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Oz

Bu calisma, giiclii bir Hristiyan muhafazakarlig1 kimligine sahip Texas eyaletinin Lubbock kentinde
yasayan Miisliiman Amerikalilarin kimlik miizakerelerini ve toplumsal biitiinlesme bigimlerini,
yaygin Islamofobi ortamuinda nasil sekillendirdigini incelemektedir. Otuz katilimeiyla yapilan
derinlemesine goriismeler ve etnografik gozlemler {izerine inga edilen bu nitel arastirma, ayrimeilik
ve aidiyet deneyimlerinde dini gériiniirlilk, cinsiyet, irk/etnisite ve sosyoekonomik statiiniin
kesisimsel etkilerini analiz etmektedir. Bulgular, dislayici toplumsal kosullarin Miisliiman kimligini
sembolik bir direng alanina doniistiirdiigiinii, ancak bu durumun toplumsal biitiinlesmeyi engellemek
yerine etik temelli alternatif bir biitiinlesme bi¢imini iirettigini gostermektedir. Katilimcilar hiyerarsik
bir kimlik yapis1 gelistirmekte; Miisliiman kimligini birincil ve 6zsel, Amerikali kimligini ise ikincil
ancak tamamlayici bir aidiyet bigimi olarak konumlandirmaktadir. Calisma, dini kimlik merkezli
biitiinlesme kavramim gelistirerek Miisliman Amerikalilarin biitiinlesmesini, adalet, 6zgiirliikk ve
esitlik gibi Islami ve Amerikan degerleri arasmdaki etik uyum temelinde gerceklesen segici bir
biitiinlesme bigimi olarak tamimlamaktadir. Bu siiregte Islami kurumlar ve inang temelli dayanigma
aglari, bireylerin toplumsal katilimim ve aidiyet duygusunu destekleyen orgiitsel alanlar haline
gelmektedir. Bu bulgular, Islamofobi deneyimleri ile dinsel kimlik arasindaki etkilesimin Miisliiman
Amerikalilarin kimlik insas1 ve biitiinlesme siireclerinde belirleyici bir rol oynadigini ortaya
koymaktadir. Bu baglamda c¢alisma, asimilasyon—¢ogulculuk dikotomisini asan, toplumsal
biitlinlesmede alternatif bir analitik ¢ergeve sunarak gog¢, kimlik ve azinlik biitiinlesmesi literatiiriine
Ozgiin bir katk1 saglamaktadir.
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Abstract

This study examines how Muslim Americans living in Lubbock, Texas, a city characterized by strong
Christian conservatism, navigate their identities and pursue forms of social incorporation amid
pervasive Islamophobia. Drawing on in-depth interviews with 30 Muslim Americans and
ethnographic observations, this qualitative research analyzes how religious visibility, race, ethnicity,
and socioeconomic status influence experiences of discrimination and belonging. The findings reveal
that discriminatory social conditions transform Muslim identity into a site of symbolic resistance, yet
rather than hindering social participation, these dynamics produce an alternative, ethics-based mode
of selective incorporation. Participants develop a hierarchical identity structure in which Muslim
identity is positioned as primary and essential, while American identity is viewed as secondary but
complementary. The study introduces the concept of religious identity-centered incorporation,
framing Muslim American incorporation as a selective process grounded in the ethical alignment
between Islamic and American values, such as justice, freedom, and equality. Islamic institutions and
faith-based solidarity networks emerge as organizational spaces that facilitate social participation and
cultivate a sense of belonging. The analysis highlights the ongoing tension between Islamophobia
and religious identity in structuring Muslim Americans' identity work and their pathways toward
social incorporation. Moving beyond the assimilation-pluralism dichotomy, this research offers a new
analytical framework for understanding how religious identity functions as a transformative resource
for social incorporation. Thus, the study contributes to scholarly discourses on migration, identity,
and minority incorporation.
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Giris

Son yirmi yilda Amerika Birlesik Devletleri’nde Miislimanlara yonelik olumsuz
algilar ve kurumsal diizeyde dislayict uygulamalar belirgin bicimde artis gostermistir.
Ozellikle 11 Eyliil 2001 saldirilari sonrasi yiiriirliige konan giivenlikgi politikalar,
Misliiman kimligini toplumsal siiphe alanina tasimig, Miislimanlar giderek artan
diizeyde ayrimcilik, taciz ve giivensizlikle karsi karsiya kalmiglardir. Toplumsal alanda
yansimalari derinlik kazanan Islamofobi iklimi, 2016 yilinda Donald Trump’in
baskanliga aday olmasi ve devaminda secilmesiyle birlikte yeni bir ivme kazanmuistir.
Trump yonetiminin 27 Ocak 2017 tarihinde yayimladigi baskanlik kararnamesi,
¢ogunlugu Miisliman yedi iilke vatandaslarinin ABD’ye girisini 90 giin siireyle
yasaklamis ve Suriyeli miiltecilerin kabuliinii tamamen durdurmustur. S6z konusu karar
daha sonra yargi tarafindan iptal edilse de kamuoyunda “Miisliiman Yasag1” (Muslim
Ban) olarak yer etmis, Islam karsiti sdylem ve tutumlarin mesruiyet kazanmasina bir
zemin olusturmustur. Pew Research Center’in (2017) verileri, Trump déneminde
Miislimanlara yonelik fiziksel saldirilarin, nefret suglarinin, tehditlerin ve miilke zarar
verme vakalarinin 2001 yilindaki zirve seviyesini dahi gectigini ortaya koymaktadir.
Arastirmaya gore Miisliman Amerikal1 yetiskinlerin ylizde 75’1 {ilkede Miisliimanlara
yonelik “¢ok fazla” ayrimcilik oldugunu diigiinmekte, goriiniir dini sembollere sahip
bireyler arasinda ayrimcilik deneyimlerinin daha yogun tecriibe edildigi goriilmektedir.
Basortiisii, sakal veya diger Islami isaretler tastyanlarin yiizde 64’{i ayrimciliga maruz
kaldigini belirtirken, bu oran goriiniir sembolleri olmayanlarda yilizde 39’a diismektedir
(Pew, 2017). Israil-Hamas savas1 sonrasinda Miisliman Amerikalilarm yiizde 70’i
ayrimciligin arttigina, yiizde 62’si ise islam’m ana akim Amerikan toplumu tarafindan
kabul edilmedigine inanmaktadir (Pew, 2017; 2024).

Bu tablo, Islamofobi’nin sadece bireysel 6nyargilardan ibaret olmadigini, siyasi
sOylemler, giivenlik politikalar1 ve medya temsilleri araciligryla yeniden iiretilen yapisal
bir ayrimcilik bigimi oldugunu yansitmaktadir (Bayoumi, 2015; Selod ve Embrick,
2013). Miisliiman karsit1 tutumlarin toplumda mesrulagmasi, Miisliiman Amerikalilarin
aidiyet duygusunu, kimlik miizakerelerini ve biitlinlesme pratiklerini dogrudan
etkilemektedir (Peek, 2005; Cainkar, 2009; Selod, 2015). Bu baglamdan hareketle
aragtirma, Misliiman Amerikalilarin dini kimliklerini nasil koruduklarini ve ayrimcilik
kosullarinda toplumsal katilimlarini hangi yollarla siirdiirdiiklerini incelemektedir.
Calisma, Texas’in Lubbock kentinde yasayan Miisliman Amerikalilarin kimlik
miizakere siireclerini ve biitiinlesme bigimlerini niteliksel bir yaklagimla analiz
etmektedir. “Miisliiman Amerikalilar Islamofobi’yle kusatilmis bir ortamda toplumla
nasil biitinlesmektedir?” sorusundan hareketle {i¢ temel amag¢ belirlenmistir: (1)
Miisliiman Amerikalilarin giindelik hayatta Islamofobi’ye maruz kalma bigimlerini ve
bu deneyimleri sekillendiren faktorleri anlamak, (2) ayrimciligin kimlik miizakere
stratejileri iizerindeki etkilerini analiz etmek, (3) Islamofobi kosullarinin toplumsal
biitiinlesme siireclerini ve bigimlerini nasil doniistiirdiiglinii ortaya koymak.

Arastirma, literatiire iki 6zgiin katki sunmaktadur. ilk olarak, dini kimlik merkezli
biitlinlesme kavramsallastirmasiyla klasik asimilasyon ve biitlinlesme modellerini
genisleterek kimlik temelli yeni bir toplumsal katilim modeli énermektedir. Ikincisi,
mevcut literatiiriin biiyiik 6lglide metropol alanlara ve daha liberal sosyopolitik
baglamlara odaklanan sinirliliklarmin Stesine gegerek Islamofobi’nin belirgin bigimde
hissedildigi muhafazakar bir yerel baglam olan Lubbock’ta Miisliiman Amerikalilarin
deneyimlerini ele almaktadir. Bu 6zgiin cografi ve siyasal konumlanis, dini kimligin
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goriiniirliigiiniin, aidiyet stratejilerinin ve biitiinlesme pratiklerinin yerel ideolojik iklim
tarafindan nasil sekillendigini ortaya koymakta ve literatlirde biiyiik 6l¢iide goz ardi
edilen bir boslugu doldurmaktadir. Calisma, islamofobi, Islami kimlik ve biitiinlesme
dinamiklerinin kesigiminde sekillenen Miisliiman Amerikalilarin giindelik yasam
deneyimlerini sosyolojik bir perspektifle analiz ederek Islami kimligin Miisliiman
Amerikalilar agisindan Amerika toplumunda segici, anlamli ve siirdiiriilebilir bir
toplumsal biitiinlesmeyi miimkiin kildigin1 gostermektedir.

Islamofobi ve 11 Eyliil Sonras1 Toplumsal Baglam

Amerika Birlesik Devletleri baglaminda 11 Eyliil saldirilari, Miisliiman
Amerikalilar i¢in tarihsel bir kirtlma noktasit olmustur. Saldirilarin ardindan medya
temsilleri, siyasi sdylemler ve giivenlik politikalari, Islam’1 terdrizmle 6zdeslestiren bir
anlati liretmis; Misliimanlar artan diizeyde ayrimcilik, taciz ve saldirilarla karsi karstya
kalmiglardir (Bakalian ve Bozorgmehr, 2011; Bail, 2014). Bu siiregte devletin giivenlik
aygitlar1 ve medyanin ortak sdylemi, Miisliiman kimligini “potansiyel tehdit” olarak
konumlandirmis ve Misliimanlart Amerikan kamusal alaninda siirekli gozetim altinda
tutulan bir “stipheli 6teki” haline getirmistir (Cainkar, 2009; Haddad ve Harb, 2014).
Boylece Islamofobi, bireysel onyargilarin otesine gecerek medya, siyaset, hukuk ve
giivenlik kurumlar araciligryla yapisal ve kurumsallasmis bir irkeilik bicimine
doniismistiir (Selod, 2015; Bayoumi, 2015). Kamusal alanda Miisliman olarak
taninmak, dini bir kimligi ifade etmekten Ote, sadakat sorgulamasi, gliven eksikligi ve
potansiyel tehdit algisiyla 6zdeslesmek anlamina gelmektedir. Bu durum, Miisliiman
kimliginin kamusal alanda nasil yeniden tanimlandigin1 gostermesi agisindan da énem
arz etmektedir.

Kitlesel medya araglar vasitasiyla servis edilen “tehlikeli Miisliiman” tasvirleri,
“ulusal giivenlik” politikalar1 adi altinda uygulanan Miisliman karsitt pratikler,
Miisliimanlarin 6tekilestirilmesini derinlestirmis ve toplumun kolektif belleginde kalict
bir Miisliiman arketipi’nin olusumuna zemin hazirlamistir. Bu arketip, Miisliimanlari
“giivenilmez”, “tehlikeli”, “radikal” veya “potansiyel terorist” olarak betimleyen siyasi
retorikle beslenmis; bdylece Miisliman varligi, Amerikaliligin normatif sinirlarinin
disinda konumlandirilmistir (Selod, 2015). Bu sosyopolitik insa siireci, Miisliimanlarin
“Oteki” ve tam anlamiyla Amerikali olmayan olarak algilanmasini toplumsallastirmigtir
(Awad, 2012). Dini semboller veya Islami kimlikle iliskilendirilebilecek her tiirlii
simgesel unsur, bu arketipin betimleyici gostergeleri haline gelmis; goriiniir
Misliimanlik bu baglamda bireyleri toplum iginde hedef haline getiren bir kimlik
isaretleyicisine doniigsmiistiir (Bartkowski ve Read, 2003).

Islamofobi en genel anlamiyla Miisliimanlara veya Islam'a yoneltilen 6nyargi,
korku, ayrimcilik ve diismanlik bigimlerinde tezahiir eden dini farklilig: siyasi, kiiltiirel
ve giivenlik tehdidi olarak sistematik bir dislama mekanizmasi seklinde tanimlanabilir
(Bleich, 2011; Love 2017). Bu nedenle Islamofobi yalnizca bireysel bir tutumdan ziyade
kurumsal ve toplumsal olarak yeniden iiretilen yapisal bir irk¢ilik bigimidir (Cainkar ve
Selod, 2018). Kurumsallagmis, sosyolojik bir yap1 olarak karsimiza cikan Islamofobi,
Miislimanlarin giindelik yagsamlarini derinden etkilemekte; is bagvurularindan havaalani
giivenlik kontrollerine, okul ortamlarindan kamu kurumlarina kadar uzanan birgok
alanda ayrimc1 pratikleri yayginlastirmakla beraber mesrulagtirmaktadir (Cainkar, 2009).
Bu arastirma, Islamofobi’yi yalnizca digsal bir baski bigimi olarak degil, ayn1 zamanda
Miisliman kimliginin yeniden insa edilmesinde etkili olan dinamik bir toplumsal kosul
olarak ele almaktadir. Misliiman kimliginin kamusal alanda goriiniir hale gelmesiyle
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birlikte bireyler hem dinsel aidiyetlerini koruma hem de bu aidiyeti agik bigimde ifade
etme ydnelimini giiglendirmektedir (Bilici, 2012). Boylece Islamofobi, paradoksal
bi¢imde sadece dislanmayu iireten bir mekanizma degil, ayn1 zamanda dini kimligin hem
korunmasini hem de kamusal alanda goriiniir kilinmasini ve ahlaki bir direng olarak
yeniden tanimlanmasini harekete gegiren bir sosyopolitik siire¢ hiiviyetini
kazanmaktadir.

Miisliiman Istisnacihig ve Toplumsal Algi

Islamofobi, Miisliimanlar1 diger dini azinliklardan farkli bir dislanma tecriibesiyle
kars1 karsiya getirir. Amerika Birlesik Devletleri'nde dini azinlik olarak Miisliimanlar,
tarihsel olarak marjinallestirilmis bircok grup gibi kronik dezavantajlarla yiizlesmekte,
ancak 11 Eyliil sonrasinda bu dislanmanin keskinlesmis akut etkileriyle de
karsilasmaktadirlar. Ozellikle "terdrle miicadele" sdylemi ve Orta Dogu merkezli dis
politika miidahaleleri, Amerikan kamuoyunda Miisliimanlara yonelik algilar1 derinden
doniistirmiis; bu baglamda ABD'de bir tir "Misliman istisnaciligl" (Muslim
exceptionalism) olugsmustur. Miisliiman varligi, Yahudi veya Hindu topluluklar gibi dini
azinlik statiisiinden farkli olarak “giivenilmez” ve “potansiyel tehdit” ¢agrisimlartyla
kodlanmaktadir. Bu farklilik irksal bir boyut da tagimaktadir: Miisliiman niifusun biiyiik
olgiide Avrupa dis1 kdkenlerden gelmesi, onlar1 "beyaz" goriilmeyen, dolayisiyla "tam
Amerikali" sayilmayan kategoriye yerlestirmektedir (Ajrouch ve Kusow, 2007; Selod,
2015). Diger azinlik gruplarina yonelik dnyargilarin kismen azaldigina dair gostergeler
bulunmasina karsin Miisliimanlar i¢in benzer bir ilerlemeden séz edilememektedir
(Kalkan vd., 2009; Pew, 2017).

Dahas1 Miisliimanlara y6nelik toplumsal alg1, indirgemeci ve homojenlestirici bir
egilimdedir. Misliimanlar siklikla din temelli monolitik bir grup olarak algilanmakta;
inang, etnisite, mezhep ve kiiltiirel pratikler agisindan tasidiklart i¢sel ¢esitlilik biiytik
ol¢iide goz ardi edilmektedir. Bu indirgemeci bakis, bireysel davranislarin tiim topluluga
mal edilmesi seklinde isleyen bir temsiliyet baskisi yaratmaktadir (Haddad ve Harb,
2014). Boylece bir Miisliimanin bireysel eylemi, Miislimanligin karakterine iligkin bir
gosterge olarak okunmaktadir. Dolayisiyla Miisliman bireyler, glindelik yagamlarinda
stirekli olarak tiim toplulugu temsil etme yiikii altinda kalmakta ve her hareketlerinin
Miisliimanlik hakkinda yargiya varilacagi kaygisiyla yasamaktadirlar.

1. Literatiir Taramasi

Miisliiman karsiti toplumsal tutum ve politik uygulamalarin yogunlagmasiyla
birlikte son yillarda Miisliiman Amerikalilarin kimlik miizakereleriyle toplumsal aidiyet
ve biitiinlesme dinamikleri tizerine yapilan arastirmalarda belirgin bir artis
gozlemlenmektedir. Bu caligmalar, kimlik olgusunu katmanli, dinamik ve toplumsal
kosullar icinde yeniden insa edilen bir miizakere alan1 olarak ortaya koymaktadir (Maira,
2009; Furseth, 2011). Kamusal alanda Miisliiman olmanm anlami, bir yandan
Islamofobi'nin yarattig1 toplumsal kosullar iginde yeniden tanimlanirken diger yandan
Miisliiman failliginin etkin rol oynadig1 bir yeniden kurgu siirecine tabi olmaktadir.
Ozellikle dini kimlik, yasla birlikte artan deneyim ve farkindalik diizeyine bagl olarak
farklilagan anlam katmanlarina agiktir. Peek (2005), bunu dinin 6nce atfedilmis, ardindan
secilmis ve nihayetinde ilan edilmig bir kimlik haline doniistiigli {i¢ asamali bir siireg
olarak ele almugtir.

Miisliiman Amerikalilar iizerine yapilan aragtirmalar, 6zellikle kimligin dini,
kiilttirel, etnik ve toplumsal boyutlarini 6n plana ¢ikarmaktadir. Bu literatiir, farkl
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kuramsal yaklagimlar ve tematik odaklara gore g¢esitlenmektedir. Caligmalari genel
hatlariyla su sekilde siniflandirmak miimkiindiir: ikili kimlik (Sirin vd., 2008; Sirin ve
Fine, 2007), kimlik miizakeresi (Furseth, 2011; Tindongan, 2011; Karam, 2020), kimlik
krizi (Ali, 2011; Etengoff ve Daiute, 2013; Peek, 2005), kiiltiirel ve dini kimlik (Bilici,
2012; Britto ve Amer, 2007; Kalkan vd., 2009), kolektif/grup kimligi ve siyaset (Baretto
vd., 2008; Fatima, 2011; Jamal, 2005), irksal ve etnik baglamlar (Ajrouch, 2004; Ajrouch
ve Kusow, 2007; Zainiddinov, 2016) ve toplumsal cinsiyet temelli kimlik (Bartkowski
ve Read, 2003; Read ve Bartkowski, 2000; Haddad, 2007; Moore, 2007; Williams ve
Vashi, 2007). Bu yaklasimlar, Miisliiman Amerikali kimliginin ¢ok katmanli yapisini ve
kimlik ingasinin hem bireysel hem de kolektif diizeyde siirekli miizakere edilen bir siireg
oldugunu gostermesi agisindan da dnemlidir.

Dini aidiyet ve ulusal kimligin nasil dengelendigine odaklanan ikili kimlik
calismalar1 farkli bulgular ortaya koymustur. Sirin ve arkadaslar1 (2008), Miisliman
genglerin ¢ogunlukla hem Miisliman hem de Amerikali kimliklerini eszamanli ve
biitiinlesik bigimde benliklerinin bir pargas1 olarak deneyimlediklerini, ancak ayrimeilik
ve diglanma deneyimlerinin bu kimlikler aras1 dengeyi olumsuz yonde etkileyebildigini
tespit etmistir. Buna karsilik Muna Ali (2011), gen¢ Miislimanlarin bu iki kimligi
uyumlu sekilde bir arada yasatmakta zorlandiklarini ve bunun bir tiir "kimlik krizi"ne
yol agtigini 6ne stirmiistiir. Bu gerilim, 6zellikle hem dini aidiyetlerini muhafaza etmekte
hem de Amerikan toplumunda "sadik vatandas" olarak mesruiyet kazanmak isteyen geng
kusaklar arasinda belirgin hale gelmektedir. Britto ve Amer (2007), aile desteginin Islam
ve Amerikan kiiltiirleri arasinda olugan bu gerilimi esneten bir iglevi oldugunu ve duruma
gore degisen bir denge kurduklarini vurgulayarak kimlik miizakeresinin baglamsal ve
iligskisel niteligine isaret etmektedir. Baretto ve arkadaglart (2008), cami katilimi ve
dindarlik diizeyinin grup bilinci ile dogrudan iliskili oldugunu, dindar bireylerin daha
giiclii bir "ortak kader" algist gelistirdigini tespit etmistir. Bu ¢alismalar, dindarligin
yalnizca bireysel bir pratik veya inang meselesi olmadigini, ayn1 zamanda kolektif
aidiyetin insa edildigi ve toplumsal dayamigmanin tretildigi 6nemli bir mekanizma
oldugunu gostermektedir. Dolayisiyla dini mekanlar ve ritiieller, kimlik olusumunda
hem sembolik hem de pratik diizeyde merkezi bir rol oynamaktadir.

Irk ve etnisiteye odaklanan arastirmalar, Miisliiman kimliginin homojen bir
kategori olmadigini ve igsel farklilagsmalarin kimlik deneyimlerini derinden etkiledigini
ortaya koymustur. Ajrouch ve Kusow (2007), irksal statiiniin dini kimligin kamusal
deneyiminde belirleyici oldugunu; Beyaz irksal kategorisine dahil edilen Liibnanl
Miisliimanlar, dini kimliklerini daha az direngle ve avantajli konumlarda inga edebilirken
Siyahi olarak tanimlanan Somalili Miislimanlar hem irksal hem de dini temelde "gifte
otekilik" deneyimi yasamaktadir. Zainiddinov (2016) da benzer sekilde beyaz olmayan
Misliiman gruplarin hemen tamaminda ayrimcilik deneyiminin belirgin derecede
yiiksek oldugunu tespit etmistir. Bu bulgular, islamofobi'nin irksal ve etnik ényargilarla
kesistigi noktada kimi zaman daha siddetli ayrimcilik ve diglanma bigimlerine maruz
kalindigini ortaya koymaktadir.

Toplumsal cinsiyet perspektifiyle yapilan ¢alismalar ise Miisliiman kadinlarin
ozellikle 11 Eyliil sonrasi donemde basortiisiinii kimlik ve temsil miicadelesinin aktif
bileseni haline getirdiklerini gostermektedir. Haddad (2007), geng¢ Miisliiman kadinlarin
basortiistinii yalnizca dini bir yiikiimliiliik olarak degil, ayn1 zamanda bilingli bir siyasi
tercih ve kamusal kimlik beyani olarak benimsediklerini ileri siirmiistiir. Williams ve
Vashi (2007) ise basortlisiiniin kadinlara "iyi Miisliman" ve "aktif Amerikalt"
kimliklerini eszamanli olarak mesrulagtirma imkani sundugunu, boylece ikili kimlik
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gerilimini gorliniir bir sembol araciligiryla miizakere ettiklerini belirtir. Bu baglamda
basortiisii, 6zne konumunu giliglendiren bir faillik sembolii olarak karsimiza ¢ikmakta;
kadinlarin bu sembolle dini kimlik ve aidiyetini yeniden tanimladigi, toplumsal anlamlari
doniistiirdiigii ve siyasi konum aligini ifade ettigi bir gii¢ ve direnis islevi gormektedir
(Mir, 2014). Dolayistyla Miisliiman kadin bedeni hem Islamofobik sdylemlerin hedefi
hem de bu sdylemlere karsi direnisin somutlastigi ¢eliskili bir alan olarak kargimiza
¢ikmaktadir.

Miisliiman topluluklarin kiiltiirel ve dini miraslarini koruma ¢abalar1 ile Amerikan
toplumuna katilm ve uyum iizerine yapilan caligmalar, biitlinlesmenin ¢ok yonli
miizakereler ve stratejik konumlanmalar igeren karmagik bir fenomen oldugunu ortaya
koymustur (Grewal, 2013; Awad, 2012; Cainkar, 2009; Bilici, 2012; Maira, 2009). Awad
(2012), diisiik diizeyde toplumla temas bildiren katilimcilarin anlamli dlgiide daha fazla
ayrimcilik deneyimledigini tespit ederek, toplumsal temasin biitiinlesmede koruyucu bir
rol oynayabilecegini gdstermig; Cainkar (2009) ise 11 Eyliil sonrasi sistematik
dislanmanin  beklenmedik sekilde sivil katilimi  ve topluluk dayanismasin
giiclendirdigini ileri siirmiistiir. Bilici (2012) ve Peek (2011), ayrimeciligin Miisliiman
Amerikalilar1 daha goriiniir ve orgitlii bir kamusal kimlik tiretmeye iterek Amerikan
Islam’nin  kurumsallagmasina zemin hazirladigini  belirtmislerdir. Bu bulgular,
biitiinlesmenin ¢atigsmasiz bir uyumdan ziyade direnis, miizakere ve yeniden tanimlama
pratiklerinin i¢ i¢e gectigi diyalektik bir siire¢ oldugunu gostermektedir.

Ozellikle ikinci kusak Miisliimanlar {izerine yapilan ¢alismalar, biitiinlesmenin
yalnizca yapisal boyutlarla (istihdam, egitim, yerlesim) siirli olmadigini, ayni zamanda
anlamsal, sembolik ve duygusal bir boyut tasidigini vurgulamaktadir. Maira (2009) ve
O'Brien (2013), gen¢ Miislimanlarin giindelik yasamda Amerikali ve Misliiman
kimliklerini i¢ ige gegirerek hibrit bir kimlik gelistirdiklerini, Amerikan kiiltiirel kodlar1
ile Islami degerleri secici sekilde birlestirerek her iki aidiyetlerini eszamanl olarak
yeniden tanimladiklarini ve mesrulastirmaya c¢alistiklarini géstermistir. Karam (2019),
bu siireci “stratejik asimilasyon” kavramiyla agiklar. Ona gore ikinci kugak Miisliiman
gocmenler, toplumsal kabul arayisinda smifsal ve irksal farkliliklar1 geri plana iterken
dini dayanismayi birlestirici bir unsur olarak 6ne ¢ikarirlar. Bu stratejik konumlanma,
hem marjinallesmeye kars1 bir direnis bicimi hem de baskin toplumla miizakere etmenin
pragmatik bir yolu olarak islev gormektedir.

Sonug olarak 11 Eyliill sonrasi literatiir, Miisliiman Amerikalilarin diglanma
karsisinda pasif 6zneler olarak indirgenemeyecegini, aksine kimliklerini aktif bigimde
yeniden tanimlayarak Amerikan toplumuna 6zgiin bir katilim bi¢imi gelistiren failler
oldugunu ortaya koymaktadir. Ancak bu literatiiriin 6nemli bir kismu, farkli cografi ve
sosyopolitik  baglamlarda biitlinlesmenin  aldig1  ¢esitli  bigimleri yeterince
aciklayamamigtir. Calismalarin biiyiik ¢ogunlugu New York, Chicago ve Detroit gibi
kozmopolit metropollerde yiiriitiilmiis olup dini ¢ogulculugun gorece normallestigi
liberal baglamlara odaklanmistir. Buna karsilik muhafazakar ve homojen sosyokiiltiirel
baglamlarda, dini azinliklarin daha sinirli toplumsal kabul gordiigii kiigiik ve orta dlgekli
sehirlerde kimlik ve biitiinlesmenin nasil sekillendigi yeterince aragtirtlmamistir. Bu
¢aligsma, muhafazakar bir Amerikan kent baglaminda Miisliiman Amerikalilarin kimlik
miizakerelerini ve toplumsal biitiinlesme stratejilerini inceleyerek s6z konusu bosluklari
doldurmay1 amaglamaktadir. Bdylece arastirma, kimligi yalnizca kiiltiirel uyumun pasif
nesnesi degil, toplumsal biitiinlesmenin aktif bileseni ve stratejik faillik alani olarak
yeniden konumlandirarak hem literatiiriin cografi sinirlarini1 genisletmeyi hem de kimlik-
biitiinlesme iliskisinin anlasilmasina yonelik teorik derinligi artirmay1 hedeflemektedir.
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2. Teorik Cerceve

Miisliman Amerikalilarin kimlik olusumu ve toplumsal biitiinlesme siireglerinin
yalnizca kiiltiirel uyum veya dinsel aidiyet diizeyinde ele alinmas1 uygun degildir. Ciinki
Miisliiman Amerikalilarin deneyimleri ayn1 zamanda irksallastirma, giivenlik politikalar
ve yapisal dislanma bigimleri araciliiyla sekillenmektedir. 11 Eyliil sonrast donemde
Miisliman kimligi, inang¢ temelli Gtekilestirmeyle es zamanli olarak irksallagmig dini
kimlik siirecine maruz kalmistir. Bu ¢alisma, Islamofobi'nin yapisal ve kurumsal
boyutlarinin kimlik olusumu ve toplumsal katilim siire¢lerine nasil doniistiigiini
anlamak i¢in asimilasyon ve biitiinlesme modellerini, sosyal kimlik ve tepkisel kimlik
yaklasimlartyla birlikte ele alarak boylece toplumsal yapinin kimlik iizerindeki etkilerini
ve bireyin etkilesimsel anlam iiretimini bir arada agiklayan biitiinciil bir kuramsal
gerceve sunmaktadir.

2.1. Asimilasyon Yaklasimlarinin Evrimi

Gogmen ve azmlik topluluklarinin yeni toplumlara uyum siirecini agiklamaya
yonelik erken sosyolojik modeller, biiyiik 6l¢iide asimilasyon paradigmasi {izerine insa
edilmistir. Robert Park (1914), Amerikan toplumunu homojenlestiren bir "eritme potast”
metaforundan hareketle gelistirdigi "k iliskileri dongiisii" modelinde, gdgmenlerin
temas, rekabet, uyum ve nihai asimilasyon agamalarindan gegerek Amerikan toplumuna
entegre olacagini one stirmiistiir. Milton Gordon (1964) ise asimilasyon siirecini
kiiltiirlesme (acculturation) ve yapisal asimilasyon (structural assimilation) olmak {izere
iki diizeyde ele alarak sistematik bir c¢ergeve sunmusgtur. Buna gore kiiltiirlesme,
bireylerin dil ve deger diizeyinde Amerikan normlarini benimsemeye baslamasini ifade
ederken yapisal asimilasyon, egitim, isgiicii piyasasi ve aile iliskileri gibi temel kurumsal
alanlara kalic1 ve esit bicimde dahil olmakla miimkiin olur. Ancak bu klasik modeller,
beyazlik normunu sorgulamadan merkezde konumlandirirken toplumsal giig
esitsizliklerini ve 1rksal hiyerarsileri géz ardi etmis veya bu giic dinamiklerinin
belirleyici etkilerinin zamanla ortadan kalkacagi konusunda fazla iyimser
yaklagmiglardir. Irk, etnisite, ten rengi, kiiltiir ve dini kimlik farkliliklarindan dogan
sistematik ayrimciligin zamanla ortadan kalkacagi ongoriisii gerceklesmemis ve bu
dogrusal (straight-line) modelin sorgulanmasini gerekli kilmistir.

1960’lardan itibaren diinyanin farkli kesimlerinden Amerika’ya gelen gog
dalgasinin da bir sonucu olarak gelistirilen alternatif modeller, asimilasyonun tek yonlii
ve homojen bir siire¢ olmadigini savunmustur. Herbert Gans (1992), engebeli ¢izgi
asimilasyonu (bumpy line) yaklasimiyla her grubun farkli kosullarda farkli biitiinlesme
yollar1 izleyebilecegini vurgulamistir. Alejandro Portes ve Min Zhou’nun (1993)
“boliimlenmis asimilasyon modeli” ise bu siirece sosyoekonomik ve irksal farkliliklar
gibi etmenleri dahil etmesiyle bu paradigmaya derinlik kazandirmig, gdgmen gruplarin
ii¢ olas1 yonelimi oldugunu 6ne siirmiistiir: Beyaz ¢ogunluga yonelim, alt sosyal sinifa
diistis ve kiiltiirel kimligi koruyarak sosyoekonomik basartya ulasma. Bu yaklasim,
goemenlerin biitiinlesme bi¢imlerinin 1rksal konum, sinifsal kaynaklar ve etnik sermaye
tarafindan sekillendigini ortaya koymustur. Fakat "bolimlenmis asimilasyon,"
asimilasyon bagarisini genellikle ekonomik gostergeler iizerinden tanimlamis; inang,
kiiltiir ve deger temelli aidiyet bi¢imlerini digsarda birakmustir.

John W. Berry'nin (1997) "dortlii uyum modeli" ise gdgmenlerin ve azinliklarin
dort temel stratejiyle karsilagtigini one siirer: asimilasyon, ayrisma, marjinallesme ve
biitlinlesme. Biitiinlesme, bireyin kendi kiiltlirel kimligini koruyarak ayni zamanda
¢ogunluk toplumuna aktif bigimde katildigi denge durumudur. Ancak bu stratejinin
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basariyla gergeklestirilmesi, karsilikli kabul ve tiim gruplarin esit kosullarda segim
yapabilmesi varsayimima dayanir. Miisliiman Amerikalilar rneginde ise Islamofobi bu
dengeyi yapisal olarak bozmaktadir. Toplumsal digslanma, biitiinlesme ¢abalarini
zorlastirirken asimilasyon da ahlaki agidan istenmeyen bir segenek haline gelmektedir.
Islamofobi, Miisliiman kimligi kamusal alanda "6teki" konumuna yerlestirirken,
toplumsal katilim oOnilinde de yapisal bariyerler insa etmektedir (Bayoumi, 2015).
Amerikaliligin beyazlik normu ile 6zdeslestirildigi bir toplumda "Miisliiman" kimligi ten
rengi, giyim, aksan veya isim lizerinden "irksal nisan"a doniismektedir (Joshi, 2006;
Alimohamed-Wilson, 2019). Boylece dini temelli ayrimcilik, irksal dislanma bigimine
evrilmekte ve Miisliman Amerikalilarin biitinlesme siireglerini 6zgiin kilmaktadir.
Dolayisiyla Miisliiman Amerikalilarin kimlik miizakereleri, yalnizca kiiltiirel uyumun
bir sonucu degil, ayni1 zamanda sistematik diglanmaya verilen tepkisel bir yanit olarak da
okunmalidir.

2.2. Sosyal Kimlik Dinamikleri ve Tepkisel Kimlik Olusumu

Miisliman Amerikalilarin kimlik olusum siireglerini anlamada Sosyal Kimlik
Kurami (Tajfel ve Turner, 1979) 6nemli bir kuramsal ¢ergeve sunmaktadir. Bu kurama
gore bireyler kimliklerinin yalnizca kisisel 6zelliklerden degil, benlik saygisi gibi
degerleri biiyiik dl¢lide grup aidiyetleri yoluyla tiiretirler (Tajfel ve Turner, 1979). Bu
deger, grubun toplumdaki itibart ve algilanis bigimiyle dogrudan iliskilidir. Bir grubun
sosyal statiisii tehdit altina girdiginde veya dislandiginda bireylerin o gruba olan
bagliliklart ve grup kimligini gii¢lendirme egilimleri artar (Tajfel ve Turner, 1979). Bu
durum, digsal tehditlerin kimlik dayanigsmasini artiran bir psikososyal tepki yarattigin
gosterir. Bu kuramsal perspektif, Islamofobi kaynakli dislanma ve ayrimcihigmn
Miisliiman Amerikalilar arasinda grup dayanigsmasini pekistirici digsal bir etken olarak
anlamak acisindan temel bir analitik ara¢ sunar. Zira islamofobi baskilarinin arttig:
baglamlarda Miisliiman Amerikalilar i¢in dini kimlik bu anlamda yalnizca bir inang
gostergesi degil, ayn1 zamanda kolektif bir dayanisma ve direnis araci olarak iglev goriir.

Benzer bi¢cimde Portes ve Rumbaut’un (2001) “tepkisel etnisite” kavramu,
ozellikle ikinci kusak gé¢menlerin marjinallestirici toplumsal yapilar karsisinda etnik
(veya baglamsal olarak dini kimliklerini) bilingli bir direnis alan1 olarak yeniden insa
ettiklerini agiklar. Bu tepkisellik hem sembolik bir direnis hem de kolektif aidiyet
duygusunun ve bilincinin yeniden tanimlanmasi ve canlanmasi islevini goriir. Birbirini
tamamlayict bu iki teorik perspektif, Miisliiman Amerikalilarin Islamofobi'ye karsi
kimlik temelli tepkilerini, yani Misliiman kimligini daha goriiniir ve direngli kilan
dinamikleri aydinlatarak reaktif kimlik olusumunun biitiinlesme siireglerindeki roliinii
anlamay1 kolaylagtirmaktadir.

3. Yontem
3.1. Arastirmanin Deseni ve Baglam

Bu c¢alisma, Texas eyaletinin Lubbock kentinde yasayan Miisliiman
Amerikahlarm  Islamofobi’yle iliskili ~deneyimlerini, tutumlarmi ve kimlik
miizakerelerini incelemek amaciyla nitel bir arastirma deseni kullanmaktadir. Daha 6nce
sinirli bigimde ele aliman muhafazakdr Amerikan baglamlarmmda Miisliimanlarin
giindelik pratiklerini anlamlandirmak i¢in yar1 yapilandirilmis derinlemesine goriismeler
yiriitilmiistiir. Nitel yontem, toplumsal olgularin baglamsal karmasikligini agiklamada
etkili bir aragtir (Berg, 2004). Goriismeler, aragtirma sorularina dayanmakla birlikte
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ortaya ¢ikan yeni temalara gére esnek bigimde ilerlemis ve Islamofobi, biitiinlesme ve
kimlik stireglerinin asagidan yukariya kuramsallagtirilmasina olanak saglamistir.

Amerika Birlesik Devletleri'nde Miisliiman niifusun yaklasik 4,5 milyon oldugu
ve en az 77 iilkeden gelen bireyleri igerdigi tahmin edilmektedir (Pew Research Center,
2024); bu gesitlilik, etnik ve kiiltiirel agidan heterojen bir yapiya isaret eder. Bu heterojen
yap1 iginde Lubbock, Miisliiman Amerikalilarin deneyimlerini incelemek i¢in 6zgiin bir
arastirma baglami sunmaktadir. Kent, ABD’nin en muhafazakar sehirlerinden biri olarak
tanimlanmakta ve 2016 ile 2024 baskanlik se¢cimlerinde Donald Trump’a verilen yiiksek
oy oranlar1 (sirastyla %66,3 ve %69,25) bu siyasal yonelimi desteklemektedir (KCBD,
2024). Lubbock’un ideolojik olarak muhafazakar ve Hristiyan-evanjelik karakteri,
toplumsal normlarin gérece homojen bir yapida olugmasina katki saglamaktadir.

Lubbock’taki Miisliman niifus, toplam niifusun yaklasik %1,8’ini olusturmakta
(ARDA, 2010) ve biiyiik dlgiide Texas Tech Universitesi ile baglantilidir. Kentte kalici
olarak yasayan Miisliiman aile sayisinin 100—150 arasinda oldugu tahmin edilmektedir.
Niifusun gorece kiiglik olmasi dini goriintirligii artirmakta; kentin muhafazakar
atmosferi ise Islamofobik tutumlarin daha acik bicimde ortaya ¢ikmasina zemin
hazirlamaktadir. Zaman zaman camilere yonelik vandalizm vakalart bu gerilimi
somutlagtirmaktadir. Bu 6zellikler, Lubbock’n Amerikan muhafazakarligi, dini azinlik
konumu ve Islamofobi arasindaki etkilesimi incelemek icin analitik olarak verimli bir
saha haline getirmektedir.

3.2. Orneklem Secimi, Veri Toplama ve Etik Hususlar

Arasgtirmanin 6rneklemi, kendilerini hem Miisliiman hem de Amerikan vatandasi
olarak tanimlayan 30 Miisliman Amerikali bireyden olusmaktadir. Katilimeilarin 15’1
kadin, 15°1 erkektir; yas araligi ise 18 ile 56 arasindadir. Katilimeilarin 12’si birinci kusak
gdcmen, 18’1 ise ikinci kusak (Amerika dogumlu ya da 10 yasindan 6nce go¢ etmis)
Misliiman bireylerden olusmaktadir. Katilimecilar Ortadogu, Giiney Asya ve Afrika
kokenli topluluklardan segilerek Miisliman Amerikali kimliginin etnik ve cografi
heterojenliginin yansitilmasi saglanmigtir. Orneklem, lise mezuniyetinden doktora
derecesine kadar farkli egitim diizeylerini ve tiniversite 6grencileri, 6gretim iiyeleri ve
iiniversite disindan doktor, miihendis ve esnaf gibi farkli meslek gruplarindan kisileri
barindirmaktadir. Kadinlarin ¢ogunlugu basortiisii, erkeklerin bir kismi ise sakal gibi
goriiniimlerle dini goriiniirliik tasimaktadir. Orneklem, oOtekilestirme gibi hassas
konularin ¢alisildigr durumlarda giivenilir bir yontem olan amagl kartopu 6rnekleme
teknigi (Gray vd., 2007) ile yerel Islami merkezler ve Texas Tech Universitesi Miisliiman
Ogrenciler Birligi araciligtyla olusturulmustur.

Caligma, Texas Tech Universitesi Etik Kurulu (IRB2016-110) tarafindan
onaylanmistir. Veri toplama siireci ise Trump’in bagkanlik yarisiyla birlikte tirmanisa
gecen Islamofobi atmosferinin yogun yasandig1 Nisan 2016 ile Agustos 2017 tarihleri
arasinda gergeklestirilmistir. Veriler ortalama 90 dakika siiren, derinlemesine, yiiz yiize
goriismelerden olugmustur. Gorlismelerin akigi, Gomiilii Kuram yaklagiminin onerdigi
bicimde yar1 yapilandirilmis ve esnek tutulmus, ortaya g¢ikan yeni temalar sonraki
goriismelere yansitilmistir (Corbin ve Strauss, 1990). Ttiim gortismeler katilimei onaytyla
ses kaydina alinmis ve esasina uygun olarak yaziya aktarilmistir. Yazili aydinlatilmis
onay formu alman tim katilimcilarin kimlik gizliligi, ¢alismada takma isimler
kullanilarak giivence altina alinmistir. Biitiin gériismeler Ingilizce dilinde yapilmis olup
bu caligmaya istinaden katilimer anlatilart orijinalliklerine sadik kalinarak Tiirkceye
cevrilmistir. Bu birebir goriismelere ek olarak arastirmaci, Lubbock'taki iki ana Islami
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merkezde diizenli olarak camilere giderek ve gesitli topluluk etkinliklerine katilarak
etnografik gozlemler yapmis ve ayrintili alan notlart tutmustur. Bu ¢ift yontemli
yaklasim, sozlii anlatilarin baglamsal olarak dogrulanmasini saglamig ve topluluk igi
dinamiklerin kimlik olusumu ile biitiinlesme siiregleri iizerindeki roliinii goriiniir
kilmustir.

3.3. Veri Analizi

Veri analizi, nitel veri analizi yazilimi olan ATLAS.ti kullanilarak Gomiili
Kuram (Grounded Theory) yaklagimina (Corbin ve Strauss, 1990; Charmaz, 2014) dayali
olarak gerceklestirilmistir. Goriisme kayitlarinin yaziya dokiilmesinin ardindan verilerin
tekrarli okunmasiyla acik, eksensel ve tematik kodlama asamalari izlenmistir. Kodlama
ve analiz siireci eszamanli yiiriitiilmiis; ayrimeilik deneyimleri, dini goriiniirliik, kimlik
hiyerarsileri, aidiyet miizakereleri ve toplumsal katilim bi¢imlerine iligkin kodlar daha
ist diizey kavramsal kategoriler altinda gruplanmistir. Bu sistematik analiz siireci,
¢alismanin bulgularma teorik aciklik kazandirmis ve katilimer anlatilarindan hareketle
yerel bir kuramsal ¢ergevenin geligtirilmesine imkan tanimastir.

Analiz siireci sonucunda belirlenen analitik temalar, “Bulgular” boliimiinde ii¢
ana baslik altinda sunulmustur. {1k olarak kamusal alanda dini goriiniirliik ve Islamofobik
otekilestirme deneyimleri analiz edilmistir (bkz. Béliim 4.1). Ikinci olarak Miisliiman
kimligin hiyerarsik bi¢imde merkezilestirilmesi ve Amerikali kimligin ahlaki ve kosullu
bir aidiyet olarak yeniden tanimlanmasi ele almmugtir (bkz. Boliim 4.2). Ugiincii olarak
ise dini kurumlar ve inang¢ temelli dayanigma aglar1 aracilifiyla sekillenen toplumsal
katilim pratikleri incelenmis ve bu Oriintiiler dini kimlik merkezli biitiinlesme
kavramsallastirmasi ¢ercevesinde yorumlanmistir (bkz. Bolim 4.3). Analiz siireci,
katilimecilarin  bir yandan egitim, istihdam ve kamusal yasama aktif bigimde
katildiklarini; diger yandan dini ve ahlaki sinirlarini bilingli bigimde koruduklarini ortaya
koymaktadir. Bu ¢ift yonlii strateji, Miisliiman Amerikalilarin islamofobi kosullarinda
gelistirdikleri dini kimlik merkezli segici biitiinlesme modeline isaret etmektedir.

3.4. Smirhhklar

Calismanin ¢ temel sinirliligt  bulunmaktadir. Birincisi, bulgularin
genellenebilirligi, arastirmanin tek bir muhafazakar kentte ve ¢ogunlugu iiniversite
baglantili, sosyoekonomik agidan gérece homojen bir 6rneklemle yiiriitiilmiis olmasi
nedeniyle kisithdir. Ancak arastirmanin temel amaci genelleme degil, deneyimlerin
baglama 6zgii derinlemesine anlasilmasidir. Ikincisi, bu ¢alisma farkli rksal ve etnik
kokenlerden gelen Miisliiman Amerikali katilimcilart igermekle birlikte analitik odagin
bilingli bir yontemsel tercih olarak dini kimlik merkezli ortak bir deneyim alani {izerine
kurmustur. Bu tercih, Islamofobi kosullarinda Miisliiman kimliginin toplumsal
biitlinlesme siireglerindeki roliinii goriiniir kilmayr amaglamaktadir. Her ne kadar
goriisme verileri 1rk, etnisite ve cinsiyet gibi farkliliklarin ayrimcilik deneyimlerini nasil
¢esitlendirdigine isaret etse de bu boyutlar ¢aligmanin ana karsilagtirmali eksenleri haline
getirilmemigstir. Dolayisiyla Misliiman Amerikalilarin 1rksal ya da etnik farkliliklar
temelinde biitiinlesme stratejilerini ele alan analizler, bu ¢aligmanin kapsami diginda
birakilmis ve gelecekte yapilacak ayri arastirmalar igin Onemli bir alan olarak
degerlendirilmistir. Ugiincii olarak arastirmacmnin Miisliiman kimligi, katilimcilarla
giiven iliskisi kurulmasini kolaylagtirmis olmakla birlikte i¢eriden aragtirmact konumuna
bagli potansiyel onyargi riskini de beraberinde getirebilmektedir (Kanuha, 2000). Bu
riski en aza indirmek amaciyla arastirma siirecinde Oz-diisiiniimsellik ilkesi
benimsenmis, veri toplama ve analiz agamalarinda arastirmacinin konumunun farkinda
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olunarak anlamin katilime1 perspektifinden ¢oziimlenmesine 6zen gosterilmistir (Corbin
ve Strauss, 1990).

4. Bulgular

. 4.1. Goriiniirlikten Dislanmaya: Kamusal Alanda Islamofobik
Otekilestirmenin Dinamikleri

Katilimeilarin anlatilari, Islamofobi’nin Amerikan kamusal yasaminda bireysel
onyargilarin toplamindan 6te goriiniirlilk, gézetim ve irk¢ilik eksenlerinde yeniden
iiretilen yapisal bir 6tekilestirme bigimi olarak isledigini gostermektedir (Cainkar, 2009).
Bu baglamda Islam ile iliskilendirilebilecek herhangi bir dini sembol, Miisliiman
bireyleri toplumsal siiphe ve potansiyel tehdit kategorilerine yerlestiren etmenler haline
gelmektedir (Selod, 2015). Bu goriiniirliik, Islamofobi’nin giindelik etkilesimlerde
bedensellesmesini ve bireylerin yasam alanlarini etkileme durumunu ortaya
koymaktadir. Katilimcilarin  ¢ogunlugu, medya temsilleri ve politik sdylemlerin
Misliiman kimligini giivenlik ve tehdit eksenine tasidigini, bu nedenle kamusal
goriiniirligiin riskli hale geldigini vurgulamistir:

Miisliiman biri bir sey yaptiginda televizyonda terér ve Miisliman kelimeleri
stirekli  birlikte servis ediliyor. Mesela beyaz Amerikali biri saldir
gerceklestirdiginde akil hastasi oluyor. Medya siirekli bizi terdristle eslestiriyor.
Insanlar da medya ne derse inantyorlar ve disarida bize dyle bakiyorlar (Amina, 34
yasinda, saglik ¢alisani).

Bu anlati, politik sdylem ve medyanin Miisliiman kimligini kriminalize eden
temsillerinin yapisal bir rejim olusturdugunu, ayn1 zamanda kisisel diizeyde dnyargilar
mesrulastiran ve normallestiren aract bir rol de iistlendigini vurgulamaktadir. Bu
baglamda islamofobi, kiiltiirel bir hosgériisiizliigii derinlestiren ve dini goriiniirliigii
cezalandirici bir ozellige doniistiiren kurumsallagsmis, sistematik bir ayrimcilik formu
haline gelmektedir.

Basortiilii kadin katilimcilar, ayrimciliga maruz kalma deneyimlerinin kamusal
alandaki goriiniirlikkleriyle dogrudan iliskili oldugu konusunda hemfikirdir. Bu nedenle
basortiilic kadin katilimcilarin hem sozel hem de davranigsal diizeyde en yogun
ayrimciliga maruz kalan grup oldugu goriilmiistiir. Nitekim bagortiisii, Miisliiman
kimliginin aninda taninmasin1 saglayan bir sembol olarak iglev goriip bireyleri toplumsal
mercegin odagina yerlestirmektedir: “Bagsimi orttiigiimde insanlarin benim Miisliiman
oldugumu anlamas i¢in baska bir seye gerek kalmiyor. Bunu gordiikleri anda tavirlar
degisiyor” (Zainab, 26 yasinda, Ogrenci). Yine, Nour'un (33 yasinda, ev hanimi)
deneyimi, goriinlirligiin yarattig1 tehlike algisin1 goézler Oniine sermektedir: “Bir
keresinde markette ¢ocuklartyla birlikte olan bir kadin beni goriince ¢ocuklarim
¢ekistirip uzaklasti. Sanki bir tehlikeymisim gibi... Cok incitici bir and1.” Benzer sekilde
bir baska katilimc1 goriiniirliigiin sebep oldugu giivensiz atmosferi su sozlerle dile
getirmistir:

Bagortiisli bazen tagidigim bir misyon gibi...Aslinda onu kendim i¢in, inancim igin

takiyor olsam da disarida, markette ya da magazada insanlarin gordigii tek sey o

oluyor sanki. Ulkene don diye arabasindan bana bagiranlar oldu ya da buraya ait

degilsin diyenler. Oysa ben burada dogdum ve buranin vatandasiyim. Sadece

herkes gibi kendi hayatimi yasamaya c¢alistyorum... Ama insan kendini giivende

hissedemiyor (Yasmin, 21 yasinda, 6grenci).
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Orneklerden anlasildig1 iizere basortiisii, bireysel dzgiirliik ya da dini tercih
olmaktan ¢ikarak toplumsal anlamini asan ve digsal bir mercegin odagina yerlesen bir
kimlik gostergesine doniismektedir. Bu baglamda Miisliman kadinin bedeni, ulusal
aidiyet ve dini kimlik tartigmasinin kesisim noktasina oturmaktadir. Basortiisii, bir
yandan inanci 6zgiirce yagsamanin sembolii iken diger yandan Amerikali olma hakkinin
stirekli sorgulandigi catismali bir isaretleyici konumundadir (Bartkowski ve Read, 2003).

Erkek katilimcilarin anlatilari ise dini goriiniirliigiin onlar igin siklikla giivenlik
mekanizmalar1 {izerinden isletilen yapisal bir dislanma bigiminde gergeklestigini
gostermektedir. Sakal, takke veya geleneksel kiyafet benzeri unsurlar bu bireyleri hizla
potansiyel tehdit kategorisine yerlestirmektedir. Erkek katilimcilar, bu ayrimciligin
kadinlardan farkli mekansal oriintiiler gosterdigini, 6zellikle havaalani, devlet daireleri
gibi giivenlik kontrollerinin yogun oldugu kurumsal alanlarda belirginlik kazandigimi
belirtmislerdir. Katilimcilardan Mahboub (24 yasinda, 6grenci), kurumlarda yasadig:
ayrimciligin siradanlagmasini soyle ifade etmistir:

Komik aslinda, ¢ilinkii benim i¢in mesele giindelik hayatta yasadiklarimdan ¢ok
havaalanlar1 ya da devlet dairelerinde yasananlar. Sakalim var, bazen takke
taktyorum ya da biraz daha geleneksel giyiniyorum diyelim — o anda hemen
‘rastgele secilmis’ oluyorum. Her seferinde. Artik neredeyse bir ritiiele donistii.
Ustiimii ariyorlar, nerede oldugumu, ne is yaptigimi, bazen hatta nerede namaz
kildigimi bile soruyorlar. Ve biliyorum ki yanimdaki beyaz adama ayni sey
yapilmiyor.

Erkek katilimcilardan yine bir baskasi 6zellikle havaalani glivenlik kontrolleri ve
trafik denetimlerinde yogun bir siiphecilik ve profillemeye maruz kaldiklarini ifade
etmislerdir: "Orta Dogulu kdkenim adeta bir uyar1 bayragi gibi. Havaalaninda her
seferinde Ozel aramaya tabi tutuluyorum. Artik neredeyse rutin hale geldi. Trafik
denetimlerinde de ayni seyleri yasiyoruz” (Khameel, 36 yasinda, yazilim miihendisi). Bu
anlatilar, giivenlik sdylemi altinda uygulanan orantisiz pratikler araciligiyla isleyen
ayrimciligin, dini sembollerin kamusal alanda bireyi potansiyel bir tehdit olarak
kodlayan toplumsal bir okuma pratiginin nesnesi haline geldigini gostermektedir. Cogu
katillmemin da belirttigi gibi “rastgele secilme” sOylemi, aslinda sistematik bir
hedefleme bigimini maskelemektedir. Bu sistematik hedefleme, Miisliman kimligin
onleyici siiphe kategorisine dahil edilmesi ve gilivenlik politikalar1 vasitasiyla yeniden
iiretilmesi ile saglanmaktadir.

Ayrimcilik deneyimleri, dini aidiyetin 1rksal ve etnik kimliklerle kesismesiyle
daha da yogunlasmaktadir. Arap, Ortadogulu veya Afrika kokenli katilimeilar,
Islamofobik nyarginin 1rk¢1 kodlarla birlestiginde katmanli bir dislanma yarattigin
vurgulamaktadir. Bu baglamda Arap kimligi terorizmle iligkilendirilirken Afrika kokenli
olmak ise hem bu sdylemlerle hem de halihazirdaki sistematik anti-Siyahi 1rkeilikla
kesismektedir. Ortadogu kokenli bir katilimei, bu katmanli diglanmay1 &zellikle
kurumsal karsilagmalarda gozlemlemistir:

Bence Miisliiman olmamin yansira, mesele Arap olmamla da alakal. Ismim,
yliziim... daha agzimi agmadan alarm ¢anlarim1 c¢aldirtyor. Bir keresinde
havaalaninda gorevli pasaportuma bakti ve biraz duraksadi, sanki kafasinda bir
seyleri hesapliyordu. Bana Arapg¢a konusup konugmadigimi, son zamanlarda Orta
Dogu’ya seyahat edip etmedigimi sordu. Sanki bir yolcuyla degil de potansiyel bir
tehditle konugsuyormus gibi davraniyorlar (Kasim, 27 yasinda, 6grenci).

Bu tarz otekilestirici pratikler, Miisliman kimliginin inan¢ temelinden saparak
ten rengi, aksan ve isim gibi kiiltiirel gostergelerle okunan bir kimlige doniistiigiini
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gostermektedir. Bu durum, Bayoumi'nin (2015) ifade ettigi gibi Miisliiman kategorisini
yalnizca dini degil, 1rksal bir 6teki olarak insa etme siirecinin yansimalaridir. Nitekim
Siyahi Miisliiman katilimcilar bu ¢oklu otekilestirmeyi iki katmanli bir yiik olarak
hissettiklerini dile getirmislerdir:

Bazen gergekten insanlarin bana neden 6yle davrandigimi bile anlayamiyorum,
siyahi oldugum i¢in mi, Misliiman oldugum i¢in mi, yoksa ikisi birden mi
bilmiyorum. Baz1 yerlere girdigimde bakislar1 {izerimde hissediyorum; ama emin
olamiyorum, acaba dikkatlerini ¢eken Miisliiman olusum mu ten rengim mi? Sanki
iki kat yabancilik tasiyorum tizerimde. Her zaman kelimelere dokemiyorum ama
hissediyorum. Insan, bu sekilde bir tutuma maruz kaldig1 gergegiyle yiizlesmek
zorunda kalmamali (Nisa, 24 yasinda, 6grenci).

Irk veya etnik koken ile dini kimlik kesisiminde meydana gelen bu &tekilestirme
deneyimi, bireye siirekli olarak bu katmanli diglanma bilincinin farkinda olarak yasamasi
gerekliligini dayatmaktadir.

Ote yandan arastirmanin dikkat ¢ekici bulgularindan biri, akademisyen, doktor ve
miihendis gibi prestijli meslek gruplarindan katilimeilarin profesyonel kimliklerinin is
yerlerinde ayrimcilig1 kismen hafifleten bir tampon islevi gordiigiinii belirtmeleridir: Bu
etki, Hamza'nin (56 yasinda, Ogretim {iyesi) ifadesinde belirginlesmektedir:
“Universitede profesér olmak, insanlarm bana bakismi degistiriyor. Basarili
oldugunuzda dininize bazen saygi bile duyuluyor.” Benzer sekilde hastane ortaminda
calisan bir katilimc1 (Ahmad, 34 yasinda, doktor) kendi gozlemlerini su sekilde dile
getirmistir: “Sanirim doktorluk unvanim, Miisliiman kimligimin &niine gegiyor. insanlar
once Dr. goriiyor, sonra ismine ve ten rengine bakiyor. Bu siralama tepkiyi
yumusatiyor.” Bu anlatilar, sosyal statiiniin bir tiir koruyucu tampon islevi gorerek sinif
ayricaliginin irksal ve dini damgalanmay1 kismen hafifletebilecegini gostermektedir.
Bununla birlikte katilimcilar bu koruyucu etkinin sinirli oldugunu ve ayrimeciligin yapisal
diizeyde tamamen ortadan kalkmadigini da vurgulamislardir.

4.2. Once Miisliman, Sonra Amerikah: inan¢ Temelli Kimlik insas1 ve
Ahlaki Vatandashk

Katilimeilarin kimlik anlatilari, dengeli ¢ift aidiyet formundan farkli olarak dini
kimligi merkez alan hiyerarsik bir aidiyet yapisini yansitmaktadir (Naber, 2005). Bu
yapida Islami kimlik, bireylerin benlik anlatilarinda kim olduklarini belirleyen 6z olarak
konumlanirken Amerikalilik, dogum, vatandaslik ya da toplumsal konumla iliskili
baglamsal bir statii olarak goriilmektedir. Bu hiyerarsik kimlik yapisi, Islamofobi
baglaminda yalnizca bir kimlik tercihi degil, etik bir 6z savunma bi¢imi olarak da
okunabilir. Katilimcilarin  biiylik ¢ogunlugu, kimliklerini tanimlarken oncelikle
Miisliiman, sonra Amerikali olduklarini vurgulamis ve bu onceliklendirmenin ayn
zamanda giindelik yasam pratiklerinde somutlagan bireysel anlam, ahlaki rehberlik ve
bilingli bir se¢im oldugunu ifade etmislerdir: “Ben kendimi 6nce Miisliiman, sonra
Amerikali olarak tanimlarim. Cilinkii dinim bana kim oldugumu sdyliiyor. Amerikalilik
ise yasadigim yeri tanimliyor, ama kimligimin 6zii Islam” (Hasan, 21 yaginda, 6grenci).

Ifadelerde de anlagildig1 iizere dini aidiyet degismez ve evrenseldir; Amerikalilik
ise yerel ve sarta bagl olarak anlamlandirilmaktadir. Katilimeilar, Amerikalilig1 daha
¢ok belge iizerindeki statii olarak algilamaktadirlar. Bu fark, dini kimligin Amerikaliliga
kiyasla kisisel ahlak ve yasam tarz1 tizerindeki doniistiiriicii etkisini de vurgulamaktadir.
Bir baska katilimer hissiyatini soyle ifade etmektedir:
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Benim i¢in Miisliiman olmak kim oldugumla ilgili bir sey, duruma gore degisen
bir kimlik degil. Diislinme bi¢imimi, davraniglarimi, insanlara nasil davrandigimi
sekillendiriyor. Amerikali olmak mi1? O daha ¢ok yerle ilgili bir sey. Burada
dogdum, burada okudum, vergimi édilyorum...evet, bu anlamda Amerikaliyim.
Yarin bagka bir iilkeye tagimnsam da hala Miisliiman olurum. Amerikali olmak kagit
iizerindeki bir statii gibi; Miisliiman olmak ise bir yagam bi¢imi (Makboule, 22
yasinda, dgrenci).

Bu tilir anlatilar, dini aidiyetin degismez ve evrensel bir nitelik tasidigini;
Amerikaliligin ise yerel ve sarta bagl bir statii olarak algilandigini gostermektedir.
Islamofobi’nin yarattig1 toplumsal baski ortaminda katilimeilar dini kimlige siki sikiya
tutunmay1 bir tiir kimliksel diren¢ bi¢imi olarak yasamaktadir. Amerikalilik ise ahlaki
olarak kosullu bir aidiyet diizeyine indirgenmektedir. Bu ayrim, ayn1 zamanda kimlik
hiyerarsisinin nasil anlamlandirildigina dair énemli ipuglar1 sunmaktadir. Ozellikle
Islamofobi’nin yogunlastig1 baglamlarda dini kimligi koruma gabasi, Amerikali olma
yoniindeki sosyal katilimdan daha fazla biling, fedakarlik ve emek gerektiren bir siirece
doniismektedir (Furseth, 2011). Goriigmeler, o6zellikle ikinci kusak Miisliiman
Amerikalilar arasinda Misliiman kimligini siirdiirmenin 6zverili bir ¢aba, direng ve
farkindalik gerektirdigini ortaya koymustur. Katilimcilar, Amerikan toplumunun
sekiiler, tiikketim odakli ve bireyci yasam tarzinin Islami degerler ve pratiklerle bazi
noktalarda catistigin1 vurgulamislardir. Bu baglamda Misliiman kimligini korumak,
aktif bir direng pratigine ve dolayisiyla her giin yeniden {iretilen bilingli bir etik tercihe
doniismektedir: “Miisliiman kalmak bazen sabir, metanet ve azim istiyor... Miisliiman
olmak, her giin yeniden sectigimiz, ¢aba sarfettigimiz bir kimlik” (Fatma, 24 yasinda,
ogrenci). Ozellikle genclerin karsilastig1 zorluklar su sekilde dile getirilmistir:

Burada Miisliman olmak &yle kendiliginden olan bir sey degil. Bunun igin

gercekten c¢aba harcaman gerekiyor. Ciinkii etrafimda beni inancimdan

uzaklagtirabilecek o kadar ¢ok sey var ki okulda, disarida, arkadas ortaminda ya da

sosyal medyada. Bu yiizden kendime siirekli kim oldugumu hatirlattyorum. Namaz

kiliyorum, sinirlar koyuyorum, kimse orug¢ tutmazken oruc tutuyorum, igki

icmedigimi ya da sevgilim olmadigini, nedenini agikliyorum. Her zaman kolay

degil, ama sanirim bu da inanci daha anlaml kilan sey (Kareem, 19 yasinda,

ogrenci).

Katilimeilar, dini kimligi ile Amerikalilik arasinda uzlagmaz bir karsitlik
oldugunu diisiinmemektedir, ancak onu etik bir 6z-disiplin ve ahlaki biitiinliik iizerinden
yeniden tanimlamaktadir (Peek, 2005). Nitekim ¢ogu katilimc1, Amerikaliligin rahatlik,
ozgiirliik ve bireysel tercihler yoniinii olumlu karsilamakla birlikte Islam’1 bu 6zgiirliigii
ahlaki sorumlulukla dengeleyen bir sistem olarak deneyimlemektedir. Bu baglamda
hiyerarsik kimligin kendi i¢inde de bir biitiinliik arz ettigini vurgulamak gerekir. Nitekim
katilimer anlatilar1 kimlik miizakerelerinde dini kimlik ile ulusal kimlik arasinda kurulan
ahlaki biitiinliik iligkisini vurgulamaktadir. Cogu katilimet, iyi bir Miisliiman olmanin
ayni zamanda iyi bir Amerikali olmay1 gerektirdigini siklikla dile getirmistir. Bu sdylem,
bireysel tutumlarin yani sira, dini liderler ve toplulugun 6nde gelenleri tarafindan siirekli
ogiitlenen ve Islami kurumlarda pekistirilen bir durum olarak karsimiza ¢ikmaktadir:

Cocuklugumuzdan beri camide bize dgretilen sey iyi bir Miisliiman olmak, iyi bir
insan olmaktir. Ve iyi bir insan da iyi bir vatandas olur. Ben de buna inaniyorum.
Dinimiz bize diiriist olmay1, komsumuza yardim etmeyi, hukuka saygili olmay1
Ogretiyor. Bunlar zaten Amerikan degerlerinin de temeli (Majd, 24 yasinda,
ogrenci).

Benzer sekilde, bagka bir katilimei su ifadeleri kullanmistir:
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Bazi insanlar Miisliiman olmanin Amerikali olmakla ¢elistigini diisliniiyor. Ama
benim igin tam tersi. Islam bana adaletten yana olmayi, topluma katkida
bulunmay1, hakka ve hukuka saygili olmay1 6gretiyor. Bu Amerika'nin da degerleri
degil mi? Ben bunlar1 yerine getirdigimde hem iyi bir Miisliiman hem de iyi bir
Amerikal1 oluyorum (Meryem, 23 yasinda, 6grenci).

Bu bulgular, dini kimligin Amerikaliligin 6niine gectigi bir hiyerarsi iiretirken bu
onceligin toplumsal uyumla ¢elismedigini, aksine ahlaki tamamlayicilik iligkisi
kurdugunu ortaya koymaktadir. Katilimcilarin 6nce Miisliiman, sonra Amerikali
sOylemi, asimilasyonu reddeden ancak toplumdan kopmayan deger temelli bir
biitlinlesme modeline isaret etmektedir. Alan gozlemleri de bu dengeyi dogrular
niteliktedir. Cami hutbelerinde ve 6grenci birligi toplantilarinda sik¢a yinelenen iyi
Miisliiman, iyi Amerikali temasi, dini kimligin hem koruyucu hem baglayici islevini
pekistirmesini saglarken bir yandan toplumsal aidiyetin ahlaki sorumluluk ve dini
biitiinliik iizerinden yeniden tanimlandigi (Bilici, 2012) bir etik vatandaglik formunu
iretmektedir. Dolayistyla hiyerarsik kimlik formiilasyonuyla ortaya g¢ikan bu olgu,
bireylere direnis ile Amerikan toplumuna anlamli katilimi eszamanli olarak siirdiirme
imkani sunarak Miisliimanlik ve Amerikalilik arasinda ahlaki bir denge kurmaktadir.

4.3. Secici Biitiinlesme: Yapisal icerilme, Ahlaki Smrlar ve Koprii
Kurumlar

Yapilan goriigmeler neticesinde ortaya ¢ikan bulgular, Miisliiman Amerikalilarin
toplumsal katilim kaliplarinin ~ segici  biitlinlesme  bigiminde  gergeklestigini
gostermektedir. Katilimcilar, Amerikan toplumuna ekonomik ve kurumsal olarak
entegre olurken kiiltiirel ve ahlaki sinirlarini bilingli bicimde korumaktadir. Nitekim Pew
Research Center (2017) gibi saha arastirmalar1 da Misliiman toplumunun Amerikan orta
sinif demografisiyle benzer bir yapiya sahip oldugunu ortaya koymaktadir. Bir baska
ifadeyle, Miisliiman Amerikalilar hem yapisal igerilme (egitim ve mesleki basar1 yoluyla
merkeze dahil olma) hem de kiiltiire]l mesafe (dini degerlerle ¢elisen pratikleri reddetme)
arasinda dengeli bir strateji benimsemektedir. Bu etik temelli stratejik biitiinlesme,
asimilasyonun oOtesine tasan bir uyum modelidir. Ancak yapisal biitiinlesmenin
gerceklesmesi, sosyal kabul ya da aidiyetin es zamanli olarak olustugu anlamina
gelmemektedir; ¢linkii dislanma deneyimleri, toplumsal kabuliin kirilgan ve kosula bagl
oldugunu gostermektedir. Bir katilime1 bu durumu séyle ifade etmistir: “Arkadag gevrem
¢ok cesitli; Miisliman, Hristiyan, farkli inangtan insanlar var. Dostluklar1 dine gore
se¢miyorum, ama en yakin oldugum kisiler genelde Misliimanlar oluyor” (Mahmut, 35
yasinda, girisimei).

Katilimcilarin anlatilari, yapisal biitiinlesme diizeyi yiiksek olsa bile kiiltiirel
mesafeler ve toplumsal Onyargilarin tam bir sosyal biitiinlesmeyi engelledigini
gostermektedir. Bireyler toplum iginde basarili ve iretken vatandas olarak
konumlanmalarma ragmen, sosyal kabul smirlarinin héla belirgin  oldugunu
hissetmektedirler. Bu durum, Tajfel ve Turner’in (1979) ortaya koydugu bigimde digsal
tehditlerin bireyleri kendi gruplarina dogru harekete geciren bir siirece isaret etmektedir.
Katilimeilarin ¢ogu, giinliik yasamda gayrimiislimlerle iyi iliskiler kurduklarini, ancak
yakin dostluk ve derin aidiyet baglarinin c¢ogunlukla Miisliman topluluk iginde
gelistigini belirtmiglerdir. Hussain (20 yasinda, 6grenci) diisiincesini su kelimelerle dile
getirmistir: “Calisma arkadaslarimin ¢ogu Amerikali, onlarla iyi geciniyorum. Ama en
yakin dostlarim camiden. Zamanimin ¢ogunu onlarla gegiriyorum ¢iinkii onlarla kendimi
daha rahat ve giivende hissediyorum.”
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Prestijli mesleki pozisyonlarin bile 6nyargiyr tamamen ortadan kaldirmadigini
ifade eden Rahman (28 yasinda, miihendis) ise durumu sdyle 6zetlemistir:

Iyi bir sirkette miihendisim, iyi bir okuldan mezun oldum, maddi olarak da gayet
iyi durumdayim. Ama yine de bazi ortamlara girdigimde tam olarak ait olmadigimi1
hissediyorum. Niteliklerim var, ayn dili konusuyorum, ama her zaman o ince bir
tereddiit havasi oluyor.

Bu dogrultuda bireyler, kamusal alanda agik ve etkilesimsel bir sosyallesmeyi
stirdiiriirken 6zel alanda grup i¢i Miisliman bireylerle dayanismay: pekistiren giicli
baglar kurmaktadir. Bu stratejik yonelim, hem kiiltiirel ve dini sinirlarin korunmasina
hem de yeniden iiretilmesine hizmet etmektedir. Nitekim dislanma deneyimlerinin dini
kimlige yonelimi gii¢lendiren kollektif bir dayanismaya doniismesi (Portes ve Rumbaut,
2001) bu stratejiyi desteklemektedir. Bu baglamda prestijli mesleki pozisyonlarin bile
onyargiy1 ve dislanmay1 tamamen ortadan kaldirmadig1 bulgusu, Islamofobi’nin sosyal
iliskilerde goriinmez smirlar {irettigini gostermekte ve Miisliman toplulugunun
katilimcilar agisindan hem psikolojik giiven hem de aidiyet saglayan bir “gliven alanina”
doniistiigiinii ortaya koymaktadir. Dolayistyla kamusal iligkilerde acik fakat o6zel
yasamda dayanigsmact ve temkinli sosyallesme Oriintiileri, mikro diizey onyargilarin ve
dislayict deneyimlerin bir sonucu olarak gelistirilen stratejik bir uyum bigimi seklinde
ortaya ¢tkmaktadir.

Kiiltiirel agidan katilimcilar, Amerikan toplumsal normlarini ahlaki bir slizgegten
gecirerek benimsemekte ve Islami degerlerle gelismeyen yonler iizerinden bir uyum
stratejisini 6n plana ¢gikarmaktadirlar. Bu baglamda Anglo-Sakson ekseninde olusmus
normatif Amerikan Kkiiltiiriinii toptan reddetmek yerine islam ile celismeyen yénleri
iizerinden kendilerine bir yakinlagma olanagi sundugunu kesfetmislerdir. Bu yaklagim,
Amerikan toplumunun demokratik, esitlik¢i ve 6zgiirliik¢li degerlerini benimserken,
inanglartyla gelisen pratikleri kisisel sinirlart dahilinde disarida birakmaktadir: “Biz
Amerikali olmak i¢in kimligimizden vazgegmek zorunda degiliz. Adalet, 6zgiirliik,
esitlik ve diisiince hiirriyeti gibi degerler zaten islam'in da 6giitledigi seyler. Bunlari
benimsemek bizi ne daha az Miisliiman ne de daha az Amerikali yapar” (Jumana, 21
yasinda, 6grenci).

Yerel imam da bu segiciligi benzer sekilde 6zetleyerek desteklemektedir. Yerel
imam (48 yasinda) soyle demistir:

Biz genglerimize hep sunu anlatiyoruz: Islam’la Amerikan degerleri ashinda
birbirine zit seyler degil. Adalet, onur, komsuna yardim etmek... bunlar hep ortak
degerler. Esitlik i¢in miicadele edip ayni zamanda bes vakit namazini da
kilabilirsin. Biz sadece inancimiza zarar veren seyleri benimsemiyoruz... lyiyi
alirsin, kalanini birakirsin.

Bu uyumun ve ¢atigmayan degerlerin evrensel, demokratik ve ahlaki oldugu,
bunlarin, gé¢menlerin olusturdugu kiiltiirel mozaik olan Amerika'yr bir toplum haline
getirdigi vurgulanmakta; Islami degerlerle uyusmayan unsurlar ise kisisel tercihler
kapsaminda degerlendirilmektedir. Katilimcilar arasinda beyaz Amerikali normatif
hayat tarzini kopyalamamanin bireyi Amerikali olmaktan alikoymadig1 diisiincesi
hakimdir: “Amerikalilik bana gore vatandaglik ve farkliliklara saygi gostermek demektir.
Ben basortiiliiyiim, domuz yemiyorum, alkol kullanmiyorum ve bu beni daha az
Amerikali yapmiyor” (Meryem, 26 yasinda, grenci).

Bir bagka katilimet:
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Amerika'da sevdigim seyler var: 6zgiirliik, firsat esitligi ve cesitlilik. Ama her seyi
kabul etmek zorunda degilim. Mesela gece hayati, alkol kiiltiirii benim degerlerime
uymuyor. Ben bunlar1 reddediyorum ama yine de kendimi bir bakima Amerikal
hissediyorum. Ciinkii Amerikalilik sadece icki igmek degil, degil mi? (Abdullah,
26 yasinda, ofis ¢alisani).

Sara (22 yasinda, 6grenci) ise Amerikali olmayr Ozgiirce segebilme hakki
iizerinden tanimlamaktadir:

Bazi arkadaslarim gece disar1 c¢ikmayr sevmedigimi ya da insanlardan uzak
durdugumu samiyor. Oyle degil, sadece icki igmiyorum, bu da inancim geregi,
kendi tercihim. Konsere gitmeyi, siradan seyleri yapmayi seviyorum. Sadece
bunun bir pargasi olmak i¢in alkol almam gerekmiyor. Benim i¢in Amerikali
olmak, kim oldugunu ve neye inandigini 6zgiirce se¢ebilmek demek. Yani ben igki
icmeyi ya da gece kuliibiine gitmeyi reddettigimde aslinda o 6zgiirligii yasamis
oluyorum.

Bu ornekler, katilimeilarin Amerikali kimligini salt bir kiiltiirel benzesimin
otesinde ahlaki bir miizakere siireci lizerinden anlamlandirdiklarini, dini kimlikten
kaynaklanan sinirlarini korurken bu sinirlarla uyumlu bir toplumsal katilim ve aidiyet
bicimi gelistirdiklerini gdstermektedir.

Bulgularda 6ne ¢ikan bir bagka tema, dini kurumlar ve topluluk aglarinin
toplumsal katilim ve biitiinlesmeyi tesvik eden koprii mekanizmalar olarak iglevsellik
kazanmasidir. Katilimcilar, Miisliman Amerikalilarin  toplumsal  biitiinlesme
siireglerinde camiler ve Miisliiman Ogrenci Birlikleri (MSA) gibi kurumlarin hem ibadet
hem de kimlik, aidiyet ve toplumsal destek aglarinin {iretildigi alanlar oldugunu
vurgulamiglardir:

Benim igin MSA sadece bir kuliip degil. Evet, dini etkinlikler de yapiyoruz ama

bunun yaninda farkli inang gruplariyla yemekler diizenliyoruz, kampiiste

etkinlikler organize ediyoruz, inancimizi tanitrtyoruz. Orada Miisliiman kimligimle

kendime gilivenmeyi ve ayni zamanda kampiisiin bir pargasi olmayr 6grendim.

MSA bana inancimla ¢evrem arasinda koprii kurabilecegim bir alan sagladi. Artik

sanki ya inancim yasayacagim ya da topluma karigacagim gibi hissetmiyorum.

Ogrencilik, vatandaslik ve Miislimanlik i¢ ige geciyor (Moonise, 18 yasinda,

ogrenct).

Baska bir katilimci olan Ali (19 yasinda, 6grenci) ise camilerin ¢ok yonlii islevini
su sozlerle agiklamaktadir: “Camiye sadece ibadet amaciyla gitmiyorum. Orasi bana kim
oldugumu hatirlatiyor. Burada hem Misliiman olarak huzur buluyorum hem de
Amerikali olarak toplumun bir parcasi oldugumu hissediyorum.” Dini kurumlar,
Misliiman Amerikalilar igin sosyal giivenlik, yardimlasma ve kolektif aidiyetin
iretildigi toplumsal sermaye merkezleri alanlarina doniismektedir (Bilici, 2012).
Ozellikle Islamofobik baskilarin yogunlastigi donemlerde bu mekanlar psikolojik ve
sosyal destek kaynagi olmaktadir. Katilimeilarin biiyiik ¢ogunlugu, bu kurumsal
yapilarin kendilerine moral, gii¢ ve rehberlik sagladigini belirtmistir. Dini liderler,
hutbelerde iyi bir Miisliman olmanin iyi bir Amerikali olmakla ¢eligmedigi temasini
vurgulayarak katilimeilarin dini kimlik ile ulusal kimlik arasinda tamamlayicilik iliskisi
kurmalarin1 kolaylagtiran bir koprii gorevi gérmektedir. Bolgedeki caminin imamu,
kendisiyle yapilan goriismede sunu dile getirmistir: “Genglere diyorum ki: toplumla i¢
ice olun, degerlerinize giivenin. Amerikalilarla konusun, onlara Islam'1 dogru sekilde
anlatin. Farkli olmak kotii bir sey degil” (yerel imam, 48 yasinda). Bunun gibi benzer
yaklasimlar ve sdylemler, dinsel kimligin hem aidiyet hem de temsil araci olmasi
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gerektigini de vurgulamakta, bireylerin kimlik miizakerelerini gilivenli bir topluluk
gergevesinde yiirlitmelerine imkén tanimaktadir. Benzer sekilde Miisliiman 6grenciler
birligi, kampiislerde “Islam farkindalik haftas1” gibi etkinlikler diizenleyerek ényargilart
azaltmayi, Miisliiman 6grencilerin gorliniirliiglini artirmay1 ve bunu normallestirmeyi
amaglamaktadir.

Sonug olarak Islami kimlik, toplumsal dislanmanin nesnesi olmasma ragmen,
bireylere sosyal biitiinlesmeyi tesvik eden bir kaynak haline gelmekte; islami merkezler
ve topluluk aglar1 da bu biitiinlesmeyi kolaylastiran koprii kurumlar olarak fonksiyon
gormektedir. Bu siirecte Miisliiman Amerikalilarin toplumsal katilimi hem direng hem
de uyum unsurlarint bir arada tagiyan bir segici biitiinlesme modeli yansitmaktadir;
bireyler, dini kimliklerinden 6diin vermeden toplumsal yasamin ahlaki ve vatandaslik
temelli yonlerine katilmaktadir. Bu biitiinlesme, segici bir uyum stratejisini yansitmakla
birlikte islamofobik baglamda kimliklerin yeniden anlamlandirildig1 etik bir 6znelesme
bigimi olarak da karsimiza ¢ikmaktadir.

Sonu¢
Dini Kimlik Merkezli Secici Biitiinlesme Modeli

Bu arastirmanin bulgulari, Miisliman Amerikalilarin toplumsal biitiinlesme
stireglerinin, dini kimligin goriinlir ve etik temelde korunmasiyla gergeklesen bir
biitiinlesme siireci lizerinden ilerledigini ortaya koymaktadir. Amerika'daki Miisliman
karsit1 siyasal atmosfer ve 6tekilestirici toplumsal kosullar, Miisliiman Amerikalilar i¢in
biitiinlesmeyi daha stratejik ve segici bigimlere yoneltmektedir. Bu baglamda ¢alisma,
dini kimlik merkezli biitiinlesme olarak adlandirilan 6zgiin bir kavramsallastirma
onermektedir. Bu kavram, Miisliman Amerikalilarin topluma katilimini asimilasyonun
karsitt olarak degil, kimlik temelli bir uyum big¢imi olarak tanimlamaktadir. Bu
biitiinlesme bigiminde birey, Amerikan toplumuna aktif ama segici bicimde katilim
saglar, bunu yaparken Miisliiman kimligini korur ve kimi durumlarda daha da goriiniir
kilar.

Bu model ii¢ temel bilesenden olugmaktadir. (1) Secici uyum ve etik temelli
katilim, Miisliiman Amerikalilarin Amerikan degerlerinin yalnizca Islami degerlerle
ortiisen yonlerini (adalet, 6zgiirliik, esitlik) benimsemeleri {izerinden sekillenmektedir.
Bu seg¢ici uyum, kiiltiirel catigma yerine ahlaki ortaklik temelinde bir biitiinlesmeyi ifade
etmektedir. Bir katilimcinin ifadesiyle: “Ben Islam’1 gizlemeden, Amerikali degerlerle
¢elismeden yasayabilecegimi fark ettim. Diriistlik, c¢aligkanlik, adalet; bunlar hem
Amerikali hem Miisliman olmanin ortak degerleridir” (Yousef, 24 yasinda, 6grenci).
Dolayistyla Miisliiman Amerikalilar igin biitiinlesme, kiiltiirel benzesmeden uzak, deger
temelli bir yakinlagma anlamina gelmektedir.

(2) Kimlik hiyerarsisi ve goriiniir dindarlik, katilimcilarin benlik anlatilarinda
Miisliiman kimligin birincil, Amerikali kimligin ise ikincil bir konumda tanimlanmasiyla
ortaya ¢ikmaktadir. Ancak bu hiyerarsi, ulusal kimligi diglamak anlamina gelmemekte,
fakat Islamofobik baskilar karsisinda ahlaki bir 6z savunma bigimi iiretmektedir.
Katilimeilar, dinlerini kamusal alanda goriiniir kilarak temsile dayali bir direng
gelistirmekte ve bu goriiniirliigii hem var olmanin hem de kamusal diyalog kurmanin
stratejik bir yolu haline getirmektedir.

(3) Topluluk temelli biitiinlesme ise camiler, Miisliiman Ogrenci Birlikleri ve sivil
toplum aglar1 araciligiyla sekillenmektedir. Bu kurumlar, bireylerin hem dini hem de
toplumsal rollerini pekistirdikleri melez alanlar olarak islev gormekte; psikolojik giiven,
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sosyal destek ve aktif yurttaslik pratiklerini bir araya getiren mobilizasyon araglari
niteligi tagimaktadir. Katilimcilara gore bu yapilar, Miisliiman kimligini korurken ayni
zamanda topluma katilimi kolaylastiran bir koprii gorevi gormektedir.

Bulgular 1s18inda bu model, asimilasyonun Miisliman Amerikalilar agisindan
hem yapisal hem de psikolojik nedenlerle siirdiiriilemez bir segenek oldugunu ileri
stirmektedir. Yapisal olarak Miisliiman kimligi ¢ogu zaman basortiisii, ten rengi, isim ve
aksan gibi goriiniir sembollerle tanimlandigi i¢in tam bir "goriinmezlik" miimkiin
olmamaktadir. Psikolojik diizeyde ise asimilasyon, kimlik kayb1 duygusunu tetikledigi
i¢in katilimcilar tarafindan ahlaki bir bedel olarak algilanmaktadir: “Kendimi bagkalarina
benzetmeye c¢alismak, sanki Miisliman kimligimden bir seyler kaybetmek gibi
hissettiriyor. Bu bedeli 6demek istiyor muyum? Tabii ki hayir” (Hafsa, 23 yasinda,
ogrenci). Yine bir baska katilimci ise benzer duygularini su sozlerle ifade etmistir:
“Dinimden vazge¢sem bile onlar beni Miisliman olarak gérmeye devam ediyor. O
zaman neden kendimden utanayim ki? En azindan kim oldugumu saklamadan yasarim”
(Motaz, 19 yasinda, 6grenci). Dolayisiyla asimilasyon ne ahlaki agidan arzu edilen ne de
yapisal olarak gergekei bir yonelimdir. Dini kimlik merkezli biitiinlesme, bu yapisal
zorunluluklar ile ahlaki direncin etkilesiminden dogan stratejik bir cevap olarak ortaya
¢tkmaktadir.

Sonu¢ olarak, bu calisma Islamofobi’nin Miisliiman Amerikalilarn kimlik
miizakereleri ve toplumsal biitlinlesme siireclerini nasil sekillendirdigini nitel bir
perspektifle ortaya koymaktadir. Bulgular, Miisliiman Amerikalilarin din temelli bir
biitiinlesme bicimi gelistirdiklerini gostermektedir. Bu ¢ercevede, islami kimlik; ahlaki
katilimin, sivil angajmanin ve kamusal alanda aidiyetin yeniden tanimlanmasi ile
temsilinin temel dayanagi haline gelmektedir. Bu biitiinlesme bigimi, farkliliklarin
korundugu etik bir zeminde topluma katilimi miimkiin kilmakta; Islami kimligin
toplumsal uyuma engel olmadig1 gibi, aksine onu miimkiin kilan bir kaynak olabilecegini
ortaya koymaktadir. Bu baglamda, dini kimlik merkezli biitiinlesme modelini yalnizca
tepkisel bir yonelim olarak gormemek gerekir, ¢ilinkii bu siire¢, ayn1 zamanda ahlaki bir
bilingle yonlendirilen bir toplumsal katilimi ifade etmektedir. Miisliman Amerikalilar
icin kimlik, dislanmaya ragmen direngli bir yapi sergilerken, biitiinlesme ise bu kimlikten
0diin vermeden etik bir zeminde vatandaslik temelli topluma katilimin miimkiin oldugu
bir uyum modeline isaret etmektedir. Bu yoniiyle Miisliiman Amerikalilarin deneyimi,
demokratik toplumlarda din, kimlik ve vatandaglik iliskilerinin nasil yeniden
tanimlanabilecegine dair dnemli bir tartigma alan1 sunmaktadir.
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Extended Abstract

This study develops the concept of religious identity-centered selective incorporation to explain how
Muslim Americans navigate social participation and negotiate belonging amid pervasive
Islamophobia. Drawing on in-depth interviews with 30 Muslim Americans and ethnographic
observations in Lubbock, Texas, a city known for its strong evangelical Christian conservatism, the
findings reveal that systemic Islamophobia and exclusionary pressures strengthen attachment to
religious identity. Participants position Islamic identity as the primary ethical framework through
which they pursue selective incorporation into American society. Islamophobia operates as a form of
racialized governance sustained through surveillance practices, political rhetoric, and media
discourses that render Islamic presence incompatible with normative American values. The data show
that visible markers of religious difference, such as hijab, beards, traditional clothing, country of
origin, and Arabic names, trigger profiling, verbal harassment, and institutional suspicion.
Participants describe discriminatory encounters in everyday contexts, including public spaces,
workplaces, airports, and security checkpoints. Those with embodied religious expression,
particularly hijab-wearing women and Muslims of color, bear the heaviest burden of stigmatization.
Yet these narratives demonstrate that such discriminatory experiences reinforce religious
commitment and the centrality of religious identity. Participants consistently position Muslim identity
as primary, describing it as the core of personal values, moral coherence, and psychological resilience.
Anmerican identity, on the other hand, is understood primarily in civic and legal terms and occupies a
secondary yet complementary position. This hierarchical ordering does not signify rejection of
national belonging; rather, it establishes religiosity as the ethical framework through which
participants engage American society. The resulting pattern of religious identity-centered selective
incorporation consists of deliberate participation in societal institutions while maintaining normative
and cultural boundaries. Participants pursue structural incorporation through education, professional
employment, and civic involvement while selectively embracing only those values and practices
consistent with Islamic principles. Values common to both Islamic ethics and American civic ideals,
such as justice, freedom, equality, and social responsibility, provide the foundation for this selective
alignment. Rather than requiring cultural erasure or religious compromise, successful navigation of
American institutions occurs through the mobilization of religious identity as an ethical organizing
resource. Mosques and Muslim student associations are critical in facilitating this pattern of
incorporation. Beyond serving as spaces for preserving religious identity, these organizations function
as bridge institutions that advocate for civic participation while providing the organizational
infrastructure necessary to sustain it. Through these institutional contexts, participants develop the
capacity to maintain religious commitments while engaging actively beyond the boundaries of the
Muslim community. Religious identity-centered selective incorporation represents a theoretically
distinct mode of minority incorporation that transcends the conventional assimilation-pluralism
binary. In doing so, the model reveals how structural discrimination intersects cultural differences to
shape incorporation pathways, demonstrating that religious identity functions as a generative resource
for negotiating belonging precisely in contexts where Islamophobic pressure and cultural
marginalization converge. Unlike assimilation models that presume the attenuation of religious
distinctiveness, this pattern demonstrates that sustained religious identification serves as a foundation
for, rather than an obstacle to, social participation. Similarly, unlike pluralist models that emphasize
enclave maintenance and limited external engagement, this mode of incorporation entails active
participation in mainstream institutions organized around and sustained by religious commitments.
Conducted in a conservative context where evangelical Christian dominance constrains pluralist
accommodations, this analysis demonstrates that selective incorporation does not depend on
multicultural institutional support. Instead, religious identity-centered selective incorporation
emerges from the interaction between exclusionary pressures and the internal resources provided by
religious frameworks and community institutions. The findings thus offer a conceptual framework
for understanding how stigmatized minorities develop viable strategies of participation and belonging
amid persistent marginalization.



