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Oz

Bu makale Avrupa’mmn Islam algisini  postkolonyal bakis aciswyla
arastirmaktadir. Makalede postkolonyal kavrami hem periyodik anlamda sinirlama
hem de kuramsal yaklasim anlamda konuyu analiz etme amaciyla kullanildi. Birinci
manastyla Avrupa’min  Islam algisim iic ana doéneme aywrmak miimkiindiir:
somiirgecilik-oncesi Islam algisi, sémiirge donemi Islam algist ve sémiirge-sonrast
Islam algisi. Bu makale sémiirge-sonrast (postkolonyal) Avrupa’nin Islam algisim
konu olarak ele alir. Yine bu makale, postkolonyal kuramsal yaklasimin donemler
arasinda algi farkhiklarini ortaya ¢itkarma ve analiz etmede en uygun teori
oldugunu savunur. Postkolonyal teori Avrupa min giiniimiiz Islam algisinin onceki
donemlerin algilarindan kopuk olmadigini, yeni zeminlerde ve degigen faktérlerle
yeni alg1 bi¢imlerinin olustugunu iddia eder. Bu baglamda, kolonyal donemde
Avrupa’'min  Islam algisi Avrupa sémiirgeciligi ve Avrupa oryantalizminden
beslenirken, Avrupa’min postkolonyal Islam algisi, Avrupa toplumlarinda yasayan
Miislimanlar ve global dlgekte Islam ve Miisliimanlarin merkezinde yer aldigi
olaylar iizerinden olustu. Dolayisiyla Avrupa’min Islam algisi, postkolonyal
donemde éne ¢ikan Islamofobik séylem ve pratikler iizerinde durularak
agiklanabilir. Avrupa’da Islamofobya, bu baglamda hem yerel hem de kiiresel bir
takim faktorlerin tiriiniidiir. Yerel olarak, Avrupa’da niifusu artan Miisliimanlara
yonelik entegrasyon politikalarimin  tam anlamiyla basarili olamayisi, Islam-
karsithg algisimin olugmasina birinci zemini hazirdr. Diger yandan, kiiresel olgekte
Ortadogu’da yeni-somiirgecilik diizene karst ortaya ¢ikan silahli gruplarin Islami
soylemlerle bu diizeni bozma eylemleri Avrupa’da Islam-karsithgr algisimn ikinci
zeminini hazirlamistir.

Anahtar Kelimeler: Postkolonyalizm, Avrupa, Islam, Entegrasyon, Islamofobi.

PERCEPTION OF ISLAM IN POSTCOLONIAL EUROPE

Abstract

This article explores European perception of Islam from a postcolonial
perspective. In this article the concept of postcolonial is used to analyze the subject
in terms of both defining periodization and theoretical approach. In the first sense,
European perception of Islam can be divided into three main periods: pre-colonial,
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colonial, and postcolonial. This article examines postcolonial European perception
of Islam. The article argues that the postcolonial theoretical approach is an
appropriate method to reveal the differences in perception between the periods. In
this regard, postcolonial theory contends that the current perception of Islam in
Europe is inseparable from those of early periods, and that new forms of
perceptions have been constructed on new grounds and with changing factors. In
this context, while European perception of Islam in colonial period was fueled by
European colonialism and European orientalism, the postcolonial perception of
Islam in Europe has been shaped by some events at global scales in which Muslims
and Islam have been drawn to the center. Hence, European perception of Islam can
be explained by focusing on Islamophobic discourses and practices that emerged in
the postcolonial period. Islamophobia in Europe, thus, could be considered as a side
product of both local and global factors. Locally, the failure of the integration
policies towards Muslims in Europe has not been fully successful, which has laid a
ground for the emergence of anti-lIslamic perceptions. At the global scale, the
actions of the armed groups that targeted the neo-colonial order in the Middle East
with Islamic discourses have provided a second ground for the rise of Islamophobic
perceptions in Europe.

Keywords: Postcolonialism, Europe, Islam, Integration, Islamophobia

Giris

Avrupa’nin postkolonyal donemde islam’la karsilasmasi tamamen
farkli bir zeminde gergeklesti. Ik donem (pre-colonial) Avrupa-islam temasi
ve algilar1 Hiristiyanlik-islam, din {izerinde yogunlasti. Bu ilk dénem temas,
baris ortamindan ziyade Miislimanlarin Kudiis sehrini fethetmesiyle savas
{iriinii bir alg1 niteligi tasir. Baska bir ifadeyle, Avrupa, Islam’1 bir diisman
olarak algiladi. Bir yandan iki din iizerinde karsilastirmali algilar
olusturulurken, diger yandan Avrupa Islam’m bu fethedici giiciine karst
asirlar boyunca savunma durumunda kaldi. Kolonyal donemde Avrupa’nin
Islam alemine askeri ve ekonomik iistiinliik saglayarak niifuz etmesi, Islam
algisinda farkli bir zemin olusturdu. Avrupa yeni kitalar kesfetmis, eski
kitalar1 somiirgelestirmis, ve giiclenerek Islam alemine donmiistii. Avrupa
Islam alemine gelismis askeri, idari ve ekonomik kurumlariyla niifuz etti. Bu
gelismelere paralel olarak, kurumsallasan oryantalist calismalar Islam’s,
Islam alemini her yoniiyle arastirma konusu yapmuis, somiirgecilige adeta
rehberlik yapnmusti. Islam alemi iizerinde Avrupali seyyahlarla baslayan
yazin, iiniversitelerde agilan sarkiyat boliimleriyle Islam ilimleri laik pozitif
bilimler perspektifiyle yorumlandi. Bu dénemde islam, diger dinler gibi
Avrupa’da hakim olan sekiiller din algisiyla sarayin disinda tutulmasi
gereken olarak algilandi. Bu makalenin konusunu teskil eden postkolonyal
doneme gelindiginde, islam alemi nispeten Avrupa’nin fiziki s&miirii
diizeninden kurtulmus, ancak bu giiglere bagimliligi devam etmistir. Bu
donemde, bir Onceki donemin tersine, Misliimanlarin Avrupa’da artan
varlig1 Islam hakkinda farkli algilar olusturmustur. Gegici isci-siifi olarak
Avrupa’ya ayak basan Miisliman gd¢menler, zamanla kalict bir topluma
doniistii. Bu is¢i gogmenler sadece is giiglerini getirmediler, her yoniiyle ve
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anlamda kiiltlirlerini de getirdiler. Avrupa iilkeleri bu yabanci kiiltiirlere
kars1 nasil bir ¢6ziim sundu? Kendi degerlerini goge cikaran Avrupalilar bu
is¢i sinifin degerlerini nasil oldu da tehdit olarak algiladi1?

Islam’in Avrupa’nmn bu laik siyasi, kiiltiirel ve toplumsal yapilarina
entegre edilmesi  gerekiyordu. Ancak Miisliimanlar  entegrasyon
politikalarina olumlu yanit vermeyecek, kamusal alanda varligini arttirarak
hissettirecek, Islam-karsiti gruplarin ‘Avrupa Miisliimanlasiyor’ sesleri de
yeni algilarin habercisi olacakti. Bircok Avrupa iilkesinde dini harita uzun
siire sabit kalmis, ancak son yillarda artan go¢ bu iilkelerde c¢ok dinli
toplumlarin olugmasina zemin olusturmustu. Bu gd¢menlerin ¢cogu islam'in
cogunlugun dini oldugu iilkelerden gelmisti. Aslinda pek c¢ok Avrupa
iilkesinde degisen bu milli dini kompozisyon, her toplum tarafindan kabul
gordiigii soylenemez. Onceleri Asyali ve Arap gogmenlere karsi kendini
gosteren rkeilik, 11 Eyliil terdr saldirilarmin ardindan Miisliimanlara karsi
bir 1rk¢iliga doniistii. Ozellikle kamusal ve siyasi tartismalar, siirekli artan ve
entegrasyon Oniinde bir engel olarak goriilen Miisliiman g¢menler iizerinde
odaklandi. Bu iilkelerin ¢ogunda asiri-sag siyasi parti ve gruplar “kiiltiirel
farkliliklar” fikrini pompalayarak Miisliimanlara karsi diigmanlik ve nefret
duygularinin artmasina sebebiyet verdi. 11 Eyliil ter6r saldirilarini takip eden
yillarda birgok Avrupa iilkesini hedef alan terér saldirilart ve bombalama
eylemleri, bu toplumlarda yasayan Miisliiman niifusu zor durumda birakti.
Ayrica, yukarida belirtilen terdr saldirilarindan sonra iiretilen “Islam-
terorizm” algisi, tim Miisliimanlar1 icine alacak sekilde Batili liberal
degerleri tehdit eden genel bir yargi ve algiya doniistii.

Bu caligma, Edward Said’in Orientalism (1978), The Question of
Palestine (1979) ve Covering Islam (1981) tglii serisinde, Avrupa’nin ve
Amerika’nin Dogu, Arap ve Islam algilarim1 kolonyal sdylem teorileriyle
analiz ettigi metodla konuyu ele almaktadir. Said, Orientalism eserinde bilgi-
iktadar-temsil kavramlar1 arasinda bag kurarak Avrupali somiirgeci tilkelerin
Dogu iizerinde tahakkiimlerini siirdiirebilmek igin trettikleri sdylemleri
inceler (Said, 1978: 2-3). ilk iki eserinde Bati’ni iirettigi Dogu ve Arap
algilarin1 analiz eden Said, Coverin Islam eserinde genel olarak Bati’nin,
ozellikle de Amerika’min Islam hakkinda iirettigi postkolonyal sdylemleri
analiz eder. Said’e gore Islam bilgisi, Amerikan akademilerinde, hiikiimet
cevrelerinde ve medyadasinda devletin ¢ikarlarna hizmet edecek
soylemlerle {dretildi (Said, 1981: 176-8). Bu baglamda, Batili
akademisyenlerin, hiikiimetlerin, jeopolitik stratejistlerin ve akademik
uzmanlarin hemfikir olduklar1 ve olusturduklari algi, islam’mn Bati
medeniyetine tehdit olusturdugudur (Said, 1981: 159). Bu makale Avupa’da
Islam ve Miisliiman alg1 séylemlerini postkolonyal kuramsal perspektifle
soylem analiz metodunu kullanmaktadir. Bu agidan bakildiginda, Islam
onceleri misafir is¢ilerin dini olarak algilanmus, kiiltiirel bir tehdit olmaktan
uzak varsayilmistir. Ancak Miisliimanlarin kiiltlirlerine sik1 baghiligi Avrupa
toplumalarina entegrasyon politikalarinin sorgulanmasina neden olmustur.
Buna ilaveten, kiiresel lgekte gelisen olaylar, islam ve Miisliimanlar1 Bati
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ve degerlerine meydan okuyan ve tehdit eden bir medeniyet ve temsilcileri
olarak catismalarin merkezine tastyarak Bati-Islam catismalarii yeni
soylemlerle tantmlamustir.

Bu makale, daha 6nceki galismalarda ele alinmayan yerel entegrasyon
politikalar1 ve kiiresel Islam karsithgiyla yiikselen Islam algilarim
postkolanyal kuramsal yaklagimla incelemektedir. Bu baglamda makale,
Avrupa’nin postkolanyal Islam algisimi dort ana bashik altinda ele
almaktadir. Birinci boliim, Avrupa’ya yerlesen ve artik kendilerini “Avrupali
Miisliimanlar” olarak tanimlayan yabancilarin entegrasyon sorununu ele
almaktadir. Bu boliimde, entegrasyon uygulamarinin her iki tarafin da
istedigi yonde gelismedigi ve siirecin tartismali devam ettigi iizerinde
durulacaktir. ikinci boliim, islamofobya kavraminin tarihi araka planini,
kavrama yiiklenen farkli anlamlari ve kavram {iizerinde tartigmalari ele
alacaktir. Ugiincii boliimde, kiiresel dlgekte gelisen bazi terdr olaylarmin
merkezinde Misliimalarin yer almasiyla Avrupa’da yasayan Miisliimanlarin
kamusal alanlarda dislanma ve Islam korkusu konulari islenecektir.
Dordiincti boliimde, Avrupa’da asiri sagCi partilerin, 6zellikle Hollanda
ornegi iizerinde yogunlasarak, Islamofobik sdylemleri analiz edilecektir.

1. ENTEGRASYON POLITIKALARI

Avrupa iilkeleri tarihsel olarak go¢men ve azinlik niifusunu ydnetme
ve kendi toplumlarina entegre etme yoniinde farkli politikalar izlemistir.
Almanya ve Avusturya gibi bazi iilkeler entegrasyona ¢ok az caba
gosterirken, bu yaklasimlart Miisliman go¢menleri gegici "misafir ig¢i"
olarak gdrmelerinden kaynaklanmistir. Ingiltere ve Hollanda "gok
kiiltiirlilik" kavramini benimsemis, gbgmenlerin ve etnik azinliklarin farkl
kiiltiirel kimliklerini korumaya yonelik esitligi tesvik eden entegrasyon
politikalar1 izlemistir. Fransa’nin ise gogmenlere karsi uzun yillardan beri
asimilasyonu ya da Fransiz kiiltiirel normlarin ve degerlerin benimsenmesini
tesvik eden bir politikay1 benimsedigi bilinmektedir (CRS Report, 2011: 6).
Chris Lee, gilinimiiz sosyolojik entegrasyon teorilerinin hala klasik
asimilasyon teorisi iizerine dayandirildigimi savunur. Bu baglamda
asimilasyon "etnik azinliklar1 ev sahibi toplumun yasamina-ana akima-
tasiyan sosyal bir siireg" olarak tanimlanir (Lee, 2009: 732). Bu tanim
Avrupa’da yasayan Mislimanlara uygulandiginda bu entegrasyon
sirecinden Misliimanlarin  kendi kimliklerini birakmalar1 anlamina
gelmektedir. Ancak giiniimiizde Avrupa iilkelerinin ¢ogu bdyle bir
asimilasyon siyasetine karsi bir tutum sergiler. Bunun bir ayrimcilik ve
liberal demokrasi degerlerine aykir1 olacag: kabul edilmektedir. ilk is¢i gocii
dalgasindan giinlimiize farkli Avrupa {lkelerinde farkli entegrasyon
politikalar1 ve uygulamalarina tanik olmaktayiz. Bu entegrasyon politika ve
uygulamalarindan baslica dért modelden bahsetmek miimkiindiir.

Birinci model, klasik asimilasyon teorisine dayanan asimilasyon
modelidir. Bu modeli en iyi eski bir deyim agiklar: "Roma’da Romali gibi
davran" (Struss, 2011: 6). Asimilasyon, bu modele gore, ev sahibi toplumun
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tim degerlerini ve inanglarim1 kabul etmek manasma gelir. Asimilasyon
modeline gore ana akim toplumun degerlerinden ve inanglarindan sapmalar
ancak 0Ozel alanla sinirlt olup azinlik c¢ogunlugun icinde erimeye
mahkumdur. Bu da bireysel deger ve inanglarin 6zel alanlarda dahi
korunmasini ve yaganmasini zorlastiran bir uygulamadir (Emerson, 2011: 2).
Asimilasyon modelinin Avrupali Miisliimanlara uygulanmas1 bu iilkelerde
yasayan Miisliimanlarin Hristiyanlagsmas1 ve Islam'm sekiilarizasyonu
manasina gelmektedir. Daha 6nce de dile getirildigi gibi Avrupa tilkelerinin
cogu agik bir sekilde bu modele karsidirlar. Ancak yine de Avrupa’da
asimilasyon uygulamalarina yonelik bir egilim goriiliir.

Ikinci model, kiiltiirel kimlik ve bir dl¢iide cogulculugu korumak igin
alan1 kurumsallastiran etnik azinliklar modelidir. Bu modelin uygulanmasi
hem go¢menlerin kiiltlirel kimliklerini korumalarint hem de farkli degerler
ve inanglar arasinda karsilikli diyalog imkanimi hedefler. Bu diyalog, baris
icinde beraber yasama temeli lizerinden, toplumun her kesimi tarafindan
kabul edilen ortak degerlerin ortaya ¢ikmasimna zemin hazirlayacagini
varsayar. Bu siirecte ev sahibi topluma nazaran azinliklar daha ¢ok 6zveride
bulunsalar da en nihayetinde kiiltiirel kimlik ve inanglar1 yok olma
tehlikesiyle karsilagsmayacaktir. Avrupa iilkelerinin bircogu goécmenleri
topluma entegre etme politikalarii etnik azinlik modeli {izerine
olusturmalarina ragmen uygulamada hala sorunlarla karsilagtiklar1 goriiliir
(Rex, 1996: 51). Bu model aslinda o eski deyimden, "Belki Romalilarin da
bagkalarindan 6grenecekleri vardir" (Struss, 2011: 7) sonucunu ¢ikartmak
miimkiindiir.

Ugiincii model, ev sahibi toplumda gégmenlerin varligmi gegici olarak
goren misafir-is¢i modelidir. Misafir-is¢i modelini benimseyen ve uygulayan
toplumlar kiiltiirel ¢esitliligi bir 6lglide hos gorme egilimi gdstermislerdir.
Hatta bu modeli savunanlar gdgmenlerin kiiltiirlerini yasamalarini tesvik
ederek anavatana donmelerini kolaylagtirma diisiincesinden kaynaklanmistir.
Bu modelin kurucu ve uygulayicilari, basta Almanya olmak {izere, gogmen
is¢ileri is alanlarinin disinda kendi hallerine birakarak kiiltlirel degerlerini ve
inanglarini, 6zel alanda olmak sartiyla yasamalarina izin verdiler (CRS,
2011: 16). En nihayetinde “Romalilar ne yaparsa yapsin, yabancilar da
istediklerini yapar, ancak 6zel alanda” (Struss, 2011: 7).

Dordiincii model, farkli yorumlariyla giindemde olan ¢ok kiiltiirliiliik
modelidir. Bazilarina gore ¢ok kiiltiirliilliik modeli misafir-is¢i modelinin
0zel bir sekli, bazilarina gore de bu kavram etnik azinlik modelinin bir
parcasidir (Emerson, 2011: 2). Son doénemlerde Kkiiltiirel gorecelik
kavramiyla es anlamda kullanilan ¢ok kiiltiirliilik, Avrupa toplumlarinda
Misliiman toplumun ve kurumlarinin bagimsiz birimler olarak varligim
taniyan bir model olarak kabul edilir. Misafir-is¢i modelinden farki ev sahibi
iilkenin milli kimlik ve egemen kiltiir diisiincesini reddetmesidir (Tibi,
2008: 177-8). Misafir-isci modelinin aksine, ev sahibi toplum kendi
degerlerini koruma yerine yabanci degerlerin girigini kabul etmeye daha agik
olusudur.
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Entegrasyon siirecini genellikle birbirlerine bagiml faktorlerin
belirledigi bir gergektir. Entegrasyon tek-yollu bir siire¢ olmayip ev sahibi
ilke ile gd¢men toplumu icine alan karsilikli bir siirectir. Bu siirecte
sorunsuz bir entegrasyon siireci icin iilkelerin izledigi politikalar ne kadar
onemliyse gogmen toplumun sosyal ve kiiltiirel degerleri de o kadar etkili ve
onemlidir (COM, 2003). Her seyden dnce Avrupa'da yasayan Miisliimanlar
gdcmen olmanin dtesinde bir statilye sahiptirler. ilk nesil gd¢men-isci sinifi
ailelerini yanlarina almakla yeni bir siirecin de baglamasina zemin hazirladu.
Bugiin gé¢men ailelerinin ikinci ve hatta {i¢iincii neslinin neredeyse tiim
Avrupa lilkelerinde yasadiklarina tanik oluyoruz. Ancak ne Avrupa {ilkeleri
ne de Avrupali Miislimanlar heniiz entegrasyon problemlerini ¢dzmiis
goriinmiiyorlar. Hiikiimetler diizeyinde entegre politikalar1 bu baglamda
seyrederken, Avrupa Islam toplumunun tepkisini iki ana yaklasimin
temsilcilerinin goriislerine yer vererek konuyu bir daha agabiliriz.

Bassam Tibi Euro-islam modelini kiiltiirel modernizm kavrami
iizerine bina eder. Bu baglamda Tibi tek-kiiltiirliiliik ya da ¢ok-kiilttirliiliik
modellerine kars1 kiiltiirlerin ¢ogulculugunu savunur. Tibi’ye gore tek-
kiltiirlilik asimilasyona, g¢ok-kiiltlirlillik de kiiltiirel gorecelige hatta
nihilizme kadar gotiiren ne Avrupalilarin ne de Miisliimanlarin kabul
edebilecekleri bir entegrasyonu dngoriir (Tibi, 2002: 31-52). Miisliimanlarin
Avrupa’da basarili bir entegrasyonu ancak degisimle miimkiindiir. Islam’in
Avrupalilagsmas1 da ancak bu degisim ve dini reformlarin Avrupali
Miislimanlar ~ tarafindan  gergeklesirse ~miimkiindiir. Tibi Islam'in
Avrupalilasmas1 diisiincesini 9. ve 12. yiizyillar arasinda Orta Cag Islam
akilcihgim doguran Islam'in Helenizm ile etkilesimine dayandirir. Bu
konuda da Mutezile kelam mezhebinin yaklagim ve metodunu sart kosar
(Tibi, 2008: 189).

Tibi, Miislimanlarin Avrupa toplumuna devam eden entegrasyon
siirecinde Avrupalilar1 da elestirir. Tibi’ye gore kimligin Avrupa Islam'im
anlamada Onemli bir rol oynadigini, Avrupa’da kimligin goriiniirde
degerlerden ¢ok etnisiteye dayandiginin altini ¢izer. Misliimanlar degismek
zorundalarken, Avrupa kimliginin de etnisiteden arindirilmasi kosullarinda
Euro-islam olgusu gelisebilir. Bu baglamda Euro-Islam, Tibi’ye gére ne
Hristiyanligin degerlerini Miisliimanlara uygulamak ne de Miisliimanlarin
cihat ve seriatin1 Avrupa’da uygulamak anlamina gelmemelidir (Tibi, 2008:
189-90). Euro-islam’in oniindeki en biiyiik engel Tibi’ye gore, Islam
iilkelerinin Avrupa’daki camilere tayin ettikleri din gorevlileridir. Tibi davet
veya teblig gibi Miisliimanlar1 iginde yasadiklar1 toplumlarda Islam'
yaymakla sorumlu tutan kavram ve diisiincelere de tamamen karsidir (Tibi,
2002: 43). Tibi’nin Euro-Islam kosullarim kisaca bes esas iizerinde
Ozetlemek miimkiindiir: (1) Batili anlamda demokrasi; (2) laiklik, ama
seriatin reddi; (3) bireysel insan haklari; (4) sivil toplumda ¢ogulculugun
taninmasi ve (5) modern anlamda tolerans (Tibi, 2013: 54).

Diger taraftan Tarik Ramazan, Euro-Islam diisiincesini Bati Avrupa
toplumlart konteksti iginde detayli Kuran ve Hadis yorumu tizerine
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dayandirir. Bu baglamda Avrupa’da yasayan Miisliimanlarin kendilerini
azinlik olarak gdrmemeleri gerektigini savunur (Ramadan, 2004: 6).
Avrupa’da yasayan Miisliimanlara yol gosterici ii¢ prensibin altini ¢izer:
Birincisi, Islami kaynaklar (Kuran ve Siinnet) Miisliimanlarm Avrupa'da
yasamasina izin verir; ikincisi, Misliimanlar inanglarmma aykir1 hareket
etmelerine zorlamadik¢a yasadiklar iilkelerin yasalarna bagli kalirlar ve
{iclinciisii, Miisliimanlar iginde yasadiklari toplumlarin kurallartyla islami
yikimliiliikleri arasinda bir uyusmazlik ya da c¢atisma durumunda
miigtehitlerin ¢alisma ve fetvalarina basvururlar (Ramadan, 2004: 6).
Ramazan, dinde reform diisiincesini yazili islam kaynaklanin Avrupa’da
yagayan Miisliimanlarin yeni kosullarina uygun yorumuna dayandirir.
Ramazan’a gore maslahat, igtihat ve fetvalar temel ara¢ ve kavramlar olup
Islam’in evrensel prensiplerini zaman icinde degiskenlik arz eden sosyal
kosul ve gergeklere uyarlamasini saglarlar (Ramadan, 2004: 6). Bagimsiz bir
Euro-islam olusumu igin Avrupali Miisliimanlarin Islam iilkelerine
entelektiiel, siyasi ve ekonomik bagimliligina kars1 olan Ramazan, seriatin
uygulanmasi konusunda Tibi ile aynmi diisiinceleri paylagsmaz. Seriatin, yani
Islam Hukuku’nun tasa yazili bir yasa olmadigimni, aksine insan aklinmn bir
iirlinii ve ¢aligmasi oldugunu savunur (Ramadan, 2004: 31).

Tarik Ramazan’a gore Avrupa’da yasayan Miislimanlarin Avrupa
toplumlarina  entegre olmalarinin  Islam’m  evrensel prensipleriyle
saglanabilirligini vurgular. islam Miisliimanlar1 iyi olanin nerede olursa
olsun alinmasi1 ve sahiplenmesi gerekliligine vurgu yapar. Tarik Ramazan’a
gore Avrupali Misliimanlarin entegrasyonu iki asamali olmalidir. Birinci
asamada, Batimin Islami prensiplere uyan degerlerini almak ve gergekten
onlar1 sahiplenmek; ikinci asamada, degerlerin uyusmazligi durumlarinda
ictihat yoluyla bu uyusmazliklari Avrupa konteksti iginde c¢ozmek
(Ramadan, 2004: 54). Tarik Ramazan, Batili toplumlarda farkli demokrasi
uygulamalarma da dikkat ¢eker. Her toplum, Islam toplumu dahil kendi
tarih, kiiltiir ve kolektif psikolojine uygun demokratik modeli Ozgiirce
secebilmelidir (Ramadan, 2004: 235). Ramazan’in entegrasyona bu
yaklagimi sert elestirilere hedef olmustur. Soyle ki bu yaklagimin
¢ogunlugun azinliga, Avrupa’nin Kiiresel Ummete entegrasyonu anlamina
geldigi yoniinde elestiriler almistir.

Entegrasyon politikalariyla Avrupa hiikiimetleri Miisliiman toplumu
kendi toplumlarina ‘uyum saglamasi gereken’ olarak gormistiir. Hatta bu
amagla “Uyum Yasalari” baghgr altinda yasalar da c¢ikarmustir.
Miisliimanlarin giinliik yasamlarina niifuz eden dini kiiltiirleri bu yasalarla
Avrupa toplumuna uyumlu hale getirilmek istenmistir. Bu baglamda Avrupa
toplumunun degerleri listiin goriilmiis, hatta tiim insanlik adina ve insanligin
ulagabilecegi en iistiin degerler olarak kabul edilmistir. Bati, Avrupali/Batili
olmayan tiim halklara bu degerleri 6rnek gostermek, 6gretmek ve dayatmak
cabasindadir. Bu baglamda, Misliimanlarin dini/kiltiirel degerleri ortacaga
ait degerler olarak goriilmiis, Misliimanlar gerici olarak algilanmistir.
Avrupa toplumu ve degerleri modern ve ilerici, Miisliman toplumu ve
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degerleri gerici ve cagdis1 varsayilarak entegre olunmasi gereken olarak
muamele gormiistiir.

2. ISLAMOFOBYA: KAVRAMSAL CERCEVE

Ik Islamofobik, Islam karsithigir anlaminda, sdylem islam'm yedinci
yiizyilda dogusuna kadar geri gider. Islam Eski ve Yeni Ahide gore
Hiristiyanligin sapik bir mezhebi, peygamberi Muhammed (sav) anti-Christ
ve kutsal kitab1 Kur'an da toplama ve uydurulmus bir kitap olarak algiland:
(Kalm, 2004: 144). Ancak, bir kavram olarak Islamofobi/islam-korkusu ¢ok
daha yenidir. Islamofobya kavramu ilk olarak Etienne Dinet ve Sliman Ben
Ibrahim tarafindan, 1925 yilinda yazdiklar ortak galismada, "acces de delire
islamophobe™, Birinci Diinya Savas1 sonrasinda kullanilmistir. islamofobya,
bir terim olarak, Fransiz subaylarinin Miisliiman askerlere yonelik 1rket
uygulamalarin1 ve Fransiz resmi siyasetini elestirmek i¢in kullanilmigtir.
Dinet ve Ibrahim gesitli yayinlarda bu kavrami Cezayir e kars1 Fransiz resmi
politikalarini analiz ve elestirilerinde kullanmaya devam ettiler (Allen, 2010:
15).

Islamofobi, bu manasiyla, eski bir algi olmakla berber yeni bir
kavramdir. 1970'lerin sonlarinda Edward Said'in Oryantalizm calismasinin
yaymlanmasindan bu yana, Batr’nmin uzun bir siiredir Islam't olumsuz
tasavvurlar, tanimlar, ve kaliplarla algiladigi genel bir yaklagim olarak kabul
edilir (Bleich, 2011: 1582). 1975 yilinda, Hijem Djait de Edward Said'in
Bat1 Oryantalizmini ele alan kritik bir makalesinde Islamofobi kavramim
kullanir. Insight dergisi de (4 Subat 1991) islamofobi kelimesini kullanarak
bu kavramin daha genis bir okuyucu kitlesine kavugmasina katkida bulundu.
1994 yilinda, Islamofobi kavrami Runnymede Trust komisyonu tarafindan
hazirlanan raporda tanimland1 (Allen, 2010: 15). Komisyonun hazirladigi bu
rapor, siyasi ajandast On planda olan bir arastirma olmasi yaninda
Ingiltere'de egitim ve issizlik sorunlarmi da ele alan bir calismaydi. Bu
kavramla ilgili glinimiiz tartismalari genellikle 1997’de Runnymede
Raporu’nun yapmis oldugu tanimlamaya dayanir ve atifta bulunur. Rapor
Islamofobiyi sekiz farkli agidan tanimlar: (1) Islam yalniz, monolitik bir
blok, statik ve yeni gerceklere cevap vermeyen olarak goriiliir; (2) Islam
diger kiiltiirler ile ortak herhangi bir amag¢ ya da degerlere sahip olmayan
ayr1 ve Oteki, bu kiiltiirlerden ne etkilenen ne de onlar1 etkileyendir; (3)
Islam, Bat1’dan asag1, barbar, ve irrasyoneldir; (4) Islam terdr destekleyicisi,
tehdit eden, siddete bagvuran ve saldirgandir; (5) Islam siyasi ideolojidir; (6)
Islam tarafindan yapilan Bati elestirisi kabul edilemez; (7) Miisliimanlarin
toplumdan dislanmasinin hakli gerekgeleri vardir; (8) ve Miisliiman karsitlig
ve diigmanlig1 normal ve dogal olarak kabul edilir (Runnymede Trust, 1977:
2). Komisyonun bu genis Islamofobi tanimi, postkolonyal Avrupa Islam
algisin1 6zetler mahiyettedir. Aslinda yukarda zikredilen her bir tanimin arka
planinda bir olayin yattigi, Islamafobi algisimn postkolonyal dénemde
Avrupa ile Islam’in karsilasmalarindan, meydan okumalarindan ¢ikarilan bir
yan Uriin oldugu sdylenebilir.
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Islamofobi kavram ve tanimu iizerine ozellikle iki elestiri yapilir:
Birincisi, Islamofobinin genisletilebilir neolojizm oldugunu, &zellikle
Miisliiman iilkelerden gelen gd¢menlere karsi 6nyargi ve ayrimcilik olarak
bilinen fenomeni tanmimladigini iddia eder; ikincisi, Islami uygulama ve
dogmalarm elestirisini susturmak amaciyla Islamofobinin sdylemsel bir silah
olarak kullanildigini iddia eder (Imhoff, 2012: 812). Kavrami elestirenler
Islamofobinin oldukga yeni ve popiiler bir irk¢ilik ifadesi oldugunu savunur.
Bu da yeni bir etiket olan Islamofobinin birgok Bat iilkelerinde uzun siiren
bir gelenegin, ¢ogunlugu Miisliiman {ilkelerden gelen go¢menlere karsi
ayrimeiligin ve ényargiin gizlenmesi anlamina gelir. Buna gore, Islamofobi
irkeihigin yeni bir kavramla ifade edilmesinden bagka bir sey degildir.
Halliday, 6rnegin, “Islamofobi kavraminin neyi tammladigimin aksine,
diismanin Islam ya da Islam kiiltiirii olmay1p, Miisliiman bireyler oldugunu”
(Halliday, 1999: 898) savunur. Baska bir ifadeyle, Islamofobik soylemler
Islam’1 oteki, dogmatik, terdriirii besleyen olarak tanimlarken, Avrupali
Misliman toplum ve bireylerini de diglayan, itham altinda birakan ve
potansiyel terrorist goren algilarin olugsmasina zemin hazirlamigtir.

Ote yandan, ikinci grup, Islamofobi kavraminin elestirilere karsi bir
sOylemsel silah olarak kullanildigin1 iddia eder. Onlarin iddiasina gore,
mevcut Islam gercekliklerin demokratik degerler iizerinden elestirisi ayni
amaca hizmet eder ve Islam’1 gayri mesru ve Miisliimanlara kars1 ayrimeilik
ve onyargiyr hakli ¢ikarir. Bu goriisii savunanlar Islam’m bazi yonlerine
yapilan kamusal elestirilerin Onyargi ve nefret olarak algilanmamasi
gerektigini, bazi dini uygulamalarin elestirisi, aydin ve laik bir elestiri olarak
kabul edilmesi gerektigini savunurlar. Ornek olarak da Islam’in Ortiinme,
siinnet ve hayvanlarin ritiiel kesimi Avrupa’da kamusal elestirilerin konusu
olagelmistir. Bu tiir uygulamalarin Hiristiyan gelenegine aykir1 olduklari i¢in
degil, laiklik degerlerine karsi bir kiiltiiri temsil ettigi igin Onlenmelidir,
goriisii savunulmustur (Ozyurek, 2005: 510).

Tyrer’a gore Islamofobi, “11 Eyliil 2001 tarihinde meydana gelen
terdr saldirilart sonrasinda Miisliimanlara karsi bir tepki olarak giiclii bir
sekilde ortaya ¢ikan dini bir ayrimcilik seklidir” (Tyrer, 2013: 21-40).
Zuquete Islamofobiyi “halkin Islam’1 diigman, oteki, tehlikeli, degismeyen,
monolitik blok ve Batililarin diismanligimi hakkeden gibi korii koriine
Onyargilarinin yaygin zihniyet ve korku dolu séylemi” (Zuquete, 2008: 324)
olarak tanimlar. Stolz’a gore Islamofobi “dnyargi ve kliseler iizerinden
Islam’1n, Miisliiman gruplarin ve Miisliiman bireylerin reddidir.” Islamofobi,
Stolz’un da tasvir ettigi gibi, kamusal, siyasal, ve akademik alanlarin
tartigmali konusu haline gelmis ve artik “Cini lambaya tikmanin” bir yolu da
kalmanustir  (Stolz, 2005: 548). Bleich, Islamofobiyi “islam ve
Miisliimanlara yonelik gelisigiizel olumsuz tutum ya da duygular” olarak
tamimlar. islamofobi, Bleich’e gore, sadece siyasi nedenlerle varlik sahasina
cikan bir olgu olmayip, ayn1 zamanda var olan bir toplumsal realiteyi
etiketlemeye c¢alisir ki bu da Islam'm ve Miislimanlarin cagdas liberal
demokrasilerde korku ve diismanligin kaynagi olusunu izaha ¢aligir (Bleich,
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2011: 1584). Islamofobi, Cesary’e gore, “modern ve laik Islam-karsiti
soylem ve uygulamanin Miisliman gog¢men topluluklarin entegrasyonu
sorunu ile kamusal alanda ortaya ¢ikan ve 11 Eyliil sonrasi yogunlasan”
(Cesary, 2006: 5) bir olgudur. Islamofobi, en acik ve kapsayici sekliyle
Islam korkusu olarak tanimlanabilir. Bu tanimlardan Islamofobi dini inang
temelinde bireylere karsi en tehlikeli onyargt ve ayrimcilik sekli olarak
kargimiza ¢ikar.

3. AVRUPA’DA KAMUSAL ALANDA ISLAMOFOBI

11 Eyliil terér saldirilarindan bu yana, Islam’a ve Miisliimanlara kars1
Avrupa toplumlarinin tutumlarinda 6nemli 6lgiide degisikler gézlemlenirken
siddet ve saldir1 eylemleri de artmistir. Ancak siddetin yayilmasi, ciddiyeti,
frekans ve Olgiisii Avrupa toplumlar1 arasinda biiyiik 6l¢iide birbirlerinden
farklilik gostermektedir. Siiphesiz, Bati baskentlerinde teror saldirilarinin
Islamec1, militanlarin Miisliiman olarak tanimlanmasi, Avrupa toplumlarinda
Islam ve Miisliimanlar icin olumsuz bir imaj yaratt1. Sebepleri ne olursa
olsun, Islam ve Miisliimanlar bu iilkelerde dislanma, saldir1 ve siddet
eylemleriyle kars1 karsiya kalmistir (Allen, 2002: 35). Kundaklamalardan
bombal1 saldirilara, 6zellikle camiler saldir1 ve siddet eylemlerinin hedef
noktast haline geldi. Camiler goriiniir dogas1 ve mimarisinin bir pargasi
olarak kubbe ve minareleri ile ¢ok kolay ve tanimlanabilir hedefler haline
geldi. Artan cami sayis1 ve pek ¢cok Avrupa kentlerindeki goriiniirliikleri ev
sahibi niifusun dikkatini ¢ekmis ve Avrupa toplumlarinin “islamlasmasi1”
isareti olarak algilanmigtir. Avrupa’nin degisik kentlerinde kurulan ilk
camilerin genellikle biiyiikk sehirlerin sanayi alanlarinda yer aldigini veya
apartmanlarin bir boliimiinlin kiiciik mescitlere ¢evrildigi donemin geride
kaldigi, kiliselerin camilere doniistiiriildigi bir doneme sahit oluyoruz.
Miisliimanlarin artan niifusu ve mali giicleri kent merkezlerine daha yakin
bliylik camiler insa etme istekleri her zaman ev sahibi toplumun
muhalefetiyle karsi karsiya kalmistir. Yeni inga edilmis bir cami yeri, her
zaman camilere yakin yasamay1 tercih eden Miisliiman niifusu ¢evresine
toplamis, yerli ev sahibi sakinlerinin de bu semti terk etmelerine neden
olmustur. Cami yapimlarmin gettolagsmaya, gayrimenkul degerlerin
azalmasina ve radikal gruplarin yayilmasina zemin hazirladigi da iddia
edilmistir (Karakasoglu, 2006: 175).

Bir diger yaygm gorsel tamimlayici da geleneksel Miisliiman
kiyafetleri ile iligkili ve birgcok Miisliiman kadinin Ortiinmesi gerektigine
inandig1 tesettiir giyimidir. Basortiisii ya da tiirban giinliik yasamin birincil
gorsel tanimlayicist ve nefretin hedefi haline gelmistir. Basortiisii laik Bati
toplumlarinda &zellikle anti-feminist ve anti-Western bir sembol olarak
algilanmaktadir. Bdyle bir algi, Batili laik toplumlarin yabanci kiiltiirlere
kars1 hosgorisiiz oldugu anlamina gelir ki bu da Batili liberal demokratik
degerlerle ¢elismektedir (Allen, 2002: 36). Avrupa toplumlarinda
Islamofobik saldirilarin bir diger kurbani uzun sakalli ve entari giyen
erkeklerdir. Hem 11 Eyliil hem de Afgan savasinin medyadaki Usame Bin
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Ladin ve Taliban savag¢ilarinin goriintiileri, bu tiplemeleri Islamofobik
alginin kaginilmaz bir parcast haline getirdi. Gorsel tanimlayict olarak
sakaldan nadiren soz edilirken, erkeklerin giydigi entari sadece Islam"1 degil,
ayn1 zamanda sembolik olarak terorii de temsil ettigi algist olustu. Aslinda
Miisliimanlara kars1 saldirganlik veya siddet eylemlerine katilanlar esasen
medya kaynakli 11 Eyliil sonras1 doneme ait gorsel tanimlayicilarin etkisiyle
hareket etmislerdir (Allen, 2002: 37). Bir ¢ok Avrupa sehrinde islamofobik
nefret ve saldirganliklarin en siddetli formlari dini yapilardan ziyade
(camiler, Islam okullar1 ve merkezleri) insanlara (Miisliimanlara) yonelik
yapilmistir. Allen, “11 Eyliil sonrasi déonemde meydana gelen siddet ve
saldirt olaylarmin biiyiikk bir boliimiinii belki de Islamophobic yerine
Muslimphobic olarak daha iyi nitelendirilebileceginin” (Allen, 2002: 38)
sonucuna varir. Islam’m bu gorsel unsurlari, dzetle, Avrupa toplumlarinda
Miisliimanlara ve islam'a kars1 siddetin yiikselisini agiklayan ana ve gegerli
faktorler olarak goriinmektedir. Ancak, bu gérsel Islami sembolleri heniiz
Batili toplumlarin liberal demokratik degerlerin kiiltlirel hosgoriisiinden
yeteri kadar yararlandig1 s6ylenemez.

4. AVRUPA’DA SIYASAL ALANDA ISLAMOFOBI

Islam-karsit1 hareketler ag1 dyle hizli bir yiikselise gecti ki simr-tesi
bir hareket olmaktan da ¢ikip okyanus-6tesi bir boyut kazandi. Islam'a karsi
duruslar1 ve ortak goriisleriyle birbirlerinden destek alan ve islam'a kars1 bir
savunma cephesi kuruyorlarmis gibi Bati'da Islam'in varhigina son verme
soylemleri gelistiriliyor. Asir1 sagc1 partilerin basini cektigi bu Islam-karsiti
siyasi akim, soylemini Avrupa llkelerinde yasayan “gd¢men” Miisliimanlar
iizerinde gelistirildi. Isci olarak Avrupa’ya ¢agrilan birinci nesil, ev veya
pansiyon-igyeri arasinda topluma karismadan, kamusal alanda fazla
goriinmediler. Sessiz ve sorunsuz gecen bu donemden sonra bu is giiciiniin
ailelerini de Avrupa'ya getirmeleri aynt zamanda sorunlarin baglangict
olarak kabul edilir. Ozellikle egitim gibi kamusal alanlarda Avrupaliyla ayni
alan1 paylasan Miisliiman gé¢men niifus zamanla “6teki” muamelelerinden
rahatsizlik duymaya basladi. Islam-karsit1 fikirlerin dogmasina basta yerel
baglamda yasanan bazi sikintilar ve problemlere zemin hazirladi. Miisliiman
gdemenler {izerinden ilk dénem Islam tanimlamalar1 zararsiz nitelik tasirken,
global Islami hareketlerin Bat1 ve politikalarina karst durus ve siddet
eylemleri Avrupa’da Islam’i yeniden tamimladi. Ozellikle 11 Eyliil terdr
eylemlerinin Bat1 diinyasinda yarattig1 yeni tepkisel dalgalar en basta islam-
kargit1 akimlarin gliglenmesine, bu ve bu gibi terér eylemlerinden
beslenmelerine firsat verdi.

Kiiresel o6lgekte Islam-karsiti politikalar Avrupa’da Islam ve
Miisliimanlara kars1 yeni Onlemlerin alinmasina ve her ikisini de tehdit
unsuru gérmesine neden oldu. Avrupa siyaset ¢evrelerinde sagci partilerin
bu gorevi coktan almaya hazir olduklar1 goriiliir. Misliiman niifusu zaten
tiim sorunlarin kaynagi olarak goren asir1 sag partiler entegrasyon projelerini
giindemden disiirmediler. Miisliimanlar gegen yarim asirlik siiregte Avrupa
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toplumuna entegre olmada basarili olamamis ve toplum iginde paralel bir
toplum olusturmustur. Bu durum, asir1 sag-kanat partilerinde Miisliiman
toplumun Avrupa toplumuna entegre olmada en biiyiik engelin islam oldugu
goriisiinii dogurmustur. Bir baska ifadeyle, Islam 6gretisi Bati’nin Yahudi-
Hiristiyan Ogretisi ve demokrasisiyle bagdasmadigi diisiincesini hakim
kilmustir.

Isvecli sosyolog Jens Rydgren'e gore Miisliiman gdgmenler Avrupa’da
radikal sagci parti siyasetlerinin ana konusu ve giindeminin basinda yer alir.
Bu partilere gore Avrupa’da bir ¢ok problemin nedeni gogmenlerden
kaynaklanmaktadir: Ulusal kimlige tehdit olusturan gd¢menler; toplumsal
huzursuzlugun ve giivensizligin kaynagi onlar; igsizligin nedeni gdé¢menler;
ve refah devletinin istismarcilar1 yine gé¢gmenlerdir (Rydgren, 2008: 739).
Avrupa’da Islam-karsiti sdylem ve politikalar iireten asir1 sagci parti
liderlerinin basimi Hollandali politikact Geert Wilders (1963) ¢ekmektedir.
Avrupa’da tiim asir1 sagci partililerin ilgi odagi haline gelen Wilders, Islam-
karsiti goriislerini Amerika ve Israil’e kadar tasidi. Wilders'a gére suc
isleyen, cihat ve seriat fikri tagiyan Miisliimanlarin Avrupa kimliklerinin
ellerinden alinmasi ve Avrupa’dan kovulmalar1 gerekir. Bu diisiincede olan
Miisliimanlarin  demokratik ve 0Ozgiir Avrupa’nin bir pargast olmasi
diisiiniilemez. Bu diisiincesiyle Wilders, Islam ve Miisliman karsit:
sOylemini sadece Hollanda degil, tim Avrupa baglaminda bu durusun
sozciiliigiinii yapmaktadir.

Geert Wilders tim diinyada Islam'a karsi durusu ve goriisleriyle
tanindi. Islam hakkindaki aciklamalar1 genelde provokatdr ve mahkeme
oniine ¢ikaracak derecede su¢ unsuru da tasidi. 2010 yilinda Miisliimanlara
kars1 nefret iceren konusmalarindan dolay1 yargilanan Wilders, beraat etse
de uzun ve zor bir yargilanma siirecinden gegti. Halkin Demokrasi ve
Ozgiirliik Partisi'nde (Volkspartij voor Vrijheid en Democratie, VVD) siyasi
kariyerine 26 yasinda baglayan Wilders, 2004 yilinda milletvekili oldu.
Tirkiye’nin Avrupa Birligi’ne iiyeligi hakkindaki muhalif goriislerinden
dolayr VVD’den ayrilan Wilders, Ozgiirliik Partisini (Partij voor de Vrijheid,
PVV) kurdu. Bir Islam iilkesinin Avrupa Birligi’ne girmesini istemedigini,
boyle bir iilkenin Avrupa’nin Yahudi-Hiristiyan gelenegini ve hiimanist
degerlerini yikabileceginden endise ettigini savundu. Analistlere gére PVV
soylemini Islam-karsit1 diisiincesi iizerine oturttu. Ancak Wilders, partisinin
acilis konusmasinda sdylemlerinin sadece Islam Kkarsithg olmadiginy,
ozgiirlik oldugunu, ve bu ozgirliigiin de basortii takmama ve istedigini
sOyleme 6zgirliigii oldugunun altini ¢izdi (Wilders, 2005: 88).

Wilders’1n Islam’a kars1 goriislerinde zamanla radikallestigi de dikkat
cekicidir. Onceleri Islam’1 diger dinler gibi bir din olarak algilayan Wilders,
sonralar1 gegtikce Islam’t “barbar” bir ideoloji olarak tanimladi. Islam’a
karsi bu sert tutum ve radikallesmenin hem Hollanda hem Avrupa
baglaminda elbette belli nedenlerinden s6z etmek miimkiindiir. Wilders,
Islam-karsit1 goriislerinde basta VVD parti lideri Frits Bolkestein’den
etkilendi. Bolkestein'e gore Islam Avrupa kiiltiiriinden asagidir, esit degildir.
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2004 yilinda Teo van Gogh’un suikaste ugramasindan sonra siki koruma
altina alman Wilders’m bu doénemde Islam’a kars1 goriislerinin iyice
radikallestigi sdylenebilir. Wilders, Marked for Death: Islam’s War against
Me and the West, adli kitabinda bu diisiincesini daha acik bir dille ifade
etmektedir. Ayan Hirsi Ali, Teo van Gogh ve Danimarkali Kunt Westegaard
gibi kendisinin de oliimle tehdit edildigini, islam’in sadece kendileri gibi
diistinen bireyleri degil, tiim Avrupa ve Avrupalilarn tehdit ettigini savundu
(Wilders, 2012: 3).

Islam’in ulusal kimligi tehdit eden unsur olarak algilanmasimna bir
ornek de 2009 yilinda isvigre'de camilerde yasaklanan minare yapimudir.
Minarelerin Islam Seriati’nin sembolii oldugunu ve yapimina karsi ¢ikan
Isvigre Halk Partisi (SVP), islam Seriati’nin Isvigre’de adim adim uygulama
alan1 olusturmaya calistigini iddia etti (Traynor, 2009). Belgika’da asir1 sagci
parti Vlaams Blang (VB), camii imamlarinin Felemenkge gorevlerini yerine
getirmelerini zorunlu olmasimi savundu. Avusturya’nin AB iiyeligine karst
olan Jorg Haider de Islam’m demokrasiyle bagdasmadigini iddia eden bir
baska Avrupali sag-kanat politikacisi. Diger Avrupa iilkelerinde de Islam-
kargit1 siyasi sOylemleri ve ajandalari asiri sagci partiler yiriitmektedir.
I[slam’a ve Avrupali Miisliimanlara karsi suglamalarin simr-Gtesi ortak
ozellikler tagidig1 gozden kagmamaktadir: ‘Bati iyi ve Batililar demokratik;
Islam kotii ve Miisliimanlar despottur’ algis1 hakim kilinmaya c¢alisildi
(Rydgren, 2008: 739).

Wilders'a gore demokrasi ile Islam asla bagdasamaz. Atesle su nasil
yan yana gelmezse, demokrasi ile islam da ayni1 sekilde bir araya gelemezler.
Demokrat olmak isteyen bir Miisliiman Islam’dan uzak durursa ancak o
zaman demokratik degerleri 6ziimseyebilir. Wilders’a gore ne kadar az
Miisliiman olunursa o kadar kolay demokrat olunur (Benchop ve Kuiper,
2015). Wilders bu denkleminden demokrattan Miisliiman, Miisliimandan da
demokrat olunmuyorsa, o zaman Miisliimanin Avrupa toplumunun bir {iyesi
olamayacag1 sonucuna varir. Avrupali sagci partilerin ve liderlerinin Islam-
karsit1 ortak sdylemleri Islam’in "6teki" ve "kotii" oldugunu, Avrupa igin bir
tehdit unsuru olusturdugu yoniindedir. Wilders’a gore Hollanda toplumu igin
tehdit olusturan ti¢c Miisliiman grubu vardir. Birincisi, terdr eylemleriyle
baglantilar1 olan ve sayilar1 giin gegtikge artan ve genclerden olusan fasist
ideolojiye sahip Baskent Grubu hareketi. Ikincisi, Islam’in radikal formunu
benimseyen ve radikallere sempati besleyen, ancak siddet eylemlerine
karismayan potansiyel grup. Ugiinciisii, sokak teroristleri olarak da
adlandirilan ve Hollanda sokaklarinda giivensizlik duygusunun hakim
olmasina neden olan Hollandalilar1 huzursuz eden gen¢ grup. Hollanda
Miisliiman toplumunda bu ii¢ grup azinlhigi olustursa da ilimli Miisliiman
toplumun ¢ogunluguna da Wilders iyimser bakmiyor. Ciinkii bunlar da
Hollanda toplumuna entegre olmada problem olusturuyorlar. Kisacasi,
Miisliimanin radikali de 1limlist da tilkedeki problemlerin ana kaynagi olarak
gosteriliyor. En nihayetinde asir1 sagci partiler, Avrupa toplumuna entegre
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olmakta direnen yabancilarin/Miisliimanlarin  Avrupa’yr terk etmeleri
gerektigini savunurlar (Wilders, 2005: 68).

Farkli kiiltiirlere sahip gd¢menlerin ev sahibi kiiltiirle bir arada
yasayabilecegi diislincesinden yola ¢ikarak uygulanan "gok Kkiiltiirlii bir
toplum" olusturma fikri Avrupa toplumlarinda “Islamlasma” riskini arttirdig
gerekcesiyle sagci partilerin muhalefetiyle karsilasti. Wilders’a gore
demokratik sol parti sdylemlerinin bir {irlinii olan bu "¢ok kiiltiirlii toplum"
projesi tim bu sorunlarin kaynagim teskil etmektedir. Wilders’a gore
Miisliiman gd¢menler Islam’1, seriati, terdrii, Yahudilere ve escinsellere karsi
nefreti beraberlerinde getirdiler. Wilders, Miisliman bayanlarin Avrupa
hastanelerinde bayan doktorlar tarafindan muayene edilmek isteklerini,
huzurevlerinde yashilarin helal yemek taleplerini, helal hayvan kesim gibi
uygulamalar1 kiiltiirel zenginlik olarak gérmez. Aksine, tiim bunlar
Hollanda toplumunda “Islamlasmanin ayak sesleri” olarak algilar (Wilders,
2005: 69). Wilders ve diger asir1 sagct Avrupali siyasetcilerin en biiyiik
korku ve endisesi Islam’m ve Miisliiman toplumun Avrupa’nin merkezinde
Batr’nin "iistiin" kiiltlir ve degerlerine karsi kendini koruma giiciine sahip
olmasidir.

Islam-karsiti yaptig1 aciklamalarla "Islam’s Public Enemy Number
One" olarak tanitilan Wilders, CNBC haber kanalinda: “ne Ben ne de
cocuklarim Seriatin uygulandigi bir iilkede yasamak istemiyoruz. Seriatin
uygulanmaya basladigi giin demokrasi biter. Bu olabilecek en kotii
durumdur” (Stakelbeck, 2012) ifadeleri, Wilders’in “Avrupa islamlasiyor”
propagandasindan kaynaklaniyor. Avrupa’nmin baz iilkelerinde Seriat
hiikiimlerinin Misliiman toplumlarin istegi iizerine uygulanma sahasinin
arastinldign ve tartisildigi bir donemde Islam korkusunu bu sozlerle dile
getiren Wilders, bu arastirmalarin Oniinii kesmek niyetinde oldugunu
gbsteriyor. Hiristiyan, Yahudi ve hiimanist kiiltiiriiniin Islam kiiltiiriinden
daha iistin oldugunu, i1lmli Islam’mn olduguna inanmadigini, Islam’in
Kur’an ve hadis islam1 oldugunu iddia etmekle Wilders i¢i bosaltilmis bir
Islam temenni etmektedir. Hatta Kur’an'a ve Seriata gore yasamayan 1limli
Miisliimanlarin da oldugunu ve onlar1 ayakta alkigladigimi sozlerine ekler
(Stakelbeck, 2012). Almanya’nin Dresden sehrinde, 2014 yilinda kurulan ve
Islam-karsit1 aktiviteleriyle Almanlar arasinda hizla popiilarite kazanan
Bati’nin Islamlasmasina Kars1 Vatansever Avrupalilar (Patriotic Europeans
Against the Islamisation of the Occident) orgiitii Pegida’nin yiiriiyiisiine de
katilan Wilders, Islam-karsit1 sdylem ve eylemlerin her zaman ilk safinda yer
aldi. Dresden’de kalabaliga yaptigi konusmasinda Islam’in fasist bir din
oldugunu, Kur’an’mm Adolf Hitler’in Mein Kampf kitabina benzedigini,
gocmenlerin Avrupa’nin degerlerine uymalar1 gerektigini, yoksa bunun
baska yolunun olmadigini iddia etti (Telegraph, 2015).

Wilders’in Islam ve Miisliimanlara kars1 konusmalar1 Avrupa’nin tiim
baskentlerinde, hatta Amerika ve Israil’e kadar ulasti. S6z konusu iilkelerde
Wilders, asir1 sager Islam-karsiti siyasi ve sivil kuruluslar tarafindan 6zel
davetler almaya devam ediyor. Alman hiikiimetinin 200.000, Isveg
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hiikiimetinin 80.000 Suriyeli go¢meni kabul edebilecekleri agiklamalari
iizerine harekete gecen Islam-karsit1 asir1 sagc1 partiler ve dernekler bir ok
Avrupa baskentinde yliriiylisler diizenlediler. Bu go¢men artisi Wilders’a
gbre, Avrupa’da Yahudiler ve sinagoglarina karsi tehditlerin de artmasi
anlamina geliyordu (Gordon, 2014).

Avrupa’nin baskentleri Amsterdam, Londra, Paris, Biiriiksel, Berlin
gibi  biliylik sehirlerin  turistik meydanlarmin  disinda, yazilarim
okuyamayacaginiz is yerlerinden sokaklarda oynayan ¢ocuklara, her yerde
Miisliiman gd¢menlerin akinina ugradi. Wilders’imn New York sehrinde
Amerikalilara yaptigi konusmada Islam’mn Avrupa iilkelerinde neden bir
tehdit unsuru, bir diisman olarak algilanmas1 gerektigini anlatt1. Paris Eyfel
Kulesi’nin, Amsterdam Kanallarinin, ve Roma tarihi eserlerinin hala yerli
yerinde oldugunu, ancak Amerikali turistlerin ugramadigi veya birkac¢ blok
Otede goremedigi bu sehirlerin arka sokaklarinin gé¢men niifusuyla dolup
tastigin1 Amerikalilara anlatti. Bagortiilii, “siyah ¢adir giyimli” ve kucaginda
ve etrafinda bir grup cocukla sokaklarda dolasan kadinlari, ii¢ adim
Onlerinde yiiriiyen kocalarini, kdse baslarinda acilan camileri, yazilarini
okuyamadigimiz ve anlayamadiginiz igyeri tabelalar: ve fanatiklerin kontroli
altina aldiklar1 bu gettolar Miisliiman semtleri haline gelmesinden biiyiik
endise duydugunu, sokak sokak, semt semt ve sehir sehir Avrupa’nin
Miisliiman gogmenlerin eline gectigini inanarak paylasti (Bostom, 2008).
Bir¢ok Avrupa sehrinde 18 yas alti niifusun gogunlugunu Miisliimanlardan
olustugundan, bu yas grubu arasinda Avrupa'da en popiiler isminin
Muhammet oldugundan, Belgika ve Danimarka gibi iilkelerde okullara helal
yemek servisi yapildigindan rahatsizlik duydugunu Amerikalilarla agik bir
dille paylast:. Fransiz okullarinda Islam’1 elestiren yazarlar, Voltaire ve
Diderot’un okutulmadigini, Yahudilerin Fransa’dan gog¢ etmeye basladigini,
ve Tel Aviv sokaklarinda artik Fransizca konusanlara sik rastlanabileceginin
altin1 ¢izerek Bati toplumunu uyartyor (Bostom, 2008).

Wilders Amerikalilara Avrupa sehirlerinin bu "vahim" durumunu
anlattiktan sonra Islam’1 anlatmaya basliyor. Wilders’a gore, Islam hakkinda
bilinmesi gereken en 6nemli seyin Kur’an oldugudur. Kur’anin Allah'in
kitab1 oldugunu, bir melek tarafindan Hz. Muhammed'e indirildigi bilgisini
paylasan Wilders, problemin Kur’anda her kelimenin Allah"in kelami oldugu
igin tartigma gotiirmedigini ve tiim zamanlarda tim Miislimanlar igin
baglayici oldugunu, bu nedenle i1limli Miisliimanlarin olabilecegini, ancak
thml Islam’in olamayacagini savunur. Kur’an’in nefrete, siddete, terore,
teslimiyete, cinayete ¢agirdigini, cihadin her Miisliimanin gérevi oldugunu,
gayri-Miislimleri 6ldirmeye ve onlara karsi savas agarak dinin gorevlerini
yerine getirmeye tesvik ettigini, hatta Kur’an’in Yahudileri maymunluk ve
domuzlukla vasiflandirmasiyla anti-Semitic oldugunu da iddia eder (Bostom,
2008). Wilders Kur’an ayetlerini konteksti disinda yorumlayarak nefret
sOylemi olusturma gabasindadir.

Islam’la ilgili bilinmesi gereken ikinci 6nemli hususun peygamberi
Muhammet (sav) oldugunu, davraniglarinin tim Miisliimanlar i¢in &rnek
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teskil ettigini ve sorgulanamaz oldugunu anlatir. Wilders’a gore, Hz.
Muhammet, Gandi yada Mandela gibi olsaydi problem olmazdi, ancak Hz.
Muhammed’in bir savag “baronu” oldugunu, Beni Kureyza Yahudi
kabilesini topluca katlettigini iddia eder. Wilders’a gore Islam, kendi
tistiinligiinden bagka bir ahlak anlayis1 tanimaz; lehine olan her sey iyi,
aleyhine olan her seyi de kétii varsayar. islam’in siyasi bir ideoloji oldugunu,
toplumun ve tiim fertlerinin hayatini en detayma kadar diizenleyen ve
kurallarin1 bireylerin hayatina dayatan bir sistem oldugunu iddia eder.
[slam’in teslim olmak anlamma geldigini, demokrasi ve &zgiirliikle
bagdasmayan bir sistem oldugunu diisiiniir. Churchill’in Islam igin
"diinyanin en gerici gicii" dedigi gorlisiine katildigini, kendisinin de
Kur’an'1 Hitlerin kitabina benzettigini ifade eder (Bostom, 2008). Avrupa’da
insanlarmn Filistin’e kars1 sempati duymalarina anlam veremedigini, Israil’i
ve Israilli Yahudilerin Bati adina yaptiklarini gdéremediklerinden yakinr.
Israil’i bir ¢ok nedenden dolay1 hep savunacagini, basta Israil’in Yahudilerin
anavatani oldugunu, demokratik bir iilke oldugunu, ve Avrupa’nin birinci
savunma hattt oldugunu disiintir (Bostom, 2008).

Wilders bu politik sdylemlerini Avrupali Miisliimanlar1 ve Islami
Avrupa’nin  Yahudi-Hiristiyan  kiiltiir  yapisina  bir tehdit olarak
algilamalarindan iiretir. Wilders, Islam’in ve Miisliimanlarin poskolonyal
donemde Avrupa iilkelerindeki varli1 lizerinden bu politik sOylemlerini inga
etse de, kaynak olarak klasik oryantalist soylemlerden beslenir. Kolonyal
donemde Islam’mn “kili¢ dini” algisina kars1, postkolonyal donemde Islam’in
“teror dini” algis1 olusturulmasi, Kur’an’in meydanlarda yakilmasi, Hz
Muhammedin karikatiir dergilerine konu edinilmesi, kolonyal sdylemlerin
postkolonyal donemdeki eylem uzantilaridir.

Sonug¢

Bu calisma, Avrupa’nin Islam algis1 konusuna farkli bir perspektiften,
postkolonyal kuramsal agidan yaklasti. Postkolonyal teori, Oncelikle
giiniimiiz Ugiincii Diinya Ulkeleri sorunlarmin kaynagini ge¢miste kalan
kolonyal diizende arar. Bu anlamda, Avrupa’nin giiniimiiz islam algismnin
kokleri, postkolonyaal teoriye gore, kolonyal donemin algilarina dayanir. Bu
teorik bakis acistyla Avrupa’min Islam’la tarihsel iliskilerinin farkli
zeminlerde farkli algilar olusturdugu sonucuna varmayi kolaylastirmustir.
Avrupa’nin postkolonyal Islam algisi, kolonyal donemin aksine, kendi
topraklarinda olustu. Postkolonyal donemde Avrupa somiirgelerini kaybetse
de teknolojik, ekonomik, askeri iistiinliigiinii kaybetmemistir. Bu donemde
Avrupa’nin din algisima laik diisiince ve uygulamalar hakimdir. Bu
bakimdan da Islam Avrupa’da diger dinlerin gérdiigii muameleyi gormiis,
ayni uygulamalara tabi tutulmustur. Postkolonyal donemde Avrupa’da islam,
gocmen isci-sinifin dini olarak algilandi. Ancak Avrupa’da artan Miisliiman
niifusu ve bu niifusun 6zellikle dini kiiltiirlerine bagliliklar1 Avrupalilarin
laik din algisina ters diismeye baslamustir.
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Bu baglamda, Avrupa iilkeleri Miisliman vatandaglarim kendi
toplumlarina entegre etme politikalar1 uygulamis, ancak her iki tarafin da
kabuliinii alan bir ¢6ziim iiretememistir. Farkli iilkelerde farkli entegrasyon
modelleri uygulanmis ancak ne Avrupalilarin ne Miisliimanlarin taleplerine
cevap verememistir. Avrupali toplumlar Islam’1 kendi kiiltiir ve degerlerine
tehdit olarak algilamig, Mislimanlar1 kendi toplumlarinda eritmek,
goriiniirliiklerini en aza indirmek, baska bir deyisle, kendi sosyal-kiiltiirel
dokusunu "yabanci" ya da "6teki" unsurlarla bozmama siyaset
uygulamalarina bagvururken, Miisliimanlar da kendi kiiltiirlerini korumay1
ve yasatmay1 her zaman giindeminde tutmustur. Islamofobi kavran Avrupa
toplumlarinda Islam'a ve Miisliimanlara karsi onyarginin ve ayrimciligin
yeni alg1 bigimi olarak ortaya ¢ikmustir. islam'a ve Miisliimanlara dzellikle
kamusal alanda hosgorisiizliik yiikselmeye baglamig, Avrupa kendi
demokratik liberal degerleriyle celiskiye diismiistiir. Avrupa’da Islam, asir
sag partilerin tahammiil edemedikleri bir kavram haline geldi. Ozellikle
Sosyal Demokratlarin Miisliiman toplumu Avrupa toplumuna entegre etme
siyasetlerine muhalefet eden asir1 sagci partiler igin ¢6ziim: Miisliiman
tilkelerden olas1 miilteci goglinii durdurmak; Avrupa’daki Miisliiman
toplumu asimile etmek; ya da Avrupa’daki sorunlarin miisebbibi
Miisliimanlari tilkelerine geri gondermektir.

11 Eyliil’den bu yana yiikselen Islam karsithigi ya da Islam korkusu
riizgar1 durabilir, hatta ters de esebilir, ancak Islam ve Miisliimanlarin
Avrupa’nin sosyo-kiiltiirel bir parcasi olup olmayacagi ya da kabul edilip
edilmeyecegi tartismalar1 siirmeye devam edecektir. Avrupa, Yahudi-
Hiristiyan kiiltiirel mozayigine islam’1 da ekleyebilecek mi? Islam Avrupali
Miislimanlara ne kadar ‘Avrupali olma’ alani taniyacak? Bu sorular, bundan
sonra yapilacak caligmalar1 yonledirme acisindan 6nemli bir baslangig
sayilabilir. Bu konuda Homi Babha’nin ambivalence, mimicry ve hybrid
(Bhabha, 1994: 28, 94, 121) kavramlariyla Avrupa toplumlarinda yasayan
Miisliimanlarin  kiiltiirel etkilesimlerinin kimlikleri tzerindeki etkileri
arastirilabilir.
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Extended Abstract

This article explores European perception of Islam from a postcolonial
perspective. In this article, the concept of postcolonial is used to analyze the
topic in terms of both defining periodization and theoretical approach. In the
first sense, European perception of Islam can be divided into three main
periods: pre-colonial perception of Islam, colonial perception of Islam, and
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postcolonial perception of Islam. This article examines postcolonial
European perception of Islam. The article argues that the postcolonial
theoretical approach is an appropriate method to reveal the differences in
perception between the periods. In this regard, postcolonial theory contends
that the current perception of Islam in Europe is inseparable from those of
early periods, and that new forms of perceptions have been constructed on
new grounds and with changing factors. In this context, while European
perception of Islam in colonial period was fueled by European colonialism
and European orientalism, the postcolonial perception of Islam in Europe has
been shaped by some events at global scales in which Muslims and Islam
have been drawn to the center.

The long-lasted presence of Western Europe as a colonial power in the
majority of Islamic world was considered a proof of European military and
economic superiority and economic development as a physical power.
Taking advantage of this superiority of Europe, European orientalism
perceived Islam as the religion of the backward and Islamic world as weak in
both military and economic sense. Moreover, this “backwardness” of the
Islamic world was attributed to the religion of Islam. In producing
knowledge about Islam, Orientalism defined and constructed discources
about Islam with great opportunities offered by colonialism. At that time,
orientalist works expanded to include all Islamic sciences. Islam became the
main subject of European scholarly studies and was interpreted from the
perspectives of the pillars of European civilization, Greco-Roman, Judaea-
Christianity and the norms of positive sciences. However, in the postcolonial
period, Europe lost its physical colonial dominance in Islamic world. Having
achieved their political independence, Islamic countries continued to be
economically dependent on former European colonial powers. During this
period, a new ground was formed for European perception of Islam.
Especially after the Second World War, workers migrated from Islamic
countries for reconstruction Europe. The first generation of this labor force
was treated as temporary working-class and had no social life other than
moving between hostels and factories. The workers did not return to their
home countries as planned, but on the contrary, they brought their families
as well. They moved from the hostels to homes, sent their children to
schools, opened mosques, privative schools, established associations and
their own workplaces, and practiced politics, which started as a member of
municipal councils, then progressed to a level of forming opposition parties
in various European parliaments. While all these developments were taking
place, the growing Muslim population and influence in Europe were met
with great concerns by European societies. Governments produced policies
on how to quietly integrate this Muslim population into their own societies.
Europe did not recognize any power against its economic development,
technological superiority and democratic values. Muslim community in
Europe did not challenge the superiority of Europe in these domains, but
they did not compromise their religious beliefs and practices. European
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governments could not achieve the desired results from integration policies
because of this rejectionist attitude of Muslims. Thus, the failure of
integration policies, | argue, laid a broad ground for postcolonial anti-Islamic
perception in Europe.

External global factors also provided another ground for European
postcolonial perception of Islam. First of all, based on the fact that the
perpetrators of the 9/11 terrorist attacks were Muslims, new perceptions
were on Muslims and Islam. The occurrence of these sorts of bomb attacks
in some European capitals put the European Muslim community in a very
difficult situation. Viewing Muslims as potential terrorists and Islam as a
threat to European values was the basis of formation and rise of mass anti-
Islamic civil and political movements in Europe. Tensions from such
misperceptions needed governmental statement that such a link should not
be established between terrorists and Muslims, terrorism and Islam. Among
these external factors, the most triggering of the anti-Islamic perception was
the terrorizing moves of ISIS in the Middle East in the name of Islam. The
execution of Europeans and others by ISIS, which was frequently shown on
live, led to a negative image of Islam and Muslims in Europe. In fact, these
images were exactly what anti-Islamic groups wanted to see. Accordingly,
Islamophobes got a great trump card and an opportunity for their anti-Islam
campaigns. From the prophet’s caricature and the burning of Quran in
Denmark, to the cartoons of Charlie Hebdo in France, Islam and Muslims in
Europe have been perceived and announced persona non grata.

In conclusion, European postcolonial perception of Islam has been
shaped on different grounds from that of colonial and pre-colonial periods.
Postcolonial perception of Islam has become a main subject of scholarly
works under the concept of Islamophobia with its meanings of anti-Islam
and fear of Islam. The conclusion drawn in this article is that European
postcolonial perception of Islam prevails Islamophobic character and
tendencies. Islamophobia in Europe, thus, could be considered as a side
product of both local and global factors. Locally, the failure of the
integration policies towards Muslims has not been fully successful, which
has laid a ground for the emergence of anti-Islamic sentiments. At the
global scale, the actions of the armed groups that targeted the neo-colonial
order in the Middle East with Islamic discourses have provided a second
ground for Islamophobic perception in Europe.

318



