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RADİKALLEŞMENİN GÖLGESİNDE İSLAMOFOBİ: 

KARŞILIKLI BESLENEN İKİ TEHDİT 
Rüveyda Andırırbu* 

       

ÖZET 

Günümüz dünya düzeninde karşılaşılan geniş önyargı örneklerinden biri olan İslamofobi, en temel anlamıyla 
Günümüzde yaygın biçimde karşılaşılan önyargı örneklerinden biri olan İslamofobi, temelde İslam dinine 
düşmanlık olarak tanımlanmaktadır. İslamofobi aynı zamanda Müslümanlara yönelik korku, güvensizlik, dışlama 
ve ayrımcı tutumları da içeren çok boyutlu bir olgudur. Bu olgunun ortaya çıkışında birçok tarihi, siyasi, sosyolojik 
ve psikolojik etken bulunmaktadır. İslamofobi, tarihsel kökenleri olan ve çeşitli sosyo-politik dinamiklerden 
beslenen çok boyutlu bir olgu olarak günümüzde hem ulusal hem de uluslararası düzeyde siyaset, medya ve 
akademi çevrelerinde yoğun biçimde tartışılan bir konu haline gelerek kamuoyunda önemli bir yer edinmiştir. 
İslamofobi’nin günümüzdeki gerek söylem gerek de eylem odaklı yaygınlaşması radikalleşme ve terör ile 
ilişkilendirilmektedir.  

Bireylerin veya grupların, toplumun genel kurallarından ve koşullarından memnun olmadıklarında mevcut 
yönetime ya da diğer kesimlere karşı sessiz protestolardan şiddet eylemlerine kadar uzanan tepkiler gösterebilmesi 
olarak ifade edilen radikalleşme kavramı, özellikle 2001 yılı sonrası önemli bir içerik değişimi yaşamıştır. 
Günümüzde radikalleşme, bireylerin veya grupların aşırı görüşleri benimsemesi ve hatta şiddeti savunması ya da 
uygulaması olarak değerlendirilmektedir. Ancak bu noktada radikalleşme ile terörizmin farklılaşması önemlidir; 
çünkü her radikal düşüncenin şiddeti gerektirmediği gibi her şiddet eylemi de radikal bir ideolojiden 
kaynaklanmamaktadır. Bu sebeple, İslamofobi’nin mi radikalleşmeyi radikalleşmenin mi İslamofobi’yi 
beraberinde getirdiğine dair tartışmalarda, Radikalleşmenin her durumda terörle sonuçlandığı yönündeki yaklaşım 
geçerliliğini korumamaktadır. Bu çerçevede, tüm radikallerin terörizme yönelmediği gibi, her terör eyleminin de 
radikal motivasyonlarla gerçekleştirildiği söylenemez. 

 Bu çalışmada aşırı radikalleşmenin beraberinde gelen terör olayları ile İslamofobi arasında kurulan yanıltıcı bağ 
tarihsel bir yöntem izlenerek incelenmektedir. İslamofobi ile Radikalizm arasındaki kısır döngü incelenerek 
İslamofobi’nin Radikalizmin bir nedeni mi sonucu mu olduğu sorularına cevap aranmıştır. Çalışmanın temel 
iddiası İslamofobi’nin geçmişinin İslamofobik eylemlere meşruluk kazandırmaya çalışılan aşrı radikalleşen 
gruplardan ve 2001 terör eylemlerinden çok daha eskiye dayanıyor olmasıdır.  
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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 

 

 

GİRİŞ 

İslamofob[’n[n uzun b[r geçm[şe sah[p olması ve farklı kaynaklardan beslenmes[ zamanla 

kavramın bel[rs[z ve soyut b[r hal almasına sebep olmuştur (Tosun, 2023, s. 49). Günümüzde 

İslamofob[’n[n hukuk[ olarak net b[r tanımı bulunmamaktadır ancak kavram B[rleşm[ş M[lletler (BM) 

Avrupa Konsey[ (AK), Avrupa Güvenl[k ve İşb[rl[ğ[ Teşk[latı (AGİT) İslam İşb[rl[ğ[ Teşk[latı (İİT) g[b[ 

kuruluşların [lg[ ve faal[yet alanına g[rerek görünürlük kazanmıştır (Ergül, 2015, s. 301). 

İslamofob[ kavramı [k[ farklı perspekt[fle [nceleneb[lmekted[r. Müslüman olmayanlardak[ hâk[m 

İslamofob[ tanımı İslam’a duyulan nefret[ ve korkuyu [fade ederken Müslüman olan kes[me göre 

İslamofob[ Müslüman karşıtı ırkçılık olarak [fade ed[lmekted[r (Yılmaz, 2022, s. 23). Kel[me köken[ 

olarak [se Yunanca kökenl[ “phobos/korku” [le “İslam” kel[meler[n[n b[r araya gelmes[ [le oluşan kel[me 

Müslümanlardan ve İslam’dan korkma, çek[nme, korkulan şeye karşı düşmanlık besleme anlamına 

gelmekted[r (Uzun, 2012, s. 13). Karşıtlıkla ve end[şe [le beslen[p zaman [ç[nde korkuya dönüşen 

İslamofob[ ter[m[ halk arasında, kamuoyunda, medyada, pol[t[k ve akadem[k söylemlerde kök salarak 
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küçümseme, aşağılama, kıskançlık, şüphe, end[şe, [ğrenme, korku, ret ve öfke duyma g[b[ duyguları da 

tet[klem[şt[r. Bununla b[rl[kte, bazı araştırmacılar İslamofob[ kavramının, Batı’nın İslam ve 

Müslümanlar hakkındak[ algı ve tutumlarını anlamak açısından öneml[ ve açıklayıcı b[r araç olduğunu 

savunmaktadır (Allen, 2011, s. 23). Müslümanlar tar[h[n farklı dönemler[nde Ç[n, H[nd[stan, Rusya g[b[ 

ülkelerde de yaşamış olmasına rağmen İslamofob[ Batı dünyası tarafından s[stemat[ze ed[lm[şt[r. 

Buradan hareketle ter[m[n batı merkezl[ olduğu sonucuna varılab[lmekted[r. (Alıcı, 2019, s. 408).  

İslamofob[ üzer[ne yapılan araştırmalarda bu ter[m[n [lk olarak 1910 yılında Ala[n Quell[en 

tarafından kaleme alınan ve Par[s’te yayımlanan La pol"t"que musulmane dans l’Afr"que Occ"dentale 

França"se adlı eserde kullanıldığını ortaya koyulmuştur. Quell[en, İslamofob[y[, Batı toplumları [le 

Hr[st[yan meden[yet dünyasında yaygın olarak görülen İslam’a yönel[k önyargılı tutumlar şekl[nde 

tanımlamıştır. Kavram, 1980’l[ yılların ortalarında Edward W. Sa[d’[n çalışmalarıyla yen[den gündeme 

gelm[ş ve akadem[k l[teratürde daha fazla görünürlük kazanmıştır. Her ne kadar İslamofob[ çağdaş b[r 

kavram olarak değerlend[r[lse de aslında Müslüman Doğu [le Hr[st[yan Batı arasında yaklaşık on dört 

asırdır süregelen teoloj[k, ekonom[k ve s[yasal güç mücadeles[n[n tar[hsel b[r yansıması olarak 

okunab[lmekted[r (Gür, 2023, s. 185). 

İSLAMOFOBİNİN ARKA PLANI VE TARİHSEL GELİŞİMİ 

  İslаmofob[ kavramı 1990’lı yıllarda kullanılmaya başlamasının ardından 11 Eylül 2001 terör 

saldırıları [le popülerl[k kazanmış olsa da Müslümanlara ve İslam’a yönel[k nefret çok daha esk[ye 

dayanmaktadır. Avrupa kıtası [le İslam’ın [l[şk[s[ne [lk olarak Hz. Muhammed tarafından B[zans 

İmparatorluğu’na gönder[len davet mektubunda [zler[ne rastlanmıştır ancak bu coğrafya uzun süre 

Müslüman toplumların ana [lg[ odaklarından b[r[ olmamıştır. Bu durum, Avrupa'nın İslam dünyasındak[ 

tar[h[ rolünün sınırlı kaldığını göstermekted[r. Avrupa tar[h[nde İslam’ın varlığı, yalnızca asker[ 

fet[hlerle sınırlı b[r olgu olmayıp, aynı zamanda Hr[st[yan dünyanın kend[ k[ml[ğ[n[ tanımlama b[ç[m[yle 

doğrudan [l[şk[l[ b[r süreçt[r hal[ne gelm[şt[r. Bu çerçevede, pek çok tar[hç[ İslam’ın Avrupa’dak[ tar[hsel 

varlığının başlangıç noktasını Endülüs Emevî Devlet[’n[n kurulmasıyla [l[şk[lend[rmekte ve bu konuda 

genel b[r görüş b[rl[ğ[ oluştuğu [fade ed[leb[lmekted[r (Er & Ataman, 2008, s. 749). 

Ancak bu olay, çok daha der[n b[r z[h[nsel dönüşümün yansımasıdır: Hr[st[yan Avrupa, İslam’ı 

yalnızca yen[ b[r s[yas[ güç değ[l, aynı zamanda teoloj[k ve kültürel b[r “ötek[” olarak algılamaya 

başlamıştır. Bu algının temeller[, B[zans İmparatorluğu’nun kontrolü altındak[ Kuzey Afr[ka ve Orta 

Doğu’nun İslam hâk[m[yet[ne g[rmes[yle atılmıştır (Buehler, 2014, s. 124). Bu gen[şleme, Hr[st[yan 

dünyasının kend[ coğraf[ ve manev[ sınırlarını tehd[t eden b[r dış güç f[kr[n[ pek[şt[rm[şt[r. İslam’ın 

varlığı, böylece yalnızca toprak kaybı değ[l, Tanrısal düzen[n sorgulanması anlamına da gelm[şt[r. 

İspanya’da kurulan Endülüs Emevî Devlet[, bu karşılaşmanın somut b[r [fades[ olarak 

Avrupa’nın z[h[nsel har[tasına kazınmıştır. Müslümanların Batı Avrupa’ya uzanan etk[s[, Hr[st[yan 

dünyasında “İslam tehd[d[” anlatısını kalıcılaştırmış; bu algı, Müslüman varlığının sona ermes[nden 
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sonra dah[ Avrupa’nın kültürel hafızasında yaşamaya devam etm[şt[r (Tosun, 2023, s. 51). Bu süreçte 

İslam, Avrupa [ç[n yalnızca farklı b[r d[n[n mensupları değ[l, aynı zamanda s[yas[, kültürel ve ontoloj[k 

b[r rak[p anlamına gelm[şt[r. Dolayısıyla “ötek[” kavramı, yalnızca dışsal b[r farklılık değ[l, k[ml[ğ[n 

kend[n[ kurma b[ç[m[n[n zorunlu b[r unsuru hâl[ne gelm[şt[r. Bu düşünsel çerçeven[n doruk noktası, 

Haçlı Seferler[ dönem[nde görünür hale gelm[şt[r. Orta Çağ boyunca b[r[ken teoloj[k ve kültürel 

ger[l[mler, Haçlı [deoloj[s[yle teo-pol[t[k b[r n[tel[k kazanmış; d[n savaşları artık soyut b[r korkudan 

çıkıp somut b[r eylem b[ç[m[ne dönüşmüştür (B[l[c[, 2022, s. 630). Böylece İslam, Avrupa’nın kolekt[f 

b[l[nçdışında kalıcı b[r “d[n[ ve kültürel ötek[” olarak yerleşm[şt[r. 

Orta Çağ Batı dünyasında, en zıt kutuplardak[ Lat[n yazarlar açısından dah[ durum farklılık 

göstermemekted[r; İslâm, Hır[st[yanlık [ç[n en c[dd[ tehd[t unsuru olarak algılanarak b[r tür meydan 

okuma, sapkınlık ve putperestl[ğ[n tezahürü şekl[nde değerlend[r[lmekted[r. Bu algılar, İslâm’a yönel[k 

Batılı perspekt[f[n temel[n[ oluşturan [lk kuramsal yaklaşımlar arasında yer almıştır. Günümüzde dah[ 

geçerl[l[ğ[n[ sürdüren en olumsuz teoloj[k [majların köken[ bu anlayışlara dayanmaktadır; z[ra İslâm ve 

Müslümanlar, söz konusu yaklaşımlarda ‘küfrün bütün değerler[n[’ tems[l eden b[r merkez olarak 

görülmekteyd[. Orta Çağ boyunca hâk[m olan bu teoloj[k tavrın oluşumunda, Kur’ân-ı Kerîm’de yer 

alan Yahud[ ve Hır[st[yan temalarına [l[şk[n göndermeler, anlatılan kıssalar ve Hır[st[yanlara da[r yapılan 

değerlend[rmeler[n, özell[kle İnc[l’[n mesajlarıyla örtüşmed[ğ[ ya da onlarla çel[şt[ğ[ yönündek[ kanaat 

etk[l[ olmuştur. Bu tür olumsuz ve çatışmalı yorumlar, b[r yandan şaşkınlık ve güvens[zl[k duygularını 

artırırken, d[ğer yandan korku ve ted[rg[nl[ğ[ de beraber[nde get[rm[şt[r (Alıcı, 2019, s. 412). 

İslâm[yet’[n ortaya çıkışıyla b[rl[kte Avrupa’dak[ k[l[se kurumları, bu yen[ d[n[ oluşumu kend[ varlıkları 

açısından tehd[t olarak değerlend[rm[ş ve onu meşru[yetten yoksun göstermek amacıyla çeş[tl[ 

propaganda [çer[kl[ söylemler gel[şt[rm[şlerd[r (Ked[kl[ & Akça, 2017, s. 70). 

İk[nc[ Dünya Savaşı sonrasında k[tle [let[ş[m araçlarının, yen[ kurulmuş b[r ulus-devlet olan 

İsra[l'e yönel[k yoğun [lg[s[ ve takd[r dolu yaklaşımı, İslam ve Müslümanlara karşı daha önce durağan 

seyreden olumsuz tutumların yen[den gündeme gelmes[ne zem[n hazırlamıştır. 1948 sonrasındak[ b[rkaç 

on yıl boyunca medyada yer alan tems[ller, "Arap ötek[" [majını açıkça olumsuz b[r şek[lde sunulmuştur. 

Medyanın yazılı [çer[kler[ ve kısa açıklamaları, dolaylı yollardan da olsa, Arapları s[stemat[k b[ç[mde 

olumsuz b[r [mgeye [nd[rgem[şt[r. Özell[kle 1970’l[ yıllarda b[l[nçs[z kullanılan medya d[l[ sebeb[ [le 

günümüzde pek çok Batılı b[rey, Araplar [le Müslümanlarla özdeşleşt[rmekte ve Müslümanları olumsuz 

b[r k[ml[ğ[n taşıyıcısı olarak görmekted[r (Buehler, 2014, ss. 126-127). 1970’l[ yıllara kadar Batı 

toplumlarında yerleş[k olan geleneksel önyargıların kısmen azaldığı [zlen[m[ oluşmuşsa da bu dönemde 

İslamofob[k söylemler daha çok marj[nal gruplar özell[kle aşırı sağcı ve ırkçı çevreler tarafından d[le 

get[r[l[yordu. Avrupa'da gözlemlenen ‘yen[’ İslamofob[’n[n ortaya çıkışı [se büyük ölçüde göç olgusu [le 

[l[şk[lend[r[lmekte olup, bu konuda genel b[r f[k[r b[rl[ğ[ olduğu söyleneb[l[r. 

İk[nc[ Dünya Savaşı sonrasından 1980’l[ yıllara uzanan [lk göç dalgasında, Müslüman nüfus 

Avrupa’da geç[c[ [ş gücü olarak değerlend[r[ld[ğ[ [ç[n bu dönemde kayda değer b[r düşmanlık ya da 
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nefret söylem[nden söz etmek zordur. Aks[ne, özell[kle Türk ve Arap kökenl[ göçmen [şç[ler, ‘m[saf[r 

[şç[’ statüsünde, zor şartlarda çalışan mağdur b[reyler olarak algılanmışlardır (Er & Ataman, 2008, s. 

756). 1979 yılında gerçekleşen İran Devr[m[’yle b[rl[kte, Batı’da İslam’a yönel[k önyargıların ve 

ayrımcı tutumların yen[den ve daha görünür b[ç[mde ortaya çıkmaya başladığı gözlemlenmekted[r. D[n[ 

temeller üzer[ne [nşa ed[lm[ş olan bu devr[m hem kapsamı hem de etk[led[ğ[ gen[ş coğrafya neden[yle 

dünya genel[nde c[dd[ b[r şaşkınlık yaratmıştır. Ancak aynı zamanda, Batı kamuoyunda İslam karşıtı 

eğ[l[mler[n güçlenmes[ne ve daha açık b[ç[mde [fade ed[lmes[ne de zem[n hazırlamıştır. Avrupa 

açısından bugünkü anlamıyla b[r İslamofob[ olgusundan söz edeb[lmek [ç[n İran Devr[m[’n[n 

gerçekleşmes[n[ beklemek gerekmekted[r. Bu yönüyle, söz konusu devr[m, İslam ve Müslümanların 

küresel algısında b[r dönüm noktası n[tel[ğ[ taşımaktadır (Canatan, 2007, s. 19). Bazı Avrupalı yazarlar 

İslamofob[’y[ tedav[ ed[lmes[ gereken ps[koloj[k b[r rahatsızlık olarak tanımlamıştır. Carol[ne Fourest 

ve F[ammetta Venner g[b[ yazarlar İslamofob[ kavramının tar[hte [lk kez 1979’dan sonra kullanıldığını 

ve 1970’l[ yıllarda İranlı İslamcılar tarafından ABD’l[ fem[n[stler[n İslam’a karşı eleşt[r[ler[n[n önüne 

geçmek amacıyla ortaya attığı b[r kavram olduğu düşünces[n[ savunmuştur. (Tosun, 2023, s. 49). 

1991 yılında komün[zm[n ortadan kalkmasının ardından b[r d[z[ gel[şme yaşanmıştır (Buehler, 

2014, s. 130). Soğuk Savaş’ın sona ermes[yle çöken [k[ kutuplu s[stem[n ardından, tek kutuplu dünya 

düzen[ yen[ b[r [deoloj[k düşman arayışını beraber[nde get[rm[şt[r. Avrupa’dak[ ekonom[k kr[zler[n 

göçmen sorunu [le [l[şk[lend[r[lmes[, bu düşmanlığın rad[kalleşmes[ne zem[n hazırlamıştır. Bu süreçte, 

aşırı sağ part[ler[n hızla yükselmes[, Avrupa’dak[ ırkçılığın b[ç[m değ[şt[rerek yen[den güç kazanmasına 

neden olmuştur (Ked[kl[ & Akça, 2017, s. 59). Böylece 1991 yılında İslamofob[ ter[m[ [lk olarak yazılı 

basında kullanılmaya başlanmıştır. Ardından, 1993 yılında Samuel Hunt[ngton, “soğuk savaş” 

kavramını yen[ b[r bağlamda yen[den gündeme get[rerek, küresel düzeydek[ [deoloj[k rekabet[n yön 

değ[şt[rd[ğ[n[ öne sürmüştür. Hunt[ngton, İslam dünyası [le Batı arasında kaçınılmaz b[r meden[yetler 

çatışmasının yaşanacağını [ler[ sürerek, bu yen[ dönemde soğuk savaşın taraflarının Batı ve 

İslam/Müslümanlar olacağını [dd[a etm[şt[r (Buehler, 2014, s. 130). 

Türkçe l[teratürde yer alan b[rçok kaynakta [se, İslamofob[ kavramının [lk kez 1997 yılında 

İng[l[z düşünce kuruluşu Runnymede Trust tarafından yayımlanan Islamophob"a: A Challenge for Us 

All (İslamofob[: Hep[m[z İç[n B[r Meydan Okuma) başlıklı raporda kullanıldığı [ler[ sürülmekted[r. 

(Aktaş, 2014, s. 38). B[r d[ğer kaynağa göre [se 1991 yılında “Amer[kan Journal İns[ght” derg[s[nde 

Sovyetler B[rl[ğ[’n[n Müslümanlara yönel[k uyguladığı düşmanlığını ve ayrımcılığı tar[f etmek [ç[n 

kullanılmıştır (Yılmaz, 2022, ss. 2-3). Ancak, İng[l[zce ve Fransızca çeş[tl[ kaynaklar bu ter[m[n 1997 

yılından çok daha önce de kullanıldığını ortaya koymaktadır. Buna rağmen, söz konusu Runnymede 

Trust raporunun İslamofob[ kavramının kamuoyuna tanıtılmasında ve gen[ş k[tlelerce ben[msenmes[nde 

bel[rley[c[ b[r rol oynadığı [fade ed[leb[l[r. Raporda, d[nsel önyargıların sebepler[ ele alınmakta ve 

Müslümanların karşı karşıya kaldığı çeş[tl[ sorunlar kapsamlı b[ç[mde [ncelenmekted[r. Bu çalışma, 

yayımlandığı dönemde öneml[ b[r etk[ yaratmış; Müslümanlara yönel[k tartışmaların ve deney[mlenen 
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sorunların arka planında İslam’a karşı s[stemat[k b[r önyargının bulunduğunu vurgulamıştır. Ayrıca 

raporda, bu önyargının özell[kle [st[hdam ve eğ[t[m alanlarında Müslüman b[reylere yönel[k ayrımcılığı 

artırdığı, nefret söylem[n[ körükled[ğ[ ve medyada ya da gündel[k yaşamda Müslümanların yanlış 

b[ç[mlerde tems[l ed[lmes[ne yol açtığı bel[rt[lm[şt[r (Aktaş, 2014, s. 38). Runnymede Trust raporunda, 

İslamofob[’n[n meşrulaştırılmasına yönel[k b[rtakım varsayımlara yer ver[lmekted[r. Buna göre İslam; 

tek yönlü, durağan ve değ[ş[me kapalı b[r d[n olarak sunulmakta, d[ğer kültürlerle [l[şk[s[z ve tamamen 

yabancı b[r gelenek olarak görülmekted[r. Raporda ayrıca, İslam’ın Batı değerler[yle uyuşmayan, 

[rrasyonel, [lkel, c[ns[yetç[ ve ş[ddet eğ[l[ml[ olduğu öne sürülmekte; pol[t[k b[r [deoloj[ g[b[ algılanarak 

çatışmacı ve tehd[tkâr b[r yapı atfed[lmekted[r. Müslümanların Batı’ya yönel[k eleşt[r[ler[ [se geçers[z 

kabul ed[lmekte ve ana akım Sünn[l[k dışındak[ yorumlar dışlanmaktadır. Sonuç olarak, İslam karşıtı 

tutumlar ve Müslümanlara yönel[k ayrımcı uygulamalar bu çerçevede rasyonelleşt[r[lmekte, İslamofob[ 

[se Batı bağlamında doğal b[r tepk[ g[b[ sunulmaktadır (Comm[ss[on on Br[t[sh Musl[ms and 

Islamophob[a, 1997, s. 4). 

11 Eylül 2001 tar[h[nde hem Batı dünyasında hem de Müslümanlar arasında d[kkat çek[c[ b[r 

hedef olarak ABD’y[ seçen El-Ka[de, s[yas[ ve asker[ gücü el[nde tutan ülken[n ekonom[k yapısını hedef 

alarak ülkeye zarar vermek [stem[şt[r. Bu stratej[k amaçla ABD’n[n güçlü ekonom[k alt yapısını 

korumak [ç[n ekonom[k olarak kan kaybetmes[ hedeflenm[şt[r. Ekonom[k bozulma da beraber[nde 

asker[ ve s[yas[ üstünlüğünü çöküşe geç[recekt[r. Sonrasında da ABD [le Müslüman müttef[kler[n[n 

[l[şk[ler[n[n bozulması, ABD öncülüğünde Batı’nın Ortadoğu ülkeler[ üzer[ndek[ etk[s[ ortadan 

kaldırmak hedeflenm[şt[r. Bu eylemle ABD Savunma Bakanlığı’nın hedef alınması sembol[k b[r eylem 

olmuştur. Asıl ver[lmek [stenen mesaj [se, az sayıda [nsan [le ABD [ç[n bu denl[ öneml[ ve korunaklı 

olan asker[ tes[s[n[ yıkab[leceğ[n[n mümkün olduğudur. (Efeg[l, 2022a, ss. 82-83). Saldırılarının 

ardından Amer[ka B[rleş[k Devletler[ ve Avrupa'da hızla yüksel[şe geçen İslamofob[k eğ[l[mler, El-

Ka[de tarafından üstlen[len 15 ve 20 Kasım 2003 İstanbul, 11 Mart 2004 Madr[d, 7 Temmuz 2005 

Londra ve 13 Kasım 2015 Par[s saldırıları [le daha da der[nleşm[şt[r. Bu terör eylemler[, İslam d[n[ ve 

Müslüman topluluklara yönel[k var olan olumsuz algıların güçlenmes[ne neden olmuş; düşmanlık, 

dışlayıcılık ve ayrımcı tutumlar c[dd[ şek[lde artış gösterm[şt[r. Yaşanan ş[ddet olayları, geçm[şten gelen 

önyargıların yen[den canlanmasına yol açarken, İslam karşıtlığı kamusal ve s[yasal düzlemde daha 

görünür hâle gelm[şt[r. Bu süreçte Müslümanlar, Batı toplumlarının nezd[nde "[çer[dek[ ötek[" ve 

potans[yel tehd[t olarak konumlandırılmış; bu durum onların sosyal, s[yasal ve ekonom[k alanlarda 

çeş[tl[ zorluklarla karşılaşmalarına neden olmuştur. Özell[kle Batı medyasında Müslüman k[ml[ğ[, bu 

saldırıların etk[s[yle olumsuz [mgelerle özdeşleşt[r[lm[ş; İslam’a yönel[k korku, güvens[zl[k ve paranoya 

[çeren söylemler yaygınlaşırken, Müslüman b[reylere karşı tutumlar da g[derek sertleşm[şt[r (Övet, 

2016, ss. 122-123). Bu aşamada İslam Dünyası’nın büyük çoğunluğu ve kanaat önderler[ El-Ka[de’n[n 

11 Eylül saldırısının İslam [le bağdaştırılamayacağını ve bu eylem[n kabul ed[lemez olduğunu 

savunmuştur. İslam[ amaçlarla eylemler[n[ gerçekleşt[rd[ğ[ savunan örgütün s[v[ller[ hedef almış olması 
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büyük çoğunluktan tepk[ toplarken, bazı kanaat önderler[ tarafından meşru görülmüştür (Efeg[l, 2022b, 

s. 41). 

B[l[m ve teknoloj[dek[ [lerlemeler[n özell[kle [let[ş[m ve ulaşım alanındak[ etk[s[ sayes[nde 

küresel ölçekte mesafeler kısalmış, toplumlar b[rb[r[ne daha fazla yakınlaşmıştır. Bu durumun göç 

hareketler[n[ yoğunlaştırması beraber[nde s[yasal, ekonom[k ve sosyal nedenlerle özell[kle doğudan 

batıya ve güneyden kuzeye doğru göçler artmıştır. Bu göçler net[ces[nde Batı ülkeler[nde son 50 yılda 

bel[rg[nleşen Müslüman nüfus artışı yaşanmıştır. Ancak Müslüman göçmenler[n, katıldıkları 

toplumlarda eş[tl[k ve adalet talepler[, geçm[şten gelen önyargılarla b[rleşerek toplumsal düzeyde korku, 

nefret ve ayrımcılığı tet[klem[şt[r. Bu da Müslüman b[reylere yönel[k çeş[tl[ düzeylerde saldırgan 

eylemler[n ortaya çıkmasına zem[n hazırlamıştır (Akyel & Atlıhan, 2025, s. 2). 

RADİKALİZM VE RADİKALLEŞME SÜRECİ 

Rad[kal[zm ve Rad[kalleşme [le [lg[l[ kabul görmüş genel b[r tanım yapılmamakla b[rl[kte 

k[ş[ler[n ve örgütler[n rad[kalleşmeler[ndek[ [deoloj[ler[ ve stratej[ler[ açıklamaktak[ sebepler bell[ b[r 

grupla kategor[ze ed[lememekted[r. Günümüzde d[n[ [st[smara dayanan rad[kalleşme türü olan d[nsel 

rad[kalleşme b[reyler[n ve grupların bel[rl[ f[k[rler[n[ güçlü kılarak k[m[ zaman [kna yoluyla k[m[ zaman 

zor kullanarak terör faal[yetler[ne dönüşen b[r süreç olarak devam etmekted[r. Günümüzde çoğunluğu 

Batı’da yaşanan terör olayları gerek batı tarafından gerekte medya tarafından İslam [le bağdaştırılma 

eğ[l[m[nded[r. Bu eğ[l[m İslam adı altında rad[kal d[n[ örgütlenmeler[n zamanla terör olaylarında 

bulunmaları [le g[derek İslam [le terör kel[meler[n[n yan yana anılmasına sebep olmaktadır. 

Rad[kal[zm, toplumsal yapılar ve değer s[stemler[ üzer[nde köklü değ[ş[kl[kler[ hedefleyen, 

devr[mc[ yöntemlerle [lerlemey[ savunan s[yas[ yaklaşımları [fade etmekted[r. Bu tanım uç b[r s[yas[ 

duruşu ben[msemek veya desteklemek amacıyla kullanılab[leceğ[ g[b[, başlangıçta aşırı olmayan b[r 

[deoloj[n[n rad[kal unsurlarla yen[den yorumlanması şekl[nde de kullanılab[lmekted[r. Ancak “aşırılık” 

kavramı özneld[r ve ney[n rad[kal olarak kabul ed[ld[ğ[ de bağlama ve yoruma göre değ[şkenl[k 

göstereb[lmekted[r (Çel[k, 2015, ss. 101-102). 2004 yılında Madr[d’de ve 2005 yılında Londra’da 

meydana gelen terör saldırıları sonucu Ş[ddet İçeren Rad[kalleşme Uzman Grubu oluşturulmuş ve bu 

grup akadem[k [ncelemeler yaparak rad[kalleşmen[n kapsamlı b[r raporunu hazırlamıştır. Bu rapora göre 

ortaya konulan en bel[rg[n bulgu; rad[kalleşme sürec[nde [deoloj[k ve ps[koloj[k faktörler[n etk[l[ olduğu 

kadar sosyoloj[k, pol[t[k ve küresel etmeler[n de öneml[ etk[de olduğudur. Grubuna göre rad[kalleşme; 

“Kend[n[ terör eylemler[ ve saldırıları olarak ortaya koyan aşırıcılıkçı b[r sosyalleşme sürec[” olarak 

tanımlanmıştır. Ancak Ş[ddet İçeren Rad[kalleşme Uzman Grubu’nun Avrupa’da meydana gelen terör 

eylemler[n[n sonucunda oluşturulmuş olması grubun yaptığı rad[kalleşme tanımını taraflı ve dar b[r 

bakış açısıyla yalnızca terör odaklı ele almıştır (Efeg[l, 2022b, ss. 125-126). 

Rad[kal[zm kavramı, [lk olarak Fransız Devr[m[ sürec[nde monarş[ye karşı çıkan grupları 

tanımlamak [ç[n kullanılmıştır (Yaman, 2016, s. 38). Kavramının [lk kez 1817’de kullanılmaya başladığı 
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da b[r d[ğer görüştür. Merr"am-Webster sözlüğünde rad[kal[zm, mevcut düzen [ç[nde köklü ve aşırı 

değ[ş[mler talep eden b[reyler[n s[yas[ görüş ve eylemler[ olarak tanımlanmaktadır. Tar[hsel süreçte bu 

kavramın anlamı farklılık göstererek 19. Yüzyılda rad[kal [fades[, monarş[ yer[ne cumhur[yetç[l[ğ[ 

savunan reformcu grupları tanımlamak [ç[n kullanılmıştır. Hatta b[r dönem İng[ltere’de L[beral Part[’n[n 

bel[rl[ b[r kanadını [fade etm[şt[r. 19. yüzyılın sonları [le 20. yüzyılın başlarında [se rad[kaller, daha çok 

ş[ddet kullanmadan toplumsal dönüşüm talep eden akt[v[stler olarak görülmüştür (Efeg[l, 2022b, s. 124).  

Günümüzde [se bu kavram, özell[kle bel[rl[ b[r d[n[, [deoloj[k veya s[yas[ [nanç merkez[nde mevcut 

düzen[ köklü b[ç[mde dönüştürmey[ amaçlayan ve bunu uygularken ş[ddet[ meşru gören tutumları [fade 

etmekted[r. Rad[kal eylemler demokrat[k taleplerden ş[ddet[n b[r yöntem olarak ben[msenmes[ sebeb[yle 

ayrışmaktadır. Bu bağlamda rad[kalleşme, b[rey veya grupların düşünsel muhalefetten başlayarak 

ş[ddet[ stratej[k b[r araç olarak kabul ett[ğ[ b[r sürec[ [fade eder. Özell[kle Batılı l[teratürde bu kavram, 

son yıllarda fundamental[zm [le eş anlamlı olarak kullanılarak s[yasal İslamcı ya da c[hatçı yapılar g[b[ 

aşırılık yanlısı hareketler[ tanımlamak amacıyla öne çıkmaktadır (Yaman, 2016, ss. 38-39). Bu 

bağlamda. rad[kalleşme tartışmaları genell[kle [k[ temel soruya odaklanmaktadır: Sürec[ tet[kleyen 

faktörler nelerd[r ve bu süreç hang[ aşamalardan meydana gelmekted[r? 

Günümüzde özell[kle d[nî rad[kalleşme, güvenl[k açısından öncel[kl[ sorunlardan b[r[ hal[ne 

gelm[şt[r (Yaşa, 2021, ss. 797-798). Uzmanlar, rad[kalleşmey[ b[rey[n düşünsel düzeyde başlayan ve 

zamanla aşırı uçlara evr[lerek terör[zme kadar uzanab[len d[nam[k b[r süreç olarak değerlend[rmekted[r. 

Ancak bu sürec[n her zaman terörle sonuçlanması gerekmed[ğ[; b[reyler[n farklı aşamalarda bu yoldan 

vazgeçeb[leceğ[ de vurgulanmaktadır. Sürec[n net b[r şek[lde aşamalara ayrılması güçtür, çünkü b[reyler 

k[m[ zaman mevcut normlardan saparak [nt[kamcı tutumlar serg[leyeb[l[r, bu da gruplaşmayı ve yen[ 

k[ml[k [nşasını hızlandırır. Sürec[n n[ha[ aşamasında [se ş[ddet [çeren eylemler ve terör 

görüleb[lmekted[r. Ancak b[reyler bu noktaya ulaşmadan da sürec[ terk edeb[l[r. Bu sebeple 

rad[kalleşme, doğrusal b[r yapıdan z[yade ger[ dönüşü mümkün olan esnek b[r süreç olarak ele 

alınmalıdır (Acar, 2024, ss. 76-77). 

Son dönemde yapılan araştırmalar, terör eylemler[ne katılan b[reyler[n farklı sosyal geçm[şlere 

sah[p olduğunu ve çok çeş[tl[ rad[kalleşme süreçler[nden geçt[kler[n[ ortaya koymaktadır. Bu çeş[tl[l[k, 

d[n[ [st[smar eden örgütlerde olduğu kadar etn[k, sağ ya da sol temell[ yapılarda da gözlemlenmekted[r. 

Rad[kalleşme, b[rey[n k[ş[sel dünyasından başlayarak a[les[, arkadaş çevres[ ve sosyal gruplar 

aracılığıyla gen[şleyen çok katmanlı b[r süreçt[r. Katılımın arkasında; b[rey[n [ç[nde bulunduğu sosyo-

ekonom[k koşullar, ps[koloj[k sorunlar, travmat[k deney[mler ve a[d[yet arayışı g[b[ faktörler etk[l[ 

olab[lmekted[r. Ayrıca [deoloj[, rad[kalleşme sürec[nde bel[rley[c[ b[r unsur olup, b[rey[n örgütün 

amaçlarına koşulsuz bağlılık gel[şt[rmes[n[ ve ş[ddet eylemler[ne yönelmes[n[ mümkün kılmaktadır 

(Çel[k, 2015, s. 105). Günümüzde rad[kalleşme sürec[ [ç[n f[z[ksel temas ya da örgütsel bağlantılar artık 

zorunlu değ[ld[r. D[j[talleşmen[n etk[s[yle sosyal medya, b[reyler[n karşılıklı etk[leş[me geçeb[ld[ğ[ b[r 

alan sunarak geleneksel tek yönlü medya araçlarından (telev[zyon, gazete, radyo) ayrılmıştır. Sosyal 
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medya sayes[nde b[reyler hem daha gen[ş k[tlelerle [let[ş[m kurab[lmekte hem de coğraf[ engeller[ aşarak 

ortak hareket edeb[lmekted[r. Bu etk[leş[m, b[reysel korkuları azaltarak kolekt[f eylem[ teşv[k 

etmekted[r. Arap Baharı ve Occupy Wall Street g[b[ örnekler, sosyal medyanın toplumsal hareketler[ 

örgütlemedek[ gücünü açıkça ortaya koymuştur. Bu d[j[tal mecralar, bloglar ve forumlar aracılığıyla 

f[k[rler[n yayılmasını kolaylaştırmakta ve yen[ nes[l, öz düşünümsel karakter taşıyan sosyal hareketler[n 

oluşmasına zem[n hazırlamaktadır (Yaşa, 2021, s. 797). Batı’da İslam’a da[r [lk çalışmalar, çoğunlukla 

özgün İslam[ kaynaklara değ[l, Batılı seyyahların gözlemler[ne ve çeş[tl[ söylent[lere dayanmaktadır. Bu 

durum, Hz. Muhammed hakkında olumsuz ve yanlış yargıların ortaya çıkmasına yol açmıştır. Bu tür 

yanlış [mgeler yalnızca b[reysel söylemlerle sınırlı kalmamış, Orta Çağ Batı toplumunda gen[ş kabul 

görmüştür. Zamanla bu algılar farklı coğrafyalarda çeş[tlenm[ş olsa da temel bakış açısı büyük ölçüde 

sab[t kalmış, sonrak[ dönemlerde [nşa ed[len İslam [majlarının da zem[n[n[ oluşturmuştur (Yıldız, 2023, 

s. 37).  

RADİKALİZM İLE İSLAMOFOBİ ARASINDAKİ KARŞILIKLI BESLEYİCİ-
ÇATIŞMACI İLİŞKİ 

11 Eylül sonrasında ABD’n[n Afgan[stan ve Irak’a müdahaleler[yle b[rl[kte İslam, küresel 

söylemlerde sıklıkla ş[ddet, rad[kalleşme ve terörle [l[şk[lend[r[lm[şt[r. Bu süreçte oryantal[st bakış açısı 

ve medyanın rolü, İslam’ın çatışma merkezl[ b[r [nanç s[stem[ olarak sunulmasına öncülük etm[şt[r. 

Müslümanlarla bağlantılı ş[ddet olayları çoğu zaman tar[hsel, s[yas[ ve ekonom[k bağlamlardan 

koparılarak sadece İslam’ın d[n[ kaynakları üzer[nden yorumlanmakta; dış müdahaleler, baskıcı 

yönet[mler ve küresel sömürü görmezden gel[nm[şt[r. Bu çerçevede bazı araştırmacılar, İslam’ı 

hoşgörüsüzlük, fanat[zm ve ş[ddetle özdeşleşt[rerek onu çağ dışı, ger[ kalmış ve modernleşmeye kapalı 

b[r yapı şekl[nde tanımlamaktadır (Yaman, 2016, ss. 34-35). 11 Eylül [le “rad[kalleşme” kavramı, öncek[ 

anlamından farklı olarak, demokras[ karşıtı duruşları ve ş[ddet [çer[kl[ eylemler[ tanımlamak [ç[n 

kullanılmaya başlanmıştır. Günümüzde [se bu kavram, k[m[ zaman ş[ddet [çeren f[k[rler[n başlangıç 

noktası, k[m[ zaman [se terör[zme uzanan sürec[n tamamı olarak ele alınmaktadır. Ancak bu kavram, 

yalnızca d[n[ temell[ aşırılıkları değ[l; [deoloj[k uçlar, çevrec[ ya da hayvan hakları savunucularının aşırı 

eylemler[ g[b[ gen[ş b[r yelpazey[ de kapsamaktadır. Dolayısıyla rad[kalleşme, [nanç ya da düşünce fark 

etmeks[z[n toplumsal normların dışında kalan her tür aşırı yönel[m[ [fade etmek [ç[n 

kullanılab[lmekted[r (Acar, 2024, ss. 68-69). 

Tar[hte terör olaylarının d[n[ met[nlere dayandırılarak yapılması ve d[n adına yürütülen 

savaşların meşrulaştırılması d[n[n ş[ddet[ teşv[k ett[ğ[ [zlen[m[n[ doğurab[lmekted[r. Ancak, bu terör 

eylemler[n[n ve savaşların sebeb[ yalnızca d[n[ sebepler değ[ld[r. Bu eylemler[n ardında çoğunlukla 

s[yas[, ekonom[k ve k[ml[k temell[ nedenler yer almaktadır. Bazı k[ş[ ve gruplar, güç kazanmak ya da 

ayrıcalık elde etmek amacıyla ş[ddet[ d[n k[sves[ altında sunarken; k[ml[k [nşasında d[n[n rolü neden[yle 

çatışmalar da sıklıkla d[n[ k[ml[kler üzer[nden yürütülmekted[r (Moses, 1996, ss. 23-27). Ş[ddet 

uygulayanlar, d[n[ referansları kend[ eylemler[n[ meşrulaştıracak şek[lde yorumlayarak v[cdan[ 
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sorumluluktan kaçma eğ[l[m[nded[r. Tüm bu d[n[n araçsallaştırılması süreçler[, Batı toplumlarında 

İslam’a yönel[k olumsuz algıların oluşmasında öneml[ b[r rol oynamıştır (Çel[k, 2015, s. 117). ABD, 

İng[ltere ve Kıta Avrupası’nda yükselen İslamofob[ [le IŞİD arasında karşılıklı beslenen döngüsel b[r 

[l[şk[ bu şek[lde [lerlem[şt[r. Gerçekleşt[r[len [nfazlar, Batı’dak[ terör eylemler[ ve gayr[müsl[mlere 

yönel[k tehd[t mesajları, aşırı sağ ve İslamofob[k gruplar tarafından Müslümanlara yönel[k baskı ve 

ş[ddet[ meşrulaştırmak [ç[n araçsallaştırarak c[dd[ b[r ş[ddet dalgasına zem[n hazırlamıştır (Ayhan & 

Ç[ftç[, 2018, ss. 25-26). Dünyada meydana gelen terör eylemler[nden İslam’ın ve Müslümanların 

sorumlu olarak göster[l[yor olması Müslümanlara karşı korku ve öfke duygularını der[nleşt[rmekted[r. 

Böylece Müslümanlara yönel[k ş[ddet ve dışlama eylemler[ne de meşruluk kazandırmak 

amaçlanmaktadır (Avrupa’da Göç ve İslamofob[, 2016, s. 171). D[n[n b[r araç olarak kullanılması 

net[ces[nde rad[kalleşmen[n en tehl[kel[ b[ç[m[n[n görüldüğü yapılarda, d[n[ met[nler[ bağlamından 

koparıp bu yapıların kend[ [deoloj[ler[ne uygun şek[lde katı yorumlarla yen[den [nşa etmekte, bu 

yorumları mutlak hak[kat olarak sunarak hem meşru[yet kazanmaya çalışmakta hem de farklı görüştek[ 

Müslümanları tekf[r etmekted[r. Bu bağlamda, son dönemde sıkça d[le get[r[len 'İslam[ rad[kalleşme' 

kavramı yer[ne, aslında rad[kall[ğ[n İslam[leşt[ğ[, yan[ mevcut rad[kal unsurların d[n[ söylemlerle 

kend[n[ [fade ett[ğ[ [ler[ sürülmekted[r. Her ne kadar çatışmalar s[yas[ n[tel[kte olsa da kullanılan söylem 

ve mob[l[zasyon araçlarının d[n[ referanslara dayandığı gözlenmekted[r (Çakır vd., 2017, s. 10). 

Her d[n, yorumlara bağlı olarak rad[kal eğ[l[mlere zem[n oluşturab[l[r. D[nsel rad[kalleşmelerde 

bel[rley[c[ olan, doğrudan kutsal met[nler değ[l, bu met[nlere get[r[len öznel yorumlardır. Kutsal 

k[taplarda yer alan bazı [fadeler yüzeysel okunduğunda ş[ddet [çer[yor g[b[ görünse de teoloj[k bağlamda 

değerlend[r[ld[ğ[nde çoğu mecaz [çer[kl[ ve çok katmanlı anlamlar taşımaktadır. Bu bağlamda 

rad[kalleşmen[n asıl kaynağı, d[n[ met[nlerden z[yade, b[reysel mot[vasyonlar [le küresel ve pol[t[k 

etkenlerd[r. D[n [se çoğu zaman bu mot[vasyonları meşrulaştırmak amacıyla araçsallaştırılmaktadır. Bu 

durum, Batı toplumlarında İslam’a da[r oluşan olumsuz algıların şek[llenmes[nde de etk[l[ olmuştur 

(Çel[k, 2015, s. 104). 

Karşılıklı Tehdbt Algısını Besleyen Olaylar 

1979 İran İslam Devr[m[’n[n halk ayaklanması [le gerçekleşmes[ [le İslam toplumlarında İslam 

[lkeler[n[n s[yasal düzene hâk[m olacağı anlayışı bel[rm[şt[r. Ancak bu düşünce [le g[r[şt[kler[ hareketler; 

part[lere yapılan darbeler [le [kt[dardan uzaklaşmaları ya da [kt[darın [mkânlarına kapılarak davalarından 

uzaklaşmaları [le genell[kle başarısızlıkla sonuçlanmıştır. Bu sebeple 1990’lı yıllarda d[n[ söyleme 

dayalı örgütler bu alanı doldurmak [ç[n daha fazla ön plana çıkmıştır (Efeg[l, 2022a, ss. 11-12).  Son 

dönemde yen[den gündeme gelen terör olayları, kavramsal bel[rs[zl[kler[ de artırmıştır. Bazı kes[mler, 

“İslamcı terör” tanımının uygunluğunu sorgularken, bazıları İslam’ı bu eylemlerden arındırmaya 

çalışmakta; d[ğerler[ [se bu ter[m[n kullanılmasında ısrar etmekted[r. Bel[rl[ b[r kes[m İslam’ın terörle 

özdeşleşt[r[lmes[n[ [stememekte ve böylel[kle İslamî s[yas[ talepler[n meşru[yet[n[n zarar görmes[n[ 

engellemeye çalışmaktadır (Özerkmen, 2004, s. 255). İslam’ın evrensel barış mesajını kavrayamayan 
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ve tar[hsel olarak Batı çıkarlarına tehd[t olarak sunulan b[r d[n algısının günümüzde hâlâ güçlü şek[lde 

varlığını sürdürmes[n[n temel sebepler[nden b[r[ de medyada etk[l[ olan güç odaklarının bu yönde 

yürüttüğü yayın pol[t[kalarıdır (Mencet, 2018, s. 196). 

Dünyanın çeş[tl[ yerler[nde meydana gelen terör olaylarının İslam d[n[ [le özdeşleşt[r[lerek b[r 

term[noloj[ yaratılması İslamofob[ üzer[nde etk[ler[ de değ[şken hale get[rm[şt[r. Müslümanlar [le terör 

olaylarının özdeşleşt[r[lmes[ 11 Eylül önces[nde de mevcuttur. 1995 yılında Oklahoma’da federal b[naya 

yapılan saldırıdan Orta Doğulu k[ş[ler sorumlu tutulmuş, ancak gerçekte eylem[ gerçekleşt[ren[n 

Amer[kalı olduğu ortaya çıkmıştır. Bu eylemden sonra ABD’de yaşayan Müslümanlara karşı 200 nefret 

suçu olayı meydana gelm[şt[r (Övet, 2016, ss. 124-125). Sayısal ver[ler olarak [ncelend[ğ[nde 1980 

yılından 2005 yılına kadar ABD’de gerçekleşt[r[len terör saldırılarının %94’ünün Müslüman olmayan 

k[ş[lerce yapıldığı saptanmıştır. 2020 yılında İng[ltere’de yaşanan 62 terör olayından yalnızca 2 tanes[n[n 

İslam[ kökenden geld[ğ[ bel[rt[lm[şt[r (Yılmaz, 2022, s. 9). 

11 Eylül 2001 saldırıları küresel s[yasette ve güvenl[k anlayışında der[n dönüşümlere neden 

olmuştur. ABD'n[n ekonom[k gücünü s[mgeleyen Dünya T[caret Merkez['ne yapılan uçaklı saldırı 

sonucunda büyük can kaybı yaşanmış, ülke c[dd[ b[r güvenl[k kr[z[yle karşı karşıya kalmıştır. Bu olayın 

ardından, [st[hbarat ve güvenl[k kurumlarının etk[nl[ğ[ sorgulanmıştır. ABD’n[n bu kr[z[ Ortadoğu'ya 

yönel[k dış pol[t[kasını meşrulaştırmak [ç[n b[r fırsata dönüştürmes[ de çarpıcı b[r gel[şme olmuştur. 

Soğuk Savaş dönem[nde b[le bu ölçekte b[r saldırıya maruz kalmayan ABD, saldırı sonrası dönemde 

terörle mücadele söylem[yle Afgan[stan ve Irak’a asker[ müdahalelerde bulunmuş; bu ülkelerdek[ 

[kt[darları dev[rerek kend[ etk[s[ altındak[ yönet[mler[ [kt[dara get[rm[şt[r. Bunun yanı sıra, teröre destek 

verd[ğ[ gerekçes[yle d[ğer Ortadoğu ülkeler[ne yönel[k müdahale [ht[maller[ de gündeme gelm[şt[r. Bazı 

anal[zlerde, ABD’n[n asıl hedef[n[n yalnızca terörle mücadele değ[l; aynı zamanda Ortadoğu’dak[ 

stratej[k varlığını pek[şt[rerek enerj[ kaynakları üzer[ndek[ denet[m[n[ artırmak olduğu 

vurgulanmaktadır (Dağtaş & Yaylagül, 2005, s. 2). Resm[ ve s[v[l kaynaklardan elde ed[len ver[ler, 11 

Eylül sonrası toplumsal tepk[ler[n boyutunu açıkça göstermekted[r. FBI araştırmalarından elde ed[len 

ver[lerle 2000 yılında sayısı 28’[ bulan Müslüman karşıtı nefret suçlarının, 2001’de 481’e yükseld[ğ[ ve 

bu alandak[ artışın yaklaşık 17 kat olduğu desteklenm[şt[r (“V. The September 11 Backlash”, 2002). 11 

Eylül sonrası dönemde, Müslüman ya da Orta Doğulu görünümlü k[ş[lere yönel[k b[reysel ş[ddet 

vakaları da artış gösterm[şt[r. Bu bağlamda yapılan saldırıların 11 Eylül’e duyulan öfken[n b[r sonucu 

olarak gerçekleşt[r[ld[ğ[, nefret suçlarının haklı sebebe dayandırılması ve ş[ddet[n[n arttırılması [ç[n 

kullanılmaya başlandığı görülmekted[r. 

2004 ve 2005 yılındak[ eylemler, Avrupa’nın küresel terörle doğrudan yüzleşmes[ne neden 

olmuş; bunun sonucunda yabancı topluluklar özell[kle de Müslümanlar, korku ve güvens[zl[k 

duygularının hedef[ hâl[ne gelm[şt[r (Akdem[r, 2009, s. 12). 30 Eylül 2005’te Dan[marka’da Jyllands-

Posten gazetes[nde Hz. Muhammed’[ hedef alan kar[katürler[n yayımlanması, uluslararası düzeyde 

protestolara ve yüzün üzer[nde k[ş[n[n ölümüne yol açmıştır. Bu ve benzer[ olaylar, sıklıkla 
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Hunt[ngton’un 1993’te ortaya koyduğu “meden[yetler çatışması” tez[ çerçeves[nde değerlend[r[lm[şt[r. 

Ancak bu yaklaşım, yaşananların sosyal, ekonom[k ve pol[t[k boyutlarını göz ardı etme r[sk[n[ 

taşımaktadır. N[tek[m olaylarda temel aktörler ağırlıklı olarak İslâm ve Batı dünyasıyla sınırlı kalmış; 

çoklu meden[yet etk[leş[m[nden söz etmek mümkün olmamıştır (Özmen, 2017, s. 101). 7 Temmuz 2005 

Londra saldırıları, Avrupa kamuoyunda der[n etk[ler yaratmış ve terörle mücadelede daha katı ve 

s[stemat[k önlemler[n alınmasına neden olmuştur (Akdem[r, 2009, s. 17). The Guard[an’ın aktardığına 

göre, Londra saldırılarından sonrak[ [k[ hafta [ç[nde [nanca dayalı nefret suçları beş kat artmış; yalnızca 

İng[ltere’de 800’e yakın ırk ve [nanç temell[ saldırı rapor ed[lm[ş, bunların 200'den fazlası Müslümanları 

hedef almıştır. Ülke genel[nde Müslümanlara yönel[k toplam nefret suçu sayısı [se 1.200’ü aşmıştır. 

Ancak, saldırıların İng[ltere doğumlu Müslümanlar tarafından gerçekleşt[r[ld[ğ[n[n ortaya çıkması, 

nefret suçlarında ek b[r artışa yol açmamıştır (“Rel[g[ous hate cr[mes r[se f[vefold UK news”, 2005). 

İsveç’te 25 Aralık 2014’te Eslöv şehr[ndek[ cam[lere yönel[k saldırılar da ülkedek[ yabancı karşıtı 

faal[yetler[ yen[den gündeme get[rm[şt[r (“İsveç'te 4 günde 2 cam[ kundaklandı”, 2014). Yapılan 

eylemler[n sonrasında terör[zm [le nefret suçlarının [l[şk[s[ 2013 yılında Hanes ve Mach[n araştırma 

yapmıştır. “ABD’dek[ terör saldırılarından sonra nefret suçlarını ‘ırksal’ olarak mot[ve eden ne oldu?” 

sorusuna yoğunlaşılarak yapılan araştırmada İng[ltere’dek[ Müslümanlara karşı [şlenen nefret suçlarının 

%25-30 arasında artış gösterd[ğ[ bel[rt[lm[şt[r. ABD’de 11 Eylül sonrasında Müslümanlara ve Araplara 

karşı nefret suçlarının [şlenmes[n[n yanında, Müslüman sanılan S[h’lere karşı da nefret söylemler[ [ler[ 

sürülmüştür. Terör olaylarını tak[p eden [lk [k[ ayda nefret suçlarında yüksek oranda artış görülmüştür 

(Övet, 2016, s. 128). 2015 yılındak[ FBI ver[ler[ de ABD’de Müslümanlara ve s[yahlara yönel[k nefret 

suçlarında kayda değer b[r artış yaşandığını göstermekted[r. Toplamda 5.800'ü aşkın nefret suçu 

kayded[lm[ş; bu sayı, 2014’e kıyasla artış gösterm[şt[r. Müslümanlara karşı [şlenen suçlar %67 oranında 

artarak 154’ten 257’ye yükselm[şt[r. Aynı yıl, önyargı temell[ suçların %59’undan fazlası ırk, etn[k 

köken ya da soya dayalı mot[vasyonla gerçekleşt[r[lm[şt[r (Far[var, 2016). 

M[nnesota’da 2016 yılında yaşanan olaylar da Müslüman s[v[l haklar örgütü CAIR tarafından 

açıkça İslamofob[k b[r saldırı olarak tanımlamıştır. Bu saldırıda saldırganın, cam[ye g[tmekte olan b[r 

gruba yönel[k İslam karşıtı [fadelerle tehd[tlerde bulunması ardından [k[ k[ş[y[ yaralaması savcılık 

tarafından kasıtlı b[r saldırı olarak değerlend[r[lm[şt[r (“Anthony Saw[na conv[cted of shoot[ng Somal[-

Amer[cans”, 2017). Olay sırasında kurbanlardan b[r[n[n geleneksel kıyafet g[ymekte olduğu da 

ayrımcılığa yönel[k saldırının sebepler[nden b[r[ olmuştur. Benzer şek[lde 2017’de Londra F[nsbury 

Park'ta b[r cam[ yakınında araçla yapılan saldırıda kalabalığın üzer[ne aracını süren saldırgan b[r k[ş[n[n 

ölümüne ve dokuz k[ş[n[n yaralanmasına sebep olmuştur. Yaşanan bu olay açıkça b[r terör saldırısı 

n[tel[ğ[nde değerlend[r[l[p, Kral[yet Savcılık Serv[s[ tarafından saldırının İslam karşıtı nefret 

mot[vasyonuyla planlandığını bel[rt[lm[şt[r (“Darren Osborne gu[lty of F[nsbury Park mosque murder”, 

2018). Aynı yıl [çer[s[nde Almanya’da Müslümanlara yönel[k 208 saldırı ve hakaret olayı da 

kayded[lm[şt[r. Alman hükümet[n[n mecl[se sunduğu b[lg[ notuna göre, bu saldırıların büyük 
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çoğunluğunun aşırı sağcı gruplar tarafından gerçekleşt[r[ld[ğ[ bel[rt[lm[ş ve [k[ k[ş[n[n yaralandığı 

raporlanmıştır. Müslümanlar, f[z[ksel ve sözlü saldırıların yanı sıra, tehd[t mektupları, çevr[m[ç[ 

kışkırtmalar [le [badethaneler[ne yönel[k hasar ve Naz[ semboller[yle yapılan tahr[bat g[b[ çeş[tl[ ş[ddet 

eylemler[ne maruz kalmıştır. Aynı dönemde cam[lere yönel[k 15 saldırı da kayıtlara geç[r[lm[şt[r. Benzer 

şek[lde, Avusturya’da Ramazan ayında İslam karşıtı saldırıların arttığı ve beş cam[ [le d[n[ kurumun 

hedef alındığı b[ld[r[lm[şt[r (“Avrupa’da İslamofob[k Eylemler”, 2017).  Müslümanlara yönel[k 

saldırılarda özell[kle [badethaneler[n hedef alınması nefret suçlarından tüm kes[m[n sorumlu tutulması 

olarak değerlend[r[leb[lmekted[r. 

2020 yılında [se COVID-19 pandem[s[ sebeb[ [le İslamofob[k eylemler terör-rad[kalleşme 

[l[şk[s[ndek[ f[z[ksel etk[s[n[ çevr[m[ç[ alanda arttırmıştır. “Avrupa İslamofob[ Raporu 2020”ye göre, 

Bazı ülkelerde f[z[ksel İslamofob[ bu sebeple azalmış olsa da nefret söylemler[ sosyal medyada 

yaygınlığını korumaya devam etm[şt[r. Raporda, Avrupa devletler[n[n çoğunun İslamofob[k olayları ayrı 

b[r nefret suçu kategor[s[ olarak kaydetmed[ğ[ vurgulanmakta; bu durumun sorunun kapsamını doğru 

değerlend[rmey[ ve etk[l[ mücadeley[ zorlaştırdığı [fade ed[lmekted[r. Ayrıca, Avrupa’dak[ ayrımcılığa 

maruz kalan Müslümanların yalnızca %12’s[n[n yaşadıkları olayı resm[ merc[lere b[ld[rd[ğ[ bel[rt[lm[şt[r 

(Çam, 2021). Amer[kan-İslam İl[şk[ler[ Konsey['n[n (CAIR) ver[ler[ne göre, 2023 yılında ABD'de 

Müslümanlara ve F[l[st[nl[lere yönel[k ayrımcılık ve nefret suçları öncek[ yıla kıyasla %56 artarak 8,061 

ş[kâyete ulaşmıştır. Özell[kle yılın son çeyreğ[nde İsra[l-Hamas çatışmasının etk[s[yle İslamofob[ ve 

önyargılar hızla yükselm[şt[r. CAIR, bu vakaların yaklaşık 3,600'ünün Ek[m-Aralık dönem[nde 

gerçekleşt[ğ[n[ vurgulamaktadır. İnsan hakları örgütler[ de Orta Doğu'dak[ ger[l[m[n, küresel çapta 

İslam, F[l[st[n ve Yahud[ karşıtlığını artırdığını b[ld[rmekted[r. 2022’dek[ geç[c[ düşüşün ardından, 

2023’te Müslümanlara yönel[k nefret[n yen[den yükseld[ğ[ kayded[lm[şt[r (“ABD'de İslamofob[k ve 

Müslüman karşıtı olaylar 2023'te rekor sev[yeye çıktı”, 2024). 

2024 yılında Almanya’da kayda geçen İslam ve Müslüman karşıtı eylem sayısı 3.080’e ulaşarak, 

öncek[ yıla kıyasla yaklaşık %60 artış gösterm[şt[r. Almanya İslam ve Müslüman Karşıtlığıyla Mücadele 

B[rl[ğ[ (Cla[m) tarafından yayımlanan raporda, bu rakamın ş[md[ye kadark[ en yüksek düzey olduğu 

vurgulanmıştır. Eylemler[n büyük çoğunluğunu sözlü hakaret ve tehd[tler oluştururken, vakaların beşte 

b[r[ aşağılayıcı davranışları [çermekted[r. Raporda ayrıca [k[ c[nayet ve 198 f[z[ksel saldırı vakası 

b[ld[r[lm[ş, mal varlığına zarar verme olayları da artış gösterm[şt[r. Mağdurların %71’[ kadınlardan 

oluşmakta olup, saldırıların en çok kamuya açık alanlar ve eğ[t[m kurumlarında gerçekleşt[ğ[ 

bel[rt[lm[şt[r. Artışta toplumsal tartışmalar, medya d[l[ ve s[yas[ söylemler[n etk[l[ olduğunu, ayrıca rapor 

ed[len vakaların gerçek durumu tam yansıtmadığını [fade ed[lm[şt[r (“Almanya’da Müslümanlara karşı 

saldırılarda rekor artış”, 2025). Medyanın rolü genel amacı topluma korku salmak olan terör 

eylemler[n[n duyurulmasında öneml[ olduğu kadar kontrolsüz ve b[l[nçl[ b[r düşmanlığın yayılmasında 

da öneml[d[r. Terör örgütler[ eylemler[n[ medya [le duyurarak görünürlük kazanmakta aynı zamanda 

korku oluşturmaktadır. Medyanın kontrolsüz kullanımı aynı zamanda Müslümanların çoğunluğunu 
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m[l[tar[ze ed[p sürekl[ kötülüğün sembolü olarak yaftalamasıyla İslam’ı b[r terör d[n[ olarak 

göstermekted[r. Medyanın etk[s[ [le günlük hayatta da kend[n[ gösteren bu anlayış zamanla ön yargı 

olmaktan [ler[ye g[derek nefrete ve beraber[nde Müslümanlara yönel[k [şlenen suçlarda meşruluk 

atfetmeye sebep olmaktadır. 

Bunun yanında Müslümanlar hakkındak[ korkunun üret[l[p pazarlanmasını sağlayan sosyal 

medyayla beslenen veya süslen[p abartılan bu yen[ perspekt[f, daha da der[nden g[derek doğrudan [nsan 

b[l[nc[n[ kontrol altına almayı deneyen yen[ kültürel pedagoj[ler[ de uygulamaya koymaktadır. Söz gel[ş[ 

s[nema g[b[ eğlence sektörünün öne çıkarıldığı b[r ortamda klas[k yöntemlerden daha etk[l[, çarpık, 

şeytan[leşt[r[lm[ş b[r İslâm [majı b[r eğ[t[m sürec[ tarzında parlatılmaktadır. Öyle k[ tüm et[k kurallar 

h[çe sayılarak, komed[ ağırlıklı telev[zyon şovlarından demagoj[k söylemlerle süslü s[yasî demeç ve 

m[t[nglere kadar, d[z[lerden, s[nema filmler[nden ve ç[zg[ romanlardan kar[katürlere kadar her yaşa ve 

her sosyo-ekonom[k gruba ulaşab[len medyat[k araçlarla, İslâm’ın aslında terör[zm[n ana kaynağı 

Müslümanların [se terör[st olduğu algısı taze tutulmaya çalışılmaktadır. Net[cede Batı medyasının bu 

konudak[ baskın görüşü, [k[ dünya arasında ortak b[r zem[n[n mümkün olmadığı, çatışmanın neredeyse 

kaçınılmaz olduğu, Müslümanların Batı normlarına tehd[t oluşturduğu, İslâm’ın Batılı değerlere 

alternat[f g[b[ sunulduğu şekl[nde yansımaktadır. K[tlesel medyada her yönüyle beslenen İslâm algısı, 

“karmaşık b[r met[n geleneğ[ne sah[p b[r d[n” ve modern dünyanın meydan okumalarına cevap 

veremeyen “bozulmakta olan b[r meden[yet” olarak ortaya çıkmaktadır. En gel[şm[ş hal[yle İslâm, bu 

medyat[k bakış açısına göre Yunan h[kmet[n[ Batı’ya aktaran bas[t b[r l[man hükmünded[r (Alıcı, 2019, 

ss. 417-418). 

2024 Avrupa İslamofob[ Raporu, Müslüman karşıtlığının artık b[reysel düzey[n ötes[ne geçerek 

kurumsal b[r n[tel[k kazandığını ortaya koymaktadır. Raporda, geçm[şte yalnızca bel[rl[ ülkelerde ya da 

yerel düzeyde uygulanan başörtüsü ve kıyafet yasaklarının, artık b[rçok Avrupa ülkes[nde ulusal 

düzeyde gündeme get[r[ld[ğ[ vurgulanmaktadır.2015’ten bu yana yayımlanan ve 2023 yılına [l[şk[n 

ver[ler[ [çeren bu kapsamlı çalışma, 28 Avrupa ülkes[n[ anal[z etmekted[r. Raporun d[kkat çek[c[ 

bulgularından b[r[, İslamofob[’n[n yasal düzenlemelerle desteklenerek s[stemat[k b[r yapıya 

bürünmes[d[r. Müslümanların d[n[ prat[kler[ne yönel[k yasal kısıtlamaların artırıldığı bel[rt[lmekte; 

özell[kle Gazze’dek[ çatışmaların, Avrupa’dak[ Müslümanların [fade ve toplanma özgürlükler[n[ 

sınırlamak [ç[n gerekçe olarak kullanıldığı [fade ed[lmekted[r. Ayrıca, nefret söylemler[ ve suçlarında 

yaşanan artış, Müslüman toplulukları daha da kırılgan hale get[rmekted[r (“Avrupa İslamofob[ Raporu 

Yayınlandı”, 2024).  

SONUÇ 

İslamofob[ ter[m[n[n tar[hsel arka planını [nceled[ğ[m[zde kavramın 1990’lı yıllarda 

kullanılmaya başlanıldığını sonrasında da 11 Eylül 2001 terör saldırıları [le popülerl[k kazandığını 

görmektey[z. Ancak, Müslümanlara ve İslam’a yönel[k nefret, korku, güvens[zl[k, dışlama ve ayrımcı 
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tutumları çok daha esk[ye dayanmaktadır. Avrupa merkezl[ teoloj[k ve kültürel b[r “ötek[” algısı İslam’ın 

yalnızca yen[ b[r s[yas[ güç olduğu [ç[n değ[l çok daha der[n b[r z[h[nsel dönüşümün yansıması olduğu 

[ç[n ortaya çıkmıştır. Batı özel[nde kend[ coğraf[ ve manev[ sınırlarını tehd[t eden b[r dış güç f[kr[n[n 

pek[şmes[ [se B[zans İmparatorluğu’na tab[[ olan Kuzey Afr[ka ve Orta Doğu’nun hâk[m[yet[n[n İslam 

hâk[m[yet[ne geçmes[ [le yaşanmıştır. Orta Çağ’da İslam’a yönel[k tutumlar [le modern dünyadak[ 

İslamofob[k görüş ve tutumlar arasında söylem dışında da büyük benzerl[kler vardır. Süregelen b[r 

Müslüman b[r ötek[ oluşturma hedef[nde ş[ddet yaftası ön planda tutulmuştur. İslam barışçıl b[r dünya 

görüşüne sah[p oluğundan gerek toplumdak[ b[reyler arasında gerekte d[ğer toplumlarla olan [l[şk[lerde 

barışçıl [lkeler[ temel almaktadır. İslam’da meşru müdafaa hal[nde ve savaş durumunda ş[ddet 

kullanımına [z[n ver[lse de bu durum orantılı güç kullanmayı gerekt[r[r. Savaş durumunda da öncel[kle 

uzlaşı ve barışçıl yöntemler uygulanmaya çalışılır.  Batı Merkezc[ ötek[ler algısı etrafında şek[llenen 

İslam düşmanlığı, korkusu ya da nefret[ İslam’ın bu yönünü görmezden gelerek yalnızca aşırı 

rad[kalleşen grupların eylemler[ üzer[nden İslam’ı n[telend[rmeye çalışmaktadır. 

Yaşanan örnek olaylarda yıllara göre g[derek artış gösteren İslamofob[k eylemler[ 

[nceled[ğ[m[zde eylemler[n bel[rl[ b[r sebebe dayandırılamayacağı ve bu eylemler[n d[n[ söyleme 

dayanan rad[kal gruplara ya da terör eylemler[ne karşılık vermek şekl[nde yapılmadığı anlaşılmaktadır. 

Sonuç olarak İslamofob[ aşırı rad[kalleşerek teröre yönelen d[n[ grupların yaptığı terör eylemler[n ne b[r 

sebeb[ ne de b[r sonucudur. Bu İslamofob[k bakış açısıyla 2001 yılında yaşanan terör eylemler[ne ver[len 

tepk[ler[n meşrulaştırılmaya çalışması hedeflenm[şt[r. 2001 yılında ve sonrasında yaşanan eylemler 

İslamofob[’n[n artışında öneml[ etkend[r ancak medyanın da rolü İslam’ın Batı’nın dışsallaştırma hedef[ 

olarak kullanılmasında etk[l[ olmuştur. İslamofob[’n[n geçm[ş[n[n Batı ve Müslümanların tanışmasına 

kadar çok daha esk[ye dayandığı ancak İslam[ söyleme/yoruma dayalı örgütler[n faal[yetler[ [se 1967 

Arap-İsra[l Savaşı ve 1979 İran İslam Devr[m[ [le başladığı b[l[nmekted[r. Bu da göstermekted[r k[ 

İslamofob[ b[r gerekçes[ olmaksızın bahs[ geçen eylemler[n çok daha önces[nde de uygulanmakta ancak 

bu eylemlerden sonra çok daha haksız sebeplere dayandırılarak k[ş[ler[n ayrımcılığa yönel[k saldırıya 

uğramasını haklı zem[nde değerlend[reb[lmekted[r. 

Zaman [ç[nde çeş[tl[ d[n adamları, yönet[c[ler ve pol[t[kacılar tarafından öne çıkarılarak çeş[tl[ 

amaçlara h[zmet [ç[n kullanılan aşırıcı söylemler ve eylemler İslam d[n[n[ yansıtmadığı g[b[ İslam d[n[ne 

önyargının oluşmasına zem[n hazırlamıştır. Hem İslamofob[ hem de aşırı rad[kalleşen d[n[ gruplar ve 

terör eylemler[ başta Müslümanlar olmak üzere tüm dünya [ç[n tehl[kel[ b[r döngü oluşturmuştur. 

Toplumsal kutuplaşmanın önüne geç[leb[lmes[ ve aşırı rad[kal[zm-İslamofob[ döngüsünün kırılab[lmes[ 

[ç[n bütüncül yaklaşımlar kullanılmalıdır. Bu yaklaşımlarda eğ[t[m[n, empat[n[n ve d[yaloğun rolü 

büyüktür. Aşırı rad[kalleşme ve terör[zm [le mücadelede yen[ bakış açıları gel[şt[r[lerek, olgunun 

yalnızca “Müslüman k[ml[ğ[yle” [l[şk[lend[r[lmes[n[n sakıncaları fark ed[lmel[ ve İslamofob[’ye karşı 

çok boyutlu pol[t[kalar oluşturulmalıdır. 
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Yazar Katkısı: Tek yazarlı çalışmadır. 

Çıkar Çatışması: Yazarlar çıkar çatışması beyan etmemişlerdir. 
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