setton, 1992; Roy, 1994; Dennis, 1996).

Konu sadece akademik yaymlarla da sinirli degildi. 1990’1larin basindan giiniimiize kadarki
zaman diliminde, Islam’in ve Miisliimanlarn Bati’nin 6tekisi olma islevi birgok platformda ve yaygin
bir sekilde islendi. Daha dogru bir ifade ile, Islam’mn ve Miisliimanlarin uzun bir tarihsel arka plana sahip
oteki olma rolleri, yeni donemde Birlesik Devletler onciiliigiindeki Bat1 tarafindan bilingli ve sistematik
bir sekilde yeniden iiretildi. S6z konusu iretim Soguk Savas doneminin stratejik suskunlugunun
ardindan gayet keskin bir sdylemle ve yiiksek sesle ifade edilmekle kalinmamis; Islam’1 ve
Miisliimanlar kétiileme noktasinda hem igerik hem de araglar agisindan ge¢misin oryantalizminin bile
otesine gecmistir. Ozellikle tiiketici ve sekiiler postmodern bireyin insa edilebilmesinde kapitalist
mantigin en etkili silah1 haline gelen medya araglari, bu yeni nesil oryantalizm ¢abalarinda kritik
konuma sahip olmustur. Soguk Savas sonrasinin yeni diinya diizeni agisindan mezkir dergi kapagini
sembolik bir baslangi¢ olarak secmemizin bir baska sebebi de, Islam’in yeniden Bat’nin esas dtekisi
konumuna yerlestirilmesi siirecinde postmodern dénemin ruhuna uygun olarak bagvurulacak en etkili
aracin medya olacagini da gosterir niteligidir. Nitekim sonrasindaki siiregte kendilerine yonelik negatif
ve ayrimcil tutumlarin olugmasinda rol oynamasi bakimindan Miisliimanlarin bile en fazla sikayet
ettikleri alan medya olmustur (Klausen, 2005).

Boylece, yasantisinin ¢ogunlukla sanal gergekliklerin etkisiyle yonlendirildigini soyledigimiz
postmodern Bati insanina en “masum” ¢izgi filmlerden bilgisayar oyunlarina kadar, ders kitaplarindan
sivil toplum faaliyetlerine kadar her aragla, basta terorist olmak iizere bircok olumsuz sifatla 6zdeslesen
bir Miisliiman profili sunulmustur. Biitlin bu olumsuz sifatlarin kendisinde toplandigi kavram ise
Islamofobi olmustur. Runnymede Trust’un (1997) Birlesik Krallik’ta daha 1990’larda bile istihdamdan
egitime her alanda Miisliimanlara yonelik ayrimcilig1 ortaya koyan o meshur raporundan sonra yaygin
kullanim1 artan Islamofobi, Miisliimanlara yénelik algi ve tutumlarin bileskesi olma islevini yerine
getirmistir. Ancak bizim burada ele alacagimiz, Islamofobi insa etme noktasinda medya veya diger
araglarin rolii ya da yeni donem oryantalizminin ulastifi sonuglar olmayacaktir. “Bat1 uygarliginin
otekisi olarak Islam” imgesinin yakin dénemdeki insa edilme siirecinin boyutuna, icerigine ve araclarina
iliskin aciklamalarimizi bagka yerlerde yapmaya calistik (Samur, 2016; 2017a). Calismamizin temel
¢cikis noktasi Islam’1 ve Miisliimanlar1 tehdit olarak gdsterme ydniindeki biitiin bu gabalarin rastlantisal
olmadigidir. Burada asil iizerinde duracagimiz, yine baska bir yerde acikladigimiz goriislerimizi
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detaylandirmak (Samur, 2017b) ve Miisliimanlarin yeniden Bati tarafindan hedefe oturtulmalarinin
temelindeki asil sebepleri analiz etmeye ¢alismaktir. Yani cevabini vermeye ¢alisacagimiz soru sudur:
1990°larla birlikte komiinist dtekiyi geride biraktiktan sonra, ani denilebilecek bir ¢abuklukla islam’1 ve
onun baglilarini kendileri agisindan en ciddi tehlike olarak gosterme ve degersizlestirme yoniindeki Bati
projesi neden ortaya ¢ikmigtir?

Kanaatimizce bunun en 6dnemli sebebi yiizlerce yillik bir siirecin devaminda kendisini kiiresel
kapasiteye ulastiran kapitalist giiciin Oyle ilan edildigi gibi artik tamamen rakipsiz kalmadig1 ve son
birka¢ yilizyildaki zayifliklarina ya da mevcut durumdaki sosyo-ekonomik geriliklerine ragmen
Miisliimanlarin, bu giiciin yanlhsliklarin1 sorgulayabilecek ve karsisina ¢ikabilecek ciddi bir potansiyel
tagidiklar gercegidir. Tehdit ve korku iizerinden kendi toplumlarin1 kontrol altinda tutmak amaciyla
Batili devletlerin her zaman bir 6tekiye ihtiya¢ duydugu yoniindeki yaygin kabul goren yaklasgimin
haklilik pay1 bize gore de vardir ancak burada olan, Miisliimanlar iizerinden sadece bdyle bir boslugun
doldurulmasiin 6tesinde bir durumdur. Burada olan; aksi yondeki uzun siireli ugraslara ragmen
Miisliimanlarin 6nemli bir kisminin kiiltiirleriyle, pratikleriyle ve en 6nemlisi politik pozisyonlariyla
hala Bati’nin arzuladig: sekiiler formata sokulamamis olmalarindan ve yanlislari iizerinden kapitalist
zenginlesmeye muhalefet etme noktasinda ciddi bir potansiyel tagimalarindan dolay1 kaginilmaz olarak
dikkate alinmalar1 olayidir. Kritik nokta da su ki Miisliimanlar bu muhalif ve elestirel pozisyonlarim
biiylik oranda bizzat Bati’min her zaman vurgusunu yaptigt demokratik yontemler iizerinden
gercgeklestiriyorlardi. Bu ana sebebe ek olarak bir de onunla baglantili su ikinci sebebi eklemek yerinde
olacaktir: igerigi itibariyle farkliliklara dayali olsa bile postmodern toplumlarda hakim sdylem kapitalist
ve sekiiler degerlerdi ve bu toplumlarda ortaya ¢ikan bir takim sorunlar sadece Miislimanlar1 degil
ortalama Bat1 insanim1 da sorgulamaya gétiirmiis; bu sorgulamanin neticesinde islam’a gézle gériiliir bir
ilgi ortaya cikmaya baslamistir. Kapitalizm elestirisi yapan Miisliman kitlelerin sdylemleriyle
kendilerininkinin benzerlik tasidigini fark edecek olsalar ve iki taraf daha siki iletisime gececek olsa,
muhtemelen ¢ok daha fazla Batili, Miisliimanlara olumlu bakacak ve sekiiler kapitalizm bizzat kendi
icinden de c¢ok ciddi yara alacakti. Sekiilerizmle Hiristiyanligi, kapitalizmle de komiinizmi saf dist
biraktigi bir donemde Miisliimanlarin hem sekiilerizme hem de kapitalizme elestirel bir durusla ve
demokratik sistem igerisinde kalarak kars1 ¢ikislar1 Bat1 merkezli diizen kurucular agisindan ciddi bir
riskti. Bu riski 6nlemek igin de Islam diismanligmin kériiklenmesi ve Miisliimanlarin, olduklarindan
farkli gosterilmeleri gerekiyordu. Yani Miislimanlar, Bati insanina ve degerler sistemine tehdit
olusturan bir toplulukmus gibi 6nce Bati toplumlarinda ve sonra miimkiin olan en yaygin alanlarda
algilara yerlestirilmeliydi. Islamofobi bu amaca yonelik projenin temel kavramiydi. Simdi bu projeyi
ortaya ¢ikaran iki sebebi daha detayl bir sekilde aciklayabiliriz.

3. 1. Bati’ya Kars1 Miisliimanlarin Yiikselen Muhalefeti

Islam topraklarini fiili isgallerle ya da perde gerisinden miidahalelerle sekiilerlestirmeye ve onun
iizerinden Bat1 kapitalizminin sorunsuz bir oyun alan1 haline doniistiirmeye ¢alisan uzun bir oryantalist
cabaya ve ayr1 bir olaganiistiiliikte yasanan Soguk Savas donemine ragmen, 1990’larla beraber kendisini
belli eden gerceklik bambaska idi: Islam, bircok iilkede sanki hi¢ bozulmamisgasina, hatta yeni bir ruhla
kavranarak siyaset diizleminde alternatif olarak belirmisti. Yani sekiiler diisiince, Miisliman toplumlar
icerisinde arzu edilen diizeyde kok salamamis ve Hiristiyanligin, Bati toplumlar icerisinde yasadigi
nitelikte bir gerileme Miisliimanlik i¢in s6z konusu olmamisti. 1990’larin diinyasinda Miisliimanlar hem
niifusu fazla hem de dini kimliklerinin farkinda bir grup olarak yerlerinde duruyorlardi. Dahas1 ve belki
de Bati agisindan isin en kritik noktas: da suydu ki, Miislimanlik sadece kiiltiirel bir kimlik olarak
benimsenmenin Otesinde pek ¢ok iilkede aktif bir politik durusun da ifadesi haline donlismeye
baslamsti.

Bir bakima Bat1 acisindan yeni donemin 6teki konseptini Miisliimanlarin gelisi iizerinden haber
veren Pipes hakliydi ancak burada, gegmisle kiyaslandiginda ¢ok kritik bir fark s6z konusuydu ki iste
bu fark kanaatimizce yaklasik son otuz yillik donemde Islamofobi olusturmanin topyektn bir proje
olarak ABD’nin dnciiliigiindeki kapitalist blok tarafindan siirdiiriilmesinin en énemli sebebi idi. Sayet
Miisliimanlarin gelisi ya da bircok iilkede goriiniirliik kazanmas1 mezkiir dergi kapaginda yer aldigi
sekilde develerin Ustiinde ve adeta savasa giden bir Gislupla olsa idi, postmodern yasam tarzlarinin ve
degerlerinin baskin oldugu bir zaman diliminde hi¢ de basari sansi bulunmazdi. Oysaki tam tersine,
Miisliimanlarin yeniden tarih sahnesine etkin bir unsur olarak g¢ikma potansiyelini gostermeleri
dogrudan dénemin ruhuna uygun ve sistem iginde kalarak verilen cabalar iizerinden olmustur. Ote
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yandan, demokratik sistemin kurallarina uyarak politik alanda basari elde etseler bile Miisliimanlar, ayni
sistemin drettigi sorunlara elestiri getirmekten ve Ozellikle kapitalizmin yarattigi mutsuz Kkitlelerin
sozciisii olmaktan geri durmamiglardir. Islam’m, modern kapitalist toplumun temelleriyle uzlasabilme
potansiyeline sahip bir din oldugu seklindeki yaklasim makuldiir (Kalin, 2001: 155) ancak
Hiristiyanligin yiizlerce yil Oncesindeki durumuna iliskin sdyledigimiz ikili ayrimi burada da
tekrarlamak gerekir. Ticarete, caligmaya ve ilerlemeye destek veren yoniiyle Islam, bdyle bir uzlaginin
tarafi olabilir. Oysaki 1990’larla beraber yeniden kendisini gdsteren Islami hareketlerin biiyiik
cogunlugu bunun 6tesine gecerek kapitalizmin ulusal ve kiiresel diizeyde dogurdugu adaletsizlikleri ve
baskilar1 elestirmislerdir. Hiristiyanlkta gerceklestirilen bir reform aynen Islam’da da yapilabilseydi ve
Bat’nin kapitalist mantigryla ortlisen yonleriyle belli bir alana hapsedilebilseydi Miisliimanlik, sorun
kalmayacakti.

Verecegimiz ornekler de gostermektedir ki demokratik yoldan gii¢c kazanma ve elestirel olma
vasiflarinin bir arada Miisliiman kesimlerde ortaya gikmasi Bati’y1 Islam’a kars1 yeni bir miicadele
icerisine girmeye zorlamistir. Islami hassasiyete sahip olduklarini gizlemeyen kadrolarla yénetilen
partilerin basarilarinin altindaki en biiyiik etken toplumsal tabanlarda kapitalist Bati’nin ve onun yerli
takipgilerinin getirdigi adaletsizliklere karsi biriken hosnutsuzlugu iyi okuyabilmeleri ve bunlar
demokratik sistem igerisinde dile getirmeleri olmustur. Toplumsal tabanla iletisim kurarken yine
cogulcu demokrasinin vazgegilmezleri arasinda yer alan sivil toplumcu bir anlayisla hareket etmeleri ve
yardimlasma faaliyetlerini 6nceleyen bir networka dayanarak ¢aligmalar1 da pek ¢ok iilkede goriilen
ortak bir durum olarak vasiflandirilabilir. Cogunlugunun sosyo-ekonomik veriler agisindan zayif
durumda olmalar1 dikkate alindiginda Miisliimanlarin hem Islami bilince hem de demokratik mantik
icerisinde Orgilitlenerek elestirel hareket bilincine sahip olmalari muhtemelen zordu ancak bunu
saglayacak oncii ve egitimli kadrolar da her iilkenin kendi politik dinamigi igerisinde ortaya ¢ikmustir.
Ayrica eskinin gd¢men is¢i tipolojisinden farkli olarak 6zellikle ¢ok geng yaslarda Bati iilkelerine egitim
icin ya da siyasi sigmmaci olarak giden ve iilkelerinin baskici rejimlerinden uzakta kendi Islami
diisiincesini insa eden “yeni ¢izgi” Miisliiman entelektiieller ve aktivistlerle bunlarin yetistirdikleri
ogrenciler de disaridan veya firsat bulduklarinda dénerek iilkelerindeki demokratik Islami hareketlere
destek vermislerdir (Klausen, 2005: 16; Esposito, 2011: 13). 1980°lerin sonlarinda belirtileri goriilen ve
esasen 1990’larla birlikte Miislimanlarin yiiksek niifusa sahip olduklar1 bir¢ok iilkede ortaya ¢ikan
Islami kesimlerin demokratik yollardan politik gii¢ olma durumlarina Cezayir, Tunus, Misir, Tiirkiye ve
Pakistan gibi pek cok iilke tizerinden 6rnek vermemiz miimkiindiir.

1830’da baslayan Fransiz somiirgeciligine karsi Islami referanslarin da siklikla kullanildig
direnis hareketleri Cezayir’de her zaman var olagelmis, 1954-1962 yillar1 arasinda yasanan ve bir
milyondan fazla Cezayirlinin 6ldiiriiliip on binlercesinin kotii muamele ve iskenceye maruz birakildig
bagimsizlik miicadelesinin ardindan da Cezayir Demokratik Halk Cumhuriyeti kurulmustur (Horne,
2006; Branche, 2004). Bu yeni devlette, askeri-biirokratik elitler ve tek parti niteligindeki Ulusal
Kurtulus Cephesi (FLN) vasitasiyla Fransa’nin kontrolii devam etmistir. Her ne kadar yeni kurulan
Cumhuriyet’in dini Islam olsa da, bagimsizlik miicadelesi sirasinda nemli rol oynayan FLN igindeki
Islami kanat kenara itilmis ve askeri kontrole dayal tek parti sistemi iizerinden neokolonyal nitelik
devam etmistir (Heristchi, 2004: 114). Verilen bagimsizlik miicadelesinin 6ncii kurumlari olarak hem
FLN’nin hem de ordunun halk nezdindeki mesruiyetleri uzunca bir siire devam etse de 1980’lerden
itibaren artan ekonomik sikintilar, esitsizlikler ve baskilar halk arasinda protestolarin ortaya ¢ikmasina
yol agmistir. On yilin ikinci yarisinda igsizlik ylizde 30’lara ¢ikmis, zengin fakir ugurumu iyice artmis
ve niifusunun iigte ikisi 25 yas alt1 olan tilkede 6zellikle gengler arasinda politik ve ekonomik kosullara
yonelik ciddi homurtular yiikselmeye baslamistir (Newsweek, 1988: 41). Ekim 1988’de bunalim ve
protestolar i¢inden ¢ikilmaz bir hal alinca, Cumhurbagkan1 Sadli Bin Cedid iilkenin politik iklimini ciddi
anlamda degistirecek bir anayasa hazirlanmasi, cok partili sisteme gecilmesi, sivillesme ve 6zgiirliiklerin
genisletilmesi  gibi  demokratiklesme hamlelerini devreye sokmustur. Bu hamlelerle hazirlanan
demokratik ortamda, muhalif Islami kesimlerin bilyiik ¢ogunlugu Islami Selamet Cephesi (FIS)
semsiyesi altinda partilesmisler ve kisa siirede yaygin bir érgiitlenme diizeyine ulagsmislardir. Ardindan
da sosyo-ekonomik sorunlarla bogusan ve o giine kadar politik arenada seslerini duyuramayan halkin
biiylik ¢ogunlugunun taleplerini, demokratik kurallar ¢ergevesinde giindeme tasimiglardir. Egitimli ve
dinamik kadrolarinin yaninda (Esposito, 2003: 73), siddetten uzak duran yontemi ve adil gelir dagilimu,
kapitalist giiclerin lilke kaynaklari {izerindeki somiiriilerine karsi olma ve hak ve Ozgiirliikklerin
genisletilmesi gibi vaatleriyle (Heristchi, 2004: 120) FIS, énemli bir halk destegini arkasina almistir.
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Ulkenin bagimsizligin kazandigi tarihten itibaren gerceklestirilen ilk serbest segimlerde, Haziran 1990
yerel se¢imlerinde FLN’nin yiizde 28 oyuna karsi yiizde 54’le ezici bir {istiinlik saglamistir. Ayn1 basari
iki turlu genel secimlerin Aralik 1991°deki ilk turunda da tekrarlanmis ve Parlamentodaki 430
sandalyenin 231 tanesi daha ilk turda FIS’in olmustur. Goriildiigii gibi FIS ve onun destekgisi
Miisliimanlar, tamamen demokratik kurum ve kurallara bagl kalarak basariya ulagsmiglardir.

Tunus’ta da agirlasan sosyo-ekonomik sorunlardan dolay1r daha 1980’lerin sonunda toplumsal
huzursuzluk ve tepkiler artmaya baglamis, bunun sonucunda kansiz bir darbeyle yonetime gecen Zeynel
Abidin Bin Ali’nin agtig1 sinirlt demokratik alanda 1989 Parlamento se¢imleri yapilmistir. 1981 yilinda
Islami Egilim Hareketi ismiyle ortaya ¢ikan ve 1989’da Nahda Hareketi’ne doniisen Rasid Gannusi
liderligindeki Islami grubun segimlere orgiitsel olarak katilimlari yasaklaninca, bagimsiz adaylarla yer
almiglardir. Biitiin engellemelere ragmen iilke capinda yiizde 14 gibi 6énemli bir oy oranina ulagan
Hareket, bunu basarirken tamamen demokratik kurallara uygun davranmis ve sistemin daha demokratik
olmasina katkida bulunma yoniindeki arzusunu her zaman agiga vurmustur (Esposito, 2003, 78). Nahda
biiyiik ol¢tide sivil toplum faaliyetleri tizerinden toplumun {icra kesimlerine bile yardimlar ulastirmis ve
sorunlar1 dinlemisti. Yani Nahda, halka dayal1 ve katilimci1 bir demokraside olmas1 beklenen bir ¢izgide
ilerlemis, iilke demokrasisinin daha da ileriye tasinmasi hususunda istemini net bir sekilde belli etmis
ve bunun aksi yonde davranacagina dair de higbir belirti gostermemistir (Alkan Ozcan, 2018).

Misir’da, Islami hassasiyetten hareketle siyasi ve toplumsal alanda kendilerini goriiniir kilmaya
calisan kesimlerin en giiclii bir sekilde kurumlastig1 yap1 dteden beri Miisliiman Kardesler Orgiitii
olmustur. Kuruldugu 1928 yilindan itibaren Misir iizerindeki Ingiliz sémiirgeciligini ve devlet
yonetimindeki sorunlari elestiren Miisliiman Kardesler hem sdylemleri hem de kurdugu yaygin ve etkili
sosyal orgiitlenmesi sayesinde sadece Misir toplumsal tabaninda kok salmakla kalmamis, bagka pek ¢ok
iilkedeki benzer gabalara da 6rneklik teskil etmistir (Munson, 2001). Daha oncesinde de muhalefetini
ve degisim taleplerini siddete basvurmadan yiiriittiigii goriilen Miisliiman Kardesler gibi bir rgiitiin,
baris ve demokrasi sdylemlerinin yiikseldigi 1990’larin diinyasindan ilkesel olarak rahatsizlik
duymamasi1 tahmin edilebilecek bir sonuctur. Nitekim o dénemlerde yayinladiklari belgelerde
parlamenter bir sistemin, islam’in éngordiigii yonetim modeliyle ¢atismayacaginin vurgusunu yapmislar
ve demokratiklesmenin karsisinda olmadiklarini belirtmislerdir (Utvik, 2003: 62). Orgiitiin, yeni
donemin kosullarinda artan sosyal yardim faaliyetleri ve popiilaritesi, iilkenin diktatoéryel yonetimi
tarafindan hos karsilanmamisti. Bu konuda garpict bir 6rnek 12 Ekim1992’de Kahire ve gevresini
etkileyen deprem sonrasinda yasanmistir. Depremin yaralarmi sarmak i¢in Misliiman Kardegler
iiyelerinin herkesten 6nce magdurlara ulagsmalar1 ve tibbi yardimin yani sira ¢adir, battaniye ve erzak
yardiminda bulunmalari rejim tarafindan tehdit olarak algilanmistir (Wickham, 2013: 77). Dolayst ile,
Orgiitiin faaliyetleri ¢esitli engellemelere maruz birakilmistir. S6z konusu engellemeler 1995 Parlamento
secimleri Oncesinde agiktan baski, tehdit ve tutuklamalara doniigmiis, bunun sonucunda da bagimsiz
olarak giren Miisliiman Kardesler adaylarindan yalnizca bir tanesi secilebilmistir (Wickham, 2013: 80).
Buna ragmen, demokrasi ve hukuk dairesinde kalarak sosyal ve siyasi faaliyetlerini siirdiiren Miisliiman
Kardesler 2005 secimlerinden itibaren alternatif olma konumunu iyice giiclendirmistir. Ulkede artan
ekonomik ve politik huzursuzluklarin neticesinde ¢ikan halk isyanlarinin ardindan gerceklestirilen Ocak
2012 secimlerinde Miisliman Kardeslerin destekledigi Ozgiirlik ve Adalet Partisi meclisteki
¢ogunlugu, Haziran 2012°de gergeklestirilen iilke tarihinin ilk demokratik Cumhurbaskanligi segiminde
de Parti’nin bagkanligin1 yapan Muhammed Mursi birinciligi kazanmistir.

1990’11 yillarda Islami duyarlihi@: oldugunu gizlemeyen siyasi olusumlarin halk destegini
arkalarina almalar1 Tirkiye’de de somut bir goriinim almaya baslamistir. 1991 genel se¢imlerinde
Refah Partisi yiizde 17’ye yakin oy almisti. Her ne kadar baska iki partiyle secim ittifaki kurmus olsa
da bu ii¢ partinin toplam oyu 1987°deki yiizde 11’e gore dnemli artig gostermisti. Necmettin Erbakan
liderligindeki Parti 1994 yerel se¢imlerinde bu defa tek basina iilke genelinde biiyiik bir basar1 elde
etmis, aralarinda Ankara ve Istanbul’un da bulundugu 28 ilde belediye baskanliklarmi kazanmust.
Hemen bir y1l sonra yapilan milletvekilligi secimlerinde ise yiizde 21°den fazla oy ve 158 sandalye ile
Meclis’te birinci parti durumuna gelmisti. Bir yillik belediyecilik performansinin bagarili olmasi, genel
secimlerde kazanilan basarinin ¢ok onemli bir sebebi idi. Ayrica yolsuzluklarin ve kotii yonetimin
agirlastirdigl ekonomik ve politik kosullar da, Refah Partisi kadrolarinin farkli yaklagimlarinin karsilik
bulmasina yol agmistir. Demokratik yollardan elde edilen basariya ragmen, Erbakan’in baska partilerle
koalisyon kurma g¢abalar1 uzun siire engellendi ve en nihayetinde se¢imlerden alt1 ay sonra merkez sag
bir partiyle koalisyon hiikiimeti olusturuldu. Ancak statiikocu askeri-biirokratik elitler ve onlarin
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glidimiindeki g¢evreler sekiiler rejim ve Cumbhuriyet’in kazanimlart tehdit altinda bahanesiyle ilk
giinden, bir koalisyon formunda bile Islami bir partinin hiikiimette bulunmasma tahammiil
gosteremediler. 28 Subat 1997°de ordunun silahsiz bir miidahalesi devreye girdikten sonra, partiye
kapatma davasi a¢i1ld1, Erbakan istifa etmek zorunda kaldi. Bu yipratici siirece ragmen, iilkenin agirlasan
kosullarinda bu defa Refah Partisi igerisinden ¢ikan yeni bir kadro Recep Tayyip Erdogan liderliginde
Kasim 2002 sec¢imlerinde ezici bir zafer kazanmustir.

Esposito ve Voll’un (1996) yerinde tespitleriyle Islam, ortalama bir Pakistanlinin yasaminda
¢ok 6nemli bir yere sahiptir ve bu 6nemine binaen, 1947°deki kurulusundan itibaren askeri veya sivil,
dini veya sekiiler her tiirlii iktidarin kendi yonetimine mesruiyet katmak i¢in dikkate aldig1 bir unsur
olmustur. Bu ¢ercevede, devletin ve toplumsal yasamin Islamilestirilmesi hususunda belki de en biiyiik
gayreti 1977-1988 yillar1 arasindaki askeri yonetimi sirasinda Ziya-iil Hak gostermisken; somiirge
karsit1 ve siddetten uzak bir anlayisla kurulan Cemaat-i islami gibi iilkenin en yaygin Islami orgiitii de
dahil pek cok kesim parlamenter demokrasiye gecilmesini desteklemislerdir. 2002 segimlerinde islami
olugumlarin, uzun bir aradan sonra yeniden kendilerini géstermelerinin ve kentlerde yasayan egitimli ve
geng segmenlerden de ragbet gormelerinin ana sebepleri bir yandan Afganistan’a saldirist ve Pakistan’in
icislerine karigmasi nedeniyle artan ABD karsitlig1 iken diger yandan da 1988’den itibaren Bat1 yanlisi
kapitalist politikalar izleyen Benazir Butto ve Nawaz Serif iktidarlart doneminde yayginlasan yolsuzluk
ve kotli yonetimdir (Misra, 2003). Pakistan 6rnegi tekrar gostermistir ki Miisliimanlarin ¢ogunlugunun
sorunu demokrasiyle degil, bu demokrasinin nasil yiiriitiilecegi ve nasil sonuglar tiretecegi ile ilgilidir.
Kald ki dzellikle islam tarihinin ilk devirlerindeki ydnetim anlayisinda yer verilen sura ve ayrica icma,
igtihat gibi usulleri referans olarak alip Islam’la demokrasinin bagdasabilecegini dne siiren yaygin bir
kesimin bulundugunu da (Salazar, 2014; Koyuncu, 2015) buraya not olarak diismemiz yerinde olacaktir.

Bati’nin veya onun giidiimiinde hareket eden ulusal yonetimlerin iirettigi adaletsiz ve baskici
politikalara kars1 Miisliman gruplarin demokratik yollar iizerinden yiikselisi 1990’larda ve 2000’lerde
saydigimiz bu érneklerin disinda Endonezya’dan Filistin’e, Bosna-Hersek ten Urdiin’e pek ok iilkede
gdzlemlenen bir durum olmustur. Biitiin drnekler gostermektedir ki Islami uyanis demokratik ve hukuki
mesruiyeti gézeterek gerceklesmistir. Yeni ve dinamik oncii kadrolar eliyle ekonomik ve teknolojik
donisiimii gergeklestirmek isteyen ve bunu yaparken de dinlerinin emrettigi miicadeleyi tilkelerindeki
ve diinyadaki baski ve ¢lirlimeye kars1 yiiriitmeyi amaglayan bir icerikle ortaya ¢ikmigtir. Genis toplum
kesimlerini mobilize ederek kitlesel ve katilimci bir demokrasiyi uygulayan ve fakat ayni zamanda da
modernlesmenin kétiiliiklerine elestirel duran bir ¢aba olarak belirmistir (Utvik, 2003). Iste islamofobi
olusturma yoniindeki ¢ok yonlii gayretlerin en 6nemli ¢ikis sebebi kiiresel kapitalizm agisindan ciddi bir
muhalefet potansiyelini gostermeye baslayan bu Islami uyanmis1 durdurma istegi olmustur.
Miisliimanlarin elde ettikleri kazanimlara, demokrasi ve hukuk igerisinde kalarak uzandiklarinin
gizlenebilmesi ve Islam iilkelerine yonelik Bati’nin dogrudan ya da dolayl destegiyle gerceklesen anti-
demokratik miidahalelerin bir mesruiyet zeminine oturtulabilmesi i¢in yapilmasi gereken; bu basarilar
kazanan Miisliiman aktdrlerin aslinda gercek niyetlerinin demokrasi ve 6zgiirliiklerin kisitlanmasi
oldugu algisin1 yerlestirmekti. islam’1 degersizlestirme ve korku unsuru olarak gosterme faaliyetleri
etkili bir sekilde yiirtitiildiiglinde zaten arzu edilen alginin yerlestirilmesi zor olmayacakti. Siraladigimiz
ornek olaylarda Islami kesimlerin belirli bir basariy1 yakalamalarindan sonraki siirecleri ve sonuglari
makalenin limiti dolayis1 ile ayr1 ayri anlatma durumu miimkiin degilse bile, Batili devletlerin
destekleriyle hemen hepsinde islami kesimin 6niiniin gerektiginde askeri darbelerle, hukuki kilifina
uydurulmus yasaklamalarla ve bagka tiirlii anti-demokratik ydntemlerle kesilmeye calisildigini
sdylememiz gerekir. Biitiin bu yontemler son otuz yilda sekiiler kapitalizmin Islam’a kars1 baslattig:
yeni oryantalist gabanin dogal bir uzantisi niteligindedir.

3. 2. Bat Icindeki Karsi Cikislar ve Islam’a Yonelis

Bati’daki kapitalist zenginlesme, kendi ortalama bireyini az ya da ¢ok refaha ve haklara sahip
postmodern bir 6zneye doniistiirmiistii. Maslow tarzi bir yaklasimla degerlendirdigimizde, bu
postmodern 6znenin temel ihtiyaglarinin tanimi gegmisten ¢ok farkli olarak geniglemis ve cesitlenmisti.
Salt yeme igme barinmanin 6tesinde giinliik hayatini1 dolduran ve kendi kimligini sekillendiren pek ¢ok
bireysel veya sosyal aktivite ve bunlari igerisinde gergeklestirdigi 6zgiirlikk alan1 da (sanal ortamlar
dahil) artik temel vazgecilmezleri arasinda yer almaktaydi. Olusturdugu bu alan igerisinde kendisini
gergeklestirmesi ve yasam kalitesini siirdiirmesi artik bu bireyin 6nceliklerini olusturuyordu (Inglehart,
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1997, 4). Cesitlenen ve genisleyen bu temel ihtiyaglarinin giivenliginin saglanmasi ise, Maslow’un
ihtiyaglar hiyerarsisindeki gibi bir sonraki basamaktaki yerini koruyordu. Bu temel ihtiyaglar alaninda
bir sorun olustugunda veya disaridan saldir1 ihtimali belirdiginde postmodern bireyin huzursuzlugu da
ortaya c¢ikiyordu. Postmodern bireye ait biitiin mesele de burada diigimleniyordu c¢iinkii elde edilen
refah ve haklara ragmen sorun olusmasi ihtimali yle istisnai bir durum da sayilamazdi. Bauman’in
(1997) o tnli turist-serseri metaforunda oldugu gibi belirsizliklerin fazla oldugu bu dénemin
kazananlar1 oldugu gibi kaybedenleri de vardi. Teknoloji ile siki baghlik iizerinden biiyiik degisim
yasayan bireysel benlik parcalanmis bir kisilige, realitenin belirsizlestigi ve iliskilerin yiizeysellestigi
teknolojik ortamda iiretilen yeni bir kimlige ve gosterisci bir bencillige ulasinca (Gergen, 1997);
beraberinde artik aile gibi, tanr1 gibi sigiabilecegi giivenli limanlar da bulamadig1 yepyeni sorunlarla
ve agmazlarla kars1 karstya kalmistir. Gergekten de gelenegin, ailenin ve dinin etkisinin zayifladigi bir
cevrede postmodern birey, icine diistiigli agmazlardan kendisini en azindan psikolojik anlamda
kurtaracak manevi bir alan bulamamakta ve tamamen, bir kismi1 modern toplumlarda da goriilen ve fakat
bir kismi1 da postmodern toplumlara 6zgii denilebilecek sorunlar yumagi icerisinde sikigip kalmaktadir.
Intihar oranlarinin sosyo-ekonomik agidan marjinallestirilseler bile hala ailevi ve dini bagliliklarmi
koruyan gdo¢men gruplara oranla Batili insanlar arasinda daha yiiksek olmasi, mental rahatsizliklarin ve
anti-depresan kullaniminin giinden giine artmasi ve bosanma oranlarinin fazlaliligi (Whitley, 2008) bu
sikismisligin baz1 gostergeleri olarak sunulabilir. Liberal kapitalizmin teminati olma rolii per¢inlenen
sekiilerizmin ortaya ¢ikardigi manevi bosluk Brzezinski gibi uzmanlari bile kétiimserlige siiriiklemis ve
hedonizm, kendini tatmin ve tilketime dayali sekiiler hayat tarzinin, kiiltiirel yok olusa gotiirerek Bati
uygarligini zayiflatacagini soyletmistir (Brzezinski, 1997: 125). Yani aslinda kisi basina gelir diizeyi
yliksek postmodern toplumlarda bile normatif ¢ergeve, sorunsuz bir toplum resmi ile doldurulamamustir.
Hele bir de maddi sikint1 bag gosterip bireysel refah diizeyinde diisiis basladiginda ve genisledigini
sOyledigimiz temel ihtiyaclar alaninda kisitlar ortaya ¢iktiginda, beraberinde homurdanmalar ve tepkiler
daha fazla duyulur oluyordu (Mansbridge, 1997).

Ister refah toplumunun normal akis: icerisinde yasadigi bunalimlar olsun isterse de bu akisin
ekonomik anlamda bozulmasiyla yasadigi zorluklar olsun, postmodern Bati insaninin s6z konusu
bunalim ve zorluklar kargisinda intihardan ve anti-depresan kullanmaktan bagka tepki vermedigini ve
baska arayiglar icerisine girmedigini sOylemek yanilgi olur. Yasam tarzlarindan kaynaklanan
tatminsizlik, liberal kapitalizmin rettigi dengesizlikler veya baska bir¢ok psikolojik ya da sosyolojik
faktoriin etkisiyle Bati toplumlarinda yasadiklari hayati sorgulayan ve daha maneviyat¢i bir yone
evirilen, bu arada da Islam’1 arastiran ve hatta din olarak kabul eden insanlarin sayis1 da artmaya
baslamist1. Islam’1 din olarak secen Batililar iizerinde yapilan arastirmalar bu sdylediklerimizi teyit eder
niteliktedir (Casey, 2019; Wohlrab-Sahr, 2006). Neden Miisliiman olduklar1 soruldugunda bunun en
onemli sebepleri arasinda oncelikle yasadiklari eglenceye ve tiiketime dayali hayatlardan duyulan
tatminsizlik yani bizim postmodernitenin agmazlari ya da bunalimlar1 seklinde vasiflandirdigimiz
sorunlar &nemli yer tutmaktadir. Ote yandan, sosyal adaletsizlik ve haksizliklarla cevrelenmis
hissetmeleri de baska kritik bir sebep grubunu olusturmaktadir ki bu da liberal kapitalizmin 6zellikle
ekonomik anlamda getirdigi zorluklara tepkiler seklinde 6zetledigimiz durumun karsilifi seklinde
goriilebilir. Amerikalilarin ya da Avrupalilarin islam’a yonelislerinde, sahip olduklari yasam tarzlarinin
dogurdugu tatminsizlikleri ve kapitalist sistemin esitsizliklerini gerek¢e olarak One siirmeleri bagka
caligmalarla da ortaya konmustur (Kose, 1999; Wohlrab-Sahr, 1999; Mcginty, 2006). Patrick D.
Bowen’in (2015: 264) konu hakkinda 1990’11 yillardan beri yapilan ¢ok sayida calismaya atifta
bulunarak Bati Avrupa’da Islam’1 secenlerin ortak noktalarim &zetledigi calismasinda, bu kisilerin
Ozellikle 20’li yaglardan itibaren yeni arayislara girmelerinin sebepleri olarak siraladigi hususlar, bizim
yukaridaki agiklamalarimizla biiylik oranda ortiismektedir: Bat1 kiiltiiriinden ve materyalist kiiltiirden
tatminsizlik, hem akilct hem de dini diisiincelere ayn1 anda miisamaha gdsterecek bir anlam sistemi
aray1si, mistik-manevi bir tecriibe arzusu ve daha anlamli ve birbirine bagli bir toplulukta yasama arzusu.
Yazar bu sonuncu sebebin daha adaletli muamele gorme istegi ile ahlaki ve toplumsal iligkiler
bakimindan daha net kurallara kavusma arzusunu da igerdigini eklemistir. Goriildiigii gibi biitiin
sebepler biiyiik oranda Batili bireyin, sekiiler kapitalist sistem igerisindeki agmazlarina ve sorunlarina
dayanmaktadir. Bu konuda son olarak bir diger bulguya da yer vermemiz faydali olacaktir:
Hiristiyanligin hayatin gergeklerinden kopuk ve soyut bir gerceveye sahip oldugu, islam’in ise insani
cevreleyen her tiirlii soruna cevaplar sundugu ve bu bakimdan tercih edildigi de islam’1 kabul edenler
tarafindan dile getirilmektedir (Poston, 1991: 164). O halde Islam, sekiiler kapitalizmin yogunlasmis
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postmodern formu igerisinde sikisip kalmis Batililar igin bir ¢ikis yolu olz}bilme potansiyelini
gostermistir. Bagka bir ifade ile, pozitivist ve materyalist Bati1 anlayisina karsi Islam, ortalama Bati
insant i¢in bir tehdit degil alternatif bir medeniyet anlayis1 sunmustur (Durali, 2000).

Batili tilkelerin bir¢ogunda dini inaniglar lizerinden resmi sayim ya da kayit yapilmadigindan,
ancak baz1 gostergeler iizerinden sonradan Miisliimanlhia gecenler hakkinda tahminler
yapilabilmektedir. Su var ki Islam’a olan yakin dénem ilginin 1980’lerle birlikte artmaya baslamasi
konuyla ilgili 6énemli bir eserde somut bir sekilde vurgulanmistir (Tottoli, 2015). Yani yukaridaki
aciklamalarimiz teyit edecek sekilde; sekiiler ve kapitalist yonleriyle yogunlasan postmodern kosullarin
belirginlestigi donemden itibaren ABD’de ve Avrupa’da Islam’a bir yonelim goriilmeye baglanmistir.
2000’lerin bagina ait bir uzman tahminine gore sadece ABD’de her yil 25 bin civarinda kisi Islam’1 din
olarak seciyordu (Wilgoren, 2001). Acik Toplum Enstitiisii’niin pek ¢ok AB iilkesi i¢in ayri ayri
yayinladig1 raporlara g6z atildiginda (Open Society, 2007) 1990’larin sonunda ya da 2000°lerin basinda
Islam’1 din olarak segen yerli niifusun tahmini sayis1 Almanya’da 100 bine, Fransa’da 40 bine, Isvec’te
bin ile ii¢ bin arasina, Belgika’da da 10-15 bin arasina ulagmisti. Birlesik Krallik i¢in bu rakam 2001
niifus sayimindan hareketle 63 bin olarak verilmistir (Karagiannis, 2011). Daha birka¢ y1l dncesinde
1990’larin ortalarinda bile 6rnegin Birlesik Krallik’ta bu sayinin tahminen ii¢-bes bin olmas1 (Kdse,
1996: 19) ya da 1980’lerin sonunda (Bat1) Almanya’da bin- iki bin olmas1 (Clarke, 1988: 199) dikkate
alindiginda 6nemli bir yiikselis egiliminin bulundugu géze carpmaktadir. Bu egilimin, Islamofobi
olugturma faaliyetlerinin somut bir hal almaya bagladig1 bir doneme denk diistiigiinii hatirlayacak
olursak rakamlarin 6nemi daha da iyi anlasilabilir. Islamofobi projesinin alabildigine hiz kazandig
2000’ler sonrasinda bile Almanya, Fransa ve Birlesik Krallik gibi lilkelerde her yil ortalama 4-5 bin kisi
Islam’1 din olarak benimsemektedir (Taylor ve Morrison, 2011).

Islamofobi projesi olmasaydi, 1980’lerden itibaren baslayan bu Islam’a yénelis egiliminin daha
da artabilecegini tahmin etmek zor degil ve zaten sekiiler kapitalizmin de, bu yénelimden en az islam
iilkelerinde ortaya cikan Islami politik uyanislar kadar endise duydugu icin s6z konusu projeyi hayata
gecirdigini ongérmek miimkiin. Genel niifuslara oranla Miisliimanlig1 segcenlerin sayisi diisiik goriilebilir
fakat daha fazla sahip olduklari tahmin edilebilecek sivil toplum ve orgiitlenme tecriibelerinin yaninda
yerli toplumla olan iletisim imkanlar1 sayesinde Islam’a yonelen Batililarin etkisinin, sayisal verilerin
¢ok otesinde oldugu da ayrica vurgulanmasi gereken bir noktadir. Bu insanlarin, digerlerine gore islam
ugruna daha aktif ¢aligtiklarina ya da Miisliimanlarin daha organize ve daha kurumsallasarak faaliyet
gostermelerine yardimer olduklarina dair ABD (Fodeman, Snook ve Horgan, 2020), Almanya (Open
Society, 2007a: 19) ve Isve¢ (Open Society, 2007b: 16) gibi iilkelerde yapilan arastirmalar vardir.

Kald1 ki burada mesele sadece Miisliimanlig1 se¢me ile sinirli degildir. Ortalama Bati insan1
saglikli ve dogrudan kanallar lizerinden Miisliimanlarla iletisim kurabilecek olsa ya da onlar1 taniyacak
olsa, sekiiler kapitalizmin endigelerinin daha da artacagini séylememiz miimkiindiir. ABD’nin Irak’1
isgal etmek istemesini protesto etmek amaciyla 15 Subat 2003’te diinyanin bircok iilkesinde ve ylizlerce
sehrinde es zamanl yiiriiyiisler diizenlenirken, bunlarin en kalabaliklari milyonlarca insanin katilimiyla
Roma, Londra, Madrid gibi Avrupa baskentlerinde gergeklesmistir. Yiikselen ABD karsitliginin arka
planinda zamanimizda bu siiper giigle 6zdeslesen liberal ve yogun kapitalist politikalarin yarattig
esitsizliklere ve aldig1 saldirgan forma yonelik tepkiler vardir. Biitiin bu insanlarin, kendileriyle benzer
noktalarda kapitalizmin asiriliklarina ve adaletsizliklerine muhalefet eden genis bir Miisliiman niifusla
ayni ¢izgide bulusmalari muhtemelen Bat1 kapitalizmi i¢in ciddi bir sorun teskil edecekti. Batili birey
diinyadaki 1,7 milyar civarindaki Miisliimanin sadece kiiciik bir kismmin 11 Eyliil tarzi teror
eylemlerine olumlu baktigini (Lipka, 2017) bilecek olsa ya da iglerindeki Miisliimanlarin bulunduklari
iilkelere ve toplumlara daha fazla entegre olarak katki sunmak istediklerini (Klausen, 2005) fark etse
hem kendi i¢indeki Miisliimanlara hem de diger cografyalarda politik Islam’1n yiikselisine bakis1 farklt
olabilirdi. ABD’de Islam’1 din olarak secen kisiler iizerinde daha 1990’larin basinda 6nemli arastirmalar
yapan Larry Poston, Islam’a yénelme oranlarinin Avrupa’dan gd¢ eden erkeklerde daha fazla oldugunu
ve savas donemlerinde, Avrupali erkeklerin Miislimanlarla yakindan etkilesim igerisinde
bulunmalarinin bu sonucu dogurdugunu gostermistir (Poston, 1992: 164). Miisliimanlarla bireysel
etkilesimin, Islam’1 benimsemede en énemli yol oldugu Birlesik Krallik icin yapilan bir calismada da
(Kose, 1996: 19; Kose ve Loewenthal, 2000: 103) ortaya konmustur. Tekrar vurgulamak gerekirse
burada asil kritik olan; isin ucu Islam’1 din olarak segmeye varmasa bile, postmodern patolojileri ortaya
¢ikaran bir ekonomik ve politik diizenin elestirilmesi noktasinda ortakliklarin kesfedilmesi meselesidir.
Ayrica, Islam’t kabul etme seklinde olmasa bile, Miisliimanlarla etkilesim sayesinde yeniden
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maneviyata yonelebilecek Batili insan profili de sekiilerizm icin geriye doniis anlamina gelecekti.
Miisliimanlar1 her tiirlii koétiiliikle 6zdeslestirmek, aslinda manevi anlamda kayda deger bir drneklik
tagimadiklarin1 gostermek ve toplumsal hayattaki hareket alanlarini kisitlamak, bdyle bir profilin olusma
riskini de engelleyebilecekti.

Kald1 ki Miisliimanlarin sekiiler kapitalizmi elestirmeye dayali ¢ikislari, icinde bulunduklari
Bat1 toplumlarinda 1990’lardan ¢ok 6nce baslamisti. Postmodern yasam tarzlarinin ortaya ¢ikardigi
bunalimlara ve ¢okiintiiye isaret eden Charis Waddy, 1976’da basilan 6ncii eserinde boyle bir gidisatin
sadece Misliimanlar i¢in degil, Hiristiyanlar, Hindular ve baska inangli insanlar i¢in de tehlike
olusturdugunu ifade etmistir (Waddy, 1977: 147). Ne ki artik bu gidisata muhalefet edebilecek giiglii bir
Hiristiyan toplulugu kalmamisti ve aslinda Miislimanlar bizzat Bat1 iilkeleri i¢inde de, demokratik
sistem i¢inde kalarak ve fakat dini ve geleneksel degerler adina farkli bir sdylemi seslendiren bir role
sahiptiler. Bati’da egitim alan ve konusmalariyla, eserleriyle bu rolii etkili bir sekilde yerine getirecek
Miisliiman entelektiiellerin Avrupa toplumlari igerisindeki sayilar1 da giinden giine artmaya baslamisti.
1960’larda gelen ve nispeten izole bir yasam siiren birinci nesil Miisliiman isgilere karsin, sonraki
nesillerin daha aktif ve sosyal olmalari, yerli niifusun onlarla iletisimini artirmstir. iki kesim arasinda
evliliklere kadar giden tanismalar ve birbirini daha iyi anlama durumlar1 artmistir (Karagiannis, 2011).
Raphael Israeli’nin (2008) Miisliimanlarin, Avrupa toplumlari igerisinde yagamlarini siirdiirmelerini bile
potansiyel bir terdriin ve huzursuzlugun ifadesi olarak gormesinin ya da yine bu toplumlar icerisinde
giivenlik gerekcesiyle Miisliimanlarin en temel haklarinin ve hareket alanlarinin sinirlandirilmasinin
(Fekete, 2004) arka planinda aslinda Miisliman olan ve olmayan Avrupalilar arasindaki muhtemel
olumlu etkilesimlerden duyulan endisenin bulundugunu soyleyebiliriz.

O halde, postmodern donemin patolojilerine maruz kalan Avrupalilarin ve Amerikalilarin,
hemen yakinlarindaki Miisliimanlarla iletisimlerinin daha da ¢ogalmamasi adina onlari, Islam’a ve
Miisliimanlara kars1 olumsuz duygularla doldurmak ve hatta korku ve nefret 6gesi olarak gormelerini
saglamak gerekiyordu. Bati’nin postmodern bireyleri, sahip olduklar1 yasam tarzlarina ve onu
sekillendiren degerlere neyi tehdit olarak gorebileceklerse, Islamofobi kavrami iizerinden insa edilen
korkung “Typhon” da o tehdit islevini yerine getirmekte ve liberal kapitalizmin kiiresel hedefleri
hususunda, biitiin o bireylerin “ikna edilmelerini” kolaylastirmaktadir. Thtiyaglar hiyerarsisi baglaminda
bahsettigimiz gibi, artik genigleyen ve cesitlenen bir temel ihtiyaglar listesine sahip postmodern 6zne
i¢in Oncelikle s6z konusu olan kendisine agilan/agtig1 bir 6zgiir alanin glivenligidir. Bu giivenlige sorun
olusturacak bir saldirmin Miisliimanlar {izerinden ulasacagi algisi ile dolduruldugunda, Batili bireyin
neler hissedebilecegini ve Islam’a ve Miisliimanlara nasil bakabilecegini tahmin etmek zor degil.
Miisliimanhig1 secen Batililarin ¢ogunlukla Islam’in liberal yorumlarmi tercih etmeleri (Karagiannis,
2011), ozgiirliiklere dair sahip olduklar1 alan1 kaybetmeme istegi ile yakindan iligkilidir denilebilir.
Miisliimanlar bu defa Hiristiyanligin degil, degerlere dayali Bati’nin karsisinda tehdit olarak gdsterilmis,
konuya demokratik degerler ve 6zgiirliikler iizerinden yaklasildiginda da liberal diisiincede olanlar bile
Miisliiman karsithiginda asirt sag ideolojide olanlarla neredeyse ayni ¢izgide bulusmuslardir (Asad,
2003: 165). Yani Miisliimanlarin gergekte sahip olduklar1 “kapitalizmin asiriliklarina ve esitsizliklerine
karsi elestirel olma” profilleri, tiretilen “Bati’nin tiim degerlerine tehdit olma” profiliyle baskilanmistir.
Demokratik degerlerini ve 6zgiirlikklerini hepten kaybedecegi algisi ile doldurulan pek ¢ok Batili birey
de, onceligi Miisliimanlardan korkmaya ve onlarla aralarina mesafe koymaya vermistir. Zaten tarihsel
olarak oteki konumunda bulunmalar fazlasiyla akillara yerlestirilirken, bir de bunun iizerine, Bati
degerlerine ve yasam tarzina tehdit olan Miisliimanlar algisi olusturulunca; Avrupa’nin ya da Birlesik
Devletlerin her hangi bir sehrinde yasayan siradan insanlarin Miisliimanlar1 komsu olarak bile kabul
edebilme arzular azalmaktadir (Helbling, 2012). Cevrelerinde yasayan Miisliimanlar hakkinda olumlu
diisiinceye sahip Amerikalilarin bu diisiincelerinin 2000°1i yillarda olumsuza doniismesi (Cesari, 2011:
51) sdylediklerimizin kanit1 niteligindedir. Bdylece, emareleri goriilmeye baslayan bir Islam ilgisi, daha
ileriye gitmeden kusatilmig ve Bat1 kapitalizminin yarattig1 adaletsizliklere karsi ¢ikan Misliimanlarin
var oldugu gercegi perdelenmistir.

Sonu¢

Bati, modernlesme siirecinde sekiilerizm lizerinden Hiristiyanligi saf dig1 birakmustir, kapitalizm
iizerinden de komiinizmi. Bu bakimdan 1990°larn diinyas1 daha demokratik bir ambalajla sunulan
sekiiler kapitalizmin hareket alanin1 genigleten yepyeni bir ddnemin kapilarimi agmistir. Teknolojik giicii
sayesinde sekiiler kapitalist Bat1 anlayis1 hem kiiresel yayilmaciligini hem de 6ncelikle kendi tiiketim
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odakl1 bireyleri tizerinde manipiilasyon giictinii daha kolay devam ettirecek gibi duruyordu. Oysaki bu
makalede Ornekleriyle ortaya konmaya calisildigi gibi, kapitalizm iizerinden somiirgelestirip geri
biraktirdiklar1 fakat sekiilerizm tizerinden normatif doniisiimlerini yeterince gergeklestiremedikleri
Miisliimanlar; demokratik kanallara bagl kalarak gelistirdikleri sGylem ve eylemleriyle Bat1 tarzi bir
diinya diizeni i¢in potansiyel bir risk haline gelmeye baslamislardi.

Kimilerinde iktidara da yiiriiyecek sekilde ortaya ¢ikan demokratik islami hareketler Yesil
Kusak projesinde oldugu gibi kontrollii bir destekleme stratejisinin {irlinii de degildi ve arzu edilmeyen
ve bir sekilde sona erdirilmesi gereken girisimlerdi. Misliimanlarin sekiiler kapitalizme tehdit
olusturmalari sadece geleneksel Islam cografyalarinda politik bir gii¢ olarak sahneye ¢ikmalariyla sinirh
kalmamuistir. Sekiiler kapitalist anlayisin elinde tiiketime odakl ve 6zgiirliik alani genigleyen bir forma
doniisen postmodern birey, bu yeni formuna 6zgii sorunlarin baskisindan kurtulabilmek adina ya
sekiilerizmin kapadigi manevi kanallar1 yeniden agma arayisina girmis ya da dogurdugu patolojilerden
duydugu rahatsizlik nedeniyle liberal kapitalizmi elestirmeye baslamistir. Her iki durumda da islam ve
Miisliimanlar, postmodern Bat1 bireyinin bulmak veya duymak istediklerini karsiliksiz birakmayacak
bir potansiyele sahipti.

Iste bu sebeplerden dolayn, iki kutupluluk ortadan kalktiktan sonra Miisliimanlar, Bat1 tarafindan
net bir sekilde hedefe yerlestirilmis ve 1990’larda baslayan bu Islamofobi olusturma projesi, 2000’ lerde
cok daha kapsamli ve somut bir sekilde siirdiiriilmiistiir. islamofobi sayesinde sekiiler kapitalizm,
kiiresel stratejilerine kendi toplumlarinda destek saglamak ya da postmodern donemde yogunlasan kendi
patolojilerine yonelik Bat1 i¢i elestirileri susturmak adina, Miisliiman muhalefetinin durdugu noktay1
oldugundan ¢ok farkli bir yerde, Bati’nin 6zgiirliik¢ii ve degerlere dayali kazanimlarinin karsisinda
gostermeye ¢alismaktadir. Miislimanlarin demokratik yollardan yiikselislerinin, ABD ve postmodern
Bati’nin diger biiyiikk giligleri tarafindan alisageldikleri sekilde miidahalelerle bastirilmasi ya da
Islamofobi iiretme taktikleriyle bogulmaya calisiimasi kisa dénem icin belki sonuc alinabilecek bir
stratejidir. Ancak sekiiler kapitalizmin uzun tarihsel yolculugunun postmodern dénemde vardigi asama,
giiclii teknolojik destekle ve sanal-kurgusal bir diinyanin insasiyla arka plana atilamayacak kadar agir
sorunlarla doludur. Bunu g6z ard1 ederek ve kendi sorgulamasini yapmadan Miisliimanlar {izerinden
gerceklestirilen korku politikas1 bir noktadan sonra, agirlasan sorunlarin ortaya g¢ikardigi yamalari
kapamaya ve insanlar1 durdurmaya yetmeyecektir.
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