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RADIKALLESMENIN GOLGESINDE ISLAMOFOBI:
KARSILIKLI BESLENEN iKi TEHDIT
Riiveyda Andirirbu”™

OZET

Giiniimiiz diinya diizeninde karsilasilan genis dnyarg1 drneklerinden biri olan Islamofobi, en temel anlamiyla
Giiniimiizde yaygm bi¢imde karsilasilan 6nyargi orneklerinden biri olan Islamofobi, temelde Islam dinine
diismanlik olarak tanimlanmaktadir. Islamofobi ayni zamanda Miisliimanlara yonelik korku, giivensizlik, diglama
ve ayrimct tutumlari da igeren ¢ok boyutlu bir olgudur. Bu olgunun ortaya ¢ikisinda birgok tarihi, siyasi, sosyolojik
ve psikolojik etken bulunmaktadir. Islamofobi, tarihsel kokenleri olan ve gesitli sosyo-politik dinamiklerden
beslenen ¢ok boyutlu bir olgu olarak giiniimiizde hem ulusal hem de uluslararasi diizeyde siyaset, medya ve
akademi gevrelerinde yogun bigimde tartisilan bir konu haline gelerek kamuoyunda 6nemli bir yer edinmistir.
Islamofobi’nin giiniimiizdeki gerek sdylem gerek de eylem odakli yaygmlasmasi radikallesme ve terdr ile
iliskilendirilmektedir.

Bireylerin veya gruplarin, toplumun genel kurallarindan ve kosullarindan memnun olmadiklarinda mevcut
yoOnetime ya da diger kesimlere kars1 sessiz protestolardan siddet eylemlerine kadar uzanan tepkiler gosterebilmesi
olarak ifade edilen radikallesme kavrami, 6zellikle 2001 yili sonrasi 6nemli bir igerik degisimi yasamuistir.
Guntimiizde radikallesme, bireylerin veya gruplarin asir1 gorisleri benimsemesi ve hatta siddeti savunmasi ya da
uygulamasi olarak degerlendirilmektedir. Ancak bu noktada radikallesme ile terdrizmin farklilagsmasi 6nemlidir;
¢lnkii her radikal diisiincenin siddeti gerektirmedigi gibi her siddet eylemi de radikal bir ideolojiden
kaynaklanmamaktadir. Bu sebeple, Islamofobi’nin mi radikallesmeyi radikallesmenin mi Islamofobi’yi
beraberinde getirdigine dair tartismalarda, Radikallesmenin her durumda terdrle sonuglandigi yoniindeki yaklasim
gegerliligini korumamaktadir. Bu gergevede, tiim radikallerin terdrizme yonelmedigi gibi, her terdér eyleminin de
radikal motivasyonlarla gerceklestirildigi sdylenemez.

Bu calismada asir1 radikallesmenin beraberinde gelen terdr olaylari ile Islamofobi arasinda kurulan yaniltic1 bag
tarihsel bir yontem izlenerek incelenmektedir. Islamofobi ile Radikalizm arasindaki kisir dongii incelenerek
Islamofobi’nin Radikalizmin bir nedeni mi sonucu mu oldugu sorularma cevap aranmistir. Calismanin temel
iddias1 Islamofobi’nin geg¢misinin Islamofobik eylemlere mesruluk kazandirmaya calisilan asri radikallesen
gruplardan ve 2001 terdr eylemlerinden ¢ok daha eskiye dayaniyor olmasidir.
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ISLAMOPHOBIA IN THE SHADOW OF RADICALIZATION:
TWO MUTUALLY FED THREATS

ABSTRACT

Islamophobia, one of the types of prejudice commonly encountered today, is basically defined as hostility to Islam.
Islamophobia is also a multidimensional phenomenon, including fear, insecurity, exclusion and discriminatory
attitudes towards Muslims. In the emergence of this phenomenon, there are many historical, political, sociological
and psychological factors. Islamophobia, as a multidimensional phenomenon with historical origins and nurtured
from various socio-political dynamics, has become an important issue in public opinion, becoming a topic that is
widely discussed in politics, media and academia circles both nationally and internationally. Islamophobia, both
discourse and action-oriented spread is associated with radicalization and terror.

The radicalization concept, which is expressed as the ability of individuals or groups to react from silent protests
to acts of violence against the current administration or other sectors when they are not satisfied with the general
rules and conditions of society, has experienced a significant content change especially after 2001. Today,
radicalization is considered to be the adoption of extreme views by individuals or groups, and even the defence or
practice of violence. However, it is important that radicalization and terrorism be differentiated; because not every
radical thought requires violence, and not every act of violence is caused by a radical ideology. For this reason, in
the debate over whether Islamophobia brings radicalization or Islamophobia, the approach to radicalization results
in terrorism does not remain valid.

In this study, the misleading link between terrorism incidents and Islamophobia that occur with excessive
radicalization is examined by following a historical method. By examining the vicious cycle between Islamophobia
and Radicalism, an answer to the questions whether Islamophobia is a cause of radicalism or a consequence of
radicalism has been sought. The main claim of the study is that the history of Islamophobia is much older than the
extremist radicalizing groups trying to give legitimacy to Islamophobic actions and the terrorist acts of 2001.

Keywords: Islamophobia, Media, Perception, Radicalism, Terrorism

GIRIS
Islamofobi’nin uzun bir gegmise sahip olmasi ve farkli kaynaklardan beslenmesi zamanla
kavramin belirsiz ve soyut bir hal almasina sebep olmustur (Tosun, 2023, s. 49). Gilinlimiizde
Islamofobi’nin hukuki olarak net bir tanimi1 bulunmamaktadir ancak kavram Birlesmis Milletler (BM)
Avrupa Konseyi (AK), Avrupa Giivenlik ve Isbirligi Teskilat1 (AGIT) Islam Isbirligi Teskilat1 (IIT) gibi

kuruluslarin ilgi ve faaliyet alanina girerek goriiniirliik kazanmistir (Ergiil, 2015, s. 301).

Islamofobi kavramu iki farkl1 perspektifle incelenebilmektedir. Miisliiman olmayanlardaki hakim
Islamofobi tamimi islam’a duyulan nefreti ve korkuyu ifade ederken Miisliiman olan kesime gore
Islamofobi Miisliiman karsit1 irk¢ilik olarak ifade edilmektedir (Yilmaz, 2022, s. 23). Kelime kokeni
olarak ise Yunanca kdkenli “phobos/korku” ile “Islam” kelimelerinin bir araya gelmesi ile olusan kelime
Miisliimanlardan ve Islam’dan korkma, cekinme, korkulan seye karsi diismanlik besleme anlamina
gelmektedir (Uzun, 2012, s. 13). Karsitlikla ve endise ile beslenip zaman i¢inde korkuya doniisen

Islamofobi terimi halk arasinda, kamuoyunda, medyada, politik ve akademik sdylemlerde kok salarak
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kiictimseme, agagilama, kiskanclik, siiphe, endise, igrenme, korku, ret ve 6fke duyma gibi duygular1 da
tetiklemistir. Bununla birlikte, bazi arastirmacilar Islamofobi kavraminin, Batr’nin Islam ve
Miisliimanlar hakkindaki alg1 ve tutumlarin1 anlamak agisindan 6nemli ve agiklayici bir ara¢ oldugunu
savunmaktadir (Allen, 2011, s. 23). Miisliimanlar tarihin farkli donemlerinde Cin, Hindistan, Rusya gibi
iilkelerde de yasamis olmasma ragmen Islamofobi Bati diinyasi tarafindan sistematize edilmistir.

Buradan hareketle terimin bat1 merkezli oldugu sonucuna varilabilmektedir. (Alici, 2019, s. 408).

Islamofobi iizerine yapilan arastirmalarda bu terimin ilk olarak 1910 yilinda Alain Quellien
tarafindan kaleme alinan ve Paris’te yayimlanan La politique musulmane dans I’Afrique Occidentale
Frangaise adli eserde kullanildigim ortaya koyulmustur. Quellien, Islamofobiyi, Bat1 toplumlari ile
Hristiyan medeniyet diinyasinda yaygin olarak goriilen islam’a yénelik dnyargili tutumlar seklinde
tanimlamistir. Kavram, 1980°1i yillarin ortalarinda Edward W. Said’in ¢alismalariyla yeniden giindeme
gelmis ve akademik literatiirde daha fazla goriiniirliik kazanmistir. Her ne kadar islamofobi ¢agdas bir
kavram olarak degerlendirilse de aslinda Miisliiman Dogu ile Hristiyan Bati1 arasinda yaklasik on dort
asirdir siiregelen teolojik, ekonomik ve siyasal giic miicadelesinin tarihsel bir yansimasi olarak

okunabilmektedir (Giir, 2023, s. 185).

ISLAMOFOBININ ARKA PLANI VE TARTHSEL GELiSIMi

Islamofobi kavrami 1990’11 yillarda kullanilmaya baslamasinin ardindan 11 Eyliil 2001 teror
saldirilart ile popiilerlik kazanmis olsa da Miisliimanlara ve Islam’a yénelik nefret cok daha eskiye
dayanmaktadir. Avrupa kitasi ile Islam’m iliskisine ilk olarak Hz. Muhammed tarafindan Bizans
Imparatorlugu’na gonderilen davet mektubunda izlerine rastlanmistir ancak bu cografya uzun siire
Miisliiman toplumlarin ana ilgi odaklardan biri olmamustir. Bu durum, Avrupa'nin Islam diinyasindaki
tarihi roliiniin sinirh kaldigmi gostermektedir. Avrupa tarihinde Islam’m varligi, yalmzca askeri
fetihlerle siirli bir olgu olmayip, ayni zamanda Hristiyan diinyanin kendi kimligini tanimlama bigimiyle
dogrudan iliskili bir siirectir haline gelmistir. Bu cergevede, pek ¢ok tarih¢i Islam’in Avrupa’daki tarihsel
varligimin baslangi¢ noktasini Endiiliis Emevi Devleti’nin kurulmasiyla iliskilendirmekte ve bu konuda

genel bir goriis birligi olustugu ifade edilebilmektedir (Er & Ataman, 2008, s. 749).

Ancak bu olay, ¢ok daha derin bir zihinsel déniisiimiin yansimasidir: Hristiyan Avrupa, Islam’1
yalnizca yeni bir siyasi giic degil, ayn1 zamanda teolojik ve kiiltiirel bir “6teki” olarak algilamaya
baslamistir. Bu algmin temelleri, Bizans Imparatorlugu’nun kontrolii altindaki Kuzey Aftrika ve Orta
Dogu’nun Islam hakimiyetine girmesiyle atilmistir (Buehler, 2014, s. 124). Bu genisleme, Hristiyan
diinyasmin kendi cografi ve manevi smirlarini tehdit eden bir dis gii¢ fikrini pekistirmistir. Islam’in

varlig1, boylece yalnizca toprak kaybi degil, Tanrisal diizenin sorgulanmasi anlamina da gelmistir.

Ispanya’da kurulan Endiilis Emevi Devleti, bu karsilasmanin somut bir ifadesi olarak
Avrupa’nin zihinsel haritasina kazinmistir. Mislimanlarin Bati Avrupa’ya uzanan etkisi, Hristiyan

diinyasinda “Islam tehdidi” anlatisim1 kalicilastirmis; bu algi, Miisliiman varligmin sona ermesinden
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sonra dahi Avrupa’nin kiiltiirel hafizasinda yasamaya devam etmistir (Tosun, 2023, s. 51). Bu siirecte
Islam, Avrupa i¢in yalmzca farkli bir dinin mensuplar1 degil, aym zamanda siyasi, kiiltiirel ve ontolojik
bir rakip anlamina gelmistir. Dolayistyla “6teki” kavrami, yalnizca digsal bir farklilik degil, kimligin
kendini kurma bi¢iminin zorunlu bir unsuru héline gelmistir. Bu diislinsel ¢er¢evenin doruk noktas,
Hagli Seferleri doneminde goriiniir hale gelmistir. Orta Cag boyunca biriken teolojik ve kiiltiirel
gerilimler, Hacli ideolojisiyle teo-politik bir nitelik kazanmis; din savaslar1 artik soyut bir korkudan
¢ikip somut bir eylem bigimine doniismiistiir (Bilici, 2022, s. 630). Boylece Islam, Avrupa’nin kolektif

bilingdisinda kalic1 bir “dini ve kiiltiirel 6teki” olarak yerlesmistir.

Orta Cag Bati diinyasinda, en zit kutuplardaki Latin yazarlar agisindan dahi durum farklilik
gostermemektedir; Islam, Hiristiyanlik icin en ciddi tehdit unsuru olarak algilanarak bir tiir meydan
okuma, sapkinlik ve putperestligin tezahiirii seklinde degerlendirilmektedir. Bu algilar, islam’a yonelik
Batili perspektifin temelini olusturan ilk kuramsal yaklagimlar arasinda yer almistir. Giiniimiizde dahi
gecerliligini siirdiiren en olumsuz teolojik imajlarin kokeni bu anlayislara dayanmaktadir; zira Islam ve
Miisliimanlar, s6z konusu yaklasimlarda ‘kiifriin biitiin degerlerini’ temsil eden bir merkez olarak
gorlilmekteydi. Orta Cag boyunca hakim olan bu teolojik tavrin olusumunda, Kur’an-1 Kerim’de yer
alan Yahudi ve Hiristiyan temalarina iligkin géndermeler, anlatilan kissalar ve Hiristiyanlara dair yapilan
degerlendirmelerin, 6zellikle incil’in mesajlartyla értiismedigi ya da onlarla gelistigi yoniindeki kanaat
etkili olmustur. Bu tiir olumsuz ve c¢atigsmali yorumlar, bir yandan saskinlik ve giivensizlik duygularini
artirirken, diger yandan korku ve tedirginligi de beraberinde getirmistir (Alici, 2019, s. 412).
Islamiyet’in ortaya cikistyla birlikte Avrupa’daki kilise kurumlari, bu yeni dini olusumu kendi varliklart
acisindan tehdit olarak degerlendirmis ve onu mesruiyetten yoksun gostermek amaciyla cesitli

propaganda igerikli soylemler gelistirmislerdir (Kedikli & Akga, 2017, s. 70).

Ikinci Diinya Savasi sonrasinda kitle iletisim araglarmin, yeni kurulmus bir ulus-devlet olan
Israil'e yonelik yogun ilgisi ve takdir dolu yaklasimi, Islam ve Miisliimanlara kars1 daha 6nce duragan
seyreden olumsuz tutumlarin yeniden giindeme gelmesine zemin hazirlamistir. 1948 sonrasindaki birkag
on y1l boyunca medyada yer alan temsiller, "Arap 6teki" imajin1 agik¢a olumsuz bir sekilde sunulmustur.
Medyanin yazili igerikleri ve kisa agiklamalari, dolayli yollardan da olsa, Araplari sistematik bigcimde
olumsuz bir imgeye indirgemistir. Ozellikle 1970’1i yillarda bilingsiz kullanilan medya dili sebebi ile
giliniimiizde pek ¢ok Batil1 birey, Araplar ile Miisliimanlarla 6zdeslestirmekte ve Miisliimanlar1 olumsuz
bir kimligin tasiyicis1 olarak gérmektedir (Buehler, 2014, ss. 126-127). 1970’1li yillara kadar Bati
toplumlarinda yerlesik olan geleneksel 6nyargilarin kismen azaldig1 izlenimi olusmussa da bu dénemde
Islamofobik sdylemler daha ¢cok marjinal gruplar dzellikle asir1 sagcr ve 1rker cevreler tarafindan dile
getiriliyordu. Avrupa'da gdzlemlenen ‘yeni’ Islamofobi’nin ortaya ¢ikisi ise biiyiik 6l¢iide go¢ olgusu ile

iliskilendirilmekte olup, bu konuda genel bir fikir birligi oldugu sdylenebilir.

Ikinci Diinya Savasi sonrasindan 1980°li yillara uzanan ilk go¢ dalgasinda, Miisliiman niifus

Avrupa’da gecici is giicii olarak degerlendirildigi i¢in bu donemde kayda deger bir diismanlik ya da
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nefret sdyleminden s6z etmek zordur. Aksine, 6zellikle Tiirk ve Arap kdkenli gogmen isciler, ‘misafir
is¢i’ statiislinde, zor sartlarda calisan magdur bireyler olarak algilanmislardir (Er & Ataman, 2008, s.
756). 1979 yilinda gerceklesen Iran Devrimi’yle birlikte, Bati’da Islam’a y&nelik onyargilarm ve
ayrimci tutumlarin yeniden ve daha goriiniir bigimde ortaya ¢ikmaya basladig1 gozlemlenmektedir. Dini
temeller iizerine inga edilmis olan bu devrim hem kapsami hem de etkiledigi genis cografya nedeniyle
diinya genelinde ciddi bir saskinlik yaratmistir. Ancak ayn1 zamanda, Bat1 kamuoyunda Islam karsiti
egilimlerin giiclenmesine ve daha acik bicimde ifade edilmesine de zemin hazirlamigtir. Avrupa
acisindan bugiinkii anlamiyla bir Islamofobi olgusundan séz edebilmek igin Iran Devrimi’nin
gerceklesmesini beklemek gerekmektedir. Bu yoniiyle, s6z konusu devrim, islam ve Miisliimanlarin
kiiresel algisinda bir doniim noktasi niteligi tasimaktadir (Canatan, 2007, s. 19). Baz1 Avrupal yazarlar
Islamofobi’yi tedavi edilmesi gereken psikolojik bir rahatsizlik olarak tanimlamistir. Caroline Fourest
ve Fiammetta Venner gibi yazarlar Islamofobi kavrammin tarihte ilk kez 1979’dan sonra kullanildigini
ve 1970’1i yillarda iranl islamcilar tarafindan ABD’li feministlerin Islam’a kars1 elestirilerinin 6niine

gecmek amaciyla ortaya attig1 bir kavram oldugu diisiincesini savunmustur. (Tosun, 2023, s. 49).

1991 yilinda komiinizmin ortadan kalkmasinin ardindan bir dizi gelisme yaganmistir (Buehler,
2014, s. 130). Soguk Savas’in sona ermesiyle ¢oken iki kutuplu sistemin ardindan, tek kutuplu diinya
diizeni yeni bir ideolojik diisman arayisini1 beraberinde getirmistir. Avrupa’daki ekonomik krizlerin
gocmen sorunu ile iligskilendirilmesi, bu diismanligin radikallesmesine zemin hazirlamistir. Bu siiregte,
asir1 sag partilerin hizla yiikselmesi, Avrupa’daki irk¢iligin bigcim degistirerek yeniden gii¢c kazanmasina
neden olmustur (Kedikli & Akgca, 2017, s. 59). Boylece 1991 yilinda islamofobi terimi ilk olarak yazili
basinda kullanilmaya baglanmistir. Ardindan, 1993 yilinda Samuel Huntington, “soguk savas”
kavramini yeni bir baglamda yeniden giindeme getirerek, kiiresel diizeydeki ideolojik rekabetin yon
degistirdigini 6ne siirmiistiir. Huntington, islam diinyas1 ile Bat1 arasinda kaginilmaz bir medeniyetler
catigmasinin yasanacagini ileri siirerek, bu yeni donemde soguk savasin taraflarinin Bati ve

Islam/Miisliimanlar olacagi iddia etmistir (Buehler, 2014, s. 130).

Tiirkge literatiirde yer alan birgok kaynakta ise, Islamofobi kavraminin ilk kez 1997 yilinda
Ingiliz diisiince kurulusu Runnymede Trust tarafindan yayimlanan Islamophobia: A Challenge for Us
All (Islamofobi: Hepimiz I¢in Bir Meydan Okuma) baslikli raporda kullanildig ileri siiriilmektedir.
(Aktas, 2014, s. 38). Bir diger kaynaga gore ise 1991 yilinda “Amerikan Journal Insight” dergisinde
Sovyetler Birligi’nin Miisliimanlara yonelik uyguladigi diismanligini ve ayrimciligi tarif etmek icin
kullanilmigtir (Y1lmaz, 2022, ss. 2-3). Ancak, ingilizce ve Fransizca gesitli kaynaklar bu terimin 1997
yilindan ¢ok daha once de kullanildigini ortaya koymaktadir. Buna ragmen, s6z konusu Runnymede
Trust raporunun Islamofobi kavraminin kamuoyuna tanitilmasinda ve genis kitlelerce benimsenmesinde
belirleyici bir rol oynadig1 ifade edilebilir. Raporda, dinsel onyargilarin sebepleri ele alinmakta ve
Miisliimanlarin karst karsiya kaldigi gesitli sorunlar kapsamli bicimde incelenmektedir. Bu ¢aligma,

yayimlandigi déonemde 6nemli bir etki yaratmig; Miisliimanlara yonelik tartismalarin ve deneyimlenen
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sorunlarm arka planinda Islam’a kars:1 sistematik bir ényargmin bulundugunu vurgulamstir. Ayrica
raporda, bu dnyarginin 6zellikle istihdam ve egitim alanlarinda Miisliiman bireylere yonelik ayrimciligi
artirdigl, nefret sdylemini koriikledigi ve medyada ya da giindelik yasamda Miislimanlarin yanlig
bigcimlerde temsil edilmesine yol agtig1 belirtilmistir (Aktas, 2014, s. 38). Runnymede Trust raporunda,
Islamofobi’nin mesrulastiriimasina yonelik birtakim varsayimlara yer verilmektedir. Buna gore Islam;
tek yonlii, duragan ve degisime kapali bir din olarak sunulmakta, diger kiiltiirlerle iliskisiz ve tamamen
yabanci bir gelenek olarak goriilmektedir. Raporda ayrica, islam’in Bati degerleriyle uyusmayan,
irrasyonel, ilkel, cinsiyetci ve siddet egilimli oldugu 6ne siiriilmekte; politik bir ideoloji gibi algilanarak
catigmaci ve tehditkar bir yap1 atfedilmektedir. Miisliimanlarin Bati’ya yonelik elestirileri ise gecersiz
kabul edilmekte ve ana akim Siinnilik disindaki yorumlar dislanmaktadir. Sonug olarak, islam karsit:
tutumlar ve Miisliimanlara y&nelik ayrimc1 uygulamalar bu gercevede rasyonellestirilmekte, Islamofobi
ise Bati baglaminda dogal bir tepki gibi sunulmaktadir (Commission on British Muslims and

Islamophobia, 1997, s. 4).

11 Eyliil 2001 tarihinde hem Bati diinyasinda hem de Miisliimanlar arasinda dikkat ¢ekici bir
hedef olarak ABD’yi secen El-Kaide, siyasi ve askeri giicii elinde tutan {ilkenin ekonomik yapisini hedef
alarak iilkeye zarar vermek istemistir. Bu stratejik amagla ABD’nin giiclii ekonomik alt yapisin
korumak i¢in ekonomik olarak kan kaybetmesi hedeflenmistir. Ekonomik bozulma da beraberinde
askeri ve siyasi ustiinliigiinii ¢okiise gecirecektir. Sonrasinda da ABD ile Miisliiman miittefiklerinin
iligkilerinin bozulmasi, ABD onciiligiinde Bati’nin Ortadogu iilkeleri iizerindeki etkisi ortadan
kaldirmak hedeflenmistir. Bu eylemle ABD Savunma Bakanligi’nin hedef alinmasi sembolik bir eylem
olmustur. Asil verilmek istenen mesaj ise, az sayida insan ile ABD i¢in bu denli 6nemli ve korunakli
olan askeri tesisini yikabileceginin miimkiin oldugudur. (Efegil, 2022a, ss. 82-83). Saldirilarinin
ardindan Amerika Birlesik Devletleri ve Avrupa'da hizla yiikselise gecen Islamofobik egilimler, El-
Kaide tarafindan istlenilen 15 ve 20 Kasim 2003 Istanbul, 11 Mart 2004 Madrid, 7 Temmuz 2005
Londra ve 13 Kasim 2015 Paris saldirilari ile daha da derinlesmistir. Bu terdr eylemleri, Islam dini ve
Miisliiman topluluklara yonelik var olan olumsuz algilarin giiclenmesine neden olmus; diismanlik,
dislayicilik ve ayrimer tutumlar ciddi sekilde artis gostermistir. Yasanan siddet olaylari, gegmisten gelen
onyargilarn yeniden canlanmasima yol agarken, Islam karsithg kamusal ve siyasal diizlemde daha
gorlinlir hale gelmistir. Bu siiregte Miisliimanlar, Bati toplumlarinin nezdinde "igerideki oteki" ve
potansiyel tehdit olarak konumlandirilmis; bu durum onlarin sosyal, siyasal ve ekonomik alanlarda
cesitli zorluklarla karsilasmalarina neden olmustur. Ozellikle Bat1 medyasinda Miisliiman kimligi, bu
saldirilarin etkisiyle olumsuz imgelerle dzdeslestirilmis; islam’a yonelik korku, giivensizlik ve paranoya
iceren sdylemler yayginlasirken, Miisliiman bireylere karsi tutumlar da giderek sertlesmistir (Ovet,
2016, ss. 122-123). Bu asamada Islam Diinyas1’nin biiyiik ¢ogunlugu ve kanaat &nderleri El-Kaide’nin
11 Eyliil saldinsmin Islam ile bagdastirilamayacagimi ve bu eylemin kabul edilemez oldugunu

savunmustur. islami amaglarla eylemlerini gergeklestirdigi savunan orgiitiin sivilleri hedef almis olmasi
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biiyiik cogunluktan tepki toplarken, bazi kanaat 6nderleri tarafindan mesru goriilmiistiir (Efegil, 2022b,
s. 41).

Bilim ve teknolojideki ilerlemelerin 6zellikle iletisim ve ulasim alanindaki etkisi sayesinde
kiiresel Olgekte mesafeler kisalmis, toplumlar birbirine daha fazla yakinlagmistir. Bu durumun gég
hareketlerini yogunlastirmasi beraberinde siyasal, ekonomik ve sosyal nedenlerle 6zellikle dogudan
batiya ve giineyden kuzeye dogru gdcler artmistir. Bu gocler neticesinde Bati {ilkelerinde son 50 yilda
belirginlesen Miisliiman niifus artis1 yasanmisti. Ancak Miisliiman go¢menlerin, katildiklar
toplumlarda esitlik ve adalet talepleri, gegmisten gelen 6nyargilarla birleserek toplumsal diizeyde korku,
nefret ve ayrimciligi tetiklemistir. Bu da Miisliman bireylere yonelik cesitli diizeylerde saldirgan

eylemlerin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamistir (Akyel & Atlihan, 2025, s. 2).
RADIKALIZM VE RADIKALLESME SURECI

Radikalizm ve Radikallesme ile ilgili kabul gormiis genel bir tanim yapilmamakla birlikte
kisilerin ve orgiitlerin radikallesmelerindeki ideolojileri ve stratejileri aciklamaktaki sebepler belli bir
grupla kategorize edilememektedir. Giiniimiizde dini istismara dayanan radikallesme tiirii olan dinsel
radikallesme bireylerin ve gruplarin belirli fikirlerini giiglii kilarak kimi zaman ikna yoluyla kimi zaman
zor kullanarak teror faaliyetlerine doniisen bir siire¢ olarak devam etmektedir. Giiniimiizde ¢ogunlugu
Bati’da yasanan terdr olaylari gerek bati tarafindan gerekte medya tarafindan Islam ile bagdastiriima
egilimindedir. Bu egilim Islam adi altinda radikal dini orgiitlenmelerin zamanla terdr olaylarinda

bulunmalart ile giderek Islam ile terdr kelimelerinin yan yana anilmasina sebep olmaktadir.

Radikalizm, toplumsal yapilar ve deger sistemleri iizerinde koklii degisiklikleri hedefleyen,
devrimci yontemlerle ilerlemeyi savunan siyasi yaklagimlari ifade etmektedir. Bu tanim ug bir siyasi
durusu benimsemek veya desteklemek amaciyla kullanilabilecegi gibi, baslangicta asir1 olmayan bir
ideolojinin radikal unsurlarla yeniden yorumlanmasi seklinde de kullanilabilmektedir. Ancak “asirilik”
kavrami 6zneldir ve neyin radikal olarak kabul edildigi de baglama ve yoruma gore degiskenlik
gosterebilmektedir (Celik, 2015, ss. 101-102). 2004 yilinda Madrid’de ve 2005 yilinda Londra’da
meydana gelen terdr saldirilar sonucu Siddet iceren Radikallesme Uzman Grubu olusturulmus ve bu
grup akademik incelemeler yaparak radikallesmenin kapsamli bir raporunu hazirlamistir. Bu rapora gore
ortaya konulan en belirgin bulgu; radikallesme siirecinde ideolojik ve psikolojik faktorlerin etkili oldugu
kadar sosyolojik, politik ve kiiresel etmelerin de énemli etkide oldugudur. Grubuna gére radikallesme;
“Kendini terér eylemleri ve saldirilar1 olarak ortaya koyan asiriciliker bir sosyallesme siireci” olarak
tanimlanmustir. Ancak Siddet iceren Radikallesme Uzman Grubu’nun Avrupa’da meydana gelen terdr
eylemlerinin sonucunda olusturulmus olmasi grubun yaptig1 radikallesme tanimini tarafli ve dar bir

bakis agisiyla yalnizca terdr odakli ele almistir (Efegil, 2022b, ss. 125-126).

Radikalizm kavrami, ilk olarak Fransiz Devrimi siirecinde monarsiye karsi c¢ikan gruplari

tanimlamak i¢in kullanilmigtir (Yaman, 2016, s. 38). Kavraminin ilk kez 1817°de kullanilmaya basladig1
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da bir diger goriistlir. Merriam-Webster sozliigiinde radikalizm, mevcut diizen iginde koklii ve asir
degisimler talep eden bireylerin siyasi goriis ve eylemleri olarak tanimlanmaktadir. Tarihsel siirecte bu
kavramin anlami farklilik gostererek 19. Yiizyilda radikal ifadesi, monarsi yerine cumhuriyetgiligi
savunan reformcu gruplari tammlamak igin kullanilmistir. Hatta bir dsnem Ingiltere’de Liberal Parti’nin
belirli bir kanadini ifade etmistir. 19. ylizyilin sonlar1 ile 20. yiizyilin baslarinda ise radikaller, daha ¢ok
siddet kullanmadan toplumsal doniisiim talep eden aktivistler olarak goriilmiistiir (Efegil, 2022b, s. 124).
Glinlimiizde ise bu kavram, ozellikle belirli bir dini, ideolojik veya siyasi inan¢ merkezinde mevcut
diizeni koklii bigimde doniistiirmeyi amaglayan ve bunu uygularken siddeti mesru goren tutumlari ifade
etmektedir. Radikal eylemler demokratik taleplerden siddetin bir yontem olarak benimsenmesi sebebiyle
ayrismaktadir. Bu baglamda radikallesme, birey veya gruplarin diisiinsel muhalefetten baslayarak
siddeti stratejik bir arac olarak kabul ettigi bir siireci ifade eder. Ozellikle Batil1 literatiirde bu kavram,
son yillarda fundamentalizm ile es anlamli olarak kullanilarak siyasal Islamci ya da cihatg1 yapilar gibi
asirilik yanlist hareketleri tanimlamak amaciyla one c¢ikmaktadir (Yaman, 2016, ss. 38-39). Bu
baglamda. radikallesme tartigmalar1 genellikle iki temel soruya odaklanmaktadir: Siireci tetikleyen

faktorler nelerdir ve bu siire¢ hangi agamalardan meydana gelmektedir?

Glintimiizde 6zellikle dini radikallesme, giivenlik agisindan oncelikli sorunlardan biri haline
gelmistir (Yasa, 2021, ss. 797-798). Uzmanlar, radikallesmeyi bireyin diisiinsel diizeyde baslayan ve
zamanla agir1 uglara evrilerek terdrizme kadar uzanabilen dinamik bir siire¢ olarak degerlendirmektedir.
Ancak bu siirecin her zaman terérle sonuglanmasi gerekmedigi; bireylerin farkli asamalarda bu yoldan
vazgecebilecegi de vurgulanmaktadir. Siirecin net bir sekilde asamalara ayrilmasi giictiir, ¢iinkii bireyler
kimi zaman mevcut normlardan saparak intikamci tutumlar sergileyebilir, bu da gruplasmay1 ve yeni
kimlik ingasin1 hizlandirir. Siirecin nihai asamasinda ise siddet iceren eylemler ve teror
goriilebilmektedir. Ancak bireyler bu noktaya ulasmadan da siireci terk edebilir. Bu sebeple
radikallesme, dogrusal bir yapidan ziyade geri doniisii miimkiin olan esnek bir siire¢ olarak ele

almmalidir (Acar, 2024, ss. 76-77).

Son donemde yapilan arastirmalar, terdr eylemlerine katilan bireylerin farkli sosyal gecmislere
sahip oldugunu ve ¢ok cesitli radikallesme siireclerinden gegtiklerini ortaya koymaktadir. Bu ¢esitlilik,
dini istismar eden orgiitlerde oldugu kadar etnik, sag ya da sol temelli yapilarda da gézlemlenmektedir.
Radikallesme, bireyin kisisel diinyasindan baslayarak ailesi, arkadas cevresi ve sosyal gruplar
araciliftyla genisleyen ¢ok katmanli bir stirectir. Katilimin arkasinda; bireyin i¢cinde bulundugu sosyo-
ekonomik kosullar, psikolojik sorunlar, travmatik deneyimler ve aidiyet arayisi gibi faktorler etkili
olabilmektedir. Ayrica ideoloji, radikallesme siirecinde belirleyici bir unsur olup, bireyin Orgiitiin
amaglarina kosulsuz baghlik gelistirmesini ve siddet eylemlerine yonelmesini miimkiin kilmaktadir
(Celik, 2015, s. 105). Giinlimiizde radikallesme siireci i¢in fiziksel temas ya da orgiitsel baglantilar artik
zorunlu degildir. Dijitallesmenin etkisiyle sosyal medya, bireylerin karsilikli etkilesime gegebildigi bir

alan sunarak geleneksel tek yonlii medya araclarindan (televizyon, gazete, radyo) ayrilmistir. Sosyal
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medya sayesinde bireyler hem daha genis kitlelerle iletisim kurabilmekte hem de cografi engelleri asarak
ortak hareket edebilmektedir. Bu etkilesim, bireysel korkular1 azaltarak kolektif eylemi tesvik
etmektedir. Arap Bahar1 ve Occupy Wall Street gibi ornekler, sosyal medyanin toplumsal hareketleri
orgiitlemedeki giiciinii acikca ortaya koymustur. Bu dijital mecralar, bloglar ve forumlar araciligiyla
fikirlerin yayilmasini kolaylastirmakta ve yeni nesil, 6z diisiiniimsel karakter tagiyan sosyal hareketlerin
olusmasina zemin hazirlamaktadir (Yasa, 2021, s. 797). Bati’da islam’a dair ilk ¢alismalar, ¢ogunlukla
zgiin Islami kaynaklara degil, Batili seyyahlarin gozlemlerine ve cesitli sdylentilere dayanmaktadir. Bu
durum, Hz. Muhammed hakkinda olumsuz ve yanlis yargilarin ortaya ¢ikmasina yol agmistir. Bu tiir
yanlis imgeler yalnizca bireysel soylemlerle sinirli kalmamis, Orta Cag Bati toplumunda genis kabul
gOrmiistiir. Zamanla bu algilar farkli cografyalarda cesitlenmis olsa da temel bakis agis1 biiyiik 6l¢iide
sabit kalmis, sonraki dénemlerde insa edilen Islam imajlarinin da zeminini olusturmustur (Y1ldiz, 2023,

s. 37).

RADIKALIZM ILE ISLAMOFOBI ARASINDAKI KARSILIKLI BESLEYICI-
CATISMACI ILiSKi

11 Eyliil sonrasinda ABD’nin Afganistan ve Irak’a miidahaleleriyle birlikte Islam, kiiresel
sOylemlerde siklikla siddet, radikallesme ve terorle iliskilendirilmistir. Bu siiregte oryantalist bakis agis1
ve medyanin rolii, islam’in catisma merkezli bir inang sistemi olarak sunulmasina onciiliik etmistir.
Miisliimanlarla baglantili siddet olaylar1 ¢ogu zaman tarihsel, siyasi ve ekonomik baglamlardan
koparilarak sadece Islam’in dini kaynaklari iizerinden yorumlanmakta; dis miidahaleler, baskici
yonetimler ve kiiresel somiirii gormezden gelinmistir. Bu cercevede bazi arastirmacilar, Islam’
hosgoriisiizliik, fanatizm ve siddetle 6zdeslestirerek onu ¢ag disi, geri kalmis ve modernlesmeye kapali
bir yapi1 seklinde tanimlamaktadir (Yaman, 2016, ss. 34-35). 11 Eyliil ile “radikallesme” kavrami, 6nceki
anlamindan farkli olarak, demokrasi karsiti duruglar1 ve siddet icerikli eylemleri tanimlamak ig¢in
kullanilmaya baslanmistir. Giiniimiizde ise bu kavram, kimi zaman siddet igeren fikirlerin baslangic
noktasi, kimi zaman ise terdrizme uzanan siirecin tamamui olarak ele alinmaktadir. Ancak bu kavram,
yalnizca dini temelli asiriliklar: degil; ideolojik uglar, ¢evreci ya da hayvan haklart savunucularinin agir
eylemleri gibi genis bir yelpazeyi de kapsamaktadir. Dolayisiyla radikallesme, inang ya da diisiince fark
etmeksizin toplumsal normlarin disinda kalan her tir asir1 yonelimi ifade etmek igin

kullanilabilmektedir (Acar, 2024, ss. 68-69).

Tarihte ter6ér olaylarmin dini metinlere dayandirilarak yapilmasi ve din adina yiiriitillen
savaslarin mesrulastirilmasi dinin siddeti tesvik ettigi izlenimini dogurabilmektedir. Ancak, bu terér
eylemlerinin ve savaslarin sebebi yalnizca dini sebepler degildir. Bu eylemlerin ardinda ¢ogunlukla
siyasi, ekonomik ve kimlik temelli nedenler yer almaktadir. Bazi kisi ve gruplar, gii¢ kazanmak ya da
ayricalik elde etmek amaciyla siddeti din kisvesi altinda sunarken; kimlik insasinda dinin rolii nedeniyle
catigmalar da siklikla dini kimlikler iizerinden yiiriitilmektedir (Moses, 1996, ss. 23-27). Siddet

uygulayanlar, dini referanslar1 kendi eylemlerini mesrulastiracak sekilde yorumlayarak vicdani

45



Akademik Agt, 6 (1), 2026: 37- 55 Arastirma Makalesi

sorumluluktan kagma egilimindedir. Tiim bu dinin aragsallastirilmasi siirecleri, Bati toplumlarinda
Islam’a yonelik olumsuz algilarin olusmasinda énemli bir rol oynamistir (Celik, 2015, s. 117). ABD,
Ingiltere ve Kita Avrupasi’nda yiikselen islamofobi ile ISID arasinda karsilikli beslenen dongiisel bir
iliski bu sekilde ilerlemistir. Gergeklestirilen infazlar, Bati’daki terér eylemleri ve gayrimiislimlere
yonelik tehdit mesajlari, asir1 sag ve Islamofobik gruplar tarafindan Miisliimanlara yonelik baski ve
siddeti mesrulastirmak icin aracsallastirarak ciddi bir siddet dalgasina zemin hazirlamistir (Ayhan &
Ciftci, 2018, ss. 25-26). Diinyada meydana gelen terdr eylemlerinden islam’mn ve Miisliimanlarin
sorumlu olarak gdsteriliyor olmasi1 Miisliimanlara kars1 korku ve 6fke duygularini derinlestirmektedir.
Boylece Miisliimanlara yonelik siddet ve dislama eylemlerine de mesruluk kazandirmak
amaglanmaktadir (Avrupa’da Gog ve Islamofobi, 2016, s. 171). Dinin bir ara¢ olarak kullanilmasi
neticesinde radikallesmenin en tehlikeli bi¢ciminin goriildiigli yapilarda, dini metinleri baglamindan
koparip bu yapilarin kendi ideolojilerine uygun sekilde kati yorumlarla yeniden insa etmekte, bu
yorumlar1 mutlak hakikat olarak sunarak hem mesruiyet kazanmaya calismakta hem de farkli gortisteki
Miisliimanlar tekfir etmektedir. Bu baglamda, son dénemde sik¢a dile getirilen 'Islami radikallesme'
kavramu yerine, aslinda radikalligin Islamilestigi, yani mevcut radikal unsurlarin dini sdylemlerle
kendini ifade ettigi ileri siiriilmektedir. Her ne kadar ¢atigmalar siyasi nitelikte olsa da kullanilan sdylem

ve mobilizasyon araglarinin dini referanslara dayandigi gézlenmektedir (Cakir vd., 2017, s. 10).

Her din, yorumlara bagli olarak radikal egilimlere zemin olusturabilir. Dinsel radikallesmelerde
belirleyici olan, dogrudan kutsal metinler degil, bu metinlere getirilen 6znel yorumlardir. Kutsal
kitaplarda yer alan bazi ifadeler yiizeysel okundugunda siddet igeriyor gibi goriinse de teolojik baglamda
degerlendirildiginde ¢ogu mecaz igerikli ve c¢ok katmanli anlamlar tagimaktadir. Bu baglamda
radikallesmenin asil kaynagi, dini metinlerden ziyade, bireysel motivasyonlar ile kiiresel ve politik
etkenlerdir. Din ise cogu zaman bu motivasyonlar1 mesrulastirmak amaciyla aragsallagtirilmaktadir. Bu
durum, Bat1 toplumlarinda Islam’a dair olusan olumsuz algilarm sekillenmesinde de etkili olmustur

(Celik, 2015, s. 104).
Karsiikh Tehdit Algisim Besleyen Olaylar

1979 iran Islam Devrimi’nin halk ayaklanmasi ile gerceklesmesi ile Islam toplumlarinda Islam
ilkelerinin siyasal diizene hakim olacagi anlayisi belirmistir. Ancak bu diisiince ile giristikleri hareketler;
partilere yapilan darbeler ile iktidardan uzaklagsmalar1 ya da iktidarin imkanlarina kapilarak davalarindan
uzaklagmalari ile genellikle basarisizlikla sonuglanmistir. Bu sebeple 1990’1 yillarda dini sdyleme
dayal1 orgiitler bu alan1 doldurmak i¢in daha fazla 6n plana ¢ikmistir (Efegil, 2022a, ss. 11-12). Son
donemde yeniden giindeme gelen terdr olaylari, kavramsal belirsizlikleri de artirmistir. Bazi kesimler,
“Islame1 terér” taniminin uygunlugunu sorgularken, bazilar1 islam’1 bu eylemlerden arindirmaya
caligmakta; digerleri ise bu terimin kullanilmasinda 1srar etmektedir. Belirli bir kesim islam’in terorle
dzdeslestirilmesini istememekte ve boylelikle Islami siyasi taleplerin mesruiyetinin zarar gdrmesini

engellemeye ¢alismaktadir (Ozerkmen, 2004, s. 255). Islam’in evrensel baris mesajini kavrayamayan
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ve tarihsel olarak Bati ¢ikarlarina tehdit olarak sunulan bir din algisinin giiniimiizde hala giiclii sekilde
varligmi siirdiirmesinin temel sebeplerinden biri de medyada etkili olan gii¢ odaklarinin bu yonde

ylriittiigli yayin politikalaridir (Mencet, 2018, s. 196).

Diinyanin gesitli yerlerinde meydana gelen terdr olaylarinin islam dini ile 6zdeslestirilerek bir
terminoloji yaratilmas1 Islamofobi iizerinde etkileri de degisken hale getirmistir. Miisliimanlar ile teror
olaylarinin 6zdeslestirilmesi 11 Eyliil oncesinde de mevcuttur. 1995 yilinda Oklahoma’da federal binaya
yapilan saldiridan Orta Dogulu kisiler sorumlu tutulmus, ancak gergekte eylemi gerceklestirenin
Amerikali oldugu ortaya ¢ikmistir. Bu eylemden sonra ABD’de yasayan Miisliimanlara karsi 200 nefret
sucu olay1 meydana gelmistir (Ovet, 2016, ss. 124-125). Sayisal veriler olarak incelendiginde 1980
yilindan 2005 yilina kadar ABD’de gerceklestirilen terdr saldirilarinin %94’ tiniin Miisliiman olmayan
kisilerce yapildig1 saptanmistir. 2020 y1linda ingiltere’de yasanan 62 terdr olaymdan yalnizca 2 tanesinin

Islami kokenden geldigi belirtilmistir (Y1lmaz, 2022, s. 9).

11 Eyliil 2001 saldirilart kiiresel siyasette ve giivenlik anlayisinda derin doniisiimlere neden
olmustur. ABD'nin ekonomik giiclinii simgeleyen Diinya Ticaret Merkezi'ne yapilan ugakli saldiri
sonucunda biiylik can kaybi1 yasanmus, iilke ciddi bir giivenlik kriziyle kars1 karsiya kalmistir. Bu olayin
ardindan, istihbarat ve giivenlik kurumlarinin etkinligi sorgulanmistir. ABD’nin bu krizi Ortadogu'ya
yonelik dis politikasini mesrulastirmak i¢in bir firsata doniistiirmesi de carpici bir gelisme olmustur.
Soguk Savag doneminde bile bu 6l¢ekte bir saldirtya maruz kalmayan ABD, saldir1 sonrasi donemde
terorle miicadele soylemiyle Afganistan ve Irak’a askeri miidahalelerde bulunmus; bu iilkelerdeki
iktidarlar1 devirerek kendi etkisi altindaki yonetimleri iktidara getirmistir. Bunun yani sira, terore destek
verdigi gerekgesiyle diger Ortadogu iilkelerine yonelik miidahale ihtimalleri de giindeme gelmistir. Bazi
analizlerde, ABD’nin asil hedefinin yalnizca terérle miicadele degil; aynt zamanda Ortadogu’daki
stratejik  varligmmi  pekistirerek enerji kaynaklar1 {izerindeki denetimini artirmak oldugu
vurgulanmaktadir (Dagtas & Yaylagiil, 2005, s. 2). Resmi ve sivil kaynaklardan elde edilen veriler, 11
Eyliil sonras1 toplumsal tepkilerin boyutunu agikca gdstermektedir. FBI arastirmalarindan elde edilen
verilerle 2000 yilinda sayis1 28’1 bulan Miisliiman karsiti nefret suglarinin, 2001°de 481’e yiikseldigi ve
bu alandaki artisin yaklasik 17 kat oldugu desteklenmistir (“V. The September 11 Backlash”, 2002). 11
Eyliil sonras1 donemde, Miisliiman ya da Orta Dogulu goriiniimlii kisilere yonelik bireysel siddet
vakalar1 da artis gostermistir. Bu baglamda yapilan saldirilarin 11 Eyliil’e duyulan 6fkenin bir sonucu
olarak gerceklestirildigi, nefret suglarinin hakli sebebe dayandirilmasi ve siddetinin arttirilmasi igin

kullanilmaya baglandig1 goriilmektedir.

2004 ve 2005 yilindaki eylemler, Avrupa’nin kiiresel terdrle dogrudan yiizlesmesine neden
olmus; bunun sonucunda yabanci topluluklar o6zellikle de Miisliimanlar, korku ve giivensizlik
duygularinin hedefi haline gelmistir (Akdemir, 2009, s. 12). 30 Eyliil 2005°’te Danimarka’da Jyllands-
Posten gazetesinde Hz. Muhammed’i hedef alan karikatiirlerin yayimlanmasi, uluslararas1 diizeyde

protestolara ve yiizlin lizerinde kisinin Oliimiine yol a¢mistir. Bu ve benzeri olaylar, siklikla
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Huntington’un 1993°te ortaya koydugu “medeniyetler catismasi” tezi ¢er¢evesinde degerlendirilmistir.
Ancak bu yaklasim, yasananlarin sosyal, ekonomik ve politik boyutlari1 goz ardi etme riskini
tasimaktadir. Nitekim olaylarda temel aktorler agirlikli olarak Islaim ve Bati diinyastyla sinirl kalmis;
¢oklu medeniyet etkilesiminden s6z etmek miimkiin olmamistir (Ozmen, 2017, s. 101). 7 Temmuz 2005
Londra saldirilari, Avrupa kamuoyunda derin etkiler yaratmis ve terdrle miicadelede daha kati ve
sistematik nlemlerin alinmasina neden olmustur (Akdemir, 2009, s. 17). The Guardian’in aktardigina
gore, Londra saldirilarindan sonraki iki hafta icinde inanca dayali nefret suglar1 bes kat artmis; yalnizca
Ingiltere’de 800’e yakin 1rk ve inang temelli saldir1 rapor edilmis, bunlarin 200'den fazlas1 Miisliimanlar
hedef almistir. Ulke genelinde Miisliimanlara yonelik toplam nefret sucu sayisi ise 1.200’{ agmstr.
Ancak, saldirilarin Ingiltere dogumlu Miisliimanlar tarafindan gerceklestirildiginin ortaya ¢ikmasi,
nefret suclarinda ek bir artisa yol agmamistir (“Religious hate crimes rise fivefold UK news”, 2005).
Isveg’te 25 Aralik 2014’te Eslov sehrindeki camilere yonelik saldirlar da iilkedeki yabanci karsiti
faaliyetleri yeniden giindeme getirmistir (“Isve¢'te 4 giinde 2 cami kundakland1”, 2014). Yapilan
eylemlerin sonrasinda terdrizm ile nefret suclarinin iliskisi 2013 yilinda Hanes ve Machin aragtirma
yapmistir. “ABD’deki teror saldirilarindan sonra nefret suglarini ‘irksal’ olarak motive eden ne oldu?”
sorusuna yogunlasilarak yapilan arastirmada Ingiltere’deki Miisliimanlara kars1 islenen nefret suclarinin
%25-30 arasinda artig gosterdigi belirtilmistir. ABD’de 11 Eyliil sonrasinda Miisliimanlara ve Araplara
kars1 nefret suclarinin islenmesinin yaninda, Miisliiman sanilan Sih’lere kars1 da nefret sdylemleri ileri
stiriilmiistiir. Teror olaylarimi takip eden ilk iki ayda nefret suclarinda yiiksek oranda artig goriilmiistiir
(Ovet, 2016, s. 128). 2015 yilindaki FBI verileri de ABD’de Miisliimanlara ve siyahlara yonelik nefret
suclarinda kayda deger bir artis yasandigini gdstermektedir. Toplamda 5.8001 askin nefret sucu
kaydedilmis; bu say1, 2014’e kiyasla artis gostermistir. Miisliimanlara kars1 islenen suglar %67 oraninda
artarak 154’ten 257’ye ylikselmistir. Ayni y1l, onyargi temelli suclarin %59 undan fazlasi ik, etnik
koken ya da soya dayali motivasyonla gerceklestirilmistir (Farivar, 2016).

Minnesota’da 2016 yilinda yasanan olaylar da Miisliiman sivil haklar 6rgiitiit CAIR tarafindan
acikca Islamofobik bir saldir1 olarak tanimlamustir. Bu saldirida saldirganin, camiye gitmekte olan bir
gruba yonelik Islam karsiti ifadelerle tehditlerde bulunmasi ardindan iki kisiyi yaralamasi saveilik
tarafindan kasitli bir saldir1 olarak degerlendirilmistir (““Anthony Sawina convicted of shooting Somali-
Americans”, 2017). Olay sirasinda kurbanlardan birinin geleneksel kiyafet giymekte oldugu da
ayrimciliga yonelik saldirin sebeplerinden biri olmustur. Benzer sekilde 2017°de Londra Finsbury
Park'ta bir cami yakininda aracla yapilan saldirida kalabaligin {izerine aracini siiren saldirgan bir kisinin
6liimiine ve dokuz kisinin yaralanmasina sebep olmustur. Yasanan bu olay acikca bir terdr saldirisi
niteliginde degerlendirilip, Kraliyet Savcilik Servisi tarafindan saldirinin Islam karsiti nefret
motivasyonuyla planlandigini belirtilmistir (“Darren Osborne guilty of Finsbury Park mosque murder”,
2018). Aym1 yil igerisinde Almanya’da Miisliimanlara yonelik 208 saldir1 ve hakaret olayr da

kaydedilmistir. Alman hiikiimetinin meclise sundugu bilgi notuna gore, bu saldirilarin biiyiik
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cogunlugunun asir1 sagci gruplar tarafindan gerceklestirildigi belirtilmis ve iki kisinin yaralandig:
raporlanmistir. Miisliimanlar, fiziksel ve sozlii saldirilarin yani sira, tehdit mektuplari, ¢evrimigi
kiskirtmalar ile ibadethanelerine yonelik hasar ve Nazi sembolleriyle yapilan tahribat gibi ¢esitli siddet
eylemlerine maruz kalmistir. Ayn1 dénemde camilere yonelik 15 saldir1 da kayitlara gecirilmistir. Benzer
sekilde, Avusturya’da Ramazan ayinda Islam karsiti saldirilarin arttig1 ve bes cami ile dini kurumun
hedef alindig1 bildirilmistir (“Avrupa’da Islamofobik Eylemler”, 2017). Miisliimanlara yonelik
saldirilarda 6zellikle ibadethanelerin hedef alinmasi nefret su¢larindan tiim kesimin sorumlu tutulmasi

olarak degerlendirilebilmektedir.

2020 yilinda ise COVID-19 pandemisi sebebi ile Islamofobik eylemler terdr-radikallesme
iliskisindeki fiziksel etkisini ¢evrimici alanda arttirmistir. “Avrupa Islamofobi Raporu 2020”ye gore,
Bazi iilkelerde fiziksel Islamofobi bu sebeple azalmis olsa da nefret sdylemleri sosyal medyada
yaygimlhigini korumaya devam etmistir. Raporda, Avrupa devletlerinin cogunun Islamofobik olaylar1 ayr1
bir nefret sugu kategorisi olarak kaydetmedigi vurgulanmakta; bu durumun sorunun kapsamini dogru
degerlendirmeyi ve etkili miicadeleyi zorlastirdig: ifade edilmektedir. Ayrica, Avrupa’daki ayrimciliga
maruz kalan Miisliimanlarm yalnizca %12’sinin yasadiklar1 olay1 resmi mercilere bildirdigi belirtilmistir
(Cam, 2021). Amerikan-Islam {liskileri Konseyi'nin (CAIR) verilerine gore, 2023 yilinda ABD'de
Miisliimanlara ve Filistinlilere yonelik ayrimcilik ve nefret suglar1 6nceki yila kiyasla %56 artarak 8,061
sikayete ulasmustir. Ozellikle y1lin son ¢eyreginde Israil-Hamas catismasmin etkisiyle islamofobi ve
Onyargilar hizla yiikselmistir. CAIR, bu vakalarin yaklasik 3,600%iniin Ekim-Aralik doneminde
gerceklestigini vurgulamaktadir. Insan haklar1 orgiitleri de Orta Dogu'daki gerilimin, kiiresel ¢apta
Islam, Filistin ve Yahudi karsithgmi artirdigii bildirmektedir. 2022°deki gegici diisiisiin ardindan,
2023’te Miisliimanlara ydnelik nefretin yeniden yiikseldigi kaydedilmistir (“ABD'de islamofobik ve
Miisliiman karsit1 olaylar 2023'te rekor seviyeye ¢ikt1”, 2024).

2024 yilinda Almanya’da kayda gecen Islam ve Miisliiman karsit1 eylem say1s1 3.080 e ulasarak,
onceki yila kiyasla yaklasik %60 artis gdstermistir. Almanya Islam ve Miisliiman Karsithgryla Miicadele
Birligi (Claim) tarafindan yayimlanan raporda, bu rakamin simdiye kadarki en yiiksek diizey oldugu
vurgulanmistir. Eylemlerin biiyiik cogunlugunu sozlii hakaret ve tehditler olustururken, vakalarin beste
biri asagilayici davranislari icermektedir. Raporda ayrica iki cinayet ve 198 fiziksel saldir1 vakasi
bildirilmis, mal varligina zarar verme olaylar1 da artig gostermistir. Magdurlarin %71°1 kadmlardan
olusmakta olup, saldirilarin en c¢ok kamuya acgik alanlar ve egitim kurumlarinda gergeklestigi
belirtilmistir. Artista toplumsal tartismalar, medya dili ve siyasi sdylemlerin etkili oldugunu, ayrica rapor
edilen vakalarin gergek durumu tam yansitmadigini ifade edilmistir (“Almanya’da Miisliimanlara kars1
saldirilarda rekor artis”, 2025). Medyanin rolii genel amaci topluma korku salmak olan teror
eylemlerinin duyurulmasinda 6nemli oldugu kadar kontrolsiiz ve bilingli bir diismanligin yayilmasinda
da dnemlidir. Terdr orgiitleri eylemlerini medya ile duyurarak goriiniirliik kazanmakta ayni1 zamanda

korku olusturmaktadir. Medyanin kontrolsiiz kullanimi ayni zamanda Miisliimanlarin ¢ogunlugunu
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militarize edip siirekli kotiiliigiin sembolii olarak yaftalamasiyla Islam’i bir terdr dini olarak
gostermektedir. Medyanin etkisi ile gilinlitk hayatta da kendini gosteren bu anlayis zamanla 6n yargi
olmaktan ileriye giderek nefrete ve beraberinde Miisliimanlara yonelik islenen suglarda mesruluk

atfetmeye sebep olmaktadir.

Bunun yaninda Miisliimanlar hakkindaki korkunun {iretilip pazarlanmasini saglayan sosyal
medyayla beslenen veya siislenip abartilan bu yeni perspektif, daha da derinden giderek dogrudan insan
bilincini kontrol altina almay1 deneyen yeni kiiltiirel pedagojileri de uygulamaya koymaktadir. S6z gelisi
sinema gibi eglence sektoriiniin 6ne ¢ikarildigi bir ortamda klasik yontemlerden daha etkili, carpik,
seytanilestirilmis bir IslAm imaj1 bir egitim siireci tarzinda parlatiimaktadir. Oyle ki tiim etik kurallar
hice sayilarak, komedi agirlikli televizyon sovlarindan demagojik sdylemlerle siislii siyasi demeg ve
mitinglere kadar, dizilerden, sinema filmlerinden ve ¢izgi romanlardan karikatiirlere kadar her yasa ve
her sosyo-ekonomik gruba ulasabilen medyatik araglarla, islim’in aslinda terdrizmin ana kaynagi
Miisliimanlarin ise terdrist oldugu algisi taze tutulmaya ¢alisilmaktadir. Neticede Bati medyasinin bu
konudaki baskin goriisti, iki diinya arasinda ortak bir zeminin miimkiin olmadigi, ¢atismanin neredeyse
kacimlmaz oldugu, Miisliimanlarin Bati normlarina tehdit olusturdugu, isldim’m Batili degerlere
alternatif gibi sunuldugu seklinde yansimaktadir. Kitlesel medyada her y&niiyle beslenen Islam algisi,
“karmasik bir metin gelenegine sahip bir din” ve modern diinyanin meydan okumalarina cevap
veremeyen “bozulmakta olan bir medeniyet” olarak ortaya ¢ikmaktadir. En gelismis haliyle Islam, bu
medyatik bakis acisina gére Yunan hikmetini Bati’ya aktaran basit bir liman hiikmiindedir (Alici, 2019,

ss. 417-418).

2024 Avrupa Islamofobi Raporu, Miisliiman karsithigmin artik bireysel diizeyin dtesine gecerek
kurumsal bir nitelik kazandigini ortaya koymaktadir. Raporda, gegmiste yalnizca belirli iilkelerde ya da
yerel diizeyde uygulanan basortiisii ve kiyafet yasaklarinin, artik bircok Avrupa iilkesinde ulusal
diizeyde giindeme getirildigi vurgulanmaktadir.2015’ten bu yana yayimlanan ve 2023 yilina iliskin
verileri iceren bu kapsamli calisma, 28 Avrupa iilkesini analiz etmektedir. Raporun dikkat cekici
bulgularindan biri, Islamofobi’nin yasal diizenlemelerle desteklenerek sistematik bir yapiya
biirlinmesidir. Miisliimanlarin dini pratiklerine yonelik yasal kisitlamalarin artirildigi belirtilmekte;
ozellikle Gazze’deki catigmalarin, Avrupa’daki Miisliimanlarin ifade ve toplanma o6zgiirliiklerini
sinirlamak i¢in gerekge olarak kullanildigi ifade edilmektedir. Ayrica, nefret sdylemleri ve suclarinda
yasanan artis, Miisliiman topluluklari daha da kirilgan hale getirmektedir (“Avrupa islamofobi Raporu

Yayinland1”, 2024).

SONUC

Islamofobi teriminin tarihsel arka plamini inceledigimizde kavramm 1990’11 yillarda
kullanilmaya baslanildigin1 sonrasinda da 11 Eyliil 2001 terér saldirilart ile popiilerlik kazandigini

gormekteyiz. Ancak, Miisliimanlara ve Islam’a yonelik nefret, korku, giivensizlik, dislama ve ayrimc1
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tutumlari cok daha eskiye dayanmaktadir. Avrupa merkezli teolojik ve kiiltiirel bir “dteki” algis1 islam’m
yalnizca yeni bir siyasi gii¢ oldugu i¢in degil cok daha derin bir zihinsel doniisiimiin yansimasi oldugu
icin ortaya ¢ikmistir. Bat1 6zelinde kendi cografi ve manevi sinirlarini tehdit eden bir dis gii¢ fikrinin
pekismesi ise Bizans Imparatorlugu’na tabii olan Kuzey Afrika ve Orta Dogu’nun hakimiyetinin Islam
hakimiyetine ge¢mesi ile yasanmistir. Orta Cag’da Islam’a yonelik tutumlar ile modern diinyadaki
Islamofobik goriis ve tutumlar arasinda sdylem disinda da biiyiik benzerlikler vardir. Siiregelen bir
Miisliiman bir 6teki olusturma hedefinde siddet yaftas1 6n planda tutulmustur. Islam bariscil bir diinya
goriisiine sahip olugundan gerek toplumdaki bireyler arasinda gerekte diger toplumlarla olan iliskilerde
bariscil ilkeleri temel almaktadir. Islam’da mesru miidafaa halinde ve savas durumunda siddet
kullanimina izin verilse de bu durum orantili gii¢ kullanmay1 gerektirir. Savas durumunda da 6ncelikle
uzlast ve barisgil yontemler uygulanmaya calisilir. Bati Merkezci 6tekiler algisi etrafinda sekillenen
Islam diigmanligi, korkusu ya da nefreti Islam’in bu yoniinii gormezden gelerek yalmzca asiri

radikallesen gruplarin eylemleri iizerinden Islam’1 nitelendirmeye calismaktadar.

Yasanan Ornek olaylarda yillara gore giderek artis gosteren Islamofobik eylemleri
inceledigimizde eylemlerin belirli bir sebebe dayandirilamayacagi ve bu eylemlerin dini séyleme
dayanan radikal gruplara ya da terdr eylemlerine karsilik vermek seklinde yapilmadig1 anlagilmaktadir.
Sonug olarak Islamofobi asir1 radikalleserek terdre yonelen dini gruplarm yaptig1 terér eylemlerin ne bir
sebebi ne de bir sonucudur. Bu islamofobik bakis acistyla 2001 yilinda yasanan terdr eylemlerine verilen
tepkilerin mesrulastirilmaya ¢aligmasi hedeflenmistir. 2001 yilinda ve sonrasinda yasanan eylemler
Islamofobi’nin artisinda 6nemli etkendir ancak medyanin da rolii Islam’m Bati’nin dissallagtirma hedefi
olarak kullamlmasinda etkili olmustur. islamofobi’nin ge¢misinin Bat1 ve Miisliimanlarin tanigmasina
kadar ¢ok daha eskiye dayandig1 ancak Islami sdyleme/yoruma dayali orgiitlerin faaliyetleri ise 1967
Arap-israil Savas1 ve 1979 Iran Islam Devrimi ile basladig bilinmektedir. Bu da gostermektedir ki
Islamofobi bir gerekcesi olmaksizin bahsi gecen eylemlerin cok daha éncesinde de uygulanmakta ancak
bu eylemlerden sonra ¢ok daha haksiz sebeplere dayandirilarak kisilerin ayrimciliga yonelik saldiriya

ugramasini hakli zeminde degerlendirebilmektedir.

Zaman i¢inde cesitli din adamlari, yoneticiler ve politikacilar tarafindan 6ne ¢ikarilarak cesitli
amaglara hizmet icin kullanilan asiric1 sdylemler ve eylemler Islam dinini yansitmadig gibi islam dinine
onyargmin olusmasina zemin hazirlamistir. Hem Islamofobi hem de asir1 radikallesen dini gruplar ve
teror eylemleri basta Miisliimanlar olmak {izere tiim diinya i¢in tehlikeli bir dongli olusturmustur.
Toplumsal kutuplagsmanin niine gegilebilmesi ve asir1 radikalizm-Islamofobi déngiisiiniin kirilabilmesi
icin bitiinciil yaklasimlar kullanilmalidir. Bu yaklagimlarda egitimin, empatinin ve diyalogun rolii
biiyiiktiir. Asir1 radikallesme ve terérizm ile miicadelede yeni bakis agilar1 gelistirilerek, olgunun
yalmzca “Miisliiman kimligiyle” iliskilendirilmesinin sakincalar fark edilmeli ve islamofobi’ye kars1

cok boyutlu politikalar olusturulmalidir.

51



Akademik Agi, 6 (1), 2026: 37- 55 Arastirma Makalesi

Yazar Katkist: Tek yazarli calismadir.

Cikar Catismasi: Yazarlar ¢ikar ¢atigsmasi beyan etmemislerdir.
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