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Postmodern Dénemde Batidaki Islam Diismanhginin Artmasi
Durumu: islamofobi

The State of the Rise of Hostility to Islam in the Postmodern Era of the West:
Islamophobia
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OzZET

Kapitalist zenginlesme ve sekiilerlesme, Bati modernlesmesinin en énemli iki 6zelligidir. Ozellikle 18. Yizyilin ikinci
yarisindan itibaren her ikisi de Bati'nin dislince ve pratiginde olmazsa olmaz konuma gelmisler ve bu konumlarini
postmodern dénemde de sirdirmislerdir. Kendi iginde yizlerce yillik bir micadele sonucunda Hiristiyanlik
karsisinda GstiinlGgiin ilan eden sekiiler modernist akil; biitiin bu siire boyunca islam’i ve Miisliimanlari da hem
kapitalist yayilmaciligi karsisinda en buyuk rakip gormis hem de Aydinlanma sonrasinda oryantalist tahrife tabi
tutmustur. 1990’larla beraber Soguk Savas sona erip, yeni diinya dizeni arayislarina girildiginde de, ayni akil
tarihsel islam diismanligini yeniden hatirlamis ve islamofobi gibi biiyiik bir projeyi devreye sokmustur. Elinizdeki
calisma; islam’i ve Mislimanlari bircok kétilik ve tehditle bir tutmayr ve onlardan korkmayi ifade eden
islamofobinin neden post-modern bir Bati projesi oldugunu, bu projenin arkasindaki 6nemli sebeplerden hareketle
aciklamaya galismaktadir.
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ABSTRACT

Capitalist enrichment and secularisation are the two most important properties of western modernity. Especially,
since the second half of the 18th century, both have become a sine qua non in the Western thought and practice,
and continued their positions during the postmodern era. The secular modernist mind, which declared its
supremacy over Christianity through a centuries-old struggle, has seen Islam and Muslims both as the most potent
rival against its capitalist expansionism and put them through orientalist falsification. With the end of the Cold War
in the 1990s and with the beginning of a search for a new world order, the same mind has remembered its
historical hostility to Islam and put a mega project, Islamophobia, into service. Moving from its main causes, this
study attempts to explain why Islamophobia that equates Islam and Muslims with many evils and threats is a
postmodern Western Project.
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Giris

Kanada’da kendi halinde 300 niifuslu ve bir tane dahi Miisliimanin yasamadig: kiigiik
bir yerlesim merkezi diisiiniin ki yerel yonetimi tarafindan kadinlarin taslanarak ya da
asit dokiilerek oldiiriilmelerini yasaklayan bir karar alinmis olsun (Razack, 2008, s.5).
Ya da Macaristan’da sadece iki Miislimanin yasadig: kiigiik bir kasabanin belediye
bagkani, daha sonra iilkenin Anayasa Mahkemesi tarafindan iptal edilmis olsa bile,
cami, ezan, basortiisii ve pece gibi Islami unsurlara yasak getirsin (Noack, 2017).
Bahsedilen ornekler ve bunlar gibi daha niceleri Islamofobinin yani Islam’dan ve
Miisliimanlardan duyulan korkunun ve onlara yonelik diismanhgmn Bati® iilkelerinde
hangi boyutlara ulagtigimin ¢arpici birer gdstergesi niteligindedir. Nitekim; ¢ocuk ya da
yetiskin, kadin ya da erkek oncelikle Bati iilkelerinde ve daha sonra da diinya iizerinde
yasayan biitiin Misliimanlarin nasil nefret sdylemlerine, ayrimciliga ve fiili saldirilara
maruz birakildiklarina, onlarmm mesru hedef konumuna getirildiklerine (Miller vd.,
2015) ve Islamofobik tutum ve eylemlerin Bati iilkelerinin politik, kiiltiirel ve toplumsal
alanlarinda nasil arttigina iligkin hemen her giin yeni verilere, akademik yayinlara ya da
medya haberlerine rastlamak miimkiindiir.

Egitim, saglik, gelir diizeyi, politik istikrar ve daha bircok gelismislik gostergesi
iizerinden ¢ogunlugu Miisliiman olan iilkelerin kosullarina bakildiginda, genellikle pek
i¢ agic1 durumda olmadiklar1 ve Islamofobinin yayginlasmasinda Miisliimanlarin ciddi
sorumluluklarinin bulundugu ilk elde kolayca sdylenebilir. Bunun yaninda, kendisini
Islam’la irtibatlandiran bazi kisi veya orgiitlerin yakin ddénem tarihinde
gerceklestirdikleri ve diinyanin bircok yerinde patlak veren terér eylemleri de
Islamofobinin artmasinin en énemli sebeplerinden biri olarak gdsterilebilir. Ancak, her
ne kadar objesi Islam ve 6znesi Miisliimanlar olsa da, Islamofobinin yaklasik son ¢eyrek
asirda Bati tlkelerinde ve onlarin etkisiyle baska pek cok yerde en ciddi giindem
maddelerinden biri haline gelmesi tek bagma Misliiman toplumlarin gelismislik
diizeyleriyle ya da tutumlariyla agiklanamayacak bir sorundur. Islamofobi hususunda
Bat1 iilkelerinin sorumluluklarimin daha fazla ve oncelikli oldugunu ve hatta
Islamofobinin bizzat Bat1 tarafindan iiretilen ve siirdiiriilen bir “proje” oldugunu iddia
edebilmek i¢in de ciddi bir zemin bulundugunu sdylememiz miimkiindiir. Her sey bir
yana, bizzat sorunun adlandirilmasi i¢in segilen kavram yani her hangi bir seyden asir1
ve irrasyonel sekilde korkmayi ifade eden fobi kelimesi ile bir buguk milyardan fazla
insanin bagli oldugu bir inang sisteminin adini birlestirerek iiretilen Islamofobi bile,
sorunun nasil maksath bir iradenin eseri oldugunu gostermektedir. Nitekim daha 6nce
yaptigimz yaymlarda hem Bati Avrupa iilkelerinde Islamofobik davramslarin
boyutlarina iliskin ¢ok ¢esitli sayisal veriler paylasmis hem de bu davraniglarin ortaya
¢tkmasinda, kendi demokratik ve gokkiiltiirlii sdylemleriyle g¢elismek pahasina sz
konusu iilkelerin egitim, medya gibi araclarla ya da politikaci, entelektiiel gibi aktorlerle

! Bat1 kavrami bu makalede; politik kiiltiiriinii giiniimiizde liberal demokratik normlara
ekonomik yonelimini de kapitalizme dayandiran Bat1 Avrupa ve ABD ile bunlarla ayni
ideolojik havzadaki Kanada ve Avustralya gibi iilkeleri ifade etmektedir.
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nasil sistemli ve bilingli bir strateji izlediklerini dile getirmeye ¢alismistik (Samur,
2016; Samur, 2017).

Bu c¢alismamizda ise, zaten hakkinda pek ¢ok yaymn yapildigini belirttigimiz
Islamofobik tutum ve davranislar1 veya onlarin ortaya ¢ikmasinda rol alan giincel
politika ve araclar1 tekrar etmek yerine konuya ¢ok daha genis ve tarihsel bir
perspektiften yaklasarak, Bat’nin yakin dénemde islamofobiyi nigin bilingli bir strateji
olarak benimsediginin temel sebepleri iizerinde duracagiz. Islamofobinin temel
sebepleri hakkindaki genel kanaatimiz sudur: i¢inde bulundugumuz postmodern donem
kendine 6zgii bir takim kosullara sahip olsa bile, kapitalizm ve sekiilerizm gibi en
onemli iki Ozelligi iizerinden analiz edildiginde neredeyse dokuz asirdir kesintisiz
olarak devam eden Bati modernlesmesinin bir devamu niteligindedir. Ote yandan, Islam
ve Miisliimanlar asirlarca ayni Bati’nin en 6nemli tekisi konumunda yer almislar ve bu
konum, Soguk Savas doneminde goreli olarak arka plana itilmistir. Iste Miisliimanlarin;
postmodern dénemin kendine 6zgili kosullarinda ve 6zellikle Soguk Savasin sona
ermesinden sonra ortaya c¢ikan konjonktiirde kapitalist ve sekiiler Bati’nin yeniden
iiretilen ve odaga yerlestirilen 6tekisi konumuna getirilmeleri gerekmistir ki bu da ancak
Islamofobi olusturma iizerinden saglanmasi hedeflenen bir gereksinimdir. Yakin
donemde Bati’y1, Miisliimanlar1 yeniden ana hedef tahtasina oturtma yoluyla yeni bir
diizen arayigina gotiiren postmodern kosullart ve Soguk Savas sonrast konjonktiirii
aciklamaya gegmeden Once; asagida birinci bolimde Bati’nin kapitalist ve sekiiler
modernlesme siireci ve bu siire¢ boyunca Miisliimanlarla miicadelesi hakkinda kisa bir
tarihsel arka plan aktarilacaktir. Modernlesmenin kapitalist ve sekiiler yonlerine vurgu
yapmamizin nedeni, postmodern doneme hakim olan anlayisin bunlarla siki sikiya bagl
olmasindandir.

1. Modernlesmenin Tarihi Arka Plami ve Miisliimanlarla Miicadelesi

Bati’nin Avrupa merkezli modernlesme siireci ¢ok uzun bir siireye yayilmistir. Bu
stirecin en belirgin 6zelliklerinden biri kapitalist zenginlesmeye dayali olmasidir ¢iinkii
ilk tohumlarinin atiligt bile 12. yilizyildaki tarim devrimine ve ticaretin canlanmasina
baglidir. Sonraki yiizyillarda da s6z konusu zenginlesmenin en kilit unsurlarindan olan
rekabet ve rekabetin ortaya ¢ikardigi devamli yeni ve farkli seylere ulagma ihtirasiyla
beslenmistir. Zaman igerisinde ¢ok ciddi déniim noktalarini ve ¢atigsmalari tecriibe etse
de Bat1 modernlesmesi; esas olarak ve kesintisiz denebilecek bir anlayisla bu rekabetgi
kapitalist mantiga dayanarak yol almistir. Giinden giine daha da hiz kazanan bu yol
aligta biiylik mesafe kat etmis ve 6zellikle fiziki dogay1 kontrol altina alma, teknik-
teknolojik anlamda ilerleme ve maddi refaha ulagsma hususunda 6nemli bir performans
sergilemistir.

Elbette ki neredeyse bin yila yayilan biitiin bu siire¢ diisiinsel-felsefi anlamda da
yasanan bir degisimden bagimsiz olarak ele alabilecek bir durum degildir. Tam bu
noktada; Bati modernlesmesinin en belirgin 6zelliklerinden birinin, insanin din ile olan
iliskisinin sorgulanmasi hususu oldugunu ve pratikteki sonucu dinin toplumsal yagam
icerisindeki etki alanlariin giderek daraltilmasi yoniinde seyir takip eden bu sorgulama




Postmodern Donemde Batidaki islam Diigmanliginin Artmasi Durumu: islamofobi

isinin de, bin yillik siirecin en kritik diislinsel altyapisini olusturdugunu sdylemek yanlis
sayilmamalidir. Dini alanla iligki izerinden Bati modernlesmesini okudugumuzda daha
Ozet bir ifade ile denilebilir ki Bat1 toplumlarinin modernlesmesi bir yaniyla kapitalist
zenginlesmeyse, diger yaniyla da uzun zamana yayilmis bir sekiilerlesme siirecidir.
Burada sekiilerlesmeden kastimiz sudur: flahi olduklar1 kabul edilen buyruklarin ve o
buyruklar {izerinden varlik sebeplerini olusturan Kilise gibi yapilarin; bireylerin ve
toplumlarin kararlar1 ve hareket tarzlar lizerindeki etkilerinin sinirlandirilmasi, pek ¢ok
alanda ortadan kaldirilmasi ve hatta tamamen yok sayilmasidir. Bu uzun sekiilerlesme
stirecine biraz daha yakindan bakarsak:

Hiristiyan Avrupa betimlemesi daha dokuzuncu yiizyilin basindan itibaren yerlesmis
ancak zaman igerisinde Hiristiyanligin igerigi ve toplumsal-siyasal rolii kapitalist
zenginlesme ile etkilesim iizerinden biyiik degisim gegirmistir. 16. Yiizyil Avrupasi
icin dile getirilen bir soru vardir: Skolastik dini anlayisa baskaldir1 niteligindeki
Protestanlik m1 kapitalist toplumun Oniinii agmistir yoksa kapitalist serpilme mi dini
alanda yepyeni ve daha liberal bir bakis agisin1 dogurmustur? (Yavuz, 2012, s.149). Bu
onermelerden her biri igin One siiriilebilecek gii¢lii argiimanlar vardir ancak iki taraf
arasindaki s6z konusu etkilesim ve c¢atigmayr ¢ok daha Oncesine, kapitalist
modernlesmenin belki de ilk filizlerinin atildig1 donemlere gotiirmek miimkiindiir. Yani
Ortagagin sonlarina dogru bir yandan ticaret canlanirken, kentler ortaya g¢ikarken ve
sermaye birikimi yavas yavas kendisini gosterirken diger yandan da Katolik Kilisesi’nin
felsefi alandaki tekeli sorgulanmaya baslanmistir. Oyle ki Klasik Yunan dénemi
eserlerinin Latinceye ¢evrilmesi ve ardindan da yeni yeni ortaya ¢ikan Universitelerde
okutulmaya baglanmasi yoluyla 12. Yiizyildan itibaren Yunan filozoflarinin goriisleri ile
Kilisenin 6gretileri arasinda derin farkliliklar bulundugu ortaya ciktiginda; hem bir
yandan séz konusu farkhihiklarm agiklanmasi hususunda Cifte Hakikat Ogretisi gibi
sekiiler diislincenin ilk somut ornekleri giindeme getirilmis hem de Kiliseye ragmen,
Klasik Yunan uygarligi Bati diigiincesinin kokleri olarak daha o donemlerden kabul
edilmeye baslanmistir.

Ekonomik degisim ve felsefi degisimden hangisinin digeri agisindan tetikleyici oldugu
hususunda farkli bakislar olsa bile burada konumuz agisindan 6nemli olan sudur: Ozii
itibari ile diinyevi bir karaktere sahip olan kapitalist zenginlesme, Bat1 Avrupa’nin kimi
bolgelerinde zincirlerini kirip yukarida bahsettigimiz rekabet ve degisim siirecine
girdiginde kendisine ayak bagi olacak unsurlarin en baginda yer alan Kilise’nin mevcut
otoritesinden ve toplum igindeki fonksiyonel konumundan ciddi bir rahatsizlik
duymustur. Bu a¢idan bakildiginda Kilise’nin tekeline ilk kapsamli bagkaldir1 ve
modern ¢aglardaki sekiilerlesme siirecinin de somut baslangic tarihi niteligindeki
Ronesansin, ticaretin gelistigi alanlarda serpilmesi siirpriz sayilmamalidir.

12. Yiizyildaki ilk filizlenmenin ardindan varolus meselesini agirlik merkezi dinde ve
ilahi yaraticida olan bir anlayis yerine, insanda olan bir anlayis lizerinden ele alma

% Akla dayali felsefe ile vahye dayali dinin, birbirlerinden farkli ve fakat birbirlerine
zarar vermeyecek kendi hakikatleri bulundugunu savunan dgreti.
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Ronesans doneminde kendini gosterse (Gokberk, 2016) ve bunun mimariden edebiyata
pek cok somut agilimlart olsa bile Kilise’nin giicliniin kirilmasi ve sekiiler diisiincenin
etki alaninin genigletilmesi kolay olmamistir. Cografi kesiflerin etkisiyle iyice ufuklari
genigleyen Avrupalilar, artan zenginlesme ve rekabet iizerinden 16. Yiizyilla beraber
artik kesin olarak modern ¢aglara adimini atarken; Kilise’nin elestirilmesi de Reform
hareketleri tizerinden aktif bir miicadele alanina tasinmistir. Uzun ve kanli Reformist
bagkaldir1 Westphalia (1648) ile siyasi sonuca ulagtiginda ve biiylik bir kesinlikle zafer
kazandiginda; geleneksel Kilise otoritesinin pek ¢ok bakimdan sarsildigi ve bireyin
Ozglirlik alaninin daha fazla genisledigi bir Avrupa ortaya ¢ikmustir. Bu arada 6zellikle
fiziki evrene ait olaylarin Oteden beri yine Kilise eksenli ac¢iklanmasinin
sorgulanamazligint kabul etmeyen Oncii bazi bilim adamlari, matematik ve fizik
kurallar1 {izerinden kendi goriislerini ortaya koymaya baslamiglardir.

18. Yiizyilla beraber Avrupa’nin yiriiylisii 0yle bir hal almistir ki sadece Katolik
Kilisesi’nin degil, ilahi bir giiciin varligina inanilarak {iiretilen her tiirlii diigiincenin,
devletleri ve toplumlar1 diizenleme fonksiyonu tamamen zeminini kaybetmeye
baglamistir. Bireyin iradesini, s6z konusu fonksiyon acisindan tek belirleyici unsur
olarak kabul etmekle ve akil, mantik ve bilim yoluyla insanligin ilerleyis formiiliinii 6ne
stirmekle Aydinlanma Avrupasi artik modern doneme ait olan diisiince tarzlarmnin,
politik yaklasimlarin ve baskin insan profilinin kesin olarak basladigini ilan etmistir.
Hatta modern donemin miladi olarak sekiilerizmin mutlak stinliigiinii ilan ettigi
Aydinlanma dénemini kabul edenler bile vardir (Wakefield, 2013; Appleby, 2011).

18. Yiizyildan sonra gittikce yaygmlik kazanan sekiiler modernlesmeci diisiince;
akilcilik, bilimsellik ve sonralari da bunlara katilan sivil toplum, 6zel miilkiyet,
Ozgiirliik, demokrasi, ¢ogulculuk, vs. gibi kavramlarla ve biitiin bunlarin ekonomik,
siyasi ve/veya toplumsal alanlarda gesitli form ve derecelerde pratige gegirilmesiyle
giiniimiiz Bat1 toplumlarimi sekillendiren en baskin diisiinsel-yonetsel yagam tarzi halini
almistir. Elbette ki orada da kalmamis ve orijinali Batida bulunan modernlesme ve
modern toplum olgusu; taklit, uyarlama veya emperyal baski yoluyla baska cografyalara
da yayilmistir. Sunu da eklemek gerekir ki, modern Bati ana baslig: altinda kabaca son
iki yiizyilh askin donemde ileri siiriilen, hatta pratige doniistiiriilen ve aralarinda
kapitalist modernlesmenin ortaya ¢ikardigt sorunlara ¢Oziim iiretecegi iddiasiyla
sunulanlarin da bulundugu biitiin temel ekonomik ve/veya siyasi yaklagimlarin belki de
en Onemli kesisim noktalart sekiiler diisiinceye bagliliklart olmustur. Ulus devlet
anlayisindan fagizme, komiinizmden liberal demokrasiye kadar s6z konusu olabilecek
her tiirli modern yaklasim iginde dine-ilahi giice dayali sdylem hicbir zaman yap1
kurucu referans olarak alinmamig, kimi zaman tamamen yok sayilmis ya da en fazla
kendi doktrinlerini topluma benimsetmek i¢in elverisli bir ara¢ olarak kullanilmustir.

Kisaca ozetlersek: Bir yandan maddi zenginlesme ve kapital birikimini iizerinde
yiikseldigi temel siitunlardan biri haline getiren Bati modernlesmesi diger yandan da
once Kilise’nin kimi goriislerinin felsefi diizlemde elestirilmesi ve alternatiflerinin
sunulmasi, daha sonra Kilise ile miicadelenin aktif ¢atigma alanina taginmasi ve en
nihayetinde Kilise ile birlikte neredeyse biitiin dini-metafizik inanislarin siyasi,
ekonomik ve diger toplumsal alanlar1 diizenleme fonksiyonunun ortadan kaldirilmasi
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seklinde bir rotay1 uzun yiizyillara yayarak izlemistir. Biitiin bu siire boyunca Avrupa,
Hiristiyanlik {izerinden kendi i¢ hesaplasmasini yaparken ve Hiristiyanligi, kapitalist
zenginlesmesine sorun ¢ikarmayacak bir konuma getirirken; baska bir dinle yani
Islam’la ve onun takipgisi Miisliimanlarla olan iliskisi ise fazla degisiklik gostermeyen
bir ¢izgide devam etmistir. S6z konusu ¢izgi hem Kilisenin ve dini diisiincenin baskin
oldugu donemlerde hem de sekiiler diigiincenin agirliginin hissedildigi dénemlerde
hemen her zaman Miisliimanlarin é6feki konumunda bulunduklar1 olumsuz bir durumu
ifade eder.

Daha dokuzuncu yiizyilla beraber Avrupa’nin, Hiristiyanlikla 6zdeslestirilmesindeki en
onemli faktér Islam’m dinamik bir gii¢ olarak kisa sayilabilecek bir zaman diliminde
yayilmasi ve Avrupa i¢in ciddi tehdit olusturmasidir. Hagli seferleri basta olmak iizere
Hiristiyan din adamlarinin Ortagag’daki aktif tutumlar1 gostermektedir ki, Katolik
Kilisesi toplum tizerindeki kontroliinii devam ettirebilme ve siyasi alani etkileyebilme
noktasinda Miisliimanlarin Stekilestirilmesine dayali bir siyaset yiiriitmiis ve Islam,
Hiristiyanlik i¢in en biiyiikk problem sayilmistir (Southern, 1978; Epstein, 2014).
Sonraki yiizyillarda da Islam tehdidi hem din adamlar1 hem de siyasi otoriteler
tarafindan her zaman giindemde tutulmustur. Oyle ki Katolikler bir yana, 16. Yiizyilda
Kilise’nin skolastik anlayisina bagkaldiran Martin Luther bile Islam’a olan diismanligin
acik bir sekilde vurgulamaktan geri kalmamis, hatta Osmanli imparatorlugu’na kars
miicadelede Kilise’nin kararlarina destek olmustur (Francisco, 2007).

Dini-ilahi kaynaklarin hayata miidahalesine zaten ciddi bir karst durusun basladig:
Aydinlanma déneminde, Islam’a yonelik diismanligin da daha ileri ve daha kii¢iimseyici
bir boyuta taginmasi beklenebilecek bir durumdur. Esasinda bu yeni boyut pratik bir
gereksinmenin de dogal bir karsiligi olarak ortaya ¢ikmistir. Giinden giine ekonomik
gelisimini artiran ve hatta 18. Yiizyilin son ¢eyregi ile beraber Sanayi Devrimi’ni
gerceklestiren Avrupali devletler, yeni hammadde ve pazar alanlart bulmak igin
hizlandirdiklart somiirgecilik faaliyetlerini ¢ogunlukla Miisliimanlarin yasadiklari
cografyalarda yogunlastirdiklarinda; hem bu faaliyetlerine bir mesruiyet katabilmek
hem de gidilen cografyalardaki halki daha rahat kontrol altina alabilmek i¢in gelismis-
aydinlanmis-istiin Bati ile geri kalmig-mistik-zayif Dogu algisimi tiretip yerlestirecek
oryantalist bir stratejiyi ustaca izlemislerdir. Gergekten de Avrupa sémiirgeciliginin bir
kesif kolu olarak galisan oryantalizm (Meri¢, 2013), Aydinlanma doneminin sekiiler
ortaminda yesermis ve ozellikle de Islam’i ve Miisliimanlar1 hedef alarak, onlari
neredeyse her tirlii olumsuzlugun kaynagina oturtacak bir misyonu yerine getirmistir.
Gerek oOnceki yiizyillardaki savaglar ve 6teki olma durumu gerekse de bunun {izerine
giydirilen oryantalist faaliyetler sonucunda Miislimanlar hemen her zaman Avrupa ve
diger Bati uygarligi cografyasinda cogunlukla olumsuz ve istenmeyen figiirler
konumunda kalmiglardir. Buna belki, ileride deginecegimiz gibi, 1960’lar sonrasindaki
20-30 y1llik bir donemi istisna olarak gostermek miimkiindiir.

Sekiilerizm modernlesmenin Oylesine ayrilmaz bir pargast olmustur ki, Bati
modernitesinin kapitalizm ayagina en ciddi sekilde kars1 duran sosyalist modernlesme
bile ona siki sikiya sarilmigs ve ilahi referanslara dayali bir yasam anlayisinin
toplumlarin pratiginden ¢ikarilmasi politikast en kati sekilde devam ettirilmistir.
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Komiinist idealine dayandirilan rejimlerde dine ya hi¢ alan birakilmamis ya da en fazla
ornegin Polonya gibi iilkelerde oldugu gibi toplum iizerinde bir kontrol araci olarak
kullanilma gayesiyle sinirl bir sekilde yer verilmistir.

Son olarak hem Kilisenin hem de daha sonraki sekiiler, oryantalist ve Avrupa-merkezci
bakis acisinin genelde dogunun ve 6zelde de Miislimanlarin Avrupa modernlesmesine
daha en basindan beri yaptiklar1 biiylik katkilar1 g6z ardi etme noktasinda da
birlestiklerini ifade edebiliriz. Kapitalist zenginlesmenin baslangicinda bulundugunu
sOyledigimiz tarim devrimine yol agan teknik yeniliklerden, ticaretin canlanmasina;
Klasik Yunanla 12. Yiizyildan itibaren yeniden irtibat saglamadan, diisiinsel ve bilimsel
hayatin atillm yapmasina kadar pek c¢ok alanda Batinin bugiinkii kapasitesine
ulagmasindaki Miisliiman etkisi (6tekilestirme stratejisinin belki de kagmilmaz bir
tamamlayicist olarak) her zaman yok sayilmis ya da kiiglimsenmistir (Hobson, 2004;
Davies, 2006).

2. Post-Modern Dénem ve islamofobi

Gelisen iletisim araglarmin ve diger teknolojilerin de etkisiyle 20. Yiizyilin ikinci
yaristyla ve dzellikle de son ¢eyregi ile birlikte Bati toplumlarinin yasam tarzlar1 dyle
bir noktaya gelmistir ki artik moderniteye ait kavram ve yaklasimlarla bu toplumlarda
olup biteni analiz etmeye ¢alismak ¢ogunlukla yetersiz kalmistir. Yasadigimiz zaman
dilimini de kapsayan ve post-modern adlandirmasi yapilan bu dénemi tanimlama
hususunda ¢ok farkli agilardan yaklasanlar olmustur. Bunlar arasinda kanaatimizce en
dikkate alinmasi gerekenlerden biri postmoderniteyi; kapitalizmin yogunlastigi ve
¢okuluslu bir forma doniistiigii en son asama seklinde ele alan Jameson’un yaklagimidir
ki ayn1 zamanda teknolojik gelismeler iizerinden tiiketimin ve pargaliligin baskin unsur
haline geldigi yeni bir toplumsal yapiya ulasilmistir (Jameson, 1991). Baudrillard’in
(1988) ifade ettigi gibi, boyle bir ortamda insanlar medya tarafindan esir alinmig ve
gercegin (hatta sembolik olanin ve hayali olanin da) yerini alan bir sanal gerceklik asil
belirleyici olmustur. Siiphesiz postmodernite kendisini sadece ekonomik alanda
gosteren bir durum degildir ancak diger alanlarda ortaya c¢ikan degisiklikler biiytlik
oranda kapitalist zenginlesme ve yayilmaciligin kaginilmaz sonucudur. Bu haliyle de,
Bati’nin 12.Yiizyildan itibaren siirdiirdiigiinii sdyledigimiz uzun soluklu yiirlyiisiiniin
devamu niteligindedir.

S6z konusu postmodern dénemde, modernist paradigmanin iginden tiireyen Komiinizm
alternatifinin de uygulamada iflas etmesinin ardindan tamamen hiikiimranligint ilan
etmis goriinen liberal kapitalizm; bir yandan akla gelebilecek her tiirlii enstriimanla
tilketici egilimlerini yoneterek ve ihtiyaclar olusturarak diger yandan da teknolojik
degisimin iiriin yagam dongiilerini ¢ok biiyiik bir hizla kisaltmas: sonucunda, biitiin bu
ihtiyaglar1 karsilayacak tirtinleri arz ederek yerelden kiiresele her boyutta ve her konuda
kendisine bir kar alani olusturmus durumdadir. Bu smir tanimayan liberal kapitalizm
doneminde sadece yeme, igme, giyinme gibi somut unsurlar degil, kiiltiir, saglik, zaman
gibi soyut olanlar da kara donistiiriilebilir ve bu nedenle de {iretim-tiiketim
mekanizmasi igerisinde degerlendirilebilir unsurlar haline gelmislerdir. Hatta inanma
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ihtiyact ve dinler bile, kurulan bu diizene zarar vermedikleri ve bizzat kendileri kar
kapis1 olduklar siirece, dokunulmayacak ve piyasada meta konumunda yer verilmeye
devam edilecek unsurlardir. Artik Bati toplumlarinda bizzat dini alana ait birgok
sembol, sdylem ya da davranis kalibi paraya doniistiiriilecek birer tiikketim nesnesi
haline getirilmis ve tilkketim toplumunun arzular1 g¢ergevesinde tahrife ya da yeniden
iiretime tabi tutulmus, bu arada da etkililigi iyice zayiflatilmistir. Kapitalizm igerik
acisindan yogunlasirken cografi acidan da yayilim gostermistir ki kiiresellesme biiytik
oranda sz konusu cografi yogunlagsmadan bagka bir sey degildir.

Postmodernitenin, kendisinden onceki donemle farkliliklar1 ve benzerlikleri hususunda
cok seyler tartisma konusu yapilabilir. Ancak dinin, devlet ve toplumu yani kamusal
alant diizenlemesi hususunda modern donemde yerlesen sekiiler diisiince postmodern
donemde sadece devam ettirilmekle kalmamis; aynen kapitalizmin kendisi gibi daha
keskin ve yogun bir sekilde uygulanma alani bulmustur. O halde postmodernizmi
kapitalizm {izerinden tanimladigimizda nasil ki kesintisiz bir silirecin yogunlasarak
devami demissek, sekiilerizm lizerinden tanimladigimizda da kesintisiz bir siirecin
yogunlagarak devami oldugunu soyleyebiliriz. Burada yogunluktan kastimiz sudur ki
artik sekiiler tutum hem devlet ve toplum diizleminde hem de bireysel diizlemde
kendisine smir tanimaz bir gerceklesme alani bulmustur. Dini-geleneksel sdylemin
etkisiyle uygun goriilmeyen, toplum ic¢inde ayiplanan ve dolayist ile bireyler tarafindan
da yapilmayan pek ¢ok davranig 6zgiirliik adi altinda alenilestirilirken; uygun goriilen,
toplumda tesvik edilen ve daha fazla insan tarafindan benimsenen kimi davraniglar da
artik bir¢oklari tarafindan terk edilmistir. Dini-geleneksel sdylemden kopus kaginilmaz
olarak ateistlerin ya da Hiristiyan olup da rutin ibadetlerini yerine getirmeyenlerin
sayisini Bati iilkelerinde yiiksek boyutlara tagimistir (Cheyne, 2010).

Bunlarin yaninda; diinyadaki gelir dagiliminda giinden giine artan uguruma (Statistic
Times, 2017) veya ¢ogunlugu Bati iilkeleri eliyle yapilan silah tiretim ve ticaretinin
vardig1 dehset boyutlara® bakildiginda postmodern Bati’min; tolerans ve dayamsma gibi
Hiristiyanliga dayali geleneksel soylemlerle degil de, sinir tanimaz bir kapitalizm ve
onu besleyen ayni sinirsizlikta bir sekiilerizmle kusatildigini - séylemek zor
olmayacaktir. Silahlanma 6rnegine bakarak Bati uygarligi havzasinda kalan insanlarin
cogunlugunun savas destekgisi oldugu sonucu c¢ikarilamaz belki ancak tiiketime ve
kendi bireyselligine odakli bu insanlarin, hiikkiimetlerinin savaglara zemin hazirlayan
politikalarima yeterince duyarli olmadiklar1 veya kendi konforlarma tehdit olusturacak
unsurlarla savagildigi yoniinde sunulan sanal gergeklikleri yeterince sorgulamadan
kabul ettikleri soylenebilir.

Demek oluyor ki sekiiler diisiince aligilageldigi tanimlamasiyla din ve vicdan hiirriyetini
temin etmekten ziyade, dini de kapitalist modernlesmenin kendi kutsallar”
dogrultusunda bir ara¢ haline getirmistir. Bu bakimdan da hi¢bir zaman yansiz bir
kategori olmamig ve her zaman agik¢a bir kiiltiirel anlam ve tarafli durus belirtmistir

® Diinyadaki silah ticaretinin boyutlari ve Bati iilkelerinin bundaki payr hususunda
WWwWw.sipri.org sitesinin veritabanina bakilabilir.
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(Kumar, 2002, s. 100). iste bu taraflilik, 1990’lar sonrasinin politik konjonktiiriinde
kendisini en fazla Islam’a ve Miisliimanlara yonelik tutumunda belli etmistir. Soguk
Savas sonrast donemde kartlar yeniden karilirken, Bati’nin hem de olabilecek en seri
refleksle kendisini konuslandirdig: nokta Islam’1 karsisina aldig1 nokta olmustur. Daha
dogrusu ¢ok eskilerden beri 6tekisi kabul ettigi ve sekiiler modernlesmeci aklin en fazla
rahatsiz oldugu bir dini anlayig; birka¢ on yillik ertelemeden sonra, hem de eskisinden
daha siddetli bir sekilde yeniden gercek diisman olarak sahneye cikarilmustir. islamofobi
genel kavramiyla ifade edilen Bati’daki yeni dénem Islam diismanlhg: sorunu, dogrudan
oncelikle Birlesik Devletler ve sonra da Bati Avrupa iilkelerinin aktif olarak destek
verdikleri ya da goz yumduklari planli ve biiyiik bir kampanyanin tiriiniidiir. Makalenin
geri kalan kisminda yapmaya calisacagimiz; Birlesik Devletler dnciiliigiindeki Bati’yi,
Miisliimanlar1 hedef tahtasina oturtacak boylesine biiyiik bir projeye gotiiren sebepleri
su ana kadar agikladigimiz tarihsel arka plan ve postmodern dénemin ozellikleriyle
baglantilayarak izah etmek olacaktir.

3. Batr’y1 Islamofobi Olusturmaya Gétiiren iki Temel Sebep

Islami ve Miisliimanlari, basta terér olmak iizere neredeyse akla gelebilecek biitiin
olumsuzluklarla 6zdeslestiren ve Bati toplumlarinin sahip olduklarini diisiindiikleri
biitiin olumlu birikimler acisindan da tehdit konumuna yerlestiren Islamofobi insa etme
projesinin postmodern ve Soguk Savas sonrasi donemin kosullari ile baglantili iki temel
sebebi bulunmaktadir. Bunlardan birincisi, donemin ekonomik ve politik hedefleri
dogrultusunda oryantalist mantigin devam ettirilmesi arzusudur. ikincisi ise her tiirlii
olumsuzluga ve engellemelere ragmen, oyunu Bati’min koydugu kurallara gore
oynayarak zemin kazanan Miisliiman kesimlerin durdurulmasi hedefidir.

a. Yeni Oryantalizm

Islamofobinin 1990’lardan itibaren biiyiik bir hizla hem cografi acidan yayilmasimin
hem de derinlesmesinin 6nemli bir sebebi bilylik oranda 6nceki oryantalist mantikla
ortiismektedir: Islamn ve onun baghlarini kotii gostermek iizerinden, Miisliiman
cografyalara yonelik olusturulacak her tiirlii stratejiye hukuki-politik mesruiyet katmak.
Birlesik Devletler’in, ihtirasli bir yeni muhafazakar grubun Onciiliigiinde hayata
gecirmeye calistigi ve oncelikle Orta Asya’dan Ortadogu ve Afrika’ya kadar uzanan
kusakta Soguk Savag yillarindan farkli bir diizenin kurulabilmesine ve
stirdiiriilebilmesine dayali yeni stratejisi i¢in boyle bir mesruiyet ¢alismasi gerekli idi.
1990’larin diinyasinda ABD gibi global bir ihtirasin pesinden gidebilecek durumda
olmasalar bile Bati Avrupa iilkeleri de bir yandan Miislimanlara iliskin tarihin hala
canlt tutulan izleri nedeniyle diger yandan da kendi i¢lerinde artmaya baglayan sosyo-
ekonomik sorunlar ve bu sorunlarin giiglendirdigi yabanci diismanligi ve ulusalci
duygularin hedef tahtasina ilk olarak Miisliimanlari oturtmast sebebiyle, ABD’nin
Islamofobi projesine destek vermisler ya da en azindan seslerini ¢ikarmamislardar.

Baska bir ifadeyle gegmis birkag on yil siiresince en 6nemli 6teki roliindeki Komiinizm
tehdidinin ortadan kalkmasindan sonra diinyanin 1990°larla birlikte aldig1 yeni goriiniim
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icerisinde sekiiller ve kapitalist modernlesmenin kesintisiz ilerleyigini devam
ettirebilmesi ve Bati’nin kendi igerisinde biitiinligiinii koruyabilmesi yeni bir 6tekiyi
gerektiriyordu ki bunun bulunmas: i¢in fazla zorluk ¢ekilmedi ve geleneksel diigmana
yani Islam’a ve Miisliimanlara doniildii. Ancak Miisliimanlarin 6teki roliiyle Bati
tarafindan yeniden dikkate alinmalari, donemin kosullarina uygun bir sekilde
yapilmaliydi. Bunun anlami; islam diigmanligi ve Miisliimanlarla miicadele geleneksel
yontemlerden c¢ok daha sofistike bir tarzda ve postmodern toplum insaninin “ikna

=9

edilebilecegi” araglarla yapilmaliydi ki sonugta ortaya cikarilan islamofobiydi.

Bu arada Miisliimanlar {izerinden olusturulacak bir giivenlik tehdidi yoluyla kendi
toplumlarin1 kontrol altina alma amacini da yeni oryantalist mantigin icerisinde
degerlendirmek miimkiindiir. Ciinkii neredeyse biitiin hayat: iletisim ve diger teknolojik
araglar iizerinden iletilen algi olusturucu mesajlarla doldurulan post-modern Bati insant;
sahip oldugu tiiketim odakli, konforlu veya en azindan demokratik ve Ozgiir alani
kendisinden alabilecek sekilde sunulan ve basta terér olmak {izere her tiirlii kotiiliigiin
kaynagi olarak gosterilen Miisliimanlara yonelik, onlar1 sinirlandirict biitiin politikalara
onay verecek duruma gelmistir. Hatta daha internet ve cep telefonu gibi iki muazzam
iletisim (ve elbette ki algi olusturma) vasitasinin yaygin olmadigi 1990’larin basinda
bile diinya toplumu Saddam Hiseyin’in Kuveyt’i isgal etmesini, bu isgali
gerceklestirirken isledigi her tiirlii hak ihlallerini, hatta Basra Korfezi’ne yayilan
petroliin olusturdugu asir1 ¢evre kirliligini ve bu petroliin yasamlarini tehlikeye attigt
caresiz karabatak kuslarmi an be an televizyonlardan izleyebilmistir. Insanlar
senaryonun devaminda da ABD’nin, barig ve istikrar getirmek adina harekete gecisini
ve Irak ve Kuveyt halklari ile birlikte, balik¢illart da kurtarisini izlemistir. Karabatak
kuslar1 ve asir1 deniz kirliligi dahil, o donemde yayilanan pek ¢ok goriintiiniin Korfez
Savasi’na ait olmadigi sonradan ortaya ¢ikmis olsa bile Bati toplumlarinda ve diinyanin
geri kalan kisminda hedeflenen algi ¢oktan olusturulmustu. Internetin, cep telefonlarinin
ve daha bir¢ok benzer araglarin yaygin kullanima sokulmasindan sonra ise yeni
oryantalizmin ger¢eklerden kopuk algi olusturma imkani dylesine inanilmaz boyutlara
ulagsmistir ki, buna “medyatik oryantalizm” denmesi isabetli olmustur (Kaplan, 2012).
Kisacast oryantalizm daha ¢ok akademik ¢aligmalar, sanat ve edebiyat tizerinden islev
goriir durumda iken, Islamofobi (yeni oryantalizm) bunlarla birlikte daha ¢ok medya
gibi popiiler kiiltiir araglarint devreye sokmustur (Zebiri, 2011, s. 173).

Yeni oryantalizm, sahip oldugu ve c¢ok yonlii hareket edebilmesine imkan taniyan
teknolojik donanim sayesinde her tiirlii yas, cinsiyet ya da sosyo-ekonomi grubundan
insana ulagabildigi gibi, gerek kullandig1 terminoloji ve gerekse {irettigi sahte
Miisliman algist bakimindan da, eski oryantalist ¢abalara gore ¢ok daha insafsiz ve
gerceklerden uzak bir noktaya savrulmustur. Yani Islamofobi; kapitalizmin ve
sekiilerizmin yogunlagarak varligini hissettirdigi bir donemde oryantalist yaklasimin da
yogunlastig1 bu yeni asamayi 6zetleyen bir kavramdir. Zaten tarihsel olarak var olan ve
Batr iilkelerinin toplumsal hafizalarinda yerini koruyan olumsuz bir Misliiman algisi;
post-modern donemin 6zelliklerine uygun olarak ve teknolojinin biitiin imkanlar1 da
kullanilarak yeniden iiretilmistir. S6z konusu Miisliiman algis1 Bati toplumlarinin ve
daha genis insanlik ailesinin biiyiikk ugraslar sonucunda ulasabildikleri modern
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medeniyetin, demokratik degerlerin ve barigin karsisinda ve neredeyse biitiin
katiiliklerin miisebbibidir.

b. Miisliimanlarin Demokratik Zeminde Gii¢c Kazanmalari

Bati’nin, {slami yeniden karsisina almasinin ve Islamofobi gibi ¢ok biiyiik bir senaryoyu
devreye sokmasinin bir diger dnemli sebebi, oryantalizmin fazlasiyla islevsel oldugu
gecen iki ylizyilda bulunmayan ve fakat 6zellikle 1990°lardan itibaren kendisini belli
eden ¢ok daha giincel bir durumdan kaynaklanmaktadir: Miisliimanlarin, iki kutuplu
sistemin iflasindan sonra artik sinir tanimaz konuma geldigini sdyledigimiz kapitalist
modernlesmeye dur diyebilme potansiyelini tagimalari. Yani Miisliimanlar sadece tarihi
sebeplerden dolayr degil; niifuslariyla, cografi yaygmliklariyla ve 6zellikle burada
bahsedecegimiz yeni politik ve kiiltiirel duruslariyla Soguk Savag sonrast donemde Bati
modernitesi i¢in bariz bir 6teki aday1 olarak belirmisti.

En biylk diismanlari durumundaki Misliimanlar1 19. Yiizyilda biiyiikk oranda
somiirgelestirdikten ve oryantalist tahrifle istedikleri formatta tanimladiktan sonra Batili
devletler, 20. Yiizyilda da Dogu iizerindeki tahakkiimlerini bu defa yeni bir kilifla
devam ettirmislerdir. Afrika’da, Ortadogu’da ve Asya’nin diger bdliimlerinde kendileri
tarafindan kontrol edilebilir dikta rejimleri veya manipiile edilebilir demokrasiler
olusturmak yoluyla aynm1 sOmiirge stratejisini siirdiirmiiglerdir. S6z konusu strateji
yiizyilin ikinci yarisindaki iki kutupluluga dayali konjonktiirde biiyilk oranda ise
yaramis ve hatta bagimsizliklarim elde ettikleri diisiincesine sahip pek ¢ok Islam
tilkesinde, Bati ile olan iligkiler hususunda olumlu bir hava ortaya ¢ikarmistir. Zaten
Soguk Savas doneminde Miisliman cografyalara iliskin sorunlar tartigilirken ve
haberlestirilirken kullanilan dil bile pragmatik bir {isluba sahipti ve Miisliimanlari
suglayici olmamaya, olaylardan bahsedilirken 6rnegin “Ortadogu ile ilgili meseleler” ya
da “Araplarla ilgili meseleler” tabirlerine yer verilmeye ¢aligiliyordu (Challand, 2012).
Ayn1 donemde II. Diinya Savasi’ndan agir tahribatla ¢ikan Avrupa iilkelerinde kapitalist
sistemin carklarinin yeniden isletilebilmesi adina Miisliimanlarin, dini kimlikleri ile
degil fakat emek unsuru olma ozellikleriyle bu iilkelere Kitleler halinde gelmelerine
miisaade edilmistir. 1950’lerde baslayan ve 1960’larda hizlanan goglerle gelenler de
uzunca bir siire dini kimliklerini 6ne ¢ikaran bir goriintiide olmamiglar ve yasadiklari
toplumlarda bu yonleriyle algilanmamiglardir (Cesari, 2002).

1990’larla beraber ise, rejimleri kontrol ve manipiile iizerinden Miisliimanlari
baskilamak yeterli olmamistir. Yeniden bir dini uyanis ve Islam’a sarilis ile Bati
karsith@g kol kola girerek pek ¢ok Islam iilkesi toplumunun en belirgin &zelligini
meydana getirmistir. Demokratik se¢imlerin yapildig1 birgok iilkede bu, siyasete de
yansimustir. Urdiin, Cezayir, Tiirkiye, Tunus gibi iilkelerde Islami cizgiye yakin
kadrolara sahip partiler secimlerde ¢ok ciddi yiikselis yasadilar. Hemen 1990’larda bir
se¢im basarisina doniismese bile Islami bir yeniden silkinmenin varligi Misir, Sudan,
Nijerya, Endonezya, Malezya gibi baska bir¢ok iilkede de goz ardi edilemeyecek
boyutlara ulagsmigtir. Dahast eskisi kadar is piyasasinda ihtiyag duyulmamalarina
ragmen Avrupa’daki ve diger Bati iilkelerindeki Miisliiman niifusu da artmaya devam
etmis ve dini ya da sivil toplum yapilar1 ve kiiltiirel 6zellikleriyle toplumsal yasam
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igerisinde goriiniir hale gelmislerdir. Bu goriiniirliik bir de yaglanan bir Avrupa toplumu
icerisinde ¢ok daha geng¢ ve aktif Miisliiman kitlesi iizerinden olunca (Hackett, 2016)
etkisi daha belirginlesmistir.

Uzun zamandan beri ¢ok dar bir alana hapsedilerek etki giicii azaltilan Hiristiyanligin
aksine hayata en dinamik ve biitiin yonleriyle niifuz eden komple bir yagam tarzi sunan
Islam elbette ki neredeyse her seyin piyasa mantigma gore sekillendirildigi ve sekiiler
diistincenin artik iyice baskin hale geldigi postmodern bir donemde, donemin hakim
unsurlar tarafindan istenmeyecekti. Nitekim, Miisliimanlarin hem diinya genelinde hem
de Bat1 iilkeleri icinde daha aktif hale gelmeleri ve bu aktifliklerini de bizzat
modernitenin dngordiigii demokrasi, sivil toplumculuk gibi araglar iizerinden kazanima
doniistiirmeleri sekiiler kapitalist akli rahatsiz etmek igin yetip de artmustir. Islam
diismanligin1 artirma ve Miisliiman imajin1 iyice olumsuzlama amacima yonelik
girisimler tam bu noktada devreye sokulmustur.

Burada hemen akla gelebilecek itiraz Miisliiman niifusun yogun oldugu neredeyse biitiin
iilkelerin her tiirlii ekonomik ve sosyal geri kalmiglikla ya da gatisma ve politik
sorunlarla birlikte anilir durumda olmalaridir. Hal béyle iken, islam toplumlarinin nasil
olup da askeri kapasite, ekonomik refah ve politik etki bakimindan belki de tarihinin en
zirve donemlerinden birini yagayan ABD ig¢in ve biitiin Bati uygarlig1 i¢in alternatif
sunabilecegi sorulabilir. Oysaki bizzat bdyle bir sorunun zihinlere yerlestirilmesi bile
aslinda Islamofobi projesinin bir iiriiniidiir. S$6yle ki; Islam toplumlarina bakildiginda
1990’11 yillarm ilk yarisinda da bu soruyu dile getirmek i¢in bir zemin vard1 belki ancak
bunun karsisinda yer alabilecek argiimanlar ortaya koyabilecek pek ¢ok belirti de vardi.
Yani Misliimanlarin ¢ogunlukta oldugu bircok iilkede ve ayrica Bati iilkelerinde
yasayan Miisliimanlar arasinda hem piyasa ekonomisi ile hem de demokrasiye dayali
politik diizenle barisik, yasadiklari toplumlardaki diger kesimlerle uzlasi igerisinde
olabilecek ve catigmadan uzak bir anlayisa sahip bir orta sinif her seye ragmen vardi. Ek
olarak; niifus fazlalig1 icinde belki fazla gdze batmayan ama toplumsal yenilenmeye
onciiliik edebilecek miktarda egitim seviyesi yiiksek ve teknolojiyi kullanan geng bir
neslin yetismesi, ileriye yonelik umutlar1 besleyebiliyordu. Miisliiman iilke niifuslarimin
genis boliimiinii olusturan yoksul gruplar bile tepkilerini ¢ogunlukla demokratik sistem
igerisinde yansitiyorlar ve ekonomik ve politik haklarini talep etmekten baska bir amag
tagimiyorlardi. Esposito’nun vurguladigi gibi sivil toplumun, siyasi partiler gibi politik
kurumlarin ve ayrica toplumsal hareket ve kurumlarin farkina varmastyla Islam,
yeniden bir gili¢ konumuna gelmisti (Esposito, 2000). Var oldugunu séyledigimiz Bati
karsithgr da zaten Bati’nin uyguladig: esitlikten ve dengeli boliisimden uzak diinya
politikalarimaydi. Aksi halde, yine Esposito’nun atifta bulundugu Gallup’un 2001-2007
donemine ait ve Miisliman yogunluklu 35 iilkede yapilan ¢ok kapsamli aragtirmada
elde edilen cevaplara gore; Misliimanlarin ¢ogunlugu politik haklarin ve ifade
Ozgirliigliniin - 6zlemini ¢ekmekte ve demokrasinin, daha adil bir toplumun ve
ilerlemenin anahtar1 olduguna inanmaktadirlar (Esposito, 2011, s.17).

Miisliimanlarin 6zlemini gektigini sdyledigimiz sosyal adalet, ifade 6zgiirliigii ve diger
politik haklar aslinda Islam’in &ziinde de bulunmaktadir. Yiizyillarin hatalar1 ile
kaybedilen biitiin bu degerler bir anlamda Miisliimanlarin, Bati modernlesmesinden
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olumlu ydnde etkilenerek yeniden kesfettikleri ve sahip olmak istedikleri dzelliklerdir.
Bagka bir ifade ile, Bati’nin modernite aynasi lizerinden kendi sorgulamalarini yapan
Miisliimanlar, yitirdikleri ama Islami bir perspektifle yeniden iiretecekleri bazi parcalar
orada bulmuslardi. En azindan bu ydnde bir istek ve potansiyelin olduguna dair Soguk
Savas sonras1 donemde ciddi ipuglar vardi.

Sekiiler ve kapitalist modernlesmenin en yogun bir sekilde kendisini hissettirdigi ve
rakipsiz kaldigi bir donemde kendisine alternatif olabilecegini sdyledigimiz islami
uyanis; Misliimanlarin, oyunu liberal demokrasinin kurallarina bagli kalarak
oynadiklar1 ve fakat islami sdylemle bagdastirarak, ulusal veya global diizlemde daha
adaletli bir politik ve ekonomik paylasim talep ettikleri bu uyanistir. Amerika ve
Avrupa’da yasayan Miislimanlar da hi¢bir zaman bulunduklari {ilkelerin politik
sistemleriyle miicadele igerisinde olmamiglardir. Ozellikle Avrupa Birligi iilkelerinde
yasayanlar, Birlik projesine de yansiyan daha fazla o6zgiirlik ve ¢ok kiiltiirliiliik
soylemlerinden cesaretlenerek sadece benzer diger gruplarla aym1 hak ve 6zgiirliikleri
elde etmenin pesine diismiislerdir. Ulkelerindeki baskici ortamdan kagarak veya egitim
amaciyla Bati Avrupa’ya giden c¢ok sayida Misliiman; hem yasadiklari {ilke
toplumlariyla entegrasyonu saglayacak uzlasimciliga hem de geldikleri iilkelerdeki
rejimleri daha adaletli ve 6zgiir yone gotiirecek degisimcilige onciililk edecek elit bir
grubu olusturmuslardi (Klausen, 2005). Eklemek gerekirse, diinya genelindeki
Miisliimanlarin ¢ok biiyiik bir béliimii ISID gibi terdr drgiitlerine ve intihar bombacilig:
gibi eylemlere aktif destek vermek sdyle dursun, bunlari higbir zaman tasvip dahi
etmemislerdir (Lipka, 2017). Kaldi ki 6rnegin ABD’de 1970°den 2012’ye kadarki
zaman diliminde gergeklesen terdr saldirilarinin sadece yiizde 2,5’luk boliimii kendisini
Miisliiman olarak tanimlayanlar tarafindan gergeklestirilmistir (Chipana, 2016). Daha
kapsamli bir arastirmaya gore de Miisliimanlar; farkli uygarliklar arasinda ortaya ¢ikan
catismalarin 1945-1989 déneminde sadece ylizde 23 kadarma, 1990-1998 doneminde de
yiizde 24 civarindaki boliimiine dahil olmuslardir (Fox, 2000).

Iste Miisliimanlarmn énemli bir kismmin durdugu bu thimli ve yapici nokta gérmezden
gelinmigtir. Dini-geleneksel sdylemlerin etkisini yitirdigi postmodern agamadaki Bati
iilkeleri, Miisliimanlardan gelen ve isbirligine gidecek olsa, diinyada daha dengeli ve
bariga dayali bir sistemin kurulabilmesine imkan verebilecek bu sese kulak tikamistir.
Kendi smir tanimaz kapitalizmini 6nde tutmus ve oryantalist mantigin yenilenerek
stirdiirilmesinde karar kilmistir. Bu mantik ¢ergevesinde, yukarida agiklanan genis
kitlelerin aksine Islam’1 siddet, terdr ve daha baska kotiiliikklere gotiirecek sekilde
yorumlayan marjinal gruplarin yaklasimini gercek Islammis gibi 6ne ¢ikarmis ve kisa
zamanda Islamofobiyi yayginlastiracak bir Miisliiman algisim iiretmeyi kendi
cikarlarina daha uygun bulmustur. Hatta El Kaide ve DEAS gibi orgiitlerin ¢ok kisa bir
stirede etki giicii yiiksek yapilara doniismeleri, ABD’nin ve ortaklarinin kontrol ve
miidahale giiciine sahip olduklar1 cografyalarda ciddi bir para akisini, petrol ve silah
dahil biiyiik bir ticareti yiiriitebilmeleri ve fakat buna karsilik eylemleriyle islamofobiye
ve onun lizerinden de yine ABD’nin ve Batili ortaklarinin kiiresel planlarina en saglam
gerekeeyi saglamalar dikkate alindiginda; s6z konusu orgiitlerin, yine ABD tarafindan
olusturulmus manipiilatif unsurlar oldugu yoniindeki iddialar1 hesaba katmamak
miimkiin degil (Chengu, 2014).
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Isbirligi yerine catismaya ve savaslara yol agan bu yolun tercih edilmesi, derinlik ve
genislik kazanan liberal kapitalizmin baskin oldugu Bati’da neye oncelik verildigini de
gostermistir. Verilen bu oncelik ve izlenen mega proje, aradan gegen ceyrek asirda
Miisliimanlar iizerinde ¢ok onemli iki etki olusturmustur. Birincisi; Islamofobi
olusturmak amaciyla gerceklestirilen topyek(n saldirilar ve gelistirilen araglarin
acimasizligi karsisinda Miisliimanlar konusunda iyimser ve umutlu bir seyler sdylemek
o kadar zorlagsmustir ki bizzat Miisliimanlar 1990’lardan bugiine gecen zaman igerisinde
ancak kendilerinin terérle ve diger kotiiliklerle alakalarinin olmadigini anlatmaya
calistiklar1 savunma konumunda kalabilmiglerdir. Hatta bunun da &tesinde,
Miislimanlarin  yetersizliklerine ve diinyaya sactiklar1 zararlara iliskin yiriitiilen
Islamofobik kampanya o derece basarili olmustur ki birgok Miisliimani bile
kendilerinden siiphe eder ve haklarinda tiiretilen Islamofobik kavramlar1 kabul eder
duruma getirmis, yani bir anlamda Miisliimanlara bir de igerden zarar vermistir (Ameli,
2002). Birgok yerde Miisliimanlar en az Bati toplumlar1 kadar radikal Islamci
hareketlerden endise duyar noktaya gelmislerdir (Lipka, 2017). Zaten yapisal bir siirii
sorunla yiiz yiize kaldiklarim sdyledigimiz ¢ogu Islam toplumunda ve Bati iilkelerindeki
Miislimanlar arasinda bu durum bir¢oklarini; sagliklt bir 6zelestiri yerine 6zgiiven
eksikligine, umutsuzluga ve i¢ce kapanmaya siiriiklemistir. Boylelikle de 1990°larda yeni
bir diinya kurulurken, buna baris¢il degerler iizerinden destek verebilecek ve bir
medeniyetler ittifakini* gergekten omuzlayabilecek bir kesim kaybedilmis ve goriiniise
gore biiytik bir firsat kagirilmistir. Soylemek istedigimiz, bu kesimin tamamen ortadan
kalktig1 degildir ancak sadece Miisliiman olmalarindan dolay1, olumsuz her tiirlii olayda
olagan siipheli muamelesi gérmeleri ve fiili ya da psikolojik baskiya maruz kalmalari
onlar1 savunmaci ve mahcup bir pozisyona siiriiklemistir.

Bati’nin, igbirligi yerine Islamofobi projesi iizerinden Islam’a yonelik acimasiz bir
saldirtyr tercih etmesinin Miisliimanlar tizerindeki ikinci etkisi de ayni 6l¢iide zararli
olmustur. Legal-demokratik yollardan bireysel veya toplumsal degisim umutlarinin yok
oldugu bir durumda, bazi insanlarin agir1 akimlara meyletmeleri daha kolay olabilmistir.
Sosyo-ekonomik agidan olumsuz kosullarda yasayan, hatta 1990’lardan itibaren kendi
topraklarina taginan savaglarin olusturdugu kaos ve yikimlarla iyice bosluga diisen
insanlar; bunun verdigi hingla, kendisini Islami olarak tanitan ve fakat terdr ya da bagka
tiirlii olumsuz yontemleri kullanan orgiitlere daha kolay yonelebilmislerdir. Her seye
ragmen, bu yonelimlerin genel Islam toplumu i¢inde ¢ok sinirl bir orana tekabiil ettigini
ama yine de bu sinirli grubun gerceklestirdigi ses getirici eylemlerin biitiin
Miisliimanlara zarar verdigini eklemek gerekir. Bu agidan bakildiginda; s6z konusu
orgiitlerin Bati1 tlkeleri tarafindan olusturuldugu iddialari abartili bulunsa bile,
insanlarin o Orgiitlerin etki alanlarna itilmelerinde, Bati’nin rolii agik¢a kabul
edilmelidir.

4 Medeniyetler ¢atismasi tezine karsilik olarak basta Islam dilkeleri ile Bati iilkeleri
arasindakiler olmak iizere farkli medeniyet havzalar1 arasindaki kopukluklar1 ortadan
kaldirmay1 amaglayan yani bir anlamda Islamofobi projesine de cevap olan
Medeniyetler Ittifaki, donemin Tiirkiye Basbakani Recep Tayyip Erdogan’la Ispanya
Basbakan1 José Luiz Zapatero’nun dnciiligiinde ortaya atilan bir girisimdir.
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Hatta daha is bu orgiitlere doniismeden; inandig1 dine ve yasam tarzina yonelik kiigiik
disiiriicii ithamlarin ortaya ¢ikmasi ve siireklilik kazanmasi bir¢ok Miisliimanin tepkisel
moda girmesine ve bazilarnin da Islam’da dahi yeri olmayan kanallar {izerinden
intikam duygularini tatmin etmeye c¢aligmasina zemin hazirlamistir. S6z gelimi o giine
kadar kendi halinde yasayan Birlesik Krallik’taki Miisliimanlar arasinda (hatta
hayatlarinda Islam’a yer vermeyenler arasinda bile); Salman Riisdi tarafindan yazilan ve
Islam’a biiyiik hakaretler iceren Seytan Ayetleri kitabmin 1988 yilinda iilkede
yaymlanmasindan sonra biiyiik bir tepkisellik ortaya ¢ikmis (Mandaville, 2003, s. 46),
sonraki yillarda basortiisii yasagi ve Hz. Muhammed hakkinda zaman zaman hakaret
dolu karikatiirlerin ve yazilarin yayinlanmasiyla da bu tepkisellik hem biitiin Avrupa’ya
yayilmis hem de bazi insanlar1 daha radikal tepkiler verme noktasina tagimustir.

Sonug

Bati’nin yiizyillardir 6ncelik verdigi; kapitalizmin ¢ikarlar1 ve bunu tamamlayan sekiiler
Aydmlanma aklinin dogrularidir. Kiiresel diizeyde insanlhigin git gide agirlasan
sorunlarina bakildiginda, bu aklin titkanma noktasina geldigi ve maddi refah anlaminda
(o da biiyiik oranda kendi toplumlarina) getirdigi basarilari bile alip gdtiirebilecek
risklerle karst karsiya kaldigi goriilebilir. Kapitalizmin asiriliklarina bir tepki olarak
dogan ve fakat kendisi de baska asiriliklar {izerinden ¢6ziim {iiretmeye c¢alisan
komiinizmin basarili olamayacagi anlasildiginda, bizzat bu ideolojinin yiiriitiiciileri
tarafindan Ozelestiriye tabi tutulmus, Bat1 blogu ile diyalog halinde reformlar devreye
sokulmug ve goreli olarak yumusak bir gegisle komiinist denemenin (simdilik) tarih
sahnesinden ¢ekilmesi saglanmistir. Postmodern yogunlagmasma ulagan liberal
kapitalizmin de boyle bir 6zelestiriyi kendisinde yapmast ve Soguk Savas sonrasinda
yeni diizen arayislarina girilirken, bu Ozelestiri lizerinden hareket etmesi gerekirdi.
Ancak tercih edilen yol bunun neredeyse tam tersi yoniinde olmus; 6zelestiri yerine asiri
bir oOzgiiven, esitlik¢i bir diyalog yerine yeni bir yayilmacilik ruhu Bati’nin
politikalarina yansimistir. Bu yola girilitken de ilk elde hedefe oturtulan kesim
Miislimanlar olmus ve tarihsel 6teki Miisliimanlara yonelik yeni donem stratejisi
Islamofobi gibi cok kapsamli ve riskli bir sanal gerceklik iizerinden sekillendirilmistir.
Oysaki 1990’larda yeni bir diinya diizeni kurulurken Miislimanlarla diyalog
saglayabilme agisindan kosullar olduk¢a miisaitti. Bati bunu degerlendiremedi ve
¢ikarlarimi devam ettirmek adina Miisliimanlarda bulunan olumlu hava ve iletisime agik
pozisyonu dikkate almadi. Islam’1, Avrupa modernlesmesini ortaya ¢ikaran ve onun
pargast durumundaki uygarliklardan biri kabul eden Delanty’nin de (2012) tespit ettigi
gibi diyaloga ve karsilikli saygiya dncelik vermedi.

Oniimiizdeki donemde gergeklesebilecek bir ihtimal; yaratilan Islamofobi sanal
gercekliginin  kontrolden ¢ikmasi durumudur ki bu sadece hedeflendigi sekilde
Miisliimanlara degil, ondan da dnce dogrudan Bat1 uygarligia 6ldiiriicii agir darbeler
vuracaktir. Ikinci bir ihtimal de sagduyu sahibi Miisliiman gogunlugun, islamofobi
iizerinden kendilerine yapistirilan suclarin  sokunu ve mahcubiyetini g¢abuk
atlatabilmeleri ve aynen 1990’larda oldugu gibi karsilikli anlayisa ve adalete dayali yeni
bir diizenin kurulmasi i¢in ¢abalamalar1 umududur.
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