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islamofobi: Bir Kavramin Soy Kiitiigii

Enes BAYRAKLI"
Oz

islamofobi kavrami hi¢ siiphesiz tartismali bir kavramdir. Kavrami cesitli nedenlerle reddedenler, yetersiz gérenler, bir
komplonun parcasi olarak gorenler, yeni kavramlar ve farkli tanimlar teklif edenler bulunmaktadir. Bu makale biitiin bu
tartismalan anlamlandirmak icin Michael Foucault’nun gelistirdigi metodoloji cercevesinde islamofobi kavraminin soy
kitigini gikarmaktadir. Kavramin tarihsel arka plani, onciilleri, ilk ne zaman kullanildigl, zaman igerisinde farkli
kullamimlari, tanimlari, farkli gii¢ odaklari tarafindan neden inkar edildigi, islam dismanliginin etrafindaki giic ve iktidar
iliskileri ve biitiin bunlarin arka planindaki teorik zemin incelenmektedir. Makalenin amaci medya ¢alismalarinda son
dénemde 6n plana ¢ikan islamofobi kavraminin soy kiitiigiini ¢ikararak kavram etrafinda cereyan eden tartismalari
efradini cami agyarini mani bir sekilde ortaya koymaktir. Bu cercevede makalede 6nce kavramin tarihgesi incelenerek
daha sonra da islamofobi kavrami etrafinda cereyan eden tartismalarin teorik ve islamofobi kavramina yénelik elestiriler
ve islamofobi olgusunun inkar ele alinmaktadir. Bu cercevede islamofobi kavrami ve arastirmalarina yeni pencereler
acan Misliiman toplumlarda islamofobi meselesi ve islamofobi antisemitizm iliskisi de makale de ele alinmaktadir.
Makalenin son iki bélimiinde islamofobi olgusunun tarihsel arka plani ele alinmakta, sonug¢ béliimiinde ise kavramla
ilgili tartismalar ve tanimlar siniflandirilarak 6zetlenmektedir.

Anahtar Kelimeler: islamofobi, Misliman Karsiti Irkgilik, Kiiltirel Irkcilik, Misliiman Toplumlarda islamofobi,
Antisemitizm

Islamophobia: Genealogy of a Concept

Abstract

The concept of Islamophobia is a controversial one. There are those who reject the term for various reasons, consider it
inadequate, see it as part of a conspiracy, propose new terms and different definitions. This article aims to make sense
of all these debates by tracing the genealogy of the term Islamophobia within the framework of Michel Foucault's
methodology. The article examines the historical background of the concept, its precursors, its first usage, its various
uses over time, the reasons it has been denied by different power centers, the power and authority relations
surrounding Islamophobia, and the theoretical ground behind all of this. The purpose of the article is to trace the
genealogy of the concept of Islamophobia, which has recently come to the forefront in media studies, and to
comprehensively and accurately present the debates surrounding the concept. In this framework, the article first
explores the historical development of the concept and then analyzes the theoretical basis of the debates around it.
Furthermore, it addresses criticisms of the concept of Islamophobia and examines the denial of the phenomenon itself.
In the final two sections, the historical background is also examined. The conclusion summarizes and classifies the
debates and definitions surrounding the concept.
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Islamofobi: Bir Kavramin Soy Kiitiigi

Giris

ikinci Diinya Savasi sonunda fasizm hayaleti ve Soguk Savas sonunda komiinizm hayaleti
(Marx & Engels, 1848) karsisinda zaferini ilan ettikten sonra yeni bir 6teki arayisi icerisinde olan
Bat’’nin kendisine diisman olarak islamiyet’i belirledigi bircok uzman tarafindan dile getirilen bir
husustur (Bazian, 2018; Hadar, 1992). Nathan Lean, bu “6teki” ihtiyacini Birinci Diinya Savasi
dncesi déneme gétiirerek islamofobi olgusunun éziinde Bati toplumlarinin tarihsel tecriibesinde
yer alan diger Otekilestirmeci pratiklerden farkli olmadigina dikkat ¢ekmektedir. Dolayisiyla
islamofobi de bu genis Stekilestirmeci ve irk¢i tarihsel baglamda anlagiimalidir. Lean, siyasi veya
ideolojik kazanglar i¢in toplumun belirli kesimlerini algilanan ortak bir diimana karsi birlestirmeye
hizmet eden bir 6tekilestirmenin ABD’de Katolikler de dahil olmak (izere farkli dénemlerde farkl
toplumsal gruplari hedef alarak marjinalize edip seytanlastirdigina dikkat cekmektedir. Lean, bu
benzerliklere isaret ederek bugiin Mislimanlar ve islam’ seytanlastirmak icin bilingli olarak
kullanilan sdylemlerin ve stratejilerin Bati tarihindeki dislama ve korku yaratma stratejisinin yeni bir
ornegi oldugunu tespit etmektedir (Lean, 2019).

Buna gore Birinci Diinya Savasi’ndan sonra siyasal bir aktér olarak tarih sahnesinde cekildigi
diisiiniilen islamiyet Soguk Savas sonrasi dénemde “yesil tehlike” kavramsallastirmasiyla yeniden
Bat’nin giindemine girmistir. Batili elitler tarafindan fundamentalizm, terérizm ve radikallesme
sdylemleri ile sistemli bir sekilde diinyaya yayilan bu korku ile son 35 yilda Myanmar’dan israil’e,
Hindistan’dan Birlesik Arap Emirlikleri’ne kadar kiiresel diizlemde de islam korkusu siyasetin ana
giindem maddelerinden biri haline geldi. Bu korku, bu farkli siyasi aktérlerin ic ve dis siyasetteki
politikalarini mesrulastirmak icin bir enstriiman olarak kullanildi. Bu hayaletle miicadele etmek igin
Bat’’daki islamofobik cevreler, israil rejimi, Birlesik Arap Emirlikleri ve Hindistan’daki Hindutva
milliyetcilerine kadar farkli cevreleri bir araya getiren bir islamofobi endiistrisi ortaya cikti. Bugiin
farkl kiltirler, dinler ve mezheplere ait siyasi elitler, medya ve entelektiieller tarafindan kasitl,
sistemli ve yapay bir sekilde iretilen ve adeta kiiresel bir salgina déniisen islamofobi, islamiyet ve
Musliman Ociisti tizerinden bu elitlerin iktidar alanini glglendirmek ve genisletmek igin
kullaniimaktadir. islamofobi endiistrisinin retimi ve yayginlastiriimasi geleneksel ve yeni medya
tizerinden gerceklestiriimektedir. islamiyet ve Mislimanlar medyada insa edilen s&ylem
Uzerinden siddet, terdr ve geri kalmislikla 6zdeglestiriimekte ve giivenliklestirilmektedir. Bugiin
islam dismanhig, Bati'min kimligini tanimlayan baskin bir ideoloji konumundadir. Salman Sayyid’e
gore ise islamofobi kiiresel diizenin gramerini olusturmaktadir (Maktoob, 2024).

islamofobi kavrami hi¢ stphesiz tartigmali bir kavramdir. Kavrami cesitli nedenlerle
reddedenler, yetersiz goérenler, bir komplonun parcasi olarak goérenler, yeni kavramlar teklif
edenler ve islamofobi kavrami icin farkli tanimlar teklif edenler bulunmaktadir. Biitiin bu
tartismalart anlamlandirmak icin Michael Foucault’nun gelistirdigi metodoloji cercevesinde
islamofobi kavraminin soy kiitiigiinii ¢ikarmak gerekmektedir. Bu kavramin tarihsel arka plani,
onciilleri, ilk ne zaman kullanildig1, zaman icerisinde farkli kullanimlari, tanimlari, farkl giic odaklari
tarafindan neden inkar edildigi, islam diismanliginin etrafindaki giic ve iktidar iliskileri ve biitiin
bunlarin arka planindaki teorik zemin arastiriimalidir. Makalenin amaci medya calismalarinda son
dénemde &n plana cikan islamofobi kavraminin soy kiitiigiini ¢ikararak kavram etrafinda cereyan
eden tartismalari efradini cami agyarini mani bir sekilde ortaya koymaktir Béylece islamofobi
kavramuile ilgili Tirkge literattrdeki 6nemli bir eksikligin tamamlanmasi hedeflenmektedir.

Bu cercevede makalede 6nce kavramin tarihcesine bakilacak, daha sonra da islamofobi
kavrami etrafinda cereyan eden tartismalarin teorik zemini incelenecektir. Makalenin devaminda
islamofobi kavramina yénelik elestiriler incelenecek ve islamofobi olgusunun inkari ele alinacaktir.
Daha sonra islamofobi kavrami ve arastirmalarina yeni pencereler acan Miisliiman toplumlarda
islamofobi meselesi ve islamofobi antisemitizm iliskisi incelenecektir. Makalenin son iki
béliimiinde islamofobi olgusunun tarihsel arka plani Soguk Savas 6ncesi ve sonrasi olmak tizere iki
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doénem olarak ele alinacaktir. Sonu¢ béliminde ise kavramla ilgili tartismalar ve tanimlar
siniflandirilarak 6zetlenecektir.

1. Islamofobi Kavraminin Soy Kiitiigii

islamofobi kelimesi, islam ve -fobi'den olusan bir neolojizmdir. ingilizce, Tiirkce ve diger bazi
dillerde -fobi, — korkusu, —tiksintisi anlaminda isimler olusturmak icin kullanilan Yunanca bir
sonektir. Bu sekilde Tiirkgeye ve baska dillere gegmis agorafobi (agik alan korkusu), akrofobi
(yukseklik korkusu), ksenefobi (xenophobia- yabanci korkusu), araknafobi (6riimcek korkusu) gibi
ornekler mevcuttur. Yabanci korkusu ve karsithginin ksenefobi kavramindan hareketle afrofobi,
sinofobi, tiirkofobi, rusofobi gibi benzer kavramlar iiretilmis ve akademik yazinda kullanilmaktadir.
islamofobi kavrami da benzer sekilde, ingilizce’de “korku, diismanlik” anlamlarina gelen Yunanca
kokenli fobi (phobia) (Oxford English Dictionary, 2024c) ekinin islam kelimesi ile bir araya
gelmesiyle olusturulmustur (Oxford English Dictionary, 2024a). Tirk Dil Kurumu sozItgu
islamofobi’yi “islam’a veya Miisliimanlara karsi beslenen korku, nefret, diismanlik, kin vb.” olarak
tanimlamaktadir (Tirk Dil Kurumu, 2024). islamofobi kavrami, Arapcada ruhab al-islam (islam
korkusu) seklinde kullanilmaktadir (Loic Le Quellec, 2019).

islamofobi kavrami “Miisliiman bireylere ve topluluklara karsi haksiz ayrimcilik, islam dinine
karsi temelsiz diismanlik ve Mislimanlarin siyasi ve toplumsal meselelerden dislanmasi” (Elani &
Khan, 2017), “Misliiman karsiti irk¢ilik” (Bayrakl & Farid Hafez, 2016), “islam korkusu” (Shryock,
2007), “islam’a ve Miislimanlara karsi olumsuz davranislar ve duygular” (Bleich, 2011) ve “islam ve
Misliman karsiti duyarlilik” (Ogan vd., 2014) gibi farkli sekillerde tanimlanmis ve kullanilmistir.

islamofobi olgusunu aciklamak icin kullanilan alternatif kavramlar dlkelerin kullandig: dile,
kavrami lreten veya kullanan akademisyenin teorik perspektifine, siyasi aktorlerin-elitlerin
medyanin ve sivil toplum kuruluglarinin kavrami ve arkasinda yatan olgulari gérmezden gelme ya
da vurgulama amacina gore farkliik géstermektedir. islamofobi kavrami kimileri tarafindan
yetersiz oldugu kimileri tarafindan ise s6zde islamcilar tarafindan islam’a ve Miisliimanlara yénelik
elestirilerin baskilanmasi amaciyla kullanildigr iddiasiyla siklikla elestirilmis ve yerine bir¢ok fakli
kavram Onerilmistir. Bu alternatif kavramlar sunlardir: Misliman karsiti irkgilik (anti-muslim
racism), Mdsliimanofobi (Muslimophobia) (Singh, 2016), islam irk¢iig (Islamo-racism)
(Richardson, 2012) Mdisliman karsithg (anti-Muslimism), Islam karsithg (anti-Islamism),
Muslimanlara karsi hosgorisiizliik (intolerance against Muslims), Mislimanlara yonelik 6n yargi
(anti-Muslim prejudice), Misliman dismanlig (anti-Muslim bigotry), Misliman nefreti (hatred of
Muslims), islam'in  seytanlastirlmasi (demonisation of Islam) ya da Mislimanlarin
seytanlastiriimasi (demonisation of Muslims). ingilizcedeki bu zenginlik baska dillere de
yansimistir. Ornegin, Almanca’da Islamophobie (islamofobi) kavraminin yani sira islam’a karsi
dismanlik anlamina gelen “Islamfeindlichkeit” kavrami da kullaniimaktadir (Richardson, 2012).
Fransa’da ise ayni olgu, daha ¢ok “Islamophobie” kavramiyla ifade edilmektedir. Tirkcede ise
islamofobi, islam korkusu, Misliman karsiti irkcilik, islam dismanhg, islam karsithg gibi
kavramlar 6n plana ¢ikmaktadir (Richardson, 2012). iskandinav dillerinde kullanilan "Muslimhat"
kavrami ise kelime anlamiyla “Misliman nefreti” anlamina gelmektedir. Sonug olarak, s6z konusu
olguyu ifade etmek icin farkli kavramlar kullanilsa da genellikle islamofobi terimi 6ne ¢ikmaktadir.

Misliimanlara karsi ayrimcilik, irkcilik ve diismanlik yapan bireyler ise islamofobik
(Islamophobe), islamofobist (Islamophobist), Miisliiman karsitlari ve Mislimanlik dismanlari,
anti-Muhammedi (anti-Muhammadan), Mislimanofobikler (Muslimphobes) veya alternatif olarak
Mislimanofobia (Muslimophobia) seklinde tanimlanmistir. Mduslimanlara karsi  6zel bir
giindemden hareket eden veya belli bir Misliman grubu hedef alanlar ise cami karsiti (anti-
mosque), Sii karsiti (anti-Shiites) veya Siafobikler (Shiaphobes), Sufi karsiti (anti-Sufism) veya
Sufifobi (Sufi-phobia) ve Siinni karsiti (anti-Sunni) veya Siinnifobikler (Sunniphobes) olarak
tanimlanmistir. Mislimanlara yonelik ayrimciligin, onlarin dini baghliklar ve inanglarina vurgu
yaptigl durumlarda, bu durum “Mdislimanofobi” ya da alternatif bir form olan
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“Mislimanophobia”, “islamofobizm”, “Miislimanlik karsithgl” ve “Mislimanlik diismanhg’”
olarak adlandiriimistir (Wikipedia, 2024).

Soguk Savas sonrasi dénemde ¢okca tartisilan bir kavram haline gelen islamofobi kavrami
tespit edilebildigi kadariyla ilk olarak Fransiz birokrat Alain Quellien’in 1910 yilinda yazdig “La
Politique Musulmane dans L’Afrique Occidentale Frangaise” isimli doktora tezinde kullanilmistir
(Richardson, 2012). Bu tezde islamofobi kavrami “Bati ve Hristiyan medeniyeti halklari arasinda
yaygin bir sekilde goriilen islam’a karsi bir ényarg’” seklinde ifade edilmistir. Fransiz ressam
Alphonse Etienne Dinet1 ve Cezayirli entelektiel Sliman Ben ibrahim’in 1918’de yazdigi “Hz.
Muhammed’in Hayat!” isimli biyografide de islamofobi kavraminin kullanildigi gériilmektedir
(Otterbeck & Bevelander, 2006). Robin Richardson bu biyografinin ingilizce cevirisinde s6z konusu
kavramin “islam’a karsi diismanca duygular” seklinde tamnimlandigini belirtmistir (Richardson,
2012). “Hz. Muhammed’in Hayati” biyografisinde islamofobi kavraminin diizenli ve tutarl bir
sekilde kullanildigi gériilmektedir (Vakil, 2009). islamofobi kavraminin ingilizce’de ilk defa
kullanilmasi ise Oxford ingilizce SézIigii’ne gére The Journal of Theological Studies’te 1923 yilinda
yayimlanan bir makalede bazi yazarlarin islamofobi ile suclandiginin ifade edilmesi ile birlikte séz
konusu olmustur (Oxford English Dictionary, 2024a). islamofobi kavrami daha sonralari 1974
International Journal Middle East Studies’de 1976 yilinda yayimlanan bir makalede kullaniimistir
(vakil, 2009).

iran islam Devrimi, Rehine Krizi ve Edward Said’in Oryantalizm eserinin baslattig tartismalar
islamiyet’in tekrardan Bat’nin giindemine tasimis ve islamofobi kavrami Soguk Savas sonrasi
dénemde ¢ok daha yogun bir sekilde kullaniimaya baslanmistir (Bleich, 2011). Christopher Allen,
islamofobi kavraminin iran islam Devrimi sirasinda Misliman olmayanlarin Misliimanlara karsi
duydugu korku ve nefretten ziyade iran’daki liberal ve feministlerin islam korkusunu tanimlamak
icin kullanildigini belirtmektedir (Allen, 2010). Oxford Dictionary’e gére islamofobi kavrami 1980
yilinda yayimlanan ve Diktator Suharto ydnetimi altindaki Endonezya’yi inceleyen bir eserde
kullanilmaktadir. Bu eserde H. McDonald “Endonezya'daki Misliman ¢ogunlugun Diktator
Suharto'nun danismanlari arasinda 'islamofobik' bir egilim hissettigini” belirtmektedir (Oxford
English Dictionary, 2024b). ilk bakista bir oksimoron gibi gézikken Misliman toplumlardaki
islamofobi olgusu daha sonralari gittikce daha fazla akademik arastirmanin konusu haline
gelmistir (Bayrakli & Gliindérmez, 2022; Bayrakll & Hafez, 2019).

Bu tartismalarin golgesinde Edward Said de 1985 yilinda yayimlanan “Orientalism
Reconsidered” isimli makalesinde islamofobi kavramini ilk defa kullanmistir. Said, ilging bir sekilde
bu eserinde islamofobi ile antisemitizm arasindaki iliskiye deginerek Hristiyan Batr’daki islam
dismanligl ve antisemitizmin ayni kaynaktan beslendigini reddeden yazarlari elestirmistir (Said,
1985). Antisemitizm ve islamofobinin benzerlikleri konusu da 2000’li yillardan sonra gelisen
islamofobi arastirmalarinda zengin bir literatiire déniismiistiir.

Subat 1991’de yayimlanan Amerikan Insight dergisinde islamofobi kavrami (Elani & Khan,
2017) “Musliman olmayanlarin Muslimanlara karsi diismanca tutum ve davranislar” olarak
tanimlanmistir (Allen, 2007). Times dergisinde 1994 yilinda yayimlanan bir makalede de
"islamofobinin, kdktendincilik korkusu bahanesiyle yurt disindaki medyada kasith olarak tegvik
edildiginden" bahsedilmektedir (Oxford English Dictionary, 2024a). Runnymede Trust’'in
islamofobi ile ilgili tartismalar baslatan 1997 raporu éncesinde 1994 yilinda yayimlanan “A Very
Light Sleeper: The Persistence and Dangers of Anti Semitism” isimli raporunda islamofobi
kavramini irkgilik bashg altinda ele almasi, antisemitizm ve islamofobi arasinda benzerlikler
olduguna dair tespitler yer vermesi dikkat cekicidir (Runnymede Trust Commission on
Antisemitism, 1994).

Runnymede Trust'in 1997’de yayimlanan raporu bir déniim noktasi olmus ve islamofobi
arastirmalart bu tarihten sonra tedricen akademik bir arastirma alani haline gelmistir. 1997
tarihinde yayimlanan “islamofobi, Hepimiz icin Bir Tehdit” isimli raporda islamofobi kavrami, bu
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tanim daha sonralari cokca elestiriise de ilk defa tanimlanmistir. Bu rapor, ingiltere’deki
islamofobik egilimlerin temel nedenlerini arastirmanin yani sira islamofobi’yi “Misliimanlara
yonelik temelsiz bir dismanlhk” ve “bitin Mdislimanlardan ya da bir¢ogundan korkma ve
hoslanmama” seklinde tanimlamistir (Otterbeck & Bevelander, 2006). Commission on British
Muslims and Islamophobia (CBMI) tarafindan 1997 yilinda hazirlanan Runnymede Trust Raporu ve
11 Eyldl saldirilan sonrasi Bat’da yiikselise gecen islam diismanhigi islamofobi kavraminin
literatiirde hizla yayginlasmasina yol acmistir. Oxford Dictionary’de yer alan 1950 sonrasi
islamofobi kavraminin ingilizce literatiirde kullanilma sikligr ile ilgili istatistik de bu goérisi
dogrulamaktadir (Oxford English Dictionary, 2024a)2. Bu ddnemde Oxford Dictionary de
islamofobi kavramini “islam’a karsi yogun bir hosnutsuzluk veya islam’dan korkma; Miislimanlara
karsi dismanlik besleme veya 6nyargili yaklasma (Oxford English Dictionary, 2024a) seklinde
tanimlamistir (Allen, 2007).
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Cok Etnisiteli Britanya'nin Gelecegi Komisyonu (The Commission on the Future of Multi-
Ethnic Britain), 2000 gibi erken bir tarihte islamofobiyi Misliiman karsiti irk¢ilik olarak
tanimlamistir. Bu tespit edebildigimiz kadariyla islamofobinin irkcilik olarak tanimlandig ilk
calismadir (Richardson, 2012). islamofobi kavrami, 2001 yilinda Stockholm Uluslararasi
Hosgoriisiizliik ile Miicadele Forumu tarafindan resmi olarak taninmistir. Yine ayni yil icinde islam
dismanligl ve Misliman karsithg olgusu ilk defa Birlesmis Milletler (BM) tarafindan giindeme
tasinmustir(Ciftgi, 2012). 11 Eyldl olaylarinin hemen ardindan European Monitoring Centre on
Racism and Xenophobia (EUMC) tarafindan hazirlanan ve 2002 yilinda yayimlanan raporda ise ilk
defa iilke bazinda islamofobinin yansimalari bir raporun konusu olmustur. Rapor 11 Eylil
sonrasinda 15 AB (iyesindeki islamofobik gelismeleri analiz etmektedir (Allen & Nielsen, 2002).
Daha sonraki donemde farkh bdélgeler ile ilgili diizenli yillik raporlar yayimlanmaya baslamistir.
Ornegin 2015 yilindan beri her yil diizenli olarak yayimlanan Avrupa islamofobi Raporu (Bayrakli &
Hafez, 2024), 33 Avrupa iilkesindeki islamofobik gelismeleri takip edip raporlastirmaktadir
(Bayrakl & Hafez, 2019). Amerikan-islam iligkileri Konseyi (CAIR) ise Amerika Birlesik
Devletleri’ndeki islamofobik gelismelerle ilgili periyodik olmasa da raporlar yayimlamaktadir
(Council on American-Islamic Relations, 2024).

islamofobi kavrami Tiirkce akademik yazinda ilk defa 2002 yilinda Biilent Senay’in kaleme
aldig1 “Avrupa Birligi’nin Dini Kimligi ve Avrupa’da Dinler: Hiristiyanlik, Yahudilik, Hinduizm, Budizm
ve Islam” adli makalede kullanilmistir. Senay islamofobiyi Runnmade Trust’in 1997 yilindaki
tanimiyla uygun bir sekilde “Mdisliman antipatisi” seklinde tanimlamistir (Boyraz, 2021). Tariq
Modood 2005 yilinda yayimladigi bir makalede islamofobiyi kiiltiirel irkcilik olarak tanimlamistir.
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Madood gére “Bugiin kiiltirel irk¢iigin en énemli bicimi, bazen islamofobi olarak adlandirilan,
Miisliman karsrti irkciliktir.”(Modood, 2005). islamofobi ile ilgili tartismalari baslatan Runnymede
Trust, 1997 yilinda yayimlanan raporundaki tanima gelen elestirilere bir cevap olarak 2017 yilinda
yayimladigi raporda islamofobi kavramini “Miisliman karsiti irk¢ilik” seklinde tanimlamistir (Elani
& Khan, 2017). islam dinine ve Miislimanlara yénelik artan saldirilara karsi 2022 yilinda Tiirkiye ve
Pakistan’in islam is birligi Teskilati (IiT) adina sundugu tasarinin Birlesmis Milletler Genel Kurulu
tarafindan kabul edilmesiyle birlikte 15 Mart tarihi “Uluslararasi islamofobi ile Miicadele Giinii” ilan
edilmistir (United Nations in Tiirkiye, 2023). Bu kararla birlikte islamofobi kavraminin taninirligi en
ylksek seviyesine ulagsmistir.

2. Teorik ve Kavramsal Cerceve

Gorildigi tzere Islamofobi olgusunu ifade etmek {izere farkli kavramlar ileri siiriimiis,
bunun da &tesinde sosyal bilimlerde kullanilan bir¢ok kavramda oldugu gibi islamofobi kavraminin
da lzerinde uzlagilmis bir tamimi bulunmamaktadir. Zira islamofobi calisan bir¢ok distinir ve
akademisyen, meseleye kendi teorik perspektifinden yaklasarak islamofobi kavramina farkli
tanimlar ve yaklagimlar getirmislerdir. Bunun da étesinde kavramin hem jeopolitik ¢atismalarin
hem de bircok llkenin i¢ siyasetindeki tartismalarin merkezinde yer almasi, tim siyasi aktorler
tarafindan kabul géren ortak bir tanima ulasiimasini daha da zorlastirmaktadir.

islamofobi kavrami, islam ile korku anlamina gelen “fobi” kelimelerinin birlestirilmesiyle
olusmustur. Bu yéniiyle etimolojik acidan islam dininden ve Miislimanlardan duyulan korkuyu
ifade etmektedir. Kelimenin etimolojik kékeninin ve 6zelikle “fobi” ekinin kavrama y&nelik yapilan
ilk tanimlari etkisi altina aldigini ve islamofobinin Miislimanlardan duyulan korku ve én yargilar
seklinde tanimlandigi goriilmektedir. ingilizce sézliiklerde de yer alan tanimlarin ényargi ve
korkuyu 6n plana ¢ikardigi gériilmektedir. Cambridge sézIigi islamofobi’yi “Mislimanlari veya
islam dinini mantiksiz bir sekilde sevmeme veya onlardan korkma, onlara karsi ényargi besleme”
seklinde tanimlamaktadir (Cambridge Dictionary, 2024). Fakat sonraki dénem tanimlamalara
bakildiginda irkgilik boyutuna vurgu yapildigi ve irkcilik calismalarindan beslenildigi gériilmektedir.
Tespit edebildigimiz kadariyla islamofobi’nin irkgilik olarak tanimlandigi ilk ¢alisma 2000 yilinda
yayimlanan Cok Etnisiteli Britanya'nin Gelecegi Komisyonu (The Commission on the Future of
Multi-Ethnic Britain) raporudur. S6z konusu irk¢ilik kurumsal, yapisal ve kiltiirel irkgilik gibi farkls
boyutlara sahiptir. Irkcilik kendisini ayrimcilik, 6tekilestirme, yabanci dismanhgi, nefret séylemi ve
nefret suclari ile géstermektedir. Ozellikle 11 Eyliil saldirilarindan sonra islamofobi’nin irkcilikla
iliskisi daha ytiiksek sesle tartisilir hale gelmis ve kavramsal tartismalarda agirlik kazanmaya
baslamistir.

Daha 6nce belirtildigi gibi modern islamofobi literatiiri, ingiltere’de mukim Runnymade
Trust isimli diisiince kurulusunun 1997 yilinda yayimladigi “islamofobi Hepimiz icin Bir Meydan
Okuma (Islamophobia a Challenge for Us All)” adli raporla baglamistir. S6z konusu rapor
islamofobi’yi “Miislimanlara karsi beslenen temelsiz diismanlik” olarak tanimlamakta ve
islamofobi’nin bir ényargiya dayandigi vurgulanarak “tiim Miisliimanlardan ya da bir¢cogundan
korkma ve hoslanmama” durumunu ifade ettigi belirtiimektedir. Bu tanim, islamofobi kavraminin
akademik ¢evrelerde tartigilmasinin 6niinii agsa da tartismalarin “6nyarg)” ve “korku” vurgulariyla
sinirli kalmasina yol a¢mustir. Fakat islamofobi kavramina ydnelik ortaya ¢ikan sonraki dénem
yaklagimlarinda, islamofobi’nin bir irkgilik tiirii olarak ele alinmaya ve tanimlanmaya baslandig)
gorilmektedir (Bayrakl & Giingérmez, 2018).

Bu noktada kauiltiirel irkcilik olgusuna ayrica deginmek gerekir. Kiltirel irkqilik, inanclar ve
davranislar acisindan “bir grup insanin kdltiirel olarak asagilanmasina” odaklanmaktadir (Blaut,
1992). Ozellikle gé¢ olgusunun etkisini artirmasiyla kiiltiirel irk¢ilik kavrami da daha fazla tartisilan
bir olgu haline gelmistir (Cakir, 2019). 2000 yilinda yayimlanan Cok Kdiltiirlii Britanya’nin Gelecegi
Komisyonu’nun (Commission on the Future of Multi-Ethnic Britain) irkciligi tartistig raporunda,
irkcilk temelli ayrimciligin “sadece deri rengi ve fiziksel goriinis tizerinden yiritilmedigine ayni
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zamanda kdltdrel, dilsel ve dini farkliliklarinda farkli irkgilik tdrleri icin kullanildigina” dikkat
cekmistir (Runnymede on the Future of Multi-Ethnic Britain, 2000). Bu yoniyle kavrama ydnelik
yapilan sonraki calismalarda islamofobi’nin kiiltiirel irk¢ilik boyutuna odaklanan cok sayida calisma
bulunmaktadir. 11 Eyldl ter6r saldinlarindan sonra Misliimanlara yonelik artig gosteren ayrimciligin
irk¢ilik/kaltdrel irkgilik seklinde ortaya ¢iktigi sekilde yaygin bir kanaat bulunmaktadir (Hidir, 2017).

islamofobi calisan cok sayida uzmanin kavrama farkli bir perspektiften ve teorik cerceveden
yaklasarak tanimlama yoluna gittigi goriilmektedir. Bu noktada Farid Hafez’e 6zel bir vurgu
yapmak gerekir. Zira Hafez, islamofobi’ye yonelik ortaya konulan tanimlarin siniflandirilmasi
acisindan ufuk acici bir cerceve cizmektedir. Farid Hafez’e gére Islamofobi’nin kavramsal olarak
ele alimsinda ¢ farkl yaklagim ortaya ¢ikmistir. Bunlar Onyargi Arastirmalar Yaklagimi,
Postkolonyal Irkcilik Calismalart Yaklasimi ve Dekolonyal Calismalar Yaklasimidir. Hafez, bu (g
yaklagima dayali kavramsal ve teorik ¢alismalarin, islamofobi olgusunu farkl acilardan ele aldigini
ve toplumsal ve politik baglamlarda islamofobi’nin nasil sekillendigini anlamaya calistiklarini ifade
etmektedir (Hafez, 2018). Bu yaklagimlari tanimlamak ve yaklagim temsilcilerinin islamofobi
kavramini ele alis sekillerini ortaya koymak, makalemizin teorik ve kavramsal cercevesini ortaya
koymamiza da olanak saglayacaktir.

Onyargi Arastirmalari Ekolii

Onyargi arastirmalari ekoltintn, islamofobiyi yabanc dismanhigi (xenophobia) kavrami
Gzerinden tanimlayan ilk dénem arastirmacilarin olusturdugu ve giliniimiizde etkisi azalmakta olan
bir ekol oldugunu séylemek gerekmektedir. S6z konusu ekole mensup arastirmacilar, islamofobiyi
Onyargilarin incelenmesi baglaminda ele almakta ve yabancilara karsi insa edilen dnyargilarin bir
yansimasi olarak gérmektedir. Bu sebeple arastirmacilar islamofobik tutumlari incelerken bireysel
psikolojik sireclere dayali bir yaklasimi benimsemektedir. Haliyle yaklasim, o6nyargilarin nasil
olustugu, nasil yayildig1 ve toplumsal hayatta nasil isledigi konularinda psikolojik, sosyolojik ve
kiiltiirel bir perspektife sahiptir. Ozellikle islamofobi tanimlanirken, stereotipler (genellestirilmis
yanlis inanglar) ve 6nyargilar (bu inanglara dayali duygusal tutumlar) arasindaki iligski incelenmekte
ve insanlarin farkli gruplara yonelik negatif tutumlar aciklanmaya calisiimaktadir (Esposito, 1999).
Onemli bir sebep olarak goriilen 6nyarginin azaltilmasi konusunda da toplumsal etkilesimi artirma,
ortak hedefler belirleme ve empati gelistirme gibi stratejiler dnerilmektedir. Antisemitizm tizerine
calismalar yapan ve islamofobinin de antisemitizmle sahip oldugu benzerliklere atif yapan Alman
tarihci Wolfgang Benz (2011) ya da islamofobi konusunda énde gelen uzmanlardan olan Amerikali
John Esposito gibi ilk arastirmacilar, bu yaklasimin 6nemli temsilcileri arasinda sayilmaktadir.

Esposito’ya gére islamofobinin temelini, Mislimanlara ve islam dinine yénelik olumsuz,
genellestirici ve haksiz ényargilar olusturmakta ve s6z konusu ényargilar, ayrimcilik, nefret séylemi
ve siddete yol acabilmektedir (Esposito & Kalin, 2011). Bu sebeple énemli bir neden olarak islam
dini ve kdlturd hakkinda Bati toplumlarinda yeterli bilgiye sahip olunmamasini gérmekte, yanhs
bilgiler ve stereotipik algilarin islam dinine karsi korku ve dismanlik duygularini besledigini ifade
etmektedir. Wolfgang Benz ise islamofobi’yi, bir baska yabanci dismanhg &rnegi olan
antisemitizm (izerinden tanimlamis ve Mislimanlarla Yahudilerin 6zellikle Almanya’da G&teki
olarak nitelendirilmeleri, dislanmalar arasinda bir¢ok paralellik oldugunu, olusturulan dislama
mekanizmalarinin benzer olgular tizerine insa edildigini iddia etmistir (Hafez, 2016).

islamofobi kavraminin ilk tanimini yapan Birlesik Krallik merkezli Runnymade Trust adindaki
distince kurulusunun raporunda da Onyargi Arastirmalari Ekoli’niin izlerini bulmak mimkinddr.
Runnymade Trust 1997 yilinda yayimladigi islamofobi: Hepimiz icin Bir Meydan Okuma baslikli
raporda islamofobiyi, “Miisliimanlara karsi temelsiz bir diismanlik ve Miisliimanlarin tiimiinden ya
da ¢ogundan korkma ya da hoslanmama” olarak tanimlamistir (Conway, 1997). S6z konusu rapor,
islam dini ya da Miisliimanlarla ilgili sahip olunan fikir ve gériisleri? islamofobi ile 6zdeslestirmekte
ve islamofobi tanimi yabanci diismanhigi kavrami iizerine insa edilmektedir. Runnymade Trust’in
bu tamimi islamofobiyi sadece “korku” ve “hoslanmazlik” temelinde tanimlayarak islamofobinin
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temelindeki irkqihg goz ardi ettigi icin ¢okca elestirilse de islamofobi ile ilgili tartismalari ve
akademik calismalari baslatmasi agisindan oldukc¢a 6nemli bir konuma sahiptirt. Oyle ki raporun
yayimlanmasindan sonra islamofobi ¢alismalari hizla gelismeye baglamis, {iniversitelerde arastirma
merkezleri kurulmus, konuyla ilgili sempozyumlar diizenlenmeye baslanmis ve akademik dergiler
yayimlanmaya baslamistir.

Postkolonyal Irk¢ilik Calismalari Ekolii

Hafez’e goére bir diger 6nemli ekol Postkolonyal Irkcilik Calismalaridir. Bu yaklagim,
islamofobiyi postkolonyal bir baglamda ele almakta ve irkgilik teorisine dayali bir cerceveyle analiz
etmektedir. Irkcilik (racism), yeni irkgilik (neo-racism) ya da kdltirel irkgilik, kurumsal irkcilik,
yapisal irk¢ilik ve oryantalizm gibi kavramlar iizerinden islamofobiyi ele alan bu ekolde, islamofobi
kavrami asimetrik gii¢ iligkileri cercevesinde degerlendiriimekte ve &zellikle postkolonyal
calismalarin etkisi hissedilmektedir. islamofobi’nin irk¢ilik boyutuna vurgu yapan arastirmacilar,
irk¢iigl da yalnizca bireysel ya da toplumsal 6nyargilar ve ayrimcilik olarak gérmemektedir. S6z
konusu arastirmacilar, o6zellikle kolonyal gecmisin etkilerini, glic dinamiklerini ve kiltirel
temsillerini de incelemekte, haliyle irkqgiligl, sémirgecilik tarihinin yarattigi kalici yapisal
esitsizliklerin bir devami olarak nitelendirmektedir. Bu yaklasimda, 6zellikle Hatem Bazian, Iman
Attia, Yasemin Shooman ve Fanny Uri-Miiller gibi arastirmacilar énemli bir rol oynamaktadir
(Hafez, 2018).

S6z konusu ekoliin ortaya ¢cikmasinda elbette postkolonyal yazarlarin etkisi buyiiktir. Frantz
Fanon, Edward Said, Homi Bhabha, Gayatri C. Spivak gibi post-kolonyal diisiince diinyasini
olusturan isimlerin gériisleri ve yaklagimlari, islamofobi’nin “post-kolonyal irk¢ilik” baglaminda ele
alinmasi fikrinin alt yapisini olusturmustur. Post kolonyalizmin irk¢iliga yonelik okuma sekli,
islamofobi kavraminin tanimlanmasi (izerinde de etkili olmus ve islamofobi olgusu sémiirgecilik
déneminde Batr’nin olusturdugu “6tekilestirme” ve “hiyerarsik kategori olusturma” siireclerinden
ayri tutulmamustir. Oyle ki post-kolonyal diistiniirler, kolonyal temsil bi¢imlerinin, Mislimanlar gibi
Dogulu toplumlari geri kalmus, ilkel ve tehditkar olarak gosterdigini ve bunun Bat’’nin kiltiirel,
ekonomik ve askeri hegemonyasini mesrulastirdigini ifade etmektedir. Ozellikle Edward Said’in
Unld “Oryantalizm” kavrami, Misliiman cografyalara yonelik ortaya konulan bu tiir temsillerin
postkolonyal toplumlar Gzerindeki etkilerini agiklayan 6nemli bir calismadir (Said, 1985).

Onyargi arastirmalari ekoliiniin aksine daha sistemik bir analiz diizeyi belirleyen post-
kolonyal irkcilik ekoliinde, gé¢menlik yasalari, giivenlik politikalari veya egitim sistemleri gibi
olgularin da islamofobi’yi pekistiren yapilar haline gelebildigine dikkat cekilmektedir. Haliyle
onyargl ekollyle post-kolonyal irkcilik ekolii arasinda teorik bir farkliigin bulundugu ifade
edilebilir. Bu yoniiyle Hatem Bazian da Muslimanlara yonelik irk¢iligin yalnizca bireysel veya
kiltirel dizeyde olmadigini, ayni zamanda yapisal ve kurumsal bir olgu olarak varligini
stirdiirdiigiinii  vurgulamaktadir. Haliyle Bazian’m taniminda islamofobi sadece bireylerin
tutumlariyla ya da sahip olduklari ényargilarla sinirli tutulmamakta, daha genis toplumsal yapilar
ve devlet politikalari ¢erceveye dahil edilmektedir. Hatem Bazian tarafindan California
Universitesinde kurulan islamofobi Arastirmalari ve Dokiimantasyon Merkezine gére “islamofobi,
mevcut Avrupa merkezci ve Oryantalist kiiresel gii¢ yapisi tarafindan kurgulanan bir korku veya
Onyargidir ve ekonomik, siyasi, sosyal ve kiiltiirel iliskilerdeki mevcut esitsizliklerin strdirilmesi ve
genisletilmesi amaciyla algilanan veya gergek bir Misliiman tehdidine yéneliktir.”” (Center for Race
and Gender, 2024).

Iman Attia ise islamofobi’yi kapitalist sistemin isleyisine hizmet eden bir dislama stratejisi
olarak ele almakta ve ekonomik ve politik ¢ikarlarla baglantili olduguna dikkat cekmektedir. Attia,
s6z konusu cikarlarin Muslimanlarla Misliman olmayanlar arasinda bdélinmeler yaratmayi,
dislayicr kimlikler Gretmeyi ve toplumsal esitsizlikleri derinlestirmeyi amacladigini belirtmektedir
(Attia, 2007).



Enes BAYRAKLI

Dekolonyal Calismalar Ekolii

Dekolonyal Calismalar Yaklasimi ise post-kolonyal ¢alismalarin insa ettigi zemine ek olarak
epistemik irkcilik (epistemic racism) cercevesi (izerinden Islamofobiyi tanimlamakta ve
islamofobiyi ele alirken “bilgi tiretim siireclerine” 1sik tutmaktadir. S6z konusu ekol, islami bilgi ve
epistemolojilerin Batili bilgi sistemlerine kiyasla degersizlestiriimesi ve agagilanmasi yoluyla ortaya
¢tkan bir irkgilik bicimini ifade etmektedir. Ekoliin en énemli temsilcisi ise Salman Said’tir. Said,
islamofobi’nin epistemik irkciligin daha genis baglamda kék salmis bir yansimasi oldugunu,
epistemik irk¢ihgin ise “bir yandan Batili bilme ve anlama bicimlerine ayricalik tanirken diger
yandan &zellikle de islami gelenekten gelenler basta olmak {izere Batili olmayan perspektifleri
reddetmeyi veya zayiflatmayl” amacladigini ifade etmektedir (Sayyid, 2014). Sayyid’in 6zellikle
postkolonyal kiiresel diizen anlayisindan yola ¢ikmasiin yani sira tartismaya ‘“dekolonyalizm”
(sémiirgecilikten arinma) kavramini eklemesi 6nemli bir katki niteligindedir.

Bu yoniyle bakildiginda Salman Said’in islamofobi kavramini ele alisi, onun diger ekollerin
ifade ettigi gibi sadece olumsuz stereotiplerden ya da sémirgeci dislama pratiklerinden ibaret
olmadigi, “ényarg ya da cehaletten daha fazlasi oldugu” ve islami diisiincenin kiiresel bilgi
sistemlerine yaptig1 entelektiel katkilarin sistematik olarak inkarini da icermektedir (Sayyid, 2014).
Elbette s6z konusu yaklasimin ortaya ¢ikisinda Misliimanlarin irrasyonel ve kaderci oldugunu 6ne
stirerek islami geleneklerden ciddi bilginin ¢ikamayacagini diisiinen Max Weber ya da islam’in
bilim ve felsefe ile bagdasmadigini savunan ve islam diisiincesinin rasyonellik ve bilimsel titizlikten
yoksun oldugu soyleyen Ernst Renan gibi Batili diistintrlerin gorisleri etkili olmustur (Sayyid,

2014).

Son olarak, islamofobi kavramina yonelik cesitli elestirilerin de bulundugu ifade ederek
bélimi sonlandirmak yerinde olacaktir. Kavramin “hastalik” cagrisimi yaparak Misliimanlara
yonelik saldirilari  mesrulastirabilecegi distincesiyle farkli kavramlar 6neren calismalar
bulunmaktadir (Kirtepe & Oztung, 2020). Fakat her ne kadar tartismali bir kavram olsa da
islamofobi terimi kamusal alanda kullanildigi kadar, akademide de iyi bilinen bir terim haline
gelmistir. Son 15 yilda ortaya cikan islamofobi arastirmalari alanindaki teorik tartismalara genel
olarak bakildiginda islamofobi’nin “Miisliiman karsiti kiiltiirel irkgilik” oldugu konusunda giiclii bir
konsensiis ve ortak gorlis ortaya ciktigr gorilmektedir (Hafez, 2018). Hafez ve Bayrakl
dnciiligiinde vyiritilen Avrupa islamofobi Raporu’nda da islamofobi terimiyle daha cok
Misliman karsiti irk¢iligin kastedildigi belirtiimektedir (Bayrakli & Hafez, 2023). Bu yénleriyle
hangi kavramin kullanildigindan ziyade ifade edilen kavramin neyi ihtiva ettigi ve mevcut durumla
miicadele yontemlerine odaklaniimasi daha isabetli olacaktir.

Kisaca 6zetlenmeye calisilan yukaridaki teorik yaklagimlar, islamofobi’nin ényargj, irk¢ilik ve
epistemik dislama gibi ¢ok farkh boyutlarini ortaya koymakta ve her bir yaklasim, kavramin
toplumlar arasi gii¢ iliskileri ve tarihsel baglamla sekillendigine dair 6nemli veri setleri
saglamaktadir. islamofobi’nin teorik ve kavramsal cercevesine iliskin farkl yaklasimlar ortaya
koyan yaklasimlarin ise dniimiizdeki stirecte nasil gelisecegi ve nereye dogru evirilecegini yakindan
takip etmek 6nemlidir. Zira literatiirden de anlasilacag) iizere islamofobi, sadece bireysel korku ya
da onyargilardan ibaret bir fenomen degil, ayni zamanda kiiresel gii¢ yapilari, kiltiirel temsiller ve
yapisal esitsizliklerle sekillenen bir olgudur. Bu nedenle, islamofobi ile miicadele, yalnizca
toplumsal diizeydeki 6nyargilarin ve korkularin giderilmesiyle sinirli kalmamali, ayni zamanda daha
genis yapisal ve epistemik diizeydeki ayrimcilik ve dislama siireclerine de odaklanmalidir.

3. islamofobi Kavramina Yénelik Elestiriler ve islamofobinin inkari

Gorildugi tzere islamofobi kavrami ile ilgili yogun tartismalar, farkli teorik zeminlerden
hareket eden tanimlar bulunmaktadir. Bu tartismalar cercevesinde islamofobi kavramini temelden
reddeden (g itirazin dillendirildigi gorilmektedir. Birinci gurup islamofobi kavraminin diger
psikoloji temelli irrasyonel fobi tiirlerinde oldugu gibi basit bir korku ve dnyargiy: ifade ettigi,
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bundan dolayi da Misliimanlarin bugiin karsilastigi sistemli ve kasith ayrimcilik ve ényargiy: ifade
edemedigine isaret etmekte ve bundan dolayi islam diismanligi ya da islam karsithg gibi alternatif
kavramlar 6nermektedir (Altay, 2017). Bu elestiriye karsi ¢ikanlar ise sosyal bilimlerde farklr irkgilik
tarlerini tamimlamak igin sinofobi, rusofobi, tiirkofobi, xenofobi, gibi fobi sonekli bir¢ok kavramin
olduguna ve antisemitizm kavraminda oldugu gibi kelimelerin etimolojik kdkeni ile ihata ettigi
anlam arasinda farkliliklar bulunduguna da isaret etmektedirler. Bu cevrelere gére islamofobi
kavraminin kendisinden ziyade sadece 6nyargl ya da irrasyonel korkulara dayall tanim elestiri
konusu kilinmali ve islamofobi bir kiiltiirel irkgilik tiirii olarak tamimlanmalidir. Bu sekilde
tanimlanmis islamofobi kavraminin Misliimanlarin bugiin maruz kaldigi kurumsal ve yapisal
irkcilik, ayrimcilik ve nefret suclarini ifade etmek icin kullanilabilecegine isaret etmektedirler.

Cogunlugunu Mislimanlarin olusturdugu ikinci bir grup ise islamofobi kavraminin Bat’’da
ortaya ¢tkmasindan hareketle komplocu bir yaklasimla Mislimanlarin karsilastigl bu dismanlik ve
irk¢ihgr mesrulagtirmak ve masum gostermek icin Batililar tarafindan kasith bir sekilde Uretildigini
iddia etmektedir. Bu gruba gére kavram reddedilmeli ve yerine islam diismanhgi islam karsithg
gibi alternatif kavramlar kullaniimalidir. Bu elestiriye karsi ¢ikanlar ise bir kavram degisikliginin
pratikteki faydasini sorgulamaktadirlar. Zira islamofobi kavrami son 30 yilda yapilan akademik
calismalar, sempozyumlar ve BM’nin 15 Mart’ islamofobi ile Miicadele Giinii ilan etmesi ile artik
marka bir su¢ haline gelmistir. Bunun da 6tesinde islamofobi kavrami Misliman karsiti irkgiliga
karsi direnis ve karsi ¢ikisi harekete gecirme kapasitesine sahip bir aktivist kavram olarak farkl
cevreler tarafindan kabul gérmiis durumdadir. Gottschalk ve Greenberg islamofobi kavraminin
irkcilik, antisemitism ve cinsiyetcilik gibi marka suclar haline geldigine isaret ederek kavramin kalici
olduguna isaret etmektedirler.

“Belirli bir 6nyarginin tim bicimlerini tek bir ¢ati altinda toplayan, ortak olarak anlasilan bir etiket
gelisene kadar, ayrimciliga karsi hareketlerin baslamadigr gézlemlenmistir. Cinsiyet ayrimcili§ina karsi
direnis, ‘cinsiyetcilik’ (sexism) terimi altinda birlesti. Sivil haklar hareketi, beyazlarin egemen oldugu
bir toplumda cesitli dogustan gelen 6nyargilari ve kurumsal engelleri kapsayan ‘irkgilik’ (racism)
kavrami etrafinda ivme kazandi. ‘Antisemitizm’ (antisemitism) kavrami, bir zamanlar kadinlara ve
siyahilere yonelik asagilamalar gibi normal kabul edilen ve normlara uyan insanlar tarafindan buyik
6l¢lide sorgulanmadan birakilan Yahudi karsiti duygulara itiraz etmek icin giiclii bir arag saglamistir.”
(Richardson, 2012, s. 5)

ilging bir sekilde kavrami komplocu bir yaklagimla elestiren ve onun da 6tesinde islamofobi
olgusunun varligini sorgulayan ticiincii grubu ise islamofobik ¢evreler olusturmaktadir. Bu cevreler
islamofobi kavraminin Miisliimanlara ve islam’a yénelik hakl elestirileri baskilamak ve yaftalamak
icin Islamcilar tarafindan bilincli bir sekilde iretildigi ve yayginlastinldigini iddia etmektedirler.
Digerleri ise islamofobi olgusunu tanimamak veya mesrulastirmamak amaciyla islamofobi
kavramini kullanmaktan israrla kaginir. “islamofobi” veya “Miisliiman karsiti irk¢ilik” gibi terimler
yerine, “Musliman karsiti tutumlar” veya “6nyargl” gibi daha yumusak ifadeler kullanilarak
islamofobi'nin icinde barindirdig sistematik ve kurumsal boyutlara sahip olan irk¢ilik gérmezden
gelinmeye calisilir. Bu elestirilere karsi cikanlar ise haddizatinda islam’in ve Maisliimanlarin
elestirilmesinin islamofobik olmadig, Mduslimanlar irksallastirp  6tekilestirerek —elestiren
sdylemlerin islamofobi kapsaminda degerlendirildigini ifade etmektedirler. Bu gériise gore
islamofobi haddizatinda Bat’’daki hegemon giiclerin Miisliimanlari disipline ve regiile etmek ve
Muslimanlari hedef alan politikalari mesrulastiriimak igin kullandiklar bir aragtan ibarettir.

islamofobik cevrelerin bu iddialar ister istemez Bat’daki siyasi elitleri de etkilemekte,
islamofobi kavraminin kullanilmasi veya islam diismanhigi olgusunun énemsizlestirilip gérmezden
gelinmesine dayanak olmaktadir. Aralarinda AB liyesi devletlerin de oldugu bircok dlke israrla bu
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sorunu inkar etmekte, hatta bu (ilkelerin liderleri islamofobi kelimesini dahi agizlarina
almamaktadirlar. Ayni sekilde AB, AGIT ve Avrupa Konseyi gibi uluslararasi kuruluslar da
Mdasliman karsiti irkgilikla miicadele icin olusturduklar koordinatérliiklerin isimlerinde bazi lye
devletlerin muhalefetleri nedeniyle islamofobi kelimesini kullanmaktan israrla kacinmaktadirlar.
Ornegin Avrupa Giivenlik ve Isbirligi Teskilati Misliman karsiti hosgorisiizlik ve aynmcilikla
miicadele 6zel temsilcisi, Avrupa Birligi Komisyonu Mausliman karsiti nefretle miicadele
koordinatori, Avrupa Konseyi ise Antisemitizm ve Misliman karsiti nefret ve nefret suclari 6zel
temsilcilikleri olusturmus durumdadir. Goérildiigii (izere islamofobi kavraminin  kullanilmasi
konusunda Batili siyasi elitler arasinda da ciddi bir direng olusmus durumdadir. Nitekim 2022 yilinda
BM Avrupali devletlerin de oylariyla 15 Marti Uluslararasi islamofobi ile Miicadele Giinii ilan
etmesine ragmen 2023 yilinda hicbir Avrupa llkesi hitkimeti bu giini resmi olarak anmamistir
(Bayrakh & Hafez, 2023).

4. Miisliiman Toplumlarda islamofobi

islamofobi olgusu yukarida da deginildigi tizere bugiin sadece bati toplumlarinda gériilen bir
irk¢ilik bigimi degildir ve kiresel bir ideoloji haline gelmis durumdadir. Bu noktada islamofobi
kavramini tam manasiyla anlamlandirabilmek icin ilk bakista bir oksimoron ya da tenakuz gibi
gdziiken Misliman toplumlarda islamofobi meselesinin de ele alinmasi gerekmektedir. Son
yillarda yapilan ¢alismalar Miisliiman toplumlarda da islamofobinin mevcut oldugunu hatta zaman
zaman Bat’dakinden daha da sedid formda bir islamofobinin varligini géstermektedir (Bayrakl &
Yerlikaya, 2017). islamofobinin Miisliiman toplumlarda Bati’ya gére daha sedid bir sekilde tezahiir
etmesinin temel nedeni ise cogunlugu diktatérler tarafindan yénetilen bu iilkelerde islamiyet’in
miiesses nizamlar agisindan énemli bir alternatif olarak gériilmesinden kaynaklanmaktadir.

Nitekim niifusunun ¢ogunlugunu Mislimanlarin olusturdugu lkelerde sémiirgecilik ve
Batililasma sirecleri sonucunda ortaya ¢ikan elitler cogunlukla azinlik konumdadir. Azinhk
konumundaki bu yoénetimler ise Bat’dan ithal olarak aldiklari pozitivizm ve sekilerizm gibi
ideolojilerden beslenen iktidarlarini koruyup siirdiirmek adina Batr’'ya goére daha sert ve radikal
politikalar uygulamaktadirlar. Misir, BAE, Cezayir ve Tunus gibi bircok islam (ilkesinde karsilasilan
bu azinlik yénetimlerin Bat’dan ithal olarak almis olduklari ideolojilerin temelinde islamofobik
yaklasim ve pratikler bulunmaktadir. Bu agidan bakildiginda Mdisliman toplumlarda gorilen
islamofobinin Batr’dan ithal edilmis bir islamofobi oldugunu séylenebilir.

Misliman toplumlarda Batillasma aracilifiyla ortaya ¢ikan islamofobinin temelleri 15.
yizyla kadar gétirilebilmektedir. istanbul’'un fethinin ardindan bir yandan Portekiz ve
ispanya’nin énciiliigiinde gerceklesen cografi kesifler, diger yandan italya Yarimadasi’nda yasanan
gelismeler, Avrupa’da Yeni Cag’in baglamasina zemin hazirlamistir (Ozkan, 2023). Bu gelismeleri
takiben yasanan Rénesans, Reform ve Aydinlanma siiregleri, Bati diinyasinin pozitivist ve sekdler
bir yapiya dontisimind hizlandirmis (Topgu, 2024) ve bu doniisim sanayilesme ve sémirgecilik
yarisinin baslamasinda 6nemli bir rol oynamistir (Said, 1985). Yasanan gelismeler, Bat’nin artan
gilic ve etkisi karsisinda islam cografyasinin géreli olarak geri kalmasina ve oryantalist séylemin
daha da etkili hale gelmesine zemin hazirlamistir (Said, 1985). Bu siirecte bazi Musliman
entelektiieller islam cografyasindaki gerilemeyi sekiiler bir anlayisa sahip olan Batililasma yoluyla
asmanin mimkin olabilecegini diisinmeye baslamistir. Bu duruma karsin bazi aydin kesimler ise
islam cografyasinda yasanan gerilemenin islami degerlere daha siki bir sekilde sarilarak ¢éziime
kavusturulabilecegini disiinmekteydiler (Isik, 2023).

Miisliiman toplumlarda gériilen islamofobi Bat’dan ithal edilmis olmasina karsin bu siireg
her islam (ilkesinde benzer sekilde gerceklesmemistir. Nitekim Miisliiman toplumlarin Bati’yla olan
etkilesimleri ve bu etkilesimlerin neden oldugu sonuglar, Misliman elitlerin degisen bakis
acilarinin da etkisiyle farkliik arz etmektedir. Bu sebepten 6tiirli bu etkilesim stirecini iki ayn
siniflandirmaya tabi tutmak miimkiindir. Bunlardan ilki Tiirkiye ve iran gibi ilkelerde goriilen
goniilli Batililagma siireci neticesinde islamofobinin ithal edilmesi siirecidir (Seker, 2022). Bir digeri
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ise Bat’'nin sémiirgecilik faaliyetleri araciliglyla islam cografyasinda bizatihi olusturmus oldugu elit
kesim ve kurumlar tarafindan temsil edilen islamofobidir (Bayrakli & Hafez, 2019).

islam  cografyasinda yasanan gerilemenin  Batili anlamda modernlesme ile
¢6ziimlenebilecegini diisiinen elit kesimler, Batt modernlesmesinin temel dinamiklerinin daha iyi
bir sekilde anlasilabilmesi adina egitim almak iizere Bati'ya gitmeye ve/veya 6grenci géndermeye
baslamislardir. Egitim almak lizere Batr’ya giden Muslimanlar ise Bat’da gelisim gdsteren sekiiler
ve oryantalist bakis agisini geri doniis yolunda gondilli olarak (lkelerine getirmislerdir. Batili
olmamalarina karsin Bat’nin Miisliiman toplumlara ve islam’a yénelik gériislerini icsellestiren self
oryantalist elitler, zamanla kendi toplumlarina karsi islam nefretini kériikleyen Bati taklitcisi
sekiiler ve oryantalist yonetim anlayislarini Batililasma adi altinda dikte etmeye baslamislardir
(Bezci & Ciftci, 2014).

Bu yaklasimin islamofobiyi tetikleyen temel argiimani ise Ernest Renan’in ifadeleri ile “din
terakkiye manidir” (Bayrakh & Yerlikaya, 2017) gibi temel bir séylem ve olusturulan olumlu Bati
imaji karsisinda konumlandirilan olumsuz Dogu kimligi tizerine insa edilmistir (Isik, 2023). Bu
sayede Bati kaynakli islamofobiyi modernlesme séylemi cercevesinde géniillii olarak temsil eden
Misliman yonetici elitler, kurmus olduklari miiesses nizamlar araciligiyla Masliman toplumlar
icerisinde islamofobinin yayilmasina neden olmuslardir.

islam cografyasinda yasanan sikintilarin giderilmesi adina islami degerlere daha siki bir
sekilde sarilmayi savunan aydin kesimler ise Bati merkezli hegemonyaya karsi diren¢ géstermeye
calismislardir (Isik, 2023). Ancak Bat’nin sémiirge faaliyetlerine karsi daha fazla miicadele
edemeyen Misliman toplumlarda, Bati tarafindan dayatilan yeni ydnetim, ordu ve egitim
anlayislari aracihgiyla islam’a karsi olumsuz bakis acisina sahip self oryantalist elitler ve rejimler
olusmaya baslamistir. ister géniillii bir Batililasma taraftari olarak ister sémiirgecilik faaliyetlerinin
bir sonucu olarak sekillenmis olsun, Misliiman toplumlarda varli§ini sirdiiren self oryantalist
elitler ve bunlarin olusturdugu miesses nizamlar, giiniimiizde islamofobinin Miisliman toplumlar
icerisinde aktif bir bicimde devam etmesine neden olmaktadir.

Misliman toplumlarda islam’a yénelik nefretin yansimalari incelendiginde, bu nefretin
sOylemsel ve pratik diizeyde Bati'daki tezahiirleriyle benzerlik gésterdigi goriilmektedir, zira ayni
ideolojik zeminden hareket etmektedir. Nitekim Batililasma ve modernlesme sdylemleri 1s1§inda
Batili bir entelektiiel gibi diisiiniip hareket etmeye baslayan elit kesimler, islam’a yénelik retilen
nefret dilini Misliman toplumlar arasinda goniilli olarak temsil ve tatbik etmektedirler.

Bu nedenle Miisliimanlar arasinda gériilen islamofobinin en belirgin uygulamalari Bat’’daki
muadiline benzer sekilde kamusal alanda dinin yeri ve mesruiyeti tartismalari cercevesinde
cereyan etmektedir. Bu noktada, islamofobinin disa vurumu cogunlukla islam diniyle 6zdeslesmis
sembolik degerler lzerinden kendisini géstermektedir. Basortiisi, cami insasi ve kurban kesimi
gibi sembollestirilmis unsurlara yonelik tartismalar islam’a yénelik sahip olunan kiiltiirel irkg
sdylem ve nefretin kendisini en belirgin sekilde gosterdigi konu basliklaridir.

Ozellikle sekiiler bir yénetim anlayiginin miiesses nizamin temelini olusturdugu islam
tilkelerinde, islamofobik sdylem ve uygulamalar kamusal alanda dini deger ve temsillerin yeri
olmadigina dair gerekcelendirmeler {izerinden yasaklayici zihniyetini  mesrulastirmaya
calismaktadir. Her ne kadar modern Bati sGylemi igerisinde 6zgirliikler 6n plana ¢ikarilmaya
calisilsa da Misliman kimligi s6éz konusu oldugunda basértisii yasagr ve Muslimanlarin
ibadetlerini yerine getirdikleri camilere yonelik tartisma ve miidahalelerde bulunulmaya c¢alisiimasi
(Cesari, 2013) islam’a yénelik nefretin 6zgiirlik¢ii séyleme Ustiin geldigini agik¢a géstermektedir.
Bu durum Batr’da oldugu gibi Miisliiman toplumlarda da islamofobinin elit kesimler eliyle varligini
surdirddginidn en 6nemli kanitidir.
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5. islamofobi ve Antisemitizm

Son yillarda, islamofobi olgusunu anlamlandirabilmek icin antisemitizm ile islamofobi
arasindaki benzerlikler ya da farkliliklar Gzerine yapilan akademik calismalarin sayisinda énemli
dlciide artis yasanmistir. Ozellikle “islamofobi yeni antisemitizm mi?” sorusu akademide ve
kamuoyunda sik¢a tartisilan bir konu haline gelmis ve islamofobinin antisemitizmin devami
olduguna yénelik ¢ikarimlar yayginlik kazanmaya baslamistir. Ozellikle 2010’lu yillarda islamofobi
ve antisemitizm arasindaki iliskiye yonelik ¢ikarilan 6zel akademik dergilerin de konuya olan ilgiyi
artirdig) belirtilmelidir. 2012 yilinda European Studies dergisi (European Studies, 2012), 2013 yilinda
Ethnic ve Racial Studies dergisi (Ethnic and Racial Studies, 2013) ve 2014 yilinda Pattern of
Prejudice dergisi (Pattern of Prejudice, 2014) iki olgunun benzerligine yonelik yayimladiklari 6zel
sayllarla akademinin ve entelektiiel dinyanin konuya énem vermesine katkida bulunmustur.
islamofobi ve antisemitizm arasindaki iliskiyi inceleyen literatiire bakildiginda ise cok sayida
benzerligin ya da farkliligin tespit edildigi goriilmektedir (Bayrakh & Giingérmez, 2018).

Literatlirdeki s6z konusu benzerliklere ya da farkliliklara ge¢meden 6nce Ivan Davidson
Kalmar ismine 6zel olarak dikkat cekmek gerekmektedir. Kalmar, yaptigi akademik ¢alismalarda
s6z konusu iki nefret bi¢imi arasinda “tarih boyunca var olan ve genellikle fark edilenden ¢ok daha
eskiye dayanan kokli benzerlikler” oldugunu ifade etmektedir (Kalmar, 2009; Kalmar & Ramadan,
2016). Kalmar, kendisinin sahip oldugu “islamofobi yeni antisemitizmdir” tespitinin bir uyari
mahiyetinde oldugunu, giiniimiizdeki islamofobinin, 1930’lu yillardaki antisemitizminde fark
edilmesi gereken bazi benzer uyari isaretlerine sahip oldugunu ve bu benzerliklerin zamanlica fark
edilmemesi durumunda sadece belirli hedef kitlelerin degil, herkesin 6zgtirligtiniin ve glivenliginin
tehlikeye girebilecegini vurgulamaktadir (Kalmar, 2017). Kalmar’in islamofobi ve antisemitizm
arasinda kurdugu séz konusu analoji ve bu konuda ortaya koydugu tespitler, literatiirdeki
tartismaya yon vermesi bakimindan énemli ve kiymetlidir.

Hem islamofobi hem de antisemitizm, belirli dini ve etnik gruplara karsi olumsuz stereotipler
ve Onyargilar icermektedir. Bu durum, Miuslimanlar ve Yahudiler hakkinda insanlari
“insandisilastiran” (dehumanize) ve kétileyen toplumsal tutumlar olarak kendini géstermektedir.
Ayrica her iki olgunun da bir sonraki bélimde detayl bir sekilde ele alinacagi Gizere derin tarihsel
kokleri bulunmakta ve s6z konusu koékler ayrimciligl, siddeti ve dislamayr hakli ¢ikarmak ve
mesrulastirmak i¢in kullanilmaktadir. Ozellikle Avrupa kitasi 6zelinde yapilan arastirmalar,
Avrupa’daki Yahudilerin ve Mislimanlarin tarihsel deneyimlerini karsilastirarak, ‘“sosyal
huzursuzluk dénemlerinde bu gruplarin nasil giinah kegisi haline getirildigine” vurgu yapmakta ve
insa edilen &tekinin pragmatist yoniine dikkat cekmektedir. Bazi calismalar ise islamofobinin
dzellikle ikinci Dinya Savas’ndan sonra biyolojik irkgilik ve antisemitizmin distisiine bir yanit
olarak nasil ortaya ¢iktigini incelemesi acisindan oldukca 6nemlidir (Uzuncayir, 2021).

iki kavramin da siyasi olarak aracsallastirildigina ve kiiltiirel olarak 6teki insa etmeye olanak
saglayan islevsel yanina daha genis deginmek gerekir. Kiltiirel irk¢iligi siyaset malzemesi haline
getiren cesitli kesimler, belirli siyasi giindemleri ve amaclari desteklemek icin islamofobi ve
antisemitizme basvurmakta ve istismar etmektedir. Savunmasiz gruplar, ulusal kimlik veya
glvenlik tehditleri olarak cercevelenerek “6teki” haline getiriimekte ve toplum icerisindeki siyasi
destek mobilize edilebilmektedir. Baska bir deyisle, her iki grup da siklikla “6teki” olarak tasvir
edilmekte ve bu durum s6z konusu gruplarin toplum i¢inde marjinallesmelerine yol agmaktadir.
Literatlirde 6zellikle “6teki” insa etme siireclerine vurgu yapan ¢ok sayida ¢alismanin oldugu goze
carpmaktadir. S6z konusu unsurlarin yani sira her iki kavramin “dini kimliklere dayanan” bir
Otekilestirme siirecine sahip olmasina, her iki olgunun da ekonomik, toplumsal ve siyasi kriz
doénemlerinde artis gdsterme egiliminde olmasina, oryantalizm gibi olumsuz sdylem iretim
mekanizmalarina maruz kalmalarina dikkat ¢eken arastirmalar da bulunmaktadir (Cakas, 2019).

Bu noktada iki olgunun farkli 6zelliklere de sahip oldugunu belirten ¢alismalarin oldugu
vurgulanmalidir. Kiltirel ve dini baglam olarak iki olgunun farkli tarihsel referanslardan beslendigi
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ifade edilmekte, bu durumun ise insa edilen dnyarginin farkli unsurlar beraberinde getirdigine
dikkat ¢ekilmektedir. Yapilan ¢alismalar antisemitizmin Hristiyan Avrupa ile uzun bir ge¢mise sahip
oldugunu fakat islamofobinin genellikle giincel jeopolitik meseleler baglaminda ele alindigini
ortaya koymaktadir (Bayrakh & Glingérmez, 2018). Ayrimciligin dogasiyla ilgili farkliliklart n plana
¢ikaran ¢alismalar ise antisemitizmin genellikle bir komplo anlatisi ierdigini ve Yahudileri
“manipdilatif ve kontrol edici” olarak tasvir ettigini belirtirken islamofobinin Mislimanlar siddet
yanlisi veya asir olarak cerceveledigini iddia etmektedir. insa edilen 6tekinin ve yapilan ayrimciligin
dogasina iliskin s6z konusu anlati farkliigi, her iki grup hakkinda kamu algisini ve toplumsal
tepkileri farkl sekillendirmektedir. Son olarak da olguya yonelik gosterilen tepkiler ve miicadele
yontemleri agisindan farklilik bulundugunu belirten arastirmacilar da bulunmaktadir. iki kavram
arasindaki aktivizm boyutuna odaklanan bu calismalar, Yahudi topluluklarinin antisemitizme karsi
glcli aglar ve organizasyonlar olusturarak daha kurumsal ve sistemli bir micadele ydrttiiklerini
fakat Musliman topluluklarin heniiz benzer yapilarin gelistirilmesi asamasinda oldugunu ve
sistemli bir mucadeleye sahip olamadiklari tespiti yapmaktadir. Bu ydnleriyle bakildiginda
ayrimcilikla miicadelede gelistirilen yontemler agisindan da iki olgu arasinda farkliliklarin
bulundugu ifade edilmektedir.

Hem islamofobinin hem de antisemitizmin “kiiltiirel irk¢ilik” boyutu bulundugunun alti
cizilmelidir. Kultirel irkgilik, belirli bir etnik veya dini grubun kiiltiirel 6zelliklerine dayal olarak
yapilan ayrimailik ve dislama bicimidir. islamofobi, Miislimanlara karsi duyulan korku, nefret ve
onyargilar ifade ederken kiltiirel irkcilikla siki bir iliski icindedir. Bu ydniyle islamofobi,
Mdaslimanlarin kdltirel ve dini kimlikleri tGzerinden yapilan genellemelerle beslenmektedir. Bu
baglamda, Misliimanlarin dinf fanatizme sahip olduklari veya siddet egilimli olduklari gibi yanhs
algilar, kilttrel irk¢iigin bir yansimasi olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Hidir, 2017). Her ne kadar
antisemitizmin tarihsel olarak kokli bir olgu olarak 6n plana ¢iktigl, bununla birlikte kiiltirel
irk¢ihgin ise daha modern bir kavram olarak 6zellikle 20. ylizyin ortalarindan itibaren
belirginlestigi ifade edilse de her iki olgu da tarihsel olarak birbirini etkilemis ve benzer sosyal
dinamiklere sahip olmustur.

Gerek islamofobiyi gerek antisemitizmi kiltiirel irkqih@ ana ideolojileri olarak benimsemis
olan Batili iilkelerdeki radikal sag hareketler benimsemislerdir. Bununla birlikte ikinci Diinya Savasi
sonras! antisemitizmin Holokost’a yol a¢gmis olmasi, bu kesimlerin de Yahudi algisinda keskin
kirlmalara ve degisimlere yol agmistir. Gegmiste yasanan suglarin yikini tagimak istemeyen irkgi
kesimler, antisemitik sdylemleri terk etmek zorunda kalmis ve “6teki” olarak Misliimanlari hedef
tahtasina yerlestiren bir politika izlemeye baslamiglardir. Bu sebeplerle, radikal sag liderler
Avrupa’da yeni bir antisemitizm dalgasinin oldugu iddialarini her firsatta reddedip israil’in var olma
hakkini destekledikleri yoninde sdylemler ortaya koyarlarken goéc¢ yoluyla Avrupa’da artan
Mdisliman nifusundan rahatsizliklarini dile getirmede herhangi bir beis gérmemislerdir
(Uzungayir, 2021).

Sonug olarak hem islamofobi hem de antisemitizm benzer kékenlere sahiptir ve bu iki
ideolojinin ortak bir dilden tiiredigi gorilmektedir. islam diismanlig tarihsel olarak antisemitizm ile
el ele gitmis ve her iki ideoloji de oryantalist bir bakis agisiyla sekillenmistir. Bu yoniiyle iki nefret
sucunun benzerligine yénelik ortaya konulan literatiir de Edward Said’in goriislerinden ciddi
anlamda beslenmistir. Hem islamofobinin hem de antisemitizmin kaynagi olan kiiltiirel irkcilik,
Ozellikle Bat’nin sémirgeci gecmisiyle baglantilidir. Batili gilicler sémiirge ddénemlerinde,
karsilastiklart  topluluklar irksal kategorilere ayirarak kendi kdiltirel normlarini  Gstin
gormislerdir(Ar, 2023). Haliyle Bati medeniyetinin ¢ok kiilturliligl ve kendinden olmayanlari
dtekilestiren séz konusu yapisi, gecmiste antisemitizme, giinimiizde ise islamofobiye zemin
hazirlamaktadir. Farid Hafez de iki nefret sucunun tarihsel boyutuna vurgu yapmakta, islamofobi
ile antisemitizmin bir madalyonun iki farkl yizi oldugunu belirtirken tarihsel olarak
Mislimanlarin ve Yahudilerin ispanya’nin Endiiliis yarimadasindan diglanmasina dayandigini
vurgulamaktadir (Farid Hafez, 2023). Bu baglamda hem antisemitizmin hem de islamofobinin




Enes BAYRAKLI

Bat’’nin beyaz Hristiyan kita tahayyiliinin sekillendirdigi kiltiirel irk¢iligin bir yansimasi olarak
degerlendirilmesi gerekmektedir.

6. islamofobinin Tarihsel Arka Plani

islamofobi, her ne kadar literatiirde géc, yabana dismanligy, irkcilik gibi giincel konular ve
temalar cercevesinde ele alinarak modern bir olgu olarak incelense de islam ve Miisliman
karsithginin derin bir tarihsel siirece ve arka plana sahip oldugu belirtiimelidir. islamofobi, Bati
diinyasinda 6zellikle Orta Cag’dan itibaren sekillenmis ve zamanla daha genis toplumsal, kiltiirel
ve politik bir olgu halini almistir. Mevcut tarihsel anlamin olusumunda ise islam dininin ilk ortaya
cikisinda Mekkeli ticaretcilerin ilk Mislimanlara yonelik gosterdigi tepkilerden ve uyguladiklan
baskilardan Hagli Seferleri’nin Bat’daki Islam algisinin  olusumundaki roliine, Osmanl
imparatorlugu’nun yiikselerek Bati acisindan ciddi bir rakip haline gelmesinden sémiirge
déneminde islam cografyasi {izerinde yiritilen giic miicadelelerine kadar énemli dénim
noktalari bulunmaktadir. Kisaca bu noktalara deginmek, islamofobinin modern bir olgu olmaktan
ziyade derin bir tarihsel arka planinin oldugunu goézler 6niine serecek ve anlasiimasina olanak
saglayacaktir.

islamofobinin tarihsel siirecteki ilk yapitaslarinin islamiyet’in ortaya ¢iktiginda désenmeye
basladigini séylemek abarti olmayacaktir. islam dini, dogdugu yerdeki toplumun mevcut cikar
iliskilerini sarstig1 icin baslangigta ciddi bir karsithga, karalama kampanyasina ve siddete maruz
kalmistir. Bilindigi Gizere Mekke, o dénemde Kabe’nin etrafinda sekillenen ticaret ve dini faaliyetler
vasitasiyla ekonomik, dini ve toplumsal olarak biiyiik bir &neme sahip olmustur. Sehirdeki yonetici
sinif, bu dini ve ticari faaliyetlerden biiyiik kazanclar elde etmislerdir. islam’in temelinde yer alan
mesaj ise toplumun mevcut dizenine meydan okuyarak bu cikar iliskilerini tehdit etmis ve kisa
stire icinde Islam’a ve ilk Miisliimanlara yénelik karsitlik insa edilmeye baslanmistir.

islam’in ilk yillarinda, Hz. Muhammed’e inananlar genellikle toplumun alt siniflarindan,
kolelerden, kadinlardan ve dislanmislardan olusmustur. Bu durum da Mekkeli liderler ve ticaret
yapan zenginler icin bir tehdit olusturmus, bu kesimler ise “islam’i sosyal diizeni bozan, mevcut
elitleri ve yonetimi hedef alan” bir hareket olarak gorirken bu dine inananlari sisteme
baskaldiranlar olarak nitelendirmislerdir (imamoglu, 2009). Oyle ki ilk Mislimanlarin yasadig
karsitlik, dislama ve zuliim, islam karsithginin ilk niivelerini olusturmus ve islam’in Mekke’den
Medine’ye géciine (Hicret) kadar cesitli bicimlerde siirmiistiir. islam dinine ydnelik ortaya konulan
siddet ve karalama kampanyasi, dinin mijdeleyici olan Hz. Muhammed’e de cesitli ithamlar ve
iftiralar atilma yoluyla da siirdirilmistir (Tuzcu, 2017). Haliyle ilk yillarda islam’a yénelik ortaya
konulan irk¢ilik ve karsitlik, sadece dini bir tepki degil, ayni zamanda toplumsal ve ekonomik
cikarlarin kaybedilmesi korkusunun da bir sonucu olarak sekillenmistir.

islamiyet’in ilk dogusunda islam karsithginin sadece c¢ikar kaybina ugrayacak olanlar
tarafindan degil Hristiyan diinya tarafindan da insa edildigi ve desteklendiginin belirtilmesi gerekir.
Hristiyanlik dini de kendi tarihsel arka plani olan Museviligi ve kendisinden sonra ortaya ¢ikmis olan
islam dinini kendi karsiti ve diismani ilan etmis, mesruiyetini yok etmeyi hedeflemistir (Canatan,
2017). Zira Hz. Muhammed’e y6nelik Hristiyan teologlar tarafindan dile getirilen karalayici ifadeler
de “Hristiyan diinyanin rakibi olabilecek dini liderlerin mesruiyetinin hedeflendigi” ve dinin bir silah
olarak kullanilmaya cahsildigini géstermektedir (Canatan, 2017). Hristiyan diinyanin islamiyet’e
yonelik olusturdugu ényargilarda ilk dénemde islam dini {izerine yapilan calismalarin orijinal islam
kaynaklarina degil Batil yazar ve gezginlerin hikayelerine dayanmasi da siiphesiz bu durumda etkili
olmustur (Yildiz, 2023).

Orta Cag’da islam imparatorluklari ve Batili giicler arasindaki jeopolitik gii¢ miicadelesi de
tarihsel olarak islam algisini 6nemli élciide sekillendirmistir. Bu sebeple yasanan gii¢ miicadelesi,
gliniimiizdeki islamofobinin tarihsel arka planini olusumunda énemli bir rol sahibi olmustur. Bu
miicadele hem dogrudan askeri ¢atismalarla hem de kdiltiirel, ideolojik ve dini yonlerden biyiik
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etkilere yol agmistir. islam diinyasi ve Bati arasindaki iligkilerin karmagikligi, islam’in dis diinyadaki
algisini zaman zaman olumlu, zaman zaman olumsuz sekilde bigcimlendirmistir.

Bu noktada Hacgl Seferleri’nin sahip oldugu role deginmek 6nem arz etmektedir. Hagh
Seferleri, Bati cografyasinda yasayan Hristiyan giliglerin Orta Cag’da Mdslimanlarin yasadig
topraklart fethetmek ve zenginligi ele gecirmek amaciyla gerceklestirdikleri askeri seferlerdir. Bu
seferler, Batililarin islam’i sadece dini bir rakip olarak degil, ayni zamanda kiiltiirel ve siyasi bir
tehdit olarak gdérmelerine yol agmis ve Bat’’da ¢esitli dnyargilarin insa edilmesine ve bu 6n
yargilarin kurumsallasmasina kapi aralamistir. Papalarin da bu dénemde islam’t ve Miislimanlari
kotilemek icin gesitli sembolik ve dini araglar icat etmeleri, onlardan seytani ya da topraklarini
isgal eden yabana bir irk olarak bahsetmeleri, islam’a ve Miisliimanlara yénelik olusan ényargilari
beslemis ve giiclendirmistir (Gada, 2017). Hach Seferleri sirasinda, Batililar islam’i “din savascilig)”,
“kotilik” ve “gericilik” gibi kavramlarla iligkilendirmeye baslamislar ve bu dénemde “Miisliiman”
figirti, Bat’da “barbar, diisman ve kafir” gibi sifatlarla tanimlanmaya baslamistir. Oyle ki Gnli
tarih¢i Asbridge, Bat’nin Hagli Seferleri sirasinda islam’i “sadece dini bir rakip olarak degil, ayni
zamanda barbarca bir inang ve kdltiir” olarak tanimladigini ifade etmektedir (Asbridge, 2011).
Christopher Tyerman da seferlerin “sadece dini bir amag tasimadigini ayni zamanda islam’a karsi
duyulan korku ve diismanligin” bir yansimasi oldugunu belirtmektedir (Tyerman, 2009). Esposito
da Hach Seferleri baglaminda insa edilen islam’a yénelik korku ve algilarin zamanla daha da
derinlestigini ve islam’in tehdit olarak kodlanmasi konusunda Bati zihninde kalici izler biraktigini
vurgulamistir (Esposito & Voll, 2003). 1400’li yillarda Hristiyanlarin hiikiim siirdiigi ispanya’da,
“Saf Kan” yasasi ¢ikartilarak Misliiman veya Yahudi kékenli oldugundan siiphelenilen kisilerin “saf
kan olmadiklar” gerekcesiyle kamu hayatindan dislanmasi ve ispanyol Mahkemelerinin Misliman
ve Yahudilerin ispanya’dan kovulmasini hakli géstermek ve mesrulastirmak icin kullaniimasi,
dénem itibariyla gerek Misliimanlarin gerek Yahudilerin sahip olduklari imaji gézler 6niine sermesi
bakimindan 6nemli 6rneklerdir (Facing History & Ourselves, 2023).

Ozellikle Osmanl imparatorlugu dénemi, Bat’daki islam korkusunun insa edilmesinde
dnemli bir yere sahiptir. Osmanli imparatorlugu’nun Avrupa'daki genislemesi, Bati'da islam’in ve
Misliman Tirklerin algisini daha da belirgin hale getirmistir. Osmanli imparatorlugu’nun
topraklar olduk¢a genislemis ve Turkler Avrupa’nin dogusunda biuyik bir jeopolitik gtice
déntismistir. Bu durum, Misliman tehdidinin ingasina ve yayllmasina olanak saglamistir. Bu alg,
Ozellikle Osmanli Devleti’nin Viyana kusatmalari ve Balkanlar’daki yayilmalarinda zirveye ulasmistir.
Ozellikle Papa Il. Pius’un mektuplari, Osmanli'nin ilerlemesi ve ézellikle istanbul’'un 1453 yilindaki
fethi sonrasi, Hristiyan diinyasinda bir “Mdsliman tehdidi”” algisinin pekismesine neden olmustur.

Sémiirgecilik déneminde ise islamofobinin, islam’in bir tehdit olmaktan cikarak “geri
kalmig”, “modern olmayan” gibi sebeplerle sémirgelestiriimeye calisilan bir cografya haline
gelmistir. Oyle ki sémiirgecilik yalmizca Avrupali (lkelerin islam diinyasina yénelik askeri
isgallerinden ibaret olmamis, ayni zamanda Avrupalilarin “kiltirel acidan geri kalmis”,
“yozlasmis” ve “dini agidan fanatik insanlar olarak dehsete diisiiren” Musliimanlara yénelik irksal
tutumlarini da giin isigina ¢ikarmistir (Tavkhelidze, 2021). Bu dénemde islam topraklari, Batili
glcler tarafindan sémirge olarak isgal edilmis veya isgal edilmese bile etki altina alinarak kontrol
edilmistir. Uygulanan giic politikalarina ise islam toplumlarini cogunlukla gerilik, tembellik ve
modernlesme eksikligi ile mesrulastirimaya calisildigr gérilmdistir. Bu dénemde, Batili giiclerin
islam” geri kalmis, egitim ve bilimden yoksun bir din olarak tanimlamasi ve islam diinyasinin Bati
ile rekabet edemeyen teknolojik ve askeri glice sahip oldugu iddialarinin vurgulanmasi, Bat’’daki
islam algisini cok daha olumsuz bir hale getirerek pekistirmistir.

Sémiirge dénemindeki islam karsithginin olusumunda aydinlanma diisiincesi ve oryantalizm
unsuruna da deginmek gerekir. Aydinlanma disiincesinin temelinde, Bat’/nin modernlesme ve
bilimsel ilerleme hedefine ulasmak amaciyla dini dogmalardan kurtulma ¢abasi bulunmaktaydi. Bu
sebeple Batr’daki diistinirler, islam dinini, “daha az ilerici”, “dogmatik” ve “geri kalmis” bir sistem
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olarak tanimlamislardir. Ozellikle dénemin filozoflarindan Voltaire ve Montesquieu’nun, islam’s
despotik ve dogmatik bir sistem olarak elestirdikleri bilinmektedir (Ozarslan, 2023). S8z konusu
distindrler, oryantalist bir yaklasimi benimseyerek Orta Dogu’daki islam yénetimlerini, despotik
yonetimler olarak iliskilendirmisler ve bireysel o&zgurlikleri yok sayan bir cerceveye
yerlestirmislerdir. Baska bir deyisle, aydinlanmacilik ve oryantalizm, Bat’nin kendisini akilci,
modern ve gelismis olarak tanimlamasina, bununla birlikte Dogu’nun ve islam dininin baskici, geri
kalmis ve dogmatik olarak tasvir edilmesine yol acmis ve bu diistinceyi normallestirmistir. Haliyle
bu diisiinceler ve islam dinine yénelik insa edilen s6z konusu algilar, yalnizca islamofobinin tarihsel
stireg icerisindeki donlisimine etki etmemis, ayni zamanda sémirgeciligin, gi¢ kullanimmin ve
isgallerin de zihin kodlarini olusturmustur.

Sonug olarak, islamofobinin tarihsel siirec icerisindeki yolculuguna yakindan bakildiginda,
karsithgl besleyen olgularin da zaman iginde degistigi ve farklilastigr gériilmektedir. S6z konusu
karsitlik kimi yerlerde 6nemli kirlmalar ve dénisimler yagamis ve giiniimiizdeki halini almasinda
énemli yapi taslarini olusturmustur. ilk ortaya ciktiginda mevcut diizene ve Mekkeli elitlerin
ekonomik ¢ikarina zarar verecegi diisiincesiyle pragmatist hassasiyetlerle ortaya ¢ikan islamofobik
diisiince, biiyiik islam imparatorluklari ortaya ciktiginda yasanan gii¢c miicadelesinden etkilenmis,
zaman icerisinde barbarlik ve koétilik gibi kavramlarla esdeger tutularak korkularin insa edilme
stireci i¢ine girmis ve sdmiirge déneminde ise “geri kalmis”, “cag dis’” tanimlamalari isnat edilerek
somirgeci distince icinde bir mesruiyet aracina doénusturdlmuistir. Tarihsel siireg igerisinde
beslendigi diisiince ya da isnat edilen sifatlar farklilassa da Misliiman karsiti irkcilik, islam dini
ortaya ¢iktig glinden itibaren hep var olmus ve bu algilar gliniimiize miras kalmistir.

7. Soguk Savas Sonras! islamofobinin Yiikselisi

Bati tarihinde "dlisman ve oteki lretme" olgusu, tarihsel olarak sirekli var olagelmis ve
kitlelerin y6nlendirilmesinde 6énemli bir ara¢ olmustur. Bu "diisman ve &teki Gretme" aligkanlig,
Bati'nin toplumsal ve siyasi yapilarinin i¢sel krizlerini yonetme, uluslararasi alanda cesitli Batili
glclerin hegemonik pozisyonlarini gliclendirme ve dis politika stratejilerini mesrulagtirma amaciyla
gelistirilmis ve kullaniimistir.

Soguk Savas'in sona ermesiyle ideolojik kutuplasmanin ana ekseni olan kapitalizm-
komiinizm micadelesi ortadan kalkmis bu yeni dénemde, Bati, kendi siyasal ve kdlturel
hegemonyasini stirdiirmek adina yeni bir “6teki” ya da “diisman” yaratma ihtiyaci hissetmistir.
Francis Fukuyama’nin Tarihin Sonu tezi (Fukuyama, 2020), liberal demokrasinin nihai galibiyetini
ilan ederken, Samuel P. Huntington’n Medeniyetler Catismasi tezi (Huntington, 2002) bu
galibiyetin surdirilebilirligi icin yeni tehditlere dikkat cekmistir. Huntington, islam medeniyetini
Bati'min karsisinda potansiyel bir tehdit olarak kodlamis ve bu séylem islamofobik sdylemin
kiresel diizeyde yiikselmesinin zemini hazirlamistir.

Bat’nin Soguk Savas sonrasi désnemde yeni diisman olarak islam’t hedef almasi, bir ideolojik
boslugun doldurulmasi olarak degerlendirilmektedir. Fukuyama’nin iddiasina goére liberal
demokrasi, (Fukuyama, 2020) insanlk tarihinin nihai politik sistemi haline gelmisti. Ancak
Huntington, medeniyetler arasinda catismalarin kaginilmaz oldugunu, 6zellikle islam ve Konfiigyis
medeniyetlerinin Bat’'ya karsi tehdit olusturdugunu ileri sirerek bu iddiayr sorgulamistir.
Huntington, yazdigi tezde, islam diinyasini "kanli simirlar" olan bir medeniyet olarak nitelendirerek
islam’in Bat1 degerlerine y6nelik tehditkar bir potansiyel tasidigini 6ne siirdii (Huntington, 2002).

Bu potansiyel diisman algisi ve ideolojik cerceve bu siirecten sonra, Bat’nin askeri ve siyasi
politikalarina dogrudan yansimistir. Bu tarihten sonra Batili elitler arasinda yapilan tartismalarda
islam tehlikesi yesil Cin tehlikesi ise sari ile kodlanmistir (Hadar, 1992). Birlesik Krallik Eski
Basbakani Margaret Thatcher 2002 vyilinda yayimlanan bir makalesinde islamcilik yeni
Bolsevizm’dir diyerek Soguk Savas sonrasi islam’in Bat’nin yeni &tekisi ve diismani olarak
komdiinizmin yerini aldigini ifade etmistir (Thatcher, 2002).
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Bat’nin neden oldugu Birinci Kérfez Savasgl, Irak’in isgali ve ardindan gelen Orta Dogu’daki
askeri miidahaleler sonucu yasanan miilteci dalgalarinin giivenlik tehdidi olarak tanimlanmasinda,
medyanin Miisliimanlara karsi irk¢i séylemlerinin artmasinda, islam’a ve Miislimanlara yénelik
sdylemlerin ve politikalarin sertlesmesinde ve islam’in terérle ve siddetle iliskilendirilerek
Mduslimanlarin giivenliklestiriimesinde bu sistemli ve kasith &tekilestirme ve diismanlastirma
siyaseti temel bir rol iistlenmistir. Bu noktada islamofobinin biri i¢ digeri de dis siyasette olmak
iizere iki ana amaca hizmet ettigi ifade edilebilir. i¢ siyasette Bat’da gittik¢e goriiniir hale gelen
Misliman goég¢menlerin asimile edilmesi ve Misliman korkusu lizerinden gilindeme getirilen
yasalarla Bati siyasetinin otoriterlesmesi saglanmaktadir. Dis politikada ise islam diinyasinin dizayn
edilmesi, miidahaleler, isgaller, darbeler ve islam diinyasinin 6nemli bir kesiminde hiikiim siiren
diktatérliiklerin mesrulastiriimasi islam korkusu tizerinden gerceklestirilmektedir.

Huntington'in Medeniyetler Catismasi tezinde cercevesini ¢izdigi yeni potansiyel diisman
olan islam diinyasina yénelik miidahalelerde Irak énemli bir 6rnek olarak 6n plana ¢ikmaktadir.
2003 yilinda ABD'nin Irak'i isgal etmesi ve sonrasinda Irak’in kasitl bir sekilde istikrarsizlagtirilarak
bir i¢ savasa siriiklenmesi, yalnizca bdélgedeki petrol kaynaklarina erisim saglama amaci
tagimaktan 6te, Bat’min "terérle savas" sdylemini kullanarak Islam'i siddetle ve terérle
Ozdegslestirerek giivenliklestirme hedefine hizmet etmistir (Chomsky, 2004; Gordon & Trainor,
2007). Boylece askeri miidahaleler de mesrulastiriimistir. 11 Eylil 2001 saldirilarindan sonra hiz
kazanan “ter6rle savas” soOylemi, Bat’da Musliman karsiti irk¢ihgin kurumsal bir boyuta
ulagsmasina neden oldu. NATO ve Avrupa Birligi gibi uluslararasi orgiitler ve Batr’daki ulus
devletler, terérle miicadele politikalarini bu baglamda yeniden tanimladilar ve bu politikalar
cogunlukla gégmen Misliiman topluluklari hedef aldi (Koyutirk & Sahin, 2022).

ABD’nin Guantanamo Kérfezi’'nde kurdugu cezaevi, Irak ve Afganistan isgalleri, “kitle imha
silahlar’ iftiralari ile yapilan miidahaleler, Misliman toplumlara yénelik Bati'nin askeri ve politik
yaklasimlarini belirginlestirdi (Dershowitz, 2003). Bu siireg, 6zellikle Afganistan ve Irak’a yapilan
miidahalelerle somutlasmis, ayni zamanda islam’i ve Miisliimanlari hedef alan kiiresel bir giivenlik
sOylemi ortaya ¢ikmisti (Bush, 2003). Bu baglamda, Bat’nin bu savaslari mesrulastirmak icin
olusturdugu sdylem, "terdrle savas" ve "islam’in tehditkar potansiyeli" gibi kavramlari én plana
cikarmistir (Hoffman, 2017). ABD’nin 11 Eylil saldirlarindan sonra yiriittigt savas politikasi ve
sdylemleri de Bati'nin islam'i terérizm ve siddetle iliskilendiren ideolojik cercevesini pekistirmistir.
Bati'nin, 11 EylUl saldinlarinin ardindan hiz kazanan bu Misliman karsiti irk¢i séylem ve eylemleri,
sadece askeri operasyonlarla sinirli kalmamis, ayni zamanda islam (ilkeleriyle olan diplomatik
iliskilerin yeniden sekillendirilmesine de yol agmistir. Yine Soguk Savas sonrasi dénemde, Bati'nin
dis politikasinda, 6zellikle Orta Dogu ve Kuzey Afrika’daki iilkelerde islam’a karsi daha sert bir
tutum benimsendi. Bu, yalnizca askeri miidahalelerle sinirli kalmamis, ayni zamanda ekonomik
ambargolar ve diplomatik izolasyon gibi araglarla da desteklenmistir (Kumar, 2012). Ornegin,
Tiirkiye’nin Avrupa Birligi’ne alinma siirecindeki gelismeler Bat’nin islam diinyasina y6nelik tehdit
algisiyla nasil sekillendigini gésteren dnemli bir drnektir.

Bati'min islam’a ydnelik tehdit algisi, gécmen politikalarini da sekillendirmistir. Ozellikle
Avrupa'da, Mislimanlarin bir tehlike unsuru olarak algilanmasi, giivenlik énlemlerinin artirilmasi
ve Musliman kokenli gdé¢cmenlere yénelik siki denetimler uygulanmasiyla sonuglanmistir.
Avrupa’daki bazi iilkeler, islam’i bir giivenlik tehdidi olarak kodlayarak gé¢men karsiti yasalar ve
uygulamalar gelistirmistir. Bunun bir érnegi, Fransa’nin 2004’te baslattigi “laiklesme” yasalaridir;
bu yasalarla birlikte, kamusal alanlarda basértiisiiniin yasaklanmasi gibi uygulamalar, islam'in Bati
toplumlarinda olusturdugu korkuyu pekistiren adimlar olarak degerlendirilebilmektedir
(Fernando, 2014). Ayrica, Bati medyasinda islam’in genellikle siddet ve terdrle zdeslestirilmesi,
toplumsal algiyi sekillendiren énemli bir faktér olmustur. 11 Eyliil sonrasi dénemde medya, islam’s
"diisman" ve "tehdit" olarak resmetmek icin cesitli sGylemler gelistirmistir. Ozellikle, medya
tizerinden "radikal islam" ve "islam terdrii" kavramlar siirekli vurgulanmistir (Kumar, 2012). Bu,
Bati toplumlarinda islam’a karsi olusan korkuyu ve diismanligi besleyen bir faktér olmustur.
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Neticede Soguk Savas sonrasi dénemde islamofobi, kiiresel diizlemde adeta bir salgina déniismiis
durumdadir. Bugiin islamofobi kurumsal boyutlariyla Hindistan’dan ABD’ye, Avrupa’dan (in’e
kadar Misliiman topluluklarin is glicli piyasasindan kamusal alana kadar hayatin farkli alanlarinda
irk¢r ayrnimailiga tabi tutulmasinin saglayan bir ideolojiye déntismis durumdadir.

Ornegin Avrupa Birligi Temel Haklar Ajansinin (FRA) 2022 yilinda yaptig1 bir arastirmaya gére
Avrupa Birligi genelinde Muslimanlara yénelik irk¢r ayrimcilik ve dislanma egilimlerinde belirgin bir
artis gézlemlenmektedir. 2016’da %39 (European Union Agency for Fundamental Rights, 2017)
olarak kaydedilen irk¢i ayrimcilik orani, 2024 yili itibariyla %47’ye ylkselmistir. Bu oran, 6zellikle
Avusturya (%71), Almanya (%68) ve Finlandiya (%63) gibi llkelerde ciddi boyutlara ulasmistir. Bu
durum, islamofobinin artik yalnizca bireysel diizeyde degil, kurumsal ve toplumsal diizeyde de
daha yaygin ve sistematik bir hal aldigini gostermektedir. FRA raporuna goére Mislimanlarin en
fazla aynmcihga ugradigi alanlardan biri is piyasasidir. is arama siirecinde %39, is yerinde ise %35
oraninda ayrimcilikla karsilastiklarini belirten Misliimanlarin bu oranlari, 2016’da sirasiyla %31 ve
%23’tl. Bu artis, is giicl piyasasinda Muslimanlara yénelik irk¢r ayrimcihigin daha da derinlestigini
ortaya koymaktadir. Konut sektdriinde ise Mislimanlarin %35’i, irk¢t ayrimcilik nedeniyle ev satin
alamadiklarini veya kiralayamadiklarini belirtmektedir. Bu oran 2016’da %22 iken engelli Misliman
katilmailar arasinda bu oran %46’ya kadar cikmaktadir. islamofobi, ézellikle dini kiyafet giyen
Miisliiman kadinlari daha giiclii bir sekilde etkilemektedir. is ararken dinf kiyafet giyen kadinlarin
%45’i ayrmcihga ugradigini belirtirken bu oran dinf kiyafet giymeyen kadinlarda %31’dir. 16-24 yas
arasi gen¢ Misliman kadinlarda bu oran %58’e kadar ¢ikmaktadir. Ayrica, Mislimanlarin %27’si
son bes yilda irk¢r tacize ugradigini bildirmistir ve bu tacizler genellikle tekrarlayan niteliktedir.
Yine FRA raporuna goére Mdslimanlarin %49’u polis tarafindan durdurulduklarinda irkg
profillemeye maruz kaldiklarini disiinmektedir. Bu, gilivenlik politikalarinin irk¢i ve ayrimc
uygulamalara doénistigini ve Misliman topluluklar Gzerinde ciddi bir baski olusturdugunu
gostermektedir. Egitim alaninda ise Mdislimanlarin okulu erken birakma olasiligl, genel AB
nifusuna gore U¢ kat daha fazladir (%30’a karsi %9,6). Bu, egitimde esitsizliklerin Misliman
genglerin topluma entegrasyonunu zorlastirdigini ve gelecekteki firsatlarini sinirladigini ortaya
koymaktadir. Misliimanlarin %31’i gecimlerini saglamakta zorlandiklarini belirtirken genel niifusta
bu oran %19’dur. Ayrica, Mislimanlarin %40’ kalabalik konutlarda yasamak zorunda kalmaktadir.
Bu oran genel niifusta %17’dir. Bu veriler, ekonomik ve sosyal ayrimcilik ve irk¢iligin Misliman
topluluklar (izerindeki etkisini gliclendirmekte, onlarin yoksulluk déngiisiinden ¢ikmalarini
zorlastirmaktadir (European Union Agency for Fundamental Rights, 2024).

Chatham House tarafindan yapilan bir arastirmaya gore, Avrupa genelinde Misliiman
gocune yonelik tutumlar olduk¢a olumsuzdur. On Avrupa llkesinde katiimailarin ortalama %55,
Mdasliiman gé¢menlerin tamamen yasaklanmasi gerektigini savunmaktadir. Polonya’da bu oran
%71’e kadar cikarken Avusturya’da %65’e ulasmaktadir (Chatham House, 2017). Nefret suclarina
gelince Fransa’da bu tarz suglarin %19’u Misliimanlari hedef alan saldirilar olarak kaydedilirken
(European Union Agency for Fundamental Rights, 2021) Almanya’da 2020 yilinda Mislimanlara
yonelik 9oo’den fazla saldirn gerceklesmistir (European Union Agency for Fundamental Rights,
2017). Ipsos’un kiiresel alg arastirmasina gore, islamofobi endiistrisi tarafindan yayilan biiyiik yer
degistirme (great replacement) (National Immigration Forum, 2021) ve go¢ cihadi (migration
jihad) (Bodissey, 2020)gibi komplo teorileri nedeniyle Bati toplumlarinda Misliman niifus orani
ciddi sekilde abartiimaktadir. Ornegin, Fransiz halki Misliman nifusun %31 oldugunu distiniirken
gercek oran yalnizca %8’dir. Almanya’da bu oran %21 olarak tahmin edilirken gercek oran %5’tir
(Perils of Perception - Perceptions Are Not Reality, 2016). Bu yanilsamalar, toplumlarin gé¢men
nifuslarn ve Muslimanlarla ilgili algilarinin sistemli bir sekilde manipiile edilerek carpitildigini
gostermektedir.

Pew Arastirma Merkezi verilerine gére Musliimanlar ABD'de dini azinliklar arasinda en fazla
ayrimcilifa ugrayan gruplar arasindadir. Misliimanlarin %48’i cesitli ayrnnmcilik tiirlerine maruz
kaldigini belirtmistir (Pew Research Center, 2011). 11 Eylil saldirlarindan sonra medyada "Yesil
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Tehdit" (Green Peril) soylemiyle Mduslimanlarin siddet yanlisi ve Bati degerlerine tehdit
olusturdugu fikri yayilmis, bu durum toplumsal algilari olumsuz yénde etkilemistir (Pew Research
Center, 2011).

Hindistan'da son yillarda yiikselen Hindutva irk¢i ideolojisi, Misliimanlar {izerinde artan bir
baski yaratmaktadir. Ozellikle 2019'da yirtrlige giren Vatandaslk Degisikligi Yasasi (CAA),
Mduslimanlari dislayan irkgi yapisiyla elestiriimektedir. CAA, Hindistan'in komsu Ulkelerinden gelen
gocmenlere dini kimliklerine gore vatandaslk saglarken Miisliiman gé¢menleri bu siirecin disinda
birakmaktadir. Bu yasa, Muslimanlarin vatandaglik statlisini tehlikeye atan Ulusal Vatandas
Kaydi (NRC) ile birlestirilerek irkciligi yasallastirarak kurumsallastirmaktadir (India: Citizenship
Amendment Act Is a Blow to Indian Constitutional Values and International Standards, 2024).
Hindutva Watch’a gore, Hindistan’da 2023'lin ilk alti ayinda Misliimanlari hedef alan 255 nefret
sucu kaydedildi. Karnataka eyaletinde Misliman kadinlarin ve kiz ¢ocuklarinin okullarda
basortistii takmasinin yasaklanmasi, egitim hakkini engellenmesiyle sonuglanmistir (“Hate
Watch”, 2024).

Diger taraftan Cin'in Dogu Tirkistan bélgesinde yasayan Uygur Mislimanlari, sistematik
dini baskilara maruz birakilmaktadir. Ozellikle camilerin yikilmasi, Kur'an-i Kerim'in toplatilmasi ve
dini ibadetlerin yasaklanmasi gibi uygulamalar, islamofobik politikalarin somut géstergeleri olarak
6ne cikiyor. Arastirmalar, 2017'den bu yana 380'den fazla gozalti tesisinin kuruldugunu veya
donusturdldigini gosteriyor. 2022'de yayimlanan bir rapora goére, bu siirecte yarim milyon Kkisi
terdr suclamalariyla yargilandi. Bu kisilerin cogu Uygur Mislimanlarindan olusmaktadir. Birlesmis
Milletler ve insan haklari érgitleri, bu kamplarda iskence, k6ti muamele, zorla ¢alistrma ve
kiltdrel asimilasyon gibi insan haklar ihlallerinin yasandigini rapor etmektedir Ayrica, Uygur
cocuklarinin devlet kontroliindeki yetimhanelere zorla yerlestirildigi ve aile baglarinin koparildig
belirtiliyor. Sonugta Cin hiikiimeti, islamofobi endustrisinin irettigi argiimanlari kullanarak bu
bélgedeki Muslimanlari terérle miicadele adi altinda gézalti kamplarina alip dini 6zgtrlikleri
kisitlamakta ve kdlttrel kimliklerini bastirmaktadir (Maizland, 2022).

Bu bulgular, islamofobinin bugiin kiiresel diizlemde ne denli kdklesmis oldugunu
gostermektedir. Yukaridaki veriler islamofobinin yalnizca bireysel ényargilarla sinirli olmadigini,
ayni zamanda medya, siyaset ve entelektieller eliyle kasith bir bicimde beslendigini acik¢a ortaya
koymaktadir. Geleneksel ve sosyal medyadaki islam karsiti séylemler ve kasith negatif haberler de
islamofobinin yayllmasinda bir carpan etkisi yaratmaktadir. Gelinen siirecte Misliman karsiti
irkgilik iceren sdéylemler ve yaklasimlar siyasi liderlerin séylemlerinden medya iceriklerine, egitim
politikalarindan gtivenlik stratejilerine, Mislimanlarin 6zgurliklerini kisitlayan yasalardan isgici
piyasasindaki irkciliga kadar genis bir yelpazede kurumsallagmustir. Ozellikle 11 Eylil saldinlarindan
sonra islam, yalnizca bir din olarak degil, Bati medeniyetine tehdit olusturan ideolojik bir yapi
olarak kurgulanmistir. Bu noktada Islamclik vurgusu kullanilarak biitiin - bu irkgilik
mesrulastiriimaya calisiimaktadir. Bu ¢erceve de fundamentalizm, radikalizm, terér ve siddet gibi
kavramlar islam ile 6zdeslestirilerek Miisliman toplumlarin siddet ve radikallikle iliskilendirilmesi
saglanmistir. Sonucta islamofobi, kiiresel diizlemde yalnizca bireysel ényargilarla sinirli kalmayip
is, egitim, konut ve giivenlik gibi temel yasam alanlarinda da kokla bir ayrimcilik ve irkgilik bicimine
doénldsmistir. Bu durum, Mdasliman topluluklarin hem ekonomik hem de sosyal anlamda
marjinallesmesine neden olmaktadir.

8. Sonuc¢

islamofobi kavramu ilk defa 20 yiizyilin basinda Fransiz yazarlar tarafindan kullanismis olsa da
kavramin ifade ettigi olgunun islamiyet’in dogusunda islam’a verilen tepki, oryantalizm
geleneginin insa ettigi disman islam algsi, aydinlanma ile ortaya cikan aydinlanmaci-pozitivist-
sekilarist-emperyalist-irk¢i ideolojinin genel olarak din 6zel olarak islam karsithgi gibi derin tarihsel
temelleri bulunmaktadir. Bu gelenek batililasma ve sémirgecilik siirecleri sonucunda islam
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diinyasina da tasinmis ve sonugta Misliiman toplumlarda da self oryantalizmden hareket eden bir
islamofobi ortaya ¢ikmustir.

Birinci diinya savasi sonunda siyasi bir aktor olarak tarih sahnesinden cekildigi distnilen
islamiyet’in soguk savasin sona ermesi ile yeni bir 6teki arayisi icerisinde olan batili elitler
tarafindan yeni diisman olarak belirlenmistir. Sistemli ve kasitl bir sekilde insa edilen bu diisman
algisi soguk savas sonrasi ddnemde kiiresel diizlemde bircok farkli aktér tarafindan Mislimanlari
ve islam dinyasini hedef alan politikalarint mesrulastirmak (zere bir enstriiman olarak
kullanilmistir. Sonucta islamofobi Salman Sayid’in tabiriyle kiiresel diizenin grameri ya da bagka bir
deyisle 21 ylzyilin Batinin kimligini tanimlayan ana ideoloji haline gelmistir. Bu durum soguk savas
sonrasi islamofobi ile ilgili tartigmalari da tetiklemis ve islamofobi calismalari tedricen yeni bir
interdisipliner ¢alisma sahasi olarak tekamdl etmistir.

islamofobi kavrami her ne kadar cokga tartisilsa, farkli gerekcelerle red edilerek yerine yeni
kavramlar 6nerilse de artik literatir de oturmus bir kavramdir. Bugiin islamofobi Gzerine farkl
dillerde yizlerce kitap, binlerce makale, yilik raporlar ve akademik dergiler yayinlanmakta, diizenli
sempozyumlar diizenlenmektedir. Neticede islamofobi kavrami bugiin islamofobi ile miicadele
etmek isteyen cevrelerin etrafinda kenetlendigi ve bir¢ok farkl dilde ayni kelime ile ifade edilen
marka bir su¢ haline gelmistir. BM’nin 15 marti uluslararasi islamofobi ile ilgili miicadele giini ilan
etmis olmasi kavramin ve islamofobi olgusunu uluslar kuruluslar nezdinde de artik taninmis
oldugunu géstermektedir. AB, AGIT ve Avrupa Konseyi gibi diger batili kuruluglar ise oldukca
bilingli bir sekilde islamofobi kavramini kullanmaktan israrla kaginmakta ve kavramin isaret ettigi
yapisal ve kurumsal irk¢ihgr gérmezden gelme adina 6nyargi ¢alismalari yaklasimindan hareketle
Musliman karsitt nefret ya da Mdisliman karsitt hosgoristizlik ve ayrimcalik gibi alternatif
kavramlar kullanma konusunda israr etmektedirler.

islamofobi calismalarinin soguk savas sonrasi dénemde sosyal bilimlerde interdisipliner bir
calisma alani olarak ortaya ¢iktigini yukarida belirtmistik. Bu interdisipliner yaklasim sonucu
kacinlmaz olarak farkl teorik zeminlerden hareket eden islamofobinin farkli tanimlari ortaya
cikmustir. islamofobi’nin kavramsal olarak ele alinisinda ti¢ temel farkli ekol ortaya ¢ikmistir. Bunlar
Onyargi Arastirmalari Yaklasimi, Postkolonyal Irkcilik Calismalari Yaklagimi ve Dekolonyal
Calsmalar Yaklasimidir. Bunlar arasinda ényargi arastirmalar yaklagimi islamofobiyi basit bir
Onyargl ve temelsiz bir korku olarak tanimladigi icin oldukga elestirilmistir. Tirkiye’de islamofobi
kavramina yonelik direng, elestiri ve komplocu yaklasim bu tanimdan hareket etmektedir. Halbuki
islamofobi calismalarinda kat edilen mesafe ile bu yetersiz tanim ¢oktan asilmis, Postkolonyal
Irkcilik calismalar yaklasimindan hareket eden akademisyenler islamofobiyi kiiltiirel irkgilik olarak,
Dekolonyal calismalar yaklasimindan hareket edenler ise epistemik irk¢ilik olarak tanimlamiglardir.

islamofobi arastirmalari alanindaki teorik tartismalara genel olarak bakildiginda
islamofobinin “Miisliiman karsiti kiiltiirel irk¢ilik” oldugu konusunda gii¢lii bir konsensiis ve ortak
gorisiin ortaya ¢iktigl goriilmektedir. Bu yénden bakildiginda islamofobi olgusunu ifade etmek
icin hangi kavramin kullanildigindan ziyade kavramin ve kavramin isaret ettigi olgunun nasil
tanimlandiginin daha énemli oldugu vurgulanmaktadir.
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Son Notlar

! Alphonse Etienne Dinet, bu eseri kaleme alirken islam’dan etkilenerek Miisliman olmus ve Nasr-ed-din
ismini almigtir.

2 “Islamofobi, modern yazili ingilizcede genellikle milyon kelime basina yaklasik 0,03 kez ortaya cikar.
islamofobi, milyon kelime basina 0,01 ile 0,1 kez ortaya cikan kelimeleri iceren frekans bandi 3'te yer
almaktadir.”

3 “Islam, monolitik bir yapiya sahiptir ve yeni gerceklere uyum saglayamaz.” “islam, diger biiyiik dinlerle
ortak degerleri paylasmaz.” “islam bir din olarak Bat’dan daha asagidir.”, “islam arkaik, barbar ve
mantiksizdir.”, “islam, siddet dini olup terérizmi destekler.”, “islam, siddet iceren bir siyasi ideolojidir.”

4 Runnymade Trust’in bu raporu ve taniminin {izerinden 20 yil gectikten sonra 2018 yilinda Runnymede Trust,
islamofobi: Halad Hepimiz icin Bir Meydan Okuma baslikli yeni bir rapor yayimlamistir. Bu yeni raporda 1997
tanimina gelen elestiriler ve yapilan akademik calismalar dikkate alinarak islamofobinin tamimi irkcilik
temelinde yenilemistir. 2018 raporu islamofobiyi "Musliman karsiti irk¢ilik" seklinde ifade ederek kisa bir
tanim sunmaktadir.
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Islamophobia: Genealogy of a Concept

Enes BAYRAKLI"

Extended Abstract
Introduction

It has been argued by many experts that, after declaring victory over the specter of fascism
following World War Il and over Communism after the Cold War, the West sought a new "Other"
and identified Islam as its enemy. Nathan Lean traces this need for an "Other" back to the period
before World War |, highlighting that Islamophobia, at its core, is not fundamentally different
from other practices of "Othering" present in Western societies' historical experiences.
Therefore, Islamophobia must be understood within this broader historical context of
exclusionary and racist practices. Lean emphasizes that the process of "Othering," which serves
to unite certain segments of society against a perceived common enemy for political or
ideological gains, has targeted and marginalized various social groups, including Catholics in the
United States. By pointing to these similarities, Lean identifies that the rhetoric and strategies
used today to demonize Muslims and Islam are a new manifestation of the Western tradition of
exclusion and fear-mongering.

Thus, after being sidelined as a political actor following World War I, Islam re-emerged on
the Western agenda in the post-Cold War era under the conceptualization of the "green peril."
Fueled systematically by Western elites through narratives of fundamentalism, terrorism, and
radicalization, this fear has, over the past 35 years, become a central agenda in global politics,
spanning from Myanmar to Israel, and from India to the United Arab Emirates. This fear has been
used as an instrument to legitimize the domestic and foreign policies of various political actors. To
combat this "specter," an Islamophobia industry has emerged, bringing together Islamophobic
circles in the West, the Israeli regime, the United Arab Emirates, and Hindu nationalist Hindutva
groups in India. Today, Islamophobia—deliberately, systematically, and artificially produced by
elites of different cultures, religions, and sects—has turned into a global epidemic used to
strengthen and expand these elites' domains of power through the demonization of Islam and
Muslims. The ideology of hostility toward Islam has become a dominant ideology that, in a sense,
defines and colors the West. According to Salman Sayyid, Islamophobia constitutes the grammar
of the global order.

Genealogy of a Concept

Various terms have been proposed to describe the phenomenon of Islamophobia, but, as
with many concepts in the social sciences, no universally agreed-upon definition exists. Scholars
and academics working on Islamophobia have approached the issue from their own theoretical
perspectives, resulting in diverse definitions and approaches. Moreover, the concept’s central
role in both geopolitical conflicts and domestic political debates has further complicated the
attainment of a shared definition accepted by all political actors.
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Etymologically, the term "Islamophobia" combines "Islam" and "phobia," which means
fear. In this sense, it denotes fear of the religion of Islam and Muslims. Early definitions of
Islamophobia were shaped by this etymological root, particularly the "phobia" aspect, and were
described as fear and prejudice against Muslims. English dictionaries emphasize prejudice and
fear in their definitions. For example, the Cambridge Dictionary defines Islamophobia as "the
irrational dislike of, fear of, or prejudice against Muslims or the religion of Islam." However, later
definitions have placed greater emphasis on the concept’s racial dimension, drawing on studies of
racism. The first work to define Islamophobia as a form of racism appears to be the 2000 report
by the Commission on the Future of Multi-Ethnic Britain. This form of racism encompasses
institutional, structural, and cultural dimensions and manifests itself through discrimination,
marginalization, xenophobia, hate speech, and hate crimes. Particularly after the September 11
attacks, the relationship between Islamophobia and racism has been more widely discussed and
has gained prominence in conceptual debates.

As mentioned earlier, the modern literature on Islamophobia began with the 1997 report
"Islamophobia: A Challenge for Us All" published by the Runnymede Trust, a UK-based think tank.
This report defines Islamophobia as "an unfounded hostility towards Muslims" and emphasizes
that Islamophobia is based on prejudice, describing it as a "fear or dislike of all or most Muslims."
While this definition opened the door for academic discussions on Islamophobia, it also confined
these discussions to notions of "prejudice" and "fear." However, subsequent approaches have
increasingly defined Islamophobia as a form of racism.

At this point, the phenomenon of cultural racism must be addressed. Cultural racism
focuses on "the cultural degradation of a group of people" based on their beliefs and behaviors.
The growing influence of migration has amplified discussions of cultural racism. The 2000
Commission on the Future of Multi-Ethnic Britain report on racism highlighted that racial
discrimination is not only based on skin color and physical appearance but also on cultural,
linguistic, and religious differences, which are used to justify different forms of racism.
Accordingly, subsequent studies on Islamophobia have increasingly focused on its cultural racism
dimension. The widespread view is that discrimination against Muslims, which escalated after the
September 11 terrorist attacks, manifests as racism/cultural racism.

Theoretical and Conceptual Framework

Many experts studying Islamophobia have defined the concept from various perspectives
and theoretical frameworks. Farid Hafez stands out for his groundbreaking classification of these
definitions. According to Hafez, three main approaches to conceptualizing Islamophobia have
emerged: the Prejudice Studies Approach, the Postcolonial Racism Studies Approach, and the
Decolonial Studies Approach. Hafez argues that conceptual and theoretical works based on these
three approaches address Islamophobia from different angles and examine how it takes shape in
societal and political contexts. Defining these approaches and exploring how their
representatives understand Islamophobia will help establish the theoretical and conceptual
framework of this article.

The concept of Islamophobia is undoubtedly controversial. There are those who reject the
concept for various reasons, find it inadequate, see it as part of a conspiracy, propose new terms,
or offer different definitions. To make sense of these debates, it is necessary to trace the
genealogy of Islamophobia within the methodological framework developed by Michel Foucault.
This requires investigating the concept’s historical background, precursors, initial usage, different
definitions and applications over time, reasons for its denial by various power centers, and the
power and authority relationships surrounding hostility toward Islam, along with the theoretical
foundations underpinning these discussions. This article aims to fill the significant gap in Turkish
literature on Islamophobia and provide a comprehensive analysis of the debates surrounding the
concept by mapping out its genealogy in a precise and thorough manner.
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In this context, the article will first examine the history of the concept, followed by an
analysis of the theoretical foundations of the debates around Islamophobia. Criticisms of the
concept and the denial of Islamophobia will then be explored. Subsequently, new avenues in
Islamophobia research, including the issue of Islamophobia in Muslim-majority societies and the
relationship between Islamophobia and anti-Semitism, will be discussed. The final two sections
will address the historical background of Islamophobia in two periods: pre-Cold War and post-
Cold War. The conclusion will summarize and classify the debates and definitions related to the
concept.
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