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Miisliimanlarin toplumsal, kiiltiirel ve ekonomik varolusunu ve katilimin kisitlayan,
onlar 6tekilestirerek adil olmayan bir sosyal cerceveye mahkiim eden ¢ok boyutlu bir
ayrimcalik/irkgilik  bicimi olarak Islamofobi, giiniimiiziin en derin toplumsal
problemlerinden bir tanesidir. Bu ¢ok yonlii problemle miicadele cabalar1 da gesitli
diizeylerde koordineli ve stratejik bir ¢abay1 gerekli kilmaktadir. Bu kapsamda ¢alisma,
kamu kurumlari, sivil toplum kuruluslary, medya orgiitlenmeleri, akademik ve
teknolojik organizasyonlar gibi uygulayicilara ve bireysel yararlanicilara yoénelik
tanimlayici ve stratejik bir cerceve niteligi arz etmektedir.

Calismanin ilk béliimi, politika ekseni icin Islamofobinin kavramsal analitik bir
cercevelenmesine ayrilmis ve bir tamimlamaya ulasilmistir. ikinci kisimda ise
geleneksel medya diizeninden dijital platformlara islamofobinin medyatik seriivenine
odaklanilmistir. Son béliimde ise Islamofobiyle miicadelede medya eksenli stratejik
eylem sahalar1 ortaya konmustur. Tablolar halinde ele alinan sahalar tanimlayici bir
icerik sunumu, ilgili eylemler ve bazi uygulama érnekleri ile zenginlestirilmistir.

1. Politika Ekseni Icin islamofobiyi Dogru Bir Bicimde Cercevelemek

Tiim diinyada son yillarda ortaya konan arastirmalar ve tanimlama girisimleri,
[slamofobi kavramini, etimolojik kokeninden ziyade muhtevasina odaklanarak ele
almay1 6nermekte, ayni zamanda kavramin pek ¢cok toplumsal yansimayi géz ardi eden
“fobi-korku, hosnutsuzluk” eksenli kisir tanimlamalarinin asilmasi gerektigini ortaya
koymaktadir. Kavramin yeniden ¢ercevelenmesi, politika yapicilarin sorunu dogru bir
bicimde tanimlamasi ve dogru eylemlerde bulunmasini destekleme potansiyeli
icermektedir.

S6z konusu cerceveleme girisiminin asamali bir bicimde bazi anahtar kavramlardan
olusan bir kavram haritasi eksenine ele alinmasi 6nemlidir. Bu kapsamda; teolojik,
kiiltiirel, ekonomik, politik ve psikolojik gerekcelerle ortaya ¢ikan Islamofobinin
medya ve sivil toplum alanlarina yansiyan goriintimlerinin belirginlestirilmesi
miimkiin olabilir.

Fobi-Korku ve Hosnutsuzluk-Sadece Bir Baslangi¢: Islamofobi kavrami, islam ile korku
anlamina gelen “fobi” Kkelimelerinin birlestirilmesiyle olusmustur. Kelimenin
etimolojik kokeninin ve 6zelikle “fobi” ekinin kavrama yonelik yapilan ilk tanimlari
etkisi altina aldig1 ve islamofobinin Miisliimanlardan duyulan korku, hosnutsuzluk ve
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on yargilar seklinde tanimlandig1 goriilmektedir (Bayrakli, 2025). Runnymade Trust’in
1997 yilinda yayimlanan raporunda (Richardson & Conway, 1997) ortaya konan
tamimlama, Miisliiman Kkarsiti korku ve hosnutsuzluklar Islamofobi semsiye terimi
altinda daha giiglii bir bicimde diisiinmeye sevk etmesi bakimindan énemli bir girisim
olmakla  birlikte  Miusliman karsiti  dismanhk ve 1rkeiligit  yeterince
konumlandiramadigi gerekcesiyle 6nemli elestirilere maruz kalmistir (Modood, 2020).

Onyargilar-Derinlesen Algi Katmanlari: Runnymade Trustn tamimlama girisimini
miiteakiben ényargi problemi, Islamofobiyi ve sonuglarini, sosyal ve psikolojik
siirecler temelinde daha iyi bir sekilde anlamay1 olanakl kilan bir ¢erceve sundu
(Hafez, 2018). Buna gore Islamofobi Miisliimanlara yonelik olumsuz genellemeler
(stereotipler) ile beslenen, temelde irrasyonel korku ve duygusal tepkiye dayanan bir
tir onyargiy1 ifade ediyordu. Onyargilara odaklanmak siiphesiz olumsuz ve
genellestirici tutumlarin hangi sosyal ve psikolojik siireclerle ortaya ¢iktigini ve nasil
beslendigini kavramak acisindan kritik bir énem arz etmektedir. Ayrica Islamofobiye
iliskin bir tanimlama girisiminde 6nyargi kavramina 6zel bir dikkatle yaklasmak; arka
plandaki psikolojik ve sosyal dinamiklerin anlasilmasi, medya ve diger orgitli
yapilarin dnyargilarin insasindaki rollerinin kavranmasi (Taras, 2024) ve 6nyargilarin
azaltilmasi cabalarina temel teskil etmesi bakimindan Islamofobi ile miicadele cabalari
acisindan kritik bir énem arz etmektedir. Onyargilarin, hem diinya kamuoyunda
gelismesinde hem de Miisliiman topluluklar icin algilanan Islamofobinin artisinda
medyanin rolii kritik bir 6nem arz etmektedir. Bu noktada medya temsilleri 6nemli bir
islev gormekte, Islam ve Miisliimanlk, temsilin gerceklige galebe caldig1 bir tonda
surekli yeniden turetilmektedir (Iftikhar, 2019; Mussa, 2019).

Nefret Soylemi-Ayrimcilik ve Siddetin Yansimalari: “Bir kisi veya gruba, kim olduklarina,
baska bir deyisle dinlerine, etnik kdkenlerine, milliyetlerine, irklarina, renklerine,
soylarina, cinsiyetlerine veya diger kimlik faktorlerine dayanarak saldiran veya
asagilayic1 ya da ayrima bir dil kullanan konusma, yazi veya davranis seklindeki her
tlirlii iletisim (United Nations, 2020)” seklinde tanimlanan nefret sdylemi kapsayici bir
islamofobi tanimi i¢in anahtar bilesenlerden bir digeridir. Bu ¢cerceveden bakildiginda,
islamofobik nefret sucu; magdurun ya da herhangi bir baska kisinin algisina gore, bir
kisinin dini ya da dini oldugu varsayilan kimligine yani Miisliiman kimligine yonelik
diismanlik veya 6nyargi ile tamamen ya da kismen motive edilen her tiirlii sugu ifade
eder (Awan & Zempi, 2018). Buraya kadar ele alinan cerceveden hareketle ifade
edilmesi gereken husus, Islam ya da Miisliiman karsiti nefrete odaklanmanin tek
basina, Miisliimanlarin karsilastigi daha genis kapsamli yapisal, irksal esitsizlikleri
yeterince agiklayamamasidir (Sayyid & Vakil, 2018).

Irkcilik ve Kiiltiirel Irkcilik-Sembolik Otekilestirme: Giiniimiizde konuyla ilgili pek cok
akademisyen Islamofobinin, Miisliimanlarin Miisliiman olarak kendilerini gelecege
yansitma yeteneklerinin baltalanmasi ve bir irk¢ilik bicimi olarak anlasilmasi gerektigi
yoniinde gorisler ortaya koymaktadir. Bu kapsamda Runnymade Trust'in 2017 yilinda
yayimlanan giincellenen raporunda Islamofobi, irk¢iliga dayanan ve Miisliiman karsiti
ayrimciligl ifade eden bir kavram olarak tanimlanmistir (Elahi & Khan, 2017).
Britanyali Miislimanlar Tim Partiler Parlamento Grubu (APPG) tarafindan
benimsenen tammm da benzer sekilde Islamofobinin irk¢ihga dayandigim ve
Misliimanliga ya da Miisliman olarak algilanan o6zelliklere yonelik bir tiir irkeilik
olarak anlasilmasi gerektigini ortaya koymustur (Bhatti, 2021). Bu tanim girisimleri



islamofobiyi, bireylerin Miislimanlik veya Miisliman olarak algilanan 6zellikler
lizerinden otekilestirilmesini ifade eden, kiiltiirel ve sembolik boyutlar1 olan bir
"Irksallastirma” c¢ergevesinde ele almaktadir. Irksallastirma, gruplart biyolojik bir
temelden ziyade algilanan kiiltiirel veya dini 6zelliklere gore sosyal olarak tanimlamay1
ve kategorize etmeyi icerir ve bu belirteclere irksal anlam atfederek "6tekileri" insa
eder. Boylelikle de esitsizligi, ayrimciligl, yapisal ve fiziksel siddeti siirdurir (Hadj-
Cherif, 2025). Bu agidan Islamofobi, yalnizca dini 6n yargilar temelinde degil, toplumsal
hayatta farkli katmanlarda var olan, Mislimanlarin giindelik yasamlarinda
esitsizlikler iireten, egitimden istihdama kadar genis alanlarda dislanmaya yol acan,
kurumsal ve sistematik bir irkeilik bicimi olarak anlasilmalidir. Irkg¢ilikla birlikte 6ne
cikan iligkili kavramlardan bir digeri kiiltiirel irkgiliktir. Buna gore Mislimanlarin
yalnizca dini inanglariyla degil, géruntiir kimlikleri ve kiltiirel pratikleriyle birlikte
oteki olarak tamimlanmasi kiltiirel irkeilik biciminde ifade edilebilir. Bir dislama
mekanizmasi olarak ¢esitli toplumlarda “biz” olarak goériilen gruplarin yasam bi¢imine
asirt baghligi ve “onlar” olarak goriilenlerin farklihigini temel alan sinirlarin
cizilmesiyle isler. Dolayisiyla Islamofobinin kiiltiirel irk¢ilik olarak tanimlanmasi, Islam
ve Miislimanlarin kiiltiirel anlamda farklilastirilarak yabancilastirilmasina ve
toplumdan dislanmasina yo6nelik ideolojik bir cerceveyi ifade eder (Awan & Zempi,
2018).

Epistemik Irkcilik/Ayrimcilik-Bilgi ve Séylem: Islamofobinin daha az tartisilan fakat
temel bir vechesi de epistemik irkcilik olarak ifade edilen, bilgi tretimi ve sdylem
diizeyindeki ayrimcilik olarak ifade edilebilir. Bu boyutta, Islam ve Miisliimanlar
hakkindaki veriler, bilgi tiretimi siirecleri, medya soylemleri ya da toplumsal kabuller
icinde ¢arpik ve 6nyargili bicimde ortaya ¢ikar; Misliimanlarin kendi perspektifleri ise
degersizlestirilir. Ramon Grosfoguel gibi arastirmacilar, modern somiirgeci diinya
diizeninde epistemik Islamofobinin kurucu bir mantik oldugunu, yani Bati-merkezli
bilgi sistemlerinin islami perspektifleri en bastan disladigimi belirtmistir (Bazian,
2018; Grosfoguel, 2010).

Yapisal/Kurumsal Ayrimcilik-Sistematik Otekilestirme: Islamofobi tanimlarinda 6n
plana ¢ikan bir diger perspektif de siirecin, yapisal/kurumsal bir ayrimcilik olarak
anlasilmasina yapilan vurgudur. Devlet kurumlari basta olmak tizere cesitli kurumsal
yapilarin Miislimanlara yonelik korku ve stiphe ile hareket etmesi ve bu tutumlarin
politika ve uygulamalara yansimasi olarak ifade edilebilir. Cesitli devlet kurumlari
tarafindan yiiriitillen gozetim programlari, giivenlik politikalar: ve yasalarla sekillenir
(Beydoun, 2016). Bu kapsamda Miislimanlar, is piyasasinda, egitimde, konut veya
kamu hizmetlerinde sistematik olarak dezavantajli konuma itilebilir. Ornegin
Kanada'nin 2024-2028 Anti-Racism (Anti-Irkcilik) Stratejisi, Islamofobinin sadece
bireysel 6nyargi degil, yasalara ve politikalara kadar yansiyabilen sistemik ayrimcilik
icerebildigini vurgular. Bunun yaninda medya temsillerinde stirekli negatif imaj
cizilmesi ve siyasi sdylemlerde Islam karsiti ifadeler yapisal ayrimcligin farkh
tezahiirleri olarak okunabilir (The Canadian Guide to Understanding and Combatting
Islamophobia, 2024).

Ele alinan anahtar kavramlardan hareketle Islamofobi, fobi-korku veya hosnutsuzlugu
asan katmanlanyla Islam’a, Miislimanlara ya da Miisliman olarak algilanan
topluluklara yonelik 6n yargl, nefret soylemi ve siddetle sekillenen, ayni zamanda
kiltirel ve irksal kodlarla kurumsal ve yapisal ayrimciliga doniisebilen kapsamli bir
dislama bicimi olarak ifade edilebilir. Teolojik, kiiltiirel, ekonomik ve politik
gerekcelerle beslendigi gibi 0zellikle medyada ve iliskili bir bicimde toplumda



giclenen Onyargilar sayesinde yayginlasir, nefret soylemleri ve nefret suglariyla
somutlasir, kurumsal diizeydeki uygulamalar ve politikalarla sistematik hale gelir.
Irksallastirilan Misliimanlik, egitimden istihdama, seyahatten siyasi katilima kadar
bir¢cok alanda ayrimciliga, yapisal engellere ve epistemik dislamalara gerekce haline
gelir.

Salman Sayyid, Islamofobiyi “mevcut diinya diizeninin grameri” (2023) olarak
kodlarken meseleyi genis bir perspektifte anlamamiza kapi aralar. Gramer bir dilin
isleyisi ve sundugu diizeni ifade eden bir kavramdir. Bu dogrultuda ifade edilen sey
islamofobinin, mevcut diinya diizeninin nasil isledigini “asikir” eden temel
problemlerden biri olmasidir. Her bir Islamofobik vakia bu yoniiyle kiiresel bir “adalet
sorunu”nun bir parcasi olarak ele alinir. Bu yoniiyle de Islamofobi karsiti miicadele
cabalar1 esasinda bir “adalet arayis1” olarak somutlasir.

islamofobi, yukarida sunulan goriiniimleriyle yalmizca Miisliimanlarin azinlikta oldugu
toplumlarda karsilasilan bir sorun degildir. Niifusunun biiyik bir ¢ogunlugunu
Misliimanlarin olusturdugu tilkelerde de yakin tarihin koklii problemlerinden biri
olarak tarihsel, politik ve sosyo-kiltiirel baglamlarda c¢ercevelenebilir. Tarihsel
baglamda ele alindiginda hem somiirgelestirilmis hem de somiirgelestirilmemis
toplumlarda, modernlesme siireclerinin Islam temelli degerler ve yansimalar
konusundaki mevcut anlayis ve kurumsalliklari tartismaya acmasi, Islamofobik
gorinumler lretebilecek toplumsal bir boélinmeyi beraberinde getirmistir.
Boliinmenin bir tarafindaki sekiiler elitler tarafindan epistemik diizlemde Islami bilgi
ve kiiltiiriin degersiz/yetersiz olarak kabuli, politik diizlemde sekiiler ideolojiye bir
tehdit olarak konumlandirilan toplumsal kesimlerin diizenlenme ve disipline edilme
cabalari ile ideolojik bir goriiniim kazanmistir (Bayrakli vd., 2018). Boylelikle de son
otuz yillik periyotta diinya capinda gergevesi cizilen islamofobi kapsamina girebilecek
cok boyutlu tezahiirler ile karsi karsiya kalinmistir. Bu ¢erceve, Misliiman ¢ogunluklu
toplumlarda Islamofobiye odaklanarak i¢sel sorunlara kulak vermenin; kiiresel ve
yerel dinamiklerin kesisiminde 6zgiin anlamlar tiretmek, farkl iilkeler icin spesifik ve
baglama uygun miicadele stratejileri i¢in diisiince ufku agmak ve elestirel kapasiteyi
gliclendirmek ac¢isindan kritik bir 6nem arz ettigini gostermektedir.

2. Gelenekselden Dijitale islamofobinin Medyatik Seriiveni ve Stratejik Eylem
Sahalan

islamofobi, islam dinine ve Miisliimanlara yonelik korku, ényarg, nefret séylemi ve
ayrimciligi ifade eden ¢ok boyutlu bir olgudur. Bu olgu; teolojik, kiiltiirel, ekonomik ve
politik gerekcelerle beslenmekte, medya aracilifiyla yayginlasmakta ve kurumsal
diizeyde sistematik hale gelmektedir. Bu kapsamli siirecin her asamasinda goriiniir ve
etkili araclarindan biri daima medya olmustur. Ozellikle geleneksel medya -gazete,
televizyon, radyo ve dergiler-, Miisliimanlarin temsiline iliskin imgeleri biiyiik ol¢ciide
onyarg), tehdit ve catisma séylemleri {izerinden liretmis; béylece kamuoyunda Islam’a
kars1 giivensizlik ve korku duygularini pekistirmistir. Soguk Savas sonrasinda yiikselen
Medeniyetler Catismas1 soylemi 11 Eylil 2001 saldirilariyla birlesince, geleneksel
medyada Islamofobik temsil sistemleri derinlesmis; Miisliiman kimligi ¢ogunlukla
siddet, radikalizm ve Bat1 karsithigiyla 6zdeslestirilmistir.

21. yizyilin dijitallesme dalgasiyla birlikte islamofobik séylem sadece geleneksel
medyada degil, sosyal medya platformlari, algoritmalar, dijital icerik iireticileri ve
yapay zeka sistemleri aracilifiyla da yayilmaya baslamistir. Yeni medya, bireylerin
icerik liretme ve yayma glclini artirirken, ayni zamanda yanki odalari,



dezenformasyon, trol hareketleri ve dijital ling kiiltiirii gibi araglarla Islamofobiyi daha
yaygin hale getirmistir. Bu siirecte yapay zeka destekli algoritmalar, ayrimci igerikleri
filtrelemek yerine kimi zaman bu igerikleri pekistiren egilimler sergilemis, Miisliiman
karsiti iceriklerin daha fazla goriiniir olmasina neden olmustur. Gelenekselden dijitale
uzanan bu seriiven, Islamofobik séylemin hem daha sofistike bicimde hem de daha
sistemik olarak siirekli yeniden tiretildigini gozler 6niine sermektedir.

2.1. Geleneksel Medyada Islamofobi: Alg: ve Politika

islamofobinin geleneksel medyadaki (kitap, gazete-dergi, televizyon, radyo) iiretimi
yoluyla kurulan toplumsal iletisime ve kiltiirel temsil bicimlerine odaklanmak,
modern toplumlarda islamofobinin kurumsallasmasi siireclerini anlamak agisindan
kilit oneme sahiptir. Medya, islamofobik séylemleri ¢ok genis bir ara¢ cesitliligi
spektrumu igerisinde siirekli olarak iiretmektedir. Ornegin haberlerde kullanilan dil ve
gorseller, Miisliimanlari siddet yanlisi veya geri kalmis olarak tasvir edebilmekte ve bu
tiir temsiller, toplumsal dnyargilarin pekismesine sebebiyet verebilmektedir. Diger
taraftan cizgi filmler, karikatiirler, televizyon sovlar1 ve eglence programlarinda
Misliman karakterler Kkliselestirilerek alay konusu yapilabilmekte ve izleyicide
olumsuz izlenimler olusturulabilmektedir. Bu tiir icerikler, 6zellikle geng izleyiciler
arasinda Islamofobik tutumlarin olusmasina, Miisliimanlarin toplumsal hayatta
dislanmasina, ayrimciifa ve siddete maruz kalmasina alan acmaktadir. Ornegin,
Amerika’da yasayan Miisliimanlara yonelik arastirmalar yapan ISPU (Sosyal Politika ve
Anlayis Enstitiisii), medyanin Mislimanlar1 genellikle siddetle iliskilendirdigini ve
bunun da toplumda Islamofobik tutumlarin artmasina neden oldugunu ortaya
koymustur (Saleem, 2017). Benzer sekilde, Chicago Universitesi yayinlar1 arasindan
¢ikan bir makalede Miisliimanlarin olumsuz tasvirlerinin, halk arasinda Miisliimanlara
yonelik diismanhg artirdifini ve onlara yonelik daha kati politikalarin
desteklenmesine yol actigini géstermistir (Lajevardi, 2021).

Geleneksel medya, algl olusturmanin yam sira iilkelerin islam’a ve Miisliimanlara
yonelik politika belirlemelerinde de 6nemli bir etki alanina sahiptir. Medyanin olumsuz
cercevelemeleri, politika yapicilarin Islam ve Miisliimanlara yénelik politikalarin
etkilemektedir. Ornegin, medyada yayilan Islamofobik sdylemler, go¢ politikalarinin
sikilastirilmas1 veya glivenlik 6nlemlerinin artirilmasi gibi yasal diizenlemelerin
hayata gecirilmesine zemin hazirlayabilmektedir. Oxford Arastirma Ansiklopedisi'nde
yayimlanan bir makale, medyanin islamofobik séylemleri yeniden iireterek, ayrimci
politikalarin mesrulastirilmasina katkida bulundugunu belirtmektedir (Hernandez
Vilchis, 2023).

[slamofobi teknik anlamda 1990'larda, 6zellikle Runnymede Trust'in 1997 tarihli
raporuyla akademik ve siyasi literatiirde yaygin bir goriintirliik kazansa da bu tarihten
once, kavram sinirlarina dahil edilebilecek ciddi bir temsiller tarihiyle karsi karsiya
kaldigimiz ifade edilebilir. Edward Said’in Oryantalizm (1978) adl eserinde belirttigi
gibi, yiizyillar boyunca Bati'min Dogu'ya yonelik zihinsel kurgularinda o6zellikle
Miisliiman toplumlara dair 6nyargili, indirgemeci ve dislayici imgeler yer almisti. Bu
imgeler, 20. ylzyil ortalarindan itibaren medya araciligiyla yeniden iiretildi ve
yayginlastirildi. 1940 ve 1950'li yillarda Hollywood yapimlarinda Arap ve Misliiman
karakterler, siklikla “vahsi ¢6l adami”, “kéktendinci seyh” gibi stereotiplerle temsil
edilmistir (Shaheen, 2001). Ayn1 donemde Bati gazeteleri ve dergileri Miisliiman
cografyalardaki haberleri genellikle siddet, yoksulluk, cehalet ve siyasi istikrarsizlik
temalar etrafinda isleyerek negatif cerceveler kurmustur.



1979 yilindaki iran Islam Devrimi, Bati medyasinin Miisliimanlara dair algisinda
radikal bir doniistime yol agmistir. Bu donemde Time, Newsweek ve The New York Times
gibi yayinlar, devrimi “teokratik gericilik” ve "Bati diismanligl" olarak yorumlamis,
“Islamic fundamentalism” (Islami koktencilik) ifadesi yayginlasmistir (Karim, 2000).

1990’l1 yillar hem kiiresel medya ekosisteminin doniisiimii hem de Islamofobi
kavraminin goriiniirliige kavusmasi agisindan bir esik teskil eder. Soguk Savas’'in sona
ermesiyle birlikte medya, yeni kiiresel tehdit tanimlarina yonelmis; bu siirecte 6zellikle
Bati medyasinda Miisliiman kimligi giderek “yeni 6teki” olarak konumlandirilmistir. Bu
donem, hem televizyon yayinciliinin altin ¢ag1 olarak goriilmiis hem de uydu
teknolojileriyle kiiresel medya dolasimi hiz kazanmistir.

Ayn1 zamanda bu yillarda Islamofobi, sadece medya temsilleriyle sinirh kalmayip
kiltirel, politik ve toplumsal diizlemlerde sistematik hale gelmeye baslamistir.
1997’de ingiltere merkezli Runnymede Trust'un yayimladigi “Islamophobia: A
Challenge for Us All” (Richardson & Conway, 1997) raporu, Islamofobiyi kavramsal
olarak tanimlamis, medya pratiklerinin bu ayrimc egilimleri nasil besledigine dikkat
cekmistir. Dolayisiyla 1990’lar, Islamofobinin hem giigcli bir bicimde
kavramsallastirildigi hem de geleneksel medya araglarinda yapilandirilmis bir temsil
diizeni kazandigi bir dénemi ifade eder.

Yeni Diisman Imajinin Insasi-Medeniyetler Catismasi ve Medya: Samuel P. Huntington’un
Clash of Civilizations? (1993) baslikli makalesi ve takip eden c¢alismalar1 Bati
kamuoyuna ve medya sdylemine Islam’in "Bati medeniyetine meydan okuyan bir
kultirel blok" oldugu fikrini kazandirdi. Bu teorik ¢erceve, haber medyasinda siklikla
yeniden tretildi. Ornegin, CNN, BBC ve Fox News gibi kiiresel yayin organlarinda
Misliiman cografyalardaki catismalar (Bosna, Cezayir, Sudan, Afganistan) siklikla
kultirel geri kalmishk, dini fanatizm ve giivenlik tehdidi lizerinden haberlestirildi
(Poole, 2009; Poole & Richardson, 2010). Misliman go¢menler, 6zellikle Avrupa
medya soyleminde entegrasyon karsiti, demokratik degerlere aykiri ve siddete egilimli
gruplar olarak temsil edilmeye baslandi. Bu tir temsiller, medya tarafindan
“medeniyetler ¢catismasinin somut uzantisi” olarak insa edildi.

11 Eyliil ve Medya Patlamasi-Gérsel Terériin Kodlarr: 2001’deki 11 Eyliil saldirilari,
geleneksel medyada islamofobik séylemlerin niteliksel olarak bir sicrama yasamasina
yol actl. New York Times, Washington Post, Le Monde, Der Spiegel gibi énde gelen
gazeteler ve ABD merkezli televizyon kanallari, olaylar1 Islam'la dogrudan
iliskilendiren haberler ve gorsellerle sundu. Televizyon ekranlarinda patlamalarin
ardindan siirekli yayimlanan cami goriintiileri, basortiilii kadinlar ve Arapga yazilar;
Mislimanhgin saldirinin failleriyle 6zdeslestirilmesine zemin hazirlad1 (Jackson,
2010). Bu doénemde, “radikal Islam”, “Islami terér”, “militan Miisliimanlar” gibi
kavramlar medya diline yerlesti. ABD’deki Fox News ve talk-show programlarinda
islam, medeniyet disi, irrasyonel ve tehditkar bir din olarak yaygin bir temsil
cercevesine yerlesti (Ahmed & Matthes, 2017).

Basili Yayinlarda Stereotiplestirme ve (Cerceveleme: 1990 sonrasi donemde yazili
basinda Islam’a dair haberler cogunlukla ii¢ bashik altinda ¢ercevelendi: giivenlik, kadin
haklar ve siddet. Ozellikle kadinlarla ilgili haberlerde basértiisii, zorla evlendirme ve
namus cinayetleri gibi konular, islam’1 baskic1 ve ataerkil bir sistem olarak sunmak i¢in
kullanild1 (Morey & Yaqin, 2011). Miisliiman kadinin goriiniirliigli tizerinden kurulan
bu séylem, Bati’'nin “kurtarict” roliinii pekistirirken islam toplumlarini geri kalmishikla
Ozdeslestirdi. Ayn1 zamanda, Bati’da ¢ikan bazi dergi ve gazetelerde (6r. Charlie Hebdo,



Jyllands-Posten) dogrudan Islam peygamberine ve kutsallarina hakaret eden
karikattrler yayimlandi.

Televizyon Dizileri ve Sinema Filmleri-Popiiler Kiiltirde Normallesen Islamofobi:
Geleneksel medya sadece haber diliyle degil, eglence endiistrisiyle de Islamofobiyi
yeniden Uretmistir. 2000 sonrasi Amerikan dizileri (24, Homeland, Sleeper Cell),
Misliman karakterleri ¢ogunlukla terdrist, ajan ya da ¢ift kimlikli bireyler olarak
sunmustur. Bu karakterler, Batili ana karakterin kahramanhgin1 vurgulamak igin
“tehdit unsuru” islevi gormistiir (Shaheen, 2001). Bu durum sinema filmlerinde de
benzer sekilde devam etmis; True Lies, Rules of Engagement, The Siege gibi yapimlar
Miisliimanlar1 ¢ogunlukla radikal, geri kalmis, bombaci ya da kadin diismanu figiirlerle
6zdeslestirmistir.

Medyanin Etkileri-Algi, Politika ve Sosyal Sonuclar: Geleneksel medyada Islam’in siirekli
olarak negatif baglamlarla iliskilendirilmesi, Bati kamuoyunda Miisliimanlara yonelik
stiiphe, korku ve ayrimcilig1 artirmistir. Pew Research Center verilerine gore Bati
Avrupa’daki halklarin biiyiik kismi, Misliimanlarin siddete egilimli olduguna
inandigini belirtmistir (2011). Bu ttir algilar, politik diizlemde de yanki bulmus; birgok
tilkede go¢ karsiti, islam karsit1 partiler giic kazanmis, kamusal alanda basortiisii ve
cami ingasi gibi pratikler 6nemli engellerle karsilasmistir.

2.2. islamofobi 2.0: Dijitallesme, Yapay Zeka ve Otesi

21. yiizyihn ikinci on yilindan itibaren dijitallesmenin ivme kazanmasi, islamofobik
soylemin sadece icerik iiretiminde degil, icerik dolasimi ve tiiketiminde de yapisal bir
déniisiime yol agmigtir. Artik Islamofobi yalmizca medya organlarinin yayin
politikalarindan beslenmemekte; kullanici temelli icerik tretimi, sosyal medya
platformlarinin algoritmalari, yorum kiiltiirii ve gorsel icerik dolasimi sayesinde ¢ok
daha heterojen, ama ayni zamanda daha hizli yayilan bir yap1 kazanmaktadir. Bu dijital
evrime bagl olarak karsimiza ¢ikan yeni fenomen, literatiirde “Islamofobi 2.0” olarak
adlandirilmakta ve dijital ¢agin {rettigi yeni medya dinamikleri iginde
degerlendirilmektedir (Awan, 2016).

Dijital medya platformlari, igerik 6nerme algoritmalari, yanki odalari, trol hareketleri
ve yanlis bilginin sistematik yayilimi gibi mekanizmalar, islamofobik iceriklerin tekrar
tekrar tretilip gliclenmesine olanak tanimaktadir. Sosyal medya kullanicilari, kendi
diinya goriislerine uygun iceriklerle yanki odalarina hapsolurken farkliliklara yonelik
empatiyi tehdit edecek gelismelere sahit olunmaktadir. Bu mekanizma, Islam’a ve
Misliimanlara yonelik onyargilarin daha da keskinlestigi ve dijital ortamlarda
normallestigi ekosistemler liretmektedir.

Bununla birlikte yapay zekd teknolojilerinin yiikselisi, islamofobiyle miicadelede
oldugu kadar Islamofobiyi yeniden iiretmede de yeni riskler barindirmaktadir. Biiyiik
dil modelleri, igerik filtreleme algoritmalari, haber akis sistemleri ve otomatik
siniflandirma sistemleri, egitildikleri veri kiimelerindeki o6nyargilari ¢cogu zaman
farkinda olmadan yeniden tretmektedir. Yapay zeka sistemleri, Miislimanlara dair
icerikleri siddetle iliskilendirme, ayrimciliga ugrayan gruplar1 goz ardi etme ya da
Miisliimanlarin  katkilarini  gériinmez kilma gibi bircok bicimde Islamofobik
ayrimciligin dijital yeniden iretimine katki saglayabilmektedir. Bu nedenle,
dijitallesme ve yapay zeka ekseninde Islamofobiyle miicadele, teknik uzmanlikla etik
duyarliligi bir araya getiren yeni stratejiler gerektirmektedir.



Algoritmalar ve Yanki Odalari: Sosyal medya platformlarinin algoritmalari,
kullanicilara ilgi alanlarina ve dnceki etkilesimlerine dayal icerikler sunarak kullanici
deneyimini kisisellestirmeyi amaglar. Bu algoritmalar, kullanicilarin benzer goriislere
sahip bireylerle etkilesimde bulunmasini tesvik eder ve bu da "yanki odalar1" olarak
bilinen homojen dijital topluluklarin olusumuna yol agar. Yanki odalari, bireylerin
mevcut inanc¢larini pekistirirken, farkl bakis acilarina maruz kalma olasiigini azaltir.
Bu durum, ozellikle Islamofobik iceriklerin yayilmasi ve normallesmesine alan
acabilmektedir.

Ornegin, 4chan platformunda yapilan bir ¢alismada, islamofobik iceriklerin belirli
kullanici gruplari arasinda yogunlastigi ve bu gruplarin kendi i¢lerinde bu tiir igerikleri
stirekli olarak paylastigi tespit edilmistir. Arastirmacilar, 66 milyon génderi ve 5.8
milyon gorseli analiz ederek, 173.000 gonderide 21.000 Islamofobik gorsel ve 246.000
gonderide 420 nefret soylemi iceren ifade tespit etmislerdir. Bu bulgular, platformdaki
belirli kullanic1 gruplarinin Islamofobik icerikleri nasil yaydigin1 gostermektedir
(Gonzalez-Pizarro & Zannettou, 2022).

Benzer sekilde, Reddit platformunda yapilan bir baska arastirma, Islamofobik nefret
soyleminin derin 6grenme teknikleri kullanilarak tespit edildigini ve bu tiir iceriklerin
belirli topluluklarda yogunlastigini géstermistir. Baz1 arastirmacilar, BERT modeli ve
sinir aglarin1 kullanarak Islamofobik icerigin Reddit'te nasil yayildigi ve hangi
topluluklarda yogunlastifindan hareketle Reddit'teki islamofobik nefret séylemini
tespit etmislerdir (Aldreabi vd., 2023).

2015 yilinda gerceklesen Charlie Hebdo saldirilarinin ardindan Twitter'da kullanilan
#]eSuisCharlie etiketi, karsit goriislerin ¢arpistigi bir platform olarak 6rnek verilebilir.
Bu etiket altinda, Islamofobik icerikler ile Islam'l savunan paylasimlar arasinda
belirgin bir ¢atisma gézlemlenmistir. Bu durum, sosyal medyanin nasil kutuplasmis
yanki odalar olusturabilecegini ve bu odalarin Islamofobik séylemleri nasil
pekistirebilecegini gostermektedir (Aydin vd., 2022).

Algoritmalarin bu tiir igerikleri yayma potansiyeli, 6zellikle geng¢ kullanicilar arasinda
endise vericidir. Birlesik Krallik'ta yapilan bir arastirma, genglerin sosyal medyada
siddet icerikli videolarla karsilagsmalarinin, onlarin disar1 ¢ikma konusunda korku
hissetmelerine neden oldugunu ortaya koymustur. Bu tiir iceriklerin algoritmalar
tarafindan onerilmesi, genclerin giivenlik algisini olumsuz etkilemektedir (Booth,
2024). Ayrica, sosyal medya platformlarinin algoritmalari, asir1 sag ideolojilerin ve
islamofobik iceriklerin yayilmasina katkida bulunabilir. Ornegin, Birlesik Krallik'ta
sosyal medya platformlarinin milliyetci, yabanc1 diismani, islamofobik ve antisemitik
iceriklerin yayilmasindaki roli elestirilmistir (Dabbagh, 2024). Sonuc¢ olarak, sosyal
medya algoritmalar ve yanki odalari, Islamofobik iceriklerin yayllmasinda énemli bir
rol oynamaktadir. Bu durum, toplumsal kutuplasmayi artirmakta ve Miisliman
topluluklara yonelik 6nyargilar: pekistirmektedir.

Yapay Zekd Modelleri: Yapay zekd (YZ) modelleri, biliylik veri kiimeleri lizerinde
egitilerek insan benzeri kararlar alabilen ve 6ngoriilerde bulunabilen sistemlerdir. Bu
modeller, saglik hizmetlerinden finansal analizlere kadar bircok alanda
kullanilmaktadir. Ancak, YZ modellerinin tarafsiz oldugu varsayimi her zaman gecerli
degildir; zira bu modeller, egitildikleri veri setlerindeki 6nyargilar1 6grenebilir ve
yeniden iiretebilirler. Bu durum, 6zellikle Islamofobi gibi hassas konularda ciddi
sonuglar dogurabilmektedir.



Yapay zeka sistemleri, 6zellikle de biiytik dil modelleri, internetten elde edilen genis
veri kiimeleri iizerinde egitilmektedir. Bu veri kiimeleri genellikle Miislimanlara karsi
olanlar da dahil olmak tlizere toplumda var olan 6nyargilar igerir. YZ modelleri bu tiir
verilerden yeterli gozetim olmadan 6grendiklerinde, bu 6nyargilar1 ¢ogaltabilir ve
hatta giiclendirebilirler. Ornegin, arastirmalar bazi yapay zeki uygulamalarinin ve
sohbet robotlarinin egitim verilerinde gomiili olan 6nyargilar1 yansitarak verdikleri
yanitlarla Islamofobiyi siirdiirebildiklerini ve artirabildiklerini gdstermistir. Yapay
zeka sohbet robotlarinin terorizm ve spor etkinliklerine iliskin Islam karsit1 ényargiy
ne Olgiide tasidigini Paris 2024 Olimpiyat Oyunlar1 ¢ercevesinde inceleyen bir
calismada yapay zeka chatbot'larinin geleneksel ve sosyal medyaya kiyasla daha etkili
ve otoriter bir tonda Islam karsiti ényargiyr siirdiirdiigii sonucuna ulasilmistir
(Samuel-Azran vd., 2024).

Bu durumun c¢arpic1 6rneklerinden bir digeri, OpenAl tarafindan gelistirilen GPT-3
modelidir. Stanford Universitesi'ne bagh arastirmacilarin gerceklestirdigi calismada,
GPT-3'lin “Misliiman” kelimesini iceren metin tamamlama gorevlerinde %66 oraninda
siddet cagrisimli sonuclar trettigi tespit edilmistir. Ayn1 model, diger dini gruplar i¢in
benzer oranlara ulasmamistir. Ornegin, “Miisliiman, .. gibidir’ seklindeki ciimle
tamamlama testlerinde modelin sik¢a “terorist” gibi ifadeler iiretmesi, modelin
egitildigi veri setlerinde Islam’a dair yerlesik ényargilarin varligini gostermektedir
(Abid vd., 2021). YZ modellerinin bu tiir 6nyargil icerikler Gretmesi sadece bireysel
algilar etkilemekle kalmaz, ayn1 zamanda kamu politikalari, glivenlik uygulamalar ve
istihdam siirecleri gibi yapisal alanlarda da Miisliimanlara karsi adaletsiz sonuclara yol
acabilir. Algoritmik karar sistemleri 6rnegin, go¢gmenlik degerlendirmelerinde, icerik
diizenlemesinde ya da yliz tanima uygulamalarinda Miisliiman bireyleri potansiyel
tehdit olarak simiflandirabilir. Bu durum, Islamofobik yapilarin teknolojik araclarla
desteklenerek daha gii¢lii hale gelmesine neden olur.

3. Stratejik Eylem Sahalan

islamofobiyle miicadele, toplumlarin baris ve uyum icinde yasamas icin kritik bir
gerekliliktir. Bu miicadele, farkli aktorlerin stratejik eylem sahalarinda koordineli
cabalarim gerektirir. Bu ¢calisma; Izleme ve raporlama, karst anlati olusturma, dijital
vatandasligi destekleme ve hukuki/toplumsal baski uygulama gibi hususlari, s6z konusu
cabalar icin 6nemli eylem sahalari olarak 6n plana ¢ikartmaktadir.

3.1. Izleme ve Raporlama

izleme ve Raporlama, Islamofobiyle miicadelede temel bir stratejik eylem sahasidir. Bu
slire¢, Miislimanlara yonelik nefret suglarinin ve ayrimcilifin sistematik olarak
toplanmasi, analiz edilmesi ve raporlanmasini igerir. Bu veriler, politika yapicilarin
etkili stratejiler gelistirmesine ve toplumun bilin¢lendirilmesine yardimci olur.

islamofobiyle miicadelede ilk ve en 6nemli adimlardan biri, bu olgunun goriinir
kilinmasidir. Goriinmeyen ya da belgelenmeyen hicbir ayrimcilik bicimiyle etkili
bicimde miicadele edilemez. Bu nedenle izleme (monitoring) ve raporlama (reporting)
faaliyetleri, [slamofobinin  farkl gorinimlerini tanimlamak, haritalamak,
anlamlandirmak ve kamuoyu ile paylasmak acisindan hayati bir éneme sahiptir.
Ozellikle medyada ortaya cikan ancak siyaset, egitim ve giindelik yasamda
Miisliimanlara yonelik ayrimcilik, nefret sdylemi ve fiziksel saldirilarla sonug¢lanan
eylemler ancak nitelikli izleme ve raporlama mekanizmalar1 araciligiyla aciga
cikarilabilir.



Glinimtuzde bu faaliyetler, yalnizca devlet kurumlarinin ya da giivenlik otoritelerinin
degil; sivil toplum kuruluslarinin, akademik ¢evrelerin ve dijital platform
kullanicilarinin ortak ¢abasiyla yiiriitilmektedir. Ornegin, Birlesik Krallik’ta faaliyet
gosteren Tell MAMA (Measuring Anti-Muslim Attacks) adli sivil inisiyatif,
Misliimanlara yonelik nefret suglarini bireysel bildirimler yoluyla kayda almakta,
verileri analiz etmekte ve yillik raporlar yayimlayarak kamuoyunu ve karar alicilari
bilgilendirmektedir. Ancak, bu tiir girisimlerin strduriilebilirligi, maddi destek ve
siyasi irade gibi etkenlere baghdir. Nitekim Tell MAMA'nin devlet fonlarinin
kesilmesiyle karsi karsiya kalmasi, bu tiir raporlama mekanizmalarinin ne kadar
kirilgan olabilecegini gostermektedir (Dearden, 2025).

izleme ve raporlama siirecleri sadece bireysel vakalarin kaydedilmesini degil, aym
zamanda toplumsal egilimlerin, yapisal sorunlarin ve dijital ortamlardaki nefret
soylemlerinin de sistematik bicimde analizini icerir. Avustralya’daki Islamophobia
Register Australia tarafindan yayimlanan son rapora gore, lilkede 2023-2024 yillar1
arasinda bildirilen islamofobik olaylarin %75’inin magdurlar1 Miisliiman kadinlardir
ve vakalarin tgte biri ¢ocuklarin gozi 6niinde gerceklesmistir (Nivision, 2025). Bu tiir
veriler, yalnizca magdurlarin degil, ailelerin, topluluklarin ve egitim sisteminin de
etkilenmekte oldugunu ortaya koymaktadir.

Tablo 1. izleme ve Raporlama

Igerik » [zleme ve Tespit: Geleneksel (TV, gazete, radyo) ve dijital medyada
(sosyal medya, haber siteleri, bloglar) Islamofobik iceriklerin
sistematik bicimde tespiti.

= Dogrulama ve Siflandirma: Tespit edilen igeriklerin
dogrulanmasi, iceriklerin kategorize edilmesi.

=  Veri Analizi ve Egilim Tespiti: Toplanan ve dogrulanan igeriklerin
analiz edilmesi; egilimlerin, cografi dagilimlarin, mecralara gore
farkliliklarin tespiti.

= Raporlama ve Kamuoyuyla Paylasim: Analiz sonuglarinin periyodik
raporlar ve interaktif materyallerle yayimlanmasi; politika
yapicilar ve medya ile paylasilmasi.

= Miidahale ve Politika Gelistirme: Elde edilen veriler 1s181nda medya
okuryazarligl, nefretle miicadele kampanyalar1 ve hukuki siiregler
icin oneriler gelistirilmesi.

Eylemler * jzleme ve tespit icin teknolojik altyapinin olusturulmast:
Magdurlarin  ve taniklarin Islamofobik olaylar1 kolayca
bildirebilecegi ¢evrimi¢i ve ¢evrimdisi bildirim platformlarin
gelistirilmesi (web, mobil uygulama, ¢agr1 hatti). Otomatik ve
manuel medya tarama sistemlerinin kurulmasi, Sosyal medya
monitoring araglarinin gelistirilmesi. Anahtar kelime listeleri ve
tanimlayicilarin gelistirilmesi.

= Dogrulama ve siniflandirma igin; ilk boliimde ele alinan isleyen bir
Islamofobi tanimindan hareketle uygun siniflandirma kriterlerinin
gelistirilmesi. Inceleme ve kontrol kriterlerinin belirlenmesi.

= Analiz ve egilim tespiti amaciyla zaman serisi analizleri, vaka
haritalama, olay tipolojilerinin ¢ikarilmasi siireglerinin isletilmesi.
Dijital ve geleneksel medya icin ayr1 ve biitiinlesik analiz raporlari
hazirlanmasi.

= Raporlama kapsaminda, yillik ve/veya donemsel raporlarin
hazirlanmasi, mecralara 6zel durum analizleri (YouTube, Facebook,




X/Twitter, TV kanallar1 vb.) ile olay haritalari, infografikler ve agik
veri setlerinin olusturulmasi.

= Miidahale ve politika gelistirme kapsaminda geleneksel ve dijital
medya platformlariyla is birligi ve nefret igeriklerinin
kaldirilmasina  yonelik  diyaloglarin  gelistirilmesi, medya
calisanlarina  yonelik Islamofobi farkindalik egitimlerinin
planlanmasi, politika yapicilar icin 6neri setlerinin hazirlanmasi,
yasal raporlama ve dava destek mekanizmalarinin olusturulmasi.

= Tim bu faaliyetlerin gelistirilmesi icin “Akademik Arastirma
Destegi” ve ilgili fonlarin olusturulmasi, iiniversiteler, arastirma

merkezleri ve ilgili kurumlarin koordinasyonu.

Ornek Uygulamalar | Hepsi dogrudan medya eksenli olmasa da érneklik teskil etmesi bakimindan
asagidaki girisimlere bakilabilir.

o Tell MAMA (Birlesik Krallik): Miisliimanlara yonelik nefret suclarini
izleyen ve raporlayan bir kurulus olup, polis tegkilatlariyla is birligi
yapmaktadir (Tell Mama, t.y.).

e Islamophobia Register Australia (Avustralya): 2023-2024 yillari
arasinda 309 yiiz yiize ve 366 ¢evrimici Islamofobik olay kaydetmis,
Miisliiman kadinlarin %75 oraninda magdur oldugunu rapor
etmistir (Islamophobia Register Australia, t.y.).

e Council on American-Islamic Relations CAIR (ABD): Amerikan-islam
lliskileri Konseyi, Miisliimanlara yénelik ayrimcilik ve nefret
sucglarini izleyerek raporlar yayimlamakta ve magdurlara hukuki
destek saglamaktadir (CAIR - Council on American-Islamic Relations,

ty.).

e Islamophobia Research and Documentation Project (IRDP):
Kaliforniya Universitesi, Berkeley biinyesinde faaliyet gdsteren
IRDP, Islamofobinin sistematik ve ampirik bir yaklasimla
incelenmesine odaklanmaktadir. Bu proje, [slamofobinin Amerikan
Miisliiman toplumu tizerindeki etkilerini arastirmakta ve bu alanda
onemli calismalar yiiriitmektedir (Islamophobia Research and
Documentation Project, t.y.).

e Muslim Engagement and Development (MEND): Birlesik Krallik'ta
faaliyet gosteren MEND, Miislimanlarin medya ve siyasi
okuryazarligini artirmay1 amaclamakta ve islamofobiyle miicadele
icin farkindalik kampanyalar1 diizenlemektedir. Ayrica, nefret
suclarinin izlenmesi ve raporlanmasi konusunda da ¢aligmalar
yapmaktadir (Tackling Islamophobia in the UK, ty.).

e Islamic Human Rights Commission (IHRC): Londra merkezli I[HRC,
Miisliimanlara yonelik nefret suglari ve ayrimcilik vakalarini
izlemekte ve raporlamaktadir. Ayrica, insan haklari ihlalleri ve anti-
teror yasalarinin Miisliman topluluklar {zerindeki etkileri
konusunda da arastirmalar yapmaktadir (Ana Sayfa - IHRC, 2021).

3.2. Kars1 Anlat1 Kurma

islamofobiyle miicadelenin en etkili yollarindan biri, nefret sdéylemi ve yanlis
temsillerin yerine hakikate dayali, insani ve kapsayici anlatilarin insa edilmesidir.
“Kars1 anlati kurma” olarak adlandirilan bu strateji, yalnizca Islamofobik iceriklere
tepki vermekle kalmaz, ayni zamanda Miuslimanlarin ¢ok katmanli kimliklerini,
topluma katkilarini ve bireysel oykiilerini goriintir kilar. Dijital medya, sosyal aglar ve
kitlesel iletisim araglar1 iizerinden yayilan islam karsit1 séylemlerin etkisini kirmak icin




olumlu, yaratici ve yerel/kiiresel diizeyde yanki uyandirabilecek anlati bigimlerine
ihtiyac¢ vardir.

Ozellikle son yillarda yapilan saha arastirmalari, Islamofobik iceriklerin sosyal medya
algoritmalar1 tarafindan daha goriintir hale getirildigini ve yanki odalarinda
pekistirildigini gostermektedir. Bu durum, yalnizca savunmaci bir pozisyonda
kalmanin yetersiz oldugunu ortaya koymakta; bunun yerine, toplumsal fayday:
onceleyen, bilgiye dayali, duygusal bag kurabilen alternatif anlatilarin 6nemini
vurgulamaktadir. Avrupa Komisyonu tarafindan desteklenen Counter-Islamophobia
Kit (CIK) projesi, bu alanda 6rnek teskil eden ¢alismalardan biri olmus ve sekiz Avrupa
tilkesinde farkli karsi anlati bigimlerinin etkisini inceleyerek politika yapicilara
rehberlik etmistir (Merali, 2018).

Karsi anlati kurma faaliyetleri sadece dijital alanda degil; egitim kurumlarindan
medyaya, sanat projelerinden Kkiltiirel etkinliklere kadar bir¢cok mecrada
uygulanabilir. Bu stratejinin basarisi, hem Miisliiman topluluklarin anlati olusturma
kapasitelerine yatirim yapilmasina hem de ana akim mecralarin bu anlatilara agik
olmasina baghdir. Kars1 anlatilar, yalnizca 6nyargilar1 kirmakla kalmaz; ayni zamanda
farkl topluluklar arasinda empatiyi, karsilikli saygiy1 ve kapsayici vatandaslik bilincini
gliclendirir.

Tablo 2. Karsi Anlati Kurma-Genel Cerceve

icerik = Tematik Haritalama: Islam ve Miisliimanlar hakkinda olumsuz
temsillerin yogunlastig1 temalarin belirlenmesi ve analiz edilmesi.

* Hedef Aktér ve Alanlarin Tespiti: Islamofobik icerikleri
yayginlastiran kisi, kurum, mecra ve sbdylem gruplarinin
haritalanmasi.

* Kars1 Anlati Icerik Uretimi: Olumsuz temsillere kars1 savunmaya
gecmeyen, ozgilivenli, etkili ve alternatif olabilecek dil ve tslup
gelistirme.

* Dagitim ve Goriiniirlik Stratejisi: Uretilen iceriklerin dogru
platformlarda, etkili formatlarla yayginlastirilmasi ve izleyiciyle
bulusturulmasi.

* QOlgme, Degerlendirme ve Geri Besleme: Uretilen kars:1 anlatilarin
etkisinin izlenmesi, geri bildirim toplanmasi ve stratejilerin
gelistirilmesi.

Eylemler = Glvenlik, radikallesme, siddet, kadin haklari, go¢, kimlik gibi 6ne
¢ikan temalarin tespit edilmesi, bu temalarda kullanilan kalip
soylemlerin ve gorsel kodlarin ¢6ziimlemesi.

*  One gikan medya kuruluslar, influencerlar, politik figiirler ve nefret
yayan cevrimici aglarin analiz edilmesi, etki analizleri ile bu
aktorlerin goriiniirlik ve etkilesim haritalarinin ¢ikarilmasi,
gerektiginde uluslararasi hukuki ve etik ihlallerin ifsasi.

= Basarili karsi anlati stratejilerinin olusturulmasi (Mizah, ortak
kiiresel sorunlara deginme-¢éziim arayislarina dahil olma, pozitif
temsillerin arttirilmasi, yapisal 6nyargilara dikkat cekme...)

= Hedef kitleye uygun formatlarda igeriklerin ve kampanyalarin
planlanmasi, medya platformlariyla is birligi gelistirme.

» Izleyici geri déniisleri, etkilesim analizleri ve sosyal medya 6l¢iim
araclariyla etki analizleri gerceklestirme, stratejilerin strekli




glincellenmesi icin gerekli degerlendirmeler ve iyilestirme raporlari
hazirlama.

Ornek Uygulamalar = The Carter Center, 2017 yilinda, akademisyenler, gazeteciler, sivil
toplum aktorleri ve dini liderlerin katilimiyla uluslararasi bir
sempozyum diizenleyerek, “Countering the Islamophobia Industry
Toward More Effective Strategies” bashgiyla Islamofobiye kars
stratejik ve siirdiriilebilir yanitlar gelistirmeyi amaclamistir
(Countering the Islamophobia Industry Toward More Effective
Strategies, 2018).

=  Muslim Writers Collective (MWC): 2014 yilinda kurulan MWC,
ABD'de Miisliiman toplulugu i¢inde hikaye anlatiminm tesvik eden
bir sivil toplum kurulusudur (Muslim Writers Collective, t.y.).

= National Council of Canadian Muslims (NCCM): Kanada'da
Miislimanlarin sivil haklarini savunan ve islamofobiye karsi
miicadele eden dnde gelen bir kurulustur (NCCM, t.y.).

= Avrupa'da yirttiillen Empowering NGOs in Countering Online Hate
projesi, cevrimi¢i nefret soylemi cercevesinde ozellikle Kkarsi
mesajlarin olusturulmasi yoluyla nefret soylemiyle miicadele etmek
icin etkili stratejilerin gelistirilmesine ¢ok az ilgi gosterildigine
isaret etmektedir. Bu baglamda proje, sivil toplum kuruluslar
operatorlerinin sosyal medya verilerini izlemek ve analiz etmek i¢in
kullanabilecegi yeni bir ICT platformunu bir karsi anlat1 6neri araci
olarak sunmaktadir (Chung vd., 2021).

3.3. Dijital Vatandashgi Destekleme

Dijital cagin sekillendirdigi toplumsal yasam bicimleri, bireylerin yalnizca bilgi
tliketicisi degil ayn1 zamanda igerik lireticisi ve kanaat olusturucusu oldugu bir iletisim
ekosistemini beraberinde getirmistir. Bu yeni diizende dijital vatandaslik, bireylerin
dijital alanlarda haklarini ve sorumluluklarini bilen, elestirel diisiinceye sahip, etik
davranis gelistirebilen ve toplumsal katilim saglayan bireyler olmasini ifade eder.
Ancak bu potansiyel yapi, dijital platformlarin ayn1 zamanda nefreti, ayrimcilig1 ve
dezenformasyonu da ¢ogaltabilen araglar haline gelmesiyle tehdit altina girmistir.

islamofobi dijital ortamda yalnizca nefret icerikli séylemlerle degil; sistematik olarak
dislayici algoritmalar, igerik filtreleme mekanizmalari ve bilingli platform tasarimlari
yoluyla da yeniden liretilmektedir. Bu baglamda dijital vatandaslik, yalnizca bireysel
biling ve sorumluluk degil, ayn1 zamanda yapisal bir doniisim alanidir. Dijital
okuryazarligin, ¢cevrimigi etik davraniglarin, elestirel medya analizinin ve aktif dijital
katilimin tesvik edilmesi, Islamofobiyle miicadelede koruyucu bir kalkana déniisebilir.

Bu nedenle dijital vatandashg1 desteklemek, yalnizca dijital becerilerin 6gretimiyle
sinirlhi degildir; ayn1 zamanda dijital adalet, icerik denetimi, ¢evrimici giivenlik, cok
kultirliluk ve ifade 6zgiirliigl gibi daha genis bir degerler sistemiyle iliskilidir. Dijital
vatandashigin tesvik edildigi toplumlarda, Islamofobi gibi ayrimci séylemlere karsi
bilingli ve etkili toplumsal tepki mekanizmalar1 daha gii¢lii sekilde devreye girebilir.

Tablo 3. Dijital Vatandaslhig1 Destekleme-Genel Cerceve

icerik =  Medya ve inang okuryazarligl yoluyla elestirel ve sorgulayici tavrin
gelistirilmesi, dezenformasyon siireglerine iliskin farkindaligin
glclendirilmesi, dijital ahlak ve sayginin pekistirilmesi, karsi liretim,
sikayet ve raporlama pratiklerinin kazandirilmasi, bu konuda
yetkililerle isbirligi yapma motivasyon ve bilincinin gii¢lendirilmesi.




Eylemler =  Hayat boyu 6grenme icin farkli hedef gruplara uygun “medya ve
inan¢ okuryazarligl” miifredati ve yetkinlik c¢ergevelerinin
gelistirilmesi, 68retmen ve egitici egitimleri yoluyla etkinligin ve

entegrasyonun saglanmasi.

=  Online o6grenme platformlarinin tesekkiili ve farkhi egitim
kademelerine entegrasyonunun saglanmasi.

= Kamu spotlari, kisa filmler, animasyonlar, toolkit ve sosyal medya
kampanyalar yoluyla yayginlastirma. Etkilesimli quizler, podcast
serileri ve infografik dizilerinin organize edilmesi.

= Sikayet ve raporlama platformlarinin tamtilmasina yonelik
farkindalik girisimleri, dijital hak ve sorumluluklara yoénelik
atolyeler.

Ornek Uygulamalar = Institute for Social Policy and Understanding (ISPU): ISPU,
Miisliiman topluluklarin karsi karsiya kaldig1 zorluklar: anlamak ve
¢O6ziim iretmek amaciyla arastirmalar yapar. “Countering and
Dismantling Islamophobia: A Comprehensive Guide” adli ¢alisma,
medya okuryazarligl ve elestirel diistinme becerilerini gelistirerek
dijital vatandashigl destekler (“Countering and Dismantling
Islamophobia”, t.y.).

=  Online Hate Prevention Institute (OHPI): Avustralya merkezli OHP],
cevrimici nefret sdylemiyle miicadele eden bagimsiz bir hayir
kurumudur. Islamofobi dahil olmak iizere cesitli ¢cevrimici nefret
tiirlerini izler, raporlar ve dijital vatandashg: tesvik eder (Online
Hate Prevention Institute, 2023).

3.4. Hukuki ve Toplumsal Baski - Caydiricilik

islamofobiyle miicadelede sosyal medya sirketleri, medya gruplar1 ve dijital
platformlarin sorumluluklarini yerine getirmesini saglamak i¢in hem hukuki
diizenlemeler hem de toplumsal baski araglar1 birlikte kullanilmaldir.
Dezenformasyon ve nefret soylemi lireten mecralara karsi seffaflik talep etmek, sirket
politikalarini denetlemek ve ihlallerin yaptirimla karsilik bulmasini saglamak, caydirici
bir ortam yaratir. Bu siirecin, kamuoyu bilincinin gelistirilmesi, raporlama ve
kampanyalarla desteklenmesi de etki giiciinii artiracak 6nemli faktorler arasindadir.

Hukukun caydiric etkisi, yalnizca cezalandirma degil; ayni zamanda norm olusturma
ve egitim fonksiyonuyla da devreye girer. Avrupa Insan Haklar1 Mahkemesi ve Avrupa
Konseyi Irk¢ilik ve Hosgortustizliikle Miicadele Komisyonu (ECRI), nefret suglarinin
taniminin genisletilmesi, kurbanlarin korunmasi ve cezasizlik kiiltiirtiniin ortadan
kaldirilmasi yoniinde pek ¢ok tavsiye karar1 yayimlamistir (2022) Bunun yaninda, bazi
tilkelerde Islamofobiye dair hukuki tanimlarin belirsizligi ve devletlerin siyasi irade
eksikligi, caydirici hukuki diizenlemelerin uygulanabilirligini sinirlamaktadir.

Toplumsal baski ise hukuk dis1 ama etik normlara dayali gii¢lii bir caydiricilik
bicimidir. Medya, akademi, sivil toplum ve Kkiiltiirel aktorlerin ortak c¢abasiyla
olusturulan kamuoyu, Islamofobik tutum ve davranislara karsi sosyal bir hesap
verebilirlik alan1 olusturabilir. Ozellikle sosyal medya caginda ayrima iceriklerin ifsa
edilmesi, kamu tepkisi olusturulmasi ve bireylerin sosyal olarak dislanmas;,
davranislar1 degistirmede etkili olabilmektedir (Bartlett & Miller, 2010).

Bu cercevede hukuki ve toplumsal baski yalmzca Islamofobik vakalarin
cezalandirilmasi1 degil; aym1 zamanda bireylerin tutumlarinin doéntstirilmesi,
kurumsal yapilarin yeniden yapilandirilmasi ve kiiltiirel normlarin daha kapsayici hale



getirilmesi amaciyla birlikte isletilmesi gereken cift yonlii bir stratejidir. islamofobinin
kurumsal ve kiiltiirel yapilarla i¢ ice gectigi glinimuzde, hukuki yaptirim giicu ile
toplumsal vicdanin birlikte harekete gecirilmesi, uzun vadeli ve siirdiirilebilir bir
caydiricilik saglamanin anahtaridir.

Tablo 4. Hukuki ve Toplumsal Baski - Caydiricilik-Genel Cergeve

Icerik = Sorumluluk ve Yiikiimliliiklerin Tanimlanmasi: Sosyal medya
sirketleri, medya gruplari ve haber ajanslarinin Islamofobik
icerikler ve dezenformasyonla miicadeledeki sorumluluklarinin
acikea tanimlanmasi.

=  Hukuki Diizenleme ve Yaptirim Mekanizmalari: Ulusal diizeyde
nefret soylemi, dezenformasyon ve ayrimcilikla miicadeleye yonelik
somut hukuki diizenlemelerin hayata gecirilmesi.

* Hesap Verebilirlik ve Seffaflik: Sirketlerin islamofobiyle miicadele
kapsaminda hangi onlemleri aldiklarina dair diizenli raporlama
yapmalarinin saglanmasi.

= Toplumsal Baski ve Dijital Aktivizm: Toplumun dezenformasyona ve
nefret sdylemine kars: dijital kampanyalar ve kamuoyu baskisiyla
sirketleri harekete gecmeye tesvik edilmesi.

Eylemler: = Dezenformasyon ve nefret sdylemiyle miicadeleye dair ulusal ve
uluslararast hukuki c¢ercevelerin gii¢lendirilmesi. medya etik
kurallart ve sorumluluk bildirgelerinin hazirlanmas1 ve
glncellenmesi, sirketlere yonelik yol haritalar1 ve uyum
rehberlerinin hazirlanmasi.

» [slamofobik igeriklerin yayillmasina karsi yasal yaptirimlarin
gelistirilmesi, sosyal medya platformlar: i¢in yerel hukuk uyum
stire¢lerinin denetlenmesi, diizenleyici kurumlar arasinda bilgi
paylasim mekanizmalarinin kurulmasi.

= Sirketlerin igerik kaldirma raporlari ve algoritmik seffaflik raporlari
yayimlamasinin tesvik edilmesi, bagimsiz izleme kuruluslariyla is
birligi yapilmasi, sirketlerin seffaflik beyanlar1 ve topluluk
kurallarina baghlhiginin takibi.

» flgili alanda toplumsal aktivizmin kampanya siirecleriyle
desteklenmesi.

Ornek Uygulamalar * Kanada Anti-Islamophobia Initiatives, Islamofobiyi tanimlayan ve
buna karsi gesitli diizeylerde 6nlemler iceren politika ve hukuk
paketleri sunmaktadir (The Canadian Guide to Understanding and
Combatting Islamophobia, 2024).

»  Tell MAMA (UK), Islamofobik vakalari sistematik bir sekilde izleyip
raporlayarak medya ve hiikiimet tzerinde giiclii bir kamuoyu
baskis1 yaratmaktadir (Tell Mama, t.y.).

Bu c¢ercevede hukuki ve toplumsal baski yalmzca Islamofobik vakalarin
cezalandirilmas1 degil; ayni zamanda bireylerin tutumlarinin donistiriilmesi,
kurumsal yapilarin yeniden yapilandirilmasi ve kiiltiirel normlarin daha kapsayici hale
getirilmesi amaciyla birlikte isletilmesi gereken ¢ift yonlii bir stratejidir. Islamofobinin
kurumsal ve kiiltiirel yapilarla i¢ ice gectigi gliniimiizde, hukuki yaptirim giici ile
toplumsal vicdanin birlikte harekete gecirilmesi, uzun vadeli ve siirdurilebilir bir
caydiricilik saglamak agisindan 6nem arz etmektedir.
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