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Sanayi Devrimi'nden bu yana somiirgecilik, bireyleri, toplumlar1 ve kiiltiirleri derin
bicimde doniistiirmiistiir. Cezayir, kokli bir somiirge ge¢misine sahip iilkelerden biri
olup, 132 yil boyunca Fransiz somiirge yonetimi altinda kalmistir. Fransa'ya karsi
uzun ve sancili bir miicadele sonrasinda 1962 yilinda bagimsizligini kazansa da, s6-
miirgecilik mirasi Cezayir’in toplumsal, siyasal ve kiiltiirel yapisi tizerinde etkisini siir-
diirmektedir. Bu miras, ayni zamanda Cezayir-Fransa iliskilerinin bagimsizlik sonrasi
seyrini de belirleyici bicimde etkilemistir. Bu ¢cercevede, post-kolonyalizm her ne ka-
dar uluslararasi iliskiler disiplininde ana akim teoriler arasinda sayilmasa da, eski s6-
miirgeci ile somiirge arasinda stiregelen giic iliskilerini ve sémiirgecilik sonrasi déne-
min yapisal etkilerini anlamada dnemli bir kuramsal ¢er¢eve sunmaktadir. Bu ¢alisma,
somiirgeciligin Cezayir’in ulusal kimligi, kolektif hafizasi ve siyasal s6ylemi tizerindeki
etkilerinin giiniimiizde de devam ettigini savunmakta ve bu unsurlarin Cezayir-Fran-
sa iligkilerinin dogasini sekillendirdigini 6ne siirmektedir. Arastirmanin temel amaci,
dekolonizasyon sonrasi donemde bu iliskileri post-kolonyal teori perspektifinden in-
celemek ve somiirge mirasinin kimlik olusumu ile ikili etkilesimler iizerindeki kalic1
etkilerine dikkat ¢ekmektir.
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Abstract

Colonialism has profoundly transformed individuals, societies, and cultures since the
Industrial Revolution. Algeria is one of the countries with a deeply rooted colonial
past, having been subjected to French colonial rule for 132 years. Although Algeria
declared its independence following a long and violent struggle against France, the
colonial legacy continues to influence all spheres of Algerian life. This legacy has also
shaped the trajectory of Algeria-France relations in the post-independence period.
In this context, although post-colonialism is not considered among the mainstream
theories in international relations, it offers a valuable analytical framework for un-
derstanding the enduring impact of colonial structures on the relationship between
former colonizers and the colonized. This study adopts a post-colonial approach to
analyze how the effects of colonialism—particularly on Algeria’s national identity, his-
torical memory, and political discourse—persist long after independence. It argues
that these elements continue to influence the nature and content of Algeria-France
relations. The main objective of the study is to examine these relations in the post-de-
colonization period through the lens of post-colonial theory and to highlight the long-
term implications of colonialism on identity formation and bilateral interactions.
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Extended Abstract

This study analyzes the long-term effects of French colonialism on Algerian
society through the lens of post-colonial theory, with a specific focus on the
post-decolonization period of Algeria-France relations. It examines how na-
tional identity, language policies, and collective memory have been shaped
by colonial legacies. The Industrial Revolution and the French Revolution
not only transformed European societies but also ignited waves of colonial
expansion, particularly in North Africa. Algeria, subjected to French colonial
rule from 1830 to 1962, remains one of the most prominent examples of de-
ep-rooted colonial influence. The main aim of this research is to uncover how
these legacies continue to impact Algeria’s identity-building processes and its
bilateral relations with France.

Although post-colonialism is not considered a mainstream theory in the dis-
cipline of international relations, it provides valuable insight into the power
relations that persist between former colonizers and colonized societies. The
study is theoretically grounded in the works of Edward Said, Frantz Fanon,
and the Negritude movement led by Léopold Sédar Senghor and Aimé Cé-
saire. These frameworks offer an analytical perspective on how imperialism
transcends physical domination and extends into the cultural, linguistic, and
epistemic realms.

Methodologically, the study employs historical analysis, discourse analysis,
and critical theory. It examines Algeria’s transition from Ottoman suzerainty
to French colonial domination, the strategies of French governance, anti-co-
lonial resistance, and the complexities of national identity formation in the
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aftermath of independence. The research not only addresses political and
economic dimensions but also emphasizes cultural and psychological factors
of decolonization, contributing to a more comprehensive understanding of
post-colonial dynamics.

During the colonial period, France systematically imposed its language, le-
gal system, and education model on Algeria while dispossessing the native
population of their lands and religious institutions. The colonial government
promoted settler colonialism by encouraging mass migration of Europeans—
known as “pied-noirs”—into Algeria. Institutions like the “Bureaux Arabes”
regulated indigenous affairs under military control. At the heart of French
colonial ideology was the “civilizing mission,” which reinforced stereotypes
of the Muslim population as uncultured and inferior, while exalting Western
knowledge and culture. Even after independence in 1962, Algeria’s ties with
France remained complex and asymmetrical, especially in the fields of langu-
age, education, and political memory. French continued to dominate higher
education and scientific discourse. Although President Ahmed Ben Bella ad-
vocated for the Arabization of schools to resist colonial influence, he para-
doxically expressed these views in French—a reflection of entrenched cultu-
ral dependency.

France’s refusal to issue a formal apology for its colonial crimes has further
strained bilateral relations. In 2005, a controversial French law that emphasi-
zed the “positive role” of French colonialism in overseas territories provoked
outrage in Algeria. Although President Emmanuel Macron later acknowled-
ged colonial atrocities as “crimes against humanity,” France has consistently
avoided official apologies. These unresolved historical grievances continue to
dominate the political discourse between the two nations. Within the post-co-
lonial framework, Algeria exemplifies a society still struggling to construct a
unified national identity. The country’s identity debate—whether Arab, Ber-
ber; Islamic, or Mediterranean—has been complicated by French colonial po-
licies aimed at erasing indigenous languages and cultures. The proposal in
2019 to replace French with English in Algerian universities reflects ongoing
tensions about language and identity. While some argue that English enhan-
ces international visibility, others worry about destabilizing an already fragile
educational system.

This study reveals that cultural hegemony, as theorized by Antonio Gramsci
and developed within post-colonial literature, has become the primary vehic-
le through which colonial legacies persist in Algeria. Language and education
remain key instruments of this continuity. Despite official Arabization poli-
cies, French remains dominant in academia, administration, and internatio-
nal engagement. Thousands of Algerian students continue to pursue higher
education in France, reinforcing linguistic and cultural dependence.

The article also addresses how colonial trauma and identity crises manifest
in the collective memory of Algerian society. Post-colonial theory helps to

113



114

ADAM AKADEMI / Sosyal Bilimler Dergisi
ADAM ACADEMY / Journal of Social Sciences

illuminate how colonial powers aimed not only to dominate the bodies of
the colonized but also to reconfigure their minds. The “mimicry” and cultural
alienation experienced by colonized subjects often leads to identity fragmen-
tation, which still haunts post-colonial nations like Algeria. Writers such as
Fanon and Memmi emphasized that true decolonization must involve rejec-
ting the colonizer’s worldview and reclaiming indigenous culture and history.

Moreover, this paper explores how religious and linguistic divisions institu-
tionalized by the French colonial regime were instrumentalized to hinder
national unity. The Crémieux Decree, for instance, granted French citizens-
hip to Algerian Jews while denying the same to Muslims, thereby deepening
communal divisions and institutionalizing inequality. Post-colonial memory
studies argue that reclaiming suppressed histories and cultural identities is
central to national healing, and in the Algerian context, this process remains
incomplete.

In conclusion, this study contributes to the international relations literature
by showing how colonial legacies are not confined to the past but continue to
shape state behavior, diplomatic tensions, and identity politics. It undersco-
res the need to adopt alternative analytical frameworks like post-colonial the-
ory to understand the deep-seated structures and ideologies that perpetuate
inequality in global affairs. Algeria-France relations, when viewed through
the lens of identity, culture, and memory, reveal the persistent and often in-
visible mechanisms of neocolonial power. This case study demonstrates how
the remnants of empire continue to exert influence long after formal indepen-
dence, shaping not only bilateral relations but also the internal dynamics of
the formerly colonized state.
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Giris
18.ylizy1lda tiim diinyay: etkisi altina alan ve tarihin seyrini degistiren hadi-
selerin basinda siiphesiz Sanayi Devrimi ve Fransiz ihtilali gelmektedir. Bu
iki olay, ¢ok uluslu bir yapiya sahip olan Osmanli Devleti ve diger ¢agdasla-
11 agisindan olduk¢a dnemli neticeleri beraberinde getirecek bir dizi olayin
baslangicini teskil etmektedir. Bu siirecte Fransiz ihtilali’nin yaydig esitlik,
ozgurliik, insan haklar gibi fikirler, ulus devletlerin ortaya ¢ikma stirecini hiz-
landirmistir. Sanayi inkilabi ile artan is giicii ve ham madde arayis, ingiltere
ve Fransa’nin, diinyanin petrol, dogalgaz ve cesitli dogal kaynaklar acisindan
oldukga zengin olan Kuzey Afrika ve Glineydogu Asya bolgelerine yonelmele-
rine neden olmustur. Bu kapsamda Magrip tilkeleri Fas, Cezayir, Tunus, Libya,
Ingiltere ve Fransa’'nin yogun bir sekilde sémiiriilerine maruz kalmistir.

Dekolonizasyon sonrast donemde Cezayir ve Fransa arasindaki iliskileri ele
alan bu ¢alismada, Cezayir’'in bagimsizligin1 kazandigi tarihten itibaren halen
pek ¢ok yonden Fransa'nin etkisinde oldugu asikardir. Bu baglamda ¢alisma
Fransiz-Cezayir iliskilerini sadece tarihsel baglamda analiz etmekle kalmayp,
ayn1 zamanda uluslararasi iligkilerin bir alt disiplini olan post-kolonyalizm
teorisine de atifta bulunarak bu minvalde incelemeye ¢alisacaktir. Calismada
“Dekolonizasyon sonrasi siire¢ Cezayir-Fransa iliskilerini nasil etkilemistir?”
sorusu aragtirmanin temel arastirma sorusunu olusturmaktadir. Bu soruya
cevap aranirken dncelikle sémiirgecilik ve emperyalizm terimlerinin kavram-
sal cercevesine yer verilecektir. Daha sonra Cezayir’in isgali ve Fransa yoneti-
minin altinda yatan argiimanlar post-kolonyal bir nitelik tasidig1 i¢cin post-ko-
lonyalizmin kavramsal ¢ercevesi izerinde durulacaktir.

Literatiir incelendiginde, Afrika iilkelerindeki somiirge etkilerinin cogunlukla
siyasi ve ekonomik problemler iizerine egildigi fark edilmistir. Ancak Kuzey
Afrika ve 6zellikle Cezayir i¢in somiirgeciligin etkisi dil, kimlik ve hafiza tize-
rinde olmustur. Fransiz somiirgeciliginin etkisi ekonomik ve siyasi alanda da
devam ettigi ifade edilebilir, ancak burada ¢alismanin konusu degildir. Lite-
ratiir incelendiginde calismanin konusunu olusturan arastirma sorularinin
cogunlukla tarihsel perspektiften incelendigi goriilmiistiir. Ozellikle somiirge
dénemi ve Cezayir'in bagimsizlik hareketleri detayli bir sekilde incelenmis
ancak bagimsizlik sonrasi iligkileri post kolonyalizm perspektiften incele-
yen yeteri kadar kaynak bulunmamaktadir. Bu kapsamda konuya farkli bir
bakis agisindan yaklasmak i¢in post-kolonyal teoriye 6zellikle yer verilmistir.
Bundan bagka konu biitiinliigii saglamasi agisindan kisaca Cezayir'in Fran-
sa tarafindan isgalinin tarihsel arka plani incelenecektir. Arastirmanin son
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boéliimiinde ise bagimsizlik sonrasi Cezayir'in genel durumu hakkinda bil-
gi verip, Fransiz sémiirgesinin etkileri Cezayir’'in toplum, kimlik ve kiltiiri
tizerinden okunacaktir. Ulusal kimlik nedir? S6miirge uygulamalar1 somiirge
toplumlarinin kimligini nasil etkiliyor? gibi sorulara cevap aranacaktir. Bura-
daki temel gaye, sorularin cevabini ararken olaylara genis bir perspektiften
bakmaya ¢alismaktir. Her ne kadar ikinci Diinya Savasi’nin sonunda somiir-
gecilikten kurtulma siirecinin etkisiyle somiirgecilik olgusu zayiflamis olsa da
iki tilke iliskileri agisindan hassas bir konu olmaya devam etmistir.

Somiirgecilik Kavrami ve Fransiz Somiirgeciligi

Somiirgecilik yeni bir kavram degildir. Devletlerin varligi ile sémiiren ve so-
miiriilen mutlaka olagelmistir. Diinya tarihi, komsu topraklar1 biinyesine ka-
tarak ve halkini yeni fethedilen topraklara yerlestirerek yavas yavas genisle-
yen bir toplumun 6rnekleriyle doludur.

Somiirgecilik, bagka bir iilke lizerinde dogrudan siyasi ve ekonomik kontrol
saglama siirecidir. Emperyalizm ise bu kontrolii mesrulastiran ideolojik bir
cerceve olarak tanimlanabilir (Césaire, 2013: 173). Hem somiirgecilik hem
de emperyalizm, Avrupa’ya ekonomik ve stratejik agidan fayda saglama-
s1 beklenen fetih bigimleridir. Somiirgecilik, cogunlukla biiyiik bir Avrupal
niifusun kontrol ettigi Kuzey Amerika, Avusturalya, Yeni Zelanda, Cezayir ve
Brezilya'daki yerlesimleri tanimlamak i¢in kullanilir (Cooper, 2005: 235).
Emperyalizm terimi ise, genellikle yabanci bir hiikiimetin herhangi bir yasal
diizenlemeye ihtiyac duymadan baska bir bélgeyi dogrudan veya dolayl ola-
rak tahakkiim altina aldig1 durumlar1 tanimlar. Bunun en bariz drnekleri ise,
19.ytlizyilin sonlarinda Afrika i¢in yapilan miicadele ve Amerika’nin Filipinler
ve Porto Riko tizerindeki hakimiyetidir. Ancak ikisi arasindaki ayrim literattir-
de tam olarak tutarli degildir. Baz1 bilim adamlar1 yerlesim amach koloniler
ile ekonomik somiirii amagli koloniler arasinda bir ayrim yapiyor. Digerleri
ise, somiirgecilik terimini dogrudan yabanci bir ulus tarafindan yonetilen ba-
gimliliklar1 tanimlamak i¢in kullaniyor ve bunu dolayh tahakkiim bigimlerini
iceren emperyalizmle karsilastiriyor. Somiirgecilik gibi emperyalizm de ba-
g1imli bir bolge lizerinde siyasi ve ekonomik kontrolii igerir. Ancak iki terimin
etimolojisi bunlarin nasil farklilastigina dair bazi ipuglari saglar (Wolfe, 1999:
245).

ikinci Diinya Savasi sonras1 dénemdeki ulusal kurtulus hareketleri, diinyanin
bircok yerinde resmi sémiirgelestirmeyi sona erdirirken, yerli halklar hala
yerlesimci-somiirge devletlerde yasiyor ve geleneksel bolgelerin kontrolii-
ni geri almak icin bagimsizlik miicadelelerine devam etmislerdir (William
& Chrisman, 2013: 1). Bu baglamda post-kolonyalizm, siyasi bagimliliktan
egemenlige gecis yapan toplumlarin siyasi ve teorik miicadelelerini anlatmak
icin kullanilacaktir. Emperyalizm ise Avrupa’da kalic1 bir yerlesim olmaksizin
elde edilen ekonomik, askeri ve siyasi hakimiyete atifta bulunan genis bir te-
rim olarak kullanilacaktir (Wolfe, 1999: 267).
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Somirgecilikten kurtulma anlamina gelen dekolonizasyon, bir iilkenin baska
bir ilke tizerindeki siyasi, ekonomik ve kiiltiirel kontroliiniin sona ermesidir.
Bir baska ifadeyle somiirgeciligin bitisidir. Somiirgecilikten kurtulma stireci
iki diinya savasi arasinda kendini gosterdi. Somiirge imparatorluklari bu doé-
nemde en biiyiik fiziki sinirlara ulasmis olsalar da siyasi mesruiyetlerinin sor-
gulanmasina engel olamamislar ve bunun sonucunda sémiirgelestirilen iil-
keler birbiri ardina bagimsizliklarini ilan etmeye baslamislardir (Choi, 2016:
13).

Konu ile ¢ok yakindan iliskili olan post-kolonyal teorinin temel argimanlari-
na, temel konularina ve teorinin fikir babalarinin gériislerine dair genel bir
cerceve sunmak, konunun biitiinctl bir bakis agisi ile ele alinmasina yardimci
olacaktir. Ciinki Cezayir ve Cezayir’in Fransa ile olan iligkilerini anlayabilmek
icin post-kolonyalizm kavramini bilmek gerekir. Post-kolonyal teorisyenler,
tiim elestirel teorisyenler gibi “cok uluslararasi olmayan uluslararasi iliski-
ler disiplini” icindeki klasik bat1 diisiincesini degistirmeyi ve somiirgecilikten
arindirmayi, bdylece uluslararasi iligkiler disiplinini hegemonik kavramsal-
lastirmalardan ve séylemlerden kurtarmayi amac¢lamaktadir.

Post-kolonyal teorinin ortaya ¢ikisi ile ilgili kesin bir tarih vermek ¢ok zor-
dur. Ancak teoriden bahsedenlerin ¢ogu, Frantz Fanon'un “Black Skin, White
Masks” ve “Wretched of the Earth” adli eserlerine hakimdir. Frantz Fanon, s6-
miirgecilikten kurtulma miicadelesinin 6nde gelen teorisyenlerinden biridir.
En onemli iki eseri olan “Black Skin, White Masks” ve “Wretched of the Earth”
siyah karsit1 irkciliga ve somiirgeci siddetin etkisine odaklanmistir (Fanon,
1963: 36). Bu eserler temelde irksallastirilmis 6znelligi ve irksal tahakkiimii
stirdiiren yapisal kosullari anlatir. Fanon, varolusguluk, psikanaliz ve edebiyat
teorisinden yararlanarak Avrupa sémiirgeciliginin kimlik iizerindeki kurucu
etkilerini gostermistir. Siyahiligi patolojik hale getiren ve boylece irksallasti-
rilmis 6zneyi bolen bir kiiltiirel cergceveye dahil olmanin travmatik sonuglari-
n1 ayrintilariyla ele almistir. Fanon’un eserleri, somiirgecilik karsiti miicade-
leyi ve sémiirgecilik sonrasi yonetimin zorluklarini en etkili felsefi anlatimla
sunar. Siddet, somiirge rejiminin temelidir ve bu nedenle kaginilmaz olarak
onun devrilmesinde rol oynar, ancak Fanon eserlerinde ayni1 zamanda bunun
psikolojik boyutunu da arastirmistir (Fanon, 1994: 6).

Somiirgeciligin bir baska ufuk acici1 elestirmeni ise Mahatma Gandhi'dir. Gan-
dhi, Hindistan'in bagimsizlik hareketindeki liderligi, ingiliz sémiirgeciligine
yonelik elestirisi ve siyasi direnis teorisiyle hatirlaniyor. Avrupali sdmiirge-
cilerin medeniyet getirdiklerini iddia ettiklerini, ancak vahsi ve siddete bas-
vurarak egemenliklerini saglamlastirdiklarini belirtiyor (Gandhi, 1997: 15).
Cagdas edebiyat teorisyenleri ayni zamanda eski somiirgelerin bagimsizligini
kazanmasindan sonra bile devam eden bir tabiiyet mantigini yeniden tireten
temsil pratiklerine de dikkat cekmislerdir. Bu baglamda post-kolonyal ¢a-
lismalar, Edward Said’in ¢i181r acan “Oryantalizm” kitabindan 6nemli 6l¢iide
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etkilenmistir. Oryantalizm’de Said, Michel Foucault’'un séylem analizi teknigi-
ni Ortadogu hakkinda bilgi tiretimine uyguladi. Oryantalizm terimi, Avrupal
olmayan halklar hakkinda bilgi iiretmek, yorumlamak ve degerlendirmek icin
kullanilan, yapilandirilmis bir dizi kavram, varsayim ve séylemsel uygulama-
lar1 tanimliyordu (Said, 1979: 31). Said’in analizi, akademisyenlerin emper-
yalist projeyi nasil yansittiklarim1 ve giliclendirdiklerini anlamak i¢in edebi
ve tarihi metinleri yap1 sokiime ugrattiklarini miimkiin kildi. Sémiirgeciligin
ekonomik veya politik mantigina odaklanan énceki calismalardan farkl ola-
rak Said, bilgi ve gli¢ arasindaki iliskiye dikkat cekmistir. Said, emperyalizmin
kiiltiirel ve epistemolojik ¢alismasini 6n plana ¢ikararak, degerden bagimsiz
bilgi yoniindeki ideolojik varsayimi zayiflatmay1 ve “Dogu’yu bilme” nin ona
egemen olma projesinin bir parcasi oldugunu gostermeyi amaclamistir. Ge-
nellikle post-kolonyal teori ile birlikte anilan Oryantalizm, bat1 epistemoloji-
sinin post-yapisalci elestirisinin cografi ve tarihsel alanini genisletme girisimi
olarak goriilebilir (Said, 1979: 43).

Cezayir’in isgalinin Tarihsel Arka Plan1

19.ylizy1l siyasi baglamina baktigimiz zaman Cezayir’in goriiniiste Osman-
It yonetimine tabi olmasina ragmen fiilen yari1 bagimsiz bir iilke oldugunu
soyleyebiliriz. Zira Osmanli yonetim anlayisina gore Cezayir’in idaresi mer-
kezden atanan Dayilar araciligiyla yuriitiilmekteydi. Bu durum Cezayir’i bir
nevi yar1 bagimsiz bir eyalet statiisiinde degerlendirmeyi gerekli kilmakta-
dir. Ustelik o dénemin Fransa-Cezayir iliskileri de bunun kanitidir. Fransa’nin
Cezayir'de deniz ticaret iissl ve konsoloslugu vardi. Osmanl Devleti’ne bagh
Cezayir Dayilari, 6zellikle ticari anlasmalarda bagimsiz bir hiikiimet gorevi
tistlenmislerdir (Metz, 1993: 22).

Fransa 1792’den sonra bugday ihtiyacin1 Cezayir’den temin etmeye basladi.
Bu siire¢te tiim sevkiyatlar Fransiz gemileriyle yapiliyordu. Bir siire sonra Ce-
zayirli Yahudi tiiccarlar, Fransa’nin satin aldig1 bugdayin parasini ve faizini
uzun slire 6dememesinden sikayet¢i oldu. Osmanli’'nin Cezayir’e atadig Vali
Day1 Hiseyin, 29 Nisan 1827’de Fransiz Konsolosu Pierre Deval ile goriisti
ancak tatmin edici bir cevap alamadi. Bunun tizerine Vali Day1 Hiiseyin ¢irp-
ma teli ile Pierre Deval’in yiiziine vurdu. Bunun iizerine Fransa sinek ¢irpma
olay1 nedeniyle Day1 Hiiseyin'den resmi bir 6zlir talep etti ancak Day1 Hiise-
yin Fransiz elgisinin bu talebini reddetti (Saidi, 2023: 28). Fransa'nin borcu-
nu 6dememesi iizerine ¢ikan diplomatik kriz, Fransiz Konsolosu ile yasanan
‘Sinek Cirpma Olayr’'na doniismiis, bu olay 1830’daki isgalin bahanesi yapil-
mistir.

Fransiz isgalinin ilk giinlerinden itibaren Cezayirlilerin direnis hareketleri
baslamisti. Emir Abdiilkadir, 19.ytlizyilin baslarinda Cezayir’deki Fransiz so-
miirgeciisgaline karsi1 miicadeleye 6nciiliikk eden, daginik kabileleri birlestiren
ve cogunlugu ydonetmeye baslayan Cezayirli dini ve askeri bir liderdi. Fransiz-
lara kars1 gosterdigi basarili direnis sayesinde 1834 Desmichels Antlagmasi
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ve 1837 Tafna Antlasmasi ile Fransizlar1 koseye sikistirmaya baslamisti. Bu
antlasmalarla tlkenin batisindaki giiciinii giiclendirmis ve liderligini de pe-
kistirmisti (Saidi, 2023: 184).

Fransa’'nin Cezayir’de biriktirdigi askeri ve mali gii¢ nedeniyle Emir Abdiil-
kadir’in giicii zamanla azalmaya basladi ve sonunda onun kontrolii altindaki
hiikiimet 1843’te ¢oktii (Baktiaya, 2010: 149). isgal giiclerine kars: direnis
1847’ye kadar devam etti ve Fransa'nin tiim iilke lizerinde etkili ve kalic1
hakimiyeti 1847’den sonra baslamis oldu. Fransa Cezayir’in isgali sirasinda
karsilasilan direnis sonucunda uzun stire bu tilkenin i¢ islerini kontrol ede-
medi ancak Emir Abdiilkadir'in 1847’de teslim olmasindan sonra Cezayir’'in
tamamina hakim olmay1 basardi. Akabinde Fransa'nin emperyalist yayillmasi-
n1 mesrulastirmak i¢in bir “uygarlastirma” (!) misyonu baslatildi. (Benamou,
2012) Ancak yeni yonetimle bagi olmayan Cezayir halki, kendi ¢ikarlarim
gozeten kiiciik topluluklar disinda Fransiz egemenligini hi¢cbir zaman kabul
etmedi.

Cezayir'de Fransa Somiirgeciligi Donemi

Fransiz somiirgeciliginin baslangicindan itibaren, yerlesimci sémiirgecili-
ginin bir geregi olarak Fransa’dan ve diger Avrupa iilkelerinden ¢ok sayida
yerlesimciyi getirmeye basladi ve daha sonra “pied-noirs” olarak adlandirila-
cak bir niifus olusturdu (Metz, 1993: 27). Vatandaslarini Cezayir’e go¢ etmeye
ikna eden Fransa, pek cok Fransiz vatandasinin istekli olmayisi iizerine diger
Akdeniz iilkeleri halklarini bu konuda ikna etmeye ¢alisti. 1839’da iilkedeki
25.000 Avrupal yerlesimciden yalnizca 11.000’i Fransiz'di. Geri kalanlarin
cogu Ispanyol, Maltali ve Korsikali yerlesimcilerdi.(0’Ballance, 2007: 22) Ce-
zayir’deki Avrupali niifusa iliskin 1847 tarihli verilere gore tlilkedeki 109.400
Avrupali niifusun 62.126’s1 Fransiz degildi (Johnson, 1964: 232). Daha sonra
¢ikarilan kanunlarla Cezayir'de yasayan Avrupali niifusun biiylik bir kismi
Fransiz vatandasi oldu.

Fransa, Cezayir'in isgalinden sonra tilkeyi kontrol etmek amaciyla 1844 yilin-
da “Bureaux Arabes” (Arap Biirolari) adinda bir kurum kurmus ve bu kurum
1922 yilina kadar faaliyet gostermistir. Bu kurum, Fransiz askeri otoritesinin
diizenleyici kolu olarak gorev yapmis, kabileler ve kabileler arasindaki so-
runlarla ilgilenmekteydi. Hem Fransiz hem de yerli halklarin adli meseleleri
bu kurum araciligiyla hallediliyordu. Kurum ayni zamanda vergi topluyor ve
egitimle ilgili konularda danismanlik yapiyordu. Bureaux Arabes, Cezayirlile-
ri “daha sonra bir yiizyil boyunca devam eden, hem iistii kapali hem de agik
bir siddet rejimine” maruz birakti (McDougall, 2017: 120). 1844’ten sonra
Cezayir biitgesi Fransiz biitcesiyle birlestirildi. Cezayir, 1845 yilinda Direction
d’Affaires Civiles adi altinda ii¢ sivil bolgeye boliindii ve Paris’ten atanan bir
genel vali tarafindan yonetildi. Hatta 1858’den sonra Fransiz hiikiimet sis-
teminde kisa bir siire i¢in Cezayir isleri Bakani bile vardi (Cowan, 1951, ss.
341-343).
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Napolyon III, miilkiyet haklari, aile durumu ve Kkisisel stattiye iliskin 22 Nisan
1863 ve 14 Temmuz 18605 tarihli iki 6nemli Senatus-Consulte’yi yayinladi. 14
Temmuz 1865 tarihli Senatus Consulte, Misliimanlarin ve Yahudilerin Fran-
s1z vatandasi olamayacaklarini, dinlerini degistirmedikleri siirece Fransiz te-
baasi sayilacaklarini hiikmetmisti (Brett, 1988: 441).

Ancak 1870 tarihli Cremieux Kararnamesi ile Yahudiler Fransiz vatandasi ol-
dular(Brett, 1988: 457). Boylece 14 Temmuz 1865 tarihli Senatus-Consulte
sadece Miisliimanlara uygulanan bir kanun haline geldi ve ikinci Diinya Sava-
s1 sonuna kadar ytiriirliikte kaldi. 1865 ve 1870 kararlari, Miisliimanlari ikin-
ci smif vatandas statiistine indirgemistir. Burada vurgulanmasi gereken asil
nokta, her dini topluluk icin ayr1 bir yasanin kabul edilmesiyle dinin; siyasi,
hukuki ve idari ayrimciligin temeli olarak kullanilmaya baslanmasidir(Brett,
1988: 458).

1870’e gelindiginde Cezayir dogrudan Paris’teki icisleri Bakanligi'na baghydi.
Burada vurgulanmasi gereken nokta, diger Fransiz kolonileriyle karsilasti-
rildiginda Cezayir'in Sémiirge Daire’sinin degil, i¢isleri Bakanhii'nin yetkisi
altinda olmasidir. Cezayir, bir¢cok denizasir1 topraklarindan yalnizca biriydi
ancak Fransa i¢cin 6nemi her zaman farkli olmustur. Ciinkii Cezayir, Fransa'nin
ayrilmaz bir pargasi olarak tanimlaniyordu (Eyrice, 2008, ss. 77-78). 1950’le-
rin ortalarinda bir milyon yerlesimci dokuz milyon Cezayirli ile yasiyordu
(Martin, 2012: xi). Lionel Babicz bu durumu su sdzlerle agikliyor; “Cezayir en
eski ve kesinlikle en 6nemli yerlesimlerden biriydi. Fransiz miilkiyeti muaz-
zam bir stratejik degere sahipti ve ayni zamanda Fransa'min biytkliigiiniin
de simgesiydi. 1871’de Cezayir, sivil idarenin eline gecti ve daha sonra su se-
kilde tanimlands; “Fransa’nin Akdeniz’in diger yakasindaki uzantisj, yerlesile-
cek genis bir bolge Avrupalilar tarafindan asimile edildi” (Babicz, 2013: 202).
Bunlarin yani sira Fransa, tilkede mevcut olan arazi ve egitim sistemini de de-
gistirdi. Toprak sisteminin bozulmasi, tarima dayali bir ekonomiye sahip olan
Cezayirlileri felakete siirtikledi. Cezayir’in i¢ kesimleri kurak ve verimsizdir.
Koloniden 6nce halk, kiy1 bolgelerinde tarimla ugrasiyordu, ancak koloniy-
le birlikte Avrupali yerlesimciler, halkin verimli topraklarini isgal etti halk i¢
kesimlere yani kurak bélgelere go¢ etmek zorunda kald1. Ustelik bazi kaynak-
lara gore somiirge oncesi halk gecimini tarim ve koyun etinden sagliyordu
ancak yerlesimciler gelirlerinin diisiik oldugunu disiinerek sarap tliretimine
yogunlasmislardi. Bu siire zarfinda baglar artarken diger iirtinlerin iiretimi
azaldi. Bu nedenle de arazi sistemi degisti.

Cezayir’deki koloniler tilkenin en giizel topraklarina sahipken, bu topraklarin
yerlileri olan Cezayirliler ya kendi topraklarinda Avrupalilar i¢in ¢alismak zo-
runda kalmis ya da gec¢imlerini saglamak i¢in Avrupa’ya, 6zellikle Fransa'ya
goc etmek zorunda kalmislardi. S6miirge uygulamalar1 sonucunda kendi iil-
kelerinde miilksiiz kalan ve ailelerinin maisetini saglamak icin Fransa’ya go¢
eden Cezayirliler, bagimsiz bir Cezayir’in ilk adimini da atmis olacakti. Cezayir
milliyet¢iliginin ilk tohumlarinin Cezayir disinda atilmis olmasi da oldukea
dikkat ¢ekicidir (Eyrice, 2008: 77).
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1870 yilinda III. Napolyon’un diisiisiine ve Fransa’da Ugiincii Cumhuriyet’in
yukselisine kadar Cezayir biiyiik dl¢iide askeri ydonetim altindaydi. Cezayir’'de
askeri idarenin kaldirilmasiyla birlikte 16 Mart 1871’de Muhammed El- Mok-
rani 6nderliginde Mokrani isyani basladi. Cezayir Kurtulus Savasi éncesinde-
ki en biiyiik ayaklanma olmasi agisindan olduk¢a 6nemlidir. Fransizlarin bir
dizi baski ve korkutma politikasina tepki olarak ortaya ¢ikan isyan, Fransa'nin
Prusya ile savas halinde olmasindan yararlanmak isteyen kitlelerin harekete
gecmesiyle basladi. 200’den fazla kabilenin destekledigi ve bir yil siiren is-
yan, Fransiz ordu birlikleri tarafindan vahsice bastirildi. 1830’dan bu yana
Cezayir'in tamamini kontrol altina alamayan Fransa, ancak 1871’de Mokrani
Isyanr’nin bastirilmasiyla amacina ulasabildi (Halil, 2022: 36).

1881’de Cezayirliler icin 6zel cezalar olusturarak ve miilk edinimini diizenle-
yerek fiili ayrimcilig1 resmilestiren bir yasa olan Yerli Yasasi yiirirliige girdi.
Bu, Cezayirlilerin daha diisiik bir hukuki statiiye maruz kalmasina neden oldu
ve onlar1 temyiz hakki olmaksizin hiikimdarin insafina birakti. Kendi bolge-
lerinin disina seyahat etmenin ve izinsiz hayvan satin almanin yasaklanmasi,
zorunlu calistirma ve kiyafet kurallarinin uygulanmasi, sokaga ¢ikma yasagi-
nin uygulanmasi da dahil olmak tizere bir dizi baskic1 yasaya maruz birakti.
(Behiche, 2020) 1881’den itibaren Cezayir, Fransa'nin resmi bir uzantisi ha-
line geldi ve “kiiciik Fransa” olarak adlandirildi (Behiche, 2020). Asimilasyon
slireci Fransiz yonetimini pekistirmek i¢in uygulandi ve Fransiz kimligi, yerli
halkin kiltiir ve dinine karsi keskin bir sekilde tanimlandi(Behiche, 2020). Bu
ayrimcl yasalar nedeniyle Avrupa niifusu Cezayir’deki ayricalikli konumunu
nesiller boyunca korudu. Cezayirlilerin yasadigi ekonomik zorluklar ve 6zel-
likle kendi iilkelerinde ikinci siif vatandas haline gelmeleri binlerce Ceza-
yirliyi tilkelerini terk etmek zorunda birakti. Ancak ayni zamanda somiirge
yonetiminin uyguladig1 baskici politikalar da Birinci Diinya Savasi’'nin sona
ermesinden itibaren sémiirge yonetimine karsi Cezayir ulusal hareketinin or-
taya cikmasinda etkili olmustur. Yani Cezayir milliyetgilerinin siyasi talepleri-
ni dile getirmeleri Birinci Diinya Savasi’'ndan sonra basladi (Halil, 2022: 36).

Bu siire¢te kamuoyunu bilin¢lendirmek ve harekete gecirmek amaciyla bir¢ok
siyasi parti kuruldu. ilk siyasi orgiit olarak 1926 yilinda Fransa'ya isci olarak
gotiiriilen Cezayirlilerin Messali Hadj 6nderliginde kurdugu Etoile Nord- Af-
ricaine (ENA) partisinden bahsedebiliriz. Bagimsizlik taleplerini ilk kez dile
getiren parti, siyasi ve ekonomik reformlarin da yapilmasini talep etti. Ancak
partinin faaliyetleri 1937’de Fransa tarafindan sonlandirildi. Bir diger bagim-
sizlik hareketi lideri ise 1938’de Cezayir Halk Birlik Partisi'ni kuran Ferhat
Abbas’tir. Ancak ¢agdaslarina gore Abbas’in ilk diisiincesi tam bagimsizlik de-
gil, Fransiz sistemi icinde Cezayir halklarinin desteklenmesiydi (Atadv, 1957:
147). Ancak zamanla Fransa'nin acimasiz uygulamalarina kayitsiz kalamadi
ve bagimsiz bir Cezayir fikrini savunmaya basladi (Nam, 2013, ss. 169-170).
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Post-kolonyal Perspektiften Cezayir

Siyasi, askeri ve ekonomik iliskiler, tek basina Fransa'nin Cezayir'den ¢ekil-
mesinin ardindan bolgedeki hakimiyetini nasil siirdiirdiigiinii agiklamak
icin yeterli degildir. Fransiz somiirge baglarinin sémiirge sonrasi bicimlere
donlismesinde en temel alan kiiltiir olmustur. Bu noktada elestirel okuldaki
hegemonya kavrami (Young, 2001: 55), somirgecilik sonrasi teoride neo-ko-
lonyal dénemde devam eden hegemonik konumlari ve iligkileri agiklamaya
yonelik genis bir kavramsal ¢erceve sunmaktadir. Said’e gore karsi taraf tize-
rinde baskin ve etkili olan her tirli fikir, diistince, kurum vs. hegemonyay1
tanimlamaktadir. Aslinda bat1 hegemonyasi siyasetin de iginde bulundugu bu
kiiltiirel alan icerisinde olusmustur (Bélme & Cavusoglu, 2020: 59).

Somiirge entelektiieli iki temel asamadan gecer; birincisi, asimilasyon asama-
sidir. Yani somiirgeciye benzemeye ¢alisma asamasidir. Benzemedigi siirece
daha dogrusu benzedigi kisi tarafindan kabul edilmedikge tepki verir. ikinci
asamada “negritudé” gibi kiiltiirel 6zdlisiiniim hareketlerine kapilir. Negritué,
1930’lar, 40’lar ve 50’ler de Paris’'te yasayan Fransizca konusan Afrikali ve
Karayipli yazarlar arasinda Fransiz somiirge yonetimine ve asimilasyon poli-
tikasina kars1 bir protesto olarak baslayan edebi bir harekettir(Kavas, 2004:
18). Somiirge entelektiielleri, zamanla kendi kiiltiirel kimliklerini yeniden
kesfetmeye yonelmislerdir. Frantz Fanon, siyahiligin kiiltiirel 6zciligiine tep-
ki gostermeye baslamistir. Clinkd somiirge 6ncesi kiltiiriin karmasikligindan
ve hiimanizminden siiphe etmekteydi. Ayrica négritude fikirlerinden Cesa-
iré’in Fransa ile tam entegrasyonu savunmaya baslamasi ve Fransa kiiltiir ba-
kani André Malraux’yu Martinik’'te sevgi gosterileriyle karsilamas1 Fanon’da
6fke uyandirmistir. Fanon’a gore ulusal kiiltiir, gegmisten gelen bir 6z degil
devrim igindeki eylemin yarattig1 dinamik, degisken bir kiiltlirdii ya da 6yle
olmaliydi (Said, 1979: 24). Fanon’un “Emperyalizm, bir kimlik ihracatidir.” ifa-
desi post-kolonyal ¢alismalar: derinden etkilemistir. Fanon’un “zenci”si gibi
Said’in “dogulu”su da somiirgeci zihin yapisina bir atiftir (Courville, 2007:
218).

Post-kolonyal toplumlarda modernlesme c¢abasiyla ortaya ¢ikan yerel burju-
vazinin Bati’ya yonelmesi, somiirgecilerin resmen sona erdirdigi somiirge ilis-
kilerinin yeniden baslamasi i¢in 6nemli bir avantajdi. Ulus devlet olma fikrini
basarmis bir toplumun milliyetci sdylemi, kendi icinde oldukga sicak goriinse
de Bati'ya olan bagimliligini ¢6zebilmis degildir. Cezayir’'in ilk Cumhurbaska-
n1 Ahmet Ben Bella’'nin dekolonizasyon déneminde yaptig1 bir konusmada
Fransa’'nin somiirge etkilerini yok etmek icin okullarda Arapc¢a 6gretilmesi-
nin 6nemini vurgulamasi ve bunu yaparken de Fransizca konusmasi buna iyi
bir 6rnektir. Eski somiirgeci, ulus-devlet baglantisiyla kaybedilen topraklari
yeni-somiirgeci iliskiler cercevesinde yonetmeye devam etti. “Avrupa emper-
yalizmi ve Giciincii diinya milliyetcilikleri, birlikte ulus-devleti en ¢ok arzu edi-
len siyasi topluluk bicimi olarak evrensellestirdiler (Chakrabarty, 1992: 87).

Fransa'nin Cezayir'deki hakimiyeti sona ermesine ragmen niifuzunu koruma-
sin1 saglayan en 6nemli faktorlerden biri, bolgeyle kurdugu kiiltiirel baglardir.
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Frantz Fanon, somiirge burjuvazisinin somtrge ililkelerdeki egemenligini siir-
diirmesinin imkansiz oldugunu anlayinca kiltiir, degerler ve teknikler gibi
alanlarda geri planda miicadeleyi stirdiirmeye karar verdigini sdyler(Fanon,
1963: 50). Gelinen noktada Fransizca, Fransa i¢in siirekliligin saglanmasi aci-
sindan ayricalikli bir yere sahiptir. Dil sorunu sémiirge etkisinin 6ngértilebilir
sonucu olarak Cezayir’de hassas bir konu olmustur. Devletin resmi dili Arap-
cadir ancak ¢ok az sayida Cezayirli bu dili konusarak biiyiimektedir. Cezayir
Frankafon bir iilke olmasa da Fransizcanin en ¢ok konusuldugu ikinci tlkedir.

Kiiltiirel hegemonyanin siirdiiriilmesinde en 6nemli unsurlardan biri egitim
olmustur. Cezayir'de ¢ok sayida 6grenci, ilkokul ve ortaokulda Arapga oku-
duktan sonra iiniversitede tiim bilimsel uzmanliklar Fransizca 6gretildigi icin
dil politikalarinin kurbani oluyor (Chaif, 2015). Egitimdeki bu iki baghlik ile,
Cezayir Yiiksek Ogrenim Bakani Tayeb de Bouzid, 2019 yilinda sémiirge etki-
lerinin izlerini silmek i¢in tartismali bir karar aldi. “Fransizca bizi hi¢bir yere
gotiirmez” diyerek iilkedeki liniversite yénetimlerine Fransizca yerine ingi-
lizce kullanmalari talimatimi verdi(Ghanmi, 2019). Bu, Cezayir'de hakim ya-
bana dil olan Fransizcanin yerini ingilizcenin almasina yénelik bir adim olsa
da uzmanlari ikiye béldii. Bir taraf Ingilizcenin uluslararasi bilimin dili olmasi
nedeniyle Cezayir’'in bilimsel faaliyetlerinin daha goriiniir olabilmesi i¢in bir-
cok tilke gibi egitim dilinin de Ingilizce olmasi gerektigini savunuyor. Kars ta-
raf bu doniisiimiin egitim sistemini felakete siiriikleyecegini diisiiniiyor. 2016
yilinda resmi dil olarak kabul edilen Amazigh/Berberi dilinin alt1 leh¢esinden
hangisinin okullarda okutulacagi konusunda heniiz bir fikir birligi bulunama-
makla birlikte Darja’dan (Cezayir’in Arapg¢asi) sonra Fransizca ve Amazigh'in
ortaya cikisl, isleri daha da karmasik hale getiriyor (Halil, 2022: 25).

Post-kolonyal ¢alismalarda incelenen konulara genel olarak bakildiginda; her
seyden 6nce somiirgecilik sonrasi ortaya ¢ikan yeni siyasal sistemin Bati ile
emperyalist iliskisi sonucunda madun ve yerel elit arasindaki ugurumla il-
giliydi. ikincisi ise sémiirgecinin asimilasyon uygulamalari sonucunda yerli
halkta yasanan kimlik krizinin incelenmesidir. Asimilasyonun olusturdugu
tahribatlar sonucunda yerli halkin dilinde ve hafizasinda olusan sinirlama-
lar, yerli halki Batili gibi konusma, giyinme gibi sosyal pratiklerinde meydana
gelen doniisiim silirecine itmistir. Bu durumda yerli halk kendini kanitlama-
nin yolunu Batili gibi davranarak buluyor. Ortaya ¢ikan “taklit” ve bunun et-
kilesimleri post-kolonyal ¢alismalarda incelenen temel argiimanlardan birini
olusturmaktadir (Erdogan & Alemdar, 2010: 409). Memmi'ye gore somiurge-
lestirilenin bu taklitten arinmasinin ve kendini kesfetmesinin yolu “somiirge-
cinin reddedilmesi”’nden gecmektedir (Memmi, 1974: 133). Bu kavram hem
ekonomik hem de kiiltiirel anlamda bagimlilik iliskileri nedeniyle post-kolon-
yal calismalarda tartisilmaya devam etmektedir.

Biitlin bunlarin yani sira gegmise doniis, birgok agidan post-kolonyal ¢alisma-
larda 6nemli bir 6zelliktir. Somiirgeci entelekttielin yaptig1 bu doniis altinda
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“mevcut barbarlik kosullarinda éviiniilecek pek bir sey kalmadig1” (Fanon,
1963: 201) icin kendi kiiltiirlerini yeniden kesfetme ihtiyact duymuslar ve bu
dogrultuda sémiirgecilik 6ncesi doneme doniis cok 6nemli bir yerde durmus-
tur. Boylece kaybettikleri kiiltir ve kimliklerini somiirge topraklarina gelme-
dikleri zamanki gibi yasamaya devam edebileceklerdi. Bu baglamda hafiza,
post-kolonyal ¢alismalarin temel yap1 tasiydi. Somiirgecilik doneminde biling-
li olarak yok edilmeye calisilan, unutturmaya yonelik stratejiler sonucunda
dil ve kiiltiirlerini kaybetmeye baslayan halkin somiirgecilik sonrasi ddonemde
gecmislerine ne 6l¢iide yeniden kavustuklari ve ne elde edebildikleri iizerine
pek cok calisma bulunmaktadir. Kazanilan sey aslinda post-kolonyal edebiya-
tin 6nemli bir bolimiini olusturan kendi ge¢misleridir. Bugiin post-kolonyal
Cezayir'e baktigimizda post-kolonyal literatiirdeki bir¢cok kavramin somut
halini temsil etmektedir.

Dekolonizasyon Sonras1 Dénemde Cezayir-Fransa iliskileri

Bagimsizliktan sonraki donemde Cezayir sunu net bir sekilde ifade etti: Eski
somiirgecisiyle iligkilerini siirdiirmesine ragmen, Fransa'nin Cezayir ic isleri-
ne herhangi bir miidahalesinin kesinlikle kabul edilemez oldugunu ifade et-
mistir. Bagimsizliginin ardindan kisa bir siire sonra Cezayir, 1991-2002 yillar
arasinda kanl bir i¢ savas yasadi. Bu gelisme, Cezayir’in Fransa ile iliskilerini
baska bir boyuta tasidi. Baslangicta Cezayir i¢ savasina tepkisiz kalan Fransa,
Islami Selamet Cephesi’nin (FIS) muhtemel zaferinin ardindan Cezayir ordu-
sunun Fransizlar araciligiyla se¢cimlere miidahale etme gerekliligini acikca
ifade ederek Cezayir siyasetindeki etkisini arttirmistir (Halil, 2021: 705). Ta-
kip eden siirecte Cezayir- Fransa arasindaki iliskiler 2005 yilinda Fransa’'daki
Ulusal Meclis tarafindan “Fransiz varliginin yurtdisindaki olumlu roliinii 6ne
sliren yasanin yiirurliige girmesiyle bagimsizliktan sonraki en kotii ddnemini
gecirmistir. Tartismali yasanin 4. Maddesinin 2. Paragrafi soyledir: (Lotem,

t.y.)

Okul programlari, ézellikle Fransa’nin yurtdisindaki, 6zellikle de Kuzey Afrika’daki
varliginin olumlu roliinii kabul ediyor ve tarih ve kiiltiire 6nem veriyor. Fransiz or-
dusunun fedakdrlik yaptiklart bu topraklar, hak ettikleri seckin yerdir.”

Bu yasa, Fransiz somiirgeciliginin kolonilere egitim, saglik ve altyapiya bii-
yuk yatirimlar sagladigini1 ve bunlarin gelisimlerini kolaylastirdigini savun-
du. Yasa, hem Fransa’da hem de Cezayir’'de ciddi tartismalara yol agmistir. Bu
tartismalar, Fransa'nin somiirge tarihi ve okul miifredatinin revizyonuna yol
actl. Fransa'nin somiirge ge¢misi 1980’lerden beri okul miifredatinda yer al-
mistir ancak 1999’da Cezayir Savasi’'ni resmen kabul eden Fransa’nin sémiir-
ge tarihini oldugu gibi yansitmasi beklenemezdi. Tartismadan kisa bir siire
sonra, Fransiz hiikiimeti somiirge tarihine daha fazla vurgu yapmak i¢in okul
miifredatini giincellemeye basladi. 2011’de Fransa'da Cezayir Savasi ve kole
ticaretine odaklanan yeni bir okul kitabinin yayinlanmasiyla, Fransa’nin so-
miirge tarihiyle yiizlesmesine dogru biiyiik bir adim atildi. Ayrica su anda lise
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son sinif programinda “Cezayir Savasi’'nin Anist” adli zorunlu bir modiil bile
eklenmistir. Bu modiil, Akdeniz’in her iki yakasinda farkl sekilde insa edilen
Cezayir Savasi'nin anilariyla ilgidir.

Ancak bu girisimlerin higbiri Cezayir i¢in yeterli olmadi. Uzun bir siiredir Ce-
sirasinda islenen suglar i¢in Fransa’dan resmi bir dziir talep etti ancak bu
ozlr hi¢ gelmedi (Raphaél Lefévre, 2015: 316). Eski Fransa Cumhurbaskani
Francois Hollande, 2012’de Cezayir’e yaptig1 resmi bir ziyarette, tilkesinin is-
galinin “haksiz ve vahsi” oldugunu ilan etti ancak herhangi bir 6ziirden bah-
setmedi. 2017’de Fransa Cumhurbaskant Emmanuel Macron, bir konusma-
sinda Fransa’'nin Cezayir’deki zulmiinii “insanliga karsi suclar” olarak nitelen-
dirdi. 2019’da Macron daha fazlasini yapti ve Fransa'nin Cezayir Bagimsizlik
Savasi sirasinda Fransiz ordusuna, parasiitciilere ve 6zel kuvvetlere iskenceyi
baslatan sistematik bir komuta zincirine sahip olduklarini kabul etti. Ancak
Fransa, yillardir resmi bir 6zlirden kaginmaktadir. Bu da Cezayir ile Fransa
arasindaki iligkiyi kisir bir dongiiye sokmaktadir (Raphaél Lefévre, 2015:
316).

Soémiirge olgusu, somiirgeciligin etkilerinin fiilen sona erdigini ima etse de
somiirgelestirilen iilkelerin ¢cagdas, ekonomik, siyasi ve sosyal yapilarinin so-
miirge doneminden kalan uygulamalarla sekillenmeye devam ettigini ifade
etmek i¢in kullanilan bir terimdir. Literatiirde bu kavram genellikle olumsuz
anlamda kullanilmaktadir (Halil, 2022: 48).

Takip eden siirecte Cezayir'deki somirge etkisinin Cezayir kimligini nasil et-
kiledigini, Cezayir’in ulusal kimliginin olusmasinda Fransa’nin nasil bir rolii
oldugu irdelenecektir.

Cezayir’in Ulusal Kimligi

Somiirge gecmisi olan birgok iilkede oldugu gibi Cezayir’de de ulusal kimlik
insasi, somiirgecilere karsi direnis ekseninde gerceklesti. Avrupa devletle-
rinin 18.ylizyilin ortalarinda baslayan sémiirge yarisina ve 19.yiizyilda em-
peryal miicadeleye doniisen somiirge donemine baktigimizda, Afrika kitasi
bu miicadeleden en ¢ok etkilenen cografyalardan biri olmustur. Afrika’da ve
ozellikle Kuzeybat1 Afrika’da somiirge, yerli halklarin kiltiirel asimilasyona
tabi tutularak dinlerinin ve dillerinin degistirilmesi yoluyla oldu. Asimilasyon
stirecinin en yogun yasandigl yerlerden biri de Fransa'nin yayilma alani olan
Tunus ve Cezayir oldu. Bu baglamda Cezayir, 6zellikle Akdeniz’i ¢ok iyi kont-
rol eden konumuyla Fransiz kiiltiirel asimilasyon uygulamalarindan digerle-
rine gore daha fazla etkilenen bir iilke olarak 6n plana ¢ikmistir.

Cezayir'in somiirgelestirilmesiyle baslayan siirecte, Fransiz dilinin, kiltiirii-
niin ve Katolik Hristiyanligin bolgede yayilmasi amaciyla Papalik ile koordi-
neli olarak Fransiz hiikiimetinin destekledigi projelerle ¢ok sayida Fransiz,
Kuzey Afrika’daki kolonilere getirildi. 1866 yilinda 187 koloni olusturulmus
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ve Cezayir'de 273 rahip gorev yapmistir (Brockhaus, 2022). Bu donemde
Fransa’da Cezayir'deki yayilmaci kolonizasyon faaliyetleri Papaliktan bii-
ytk destek géormiistiir. Donemin Katolik lideri Papa XIII. Léon, “Cezayir, 200
milyon ruhun yasadig1 Afrika'ya agilan kapidir” diyerek destek verdi ve Ce-
zayir'de olusturulan “Baspiskopos Yardimciligi'nin ardindan Tunus, Libya,
Misir, Etiyopya, Kongo, Gine ve Misir'da kisa bir zamanda piskopos yardimci-
liklar1 kuruldu (Brockhaus, 2022).

Bu baglamda Fransa, somiirge topraklarinda ve 6zellikle Cezayir’de tam haki-
miyet kurmak amaciyla bu topraklari kiiltiirel asimilasyon yoluyla Hristiyan-
lastirma ve Fransizlastirma yolunu se¢mistir. Boylece misyonerler, Sahra ve
Savan’larda yasayan kabileleri ana merkezlerden etkileme hedefine yonelmis
ancak kabilelerin sert direnisi ve ardindan Hristiyan propagandasinin yasak-
lanmasi1 ve misyonerlerin merkezlerde calismalar ile karsilasilmisti. Hem
bolgedeki Fransiz yonetimi hem de misyonerler tarafindan Cezayir’in Hris-
tiyanlastirilmasi ve Fransizlastirilmasi i¢in alinacak tedbirler konusunda ¢ok
detayl arastirmalar yapilmis ve fikirler ortaya konmustur (Halil, 2022: 51).

Misyonerlerin en énemlilerinden biri de Cezayir'de ve Cezayir kabilelerinde
misyonerlik yapmis olan Charles De Foucauld'dur. Ortadogu, Kuzey Afrika ve
ozellikle Cezayir’de uzun yillar misyonerlik yapan Foucauld, Papa’ya yazdig:
meshur mektubunda, Cezayir halkinin islam’a ¢ok bagh oldugunu, Fransa’nin
bu topraklarda kalabilmesi i¢in bu halklarin Fransizlastirilmasi ve Hristiyan-
lagtirilmasi gerektigini ifade etmisti. Mektupta ayrica ne yapilmasi gerektigi,
hedef kitlenin kim oldugu ve nasil bir yéntem uygulanmasi gerektigi anlatil-
migtir (Halil, 2022: 53). Fransa, Birinci Diinya Savasi’ndan sonra ikinci Diinya
Savasi baslayana kadar bu topraklarin yerli halklarini hem zorlayici tedbirler-
le hem de kiiltiirel degisime yonelik egitim faaliyetleriyle destekleyerek Fran-
sizlastirma ve Hristiyanlastirma calismalarim yiiriittii. Fransa, ikinci Diinya
Savasi’'ndan sonra savastan galip ¢iksa da agir ekonomik ve siyasi bunalim-
larla karsi karsiya kald1 ve sémiirgelerindeki giiciinii pekistiremedi. 1948’de
diger somiirgeler gibi Cezayir’in de kendi topragi oldugunu ilan etmis ve ba-
gimsizlik saglanana kadar uzun soluklu ve kanli bir miicadele yasanmistir
(Halil, 2022: 52).

Cezayir milliyetciligi 1920'lerde ortaya ¢ikti (Martin, 2012: 121). Cezayir
milliyetciligi dort koldan olusuyordu; asimilasyoncular, dini ruhban hare-
keti, komiinistler ve radikal milliyetgiler. Bu dért koldan kisaca bahsetmek
gerekirse, asimilasyon yanlilari, Fransiz Cezayir'indeki haksizliklar1 ortaya
¢ikarmak i¢in Fransiz cumhuriyetci modellerinden ve dilinden yararlandilar;
din adamlari, Ortadogu’dan yayilan pan-Miisliman rénesansinin fikirlerini
benimsedi; komiinistler, 1917 Rus Devrimi’'ni 6rnek aldilar; radikal milliyet-
ciler ise Fransiz Komiinist Partisi’'nin fikirlerinden ve pan-Arap milliyetciligi
ideolojisinden ilham almislardi. (Martin, 2012: 121). Yaygin inanisin aksine,
Cezayir milliyetciligi Kasim 1954’teki FLN (Front de Liberation Nationale)



Ahmet Fethi GUN, Elif Bayrakc1 GUN

ayaklanmasiyla baslamadi (Martin, 2012:123). Aslinda Cezayir milliyetciligi
ile 1918 ve 1954’teki Fransiz solu arasindaki iliski, sekizinci devrim i¢in ¢ok
onemli bir belirleyici faktordii. Bunu takip eden y1l Fransa ile catisma ¢ikt1. Da-
hasi Cezayir’in taleplerinin karsilanamamasi, Cezayir milliyetgiliginin Fransiz
Sosyalist Partisi (Section Francaise de I'Internationale Ouvriere - SFIO) ile
olan iliskisini 6nemli bir ¢atisma kaynag1 haline getirdi (Martin, 2012: 123).
Bu ¢atisma FLN’nin siyasi kiiltiiriinii sekillendirdi ve FLN'nin herhangi bir re-
form veya serbest secim onerisine karsi ¢ikmasina yol agtl. Sonugta FLN'nin
somiirgecilige karsi silahli miicadelesi 1954’te baslad1.

1962 yilinda imzalanan bagimsizlik antlasmasindan sonra bir milyondan faz-
la somiirgeci ve Cezayirli iilkeyi terk ederek Fransa'ya gittiler. Bu miicadele
aslinda 1962 yilina kadar devam etmis ve bu tarihte Fransa Cezayir’den ayri-
lirken Cezayir, bagimsiz bir devlet olarak uluslararasi topluma katilmistir. Ce-
zayir bagimsiz bir devlet olmasina ragmen, giiniimiizde hala sémiirgeciligin
izlerini tasimaktadir.

Fransa Somiirgesi Altindaki Cezayir’'in Bugiinii

Somiirge doneminde Cezayir dili, kiltiiri ve yasam tarziyla Fransizlastiril-
maya ¢alisildi. Bu stiregte Fransa, Misliiman halkin kimligini ve kiiltiiriinii
yok etmek, Arapca ve Berberi dili yerine Fransizcay1 hakim kilmak i¢in baski
uygulamistir. Bu durum bagimsizliktan sonra Cezayir ulusal kimliginin olus-
masinda biiyiik bir sorun yaratti. Ulkenin ulusal kimligi Arap mi, islam my,
Berberi mi yoksa Akdeniz mi? oldugu konusunda ihtilaflar meydana getirmis-
tir. Cezayir bunlarin hepsi olabilir ancak kendi dilini ve kiiltiiriinii empoze
eden Fransiz somiirgecilerinin ayrilisindan bu yana altmis yi1ldan fazla zaman
gecmesine ragmen lilke hala yeniden ulusal kimlik insa etme miicadelesi ver-
mektedir (Metz, 1993: 33). Cezayirliler, seslerini duyurma firsati bulduk¢a
Fransa’nin somiirge yonetimi sirasinda Cezayirlilere yasattigi acilardan dolay1
Fransa’'dan bir 6ziir beklediklerini ancak resmi 6zriin gelmedigini dile getir-
mislerdir. Ustelik dsnemin Fransa Cumhurbaskani Nicolas Sarkozy su cevabi
vermisti: “ogullardan babalarinin hatalari i¢in 6ziir dilemelerini isteyemezsi-
niz. Her iki iilkenin siyasetcilerinin de bu séylemleri uzun yillar siirdiirmeleri
nedeniyle, iki lilke arasindaki iligkiler pamuk ipligine bagli olarak devam etti.

Siyasi, ekonomik ve politik iliskilerin tek basina Fransa'nin Cezayir’deki ha-
kimiyetini nasil stirdiirdiigiinii aciklamaya yetmedigi yukarida da ifade edil-
misti. Fransiz sdmiirgesinin, dekolonizasyon sonras1 déneme miras biraktigi
en temel alan kiiltiir olmustur. Kiiltliriin yani sira dil de ulusal kimligin en
o6nemli unsurudur ve bunun bilincinde olan sémiirgeciler, Afrika’daki haki-
miyetleri sirasinda yonetim ve egitimde kendi dillerini zorunlu hale getirmis
ve ayrilirken bunu Cezayir halkina miras olarak birakmislardir. Cezayir'de
diger somiirge iilkelerine benzer bir kadere maruz kalmistir. SOmiirge done-
minde somiirge yonetimi okuma- yazma 6grenmek ve dini egitim almak i¢in
dini okullara gitmeyi tercih eden Cezayirli Miisliimanlarin egitim almasini
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engelledi. 1843’te habus arazilere el koydu ve dini okullarin finansmanini en-
gelledi (Metz, 1993: 93). Egitimli Miisliman 6gretmen sayis1 az oldugundan,
Miisliiman okullarinda ¢ogunlukla Fransiz 6gretmenler istihdam ediliyordu.
Ustelik Miisliiman Cezayirlileri ve Avrupal yerlesimcileri bir araya getirmeyi
amaglayan iki dilli, iki kiilttirlii okullar kurma girisimleri agik¢a basarisiz oldu
ve 1870’ten sonra asamali olarak kaldirild1 (Metz, 1993: 93). O dénemde Ce-
zayirliler arasinda egitim orani ¢ok diisiiktli. Fransiz egitim sistemine bagh
okullarda miifredat Fransizcaydi ve Arapg¢a kullanilmiyordu.

1962 yilindaki bagimsizliktan sonra Arapg¢anin ulusal dil olarak kabul edil-
mesi Fransa ile bir kopusu temsil ediyordu ve bagimsizligini yeni kazanan
bir iilkenin ulusal bir kimlik olusturmasi gerekliydi. Egitim reformu Cezayir
hiikiimetinin giindeminin iist siralarinda yer aldi ve devlet, islami kiiltiirel
degerleri yeniden canlandirarak ve Arapgay1 ulusal bir dil olarak belirleyerek
halkini Fransiz asimilasyonundan kurtarmaya ¢alist1 (Halil, 2022: 55). Glinii-
miizde Cezayir egitimindeki kaosun nedeni olarak Araplastirma politikalarini
gorenlerin sayisi oldukga fazladir. Ayn1 zamanda Arapga 6grenim goren 6g-
rencilerin Fransizca yeterliligi olmadig1 siirece iyi bir ise sahip olmalar1 pek
olas1 degildir (Roux, 2017: 118). Ote yandan binlerce Cezayirli, Fransa@daki
liniversitelerden burs alabilmek i¢in her y1l Fransizca sinavlarina girmekte-
dir. 2019 yilinda yaklasik 23.000 Cezayirli, Fransiz iiniversitelerine kaydolup
Fransa’daki yabanci 6grencilerin %8’ini olusturmaktadir (Roux, 2017: 119).

Bagimsizligin ardindan iktidara gelen elitlerin Fransiz okullarina gitmesi ve
kendilerini Fransizca ifade etmeleri nedeniyle Fransizcanin etkisi ortadan
kaldirilamamistir. Nitekim Cezayir’in ilk Cumhurbaskani Ahmet Ben Bella,
Fransa’nin sémirge mirasini yok etmek icin okullarda Arap¢a 6gretilmesi-
nin 6nemine vurgu yapiyordu ancak bunu sdylerken Fransizca kullanmasi
biiyiik bir celiski yaratmistir. Ustelik Cezayir Ulusal Siyasal Bilimler Yiiksek
Lisans Okulu Kidemli Ogretim Gorevlisi Malika Ribai Maamri, bu noktada ¢ok
onemli bir soru soruyor: Cezayirlilerin kendilerini eski efendilerinin diliyle
ifade etmeye devam ettikleri siirece kendi kiiltiirlerini yeniden insa etmele-
ri mimkiin mii? (Maamri, 2009: 87). Cezayirliler i¢in Fransizca yalnizca so6-
miirgecinin dili degil ayn1 zamanda sémirgecilige karsi miicadelede ulusal
kurtulusun dili olarak kullanilabilecek bir direnis haline geldi (Maamri, 2009:
86). Bunun carpici bir 6rnegi su sekilde verilebilir: Cezayirli romanc1 Malek
Haddadin su sdzlerinde ifade edilmek istenen sey net bir sekilde gériilebilir.
“Bagimsizlik kelimesini ilk kez Fransizca kullandim” (Zaghlami, 2017). Bu ifa-
deler, Cezayirlilerin bugiin bile icinde bulundugu ikilemi ortaya koymaktadir.

Cezayir'in Fransa ile ilk karsilasmasinin travmatik etkileri halen devam et-
mektedir. Dekolonizasyondan sonra bile Fransiz dilinin ve kiiltiirtiniin iilkede
kullanilmaya devam edilmesi, Fransa'nin Cezayir’i halen bir kale olarak gor-
meye devam etmesine sebep olmaktadir. Ulkede Fransiz sémiirgeciliginin en
zararl etkilerinden bazilari, Fransizca ve Fransiz kiiltiirel degerleri Cezayir
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halki tarafindan istemsiz bir sekilde i¢sellestirilmesidir. Bu kapsamda Ceza-
yirlilerin ana dilleri Fransizca olmaya devam etmis, dolayisiyla sémiirgecili-
gin etkisi altinda bir Fransiz edebiyati meydana getirmislerdir. Fransiz dili Ce-
zayirlinin kimligini o kadar yapilandirmis ki hakim kimligi bozmak neredeyse
imkansiz goriilmektedir. Bu durum Fransiz isgalinin {inli elestirmenlerinden
Rachid Boudjedra tarafindan “sosyal disleksi” olarak tanimlanmaktadir (Ma-
amri, 2009: 85). Fransizca, lilkenin resmi dili olmasa da hem halk arasinda
hem de kamusal alanda yaygin olarak kullanilmaktadir. Giiniimiizde Cezayir
elitleri iletisim dili olarak Fransizcay: tercih ediyor. Resmi olmayan istatis-
tiklere gore bugiin 10 milyondan fazla Cezayirli Fransizcayi ekonomi, kiiltiir,
sanat, turizm ve hizmet alanlarinda ve giinliik islerinde kullanmaya devam
etmektedir. Fransa, bu topraklar1 terk etmis olsa da geride biraktig1 kiiltii-
rel asimilasyonun etkileri hala yogun bir sekilde hissedilmektedir. Bu durum,
ulus, kimlik ve kiltiir algis1 tiggeninde ciddi bir paradoksa neden olmaktadir.

Fransiz Cumhurbaskani Macron, 2021 yilinda De Modea’a yaptig1 aciklamada,
Fransiz kolonisinden 6nce Cezayir diye bir milletin olmadigini iddia etmisti.
Macron’un baslica iddiasi, Cezayir ulusal kimliginin somiirgeciligin sonunda
ortaya ciktigiydi. Milliyetcilik literatiirtine bakildiginda Macron'un iddiasinin
tamamen yanlis oldugu sdéylenemez. Literatiirde 19.yiizy1l somiirgecilik ytiz-
yil1 olarak tanimlanmaktadir. O ddnemden somiirgecilikten kurtulus dénemi-
ne kadar yeryiiziinde batili devletlerin somiirgelestirmedigi toprak pargasi
neredeyse kalmamisti (Birsel, 2013: 46).

Ote yandan batili beyaz irkin iistiinliigiine dayanan sémiirge milliyetciligi,
Andrew Heywood’un ifadesiyle bumerang etkisi yaratmisti. Ikinci Diinya Sa-
vasl sonrasinda somiirgecilere karsi bagimsizlik miicadelesi veren iilkelerin
sayis1 giderek artti. Temel motive edici faktor, somiirgecilige karsi miicade-
ledir, bu nedenle literatiirde somiirgecilik karsiti milliyetgilik olarak tanim-
lanmaktadir (Heywood, 2013: 45). Macron’un bu baglamdaki agiklamalarina
bakilirsa 2. Diinya Savasi sonrasinda Fransiz somiirgeciligine karsi Cezayir’'in
bagimsizlik miicadelesi ile baslayan ulus ingasi siireci i¢in dogru bir ifadedir.

Bu baglamda Cezayir'in Fransiz somiirgeciligine karsi verdigi miicadele, Ce-
zayir ulusal bilincinin olusmasinda temel etken olarak degerlendirilebilir.
Fransiz disiiniir Ernest Renan’in dedigi gibi bir milletin dogusunu etkileyen
faktorlerden biri de gecmiste yasanan biiyiik acilardir. Fransiz sémiirgeci uy-
gulamalarina maruz kalmaktan bu kadar insanin hayatini kaybetmesi, Ceza-
yir ulusunun yaratilisini motive eden milliyet fikrinin ardindaki “6teki” kim
oldugunu ortaya ¢ikardu.

Aslinda Macron’un Cezayir konusunda dile getirdigi diisiincenin Rudyard
Kipling’in 1899 tarihli The White Man’s Burden (Beyaz Adamin Agir Yiiki)
adl siirine dayandigini sdyleyebiliriz. (Kipling, 1899) Bu batinin kendi s6-
miirgelerini bile modernlestirdigi varsayimina dayali bir anlayisi ifade edi-
yor. Bu kapsamda bize “beyaz adamin agir yiikii"nii hatirlatiyor. Bu agir yiik,
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kolonileri gelistirip modernlestiriyor ve hatta modern uluslarin ortaya ¢ik-
masina neden oluyor. Cezayir ulusunun Fransa tarafindan insa edildigi iddias1
bir yandan sémiirtiyi gizleyip mesrulastiriyor, diger yandan da bolgeye mo-
dernizm, demokrasi ve insan haklari getirme iddias1 tasiyor.

Sonug olarak bugiin Cezayir ulusal kimligi dogrudan Fransa’nin sémiirge mi-
rasiyla sekillenmistir ve goriinen o ki Fransiz dili Cezayir’de varligini siirdiir-
meye devam edecektir. Kuskusuz Arap¢anin resmi dil olmasi Cezayir’e ulusal
bir kimlik duygusu kazandiriyor ancak Fransizcanin toplumda hala ana dil
statiisiinde olmasi, Cezayir'in mevcut kimligine dair sorunlar1 giindeme ge-
tirmektedir.

Sonug¢

Bu ¢alisma, Cezayir-Fransa iliskilerini tarihsel, teorik ve kiiltiirel boyutlariyla
ele alarak, kolonyal ge¢misin sémiirge sonrasi donemde nasil bir siireklilik
arz ettigini gdstermeyi amaclamustir. Ozellikle post-kolonyal teori ¢ercevesin-
de yapilan ¢oziimlemeler, klasik uluslararasi iliskiler kuramlarinin cogunluk-
la ylizeyde biraktig1 veya ihmal ettigi kimlik, dil ve hafiza gibi derin yapisal
sorunlarin, devletler arasi iligkilerin dogasini ne 6l¢iide belirledigini gozler
oniine sermektedir. Cezayir drnegi, bu baglamda, kolonyal ge¢misin yalnizca
fiziksel isgal ve somiirge yonetimiyle sinirli kalmadigini, ayn1 zamanda kiil-
tiirel, dilsel ve zihinsel diizeyde de uzun vadeli etkiler yarattigini ortaya koy-
maktadir.

Cezayir'in 1962 yilinda bagimsizligini kazanmasi, kolonyal tahakkiimiin sem-
bolik olarak son buldugu bir déniim noktasi olarak kabul edilse de, bu kaza-
nim lilkenin kiiltiirel ve kimliksel yeniden insasinda bir¢ok celiskiyi de bera-
berinde getirmistir. Somiirgecilik siireci boyunca Fransizca’'nin egitimde, y6-
netimde ve kamusal yasamda merkezi bir rol oynamasi; Fransiz degerlerinin
kiiltiirel stinliik tizerinden mesrulastirilmasi ve yerli halkin kendi gegmisi-
ne dair kolektif hafizasinin silinmeye calisilmasi, dekolonizasyon siirecinden
sonra da devam eden yapisal sorunlarin temelini olusturmustur. Ozellikle dil
meselesi, bagimsizliktan bu yana siiregelen en kritik meselelerden biri olma-
ya devam etmektedir. Resmi olarak Arapg¢a’nin kabul edilmesi, ulusal kimligin
yeniden insasina yonelik bir ¢aba olarak okunabilir; ancak Fransizca'nin hala
bilimsel ve akademik liretimde baskin dil olmasi, Cezayir’in kiiltiirel anlamda
tam anlamiyla bagimsizlasamadigini gdstermektedir.

Bu noktada, somiirge sonrasi kimlik ingasinin yalnizca sembollerle degil, ayni
zamanda toplumsal, siyasal ve kurumsal doéniisiimlerle desteklenmesi ge-
rektigi aciktir. Egitim sistemi basta olmak ilizere devlet politikalarinin dilsel
cogulluga alan taniyan, yerli dilleri gliclendiren ve kiiltiirel hafizay1 kurumsal-
lastiran bir yapiya kavusturulmasi, Cezayir'in gercek anlamda post-kolonyal
bir 6zne olabilmesi icin elzemdir. Bu baglamda, Cezayir'in Arapg¢a, Berberice
ve Fransizca arasinda dengeyi gézeten cok dilli ve ¢okkiiltiirlii bir vatandashk
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anlayis1 gelistirmesi, hem ulusal birligin insas1 hem de disa doniik kiiltiirel
bagimsizlik agisindan kritik 6nemdedir.

Fransa agisindan bakildiginda ise, somirgecilik donemine dair yiizlesme
slireclerinin yetersizligi, hem Fransa'nin kendi i¢ barisi hem de eski somiir-
geleriyle olan iliskileri acisindan siirdiiriilebilir bir normallesmenin 6niinde
ciddi bir engel teskil etmektedir. Bugiine kadar Fransa’nin sémiirgeci ge¢mi-
sine iliskin ¢esitli aciklamalari olmus olsa da, tarihsel adaletin tesisi agisindan
sembolik 6zriin hala eksikligi hissedilmektedir. Cezayir 6zelinde, bu yiizlesme
yalnizca siyasi bir jest olarak degil; ayni zamanda egitim politikalar, kiiltiirel
tiretim ve kamu soylemleri iizerinden yeniden kurgulanmalidir. Fransa’nin bu
konuda atacag1 adimlar, yalnizca Cezayir ile iliskilerini doniistiirmekle kalma-
yacak, ayni zamanda Avrupa’nin somiirgecilikle hesaplasma stirecine de yon
verecektir.

Bu baglamda, post-kolonyal teori sadece akademik bir analiz araci degil; ayni
zamanda siyasi ve etik sorumluluklar ¢ercevesinde islev gorebilecek bir dii-
slinsel zemindir. Cezayir-Fransa iliskileri 6rnegi, bu teorik cercevenin somut
baglamlara nasil uygulanabilecegini gostererek, post-kolonyalizmin ulusla-
rarasl iligkiler disiplininde daha gii¢lii bir yer edinmesine katki sunmakta-
dir. Bu ¢alisma, ayni zamanda sémiurgecilik deneyimi yasamamis tilkelerin
de, 6zellikle temsil, epistemoloji ve kimlik politikalar:1 baglaminda kolonyal
soylemlerin etkisinde olabilecegini gdstermektedir. Tiirkiye gibi dogrudan
somiirgelestirilmemis ancak Bati-merkezli bilgi sistemlerinin etkisiyle kendi
tarihsel anlatilarini yeniden tiretmek zorunda kalan tlkeler i¢in de Cezayir
ornegi 6gretici bir zemin sunmaktadir.

Ozellikle Tiirkiye-Fransa iliskilerinde zaman zaman niikseden kiiltiirel iistiin-
liikk séylemleri, Bati-merkezli medeniyet anlayisi ve gecmisin farkli bicimler-
de hatirlanma pratikleri, post-kolonyal kuramin Tirkiye baglaminda da dii-
stiniilmesini gerekli kilmaktadir. Bu ¢ercevede, post-kolonyal teori yalnizca
Afrika, Asya ya da Latin Amerika'ya 6zgii bir analitik kategori olarak goriil-
memeli; aksine, modern uluslararasi sistemin tiim aktorlerini tarihsel olarak
sekillendiren bir dinamik olarak ele alinmalidir.

Sonug olarak, Cezayir-Fransa iligkileri, gecmis ile gelecek arasindaki kdpriiyii
kurmakta zorlanan, ancak bu zorlugu anlaml bir yiizlesme ve yeniden insa
slirecine doniistiirme potansiyeline sahip bir 6rnek teskil etmektedir. Bu
iliskiler, yalmzca iki iilke arasindaki tarihsel bir mesele degil; ayn1 zamanda
kolonyalizmin kiiresel sistemde yarattig1 derin yaralarin hala agik oldugunu
ve bu yaralarin ancak elestirel diisiince, etik sorumluluk ve ¢ok boyutlu po-
litikalarla iyilestirilebilecegini hatirlatmaktadir. Cezayir 6rnegi, bu baglamda
yalnizca tarihsel bir vaka degil; ayn1 zamanda post-kolonyal diinyanin ente-
lektiiel, kiiltiirel ve siyasal miicadelelerini anlamak i¢in temel bir referans
noktasidir
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