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ÖNSÖZ 
  

Ortadoğu‟da küçük bir ülke olan Lübnan, siyasi, sosyokültürel ve dini 

özellikleri bakımından bulunduğu coğrafyanın bir prototipini oluĢturmaktadır. Bu 

ülke, Hıristiyanlığın tarih içinde Ģekillenen pek çok mezhebinin yanı sıra, farklı Ġslam 

mezheplerini de içinde barındırması ve bugün sayıları çok az olmasına karĢın 

anayasa ile tanınmıĢ Yahudi nüfusunu içermesi nedeniyle etnik ve dini açıdan büyük 

bir çeĢitliliği içermektedir. Bu özelliğiyle Lübnan, hem doğu hem de batı kültürünü 

yansıtan çok dinli bir toplumun bir arada yaĢadığı bir model olarak gösterilmektedir. 

Ancak Lübnan, gerek kendi iç dinamikleri olan siyasi, ekonomik ve sosyokültürel 

yapısının dini grupların tümü açısından tatmin edici olmaması, gerekse dıĢ 

müdahalelere açık profiliyle dıĢ etkenler tarafından kolay yönlendirilebilir konumda 

olması nedeniyle, sahip olduğu mezhebe dayalı yönetim biçiminin yol açtığı 

çatıĢmalarla yüzleĢmeye devam etmektedir.  

Lübnan‟ın çok dinli ve çok kültürlü yapısı, zaman içinde bu ülkenin din 

çatıĢmalarına sürüklenmesine neden olmuĢtur. XIX. yüzyıla kadar otoriter ve 

hiyerarĢik aĢiretlerin ülke siyasetini yönlendirmeye devam ettiği ülkede din savaĢları 

yaĢanmamıĢtır. Ancak bu dönemden itibaren, bir yandan Protestan misyonerlerin 

toplumu dönüĢtürücü çalıĢmaları, diğer yandan Batılı güçlerin ekonomik ve siyasi 

çıkarlarını gerçekleĢtirmek amacıyla bölgedeki farklı dini grupları himayelerine 

alarak ülke siyasetini yönlendirmesi sonucunda mezhepler arasında kanlı savaĢlar 

yaĢanmıĢ ve Lübnan‟da halen devam etmekte olan sekteryan (mezhebe dayalı) 

yönetim Ģekli ortaya çıkmıĢtır. 
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XIX. yüzyıldan itibaren tam anlamıyla sekteryan bir yönetim tarzının 

uygulandığı Lübnan toplumunda, dinsel aidiyetin siyasi kimlik haline gelmesinde dıĢ 

etkenlerin Ģekillendirdiği dini, sosyal, siyasi ve ekonomik yapının önemi 

yadsınamaz. Bununla birlikte tarihsel olarak aĢirete ve aile bağlarına dayalı kırsal 

nüfusa sahip dini grupların siyasi ve ekonomik yapısı da ülkeyi dıĢ etkenlere açık 

hale getirmiĢtir. Bu bağlamda, çalıĢmanın konusu olan iç ve dıĢ dinamikler, 

Lübnan‟daki dini grupları Ģekillendirme noktasında birbirlerini besleyen ve 

dönüĢtüren bir yapı arz etmektedir.  Bu grupların Ģekillenmesinde ve birbirlerini 

ötekileĢtirmesinde kendi iç dinamiklerinin etkisinin yanı sıra, dıĢ müdahalelere her 

yönden açık Lübnan tarihinin bazı kırılma noktaları da önemli ölçüde etkili olmuĢtur. 

Bu doğrultuda, Doğu Hıristiyanlığının ilk yerleĢim yerlerinden biri olan Lübnan‟a 

Batılı misyonerlerin ulaĢtığı XVI. yüzyıl itibarıyla bölgenin dinsel yapısı daha da 

karmaĢık hale gelmiĢ, XIX. yüzyıl Protestan misyonerlik hareketleriyle dinsel 

kimlikler arasında keskin sınırlar çizilmiĢtir. Öte yandan, Batı‟nın yerel dinamikleri 

hesaba katmadan yaptığı müdahaleler, Lübnan‟ın siyasi ve ekonomik güç 

iliĢkilerinde geri dönüĢü olmayan etkiler doğurmuĢ ve bu müdahaleler sonucunda 

birbirlerine yabancılaĢan dini gruplar arasında, yönetimde söz sahibi olmak ve 

sosyoekonomik olarak iyi konumda yer almak için çatıĢmalar meydana gelmiĢtir. 

ÇatıĢan aktörleri bir arada tutmak için geliĢtirilen ve Batı literatüründe 

“sekteryanizm” olarak incelenen mezhepçi kimlik yapısı ise, Lübnan‟ın adının 

sıklıkla iç savaĢla anılmasına neden olmuĢ bir modernizm ürünü olarak ülkenin siyasi 

sistemini ve sosyoekonomik yapısındaki bileĢenlerini içinden çıkılamaz bir ayrım ve 

yabancılaĢma eĢiğine getirmiĢtir. Bugün, Lübnan toplumunu oluĢturan Hıristiyan ve 

Müslüman gruplar, bu yapı içerisindeki üstünlük mücadelelerine devam etmektedir. 
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Bu çalıĢmanın amacı, Lübnan‟da bulunan dini grupların tarihi süreçte 

Ģekillenen özelliklerini ortaya koymaktır. Ayrıca bu dini gruplar arasında, ülkedeki iç 

etkenlerin yanı sıra dıĢ müdahalelerle ortaya çıkan iktidar mücadeleleri ve bu 

mücadeleler sonucunda oluĢan dini paylaĢımcılığa dayalı yönetim Ģeklinin ele 

alınması da, çalıĢma konumuzun seçilmesindeki amacımızı oluĢturmaktadır.        

Tezimizin giriĢ kısmında Lübnan hakkında genel bilgiler verilecektir. Ġlk 

bölümde Lübnan‟ı oluĢturan dini gruplar ayrı ayrı ele alınarak önce her mezhebin 

tarihi ve karakteristik yapıları incelenecek; bu bağlamda dinsel grupların içyapısı, 

mentalitesi, kendi dini toplumlarına aidiyetleri sonucu kazandıkları eğilimler ortaya 

konacak ve bu grupların Lübnan‟daki varlıklarına değinilecektir. Lübnan‟daki dini 

grupların incelenmesi, çalıĢmanın çok boyutlu ele alınmasını gerektirdiğinden ikinci 

bölümde, iç dinamikler kısmında Lübnan‟ı oluĢturan dini grupların siyasi, ekonomik 

ve sosyal tüm fenomenleri karĢılaĢtırmalı olarak ele alınacaktır. Yine ikinci bölümün 

dıĢ dinamikler kısmında ise, bölgesel ve uluslararası güçlerin müdahalesine açık bir 

bölge olan Lübnan‟daki dini gruplar üzerinde etkin dıĢ müdahalelerin tarihsel kırılma 

noktaları saptanmaya çalıĢılacaktır. Bu doğrultuda, Haçlı seferleriyle baĢlayan 

sürecin Katolik misyoner faaliyetlerle hız kazanarak Lübnan‟daki dini grupları nasıl 

Ģekillendirdiği, dıĢ dinamiklerin bu grupları dinsel, siyasal ve sosyoekonomik 

düzlemde nasıl yoğurduğu incelenecektir. Yine bu bölümde, XIX. yüzyılda 

Lübnan‟daki dini grupların sosyal yapısını ve siyaset algısını tamamen değiĢtiren 

Protestan misyoner faaliyetleri ele alınacak, ardından Batılı güçlerin ve bölgesel 

aktörlerin bu dini gruplar üzerindeki çıkar ve etkilerine değinilecektir. Son bölümde 

ise, mevcut dini grupları Ģekillendiren iç ve dıĢ dinamiklerin etkisiyle ortaya çıkan ve 

Lübnan siyasetinde halen etkin olan dini paylaĢımcılık sistemi ele alınacaktır.      
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Bu çalıĢmada, Dinler Tarihi‟nin temel metodu olan tarihi metodla kronolojik 

biçimde derlenen bilgiler karĢılaĢtırma metodundan faydalanılarak objektif bir bakıĢ 

açısı ile ele alınmıĢtır. Tez sürecinde, titiz incelemeleriyle beni dikkatli bir çalıĢmaya 

sevk eden ve çalıĢmamın her aĢamasında bana yol gösteren değerli hocam Prof. Dr. 

Mehmet KATAR‟a, değerli katkılarından dolayı Lübnanlı dostlarım Rafik 

ARNAOUT ve Yasmin MITCHELL‟e ve çalıĢmam boyunca desteğini hiç 

esirgemeyen aileme sonsuz teĢekkürlerimi sunuyorum. 

                                                                                               Saliha ZĠYA 

                                                                                               Ankara-2010 
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GİRİŞ 
 

Doğu Akdeniz kıyısında dört milyon nüfuslu küçük bir ülke olan Lübnan, 

içinde barındırdığı pek çok dini ve etnik grup nedeniyle sosyal bilimler için bir 

laboratuvar niteliği taĢımaktadır. Lübnan‟ın bu karmaĢık yapısı, dünyanın baĢka bir 

bölgesinde rastlanmayacak denli dikkat çekicidir. Öyle ki, bir devletin kendi içindeki 

parçalı yapısını ve bölünme sürecini anlatmak için Batı literatüründe “Libanization” 

(LübnanlaĢma) terimi kullanılmaktadır
1
. Bu denli küçük bir ülkenin söz konusu 

parçalanmıĢlığı ve adının sıklıkla savaĢlarla anılmasının altında tarihi, ekonomik ve 

sosyokültürel özellikler gibi karmaĢık iç faktörlerin yanında ülke üzerinde etkin dıĢ 

faktörlerin baskısı da rol oynamaktadır. Lübnan‟ın bu hassas ve kırılgan yapısının 

oluĢmasına neden olan iç ve dıĢ dinamiklerin etkisi, diğer devletlerde yer alan ulus 

devlet anlayıĢının Lübnan‟da oluĢmasına engel olmuĢtur. Nitekim II. Dünya SavaĢı 

sonrasında bağımsızlığını kazanan diğer ülkelerde yerleĢen ulus bilinci Lübnan‟da 

etkin olmamıĢ, ülke vatandaĢları devlete Lübnanlılık anlayıĢı ile bağlanamamıĢtır. 

Bunun yerine ülkedeki mevcut mezhepsel bağlar güçlü bir Ģekilde devam etmiĢ ve 

tüm dini gruplar devlet yönetiminde söz sahibi olmak için birbirleriyle yarıĢmıĢtır. 

Dini gruplar arasındaki bu mücadele, ülkeyi defalarca iç savaĢla karĢı karĢıya 

getirmesine karĢın Lübnan, kendisini dinlerin bir arada yaĢadığı mozaik bir yapı, 

karĢıt görüĢlerin sığındığı bir barınak ve Arap dünyasıyla Batı‟nın birleĢtiği bir köprü 

olarak özel bir konumda görmektedir. Lübnan‟ı, gerek iç çatıĢmaların ve çıkar 

hesaplarının bitmediği küçük bir ülke olarak, gerekse medeniyetlerin buluĢtuğu bir 

yapı olarak özel bir konuma oturtan karakteristik özellikleri, coğrafi konumundan 

                                                           
1
 William W.Harris, Faces of Lebanon: Sects, Wars and Global Extensions, Markus Wiener 

Publishers, New Jersey 1997, s. 1. 
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tarihine, sosyal yapısından idari örgütlenmesine kadar geniĢ bir yelpazede 

incelenmelidir.  

Batılıların Levant
2
 olarak adlandırdığı doğu Akdeniz‟in en önemli bölgesinde 

yer alan Lübnan, batıdan Akdeniz, kuzey ve doğudan Suriye, güneyden ise Ġsrail‟in 

Galile bölgesi ve Golan tepeleri ile çevrilmiĢtir. Akdeniz‟le 225 km kıyı Ģeridine 

sahip olan Lübnan‟ın Suriye sınırı 375 km, Ġsrail sınırı ise 79 km‟dir
3
. Ülkede 

kuzeydoğudan güneybatıya doğru Lübnan Dağları ve Anti Lübnan Dağları birbirine 

paralel Ģekilde uzanırken bu dağlık bölgenin ortasında verimli Bekaa Vadisi yer 

almaktadır.  Kıyıdan 30 km doğudan baĢlayarak ülkenin iç kesiminde yer alan Bekaa 

Vadisi, kuzey ve güney olmak üzere küçük bir eĢikle ikiye ayrılmaktadır. Bu vadinin 

içinden doğan Asi Nehri kuzeye doğru akarak Suriye‟ye ve oradan Türkiye‟ye 

uzanarak Akdeniz‟e dökülmektedir. Yine Bekaa bölgesinde yer alan ve Lübnan‟ın en 

önemli nehri olan Litani ise güneye doğru devam ederek Sur kentinden Akdeniz‟e 

ulaĢmaktadır
4
. Ülkenin sahil Ģeridi ve Bekaa Vadisi dıĢında kalan bölgeler dağlık 

araziden oluĢmaktadır. Ilıman bir Akdeniz iklimine sahip Lübnan‟da, söz konusu 

dağlık bölgeler kıĢ aylarında yoğun yağıĢ alarak yıl boyu karla kaplı kalmaktadır.  Bu 

sebeple ülke, adını eski Dağlık Lübnan bölgesini
5
 kaplayan karlara istinaden Sami 

dillerinde beyaz anlamına gelen “leban” kelimesinden almaktadır
6
.  Lübnan‟a adını 

                                                           
2
 Batı literatüründe Levant bugünkü Suriye, Lübnan, Ürdün, Ġsrail, Batı ġeria ve Gazze ġeridi ile 

Türkiye‟nin güney bölgelerinin yer aldığı Akdeniz‟in doğu sahillerinin çevirdiği bölgedir (Bkz. 

William Harris, Levant Bir Kültürler Mozaiği, çev. Ercan Ertürk, Literatür, Ġstanbul 2005, s. xix). 
3
 http://en.wikipedia.org/wiki/Lebanon#cite_ref-57, 24.08.2009.  

4
 Selami Gözenç, Güneybatı Asya Ortadoğu Ülkeler Coğrafyası, Çantay Kitabevi, Ġstanbul 1999, s. 

176. 
5
 Lübnan Dağları ya da Dağlık Lübnan (Cebel-i Lübnan), XVII. yüzyıl boyunca Marunilerin ülkenin 

iç kesimindeki yoğun sedir ağaçlarıyla kaplı dağlık bölge çevresine (tanımla) verdikleri isimdir. 

XVIII. yüzyıldan itibaren Dürziler de yaĢadıkları ġuf Dağı‟na (Cebel-i ġuf) Lübnan Dağı diyerek bu 

terimin literatürdeki anlamını geniĢletmiĢlerdir (Bkz. Iliya F. Harik, Politics and Change in a 

Traditional Society: Lebanon, 1711-1845, Princeton University Press, New Jersey 1968, s. 13). 
6
 http://www.etymonline.com/index.php?term=Lebanon, 26.08.2009 

http://en.wikipedia.org/wiki/Lebanon#cite_ref-57
http://www.etymonline.com/index.php?term=Lebanon
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veren bu dağlık bölge, ülke tarihi boyunca içinde barındırdığı dini grupların merkezi 

otoritenin dayatmalarından kaçarak sığındıkları güvenli topraklar olmuĢ, böylece 

bölgedeki dini gruplar kendi inanç ve kültürlerini korumaya çalıĢmıĢlardır
7
.  

Lübnan ismine, M.Ö. 3000‟lere ait Ebla metinlerinde, Sümerlere ait GılgamıĢ 

Destanında ve Yahudi kutsal kitabında rastlanmaktadır. Bölgenin bilinen ilk yerleĢim 

yeri olan Biblos‟a ait kalıntılar M.Ö. 5000‟e kadar uzanmaktadır. Sahil kentlerinden 

oluĢan ve iç bölgelerini sık sedir ormanlarının kapladığı bu bölgenin ilk sakinleri ise, 

Semitik dil ailesine mensup Kenaanilerdir
8
. Üretip sattıkları mor kumaĢlara atfen 

Eski Yunanlılar tarafından “Phoinikes”  yani mor diyarının halkı adı verilen 

Kenaaniler, bu sebeple tarihte Fenikeliler olarak bilinmektedir. Fenikeliler zeytinyağı 

ve Ģarabın yanı sıra sedir ağacından ürettikleri kereste ticareti ve denizcilikle 

uğraĢarak zenginleĢmiĢ ve Eski Yunan uygarlığını etkileyecek denli güçlü bir 

medeniyete sahip olmuĢlardır. Her biri küçük birer krallık olan Tire (Sur), Sidon 

(Sayda), Biblos (Cübeyl) ve Berytus (Beyrut) gibi merkezlerde geliĢen Fenike 

uygarlığının mensupları, M.Ö. IX. ve VI. yüzyıllar arasında Kuzey Afrika kıyı Ģeridi, 

Sicilya ve Cebelitarık‟a kadar uzanarak tüm Akdeniz‟de ticaret kolonileri 

oluĢturmuĢlardır
9
.   

                                                           
7
 Lübnan‟ın sahip olduğu coğrafi konum ve doğal özellikleri, ülkenin içinde barındırdığı kültürel ve 

dinsel karmaĢayı anlayabilmek açısından önemlidir. Ġlk olarak Lübnan Dağları, azınlıkta olan 

mezhepleri bünyesinde barındırmıĢtır. Dağlık bölgelerde merkezi otoritenin kontrol sağlayamaması 

heterodoks mezhepler baĢta olmak üzere bölge insanının kendi din ve gelenekleri doğrultusunda 

yaĢamlarını sürdürebilmelerine imkan vermiĢ, Osmanlı Devleti gibi güçlü bir imparatorluğun bile bu 

bölgeye siyasal özerklik tanımasına neden olmuĢtur. Ġkinci olarak, Lübnan‟ın Akdeniz‟e açık olması, 

barındırdığı yoğun Hıristiyan nüfusun Batı dünyası ile etkileĢimini kolaylaĢtırmıĢtır. Bu durum, 

Lübnan‟ı batı etkisine yaklaĢtırırken Arap dünyasından farklı bir ülke görünümüne sokmuĢtur (Bkz. 

Harris, Faces of Lebanon, s. 60).  
8
 Asher Kaufman, Reviving Phoenicia The Search for Identity in Lebanon, I.B. Tauris, New York  

2004, s. 3. 
9
 Kaufman, s. 3-4. 
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Lübnan, sahip olduğu coğrafi konum nedeniyle tarih boyunca ticaret yolları 

üzerinde olmuĢ ve bu sebeple her dönem büyük güçlerin hedefinde yer almıĢtır. 

Fenikelilerden itibaren Mısır, Asur, Babil, Pers, Ġskender ve Selevkos Krallığı, Roma 

Ġmparatorluğu ve Bizans‟ın egemenliği altında kalan Lübnan bölgesi, VII. yüzyıldan 

itibaren Müslüman Arap fetihleriyle Ġslam medeniyetinin etki alanına girmiĢtir. Bu 

bağlamda Lübnan‟ın çok mezhepli nüfusu ve bölgedeki stratejik önemi, VII. 

yüzyılda ülkenin Müslüman hakimiyetine geçmesi ve XI. yüzyılda baĢlayan Haçlı 

akınları arasındaki dönemde ön plana çıkmıĢtır. 605-628 yılları arasında süren 

Bizans-Pers savaĢının her iki devleti yıpratması, yüzyıllardır Roma ve ardından 

Bizans egemenliğinde tek bir otorite altında yönetilen Doğu Akdeniz‟in Müslüman 

Emevi idaresine geçmesini kolaylaĢtırmıĢtır.  

Lübnan ve çevresinin Müslümanların denetimine geçmesinin ardından 

bölgenin MüslümanlaĢtırılması için çaba gösterilerek fetih kalıcı hale getirilmiĢtir. 

Bu doğrultuda, Emevi ve Abbasi egemenliği boyunca Ġranlı Müslümanlar bölgeye 

yerleĢtirilerek Lübnan ve çevresindeki Müslüman nüfusun artması sağlanmıĢtır. 

Abbasiler döneminde Mısır merkezli Ġsmaili Fatımiler ve Abbasi halifesine bağlı 

Türk emirler olmak üzere iki güç arasında bölge sınırları sürekli değiĢmiĢtir
10

. 

Müslüman gücün bu bölünmüĢlüğü sonucunda Bizans Devleti kısa süreliğine Lübnan 

ve çevresini tekrar ele geçirmiĢtir. Bu dönemde Dağlık Lübnan, Fatımiler ile Bizans 

Devleti arasında tampon bölge olmuĢtur.  

Haçlı Seferleri‟nin baĢlamasıyla birlikte, Lübnan ve çevresi bir dönem 

Hıristiyanların egemenliğine geçmiĢtir. 1109-1291 yılları arasında Lübnan‟da devam 

eden Haçlı egemenliği sırasında özellikle Beyrut ve Sayda, Haçlıların yerleĢtiği 

                                                           
10

  Harris, Faces of Lebanon, s. 20. 
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Ģehirler olmuĢtur. 1147‟de II. Haçlı Seferi döneminde Dürzi Buhturi aĢiretinin 

direnciyle karĢılaĢan Haçlılar, iç bölgelere ilerleyememiĢlerdir
11

. Haçlıları bölgeden 

atmak isteyen Memlükler, Lübnan‟ı ele geçirmek için pek çok akın düzenledikten 

sonra 1291‟de TrablusĢam‟ı alarak bölgedeki Haçlı varlığına son vermiĢlerdir. Haçlı 

egemenliğinin bölgeye en önemli etkisi, XII. ve XIII. yüzyıllarda devam eden 

yönetimleri sırasında, Doğu Hıristiyanlarının Roma Kilisesi ve Avrupa ile 

tanıĢmaları olmuĢtur. 

Haçlıların Doğu Akdeniz coğrafyasından ayrılmasının ardından, Haçlı 

birliklerine yardım eden Hıristiyan gruplar, özellikle Maruniler, sosyal yaptırımlara 

ve Memlük idaresinin siyasi baskısına maruz kalmıĢtır. Bu süreçte Katolik Kilisesi 

de Haçlı Seferleri sırasında iliĢki kurduğu Doğu Hıristiyanları ile irtibatı koparmamıĢ 

ve bu amaçla bölgeye misyonerler göndermiĢtir. Bu misyonerlerin çalıĢmaları 

sonucunda Doğu Hıristiyanları arasında Roma ile birleĢmek isteyen topluluklar 

belirmiĢ ve bu gruplar arasında Katolik inancı yayılmıĢtır. Bu bağlamda özellikle 

Maruni Kilisesi monofizit inancı ve Yakubi ritüellerinden arındırılarak yeniden 

yapılandırılmıĢ ve zamanla Roma Kilisesi ile tamamen bütünleĢmiĢtir. Diğer Doğu 

Hıristiyanlar arasında da Roma‟nın üstünlüğünü kabul eden ve bu Kilise ile 

bütünleĢen gruplar ortaya çıkıĢtır. Böylece “uniat Hıristiyan gruplar” olarak bilinen 

Roma Katolik Kilisesi‟ne bağlı doğu orijinli Katolik Hıristiyan mezhepler ortaya 

çıkmıĢtır. Öte yandan Haçlı seferlerinin ardından bölgede egemenlik kuran 

Memlükler, SünnileĢtirme politikası izleyerek mevcut ġii grupların etkinliğini 

kırmıĢtır. Bölgenin 1516‟da Osmanlı Devleti‟nin egemenliğine geçmesine dek 

Memlüklerin elinde bulunan bu bölgede toprak zengini güçlü ailelerin denetiminde 

                                                           
11

 Kamal Salibi, A House of Many Mansions, The History of Lebanon Reconsidered, University of 

California Press, California 1988, s. 120. 
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feodal bir yapı devam etmiĢtir. Dürzi Buhturilerin en güçlü aile olduğu bu dönemde 

Beyrut merkezli bir Dürzi beyliği kurulmuĢtur. Memlüklerin Lübnan halkı ile 

iliĢkileri ise, bölgede hakim nüfusa sahip ġiilere karĢı, Dürzi ve Marunilere yakın 

olmak Ģeklinde seyretmiĢtir
12

.  

Lübnan‟daki Memlük idaresinin ardından baĢlayan Osmanlı hakimiyetinde, 

büyük oranda merkeze bağlı yerel yöneticilere bırakılan idari bir yapının uygulandığı 

süreç Dağlık Lübnan Emirliği dönemi olarak bilinmektedir. 1861‟de Emirlik 

rejiminin sonlandırılmasıyla kurulan Mutasarrıflık rejimi ile daha da özerk hale gelen 

Lübnan yerel idaresinin Ġstanbul‟a bağlılığı I. Dünya SavaĢı‟na dek sürmüĢtür. 

1516‟dan 1918‟e kadar devam eden Osmanlı egemenliğinin ilk yıllarında ġam 

vilayetine bağlı olan Lübnan bölgesi, 1660‟ta kuzey ve güney olmak üzere ikiye 

                                                           
12

 Salibi, A House of Many, s. 123. 

Şekil 1: Lübnan’ın Siyasi Haritası. Kaynak: 
http://www.geographyiq.com/countries/le/Lebanon_map_flag_geography.htm 
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ayrılmıĢ; kuzey bölgesi TrablusĢam vilayetine, güney bölgesi Sayda vilayetine 

bağlanmıĢtır. 1864‟te vilayet sistemini tekrar düzenleyen Osmanlı Devleti, Bekaa 

bölgesini ġam‟a bağlamıĢ, TrablusĢam ve Sayda‟nın vilayet statüsünü kaldırarak 

Beyrut vilayeti adı altında toplamıĢtır. 1861‟de Lübnan‟da oluĢturulan Mutasarrıflık 

rejimi ise, Dağlık Lübnan bölgesini kapsamıĢtır. XVIII. yüzyıla dek Lübnan 

Emirliği‟ni ifade eden resmi bir terim hatta Lübnan ifadesi kullanılmazken, bunun 

yerine Dürzi Maanilere atfen Dürzi Emirliği terimi resmi kayıtlara geçmiĢtir
13

. 

Dağlık Lübnan (Cebel-i Lübnan) terimi önceleri, Marunilerin oturduğu kuzey 

bölgelerde bulunan BiĢari, Batrun ve Cübeyl‟i ifade ederken, Maruniler güneye 

yayıldıkça Dağlık Lübnan anlamı da geniĢlemiĢtir.   

Lübnan‟ın kuzey bölgesinde yer alan Kisrevan Ģehrinin güneyi, baĢka bir 

ifadeyle Beyrut-ġam karayolu ile kuzeyden ayrılan bölgenin güneyinde kalan kısım, 

ġuf Dağı ya da içerdiği Dürzi nüfusundan dolayı Cebeli Düruz olarak bilinir. 

Maruniler Dürzilerin bulunduğu güney bölgelere yerleĢince, ġihabi Emirliği‟nin 

kontrol ettiği bu geniĢ bölge Dağlık Lübnan olarak anılmaya baĢlanmıĢtır. Maani ve 

ġihabi emirleri yeni tarım bölgelerinin vergi kontrolünü üstlendikçe daha da 

geniĢleyen Lübnan Emirliği‟nin sınırları hiçbir zaman net olarak tanımlanamamıĢtır. 

Öte yandan Beyrut, XVIII. yüzyılda sık sık ġihabiler tarafından kontrol altına alınsa 

da, ne bu Ģehir ne de Sayda emirliğe kesin olarak bağlı olmuĢtur
14

.  Bekaa bölgesi ise 

resmi olarak ġam vilayetine bağlı olmasına karĢın Lübnan emirleri bu bölgeyi 

genellikle kontrol altında tutmuĢtur. Bunun yanı sıra Bekaa‟nın kuzeyinde yer alan 

ve ġii nüfusun hakim olduğu Baalbek de doğrudan olmasa da emirliğin kontrolünde 

                                                           
13

 Bkz. Kamal Salibi, The Modern History of Lebanon, Caravan Books, New York 1993, s. xii. 
14

 Salibi, The Modern History, s. xiv. 
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kalmıĢtır
15

. Bekaa‟nın güney bölgesinde bulunan Vadi Taym bölgesi ise, ġihabi 

ailesinin vergi bölgesi olması nedeniyle ġihabiler döneminde emirliğe katılmıĢtır. 

Tüm bu bilgiler doğrultusunda Osmanlı egemenliği süresince bugünkü Lübnan 

topraklarının, sınırları belirlenmiĢ bir bölge olmadığı anlaĢılmaktadır.  

Osmanlı egemenliğindeki Lübnan Emirliği‟nde Maruni, Dürzi, Melkit, ġii ya 

da Sünniler arasında dini kimliklerin ön plana çıktığı siyasal bir yarıĢ yaĢanmamıĢtır. 

Bu dönemde tüm dini grupların aynı feodal aĢiret reisine tabii olması nedeniyle 

aralarındaki rekabet, dinsel ve mezhepsel çatıĢmadan çok hangi feodal beylerin 

destekleneceği tartıĢmasından ileri gelmekteydi. Bu doğrultuda her dini grup, 

mezhepsel ayrımları bir kenara bırakarak desteklediği yönetim için diğerleriyle tek 

çatı altında toplanabilmiĢ ya da farklı dinlere mensup köylüler bir araya gelerek 

beylere karĢı ayaklanmıĢlardır. Bu nedenle XIX. yüzyıla kadar siyasetin dini bağlılık 

esası ile belirlenmediği Lübnan‟da, dini gruplar arasındaki iliĢkiler dini aidiyetin 

hiçbir zaman bir kenara bırakılmadığı sosyal bir sistemde devam etmiĢtir
16

. Ancak 

XIX. yüzyıldan itibaren ülkede artan dıĢ güçlerin etkisi ile yerel dinamikler geri 

dönüĢü olmayan bir Ģekilde birbiriyle karĢı karĢıya getirilerek Lübnan‟ın bugünkü 

mezhepsel temelli siyasi yapısı oluĢturulmuĢtur. 

I. Dünya SavaĢı sonrasında Osmanlı egemenliğinden Fransız mandaterliğine 

geçen Lübnan‟ın bugünkü sınırları, 1 Eylül 1920‟de Fransa kontrolü altında Büyük 

Lübnan Devleti‟nin kurulmasıyla çizilmiĢtir. Bu tarihten itibaren Lübnan‟daki siyasal 

                                                           
15

 Ġslam öncesi dönemden itibaren Dağlık Lübnan, Arap kabilelerinin yoğun olarak yaĢadığı bir bölge 

olmuĢ, bu durum Müslüman fetihlerinin ardından da aynı kalmıĢtır. Bu dönemde Kisrevan ve ġuf 

Dağı‟ndaki kabileler Ġslam‟ı seçmiĢ ve genellikle heteredoks mezheplere yönelmiĢlerdir. Bunlar 

arasında en yaygın olanı On iki Ġmamiyye mezhebi Baalbek bölgesi ve Bekaa‟da en yaygın mezhep 

olmuĢtur. Yine heteredoks mezheplerden Ġsmaililik ise ġuf ve Vadi Taym‟da yayılmıĢtır (Bkz. Salibi, 

A Hause of Many, s. 118). 
16

 Harik, Politics and Change, s. 46. 
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sistem, Batı ülkelerinin siyasal temsil sitemi ve ülkenin yerel geleneklerinin bir 

birleĢimi olmuĢtur. Bu sistemde parlamento ve seçim sisteminin varlığı Batı‟nın 

karakteristik özelliği iken, siyasal partilerin Ģekillenmesinde eski feodal, ailevi ve 

mezhepsel bağlılıkların belirleyiciliği ülkenin geleneksel yapısını yansıtmıĢtır
17

. Bu 

bağlamda, 1943 yılında tam bağımsızlığını kazanmasının ardından parlamenter 

demokrasiye dayalı bir cumhuriyetle yönetilen Lübnan, diğer çoğulcu 

demokrasilerden farklı bir siyasi ve idari yapıya sahip olmuĢtur. Bu yapıda 

mezhepsel çatıĢmayı önlemek üzere her bir dini grubun sahip olduğu nüfusa oranla 

temsil edilmesine dayanan bir siyasi paylaĢım sisteminin kurulmuĢ, cumhurbaĢkanı 

Maruni Hıristiyan, baĢbakan Sünni Müslüman ve meclis baĢkanı ġii Müslüman 

olmak üzere temel siyasi roller anayasa tarafından belirlenmiĢtir. Üst mevkilerdeki 

bu paylaĢımın yanında parlamentodaki sandalyelerin de dini gruplara göre 

paylaĢtırıldığı ülkede her grup kendisine ayrılan kotalarla temsil edilmektedir. Bu 

durum, ülkedeki dini grupların ekonomik, askeri ve demografik özelliklerinin yanı 

sıra dıĢ güçlerle yaptıkları ittifakların da önemli hale gelmesine neden olmaktadır
18

.   

Milletvekilliklerinin dini gruplar arasında paylaĢtırıldığı Lübnan‟da, diğer 

parlamenter demokrasilerde olduğu gibi güçlü siyasi partiler bulunmamaktadır. 

Siyasi parti olarak bilinen gruplar, seçim bölgelerinin önde gelenlerinin belirlediği 

listelerle oluĢmaktadır. Ülkede hemen hemen tüm dini gruplar kendilerine ait siyasi 

oluĢumlara sahiptir. Bu siyasi oluĢumlar içinde öne çıkanlar; Maruni Hıristiyanların 

en güçlü partisi olan ve 1936‟da kurulan “Falanjist Parti” (el- Ketaib), sağ kanat 

Hıristiyan grupların 1976‟da kurduğu “Lübnan Cephesi”, Maruni Hıristiyanların 

                                                           
17

 Salibi, A House of Many, s. 61. 
18

 Veysel Ayhan, “ 2009 Lübnan Seçimleri: Kazananlar ve Kaybedenler”, Ortadoğu Analiz, Ankara 

2009, C. 1, S. 7-8, s. 41. 

http://www.veyselayhan.com/lubnansecimleri.pdf
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1943‟te kurduğu bir baĢka oluĢum olan “Milli Blok”, Müslüman sol partilerin 

1969‟da kurduğu  “Milli Cephe”,  Sünni Müslüman Refik Hariri‟nin 1995‟te 

kurduğu “el- Müstakbel”,  ġii Ġmam Musa Sadr‟ın 1974‟te kurduğu “Emel Hareketi”, 

ġiilerin en güçlü partisi olan ve 1982‟de kurulan “Hizbullah”, Dürzi lider Kemal 

Canbulat‟ın 1949‟da kurduğu “Ġlerici Sosyalist Parti”, Müslüman KardeĢler 

Örgütü‟nün Lübnan kanadı olan Sünni örgüt “Cemaati Ġslami”, Ġran yanlısı Sünni bir 

hareket olan ve 1982‟de kurulan “Ġslami Tevhid Hareketi”, Suriye yanlısı Nusayri 

partisi olan “Arap Demokratik Partisi” ve Ermeni partileri olan “TaĢnak” ve 

“Hınçak”tır
19

. Siyasi olarak oldukça karmaĢık bir yapıya sahip Lübnan‟ın idari 

yapısı, merkeze bağlı vilayetlerden oluĢmaktadır. Ülke, idari olarak altı vilayete 

ayrılmıĢtır. Bu vilayetler Beyrut Vilayeti, Cebel Amil (Nebatiye) Vilayeti, Bekaa 

Vilayeti, ġimal (Kuzey) Vilayeti, Dağlık Lübnan Vilayeti ve Cenub (Güney) 

Vilayetidir
20

. “Muhafaza” adı verilen bu vilayetler de kendi içinde 25 ayrı bölgeye 

ayrılmaktadır. Muhafazalar vali tarafından, muhafazaların kendi içinde bölündüğü 

idari bölgeler ise kaymakamlar tarafından yönetilmektedir. Muhafaza valilikleri ve 

bölge kaymakamlıkları önemli dini gruplar arasında dağıtılmıĢtır. Ancak bu konuda 

vilayetleri oluĢturan halkın ait olduğu dini grup değil de siyasi dengeler göz önünde 

tutulmuĢtur. Örneğin Beyrut Vilayetinde halkın çoğunluğu Sünni Müslümanlardan 

oluĢmasına rağmen vali Maruni Hıristiyanlar arasından, kaymakam ise Grek 

Ortodokslar arasından atanmaktadır
21

. Beyrut Vilayeti, ülkenin Akdeniz kıyılarının 

orta noktasında konumlanmıĢtır. Bu vilayet sadece baĢkent Beyrut‟tan oluĢan ve tüm 

dini ve etnik grupların yer aldığı en kozmopolit bölgeyi kapsamaktadır. Ayrıca 

                                                           
19

 Zahide Tuba Kor, Lübnan İç Savaşın Gölgesinde, Ġlke Yayınları, Ġstanbul 2006, s. 45-47; Oytun 

Orhan, “Lübnan Seçim Sonuçları Ne Anlam Ġfade Ediyor?”, Ortadoğu Analiz, Ankara 2009, C. 1, S. 

7-8, s. 52. 
20

 http://www.statoids.com/ulb.html , 06.10.2010 
21

 http://en.wikipedia.org/wiki/Beirut_Governorate , 06.10.2010. 

http://www.statoids.com/ulb.html
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Beyrut, Lübnan‟ın en geliĢmiĢ ve Batı kültürüne en çok entegre olmuĢ bölgesidir. 

Özellikle Ras Beyrut ve EĢrefiyye semtlerinin sosyokültürel özelliklerinin ve 

halkının yaĢam tarzının Avrupa kentlerinden farkı bulunmamaktadır. Öte yandan, 

ülkenin güney ucunda yer alan Cebel Amil (Nebatiye) Vilayeti Beyrut‟un aksine 

Lübnan‟ın en muhafazakar ve en yoksul bölgesidir. Hasbaya, Nebatiye, Marjiyun ve 

Ġsrail sınırında bulunan Bint Cübeyl bu vilayetin sınırlarındaki bölgelerdir. Ağırlıklı 

olarak ġii nüfusunun bulunduğu Cebel Amil‟de Hıristiyan nüfusu yanında çok az 

sayıda Sünni ve Dürzi de bulunmaktadır
22

. Bekaa Vilayeti, ülkenin kuzeydoğu 

ucundan baĢlayarak güneye inen doğu bölgesini kapsar. Bu vilayette Hermel, 

Baalbek, Zahle, Batı 

Bekaa ve RaĢaya 

bölgeleri bulunur. 

Yüzyıllar boyunca 

Dürzilerin hakim 

nüfusu oluĢturduğu 

Bekaa‟da bugün 

ağırlıklı nüfusu ġiiler 

oluĢturmakta ve ġiilere 

oranla az sayıda 

Hıristiyan, Sünni ve 

Dürzi yer almaktadır. 

ġimal (Kuzey) 

Vilayeti, Lübnan‟ın kuzey batı 

                                                           
22

 http://en.wikipedia.org/wiki/Nabatiye_Governorate, 11.10.2010. 

Şekil 2: Lübnan’ın İdari Bölgeleri.  Kaynak: 
http://commons.wikimedia.org/wiki/File:Lebanon.geohive.gif 

http://en.wikipedia.org/wiki/Nabatiye_Governorate
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ucunda bulunur. TrablusĢam, Akkar, Zgharta, Miniye, BiĢari, Kura ve Batrun bu 

vilayete ait yerleĢim bölgeleridir. Sünnilerin yoğun olarak yaĢadığı ġimal Vilayetinin 

en önemli kenti TrablusĢam‟dır. Dağlık Lübnan Vilayeti, ülkenin sahil Ģeridinden 

itibaren içe doğru uzanan batı kısmının orta bölümünde yer almaktadır. Kuzeyden 

güneye doğru Cübeyl (Biblos), Kisrevan, Metn, Aley ve ġuf, Dağlık Lübnan 

Vilayetinde yer alır. Maruniler baĢta olmak üzere, Grek Ortodoks, ve Melkitler gibi 

Hıristiyan nüfusun yoğun yaĢadığı Dağlık Lübnan Vilayetinde Dürziler ve az sayıda 

ġii ve Sünni nüfus da yaĢamaktadır. Cenub (Güney) Vilayeti ise Lübnan‟ın 

güneyindeki kıyı kentleri olan Sayda (Sidon), Sur (Tire) ve Cezine‟yi içine 

almaktadır. Nüfusun % 60‟ını ġiiler, % 20‟sini Hıristiyan gruplar ve geri kalanını 

Dürziler ve Sünniler oluĢturmaktadır
23

.  

Lübnan‟ın sosyokültürel yapısına bakıldığında, dini ve etnik grupların 

binlerce yıldır iç içe girdiği bir bölge olarak oldukça karmaĢık bir yapı karĢımıza 

çıkmaktadır. Bugün, etnik olarak nüfusun % 95‟ini Arapça konuĢan halklar oluĢtursa 

da, Arap orijinli halkların bölgeye giriĢi III. yüzyılda Hıristiyan Arap kabileleri olan 

Gassaniler‟in Arap yarımadasından bölgeye göçüyle gerçekleĢmiĢtir. Gassanilerin 

ardından bir baĢka Arap topluluğu olan Nebatilerin bölgeye yerleĢmesi ve VII. 

yüzyılda bölgede gerçekleĢen Müslüman Arap fetihleriyle birlikte Lübnan‟ın büyük 

oranda AraplaĢtığı kaydedilmektedir
24

. Buna karĢın, bölgede yaĢayan Maruniler gibi 

Süryani ve Arami kökenli gruplar ve bazı Dürziler kendilerini Fenikelilerin torunları 

olarak görmekte ve bu durumu genetik çalıĢmalara dayandırarak etnik varlıklarını 

                                                           
23

 http://en.wikipedia.org/wiki/Governorates_of_Lebanon , 12.10.2010  
24

 Philip Khuri Hitti, Lebanon in History, St. Martin‟s Press, New York 1967, s. 161, 241. 

http://en.wikipedia.org/wiki/Governorates_of_Lebanon
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Araplardan ayrıĢtırma çabasına girmektedir
25

. Öte yandan, Melkitler ve bazı Grek 

Ortodokslar ülkenin Bizans mirasını savunmakta ve Grek özelliklerinin altını çizerek 

Araplıklarını reddetmektedirler. Bu bağlamda yakın zamana kadar bu grupların 

Grekçe olan litürji dillerini korudukları bilinmektedir. Bunun yanı sıra XII. ve XIII. 

yüzyıllarda Lübnan topraklarına hakim olan Haçlıların etnik köken için referans 

alınması da, Katolik grupların ve bazı Dürzilerin etnik kimliklerini açıklamak için 

baĢvurdukları kaynaklardan biridir. Buna karĢın Müslüman grupların tamamına 

yakını ve Grek Ortodoksların büyük çoğunluğu kendilerini Arap orijinli olarak 

tanımlamaktadır
26

. 

Lübnan‟da yer alan çok sayıda etnik ve dini grubun yanı sıra, ülkeye 

dıĢarıdan gelen Filistinli mülteciler ve dünyanın çeĢitli bölgelerinden gelen yabancı 

iĢçiler gibi farklı topluluklar da Lübnan‟ın sosyal yapısında önemli bir etkiye 

sahiptir. Bugün Lübnan‟da 400 binden fazla Filistinli göçmen yaĢamaktadır. Ülke 

nüfusunun % 10‟una tekabül eden bu nüfusun % 90‟ı Sünni Müslüman, % 10‟u ise 

Hıristiyandır. 1948 Arap-Ġsrail savaĢı sonrası Lübnan‟a yerleĢen Filistinli göçmenlere 

ait mülteci kampları ülkenin güney bölgelerinde bulunmaktadır. Bu göçmenler 

yabancı statüsündedir ve vatandaĢlık hakları bulunmamaktadır. Bu sebeple ülkedeki 

devlet okullarına gidemeyen,  çalıĢma ve mülk edinme hakları bulunmayan 

Filistinliler, Lübnan‟ın en düĢük yaĢam standardına sahip topluluğunu 

oluĢturmaktadır. Mülteci kamplarının ġiilerin yaĢadığı bölgelerde bulunması ve bu 

sebeple ġiilerin de sıklıkla Ġsrail saldırılarına maruz kalması nedeniyle bu grup 

Lübnan‟daki Filistinlilere karĢı olumsuz tavır almıĢtır. Hıristiyan nüfus ise ülkedeki 

                                                           
25

 Rick Gore, “Who Were The Phoenicians”, 

http://ngm.nationalgeographic.com/ngm/0410/feature2/index.html, 12.03.2009. 
26

 David Levinson, Ethnic Groups Worldwide: A Ready Reference Handbook, Oryx Press, Arizona, 

 1998, s. 249-250. 

http://ngm.nationalgeographic.com/ngm/0410/feature2/index.html
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nüfus dengelerinin Müslümanlar lehine bozulacağı endiĢesi ile Filistinlilere karĢı 

olumsuz tutum sergilemektedir. ġii ve Marunilerin Lübnan‟daki Filistinlilere karĢı 

geliĢtirdikleri olumsuz tutumlarının aksine Lübnanlı Sünniler, Filistinli göçmenleri 

savunmakta ve durumlarının iyileĢtirilmesini talep etmektedirler. Bu doğrultuda eski 

baĢbakanlardan Refik Hariri döneminde Filistinli göçmenlerin yaĢam koĢullarının 

iyileĢtirilmesi ve bu göçmenlere vatandaĢlık hakları tanınması ile ilgili giriĢimlerde 

bulunulmuĢtur. Ancak, çoğunluğu Sünni Müslüman olan Filistinlilerin vatandaĢlık 

hakkı kazanmasıyla ülke nüfusundaki mezhepsel dengenin bozulacağı endiĢesi ile 

ülke genelinde konsensüs sağlanamamıĢ ve göçmenlerin çalıĢma koĢulları ile ilgili 

bazı düzenlemeler dıĢında konuyla ilgili geliĢme kaydedilememiĢtir. Bu bağlamda, 

Filistinli göçmenler bugün sadece taksi Ģoförü ya da inĢaat iĢçisi olarak 

çalıĢabilmekte ve halen Lübnan‟ın en yoksul kesimini oluĢturmaktadır
27

. Lübnan‟da, 

Filistinli göçmenlerin yanı sıra Suriye, Ġran, Etiyopya ve Güney Asya ülkelerinden 

pek çok göçmen iĢçi yaĢamaktadır. DıĢarıdan gelen bu iĢçilere ilave olarak 2003‟te 

ABD‟nin Irak‟ı iĢgalinin ardından 100 binin üzerinde Iraklı mülteci de Lübnan‟a 

sığınmıĢtır
28

.  

Lübnan‟ın sahip olduğu çeĢitlilik günlük hayatta konuĢulan dillere de 

yansımaktadır. Lübnan Anayasasının 11. maddesine göre resmi dil Arapçadır ve 

                                                           
27

David McDowall, Lebanon: A Conflict of Minorities, Minority Rights Group, London 1996, s. 8-14. 

http://www.nytimes.com/2010/08/18/world/middleeast/18lebanon.html?_r=1, 12.10.2010   
28

 http://www.undp.org.lb/programme/governance/advocacy/nhdr/nhdr97/chpt3d.pdf , 06.11.2010. 

(ÇeĢitli nedenlerle dıĢarıdan göç alan Lübnan, aynı zamanda dıĢarıya en fazla göç veren ülkeler 

arasında yer almaktadır. XIX. yüzyıldan itibaren dıĢarıya yoğun göçler veren ve iç savaĢ döneminde 

nüfusun önemli bir kısmının yurt dıĢına yerleĢtiği Lübnan diasporasının bugün 12-15 milyon 

civarında olduğu tahmin edilmektedir. Lübnan‟ın bugün sahip olduğu dört milyon civarındaki nüfus 

göz önüne alındığında, dıĢarıya göç eden Lübnanlıların sayısal çokluğu daha iyi anlaĢılmaktadır. 

DıĢarıya göç eden Lübnanlıların büyük çoğunluğu Güney Amerika ülkelerine yerleĢmiĢtir. Bu 

çerçevede Brezilya‟da yedi milyon, ABD‟de üç milyon 300 bin, Arjantin‟de bir milyon 200 bin, 

Meksika ve Avusturalya‟da 400 bin, Körfez ülkelerinde 100 bin ve Avrupa‟da yüzbinlerce Lübnanlı 

yaĢamaktadır. Bkz. http://cedarfree.blogspot.com/2006/10/lebanese-diaspora.html,12.10.2010; 

http://en.wikipedia.org/wiki/Lebanese_diaspora, 12.10.2010). 

http://www.nytimes.com/2010/08/18/world/middleeast/18lebanon.html?_r=1
http://www.undp.org.lb/programme/governance/advocacy/nhdr/nhdr97/chpt3d.pdf
http://cedarfree.blogspot.com/2006/10/lebanese-diaspora.html,12.10.2010
http://en.wikipedia.org/wiki/Lebanese_diaspora
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halkın büyük çoğunluğu günlük hayatta Arapçanın “Levantin” ya da “Surii diyalekti” 

olarak bilinen Süryanice ve Türkçe kelimelerin bulunduğu bir dil konuĢmaktadır. 

Ancak günlük hayatta Arapçanın dıĢında farklı diller de konuĢulmaktadır. Bu 

bağlamda entelektüeller tarafından tercih edilen Fransızcanın yanı sıra iĢ dünyasında 

ve turizmde tercih edilen Ġngilizce ön plana çıkan dillerdir. Ġlköğretimden itibaren 

yabancı dile verilen önem nedeniyle Lübnan‟ın kentli nüfusunun büyük çoğunluğu 

en az bir yabancı dil konuĢmaktadır. Ayrıca bazı Hıristiyan aileler günlük hayatta 

Fransızca konuĢmayı tercih etmektedir. Barındırdığı Ermeni ve Rum nüfus nedeniyle 

Ermenice ve Rumcanın da günlük hayatta konuĢulan diller olduğu Lübnan‟da, 

Beyrut ve çevresinde yaĢayan 100-150 bin kadar Kürt nedeniyle Kürtçe de 

konuĢulmaktadır
29

.   

Lübnan‟ın çok sesli yapısı, ülkenin dıĢ iliĢkilerini de etkilemektedir. 

Bağımsızlık sonrasında genel olarak Batı yanlısı Hıristiyan gruplarla Arap ülkeleri 

yanlısı Müslüman gruplar arasındaki çatıĢmaya sahne olan Lübnan dıĢ politikası, 

zamanla daha kompleks bir hal alsa da genel olarak denge unsurunu gözeten bir yapı 

sergilemektedir
30

.  Bu bağlamda BirleĢmiĢ Milletler, Dünya Ticaret Örgütü, IMF gibi 

uluslararası organizasyonlara üye olan Lübnan, bir yandan Arap Birliği‟nin ve Ġslam 

Konferansı Örgütü‟nün kurucu üyeleri arasında yer alarak Doğu dünyasıyla yakın 

temas içine girmiĢ, diğer yandan Frankofon (Fransızca KonuĢan Ülkeler) üyeleri 

arasında bulunarak Batı dünyasıyla olan bağlarını devam ettirmiĢtir. Bugün, hem 

Arap ülkeleri, hem de Batılı ülkelerle ikili ticari iliĢkilere dayalı dıĢ iliĢkilere sahip 

Lübnan, Batı yanlısı Arap ülkeleriyle yakın iliĢkiler geliĢtirmekte ve Avrupa Birliği 

ülkeleriyle ikili iliĢkilerin geliĢtirilmesi için çalıĢmaktadır. Bu bağlamda Lübnan, 

                                                           
29

 http://en.wikipedia.org/wiki/Demographics_of_Lebanon , 11.10.2010.  
30

 Gerd Nonneman, Analyzing Middle East Foreign Policies, Routledge, New York 2005, s. 103.  

http://en.wikipedia.org/wiki/Demographics_of_Lebanon
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ikili iliĢkilerin geliĢmesi ve ülkeye finansal destek sağlanması amacıyla Avrupa 

Birliği ile 2002 yılında ortaklık anlaĢması imzalamıĢtır
31

.  

Yukarıda karakteristik özellikleri verilen Lübnan‟ın en belirgin özelliği, 

ülkede yüzyıllardan beri bir arada yaĢayan çok sayıda dini grubun varlığıdır. Farklı 

inançlara sahip, birbirinden farklı sosyokültürel ve sosyoekonomik özelliklere sahip 

bu dini gruplar, Lübnan tarihi boyunca bir yandan ülkenin siyasi ve sosyal yapısını 

etkilemiĢ, diğer yandan ülkeyi etkileyen iç ve dıĢ dinamiklerin tesiriyle politize 

olarak Lübnan halkının en önemli kimliği haline gelmiĢtir. Bu bağlamda Lübnan‟ı 

diğer devletlerden farklı kılan yapısı, ülkenin siyasetten ekonomiye, kültürel hayattan 

dıĢ iliĢkilere kadar dini grupların etkisiyle Ģekillenmesinden ileri gelmektedir. Bugün, 

Lübnan‟da Hıristiyan, Müslüman ve Yahudilerden oluĢan ve hukuken tanınmıĢ olan 

18 dini grup bulunmaktadır. 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
31

 http://en.wikipedia.org/wiki/Foreign_relations_of_Lebanon, 15.10.2010. 

http://en.wikipedia.org/wiki/Foreign_relations_of_Lebanon
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I. BÖLÜM 

LÜBNAN’DAKİ DİNİ GRUPLAR 
 

Lübnan‟da, Hıristiyan, Müslüman ve Yahudi inancına mensup pek çok dini 

grup bulunmaktadır. Bu dini gruplardan 12‟si Hıristiyanlığa, 5‟i Ġslam‟a mensup 

gruplardır. Bunların yanı sıra ülkede, bugün sayıları az da olsa Yahudiler de yer 

almaktadır. Bu bölümde, Lübnan‟daki dini gruplar; Hıristiyan gruplar, Müslüman 

gruplar ve Yahudiler olmak üzere üç ana baĢlık altında incelenecektir. Dini gruplar 

incelenirken, önce dini grupları Lübnan‟daki tarihsel geliĢimine yer verilecek, 

ardından bu grupların Lübnan içindeki bugünkü konumlarına değinilecektir.    

 

1-HIRİSTIYAN GRUPLAR 

 

Hıristiyanlık, miladi birinci yüzyılda Roma Ġmparatorluğu hakimiyetindeki 

Filistin bölgesinde ortaya çıkan, Nasıralı Ġsa‟nın Mesih, kurtarıcı ve Tanrı‟nın oğlu 

olduğu inancını merkeze koyan ve Ġsa‟nın havarileri tarafından imparatorluğun uzak 

sınırlarına kadar taĢınarak zaman içerisinde Anadolu‟daki Hellenistik- gnostik 

dinlerin etkisi altında yayılan bir dindir
32

.  Lübnan‟da yaĢayan Hıristiyan gruplar 

tarihsel, siyasal, ekonomik ve sosyal açıdan her dönem ülkenin önemli bileĢenini 

oluĢturmuĢtur. Hıristiyan mezheplerin tamamına yakınını içinde barındıran ülkede 12 

Hıristiyan grup yer almaktadır. 

                                                           
32

 Wendy  Doniger-Mircea Eliade, Britannica Encyclopedia of World Religions, Encyclopedia 

Britannica Inc., Chicago 2006, s. 202. 
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Hıristiyanlığın Lübnan‟daki geliĢimine bakıldığında, bölgedeki Hıristiyanlık 

tarihinin Markos ve Luka Ġncillerine göre Ġsa Mesih‟in bu bölgede verdiği vaazlar 

dönemine uzandığı görülmektedir
33

. Yeni dinin yayılması ise havarilerin Kudüs‟ten 

Anadolu‟ya yaptıkları yolculuklar sırasında Akka, Sur, Kayseriyye, Beyrut ve 

Cübeyl (Byblos) bölgelerindeki misyon çalıĢmaları sonucu gerçekleĢmiĢtir
34

. II. 

yüzyılın sonlarında bu Ģehirler birer piskoposluk merkezine dönüĢmüĢtür. Bu 

piskoposluklar V. yüzyıla kadar Antakya Kilisesi‟ne bağlı kalmıĢ, bu yüzyıldan 

itibaren ise patriklik statüsü kazanan Kudüs Kilisesi‟ne bağlanmıĢtır. V. yüzyıldan 

itibaren Hıristiyan kilisesinde ciddi bölünmeler yaĢanmıĢ ve doğu dünyasında 

yaĢayan Hıristiyanların büyük bir kısmı Batı Hıristiyanlığından ayrılmıĢtır. Zaman 

içerisinde Doğu ve Batı Hıristiyanları arasında yeni bölünmeler ve gruplaĢmalar da 

ortaya çıkmıĢtır
35

. Tarihi süreç içerisinde ortaya çıkan bu Hıristiyan grupların çoğunu 

                                                           
33

 Markos, VII-24; Luka, VI-17. 
34

 Mehmet Çelik, Süryani Tarihi (I), Ayraç Yayınevi, Ankara 1996, s. 54.  
35

 Çelik, s. 56. (Lübnan‟daki Hıristiyan cemaati içerisindeki bölünmeler, Hıristiyanlık tarihindeki 

bölünmelerle paralel bir geliĢme seyrettiğinden Hıristiyanlık içerisindeki bölünmelere kısaca 

değinmek gerekmektedir. Hıristiyanlığın zamanla farklı gruplara ayrılması; dini dogmaların farklı 

yorumlanması, uygulamadaki farklılıklar ve siyasi rekabet gibi sebeplerle ortaya çıkmıĢtır. Bkz. 

Mehmet Katar, “Ortodoksluk”, Yaşayan Dünya Dinleri, ġinasi Gündüz (edt.), Diyanet Yayınları, 

Ankara 2007, s. 113; Ömer Faruk Harman, “Günümüzde Ortodoks Hıristiyanlık”, Dinler Tarihi 

Araştırmaları III, Dinler Tarihi Derneği Yayınları, Ankara 2002, s. 187). Ġlk yüzyıllardan itibaren 

merkezi Urfa ve Antakya olan Süryani Doğu, merkezi Roma olan Latin Batı ve merkezi Ġstanbul olan 

Grekçe konuĢan Doğu olmak üzere üç ana alan belirmiĢtir. Ġlk teolojik tartıĢmalar, daha sonraki 

dönemlerde ana gövdeden kopmalara neden olacak kristolojik (Ġsa Mesih‟in tabiatı ile ilgili) görüĢ 

ayrılıkları üzerine ĢekillenmiĢtir. IV. yüzyılda, Ġskenderiye‟de bir rahip olan Arius‟un Ġsa Mesih‟in 

“Baba” ile aynı özden olmadığı görüĢü 325 yılında toplanan Nicaea  (Ġznik) Konsili ile aforoz edilmiĢ, 

Konsil‟de kabul edilen kredo ile teslis (üçleme) kurumsallaĢmıĢtır. Ġkinci ökümenik (evrensel) konsil 

olan 381 Konstantinople (Ġstanbul) Konsili‟nde Kutsal Ruh tanımlaması yapılmıĢ, teslis doktrini 

güçlendirilmiĢtir. 431 Efes Konsili ise,  Nestorius‟un Meryem‟in Teotokos  (Tanrı doğuran) olduğu 

düĢüncesini reddetmesi üzerine çıkan ayrılıklara çözüm bulmak amacıyla toplanmıĢtır. 

Ġmparatorluğun doğu topraklarında geniĢ taraftar kitlesi bulan Nestorius‟un aforoz edilmesi sonucu 

daha sonra Nasturiler olarak adlandırılacak Hıristiyan mezhebi ortaya çıkmıĢ ve Pers hakimiyeti 

altında geliĢip yayılmıĢtır (Bkz. Mehmet Aydın, Hıristiyan Genel Konsilleri ve II.  Vatikan Konsili, 

Selçuk Üniversitesi Yayınları, Konya 1991, s. 13; Lavinia Cohn Sherbok, Who‟s Who in Christianity, 

Routledge, London 1998, s. 217; Aziz S. Atiya, Doğu Hıristiyanlığı Tarihi, çev. Nurettin Hiçyılmaz, 

Doz Yayınları, Ġstanbul 2005, s. 200-201). Nestorius‟un diyofizit (Ġsa Mesih‟te hem Tanrısal hem 

insani iki tabiatın olduğu inancı) görüĢüne karĢı Ġskenderiye ekolünün monofizit (Ġsa Mesih‟in insani 

doğasının ilahi tabiatı içerisinde eriyerek tek tabiata dönüĢtüğü inancı) görüĢünü savunması, teolojik 

tartıĢmaları daha da derinleĢtirmiĢtir. Bunun üzerine 451‟de düzenlenen Kalkedon (Kadıköy) Konsili 

ile birlik sağlanmaya çalıĢılmıĢtır. Roma Kilisesi bu konsile Papa Leo‟nun “Ġsa Mesih‟te ayrılmayan, 
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günümüz Lübnan‟ında görmek mümkündür. Lübnan Anayasası ile resmen tanınmıĢ 

18 dini grubun 12‟si Hıristiyanlığın çeĢitli mezheplerine bağlıdır. Burada Hıristiyan 

gruplar Ortodoks Kilisesi (Grek Ortodokslar) , Doğu (Oriental) Ortodoks Kiliseleri, 

Doğu‟nun Asur Kilisesi (Nasturiler),  Katolik Kiliseler ve Evanjelik Kiliseler olarak 

kategorize edilecektir. Ġlk grup olan Ortodoks Kilisesi‟ni Antakya Ortodoks Kilisesi 

Patrikliğine bağlı Grek Ortodoksları temsil etmektedir. Ġkinci grupta yer alan Doğu 

(Oriental) Ortodoks Kiliseleri, 451‟de Kadıköy Konsili‟nin ardından ana gövdeden 

ayrılan monofizit Kiliselerdir. Bu Kiliselerden Kilikya Ermeni Apostolik Kilisesi, 

Lübnan‟daki monofizit Kiliseler arasında en fazla nüfusa sahip gruptur. Bununla 

birlikte, Doğu Ortodoks Kilisesi ailesine mensup olan Süryani Ortodokslar ve 

                                                                                                                                                                     
değiĢmeyen, karıĢmayan ve birbirine dönüĢmeyen iki tabiat ve tek Ģahsiyet olduğu” görüĢü kabul 

edilerek iki doğa üzerinde kesin ayrım yapılmıĢtır. Böylece Monofizitler - Mısır, Süryani, Ermeni ve 

HabeĢ Kiliseleri- Ġstanbul ve Roma ile bağlarını koparmıĢtır. Bu bölgelerde imparatorun otoritesine ve 

teolojisine bağlı kalan gruba ise “kralcılar” anlamında Melkitler denmiĢtir (Bkz. Mehmet Katar (edt.), 

Dinler Tarihi, Anadolu Üniversitesi Yayınları, EskiĢehir 1999, s. 170; Doniger-Eliade, s. 218; Georg 

Ostrogorsky, Bizans Devleti Tarihi, çev.  Fikret IĢıltan, TTK, Ankara 1999, s. 55; Timothy Ware, The 

Orthodox Church, Penguin, London 1993, s. 18).  Doğu Kiliselerinin ana bünyeden kopmasının 

ardından Ortodoks Bizans ve Katolik Roma Kiliseleri arasındaki sorunların tırmanıĢa geçtiği bir 

dönem baĢlamıĢtır. Roma ve Bizans Kilisesi ayrımı resmi olarak 1054‟te gerçekleĢmesine karĢın, bu 

büyük kırılmanın arkasında önemli siyasal ve kültürel nedenler bulunmaktadır. Roma 

Ġmparatorluğu‟ndaki yapısal değiĢim bu kırılmanın en önemli siyasal nedenidir. Ġmparatorluğun doğu 

ve batı olarak ikiye ayrılmasını, Batı Roma‟nın 476‟da yıkılması takip etmiĢ, bu tarihten sonra Batı‟da 

oluĢan siyasi boĢluğu Kilise hiyerarĢisi doldurmuĢtur. Bu bağlamda Kilise‟nin siyasi, askeri ve 

ekonomik gücü artmıĢtır. Doğu‟da ise Kilise, siyasi otorite merkezli ĢekillenmiĢ ve bir devlet kilisesi 

halini almıĢtır. Doğu‟daki Grek halk ve Batı‟daki Latin halk arasında var olan kültür ve dil farklılıkları 

da kırılmanın kültürel ayağını oluĢturarak bu iki Kilise arasındaki ayrımı iyice belirgin hale 

getirmiĢtir. Bunun yanı sıra, Batı Kilisesi‟nin Kutsal Ruh‟un hem “Baba”dan hem “Oğul”dan çıktığını 

belirtmek için eklediği “Filioque” takısını resmi olarak 1014‟te kullanmaya baĢlamasının ardından 

Bizans Kilisesi ile iliĢkileri kopma noktasına gelmiĢtir. Sorunların çözümü için yapılan çalıĢmalar 

sonuçsuz kalmıĢ ve bu iki Kilise 1054‟te birbirlerini karĢılıklı aforoz ederek tüm bağlarını koparmıĢtır 

(Bkz. Karl Rahner- Herbert Vorgrimler, Dictionary of Theology, The Crossroad Publishing, New 

York 1981, s. 177; Ahmet Hikmet Eroğlu, “Hıristiyanlığın Bölünme Sürecine Genel Bir BakıĢ”,  

AÜİFD, Ankara 2000, C. XLI, s. 318; “Hıristiyan Dünyasının Parçalanması ve YenidenYapılanması”, 

http://www.meryemana.net/book/index.php?td=16&book=33&site=2335#7, 16.05.2009).  1204‟te, 

IV. Haçlı Seferi sırasında Latinlerin Ġstanbul‟u ve Kiliseye ait tüm kutsal değerleri yağmalamaları ve 

1261‟e kadar varlığını sürdürecek Latin Psikoposluğu kurmaları halk arasında Latin Hıristiyanlığına 

karĢı nefret yaratmıĢ, ayrılık geri dönüĢü olmayan bir hal almıĢtır. 1274‟te Lyon Konsili ve 1438-

1439‟da Floransa- Ferrare Konsili‟nde Bizans‟ın yaklaĢan Türk tehdidine karĢı Batı‟dan yardım almak 

amacıyla uzlaĢma çabasına girmesine halk ve ruhban sınıfından tepki gelmiĢ, birleĢme arayıĢı 

sonuçsuz kalmıĢtır. Böylece Monofizitlerin V. yüzyılda ayrılmalarının ardından XI. yüzyılda 

Ortodoks Doğu ve Katolik Batı olmak üzere iki Hıristiyan mezhebi daha ortaya çıkmıĢtır (Bkz. 

“Hıristiyan Dünyasının Parçalanması ve Yeniden Yapılanması”, 

http://www.meryemana.net/book/index.php?td=16&book=33&site=2335#7 , 16.05.2009). 

http://www.meryemana.net/book/index.php?td=16&book=33&site=2335#7
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Kıptiler, sayıları az da olsa resmi olarak tanınmıĢ Hıristiyan gruplardır. Üçüncü 

grupta hiçbir Kilise ailesine mensup olmayan Doğu‟nun Asur Kilisesi ya da 

Nasturiler yer almaktadır. Dördüncü grup, Katolik Kilise ailesine mensup olan; 

Maruniler, Grek Katolikler (Melkitler), Ermeni Katolikler, Süryani Katolikler, 

Keldaniler ve Roma (Latin) Katoliklerinden oluĢmaktadır. Bu grupta Roma 

Katolikleri dıĢındaki diğer Hıristiyan gruplar, Roma Kilisesi‟nin otoritesini tanımakla 

birlikte kendi ritüel ve geleneklerini sürdüren uniat kiliselerden oluĢmaktadır. 

BeĢinci ve son grupta ise Evanjelik ya da Protestan Hıristiyanlar yer almaktadır.   

 

1.1- GREK ORTODOKSLAR 

 

Lübnan‟ın Marunilerden sonra ikinci büyük Hıristiyan grubu olan Grek 

Ortodokslar
36

 tarihi, siyasi, sosyokültürel ve ekonomik açıdan ülkenin önemli bir 

bileĢeni olarak karĢımıza çıkmaktadır. Antakya Patrikliğine
37

 bağlı olan Lübnan 

                                                           
36

 Yunanca bir kelime olan “ortodoks”, doğru inanç anlamına gelmektedir. Terimsel olarak ise 

Ortodoksluk, Hıristiyan toplumunun XI. yüzyılda Latin Batı ve Grekçe konuĢan Doğu olarak 

ayrılmasının ardından ortaya çıkan Grek-Slav ağırlıklı Hıristiyanları ifade etmektedir (Bkz. Mehmet 

Katar, “Ortodoksluk”, Yaşayan Dünya Dinleri, ġinasi Gündüz (edt.), TDV Yayınları, Ankara 2007, s. 

111).  Tarihsel süreçte yaĢanan geliĢmeler neticesinde, Ortodoks Doğu ve Katolik Batı arasında kültür 

ve dil farklılıklarının yanı sıra teolojik ayrılıklar da ortaya çıkmıĢtır. Roma Ġmparatorluğu‟nun IV. 

yüzyılda Doğu ve Batı olmak üzere ikiye ayrılmasının ardından Bizans Ġmparatorluğu, bölgedeki 

Kilise faaliyetlerini kendi otoritesi altına almıĢtır. Aynı dönemde Batıda ise kuzeyden gelen 

Germenlerin istilası sonrasında geliĢen feodalizmle birlikte IX.-XIII. yüzyıllar arasında kademeli 

olarak merkezi konuma yerleĢen Papalığın siyasi ve ekonomik gücü etkin olmuĢtur. Ġstanbul ve 

Roma‟nın siyasal nüfuz çekiĢmesinin su yüzüne çıktığı dönem olan IX. yüzyılda Bizans ve Roma 

iliĢkileri gerilmiĢ, kültür farklılıkları ve Kiliselerin dinsel hakimiyet mücadeleleri sonucunda Ortodoks 

Kilisesi Roma Kilisesi‟nden ayrı bir yapı olarak belirmiĢtir. BirleĢme yönünde yapılan çalıĢmalara 

karĢın, Ortodoks Kilisesi din adamları ve cemaatinin tepkisi nedeniyle iki Kilise arasındaki 

bütünleĢme sağlanamamıĢtır. Sonuç olarak Roma‟nın evrensellik iddiası nedeniyle kendisini Katolik-

Evrensel olarak adlandırmasına karĢın, Ġstanbul erken dönem Kilisesinin mirasçısı olduğunu 

savunarak Ortodoks nitelendirmesini seçmiĢtir (Bkz. Doniger-Eliade, s. 221; Thomas E. Fitzgerald, 

The Orthodox Church, Praeger Publishers, Westport 1998, s. 7;  Ġlber Ortaylı, “Ortodoks Kilisesi”,  

Mülkiye Dergisi, Ankara 1987, C. XXIV, S. 223, s. 100-103). 
37

 Roma Kilisesi‟nin tüm Katolikler üzerisindeki otoritesinin aksine Ortodoks Kilisesi‟nde 

birbirlerinin iç iĢlerine karıĢmayan dört Patriklik bulunmaktadır. Bizans litürjisini takip eden bu 

merkezler Antakya, Ġskenderiye, Ġstanbul ve Kudüs‟tür. Ortodoks Kilisesi, özellikle XIX. yüzyılda 

yaĢanan ulusçu hareketlerin ardından milli Kiliseler halinde örgütlenmiĢtir. Bu Kiliseler genel olarak 
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Grek Ortodoks cemaati, Kadıköy Konsili (451) kararlarını reddeden Süryani 

monofizitlere karĢın, Antakya Ortodoks Patrikliğini takip ederek söz konusu konsilin 

kararlarını kabul etmiĢtir.  Bu doğrultuda bölgedeki Grek Ortodokslar, Bizans 

Devleti‟nin onayladığı doktrinleri kabul etmeleri nedeniyle, “Melkitler” (kral 

yanlıları) olarak adlandırılmıĢtır. Ancak bugün Ortadoğu‟da Melkit kavramı daha 

çok XVIII. yüzyılda Ortodoks Kilisesi‟nden koparak Katolik Kilisesi‟ne bağlanan 

Grek Katolikleri tanımlamak için kullanılmaktadır. Grek Ortodokslar ise bölgede 

daha çok Rum Ortodoks olarak anılmaktadır
38

.  

VII. yüzyılda Arap fetihlerinin ardından Müslüman egemenliğine giren 

Lübnanlı Grek Ortodokslar, bu yönetimin ilk yıllarından itibaren kendilerine verilen 

emannamelere göre, diğer Hıristiyan gruplar gibi inanç ve ibadetlerini
39

 özgürce 

yerine getirmiĢ, kiĢisel hak ve sorumluluklarında kendi hukuk kurallarına tabii 

olmuĢlardır
40

.  Bu durum bölgedeki Ortodoks halkın Müslüman yöneticilerle iyi 

iliĢkiler kurmasını kolaylaĢtırmıĢtır. Osmanlı egemenliği döneminde, yönetim 

tarafından Ġstanbul Ortodoks Patrikliğine milletbaĢı unvanı verilmesinin ardından 

                                                                                                                                                                     
Grek, Arap ve Slav Kiliseler olmak üzere üç grupta toplanmaktadır. Bunlardan Ġstanbul Patrikliği, 

Yunan Kilisesi ve Kıbrıs BaĢpiskoposluğu Grek Kiliselerini;  Antakya Patrikliği, Kudüs Patrikliği, 

Ġskenderiye Patrikliği ve Sina BaĢpiskoposluğu Lübnan Ortodoks cemaatinin de dahil olduğu Arap 

Kiliselerini ve Rus, Polonya, Sırp, Bulgar ve Çek-Slovakya Kiliseleri ise Slav Kiliselerini 

oluĢturmaktadır (Bkz. Ware, s. 6; Harman, “Günümüzde Ortodoks Hıristiyanlık”, s. 189). 
38

 Kenneth Cragg, The Arab Christian A History in the Middle East, Westminster/John Knox Press, 

Kentucky 1991, s. 10 ; Levent Öztürk, İslam Toplumunda Hıristiyanlar, Ġz Yayınları, Ġstanbul 1998, s. 

116. 
39

 I. Vatikan Konsili‟ne (1870) kadar dünyanın her yerinde Latince ibadeti zorunlu kılan Katolik 

Kilisesi‟nin aksine kendi dillerinde ibadet edebilen Ortodoks Kiliseleri, öğretilerini ökümenik 

(evrensel) kabul ettikleri ilk yedi konsilin aldığı kararlara dayandırmaktadır. Ortodoks Kilisesi, 

Roma‟nın otoritesini ve Papanın yanılmazlığını reddeder. Kutsal Ruh‟un sadece Baba‟dan çıktığına 

inanır. Cennet ve Cehenneme inanmakla birlikte Katoliklerin günahtan arınma yeri olarak gördükleri 

Araf‟ı kabul etmez. Vaftiz ve konfirmasyon sakramentlerini bir arada yapan Ortodokslar evharist 

sakramentinde mayalı ekmek kullanırlar. Ġbadet dili kendi yerel dilleri olan Ortodoks Kiliselerde 

ikonların önemi büyüktür. Ortodoks öğretisinde keĢiĢler, piskoposlar ve patrikler dıĢındaki din 

adamlarının evliliği mümkündür (Bkz. Günay Tümer - Abdurrahman Küçük, Dinler Tarihi, Ocak 

Yayınları, Ankara 2002, s. 301; http://www.greekorthodoxchurch.org/history.html, 07.04.2009; 

Ökümenik Konsiller için ayrıca bkz. Francis Dvornik, Konsiller Tarihi İznik‟ten II. Vatikan‟a,  çev. 

Mehmet Aydın, TTK, Ankara 1990). 
40

 Öztürk, s. 116. 

http://www.greekorthodoxchurch.org/history.html
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hukuki varlıklarını rahatça sürdüren Grek Ortodokslar TrablusĢam‟da ticaret 

yollarının geçtiği bölgeye hakim olmuĢ, XVII. yüzyıldan itibaren de Marunilerle 

birlikte Avrupalı tüccarlara aracı olarak yerel tüccar sınıfını oluĢturmuĢlardır. Bizans 

litürjisine bağlı kalmak suretiyle dil ve kültür yapısı olarak zaman içinde AraplaĢmıĢ 

olan Lübnan Ortodoksları pan-Arap ve Suriye yanlısı tutumlarıyla tanınmaktadır. 

Bölgede Müslüman halkla en iyi iliĢkilere sahip Hıristiyan cemaat olan Grek 

Ortodokslar, Lübnanlı diğer Hıristiyan gruplar ve Müslüman Arap ülkeleri arasında 

köprü görevi görmektedirler
 41

.  

Ortadoğu Kiliseler Birliği ve Dünya Kiliseler Birliği üyesi olan Antakya Grek 

Ortodoks Kilisesi‟nin Patriklik merkezi 1343‟ten bu yana ġam‟da bulunmaktadır ve 

bugünkü patriği 1979‟da göreve gelen IV. Ignatius‟tur.  Lübnan‟da Beyrut ve Cübeyl 

(Byblos) - Dağlık Lübnan‟da olmak üzere iki baĢpiskoposluğu ve 189 rahibi 

bulunan
42

 Antakya Grek Ortodoks Kilisesi‟nin TrablusĢam‟da 1988‟de kurulan 

Balamand St. John of Damascus Teoloji Okulu yer almaktadır
43

.  Beyrut‟taki St. 

George Ortodoks Katedrali, St. George Ortodoks Kilisesi ve Dağlık Lübnan‟daki 

Kutsal Haç Grek Ortodoks Kilisesi Lübnan‟da bu gruba ait önemli kilise binalarıdır. 

Beyrut Grek Ortodoks Piskoposluğu iki rahibe manastırı, 300 yataklı St. George 

Hastanesi, huzur evi ve üç dispanserle Lübnanlılara dini ve etnik fark gözetmeksizin 

                                                           
41

 Leif G.N. Nicoloysen, Concosiationalism and Segmented Cleavages The Case of Lebanon ( Social 

Science of Tromso University,  BasılmamıĢ Yüksek Lisans Tezi), Tromso 2008, s. 59. 
42

 Gemayel, “Christian Communities in Lebanon”, 

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#B%20%E2%80%93%20THE%20ORTHODOX

%20MELKITE%20CHURCH, 11.05.2009. 
43

 Balamand Teoloji Okulu için Bkz. 

http://antiochpat.org/english/sitefiles/viewcat.php?cat=%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzx

oD0QbJ0_%241%2479oqrTT1%24ZP4HbiXDvqssFAC6USoik1_%241%24fUNmBVi7%246wxEw

PdtOC7PJzxoD0QbJ08f6f7b3f223275b3c9a533c696a991ba&catid=1&catname=Patriarchal%20Foun

dations&catid=1, 11.05.2009. 

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#B%20%E2%80%93%20THE%20ORTHODOX%20MELKITE%20CHURCH
http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#B%20%E2%80%93%20THE%20ORTHODOX%20MELKITE%20CHURCH
http://antiochpat.org/english/sitefiles/viewcat.php?cat=%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ0_%241%2479oqrTT1%24ZP4HbiXDvqssFAC6USoik1_%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ08f6f7b3f223275b3c9a533c696a991ba&catid=1&catname=Patriarchal%20Foundations&catid=1
http://antiochpat.org/english/sitefiles/viewcat.php?cat=%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ0_%241%2479oqrTT1%24ZP4HbiXDvqssFAC6USoik1_%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ08f6f7b3f223275b3c9a533c696a991ba&catid=1&catname=Patriarchal%20Foundations&catid=1
http://antiochpat.org/english/sitefiles/viewcat.php?cat=%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ0_%241%2479oqrTT1%24ZP4HbiXDvqssFAC6USoik1_%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ08f6f7b3f223275b3c9a533c696a991ba&catid=1&catname=Patriarchal%20Foundations&catid=1
http://antiochpat.org/english/sitefiles/viewcat.php?cat=%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ0_%241%2479oqrTT1%24ZP4HbiXDvqssFAC6USoik1_%241%24fUNmBVi7%246wxEwPdtOC7PJzxoD0QbJ08f6f7b3f223275b3c9a533c696a991ba&catid=1&catname=Patriarchal%20Foundations&catid=1
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hizmet vermektedir. Bunun yanı sıra Piskoposluk, haftalık “Al-Nashra” bülteniyle 

tüm cemaat üyelerine ulaĢılmaktadır
44

.  

Marunilerden sonra Lübnan‟ın ikinci önemli Hıristiyan grubu olan Grek 

Ortodoksların toplam nüfusa oranı 2010 verilerine göre % 5,5 yani 250 bin 

civarındadır
45

. Yüzyıllar boyunca iç bölgelerde köylü sınıfını oluĢturan Grek 

Ortodokslar sahil Ģehirlerinde varlıklı kentli sınıfı teĢkil etmiĢlerdir. Ancak 

1950‟lerden sonra, kırsal nüfus da hızla ĢehirleĢerek kentli bir profile bürünmüĢtür. 

Grek Ortodokslar bugün, Beyrut ve diğer Ģehirlerde ticaretle uğraĢmakta ve eğitimli, 

kentli ve varlıklı sınıfı oluĢturmaktadır. YerleĢim yerleri ise, sahil Ģeridinde bulunan 

büyük kentlerin yanı sıra Lübnan‟ın doğu ve kuzey bölgeleridir
46

.   

 

1.2- DOĞU ORTODOKS KĠLĠSELERĠ 

 

Doğu Ortodoks Kiliseleri; Gregorian Ermeniler, Süryani Ortodokslar 

(Yakubiler) ve Kıptilerden oluĢan Hıristiyan topluluklardan oluĢmaktadır.  

1.2.1- GREGORĠAN ERMENĠLER 

         

Lübnan‟daki Ermeni nüfusu, bölgeye farklı dönemlerde yerleĢmiĢ olan 

Ermeni topluluklardan oluĢmaktadır.  Bölgedeki ilk Ermeni toplulukların XVII. 

                                                           
44

 Orthodox Archdiocese of Beirut official web site: http://www.quartos.org.lb , 17.05.2009. 

(Beyrut‟taki St. George Ortodoks Katedrali, St. George Ortodoks Kilisesi ve Dağlık Lübnan‟daki 

Kutsal Haç Grek Ortodoks Kilisesi Lübnan‟daki önemli kilise binalarıdır. Bkz. 

http://www.quartos.org.lb, 17.05.2009).  
45

 https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/le.html#People, 04.09.2010. 

Lübnan‟da mezhep aidiyetine dayalı hassas dengeler üzerine kurulmuĢ siyasal sistem nedeniyle 

1932‟den bu yana resmi nüfus sayımı yapılmamaktadır. Bugün Lübnan‟da hangi mezhepten kaç 

kiĢinin yaĢadığı kesin olarak bilinmemekle birlikte çeĢitli resmi iĢlemlere dayalı nüfus tahminleri 

bulunmaktadır.  
46

 John C. Rolland (edt.), Lebanon: Current Issues and Backround, Nova Science Publishers, Inc., 

New York 2003, s. 77; Salibi, A Hause of Many, s. 161. 

http://www.quartos.org.lb/
http://www.quartos.org.lb/
https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/le.html#People


 24 

yüzyılda Osmanlı-Safevi savaĢlarından kaçan gruplar olduğu varsayılsa da 

Lübnan‟daki Ermeni nüfusunu oluĢturan kitlesel göçler 1895, 1909, 1922 ve 1939 

yıllarında gerçekleĢmiĢtir
47

. Lübnan‟a göç ettikleri ilk dönemlerde hayır 

kurumlarının desteğiyle yaĢayan Ermeniler, sonrasında Lübnan toplumu içinde yer 

edinerek zanaat, sanayi ve ticaret baĢta olmak üzere pek çok alanda ülkede söz sahibi 

olmaya baĢlamıĢlardır.  

Lübnan‟da yaĢayan Ermenilerin bağlı bulunduğu Kilikya Katoğikosluğu, 

1149‟da Hromkla‟da (Rumkale) kurulmuĢ, 1293‟te Sis‟e taĢınmıĢtır. 1375‟te Ermeni 

Prensliği‟nin yıkılmasının ardından Ermenilerin ulusal liderliğini Kilikya 

Katoğikosluğu üstlenmiĢtir
48

. 1930‟dan bu yana Katoğikosluk merkezi Beyrut‟un 

                                                           
47

 Lübnan‟daki Ermenilerin büyük bir kısmı, Anadolu‟dan göç etmiĢ Ermenilerdir. Osmanlı 

hakimiyetinde Anadolu‟nun her yanında zımmi statüsünde özerk bir yaĢam süren Ermenilerin 

Bursa‟daki Psikoposu Hovakim Fatih Sultan Mehmet tarafından 1461‟de Ġstanbul‟a davet edilmiĢ ve 

Patriklik seviyesine yükseltilerek milletbaĢı unvanını kazanmıĢtır. Yüzyıllar boyunca devletle her 

hangi bir sorun yaĢamayan Ermeniler Osmanlı yönetimi tarafından millet-i sadıka olarak 

adlandırılmıĢlardır.  XIX. yüzyılın ikinci yarısına gelindiğinde ise, Batılı devletlerin desteklediği 

Protestan misyonerlerin çalıĢmaları sonucu diğer gayrimüslim halklar arasında olduğu gibi Ermeniler 

arasında da ulusçuluk fikirleri yayılmıĢ, bunun üzerine Ermeniler kendi milli devletlerini kurma 

talepleriyle Anadolu topraklarında gerginlik ve iç çatıĢmalara neden olmuĢlardır. Bu dönemde Rusya 

ve Ġngiltere‟nin sürdürdüğü himayecilik politikası ise I. Dünya SavaĢı sırasında Ermeni isyan 

hareketlerini destekleyerek büyük bir kaosa neden olmuĢtur. Bunun üzerine 27 Mayıs 1915 tarihinde 

çıkarılan Tehcir Kanunuyla Ermeni milleti göçe zorlanmıĢtır (Bkz. Ekrem MemiĢ, “Ermenilerin 

Kökeni ve GeçmiĢten Günümüze Türk-Ermeni ĠliĢkileri”, 

http://www.sosbil.aku.edu.tr/dergi/VII1/ememis.pdf, 16.08.2009; Atiya, s. 367-369; Vrej Nerses 

Nersessian, “Armenian Christianity”, Eastern Christianity, Ken Parry (edt.), Blackwell Publishing, 

Oxford 2007, s. 41).  (Ermeni kaynaklara göre 120 bin Ermeni, 20 Ekim 1921 tarihinde Türkiye ve 

Fransa arasında yapılan Ankara AnlaĢması‟na binaen Kilikya ve çevresinin boĢaltılması sırasında 

Fransa tarafından Suriye ve Lübnan‟a yerleĢtirilmiĢtir. Ayrıca Hatay‟ın 1939‟da Türkiye‟ye 

katılmasının ardından bölgede bulunan Ermeniler yine Halep ve Beyrut civarına göç etmiĢtir. Bkz. 

Nicola Migliorino, (Re) Constructing Armenia in Lebanon and Syria, Berghahn Books, New York 

2008,  s. 12; Kharachig Tölölyan, “Elites and Institutions in the Armenian Transitions”, Diaspora: A 

Journal of Transnational Studies, Spring 2000, Vol. 9, No.1, s. 52). 
48

 Havari Thaddaeus ve Bartholomew tarafından kurulduğuna inanılan ve bu sebeple Apostolik 

(Havarilerin kurduğu)  kabul edilen Ermeni Kilisesi, III. ve IV. yüzyılda tüm halkın ve devletin 

HıristiyanlaĢmasına öncülük etmiĢ Aziz Gregorius‟a (260-326) atfen Gregorian Kilisesi olarak anılır. 

Hıristiyanlığı devlet olarak ilk kabul eden topluluk olduğu kaydedilen Ermeniler, 451 Kadıköy Konsili 

sonrasında ana Hıristiyan kitlesinden ayrılmıĢtır. 451‟de Kadıköy Konsili‟nin kararlarını tanımayıp 

Kayseri BaĢpiskoposluğundan ayrılan Ermeni Kilisesi bu dönemde Pers ZerdüĢtlüğü, Maniheizm ve 

yerel pagan inançlarının yanı sıra Bizans Kilisesi‟nin baskılarına, Roma ve Antakya Kiliselerinin 

doktrinsel dayatmalarına maruz kalmıĢtır (Bkz.  Kevork Aslan, Armenia and The Armenians: From 

the Earliest Times Until The Great War (1914), MacMillan Co., New York 1920, s. 27; Abdurrahman 

Küçük, “Gregoryan Ermeni Kilisesinin OluĢması ve Konsil Kararları KarĢısındaki Tutumu”, AÜİFD,  

http://www.sosbil.aku.edu.tr/dergi/VII1/ememis.pdf
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kuzeyinde yer alan Antelias kasabasında bulunmaktadır. Katoğikosluğun yazlık 

konutu ise Bikfaya‟dadır. Kilikya Katoğikosu, 1995‟ten bu yana görevde bulunan I. 

Aram‟dır. Kilise, Lübnan‟ın her bölgesinde açtığı kilise binalarıyla ülkedeki Ermeni 

cemaatine ulaĢmaktadır.  Lübnan‟da bulunan Gregorian Ermeni kiliseleri Ģunlardır: 

1-Surp Krikor Lousavoritch (Aydınlatıcı Aziz Gregor) Kilisesi. Antelias‟ta bulunan 

bu kilisede 1915 Ermeni Tehciri olaylarına ayrılmıĢ bir Ģapel yer almaktadır. 

Kilisede ayrıca bir Ermeni kütüphanesi, matbaa ve Ermeni müzesi bulunmaktadır. 2- 

St. Nichan Ermeni Ortodoks Kilisesi (Beyrut). Bu kilise aynı zamanda Gregorian 

Ermeni Kilisesi‟nin Lübnan BaĢpiskoposluğunun merkezidir. 3-Surp Hagop Ermeni 

Apostolik Kilisesi (EĢrefiye- Beyrut), 4-Surp Kevork Ermeni Apostolik Kilisesi 

(Hadjin Mar Mikhael- Beirut), 5-Ermeni Apostolik YükseliĢ Kilisesi (Beyrut), 6-

Ermeni Apostolik YükseliĢ Kilisesi (Cüneyh), 7-Ermeni Apostolik Kırk ġehit 

Kilisesi (Burc Hamud- Beyrut), 8-Surp Asdvadzadzin Ermeni Apostolik Kilisesi 

                                                                                                                                                                     
Ankara 1996, C. XXXV, S. 1, s. 117; Atiya, s. 333; Official web site of The Armenian Church: 

http://66.208.37.78/index.jsp?sid=1&id=2342&pid=5, 13.08.2009). (Pers ve Roma Ġmparatorlukları 

arasında tampon bir bölgede yer alan ve bu iki güç arasında sürekli el değiĢtirdiği için kesin sınırları 

tam olarak çizilemeyen Ermeni Krallığı ise, Bizans Devleti‟nin bölgeyi iĢgali, doğudan gelen Moğol 

saldırıları ve Selçuklu Türklerinin Anadolu‟ya yerleĢmesinin ardından varlığını sürdürememiĢtir. Bu 

dönemde Ermeni halk Anadolu, Kilikya (Mersin ve Adana çevresi) ve Doğu Akdeniz bölgesine 

dağılmıĢ, Moğolların ve Haçlıların saldırılarıyla Patriklik merkezleri sık sık yer değiĢtirmiĢtir. Kilikya 

Ermenileri, Haçlı Seferleri döneminde Kilikya‟da kurulan Latin Krallığı ile iĢbirliği yaparak XII. ve 

XIV. yüzyıllarda bölgede baĢkenti Sis (Kozan) olan bir prenslik kurmuĢlardır. Bu prenslik, Haçlıların 

Müslümanlarca bölgeden kovulmalarının ardından Memlükler tarafından yıkılmıĢtır. Bkz. Nersessian, 

s. 26; Ekrem MemiĢ, “Ermenilerin Kökeni ve GeçmiĢten Günümüze Türk-Ermeni ĠliĢkileri”, 

http://www.sosbil.aku.edu.tr/dergi/VII1/ememis.pdf, 16.08.2009; Boghos Levon Zekiyan, 

“Christianity to Modernity”, The Armenians: Past and Present in the Making of National Identity, 

Edmund Herzig-Marina Kurkchiyan (edt.), Caucasus World, s. 45; Aslan, s. 47; Abdurrahman Küçük, 

Ermeni Kilisesi ve Türkler, Ocak Yayınları, Ankara 1997, s. 194; Migliorino, s. 15). XI. ve XII. 

yüzyıllarda yaĢanan Ermeni kitlesel göçleri nedeniyle değiĢen Katoğikosluk merkezleri arasında 

çekiĢmeler yaĢanmıĢ, sonunda Eçmiyadzin‟in ruhani üstünlüğünün kabul edilmesiyle Kilikya 

Katoğikosluğu günümüze kadar, Ahtamar Katoğikosluğu ise 1895 yılına kadar varlıklarını 

sürdürmüĢtür. Ermenilerin % 90‟ının bağlı bulunduğu Gregoryan Ermeni Kilisesi‟nde günümüzde 

Eçmiyadzin ve Kilikya Katoğikosluğu olmak üzere iki Katoğikosluk merkezi bulunmaktadır. Erivan 

yakınlarındaki Eçmiyadzin‟de bulunan Eçmiyadzin Katoğikosluğu, Aziz Gregorius‟un ilahi 

vizyonuna dayanması ve ilk dini merkez olması sebebiyle ruhani üstünlüğe sahiptir. Ermenistan, 

Rusya ve diasporadaki Gregorian Ermenilerin dini lideri olan Eçmiyadzin Katoğikosu 1999‟dan bu 

yana II. Karekin Sarkisyan‟dır. Bunun yanı sıra hiyerarĢide Katoğikosluktan sonra gelen patriklik 

merkezleri de bulunmaktadır. Bunlar, Filistin ve Ürdün bölgesini kapsayan Kudüs Patrikliği ve 

Türkiye‟deki Ġstanbul Patrikliğidir (Bkz. Ermeni Ortodoks Kilisesi Kilikya Katolikosluğu resmi web 

sitesi,  http://www.armenianorthodoxchurch.org/v02/index.htm, 12.04.2009).   

http://66.208.37.78/index.jsp?sid=1&id=2342&pid=5
http://www.sosbil.aku.edu.tr/dergi/VII1/ememis.pdf
http://www.armenianorthodoxchurch.org/v02/index.htm
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(Burc Hamud - Beyrut), 9-St. Vartan Ermeni Apostolik Kilisesi (Burc Hamud - 

Beyrut), 10- St. Sarkis Ermeni Apostolik Kilisesi (Burc Hamud - Beyrut), 11-Surp 

Boghos Ermeni Apostolik Kilisesi (Anjar - Bekaa), 12-Surp Hokekaloust Ermeni 

Apostolik Kilisesi (TrablusĢam), 13-Surp Maryam Asdvadzadzin Ermeni Apostolik 

Kilisesi (Bikfaya - Metn) , bu kilisede 1915 Ermeni Tehciri ile ilgili anıt 

bulunmaktadır
49

.   

Lübnan‟da ibadethanelerin dıĢında Gregoryan Ermeni Kilisesi‟ne ait pek çok 

dini, sosyal ve kültürel kurum mevcuttur. Kilise yetiĢtirme yurdu, hastane ve huzur 

evi projelerinin yanı sıra teolojik eğitim seminerleri ve Pazar okullarıyla Ortodoks 

Ermenilere hizmet vermektedir. Ayrıca Katoğikosluğun 1932‟den bu yana 

yayınlanan “Hask” adlı resmi bülteni bulunmaktadır
50

.  Kilikya Apostolik Ermeni 

Kilisesi, Ortadoğu Kiliseler Konseyi‟ne üyedir. 

Lübnanlı Ermenilerin ilk yerleĢim bölgesi olan Burc Hamud bugün bir 

Ermeni Ģehri görünümündedir. Bunun yanı sıra ülkedeki Ermeniler Beyrut, Anjar ve 

Bekaa bölgelerinde yoğun olarak yaĢamaktadır
51

. 1932‟de yapılan tek resmi nüfus 

sayımında 31.156 olan Ermeni nüfusu, Lübnan Ġç SavaĢı sırasında ABD, Fransa ve 

Rusya‟ya önemli oranda göç vermiĢtir. Günümüzde ülkedeki Ermeni nüfusunun 175 

bin civarında olduğu tahmin edilmektedir
52

. Lübnan Ermeni cemaati; dini kurumlar, 

kültürel organizasyonlar ve siyasi partiler etrafında toplanarak kendi dil, inanç,  

                                                           
49

 http://en.wikipedia.org/wiki/Armenians_in_Lebanon#Apostolic_.28Orthodox.29_Armenians, 

11.04.2009.  
50

 Betty Jane Bailey-J. Martin Bailey, Who are the Christians in the Middle East, Eerdmans 

Publishing, Michigan 2003, s. 69. 
51

 Nasser Gemayel, “Christian Communities in Lebanon”, 

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#F%20%E2%80%93%20THE%20ORTHODOX

%20ARMENIAN%20CHURCH, 25.04.2009.  
52

 McDowall, s. 9. 

http://en.wikipedia.org/wiki/Armenians_in_Lebanon#Apostolic_.28Orthodox.29_Armenians
http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#F%20%E2%80%93%20THE%20ORTHODOX%20ARMENIAN%20CHURCH
http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#F%20%E2%80%93%20THE%20ORTHODOX%20ARMENIAN%20CHURCH
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ibadet
53

 ve kültürlerini devam ettirmekte baĢarılı olmuĢtur. Antelias yakınlarında bir 

Ermeni kasabası olan Mzher‟de (Dzaghgatzor) Lübnan‟daki en önemli Ermeni 

okulları ve sosyal faaliyet merkezleri bulunmaktadır. Ayrıca tüm dünyadaki Ermeni 

diasporasının tek Ermeni üniversitesi olan Haigazian Üniversitesi Beyrut‟ta 

bulunmaktadır
54

. Ġlköğretim ve lise seviyesindeki Ermeni okullarının tamamına 

yakını Ortodoks, Katolik ve Evangelik Ermeni Kiliselerinin denetimindedir. 

Lübnanlı Ermeniler, geleneksel olarak ticaret ve zanaatla uğraĢmaktadır.  

1924‟te Fransız Manda yönetimi tarafından vatandaĢlık hakkı verilen 

Ermeniler uzun süre Ermeni Kilisesi etrafında birleĢmiĢ ve içe dönük bir topluluk 

olarak yaĢamlarını sürdürmüĢlerdir. Bugün halen aksanlı Arapçalarıyla dikkat çeken 

Ermeniler, yaĢadıkları semtlere Adana, Sis, MaraĢ, Urfa, Dörtyol gibi isimler 

vermiĢlerdir. Kilise kuruluĢlarının önderliğinde yapılan ve sözde soykırım anılarını 

canlı tutacak pek çok müze ve anıt Ermeni günlük hayatının içinde yer almaktadır. 

“Ararat” adında günlük gazeteleri ve “Van‟ın Sesi” adlı radyolarıyla medya alanında 

da tarihlerini vurgulamakta olan Lübnan Ermenileri, pek çok Türk diplomatı katleden 

ASALA Terör Örgütü‟nün kurulmasına neden olan bir ortama sahiptir. Ayrıca 

Lübnan, 2000 yılında parlamento tarafından kabul edilen sözde soykırım yasasıyla, 

                                                           
53

 Gregorian Ermeniler, Ġznik ve Ġstanbul Konsillerinin temel inanç ilkeleri olan teslis, enkarnasyon ve 

kefareti kabul etmektedirler. Ancak Perslerle savaĢ halinde olmaları nedeniyle katılmadıkları Kadıköy 

Konsili  (451) kararlarını onaylamazlar (Bkz. Aslan, s. 45). (Ermeni Kilisesi monofizit kavramı yerine 

miafizit kavramını kullanmak suretiyle Ġsa Mesih‟in doğasındaki ilahi ve insani olmak üzere her iki 

karaktere vurgu yaparak bunların birbirinde karıĢarak bütünleĢtiğini vurgulamayı amaçlar. Bkz. 

http://www.theopedia.com/Miaphysitism, 02.05.2009). Hem Süryani hem Bizans ritüelleriyle 

bağlantılı uygulamalar görülen Ermeni litürjisi, bugünkü formunu tam olarak X. yüzyıldan sonra 

kazanmıĢtır.  Kilisede ibadet dili Ermenicedir. Doğu Kiliseleri arasında sadece Ermeni Kilisesi 

evharistiya sakramentinde mayasız ekmek kullanır ve bu ayinlerde kullanılan Ģaraba su katmaz. 

Konfirmasyon vaftizle birleĢtirilir ve bu törende kırk çeĢit bitkiden oluĢan Muron yağı kullanılır. 

BoĢanma belli durumlarda kabul görür. Ruhban sınıfı evli ve bekar olarak iki sınıfa ayrılır. Ruhani 

hiyerarĢinin takdis töreni yedi yılda bir Eçmiyadzin‟de düzenlenmektedir (Bkz. Official site of 

Armenian Apostolic Church,  “Blessing of the Holy 

Chrism”,http://66.208.37.78/index.jsp?sid=1&id=4026&pid=112;http://en.wikipedia.org/wiki/Armeni

an_Apostolic_Church, 24.04.2009).  
54

 http://en.wikipedia.org/wiki/Armenians_in_Lebanon, 18.08.2009.  

http://www.theopedia.com/Miaphysitism
http://66.208.37.78/index.jsp?sid=1&id=4026&pid=112
http://en.wikipedia.org/wiki/Armenian_Apostolic_Church
http://en.wikipedia.org/wiki/Armenian_Apostolic_Church
http://en.wikipedia.org/wiki/Armenians_in_Lebanon
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1915 Ermeni Tehcirini  “Soykırım” olarak tanıyan tek Arap ülkesi olmuĢtur. Bugün 

halen en Ģiddetli Türkiye aleyhtarı Ermeni diasporası olarak Lübnan Ermenileri 

gösterilmektedir
55

.   

Lübnan Ermeni cemaati, sahip olduğu belirgin Türkiye aleyhtarlığına karĢın 

siyasi açıdan, ülkede uzlaĢı ve modernizasyon taraftarı olarak tanınmaktadır. Nitekim 

1975‟te baĢlayan Lübnan Ġç SavaĢı‟nda Ermeniler tarafsız kalmıĢ, herhangi bir silahlı 

gruba dahil olmamıĢlardır. Ermenilerin, TaĢnak, Hınçak ve Liberal demokrat 

Ramgavar olmak üzere üç önemli siyasi partisi bulunmaktadır. 128 sandalyeli 

Lübnan Parlamentosunda 6 milletvekili  (5 Gregorian ve 1 Katolik Ermeni) ile temsil 

edilen Ermeniler, Protestan Ermenilerin sayısının fazla olması nedeniyle 

parlamentoda Protestan gruba ayrılmıĢ 1 sandalyeyi de alarak her dönem toplam 7 

sandalyeye ulaĢmaktadırlar
56

.  

    

1.2.2- SÜRYANĠ ORTODOKSLAR (YAKUBĠLER) 

 

Süryaniler, 4000 yıldır varlıklarını devam ettiren Mezopotamya halkıdır. 

Süryani (syriac-suroyo) sözcüğünün kökeni ile ilgili mevcut pek çok teori 

bulunmaktadır
57

. Kaynaklara göre Kudüs cemaatinden sonra Hıristiyanlığı ilk kabul 

                                                           
55

 http://www.eraren.org/index.php?Lisan=tr&Page=DergiIcerik&IcerikNo=250, 16.08.2009; 

http://en.wikipedia.org/wiki/Armenians_in_Lebanon, 16.08.2009.  
56

 Rolland, s. 79. 
57

 Süryani adının kökeniyle ilgili teorilere göre Süryani kelimesi, Lübnan‟ın güneyindeki Sur 

Ģehrinden ya da Yunanlıların Asur ülkesini “Asury” olarak adlandırmasından gelmektedir. Diğer bir 

teoriye göre ise, Süryani ismi Pers Kralı Sirus‟un (Keyhüsrev)  adından gelmektedir. Buna göre Sirus, 

Babil‟de tutsak bulunan Yahudileri M.Ö. 534‟te serbest bırakıp Kudüs‟e dönmelerine izin verdiği için 

kurtarıcı olarak büyük saygı ile anılmaya baĢlanır. Bu tarihi olayı, Ġsa‟nın getirmiĢ olduğu yeni 

mesajla özdeĢleĢtiren ilk Hıristiyanlar, putperest olan ırkdaĢlarından ayrılıp farklılıklarını ifade 

edebilmek için kendilerini “Surin” olarak tanıtmıĢlardır. Süryani adı da buradan gelmektedir. 

Süryanilerin Asuri halklardan olduğu iddiası yanında bu halkların konuĢtuğu dilin Aramice olması 

nedeniyle Süryanilerin Arami olduğu iddia edilmektedir (Bkz. Çelik, s. 16; Mehmet ġimĢek, 

http://www.eraren.org/index.php?Lisan=tr&Page=DergiIcerik&IcerikNo=250
http://en.wikipedia.org/wiki/Armenians_in_Lebanon


 29 

edenler Antakyalı Süryaniler olmuĢtur
58

.  Hıristiyanlığı benimseyen Süryaniler farklı 

bir tarihi ve kültürel sürece girmiĢ, bu süreçte Süryani Kilisesi Hıristiyanlığın 

yayılmasında önemli rol oynamıĢtır
59

. Bulunduğu coğrafi konumun önemi, yürütülen 

güçlü misyon faaliyetleri ve Hıristiyan teolojisine katkılarıyla Süryani Kilisesi‟nin 

etkisi Antakya‟nın dıĢında Lübnan, Suriye, Mezopotamya ve hatta Anadolu‟nun 

doğu ve batı bölgelerine kadar yayılmıĢtır. Süryani inanç esasları ise, yine 

Hıristiyanlığın ilk dönemlerinde düzenlenen ilk üç konsilde ĢekillenmiĢtir
60

. 

Süryanilerin Lübnan‟daki tarihi incelenirken, bu ülkenin Hıristiyanlığın ilk 

dönemlerinde Roma Ġmparatorluğu‟na ait Suriye eyaletinin bir parçası olduğu 

                                                                                                                                                                     
Süryaniler ve Diyarbakır, Chiviyazıları, Ġstanbul 2003, s. 23; Yakup Bilge, Geçmişten Günümüze 

Süryaniler, Zvi-Geyik Yayınları, Ġstanbul 2001, s. 18).  
58

 Antakyalı Süryanilerin Hıristiyanlıkla tanıĢması, Kudüs cemaatinden Antakya‟ya gönderilen 

Barnabas ve Pavlus‟un bölgede yaptığı HıristiyanlaĢtırma faaliyetlerinin ve Edessa (Urfa) Prensi 

Abgar‟ın 34‟te Hıristiyanlığı kabul etmesi sonucunda gerçekleĢmiĢtir. Antakya‟da uzun yıllar kalan 

Petrus döneminde (52-60) ise Hıristiyanlığın bölgedeki kurumsallaĢması sağlanmıĢtır. Özellikle, 

Kudüs‟ün 70‟te Roma Ġmparatorluğu tarafından yakılmasının ardından Antakya Kilisesi‟nin önemi 

artmıĢtır (Bkz. Heleen Murre-van den Berg, “Syriac Christianity”, Eastern Christianity, Ken Parry 

(edt.), Blackwell Publishing, Oxford 2007, s. 251).  (II. ve III. yüzyıllarda kendi içinde pek çok 

teolojik ayrılık yaĢayan Süryani Kilisesi, Nestorius‟un Efes Konsili‟nde aforoz edilmesi kararına karĢı 

çıkmasına karĢın imparatorluğun baskısı üzerine yerel sinodlar toplayarak Süryaniler arasında geniĢ 

taraftar bulan Nestorius‟un fikirlerini aforoz etmiĢtir.  Bu tarihten sonra Süryanilerin bir kısmı Bizans, 

diğer kısmı Pers (Sasani) imparatorluğunda yaĢamaya baĢlamıĢ, Bizans topraklarında kalanlara Batı 

Süryanileri ya da dönemin Patriği Ignatius Yakub‟a atfen Yakubiler denilmiĢtir. Bkz. Çelik, s. 52).  
59

Roma Ġmparatorluğu‟nun yıkılmasının ardından Hıristiyanlığın Bizans Devleti‟nin elinde 

Ģekillenmeye baĢlaması, teolojik tartıĢmaları siyasi güç mücadelesinin gölgesinde bırakmıĢtır. 

Hıristiyan cemaatinin iç çatıĢmaları sonucu özerk hale gelen Süryani Kilisesi, kendi içinde de pek çok 

ayrılık yaĢamıĢtır. Süryani Kilisesi‟ndeki mezhepsel ayrılıklarda VII. yüzyıla kadar süren Bizans ve 

Sasani devletlerinin güç mücadelesi, Roma Katolik Kilisesi‟nin etkisi ve XVII. yüzyıl sonrası 

Protestan misyonerlik faaliyetleri önemli rol oynar. Bugün Süryani Ortodoks (Süryani Kadim) 

Kilisesi, Nasturi Kilisesi, Maruni Kilisesi, Süryani Katolik Kilisesi, Süryani Protestan Kilisesi ve 

Keldani Kilisesi‟nin cemaatleri aynı etnik gruba dahil olan ve çeĢitli dönemlerde dini ve siyasi 

nedenlerle oluĢan ayrılıklardan kaynaklanan dini gruplardır. XIX. yüzyıl milliyetçilik akımı ise, 

Süryanilerde dini kimlik yerine etnik kimliğin ön plana çıkmasına neden olmuĢtur  (Bkz. Heleen 

Murre-van den Berg, s. 249, Samuel Akdemir, “GeçmiĢten Günümüze Türkiye‟deki Süryani Kilisesi”, 

Dinler Tarihi Araştırmaları-III, Dinler Tarihi Derneği Yayınları, Ankara 2002, s. 9)  
60

 Süryanilerin iman esasları ilk üç Konsilin aldığı kararlar doğrultusunda ĢekillenmiĢtir. Buna göre; 

Tanrı‟nın oğlu Ġsa, Meryem‟den doğmuĢ, ilahi ve beĢerilik onda birleĢmiĢtir. Ġsa‟nın bedeni fanidir ve 

çürüyebilir. Vaftiz, konfirmasyon, tövbe ve evharistiya kurtuluĢ için temeldir. Araf doktrinini kabul 

etmeyen Süryani Ortodoksların uyguladıkları sakramentler ise vaftiz, evharistiya, ruhbanlık, tövbe, 

evlenme ve hasta yağlamadır. Kilisede litürji dili Süryanicedir. Secdeyi de içeren namaz ritüeli 

Hıristiyan dünyasında sadece Süryani Ortodoks Kilisesi ve Ermeni Gregorian Kilisesi‟nde mevcuttur 

(Bkz. Tümer- Küçük, s. 305; Bülent ġenay, “AyrılmıĢ Doğu Kiliseleri”, Yaşayan Dünya Dinleri, s. 

137; ġimĢek, s. 101; http://sor.cua.edu/Intro/index.html, 09.10.2009). 

http://sor.cua.edu/Intro/index.html
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dikkate alınmalıdır.  Bu dönemde dini olarak Antakya Patrikliğine bağlı olan Lübnan 

Hıristiyanlarının çoğu Arami orijinli olup Süryanice konuĢmaktaydı. 451‟de 

düzenlenen Kadıköy Konsili‟nden XVII. yüzyıla kadar olan dönemde Dağlık 

Lübnan‟daki tüm köylerin Süryani olduğu kaydedilmektedir
61

. Maruni inancının 

kurumsallaĢmasıyla bölgedeki pek çok Süryani Ortodoks MarunileĢmiĢtir
62

. XIX. 

yüzyılda,  Doğu Anadolu, Halep ve ġam‟da yaĢayan Süryani Ortodoksların bir kısmı 

Zahle ve Beyrut‟a göç etmiĢ ve bu Ģehirlerde Süryani Ortodoks yerleĢim yerleri 

oluĢturmuĢtur. 1921‟de Mersin ve Adana bölgesinden, 1950 ve 60‟larda ise Irak ve 

Suriye‟den Lübnan‟a Süryani göçü yaĢanmıĢtır
63

. Günümüzde Lübnan‟daki Süryani 

cemaatinin nüfusunun 30 bin civarında olduğu tahmin edilmektedir
64

. Ġsrail- Arap 

SavaĢları ve Lübnan Ġç SavaĢı döneminde, pek çok dini grup gibi Süryani 

Ortodokslar da Batıya, özellikle ABD, Kanada ve Avustralya‟ya göç etmiĢtir
65

.   

Süryani Ortodoks Kilisesi‟nin Lübnan‟da Beyrut, Zahle ve Dağlık Lübnan 

bölgesinde olmak üzere üç metropolitlik merkezi bulunmaktadır
66

. Dağlık Lübnan 

                                                           
61

 Bkz. Atiya, s. 190; Heleen Murre-van den Berg, s. 254. 
62

 Christine Chaillot, The Syrian Orthodox Church of Antioch and All the East, Inter-Orthodox 

Dialogue, Genova 1998, s. 62.  
63

http://www.cnewa.org/ecc-bodypg 

us.aspx?eccpageID=8&IndexView=tochttp://www.cnewa.org/ecc-bodypg-

us.aspx?eccpageID=8&IndexView=toc. 08.06.2009 
64

 Chaillot, s. 62. 
65

 Heleen Murre-van den Berg, s. 257. 
66

 http://sor.cua.edu/ChTod/index.html, 09.10.2009. (Antakya‟nın Bizans- Pers çatıĢması arasında 

kalması ve geçirdiği depremler sonucunda Süryani Ortodoks Patrikliği Halep, Harran, Urfa, 

Diyarbakır gibi pek çok yer değiĢtirdikten sonra 1293‟ten 1933 yılına kadar Mardin‟deki Deyruz 

Zafaran‟da bulunmuĢ, 1933‟te Suriye‟nin Hums kentine, 1957‟de ise ġam‟a taĢınmıĢtır. ġam‟ın Bab 

Tuma semtindeki Patriklik merkezinin baĢında 1980‟den bu yana 122. Patrik Mor Ignatius I. Zekka 

Iwas bulunmaktadır. Bkz. ġimĢek, s. 73; Heleen Murre-van den Berg, s. 259; 

http://www.syrianorthodoxchurch.net/Location/Global/SOC-index-Global-en.htm, 08.06.2009; 

http://sor.cua.edu/Intro/index.html,10.10.2009).  Suriye, Türkiye, Irak, Lübnan, Kudüs, Avustralya, 

ABD, Kanada, Arjantin ve Avrupa ülkelerinde olmak üzere 27 metropolitliği bulunan Süryani 

Ortodoks Kilisesi‟nin cemaati 2 milyon civarındadır. Cemaatin önemli sayıdaki kısmını, XVII.  yüzyıl 

ortalarında Hindistan‟da kurulan Malankara Yakubi Süryani Ortodoks Kilisesi mensupları 

oluĢturmaktadır (Bkz. http://sor.cua.edu/ChTod/index.html, 10.10.2009; 

http://www.syrianorthodoxchurch.net/Location/Global/SOC-WorldWideList-Global-en.htm, 

07.06.2009; 

http://www.cnewa.org/ecc-bodypg%20us.aspx?eccpageID=8&IndexView=tochttp://www.cnewa.org/ecc-bodypg-us.aspx?eccpageID=8&IndexView=toc
http://www.cnewa.org/ecc-bodypg%20us.aspx?eccpageID=8&IndexView=tochttp://www.cnewa.org/ecc-bodypg-us.aspx?eccpageID=8&IndexView=toc
http://www.cnewa.org/ecc-bodypg%20us.aspx?eccpageID=8&IndexView=tochttp://www.cnewa.org/ecc-bodypg-us.aspx?eccpageID=8&IndexView=toc
http://sor.cua.edu/ChTod/index.html
http://www.syrianorthodoxchurch.net/Location/Global/SOC-index-Global-en.htm
http://sor.cua.edu/Intro/index.html
http://sor.cua.edu/ChTod/index.html
http://www.syrianorthodoxchurch.net/Location/Global/SOC-WorldWideList-Global-en.htm,%2007.06.2009
http://www.syrianorthodoxchurch.net/Location/Global/SOC-WorldWideList-Global-en.htm,%2007.06.2009
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bölgesinde artan Süryani nüfusu nedeniyle 1973‟te bu bölgede metropolitlik 

oluĢturulmuĢtur. Bugün, Dağlık Lübnan metropolitliği Lübnan Süryani Ortodoks 

cemaatinin merkezi konumundadır. Lübnan‟da Süryani Ortodoks Kilisesi; Kiliseye 

ait ilköğretim ve liseler, Pazar okulları, gençlik hareketleri, kadın kuruluĢları ve 

sosyal hizmetlerle cemaatine ulaĢmaktadır. Ülke genelinde 9 kilise bulunmakta, 

bunların arasında Mar Gabriel Kilisesi ve Süryani Ortodoks merkezi, özellikle genç 

Süryanilerin eğitilmesinde önemli rol oynamaktadır. Süryani din adamı yetiĢtirme 

alanında  önemli yeri olan St. Ephrem Ruhban okulu ise 1934‟de Zahle‟de kurulmuĢ, 

ancak Lübnan‟da yaĢanan çatıĢmalar nedeniyle 1968‟de ġam‟a taĢınmıĢtır
67

.  Dağlık 

Lübnan‟ın Bikfaya bölgesinde Kilise‟ye ait önemli bir yardım kuruluĢu, Beyrut‟ta ise 

1919‟da Adana‟da kurulup 1923‟te Beyrut‟a taĢınan bir yetimhane yer almaktadır. 

Süryani Kilisesi‟nin bu çabalarına rağmen Lübnan‟daki Süryaniler bugün kültürel bir 

kriz içerisinde bulunmaktadır. Nitekim, Dağlık Lübnan Süryani Ortodoks Metropoliti 

George Saliba, Süryani cemaatinin en büyük sorununu gençlerin Süryanice 

bilmemesi olduğunu ve Kilise‟nin bu doğrultuda çalıĢmalar yaptığını 

kaydetmektedir
68

.  Bugün Lübnan‟da 2000 civarındaki nüfusuyla siyasi olarak etkisiz 

bir dini grup olan Süryani Ortodoksların Lübnan Parlamentosunda kendine ait 

sandalyesi bulunmamakta, bu grup her seçim dönemi Süryani Ortodoks, Süryani 

Katolik, Nasturi, Keldani, Latin ve Kıptilerin yer aldığı altı azınlık gruba tahsis 

edilen bir milletvekilliği için mücadele etmektedir.  

  

                                                                                                                                                                     
http://www.cnewa.org/ecc-bodypg-us.aspx?eccpageID=8&IndexView=toc, 07.06.2009).  
67

http://www.cnewa.org/ecc-bodypg-

us.aspx?eccpageID=8&IndexView=tochttp://www.cnewa.org/ecc-bodypg-

us.aspx?eccpageID=8&IndexView=toc, 07.06.2009.  
68

 Chaillot, s. 65-67. 
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http://www.cnewa.org/ecc-bodypg-us.aspx?eccpageID=8&IndexView=tochttp://www.cnewa.org/ecc-bodypg-us.aspx?eccpageID=8&IndexView=toc
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1.2.3- KIPTĠLER   

 

Doğu Ortodoks Kilisesi ailesine mensup Kıpti
69

 (Kopt) Kilisesi, 

Hıristiyanlığın ilk dönemlerinde Ġskenderiye‟de kurulan ve 451 Kadıköy Konsili 

sonrası monofizit görüĢleri nedeniyle ana bünyeden kopan milli bir Kilisedir
70

. Bu 

milli Kilisenin mensubu olan Kıptiler 1950‟lerde ekonomik sebeplerle Mısır‟dan 

Lübnan‟a göç etmeye baĢlamıĢ ve ilk olarak Dağlık Lübnan‟daki Metn bölgesine 

yerleĢerek küçük bir koloni oluĢturmuĢlardır
71

. Bir süre sonra da Mısır‟daki Kıpti 

Patrikliğinden
72

 din hizmetleri için görevli talep etmiĢlerdir. Mısır‟daki Kıpti 

Patrikliği Lübnan‟daki Kıpti azınlığın bu talebini değerlendirmiĢ ve Patrik III. 

                                                           
69

 Kıpti kelimesi, Egypt (Mısır) kelimesi ile aynı anlama gelmekte olup Helen döneminde Mısır ve Nil 

için kullanılan “aigyptos” kelimesinden gelmektedir (Bkz. Atiya, s. 28). 
70

 Aziz Markos‟un, 46 yılında Mısır‟a gelerek kendilerine Ġsa Mesih‟in mesajını anlatması üzerine 

Hıristiyanlığı kabul eden Kıptiler pagan Roma Ġmparatorluğunun zulmüne maruz kalmıĢtır. II. ve III. 

yüzyıllarda Clement, Origene ve Denys gibi önemli Kilise babalarının Hıristiyan teolojisi üzerine 

yaptığı çalıĢmalarla önemli bir ekol haline gelen Ġskenderiye, Hıristiyanlığın imparatorlukta resmi din 

olarak kabul edilmesinin ardından en güçlü Hıristiyan teoloji merkezlerinden biri olmuĢtur. IV. 

yüzyılda, Ġskenderiye Kilisesi rahiplerinden olan Arius, Ġsa Mesih‟in Baba ile aynı özden olmadığını 

öne sürerek kristolojik tartıĢmaları alevlendirmiĢ, V. yüzyılda Ġskenderiye Patriği Cyril (ö. 444) ise Ġsa 

Mesih‟te biri diğerine karıĢmayan ve biri diğerini yok etmeyen iki tabiat olduğunu savunarak Efes 

Konsili‟nde (431) Ġskenderiye‟nin ağırlığını hissettirmiĢtir. Ancak daha sonra baĢkent 

Konstantinopol‟ün siyasi üstünlüğü nedeniyle gücü zayıflayan Ġskenderiye Kilisesi, Patrik Cyril 

sonrasında Monofizit inancı benimsemiĢ ve 451 Kadıköy Konsili ile ana bünyeden kopmuĢtur ( Bkz. 

François Micheau, “Eastern Christianities (eleventh to fourteenth century): Copts, Melkites, 

Nestorians and Jacobites”, Eastern Christianity, Michael Angold (edt.), Cambridge University Press, 

Cambridge 2008, s. 375; Mustafa Erdem, “Kıpti Kilisesi Üzerine Bir AraĢtırma”, AÜİFD, Ankara 

1997, C. XXXVI, s. 146-149; P. Janin, The Separated Eastern Churches, Gorgias Press, New Jersey 

2004,  s. 211). (Aziz Basil, Cyril ve Gregory litürjilerini takip eden Kıpti Kilisesi, ibadet dili olarak 

Kıptice ve Arapça kullanmaktadır. Kilisede vaftiz, konfirmasyon, evharistiya, günah itirafı, hasta 

yağlama, evlilik ve rahip takdisi olmak üzere yedi temel sakrament kabul edilir. Bkz. 

http://www.copticchurch.net/topics/liturgy/index.html, 02.10.2009; Bishop Mettaus, “Sacramental 

Rites in the Coptic Orthodox Church”, 

http://www.copticchurch.net/topics/thecopticchurch/sacraments/index.html, 02.10.2009). 
71

 Meinardus, s. 129. 
72

 Kıpti Patriği, Ġskenderiye‟nin ilk Patriği kabul edilen Aziz Markos‟un halefidir ve Ġskenderiye ve 

tüm Afrika‟nın Patriği unvanını taĢır. Bugünkü Patrik, 1971‟den bu yana görevde bulunan III. 

ġenuda‟dır. Mısır‟daki 8-10 milyon civarındaki nüfusun yanı sıra ABD, Kanada, Almanya, Fransa, 

Avustralya ve Sudan baĢta olmak üzere dünyanın çeĢitli bölgelerinde Kıpti nüfusu bulunmaktadır. 

1954‟te Dünya Kiliseler Birliği üyesi olan Kıpti Ortodoks Kilisesi dıĢında, üye sayısı az da olsa Kıpti 

Katolik ve Kıpti Protestan Kiliseleri de bulunmaktadır. Katolik Kıptiler, 1898‟de Ġskenderiye 

Patrikliğinden ayrılarak Roma Kilisesi‟ne bağlanmıĢ, Protestanlar ise Amerikan misyonerlerin 

çabalarıyla 1854‟te ayrılarak bağımsız Kiliselerini kurmuĢlardır (Bkz. Erdem, s. 167; 

http://en.wikipedia.org/wiki/Coptic_Orthodox_Church_of_Alexandria#Historical_evolution_of_the_e

cclesiastical_title, 06.10.2009).  
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ġenuda‟nın 1972‟deki Lübnan ziyareti sonucunda resmi olarak ilk Lübnan Kıpti 

kilisesi açılmıĢtır. Bu Ģekilde Lübnan‟da faaliyete baĢlayan Kıpti Kilisesi, 1975 Ġç 

SavaĢı‟nın oluĢturduğu sıkıntılı dönemde güvenlik kaygısıyla faaliyetlerini askıya 

almıĢ ve ancak 1991‟de savaĢın sona ermesiyle tekrar faaliyete geçmiĢtir. 

Günümüzde Lübnan‟daki Kıpti Ortodoks Kilisesi, bölgede yaĢayan az 

sayıdaki Kıpti için kutsal günlerde ve haftalık periyotlarla cemaatin bir araya geldiği 

bir mekan haline gelmiĢtir. Kilise verdiği din eğitimi, Kıpti korosu faaliyetleri, 

gençler ve çocuklar için düzenlediği geziler ve Lübnan‟daki diğer mezheplere ait 

kiliselerle yaptığı tanıĢma toplantılarıyla Mısır‟dan gelen Kıptilerin Lübnan‟a uyum 

sağlaması ve Kıpti inancının cemaat içerisinde sürdürülmesi için çalıĢmaktadır
73

. 

Lübnan‟daki Kıpti Kilisesi‟nin Kıptilere yönelik bu faaliyetleri, Mısır Kıpti Kilisesi 

tarafından da desteklenmektedir. Bu bağlamda 1996‟da, Lübnan CumhurbaĢkanı 

Elias Hwar döneminde Kıpti Patriği ġemun ülkeyi bir kez daha ziyaret etmiĢ ve 

resmi görüĢmelerin ardından Kıptilik Lübnan Anayasasındaki 18. mezhep olarak 

resmen kabul edilmiĢtir
74

. Bugün Lübnan‟da 5000 civarında Kıpti yaĢamaktadır. 

Bunların büyük çoğunluğu Beyrut ile Dağlık Lübnan Vilayeti‟nin Metn ve Cübeyl 

bölgelerinde yaĢamakta ve genellikle hizmet sektöründe çalıĢmaktadırlar
75

.  
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 http://lebanoncopticchurch.com/aboutus.aspx,06.10.2009.  
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http://www.assafir.com/Article.aspx?ArticleId=425&EditionId=1502&ChannelId=34885, 

02.11.2009.  
75

 Rayyan Al-Shawaf, “Pyramid Amid the Cedars”, 

http://www.annaqed.com/en/content/show.aspx?aid=15056, 02.11.2009.  

http://lebanoncopticchurch.com/aboutus.aspx
http://www.assafir.com/Article.aspx?ArticleId=425&EditionId=1502&ChannelId=34885
http://www.annaqed.com/en/content/show.aspx?aid=15056


 34 

          1.3- NASTURĠLER (DOĞU‟NUN ASUR KĠLĠSESĠ) 

          Lübnan‟daki küçük Hıristiyan gruplardan biri olan Nasturiler
76

, Doğu‟nun 

Asur Kilisesi olarak da bilinen Doğu Süryani Kilisesi‟ne bağlıdır
77

.  Müslüman 

egemenliğindeki Nasturi din adamları, Yunancadan tercüme ettikleri felsefe ve tıp 

eserleriyle Ġslam medeniyetine katkıda bulunmuĢlardır. Abbasi Halifesi Me‟mun‟un 

kurduğu Daru‟l Hikme bilim akademisinin yanı sıra Nasturi bilim adamı Huneyn Ġbn 

Ġshak‟ın (ö. 873) medresesi, Hıristiyan-Müslüman bilim ve kültür iĢbirliğinin önemli 

örneklerinden sayılmaktadır
78

. Ġslam‟ın ortaya çıktığı dönemde Ortadoğu bölgesinde 

oldukça etkin konumda bulunan Nasturilerin etkinliği sadece bu bölgeyle sınırlı 

                                                           
76

 Asuriler, Aramiler, Keldaniler ve Nasturi Hıristiyanların da dahil olduğu Süryaniler Mezopotamya 

halkları olup Nasturiler haricindeki diğer kavramlar dini aidiyetin yanı sıra ırksal aidiyeti de ifade 

etmek için kullanılmaktadır. Bu çalıĢmada baĢvurulacak bu kavramlar, dini terim olarak farklı 

Hıristiyan mezheplerine iĢaret etmektedir.  
77

 Havari Petrus, Havari Thomas ve Aziz Aday‟ın misyon çalıĢmaları sonucunda Hıristiyanlığı kabul 

eden Mezopotamya halklarından olan bu topluluğun kökeni ile ilgili, ulusçuluk akımının etkisi 

altındaki XIX. yüzyılda pek çok tartıĢma yapılmıĢ, Nasturilerin Asur medeniyetinin mirasçısı 

oldukları savunulmuĢtur. Nasturiler kendilerini XIX. yüzyıla kadar Doğu Kilisesi Hıristiyanları olarak 

tanımlamıĢ, bu tarihten itibaren Kilise için Doğu‟nun Asur Kilisesi ismini tercih etmiĢlerdir (Bkz. 

Yonca Anzerlioğlu, Nasturiler, Tamga Yayıncılık, Ankara 2000, s. 7-12; John Joseph, The Modern 

Assyrians of the Middle East Encounters With Western Christian Missions, Archaeologists& Colonial 

Powers, Brill, Leiden 2000, s. 35; Edward Every, “Asuriler”, çev. Sami Kılıç, Fırat Üniversitesi 

İlahiyat Fakültesi Dergisi, Elazığ 2005, C. X, S. 1, s. 97-106; 

http://www.nestorian.org/who_are_the_assyrians.html, 26.04.2009). (Nasturi Kilisesi, 428 yılında 

Ġstanbul Patrikliğine atanan ve görüĢleri VII. yüzyılda kurumsallaĢtırılarak Nasturi Kilisesi‟nin 

temelini oluĢturan Nestorius‟un öğretilerine dayanmaktadır. Bkz. Lavinia Cohn Sherbok, Who is Who 

in Christianity, Routledge, London 1998, s. 217). Nestorius Bakire Meryem için kullanılan 

“Thetokos” (Tanrı Annesi- Tanrı doğuran) sıfatını reddederek Ġsa Mesih‟in insan ve Tanrı olmak 

üzere iki doğasının olduğunu, Bakire Meryem‟in Tanrı Ġsa‟yı değil, insan Ġsa‟yı doğurduğunu 

savunduğunda Hıristiyan teolojisinde diyofizit- monofizit tartıĢmaları gündeme gelmiĢtir. Bu 

tartıĢmalar üzerine Ġmparator II. Theodosius, 431‟de Efes Konsili‟ni düzenleyerek Nestorius‟un 

diyofizit fikirlerini aforoz ettirmiĢtir. Buna karĢın Nestorius‟un görüĢleri Doğu Anadolu‟da hızla 

geliĢmeye devam etmiĢ, taraftarları dönemin ünlü teoloji okulu Urfa Akademisi‟nde güç kazanmıĢtır. 

Bizans baskısının artması üzerine dini lider Mar Barsuma Sasanilere sığınmıĢ, Bizanslılarla savaĢ 

halinde olan Sasani Devleti ise Bizans‟ın dıĢladığı Nasturileri devlet güvencesine alarak Nisibin‟de 

(Nusaybin) Patriklik merkezi ve teoloji akademisi kurmalarına izin vermiĢtir. Böylelikle Nasturiler, 

Süryani toplumdan hem teolojik hem de siyasi olarak kopmuĢlardır (Bkz. Atiya, s. 277; Aydın, s. 16; 

http://www.britannica.com/EBchecked/topic/409819/Nestorians, 23.04.2009). (Ġskenderiyeli Cyril ve 

Nestorius‟un doktrinsel çatıĢması için ayrıca bkz. Susan Wessel, Cyril of Alexandria and the 

Nestorian Contraversy The Making of a Saint and of a Heretic, Oxford University Press, Oxford 

2004). 
78

 Heleen Murre-van den Berg, “Syriac Christianity”, s. 253; Kadir Albayrak, Keldaniler ve 

Nasturiler, Vadi Yayınları, Ankara 1997, s. 77; 

http://www.nestorian.org/how_greek_science_passed_to_th.html, 26.04.2009. 

http://www.nestorian.org/hunein_ibn_ishak.html, 26.04.2009. 
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kalmamıĢ, Orta Asya ve Hindistan‟a kadar uzanmıĢtır. Bu çerçevede, Ġran üzerinden 

Hindistan‟a ve Orta Asya‟ya yayılan Nasturilik, Uygur Türkleri ve Moğollar
79

 

arasında kısmen kabul görmüĢ, takip eden yüzyıllarda bölgede Ġslam‟ın yayılması ve 

Moğol saldırıları sonucunda XV. yüzyılda yok olmaya yüz tutmuĢtur. Nasturi 

nüfusunun asıl yoğun olduğu Mezopotamya bölgesi ise 1054‟te Selçuklu, 1127‟de 

Musul Atabeyleri, 1262‟de Ġlhanlılar, 1349‟da Karakoyunlular, 1387‟de Timur, 

1468‟de Akkoyunluların denetiminde kalmıĢ,  XVI. yüzyılın baĢından itibaren de 

Osmanlı hakimiyetine girmiĢtir
80

.  

Osmanlı idaresinde Ermeni Milleti içerisinde sayılan Nasturiler, yaĢadıkları 

bölgede komĢu oldukları diğer dini ve etnik unsurlarla uzun yıllar iyi iliĢkiler içinde 

olmuĢlar, ancak bu durum XIX. yüzyılda yayılan Rus, Amerikan ve Ġngiliz 

misyonerliği ile bozulmuĢtur. Bu dönemde Batılı devletler Nasturi halka eğitim ve 

sosyal yardımların yanı sıra siyasi ayrıcalık ve devlet kurma vaadinde de bulunarak 

Doğu Anadolu‟da Asur milleti oluĢturmaya çalıĢmıĢlardır
81

. Bu kıĢkırtmalar 

sonucunda Nasturiler ayrı bir devlet kurma çabası içine girmiĢ ve bu doğrultuda I. 

Dünya SavaĢı sırasında Ruslarla iĢbirliği yaparak Osmanlı Devleti‟ne isyan 

etmiĢlerdir. 1914-1925 yılları arasındaki isyanlar neticesinde sınır dıĢı edilen 

Nasturilerin büyük bir bölümü Ġngiliz idaresindeki Irak‟a, diğerleri ise Fransız 

                                                           
79

 Nasturilik Orta Asya‟da özellikle bazı Moğol kabileleri arasında rağbet görmüĢtür. 1258‟de 

Bağdat‟ı iĢgal eden Hülagu‟nun eĢinin bir Nasturi olduğu, bu sebeple Bağdat‟ın iĢgali sırasında 

Hıristiyan nüfusa dokunulmadığı kaydedilmektedir. 1281-1317 tarihleri arasında Nasturi Kilisesi 

Moğollarla iyi iliĢkiler geliĢtirmiĢ, takip eden yıllarda Moğolların Ġslam‟ı kabul etmesiyle Moğolların 

Hıristiyanlığa karĢı tutumları giderek olumsuzlaĢmıĢtır (Bkz. Heleen Murre-van den Berg, s. 254). 
80

 Anzerlioğlu, s. 32. 
81

Atiya, s. 312-314. (Nasturilere yönelik XIX. yüzyıl misyonerlik faaliyetleri ve I. Dünya SavaĢı 

dönemi için Bkz. Joseph, s. 131-150. Asur milliyetçiliği için bkz. Yonca Anzerlioğlu, Nasturiler, 

Tamga Yayıncılık, Ankara 2000). 
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idaresindeki Suriye ve Lübnan bölgesine yerleĢmiĢtir
82

. 1932 nüfus sayımına göre 

190 olan Lübnan‟daki Nasturi nüfusu zamanla artmıĢtır. Ġlk yıllarda Lübnan 

vatandaĢlığı alamadıkları için eğitim dahil hiçbir devlet imkanından faydalanamayan 

Nasturiler, 1958‟de CumhurbaĢkanı Kamil ġemun‟un gerekli Ģartları sağlamıĢ ve on 

yıl Lübnan‟da ikamet etmiĢ yabancılar için çıkardığı vatandaĢlık hakkı yasasıyla 

Lübnan devletinin imkanlarından yararlanmaya baĢlamıĢlardır
83

. 1975 Ġç SavaĢı 

nedeniyle pek çok Lübnanlı gibi Nasturiler de Avrupa, Amerika ve Avustralya‟ya 

göç etmiĢlerdir. SavaĢ sonrası ise Ortadoğu‟nun çeĢitli bölgelerinden Nasturi nüfusu 

Lübnan‟a akmaya baĢlamıĢtır. Özellikle 2003‟te baĢlayan Irak savaĢı nedeniyle pek 

çok Nasturi Lübnan‟a yerleĢmek zorunda kalmıĢtır. BirleĢmiĢ Milletler‟in 2007 

verilerine göre savaĢ nedeniyle Lübnan‟a göç eden Nasturi ve Keldanilerin sayısı on 

binin üzerindedir
84

.  Bugün Lübnan vatandaĢı olan Nasturi nüfusunun ise 4500 

civarında olduğu tahmin edilmektedir. Lübnan Nasturi cemaati, 1968‟de kurulan 

Lübnan Metropolitliğine bağlıdır
85

.  

                                                           
82

James Minahan, Encyclopedia of the Stateless Nations Ethnic and National Groups Around the 

World, Greenwood Publishing, Connecticut 2002, s. 208. (Suriye bölgesine yerleĢen Nasturilerin 

sayısı 1936‟da 8500 olarak bildirilmiĢtir. Bkz. Aubrey R. Vine, The Nestorian Churches, Independent 

Press, London 1937, s. 207-208). 
83

Mark Samuel, “The Dilemma of the Assyrians in Lebanon”, 

http://www.atour.com/education/20010201a.html, 04.11.2009.  
84

 Andrew Lee Butters, “Iraq‟s Christians Flock to Lebanon”,  

http://www.time.com/time/world/article/0,8599,1606015,00.html,04.11.2009. 

http://www.aina.org/news/20090530124650.htm, 11.11.2009. 
85

 Nasser Gemayel, “The Christian Communities in Lebanon”, 

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#H%20%E2%80%93%20THE%20ORIENTAL%

20ASSYRIAN%20CHURCH, 27.03.2009. (1918‟de Hakkari‟den Musul‟a taĢınan Patriklik merkezi, 

Irak‟ın 1933‟te bağımsızlığını kazanmasının ardından Kıbrıs‟a taĢınmıĢ, 1940‟ta ise ABD‟nin Chicago 

eyaletine yerleĢmiĢtir.1976‟da Patrik Mar ġimun XXI. IĢaya‟nın suikastının ardından Londra‟da 

düzenlenen sinodda Patrik seçilen ve bugün halen Doğu‟nun Asur Kilisesi‟nin patriği olan IV. Mar 

Dinkha, Patriklik merkezinin Chicago olduğunu resmen açıklamıĢtır. Patrik Mar Dinkha 1984‟te 

Vatikan‟a resmi ziyarette bulunmuĢ, 1994‟te ise Roma Katolik Kilisesi ile Ortak Kristolojik 

Deklarasyon yayınlamıĢtır. Bu deklarasyon, iki tarafın birleĢme yolunda attığı temel adım olarak 

tanımlanmaktadır. Ayrıca 1997 yılında Patrik Mar Dinkha, Nasturi Kilisesi‟nin ana gövdeden ayrıldığı 

dönem olan V. yüzyıldaki kristolojik tartıĢmalarda Ġskenderiye Patriği Cyril ve Antakya Patriği 

Severus aleyhindeki tüm suçlamaları Nasturi litürji kitaplarından çıkarma kararı almıĢtır. 1996‟da 

Bağdat Keldani Patriği I. Raphael Bdawin‟le Michigan‟da diyalog ve iĢbirliği anlaĢması imzalayan 

http://www.atour.com/education/20010201a.html
http://www.time.com/time/world/article/0,8599,1606015,00.html
http://www.aina.org/news/20090530124650.htm
http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#H%20%E2%80%93%20THE%20ORIENTAL%20ASSYRIAN%20CHURCH
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1.4- KATOLĠK ĠNANCA MENSUP GRUPLAR 

           

Bu baĢlık altında, Lübnan‟da bulunan Katolik inanca mensup Hıristiyan 

gruplar ele alınacaktır. Bu çerçevede Maruniler, Melkitler olarak adlandırılan Grek 

Katolikler, Ermeni Katolikler, Süryani Katolikler, Keldaniler ve Roma (Latin) 

Katolikleri olarak bilinen gruplar hakkında bilgi verilecektir.  

 

1.4.1- MARUNĠLER 

          

Lübnan‟daki en büyük Hıristiyan grup olan Maruniler, etnik köken olarak 

Arami-Süryani kökenli bir toplumdur. Maruni adı, Aramca “efendi” anlamına 

gelmekte olup, IV. yüzyılın sonları ile V. yüzyılın baĢlarında Kuzey Suriye 

bölgesinde yaĢamıĢ olan Aziz Marun adlı bir keĢiĢten
86

 ya da VII. yüzyılda yaĢamıĢ 

Antakya Patriği John Marun‟dan alınmıĢtır, dolayısı ile Maruni adı etnik bir kökene 

değil, dini bir kimliğe iĢaret etmektedir
87

. 451 Kadıköy Konsili sonrası diğer Doğu 

Hıristiyanları gibi Monofizit doktrini kabul eden Aziz Marun‟un takipçileri, Bizans 

                                                                                                                                                                     
Nasturi Patriği, 1997‟de Süryani Ortodoks Kilisesi ile diyalog müzakerelerinde bulunmuĢtur. Bkz. 

Joseph, s. 253-256). Ġnanç esasları açısından Nasturiler; Ġsa Mesih‟te hem Tanrı hem insan olmak 

üzere iki tabiat olduğuna inanırlar, Meryem‟in Teotokos olmadığını vurgularlar. Litürji dilleri 

Süryanicedir. Hıristiyanlığın yedi sakramentini kabul ederler. Evharist sakramentini “kurbana” olarak 

adlandırırlar. Bu ayinde kullanılan hamurun mayasının Ġsa Mesih‟ten günümüze kadar ulaĢmıĢ 

olduğuna inanmaktadırlar. Nasturi kiliseleri çok sadedir ve resmi bir yasaklama olmamasına karĢın 

kiliselerde ikonlara yer verilmez. Din adamlarının evliliğine karĢı olan Nasturilikte yüzyıllar boyunca 

Patriklik amcadan yeğene geçmiĢtir (Bkz. Atiya, s. 278; Every, “Asuriler”, s. 101). 
86

 Aziz Marun‟un yaĢadığı manastırın, bir Roma eyaleti olan Apamea‟nın (Kuzey Suriye bölgesi) 

yakınında olduğu ifade edilmektedir. Bu durum, Maruniliğin ana vatanının Suriye olduğuna ve 

Süryani kültürü ve litürjisinin Maruniliğin çekirdeğini oluĢturduğuna iĢaret etmektedir (Bkz. Ken 

Parry, The Blackwell Dictionary of Eastern Christianity, Blackwell Publishes, Oxford 2001, s. 307). 
87

Atiya, s. 422; Ramazan IĢık, Maruni Kilisesi (Ankara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

BasılmamıĢ Doktora Tezi), Ankara 2003, s. 21; Rolland, s. 76. 
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Ġmparatoru Herakliyus döneminde (610-641) devlet baskısı ile Monotelitizm 

(Hıristiyan ilahiyatında Ġsa‟da sadece tek bir iradenin var olduğunu ileri süren 

doktrin) inancını benimsemiĢ, bunun üzerine bölgenin diğer Hıristiyanları olan 

Monofizitler ve Melkitlerle sürtüĢme yaĢamaya baĢlamıĢlardır
88

. Bu sürtüĢmenin 

ardından Dağlık Lübnan bölgesine göç ederek içe dönük bir yaĢam sürmeye baĢlayan 

Maruniler, Bizans Kilisesi‟nin VI. Ekümenik Konsil‟de (680-681)  Monotelit 

doktrini aforoz etmesinin ardından, bu Kiliseden de uzaklaĢmıĢ ve bölgede aynı 

dönemde baĢlayan Müslüman hakimiyetiyle birlikte siyasi açıdan Bizans‟tan 

kopmuĢlardır
89

.  YaĢadıkları bu izole ortamda, Arami kültürü üzerine kurulmuĢ 

kimlik arayıĢını sürdüren Maruniler ayrı bir mezhep haline gelerek 

kurumsallaĢmıĢlardır
90

.  

   Maruniler, Dağlık Lübnan‟a çekildikten sonra kent düzeninden uzaklaĢmıĢ, 

feodal bir yapı içerisinde Kilisenin sosyal ve siyasal yaĢam üzerinde etkin olduğu bir 

                                                           
88

  Bizans Ġmparatoru Herakliyus, tahtta olduğu dönemde (610-641) imparatorluk büyük bir ekonomik 

ve siyasi bunalım içerisindeydi. BaĢkentle devletin doğu eyaletleri arasındaki inanç mücadelesi, 

Ġran‟ın bu bölgedeki istilasını kolaylaĢtırıyordu. Bunun üzerine Herakliyus, dönemin Ġstanbul Patriği 

Sergius‟un önerdiği doktrinle mevcut inanç ihtilaflarını gidermeye çalıĢarak Ġmparatorluğun birliğini 

sağlama mücadelesi içine girdi. Monothelitizm adı verilen bu doktrine göre Ġsa bedenleĢtikten sonra 

insani ve ilahi olarak ne iki iradeye ne de iki enerjiye sahiptir. Onun tek enerjisi (monoenerjizm) ve 

tek iradesi (monotelitizm) bulunmaktadır. Bu doktrin “echtesse” adıyla Ayasofya‟da ilan edilmiĢ, 

ancak hem Ortodoksların hem Monofizitlerin bu yeni doktrine Ģiddetle karĢı çıkması üzerine, yine 

imparatorluk tarafından aforoz edilmiĢtir. Monotelitizmi kabul eden tek dini grup ise Marun Manastırı 

rahipleri olmuĢtur (Bkz. Lucas Van Rompay, “Excursus: The Maronites”, The Oxford History of 

Christian Worship, Geoffrey Wainwright (edt.), Oxford University Press, New York 2006, s. 170; 

Ostrogorsky, s. 102-119; Aydın, s. 20-21; Atiya, s. 422; Catholic Encyclopedia-

http://www.newadvent.org/cathen/10502a.htm, 02.04.2009). 
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 Rompay, s. 170-171; Nasser Gemayel, “Christian Communities in Lebanon”, 

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#A%20–%20THE%20MARONITE, 29.03.2009.  
90

 IĢık, Maruni Kilisesi, s. 64-65.  (Maruni Patriğinin resmi unvanı “Antakya ve Tüm Doğu‟nun 

Maruni Patriğidir. Patrik, papanın onayı ile seçilir. Kilise‟nin 1736‟da belirlenen dokuz diyakozluk 

üzerinde hakimiyeti bulunmaktadır. Bunlar; Cübeyl-Batrun, Beyut, Sur (Tire), Baalbek-Kisrevan, 

TrablusĢam, Kıbrıs, ġam, Halep-Kilikya ve Mısır‟dır. Bunların dıĢında Arjantin, Brezilya, Venezuela, 

ABD, Kanada, Meksika, FildiĢi Sahili ve Senegal‟de de diyakozluklar bulunmaktadır.  Patriklik 

merkezi Dağlık Lübnan‟da Bkirke‟de bulunan Maruni Kilisesi‟nin bugünkü patriği 1987‟den bu yana 

görevde olan Mar Nasrallah Butrus Sfeir‟dir.  Köken olarak Antakya Süryani litürjisine mensup olan 

Maruni litürjisi, XIX. yüzyılda tamamen LatinleĢmiĢtir. Maruni Kilisesi; kurbana (komünyon, aĢai 

rabbani, evharistiya), vaftiz, konfirmasyon, tövbe, hasta yağlama, rahip takdisi ve evlilik 

sakramentlerini kabul etmektedir. Bkz. Matthew Bunson, The Catholic Almanac‟s Guide to the 

Church, Our Sunday Visitor Publishing Division, Inc., Huntington 2001, s. 345; Atiya, s. 442-443). 

http://www.newadvent.org/cathen/10502a.htm
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hayat tarzını benimsemiĢlerdir. YaĢadıkları dıĢa kapalı ortam nedeniyle Suriye ve 

Lübnan‟da hiçbir etkinlikleri kalmayan Marunilerin tarih sahnesine tekrar çıkmaları 

ise, Haçlıların bölgeyi iĢgaliyle gerçekleĢmiĢtir
91

.  Bu dönemde, yaĢadıkları Dağlık 

Lübnan‟dan Lübnan‟ın kıyı bölgelerine gelerek Haçlılara yardım eden Maruniler, 

1102-1289‟da Trablus Kontluğunun yerli nüfusunu oluĢturmuĢ ve Antakya Latin 

Patrikliği aracılığıyla 1180‟lerde Roma Kilisesi‟nin otoritesini kabul etmiĢlerdir
92

. 

Roma Kilisesi ile aralıklarla devam eden iliĢkileri dıĢında Hıristiyan dünyasından 

kopuk yaĢayan Maruniler, Haçlı prensliklerinin yıkılmasıyla Memlük egemenliğine 

girmiĢlerdir. Memlükler döneminde Haçlıların geri dönme ihtimali dikkate alınarak 

Marunilerin yabancılarla iliĢkisi kontrol altında tutulmuĢtur. Bu sebeple Haçlılarla 

birlikte baĢlayan Maruni cemaati-Papalık iliĢkisi ortadan kalkmıĢtır
93

. 

Marunilerin, Haçlıların bölgeyi terk etmesinin ardından Batı Hıristiyanlarıyla 

irtibatlarının kopması üzerine Papalık, irtibatı tekrar sağlamak için bölgede 

Fransisken rahiplerini görevlendirmiĢtir. Fransiskenler, Marunilerin Katolik inancını 

benimseyip Roma ile birleĢmelerini sağlamak için çalıĢırken Maruni geleneğine ait 

litürjik uygulamaları ortadan kaldırmaya çalıĢmıĢ, hatta pek çok el yazması eseri 

yakmıĢlardır
94

. Maruniler üzerindeki KatolikleĢtirme faaliyetlerini devam ettiren 

Papalık, 1584‟te Roma‟da açtığı Maruni Koleji aracılığıyla Maruni gençlerin, 

Katolik eğitim alarak kendi toplumlarının geleneksel litürji ve ritüellerini 
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 Atiya, s. 425. 
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 1180‟de, bazı Maruni piskopos ve rahipler, Antakya Latin Patriği Amaury‟nin Kudüs ziyareti 

sırasında kendisine Roma Katolik doktrinine katılma taleplerini iletmiĢlerdir (Bkz. Matti Moosa, The 

Maronites in History, Gorgias Press, New Jersey 2005, s. 280;  Salibi, A Hause of Many, s. 97). 
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 Gemayel, “Christian Communities in Lebanon”,  

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#A%20–%20THE%20MARONITE , 27.03.2009; 

Ramazan IĢık, Maruni Kilisesi, s. 94-96. 
94

 Bu dönemde Fransisken misyonerlerden Gryphon, Maruni Patrikliğinin ilk Katolik danıĢmanı 

olarak Kilise içinde pek çok reform yaparak Kilisenin Roma ile birleĢmesi konusunda önemli adımlar 

atılmasını sağlamıĢtır (Bkz. Rompay, s. 171). 

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#A%20–%20THE%20MARONITE
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LatinleĢtirmesini sağlayacak din adamları yetiĢtirmiĢtir. XVI. yüzyıla kadar Maruni 

Kilisesi‟nin Papalıkla iliĢkileri sınırlı Ģekilde devam etmiĢ, 1578‟de Papa XIII. 

Gregory‟nin Marunilere Eliano Battista‟yı resmi olarak misyon amacıyla 

göndermesiyle bu iliĢkiler belirgin bir kimlik kazanmıĢtır
95

.  

Katolik Kilisesi‟nin Marunileri KatolikleĢtirme ve geleneksel litürjilierini 

değiĢtirme çabalarına rağmen,  Maruniler monotelit inançlarını ve geleneksel 

ritüellerini XVIII. yüzyıla kadar terk etmemiĢ ve bu süreç içerisinde Arami 

kökenlerini vurgulamaya devam etmiĢlerdir
96

. Bu tepkisel tutumun sonucunda 

Süryanice, Maruni litürjisindeki varlığını korumuĢtur. Ancak Maruni Kilisesi, 

1736‟da düzenlenen Lübnan Konsili‟yle Roma‟ya bağlılığını resmi hale getirmiĢ, 

dolayısıyla bu Kiliseye ait litürji ve ritüeller de bu tarihten itibaren büyük oranda 

LatinleĢtirilmiĢtir
97

.   

Marunilerin KatolikleĢtirildiği ve Batı kültürüne entegre olduğu süreçte Batılı 

ülkelerle ticari iliĢkileri de önemli düzeyde geliĢmiĢtir. Bu bağlamda, Osmanlı 

hakimiyeti döneminde Suriye‟ye bağlı özerk bir bölge olan Dağlık Lübnan‟da Dürzi 

ailelerin idaresinde yaĢayan Maruniler, Avrupalılarla olan yakın iliĢkileri nedeniyle 

Ortadoğu-Avrupa ipek ticaretini ellerinde tutarak zenginleĢmiĢlerdir
98

. XVI. yüzyılda 

Osmanlı Devleti‟nin kendisine tanıdığı kapitülasyonlar sonucunda bölgedeki 

Katolikleri himaye hakkını kazanan Fransa, gönderdiği Cizvit misyonerler 

aracılığıyla hem Marunilerin KatolikleĢmesinde önemli rol oynamıĢ, hem de kendisi 
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 Harik, s. 76. 
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 IĢık, Maruni Kilisesi, s. 177; Rompay, s. 173. 
97

 Marunilerin KatolikleĢtirilmesi süreci için bkz. Ramazan IĢık, “Marunileri Memlükler Döneminde 

Fransisken Misyoner Rahiplerin KatolikleĢtirme Faaliyetleri”, Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi, Sivas 2005, C. IX, S. 1, s. 203-218. 
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 David Grafton, The Christians of Lebanon, Tauris Academic Studies, New York 2003, s. 70. 
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için güçlü bir yerel müttefik kazanmıĢtır
99

. XVII. ve XVIII. yüzyıla gelindiğinde 

Dağlık Lübnan toplumu, Maruni ve Dürzi olmak üzere iki etnik grubun baskın 

olduğu ve bazı dini azınlıkların bulunduğu heterojen bir yapı arz ediyordu. Ancak bu 

dönemde bölgenin siyasi yapılanması bu sosyal ayrıma göre değil de, halkların etnik 

yapısına bakılmaksızın ikta sahibi varlıklı ailelerin elinde Ģekilleniyordu. XVIII. 

yüzyılın ikinci yarısından itibaren ise, Dağlık Lübnan‟da kültürel ve siyasal anlamda 

yeni liderlik modelleri belirmeye baĢlamıĢtır. Bu süreçte, Maruni din adamları bu 

yeni liderlik yapısının oluĢmasında önemli rol oynamıĢlardır
100

. Özellikle, XVIII. 

yüzyılda Maruni Kilisesi‟nde yapılan reform sonrasında Maruniler arasında birlik 

sağlanmıĢ ve Kilise bağımsız ve güçlü bir yapıya kavuĢarak Lübnan siyasi hayatında 

önemli bir rol oynamaya baĢlamıĢtır
101

.  

XVIII. yüzyılda, Maruni toplumunu derinden etkileyecek bir hareket olarak 

ortaya çıkan Maruni Kilisesi‟ndeki reform hareketi pek çok bileĢenin etkisiyle 

baĢlamıĢtır. Nufüs artıĢı, iç göçler ve iyi eğitimle değiĢen toplum yapısı, Maruni 

Kilisesi‟ndeki reform hareketine iyi bir zemin hazırlamıĢtır. Hızla geliĢen Maruni 

nüfusu, yeni iĢ imkanları için yüzyıllardır yaĢadıkları kuzey bölgelerden Kisrevan ve 

                                                           
99

 1516‟da Osmanlı egemenliğine giren Maruniler dil, din, kültür ve sosyal yaĢantıları açısından devlet 

baskısı görmemiĢ, kendi dini liderlerini seçme hakkına sahip olmuĢlardır. Ancak Osmanlı 

Devleti‟nden eman almayı reddeden bir anlayıĢa sahip olan Kilise, bu anlayıĢı nedeniyle devlet 

nezdinde legal bir statüye de sahip olmamıĢtır. Bu yapılarıyla hukuki olarak Süryaniler gibi Ermeni 

milleti içerisinde değerlendirilen Maruniler, patriklik merkezine en yakın vilayet olan TrablusĢam‟ın 

valisine bağlıydı. Bu bağlamda doğrudan sultanın koruması altında olmayan Maruniler, kendilerine 

bazen Cebel-i Düruz‟un idarecilerini bazen de Avrupa‟nın Katolik imparatorlarını, özellikle de 

Fransa‟yı korumacı olarak seçmiĢlerdir. Marunilerin 1647‟de Fransa Kralı XIV. Louis‟den koruma 

talep etmeleri bu duruma bir örnektir (Bkz. Ġrfan C. Acar, Lübnan Bunalımı ve Filistin Sorunu, TTK, 

Ankara 1989,  s. 7; http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#A%20–

%20THE%20MARONITE, 01.04.2009; Harik, s. 85-86). 
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 Harik, s. 74. 
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 Battista‟nın Maruni Kilisesi‟ni ziyaret ettiği dönemde, Kilise organizasyon yönünden oldukça zayıf 

bir konumdaydı. Kilise içindeki görevler resmi değil, kiĢisel yakınlık üzerine kuruluydu. Patrik, bazı 

piskoposlar üzerinde söz sahibiyken diğerlerine söz geçiremiyordu. Piskoposlar BiĢari‟de patrikle 

birlikte oturuyor ve görev yerlerine gitmeyi reddediyordu. Din adamları, istemedikleri kararlar 

karĢısında Hıristiyan olmayan yöneticilerine patriklerini Ģikayet ediyordu. Reform süreci tüm bu 

sorunları ortadan kaldırarak Maruni Kilisesi‟ne merkezi bir yapı kazandırmıĢtır (Bkz. Harik, s. 75-78). 

http://www.opuslibani.org.lb/Lebanon/dos003.html#A%20–%20THE%20MARONITE
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Cebeli Düruz‟e göç etmiĢ, bu durum din adamlarının yeni yerleĢim bölgelerine din 

hizmeti götürmelerini gerektirmiĢtir. Böylece piskoposların patriklik merkezinden 

ayrılması, Kilise içinde bürokratik iliĢkilerin geliĢmesine imkan sağlamıĢtır
102

. Öte 

yandan, Roma‟da bulunan Maruni Kolejinde eğitim gören din adamlarının ülkelerine 

dönerek Dağlık Lübnan‟da okul ve dini misyonların yayılmasında önemli görevler 

almaları, Maruni toplumunun eğitimine büyük katkılar sağlayarak reform hareketini 

hızlandırmıĢtır
103

. Maruni Kilisesi‟ndeki bu yeniden yapılanma, cemaat içindeki ileri 

gelenleri ve mukataacı aileleri zayıflatmıĢ, Kilisenin bu ailelere olan bağımlılığını 

büyük oranda azaltmıĢtır. Kilise kendi piskoposlarının ve din adamlarının maaĢlarını 

ödeyince, bağımsız hareket etme Ģansı da yakalamıĢtır. Böylece, XVIII. yüzyılın 

sonlarına doğru Maruni Kilisesi Dağlık Lübnan‟ın en zengin, en geniĢ ve en iyi 

organize olmuĢ kurumu haline gelmiĢtir
104

.  Reform sonrası oluĢan Kilise bürokrasisi 

sayesinde Maruni Kilisesi‟nin dini ve sosyal rolü güçlenmiĢ, oluĢan bağımsız Kilise 

organizasyonu din adamlarının yeni fikir ve ideolojiler üretmesini de sağlamıĢtır. Bu 

ideolojilerden en önemlisi, Maruni milliyetçiliğidir
105

. Dağlık Lübnan‟ın coğrafi 
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 Harik, s. 103-105. 
103

 Harik, s. 162-164. 
104

 XIX. yüzyılın ortalarından itibaren Maruni Kilisesi‟nin, Lübnan‟ın siyasi hayatında önemli bir rol 

oynamaya baĢlamasının ilk sebebi, Maruni Kilisesi‟nin etkin bir ekonomik güç haline gelmesidir. 

Bölgenin en büyük toprak sahibi olan Kilise, vakıfları ve manastır sisteminin yanı sıra zanaat 

merkezleri, ipek üretimi, dokuma, okul, kütüphane ve matbaa merkezlerine de sahipti. Ġkinci olarak, 

1840‟larda Patriklik merkezinin Kanubin‟den Kisrevan‟ın merkezindeki Bkirki‟ye taĢınması, 

Kilise‟nin etkisinin ülkenin güney bölgelerinde de hissedilmesini sağlamıĢtır. Üçüncü olarak ise, 

Maruni toplumu içerisinde sosyal hareketlilik Maruni Kilisesi‟ne siyasi güç kazandırmıĢtır. Örneğin, 

Cizvit misyonerleri tarafından Roma‟da eğitilen ve 1854‟te patrik seçilen Bulus Mas‟adi, halktan 

gelen bir rahipti. Mas‟adi, Patriklerin mukataacı büyük ve zengin ailelerden seçilmesi geleneğini 

yıkarak Kilise‟yi halka yaklaĢtırmıĢtır (Bkz. Fawwaz Traboulsi, A History of Modern Lebanon, Pluto 

Press, London 2007, s. 22-23 ). (XVII. yüzyılda yaĢamıĢ Patrik Istafan al-Duveyhi (1670-1704) ile 

XIX. yüzyılda yaĢamıĢ Patrik Yusuf HubayĢ‟ın (1823-1845) otoriteleri arasındaki fark, Maruni 

Kilisesi‟nin iki yüzyılda aldığı mesafeyi göstermektedir. Duveyhi hayatının son dönemlerini Dürzi 

yöneticilerden kaçarak geçirirken, HubayĢ milli ve dini bir lider olarak bölgenin siyasi idarecilerinden 

büyük saygı görmekteydi. Bkz. Harik, s. 125).     
105

 Diğer Hıristiyan gruplar gibi Maruniler de yüzyıllar boyunca süren Müslüman yönetimi altında 

asimile olmaktan korkmuĢ, bu korkularını Arap Müslümanlara karĢı geliĢtirdikleri Mardaite (Fenike) 

uygarlığına uzanan bir tarih anlayıĢı oluĢturarak aĢmaya çalıĢmıĢlardır. Arap olmadıklarını iddia eden 

Maruniler, Müslümanlardan kültürel, eğitimsel ve dinsel anlamda üstün olduklarını savunmuĢlardır. 
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konumu nedeniyle dıĢ etkilere ve saldırılara en kapalı grup olan Maruniler bu sayede 

karakteristik özelliklerini koruyabilmiĢler ve Maruni milliyetçiliği fikrini cemaatleri 

arasında rahatça yaymıĢlardır
106

.  Bu milliyetçi duygularla Maruni Kilisesi, Maruni 

ulus kimliğini geliĢtirmek amacıyla XIX. yüzyıl boyunca tarih ve din konulu eserler 

yayınlamaya baĢlamıĢtır. Lübnan topraklarına sıkı bağlılığı ve kendi kendini 

yönetme isteğini toplumu içinde hızla yerleĢtiren Kilise, Maruni ideolojisinin 

merkezi olan bir kurum haline gelmiĢtir
107

.   Bu fikirlerin etkisiyle Maruniler, etnik 

bütünlükleri ve dinsel kimlikleriyle en çok gurur duyan ve bunu her fırsatta 

Lübnan‟ın sosyal ve siyasi hayatına yansıtan dini grup haline gelmiĢlerdir.   

XVIII. yüzyıldan itibaren Lübnan bölgesinde etkin bir unsur haline gelen 

Maruniler, Lübnan‟daki etkinliklerini daha sonraki dönemde de devam ettirmiĢlerdir. 

Bu bağlamda, Katolik Kilisesi‟yle entegre olmaları ve baĢta Fransa olmak üzere 

Batılı güçlerle geliĢtirdikleri yakın iliĢkiler sayesinde I. Dünya SavaĢı sonrasında 

Lübnan‟da kurulan Fransız manda yönetimindeki en etkin güç haline gelmiĢlerdir
108

. 

Manda rejimi ardından kurulan bağımsız Lübnan devletinde de Marunilerin 

ayrıcalıklı konumu devam etmiĢ ve bu dini grup ülkede her alanda üstün konumda 

yer almaya devam etmiĢtir. Bu doğrultuda,  cumhurbaĢkanının Marunilerden 

seçilmesi hukuki düzleme oturtulmuĢ ve genel kurmay baĢkanlığı gibi üst düzey 

devlet mevkileri de Marunilere verilmiĢtir
109

.  Ancak XX. yüzyılın ikinci yarısında 

Marunilerin Lübnan‟daki varlıkları kısmen zayıflamaya baĢlamıĢtır. Bunda, iç savaĢ 

sırasında büyük oranda Maruni nüfusunun yurt dıĢına göçü ve iç savaĢ sonrasında 

                                                                                                                                                                     
Maruniler, Batı ve özellikle Fransa ile geliĢtirdikleri sıkı iliĢkiler sonucunda Ģekillendirdikleri 

Marunililiği ulusal kimlik olarak yorumlamıĢ ve ĠslamlaĢmaya karĢı güçlü direnç göstermiĢlerdir 

(Bkz. Meir Zamir, The Formation of Modern Lebanon, Cornell Press, New York 1988, s. 6). 
106

 Zamir, The Formation, s. 5. 
107

 Harik, s. 151-159. 
108

 Rolland, s. 76. 
109

 Zamir, s. 6. 
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oluĢturulan düzende Müslüman grupların da yönetimde önemli oranda söz sahibi 

olmaya baĢlamalarının payı bulunmaktadır. Bugün, Maruniler toplam nüfusun % 

23‟ünü oluĢturmaktadır (yaklaĢık 850 bin)
110

. Lübnan‟ın her bölgesinde yerleĢik 

olmalarına karĢın özellikle Doğu Beyrut ve Dağlık Lübnan‟da yoğun olarak yaĢayan 

Maruniler, geleneksel olarak Lübnan‟daki sosyal piramidin en üst katmanında yer 

alırlar
111

.  

         

1.4.2- GREK KATOLĠKLER (MELKĠTLER) 

 

Lübnan‟daki Grek Katolikler, Melkit
112

 Kilisesi‟ne mensuptur.  Bu Kilise, 

temelleri Doğu Akdeniz ve Greko-Romen dünyasına uzanan bağımsız bir Kilisedir. 

Melkitler Bizans ibadetini, teolojisini ve ruhaniliğini takip eden, aynı zamanda 

Ortadoğu geleneklerini sürdüren Katolikler olarak tanımlanmaktadır
113

. Bizans 

Kilisesi‟ne bağlılığını, monofizitlerin ana bünyeden koptuğu Kadıköy Konsili‟nden 

sonra da sürdüren Melkit Kilisesi mensupları, bu sadakatleri nedeniyle bölgedeki 

Hıristiyanlar tarafından Melkitler (kral yanlıları) olarak adlandırılmıĢlardır
114

.  
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  http://www.cnewa.org/default.aspx, 19.02.2010. 
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 Rolland, s. 77. 
112

 Melkit kelimesi Aramice “Malkaya” veya “Malkoye”, Arapça “Meliki” kelimesinden gelmekte ve 

kral yanlıları anlamında kullanılmaktadır. XVIII. yüzyılın baĢlarına kadar Melkit kelimesi, Bizans 

litürji ve ritüellerine bağlı Antakya Ortodoks Kilisesi‟ni ifade etmekteydi. Katolik misyonerlerin 

çabaları sonucunda, 1724‟te bu topluluk ikiye bölünmüĢ ve Katolik Kilisesi‟ne bağlanan grup, 

Ortodoks sıfatını çoğunluğa bırakarak kendilerini tanımlamak için Melkit ismini almıĢlardır. Bugün 

artık Melkit denildiğinde kastedilen grup 1724‟te Antakya Ortodoks Patrikliğinden ayrılan 

Katoliklerdir (Bkz. Adrian Fortescue- George Smith, Uniat Eastern Churches, Gorgias Press, New 

Jersey 2001, s. 186-187;  http://en.wikipedia.org/wiki/Melkite; 

http://www.newadvent.org/cathen/10157b.htm, 23.11.2009.  
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 http://www.melkite.org/Melkite.htm, 20.11.2009. 
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 Doğu Ortodoks Kiliseleri olarak gruplandırılan Ġskenderiye, Kudüs ve Antakya Kiliseleri, 1054‟te 

Roma ve Ġstanbul Kiliseleri arasında yaĢanan kırılmaya dahil olmayıp Ġstanbul‟la aynı litürjiyi 

paylaĢmayı sürdürürken Roma ile iliĢkilerini de korumaya devam etmiĢtir (Bkz. Bailey, s. 86). 

http://www.cnewa.org/default.aspx
http://en.wikipedia.org/wiki/Melkite
http://www.newadvent.org/cathen/10157b.htm
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VII. yüzyılda Müslümanların denetimine giren Lübnanlı Melkitler, bu 

dönemde zulüm görmeden zımmi statüsünde yaĢamıĢlardır
115

. Yine aynı dönemde 

her hangi bir siyasi etkinlikleri olmayan Melkitler, Süryani ve Nasturiler gibi tıp, 

felsefe ve antik Yunan eserlerinin tercüme edilmesi alanlarında çalıĢmıĢlardır. 

Haçlılar döneminde bölgedeki Melkit din adamları yerine getirilen Latin patrik ve 

piskoposlar, bölge Hıristiyanları arasında Roma‟ya yönelik olumsuz tepkilerin 

doğmasına neden olmuĢtur
116

. Memlüklerin, Haçlıların ardından bölgede 

sürdürdükleri egemenlikleri boyunca, Haçlıların doğal müttefiki olarak gördükleri 

bölge Hıristiyanlarını eskiye oranla daha sıkı denetim altına almaları Melkitleri Batı 

dünyasına yakınlaĢtırmıĢtır. Bununla birlikte Lübnanlı Melkitler, bölgenin 1516‟da 

Osmanlı Devleti‟nin hakimiyetine girmesiyle daha özgür bir ortama kavuĢmuĢ ve 

diğer gayrimüslim gruplarla birlikte zımmi muamelesi görmüĢlerdir. Bu dönemde 

Melkitler, Ġstanbul Fener Patrikhanesi‟ne bağlanmıĢlardır
117

. 

XVII. yüzyılda birçok Katolik misyoner (Cizvit, Kapuçin, Karmelit, 

Fransisken) Melkitler arasında Katolik doktrinin yayılması için çalıĢmıĢtır. Bu 

çalıĢmalar sonucunda Katolik öğretiye yakınlaĢan Melkitler, 1709‟da Patrik V. 

Cyril‟in resmi olarak Papa‟nın otoritesini tanıması sonucunda Roma Kilisesi‟ne 

bağlanmıĢlardır. Yine de Kilise içinde farklı görüĢler çatıĢmaya devam etmiĢ, bir 

grup Melkit din adamı Batı‟yı inançları için kurtarıcı olarak kabul ederken, diğerleri 
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 http://www.opuslibani.org.lb/church/melkite/ehistory.htm, 21.11.2009 . (950- 1085 yılları arasında 

Bizans‟ın Antakya‟yı tekrar ele geçirmesi üzerine Antakya, Ġskenderiye ve Kudüs litürjisi 
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 Haçlıların 1098‟de Antakya‟yı ele geçirmesi üzerine Melkit Antakya Patriği IV. John, patriklik 
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misyonerleri doğu geleneğinden anlamayan yabancılar olarak görmüĢtür
118

. 1724‟te 

Antakya Patriği III. Athanasius Debbas‟ın ölümünün ardından Serafim Tanas (VI. 

Cyril) önderliğinde Katoliklik yanlısı Halep grubu ve Sylvester önderliğinde 

Katoliklik karĢıtı ġam grubu olmak üzere iki rakip grup belirmiĢ, her iki grup da 

Athanasius‟a birer halef seçmiĢtir
119

. Fener Patrikhanesi ve Osmanlı Devleti 

Katoliklik karĢıtı Sylvester‟ı Patrik olarak tanımıĢ, VI. Cyril ise bölgedeki Ortodoks 

baskısından kaçarak Lübnan‟a sığınmıĢtır
120

.  Böylece Melkitler arasında ortaya 

çıkan iki ayrı gruptan KatolikleĢme karĢıtı Sylvester taraftarları Antakya Ortodoks 

Kilisesi adı altında kalarak Fener Patrikhanesine bağlılıklarını bildirmiĢtir. VI. Cyril 

etrafında toplanan KatolikleĢme yanlısı diğer grup ise Grekliği ve Fener Patrikhanesi 

tarafından atanan Grek patrikleri tanımayarak kendilerini Melkit Katolik olarak 

adlandırmıĢtır. Bu grup, 1724‟te Cyril önderliğinde resmi olarak Roma‟ya bağlılığını 

bildirmiĢ ve 1729‟da Papa XIII. Benedict VI. Cyril‟i Antakya Patriği olarak 

atamıĢtır
121

. Bu tarihten itibaren uniat bir topluluk olarak beliren Melkit Katolikleri, 

XIX. yüzyılın ikinci yarısından itibaren bir yandan kendi ritlerini korumaya 

çabalarken diğer yandan cemaat içerisinde yayılmaya baĢlayan Protestanlıkla 

mücadele etmiĢtir
122

.  
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 http://www.melkite.org/Melkite.htm, 17.05.2009.  
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 Fortescue, s. 197; Bailey, s. 86.  
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 Salibi, A House of Many,  s. 43; http://www.melkite.org/Melkite.htm 15.05.2009. (Patrik 
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lb.org/english/Church3.shtml#Damas, 17.05.2009 ).  
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 XIX. yüzyıl boyunca uniat kiliseler içinde kendi ritlerine dönme talepleri ve LatinleĢtirilme 
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Bugün, Patriklik merkezi ġam‟da bulunan Melkit Katolik Kilisesi‟nin 

1930‟dan bu yana Beyrut yakınlarındaki Ayn Traz‟da da bir resmi konutu 

bulunmaktadır
123

.  Beyrut Melkit BaĢpiskoposluğu ise 1736‟da kurulmuĢtur ve 

bugün 150 bin üyesiyle Ortadoğu‟nun en önemli Grek Katolik piskoposluk bölgesini 

oluĢturmaktadır. Ayrıca Lübnan‟da Baalbek, Beyrut ve Cübeyl, Panaeas ve 

Marjeyun, Sayda ve Deir el-Kamar, Zahla ve Bekaa bölgeleri ile TrablusĢam ve 

Sur‟da olmak üzere yedi diyakozluk merkezi bulunmaktadır
124

. Melkit Patrikliğinin 

Metn bölgesinin Antelias kasabasında St. Anne adlı bir ilahiyat okulu, Zouk 

Mikael‟de bir rahibe okulu, ġuf ve Sayda‟da ruhban okulları bulunmakta ve Patriklik 

bu okullarda Grek Katolik (Melkit) din adamları yetiĢtirmektedir
125

. Ayrıca St. Jean 

Du Desert, Ain Traz ve Lübnan manastırları gibi bazı önemli Grek Katolik 

manastırları da bu bölgede yer almaktadır. Grek Katolik (Melkit) Kilisesi, Lübnan‟da 

St. Paul misyoner topluluğunun faaliyetleri, Pazar okulları, gençlik kulüpleri ve 

                                                                                                                                                                     
ilkesine karĢı olduğunu açıklamıĢ ve Doğu Katolik Kiliselerinin zorla LatinleĢtirilmesine karĢı 

çıkmıĢtır. Ayrıca bu dönemde Sayour, cemaat içinde yayılmakta olan Protestanlıkla da mücadele 

etmiĢtir. Patrik IV. Maximos Sayegh‟in II. Vatikan Konsili‟nde Doğu Kiliselerine karĢı Roma 

tarafından zorla uygulanan LatinleĢtirme politikasını eleĢtirmesi Doğu Ortodoks temsilcileri ve 

Ġstanbul Ortodoks Patriği I. Athenagoras‟tan takdir almıĢ, konsil sonrası Kilise geleneksel ibadet 

metotlarını restore etmeye ve Latin uygulamalarından uzaklaĢmaya baĢlamıĢtır. Maximos, 1960‟ta 

Roma Katolik Kilisesi‟nden ibadette yerel dil kullanma hakkını kazanmıĢtır. Patrik V. Maximos 

Hakim (1967-2000) döneminde de Melkit Kilisesi içerisinde reform süreci devam etmiĢtir. Bugün 

Melkit Kilisesi, kendisini Roma ile birleĢmiĢ otantik bir Kilise olarak görmekte ve Batı Kiliseleri 

içerisinde “Doğu‟nun sesi ve Batı ile Doğu arasında bir köprü” olduğunu savunmaktadır (Bkz. Robert 

J. Taft, “Between East and West: Eastern Catholic („Uniate‟) Churches”, World Christianities 1815-

1914, Sheridon Gilley - Brian Stanley (edt.), Cambridge University Press, Cambridge 2006, s. 420; 

Bailey, s. 88;  http://www.melkite.org/Melkite.htm, 21.05.2009).  
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periyodik dergisiyle Lübnan cemaatine ulaĢmaktadır. Lübnanlı Grek Katolikler, 

Vatikan tarafından belirlenen Katolik doktrinleri tamamen kabul etmekle birlikte eski 

ritüel ve geleneklerini Marunilere oranla daha çok korumuĢlar ve yüzyıllardır 

Lübnan‟da Katolik denince akla gelen dini grup olmuĢlardır
126

. 

Grek Katolikler, Marunilerden sonra Lübnan‟daki ikinci büyük uniat 

topluluktur. Bölgenin en eski sakinlerinden olan Grek Katolikler, XVIII. yüzyılda 

Suriye‟den Lübnan‟a göç eden dindaĢları sayesinde nüfuslarını daha da 

artırmıĢlardır. XIX. yüzyılın ikinci yarısında Lübnan‟da yaĢanan ve zamanla mezhep 

çatıĢması haline gelen iç karıĢıklıklarda Maruniler ve ġiilerle birlikte Dürzilere karĢı 

savaĢan Grek Katolikler, Mutasarrıflık döneminde oluĢturulan danıĢma meclisinde 

görev almıĢlardır
127

. XIX. yüzyılda Suriye ve Lübnan bölgesindeki Hıristiyan gruplar 

arasında beliren ulusçuluk fikirlerinden etkilenen Grek Katolikler, 1733‟ten beri 

Grek Katolik Kilisesi‟nde kullandıkları matbaanın oluĢturduğu gelenekle özellikle 

Arap dili konusunda önemli eserler vermiĢlerdir
128

. Fransa‟nın mandaterliğinde 

Suriye‟den ayrı bir Lübnan devleti kurulduğunda, Suriye‟deki dindaĢlarıyla bütünlük 

içinde kalabilmek için bu yeni rejime karĢı çıkan Grek Katolikler, daha sonra 

Fransızlarla iyi iliĢkiler geliĢtirmiĢlerdir
129

.  

Yüzyıllar boyunca Avrupalı tüccarların Lübnan‟daki yerel aracılarından olan 

Grek Katolikler, ekonomik olarak her dönemde iyi bir konumda olmuĢlardır. Eğitim 

alanında da geliĢmiĢ olan Grek Katolikler, profesyonel meslek gruplarında yer 

almakta ve üst düzey kamu görevlerinde bulunmaktadırlar. Bugün Lübnan‟daki 
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s.  30; Salibi, The Modern History, s. 56-62. 
128

 Harik, s. 159. 
129

 Salibi, The Modern History, s.158. 



 49 

nüfusları 150 binden fazla olan Grek Katolikler
130

 Beyrut, Beka Vadisi‟nin orta 

kesimleri, Zahle ve Sayda‟da yoğun olarak yaĢamaktadırlar. Dağlık Lübnan 

bölgesinin önemli kırsal nüfusunu da oluĢturan cemaatin kent nüfusu ise eğitim 

düzeyi yüksek orta sınıftır. Ana dilleri Arapça olan ve Araplıklarıyla gurur duyan 

Grek Katolikler, Lübnan‟ın Arap dünyası ile özellikle de Suriye ile yakın iliĢkiler 

geliĢtirmesini savunurlar
131

.   

   

1.4.3- ERMENĠ KATOLĠKLER 

 

Lübnan‟da bulunan uniat Hıristiyan topluluklardan biri olan Katolik 

Ermeniler, Gregorian Ermenilerle aynı geçmiĢe sahip olsalar da, Roma Kilisesi‟nin 

KatolikleĢtirme faaliyetleri sonrasında farklı bir dini grubu oluĢturmuĢlardır. Ermeni 

Katolik Kilisesi kendi tarihini, 451 Kadıköy Konsili sonrası Ġstanbul ve Roma ile 

bağlarını koparmayan din adamlarına dayandırsa da
132

, Katolikliğin Ermeniler 

arasında Haçlı Seferleri esnasında Kilikya Ermeni Prensliğiyle iyi iliĢkiler içinde 

olan Latinler aracılığıyla yayılmaya baĢladığı genel olarak kabul görmektedir
133

. Bu 

dönemde Ermeniler Kudüs‟e giren Haçlı ordularına katılmıĢ, Latinlerin bölgede güç 

kazanmasında etkili olmuĢlardır
134

.  1375‟te Kilikya‟daki Ermeni Prensliğinin 

ortadan kaldırılmasının ardından Fransisken ve Dominiken misyonerlerin Ermenileri 
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LatinleĢtirme ve KatolikleĢtirme faaliyetleri artmıĢtır
135

. Katolik Ermeni Kilisesi‟nin 

doğuĢu ve resmiyet kazanması ise 1742‟de Papa XIV. Benoit‟nın Abraham Pierre 

Ardzivian‟ı Kilikya Ermeni Katolik Piskoposu olarak onaylamasının ardından 

resmen gerçekleĢmiĢtir
136

. Böylece Ermeni Katolikler, tarihi litürjilerini korumakla 

beraber Papa‟nın otoritesini kabul etmiĢlerdir. Bu dönemde Halep‟te kurulan Katolik 

Patrikliği merkezi Beyrut‟un kuzeydoğusunda bulunan Bzommar‟a taĢınmıĢ, 1867 

yılına kadar Patriklik burada kalmıĢtır
137

. Katolik Ermeniler, Osmanlı millet sistemi 

içerisinde Gregorian Ermenilerle birlikte Ermeni Apostolik Patrikliğine bağlıyken, 

Fransa‟nın baskıları sonucunda 1830‟da bu gruba ayrı bir millet statüsü verilmiĢtir. 

Bu tarihten sonra Ġstanbul‟da bir baĢpiskoposluğa sahip olan Kilise, yönetimdeki iki 

baĢlılığa son vermek için Bzommar‟daki Patriklik merkezini Ġstanbul‟a taĢımıĢtır. 

1928‟de merkezi Beyrut olarak belirlenen Ermeni Katolik Kilisesi Patrikliğinin 

merkezi Beyrut‟a nakledilmiĢ, Bzommar ise Patrikliğin yazlık konutu haline 

getirilmiĢtir
138

.  

Lübnan‟da bulunan Ermeni Katolik Kilisesi üyeleri, Gregorian ve Evanjelik 

Ermeni Kiliseleri ile yakın iliĢkiler içindedir. Her üç Kilise arasında evlilikler ve 

sosyokültürel yardımlaĢmalar yapılmaktadır
139

. Sosyal hizmetlerin verilmesinde üç 

Kilisenin üyeleri arasında bir ayrım yapılmamaktadır. Bunun yanı sıra Ermeni 
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Katolik Kilisesi, Sovyetler Birliği‟nin dağılmasının ardından Eçmiyadzin 

Katolikosluğu ile de iyi iliĢkiler geliĢtirmiĢtir. Lübnan Ermeni Katolikleri, bölgedeki 

Gregoryan Ermenilerle aynı imkanlara sahiptir. Diaspora olmanın güçlendirdiği 

kimlik arayıĢı, Ermenilerin kendi aralarındaki diyalogunda ait oldukları mezhepleri 

önemsiz hale getirmiĢtir. Bugün sayıları 20 bin kadar olan Lübnanlı Ermeni 

Katolikler, Lübnan Parlamentosunda bir sandalye ile temsil edilmektedirler. Ermeni 

Katolik Patrikliği okullar, yetimhaneler, sağlık merkezleri, gençlik kulüpleri ve 

sosyal-kültürel kurumlarla Ermenilere hizmet vermektedir
140

. Bunun yanı sıra 

Patriklik, ülkede bulunan pek çok kilise ile Ermeni cemaatine ulaĢmaktadır. St. Elie-

St. Gregory the Illuminator (Surp Yeghia - Surp Krikor Lousavoritch) Ermeni 

Katolik Katedrali (Beyrut), Ermeni Katolik YükseliĢ Kilisesi, EĢrefiye- Beyrut (bu 

kilise aynı zamanda Lübnan‟daki Ermeni Katolik Piskoposluğu‟nun merkezidir), 

Ermeni Katolik Kilisesi ve Bzommar Manastırı (Bzommar), St. Saviour (Surp 

Pergitch) Ermeni Katolik Kilisesi (Burc Hamud), Kutsal Haç (Surp Khatch) Ermeni 

Katolik Kilisesi (Zelka), Seyyide Fatima Ermeni Katolik Kilisesi (Zahle- Bekaa) ve 

Seyyide Rosary Ermeni Katolik Kilisesi (Anjar- Bekaa) Lübnan‟da bulunan baĢlıca 

Ermeni Katolik kiliseleridir.  

 

1.4.4- SÜRYANĠ KATOLĠKLER 

 

Lübnan‟daki Katolik Hıristiyan gruplardan biri olan Süryani Katolikler, 

1662‟de Patrikliğini ilan eden Andrew Ahidjan‟ın liderliğinde Süryani Ortodoks 

cemaatinden ayrılarak Papa‟nın üstünlüğünü kabul eden dini gruptur. Süryanilerin 
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bir kısmının KatolikleĢmesine neden olan Süryani- Katolik iliĢkileri ve etkileĢimi 

Haçlı Seferlerine dayanmaktadır
141

. Haçlılar döneminde baĢlayan bu iliĢkiler, 

Haçlıların bölgeden çıkarılmasından sonra da devam etmiĢ, özellikle de Katolik 

Kilisesi‟nin bölgeye gönderdiği misyonerlerle birlikte daha sistematik bir yapıya 

kavuĢmuĢtur. Bu doğrultuda, XVII. yüzyılda Cizvit ve Kapuçin misyonerlerinin 

Halep‟te sürdürdüğü faaliyetler sonucunda bazı Süryani piskoposlar Katolikliği 

benimsemiĢ, misyonerlerin sayısı arttıkça Katolikliğe geçiĢ yerel ve sınırlı olmaktan 

çıkmıĢtır
142

.  Bu süreçte, 1656‟da Mardinli Süryani piskopos Ahijan Katolikliği 

benimsemiĢ ve daha önce KatolikleĢmiĢ olan Maruni Patrikliği tarafından ilk Süryani 

Katolik piskopos olarak atanmıĢtır. Bundan birkaç yıl sonra,1662 yılında ise Osmanlı 

yönetimi Ahijan‟ın piskoposluğunu tanımıĢtır. Bu yeni Kilise, 1663‟te Fransa‟nın 

himayesini talep etmiĢ, ayrıca Lübnan‟daki Dürzi Emirliği‟nin desteğini alabilmek 

için Dağlık Lübnan‟a yerleĢmiĢtir. XVIII. yüzyılın sonlarına doğru, Katolik 

misyonerlerinin bölgede devam eden faaliyetleriyle birlikte Süryani Katoliklerin 

sayısı artmıĢ ve Süryani Katolik Kilisesi, Roma Kilisesi ile resmen birleĢme kararı 

almıĢtır. Bu karar Halep Piskoposu Micheal Carve tarafından resmen ilan edilmiĢtir. 

Papa VI. Pius‟un onayı ile de Süryani Katolik Kilisesi 1783 yılında resmen 

tanınmıĢtır
143

. 
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Lübnan‟daki Katolik grupları himaye eden Fransa‟nın baskıları sonucunda 

Osmanlı Devleti 1830 yılında Süryani Katolikleri millet olarak kabul etmiĢ, bunun 

üzerine 1831‟de Patriklik merkezi Dağlık Lübnan‟dan Halep‟e, oradan Mardin‟e 

taĢınmıĢtır
144

. 1920‟den bu yana ise patriklik merkezi Beyrut‟tadır ve Süryani 

Katolik Patriği, 2009‟da seçilen III. Ignatius Joseph Younan‟dır
145

. Lübnan‟da 

Süryani Katolik Patrikliğine ait bir ilahiyat okulu ve basım evi bulunmaktadır. 

Kilise‟nin Lübnan‟daki öncelikli hedefi gençler için eğitim fırsatları sunmak ve 

Ortadoğu‟dan ABD, Avrupa ve Avustralya‟ya yoğun olarak devam eden göçü 

engellemektir. Kilise diasporada ise Süryanice eğitim vererek Süryani kimliğinin 

korunmasını amaçlamaktadır
146

.  

Lübnan‟daki Süryani Katolik cemaatinin bir kısmı XVII. yüzyılda bölgeye 

gelenlerden oluĢmaktayken, önemli bir kısmı da Osmanlı Devleti‟nde I. Dünya 

SavaĢı öncesi yaĢanan çatıĢmalardan kaçan ve Lübnan‟a yerleĢen Süryani 

Katoliklerden oluĢmaktadır. Fransız mandası döneminde sosyokültürel olarak 

Batı‟ya yakınlaĢan Süryani Katolikler, Katolik Kilisesi ile bağlarını da aynı dönemde 

güçlendirmiĢlerdir. Ġç savaĢ döneminde cemaat üyelerinin önemli kısmı, özellikle 

genç nüfus ABD, Avustralya ve Avrupa‟ya göç etmiĢtir. Bugün Lübnan‟daki Süryani 

Katolik nüfusu 30 bin civarındadır. Batı kültürüne sahip kentli sınıfı oluĢturan 
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Lübnanlı Süryani Katolikler Beyrut baĢta olmak üzere Lübnan‟ın sahil kentlerinde 

yaĢamaktadır
147

. 

 

1.4.5- KELDANĠLER 

   

Lübnan‟da sayıları oldukça sınırlı olmasına karĢın anayasa ile tanınan 

gruplardan biri olan Keldaniler
148

, 1552 yılında Nasturilerden ayrılarak Roma 

Kilisesi‟nin üstünlüğünü kabul eden uniat topluluklardan biridir
149

. Litürjilerini 

aynen koruyup Roma otoritesine giren Keldani Kilisesi dini ritüellerinde Nasturi 

Kilisesi‟nin uygulamalarına devam etmektedir. Keldanilerin ibadet dili ise 

Süryanicenin doğu kolu olan Keldanicedir. Keldani Patriği resmi olarak “Babil 

Patriği” unvanını taĢır ve Bağdat‟ta ikamet eder. Bugünkü Patrik, 2003‟te göreve 

gelen III. Emmanuel Delly‟dir
150

.       

Son yüzyıllarda, çeĢitli nedenlerle ana vatanları olan Irak‟tan ayrılıp baĢka 

bölgelere göç etmek zorunda kalan Keldanilerin bir kısmı da Lübnan‟a 
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yerleĢmiĢtir
151

. Lübnan‟da yaĢayan Keldaniler,  XIX. yüzyılın ortalarından itibaren 

Suriye, Irak ve Türkiye‟den göç ederek bu ülkeye yerleĢmeye baĢlamıĢlardır. 

Keldani Patrikliği bu bölgeye yerleĢen Keldaniler için din görevlileri göndermiĢtir ve 

ilk resmi Patriklik temsilcisi 1895‟te Lübnan‟a ulaĢmıĢtır. 1957‟de kurulan Beyrut 

diyakozluğunun dıĢında, zamanla Zahle ve TrablusĢam‟da da birer Keldani 

diyakozluğu kurulmuĢtur
152

. Ayrıca sonraki dönemde, Lübnan‟daki din hizmetlerini 

idare edecek bir Keldani piskoposluğu da oluĢturulmuĢtur
153

. Günümüzde bu dini 

kurumlar tarafından yönlendirilen Keldani Yardım KuruluĢu, Lübnanlı yoksul 

Keldanilerin temel gereksinimlerini karĢılamakta ve yoksul Keldani çocuklara eğitim 

imkanı sağlamaktadır. Keldani Gençlik Topluluğu ise 1957‟de Keldani gençlere 

dinsel ve kültürel değerlerini öğretmek amacıyla kurulmuĢtur. Bu topluluk, düzenli 

olarak çıkardığı “Babil” adlı dergi ile Lübnan Keldani cemaatinin sosyal paylaĢım 

mekanizmalarından biri haline gelmiĢtir. Bugün nüfusları 10- 12 bin civarında olan 

Keldanilerin sayısı, ülkelerindeki savaĢtan kaçarak Lübnan‟a göç eden Iraklı Keldani 

mülteciler nedeniyle her geçen gün artmaktadır
154

. 

    

                                                           
151

 Kuzey Irak ve Musul civarındaki pek çok Keldaninin Bağdat‟a ya da yurt dıĢına göç etmesi sonucu 

1950‟lerde Patriklik merkezi Musul‟dan Bağdat‟a taĢınmıĢtır. Irak‟ın siyasi değiĢiminden etkilenen 

Keldaniler için II. Dünya SavaĢı sonrasında ülkede baĢlayan çatıĢma ve kargaĢa dönemi Irak 

yönetiminden zulüm gördükleri dönem olmuĢtur. Modern Irak tarihinin askeri ve siyasi darbelerinin 

yanı sıra 1970‟lerdeki millileĢtirme süreci, ülkedeki tüm sosyal sistemi etkilediği gibi Hıristiyanları ve 

Keldani cemaatini de etkilemiĢtir. Bu süreçte pek çok Keldani Avustralya, ABD ve Avrupa‟nın yanı 

sıra Lübnan‟ın da dahil olduğu Ortadoğu ülkelerine göç etmiĢtir. Bu göçler sonucunda günümüzde, 

baĢta Irak olmak üzere Türkiye, Ġran, Suriye, Lübnan, Ürdün, Mısır, Rusya, Hindistan, ABD ve 

Avrupa ülkelerinde Keldani nüfusu bulunmaktadır (Bkz. O‟Mahony, s. 529; Bailey, s. 83). 
152

 http://www.gcatholic.com/dioceses/diocese/beir4.htm,  23.11.2009.  
153

 Keldani Kilisesi BaĢpiskoposluk merkezleri; Irak‟ta Kerkük, Erbil, Musul ve Basra, Ġran‟da 

Tahran, Urumiye ve Ahvaz, Türkiye‟de Diyarbakır‟dır. Piskoposluklar ise Irak, Suriye, Lübnan, 

Mısır, ABD, Avustralya, Yeni Zelanda, Kudüs ve Ürdün‟de bulunmaktadır (Bkz. 

http://www.gcatholic.com/dioceses/data/rite-Ch.htm, 21.11.2009). 
154

 http://www.chaldeanlebanon.com/ , 21.11.2009. 

http://www.gcatholic.com/dioceses/diocese/beir4.htm
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1.4.6- ROMA (LATĠN) KATOLĠKLERĠ 

 

Lübnanlı Roma Katolikleri, Kudüs Latin Patrikliğine bağlıdır. Hıristiyanlığın 

doğduğu yer olan ve Hıristiyan tarihinin beĢ önemli merkezinden biri olan Kudüs‟te 

Latin Patrikliğinin tarihi, Haçlıların 1099‟da Kudüs‟ü ele geçirdiği döneme 

uzanmaktadır
155

. Kudüs Latin Patrikliğine bağlı bir Lübnan diyakozluğu ise 1772‟de 

kurulmuĢtur. Günümüzde bu diyakozluğun Beyrut, Metn, Bekaa, Sayda, Sur ve 

TrablusĢam‟da birer merkezi bulunmaktadır
156

. 

Lübnan Latin cemaatinin üyeleri, az sayıda yerel halkın yanı sıra Ġtalyan ve 

Fransız ağırlıklı yabancı nüfustan oluĢmaktadır
157

. Bölgedeki Latin Katoliklerin 

sayısı Fransız manda döneminde artmıĢ, bağımsızlığın ardından ise bu sayıda ciddi 

bir düĢüĢ yaĢanmıĢtır. Günümüzde bu cemaatin 14 bin civarında mensubu 

bulunmaktadır ve bu sayı Lübnan nüfusunun yalnızca % 0,9‟unu oluĢturmaktadır
158

. 

Cemaatinin azlığına karĢın Lübnan Roma Katolik Kilisesi, Latin misyonerlerinin 

etkinliği sayesinde ülkenin en iyi organize olmuĢ ve en etkin Kilisesi haline 
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 Haçlılar Kudüs‟ü ele geçirince, buradaki Grek patriğini Kıbrıs‟a sürmüĢ ve onun yerine Latin 

(Katolik) bir patrik atamıĢlardır. 1187‟de Selahaddin Eyyubi‟nin Kudüs‟ü geri alması üzerine Akra‟ya 

taĢınan Latin Patriği 1291‟e kadar burada ikamet etmiĢtir. Memlüklerin Akra‟yı alarak bölgedeki 

Latin Krallığına son vermesiyle Latin Patrikliği bu kez Kıbrıs‟a yerleĢmiĢtir. Bu tarihten sonra 

bölgedeki Latin Patrikliği faaliyetleri resmi anlamda son bulsa da, 1342‟de Papa VI. Clement‟in 

Kudüs‟e gönderdiği Fransisken rahipler, beĢ yüz yıl boyunca Latin Kilisesi‟ne bağlılığın teminatı 

olmuĢlardır. Kudüs‟teki Latin Patrikliğinin yeniden tesisi, 1847 yılında Papa IX. Pius tarafından 

sağlanmıĢtır. Bunun üzerine 1852‟de Osmanlı Devleti, Kudüs‟teki Kiliselerin çatıĢmasını önlemek 

için her Kilisenin kutsal yerler için rolünü belirleyen bir ferman yayınlamıĢtır (Bkz. Bailey, s. 90-91; 

Kudüs Latin Patrikliği resmi web sitesi: 

http://www.lpj.org/newsite2006/patriarch/history_patriarchate.html, 13.03.2010). (Günümüzde Kudüs 

Latin Patriği, ilk Filistinli patrik olan Michel Sabbah‟tır. Patrikliğin Filistin, Ġsrail, Ürdün ve Kıbrıs‟ta 

diyakozlukları ve bu diyakozluklara bağlı 70 bin üyesi bulunmaktadır. Bunun yanı sıra Mısır, Kuveyt, 

Suriye, Libya ve BirleĢik Arap Emirlikleri‟nde de diyakozluklar mevcuttur. Kilisenin litürjik 

uygulamaları ve organizasyonu Latin geleneklerine göre düzenlenmiĢtir. Öte yandan dünyanın çeĢitli 

bölgelerinden gelen pek çok hacıya ve öğrenciye hizmet vermesinden dolayı patriklik merkezi ve 

patrikliğe bağlı tüm kiliselerde Latincenin yanında pek çok dilde de ayin düzenlenmektedir. Bkz. 

Bailey, s. 92). 
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 http://www.lpj.org/newsite2006/patriarch/history_patriarchate.html, 13.03.2010. 
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 Rolland, s. 78. 
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 http://www.opuslibani.org.lb/church/latin/ehistory.htm, 11.03.2010.  
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gelmiĢtir. Kilise‟ye ait 65 ilköğretim okulu, 39 lise, 15 teknik okul ve Cizvitlerin 

kurduğu Saint Joseph Üniversitesi, Lübnanlılara eğitim alanında iyi düzeyde hizmet 

vermektedir. Ayrıca Latin Kilisesi 25 yetimhane,  dokuz dini kurum, sekiz hastane, 

gençlik merkezleri, yetiĢkinler için organizasyonlar, klinikler, hasta ve yoksullar için 

yardım kuruluĢları, huzur evleri ve engelli çocuklar için eğitim kurumlarıyla 

Lübnan‟daki en faal Kilise durumundadır
159

. 

   

1.5- PROTESTAN VE EVANJELĠK HIRĠSTĠYANLAR 

        

Lübnan‟da bulunan farklı etnik ve dini topluluklardan biri de Protestan ve 

Evanjelik Hıristiyanlardır
160

. Önceleri bu bölgede herhangi bir Protestan veya 

Evanjelik Hıristiyan bulunmazken
161

, ilk Protestan misyonerlerin bölgeye ulaĢtığı 
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 http://www.opuslibani.org.lb/church/latin/ehistory.htm, 11.03.2010.  
160

 Protestanlık, XV. yüzyılda Avrupa‟da yaĢanan aydınlanma hareketinin ardından Roma Katolik 

Kilisesi‟ne karĢı geliĢtirilen dinsel reformların sonucunda doğan ve Ortodoks ya da Katolik 

Hıristiyanlıktan ayrı pek çok grubu içeren geniĢ bir Hıristiyan mezhebidir. XVI. yüzyılda Luther,  

Zwingli ve Calvin gibi farklı Protestan önderlerin öğretileriyle Ģekillenen Protestan doktrinin temel 

prensipleri, Kitab‟ı Mukaddes‟i kurtuluĢa götüren tek otorite kabul etmek, kurtuluĢa ibadetle değil 

gerçek bir imanla ulaĢılacağına inanmak ve ruhban sınıfının otoritesini reddetmektir (Bkz. Hakan 

Olgun, “Protestanlık”, Yaşayan Dünya Dinleri, ġinasi Gündüz (edt.), Diyanet Yayınları, Ankara 2007, 

s. 121). (Temel özelliği sekülerlik olan Protestanlık, dinsel ve dünyevi alanı ayırmaktadır. GeliĢmiĢ 

Kuzey Avrupa ülkelerinde ve ABD‟de oldukça etkin olan Protestanlık, dünya genelinde etkin Ģekilde 

misyonerlik faaliyetleri sürdürmektedir. Öte yandan, Protestanlıkla birlikte kullanılan Evanjelizm 

kavramı Yunanca “evangelion” sözcüğünden gelmekte ve “iyi haber, müjde, Ġncil” anlamına 

gelmektedir. Yeni Ahit‟te Ġsa Mesih‟in kurtarıcı misyonuna dayalı Hıristiyan inancını öğreten kiĢiler 

evanjelist olarak adlandırılmaktadır. Bu bağlamda Hıristiyanlık geleneğinde Evanjezim, Ġncil mesajını 

yayma faaliyeti olarak misyonerlik anlamında kullanılır. Bkz. Annamarie Schimmel, Dinler Tarihine 

Giriş, Kırkambar Yayınları, Ġstanbul 1999, s. 197; ġinasi Gündüz, “Evanjelizm”, Yaşayan Dünya 

Dinleri, s. 154).  
161

Doğu Kiliseleri, XVI. yüzyılda Batı dünyasında gerçekleĢen dini reform hareketlerini Protestan 

misyonerlerin Ortadoğu‟da faaliyete baĢladığı dönem olan XIX. yüzyıl baĢlarına kadar hissetmemiĢtir. 

Bu yüzyılda Ortadoğu‟ya gelen Protestan misyonerler, kutsal kitaba yaptıkları güçlü vurgu nedeniyle 

“inciliyya” (evanjelist) olarak tanınmıĢlardır. Bölgede okullar ve hastaneler açarak hem Hıristiyanlara 

hem de Müslümanlara sosyal hizmet sağlayan Protestan misyonerler, bölge halkları arasında Batı 

ideolojilerinin tanınmasını ve yayılmasını da sağlamıĢlardır.  XX. yüzyılda Batı Kiliselerinden 

Ortadoğu‟ya ulaĢan bu misyoner dalgadaki grupların bazıları Müslüman ve Yahudilerin 

HıristiyanlaĢmasını hedeflerken diğerleri eski Doğu Kiliselerinin ProtestanlaĢmasını amaçlamıĢtır. Bu 

grupların pek çoğu Ġsrail yanlısı bir programla bölgeye ulaĢtığı ve yerel Hıristiyanların geleneklerine 

http://www.opuslibani.org.lb/church/latin/ehistory.htm
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1820‟lerde baĢlayarak XIX. yüzyıl boyunca devam eden misyoner faaliyetleri 

sonucunda Lübnan Protestan cemaati oluĢmuĢtur. 1823‟ten bu yana faaliyet gösteren 

evanjelik misyonerler genellikle Doğu Kiliseleri ile iĢbirliği içinde çalıĢmıĢlardır. 

1851‟de Osmanlı Devleti‟nin yayınladığı fermanla varlıkları resmiyet kazanan 

Protestanlar özellikle kadınların eğitimi konusundaki çalıĢmaları ve okullarda 

gösterdikleri faaliyetlerle ön plana çıkmaktadır. Kitab-ı Mukaddes‟in Arapçaya 

tercümesi, dini literatürün Arapça olarak çoğaltılması gibi faaliyetlerin yanı sıra 

sosyal kurumlarda ve sağlık alanında oldukça etkin olan Protestanlar, 1860 iç savaĢı 

ve II. Dünya SavaĢı sonrası Lübnan toplumunda daha olumlu imaj kazanmıĢlardır.  

Lübnan‟daki Protestanlar Presbiteryen, Kongregasyonist ve Anglikan 

yoğunlukludur. Eğitimli ve üst düzey meslek sahibi olan Protestanlar genellikle 

Beyrut‟ta yaĢamakta ve toplam nüfusun % 1‟ini oluĢturmaktadırlar
162

. Parlamentoda 

bir milletvekili ile temsil edilen Protestanlar,  Ermeni Protestanların sayısının 

çokluğu nedeniyle her seçimde bu sandalye için Ermeni bir milletvekili seçmektedir. 

Lübnan‟daki önemli Evanjelik Kiliseler üç ana baĢlık altında toplanabilir. Bunlar; 

Suriye ve Lübnan Ulusal Evanjelik Sinodu, Lübnan Ulusal Evanjelik Birliği ve 

Ermeni Evanjelik Kilisesi‟dir.  

1.5.1. Suriye ve Lübnan Ulusal Evanjelik Sinodu (National Evangelical 

Synod of Syria and Lebanon) 

 

Bu kuruluĢ, 1819‟da American Board adlı misyoner teĢkilatının Suriye ve 

Lübnan‟a gönderdiği Presbiteryan ve Kongregasyonist misyonerlerin çalıĢmaları 
                                                                                                                                                                     
karĢı olumsuz tavır takındığı için Ortadoğu Kiliseler Konseyi, evanjelist hareketlerle uzun süre 

mücadele etmiĢtir.  Öte yandan evanjelik grupların bir kısmı, bölgedeki Kiliselerle uyum içinde 

çalıĢmıĢ ve bölgesel kilise birliklerinin içinde yer almıĢtır. Bu gruplar, 1924‟te BirleĢik Misyoner 

Konseyi, 1956‟da Yakın Doğu Hıristiyan Birliği, 1964‟te Yakın Doğu Kiliseler Birliği ve 1974‟te 

Ortadoğu Kiliseler Birliği üyesi olmuĢtur (Bkz. Bailey, s. 97-98). 
162

 Rolland, s. 80. 
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sonucu ortaya çıkan Kilisedir. Bu iki misyoner grubu arasında 1870‟te yapılan bir 

anlaĢmayla Presbiteryenler Büyük Suriye‟deki (bugünkü Suriye, Lübnan, Ürdün, 

Filistin ve Ġsrail) aktivitelerin sorumluluğunu alırken, Kongregasyonistler Türkiye‟de 

çalıĢma kararı almıĢtır
163

. Suriye ve Lübnan‟daki misyonerlerin bir kısmı geleneksel 

Kiliselere bağlı kalarak Ġncil‟in temel referans alındığı bir hayat tavsiyesiyle 

yetinirken diğer bir grup organize olmayı ve ayrı bir Kilise bünyesinde faaliyetlerini 

sürdürmeyi tercih etmiĢtir. Bu yeni cemaatleĢmeler, “Evanjelik Kiliseler” olarak 

adlandırılırken bu yapılanmanın ilk örneği 1848‟de Beyrut‟ta görülmüĢtür
164

. 

1961‟de “Ulusal Evanjelik Birliği” oluĢturulduğunda Suriye ve Lübnan Ulusal 

Evanjelik Sinodu da bu birliğe üye olmuĢtur. 1960-1970 arası döneme gelindiğinde 

Lübnan‟da kırsal bölgelerden kentlere yaĢanan yoğun göç sonrası daha geniĢ 

Protestan cemaatler kurulmuĢtur. 1975‟te baĢlayan iç savaĢ dönemi ise Evanjelik 

Kiliselerin ve bu Kiliselere bağlı tüm sosyal kurumların yıkılmasına neden 

olmuĢtur
165

.  

Günümüzde Lübnan ve Suriye‟de faaliyette bulunan önemli Protestan 

gruplardan biri olan Evanjelik Sinod, Beyrut‟taki Yakın Doğu Teoloji Okulu‟nun da 

kurucularındandır. Diğer Hıristiyan gruplarla karĢılıklı dayanıĢmanın önemine vurgu 

yapan Evanjelik Sinod, Müslümanlarla da iyi bir diyaloga sahiptir. Kilisenin ibadet 

dili Arapçadır. Merkezi Suriye‟nin Hama Ģehrinde Mharde beldesinde bulunan 
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 Bailey, s. 109. 
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 Bu erken dönem evanjelik kiliselerde genellikle din adamı olmayan, ancak toplumda öne çıkan 

bazı isimler cemaat önderliğine seçilmiĢ ve bu isimler önemli hizmetlere öncülük etmiĢlerdir. Örneğin 

Maruni kökenli olup sonradan Protestanlığı seçen ünlü dil bilimci Butros Bustani‟nin liderliği 

sırasında Ġncil Arapçaya tercüme edilmiĢ ve çeĢitli eğitim kurumlarının faaliyete baĢlaması 

sağlanmıĢtır (Bkz. Bailey, s. 109-110). 
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 Bailey, s. 111. 
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Sinod‟un bugünkü baĢkanı Maan Bitar‟dır. Sinod‟un Suriye ve Lübnan‟daki toplam 

üye sayısı 13 bin civarındadır
166

.  

1.5.2. Lübnan Ulusal Evanjelik Birliği (National Evangelical Union of 

Lebanon) 

 

XIX. yüzyılda ABD merkezli iki mezhep olan Presbiteryan ve 

Kongregasyonistler, çalıĢmalarını “American Board of Commissoners for Foreign 

Mission”da birleĢtirme kararı almalarının ardından, Ortadoğu‟da misyon 

faaliyetlerini birlikte yürütmüĢlerdir
167

. Bu misyonerler, önceleri ayrı bir kilise 

kurmaksızın yerel kiliselerle iĢbirliği içinde çalıĢmıĢ, daha sonra 1847‟de Beyrut‟ta 

“Beyrut Ulusal Evanjelik Kilisesi” adını verdikleri bir Kilise kurmuĢlardır.  Bu 

isimle de Amerikalılıktan çok, yerel bir hareket olduklarının mesajını vermeye 

çalıĢmıĢlardır. Bu yeni organizasyon, 1870‟te ilk kilise binasını Anglo-Amerikan 

Protestanlar ve Lübnanlı Kongregasyonistlerle birlikte hizmete açmıĢ ve 

faaliyetlerini ayrı bir Kilise olarak yürütmeye baĢlamıĢtır
168

. 1958‟e gelindiğinde 

Beyrut Ulusal Evanjelik Kilisesi, bağımsız bir Kilise olarak çalıĢmaya baĢlamıĢ ve 

tamamen kongregasyonist bir çizgiye geçmiĢtir. Kilise taraftarlarının artıĢı ise 

sistematik bir biçimde devam etmiĢtir. Özellikle Beyrut, ekonomi ve kültür merkezi 

olarak geliĢtikçe köyden kente doğru yoğun bir göç dalgası yaĢanmıĢ, bunun 

sonucunda da Kilise‟nin üye sayısında hızlı bir artıĢ gerçekleĢmiĢtir
169

. Bu artıĢa 

paralel olarak yerli unsurların Kilise yönetimindeki etkinliği de zamanla artmıĢtır. Bu 

bağlamda Lübnan Ulusal Evanjelik Birliği Kilisesi ilk yıllarda Arapça bilen 

misyonerler tarafından yönetilirken, 1890‟da ilk kez Lübnanlı bir presbiteryen 

                                                           
166

 http://www.synod-sl.org/ar/oldhouse_about.php?ohs_id=2 , 08.03.2010.  
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 Bailey, s. 112. 
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 Bailey, s. 113. 
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 http://www.nechurchbeirut.org/cms/?q=node/23, 11.03.2010. 
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tarafından yönetilmeye baĢlamıĢtır
170

. Presbiteryenlerin Suriye ve Lübnan Ulusal 

Evanjelik Sinodu‟nu kurmalarının ardından Kongregasyonist Kiliseler de birleĢerek 

1961‟de Ulusal Evanjelik Birliğini kurmuĢtur. Birliğin amacı Lübnan‟daki Hıristiyan 

toplumunun yanı sıra Müslüman dini gruplar arasında da misyonerlik faaliyetlerini 

yürütebilmektir. Bu bağlamda Kilise‟nin en çok nüfuz ettiği alanlar yetimhaneler ve 

mesleki- akademik eğitim kurumları olmuĢtur.  

1.5.3. Ermeni Evanjelik Kilisesi ( Armenian Evanjelical Church)   

 

Ermeni Apostolik Kilisesi içinde American Board destekli misyonerler 

tarafından ortaya çıkan ve 1846‟da Ġstanbul‟da kurumsallaĢan bu Evanjelik hareket, 

Türkiye‟deki Ermeniler arasında hızla yayılmıĢ ve 60 bin üyeye ulaĢmıĢtır. Tehcirle 

birlikte Suriye ve Lübnan‟a yerleĢen Ermeniler arasında da ġam ve Beyrut merkezli 

cemaatler kurulmuĢtur. Ermeni Evanjelik Kilisesi, Beyrut‟taki kurumsallaĢmasını ise 

1923‟te resmen tamamlamıĢtır
171

. Ermeni Evanjelik Kilisesi, Lübnan‟daki göçmen 

Ermenilerin hem diasporadaki yakınlarıyla hem de Kilikya Katolikosluğu ve Ermeni 

Patrikliği ile iliĢkilerini sürdürmelerini sağlayarak Ermenilerin güvenini kazanmıĢtır.  

Anaokulundan ilköğretime, liseden üniversiteye kadar her alanda pek çok eğitim 

kurumuna sahip Ermeni Evanjelikler, Lübnan‟da Haigazian adlı bir üniversiteye de 

sahiptir
172

. Ġhtiyaç sahibi ailelere yardım konusunda yoğun çalıĢmalar yapan Ermeni 

Evanjelik Kilisesi, yaĢlı bakım evlerinin yanı sıra, görme engelliler merkezi, zihinsel 

engelli çocuklar için bir eğitim kurumu ve bir sanatoryuma sahiptir
173

.  
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  http://www.uaecne.org/education/index.html ; 11.03.2010. 
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 Bkz. EĢrefiye Ermeni Evanjelik Kilisesi web sitesi; http://www.arevchas.com , 07.03.2010.  
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Lübnan‟daki Ermeni toplumu arasında oldukça etkin olan Ermeni Evanjelik 

Kilisesi‟nde ibadet dili Ermenice ve Arapçadır. Kilisede ibadetler reform 

geleneklerine uygun yapılsa da, Ermeni Apostolik Kilisesi‟nin bazı 

uygulamalarından vazgeçilmemiĢtir. Ermeni Evanjelik Kilisesi‟nin günümüzde 

Lübnan, Suriye, Türkiye, Mısır, Ġran ve Yunanistan‟da 17 bağımsız cemaati 

bulunmakta, toplam üye sayısı ise 10 bini aĢmaktadır
174

.      

 

2- MÜSLÜMAN GRUPLAR 

 

Ġslam, M.S. 610 ve 632 yılları arasında Mekke ve Medine‟de Hz. 

Muhammed‟e vahyedilen ve Tanrı‟nın birliği (tevhid), sosyal-iktisadi adalet ve 

kıyamet günü (son hesaplaĢma) ilkelerini temel alan ilahi mesajlardan oluĢan bir 

dindir
175

. Hz. Muhammed döneminde Arap yarım adasının büyük bir kısmına yayılan 

Ġslam dini, dört halife (Ebubekir, Ömer, Osman, Ali) döneminde daha geniĢ bir 

coğrafyaya yayılarak farklı etnik kökene ve dini inanca mensup toplumlar tarafından 

benimsenmiĢtir. Bu geniĢlemenin etkisiyle Ġslam coğrafyasında oluĢan siyasi, 

sosyoekonomik ve kültürel değiĢim süreci ve farklı kültürlerle temas Müslümanlar 

için bazı sorunları beraberinde getirmiĢtir
176

. Farklı sosyo-psikolojik zeminlerden 

gelen Müslümanlar, Ġslam‟ı anlamak, ilahi mesajı ve Peygamberin sünnetini 

yorumlamak ve karĢılaĢtıkları yeni sorunlara çözüm bulma noktasında farklı yollar 

izlemiĢlerdir. Bu bağlamda, Ġslam‟ın siyasi, itikadi ve uygulama alanındaki düĢünce 

ekolleri olarak tanımlanan Ġslam mezhepleri, dinin anlaĢılma biçiminin 
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 Bailey, s. 119;  http://www.arevchas.com ,  07.03.2010. 
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 Fazlur Rahman, İslam, çev. Mehmet Dağ- Mehmet Aydın, Ankara Okulu Yayınları, Ankara 1999, 

s. 58. 
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 Sönmez Kutlu, “Ġslam ve Mezhepler”, http://www.sonmezkutlu.com/?&Bid=202170 , 14.03.2010. 
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kurumsallaĢtığı beĢeri oluĢumlar olarak ortaya çıkmıĢtır
177

. Zaman içerisinde bu 

Ġslam ekollerinin bir kısmı etkisini yitirmiĢ, diğerleri de kendi içerisinde tekrar 

bölünerek ve değiĢimler geçirerek günümüze ulaĢmıĢtır. Günümüze kadar gelen bu 

mezheplerin birçoğuna, bu çalıĢmanın konusu olan Lübnan bölgesinde 

rastlanmaktadır. 

2010 Temmuz verilerine göre Lübnan‟daki Müslümanlar ülke nüfusunun % 

59‟unu oluĢturmaktadır
178

. Nüfusu 2.4 milyondan fazla olan Lübnanlı Müslümanlar, 

anayasa ile tanınmıĢ beĢ farklı Ġslam mezhebine mensup bulunmaktadır. Bu gruplar; 

Sünniler, ġiiler (Ġmamiyye), Dürziler, Nusayriler ve Ġsmaililerden oluĢmaktadır.  Bu 

dini gruplardan Sünniler, ġiiler ve Dürziler nüfusları ve Lübnan tarihindeki 

konumları açısından ülkede önemli bir yere sahipken, Nusayriler ve Ġsmaililer 

anayasa ile tanınmıĢ resmi mezhepler olmalarına karĢın az sayıda nüfusları nedeniyle 

sosyal ve siyasi düzlemde güçlü etkilere sahip değillerdir. Bu bölümde, sözü geçen 

beĢ dini grup hakkında genel bilgiler verildikten sonra bu grupların Lübnan‟daki 

siyasi ve sosyoekonomik durumları ele alınacaktır.        

2.1- SÜNNĠLER  (EHL-Ġ SÜNNET) 

 

Lübnan toprakları, Müslüman Araplar tarafından fethedilene kadar bu 

bölgede Müslüman nüfusu bulunmamaktaydı. Arap fetihlerinin tamamlandığı VII. 

yüzyıldan XII. yüzyıldaki Haçlı Seferlerine kadar bölge nüfusunun önemli bir kısmı 
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 Hz. Muhammed‟in vefatının ardından Müslümanların çeĢitli sebeplerle dini farklı yorumlamaları 

zamanla sosyal, kültürel ve siyasi atmosferin de etkisiyle farklı mezheplerin ortaya çıkmasına neden 
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DoğuĢ Sebepleri”,    http://www.hasanonat.com/ayrinti.php?no=58, 26.03.2010). 
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MüslümanlaĢmıĢtır. Memlükler döneminde yönetim, Lübnan‟da Haçlılarla ittifak 

kuran Hıristiyan grupların yanı sıra Sünni
179

 olmayan Müslüman gruplara da 

mesafeli durmuĢ ve Sünni Ġslam anlayıĢı canlandırılmaya çalıĢılmıĢtır
180

.  Bu 

                                                           
179

  Kavramsal olarak Ehl-i Sünnet ve‟l Cemaat, “sünnet ve cemaat mensupları”, diğer bir deyiĢle 

Peygamber‟in sünnetine ve Müslümanların çoğunluğunun oluĢturduğu geleneğe bağlılık anlamına 

gelmektedir (Bkz. Sönmez Kutlu “Hadis Taraftarları, EĢarilik, Maturidilik”,  İslam Düşünce Ekolleri 

Tarihi, Hasan Onat (edt.), Ankuzem, Ankara 2007, s. 149; Sıddık Korkmaz, “Sınırları Belirlenemeyen 

Dini Bir OluĢum: Ehl-i Sünnet ve‟l Cemaat”, Marife, C. 5, S. 3, s. 378).  (Ġslam tarihinde ortaya çıkan 

Haricilik, Mürcie, ġia, Kaderiye ve Mutezile‟nin teĢekkülü sonrasında oluĢan dini akımlara ve 

fikirlere karĢı zaman içerisinde tepkisel bir süreç baĢlamıĢ ve ileri sürülen bu fikirler bidat kabul 

edilmiĢtir. “Ehlu bida” kabul edilen bu fırkaların dıĢında kalanlara, çoğunluk anlamında “cemaat” ya 

da Peygamber‟in yolunu takip edenler anlamında Ehli Sünnet denmiĢtir. Tarihi açıdan Ehli Sünnet ile 

ilgili yapılan incelemeler, Ehli Sünnet‟in H. II. asır itibarıyla Ģekillendiğini gösterir. Bkz. Sönmez 

Kutlu, İslam Düşüncesinde İlk Gelenekçiler, Kitabiyat, Ankara 2002, s. 48; Kutlu, “Hadis Taraftarları, 

EĢarilik, Maturidilik”, s. 150). Hicri II. ve III. asırda Mutezile, Mürcie ve ġia mezhepleri 

kurumsallaĢırken, Müslümanların çoğunluğu bu gruplara dahil olmamıĢtır. Çoğunluğu oluĢturan bu 

eemutedil zümre, Hz. Osman ve Hz. Ali dönemiyle birlikte baĢlayan ayrıĢmalara karĢı tarafsız kalma 

arzusunu bir anlamda dile getirmiĢ ve aĢırılıklardan kaçınan “ana gövde”yi Ģekillendirmeye 

baĢlamıĢtır (Bkz. Ethem Ruhi Fığlalı, Çağımızda İtikadi İslam Mezhepleri, ġa-To, Ġstanbul 2001, s. 

55). 
180

 Sünniliğin zaman içinde geçirdiği dönüĢüm süreci, Lübnan‟daki Sünni toplumun siyasi ve sosyal 

bakıĢ açısının ortaya konması açısından önem arz etmektedir. Bu doğrultuda, gerek Sünniliğin 

geçirdiği süreç, gerekse söz konusu mezhep içerisinde ortaya çıkan “rey taraftarı” ve “hadis taraftarı” 

ayrımının açıklanması gerekmektedir. Ehli Sünnet‟in tarihi geliĢimi aĢamalı bir Ģekilde 

gerçekleĢmiĢtir. Bu ekolün oluĢum sürecinde öne çıkan isimler Hasan Basri (728), Ebu Hanife (767), 

Ahmet b. Hanbel (855) ve ardından Ebu‟l Hasan Ali el-EĢari (873) ve Ebu Mansur el-Maturi 

(862)‟dir. Ehli Sünnet‟in bileĢenlerinden biri olan Mürcie ekolü, H.60/M.679 itibarıyla “tarafsızlar” 

arasında Ģekillenmeye baĢlayarak Hz. Osman‟ın ölümü sonrası meydana gelen tartıĢma ve çatıĢmalara 

katılmamıĢtır. UzlaĢmacı fikirleriyle tanınan Mürcie‟nin Abbasi dönemindeki manevi liderliğini Ebu 

Hanife yapmıĢtır. Bu ekol, günah iĢleyenlerin durumunu Allah‟a bırakarak, ameli imandan saymayan, 

kıble ehlini tekfir etmeyen ve dinin birlik ve beraberlik olduğunu savunan bir grup olmuĢtur. Nitekim 

Haricilik iman, küfür, büyük günah, tekfir, huruc, isyan, takiyye ve benzeri kavramlarla toplum 

barıĢını tehdit ederken, Mürcie orta yolu telkin ederek Ġslam toplumundaki mevcut gerginliği 

yatıĢtırmaya çalıĢmıĢ ve tüm Müslümanların birliğini savunduğu için büyük taraftar kitlesi 

kazanmıĢtır. Kent hayatının sorunlarının çözümünde reyin kullanımına baĢvurdukları için “Rey 

Taraftarları” olarak da anılan grubun önderi olan Ebu Hanife, bu bağlamda Ehli Sünnet‟in itikadi 

görüĢlerinin Ģekillenmesinde önemli ölçüde etkili olmuĢtur. Ancak daha sonra Mürcie ve onun 

dıĢındaki Ehli Sünnet‟in öncülüğünü yapanlar arasında imanın tanımı, imanda istisna ve halifelerin 

fazileti sırası ile ilgili anlaĢmazlıklar ortaya çıkmıĢtır (Kutlu, İlk Gelenekçiler, s. 36; Hayri KırbaĢoğlu,  

“Ehli Sünnet Kavramı Üzerine Yeni Bazı Mülahazalar”, İslami Araştırmalar, Ankara 1986, C. 1, S. 1, 

s. 79; Sönmez Kutlu - Osman Aydınlı, “Haricilik, Murcie, Mutezile”, İslam Düşünce Ekolleri Tarihi, 

Hasan Onat (edt.), Ankuzem, Ankara 2007, s. 65-71).  (Ehli Sünnetin diğer bileĢeni olan ve “Ehli 

Hadis” (Hadis Taraftarları) olarak anılan grup ise, siyasi çatıĢmalara ve bidata karĢı çıkan, Kuran 

eğitimi ve fıkıh çalıĢmalarıyla uğraĢan merkezi zümreden oluĢmuĢtur. Ġman konusunda Mürcie‟ye, 

Ġmamet konusunda ġia‟ya, kader ve sıfatlar konusunda ise Mutezile‟ye karĢı çıkan Hadis Taraftarları, 

bidat ehli olarak kabul ettikleri bu gruplara karĢı kendilerini “Ehli Sünnet” olarak tanımlamıĢtır. Rey 

taraftarlarının irca ve reyciliğini eleĢtiren hadis taraftarları, bunun yerine Abbasiler döneminde 

yabancı kültürlerle etkileĢimin getirdiği yeni düĢüncelerle birlikte Ģekillenen tartıĢmaların, Peygamber 

döneminin idealize edilmesi suretiyle çözülerek toplumsal hayatın birlik ve bütünlüğünün 

sağlanmasını amaçlamıĢtır. Bunun için Kuran, Peygamber‟in hadisleri, sahabe ve tabiunun sözleri 

kaynak olarak kullanılmıĢ ve hadisten bağımsız görüĢ bildirilmesi eleĢtirilmiĢtir. Hadis taraftarları H. 

III. asırdan itibaren Malikiler, ġafiler, Hanbeliler ve Zahiriler olarak varlığını sürdürmüĢtür. Hadis 

Taraftarlarının sonraki dönemdeki yansımaları, H. IV/M. X. yüzyılda Mutezile‟nin aĢırı akılcılığına 
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doğrultuda yönetim, 1305 sonrasında Dağlık Lübnan‟daki Kisrevan‟a Sünni 

Türkmen ailelerini yerleĢtirerek bölge nüfusunun yapısını değiĢtirmeye çalıĢmıĢtır
181

.  

Memlüklerin Lübnan‟daki Sünni nüfusu arttırmaya yönelik çabaları 

sonucunda özellikle kıyı bölgelerdeki Sünni nüfus hızla artmıĢ, Suriye‟nin iç 

bölgelerinden Lübnan bölgesine pek çok Sünni yerleĢmiĢtir. Yönetimin Lübnan 

bölgesini SünnileĢtirmeye yönelik bu çabaları sonucunda XVII. yüzyıldan itibaren 

Sayda, TrablusĢam ve Beyrut artık birer Sünni kent görünümü kazanmıĢtır
182

. Aynı 

durum bölgedeki Osmanlı idaresinin ilk yıllarında da sürmüĢ, Sünni Osmanlı Devleti 

egemenliği altında Lübnanlı Sünniler kendilerini üstün konumda hissetmeye devam 

etmiĢtir.  Ancak  XVII. yüzyıldan itibaren bölgedeki Hıristiyan grupların Avrupa ile 

ticari iliĢkilerini geliĢtirerek zenginleĢmesi karĢısında Lübnanlı Sünniler güç 

kaybetmeye baĢlamıĢtır
183

. Sünnilerin Lübnan‟daki bu güç ve statü kaybı sonraki 

dönemlerde de devam etmiĢ ve XIX. yüzyılda bölgeyi bir süreliğine kendi denetimi 

altına alan Mısır valisi Mehmet Ali PaĢa zamanında da Hıristiyanlar ön planda 

tutulmuĢtur. Aynı yüzyıl içerisinde Osmanlı Devleti‟nin 1839 ve 1856‟da yayınladığı 

Tanzimat ve Islahat fermanlarıyla birlikte Hıristiyan tebaa hukuk önünde Müslüman 

nüfusla eĢit konuma getirilmiĢtir. Bu karara, yüzyıllar boyunca devam eden Memlük 

ve Osmanlı idaresinde sosyoekonomik açıdan üst seviyede olan Sünniler büyük tepki 

göstermiĢtir.  

                                                                                                                                                                     
tepki olarak aĢırı metinselci, hadislere ağırlık veren Ahmet b. Hanbel öncülüğündeki oluĢuma katılan 

Ebu‟l Hasan el-EĢari‟de (873-936) kendini bulmuĢtur. Hadis taraftarları olarak beliren grubun 

günümüzdeki temsilcileri “Selefiler” olarak adlandırılmaktadır. Bkz. Kutlu, İlk Gelenekçiler, s. 50; 

Kutlu, “Hadis Taraftarları, EĢarilik, Maturidilik”, s. 157; Sömez Kutlu, İmam Maturidi ve Maturidilik, 

Kitabiyat, Ankara 2007, s. 23). 
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Lübnan bölgesinin Batılı güçlerin eline geçmesi ve ardından Sünni nüfus 

ağırlıklı kıyı bölgelerinin Hıristiyan nüfusun yoğun olduğu Dağlık Lübnan bölgesine 

eklenmesi suretiyle kurulan Büyük Lübnan Devleti‟nde Sünniler sadece azınlık 

konumuna düĢmekle kalmamıĢ, aynı zamanda Maruni üstünlüğündeki bu yeni 

rejimde kendilerini dıĢlanmıĢ hissetmiĢlerdir. Bu durum, Sünnileri hem manda rejimi 

boyunca, hem de bağımsız Lübnan‟ın kurulması sırasında Suriye ile birleĢme 

çabalarına itmiĢtir
184

. Sünniler açısından yeni Lübnan devletinin oluĢumundaki bu 

olumsuzluklara rağmen, Sünni siyaset ve iĢ çevreleri 1930‟lar boyunca 

Hıristiyanlarla iĢbirliği geliĢtirerek ülkenin karar alma mekanizmalarında kısmen söz 

sahibi olmuĢtur. Bu çerçevede, bağımsızlık sonrası Lübnan‟da baĢbakanlık Sünnilere 

tahsis edilmiĢ, bu durum Sünnilerin genel anlamda dezavantajlı olduğu mevcut 

yapıyı tahammül edilebilir bir hale getirmiĢtir. Bu kısmi olumlu geliĢmelere karĢın 

Sünniler, Mısır devlet baĢkanı Nasır‟ın 1950‟lerde hız kazanan Arap milliyetçiliği 

rüzgarına kayıtsız kalamamıĢ, Mısır ve Suriye‟nin 1958‟de birleĢmesinin ardından bu 

siyasal birliğe katılma talebinde bulunmuĢlardır
185

. Diğer yandan Sünniler, özellikle 

iç savaĢ boyunca Lübnan‟daki Filistinli mültecileri ve Filistin KurtuluĢ Örgütü‟nü 

(FKÖ) destekleyerek FKÖ‟nün düzenli bir ordu haline gelmesini sağlamıĢ ve 

böylece Marunilerin kontrolündeki Lübnan Güçleri‟nin baskısını azaltmaya 

çalıĢmıĢtır. Bu amaçla Sünniler, sadece Maruniler ve diğer Hıristiyan gruplarla değil, 

FKÖ karĢıtı ġiilerle de çatıĢmaya girmiĢtir
186

. 
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Sünnilerin modern Lübnan‟da daha fazla güç sahibi olma arayıĢı sonraki 

süreçte de devam etmiĢ ve bu çerçevede 1975 Ġç SavaĢı Sünni liderlere daha fazla 

siyasi rol sahibi olma imkanı vermiĢtir. Ġç savaĢı bitiren Taif AnlaĢması‟yla siyasal 

güçleri artan Sünniler 1990‟larda BaĢbakan Refik Hariri‟nin öncülüğünde kurulan 

“El-Mustakbel (Gelecek) Hareketi” ile daha önce sahip olmadıkları siyasi bir 

yapılanmaya kavuĢmuĢ ve Lübnan‟daki konumlarını iyice güçlendirmiĢlerdir. 

Günümüzde “Future TV” adlı ulusal bir kanalın yanı sıra sosyal amaçlı çeĢitli 

organizasyonları da bulunan El Mustakbel Hareketi, Lübnanlı Sünniler üzerinde 

yaygın bir etkiye sahiptir. Bu hareketi destekleyen Sünniler, Hariri‟nin 2005‟te bir 

suikast sonucu ölümünün ardından kurulan Hizbullah-Suriye ekseni karĢıtı ve Batı 

yanlısı seküler bir yapılanma olan  “14 Mart Hareketi”nde yer alarak Marunilerle 

iĢbirliği içinde hareket etmeye baĢlamıĢlardır
187

.  

Lübnan siyasetinde ağırlığını günden güne daha fazla hissettiren Sünni 

toplumunda dini ve siyasi liderlik, ġiilerdeki gibi tek elde toplanmamaktadır. Dini ve 

siyasi yetkinin paylaĢtırıldığı bu ikili yönetim biçiminin temelleri, Fransız 

mandaterliği dönemine uzanmaktadır
188

. Bu bağlamda, Fransız manda yönetimi 

tarafından Sünniler için bir baĢ müftülük ve ulusal vakıflar müdürü tarafından 

yönetilen Yüksek Ġslam Konseyi kurulmuĢtur. 1980‟lerin ortalarına kadar varlığını 

koruyan bu Konsey hastane, okul, cami ve mezarlıklar için vakıflar kurmuĢ, bu 
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vakıfların harcamalarının bir kısmını cemaatin yaptığı doğrudan yardımlar, bir 

kısmını ise vergilerle sağlamıĢtır
189

. 

Lübnan‟daki Sünni dini liderler, dini kurumların idaresinde yeterince etkin 

bulunmakla birlikte Sünni halkın aktüel dini eğilimlerini tam olarak temsil 

edememektedir. Nitekim Sünni halkın önemli bir bölümü Arap-Ġslamcı akımların 

etkisiyle ülkede Ġslam Ģeriatının uygulanmasını talep ederken devlete bağlı resmi dini 

otoriteler bu taleplere Ģiddetle karĢı çıkmaktadır
190

. Sünni Ġslamcılar aynı Ģekilde dini 

otoritelerinin farklı dini gruplarla yakın iliĢkiler geliĢtirmesine de olumlu 

bakmamaktadır. Hatta bu yakınlaĢmaya yönelik olumsuz bakıĢ açısı doğrultusunda 

Sünni müftü ġeyh Hasan Halid, en güçlü Sünni lider olduğu dönemde Maruni Patriği 

ile uzlaĢma giriĢimleri nedeniyle 1986‟da bir suikasta uğramıĢtır
191

.  

1980‟lerde Lübnan‟da yükselen Ġslamcı akımlara bakıldığında önemli üç 

Sünni organizasyon öne çıkmaktadır. Bunlar “Cema‟a el-Ġslamiyye”, “Harakat et-

Tevhid el-Ġslam” ve “El-AhbaĢ” adlı organizasyonlardır. 1980‟lerden beri Lübnanlı 

Sünniler üzerinde etkinliğini sürdüren bu örgütlerden Cema‟a el-Ġslamiyye, 1964‟te 

Nasır‟ın Arap birliği düĢüncelerinden etkilenerek kurulmuĢtur. Merkezi TrablusĢam 

olan bu selefi organizasyonun “Mücahidun” olarak bilinen milis gücü, iç savaĢ 

boyunca Maruni güçlerine karĢı savaĢmıĢtır. Seyyid Kutub‟un ve Mevdudi‟nin 

takipçilerinden olan Fethi Yeken, organizasyonun ideologudur. Bu organizasyon 

ulusçuluk, sekülerizm ve demokrasiyi Batı ideolojileri olduğu gerekçesi ile 

                                                           
189

 Sorenson, s. 56. 
190

 http://www.globalsecurity.org/military/world/lebanon/religious-sects.htm, 12.04.2010.  
191

 Suikastın ardından Maruni Patrikliği Bkerke‟deki residansında Sünni Müftü Hasan Halid için bir 

taziye defteri açmıĢ, savaĢ nedeniyle yeĢil hatla ayrılmıĢ Beyrut‟un batısına geçemeyen Maruniler 

suikastı kınamak için Bkerke‟de toplanmıĢtır (Bkz. Sayah, s. 119). 

http://www.globalsecurity.org/military/world/lebanon/religious-sects.htm
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reddetmektedir
192

. Bu nedenle de Cema‟a el-Ġslamiyye, devlet kontrolündeki 

geleneksel Sünni dini kurumlara ve geleneksel Sünni liderlere karĢı bir tutum 

sergilemektedir. Hizbullah kadar donanımlı olmasa da, organizasyonun sosyal 

yardım kurumları Sünnilere hizmet vermektedir
193

. Diğer bir Sünni örgüt olan 

Harakat at-Tevhid el-Ġslamiyye, 1982‟de ġeyh Said ġaban tarafından TrablusĢam‟da 

kurulmuĢtur. Selefi bir oluĢum olan Tevhid el-Ġslamiyye, ġii ve Sünnilerin 

mezhepsel ayrımının vurgulanmasına karĢı olup, tüm Müslümanların Ġslam Ģeriatı 

altında kurulacak bir devleti hedeflemesi gerektiğine inanmaktadır. Lübnan‟da El-

AhbaĢ (HabeĢiler) olarak bilinen üçüncü büyük Sünni organizasyon ise, Etiyopya 

orijinli bir düĢünür olan el-HabeĢi tarafından kurulan Sufi bir topluluktur. 1980‟lerin 

sonlarında Lübnan‟ın en büyük Ġslami kuruluĢlarından biri haline gelen AhbaĢ, iç 

savaĢ boyunca askeri kanat kurmamıĢ ve mezhep çatıĢmalarına ya da Ġsrail‟le 

mücadeleye girmemiĢtir. Ilımlı ve pasifist bir çizgide olan örgüt, kentli Sünni sınıfı 

kendine çekmiĢtir
194

. Ġbni Teymiyye, Ġbn Abdulvehhab ya da Seyyid Kutub‟un 

liderliğini yaptığı selefi düĢünceleri reddeden AhbaĢ, diğer Sünni örgütlerin aksine 

Ġslami bir devlet kurma amacında değildir. Tam aksine AhbaĢ, Batı modernizmini 

medeni bir Ġslam toplumu için gerekli görmektedir
195

.       

Bugün, 750 bin civarında nüfusa sahip olan Lübnanlı Sünniler
196

, geleneksel 

olarak Ģehirli bir toplum yapısına sahiptir. Yüzyıllardır Hıristiyan gruplardan 

Ortodokslarla etkileĢime daha açık olan Sünniler, bağımsız Lübnan‟ın kuruluĢuna 

                                                           
192

 R. Hrair Dekmejian, Islam in Revolution: Fundamentalism in the Arab World, Syracuse University 

Press, New York 1995, s. 163. 
193

 Nizar Hamzeh, “Islamism in Lebanon: A Guide”, 
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194

 Dekmejian, Islam in Revolution, s. 164-165. 
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 Nizar Hamzeh-Hrair Dekmejian, “A Sufi Response to Political Islamism: Al-Ahbash of Lebanon”, 

http://ddc.aub.edu.lb/projects/pspa/al-ahbash.html,  09.04.2010. 
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öncülük eden 1943 Ulusal Pakt‟ında Marunilerle iĢbirliği yapmalarına karĢın, 

genelde Maruniler dıĢında kalan dini gruplarla daha sık ittifak oluĢturmuĢlardır. 

Lübnanlı Sünnilerin 2/3‟ten fazlası Beyrut, Sayda, TrablusĢam ve Baalbek‟te 

yaĢamaktadır. Kırsal nüfus ise Bekaa Vadisi‟nin batısında Akkar‟da yaĢamaktadır
197

. 

Genellikle ticaret, endüstri ve emlak iĢleri ile uğraĢan Sünniler, Marunilerle birlikte 

Lübnan toplumunun iyi eğitim almıĢ ve profesyonel meslek sahibi kesimini 

oluĢturmaktadır. Lübnanlı Sünniler Arap ülkeleriyle, özellikle Körfez ülkeleri ile iyi 

iliĢkiler geliĢtirmiĢlerdir. Bunun en önemli örneği, Suudi Arabistan‟la sıkı finansal 

bağları bulunan Sayda kökenli Hariri ailesidir. Diğer taraftan, kökleri Osmanlı 

dönemindeki toprak beylerine uzanan varlıklı aileler, ülkede siyasi ve sosyal öneme 

sahiptir. Bu ailelerin en ünlüleri Beyrut‟ta Sulh, Bayhum, Dauq, Selam ve Ghandur 

aileleri, TrablusĢam‟da Kerami, Mukaddam, Sidon‟da Bizri aileleridir
198

.  

 

2.2- ġĠĠLER (ĠMAMĠYYE GRUBU)  

 

Lübnan‟daki Müslüman gruplardan birini de ġiiler oluĢturmaktadır. ġii 

tarihçilerin bir kısmı bölgedeki ġii varlığının oluĢumuna iliĢkin, Lübnan‟da bulunan 

Cebel Amil ve Baalbek‟teki Müslümanların, üçüncü halife Osman döneminde, Ebu 

Zer Gıfari‟nin bölgedeki Müslümanlara Hz. Muhammed‟in “size iki emanet 

bırakıyorum, biri Allah‟ın kitabı diğeri de Ehl-i Beytimdir” sözünü anlatmasından 

sonra ġiileĢtiğini savunmaktadır
199

. Diğer bir görüĢe göre de Fatımiler döneminde 

                                                           
197

 McDowall, s. 8. 
198

 Thomas Collelo, “Lebanon: A Country Study”, Lebanon: Current Issues and Background, John C. 

Rolland (edt.), Nova Science Publishers, New York 2003, s. 73.  
199

 Arapçada taraftar,  ayrılmak, fırkalaĢmak anlamlarına gelen ġia, Kuran‟da fırka, bölük, taraftar 

anlamlarında kullanılmıĢtır. Klasik ġii yazarlara göre ġia, Hz. Muhammed‟ in sağlığında “Ali 
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“Ġmamiyye” kavramı ġiilikle aynı anlamda kullanılmaktadır. Bu bağlamda Ġmamiyye Hz. Ali, iki oğlu 
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Mısır‟dan gelen ġii göçü sonucu Lübnan‟daki ġii nüfusu oluĢmuĢtur
200

. Bu 

iddialardan hangisinin doğru olduğu kesin olarak bilinmemekle birlikte, Ġslam 

tarihinin erken dönemlerinden itibaren Lübnan‟da kayda değer bir ġii nüfusunun 

                                                                                                                                                                     
ve torunlarını Allah‟ın isteği ve Peygamberin vasiyeti üzerine meĢru imam (dini ve siyasi lider) kabul 

eden ve on iki imama inanmayı dinin esası olarak gören mezheptir. Bunun yanı sıra Ġmamiyye, inanç 

ve ibadette altıncı imam Cafer es-Sadık‟ın dini görüĢ ve yorumlarına dayandığından “Caferiyye” 

olarak da adlandırılmaktadır (http://www.shia.com/chapter01.html, 14.02.2010; Sönmez Kutlu, 

“Zeydilik, Ġsmailiyye, Ġmamiyye”, İslam Düşünce Ekolleri Tarihi, s. 116). (ġii yazarlar, ġiiliğin Hz. 

Muhammed‟in sağlığında “Ali‟nin ġiası” olarak adlandırılan bir toplulukla baĢladığını ileri sürerek 

Ġmamet için Ġslam tarihi içindeki bazı olayları delil olarak getirmiĢlerdir. En güçlü delillerden Gadir-i 

Hum olayı, Hz. Muhammed‟in Veda Haccından dönerken söylediği “Ben kimin mevlası isem Ali de 

onun mevlasıdır” sözüdür. ġiiler Hz. Muhammed‟in bu sözüyle Ali‟nin Ġmametini ilan ettiğini 

savunmuĢlardır. Buna ek olarak ġiiler pek çok ayeti Ali‟nin imameti üzerine yorumlamakta ve aynı 

konuda Peygamber‟den pek çok söz rivayet etmektedirler. Bkz. Hasan Onat, “ġii Ġmamet Nazariyesi”,  

AÜİFD, Ankara 1992, C. XXXII, s. 97-98; Cemal Sofuoğlu, “Gadir-i Hum Meselesi”,  AÜİFD, 

Ankara 1983, C. XXVI, s. 461 ; http://www.al-shia.org/html/eng/p.php?p=ahl&url=Introductions, 

20.11.2009; Hasan Onat, “ġiiliğin DoğuĢu Meselesi”, AÜİFD, Ankara 1997, C. XXXVI, s. 85). Bir 

mezhep olarak ġia‟nın doğuĢu düĢünce ve olayların etkisiyle zaman içinde geliĢmiĢtir. Bu süreç 

zarfında, Emevi iktidarının baskı ve zulüm politikası izlemesi, Ali taraftarlarının Osman‟dan sonra 

Muaviye‟nin iktidarına karĢı çıkması ve onun yerine Ali‟nin oğulları Hasan ve Hüseyin‟in hilafetini 

savunması, bu çatıĢma ortamında Kerbela olayı ile Hüseyin‟in Ģehit edilmesi, ardından Hüseyin‟i 

Kerbela‟da koruyamadıkları için piĢman olan grupların baĢlattığı “Tevvabun hareketi” ve yine iktidara 

karĢı geliĢen “Muhtar es-Sakafi olayı” ġiiliğin oluĢumunda etkin olan olaylar arasında sayılabilir. 

Ancak bunların tümü siyasi olaylar olup Ġmamet inancından kaynaklanmamıĢtır (Bkz. Kutlu, 

“Zeydilik, Ġsmailiyye, Ġmamiyye”, s. 117; W. Montgomery Watt, İslam Düşüncesinin Teşekkül Devri, 

çev. Ethem Ruhi Fığlalı, Umran, Ankara 1981, s. 49;). Muaviye yerine Hasan ve Hüseyin‟in 

desteklenmesi sürecinde, yarı-Tanrı hükümdar anlayıĢının bulunduğu Sasani kökenli Müslümanlar ve 

kurtarıcı mesih inancına sahip Yahudi ve Hıristiyan kökenli Müslümanlar, karizmatik dini bir bireyi 

ya da soylu bir aileyi lider olarak görmek istemiĢlerdir. Önce Emevi daha sonra da Abbasi 

iktidarlarında baskı altında kalan ve kendilerini zayıf hisseden kiĢiler, yaĢanılan olumsuz olayları 

değiĢtirme gücünü kendilerinde bulamayarak bu görevi manevi güçlerle donatılmıĢ mesih ya da 

mehdide, yani karizmatik bir liderde aramıĢlardır. Bunun sonucunda ġia‟nın merkezi inancı olan 

imamet, iman esaslarına dahil edilmiĢtir. Ġmamiyye‟nin ayrı bir mezhep olarak belirmeye baĢlaması, 

VI. Ġmam olarak kabul edilen Cafer-i Sadık döneminde olmuĢ, tam olarak sistemleĢmesi ise XII. 

Ġmam Muhammed Mehdi‟nin gizlenmesinden  (Gaybet-i Sugra) sonraki dönemde gerçekleĢmiĢtir 

(Bkz. Watt, s. 48-50; Sönmez Kutlu, “Ġslam Mezhepleri Tarihinde Usul Sorunu”, 

http://www.sonmezkutlu.com/?Syf=15&cat_id=41&baslik_name=PGZvbnQgc2l6ZT0iMSIgY29sb3I

9IiMwNjIyNTUiPjxiPsSwLiBNZXpoZXBsZXJpbmRlIFVzdWwgU29ydW51IElJIDwvYj48L2Zvbn

Q, 22.11.2009; Fığlalı, s. 156).  Ġmamiyye‟nin inanç esasları beĢ baĢlık altında toplanmaktadır: 

Tevhid- Allah‟ın varlığına ve birliğine inanmak, Nübüvvet-Allah‟ın insanlığa mesajını iletmek için 

elçiler gönderdiğine inanmak, Adalet- Allah‟ın adil olması ve hiç kimseye zulmetmeyeceğine 

inanmak, Ġmamet (On iki imama inanmak) ve Kıyamet/Mead‟tır (Ahiret gününe inanmak).  

Ġmamiyye‟de XII. Ġmam Muhammed Mehdi‟nin ölmediğine, gizlendiğine ve kıyamet gününden önce 

tekrar döneceğine inanılır. Can ve mal kaygısıyla inancını gizlemek (takiyye) de Ġmamiyye‟nin inanç 

esaslarında yer alır (Bkz.
 

http://www.al-shia.org/html/eng/p.php?p=shia'&url=Introduction, 

22.11.2009; Fığlalı, s. 184). ġiilerde, bazı küçük uygulama farklılıklarına rağmen Sünnilerde olduğu 

Ģekliyle namaz, oruç, hac ve zekat ibadetleri bulunmaktadır. Bunun yanı sıra, Peygamber soyundan 

gelenlere ve din alimlerine verilen beĢte bir oranında Humus vergisi mevcuttur. Ġyiliği emretmek, 

kötülüğü yasaklamak ve Hz. Muhammed‟i ve soyunu sevmek de temel ibadetler arasında 

sayılmaktadır (Bkz. http://www.al-shia.org/html/eng/books/contemporary/ibadat2.html, 22.11.2009; 

Fığlalı, s. 191-192). 
200
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bulunduğu bilinen bir gerçektir. Bu bağlamda zaman zaman bazı Sünni yönetimlerin, 

özellikle Memlüklerin ġii nüfusu SünnileĢtirmeye çalıĢtığı ve bu amaçla ġiileri 1299-

1305 yılları arasında Kisrevan‟dan çıkardıkları ya da SünnileĢmeleri için zorladıkları 

ileri sürülmektedir
201

. Bazen de ġii halkın, bölgedeki egemen unsurların bazı 

uygulamalarına tepki gösterdiği ifade edilmektedir. Bu bağlamda XVI. yüzyılda bazı 

ġii köylerinin Lübnan‟daki Dürzi Emirliği‟ne vergi vermemek için isyan ettikleri 

kaydedilmektedir. Ayrıca bu dönemde Lübnanlı ġiilerin Ġran‟la iliĢkileri baĢlamıĢ ve 

Ġran‟ın ġiileĢmesinde önemli rolleri olmuĢtur
202

. XVII. yüzyılda Maruniler tarafından 

Kisrevan‟dan, Dürziler tarafından ġuf bölgesinden çıkarılan ġiiler, XVIII. yüzyılda 

Güney Lübnan‟daki Cebel Amil‟de Cezzar Ahmet PaĢa‟ya karĢı ayaklanmıĢ ve bu 

sebeple yönetim tarafından takibata alınmıĢlardır
203

. Osmanlı idaresi boyunca Cebel 

Amil‟deki ġii dini kurumlarının kontrol altına alınması da, ġiilerin Osmanlı 

yönetimine karĢı tavır sergilemelerine neden olmuĢtur
204

.  

Büyük Lübnan Devleti kurulduğunda Lübnanlı ġiiler, ülkenin merkezinden 

uzak, toplumsal olarak parçalanmıĢ yoksul sınıfı oluĢturmaktaydı. ġiiler nüfuslarına 

göre temsil haklarının olmadığı bu yeni rejim kurulurken, din adamı Seyid Hüseyin 

ġerafuddin tarafından örgütlenip Kral Faysal‟ın kuracağı bir Arap devletinde yer 

almak istediklerini belirtmiĢ olsalar da, Lübnan‟da kurulan yeni devlette yaĢamanın 
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 ġia, Ġran‟da X. yüzyılda Büveyhoğulları tarafından himaye edilmiĢtir. Bu dönemde Ġmamiyye‟nin 

inanç esasları kitap haline getirilmiĢ ve serbestçe yayılmıĢtır.  Büveyhoğulları‟nın Selçuklular 

tarafından ortadan kaldırılmasıyla birlikte, ġiiler inançlarını açık bir Ģekilde uygulayamamıĢtır. Öte 

yandan, 1501-1737 arasında Ġran‟da hakim olan Safevi hanedanlığı dönemi ġii Ġslam‟ın tekrar 

güçlendiği dönem olmuĢtur. ġah Ġsmail döneminde (1501-1524) ġiilik Ġran‟ın resmi mezhebi olarak 
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Sünni yönetim altındaki bir Suriye‟de yaĢamaktan daha avantajlı olacağına 

inandıklarından sistemle barıĢma eğilimine girmiĢlerdir
205

.  Bağımsız Lübnan‟ı kuran 

1943 Ulusal Paktı, ġia‟ya bugün halen sürdürdükleri Meclis BaĢkanlığı görevini 

vermiĢtir. Lübnan Parlamentosu 1967‟de Yüksek ġii Ġslam Konseyi‟nin kurulmasını 

onaylamıĢ, böylece ġii toplumun çıkarlarını savunacak bir kurumun tesisi ile o 

döneme kadar Sünni hukuk sistemine dahil edilen ġiilerin ayrı kimliğini resmen 

kabul etmiĢtir. Bu karar, ġiilerin yoğun Ģekilde kentlere göç ettiği döneme 

rastlamıĢtır. Ancak kente göç de Lübnan ġiilerini zenginleĢtirememiĢtir
206

.    

1960‟lara kadar seküler politikacıların, özellikle farklı aĢiretlere mensup 

köklü zaimlerin
207

 yönlendirdiği, bu nedenle de kendi içinde oldukça bölünmüĢ bir 

yapı sergileyen Lübnanlı ġiiler, 1970‟lerden itibaren siyasal ve dini anlamda 

canlanma dönemine girmiĢtir. Bu dönemde baĢlayan ġii aktivizminin yükseliĢi üç 

nedenle açıklanabilir: Lübnanlı ġiilerin diğer bölgelerde bulunan ġiilerle etkileĢimi 

ve dini iĢbirliği bu nedenlerin ilkidir. 1960‟larda Irak‟ın Necef bölgesinde Ayetullah 

Muhammed Bekr as-Sadr‟ın ders halkalarında eğitim gören Lübnanlı ġiiler, 

edindikleri bilgileri kendi toplumlarıyla paylaĢmıĢ ve bu Ģekilde Lübnanlı yeni ġii 

din adamları ve liderlerin doğmasına yol açmıĢlardır
208

. Bunun yanı sıra, Ġran‟daki 

ġiilerle etkileĢim de önemlidir. Bu bağlamda Lübnanlı ġiilerin Ġran‟la iliĢkilerinin 

çok öncelere dayandığı söylenebilir. Nitekim XVI. yüzyılda Lübnanlı ġiilerin 

merkezi olan Cebel Amil‟den, Ġran‟ın ġiiliğe geçmesi için din adamları gönderilmiĢ, 
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bu süreci takiben her iki ülkede yaĢayan ġiiler arasındaki dini iĢbirliği devam 

etmiĢtir. Cebel Amil kökenli, ancak Ġran doğumlu bir din adamı olan Musa Sadr‟ın 

1959‟da Lübnan‟a gelerek ġiileri etrafında toplaması ve 1967‟de ġii Yüksek Ġslam 

Konseyi‟ni kurması, ġii aktivizmi için önemli bir kilometre taĢı olmuĢtur
209

. Bu 

döneme kadar devlet tarafından tanınmıĢ dini kurumlara sahip olmayan ġiiler, bu 

konseyle birlikte hem politik hem de dini alanda temsil edildikleri bir kuruma 

kavuĢmuĢlardır. ġii din adamı, milletvekili, bakan, yazar ve devlet çalıĢanlarının da 

üye olduğu bu konseye 1978‟e kadar Musa Sadr baĢkanlık etmiĢtir
210

. Musa Sadr‟ın 

1974‟te kurduğu “Emel” örgütü de ġii toplumunu örgütlemekte önemli rol 

oynamıĢtır. Emel, 1978‟de Sadr‟ın kayboluĢunun ardından önce Hüseyin el-Hüseyni, 

ardından Nebih Berri liderliğinde Ġslami karakterini kaybetmiĢtir
211

.  

Lübnan‟daki ġii aktivizminin ikinci temel nedeni, Lübnan ġiilerinin siyasi 

alanda kendilerini ifade etme imkanı bulmuĢ olmalarına dayanmaktadır. Yüzyıllar 

boyunca ġiilerin nüfusları oranına göre temsil hakkı elde edememeleri ve 

sosyoekonomik olarak Lübnan toplumunun en alt tabakasını oluĢturmaları, bu dini 

grubun hem Arap rejimlerine, hem de Lübnan‟ın mevcut sistemine tepkilerini 

derinleĢtirmiĢtir. Nitekim Kamil al-Asad, Adil Usayran ve Sabri Hamada gibi ġii 

liderler, mevcut siyasi yapıdaki dıĢlanmıĢlıklarını ve bu sisteme duydukları 

yabancılıklarını sık sık dile getirmiĢlerdir
212

.  Mevcut huzursuzluğa Filistin 

göçlerinin eklenmesi ve 1948 Arap-Ġsrail savaĢı sonrası ġiilerin bulunduğu güney 
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Lübnan bölgesine yüz binlerce Filistinli göçmenin yerleĢmesi ġiilerin tepkilerine 

neden olmuĢtur. Bu durum, Filistin-Ġsrail mücadelesinin bölgeye taĢınmasının yanı 

sıra Ġsrail‟in bu bölgedeki askeri etkinliğine ve saldırılarına maruz kalan ġiilerin 

savunma amaçlı örgütlenmesini de beraberinde getirmiĢtir
213

.                               

Lübnan‟daki ġii etkinliğinin son ve en önemli nedeni ise Ġran devrimi 

olmuĢtur. 1979‟da gerçekleĢen Ġran devrimi, hem Lübnan‟daki Emel hareketinin 

desteklenmesi hem de Ġran modeli bir devlet yapısını hedefleyen Hizbullah‟ın 

kuruluĢunu sağlaması açısından önem arz etmektedir. 1982‟de Ġsrail iĢgalinin 

doğurduğu tepkilerle ve Ġran‟ın desteğiyle, Ġslami Emel‟in uzantısı olarak Abbas al-

Musavi‟nin önderliğinde Hizbullah örgütü kurulmuĢtur. KuruluĢundan itibaren 

örgütün manevi liderliğini yürüten Muhammed Hüseyin Fadlallah
214

 aracılığı ile 

Lübnan ġiileri üzerinde güçlü bir etki oluĢturan Hizbullah, Emel örgütünün 

zayıflaması üzerine hızla popülerlik kazanmıĢ, Lübnanlı ġiilere hem dini hem de 

sosyal hizmetler sağlayarak güçlenmiĢtir. Günümüzde Hizbullah örgütü; okulları, 

hastaneleri ve sosyal tesisleri ile Lübnan rejiminin dıĢladığı ġiilere bir devlet 

görünümünde hizmet vermektedir. Örgüt, 2006 Ġsrail savaĢında güçlü askeri 

kanadıyla sergilediği direniĢle de, hem Lübnan‟daki meĢruluğunu ilan etmiĢ, hem de 

tüm dünya Müslümanlarının desteğini kazanmıĢtır. Ancak parti programında yer alan 

“Lübnan‟da Ġslami bir devlet kurma” hedefi, baĢta Maruniler ve Sünniler olmak 

üzere Lübnanlı diğer dini grupların ve Suudi Arabistan, Mısır, Ürdün ve Batı 

dünyasının tepkisini üzerine çekmiĢtir. 2005 sonrası ülkede yaĢanan kutuplaĢmada 
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Hizbullah‟ın çatısı altındaki ġiiler, Suriye yanlısı “8 Mart Hareketi”nde yer 

almaktadırlar.  

Lübnan‟da Mütevali olarak anılan ġiiler, bugün 1.2 milyonu aĢkın 

nüfuslarıyla ülkenin en kalabalık dinsel grubu oluĢturmaktadırlar
215

. Nüfus artıĢının 

en yüksek olduğu grup olan ġiiler, Lübnan‟ın güney bölgesinde yoğun olmakla 

birlikte, doğu Sur‟daki Cebel Amil bölgesi, Bekaa ve Beyrut‟un banliyölerinde de 

yoğun olarak yaĢamaktadırlar
216

.  Lübnan‟daki ġii toplumu eğitim alanında en geri 

ve ülkenin en yoksul kesimini oluĢturur. Bu dini grupta ekonomik zenginlik birkaç 

güçlü feodal ailede toplanmıĢtır. Geleneksel olarak kırsal bir toplum olan Lübnanlı 

ġiiler, iç savaĢa kadar Lübnan‟ın pek çok bölgesinde Hıristiyanlarla bir arada 

yaĢamaları nedeniyle karĢılıklı etkileĢim içinde olmuĢlardır. Örneğin, Lübnanlı ġiiler 

Noel‟i kendi bayramları gibi kutlamakta, Ġslam Ģeriatına dayalı bir devlet hedefleyen 

Hizbullah örgütü bile programında Lübnanlı Hıristiyan gruplarla iyi iliĢkilerin altını 

çizmektedir
217

. Siyasi görüĢ açısından ise Arap milliyetçisi olmayan ve Arap 

rejimlerine mesafeli duran ġiiler, Ġran‟a ve ürettiği Ġslami akımlara yakın olmalarının 

yanı sıra, Suriye ile iyi iliĢkilerini de devam ettirmektedir. 

 

2.3- DÜRZĠLER 

 

Lübnan toplumunun en önemli bileĢenlerinden birini oluĢturan Dürziler, XI. 

yüzyılda Mısır‟da ortaya çıkan öğretiler etrafında ĢekillenmiĢ bir inanç sistemine 

sahiptir. Bu dönemde Mısır‟da yaĢayan Ġsmaililer arasında Tanrı‟nın Fatımi halifesi 
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Hakim bi-Emrillah‟ın (996-1021) bedeninde tecelli ettiği inancı yayılmaya baĢlamıĢ, 

bi-Emrillah‟ın veziri Hamza b. Ali tarafından kurulan bu mezhep sonradan Dürzilik 

olarak adlandırılmıĢtır
218

.  Dürzi inanç sistemi Hamza b. Ali, Ġsmail et-Temimi ve 

Muktena Bahauddin tarafından yazılmıĢ risalelerde açıklanmaktadır
219

.  

Dürzi inançlarını
220

 tekrar sistemleĢtiren ve Dürzi öğretileri Suriye ve Lübnan 

bölgesine yayan el-Muktena Bahauddin (ö.1042) olmuĢtur. Haçlı Seferleri esnasında 
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Tanuhi ve Arslan ailelerinin
221

 yönetiminde olan Dürzilerin bu dönemde Ġsmaililerle 

birlikte Haçlı orduları safında yer aldığı kaydedilmektedir.  XV. yüzyılda “Yemeni” 

ve “Kaysi” olmak üzere iki kola ayrılan Dürziler, XVI. yüzyıldan itibaren yoğun 

Ģekilde Lübnan ve Kuzey Suriye‟ye göç etmiĢlerdir. YerleĢtikleri yerlerde oluĢan 

yoğun Dürzi nüfusa atfen bu bölge “Cebeli Düruz” olarak adlandırılmıĢtır
222

.  

Lübnan topraklarının Osmanlı hakimiyetine girmesinin ardından bölgede kurulan 

Lübnan Emirliği‟nde, Dürzi Tanuhi aĢireti döneminde ġuf bölgesine davet edilen 

Güney Arabistan‟ın savaĢçı kabilesi Maaniler (1517-1697)  etkin olmuĢtur. Özellikle 

II. Fahreddin Maani döneminde Dürzi Emirliğinin sınırları Antakya‟dan bugün 

Ġsrail‟in kuzey sınırlarında bulunan Safad‟a ve bugünkü Suriye‟nin iç bölgesinde yer 

alan antik Ģehir Palmira‟ya kadar uzanmıĢtır. Maani ailesinin ardından baĢlayan 

ġihabi Emirliği döneminde ise, Dürzi aĢiretler arasındaki mevcut çatıĢma ve 

bölünmeler tırmanmıĢtır. Bu dönemde iktidar tarafından desteklenen Kaysilere karĢı 

mücadele eden Yemeniler, 1711‟de Ayn Dara savaĢında yenilerek Suriye‟nin iç 

bölgelerine sürülmüĢlerdir
223

.  

Lübnanlı Dürziler, 1697‟den 1842‟ye kadar süren ġihabi Hanedanlığında, 

Dağlık Lübnan‟da önceki yüzyıllarda sahip oldukları güçlerini giderek kaybetmiĢ, 

aynı bölgede yaĢayan Marunilerin giderek avantajlı konuma geçmesiyle hem siyasi 

hem de sosyoekonomik olarak gerilemiĢlerdir
224

.    Dağlık Lübnan‟da yüzyıllar 

boyunca Marunilerle birlikte yaĢayan Dürziler, 1845-1860 yılları arasında Fransız 
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himayesi altındaki Marunilere karĢı Ġngiliz desteğini alarak kanlı çatıĢmalara 

girmiĢlerdir. 

I. Dünya SavaĢı sonrasında Suriye ve Lübnan‟da egemenlik kuran Fransa, 

1922‟de Cebeli Düruz bölgesinde bulunan Dürzilere otonom bir devlet kurmuĢtur. 

Ancak Fransa‟nın iç iĢlerine müdahalesinden dolayı 1925‟te Sultan AhbaĢ 

liderliğinde baĢlayan isyanlar 1927‟ye kadar bastırılamamıĢtır. 1936‟da ise bu 

otonom bölge Suriye Cumhuriyeti‟ne katılmıĢtır
225

. Öte yandan, 1920‟de kurulan 

Büyük Lübnan‟daki Dürziler ise, Fransız manda rejimi konusunda ihtilafa 

düĢmüĢlerdir. Canbulat ailesi Fransa‟yı desteklerken, Aslanlar Ġngilizlerin 

kontrolündeki Kral Faysal‟ın kuracağı Arap devletinde yer almak istemiĢlerdir. 

Fransız güçleri karĢısında Faysal‟ın ordusunun baĢarısız olmasının ardından Dürziler 

Fransız otoritesi ile iyi iliĢkiler geliĢtirmeye çalıĢsa da, Marunilerin baskın olduğu bu 

yeni rejim, onları rahatsız etmiĢtir
226

. Dürziler, Lübnan‟da önceki dönemlerde sahip 

oldukları etkinliklerini tekrar oluĢturmak için örgütlenme yoluna giderek 

Canbulatların kurduğu Ġlerici Sosyalist Parti çatısı altında toplanmıĢlardır. Nitekim 

bu parti, Arap milliyetçiliği ve sekülerizm gibi fikirlerle Marunilerin Lübnan‟daki 

baskın rolüne karĢı en çok mücadele eden taraf olmuĢtur. 

Lübnan‟ın bağımsızlığını kazanmasının ardından, 1950‟lerde Ortadoğu‟daki 

Arap milliyetçiliği etkisine giren Dürziler bir kez daha Marunilerin güçlü bir karĢıtı 

haline gelmiĢlerdir. Ġç savaĢ boyunca Filistinlileri desteklemekle birlikte 

müttefiklerini zaman zaman değiĢtiren Dürzilerin daha sonra Filistinliler ve Lübnanlı 

Sünnilerle iliĢkileri giderek zayıflamıĢ, bu nedenle eski müttefikleri Marunilerle 
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diyaloga geçerek, bu dini grupla ġuf bölgesinde iĢbirliği arayıĢına girmiĢlerdir
227

. 

Lübnanlı Dürziler, savaĢ sonrasında yapılan 1992 seçimlerini boykot etseler de, 1996 

seçimlerinden itibaren Velid Canbulat‟ın liderliğinde Lübnan siyasetinde 

etkinliklerini devam ettirmiĢlerdir. Bu süreçte Dürzi lider Velid Canbulat yerel 

seçimler için Marunilere yakınlaĢmıĢ ve bu doğrultuda Maruni ġemun ailesi ile ġuf 

belediye seçimlerinde ittifak yapmıĢtır.  Marunilerle kurulan bu ittifak, Suriye‟deki 

Dürziler için otonomi isteyen Canbulat‟ın bu ülkenin Lübnan‟daki askeri varlığını 

çekmesi taleplerinin ardından Suriye karĢıtlığı olarak devam etmiĢtir. Refik 

Hariri‟nin 2005‟te öldürülmesiyle baĢlayan Lübnan siyasetindeki yeni yapılanmada 

ise Canbulat ve Aslan ailelerinin rekabeti tekrar gün yüzüne çıkmıĢ, Aslanlar 

Hizbullah liderliğindeki 8 Mart Hareketinde yer alırken, Velid Canbulat Suriye 

karĢıtı 14 Mart koalisyonunda yer almıĢtır
228

. 

Dürziler, Lübnan‟da Beyrut, ġuf, Metn, Hasbaya ve RaĢaya bölgelerinde 

yoğun olarak yaĢamakta ve toplam nüfusun az bir bölümünü oluĢturmalarına rağmen 

ülkenin sosyal, ekonomik, siyasi ve kültürel hayatında oldukça önemli bir rol 

oynamaktadırlar. Bunda Dürzilerin sosyal olarak sıkı kenetlenmiĢ bir yapı 

sergilemelerinin ve kardeĢlik duygularıyla sosyal bütünlüğü sağlamalarının rolü 

bulunmaktadır. Güçlü-merkezi bir dini kuruma sahip olmayan Dürzi toplumu için 

Dürzi kimliğini vurgulayan siyasi ve sosyal organizasyonlar, geleneksel ve ailevi 

bağlar büyük öneme sahiptir
229

. XIX. yüzyıla kadar, sadece din adamlarının eğitim 

aldığı Dürzi toplumu, bu dönemde Ġngiliz ve Amerikan misyonerlerinin açtığı 

                                                           
227

 Kais Firro, “Suriye, Lübnan ve Ġsrail‟deki Dürziler”,  Orta Doğu‟da Etnisite, Çoğulculuk ve Devlet 

Milton J. Esman- Itamar Rabinovich (edt.), çev. Zafer AvĢar, Avesta Yayınları, Ġstanbul 2004, s. 268-

269; Sayah, s. 121-122. 
228

 Ayhan, s. 44. 
229

 Harik, Politics and Change, s. 24-25.  
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okullara yoğun ilgi göstermiĢtir
230

.  Dürziler arasında liderlik, tarih boyunca 

Canbulat, Aslan ve Yazbak gibi güçlü aileler arasında paylaĢılmıĢtır.  1949‟da Kemal 

Canbulat‟ın kurduğu ve bugün liderliğini Velid Canbulat‟ın yaptığı Ġlerici Sosyalist 

Parti, halen Dürzilerin büyük çoğunluğunun desteğine sahip olan bir partidir.  Bu 

parti, ayrılıkçı azınlık olmaktansa bütüncül politikalar üreten Lübnan ve Arap 

kimliğini ön plana çıkaran bir yol izlemektedir
231

. Günümüzde ülkenin % 5.7‟sini 

oluĢturan Dürziler, 210 bin civarındaki nüfuslarıyla Lübnan Parlamentosunda sekiz 

sandalyeye sahiptir
232

. 

 

2.4- NUSAYRĠLER VE ĠSMAĠLĠLER 

 

Lübnanlı Nusayriler, ülke nüfusunun küçük bir kesimini oluĢturan ve 

Lübnan‟ın siyasi, tarihi ve sosyoekonomik yapısında belirgin etkileri bulunmayan bir 

dini gruptur. Ġsmini, kurucusu Muhammed b. Nusayr en Nemiri‟den (ö. 883) alan 

Nusayriliğin Ģekillenmesinde ġii Ġmamiyyenin Mehdi inancı ve bölgede etkileĢim 

içinde oldukları Hıristiyan kültürü etkili olmuĢtur
233

.  

                                                           
230

 Salibi, A House of Many, s. 161. 
231

 Mordechai Nisan, Minorities in the Middle East, McFarland Publishers, North Caroline 2002, s. 

107; Collelo, s. 75-76. 
232

 Ayhan, “2009 Lübnan Seçimleri ve Etkileri”, s. 45; https://www.cia.gov/library/publications/the-

world-factbook/geos/le.html#People, 16.03.2010.   
233

 Osman Aydınlı, “Nusayrilik, Dürzilik, Yezidilik”, İslam Düşünce Ekolleri Tarihi, s. 193. 

(Mezhebin diğer kurucusu, Hüseyin b. Hamdan el-Hasibi Nusayriliğin sistemleĢtirilmesi ve 

yayılmasını sağlamıĢtır. Nusayrilerin Kutsal Kitap olarak kabul ettikleri Kitabu‟l Mecmu‟ ise Hamdan 

el-Hasibi‟ye isnat edilmektedir. Bkz. Aydınlı, “Nusayrilik, Dürzilik”, s. 193). Nusayrilik, tek bir 

Tanrı‟nın ifade edilemez olduğunu, varlıklar hiyerarĢisinin Tanrı‟dan kaynaklandığını ve Ali‟nin bu 

varlıkların en üstününün cisimleĢmesi olduğu öğretisini kabul eden bir mezheptir. Nusayriliğe göre 

Tanrı, yedi kez insan suretinde yeryüzüne inmiĢ, bu tezahürlerin sonuncusu Ali Ģeklinde 

gerçekleĢmiĢtir. Kuran ve hadisi alegorik olarak açıklayan Nusayrilikte kötü ve iyi, karanlık ve ıĢıkla 

sembolize edilmektedir. Putperestlik, Mazdekilik, Mecusilik, Hıristiyanlık, Ġmamiye, Ġsmailiyye ve 

Yeni Eflatuncu felsefeden etkilenmiĢ bir inanç sistemine sahip Nusayriliğin temel inancını Ali b. Ebi 

Talib‟in Tanrının tezahürünü oluĢturan yedinci “mana” oluĢturmaktadır (Bkz. John L. Esposito, 

Oxford Dictionary of Islam, Oxford University Press, New York 2003, s. 14; Albert Hourani, Arap 

https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/le.html#People
https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/le.html#People
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Arap Alevileri olarak da bilinen Nusayrilerin asıl yerleĢim yerleri olan 

Irak‟tan, Suriye ve Lübnan bölgesine ne zaman geldikleri kesin olarak bilinmemekle 

birlikte XI. Ġmam Hasan Askeri‟nin ölümü sonrası Ġmamiyye ġiasından ayrıldıkları 

dönemde (872) bu bölgeye yerleĢtikleri tahmin edilmektedir
234

.  Büveyhoğulları, 

Selçuklular ve Osmanlılar dönemlerinde içe kapalı Ģekilde varlığını sürdüren 

Nusayriler X. yüzyılda Antakya‟ya çekilmiĢ, Selçuklular döneminde ise bu bölgeyi 

ele geçirmiĢlerdir. Haçlı Seferleri sırasında Müslüman birliklerine karĢı Haçlı 

ordularına destek veren Nusayriler, bu yardımlarına karĢılık 1071‟de Ġsmaililer 

tarafından zapt edilen kalelerini geri almıĢlardır
235

. Selahaddin Eyyubi‟nin Suriye, 

Bağdat ve Mısır‟ı ele geçirmesinin ardından Eyyubi hakimiyetine giren Nusayriler, 

1516‟da Yavuz Selim‟in Suriye‟yi Osmanlı topraklarına katmasıyla Osmanlı 

yönetimine dahil edilmiĢlerdir
236

. Fransız manda idaresi, Suriye ve Lübnan 

topraklarını otonom bölgelere ayırarak yönettiği dönemde Nusayri yoğunluklu 

Lazkiye bölgesini 1922 yılında Alevi Devleti olarak ilan etmiĢtir. Bunun ardından 

Nusayriler 1936 yılına kadar bu bölgede Fransız hakimiyetinde otonom bir devlet 

                                                                                                                                                                     
Halkları Tarihi, çev. Yavuz Alogan, ĠletiĢim, Ġstanbul 2008, s. 229). Kutsal kitap olarak kabul edilen 

Kitabu‟l Mecmu‟da Hıristiyanlıktaki teslis inancına benzeyen üçlü sistem bulunur. Buna göre Ali 

kendi nurundan Muhammed‟i yaratmıĢ, Muhammed de Selman-ı Farisi‟yi yaratmıĢtır. Ali “mana”, 

Muhammed “isim”, Selman da “bab”dır. Yine de, Nusayrilikteki bu inanç Ģekli Batınilik kapsamında 

değerlendirildiğinde üstü kapalı bir tevhid inancına ulaĢılabilir. Bkz. Fığlalı, s. 209; Aydınlı, s. 196). 

Nusayriliğin temel inançlarından biri de tenasühtür (reenkarnasyon). Bu inanca göre ruh bedenden 

ayrıldıktan sonra baĢka bir canlının bedeninde hayat bulur ve insan-ı kamil oluncaya kadar eğitim 

göreceği farklı bedenlere girmeye devam eder (Bkz. Ali Duran Gülçiçek, “Nusayri Aleviler”, 

http://www.hbektasveli.gazi.edu.tr/dergi_dosyalar/34-269-280.pdf, 13.03.2010). Nusayrilik zaman 

içinde bazı kollara ayrılmıĢtır. Bugün yaĢayan iki kol, ġemsiyye (Haydariyye- ġimaliyye) ve 

Kameriyye (Kilaziyye- Kıbliyye)‟dir. Nusayrilikte ibadet batıni bir karakter taĢımaktadır. Dini 

konularda yetkin dört din adamı sınıfı mevcuttur, bunlar büyük Ģeyh, Ģeyh, nüvvab ve imamdır. Din 

adamlarının Nusayri dini hayatında önemli bir yeri vardır (Bkz. Fığlalı, s. 211-214).   
234

 Ali Duran Gülçiçek, “Nusayri Aleviler”, http://www.hbektasveli.gazi.edu.tr/dergi_dosyalar/34-

269-280.pdf, 13.03.2010.  
235

 Matti Moosa, Extremist Shiites: The Ghulat Sects, Syracuse University Press, New York 1988, s. 

269. 
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 Fığlalı, s. 204. 
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çatısı altında yönetilmiĢlerdir
237

. 1946‟da Suriye‟nin bağımsızlığını ilan etmesiyle 

Nusayriler Suriye ve Hatay olmak üzere iki merkezi bölgeye ayrılmıĢlardır
238

. 

Hatay‟ın 1939‟da Türkiye‟ye katılmasıyla bölgedeki Nusayriler Türkiye Cumhuriyeti 

egemenliğine girmiĢler, Suriye‟de ise 1963‟te iktidara gelen Baas rejimi ile yönetici 

sınıfına yükselmiĢlerdir
239

. 

Bugün Nusayriler yoğun olarak Suriye‟de Lazkiye, Cebel Nusayriye, Hama 

ve Hums‟ta, Türkiye‟de Antakya, Adana, Mersin, Ġskenderun ve Tarsus bölgelerinde 

yaĢamaktadırlar. Sayıları az da olsa, Ürdün, Ġsrail, Yemen ve Brezilya‟da da Nusayri 

nüfusu bulunmaktadır
240

. Lübnan‟da ise kuzey bölgelerde, TrablusĢam ve Akkar‟da 

yaĢayan Nusayrilerin nüfusunun 80-100 bin civarında olduğu tahmin edilmektedir
241

. 

Geleneksel olarak çiftçilikle uğraĢan kırsal nüfusu oluĢturan Lübnanlı Nusayriler, 

sosyoekonomik olarak alt sınıfta yer alırlar. Ülkedeki konumları, Suriye‟de Alevi 

Baas partisinin 1963‟te iktidarı ele geçirmesi sonrasında güçlenen Nusayriler, iç 

savaĢ boyunca Lübnan‟daki askeri varlığını sürdüren Suriye‟nin desteğiyle bu 

konumlarını korumuĢlardır
242

. 1970‟lerin baĢında ġii lider Ġmam Musa as-Sadr‟ın, 

Alevi mezhebini ġii Ġslam‟ın bir kolu olarak kabul etmesinin ardından Nusayriler ġii 

örgütlerle iyi iliĢkiler geliĢtirmiĢlerdir
243

. 1972‟de Ali Eid‟ın liderliğinde 

TrablusĢam‟da kurulan Alevi Gençlik Hareketi, daha sonra Arap Demokratik 

Parti‟ye dönüĢmüĢ ve Lübnanlı Nusayriler bu parti çatısı altında birleĢtirilmiĢtir. 
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Ġdeolojisini Arapçılık ve sosyalizm üzerine kuran Arap Demokratik Parti, Suriye 

yanlısı siyaset izlemektedir
244

. 1989 öncesinde parlamentoda temsil hakkına sahip 

olmayan Nusayriler, bu dönemde ġii partileri desteklemiĢlerdir. 1990‟larda ise Taif 

AnlaĢması kararları uyarınca parlamentoda iki sandalye kazanmıĢlardır
245

.  

Lübnan Anayasası ile tanınmıĢ olmasına karĢın ülkede etkinliği sınırlı olan 

dini gruplardan biri de Ġsmaililerdir. VIII. yüzyılın ikinci yarısında Ġmamiye‟den 

ayrılanların oluĢturduğu aĢırı bir ġii mezhebi olan Ġsmailiyye, Cafer-i Sadık‟tan (ö. 

765) sonra imametin Musa Kazım‟ın değil, Cafer‟in en büyük oğlu Ġsmail‟in ve onun 

soyundan gelenlerin hakkı olduğunu kabul etmektedir
246

.  

Ġlk Ġsmaili gruplar, aĢırı ġii grupların bulunduğu Kufe‟de ortaya çıkmıĢtır. 

Ġsmaili hareketin ilk merkezi ise bugün Ġran sınırları içerisinde yer alan 

Huzistan‟daki Ahvaz ve Asker Mukram Ģehirleri olmuĢtur
247

. Sonraki yıllarda Basra 

ve 902 yılına kadar da Hums yakınlarındaki Selemiyye‟yi merkez kabul eden 

Ġsmaililer, biri Yemen‟de diğeri Mağrib‟de olmak üzere iki devlet kurmuĢlardır. 

909‟da Ġmam Ubeydullah‟ın mehdiliğini ilan etmesiyle Fatımi devletinin temellerini 

atan Ġsmaililer, Kahire‟de el-Ezher medresesini kurarak burada pek çok dai
248

 ve ajan 

yetiĢtirmiĢlerdir.  Öte yandan X. yüzyılda Orta ve Kuzeybatı Ġran‟da yayılmaya 

baĢlayan Ġsmaililik, Horasan ve Maveraünnehir‟e kadar ilerlemiĢtir. Alamut Ġsmaili 
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devletinin yıkılmasının ardından yer altına çekilen Ġsmaililer XIX. yüzyılda Aga 

Hanlar adıyla tekrar ortaya çıkmıĢtır
249

. 

Oldukça karmaĢık ve gizemli bir yapıya sahip Ġsmaili inanç sistemi Eflatun, 

Pisagoras, Aristo ve Mani felsefelerinin yanı sıra Yahudilik, Hıristiyanlık ve Doğu 

dinlerine ait çeĢitli unsurları içinde barındırmaktadır. Takiyye‟nin önemine vurgu 

yapan Ġsmaililer, kendilerini zulümden korumak için inançlarını gizlemektedirler. 

Dini hiyerarĢiye çok önem verilen Ġsmaililik‟te, tüm dini hükümlerin zahiri (görünen-

lafzi) ve batıni (görünmeyen-hakiki) anlamının olduğuna inanılmaktadır
250

. Ġbadet 

konusunda iki Ġsmaili kolu birbirinden oldukça farklılık arz etmektedir. Mustali 

Ġsmaililer, Ġmamiyye ġiasına benzer namaz kılarken, Nizarilerde namaz, dua adı 

verilen ve cemaatle birlikte oturularak yapılan bir ibadettir. Duaya liderlik eden kiĢi 

sesli bir Ģekilde duaları okur ve dua edenler Mekke‟ye yönelmezler. Mustali 

Ġsmaililer Ramazan ayının tamamında diğer Ġslam mezheplerinde olduğu gibi oruç 

tutarken Nizariler bu ayda sadece bir gün oruç tutarlar. Zekat her kameri ayın ilk 

                                                           
249

 Ġsmailiyye‟nin içinde yaĢanan ilk kırılma, Fatımiler döneminde Halife Hakim bi-Emrillah‟ın 

kendisini ilah ilan etmesinin ardından Dürziliğin ortaya çıkmasıyla yaĢanmıĢtır (Bkz. Kutlu, 

“Zeydilik, Ġsmailiyye, Ġmamiyye”, s. 110). Ġkinci kırılma ise, yine Fatımiler döneminde, halife el-
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çekilmiĢtir. XIX. yüzyılın baĢlarında ise, Ağa Han Ġsmaililiği adıyla tekrar canlanmıĢtır. Batı 

Ġsmaililiği olarak da bilinen Mustali kolu ise Fatımilerin iktidarı boyunca Mısır‟da varlığını 

sürdürmüĢ, Eyyubilerin Fatımi Devleti‟ni yıkmasının ardından Yemen‟e yerleĢmiĢtir. Bu grup daha 

sonra Hindistan‟da taraftar bulmuĢtur (Bkz. Mederbek Kadyrov, Ağa Han İsmailileri, (Ankara 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü BasılmamıĢ Yüksek Lisans Tezi),  Ankara 2009, s. 17-18; 

Fığlalı, s. 148). 
250

 Ġsmaililere göre mutlak hakikate ulaĢmak sadece kendileri için mümkündür. Diğerleri ancak dinin 

görünen-zahiri anlamlarını kavrayabilirler. Ġmameti en önemli iman esası olarak kabul eden 

Ġsmaililere göre Hz. Muhammed Allah‟ın mesajını tebliğ eden son peygamberdir, ancak Ali b. Ebi 

Talib‟in soyundan gelen imamlar da bu mesajın Batıni manasını kavrayıp her dönemde ve Ģartta bu 

mesajı yorumlayabilirler (Bkz. Kutlu, “Zeydilik, Ġsmailiyye, Ġmamiyye”, s. 111-112). 
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günü imama ya da temsilcisine verilir. Mustali Ġsmaililer Kabe‟yi ziyaret ederek 

haccederken, Nizariler imamın ziyaret edilmesini hac olarak kabul etmektedir
251

.    

Orta ve Güney Asya, Afrika, Ortadoğu, Avrupa, Kuzey Amerika ve 

Avustralya‟da 25 farklı ülkede yaĢayan Ġsmaililer, yaĢadıkları ülkelerde varlıklı sınıf 

içerisinde yer almakta ve mevcut hukuki yapı ya da rejimle sorun 

yaĢamamaktadırlar
252

. Lübnanlı Ġsmaililer‟in IX. yüzyıldan itibaren ġuf ve Vadi el-

Taym‟da varlık gösterdikleri bilinse de, yüzyıllar içinde kimliklerini 

kaybettiklerinden bugün bu bölgelerde Ġsmaili nüfusuna rastlanmamaktadır
253

. 

Lübnanlı Ġsmaililer, Suriyeli dindaĢlarının yoğun oldukları Lazkiye bölgesine yakın 

olan kuzey bölgelerde yaĢamakla birlikte ülkenin genelinde dağınık olarak 

yerleĢmiĢlerdir. Nüfusları birkaç yüzü geçmeyen Lübnanlı Ġsmaililer, ülkenin siyasi 

yapılanmasında hiçbir etkiye sahip değillerdir. Varlıklı ailelerin oluĢturduğu bu dini 

grup, diğer dini gruplar gibi Lübnan anayasasının kendilerine tanıdığı mezhepsel 

haklardan yararlanmaktadır
254

.     

 

3-YAHUDİLER 

 

Lübnanlı Yahudiler,  Arap ülkelerinde yaĢayan Yahudilere verilen isimle 

Mizrahi olarak anılmaktadır. Yahudilerin Lübnan‟daki varlığının ne zaman baĢladığı 
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kesin olarak bilinmemekle birlikte, M.Ö. 132‟de Bar Kohba isyanı sonrasında 

Lübnan‟a pek çok Yahudi‟nin yerleĢtiği belirtilmektedir. Bu Yahudi yerleĢiminin 

dıĢında, Ġslam‟ın ortaya çıkmasından sonra Halife Muaviye (642-680) döneminde 

TrablusĢam‟da, X. yüzyılın ilk yarısında Sayda‟da Yahudi yerleĢimlerinin kurulduğu 

ve 1071‟de Sur‟da bir Yahudi akademisinin açıldığı kaydedilmektedir
255

.  Lübnanlı 

Yahudiler yüzyıllar boyunca Vadi Ebu Cemil, Ras Beyrut, ġuf, Deir el-Kamar, Aley, 

Bhamdun, Sayda ve Hasbaya‟da yoğun olarak yaĢamıĢlardır.  XIX. yüzyıla 

gelindiğinde Dağlık Lübnan‟daki pek çok Yahudi bölgedeki Maruni-Dürzi 

çatıĢmalarından etkilendiği için Lübnan‟ın güneyindeki Hasbaya bölgesine göç etse 

de, Lübnan‟daki Yahudi nüfusunun artıĢı XX. yüzyılın baĢlarına kadar devam 

etmiĢtir. Nitekim 1911 yılında Suriye, Irak, Türkiye ve Yunanistan‟dan 5000 kadar 

Yahudi‟nin Beyrut‟a yerleĢtiği bilinmektedir
256

.  

I.  Dünya SavaĢı‟nın ardından Lübnan topraklarının Fransızların denetimine 

geçmesiyle birlikte Yahudilerin Lübnan‟daki etkinliği daha da artmıĢ ve bu topluluk 

Batı ülkeleriyle kurduğu ticari iliĢkiler sayesinde oldukça zenginleĢmiĢtir. Yine bu 

dönemde, Arapça ve Fransızca olmak üzere iki ulusal gazeteye sahip olan Lübnan 

Yahudi cemaati, 1940‟lardan itibaren Maruni Falanjist Partisi ile siyasi iĢbirliği 

yapmıĢtır
257

. 1948‟de Ġsrail Devleti‟nin kurulmasının ardından yaĢanan Arap-Ġsrail 

savaĢı ile Yahudilerin Ġsrail‟e göçü ve Lübnan‟daki etkinliklerini kaybetme süreci 

baĢlamıĢtır. Bu yeni dönemde Lübnan‟daki Yahudi nüfusu baĢkent Beyrut‟ta 

yoğunlaĢmıĢ ve cemaat ticaret ve iĢ dünyasındaki etkisini koruyabilmiĢtir
258

.  Ancak 
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 http://www.thejewsoflebanonproject.org/ , 21.03.2010. 
256

 http://en.wikipedia.org/wiki/History_of_the_Jews_in_Lebanon, 23.03.2010.  
257

 Kirsten E. Schulze, The Jews of Lebanon: Between Coexistence and Conflict, Sussex Academic 

Press, Sussex 2008, s. 7.  
258

 Schulze, s. 65. 
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1975‟te baĢlayan iç savaĢ esnasında yaĢanan Ģiddet olayları nedeniyle hız kazanan 

Yahudi göçleri sonucunda Lübnanlı Yahudilerin tamamına yakını ülkeyi terk 

etmiĢtir. Bu dönemde yaĢanan Ġsrail iĢgallerine tepki olarak 1970‟lerde Filistinli 

militanların ve Lübnanlı Sünnilerin, 1980‟lerde ise Hizbullahın saldırılarına maruz 

kalan Lübnanlı Yahudiler Ġsrail‟e göç etmiĢtir
259

. Böylece, 1932‟de 20 binin üzerinde 

olan Lübnanlı Yahudi nüfusu 1950‟lerde 7000‟e kadar düĢerken, iç savaĢın sonuna 

doğru tamamen yok olma noktasına gelmiĢtir. Günümüzde sayıları 100‟ü geçmeyen 

Lübnan Yahudilerinin lideri, 2005‟ten bu yana Isaac Arazi‟dir
260

.   Arazi, 2008 

yılında, Beyrut‟ta bulunan ve Lübnan‟daki Yahudi varlığını simgeleyen Maghen 

Abraham Sinagogu ile Yahudi mezarlığının restorasyon çalıĢmalarını baĢlatmıĢtır
261

. 
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 McDowall, s. 11;  Mitchell Bard, “The Jews of Lebanon”, 

http://www.jewishvirtuallibrary.org/jsource/anti-semitism/lebjews.html, 23.03.2010.  
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II. BÖLÜM 

 

LÜBNAN’DAKİ DİNİ GRUPLARIN ŞEKİLLENMESİNDE 

İÇ VE DIŞ DİNAMİKLER 

 

 Lübnan‟ın tarihi süreç içerisinde sahip olduğu siyasi, ekonomik ve sosyal 

özellikler, bölgedeki dini grupların Ģekillenmesinde ve bu grupların ülke üzerinde söz 

sahibi olmasında önemli birer etken olmuĢtur. Aynı Ģekilde tarih boyunca Lübnan‟a 

dıĢarıdan yapılan müdahaleler ülkedeki dini grupların yapılarında ve birbirleriyle 

olan iliĢkilerinde belirleyici olmuĢtur. Bu bölümde, Lübnan‟daki dini grupların 

Ģekillenmesinde etkin olan ve bu grupların ülkedeki konumlarını belirleyen iç ve dıĢ 

dinamikler ele alınacaktır.   

1- İÇ DİNAMİKLER 

 

Lübnan‟daki güç paylaĢım mücadelesi, tarih boyunca ülkedeki 18 dini grup 

arasında çatıĢma ve ittifakları beraberinde getirmiĢtir. Bu iktidar mücadelelerinde 

Maruniler, Dürziler ve Sünniler gibi Lübnan‟ın önde gelen dini grupları, ülkenin 

siyasi tarihinin Ģekillenmesinde baĢat rol oynamıĢ, ekonomik yönden en güçlü sınıfı 

oluĢturmuĢ ve sosyokültürel yapı itibarıyla en üst katmanda yer almıĢtır. Keldaniler, 

Ġsmaililer ve Nasturiler gibi az nüfusa sahip dini gruplar ise, ülkenin mevcut sistemi 

üzerinde her hangi bir etkiye sahip olamamıĢ ve geliĢmeler karĢısında edilgen 

kalmıĢlardır. Nüfus itibarıyla ülkenin en büyük dini grubunu oluĢturan, buna karĢın 

ekonomiden yeterince pay alamayan ve en yoksul grup olan ġiiler ise, Lübnan‟ın 

siyasi ve sosyoekonomik yapısı içinde söz sahibi olmak için mücadele vermektedir. 
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Bu kısımda dini grupların ülkenin siyasi tarihi, ekonomik yapısı ve sosyokültürel 

dokusu içindeki konumları ele alınacaktır. 

1.1-DAĞLIK LÜBNAN (CEBEL-Ġ LÜBNAN) EMĠRLĠĞĠ‟NEN 

GÜNÜMÜZE LÜBNAN‟IN SĠYASĠ TARĠHĠNDE DĠNĠ GRUPLAR 

 

1.1.1- DAĞLIK LÜBNAN (CEBEL-Ġ LÜBNAN) EMĠRLĠĞĠ DÖNEMĠ 

 

Genel yapısal özellikleri ile Memlükler döneminde siyasi tarihte yerini alan 

Dağlık Lübnan
262

, XVII. yüzyılda kurulan emirlik rejimi ile tam anlamıyla siyasi bir 

yapı haline gelerek bağımsız bir kimlik arayıĢına girmiĢtir. Osmanlı Devleti 1516‟da 

Suriye ve Lübnan‟ın idaresini ele geçirdiğinde Dağlık Lübnan bölgesi pek çok aĢiret 

reisi arasında bölünmüĢ ve feodalizm bölgede tam anlamıyla kurumsallaĢmıĢ 

durumdaydı
263

. Maruni, Dürzi, ġii (Mütevali) ve Grek Ortodoks grupların her birinin 

kendi bölgesinde güçlü olduğu
264

 bu karmaĢık bölgeyi ġam merkezli bir idareyle 

yöneten Osmanlılar, devletin her bölgesinde olduğu gibi Lübnan idaresinde de millet 

sistemine baĢvurmuĢlardır
265

. Ancak diğer eyaletlerden farklı olarak, Dağlık 

Lübnan‟ın idaresini Memlüklere karĢı yapılan savaĢta kendi saflarında yer alan Dürzi 

Maani ailesine bırakarak bölgede yarı özerk bir yönetim oluĢturmuĢlardır
266

. Böylece 

                                                           
262

 Modern Lübnan tarihi, pek çok çalıĢmada Dağlık Lübnan Emirliği dönemine dayandırıldığından bu 

çalıĢmada da Lübnan‟ın siyasi tarihi söz konusu emirliğin kurulduğu XVI. yüzyıldan itibaren ele 

alınacaktır.  
263

 Salibi, The Modern History, s. 5; Traboulsi, s. 5.  
264

 Dürziler Cebeli Düruz denen ve güneyde bulunan dağlık bölgede, Maruniler kuzey bölgelerde, 

ġiiler Bekaa Vadisi‟nin ve Güney Lübnan‟ın kırsal bölgelerinde ve Grek Ortodokslar TrablusĢam‟da 

ticaret yollarının olduğu bölgede hakimdi (Bkz. M. Graeme Bannerman, “Republic of Lebanon”, The 

Government and Politics of the Middle East and North Africa, David Long-Bernard Reich (edt.), 

Westview Press, New York 1986, s. 183). 
265

Avrupa temelli ulus sistemi gibi sınırları net olarak belirlenmiĢ bir sistem olmayan Osmanlı millet 

sistemi, farklı dini ve etnik grupların ülkenin ekonomik, siyasi ve idari yapısında yer almaları ve 

sistemin bu dini ve etnik grupları koruması esasına dayanır. Millet sistemi Lübnan‟da XVI. yüzyılın 

sonlarında uygulanmaya baĢlanmıĢtır (Bkz. Kemal H. Karpat, Studies on Ottoman Social and Political 

History: Selected Articles and Essays, Brill, Leiden 2002, s. 611).     
266

 Hitti, Lebanon in History, s. 333; Traboulsi, s. 5;  Acar, s. 7. 
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1842‟ye kadar devam edecek olan Dağlık Lübnan Emirliği, siyasi bir yapı olarak 

tarih sahnesindeki yerini almıĢtır. Emirlik, Maaniler eliyle diğer yerel ailelere 

otoritesini kabul ettirmiĢ, baĢta Maruniler ve Dürziler olmak üzere tüm dini grupları 

aynı siyasi çatı altında toplamayı baĢarmıĢtır. 1590-1842 yılları arasında devam eden 

emirlik döneminde Lübnan, yarı bağımsız ve özgün bir siyasi karakter kazanmıĢtır.  

Lübnan Emirliği‟nin yapısının oluĢmasında, heteredoks Müslüman Dürziler 

ve uniat Hıristiyan Maruniler olmak üzere iki dini grup ön plana çıkmıĢtır. Her iki 

grup da Lübnan topraklarının Osmanlı merkezi idaresi tarafından yönetilmesine karĢı 

çıkmıĢ, özellikle Dürziler Memlük idaresine karĢı Osmanlı tarafında yer almalarına 

karĢın, yeni idarecilerinin yerine kendi yönetimlerini güçlendirmeye çalıĢmıĢlardır. 

Bu bağlamda emirlik, Osmanlı sultanının egemen güç olarak kabul edildiği ve 

emirliğin bu egemen güce vergi ödediği otonom bir güç olarak ĢekillenmiĢtir. Dürzi 

Maani aĢiretinin idaresinde baĢlayan ve XVIII. yüzyıla kadar Dürzi hakimiyetinde 

kalan Lübnan Emirliği‟nde, Maruni II. BeĢir ġihab döneminde (1788-1840) siyasi, 

ekonomik, sosyal ve kültürel açıdan dengelerin Maruniler lehine değiĢtiği yeni bir 

dönem baĢlayacaktır
267

.   

Dağlık Lübnan‟ın ilk yöneticileri olan Dürzi Maanilerin
268

 en güçlü emiri 

olan II. Fahreddin döneminde (1593-1633) sınırlarını kuzeyde Kisrevan‟dan doğuda 

Palmira‟ya kadar geniĢleten Dürzi Emirlik, Sayda Sancağı‟nı ġam valisinden alarak 

                                                           
267

 Zamir, The Formation, s. 4-5. 
268

 Maaniler, dönemin en güçlü aĢireti olan Tanuhiler tarafından Lübnan‟a getirilen Güney Arabistanlı 

savaĢçı bir aĢirettir. Bu aĢiret, yerleĢtiği ġuf bölgesinde bazı köylerin mültezimliğini kazanmıĢ, 

1518‟de Sünni aĢiret lideri Muhammed b. HaraĢ‟ın batı Bekaa‟daki Memlük karĢıtı isyanına katılmıĢ, 

Osmanlı- Memlük savaĢında Osmanlı Devleti‟nin tarafında yer almıĢtır. Bu sebeple 1516-1544 yılları 

arasında ġuf‟un mültezimi olarak atanan Maaniler daha sonra Sayda ve Beyrut‟un Sancak Beyliğine 

getirilmiĢlerdir.  1544-1584 yılları arasında bölge iktidarını elinde tutan Emir Korkmaz‟ın ölümünün 

ardından Korkmaz‟ın oğlu Fahreddin önce Cebeli Düruz bölgesinin mültezimi olarak atanmıĢ, daha 

sonra Sayda ve Beyrut Sancakbeyi olmuĢtur (Bkz. Traboulsi, s. 5).   
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siyasi özerkliği hedeflemiĢtir. Bu amaçla, 1605 yılında Kuzey Suriye‟de devlet 

kurmak isteyen Kürt aĢiret lideri Halep valisi Canbulat Ali PaĢa
269

 ile ittifak kuran 

Fahreddin, bir yandan da Doğu Akdeniz‟deki en güçlü Ġtalyan Ģehir devleti Tuskani 

ile iliĢkilerini güçlendirmiĢtir. Ekonomiyi modernize etmek için Tuskani‟den 

mühendisler, mimarlar ve tarım uzmanları getiren Fahreddin, bu sayede ipek 

endüstrisini de geliĢtirerek büyük bir ekonomik geliĢme sağlamıĢtır
270

. Emir, 

ipekçiliğin geliĢmesi amacıyla Kisrevan gibi kuzey bölgelerdeki Hıristiyanları, 

çoğunlukla da Marunileri, iĢçi olarak çalıĢmaları için güneydeki Dürzi kontrolündeki 

bölgelere kaydırmıĢ, böylece güney bölgeler kozmopolit bir yapıya bürünmüĢtür
271

. 

Öte yandan Maaniler döneminde, yönetimde Maruni danıĢmanlar görevlendirilmiĢ, 

Dürziler ve Maruniler arasında iliĢkiler olumlu bir Ģekilde seyretmiĢtir. Fahreddin, 

Osmanlı Devleti‟nin bütünlüğünü sarsacak siyasi manevralara girmesi nedeniyle 

1633‟te görevden alınmıĢ, yerine yeğeni Mülhim getirilmiĢtir. Mülhim‟in 1657‟de 

ölümünün ardından oğlu Ahmet Dağlık Lübnan‟ın yeni emiri olmuĢ, ancak 

Ahmet‟ten sonra Maani ailesinin erkek varisi kalmadığı için emirlik 1697‟de ġihab 

ailesine geçmiĢtir
272

.  

1697‟de baĢlayan ġihab hanedanlığında, Dürzi aileler arasındaki çatıĢmalar 

ĢiddetlenmiĢ ve Dürzi toplumu arasında bölünmelerin yaĢanmıĢtır. Bu süreçte 

Canbulat, ġihab, Arslan, Abullam ve Abdulmalik gibi Dürzi aileleri arasında XVI. 

yüzyıldan beri devam eden mücadeleler, XVIII. yüzyıla gelindiğinde Dürzilerin 

                                                           
269

 Canbulat Ali PaĢa, Halep‟te bağımsızlığını ilan etmesinin ardından Osmanlı güçlerinin tepkisini 

üzerine çekmiĢ ve bölgeyi terk etmek zorunda kalmıĢtır. Bu olayın ardından Canbulat ailesinin 

Lübnan‟daki Dürzilerle evlilik iliĢkileriyle bölgeye yerleĢmesi ve güçlenmesi sonucunda Canbulatlar 

modern Lübnan‟ın en nüfuzlu Dürzi ailesi konumuna gelmiĢtir (Bkz. Harris, Levant, s. 124). 
270

 Hafeez Malik, “Lebanon as an Experiment in Multicultural Interdependence”, Lebanon‟s Second 

Republic Prospects for the Twenty-first Century, Kail C. Ellis (edt.), University Press of Florida, 

Florida 2002, s. 16;  Harris, Levant, s. 123.  
271

 Traboulsi, s. 8. 
272

 Kamal Salibi, The Modern History, s. 3. 
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gücünü iyice azaltmıĢtır. Dürzilerin zayıflamasıyla oluĢan boĢluğu ise her geçen gün 

güçlenen Maruniler doldurmuĢtur. Bu dönemde Marunilerin güçlenmesindeki en 

önemli etkenlerden biri, Dürzi kökenli ġihab ailesinin Maruniliği kabul etmesi ve 

otoritelerini Marunilerin lehine kullanmaları olmuĢtur
273

. Bunun yanı sıra aynı 

dönemde Suriye‟den göç eden çok sayıda Grek Katolik Lübnan‟a yerleĢerek 

Marunilerin yanında yer almıĢtır
274

. Öte yandan ġihab ailesi yönetimi altında, Dürzi 

Maanilerin zayıflaması, ġii Hamada (Hamadeh) ailesinin güç kazanmasına neden 

olmuĢtur. ġii Hamada ailesi bu dönemde Marunilerin yoğun olarak yaĢadığı BiĢari, 

Bartun, Cübeyl bölgeleri ile Melkitlerin yoğun olarak yaĢadığı Kura bölgesini kendi 

topraklarına katmıĢtır
275

. Yine bu dönemde ġihab Emirliği, daha önce Maanilerin de 

yaptığı gibi kuzey bölgelerdeki Marunileri güneydeki tarım bölgelerine göç ettirmiĢ 

ve iktidar mücadelesinin bir gereği olarak Dürziler arasındaki mücadelede Kaysileri 

destekleyerek Yemenileri 1711‟de Ayn Dara SavaĢı‟yla Suriye‟ye göçe 

zorlamıĢtır
276

. 

ġihabi Emirliğinin erken dönemi olarak kabul edilen 1697-1788 yılları 

arasında, II. Fahreddin Maani döneminde yaĢandığı gibi Lübnan‟daki Osmanlı 

merkezi idaresini zayıflatmaya yönelik olayların tekrarlanmaması için Lübnan 

valileri Osmanlı Devleti‟nin diğer bölgelerinden atanmaya baĢlanmıĢtır. Bu dönemde 

Sayda, Akra ve ġam‟daki valiler, Dağlık Lübnan‟daki yerel aktörlerin güçlerini 

sınırlamak için bölgeyi kendi denetimleri altına almıĢlardır
277

. Bu valilerin en 

önemlisi 1775‟te, Cebel Amil bölgesinde pamuk zengini ġiiler arasında ikta toplayan 

                                                           
273

 Dürzi ġihab ailesinin Maruniliği kabul ettiğini resmen ilan etmesi ise, IV. ġihab Emiri Mansur 

(1754-1770) döneminde gerçekleĢmiĢtir (Bkz. Malik, “Lebanon as an Experiment”, s. 16). 
274

 Acar, s. 7-8. 
275

 Salibi, The Modern History, s. 4. 
276

 Traboulsi, s. 9. 
277

 Traboulsi, s. 9. (XVIII. yüzyılın sonlarına doğru Lübnan, kuzeyde TrablusĢam, güneyde Sayda 

olmak üzere iki valilik merkezi tarafından yönetilmeye baĢlanmıĢtır. Bkz. Harris, Levant, s. 125). 
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Zahir Ömer‟in ayaklanmasını bastırdığı için Sayda valiliğine atanan Cezzar Ahmet 

PaĢa‟dır
278

. 

1788‟de Cezzar Ahmet PaĢa‟nın ve Dürzi lider BeĢir Canbulat‟ın desteğiyle 

iktidara gelen II. BeĢir ġihab (1788-1840), Osmanlı Devleti tarafından sadece bir 

mültezim
279

 olarak görülmesine karĢın Lübnan‟ın tüm bölgelerinde kontrolü 

sağlamıĢtır. Dağlık Lübnan‟ı mukataa denilen feodal kontluklara bölen ġihab, bu 

mukataaların idaresini de baĢta Dürzi ve Maruniler olmak üzere farklı aile ve dini 

liderlere dağıtmıĢtır
280

. II. BeĢir ġihab‟ın Lübnan‟daki otoritesini pekiĢtirdiği 

dönemlerde Napoleon Bonaparte‟ın 1798 Mısır ve 1799 Filistin iĢgali 

gerçekleĢmiĢtir. Cezzar Ahmet PaĢa‟nın Fransız ordularını Akka‟da durdurmasının 

ardından Emir BeĢir ġihab Dağlık Lübnan bölgesinde ortaya çıkan karıĢıklıklarla 

uğraĢmak zorunda kalmıĢtır.       

1820‟de yeni atanan valinin  Dağlık Lübnan‟a yönelik vergileri artırması 

üzerine bölgenin yerel yöneticisi BeĢir ġihab, Dürzi lider Canbulat‟ın desteğinin 

kaybetmemek için vergi yükünü Marunilere yüklemiĢ, bunun sonucunda da bazı 

Maruni köylerinde ayaklanmalar baĢ göstermiĢtir
281

. Dürzi toprak sahiplerine karĢı 

geliĢen bu isyan, Dürzi beyler tarafından Marunilerin Dürzi toplumuna yönelik isyanı 
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 Harris, Levant, s. 128. (Bu müdahaleyle birlikte ekonomik olarak gerileyen ġiiler Lübnan tarihinde 

XX. yüzyılın ikinci yarısına kadar siyaset sahnesinin dıĢında kalmıĢtır. Bkz. Traboulsi, s. 9). 
279

 Osmanlı Devleti‟nin merkezden uzak bölgelerde baĢvurduğu vergi toplama usulüne göre, söz 

konusu bölgedeki topraklar bölgenin ileri gelenlerine kiraya verilir ve kira geliri bu kiĢilerden peĢin 

olarak alınarak bütçeye aktarılırdı. Bu iĢleme iltizam, toprağın kiralandığı kiĢiye de mültezim 

denmekteydi (Bkz. Eftal Batmaz, “Ġltizam Sisteminin XVIII. Yüzyıldaki Boyutları”, AÜDTCF Tarih 

Bölümü, Tarih Araştırmaları Dergisi, Ankara 1996, C. 18, S. 29, s. 39). 
280

 Salibi, A House of Many, s. 108-110. (Emir BeĢir ġihab kendisini vaftiz yoluyla Hıristiyan, evlilik 

yoluyla Müslüman ve tebası yoluyla da Dürzi olarak tanımlıyordu. ĠnĢa ettirdiği ve bugün halen 

Lübnan CumhurbaĢkanının yazlık konutu olarak kullanılan Beyt ed-Din Sarayı‟nda hem cami hem de 

Ģapel bulunuyordu. Bkz. Malik, “Lebanon as an Experiment”, s. 17). 
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olarak gösterilerek iki grup arasındaki dinsel çatıĢma yaratılmaya çalıĢılmıĢ, bu 

çatıĢmalar sonucunda siyasal gücü zayıflayan BeĢir ġihab‟a karĢı Dürzi 

Canbulatların muhalefeti hız kazanmıĢtır. Bunun üzerine ġihab Emirliği Osmanlı 

Devleti‟nin desteğini sağlayarak 1825‟te Canbulatları yenilgiye uğratmıĢ ve Dürzi 

yerleĢim alanlarını Marunilere açmıĢtır
282

. 

1820‟lerden itibaren Suriye ve Lübnan‟da artan Mısır etkisi, II. BeĢir ġihab‟ı 

Mehmet Ali PaĢa ve bölgenin idaresini üstlenen oğlu Ġbrahim PaĢa ile iyi iliĢkiler 

kurmaya itmiĢtir. Bu dönemde BeĢir ġihab, yönetimi zor olan Dağlık Lübnan için 

Osmanlı Devleti ve Mehmet Ali PaĢa yönetimi arasında denge politikası izlese 

de,1831‟de Filistin‟i iĢgal ederek Suriye içlerine ilerleyen Mısır ordusuna boyun 

eğmiĢ ve 1831-1840 yılları arasında Lübnan Emirliği Mısır yönetiminin idaresinde 

kalmıĢtır
283

. Mısır idaresi döneminde Suriye Valisi olan Ġbrahim PaĢa, Lübnan‟daki 

özerk yapıya son vererek bölgeyi merkezileĢtirmeye çalıĢmıĢ, bununla birlikte 

Maruni ġihabi ailesine bazı idari yetkiler de tanımıĢtır. Ġbrahim PaĢa‟nın 

himayesinde otoritelerini güçlendirmek için Dürzilere baskı yapan Maruniler, 

Dürzilere ait mal ve topraklara da el koymuĢlardır
284

. Ġbrahim PaĢa Lübnan‟da,  

Avrupalı tüccarlara aracı olan yerel tüccar sınıfı olarak Maruniler‟in baskın güç 

haline geldiği bir ekonomik yapı empoze etmiĢ, bu durum ise uzun süredir Lübnan‟ın 

çeĢitli bölgelerinde idari ve ekonomik güce sahip olan Dürzileri huzursuz etmiĢtir. 

Bu huzursuzluk sebebiyle 1838‟de Havran‟da meydana gelen Dürzi isyanının Beka 

ve Vadi Taym‟a sıçraması üzerine Ġbrahim PaĢa dört bin Maruni‟yi silahlandırarak 

isyanı bastırmak için görevlendirmiĢ, böylece bölgedeki çatıĢma siyasi ve ekonomik 
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üstünlük mücadelesi olmaktan çıkarak dinsel ve mezhepsel bir karaktere bürünmüĢ 

ve ilk kez mezhepler arası bir savaĢ yaĢanmıĢtır
285

. 1838‟deki Dürzi isyanının 

yayılarak mezhep çatıĢmasına dönüĢmesi üzerine Ġbrahim PaĢa Dürzilere karĢı 

Marunileri silahlandırmaktan vazgeçmiĢ, bunun üzerine Dürzilerin ardından silahları 

ellerinden alınan Hıristiyanlar da yönetime tepki göstermiĢtir. Ġbrahim PaĢa‟nın 

zorunlu askerlik, ağır vergi ve silahsızlanma gibi uygulamalarından Ģikayet eden tüm 

dini gruplar Antelias‟ta bir araya gelerek Mısır yönetiminin sonlandırılması gerektiği 

konusu üzerinde görüĢ birliğine varmıĢlardır
286

. Öte yandan 1840‟ta yaĢanan Dürzi-

Maruni çatıĢmasını bahane gösteren Ġngiliz birlikleri Beyrut yakınlarındaki Cünye‟ye 

çıkmıĢtır. Ġngiltere, Fransa, Avusturya, Prusya ve Rusya, Mısır yönetimine karĢı 

Osmanlı‟yı destekleyerek Ġbrahim PaĢa ve müttefiki BeĢir ġihab‟ın devrilmesi 

üzerine anlaĢmıĢ böylece Mısır, Lübnan ve Suriye‟den çekilmek zorunda kalmıĢtır.  

Ġbrahim PaĢa idaresinin Lübnan siyasi ve toplumsal yapısındaki etkisi, 

Marunilerin Dağlık Lübnan bölgesinde artan bir güç kazanması ve böylece 

Dürzilerin yüzyıllardır devam eden siyasi üstünlüğünü ele geçirmeleri olmuĢtur. 

Ayrıca Harris‟e göre bölgedeki Mısır idaresi, Avrupa güçlerinin Lübnan‟a olan 

ilgisini artırmıĢ ve bu güçler, ticari iliĢki içerisinde oldukları Marunileri yönetime 

karĢı desteklemiĢtir
287

.  

Mısır‟ın Lübnan‟dan çekilmesinin ardından Lübnan‟daki mezhep iliĢkileri 

oldukça değiĢmiĢ durumdaydı. Bu dönemde Osmanlı Devleti, III. BeĢir‟i bölgenin 

yeni emiri olarak atamıĢtır. Emirin 1842‟ye kadar sürecek kısa iktidarı süresince 

çatıĢmalar tekrar alevlenmiĢtir. III. BeĢir,  selefi II. BeĢir ġihab‟ın Dürzi topraklarını 
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Marunilere vermesi, Marunilerin siyasal gücünü artırması ve Maruni Patriğinin Dürzi 

beylerin idaresinde yaĢayan Marunileri provoke etmesine göz yumması gibi 

nedenlerle ortaya çıkan Maruni-Dürzi silahlı çatıĢmalarıyla mücadele etmiĢtir. 

Emirlik sarayının bulunduğu Dayrül Kamar‟da emirin Maruni birlikleri kullanarak 

Dürzilere saldırması, Zahle‟de Grek Katoliklerin ve ġiilerin Dürzilere karĢı 

savaĢması III. BeĢir döneminin önemli mezhepsel çatıĢmaları olmuĢtur. YaĢanan 

yoğun iç çatıĢmaları önlemek için dıĢarıdan gelen baskılar neticesinde bölgeye 

müdahale eden Osmanlı Devleti, 1842‟de ġihab Emirliğine son vererek “çifte 

kaymakamlık” sistemini kurmuĢtur. Böylece, her siyasi aktörün kendi bölgesinde 

etkin olduğu çoğulcu bir politik sisteme sahip olan ve mültezimliğin nesilden nesile 

geçtiği bir yapı arz eden Lübnan Emirliği son bulmuĢtur
288

. 

Lübnan‟da yeni mezhepsel çatıĢmaları önlemek için getirilen çifte 

kaymakamlık sistemine göre ülke toprakları, kuzeyde Maruni, güneyde Dürzi bir 

kaymakamın yönetiminde olmak üzere iki idari bölgeye ayrılmıĢtır
289

. Ancak 

nüfusun karıĢık bir yapı arz etmesi nedeniyle, hem Dürzi Kaymakamlık bölgesinde 

yaĢayan Marunilerle kuzeydeki Maruni Kaymakamlık bölgesindeki Dürziler, hem de 

diğer dini cemaat mensupları bu yeni idari sistemden rahatsız olmuĢtur. Öte yandan 

yeni siyasal yapının kurulmasının ardından, ġihab ailesinin daha önceden sürgüne 

gönderdiği Dürziler Lübnan‟a dönerek eski topraklarını talep edince, söz konusu 

toprakların yeni sahipleri olan Maruniler ve sürgünden dönen Dürziler arasında yeni 
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çatıĢmalar baĢ göstermiĢtir
290

. Bunun üzerine 1845‟te bölgeye gönderilen Osmanlı 

DıĢiĢleri Bakanı ġekip Efendi mevcut sistemle ilgili bazı düzenlemeler yapmıĢtır. Bu 

düzenlemelere göre kaymakamlar Bab-ı Ali tarafından değil, Lübnan bölgesinin 

bağlı bulunduğu Sayda Valiliği tarafından yerel liderler arasından atanacak ve her iki 

bölge için mevcut dini grupları temsilen Dürzi, Maruni, Sünni, Grek Ortodoks ve 

Grek Katoliklerden oluĢan on iki üyeli bir meclis oluĢturulacak ve bu meclis 

kaymakam için tavsiye niteliğinde kararlar çıkaracaktır
291

.  Böylece feodal sistem 

yıkılarak mezhebe dayalı temsil sitemi oluĢturulmuĢ, bu durum da mezhepsel 

bağlılıkları güçlendirmiĢtir. 

Osmanlı yönetiminin, yukarıda bahsedilen düzenleme ile Lübnan‟ın bağlı 

bulunduğu Sayda Valiliği‟ne Dağlık Lübnan kaymakamlarının atanmasında son söz 

hakkını tanıması, Hıristiyan ve Dürzi cemaat liderlerini hoĢnut etmemiĢtir
292

. 

Osmanlı Devleti‟nin bir valisi tarafından atanmıĢ bu kaymakamlar ne Maruniler, ne 

de Dürziler tarafından meĢru görülmüĢtür. Böylece her iki kaymakam da bölgenin 

güçlü ailelerinin elinde kukla olarak kalmıĢ, idarelerindeki halk ise toprak sahibi 

güçlü ailelere ya da dini liderlere olan bağlılıklarına devam etmiĢtir. Bu dönemde 

Maruniler için meĢru lider, reform sürecinden güçlenerek çıkan Maruni Kilisesi‟nin 

patriği Ilyas HubayĢ (1823-1845) olmuĢtur
293

. Ancak HubayĢ‟ın halefi Yusuf Hazin 

aynı liderlik özelliğini sergileyememiĢtir. Hazin‟in patrikliği döneminde Maruni 

Kaymakamı Haydar Abu‟Lam, Maruni feodal beyler ve köylüler arasındaki dengeyi 

sağlayarak Maruni liderliğini yürütmüĢtür.  
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1854‟te hem Patrik Hazin‟in hem de Kaymakam Haydar Abu‟Lam‟ın 

ölümünün ardından Maruniler arasında feodal beyler ve köylü halk ayrımı artmıĢtır. 

Öte yandan aynı dönemde Dürzi cemaati, Yazbaki- Canbulat aileleri arasındaki iç 

çatıĢmalara ve iktidar mücadelelerine sahne olmuĢtur. Ġngiltere‟nin desteğiyle 

Canbulatların güçlenmesi Osmanlı Devleti‟ni rahatsız etmiĢ, bu destekten güç alan 

Dürzilerin ayrı bir özerk bölge kurma isteği nedeniyle 1849-1852 yılları arasında 

Osmanlı Devleti‟nin Canbulatlara karĢı olumsuz tutumu ĢiddetlenmiĢtir
294

. Bu 

süreçte Dürziler de Osmanlı karĢıtı hareketlerini artırmıĢ, Yazbaki ve Canbulat 

aileleri Osmanlı otoritesini temsil eden Dürzi Kaymakam‟a karĢı birlik 

oluĢturmuĢlardır. 1852‟de Bab-ı Ali‟nin Dürzilerin askere alımı yönünde bir çağrı 

yayınlaması nedeniyle Vadi Taym ve Havran bölgelerinde ayaklanan Dürziler için 

Osmanlı Devleti askeri birlik göndermiĢ, ancak Ġngiliz Konsolosluğu‟nun 

arabuluculuğu ile Dürzi isyancılar serbest bırakılmıĢtır. Bunun üzerine Osmanlı 

Devleti Ġngiliz desteğini arkasına alan Canbulatlarla iyi iliĢkiler kurma yoluna 

gitmiĢtir. Osmanlı Devleti‟nin Dürzi Canbulat ailesiyle iyi iliĢkiler kurması üzerine 

Dürziler 1853 Kırım SavaĢı‟nda 3000 askerle Osmanlı ordusuna destek sağlamıĢ ve 

Osmanlı otoritesi ile Dürziler arasındaki bu sıcak iliĢkiler 1857‟e kadar devam 

etmiĢtir
295

. 

Dürzilerin Osmanlı Devleti ile kurdukları iyi iliĢkiler kısa süre sonra patlak 

veren Dürzi-Maruni çatıĢmasıyla sona ermiĢtir. Bu süreçte, öteden beri Dürzilerle 

Maruniler arasında yaĢanan anlaĢmazlık ve çatıĢmalar iyice Ģiddetlenerek 1858-1860 

yılları arasında ülkenin her köĢesine yayılmıĢtır. Bu iki grup, 1860 Mayıs‟ında kanlı 

bir savaĢın içine girmiĢtir. Marunilerin sayıca fazla olmasına karĢın Dürziler savaĢçı 
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yetenekleriyle kısa sürede Bekaa bölgesi ve ġuf Dağı‟nın tamamını ele 

geçirmiĢlerdir. Bu çatıĢmalar sırasında Dürziler sadece Marunilere saldırmamıĢ, 

öteden beri dostluk iliĢkisi içerisinde oldukları Hıristiyan gruplardan Grek Ortodoks 

ve Grek Katolikleri de hedef almıĢ, böylece ülkedeki çatıĢmalar bir Dürzi-Hıristiyan 

savaĢına dönüĢmüĢtür
296

. Grek Katoliklerin savunmasıyla bir süre Kisrevan ve 

Zahle‟yi ellerinde tutabilen Hıristiyanlar, daha sonra Zahle‟yi de kaybetmiĢ ve 

Dayrül Kamar‟da yenilerek toplamda 10 bin kayıp vermiĢlerdir. SavaĢta üstünlüğü 

tamamen ele geçiren Dürziler ise Kisrevan‟ı ele geçirecekleri sırada Osmanlı Devleti, 

DıĢiĢleri Bakanı Fuat PaĢa‟yı Lübnan‟a göndererek olaylara müdahale etmiĢ ve 

geliĢmeleri kontrol edemeyen Osmanlı yöneticilerini ve tüm Dürzi liderlerini 

cezalandırmıĢtır
297

.  Osmanlı Devleti‟nin Lübnan‟da yaĢanan savaĢa zamanında 

müdahale edememesi, kendilerini bölge Hıristiyanlarının koruyucusu olarak gören 

Avrupa devletlerinin mevcut duruma müdahil olmasına fırsat vermiĢ ve konuya 

iliĢkin bu ülkelerin de dahil olduğu bazı görüĢmeler baĢlamıĢtır. 

1.1.2- MUTASARRIFLIK DÖNEMĠ 

 

Ekim 1860‟ta Ġngiltere, Fransa, Rusya, Avusturya ve Prusya, Fuat PaĢa 

baĢkanlığında Beyrut‟ta toplanarak bir komisyon oluĢturmuĢ, aylar süren 

müzakerelerin ardından Mayıs 1861‟de Lübnan‟da otonom bir rejimi belirleyen bir 

anlaĢma Ġstanbul‟da imzalamıĢtır
298

. Cebel-i Lübnan Nizamnamesi
299

 olarak bilinen 

bu anlaĢma uyarınca Dağlık Lübnan, önceden bağlı bulunduğu Sayda ve ġam idari 

birimlerinden ayrılarak doğrudan merkeze bağlı özerk bir sancak haline getirilmiĢ ve 
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bölgenin özerkliği uluslararası güvenceye alınmıĢtır. Beyrut, Sayda, TrablusĢam ve 

Bekaa bölgeleri oluĢturularak Osmanlı Devleti‟nin Ġstanbul‟dan atayacağı ve 

anlaĢmada yer alan devletlerin onaylayacağı Katolik Hıristiyan bir mutasarrıfın
300

 

Lübnan‟ı yönetmesi ve dört Maruni, üç Dürzi, iki Grek Ortodoks, bir Grek Katolik, 

bir Sünni, bir ġii üyeden oluĢacak 12 kiĢilik bir konseyin yönetimde danıĢma kurulu 

olarak yer alması kararlaĢtırılmıĢtır
301

. 

Mutasarrıflık dönemi, Lübnan‟a uzun bir barıĢ süreci getirmiĢtir. I. Dünya 

SavaĢı‟na dek sürecek bu dönemde Lübnan ekonomik yönden geliĢmiĢ, ülkede 

kültürel yönden aydınlanma yaĢanmıĢ, feodal düzen genel anlamda sona ermiĢ, tüm 

Lübnan vatandaĢlarına kanun önünde eĢitlik getirilmiĢ ve Lübnan kimliği ilk kez 

yasal olarak kabul edilmiĢtir. Ġç çatıĢmaların azaldığı ve Avrupa devletleri ile ticari 

iliĢkilerin geliĢtiği Mutasarrıflık döneminde eğitim, altyapı hizmetleri ve ticaret 

oldukça geliĢmiĢtir. Bu dönemde hükümet, anayasal düzenlemelerle icraatlarını 

gerçekleĢtirmiĢ, yargı resmiyet kazanmıĢ ve hükümet aktiviteleri yerel özelliklere 

göre belirlenmiĢtir
302

. Tüm bu olumlu özelliklerine ve yönetimdeki istikrara rağmen, 

mutasarrıflık döneminin temsil sistemi Lübnan‟da etkisi günümüze dek süren güç 

paylaĢımı sorununa neden olmuĢtur. Meclisteki temsil sisteminin mezheplere dayalı 

olduğu bu dönemde, mezhep temelinde örgütlenmiĢ bir toplum yapısı ortaya çıkarak 

dini gruplar arasındaki ayrım daha da belirgin hale gelmiĢtir. Bu bağlamda 

mutasarrıflık düzeni ile birlikte, Dağlık Lübnan‟ın nüfusunun çoğunluğunu oluĢturan 

Maruniler, sahil Ģehirleri ve Bekaa‟da nüfussal çoğunluğa sahip Müslümanlar ve bu 
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gruplara göre daha az nüfusa sahip Dürziler, Grek Katolikler ve Grek Ortodokslar 

için siyasal sistemdeki görev dağılımında mezheplere göre kotalar konulması artık 

kabul edilen bir gerçeklik haline gelmiĢtir
303

. Öte yandan Mutasarrıflık dönemi, 

Maruni Kilisesi‟nin Dağlık Lübnan‟daki gücünü arttırdığı bir dönem olmuĢtur. Yine 

bu dönemde her dini grubun uluslararası hamisi belirginleĢmiĢ, bu hamilik özellikle 

Hıristiyan cemaatlerde Batı Avrupa‟ya dayalı bir yapının güçlenmesini de 

beraberinde getirmiĢtir
304

.  

XIX. yüzyıl sonlarına doğru, milliyetçi ayaklanmalar sonucu Balkanlardaki 

topraklarının büyük kısmını kaybeden Osmanlı Devleti, Tanzimat reformlarına 

rağmen, diğer bölgelerdeki bağımsızlık taleplerini durduramamıĢtır
305

. Devletin 

Ortadoğu‟daki topraklarında yaĢayan Araplarla din birliği göz önüne alınarak 

geliĢtirilen panislamist politikalar II. Abdülhamid döneminde kısmen bir birlik 

sağlamıĢ, bu bölgedeki Arap Müslümanların çoğu Osmanlı idaresinin meĢruluğunu 

kabul etmiĢtir. Ancak Tanzimat reformları sonrasında Hıristiyanların Müslümanlarla 

eĢit haklara sahip hale gelmesi Müslümanların tepkisine neden olmuĢ, Hıristiyan ve 

Müslümanlar arasındaki düĢmanlığı artırmıĢtır
306

. XX. yüzyıl baĢlarında ise 

Abdülhamid‟i devirerek iktidarı ele geçiren Jön Türkler Osmanlı topraklarında 

yaĢayan herkesin Osmanlıcılık ilkesiyle devlete bağlılığını esas alan merkezi bir 

anlayıĢ tesis etmeye çalıĢmıĢ,  bunun yanı sıra aynı dönemde Arap topraklarında 
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sultanın halife rolüne vurgu yapılmıĢtır. Ancak bu süreçte, Balkan devletlerinin hızla 

bağımsızlıklarını elde etmeleri ve Arap eyaletlerinde yükselen milliyetçi söylem
307

 

nedeniyle Osmanlıcılık politikası terk edilerek Anadolu merkezli Türkçülük ilkesi 

uygulamaya geçirilmiĢtir. Arap eyaletlerinde güvenliğin sağlanması için eski 

bürokratlar yerine merkeze bağlı rejim taraftarı memurların getirilmesi Suriye ve 

Lübnan‟da rahatsızlık yaratmıĢtır
308

. Lübnanlı Müslümanlar bir yandan Batı 

desteğindeki Hıristiyan nüfusun her açıdan güç kazanması karĢısında güvensizlik 

hissederek Hıristiyan karĢıtı tepkilerini dillendirmiĢ, diğer yandan eĢitlik ve kardeĢlik 

gibi seküler Batı fikirleri doğrultusunda her hangi bir dinsel ya da mezhepsel ayrılığa 

baĢvurmadan Hıristiyan komĢuları ile barıĢ içinde yaĢamak istemiĢlerdir. Müslüman 

grupların yaĢadığı bu ikilem, Ġttihat ve Terakki‟nin iktidara gelmesi ve I. Dünya 

SavaĢı‟nın baĢlamasının ardından iyice belirgin hale gelmiĢtir. Ayrıca bu dönemde, 

Arap Müslümanların gözünde Osmanlı Devleti, ümmeti savunmaktan çok uzak bir 

hale bürünmüĢtür
309

.    

XX. yüzyılın baĢlarında Lübnan‟daki Müslümanlar bile Osmanlı Devleti‟ne 

gösterdikleri sadakatten büyük oranda vazgeçmiĢken, bölgedeki Hıristiyan gruplar 

Osmanlı yönetiminden tamamen farklı bir yönetim arayıĢı içine girmiĢti. Bu 

bağlamda Marunilerin düĢünsel eğilimlerine bakıldığında,  bu dini grup içinde kendi 
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devletlerini kurma ideali ve belirgin bir Maruni milliyetçiliğinin yerleĢmiĢ durumda 

olduğu görülmektedir
310

. Arap milliyetçiliğinin de yükseldiği bu dönemde I. Dünya 

SavaĢı‟nın patlak vermesi Ġttihat Terakki‟yi Müslüman nüfusu Ġngiliz ve Fransızlara 

karĢı birleĢtirmek amacıyla Ġslami sembollere yöneltmiĢ, bu doğrultuda sultanın 

halife unvanına sık sık baĢvurulmuĢtur. Bu dönemde Arap milliyetçiliğinin güçlü 

olduğu Suriye ve Lübnan bölgesinin denetimi için bölgeye gönderilen Cemal 

PaĢa‟nın sert tutumu bölge halkının Osmanlı Devleti‟ne karĢı olumsuz tutum içine 

girmesine neden olsa da Arap isyanı baĢka bir bölgede, Ġngilizlerin desteklediği 

Mekke Emiri ġerif Hüseyin‟in etrafında baĢlatılmıĢtır
311

. ġerif Hüseyin Ortadoğu‟da 

kurulacak Arap Devletinin kralı olmak için Ġngilizlerle anlaĢsa da, Ġngiltere‟nin 

Fransa ile gizlice imzaladığı Sykes-Picot anlaĢması
312

 uyarınca Suriye-Lübnan 

bölgesi Fransa‟ya bırakılarak ġerif Hüseyin‟e verilen ve Suriye-Lübnan bölgesinin 

de dahil olduğu bağımsız Arap Devleti sözü ihlal edilmiĢtir. I. Dünya SavaĢı 

sonrasında, Milletler Cemiyeti kararları uyarınca Suriye ve Lübnan bölgesi 

Fransa‟nın manda yönetimine verilmiĢtir
313

. Fransız idaresinin baĢladığı dönemde 

Lübnan‟da; Batı Avrupa ile güçlü bağları olan Hıristiyan toplumu, Dağlık bölgelerde 

yaĢayan ve aĢiret yapısına sahip Dürziler, sahil Ģeridinde, özellikle Beyrut‟ta, 

yoğunlaĢmıĢ ve Avrupa ile ticari iliĢkileri olan Sünniler ve tarımla uğraĢan yoksul 
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ġiiler bulunuyordu. Bölgenin ekonomisi ise esas itibarıyla, Dağlık Lübnan ile kıyı 

Ģeridi arasında önemli bir bağ oluĢturan ve Hıristiyanların baskın olduğu ipek 

endüstrisine dayalıydı
314

. 

 

1.1.3- FRANSIZ MANDA YÖNETĠMĠ VE BÜYÜK LÜBNAN DEVLETĠ 

 

Lübnan‟da I. Dünya SavaĢı sonrasında Sykes-Picot anlaĢması uyarınca fiilen, 

1920 yılında düzenlenen San Remo Konferansı kararları uyarınca ise resmen 

baĢlayan manda yönetiminde Fransa‟nın güvendiği iç güç, Patrik Ilyas Huveyk‟ın 

baĢında bulunduğu Maruni Kilisesi olmuĢtur. Aynı Ģekilde Maruniler de, ülkede 

kendi isteklerini gerçekleĢtirmek için Lübnan‟ın geleneksel müttefikleri olan 

Fransızlar tarafından idare edilmesini istemiĢlerdir
315

. Bu nedenle Patrik Huveyk, 

Paris Konferansı‟nda (1919), Lübnan‟da hak iddia eden ġerif Hüseyin‟in oğlu 

Faysal‟ı destekleyen ABD ve Ġngiltere delegelerine karĢı Suriye‟den ayrılmıĢ bir 

Lübnan Devleti‟ni savunmuĢ ve bu suretle Marunilerin Fransızlar için ne denli 

güvenilir bir müttefik olduğunu kanıtlamıĢtır
316

. Buna karĢılık Fransızlar da, 

kendileriyle yüzyıllardır iyi iliĢkiler geliĢtiren Marunileri kayırmıĢ ve Lübnan‟da 

oluĢturdukları sistem içerisinde bu dini gruba öncelik ve ayrıcalık tanımıĢtır. Grek 

Ortodokslar ve Dürziler ise, Marunilere tanınan bu ayrıcalık nedeniyle kurulacak 

Büyük Lübnan Devleti‟ne karĢı tavır sergilemiĢlerdir. Özellikle Dürziler bu tepkiyi 

silahlı eylemlere dönüĢtürmüĢ ve 1925-1927 yıllarında Havran‟da Fransız güçlerine 

karĢı savaĢmıĢlardır. Öte yandan Lübnan‟daki Fransız mandaterliğine bir diğer tepki 

de, ġerif Hüseyin‟in oğlu Faysal‟dan gelmiĢtir. Faysal‟a verilmesi vaat edilen Suriye 
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ve Lübnan topraklarında Fransız yönetiminin hak iddia etmesi üzerine Faysal bir 

ordu toplayarak Lübnan‟a girdiyse de ordusu Fransız General Gouraud tarafından 

püskürtülmüĢ ve bölgede tam Fransız hakimiyeti sağlanmıĢtır
317

. 

Fransa, bölgede kurduğu bir yüksek komiserlik aracılığıyla yönettiği Suriye 

ve Lübnan topraklarında bazı idari düzenlemeler yapmıĢtır. Bu bağlamda Fransa, 

Lübnan‟daki sadık müttefiki olan Marunilerin Müslüman nüfusun ağarlıklı olduğu 

bir Suriye içinde etkisiz kalmaması amacıyla, Dağlık Lübnan ve çevresinde ayrı bir 

devlet kurmayı planlamıĢtır. Bu amaçla Dağlık Lübnan bölgesine, çevresindeki bazı 

bölgelerle sahil Ģeridindeki yerleĢim yerlerini eklemek suretiyle Marunilerin etkin 

olduğu bir Lübnan devleti oluĢturmuĢtur. Ancak Fransa, bu yapıda Marunileri kendi 

denetiminde tutabilmek için Müslümanların ve diğer unsurların yoğun olduğu bazı 

bölgeleri de bu yeni devletin sınırları içerisine dahil etmiĢtir. Böylece Fransa, 

Müslüman nüfusun yoğun olduğu bölgelerin yeni devlete katılması suretiyle Maruni 

nüfusu dengeleme yoluna gitmiĢ ve bu sayede yeni devlette Müslümanlarla birlikte 

yaĢayacak olan Marunileri kendisine bağımlı hale getirerek Ortadoğu‟da güvenilir ve 

istikrarlı bir müttefik kazanmayı amaçlamıĢtır
318

.  

Fransa, yukarıda bahsedilen plan çerçevesinde eski Dağlık Lübnan 

Mutasarrıflığında kurmayı planladığı Lübnan devleti topraklarına Beyrut, Bekaa, 

TrablusĢam, Sayda ve Sur gibi Müslüman nüfusun yoğun olduğu bölgeleri de 

ekleyerek yeni Lübnan devletini kurmuĢtur. Bu yeni devlet, Dağlık Lübnan‟a yeni 

yerler eklenerek oluĢturulduğu için Büyük Lübnan (Greater Lebanon) adını 
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almıĢtır
319

.  Yeni devletin yönetimini de Ģekillendiren Yüksek Komiser Gouraud, 

1921‟de beĢi Müslüman olmak üzere 15 üyelik bir idare meclisi atamıĢ, daha sonra 

Müslümanların itirazı üzerine üye sayısını 17‟ye çıkarmıĢtır. Altı Maruni, üç Grek 

Ortodoks, bir Grek Katolik, bir Dürzi, dört Sünni ve iki ġii üyeden oluĢan bu idare 

meclisi, Mutasarrıflık rejiminde olduğu gibi sadece istiĢari nitelikte kalmıĢ ancak söz 

konusu konsey, yerel liderlerin ülkede önemli rol oynamasını sağlamıĢtır. Nitekim 

konseyin gücü giderek artmıĢ ve zamanla bir millet meclisi görünümünü almıĢtır
320

. 

Büyük Lübnan Devleti‟nin yönetim yapısı, ülkedeki dini grupların iliĢkilerini 

ve dolayısıyla ülke istikrarını etkilemiĢtir. Özellikle Maruniler, Fransa ile yaptıkları 

iĢbirliğinden güven alarak, kurulan bu yeni devlette siyasal ve ekonomik üstünlüğün 

kendi hakları olduğunu savunmuĢlardır. Marunilerin, yüzü Batı‟ya dönük ve Arap 

dünyasından kopuk bir devlet yapısı istemelerine karĢın, yeni devlette yeterinde söz 

sahibi olamayan Sünni Müslümanlar ve Grek Hıristiyanlar Arap dünyası ile 

entegrasyonu, hatta Suriye ile bütünleĢmeyi savunmuĢlardır
321

. Özellikle Grek 

Ortodoks ve Grek Katolikler, Suriye‟deki dindaĢlarıyla bütünleĢmeleri gerektiği 

konusunda hemfikirdiler. Yine de Lübnanlı Hıristiyanlar, Müslümanlarla Arap 

milliyetçiliği merkezinde buluĢulduğu takdirde, bu ideolojinin Müslüman merkezli 

bir harekete kayacağı endiĢesini taĢıyorlardı. Ayrıca Osmanlı egemenliğinde belli bir 

otonomi ve ayrıcalığa sahipken, kurulacak olası bir Arap devletinde böyle haklara 

sahip olacaklarından da emin değillerdi
322

. 
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Lübnan‟daki Fransız manda rejimi devam ederken, ülkedeki tüm dini 

grupların bağımsız bir Lübnan kurma ideali de belirginleĢmeye baĢlamıĢtır. Bu 

dönemde, Fransa‟nın desteğinden memnun olan Maruni toplumu içinde dahi manda 

idaresinin son bulması ve bağımsız bir devlet çatısı altında yaĢama isteği 

güçlenmiĢtir. Ancak kurulacak bağımsız devletin yapısı ile ilgili oldukça farklı 

görüĢler ileri sürülmüĢtür. Bu görüĢleri dört grupta toplamak mümkündür. Ġlk olarak 

Arap federalistler, ġam‟dan yönetilecek birleĢik bir Arap devletini savunuyorlardı. 

Beyrutlu tüccar aristokrat aileler ve Dağlık Lübnan‟ın ileri gelen Maruni aileleri bu 

grup arasında yer almaktaydı. Ġkinci olarak, Suriye federalistleri ise Suriye‟den 

yönetilecek Fransız merkezli bir yönetim istiyorlardı. Grek Katolik ve Grek 

Ortodoksları bu gruba dahil etmek mümkündür. Üçüncü grup ise Fransa‟nın 

himayesinin gerekliliğini, Hıristiyan bir Lübnan‟ın Fransa ile birleĢmesi gerektiğini 

savunmuĢtur. Özellikle Maruni milliyetçileri, Müslüman Araplarla çevrili bir 

Hıristiyan nüfusun ancak Fransa sayesinde varlığını devam ettirebileceği 

görüĢündeydi. Son olarak, yeni devletin bağımsız bir Lübnan olması gerektiğini 

savunan grup ise Hıristiyan ve Müslümanların bir arada yaĢadığı, demokratik, çok 

mezhepli ve bağımsız bir cumhuriyetin kurulması gerektiğini belirtmekteydi
323

. 

Müslüman gruplardan Sünniler, yeni devletle birlikte kendi topraklarında azınlık 

durumuna düĢmekten korkmuĢlardır. Yüzyıllardır Müslüman egemenliği altında 

güçlü konumda olan Sünniler, yeni sistemde Hıristiyanların ayrıcalıklı konuma 

gelmesini kabul edememiĢlerdir. Hıristiyanların yeni devletteki güçlü siyasal ve 

sosyal statüleri, gündelik hayata da yansımıĢtır. Örneğin, dönemin Hıristiyan 

gazetelerinde Müslümanlara karĢı pek çok provakatif makaleler yayınlanmıĢtır. 
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Lübnan‟ın yeni yapısı, Sünniler için Hıristiyan üstünlüğünün garantilendiği bir baskı 

rejimine bürünmüĢtür. Bu durumda Lübnanlı Sünnilerin kendilerine Müslüman bir 

dıĢ destek aramaları ve gözlerini Suriye‟ye çevirmeleri kaçınılmaz olmuĢtur. Bu 

sebeple Fransız mandasının ilk yıllarında Sünniler, Lübnan devletini tamamen 

reddetmiĢlerdir
324

. Sonuç olarak, Büyük Lübnan‟da Maruni Hıristiyan ve Sünni 

Müslüman bakıĢ açıları iki ayrı uç noktayı temsil etmekteydi. Grek Ortodoks, Dürzi 

ve ġii gruplarsa bu iki ucun arasında orta noktada bulunmaktaydı.    

Fransa, 1920-1926 yılları arasında Lübnan‟da ortaya çıkan bağımsızlık 

taleplerine ve dini gruplar arasında rejimin yapısı ile ilgili süren tartıĢmalara yeni bir 

güç paylaĢımı rejimi ile müdahale etmiĢtir. 1926‟da kabul edilen Anayasa ile Büyük 

Lübnan ismi, Lübnan Cumhuriyeti‟ne dönüĢtürülmüĢtür. Devletin bayrağı, Fransa 

bayrağının üç rengi üzerine yerleĢtirilen bir sedir ağacı olarak kabul edilmiĢ, 

Arapçanın yanı sıra Fransızca da resmi dil olarak ilan edilmiĢtir
325

. 1926 

Anayasası‟nın 95. maddesi, hükümetin ve idari kurumların mezhepler arasında adil 

dağılımını öngörüyordu, ancak bu dağılıma parlamento dahil değildi. 9. madde ise, 

medeni hukuku ilgilendiren evlilik, boĢanma, miras, evlat edinme gibi konuların 

çözümünü dini grupların kendi hukukuna bırakıyordu. 10. madde, her dini grubun, 

genel eğitim sistemi ile çatıĢmayacak Ģekilde dini eğitimine izin vermekteydi
326

. Bu 

durum, Fransız Manda idaresinin yerel halka iç iĢlerinde serbestlik sağlaması 

açısından bir aĢama olmuĢtur. Yapılan bu düzenlemelerin ardından, Hıristiyanlara 

verilen cumhurbaĢkanlığına ilk olarak Grek Ortodoks Charles Dabbas seçilmiĢtir
327

. 
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Anayasa‟da mezheplerin kamu görevlerindeki temsil oranları belirtilmemekle birlikte 

uygulamada Fransız ve Katolik okullarında yetiĢen Maruni Hıristiyanlar yüksek idari 

görevlere atanmıĢlardır. 

1926 Lübnan Anayasası, iç iĢlerinde bağımsız, dıĢ iĢlerinde ise Fransa‟ya 

bağlı bir devlet yapısı ortaya çıkarmıĢsa da, bu dönemde ülkenin iç siyaseti de 

Fransa‟nın denetiminde kalmıĢtır. Fransa bu dönemde, ülkedeki Fransız yanlısı 

siyasetçilerin ön plana çıkması için çaba sarf etmiĢ, kendi çıkarlarıyla örtüĢmeyen 

liderleri saf dıĢı bırakmak için iç siyasete müdahale etmekten çekinmemiĢtir. Manda 

dönemi iç siyasetine bakıldığında Maruni baĢbakanlar BiĢara Huri (1927-1929) ve 

Emile Edde‟nin (1929-1932) rekabeti göze çarpmaktadır. Dürzilerle ve 

Müslümanlarla iĢbirliği içinde olan ve Arap dünyası ile barıĢık olmak gerektiğini 

savunan Huri ve Arap dünyası karĢıtı olan katı Fransız yanlısı Edde‟nin 1932‟de 

cumhurbaĢkanlığı yarıĢından çekilmeleri üzerine TrablusĢam‟lı Sünni bir hukukçu 

olan Meclis BaĢkanı Muhammed El-Cisr‟in Müslümanların ve Grek Ortodoksların 

desteğini alarak aday olması, Fransa‟yı endiĢelendirmiĢ, bunun üzerine Fransız 

Yüksek Komiseri 1932‟de Anayasa‟yı askıya alarak meclisi feshetmiĢtir
328

. Bu 

durum Müslümanlar ve Hıristiyanlar arasında hoĢnutsuzluk yaratmıĢ, mezhep 

liderlerinin sert muhalefeti, 1934‟te meclisin tekrar açılmasını sağlamıĢtır. 1935‟te 

yapılan seçimleri Edde kazanmıĢ, Huri ise mecliste muhalefeti oluĢturarak manda 

rejiminin sona ermesi için çalıĢmıĢtır. Edde‟nin önemli görevlere Marunileri ataması 

Müslüman dini grupların itirazına neden olmuĢtur. 1936 yılına gelindiğinde, hem 

Suriye hem de Lübnan‟la bağımsızlık görüĢmelerine baĢlayan Fransa, Lübnan ile 
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yapılan anlaĢmada ülke yönetiminde ve üst düzey görevlerde dinlerin temsili 

maddesini eklemiĢ, bu madde mezhepsel temsil için dayanak oluĢturmuĢtur.  

1939‟da baĢlayan II. Dünya SavaĢı sebebiyle Fransa Meclisi 1936 

AnlaĢmasını onaylamayarak Lübnan‟daki siyasi varlığını devam ettirmiĢ, Fransa 

manda yönetimi de Edde‟yi cumhurbaĢkanı olarak atamıĢtır
329

.  ABD ve Ġngiltere‟nin 

baskısı ve savaĢın zayıflatıcı etkisinin sonucunda Mart 1943‟te Anayasayı yeniden 

yürürlüğe koyan Fransa, Lübnan Parlamentosu‟nun tam bağımsızlık talebiyle 

karĢılaĢmıĢtır. Öte yandan parlamentonun, Kasım 1943‟te Anayasadaki manda 

yönetimine iliĢkin maddeleri kaldırma teĢebbüsünde bulunması üzerine, Fransa, 

Lübnan cumhurbaĢkanını ve baĢbakanını tutuklamıĢtır. Bunun üzerine Lübnan‟daki 

tüm etnik ve dini gruplar ülke çapında grev baĢlatmıĢtır. Fransa‟nın bu 

uygulamasına, ülke içinden olduğu gibi dünyanın çeĢitli devletlerinden de tepkiler 

gelmiĢtir. Özellikle ABD ve Ġngiltere‟nin konuyla ilgili baskıları sonucunda Fransa, 

Kasım 1943‟te Lübnan‟ın tam bağımsızlığını tanımıĢ ve böylece bağımsız Lübnan 

devleti ortaya çıkmıĢtır. Lübnan ve Suriye‟de bulunan Fransız askerleri ise 1946 

yılında bölgeden tamamen çekilmiĢtir
330

.  

 

                                                           
329

1939 yılı, Lübnan tarihinin dönüm noktalarından biridir. Lübnan‟da hem mezhep çatıĢmalarının 
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kavuĢmasının ardından ülkenin Müslüman Suriye ile birleĢmesinden endiĢe duyuyorlardı. Ġkinci grup 

ise, Büyük Lübnan Devleti‟nin kurulması ve bölge sınırlarının kesinleĢmesi ile birlikte Suriye ile 
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Fransa‟nın Lübnan‟dan çıkarken Maruni üstünlüğünde bir sistem bırakacağına inanan ġii ve Sünniler 

kendi haklarının Fransa tarafından güvence altına alınmasını talep etmiĢlerdir (Bkz. Traboulsi, s. 98-

100). 
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1.1.4- BAĞIMSIZ LÜBNAN DEVLETĠ 

 

Fransa‟nın bölgedeki denetimine son vermesiyle bağımsızlığına kavuĢan 

Lübnan‟ın inĢasında bahsedilmesi gereken iki kurucu anlaĢma bulunmaktadır. 

Bunlardan ilki, 1943‟te Sünni lider Riad Sulh ve Maruni lider BiĢara Huri‟nin 

görüĢmeleri sonucu ortaya çıkan ve “Ulusal Pakt” olarak bilinen sözlü anlaĢmadır. 

Diğeri ise 1943 Anayasası‟dır
331

. Ulusal Pakt ile Lübnan ayrı bir devlet olarak 

tanınarak Hıristiyan grupların büyük bir Arap devleti içerisinde erime korkuları 

giderilecek, öte yandan Lübnan‟ın Arap dünyasının bir parçası olduğu kabul edilerek 

Müslümanların istekleri yerine getirilecekti
332

. Bu paktın üç önemli sonucu 

bulunmaktadır. Ġlk olarak, bu paktla Hıristiyanlar, Arap dünyasından tecrit edilmiĢ 

bir Lübnan yerine bu dünya ile barıĢık olmayı kabul etmiĢ, Müslümanlar ise 

Lübnan‟a sonradan eklenen ve Müslümanların yoğun olarak yaĢadığı toprakların 

Suriye ile birleĢmesi taleplerinden vazgeçmiĢlerdir. Ġkinci olarak, Hıristiyanlar 

Fransız himayesini desteklemeyi bırakmıĢ, Müslümanlar ise Suriye ve Arap etkisi 

altında bir Lübnan devleti ideallerinden vazgeçmiĢlerdir. Son olarak 1943 Ulusal 

Paktı ile parlamentoda 6/5 temsil oranı (Hıristiyanlar için 6, Müslümanlar için 5) 

kabul edilmiĢ ve cumhurbaĢkanının Marunilerden, baĢbakanın Sünnilerden ve meclis 

baĢkanının ġiilerden seçilmesini içeren ve bugün de geçerliliğini koruyan siyasal 

sistem kabul edilmiĢtir
333

. Anayasanın cumhurbaĢkanına parlamentonun 

yetkilerinden daha güçlü yetkiler tanıması ve Anayasada tüm vatandaĢlara eĢit haklar 
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tanınmasına rağmen hukuksal ve siyasal güce eriĢimde pratik anlamda eĢitsizliğin 

yaĢanması, bağımsız Lübnan Devleti‟nde krizlerin devam etmesine neden olmuĢtur. 

Bu bağlamda ülkedeki iç mücadeleler sadece mezhepsel düzlemde değil, güçlü 

ailelerin kendi aralarında yaĢadıkları çıkar mücadeleleri Ģeklinde de seyretmiĢ, bu 

bağlamda farklı dini gruplar arasında ittifaklar yaĢanmıĢtır
334

. 

Bağımsızlık sonrası ilk cumhurbaĢkanı
335

 olan BiĢara Huri (1943-1952), 

hassas dengeler üzerine kurulu Lübnan siyasetini iyi yönetememesi ve mali 

yolsuzluklara göz yumması nedeniyle kendisine karĢı güçlü bir muhalefetle 

karĢılaĢmıĢtır. Halefi Kamil ġemun (1952-1958) döneminde ise Lübnan‟ın büyük bir 

ekonomik zenginleĢme dönemine girdiği kaydedilmektedir
336

.  Bankacılık ve turizm 

sektörleri hızla geliĢen Lübnan‟da, CumhurbaĢkanı ġemun Batı yanlısı katı bir 

otokrasi uygulayarak zayıf bir baĢbakan atamıĢ, önemli bakanlıklarla gizli bağlantılar 

kurarak kabineyi ele geçirmiĢtir. Böylece Marunileri destekleyen ġemun, ülkedeki 

dini gruplar arasındaki tansiyonu yükseltmiĢtir. ġemun‟un politikaları ülkedeki 

Müslümanları rejimden uzaklaĢtırarak bölgede yükselen devletçi bir Arap 

milliyetçiliğine dayalı Nasırcı düĢünceye yakınlaĢtırmıĢtır
337

. Öte yandan ġemun‟un 

döneminde Ortadoğu‟da ABD ve Sovyet Rusya rekabeti baĢlamıĢ, bölge liberal ve 

komünist kanat olmak üzere yeni bir hizipleĢme dönemine girmiĢtir. 
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1958‟de Mısır lideri Cemal Abdülnasır‟ın liderliğinde Mısır ve Suriye‟nin 

“BirleĢik Arap Cumhuriyeti” adı altında birleĢmesi Lübnan‟daki Nasır yanlılarını 

heyecanlandırınca, ġemun olası bir sistem değiĢikliğini önlemek amacıyla, altı yıllık 

görev süresini tamamlamasına rağmen görevde kalmak istemiĢ, ancak büyük bir 

isyanla karĢılaĢmıĢtır. Ülke düzenini korumak için ABD güçlerini Lübnan‟a 

çağırarak iç karıĢıklığı yatıĢtıran ġemun, görevini kendisi gibi Maruni olan dönemin 

Genelkurmay BaĢkanı Fuad ġihab‟a devretmiĢtir
338

. Fuad ġihab (1958-1964), 

cumhurbaĢkanlığı döneminde modernleĢme yönünde büyük bir reform hareketi 

baĢlatarak Müslümanların devlet kurumlarına üst düzey yetkili olarak katılımını 

sağlamıĢtır. ġihab yaptığı reformlarla mezhebe dayalı siyasal sistemi yumuĢatmaya 

çalıĢsa da mezhepsel bağlılıklar her dini grup için vazgeçilmez bir aidiyet olarak 

kalmıĢtır
339

.  

ġihab‟ın ardından Charles Hilu (1964-1970), cumhurbaĢkanlığı görevine 

geldiğinde, Lübnan‟ın iç karıĢıklıklarına bir yenisi daha eklenmiĢ durumdaydı. 

Ġsrail‟in iĢgal ettiği Filistin topraklarını geri almak amacıyla 1964‟te kurulan Filistin 

KurtuluĢ Örgütü (FKÖ), askeri faaliyetlerini sürdürmek için merkez olarak yüz 

binlerce Filistinli göçmenin yaĢadığı Lübnan‟ı seçmiĢti. Bu durum, Lübnan halkı 

arasında iç savaĢın nedenlerinden birini teĢkil edecek bir bölünmeyi beraberinde 

getirmiĢti. Lübnanlı Hıristiyanlar, özellikle Maruniler, Filistinli göçmenlere hem 

ülkedeki Sünni Müslüman nüfusu artırmaları nedeniyle, hem de Ġsrail‟in 

Lübnan‟daki FKÖ kamplarını yok etmek için ülkeyi savaĢ alanına çevirmesini 

istemedikleri için karĢıydılar. Sünni Müslümanlar ise Arap milliyetçiliği ve Filistin 

sorunun hassaslığı nedeniyle Filistinli göçmenlerin varlığını ve FKÖ‟yü 
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destekliyorlardı
340

.  Bu dönemde CumhurbaĢkanı Hilu, ülke güvenliğine öncelik 

vereceğini açıklayıp Ġsrail saldırılarından dolayı Filistinlileri sorumlu tuttuğunu 

açıkça belirtmiĢ, buna karĢılık Lübnan‟da Müslümanların öncülük ettiği yönetim 

karĢıtı gösteriler ve genel grevler hızla yaygınlaĢmıĢtır. 1970‟lere gelindiğinde 

Lübnan‟da artık birbiriyle çatıĢan pek çok kamp bulunmaktaydı ve ülke bir iç savaĢa 

doğru sürükleniyordu. 

1970 yılında Süleyman Faranjiye‟nin (1970-1976) cumhurbaĢkanı 

seçilmesiyle yolsuzluk ve kayırmacılık dönemi baĢlamıĢ, ġihab‟ın yaptığı reformlar 

terk edilmiĢtir. Müslüman nüfusun mevcut durumdan rahatsızlığı ve sistemin 

değiĢimi için talepleri devam ederken, Dürzi lider Kemal Canbulat 1969‟da kurduğu 

Lübnan Milli Hareketi koalisyonuyla tüm Müslüman dini grupları bir araya 

toplayarak Lübnan‟da köklü bir idari reform, temsil sisteminde mezhepçiliğin 

kaldırılması ve Filistin milislerine hareket özgürlüğü talepleriyle geniĢ bir baskı 

grubu oluĢturmuĢtur
341

.  Buna karĢılık, mevcut sistemde müreffeh bir konuma sahip 

Maruniler Pierre Cemayel önderliğinde Falanjist grubu (Kataib) oluĢturmuĢlar ve 

Filistinlilerle ve diğer Müslüman gruplarla çatıĢmak üzere silahlanmaya 

baĢlamıĢlardır. Tüm grupların silahlandığı bir ortamda iç savaĢın patlak vermesi 

kaçınılmaz olmuĢtur
342

.   

Kaynaklar, Lübnan Ġç SavaĢı‟nın nedeni konusunda temelde iki ayrı görüĢ 

üzerinde odaklanmaktadır. Bu görüĢlerden birincisine göre dıĢ çatıĢmalar ve 
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dıĢarıdan gelen baskılar Lübnan‟daki iç savaĢı baĢlatmıĢtır. Ġkinci görüĢe göre ise, 

ülkedeki sosyoekonomik eĢitsizliğin yanı sıra dini ve etnik gruplar arasındaki hassas 

yönetim dengelerinin bozulması iç savaĢı tetiklemiĢtir. Aslında Lübnan iç savaĢı, her 

iki görüĢün senteziyle birlikte daha iyi anlaĢılmaktadır. Nitekim Lübnan‟ın siyasi 

hayatı, dini grupların temsiline dayalı hassas ve kırılgan bir yapı arz etmekteydi. Bu 

yapı, nüfustaki değiĢiklikler ve dıĢ müdahalelerle kolayca alt üst olmaya hazır 

durumdaydı. Zaman içinde Müslüman nüfusun hızla artması
343

, bu nüfusun siyasi ve 

ekonomik hayatta daha fazla rol alma taleplerinin artmasını beraberinde getirmiĢtir. 

Buna karĢılık Hıristiyan nüfus, özellikle Maruniler, Fransa‟nın Lübnan‟dan 

çekilirken bıraktığı siyasal sitem içindeki ayrıcalıklı konumlarını kaybetmek 

istemiyorlardı. 

Lübnan‟ın bileĢenlerinin oluĢturduğu iç karmaĢa dıĢında, 1948 Arap-Ġsrail 

SavaĢı‟ndan sonra evlerini terk etmek zorunda kalan çok sayıda Filistinlinin Güney 

Lübnan‟a yerleĢmesi ve FKÖ militanlarının bu bölgede konuĢlanması da ülkedeki 

hassas dengelerin bozulmasına ve iç savaĢın çıkmasına önemli oranda etki etmiĢtir. 

Bölgedeki Filistinlilerin varlığı, bir yandan Lübnan‟daki Müslüman- Hıristiyan nüfus 

dengesini Müslümanlar lehine bozmuĢ, öte yandan da Ġsrail‟in sık sık Lübnan 

topraklarına saldırmasına sebep olmuĢtur. Ġsrail‟in bombardımanları, sadece Filistinli 

militanları etkilememiĢ, Lübnan‟ın güneyinde bulunan pek çok ġii köyü de bu 

saldırılar nedeniyle boĢaltılmak zorunda kalmıĢtır
344

. Ġsrail‟le Filistinliler yüzünden 

savaĢmak istemeyen Maruni ve ġiiler, Filistinlilere karĢı bir tavır alırken Sünni ve 
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Dürziler Filistinlileri desteklemiĢlerdir.  SavaĢın ilerleyen yıllarında meydana gelen 

Ġran Devrimi ve Ġran-Irak SavaĢı da Sünni ve ġii nüfus arasındaki gerilimi 

ĢiddetlendirmiĢtir
345

.  Ġç savaĢ boyunca Ġsrail, Maruni ve Rum Katoliklerle, Suriye 

ise farklı dini gruplarla değiĢik ittifaklar yaparak savaĢa müdahil olmuĢtur.  

1976‟da ülkedeki Filistinli mültecilerle Sünni grupların ittifakı Lübnan‟a 

hakim olmaya baĢlayınca, Lübnanlı Hıristiyan gruplar lehlerine olan mevcut 

statükonun bozulacağı kaygısıyla CumhurbaĢkanı Faranjiye‟yi Suriye‟den yardım 

istemeye teĢvik etmiĢtir. Bu talebe cevap veren Suriye, Hıristiyanların lehine Lübnan 

iç savaĢına müdahil olmuĢ ve kısa süreli ateĢkes ilan edilmiĢtir. Ancak, Elias 

Sarkis‟in (1976-1982) cumhurbaĢkanlığı döneminde, iç savaĢın ikinci ve en kanlı 

safhası (1978-1990) baĢlamıĢtır. Bu süreçte, 1977 yılında Dürzi lider Kemal 

Canbulat‟ın suikasta uğraması, Dürzi ve Maruniler arasındaki çatıĢmaları 

hızlandırmıĢtır. 1978-1979 yıllarında ise Doğu Beyrut‟taki Hıristiyan gruplar 

arasındaki çatıĢmalar yoğunlaĢmıĢtır. Bütün bu iç çatıĢmaların üzerine Ġsrail, 1978 

yılında Güney Lübnan‟ı iĢgal etmiĢtir. 1980 yılına gelindiğinde iç ve dıĢ grupların 

müdahalesiyle Lübnan‟ın her bölgesinde farklı gruplar çatıĢıyordu. Bu çerçevede, 

kuzeyde Müslüman cemaatlerin çatıĢmaları, Doğu Beyrut‟ta Hıristiyan grupların 

mücadeleleri ve güneyde ġii Emel örgütü ile Filistinli milisler arasındaki kanlı 

çatıĢmalar sürüyordu
346

. Ülkedeki yoğun iç çatıĢmaların yanında 1982‟de Ġsrail, 

FKÖ‟yü çökertmek amacıyla girdiği Lübnan‟ı iĢgal ederek Falanjistlerle birlikte 

Filistinlilerle çatıĢmaya girmiĢtir.  Ġç savaĢ döneminde Emin Cemayel‟in (1982-

1988) cumhurbaĢkanlığı dönemine denk gelen 1985 sonrası tüm çatıĢmalar, Suriye 

ve Ġsrail‟in desteklediği gruplar arasında yaĢanmıĢ, böylece Lübnan toprakları, Ġsrail 
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ve Suriye‟nin savaĢ alanı haline gelmiĢtir. 1987‟de bir suikast sonucu ölen baĢbakan 

RaĢit Karami yerine Maruni MiĢel Aun‟un baĢbakan olarak atanması, Müslümanlar 

arasında büyük tepkiye neden olmuĢ ve Doğu ve Batı Beyrut‟ta olmak üzere iki ayrı 

hükümet kurulmuĢtur
347

.  Öte yandan, Ġsrail iĢgalini takip eden on yıl içerisinde farklı 

dini grupların çatıĢması devam etmiĢ, iĢgal nedeniyle Güney Lübnan‟dan Beyrut‟un 

varoĢlarına yerleĢmek zorunda kalan ġii toplumu siyasi taleplerini gerçekleĢtirmek 

için Emel ve Hizbullah örgütleri etrafında ĢekillenmiĢtir. 

Lübnan‟da iç savaĢın baĢlamasıyla birlikte savaĢı bitirmeye yönelik çabalar 

da baĢlamıĢ ve farklı unsurlar savaĢın sonlandırılması için çalıĢmıĢtır. Ancak 

ülkedeki farklı dini grupların yapılacak siyasi reformlar ve oluĢturulacak yeni siyasal 

sistem üzerinde mutabakat sağlayamamaları, çatıĢmaların uzun süre devam etmesine 

neden olmuĢtur. Nitekim, savaĢ sonrası kurulacak yeni sistemde Müslümanlar 

nüfuslarıyla orantılı temsil hakkı isterken, temsil sisteminde Müslümanların lehine 

yapılacak bir değiĢiklik Marunilerin eski konumunu zayıflatacaktı
348

. Bu nedenle 

1980‟li yıllar boyunca her hangi bir geliĢme sağlanamamıĢ, nihayet 1989‟da Arap 

Birliği‟nin giriĢimiyle Suudi Arabistan‟ın Taif kentinde düzenlenen görüĢmelerin 

ardından Lübnan yönetiminde yeni bir düzenleme için anlaĢmaya varılabilmiĢtir.  22 

Ekim 1989‟da imzalanan ve Taif AnlaĢması olarak bilinen bu mutabakata göre, 

cumhurbaĢkanının yetkilerinin bir kısmı baĢbakana ve kabineye dağıtılmıĢtır. 

“Troika sistemi” olarak anılan bu uzlaĢının yanı sıra, parlamentoda Hıristiyan ve 

Müslümanların 6‟ya 5 olarak düzenlenen temsil oranı, eĢit temsile 

                                                           
347

 Ġç savaĢ boyunca Beyrut‟u Doğu ve Batı olmak üzere ikiye bölen “YeĢil Hat” nedeniyle Batı 

Beyrut‟ta yaĢayan Müslümanlar ve Dürziler Doğu Beyrut‟a ve Dağlık Lübnan‟ın merkezine 

geçememiĢ, aynı Ģekilde Maruniler de Doğu Beyrut‟tan Batı yakasına ayak basmaya cesaret 

edememiĢtir. 1990 yılının sonlarında Beyrut tekrar birleĢmiĢtir (Bkz. Harris, Faces of Lebanon, s. 66).  
348

 Acar, s. 66-67. 
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dönüĢtürülmüĢtür
349

.  Böylece 128 sandalyeli parlamentodaki dağılım, Taif 

AnlaĢması öncesi ve sonrasında mezheplere göre aĢağıdaki gibi ĢekillenmiĢtir
350

: 

 

 

 

 

 

 Maruni Grek 

Ort 

Grek 

Kt. 

Ermeni 

Ort 

Ermeni 

Kt 

Protestan Diğer 

Hrs. 

Toplam 

Hrs. 

Taif ön. 30 11 6 4 1 1 1 54 

Taif 

son. 

34 14 8 5 1 1 1 64 

 

          Taif AnlaĢması sonucunda, siyasi sistem reforme edilmiĢ, Suriye‟nin 

Lübnan‟daki askeri varlığı meĢruluk kazanmıĢ ve Hizbullah, Lübnan siyasetinde yeni 

ve güçlü bir aktör olarak ortaya çıkmıĢtır. Marunilerin anayasal üstünlüğü 

lağvedilmiĢ, bunun yerine dini gruplara eĢit haklar getirilmiĢtir. 1990 sonrası 

düzenlenen Anayasa ile dini liderler iktidarı paylaĢmaya baĢlamıĢtır. Ancak 

Maruniler, ülkedeki temsil sisteminin çoğunlukta olan Müslümanların çıkarını 

                                                           
349

  Alain Gresh, Dominique Vidal, The New A-Z of the Middle East, I.B.Tauris, New York 2004, s. 

289. 
350

http://www.presidency.gov.lb/English/ThenatureoftheLebanesesystem/Pages/OverviewOfTheLeba

neseSystem.aspx, 07.01.2010.   

   Sünni        Şii Dürzi Nusayri Toplam 

Müslüman  

Taif Anlaşması 

öncesi  

20  19  6  0  45  

Taif Anlaşması 

sonrası  

27  27  8  2  64  

http://www.presidency.gov.lb/English/ThenatureoftheLebanesesystem/Pages/OverviewOfTheLebaneseSystem.aspx
http://www.presidency.gov.lb/English/ThenatureoftheLebanesesystem/Pages/OverviewOfTheLebaneseSystem.aspx
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korumasına karĢı çıkmıĢ, sekteryan sistem yerine seküler bir idari ve siyasi yapıyı 

savunmuĢlardır
351

. 

Taif AnlaĢması uyarınca ülkede iç savaĢ döneminden kalan tüm silahlı 

gruplar dağıtılarak Lübnan ordusu kurulmuĢtur. Bu gruplar içinde silah bırakmayan 

sadece Hizbullah olmuĢtur. Mayıs 1991‟de Suriye ile imzalanan iĢbirliği anlaĢması 

ile Suriye ilk kez Lübnan‟ın bağımsızlığını tanımıĢ, Lübnan ise siyasi olarak 

Suriye‟nin güdümüne girmiĢtir. Öte yandan iç savaĢ nedeniyle 1972‟den beri 

yapılamayan seçimler 1992‟de tekrar yapılmıĢtır. Taif AnlaĢması‟ndan hoĢnut 

olmayan Maruniler bu seçimleri boykot etmiĢ, böylece iç savaĢ sonrası dini gruplar 

arası farklılaĢmalar tekrar gündeme gelmiĢtir. BaĢbakan Refik Hariri‟nin (1992-1998 

ve 2000-2004) istifası sonucu 1998‟de baĢbakanlık görevine gelen Salim El-Hoss, 

mezhepsel farklılıklara dayalı seçim sisteminin değiĢtirilmesi ve devlet baĢkanının 

dini gruplara bakılmaksızın halk tarafından seçildiği baĢkanlık sistemini gündeme 

getirmiĢtir
352

.  

Lübnan, 14 ġubat 2005‟te eski baĢbakanlardan Suriye karĢıtı Refik Hariri‟nin 

suikastı sonucu yeni bir siyasi istikrarsızlık dönemine girmiĢtir. Hariri‟nin, 

Suriye‟nin Lübnan‟daki varlığına muhalif olduğu gerekçesi ile Suriye tarafından 

öldürüldüğü iddiaları, suikastın aydınlatılmasını isteyen pek çok Dürzi, Sünni ve 

Maruni‟yi sokaklara dökmüĢ, Suriye aleyhinde düzenlenen geniĢ katılımlı gösteriler 

sonucu Suriye yanlısı Ömer Karami hükümeti devrilmiĢtir
353

. Bununla birlikte, 
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 Maurus Reinkowski-Sofia Saadeh, “BölünmüĢ Bir Ulus: Lübnan‟da Dini PaylaĢım Sistemi”, 

Vatandaşlık ve Etnik Çatışma Ulus Devletin Sorgulanması, Haz. Haldun Gülalp, Metis Yayınları, 

Ġstanbul 2007, s. 132-140. 
352

 Muhammad A. Faour, “Religion, Demography, and Politics in Lebanon”, Middle Eastern Studies, 

2007, C. 43, No. 6,  s. 913-916. 
353

 SETA Lübnan Raporu, Aralık 2006, s. 10-11, 

http://www.setav.org/document/SETA_LUBNAN_RAPORU.pdf, 24.06.2009.  

http://www.setav.org/document/SETA_LUBNAN_RAPORU.pdf
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Suriye taraftarı gruplar da miting alanlarında tepkilerini ortaya koymuĢtur. Lübnan 

halkı, Suriye karĢıtı ve lehinde yapılan büyük gösterilerin tarihlerine atfen “8 Mart 

Ġttifakı” ve “14 Mart Ġttifakı” olarak ikiye bölünmüĢ
354

, mezhep temelli siyaset yerine 

ulus bilincinin yerleĢtiği demokratik bir Lübnan‟ın oluĢmasını bir devrim olarak 

nitelendiren ABD, bu geliĢmeleri “Sedir Devrimi” olarak adlandırmıĢtır
355

. 

Lübnan‟da eski BaĢbakan Refik Hariri‟nin henüz aydınlatılamamıĢ suikastı 

sonrasında ülkede yaĢanan kamplaĢma, 2007 yılında düzenlenmesi gereken 

cumhurbaĢkanlığı seçimi sürecinde ortaya çıkan karıĢıklarla daha da artmıĢtır. Emil 

Lahud‟un cumhurbaĢkanlığı görev süresi 2007‟de dolmuĢ, ancak bu süreçte ġii 

Hizbullah örgütü cumhurbaĢkanlığı seçimlerini veto etmiĢ ve bu nedenle seçimler 

defalarca ertelenmiĢtir. Bu yeni kriz, bir buçuk yıl devam ettikten sonra 2008 yılının 

Mayıs ayında Katar‟da gerçekleĢen Doha AnlaĢması sonrası MiĢel Süleyman‟ın 

cumhurbaĢkanlığına seçilmesi ile sona ermiĢtir
356

.  2009 seçimlerini kazanan 14 Mart 

Ġttifakı bugün halen BaĢbakan Saad Hariri baĢkanlığında parlamentodaki 71 sandalye 

ile iktidardadır. 8 Mart Ġttifakı ise 57 sandalye ile güçlü bir muhalefet 

oluĢturmaktadır.         

                                                           
354

 Halen ülke siyasetini etkileyen 8 Mart ve 14 Mart Hareketleri, Suriye yandaĢı ve karĢıtı olmak 

üzere farklı dini grupların bir araya geldiği ittifaklardır. 8 Mart Ġttifakı Suriye taraftarıdır. Bu ittifakta; 

Hizbullah (ġii), Marada Hareketi (Maruni),  Emel Hareketi (ġii), Skaff Bloğu (Grek Katolik), TaĢnak 

Partisi (Ermeni),  Baas Arap Sosyalist Partisi (Nusayri),  Nasırist Parti (Sünni), Lübnan Demokratik 

Partisi (Dürzi) grupları bulunmaktadır. 14 Mart Ġttifakı ise; BaĢbakan Saad Hariri‟nin liderliğini 

yaptığı Gelecek Hareketi (Sünni), Lübnan Güçleri (Maruni), Falanjist Parti (Maruni), Ermeni 

Hareketi, Ulusal Liberal Parti (Maruni), Sosyal Demokrat Hınçak Partisi (Ermeni), Ermeni Demokrat 

Liberal Parti ve Demokrat Sol Parti gruplarından oluĢmaktadır (Bkz.  

http://en.wikipedia.org/wiki/March_8_Alliance , http://en.wikipedia.org/wiki/March_14_Alliance, 

15.01.2010).   
355

 Mete Çubukçu, “II. Lübnan SavaĢı”, Radikal Gazetesi, 30 Temmuz 2006. 
356

  Peter Philipp, “Katar‟da Lübnan TartıĢmaları, Ġç SavaĢa Ramak Kala”, 

http://tr.qantara.de/webcom/show_article.php/_c-670/_nr-246/i.html, 

02.06.2009;http://en.wikipedia.org/wiki/Doha_Agreement, 02.06.2009.  

http://en.wikipedia.org/wiki/March_8_Alliance
http://en.wikipedia.org/wiki/March_14_Alliance
http://tr.qantara.de/webcom/show_article.php/_c-670/_nr-246/i.html
http://en.wikipedia.org/wiki/Doha_Agreement
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1.2- LÜBNAN EKONOMĠSĠNDE DĠNĠ GRUPLARIN KONUMU 

 

             M.Ö. 2000‟li yıllardan itibaren, Güney Asya‟yı Avrupa‟ya bağlayan ipek 

yolunun üzerinde bulunan Lübnan, tarih boyunca önemli ticaret merkezlerinden biri 

olmuĢtur. Ürettikleri kırmızı ve mor renk kumaĢa atfen Yunanlılar tarafından 

“Phoenicia” (phoinos-kızıl) adı verilen Fenikeliler, dünya uygarlığına kazandırdıkları 

alfabe, deniz savaĢı teknikleri ve cam üretim sanatının yanı sıra ticaret alanındaki 

ustalıklarıyla da tanınmaktadırlar
357

. Bu bakımdan ticaret, Lübnan için Fenikelilerden 

günümüze kadar gelen bir ekonomi biçimi olmuĢtur. 

Lübnan limanları, bölgenin Müslüman hakimiyetine girmesinden sonra da 

önemini korumuĢtur. Memlükler döneminde Beyrut, ġam askeri bölgesinin en 

önemli vilayeti haline getirilerek ticaret ve üretim endüstrisi geliĢtirilmiĢtir. Doğu 

Akdeniz limanlarının ticari önem arz etmesi, Avrupalıların bölgeye nüfuz etme 

çabalarını da beraberinde getirmiĢtir
358

.  XIV. yüzyılda Venedik ve Cenevizli 

tüccarların uğrak noktası haline gelen bu limanlar, uluslararası ticaretin önemli birer 

noktası olmuĢtur. Lübnan‟ın ticari önemi sonraki yüzyıllarda da devam etmiĢ, 

Osmanlı egemenliğinde Maani Emiri II. Fahreddin‟in Ġtalya‟daki Tuskani prensiyle 

yaptığı ticari anlaĢmalarla bu bölge ithalat ve ihracat merkezi haline gelmiĢtir. 

Özellikle Avrupa‟da yaĢanan sanayileĢme dönemi sonucunda Doğu Akdeniz 

bölgesine olan ilgi artmıĢ, hammadde ihtiyacının karĢılanması için Lübnan baĢta 

olmak üzere bölge ülkeleri, Batı Avrupa açısından daha da önem kazanmıĢtır. 
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 Elsa Marston, The Phoenicians, Benchmark Books, New York 2002, s. 28. 
358

 Davut Dursun, Ortadoğu Neresi, Ġnsan Yayınları, Ġstanbul 1995, s. 165. 
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Osmanlı Devleti‟ne bağlı bu topraklarda liman kentlerindeki ulaĢım ve depolama 

gibi altyapı yatırımları Batı ülkelerinin kontrolünde geliĢmiĢtir
359

.  

XVII. yüzyılın sonlarından itibaren Osmanlı Devleti‟nin Avrupa ülkelerine 

karĢı güç kaybetmesi, Batılı devletlere verilen kapitülasyonların
360

 geniĢletilmesi ve 

bölgedeki hammaddelerin Avrupa endüstrisi için önem arz etmesi sebebiyle 

Ġngiltere, Fransa ve Avusturya-Macaristan Lübnan ve çevresindeki bölgelerin ticari 

hakimiyetini ele geçirmeye çalıĢmıĢtır. XIX. yüzyılın ikinci yarısı sonrasında Ġtalya 

ve Almanya, XX. yüzyılda ise Fransa ve Ġngiltere arasında bölgenin kontrolü için 

büyük rekabetler yaĢanmıĢtır. Batılı devletlerin Lübnan‟la ticari iliĢkileri konusunda 

dikkate alınması gereken diğer bir nokta da, bu devletlerin Lübnan‟daki yoğun ticari 

faaliyetlerinin devamı için bölgede konsolosluk kurma gereksinimleridir. Bu sebeple 

Lübnan ve Suriye bölgesi, özellikle XIX. yüzyıldan itibaren yabancı konsoloslukların 

en yoğun bulunduğu bölge haline gelmiĢtir. Bu durum, dıĢ güçlerin bölgenin iç 

iĢlerine müdahalesini kolaylaĢtırıcı bir etken olarak karĢımıza çıkmaktadır. 

Napolyon‟un Mısır seferine (1798-1801) kadar Fransa‟nın üstünlüğünde 

geliĢen Lübnan dıĢ ticareti, 1830‟lardan sonra Ġngiltere‟nin denetimine geçmiĢ ve I. 

Dünya SavaĢı‟na kadar Ġngilizler bölgedeki ticari üstünlüklerini korumuĢtur. Bölge 

ticaretinin kontrolünde yerli aileleri aracı olarak kullanan Ġngilizler, bu konuda 

Hıristiyan gruplarla iĢbirliği geliĢtirmiĢtir. Özellikle Maruni ailelerin Avrupa 

                                                           
359

 Ortaylı, “19. Yüzyıl Sonunda Suriye ve Lübnan Üzerine Bazı Notlar”, Osmanlı İmparatorluğunda 

İktisadi ve Sosyal Değişim Makaleler I, Turhan Kitabevi, Ankara 2000, s. 146. 
360

 Osmanlı Devleti, Ġslami eman ilkesi doğrultusunda kendi topraklarında ikamet, seyahat ve ticaret 

için gerekli güvenceleri sadece dostluk ve samimi iyi niyet sözü veren gayrimüslimlere tanımıĢtır. Bu 

doğrultuda, Fransa ve Ġngiltere gibi dost olarak tanınan ülkelere ticaret özgürlüğü verilmiĢtir. XVI. 

yüzyılın ikinci yarısına kadar Osmanlı Devleti‟nden kapitülasyon alamamıĢ Batı ülkeleri, kapitülasyon 

sahibi bir ülkenin bayrağı altında seyahat ve ticaret ayrıcalığından yararlanarak Levant bölgesinde 

rahatça faaliyet gösterebiliyordu (Bkz. Halil Ġnalcık, Osmanlı İmparatorluğu‟nun Ekonomik ve Sosyal 

Tarihi, çev. Halil Berktay, Eren Yayınları, Ġstanbul 2000, s. 237-238).  
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devletlerinin bölgeyle olan ticaretlerinde aracı olmaları, onları diğer dini gruplara 

göre avantajlı konuma getirmiĢtir
361

. Lübnan‟ın Mehmet Ali PaĢa idaresine girdiği 

1830‟larda Batılı ülkelerle artan ticareti iliĢkileri sonucunda geliĢen ekonomisinin 

etkisini Beyrut‟un değiĢiminde görmek mümkündür. Bu dönemde hız kazanan ticari 

faaliyetler Beyrut limanı çevresinde geliĢmiĢ ve kent büyük bir ekonomi ve kültür 

merkezi haline gelmiĢtir. Kaynakların belirttiğine göre, 1827-1862 yılları arasında 

Beyrut üzerinden geçen ticari malların miktarı % 800 artmıĢ, buna bağlı olarak aynı 

dönemde kentin nüfusu altı binden elli bine ulaĢmıĢtır. Lübnan ve çevresindeki 

ekonomik canlılık Beyrut‟la sınırlı kalmamıĢ, bu kentin yanı sıra TrablusĢam, Sayda 

ve Akra da Lübnan ve Suriye bölgesinin en önemli limanları haline gelmiĢtir. Her 

geçen gün geliĢen ticaret, Batılı ülkelere aracılık yapan Hıristiyan gruplara önemli 

avantajlar sağlamıĢtır. Buna bağlı olarak Beyrut ve diğer liman kentlerindeki 

Hıristiyan nüfus artmıĢ, ekonomik yönden güçlü bir Hıristiyan sınıfı belirmiĢtir
362

. 

Bu dönemde Marunilerin, Grek Katoliklerin ve Grek Ortodoksların yanı sıra bazı 

Müslüman tüccarlar da Lübnan ticaretinde önemli rol oynamıĢtır. Örneğin Sünni 

Bayhum ailesi 1840‟ta Beyrut‟ta ilk Sünni ticaret Ģirketini kurmuĢ, dıĢ ticarette 

önemli bir konum elde etmiĢtir. Diğer yandan, Hıristiyan grupların ve bazı 

Müslüman ailelerin güçlenmesini sağlayan bu ekonomik yapı, yüzyıllardır Lübnan‟ın 

baskın grubunu oluĢturan Dürzileri rahatsız etmiĢtir
363

.  

XIX. yüzyıl Lübnan ticaretinin en önemli kalemini ipekçilik oluĢturmaktaydı. 

Bu dönemde ticaret hacminin çeyreğini oluĢturan ham ipek, Beyrut‟un temel ihraç 
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 Traboulsi, s. 15. 
362

 Kais Firro, “Silk and Socio-Economic Changes in Lebanon,1860-1919”, Essays on the Economic 

History of the Middle East, Elie Kedourie - Sylvia G. Haim (edt.), Frank Cass Co&LTD, London 

1988, s. 20; Traboulsi, s. 19-22.  
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 Grafton, s. 70; Salibi, A House of Many, s. 161. 
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malı olmuĢtur
364

. Lübnan‟ın sosyoekonomik yapısını etkileyen önemli faktörlerden 

birisi olan ipek böcekçiliğinin Dağlık Lübnan ve Bekaa Vadisi‟ndeki üretimi XVII. 

yüzyıla kadar uzanmaktadır. Bu dönemde II. Fahreddin Maani‟nin Ġtalyan Ģehir 

devletleriyle ipek böcekçiliği ticaretini geliĢtirmesi Lübnan‟ı ekonomik olarak 

zenginleĢtirmiĢtir. II. Fahreddin ayrıca, ipekçilik endüstrisinde çalıĢtırmak üzere 

kuzey bölgelerdeki, özelikle Kisrevan‟daki Marunilerin güneyde Dürzi hakimiyeti 

altındaki ipek böcekçiliği yapılan bölgelere göç etmelerini teĢvik etmiĢtir
365

. 1840‟a 

kadar üretilen ipek kozası ve ham ipek iĢlenmeden Fransız tüccarlarına satılırken, bu 

tarihten sonra yabancılar da bölgedeki ipek üretimi ve ticaretinde etkin olmaya 

baĢlamıĢlardır
366

. 1840‟ta bir Fransız iĢ adamının Dağlık Lübnan‟da kurduğu 

dokuma atölyesi, Lübnan‟daki ilk ipek imalathanesi olmuĢtur. Böylece ipek üretimi, 

Dağlık Lübnan bölgesinde hız kazanmıĢ, bu da Marunilerin yoğun olarak yaĢadığı bu 

bölgenin zenginleĢmesini sağlamıĢtır. Bunun yanı sıra, Fransız ipek 

imalathanelerinde kullanılan iĢçilerin  % 50‟den fazlasının Maruni ve Grek Katolik, 

% 15‟inin Rum Ortodoks ve diğerlerinin de Melkit ve az sayıda Dürziden oluĢması 

Hıristiyan nüfusun zenginleĢmesini sağlayarak dini gruplar arasında eĢitsizliğe neden 

olmuĢtur
367

.   

Ticaretin yanı sıra tarımın da geleneksel ekonomi faaliyeti olduğu Lübnan‟da, 

Memlüklerden itibaren çiftçiliğin yaygın olduğu feodal bir yapı egemendi. Osmanlı 
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 XIX. yüzyılın baĢından I. Dünya SavaĢı‟na kadar olan süreç, Lübnan ipek endüstrisinin en parlak 

dönemi olmuĢ, bu dönemde ipekçilik kıyı kentlerine de taĢınmıĢtır. Bu çerçevede 1908 yılına kadar 

Dağlık Lübnan bölgesinden Doğu Beyrut‟a taĢınan imalathanelerin sayısı, 115‟e ulaĢmıĢtır. Ancak, 

ipek endüstrisi I. Dünya SavaĢı‟nın yıkıcı etkisinden kati Ģekilde zarar görmüĢ, bu endüstriden 

geçimini sağlayan çok sayıda Lübnanlı ekonomik nedenlerle ülkelerini terk ederek Amerika ve 
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hakimiyetine girdikten sonra da mevcut tarım sistemi büyük oranda devam etmiĢ ve 

Osmanlı Devleti Arap ülkelerinin çoğunda olduğu gibi Lübnan bölgesinde de tımar 

sistemini
368

 sıkı bir Ģekilde uygulamayarak geleneksel yapının devam etmesine izin 

vermiĢtir
369

.  Lübnan‟daki bu geleneksel yapı içerisinde, devletin geniĢ topraklarını 

kiralayarak iĢleten mukataacı
370

 zengin aileler ile bu toprakları iĢleyen köylüler yer 

almaktaydı. Köylülerin bir kısmı ise toprak sahibi olup kendi toprağını 

iĢlemekteydi
371

.  Devletin arazilerini ekip biçmek üzere kiralayan mukataacı aileler 

bölgenin mültezimleri olarak sadece vergi toplamakla kalmıyor, kiraya verdikleri 

toprakların ürünlerine de ortak oluyorlardı
372

. Bu mukataacı aileler, Lübnan‟ın 

sosyoekonomik yapısını etkileyen önemli bir faktör olmuĢ, otoriter ve hiyerarĢik 

yapılarıyla toplumda baskı unsuru haline gelerek Lübnan‟ın ekonomik, siyasal, 

sosyal ve dini hayatını etkilemiĢ, siyasi ve ekonomik gücü ellerinde tutabilmek için 

kendi aralarında mücadele etmiĢlerdir
373

. Bu bağlamda, emirlik döneminde çok iyi 
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toplumsal örgütlenmeye sahip Dürzi toprak beyleri Marunilere göre daha güçlü bir 

konuma gelmiĢtir
374

. Lübnan Emirliği‟nin sona erdiği XIX. yüzyıla gelindiğinde ise, 

Dağlık Lübnan bölgesinde toprakların büyük bölümü Maruni Kilisesi‟nin ve büyük 

mukataacı Maruni ailelerin eline geçmiĢ durumdaydı. Kuzeyde Maruni Hazin ve 

HubayĢ aileleri Kisrevan, Batnun ve Cübeyl‟in % 60‟ını kontrol ediyordu. Güneyde 

ise Dürziler, ġuf bölgesinin tamamını ve Batı Bekaa‟yı ellerinde tutuyordu. Dürzi 

bölgesinde, Dürzi aĢiretlerinden Kaysiler ve Yemeniler arasında kahve, pamuk ve 

ipek ticaretini ele geçirme konusunda iktidar mücadelesi yaĢanmaktaydı
375

. Öte 

yandan yine XIX. yüzyılda, Lübnan‟da demiryollarının yapımının ardından iç 

bölgeler ve limanlar arasındaki ulaĢım kolaylaĢmıĢ, böylece tarım ve zanaatın dıĢ 

ticarete açılımı hız kazanmıĢtır
376

. 

Yüzyıllar boyunca ticaret ve tarıma dayalı bir yapıya sahip Lübnan 

ekonomisi, I. Dünya SavaĢı‟yla birlikte büyük bir çöküĢ yaĢamıĢtır. SavaĢın sona 

ermesiyle baĢlayan Fransız manda yönetiminde ise Lübnan ekonomisi tekrar 

geliĢmeye baĢlamıĢ, ancak bu geliĢme Fransa ile iĢbirliği yapan Marunilerin lehine 

olmuĢtur. Manda dönemi boyunca Dağlık Lübnan bölgesi ve diğer bölgelere oranla 

çok hızlı geliĢme kaydeden Maruniler, Dağlık Lübnan‟dan Beyrut‟a göç ederek bu 

kentteki Sünni ve Grek Ortodoks burjuvazinin ticaret ve finans sektöründeki yerini 

almaya baĢlamıĢtır
377

. Öte yandan, Marunilerle iĢbirliği yapan Fransız manda 

yönetimi, bu dini grubun daha fazla ekonomik ve siyasi imtiyaz talepleriyle karĢı 
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karĢıya gelmiĢtir
378

. Ancak Fransa,  hem Suriye hem de Lübnan ekonomisinin tüm 

sektörlerini iki Fransız Ģirketinin, “Intéréts Communs” ve “Sociétés Concessionaires” 

kontrolüne vererek bölgedeki ekonomik çıkarlarını güçlendirme çabasında 

olduğundan, Marunilerin bu taleplerini karĢılamamıĢtır. Bu nedenle de 1930‟ların ilk 

yılları yerel burjuvazinin çıkarlarının Fransız Ģirketleriyle çakıĢtığı ve Lübnan‟da 

Fransız mandasına karĢı tepkilerin büyüdüğü bir dönem olmuĢtur
379

.  Fransa‟nın 

Lübnan‟daki menfaatlerinden biri olan ipekböcekçiliği ise, I. Dünya SavaĢı ve 1929 

ekonomik bunalımdan etkilenerek 1930‟larda tamamen ortadan kalkmıĢtır
380

. 

Lübnan‟da 1930‟larda yok olan ipekböcekçiliğinin yerini, turizm sektörü 

almıĢtır. Turizmin geliĢtirilmesi fikri, Maruni kimliğini eski Fenike uygarlığına 

dayandıran Marunilerden gelmiĢ, oluĢturulması planlanan Fenike modeli ile 

Lübnan‟ın Arap dünyasının Ġsviçre‟si olması hedeflenmiĢtir. Bu planlar çerçevesinde 

Beyrut limanı geniĢletilerek modernize edilmiĢ, hava alanı inĢa edilerek Lübnan‟ın 

uluslararası iletiĢimi güçlendirilmiĢtir. Ayrıca, Beyrut için yeni bir Ģehir planı 

yapılarak Paris‟te olduğu gibi meclis binası “Place de l‟Etoile” etrafında Ģekillenen 

yeni bir kent dokusu geliĢtirilmiĢtir. Böylece Ġsviçre‟de olduğu gibi Lübnan‟ın hem 

bölgenin bankeri ve turizm merkezi hem de farklı etnik ve dini gruplardan oluĢan 

kantonlarıyla bir federasyon olması planlanmıĢtır
381

.  

Bağımsızlık sonrası Lübnan ekonomisine bakıldığında, ticaret ve finans 

sektöründe güçlü ailelerin ülke ekonomisinde baĢat rol oynamak için oluĢturdukları 

konsorsiyum göze çarpmaktadır. Otuz ailenin oluĢturduğu bu konsorsiyumda dokuz 
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Maruni, yedi Grek Katolik, dört Grek Ortodoks, bir Latin, bir Protestan, bir Ermeni 

ve bir Melkit olmak üzere 24 Hıristiyan aile ve dört Sünni, bir ġii ve bir Dürzi olmak 

üzere altı Müslüman aile bulunmaktaydı. Konsorsiyum üyeleri, kendi aralarında 

iĢbirliği yaparak Lübnan ekonomisinin tüm sektörlerini ellerinde tutmaktaydı. Bu 

bağlamda Lübnan‟daki bankaların ve sigorta Ģirketlerinin yanı sıra; ithalat,  turizm ve 

hizmet sektörleri konsorsiyum tarafından kontrol altına alınmıĢtı. Konsorsiyumdaki 

aileler ekonomiyi yönlendirmelerinin yanı sıra parlamentoda da yer alarak siyasi 

feodaller olarak anılmıĢlardır
382

. Bu konsorsiyumun ülkedeki ticari ve finansal 

etkinlikleri, 1946-1975 yılları arasında Lübnan‟da tarımın, yerini hizmet sektörüne 

bıraktığı hızlı bir ekonomik değiĢim ve geliĢim dönemi baĢlatmıĢtır. Ticaretin ve 

bankacılık sektörünün
383

 önemli rol oynadığı bu geliĢimde Lübnan, serbest piyasa 

geleneği ve uyguladığı liberal ekonomi politikalarıyla diğer Ortadoğu devletlerinden 

farklı bir yapı kazanmıĢtır
384

. Ancak, ekonominin bu denli hızlı geliĢimine karĢın 

ülkedeki gelir dağılımı eĢit olmamıĢtır. Nitekim 1973-74 verilerine göre nüfusun % 

54‟ü yoksul sınıfı, % 25‟i orta sınıfı ve % 21‟i varlıklı sınıfı oluĢturmaktaydı. 

Lübnan‟ın barındırdığı bu ekonomik eĢitsizlik, mezhepsel temelleri bakımından 

önem arz etmektedir. Örneğin Sünnilerin ve Hıristiyanların yaĢadığı Beyrut‟un ve 

Marunilerin yaĢadığı Dağlık Lübnan bölgesinin geliĢmiĢ ekonomik durumuyla 

                                                           
382

 Traboulsi, s. 115-117. (Lübnan ekonomisini elinde bulunduranlar, siyasette de etkin bir konuma 

sahip bulunmaktaydı. Bu bağlamda örneğin, ġii Ahmed el-Esad güney Lübnan‟da ġii yoğunluklu 

bölgenin en varlıklı toprak ağasıydı. Güney bölgesinin hem ekonomik hem de siyasal avantajlarını 

kullanıyordu. Grek Katolik Firaun, Philippe Takla ve Michel ġiha (Chiha) Beyrut ve Bekaa bölgesinin 

ticaret ve finans grubunun desteğini almıĢtı. Grek Ortodoks Habib Ebu ġahla da Beyrut bölgesinde 

ticari ve siyasi faaliyetlerini sürdürüyordu. Bkz. Odeh, s. 155-156). 
383

 Lübnan‟ın ilk bankası, Arap ve Ġngiliz sermayesi ile 1929‟da kurulmuĢtur (Bkz. Traboulsi, s. 92). 
384

 Odeh, s. 149. 



 130 

ġiilerin yaĢadığı yoksul güney bölgelerin ve Kuzeyde ġii ve Sünnilerin yaĢadığı 

bölgelerin ekonomik durumları çok büyük farklılık arz etmektedir
385

.  

Lübnan‟daki gelir dağılımının farklı etnik ve dini kimliklere adaletsiz 

yansıması, 1975 iç savaĢını hazırlayan etkenlerden biri olmuĢtur. Bu dönemde,  

mevcut ekonomik yapıdan hoĢnut olmayan Müslüman gruplar ile sistemin güçlü 

sınıfı Maruniler arasındaki çatıĢmaların en önemli nedenlerinden birinin, tarafların 

hızla geliĢen ülke ekonomisinden eĢit fayda sağlayamaması olduğu belirtilmektedir. 

Öte yandan 1975-1990 yılları arasında devam eden savaĢ ülke ekonomisinin 

tamamını etkilemiĢ, Lübnan‟da kiĢi baĢına düĢen milli gelir 2/3 oranında azalmıĢtır. 

YaĢanan iç savaĢla birlikte “Ortadoğu‟nun Ġsviçre‟si” olma özelliğini yitiren 

Lübnan‟da bu durum, hem savaĢın ülke kaynakları üzerindeki yıpratıcı etkisinden 

hem de bölgedeki ülkelerin değiĢen ekonomik yapılarından kaynaklanmıĢtır. 

Örneğin, bu dönemde artan petrol fiyatları sayesinde zenginleĢen Körfez ülkeleri, 

Lübnan‟daki iç savaĢ nedeniyle yatırımlarını bu ülke yerine New York ve Londra 

gibi finans merkezlerine kaydırmıĢtır. Ayrıca iç savaĢ boyunca, Lübnan 

ekonomisinin kötü gidiĢatının getirdiği yükselen enflasyon ve iĢsizlik gibi nedenlerle 

ülkedeki profesyonel meslek sahipleri de Batı‟ya göç etmiĢtir
386

. 

SavaĢın ardından 1992 yılında, Hariri hükümeti ilerleme ve istikrar için çeĢitli 

ekonomi politikaları uygulamıĢ, Beyrut‟un yeniden inĢası ve Lübnan lirasının dolar 

karĢısında değer kazanması yönünde çaba sarf etmiĢtir. Ancak siyasi istikrarsızlık ve 

ülkenin güneyinde Hizbullah ile Ġsrail arasında devam eden çatıĢmalar nedeniyle 
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beklenen ekonomik geliĢme kaydedilememiĢtir
387

. Bu olumsuzluklara rağmen, iç 

savaĢın ardından 2006 yılına dek ülke ekonomisi göreceli bir geliĢme kaydederken,  

Ġsrail‟in 2006 yazında Lübnan‟a savaĢ ilan etmesi, ülkenin kırılgan ekonomisini alt 

üst etmiĢtir. SavaĢ sonrası Suudi Arabistan ve Avrupa Birliği‟nden ekonomik destek 

alan Lübnan tekrar toparlanarak 2009‟da iç savaĢ sonrası en yüksek turizm gelirini 

elde etmiĢtir. 2008‟de % 8,5 olan büyüme, küresel ekonomik krize rağmen 2009‟da 

% 9‟u bulmuĢtur
388

.         

 

1.3- LÜBNAN‟DAKĠ DĠNĠ GRUPLARIN SOSYOKÜLTÜREL YAPISI 

 

Lübnan toplumu, Ermeni ve Kürtlerin oluĢturduğu % 6‟lık bir nüfus oranı 

dıĢında ortak Arap geçmiĢine sahip bir toplumdur. Toplumdaki genel farklılaĢma, din 

bağlamında ve Müslümanlarla Hıristiyanlar arasında yaĢanmaktadır. Ancak gerek 

Müslümanlar gerekse Hıristiyanlara ait farklı mezhepler arasında da gelenekler, 

sosyal davranıĢ ve toplumsal kimliği tanımlamada bazen çok keskinleĢen farklılıklar 

bulunmaktadır. Lübnan Anayasası, resmi olarak tanınmıĢ 18 dini grubu haklar ve 

ödevler açısından eĢit tuttuğunu belirtse de, toplumdaki görev dağılımı ve haklara 

eriĢim konusunda bazı dini gruplar ön plana çıkmıĢtır. Lübnan‟daki üç büyük dini 

grup olan ġii, Maruni ve Sünnilerin her bir % 20‟den fazla Lübnanlıyı içermekte ve 

temsili sistem açısından ayrıcalıklı konumda bulunmaktadır. Diğer dört büyük grup, 

Grek Ortodokslar, Dürziler, Grek Katolikler ve Ermeniler de nüfusları oranında 

parlamentoda temsil edilmekte ve üst düzey kamu görevlerinde yer almaktadırlar. 
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Ancak, sayıları çok az olan Nasturi, Keldani, Ġsmaili, Kıpti gibi dini gruplar 

parlamentoda genellikle bir ortak sandalyeyle temsil edilmekte, dolayısıyla bu dini 

gruplar Lübnan‟ı Ģekillendirmekte etkin olamamaktadırlar. Yine de her dini grubun 

toplu ibadet özgürlüğü, dini eğitim vereceği okulları açma hürriyeti ve dini hukukunu 

uygulayacağı birer medeni hukuk sistemi bulunmaktadır.     

Lübnan‟daki Müslümanlar ve Hıristiyanlar, Ġslam‟ın ilk yıllarından itibaren 

bir arada yaĢamakta, aynı kasabalarda yaĢayıp birbirlerinin dini bayramlarına 

katılmaktadırlar. 1997‟de Beyrut‟ta yaĢayan 17-18 yaĢ grubu gençler arasında 

yapılan bir araĢtırmaya göre gençlerin % 85‟i diğer dini gruplardan arkadaĢlarının 

olduğunu ve yaĢanan çatıĢmalara rağmen, diğer dini gruplarla bir arada yaĢamaya 

istekli olduklarını belirtmiĢtir
389

. Ancak Lübnan toplumu, 18 dini grubuyla uzun 

yıllardan beri Hıristiyanlar ve Müslümanlar olarak ayrıĢmakta ve bu ayrım tarihi, 

siyasi, ekonomik, sosyal ve kültürel platformlarda kendini göstermeye devam 

etmektedir.          

Günümüzde Hıristiyanlar ve Müslümanlar bir arada yaĢamaya her 

zamankinden çok daha istekli olsalar bile, her iki grup açısından bir arada yaĢamak 

için bazı engeller söz konusudur. Hıristiyanlara göre bunlardan ilki Lübnan‟da 

yabancı varlığıdır ki, iç savaĢın baĢlangıcından itibaren 2005 yılına dek ülkede askeri 

varlığı bulunan Suriye bunlardan en önemlisi olmuĢtur.  Bugün Lübnan‟da 

Suriye‟nin askeri varlığı bulunmamakla birlikte, ülkedeki bir milyona yakın Suriyeli 

iĢçinin ve 400 bin Filistinli mültecinin varlığı Hıristiyan gruplara göre Lübnan 

ekonomisi ve güvenliği açısından tehdit oluĢturan bir durum teĢkil etmektedir. 

Ayrıca, iç savaĢ süresince Lübnan‟dan dıĢ ülkelere yaĢanan yoğun göçün % 80‟ini 
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Hıristiyanların oluĢturması ve bugün bu göçmenlerin ülkelerine dönmek istemeleri 

Hıristiyanlar açısından diğer bir sorunu oluĢturmaktadır. Katolik Kilisesi ve 

Ortadoğu Kiliseler Birliği‟nin bu göçmenlerin Lübnan‟a geri dönmesini desteklemesi 

ve bunun için 12 milyon dolar yardımda bulunması ise bölgedeki Müslümanları 

rahatsız etmiĢtir. Lübnan‟daki Hıristiyanlar, özellikle Maruniler, Taif AnlaĢması‟yla 

Müslümanlara eskiye oranla daha fazla ayrıcalık tanındığını düĢünmekte ve bu 

nedenle rahatsızlık duymaktadırlar. Maruni Patrikliği Hıristiyanların bu 

düĢüncelerini dönemin baĢbakanı Hariri‟ye iletmiĢtir. Ayrıca bu duruma tepki olarak 

1992 seçimlerini boykot eden Hıristiyanların  % 87‟si oy kullanmamıĢtır
390

. 

Müslümanlar açısından ise Fransız Manda döneminden itibaren Marunilerin siyasi, 

ekonomik, sosyal ve kültürel yönden baskın olduğu bir Lübnan‟da yaĢamak en 

büyük sorun olagelmiĢtir. 1932 nüfus sayımından beri Hıristiyanlar karĢısında artan 

nüfuslarına rağmen adil temsil hakkı elde edememeleri nedeniyle huzursuz olan 

Müslümanlar, Taif AnlaĢması‟nın getirdiği parlamentoda eĢit temsil esası ile 

kendilerini güvende hissetmeye baĢlamıĢ ve bu durum Müslümanların Hıristiyanlara 

yönelik algısına da yansımıĢtır. Bu olumlu algının etkisiyle günümüzde Lübnanlı 

Müslümanların % 86‟sı Hıristiyan yurttaĢlarıyla ilgili olumlu düĢüncelere sahip 

bulunmaktadır
391

.     

Taif AnlaĢması‟nın Müslüman toplumda oluĢturduğu güven ortamına 

rağmen, ülkedeki dini grupların birbirlerine bakıĢlarında sorunlar ve tereddütler 

devam etmektedir. 1920‟de Büyük Lübnan Devleti‟nin kurulmasının ardından ülkede 
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s. 126-127. 
391

 Richard Wike - Juliana Menasce Horowitz, “Lebanon‟s Muslims: Relatively Secular and Pro-

Christian”, July 26, 2006, http://pewresearch.org/pubs/41/lebanons-muslims-relatively-secular-and-

pro-christian, 04.04.2010.  
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oluĢan mezhepsel temsil sistemine dayalı siyasal yapı, Lübnanlıların ülkelerine 

vatandaĢlık bağı ile bağlanmaları yerine, kendi dini toplumlarına daha sıkı 

bağlanmalarına neden olmuĢtur. Bu yapılanmanın etkisiyle Lübnan‟daki 

Hıristiyanlar kendilerini Lübnanlı olarak tanımlarken, Müslümanlar Arap 

kimliklerini ön plana çıkarmaktadırlar
392

. Aslında Hıristiyan ve Müslüman grupların 

Lübnanlılık konusundaki bu yaklaĢım farklılığı sadece 1920‟lerde geliĢen siyasi 

yapıdan kaynaklanmamakta, söz konusu ayrıĢmanın kökenleri yüzyıllar öncesine 

dayanmaktadır. Bu bağlamda Marunilerin Dağlık Lübnan‟da izole olarak geçirdikleri 

yüzyıllar, onları Lübnan‟daki diğer dini gruplardan ayrı tutarak Batı‟ya 

yaklaĢtırırken,  Tanzimat reformları sonrasında Hıristiyanlarla Müslümanların eĢit 

olduğu anlayıĢı Müslümanları huzursuz etmiĢtir. Ayrıca, Hıristiyanların Batı Avrupa 

ile ticari iliĢkileri sonucu ekonomik güçlerini artırmaları ve Avrupa kültürünün nüfuz 

ettiği Hıristiyan grupların yaĢadığı hızlı BatılılaĢma, sosyokültürel düzlemde de 

büyük farklara neden olmuĢtur.  

 

1.3.1- NÜFUS  

 

Dört milyon nüfuslu
393

 küçük bir ülke olan Lübnan, çok çeĢitli dini 

gruplardan oluĢan bir demografik yapıya sahiptir. Ülkedeki vatandaĢların birincil 

kimlikleri dini grupları olduğundan, demografik yapı Anayasa ile kabul edilmiĢ 

mezheplere göre sınıflandırılmaktadır. Bu sınıflandırmaya göre ülkede  % 32 ġii (1,2 

milyon), % 20 Sünni (750 bin), % 5,7 Dürzi (210 bin), % 1,4 Nusayri (80-100 bin) 
                                                           
392

 Sayah, s. 117. 
393

https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/le.html#People,11.10.2010. 

Temmuz 2010‟a ait tahmini rakam 4.125.247‟dir. Lübnan‟da siyasal iktidar mezheplere 

dayandığından tek resmi nüfus sayımı yapılan 1932 yılındaki dengelerin değiĢmesi yeni kamusal 

düzenlemeler gerektirmektedir. Bu sebeple Lübnan‟da resmi nüfus sayımı yapılmamakta, tahmini 

veriler seçimler ve diğer kamusal hizmetlere göre belirtilmektedir. 

https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/le.html#People
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ve çok az sayıda Ġsmaili olmak üzere iki milyondan fazla Müslüman;  % 23 Maruni 

(850 bin), % 5,5 Rum Ortodoks (250 bin), % 3,4 Rum Katolik (150 bin), % 3,2 

Ermeni Ortodoks (120 bin), % 0,7 Süryani Katolik (25 bin), % 0,5 Ermeni Katolik 

(20 bin), % 0,5 Roma Katolik (20 bin), % 0,3 Keldani (12 bin), % 0,05 Süryani 

Ortodoks (2 bin), % 1‟den az Protestan‟dan oluĢan bir buçuk milyon kadar Hıristiyan 

ve sayıları 100‟ü geçmeyen küçük bir Yahudi cemaati bulunmaktadır. 2008 

verilerine göre toplam nüfusun % 87‟si kentlerde yaĢamaktadır.  

Lübnan nüfusu, tarih içinde farklı özellikler sergilemiĢtir. Önceki yüzyıllarda 

Hıristiyanların çoğunlukta olduğu Lübnan‟da, zaman içinde Müslümanların nüfusu 

hızla artmaya baĢlamıĢtır. Özellikle ġiiler, hızlı nüfus artıĢlarıyla ülkenin en 

kalabalık nüfusa sahip dini grubu olmuĢtur. 1865 sayımına göre 266.487 olan Dağlık 

Lübnan‟ın nüfusunda Maruniler 171.800, Grek Ortodokslar 29.326, Dürziler 28.560, 

Grek Katolikler 19.370, ġiiler 9.820 ve Sünniler 7.611 kiĢi olarak kayda geçmiĢtir. 

Bölge nüfusu 1895‟te 400 bine ulaĢmıĢ, ancak dini grupların nüfusa oranı 

değiĢmemiĢtir
394

. Bu dönemde Lübnan‟ın nüfusunun çok büyük bir kısmı kırsal 

bölgelerde yaĢamakta ve tarımla geçimini sağlamaktaydı. Kıyıdaki büyük kentlerde 

ise ticaretle uğraĢan Sünniler ve Rum Ortodokslar yaĢamaktaydı
395

. Bunun dıĢındaki 

nüfus ise Dağlık bölgelerde yaĢayan ve henüz tam olarak kentleĢememiĢ Maruniler, 

Dürziler ve ġiilerdi. XIX. yüzyılda Dağlık Lübnan‟ın nüfusunun % 75‟ini 

Hıristiyanların oluĢturduğu bilinmektedir. Ancak XX. yüzyılda, büyük çoğunluğunu 

Müslümanların oluĢturduğu 320 bin nüfuslu kıyı bölgelerin eklenmesiyle oluĢan 

Büyük Lübnan‟da, Hıristiyan nüfusun oranı % 51‟e düĢmüĢtür. Bu dönemde 

Lübnan‟ın kıyı Ģeridi, Beka bölgesi ve güney bölgelerinin nüfusu altı büyük dini grup 

                                                           
394
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395
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arasında dağılmakta ve bu gruplardan Sünniler % 33, ġiiler % 27, Maruniler % 14, 

Grek Ortodokslar % 13, Grek Katolikler % 8 ve Dürziler % 3 oranında nüfusa sahip 

bulunmaktaydı. Dağlık Lübnan bölgesinde ise Hıristiyan nüfus fazlaydı. Bölge 

nüfusunun % 54‟ünü Maruniler, % 14‟ünü Grek Ortodokslar, % 12‟sini Dürziler, % 

6‟sını Grek Katolikler, % 7‟sini ġiiler ve % 6‟sını ise Sünniler oluĢturmaktaydı
396

.  

 Bağımsız Lübnan Devleti kurulduğunda hemen hemen birbirine eĢit olan 

Hıristiyan ve Müslüman nüfusu, sonraki yıllarda Müslümanların lehine değiĢmiĢtir. 

1956‟ya gelindiğinde Müslümanların nüfusu, Hıristiyanların nüfusuna yaklaĢmıĢtır. 

Bu dönemde Maruniler 423.500, Grek Ortodokslar 149.000, Grek Katolikler 91.000, 

Ermeniler ve diğer küçük Hıristiyan gruplar 122.000, Sünniler 286.000, ġiiler 

250.000, Dürziler 88.000, Yahudiler 6.500 kiĢiden oluĢmaktaydı
397

. Hıristiyanların 

nüfus yoğunluğunun sürekli olarak azalmasında, 1975-1990 yılları arasında yaĢanan 

iç savaĢ sırasında 300 bin Hıristiyan‟ın ülkeyi terk etmesi ve Hıristiyan gruplardaki 

doğurganlık oranının Müslümanlardaki nüfus artıĢ hızının gerisinde kalması etkili 

olmuĢtur
398

. Bu süreçte ülkede yaĢayan 6500 kadar Yahudi ise, Ġsrail Devleti‟nin 

kurulmasının ardından bu ülkeye göç etmiĢtir. Bugün ülke nüfusunun % 60‟ının 

Müslüman, % 40‟ının Hıristiyan olduğu tahmin edilmektedir
399

. 

 1932 1968 1975 1989 

Müslüman            %48 %52.8 %60 %66 

Hıristiyan 
%52 

%47.2 %40 %33 

Lübnan‟daki nüfus dengesinin yıllara göre değiĢimi. Kaynak: Helena Cobban, The Making 

of Modern Lebanon, s. 16. 
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399
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1975-1990 yılları arasında devam eden Lübnan Ġç SavaĢı, sadece ülkedeki 

genç nüfusun önemli bir bölümünün baĢka ülkelere göç etmesine neden olmamıĢ, 

aynı zamanda farklı dini ve etnik gruplara mensup insanların belli bölgelerde 

biraraya toplanmasına da yol açmıĢtır. Bu süreçte her dini grubun kendi baskın 

bölgesinde yaĢayan azınlıkları sürmesi, Lübnan‟da iç savaĢın getirdiği iç göçleri 

doğurmuĢtur. Örneğin, ġiiler Hıristiyan yerleĢimlerinden kovulmuĢ, Maruniler Dürzi 

yerleĢim bölgelerinden çıkarılmıĢtır
400

. Bu durum Lübnan nüfusunun 1/3‟ini ülke 

içinde mülteci konumuna getirmiĢtir
401

.   Ġç göç, yoksulluğa neden olmanın yanında 

Müslüman ve Hıristiyanların bir arada yaĢama geleneğini de zayıflatmıĢ, yerleĢim 

alanları mezhepsel anlamda homojen hale gelmiĢtir. Ġç savaĢ sonrası ġuf 

Dağları‟ndan ayrılan Hıristiyanlar, savaĢtan sonra Dürzilerden bu bölgedeki haklarını 

geri talep etmiĢlerdir. Dürzi ailelerin illegal yollardan Maruni ailelere ait arazileri 

iĢgal ettikleri gerekçesiyle bu konuda pek çok dava açılmıĢtır. Dürzi lider Velid 

Canbulat ise, ülkedeki Filistin göçmenlerinin ve ġuf‟taki ġii nüfusunun her geçen 

gün hızla artmaya baĢlaması üzerine geleneksel komĢuları olan Marunilerle iĢbirliği 

yapmıĢ ve bu doğrultuda ġuf‟tan ayrılan Marunilerin geri dönmesi için yapılan 

çalıĢmalara destek vermiĢtir. Bu çalıĢmalar sonucunda 1991‟de Sayda, Cezzin, ġuf, 

Aley, Metn, Baalbek ve Akkar‟da pek çok Maruni evlerine geri dönmüĢtür
402

.  

Lübnan bölgesindeki dıĢ göç olgusu ise iç savaĢ döneminden çok önce, XIX. 

yüzyılın ikinci yarısında Osmanlı idaresinde ortaya çıkmıĢtır. Nitekim kaynaklarda, 
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401
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402

 Ellis, Lebanon‟s Second Republic, s. 207. (Bu geliĢmenin ardından Dürzi-Maruni yakınlaĢması 

1998‟de düzenlenen Beyteddin Konferansı ile baĢlamıĢ, 2001 yılında Velid Canbulat‟ın Maruni 

Patriği Nasrallah Butros Sfeir‟i iç savaĢ boyunca Maruni-Dürzi çatıĢmasının yaĢandığı yer olan ġuf 

dağına davet etmesiyle bu yakınlaĢma hız kazanmıĢtır. Bkz. Ellis, s. 208). 



 138 

1885 yılı sonrasında Dağlık Lübnan arazisinin verimsiz olması ve mevcut ipek 

endüstrisinin bozulması nedeniyle çoğunluğu Hıristiyan olan pek çok kiĢinin Avrupa 

ve Amerika‟ya göç ettiği belirtilmektedir
403

.  1975‟te baĢlayan iç savaĢla artan göçler 

sonucunda binlerce Lübnanlı Avrupa, ABD ve Avustralya‟ya göç etmiĢtir. Bu göçler 

özellikle Grek Ortodoks ve Ermeni toplumların demografik ağırlıklarını tüketmiĢ, 

eğitimli iĢgücü yok olmaya yüz tutmuĢtur
404

. Ġç savaĢın ikinci yarısında ise, 

Müslüman gruplar da dıĢarı göç etmeye baĢlamıĢtır. 1960-1975 arasında Lübnan‟da 

yaĢanan dıĢ göçler Müslüman ağırlıklı olup dönemin hızla zenginleĢen petrol 

ülkelerine yönelmiĢtir. Tüm bu göçlerin sonrasında, Lübnan diasporası bugün 11-13 

milyona ulaĢmıĢtır
405

. 

1.3.2- EĞĠTĠM 

  

Farklı dini grupların yaĢadığı Lübnan‟da, eğitim konusunda farklı tutumlar 

söz konusu olmuĢtur. Bölgede faaliyet gösteren Batılı misyonerler eğitim konusuna 
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 Ortaylı, “19. Yüzyıl Sonunda Suriye ve Lübnan Üzerine Bazı Notlar”,  s. 157. (Osmanlı hükümeti, 
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büyük önem vermiĢ, XVI. yüzyıldan itibaren ülkede açtıkları eğitim kurumları ile 

özellikle Hıristiyan grupların eğitimi konusunda faaliyet göstermiĢlerdir. Bunun 

sonucunda Hıristiyan grupların, özellikle Marunilerin eğitim düzeyi diğer gruplara 

oranla önemli ölçüde artmıĢtır. Eğitim alanında, 1587‟de Roma‟da açılan Maruni 

Koleji‟nin Lübnan‟daki Maruniler için önemi büyük olmuĢtur. Bu okulda yetiĢen 

Maruniler, Batıdaki eğitim sistemini ve batı orijinli fikirleri ülkelerine taĢımıĢlar, bu 

amaçla Dağlık Lübnan‟da pek çok okul açmıĢlardır. Özellikle Zgharta ve Ayn 

Varaka, XVII ve XVIII. yüzyıl boyunca bu okulların en önemlileri olmuĢtur
406

.  

XIX. yüzyılda Katolik misyonerlerin okullarına ilave olarak bölgede faaliyete 

baĢlayan Protestan misyonerlerin okulları da devreye girmiĢtir. Böylece Hıristiyan 

gruplar, Katolik ve Protestan misyonerlerin Lübnan‟da açtığı modern okullarda 

eğitim imkanı bulmuĢ, bu durum ülkedeki Müslümanların eğitim seviyelerinin diğer 

gruplara göre çok düĢük düzeyde kalmasına neden olmuĢtur. Lübnan ve diğer 

bölgelerde yabancıların açtığı modern okullar karĢısında Osmanlı okullarının yetersiz 

düzeyde kalması üzerine II. Abdülhamid döneminde eğitime önem verilmiĢ, modern 

devlet okulları yaygınlaĢtırılmıĢtır. Bu çerçevede Lübnan‟daki mevcut sübyan 

mektepleri ıslah edilmiĢ, yeni kız ve erkek rüĢdiyeleri, idadiye ve sultaniyeler 

açmıĢtır
407

. Ancak Lübnan ve Suriye‟deki Hıristiyanlar, Katolik ve Protestan 

misyonerlerin açtığı okulları tercih ederken, bazı Müslümanlar bile devletin açtığı 
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bulunmaktaydı (Bkz. Ortaylı, “19.Yüzyıl Sonunda Suriye ve Lübnan Üzerine Bazı Notlar”, s. 162). 
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okullar yerine çok daha ileri düzeyde eğitim veren yabancı misyon okullarını tercih 

etmiĢtir.  

XIX. yüzyılda Lübnan‟da eğitim veren misyoner okullarının büyük bir kısmı 

yoğun Ģekilde din eğitimi vermekteydi. XX. yüzyıla gelindiğinde bu dini okulların 

sayısı daha da artmıĢtır. 1920‟lerde ülkedeki okulların büyük çoğunluğunu özel dini 

okullar oluĢturmaydı ve öğrencilerin ancak % 5-10‟u devlet okullarına devam 

etmekteydi. Öte yandan, manda döneminde Fransa‟nın mezhep temelli siyasal 

sistemi desteklemesi eğitim alanına da yansıyarak merkezi eğitim sisteminin 

oluĢmasını engelleyen bir faktör olmuĢtur. Nitekim 1926 Anayasasının 8. maddesi, 

dini gruplara kendi okullarını kurma hakkı vermiĢ, bu hak 1943 Anayasası ile tekrar 

onaylanmıĢtır
408

. Bu nedenle Lübnan‟daki eğitim sistemi, mezheplerin kendi 

müfredatlarını uyguladığı ve okullar arasında büyük eğitim kalitesi farkı olan bir 

sistem ola gelmiĢtir. Devlet okulları halen 1968‟de basılan kitapları okutmaktadır. Ġç 

savaĢ sonrası mezhep liderlerinin baskısı üzerine önceden dini eğitim vermeyen 

devlet okullarında Müslüman ve Hıristiyanları genel hatlarıyla tanıtan iki ayrı kitap 

hazırlanarak okullarda okutulmaya baĢlanmıĢtır. Özel okullarda ise her dini grubun 

kendine ait bir din eğitimi programı uygulanmakta ve bu program mezhepsel ayrıma 

özel bir vurgu yapmaktadır. Nitekim, özel okullar üzerine yapılan bir araĢtırmaya 

göre özel okullarda kullanılan din kitaplarında ait olunan inancın üstünlüğü 

vurgulanmakta ve “biz ve diğerleri”, “bizim inancımız ve diğerlerinin inançları”, 

“Hıristiyanlar ve Müslümanlar” gibi belirgin ayırıcı kavramlar sıklıkla 

kullanılmaktadır. Lübnan hükümeti eğitimi merkezileĢtirmek ve daha laik bir sistem 
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oluĢturmak için reformlar yapmaya çalıĢsa da, her seferinde mezhep liderlerinin sert 

muhalefetiyle karĢılaĢtığı için eğitim reformunda baĢarılı olamamaktadır. Bunda 

ülkedeki mezhepsel ve dinsel kamplaĢmanın yanında, özel okulların verdiği eğitimin 

niteliklerinin de payı olduğu görülmektedir. Dini gruplara ait bu okullar din eğitimi 

açısından sorgulayıcı değil de dikte ettirici bir müfredat uygulamakla birlikte, fen ve 

sosyal bilimler konusunda devlet okullarından çok daha iyi eğitim imkanı 

sunmaktadır
409

.  

Temelleri Mutasarrıflık dönemine uzanan modern Lübnan eğitim sistemi, 

manda dönemi Fransa‟sının etkisini barındırmakla birlikte baskın bir Arap kültürünü 

de yansıtmaktadır. Zorunlu eğitimin altı yaĢında baĢladığı ve altı yıl ilkokul ve üç yıl 

ortaokulun zorunlu olduğu Lübnan‟da yabancı dil eğitimi olarak Fransa ve Ġngilizce 

ilkokul 1. sınıftan itibaren verilmektedir.  Lübnan‟da öğrencilerin % 35‟inden azı 

devlet okullarına devam etmekte, büyük çoğunluk ise özel Hıristiyan ya da 

Müslüman okullarında eğitim görmektedir. Özel okullara olan bu talep, bu okulların 

eğitim kalitesinin yüksek olmasının yanı sıra dini eğitimin verilmesinden de 

kaynaklanmaktadır. Özel okullar arasında Fransız, Alman, Ġngiliz ve Amerikan 

okulları yaygın ve revaçtadır. Mevcut Hıristiyan okullarında, Hıristiyanların yanı sıra 

pek çok Müslüman öğrenci de eğitim görmektedir
410

.  

Lübnan‟da baskın eğitim modeli olan özel okullara üst ve orta gelir grubu 

devam ederken yoksul Lübnanlılar eğitim kalitesi çok düĢük olan devlet okullarına 

gitmektedirler
411

. Ülkede bölgeler arasında da bölgenin sosyoekonomik yapısına göre 
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büyük farklar gözlenmektedir. Örneğin çoğunlukla ġii nüfustan oluĢan Bekaa‟da 

okuma yazma bilmeyenlerin oranı % 14, Güney Lübnan‟da % 12‟dir. Bu oran 

geliĢmiĢ kentlerde % 1‟in altına yaklaĢmaktadır
412

.  1975 Ġç SavaĢı‟na kadar, Lübnan 

üniversiteleri Ortadoğu‟dan çok sayıda öğrenci çekmekteydi. Bu açıdan iç savaĢ 

sonrası eğitim sistemi, yeniden bölgenin kültür ve eğitim merkezi olabilmeyi ve 

Lübnan vatandaĢlığını tekrar tanımlamayı hedeflemektedir
413

.  

 

1.3.3- HUKUK 

 

Lübnan‟ın ilk anayasası Fransa Anayasası‟ndan etkilenilerek 1926‟da kabul 

edilmiĢ, daha sonra çeĢitli tarihlerde bu anayasada bazı düzenlemelere gidilmiĢtir. 

Lübnan Anayasası, devletin tüm dini gruplara saygılı olmasını garanti altına 

almaktadır. Ancak Anayasada devletin tüm dini gruplara eĢit mesafede duruĢu ve hak 

ve ödevler konusunda her Lübnan vatandaĢının eĢit olduğu bildirilmesine karĢın, bu 

durum pratik hayata yansımamakta ve bir takım yetkiler büyük dini gruplar arasında 

paylaĢılmaktadır
414

.  

Anayasada kabul edilen 18 dini grup, kiĢi ve aile hukuku konularında kendi 

yasalarına ve hukuk sistemlerine baĢvurma hakkına sahiptir. Lübnan hukuk sistemi 

genel yetkili mahkemeler, idari mahkemeler, askeri mahkemeler ve dini mahkemeler 
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olmak üzere dört ana bölümden oluĢmaktadır. Bunlardan dini mahkemeler, resmi 

olarak tanınmıĢ 18 dini grubun mensuplarının kiĢi ve aile hukuku konularında 

baĢvurduğu mahkemelerdir ve Hıristiyan, Müslüman ve Yahudi mahkemeleri olmak 

üzere üç grup altında hizmet vermektedir. Lübnan‟da kiĢi ve aile hukukunu içeren 

medeni hukukla ilgili seküler bir mahkeme bulunmamaktadır. Her vatandaĢ, evlilik, 

boĢanma, miras gibi medeni hukuku ilgilendiren konularda kendi ait olduğu dini 

grubun kurallarına göre iĢlem görmektedir
415

.  Bu durum, çok dinli bir toplum olan 

Lübnan‟da sorunlara da neden olmaktadır. Örneğin, seküler bir nikah akdi 

olmadığından farklı dinlere mensup kiĢiler arasında evlilik mevcut yasalara göre 

mümkün değildir. Bu engeli aĢmanın tek yolu, ülke dıĢında evlenmektir ve bu durum 

Lübnan yasaları için sorun teĢkil etmemektedir. Bu sebeple bugün Lübnan‟da dinler 

arası evlilik yapmak isteyen çiftler Kıbrıs, Yunanistan ya da Türkiye‟yi tercih 

etmektedir. Bu tür yolla evlenenlerin boĢanmaları durumunda ise evliliğin yapıldığı 

yerdeki yasalar geçerlidir. Evlilik için mezhep değiĢtirmek de sıkça baĢvurulan bir 

olaydır. Örneğin, Maruni bir kadın, bir Ermeni Ortodoks‟la evlenmek için onun 

mezhebine geçmek zorundadır. Ancak bu durumda tarafların bağlı bulunduğu dini 

kurumlar evliliği geçerli saymamaktadır. 1975‟e kadar, farklı cemaatlere mensup 

kiĢiler arasındaki evliliklerin en fazla yapıldığı yer Beyrut olmuĢtur. Sonraki yıllarda 

mezhepler arası evlilikler artsa da, medeni kanunun getirdiği zorluklar nedeniyle bu 

tür evlilikler her zaman sınırlı kalmıĢtır. Mezhepler arası evliliklerin oranı 1950‟lerde 

% 2-3 iken, 1970‟lerde % 10-15‟e çıkmıĢtır. 1970‟lerde Katolik cemaatler arasındaki 

evliliklerin oranı ise % 30-40‟a ulaĢmıĢtır. Bugün, gençler arasında farkı dini 

gruplara mensup çiftlerin evlilikleri daha yaygın hale gelmesine karĢın Lübnan‟da 
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farklı medeni kanunların bulunması, dini liderlerin ve toplumun baskısı nedeniyle 

hala fazla kabul görmemektedir
416

. 

Seçme ve seçilme hakkını 1953‟te elde eden Lübnanlı kadınların, medeni 

hukuk konularında farklı yasalara tabi olmaları, eĢit haklara sahip olmalarını 

engellemektedir. Hıristiyan dini gruplara mensup kadınlar 1959‟dan bu yana 

erkeklerle eĢit miras hakkına sahip olmalarına karĢın Müslüman kadınlar erkeklerin 

payının yarısını almaktadır. Ayrıca, Hıristiyanlar arasında tek eĢlilik esas alınırken, 

Müslüman erkeklerin birden fazla eĢle evlenmesi yasal bir hak olarak kabul 

edilmektedir
417

. 

Lübnan medeni hukuk sisteminin diğer bir sorunu da, Anayasa ile kabul 

edilmemiĢ dinlere mensup Lübnanlıların yaĢadığı sorunlardır. Lübnan‟da bulunan 

ancak, resmi olarak kabul edilmemiĢ Bahaizm, Budizm, Hinduizm ya da Mormonluk 

gibi dinlere mensup kiĢiler, günlük hayatlarında çeĢitli zorluklarla karĢılaĢmaktadır. 

Bu tür inançlara mensup kiĢiler, dini ritüellerini rahatça uygulayabilmekte ancak 

devletin 18 resmi dini grubundan birine mensup olmadıkları için her hangi bir kamu 

kuruluĢunda çalıĢamamakta ya da parlamentoda temsil edilememektedirler. Bu 

kiĢiler, kiĢisel hukuk ya da evlilik, boĢanma, miras gibi aile hukukunu ilgilendiren 

konularda hizmet görebilmek için de resmi olarak tanınmıĢ dini gruplardan birine 

kaydolmaktadırlar. Örneğin Bahailer genellikle ġii olarak, Mormonlar Grek 
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Ortodoks olarak kaydolmaktadırlar.  Protestan Kiliselerine mensup Lübnanlıların ise 

resmi iĢlem yapabilmeleri için, hükümet nezdinde tüm Protestanları temsil eden 

Evanjelik Sinod‟a kayıtlı olmaları gerekmektedir. Ancak Sinod, 1975‟ten bu yana 

yeni üye kabul etmemektedir
418

.      

Lübnan‟da dini aidiyetin hukuk alanında ön plana çıkması, Lübnan 

vatandaĢlarının resmi kurumlarda dini kimliklerine göre iĢlem görmelerine neden 

olmaktadır. Ülkedeki her vatandaĢ, hangi dini gruba mensup olduğunu kimlik 

kartında belirtmek zorundadır. BaĢvurdukları her resmi iĢlemde, iĢ baĢvurularında ve 

üniversite kayıtlarında dini gruplara ait kotalar bulunmakta ve Lübnanlılar ait 

oldukları dini gruplara göre iĢlem görmektedir. Dini aidiyetin resmilik taĢıması, 

devletin her adımında ülkedeki dini grupları dikkate almasını gerektirmektedir. Bu 

bağlamda Lübnan‟da her dini gruba ait önemli günler resmi tatil olarak kabul 

edilmektedir. Doğu ve batı ritine göre farklı Noel, doğu ve batı ritine göre farklı 

Paskalya, Hz. Muhammed‟in doğum günü, Kurban ve Ramazan bayramları,  Aziz 

Marun Günü, Hicri yılbaĢı, Meryem‟in Göğe YükseliĢ Günü, Azizler Günü resmi 

tatil olarak kabul edilen günlerden bazılarıdır. Ayrıca kamu kuruluĢlarında çalıĢan 

Ermeniler, Aziz Vartan Günü‟nde izinli sayılmaktadırlar
419

.  
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           2- DIŞ DİNAMİKLER 

Lübnan‟daki dini grupların Ģekillenmesinde ve bu grupların ülkedeki 

konumlarının belirlenmesinde etkin olan bazı dıĢ faktörler bulunmaktadır. Bu 

kısımda söz konusu faktörler Haçlı Seferleri, Katolik ve Protestan misyoner 

faaliyetleri ve dıĢ güçlerin Lübnan‟a yaptığı siyasi müdahaleler olarak ele alınacaktır.    

 

2.1- HAÇLI SEFERLERĠ VE KATOLĠK MĠSYONER FAALĠYETLERĠ 

 

Papa II. Urban‟ın, 1095 yılında Fransa‟da düzenlenen Clermont Ferrand 

Konsili‟nde Kudüs‟ü Müslümanların elinden kurtarmak için yaptığı çağrı üzerine, 

çoğu Batı Avrupalı Frenk ve Güney Ġtalyalı Norman olmak üzere yaklaĢık 150 bin 

kiĢiden oluĢan bir Haçlı ordusu toplanmıĢtır. Tarihi kaynaklarda I. Haçlı Seferi 

olarak anılan bu hareketteki birliklerin bir kısmı dini motivasyonla, çoğunluğu ise 

dünyevi amaçlar uğruna Kudüs‟e doğru yapılan akınlara katılarak 1099‟da Kudüs‟ü 

ele geçirmeyi baĢarmıĢtır
420

. Söz konusu sefer boyunca Haçlı ordusu, Sünni 

Selçukluların bulunduğu Anadolu ve Kuzey Suriye ile ġii Fatımilerin egemen olduğu 

Mısır, Filistin ve Lübnan‟ı iĢgal etmiĢtir. Bu dönemde Lübnan‟ın kuzey sınırının üst 

bölgelerinde Nusayriler ve Ġsmaililer, Güney Lübnan‟da ve iç bölgelerde Dürziler ve 

ġiiler, Kuzey Lübnan‟da ise Maruniler bulunuyordu
421

. 1109‟da TrablusĢam‟ı, 

1110‟da Beyrut ve Sayda‟yı ele geçiren Haçlılar 1124‟te Sur‟u de alarak Lübnan‟a 

tamamen yerleĢtiler. 1140‟ta en geniĢ sınırlarına ulaĢan Haçlı varlığı Urfa‟dan 
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Kudüs‟e, Antakya‟dan Akka ve AĢkelon‟a kadar uzanan bölgedeki yerel 

prensliklerle yönetiliyordu. Antakya ve Urfa‟daki Ermeniler Haçlıları iyi 

karĢılayarak onlara destek olmuĢlar, karĢılığında 1190‟ların sonunda Kilikya‟da bir 

Ermeni Prensliği kurdurmuĢlardır. Ermeni Prens Leon, Roma‟ya bağlılık sözüyle 

1198‟de Katolik Ermenilerin elinden taç giymiĢtir
422

.   

Haçlılar, Lübnan‟daki egemenliklerinin devamını sağlayabilmek için Dağlık 

Lübnan‟da bulunan Maruni, ġii ve Dürzi liderlerle anlaĢma yapmıĢ, inançlarına ve 

dini kurumlarına saygı göstermemelerine karĢın bölgedeki Süryani ve Nasturilerle iyi 

geçinmeye çalıĢmıĢlardır
423

. Frenklere en büyük yakınlığı ise Maruniler göstermiĢ ve 

Maruni savaĢçılar, seferlerin baĢından sonuna dek Haçlı birlikleri safında savaĢa 

katılmıĢlardır. Marunilerin Haçlılara olan yakınlığı, Latin Kilisesi‟nin desteğini 

kazanmak isteyen Maruni patriklerin ve piskoposların takip ettikleri politikanın bir 

parçası olarak geliĢmiĢ, böylece Lübnan Hıristiyanlarının, özellikle Marunilerin 

Latin Hıristiyanlığıyla ve Batıyla olan iliĢkileri de baĢlamıĢtır
424

. Dönemin tarihçisi 

Tireli (Sur) William‟ın aktardığına göre,1180‟de Antakya Latin Patriği Amaury‟nin 

Kudüs ziyaretinde birkaç Maruni piskopos ve rahip kendisine Roma Katolik 

doktrinine katılmak istediklerini bildirmiĢ ve Marunilerle Roma Kilisesi arasındaki 

iliĢki böylece baĢlamıĢtır
425

. Ancak Maruniler arasında Katolik Haçlılarla baĢlatılan 

diyaloga Ģiddetle karĢı çıkan önemli bir çoğunluğun bulunması, dolayısıyla 

Katoliklerle birleĢme yanlısı olanlarla birlik karĢıtları arasında yaĢanan çatıĢmalar 

Marunileri iç savaĢa sürüklemiĢtir. Bu çatıĢmalara rağmen, Roma Kilisesi ile birliği 
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savunan dönemin patriği Irmia AmĢiti (ö.1230) ölünceye kadar Roma otoritesini 

tanımayı sürdürmüĢtür. Aynı zamanda Roma‟yı ziyaret eden ilk Maruni Patriği de 

olan Irmia döneminde Papa Innocent III, 1215 Lateran Konsili‟nde Marunilere özel 

davet göndermiĢtir.  XIII. yüzyılda Lübnan‟daki Haçlı varlığı zayıflamaya 

baĢlayınca, Maruniler arasında Roma Kilisesi ile diyaloga karĢı olan grup da 

güçlenmiĢ, 1282‟de kendi patriklerini seçmiĢlerdir. Frenkler ise buna karĢılık 

birleĢme taraftarı olan baĢka bir patrik seçtirerek Maruniler arasında iki baĢlılığa 

neden olmuĢlardır
426

.    

XII. ve XIII. yüzyıl boyunca Suriye ve Lübnan‟ın sahil Ģeridini yöneten Haçlı 

Kudüs Krallığı (1099-1291) ve krallığa bağlı yerel prensliklerin, 1291‟de son kale 

olan Akka‟nın düĢmesiyle bölgedeki hakimiyetleri son bulmuĢ, bölgede Memlüklerin 

hakimiyeti baĢlamıĢtır.  Memlükler bu dönemde, Dağlık Lübnan‟da ve Nusayriye 

Dağlarında yaĢayan ve Haçlılarla bağlantılarından dolayı güvenmedikleri Maruniler 

yanında, Dürzi ve ġiileri de kontrol altında tutmuĢ, Roma Kilisesi ile diyaloga 

girmelerini engellemek için Marunilerin her türlü haberleĢme imkanlarını 

kısıtlamıĢlardır
427

. Buna rağmen Maruniler, Haçlıların bölgeyi terk etmesinden sonra 

Batı Hıristiyanları ile bütünleĢme çabalarını büyük bir istekle sürdürmeye 

çalıĢmıĢlardır. Bunun üzerine Roma Kilisesi, bölge Hıristiyanlarıyla olan 

bağlantılarını sürdürmek ve onları kendi otoritesi altında toplamak için Katolik 

misyoner tarikatlarını bölgede faaliyette bulunmak üzere görevlendirmiĢtir. 

Lübnan bölgesinde varlık gösteren Katolik misyonerlerin ilki, 1154‟te 

Kudüs‟teki kutsal emanetlerin koruyuculuğunu üstlenen Karmelitlerdir. Bu tarikat 
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daha sonra Suriye ve Lübnan‟a yayılarak TrablusĢam‟da bir merkez kurmuĢtur
428

. 

XIII. yüzyılın baĢlarında ise diğer iki misyoner örgüt olan Dominikenler
429

 ve 

Fransiskenler
430

 kurulmuĢtur. 1291‟de Kudüs‟te Terra Santa misyonunu kuran 

Fransiskenler, Memlük idaresi döneminde baharat ticareti ile tekrar geliĢmeye 

baĢlayan sahil Ģehri Beyrut‟ta bir merkez açmıĢlardır. Böylece, bu Katolik misyoner 

örgütler sayesinde bölge Hıristiyanlarının, özellikle de Marunilerin Batı 

Hıristiyanlığı ve Roma Kilisesi‟yle olan iliĢkileri Haçlılardan sonra da devam 

etmiĢtir. Bu misyonerler Marunilerin KatolikleĢtirilmesi için büyük çaba sarf etmiĢ, 

Maruni cemaatinden de bu yönde olumlu tepkiler almıĢlardır
431

. Ancak Katolik 

misyonerlerinin bölgedeki Hıristiyanlarla Roma Kilisesi arasında iliĢki kurma ve 

onları KatolikleĢtirme giriĢimleri bölgenin Müslüman yönetimini rahatsız etmiĢ, bu 

nedenle bölge idarecileri bazı tedbirlere baĢvurmuĢtur. Bu çerçevede Fransiskenlerin 

Beyrut‟ta açtığı bakımevi Memlük yönetimi tarafından kapatılmıĢ, buna rağmen bu 

misyoner grupların bölgedeki faaliyetleri hız kesmeden devam etmiĢtir.  

Katolik Kilisesi‟nin Marunilere yönelik faaliyetleri sadece misyonerlik 

düzeyinde kalmamıĢ, üst düzeyde de sürdürülmüĢtür. Bu bağlamda Roma Kilisesi, 

1439‟da Ġstanbul Kilisesi ile birleĢme amaçlı düzenlenen Floransa Konsili‟ne 

Ermenilerin ve Grek Ortodoksların yanında Maruni patriğini de davet etmiĢtir
432

. 

Floransa Konsili‟nin ardından Maruniler arasındaki çalıĢmalarını yoğunlaĢtıran 
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432

Ramazan IĢık, “Marunileri Memlükler Döneminde Fransisken Misyoner Rahiplerin KatolikleĢtirme 

Faaliyetleri” Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, Sivas, Haziran 2005, C. IX, S. 1, s. 

208.  



 150 

Fransiskenlerden öne çıkan isim Gryphon (ö.1475) olmuĢtur. 1450‟de Dağlık 

Lübnan‟a ulaĢan Gryphon, Doğu Hıristiyanlarının Roma Kilisesiyle birleĢme 

yolunda herhangi bir adım atmadığını görünce rahatsız olmuĢ, Marunilerin 

Katolikliği benimsemesi için gayretle çalıĢmaya baĢlamıĢtır. Gryphon bu doğrultuda 

bölge halkına daha rahat ulaĢabilmek için Arapça ve Süryanice öğrenmiĢ ve Maruni 

Patrikliğinin ilk Katolik danıĢmanı olmuĢtur
433

. Gryphon ve diğer Fransisken 

rahiplerinin genelde Lübnan, özelde ise Maruniler üzerinde yoğunlaĢtırdığı 

KatolikleĢtirme faaliyetleri sayesinde Maruni Kilisesi‟nde pek çok değiĢiklik 

yaĢanmıĢ ve bu Kilise, Roma Kilisesi ile birleĢme yolunda önemli adımlar 

atmıĢtır
434

. Bu süreçte Fransisken misyonerler Beyrut, Sayda ve TrablusĢam‟da 

okullar açarak Marunilerin KatolikleĢtirilme giriĢimlerinde önemli rol oynamıĢlardır. 

Bu dönemde Fransisken misyonerler aracılığıyla pek çok Maruni, din eğitimi almak 

üzere Roma‟ya gönderilmiĢ, burada Katolik eğitimi alan Maruniler Lübnan‟da bu 

doktrini yaymak için çaba göstermiĢlerdir. Örneğin bu öğrencilerden biri olan Ibn al- 

Kilai, Roma‟daki eğitimini tamamlayarak bir Fransisken olmuĢ ve 1493‟te Dağlık 

Lübnan‟a döndüğünde kendi cemaati içinde Katolikliğin yayılması için büyük çaba 

sarf etmiĢtir
435

. Bütün bu çabalar sonrasında Katolik misyonerler ve Katoliklik 

yanlısı Maruniler, Maruni Kilisesi‟ni eski Monotelit yapısından uzaklaĢtırıp Roma 

Kilisesi ile birleĢmesi için gerekli reformların yapılmasını sağlarken, Maruni 

cemaatinin birlikte yaĢadığı ve aynı dili konuĢtuğu Süryani topluluklardan uzaklaĢıp 

bambaĢka bir yapıya bürünmesine neden olmuĢlardır. Bu durum Katolik Kilisesi 

yetkilileri tarafından memnuniyetle karĢılanmıĢ ve Papa X. Leo 1510‟da yaptığı bir 
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konuĢmasında bu memnuniyetini dile getirirken Marunilerin Doğu Hıristiyanları 

arasındaki özel yerini “dikenler arasında bir gül” olarak nitelendirmiĢtir
436

.  

XVI. yüzyıla kadar Fransisken misyonerlerin eliyle Lübnan‟da varlık 

gösteren Roma Kilisesi, XVII. yüzyılda Cizvitler
437

 aracılığıyla KatolikleĢtirme 

faaliyetlerine devam etmiĢtir.  Cizvit misyonerleri dinsel bakımdan Papa‟ya bağlı 

olsalar da siyasi olarak Fransa‟nın emrindeydiler. Osmanlı Devleti‟nin 1536‟da 

Fransa‟ya tanıdığı ayrıcalıklarla Osmanlı tebaası olan Katoliklerin hamiliğini bu 

devlete vermesi, Katolik misyonerlerin Osmanlı Devleti‟nin sınırları içerisinde 

rahatça faaliyet göstermelerini kolaylaĢtırmıĢtır. Bu bağlamda Mersin, Suriye ve 

Lübnan‟da yoğun olarak faaliyet gösteren Cizvitlerin hedef kitlesi Lübnan Marunileri 

ve Nusayrileri olmuĢtur. Nusayriler üzerinde etki gösteremeyen Cizvitler Maruniler 

arasında rağbet görmüĢ ve faaliyetlerini bu doğrultuda yoğunlaĢtırmıĢlardır. 

Cizvit misyonerleri, kendilerinden önce Maruniler arasında etkinlik gösteren 

Fransisken ve Dominikenler gibi Lübnan ve Suriye bölgesinde çalıĢmıĢlar ve Maruni 

gençlerini KatolikleĢtirmek amacıyla 1584 yılında Roma‟da bir Maruni koleji 

açmıĢlardır
438

. Öte yandan Maruni inancı ile Katolik inancı arasındaki farkları 

ortadan kaldırmayı hedefleyen Cizvitler, bu bağlamda Maruni inanç, ibadet ve 
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kitaplarını kontrol etmek ve Katolik öğretiye uyarlamak üzere Giovanni Battista 

Eliano ve Thomas Raggio adlı Cizvit rahipleri görevlendirmiĢtir. Bu rahipler uyum 

programı üzerinde bir yıl kadar çalıĢarak hazırladıkları raporu Roma‟ya 

göndermiĢlerdir. Bu süreçte sadece uyum programı geliĢtirmek ve Marunileri Roma 

Kilisesi‟ne entegre etmek için uğraĢılmamıĢ, aynı zamanda diğer Hıristiyan grupların 

da Katolik Kilisesi ile bütünleĢmesi için çalıĢılmıĢtır. Bu çerçevede Battista Eliano, 

dönemin Süryani Antakya Patriği Davus ġah‟la (1576-1591) görüĢmüĢ ve 

Süryanilerin Roma otoritesini kabul etmelerini sağlamaya çalıĢmıĢtır
439

.   

Cizvit misyonerlerinin Lübnan ve çevresindeki Hıristiyanları KatolikleĢtirme 

faaliyetleri 1739 yılına kadar devam etmiĢ, bu tarihte ise Papalık Cizvitlerin yerine 

bir baĢka Katolik tarikat olan Lazaristleri görevlendirmiĢtir. Bölgede XIX. yüzyıla 

kadar faaliyetlerini sürdüren Lazaristlerin ardından Cizvitler, Lübnan‟ın Mehmet Ali 

PaĢa idaresine girdiği 1831 yılında tekrar bölgeye dönmüĢtür. Bu yeni Cizvit 

misyonerler, aynı dönemde bölgede yayılan Protestan misyoner hareketlerin 

etkinliğini kırmaya çalıĢmıĢ ve her zaman yaptıkları gibi eğitim alanını kullanarak 

Protestan misyonerleri kısmen saf dıĢı bırakmayı baĢarmıĢlardır. Ancak bu yeni 

Cizvit misyonerler, Fransız asıllı olduklarından bölgede Fransız kültürü ve siyasetine 

hizmet etmeyi de esas almıĢlardır. Dolayısıyla XIX. yüzyılda Lübnan‟da faaliyet 

gösteren Cizvitlerin bu ülkede Fransızca konuĢan ve Fransız kültürüne sahip bir 

Hıristiyan toplumu inĢa etmek için çalıĢtıkları söylenebilir
440

. 

Lübnan ve çevresinde Mehmet Ali PaĢa‟nın hakim olduğu 1831-1840 yılları 

arasında Cizvitler,  bu ülkedeki Mısır‟lı idarecilerle iyi iliĢkiler kurmuĢ ve bu sayede 
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bölgedeki faaliyetlerinde büyük özgürlük alanı bulmuĢlardır. Cizvitlerin rahat 

çalıĢmasının önündeki tek engel, bölgede Protestan misyonerlerin varlığı ve bu 

misyonerlerle yaĢadıkları rekabet olmuĢtur. Nitekim 1857‟de Cizvit misyoner 

Edovard Billotet, Sayda‟da teknik imkanları, nazik davranıĢları ve sağlık alanında 

yaptıkları yaygın yardım faaliyetleri nedeniyle Protestan misyonerlerin her geçen gün 

popülerlik kazanmalarından Ģikayet etmiĢtir. Bu rekabet ve karĢılaĢılan bazı 

zorluklara rağmen, Katolik misyonerler Lübnan ve çevresindeki faaliyetlerinden, 

özellikle de Marunilere yönelik çabalarından büyük baĢarı elde etmiĢ, Roma Maruni 

Koleji sayesinde Maruni Kilisesi‟nde istenen reformlar yapılmıĢ ve Kilise‟nin Roma 

ile bütünleĢmesi sağlanmıĢtır. Öte yandan halk tabanında kültürel bir değiĢimi 

hedefleyen Cizvitler, bu doğrultuda 1830-1860 yılları arasında Lübnan‟da matbaa 

teknolojisini desteklemiĢ ve Batı tarzı mobilya ve ev dekorasyonu yanında yemek 

kültüründe çatal- bıçak kullanımını yaygınlaĢtırmak için çalıĢmıĢtır
441

. 

Katolik misyonerlerin bölgede yaptığı en önemli kültürel değiĢim ise 

çocukların misyoner okullarında eğitilmesi olmuĢtur
442

. Bu okullarda dini eğitim ve 

seremoniler önemli yer tutmaktaydı. Ancak bölgedeki idareciler ve elit sınıf seküler 

bir eğitimden yanaydı. Bu nedenle önce Amerikan Protestan okulları, daha sonra da 

Katolik misyoner okulları bölgedeki etkinliklerini devam ettirebilmek amacıyla 

halkın eğitim konusundaki beklentilerine uygun olarak okullardaki dini eğitimi 

azaltma yoluna gitmiĢlerdir. Bu tarihten sonra Avrupa tarzı seküler bir müfredat 

uygulayan bu okullar, pek çok alanda baĢarı göstermiĢtir. Özellikle 1774‟te 
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Kisrevan‟da açılan Ayn Varaka Okulu, XIX. yüzyılda tekrar canlanan Arap 

edebiyatına önemli isimler yetiĢtirmiĢtir
443

.  

Haçlı seferlerinden itibaren Lübnan ve çevresindeki Hıristiyan gruplar 

arasında faaliyet gösteren Katolik misyonerler, önceleri bireysel iliĢkilerle yerel 

yöneticileri ikna ederek okullar açarken, 1856 Islahat Fermanı ile birlikte daha rahat 

hareket etme imkanı bulmuĢtur. Bu fermanın Osmanlı Devleti‟ndeki yabancılara 

okul açma ruhsatı vermesi, misyoner okullarının sayısını hızla artırmıĢtır. Nitekim 

kısa süre sonra, 1860‟a gelindiğinde Lübnan‟daki yabancı okulların sayısı 133‟e 

ulaĢmıĢtır
444

. Fransız elçiliğinin 1901 yılı kayıtlarına göre Lübnan‟da; Beyrut‟ta 

Péres de Capucins Mektebi, Cizvit Saint Joseph Daru‟l Fünun Tıbbiye Mektebi, 

Fréres de la Doctrine Chrétinnes Koleji, Saint Vincent Mektebi, Filles de la Charité 

Mektebi; Sur‟da Péres Fransisken Mektebi, Soeurs de la Saint Joseph de l‟Apparition 

Mektebi; Sayda‟da Soeurs de St. Joseph Mektebi, Péres de Cizvit Mektebi; 

TrablusĢam‟da Filles de la Charité Mektebi, Fréres de la Doctrine Chrétienn Mektebi 

ve Baalbek‟te De Maryamattes Mektebi gibi Fransız Katolik misyoner okulları 

bulunmaktaydı
445

. Bölgedeki Katolik misyoner okullarının en önemlisi ise, 1875‟te 
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açılan Beyrut Saint Joseph Üniversitesi olmuĢtur
446

. Cizvitler 1902‟de bu üniversite 

bünyesinde Doğu Bilimleri Fakültesi‟ni açmıĢ ve bu fakültede semitik diller, Lübnan 

ve Suriye tarihi ve arkeolojisi eğitimi vermiĢtir. Fakültedeki bu eğitim yanında 

öğrencilere anti- Arap fikirler de telkin edilmiĢ ve bu fikirler buradan mezun olanlar 

aracılığıyla Maruniler arasında yayılmıĢtır. Aslında Doğu Bilimleri Fakültesi‟nin 

kurulmasından önce Beyrut Saint Joseph Üniversitesindeki öğretmenler, Suriye ve 

Lübnan‟ın Arap kültürüne ait olmadığını, bu bölgenin eski Fenike uygarlığının 

mirasçısı olduğunu anlatarak Fenike milliyetçiliğinin altyapısını oluĢturmuĢlardır. 

Böylece Maruniler bölge halklarından farklı olduklarına inanmıĢ ve Fransız 

hamiliğinin kendi idealleri için en iyi yol olduğunu savunmuĢlardır
 447

. Böylece 

Fransa, faaliyetlerini desteklediği Cizvit misyonerler sayesinde Suriye ve Lübnan‟ı 

kültürel olarak kendisine bağımlı hale getirmiĢtir. Ayrıca Fransa, 1920‟de kuracağı 

Büyük Lübnan Devleti‟nin üst düzey yönetici ve bürokratlarını, St. Joseph mezunları 

arasından atayacaktır
448

. Öte yandan Fransa, desteklediği misyonerler aracılığıyla 

sadece ileride oluĢturulacak manda yönetiminin yerli yöneticilerini yetiĢtirmekle 

kalmamıĢ, aynı zamanda bir süre sonra oluĢturulacak ayrı bir Lübnan devletinin 

sınırlarını bile çizmeye çalıĢmıĢtır. Nitekim bu bağlamda ileride kurulacak Büyük 
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Lübnan‟ın sınırları daha 1880‟lerde Cizvit misyoner Lammens tarafından 

belirlenmiĢtir
449

.  

2.2- PROTESTAN MĠSYONER FAALĠYETLERĠ 

 

Haçlı seferlerinden itibaren Katolik misyonerlerin faaliyet alanı haline gelen 

Lübnan‟da Protestan misyonerlerin faaliyetleri XIX. yüzyılda baĢlamıĢtır. Bu 

çerçevede bölgede faaliyetlerini baĢlatan ilk Protestan grup Ġngilizler olmuĢ, hemen 

ardından Ġngiltere‟nin siyasi desteğiyle Amerikalı Protestan gruplar da Lübnan‟daki 

etkinliklerine baĢlamıĢtır. Böylece Lübnan‟da XIX. yüzyıldan itibaren Ġngiliz ve 

Amerikan misyonerler aracılığı ile Protestan öğretileri yanında Batı kültürü de 

yayılmaya baĢlamıĢ ve bölge kısmen Ġngiltere ve ABD‟nin siyasal nüfuz alanına 

girmiĢtir.  

XIX. yüzyılın baĢlarından itibaren Avrupa ile Suriye‟nin ticaret merkezi 

haline gelen Lübnan, Ġngiliz Protestan misyonerlerin önemli yatırımlar yapmaya 

baĢladığı bir bölge haline gelmiĢtir. Bu dönemden önce Lübnan ve çevresinde 

hamiliğini üstlendiği herhangi bir dini grup bulunmayan Ġngiltere, bu doğrultuda 

bölgeye misyoner akıĢını destekleyerek Doğu Akdeniz‟de kendi siyasi ve ekonomik 

çıkarlarını destekleyecek yerel müttefiklere sahip olmayı hedeflemiĢtir. Ġngiliz 

Protestan misyonerler Suriye ve Lübnan misyon bölgesine ilk ulaĢtıklarında bölge 

Hıristiyanlarının, özellikle Cizvitlerin kontrolündeki Marunilerin tepkisiyle 

karĢılaĢmıĢlardır. Ancak Lübnan‟ın 1831‟de Mısır yönetimine girmesinin ardından 

Mehmet Ali PaĢa‟nın Ġngiltere‟ye verdiği ayrıcalıklar kapsamında avantajlı konuma 
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geçen Ġngiliz misyonerler, bölgede yeni açılan diplomatik temsilciliklerinin 

himayesinde faaliyetlerini yoğunlaĢtırmıĢlardır
450

. 

Ġngiliz Protestan misyonerleri, kısa süreli Mısır egemenliği döneminde 

Lübnan‟da sürdürdükleri faaliyetlerini Mısır hakimiyeti sonrasında da devam 

ettirmiĢlerdir. Bu bağlamda Ġngiliz “Church Mission Society”, Protestan 

misyonerlerin bölgedeki varlıklarını güçlendirmek amacıyla 1841‟de Bab-ı Ali‟den 

Kudüs‟te bir Protestan kilisesi inĢası için izin istemiĢ, bunun karĢılığında Katolik ve 

Ortodoks Kiliseleri ve onların hamileri Rus, Fransız ve Avusturya yönetimleri 

teyakkuza geçerek Bab-ı Ali‟ye Protestan faaliyetlerinin durdurulması konusunda 

baskı yapmıĢlardır. Bu baskılara rağmen Protestanlar Lübnan‟daki çalıĢmalarına 

devam etmiĢ ve bölge halkının desteğini yanlarına almak için farklı metotlara 

baĢvurmuĢlardır. Örneğin, Hasbaya‟da Grek Ortodoks ve Grek Katoliklerin 

Protestanlığa geçmeleri durumunda vergilerinin misyoner cemiyetler tarafından 

ödeneceği vaat edilmiĢ, bunun üzerine 80 kadar Grek Ortodoks ve çok sayıda Grek 

Katolik Protestanlığı seçmiĢtir
451

. 

Protestan misyonerlerin baĢlangıçta zor Ģartlarda sürdürdükleri misyon 

faaliyetleri, 1856‟da ilan edilen Islahat Fermanı ile daha rahat bir ortamda 

sürdürülebilme imkanına kavuĢmuĢtur. Nitekim bu fermanın hem azınlıklara hem 

bölgedeki yabancılara tanıdığı ayrıcalıklar Protestan misyonerlerin çalıĢmalarını 

kolaylaĢtırmıĢ, böylece bölgede açılan Protestan misyoner okullarının sayısı hızla 

artmıĢtır. Bu süreçte Ġngiliz Protestan misyonerleri, Beyrut‟ta baĢladıkları 

faaliyetlerini Lübnan‟ın dağlık bölgelerine doğru geniĢletmiĢ ancak, Maruniler 

                                                           
450
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arasında çalıĢan Cizvit ve Lazaristler‟den tepki gördükleri için Dağlık Lübnan‟da 

daha geç faaliyet göstermeye baĢlamıĢlardır. Bu dönemde bölgede bulunan Katolik 

misyonerler Maruni ve Grek Katolik aileleri, çocuklarını Protestan okullarına 

göndermemeleri konusunda uyarmıĢtır. Dürziler ise Katolik grupların aksine 

Protestanlarla yakın iliĢkiler kurarak çocuklarını onların okullarına göndermiĢ, hatta 

okul açmaları için Protestan misyonerleri kendi bölgelerine davet etmiĢlerdir
452

. 

Dürzilerin Protestan misyonerlerle geliĢtirdikleri bu diyalog sonucunda, Katolik 

misyonerler döneminde Maruni ve Grek Katoliklere ulaĢan Batı modernizasyonunun, 

Protestanlar aracılığıyla Dürzilere de ulaĢtığı kaydedilmektedir. Bu durumun, 

Dürzileri siyasi anlamda Ġngiltere‟ye yakınlaĢtıran bir etkiye sahip olduğu 

söylenebilir
453

. 

Protestan kuruluĢlar olan “The Friends Foreign Mission Association” ve 

“Anglo Syrian Mission”un desteklediği Ġngiliz misyonerlerin Dağlık Lübnan‟da 

açtıkları ilk okul,  1859‟da ġemlan bölgesinde hizmete baĢlayan Ġngiliz misyoner 

okulu olmuĢtur. Faaliyetlerinin ilk yıllarında ruhsatsız olarak 24 okul açan Ġngiliz 

misyonerler, Dağlık Lübnan‟da Dürzilerin yanı sıra Grek Ortodoks ve Maruni 

grupları da hedef alarak 1897‟de teĢkilat sayılarını yirminin üzerine çıkarmayı 

baĢarmıĢlardır
454

. Bu teĢkilatlardan en faal olanı ise “Church Missionary Society” 
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Dürzi ailelerden Garb‟ta Talhuklar, Abey‟de Abu Nakad‟lar ve ġuf‟ta Canbulatlar Protestan 

misyonerleri okul açmak için bölgelerine davet eden ilk Dürzi ailelerdir (Bkz. Salibi, A House of 
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 Salibi, A House of Many, s. 162.  
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Female Education in the East, 21-Free Church of Scotland Society (Bkz. Mutlu, s. 238).  
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olmuĢtur. Lübnan‟da aynı dönemde söz konusu misyoner teĢkilatlara bağlı 64 

misyoner, 88 okul ve bu okullara devam eden yıllık 2209 erkek ve 3211 kız öğrenci, 

8 kilise ve yıllık 42.428 hasta bakan 11 sağlık merkezi bulunmaktaydı
455

.  Üstelik bu 

misyoner okullarının sayısı her geçen gün artmakta ve mahalle mektebinden lise 

düzeyinde okullara, sanayi mekteplerinden sanat okullarına kadar her alanda eğitim 

veren bu okullar Avrupa tarzı eğitim imkanı sunmaktaydı
456

. XX. yüzyılın baĢlarında 

Dağlık Lübnan‟da bulunan Ġngiliz misyoner okullarında 691 Dürzi, 608 Grek 

Ortodoks, 247 Maruni, 36 Protestan, 20 Grek Katolik, 22 ġii ve 10 Sünni olmak 

üzere toplam 1634 öğrenci eğitim görmekteydi
457

.   

XIX. yüzyılda Osmanlı Devleti‟nin her bölgesinde olduğu gibi Lübnan‟da da 

Protestan misyonerlerin diğer bir kaynağı ABD‟li Protestanlar olmuĢtur. Bu 

dönemde Amerikalı misyonerler, Ġngiltere‟nin siyasi korumasıyla Lübnan‟a gelmiĢ, 

Ġngiliz misyonerlerle birlikte çalıĢmalarını sürdürmüĢlerdir
458

. Beyrut‟a ulaĢan ilk 

Protestan olan Amerikan misyoner Pliny Fisk, 1823‟te Dağlık Lübnan‟a geçip 

“American Board of Commissioners for Foreign Mission” adına Cizvitlerin misyon 

bölgesi olan Maruniler arasında çalıĢmak istediğinde büyük tepkiyle karĢılaĢmıĢ ve 
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 Buzpınar, s. 115. (XX. yüzyılda Lübnan‟da bulunan Ġngiliz misyoner okulları, hastane ve 
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 Mutlu, s. 257.  
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dönemin emiri II. BeĢir ġihab tarafından sınır dıĢı edilmiĢtir. Ancak Lübnan 1831‟de 

Mehmet Ali PaĢa idaresine girdiğinde, Ġngiliz tüccarlardan Robert Todd Mısır 

yönetimi ile anlaĢarak hem Ġngiliz hem de Amerikan Protestan misyonerleri için 

Lübnan bölgesinde faaliyette bulunma hakkı elde etmiĢtir
459

. Bu tarihten sonra 

bölgedeki Ġngiliz konsolosluğunun resmi koruması altında güvenle çalıĢmalarına 

devam eden Amerikalı misyonerler, Ġngilizler gibi Dürzi ileri gelenlerin yerel 

desteğini kazanmıĢlardır. Dürzilerin Amerikalı misyonerleri sıcak karĢılamalarının 

nedeni, bu misyonerlerin kendilerine sundukları eğitim imkanlarının yanı sıra, 

Ġngiltere‟nin siyasi gücü ve desteğine ulaĢmakta onların önemli bir araç olduğuna 

inanmaları olmuĢtur. Böylece Dürziler, siyasi olarak Fransa‟ya yakınlaĢan 

Marunilere karĢı Ġngiltere ve ABD‟ye yakın durarak bölgedeki varlıklarını güvence 

altına almayı amaçlamıĢlardır
460

.  

Ġngiliz Protestan misyonerleri gibi Amerikalı misyonerler de bölge halkına 

eğitim kurumlarıyla ulaĢmaya çalıĢmıĢlardır. Bu doğrultuda ilk misyoner okullarını 

1824‟te Beyrut‟ta açan Amerikalılar, aynı kentte 1866‟da beĢ yeni kız ve erkek 

mektebi açmıĢtır. Aynı dönemde Sayda‟da iki kız ve bir erkek okulu, Sur‟da iki 

sıbyan mektebi, Cedide‟de iki kız ve iki erkek okulu, TrablusĢam‟da iki kız ve bir 

erkek okulu, Bekaa‟da ruhsatsız beĢ sıbyan mektebi, sekiz erkek ve iki kız okulu, 

Baalbek‟te yine ikisi ruhsatsız olmak üzere üç erkek okulu Amerikalı Protestan 

misyonerler tarafından açılmıĢtır
461

.  
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 Mutlu, s. 304-308. (Ayrıca Beyrut‟ta Suriye Protestan Koleji, Amerikan Rahibeler Okulu, 
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Lübnan‟da faaliyet gösteren Ġngiliz ve Amerikan Protestan misyonerlerin 

özelliklerine bakıldığında, her iki grubun da gerek çalıĢma metodu gerekse Lübnan 

toplumu üzerindeki etkileri bakımından ortak özellikler sergilediği görülmektedir. 

Öncelikle her iki grup da 1820‟lerin baĢlarında ülkede saha araĢtırması yaparak 

bölgenin ihtiyaçlarını rapor haline getirmiĢ, ardından yapacakları çalıĢmaları bu 

rapora göre ĢekillendirmiĢtir. Bu misyon raporları doğrultusunda hem Ġngiliz hem de 

Amerikan misyonerlerin eylem alanı kilise, okul ve hastane olmak üzere üç sacayağı 

olarak belirlenmiĢtir
462

. Bu doğrultuda kurdukları kilise ve mabetlerle Protestanlığı 

tanıtan misyonerler, en etkin çalıĢmalarını ise sağlık ve eğitim kurumlarında 

yürütmüĢlerdir. Öte yandan hem Ġngiliz hem de Amerikan misyonerlerin açtığı tüm 

okullar alenen ya da örtülü Ģekilde Osmanlı aleyhtarlığı üzerine kurulu bir program 

takip etmiĢ ve hangi ülkenin desteğini arkalarına almıĢlarsa o ülkenin siyasi çıkarına 

hizmet edecek Ģekilde eğitim vermiĢlerdir
463

.  

Ġngiliz ve Amerikan misyoner faaliyetlerinin Lübnan toplumu üzerindeki 

etkilerine bakıldığında ise, bu misyonerlerin Maruniler ve Grek Katolikler üzerinde 

kültürel açıdan, Grek Ortodokslar üzerinde ise ProtestanlaĢtırma bağlamında etkili 

olduğu görülmektedir. Öte yandan Avrupa standartlarında verdikleri eğitimle 

Lübnan‟ın her bölgesinden öğrenci çekebilen Protestan misyonerler, genel anlamda 

Lübnan‟ın kültürel ve ideolojik yapısını büyük ölçüde etkilemiĢ, destekledikleri 

basın- yayın organlarıyla bölge halkı arasında hem Protestanlığın hem de Osmanlı 
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karĢıtı ulusalcı düĢüncelerin yayılmasına neden olmuĢlardır
464

. Nitekim 1866‟da 

kurulan ve bugünkü Beyrut Amerikan Üniversitesinin çekirdeğini oluĢturan Suriye 

Protestan Koleji‟nin eğitime baĢlamasıyla bölgede Protestanlığa geçenlerin sayısında 

hızlı bir artıĢ olduğu kaydedilmektedir. Ayrıca bu kolej, müfredatında yer alan fen 

bilimleri, matematik ve dil derslerinin yanı sıra Arap Eskiçağ Tarihi gibi derslerle 

Ġslam öncesi Arap kültürünü ön plana çıkaran bir eğitim vererek ulusal kimliğin ve 

Arap milliyetçiliği fikirlerinin geliĢmesinde de önemli rol oynamıĢtır. Her ne kadar 

bölgede milliyetçi ideolojinin geliĢmesinde pek çok iç ve dıĢ etken bulunsa da, 

Protestan misyonerlerin faaliyetleri bunlar arasında en etkin olanıdır
465

. Bu bağlamda 

öncelikle XIX. yüzyılda misyonerler aracılığıyla Batı dünyasının fikirleriyle temasa 

geçen Hıristiyan Araplar, misyoner okullarında Fransız Ġhtilali‟nin getirdiği pek çok 

yeni fikirle tanıĢmıĢ, bu fikirleri konu alan eserlerin Arap diline çevrilmesiyle 

ulusçuluk akımı ve Arap kimliği ön plana çıkmaya baĢlamıĢtır
466

. Batı literatürüne ait 

ilk çevirilerin Mehmet Ali PaĢa yönetimi döneminde yapılmasının ardından bölge 

Hıristiyanları kendi eserlerini Arap diline vurgu yaparak vermeye baĢlamıĢtır. Arap 

dili ve edebiyatı üzerine yazılan eserler ve yapılan araĢtırmalar ise ulusçuluk ve 

bağımsızlık temelli yeni bir ideolojinin temelini oluĢturmuĢtur.  

Protestan misyonerler, Lübnan bölgesinde Müslüman kimliğinden 

arındırılmıĢ bir Arap milliyetçiliğini yerleĢtirmek için basın-yayın faaliyetlerine 
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önem vermiĢ ve bu amaçla Katolik misyonerlerin XVII. yüzyılda bölgeye getirdiği 

matbaada Arap harflerini kullanmaya baĢlamıĢlardır. Protestan misyonerlerin bu 

çabaları sonucunda bölgede Arapça basın-yayın faaliyetleri baĢlamıĢ ve Halil Huri 

tarafından 1858‟de yayınlanmaya baĢlayan “Hadikatü‟l Ahbar” adlı gazete baĢta 

olmak üzere Arap dünyasının ilk gazeteleri Beyrut‟ta yayınlanmıĢtır. Özellikle Arap 

dili ve kültürel mirasının araĢtırılması ve geliĢtirilmesinde faaliyet gösteren Protestan 

misyonerler, Arap dilinin birleĢtirici özelliği sayesinde Arapça konuĢan Marunilerin, 

Grek Katoliklerin ve Grek Ortodoksların Arap milliyetçiliği etrafında toplanacakları 

bir yapılanmayı oluĢturmaya çalıĢmıĢlardır. Bu bağlamda XIX. yüzyıl sonlarında 

Grek Katolik Kilisesi Arap edebiyatının lokomotifi haline gelmiĢ, pek çok Arapça 

eserin yazılması ve yayınlanmasına öncülük etmiĢtir. Aynı dönemde Beyrut‟taki 

Amerikan ve Ġngiliz Protestanlarla yakın iliĢki içinde olan Dağlık Lübnan kökenli 

Maruni Nasif Yazıcı (1800-1871) Arap milli duygusu aĢılayacak eserler vererek 

Ġslam öncesi Arap tarihini ön plana çıkarmıĢ,  kardeĢi Ġbrahim Yazıcı ise Arap ulusal 

uyanıĢının ilk Ģiirini vermiĢtir
467

. Amerikalı misyonerlerle etkileĢimi sonucu 

Protestanlığı seçen Maruni kökenli Butrus al- Bustani (1819-1883), seküler Arap 

milliyetçiliğini savunan ilk kiĢi olmuĢtur. Bunun yanı sıra Bustani, 1875‟te Suriye 

Protestan Koleji‟nde okuyan gençler arasında ortaya çıkan ilk siyasi teĢkilatlanmanın 

liderliğini de yapmıĢtır. Ayrıca Lübnan‟ın ilk siyasi gazetesi olan “el-Cinan”ı çıkaran 

Bustani, Arapça sözlük ve on bir ciltlik Arapça ansiklopedi de yayınlamıĢtır. Bustani 

eserlerinde Ġstanbul‟daki Jön Türkler gibi vatan sevgisi üzerinde durarak Osmanlı 

Devleti‟nden ayrı bir Suriye (Lübnan‟ın da dahil olduğu) vatanı fikrinin geliĢmesine 
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öncülük etmiĢtir
468

. Tüm bu geliĢmelerin yanında, Lübnan‟da kültürel ve ideolojik 

etkilerini artırmak amacıyla bilim, sanat ve edebiyat toplulukları kuran Protestan 

misyonerler, ülkenin Hıristiyan ve Müslüman nüfusu arasındaki ideolojik farklılıkları 

belirginleĢtirmeye devam etmiĢlerdir. Nitekim bu topluklardan ilki olan “Sanat ve 

Ġlim Cemiyeti”ne Maruni Yazıcı ve Protestan Bustani gibi Hıristiyan aydınlar üye 

iken, topluluğun Dürzi ya da Müslüman üyesi bulunmamaktaydı
469

. Böylece, 

Protestan misyonerlerin özelikle eğitim ve kültür alanında gösterdikleri faaliyetlerle 

çok dinli ve çok mezhepli Lübnan halkı içindeki sosyokültürel farklar iyice 

belirginleĢmiĢ, bölgedeki Hıristiyan grupların Batılı devletlere siyasi ve kültürel 

yakınlığı artarken Lübnanlı Müslümanlar iyice yalnızlaĢmıĢtır. 

 

2.3- DIġ GÜÇLERĠN MÜDAHALESĠ  

 

Lübnan toplumunu oluĢturan bileĢenlerin dıĢ etkenlerden kolayca etkilenen 

bir yapıya sahip olduğu iç dinamikler bölümünde ortaya konulmuĢtu. Ülkenin bu 

kırılgan yapısı, Lübnan tarihinin çeĢitli dönemlerinde iç çatıĢmalar, hatta iç savaĢlar 

olarak açığa çıktığı gibi, ülkedeki grupların siyasi, ekonomik, dini ve sosyokültürel 

yapılanmasında da kendisini her zaman hissettirmiĢtir. Bu bölümde, mevcut dini 

gruplar üzerinde en az Haçlı Seferleri ve misyoner faaliyetleri kadar etkin olan Batılı 

güçlerin ve bölge aktörlerinin Lübnan‟daki etkileri, sebep oldukları önemli 

değiĢikliklerle birlikte dönemsel olarak verilecektir. 
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2.3.1- DIġ GÜÇLERĠN LÜBNAN ÜZERĠNDE DĠNĠ, TĠCARĠ VE SĠYASĠ 

ÇIKARLARI       

 

Suriye ve Lübnan bölgesi, stratejik önemi nedeniyle ilk çağlardan bu yana her 

dönem dünya siyasetindeki büyük güçlerin odağı olmuĢtur. Tarih boyunca Roma 

Ġmparatorluğu‟ndan Bizans‟a, Arap-Ġslam devletlerinden Avrupalı güçlere kadar tüm 

siyasi aktörler bu bölgede söz sahibi olmak istemiĢlerdir. XVI. ve XVII. yüzyıllarda 

ticaretle uğraĢan Ġtalyan Ģehir devletleri Lübnan limanlarını Hindistan‟a açılan bir 

kapı olarak kullanmıĢ, sonraki yüzyıllarda ise dönemin güçlü devletleri olan Fransa, 

Avusturya, Prusya, Rusya ve Ġngiltere bölgede egemenlik kurma çabasına girmiĢtir. 

Batılı güçlerin Lübnan‟daki çıkarları bölgede kurdukları konsolosluklarla pekiĢmiĢ, 

zaman içinde geliĢtirdikleri korumacılık sistemi ise bu güçlerin bölgeye yaptıkları 

müdahalelere meĢruluk kazandırmıĢtır. Yüzyıllar boyunca Lübnan üzerinde etkin 

olan Batılı güçlerin çıkarlarının ve müdahalelerinin birbiriyle bağlantılı geliĢme 

seyreden dini, ticari ve siyasi boyutları bulunmaktadır.  

Batılı aktörlerin Lübnan üzerindeki dini çıkarları, XVI. ve XVII. yüzyıldan 

itibaren bölgede Katolik Hıristiyanlığın yayılması çabalarıyla baĢlamıĢ görünmesine 

rağmen, bölgeye yönelik çıkarlar daha erken döneme uzanmaktadır. Hıristiyanlığın 

ilk dönemlerinde bölgenin Kudüs‟e giden hac yolunun üzerinde olması, 

Avrupalıların bu bölge üzerinde kontrol sağlamasını gerektirmiĢtir. Bu sebeple, XI. 

ve XIII. yüzyıllarda devam eden Haçlı seferlerinde batılı Hıristiyanlar, Kudüs‟le 

birlikte Kudüs‟e açılan kapı konumunda bulunan Lübnan‟ı da denetimleri altında 

tutmaya çalıĢmıĢlardır. Haçlı Seferlerinden sonraki yüzyıllarda da Batılılar bölgede 
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yayılan misyoner hareketlerin devamını sağlamak ve misyonerleri korumak için 

Lübnan‟ı yine kontrol altında tutmaya çaba göstermiĢlerdir. XVI. ve XVII. yüzyıldan 

itibaren ise, baĢta Fransa olmak üzere Batılı ülkeler Lübnan‟daki Hıristiyan 

toplulukları üzerinde uzun yıllardır sürdürdükleri din ve eğitim faaliyetlerinin 

devamını sağlamak için ülkede varlık göstermiĢlerdir. Bu bağlamda Fransa, Ġtalya ve 

Avusturya-Macaristan devletleri bölgedeki Katoliklerin korunması ve bu suretle 

Lübnan‟da nüfuz sahibi olma konusunda birbirleriyle rekabet içerisinde olmuĢlardır. 

Öte yandan, XVIII. yüzyıl boyunca Osmanlı topraklarındaki Grek Ortodoksların 

koruyuculuğunu üstlenme çabasında olan Rusya ise, 1774 Küçük Kaynarca 

AnlaĢması ile bu hakkı kazanmıĢ ve 1917 devrimi ile bu politikasından vazgeçinceye 

dek Osmanlı Devleti‟nin diğer bölgelerinde olduğu gibi Lübnan‟daki Grek 

Ortodoksların koruyuculuğunu üstlenmeye devam etmiĢtir
470

. Ġngiltere ve ABD‟nin 

ise, Lübnan‟daki dini gruplar üzerinde din eksenli koruma politikası bulunmasa da 

XIX. yüzyıldan itibaren bölgede kurdukları misyoner okullarının, hastanelerin ve 

sosyal kurumların devamını sağlamak gibi çıkarlarının bulunduğunun altının 

çizilmesi gerekmektedir
471

. 

Batılı aktörlerin Lübnan üzerindeki ekonomik çıkarları incelendiğinde, her 

dönemde güçlü siyasi aktörlerin Lübnan bölgesi ile ilgilendiği ve bu güçlerin bölge 

üzerinde rekabet içinde oldukları görülmektedir. Nitekim ilk çağlardan itibaren 

Hindistan‟dan Avrupa‟ya uzanan ipek yolu ticaretinin Lübnan limanlarından geçmesi 

bu bölgeyi ticari açıdan ayrıcalıklı bir konuma getirmiĢ, bu nedenle XIV. yüzyıldan 

itibaren Avrupa Ģehir devletleri Lübnan limanlarına nüfuz etmeye çalıĢmıĢtır. 
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1291‟de son Haçlı prensliğinin yıkılmasının ardından devam eden iki yüz yıl 

boyunca Batı Avrupa ve Levant arasındaki ticaret Ġtalyan tüccarlar tarafından 

sürdürülmüĢtür. Dağlık Lübnan Emiri II. Fahreddin‟in Floransa‟nın Tuskani 

prensiyle yaptığı ticari anlaĢma ile Avrupa, Lübnan bölgesinde ticari nüfuzunu 

güçlendirmeye baĢlamıĢtır
472

. Avrupa devletlerinin Lübnan‟da rahat bir Ģekilde 

ticaret faaliyetlerini yürütmesi ise, 1535‟te Fransa Kralı I. Francis ve Kanuni Sultan 

Süleyman arasında yapılan anlaĢma ile Osmanlı Devleti‟nin Fransa‟ya ilk 

kapitülasyonları vermesiyle gerçekleĢmiĢtir. XVIII. yüzyıl boyunca kapitülasyon 

anlaĢmaları yenilenmiĢ ve bunu diğer Avrupa devletlerine verilen kapitülasyonlar 

takip etmiĢtir
473

. Bu süreçte bu ülkelere gayrimüslim Osmanlı tebaasını koruma 

belgeleri verilmiĢtir ve Avrupa temsilcilerinin dağıttığı bu beratlar sayesinde 

Osmanlı Devleti‟ndeki Hıristiyan gruplar Müslüman tüccarlara nispeten 

sosyoekonomik olarak önemli avantajlar elde etmiĢtir
474

. 

Batılı ülkelerin Lübnan üzerindeki ticari çıkarları, Avrupa‟da yaĢanan sanayi 

devriminin ardından daha da belirginleĢmiĢtir. XIX. yüzyılın baĢından itibaren 

Avrupa‟da yaĢanan sanayileĢme dönemi sonucunda Hindistan ve Uzak Doğu‟ya 

kadar uzanan bölgede hammadde ve pazar ihtiyacının karĢılanması için baĢta Lübnan 

olmak üzere Doğu Akdeniz ülkeleri, Batı Avrupa açısından daha da önem 

kazanmıĢtır
475

. Bu dönemde Fransa ve Ġngiltere‟nin yanı sıra Avusturya-Macaristan 

gibi ülkeler de bölgedeki varlıklarını güçlendirme çabasına girmiĢ, XIX. yüzyılın 

ikinci yarısından itibaren Ġtalya ve Almanya da bu rekabete dahil olmuĢtur. XX. 
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yüzyıla gelindiğinde ise Fransa ve Ġngiltere arasında bölgenin kontrolü için büyük 

rekabetler yaĢanmıĢtır
476

. 

Avrupa‟daki sanayi devriminin ardından 1830 ve 1840‟larda buharlı gemiler 

ve demir yollarının yayılmasıyla birlikte pazarlara eriĢimin kolaylaĢması sonucu, 

Avrupalıların ürettikleri kumaĢ ya da metal eĢyaları satmak ve ham madde ithal 

etmek için Hindistan ticaret yolu üzerinde bulunan Doğu Akdeniz‟e olan ilgileri daha 

da artmıĢtır
477

. 1869‟da SüveyĢ Kanalı‟nın açılmasının ardından Avrupa koloniciliği 

uluslararası ticaret yollarını değiĢtirince, Beyrut-ġam ekseni doğu Akdeniz‟deki 

ticaretin temel bağlantı noktası haline gelmiĢtir
478

. Bu bağlamda, Fransa Lübnan‟ın 

ipek üretimini kontrolüne alıp tekelleĢtirirken, Ġngiltere bölgenin sanayi malları 

ithalatını tekeline almıĢtır. Her iki devlet de, önemli kontrol mekanizması olarak 

Lübnan‟ın ulaĢım ve iletiĢim ağını kontrol altına almıĢtır
479

. Fransa‟nın Lübnan‟daki 

ticari çıkarları, bu bölgede yaptığı büyük yatırımların korunması yönünde geliĢmiĢtir.  

I. Dünya SavaĢı öncesinde Fransa‟nın Filistin, Suriye ve Lübnan‟da demir yolları, 

liman iĢletmeleri, altyapı hizmetleri, kimyasal madde, tütün ve ipek üretimi ve 

bankacılık sektörlerine yaptığı yatırımları koruma isteği, bu devletin Lübnan 

üzerindeki ekonomik çıkarları olarak gösterilmektedir
480

. Öte yandan, XIX. yüzyıl 

öncesinde Lübnan‟la Venedik veya Fransa ile kıyaslanamayacak kadar az ticari 

iliĢkisi bulunan ve bu döneme kadar bölgeye misyoner göndermeyen Ġngiltere‟nin 

1840 sonrasında Lübnan‟la yakından ilgilendiği görülmektedir
481

.  Bölgede önemli 

yatırımları bulunmamasına karĢın, Lübnan‟la geliĢtirdiği ticari iliĢkileri koruma 
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amacı güden Ġngiltere, ülkeyi bir üs olarak kullanarak hem Hindistan ticaret 

yollarının denetimini sağlamak hem de ürettiği malları Suriye-Lübnan pazarlarında 

satmak istemiĢtir
482

.   

Avrupa devletlerinin Lübnan‟la geliĢtirdikleri yoğun ticari iliĢkiler, bu 

devletlerin bölgede konsolosluk kurmalarını gerektirmiĢtir. Nitekim bölgede ticari 

faaliyetlerini sürdüren Avrupalı tüccarların bölgedeki güvenliğini sağlayan kurumlar, 

bağlı bulundukları devletlerin silahlı güçleri tarafından desteklenen büyükelçilikler 

ve konsolosluklar olmuĢtur
483

. Bu bağlamda Lübnan‟la yakın iliĢkileri olan Fransa, 

bölgedeki ilk konsolosluğunu 1616‟da Sayda‟da kurduktan sonra 1635‟te Beyrut‟ta 

da bir konsolosluk kurmuĢtur
484

. Özellikle Yakındoğu‟da Fransız ticaretini 

geliĢtirmeyi ve bölgenin Katolik nüfusunu korumayı hedefleyen Fransa Kralı XIV. 

Louis‟nin (1643-1715) bölgedeki konsolosluk sayısını daha da artırdığı 

bilinmektedir
485

.  Konsoloslukların kurulmasıyla birlikte Batılı ülkeler Lübnan‟da 

daha etkin bir güce eriĢmiĢ ve ülkede çıkar iliĢkisi kurdukları dini gruplarla 

iletiĢimlerini daha da artırmıĢlardır. Bu bağlamda 1655‟ten itibaren Fransa‟nın 

Beyrut konsolos yardımcılığına Marunileri ataması, Avrupa devletleri ile bölgedeki 

dini gruplar arasında geliĢen ittifaka somut bir örnek olarak verilebilir. Nitekim, 

Maruni Nadir Hazin ailesi bu görevi nesiller boyu devam ettirmiĢ, böylece 

Marunilerin Fransa‟nın Lübnan‟daki yerel müttefiki olduğu anlayıĢına resmiyet 

kazandırmıĢtır
486

. 
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Fransa‟nın XVII. ve XVIII. yüzyıllarda Lübnan bölgesinde açtığı 

konsolosluklara, XIX. yüzyılda diğer Batılı devletlerin de konsoloslukları 

eklenmiĢtir. Bu bağlamda özellikle Mehmet Ali PaĢa yönetimi dönemi, bölgede 

Avrupa konsolosluklarının hızla yayıldığı bir dönem olmuĢtur. Bu dönemde 

Ġngiltere, Fransa, Avusturya ve Rusya Beyrut‟ta konsolosluklar açmıĢtır
487

.  Bu 

durum, dıĢ güçlerin bölgenin iç iĢlerine müdahalesini kolaylaĢtırıcı bir etken olarak 

karĢımıza çıkmaktadır.  

Batılı güçlerin Lübnan üzerindeki çıkarlarının bir diğer boyutu da, Lübnan‟ın 

da içinde bulunduğu Doğu Akdeniz bölgesinin sahip olduğu stratejik konuma binaen 

siyasi düzlemde ĢekillenmiĢtir. Bu doğrultuda Batılı devletler, Lübnan‟ı denetim 

altında tutabilmek için zaman zaman bölgede askeri varlıklarını göstermiĢlerdir. 

1789‟da Napoleon, Ġngiltere ile Fransa‟nın rekabet merkezi haline gelen Mısır‟ı iĢgal 

edince, mevcut rekabet geniĢleyerek Doğu Akdeniz‟e ve özellikle Lübnan bölgesine 

sıçramıĢtır
488

. Böylece, XVIII. yüzyılda Doğu Akdeniz‟de ilk kez belirmeye baĢlayan 

Ġngiliz ve Fransız filoları, bu dönemden sonra bölgede daimi hale gelmiĢtir.  

Batılı devletlerden Fransa‟nın Akdeniz‟e olan ilgisi, XIX. yüzyılın son 

çeyreğinde yaĢamıĢ olduğu bazı politik olaylardan sonra artmıĢtır. Nitekim Fransa, 

1870-71 yıllarında Prusya‟ya yenilmesinin ardından kayıplarını dengelemek için 

Doğu Akdeniz‟e yönelmiĢtir. Fransa bu bölgede oluĢturacağı etkinlikle hem Kuzey 

Afrika‟da kurduğu sömürge rejimini güçlendirmeyi hem de Ġngiltere‟nin 

Ortadoğu‟daki etkisini kırmayı hedeflemiĢtir. Bu çerçevede Doğu Akdeniz‟de askeri 

varlık gösteren Fransa, Lübnan bölgesindeki Katolik Hıristiyanların koruyuculuğunu 
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üstlenmek suretiyle bölgedeki askeri varlığını meĢrulaĢtırmaya çalıĢmıĢtır
489

.  Fransa 

bu doğrultuda özellikle Marunilerle geliĢtirdiği yakın iliĢkilerinin faydasını, I. Dünya 

SavaĢı sonrasında bölgede uyguladığı manda rejiminde Marunilerle yaptığı yoğun 

iĢbirliği Ģeklinde görmüĢtür. Ortadoğu‟da Fransa ile rekabet halinde olan Ġngiltere 

ise, Fransa‟nın Lübnan üzerinde her geçen gün artırdığı gücünü kırmaya ve Orta ve 

Uzak Doğu‟daki sömürgelerine giden yolda bulunan bu önemli istasyon üzerindeki 

varlığını korumaya çalıĢmıĢtır.  

I. Dünya SavaĢı sonrasında Lübnan ve çevresiyle ilgilenmeye baĢlayan ABD 

ise, diğer batılı devletler gibi bölgedeki çıkarlarını koruma çabasına girmiĢtir. Bu 

bağlamda ABD,  I. Dünya SavaĢı‟nın hemen ardından Irak petrollerinin iĢletme 

yetkisini alınca, Irak‟a coğrafi olarak çok yakın olan Lübnan bölgesiyle yakından 

ilgilenmiĢtir. Nitekim Lübnan‟ın bağımsızlık sonrasında yaĢadığı iç karıĢıklıkların 

1958 yılında bir iç savaĢa dönmesi üzerine Lübnan CumhurbaĢkanı ġemun ABD‟yi 

Lübnan‟a müdahale etmesi için çağırmıĢ, Sovyet Rusya ile yaĢanan soğuk savaĢın 

Ortadoğu ülkelerini ve dolayısı ile petrol kaynaklarını etkileyeceğini bilen ABD 

baĢkanı Eisenhower bölgeye derhal müdahale etmiĢtir
490

.         

2.3.2- DIġ GÜÇLERĠN LÜBNAN‟DAKĠ HĠMAYE POLĠTĠKALARI 

 

Batılı aktörlerin Lübnan‟daki dini, ticari ve stratejik çıkarları sonucunda 

zaman içinde meĢruiyet kazanan bir korumacılık politikası gündeme gelmiĢtir. Bu 

bağlamda, ticari faaliyetlerin devamı için kurulan konsolosluklar, öncelikle misyoner 

faaliyetleri koruyan kurumlara, daha sonra da bölgedeki dini grupların siyasi 

                                                           
489

 Zamir, The Formation, s. 39; Hourani, Syria and Lebanon, s. 156; Cleveland, s. 243-244. 
490

 Robert W. Stookey, “The United States”, Lebanon in Crisis Participants and Issues, Edward 

Haley- Lewis W. Snider (edt.), Syracuse University Press, New York 1979, s. 225-227. 



 172 

hamiliğine dönüĢmüĢtür. Bu doğrultuda Lübnan‟daki Fransız himayesi de zaman 

içinde aĢamalı olarak tesis edilmiĢtir. Öncelikle bölgede ticaret yapan tüccarlar 

ayrıcalık kazanmıĢ, ardından Roma Kilisesi‟nin bu topraklara gönderdiği Katolik 

misyonerler Maruniler ve diğer Katolik gruplar üzerindeki etkisini artırmıĢtır. Bu 

durum, Fransa‟nın Marunilerin hamisi olmasını teĢvik etmiĢtir
491

.   Avrupa‟nın en 

büyük Katolik gücü olan Fransa, kendisini Marunilerin koruyucusu ilan edince 

Maruniler ve Fransa arasında yüzyıllar boyu devam eden güçlü bir dostluk 

kurulmuĢtur
492

. 

Fransa‟nın XVI. yüzyılın ortalarından itibaren misyonerlik ve ticari 

ayrıcalıklarla Lübnan‟da güçlendirdiği konumuna zamanla diğer Avrupa devletlerine 

de ortak olmuĢtur. Osmanlı Devleti‟nin güçlü olduğu dönemlerde sahip oldukları 

korumacılık sistemini Osmanlı Devleti aleyhinde siyasi bir baskı aracı olarak 

kullanamayan Batılı güçler, devletin güç kaybetmeye baĢlamasıyla birlikte Osmanlı 

yönetimi üzerindeki siyasal baskı ve müdahalelerini hızla artırmıĢtır
493

.  Mevcut 

hamilik sistemi, Avrupa devletlerine Osmanlı Hıristiyan tebaasına kolayca müdahale 

etme hakkı tanımıĢ, buna ilaveten 1839‟da ilan edilen Gülhane Hattı Hümayunu ile 

Osmanlı Devleti‟nin gayrimüslimlere tanıdığı hakların denetimi konusunda bu 

devletler söz sahibi olmuĢtur
494

. Bu bağlamda Fransa, Suriye ve Lübnan bölgesindeki 

Katoliklerin hamiliğini üstlenirken, Rusya Grek Ortodoksların koruyuculuğunu elde 

etmiĢtir.  Avusturya ise Katoliklerin koruyuculuğunu Fransa‟dan almaya çalıĢmıĢ ve 

bölgedeki Katoliklerin Fransız konsolosluğu ile yaĢadığı en ufak anlaĢmazlığı dahi 
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değerlendirme yönüne gitmiĢtir
495

. Lübnan ve çevresiyle ilgilenen bir diğer Batılı güç 

olan Ġngiltere ise, bölgenin heterodoks Müslüman grubu olan Dürzilerin hamiliğini 

üstlenmiĢ ve bölgedeki hemen her olayda Dürzileri desteklemiĢtir. Bu doğrultuda 

Ġngiltere, 1835‟te Ġstanbul‟daki büyükelçisi Richard Wood‟u Dürzileri dönemin 

Lübnan Emiri olan BeĢir ġihab‟a karĢı ayaklandırmak üzere görevlendirerek 

Beyrut‟a göndermiĢtir
496

. Dürziler de Fransa‟nın Marunileri kayıran politikalar 

izlemesinden rahatsız oldukları için Ġngiltere‟ye kolayca yakınlaĢmıĢlardır. Bu 

bağlamda 1841‟de, önde gelen Dürzi liderler, Sayda‟da demir atmıĢ bir Ġngiliz 

firkateynine giderek Dürzi toplumunun Ġngiltere‟ye bağlılığını bildirmiĢlerdir. Buna 

karĢılık Ġngiltere, Lübnan‟da Dürzi çıkarlarını koruyacağı sözünü vererek bu gruba 

silah yardımı yapmıĢtır
497

. Ġngiltere, Dürzilere yönelik korumacı tavrını, Bab-ı Ali 

otoritesine karĢı gelen Dürzi liderlerin cezalandırılmasını önlemek için aracılık 

yapacak kadar ileri götürmüĢtür
498

. Sonuç olarak, Fransa‟nın Maruni korumacılığını 

üstlenmesinin ardından Ġngilizlerin ve Dürzilerin yakınlaĢması, Dağlık Lübnan‟da 

Dürzi-Maruni uzlaĢması yönündeki umutları yok etmiĢtir.  

Himayecilik politikası sonucunda, her bir dini grup, kendi hamisinden destek 

ve tavsiyeler almaya baĢlamıĢtır. Bu destekler sadece ekonomik ve siyasi üstünlüğün 

kurulması yönünde kalmamıĢ, bölgede çıkacak çatıĢmalarda kullanılmak üzere 

koruma altındaki dini gruplara silah yardımı da yapılmıĢtır.  Lübnan bölgesindeki 

dini grupları silahlandıran ve birbirlerine karĢı kıĢkırtıp himaye güvencesi veren 

Fransa ve Ġngiltere, sebep oldukları iç savaĢların bastırılması bahanesiyle stratejik 

çıkarları olan bu bölgede kendi egemenliklerini tesis etmek için Lübnan‟a asker 
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çıkarmıĢlardır. XIX. yüzyılın ikinci yarısında Lübnan‟daki Fransız gücünü kırmak 

için büyük çaba içine giren Ġngiltere ve Avusturya, diplomatik yollara da baĢvurarak 

Fransa‟nın Lübnan‟daki varlığını engellemeye çalıĢmıĢtır. Bu bağlamda, Ġngiltere her 

ne kadar Marunilere karĢı Dürzilerin savunucusu olsa da, Lübnan‟daki dini grupların 

çatıĢması durumunda Fransa ile karĢı karĢıya gelmekten ve bölgedeki güçler 

dengesinin bozulmasından çekindiği için Lübnan‟daki dengeleri gözeterek hareket 

etmiĢ ve taraflara konuya iliĢkin tavsiye ve telkinlerde dahi bulunmuĢtur. Nitekim, 

1841‟de Maruni ve Dürziler arasında çatıĢmalar baĢladığında, Ġngiltere DıĢiĢleri 

Bakanı, Londra Maslahatgüzarı Fuat Efendi aracılığı ile Bab-ı Ali‟ye gönderdiği 

yazıda: “Eğer Dağlık Lübnan‟daki durum düzeltilmez ve Maruniler Dürzi baskısı 

altında kalmaktan kurtarılmazsa Fransa, Katolik mezhebinin koruyucusu olarak diğer 

Katolik devletleri Suriye‟de (Lübnan) bulunan Katolikleri korumaya çağırarak 

bölgeyi farklı bir Ģekle büründürecektir” mesajını vermiĢtir. Aynı konuda Ġstanbul 

Avusturya Büyükelçisi de dıĢiĢleri bakanına Dürzi-Maruni çatıĢmasının Fransa 

Osmanlı Devleti‟nin iç iĢlerine karıĢmadan gerekli tedbirlerin alınması gerektiğini 

söyleyerek yabancı müdahalesinin kapıda olduğunu bildirmiĢtir
499

.  

Lübnan‟daki gruplar üzerinde hamilik politikası izleyen Avrupalı devletler, 

bölgedeki güç dengesini gözetme çabası içinde olsa da, 1840 sonrasında ülkedeki 

dini gruplar arasında yaĢanan çatıĢmalar Avrupa güçleri tarafından tırmandırılmıĢtır. 

Bu süreçte Fransa‟nın Marunileri, Ġngiltere‟nin ise Dürzileri kıĢkırtıp silahlandırması 

binlerce Maruninin ölümüne yol açarak Fransa‟nın Lübnan‟a girmesi için büyük 

fırsat sağlamıĢtır. 1860‟ta Fransız donanmasının, Dürzi ve Maruni grupların 

çatıĢmasını Marunilerin katliamı olarak göstererek bölgeye askeri müdahale 
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gerçekleĢtirmesi, bu durumun en büyük kanıtıdır
500

. Bu müdahalelerle, Osmanlı 

Devleti‟nin Dağlık Lübnan‟daki etkin kontrolü sona ermiĢ, bölge yönetiminin 

belirleyiciliği Avrupa güçlerine bırakılmıĢtır
501

. Nitekim, 1861 Cebel-i Lübnan 

Nizamnamesi ile Lübnan‟ın otonom yönetimi Batılı güçler tarafından resmi olarak 

garantiye alınmıĢtır
502

. 

Cebel-i Lübnan Nizamnamesi ile Lübnan‟da kurulan Mutasarrıflık rejiminin 

yapısı, ülkedeki dini grupları Avrupalı hamilerine daha da bağımlı hale getirmiĢtir. 

Özellikle, Dürzilerin azalan gücüne karĢı Marunilerin siyasal güçlerini artırmaları, 

1920‟de kurulacak Fransız manda rejimi için zemin hazırlamıĢtır. Bu dönemde 

Marunilerin Fransa‟ya bağlılığı o denli derin hale gelmiĢtir ki, Maruniler 1870-1871 

Fransa-Almanya savaĢı için Fransa‟ya 15 bin asker göndermeyi dahi teklif 

etmiĢlerdir
503

. Bu bağlılığın en önemli nedeni,  Marunilerin Fransa‟yı kendi 

çıkarlarını korumak noktasındaki tek güç olarak görmeleri olmuĢtur. Marunilerin ve 

diğer Katolik Lübnanlıların Fransa‟ya duydukları güven ve hayranlık, dini 

adamlarının vaazları aracılığıyla bu gruplar arasında yayılmıĢtır
504
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XIX. yüzyılda Maruniler arasında yükselen Fransa himayesi altında bağımsız 

Hıristiyan devlet kurma beklentileri, Fransa‟nın I. Dünya SavaĢı‟nın ardından iĢgal 

ettiği topraklarda
505

 1920‟de Maruni üstünlüğünde kurduğu Büyük Lübnan Devleti 

ile gerçekleĢmiĢtir. Bu yeni devlet, Lübnan‟daki mezhep çatıĢmalarını artırmıĢ, 

Lübnan siyasetinde halen devam eden dini grup temelli devlet anlayıĢını 

kurumsallaĢtırmıĢtır. Ġngiltere ve ABD‟nin baskısıyla bölgeden çekilmek zorunda 

kalan Fransa‟nın Lübnan‟da kurduğu yönetim Ģekli, hukuk sistemi ve ekonomik 

paylaĢım modeli bağımsızlık sonrası da devam etmiĢtir.  

Batılı güçlerin bölgedeki çıkarları doğrultusunda Ģekillendirdikleri Lübnan 

politikaları, ülkenin hassas dengeler üzerine oturtulan kırılgan yapısını bozmuĢ ve 

dini gruplar arasındaki diyalogu geri dönüĢü olmayan Ģekilde zayıflatmıĢtır.  Bölgeye 

dıĢarıdan müdahale eden Batılı aktörlerin geliĢtirdikleri politikalar, Lübnan‟ın din ve 

mezhep farklılıklarına vurgu yapar nitelikte olmuĢ, bu durum dini gruplar arasındaki 

ayrımı her geçen gün daha fazla belirginleĢtirmiĢtir. Batılı güçler, Lübnan üzerindeki 

dini çıkarlarını kendi varlıklarını bölgede sergileyebilmek adına yerel dini gruplarla 

yaptıkları ittifaklar üzerine kurmuĢtur. Bununla birlikte XVII. yüzyılda dünya ticareti 

üzerine süren rekabet, XIX. yüzyılda ise doğal kaynaklara eriĢme yarıĢı ve pazar 

arayıĢı sonucu oluĢan Avrupa sömürge dönemi, Batılı aktörlerin Lübnan‟daki 

mezhepsel farklılıkları kullanarak bölgedeki çıkarlarını gerçekleĢtirmeleriyle 

sonuçlanmıĢtır. Öte yandan Batılı güçlerin Akdeniz ve Ortadoğu‟da aradıkları 

stratejik üstünlüğün merkezi de Lübnan bölgesi olmuĢtur. Batılı aktörlerin 
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müdahaleleri, Lübnan‟daki Hıristiyan ve Müslüman nüfus arasında derin kültürel ve 

sosyal ayrım meydana getirerek Lübnan‟ın sosyal dönüĢümünde önemli rol 

oynamıĢtır
506

. Mehmet Ali PaĢa yönetiminin Lübnan‟dan çıkarılmasının ardından 

bölgedeki nüfuzlarını ve konumlarını devam ettirmek isteyen Fransızlar ve 

Fransa‟nın bölgedeki gücünü dengeleme peĢindeki Ġngiltere, kurdukları himayecilik 

sistemi ile bölgedeki gerilimi tırmandırmıĢ, dini gruplar arasında yaĢanan çatıĢmaları 

mezhep çatıĢması olarak nitelendirerek kendi himayelerindeki dini grupları korumak 

bahanesiyle Lübnan‟a doğrudan yaptıkları müdahaleleri meĢrulaĢtırmıĢlardır. Avrupa 

korumacılığının zamanla müdahaleciliğe dönüĢmesi sonucunda bölge yönetimi, 

Batılı aktörlerin çıkarları doğrultusunda Ģekillenmeye baĢlamıĢtır. Batılı aktörlerin 

kendi ticari çıkarlarını gerçekleĢtirirken seçtikleri yerel müttefiklerin zenginleĢmesi, 

dini gruplar arasında her geçen gün derinleĢen sosyoekonomik farkları 

oluĢturmuĢtur. Dini korumacılık Ģeklinde geliĢerek zamanla siyasi hamiliğe ve 

ardından fiili müdahaleciliğe dönüĢen Batılı aktörlerin tutumu, Lübnan‟daki dini 

grupların mezhepsel bağlılıklarını da güçlendirmiĢtir
507

. Avrupa‟nın Lübnan‟da artan 

etkisi ve müdahalesi, yerel dengelerin bozulmasına ve dini gruplar arasında her 

geçen gün artan çatıĢmalara neden olmuĢtur. Lübnan‟da yüzyıllardır bir arada 

yaĢayan dini grupların hem sosyoekonomik hem de siyasi düzlemde birbirlerinden 

uzaklaĢtırılmaları sonucunda Batılı aktörler bu topraklarda söz sahibi olmuĢ, bu 

aktörler aracılığı ile mezhep bağlılığına dayalı kurulan Lübnan Devleti‟nde halkın 

bütünlüğü engellenmiĢtir.  
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2.3.3-BAĞIMSIZ LÜBNAN DEVLETĠ‟NE YÖNELĠK DIġ 

MÜDAHALELER 

Bağımsızlık sonrasında Lübnan‟ın çok mezhepli içyapısına müdahale eden 

dıĢ güçler, Suriye baĢta olmak üzere Ġsrail, Ġran, Suudi Arabistan ve Mısır gibi 

Ortadoğu ülkeleri olmuĢtur. Yüzyıllardır Suriye‟nin coğrafi bir uzantısı olan 

Lübnan‟ın Fransız manda rejimi tarafından bu topraklardan ayrılması sonucunda 

oluĢan sınırları hiç bir zaman kabul etmeyen Suriye, Lübnan‟ı kendi toprağı olarak 

görmeye devam etmiĢtir
508

. Aynı Ģekilde, ortak toplum bileĢenlerine sahip, aynı dili 

konuĢan ve ortak bir tarihe sahip bu iki ülkenin halkları, her iki devletin bağımsızlığı 

sürecinde birleĢme eğiliminde olmuĢtur. Lübnan‟daki dini gruplardan Grek Ortodoks 

ve Katoliklerin, Süryanilerin, Ermenilerin, Sünnilerin, Dürzilerin ve Nusayrilerin 

mezhepsel uzantılarının Suriye‟de olması ve bu cemaatlerin bir çoğunun dini 

merkezlerinin Suriye‟de bulunmasından dolayı, bağımsızlık sonrası Lübnan‟ın yeni 

rejimi konusunda Suriye ile birleĢmeyi savunan grupların çokluğu ve gücü hiç de 

azımsanacak ölçüde kalmamıĢtır. Ġç istikrarını ancak 1970‟te Hafız Esad‟ın iktidarı 

ile tesis eden Suriye,  bu tarihten sonra Lübnan‟la yoğun Ģekilde ilgilenmeye 

baĢlamıĢ, bu doğrultuda 1975 Ġç SavaĢı‟nda radikal grupların tasfiyesi için Lübnan 

devlet baĢkanının davetini önemli bir fırsat olarak değerlendirmiĢtir. Suriye, bu 

dönemde farklı dini grup liderleriyle kurduğu ittifaklarla dini grupların birinin 

diğerinden üstün gelmesini engelleyerek bölgede denge politikası izlemiĢtir
509

. 

1980‟lerde ġam yönetiminin Maruni lider Franjiye, Dürzi lider Velid Canbulat, 
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Sünni lider RaĢid Karami ve ġii lider Nebih Berri ile iyi iliĢkiler geliĢtirdiği 

bilinmektedir
510

.  

Ġç savaĢı bitiren Taif AnlaĢması ve ardından imzalanan Lübnan-Suriye 

Dostluk ve ĠĢbirliği AnlaĢması ile iki ülke arasındaki bağ daha da güçlenmiĢ, 

Suriye‟nin Lübnan üzerindeki etkisi ve iç siyasetindeki belirleyiciliği artmıĢtır
511

. Bu 

dönemde Lübnan, ülke içindeki önemli bürokratik atamalar, meclis ve 

cumhurbaĢkanlığı seçimi gibi iç siyaset konularının yanı sıra dıĢ siyasette de 

Suriye‟nin onayını aramıĢtır. Suriye, 1990‟larda Lübnan‟daki tüm mezhep liderleri 

ile iyi iliĢkiler geliĢtirerek dini gruplar arasında aracılık iĢlevi görmüĢtür
512

.  Ġç savaĢ 

boyunca devam eden FKÖ tehdidinden kurtulan Hıristiyan gruplar, özellikle 

Maruniler, 1990‟lara gelindiğinde Lübnan‟daki Suriye varlığına karĢı çıkmaya 

baĢlamıĢlardır. Hıristiyanların, Suriye‟nin Lübnan‟ın bağımsızlığına saygı 

göstermesini defalarca dile getiren Maruni Patrik Nasrallah Sfeir‟in etrafında 

toplandığı bu dönemde dini liderlerin toplumu yönlendirme konusundaki gücü 

artmıĢtır
513

. Ġsrail‟in 1982‟de iĢgal ettiği topraklardan 2000 yılında çekilmesi ile 

Dürzi lider Velid Canbulat Dürzi ve Marunilerin iĢbirliği konusunda çalıĢmalara 

giriĢmiĢtir. OluĢturulan ittifakın Suriye‟nin Lübnan üzerindeki etkisinin 

kaldırılmasına yönelik Ģekillenmesi nedeniyle 2000 yılında ġam yönetimi, Dürzi 

liderini istenmeyen kiĢi ilan etmiĢtir. Bunun üzerine Suriye‟nin güneyinde bulunan 

Dürzi Dağı bölgesinde gerçekleĢen Dürzilerin protestoları, her iki ülkenin dini 
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grupları arasındaki bağın halen güçlü olduğunu göstermek için güzel bir örnek teĢkil 

etmektedir
514

.  

Günümüzde Suriye‟nin Lübnan‟daki varlığını destekleyen tek dini grup ise 

ġiilerdir. Ġç savaĢ boyunca Güney Lübnan‟a düzenlenen saldırılarda Ġsrail‟le iĢbirliği 

yapan Marunilere karĢı güvensizlik hisseden Lübnanlı ġiiler, Taif AnlaĢması ile 

kazandıkları siyasi konumlarını ancak Suriye‟nin desteği ile koruyabileceklerine 

inanmaktadırlar
515

. ġubat 2005‟te eski baĢbakanlardan Suriye karĢıtı Refik Hariri‟nin 

suikastından Suriye‟nin sorumlu tutulması, Lübnan‟ın Suriye‟ye bakıĢını tamamen 

değiĢtirmiĢtir. Yine de, uluslararası baskılar sonucu Nisan 2005‟te tüm birliklerini 

Lübnan‟dan çeken Suriye‟nin bu ülke üzerindeki etkisi halen devam etmektedir. 

Bugün, Lübnan siyaseti 2005 ve 2009 seçimlerinde açığa çıktığı gibi Suriye yanlıları 

ve karĢıtları olmak üzere kutuplaĢmıĢ olsa da, iki ülkenin dini grupları arasındaki bağ 

halen güçlüdür
516

.   

Lübnan üzerinde etkiye sahip diğer bir bölgesel güç de Ġsrail‟dir. 1948‟de 

kurulmasının ardından pek çok Filistinlinin Güney Lübnan‟daki mülteci kamplarına 

yerleĢmesine neden olan Ġsrail‟in kurucu baĢkanı Ben Gurion, Ġsrail devletinin 

sınırlarını Lübnan‟daki Litani Nehri‟nin güneyinden itibaren tasarlamıĢ, bu sebeple 

Ġsrail, Lübnan topraklarında hak iddia etmeye baĢlamıĢtır. Buna ek olarak, Ġsrail‟in 

Lübnan‟daki su kaynaklarına sahip olma isteği ve Güney Lübnan‟daki Filistinlilerin 

saldırılarını önlemek gibi hedefleri de, bu ülkenin Lübnan üzerindeki etkinliğinin 

sürmesine neden olmaktadır. Özellikle Güney Lübnan‟daki mülteci kamplarında 
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yaĢayan Filistinlilerin radikalleĢerek Ġsrail için büyük bir tehdit oluĢturması, bu 

ülkenin Lübnan‟a müdahale etmesinin en önemli nedenleri arasında sayılmaktadır. 

Güney Lübnan‟dan kendisine yönelecek olası saldırıları önlemek için Marunilerle 

iĢbirliği yapan Ġsrail, 1982‟de bu bölgeyi yine Marunilerin iĢbirliği ile iĢgal etmiĢtir. 

Ayrıca bu dönemde, Suriye karĢıtı ve Ġsrail yanlısı olan Maruni BeĢir Cemayel‟in 

cumhurbaĢkanı seçilmesinde etkin olan güç, Ġsrail olmuĢtur
517

. Maruni gruplarla 

birlikte Sabra-ġatila mülteci kampına girerek çok sayıda sivilin ölümüne sebep olan 

Ġsrail‟in, BeĢir Cemayel‟in öldürülmesinin ardından Lübnan‟daki eli zayıflamıĢ olsa 

da iĢgal sonrası Lübnan‟da dini grup temelli mikro devletler kurma amacı devam 

etmiĢtir
518

.  Öte yandan Ġsrail‟in Lübnan‟a yönelik müdahaleleri, ülkede bu 

müdahalelere direnç gösteren unsurları oldukça popüler hale getirmektedir. Bu 

bağlamda ġii Hizbullah örgütünün gerek Ġsrail‟in 1982 iĢgali, gerekse 2006 yazında 

yaĢanan Ġsrail-Lübnan SavaĢı boyunca Ġsrail‟in saldırılarına direniĢ göstermesi, bu 

örgütün Lübnan ve Müslüman Ortadoğu‟da popülaritesinin artmasına neden 

olmuĢtur
519

.  

Günümüzde Lübnan üzerinde etkin politika yürüten dıĢ aktörlerden biri de 

Ġran‟dır. 1970‟lerde Lübnan‟daki seküler ġii Emel Örgütü‟nü destekleyen Ġran, 1979 

Ġran Devrimi‟nin ardından Lübnan‟da Ġran modelinde bir rejim kurmayı hedefleyen 

Hizbullah‟ın güçlenmesindeki en önemli etken olmuĢtur
520

. Öte yandan, hem Suudi 

Arabistan, hem de Mısır yönetimi Lübnan‟daki ġii yükseliĢini engellemek için 

ülkedeki Sünni grupları desteklemekte ve Ortadoğu‟da etkin bir ġii gücünün 
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yükseliĢini büyük bir tehdit olarak algılamaktadır. Bu bağlamda özellikle Suudi 

Arabistan,  Sünni Hariri ailesi ile güçlü ekonomik ve siyasi iĢbirliği tesis etmekte ve 

Lübnan‟a önemli ekonomik yatırımlar yaparak Lübnan siyasetini kendi çıkarları 

doğrultusunda Ģekillendirmeye çalıĢmaktadır.  Gerek Suudi Arabistan gerekse Mısır, 

Lübnan‟daki Ġran nüfuzunu ve ġii Hizbullah‟ın etkinliğini kırmak için Hariri suikastı 

sonrasında Lübnan‟da geliĢen Maruni-Sünni iĢbirliğini desteklemektedir
521

.  
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III. BÖLÜM   

LÜBNAN’DA DİNİ PAYLAŞIM SİSTEMİ 

Bu bölümde, Lübnan‟daki dini paylaĢım sisteminin tanımı, tarihi temelleri, 

 aksaklıkları ve bugünkü durumu ele alınacaktır. 

1-SEKTERYANİZM KAVRAMI VE DİNİ PAYLAŞIM SİSTEMİ 

           Lübnan dini, kültürel ve siyasi olarak birbirinden oldukça farklı unsurlar 

içeren bir ülkedir. Etnik olarak toplumun tamamına yakını Araplardan oluĢan 

Lübnan‟da, devlet tarafından tanınmıĢ 18 dini grup ile çok geniĢ mezhepsel 

yelpazeye sahip bu çeĢitlilik, devletin istikrarlı siyasi yapıya kavuĢmasına ve Lübnan 

halkının tek bir ulusal kimlik içinde birleĢmesine engel teĢkil etmektedir. Lübnan 

siyasal sistemini tanımlamak için “taifiyye” ya da Batı literatüründeki 

“confessionalism” ve “sectarianism” kavramları kullanılmaktadır. Türkçe literatürde 

“dini paylaĢım sistemi” veya “mezhepçilik” olarak ifade edilen bu sistem, siyasal 

gücün dini gruplar arasında dağılımının kurumsallaĢması ve meĢrulaĢması olarak 

tanımlanmaktadır
522

. Lübnan‟daki bu siyasi yönetim Ģekli, 18 farklı dini grubun 

varlığına dayalı ve bu gruplar arasındaki güçler dengesi üzerine kurulu bir sistemdir.  

 Sekteryanizm ya da dini paylaĢım sistemi, “eĢ toplumsalcılık” olarak 

TürkçeleĢtirilebilecek “Consociationalism” sisteminin bir alt kategorisidir. EĢ 

toplumsalcılık ise devlet yönetiminin etnik, dini, bölgesel, kültürel ya da dilsel 

çizgiler gibi temel ayrımlardan oluĢtuğu, ancak hiçbir alt grubun çoğunluğu 
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yönetemediği bir sistem olarak tanımlanmaktadır
523

. Bu bağlamda eĢ 

toplumsalcılığın dini ayrıma göre yapılandığı Lübnan‟da, sekteryanizm yani dini 

paylaĢım sistemi bulunmaktadır. Bu sistemde siyasi ve kurumsal güç, nüfusla orantılı 

olarak dini alt gruplar arasında dağıtılmaktadır
524

. Bu anlamda Lübnan siyasal 

sistemi, demokratik parlamenter bir rejimin tüm bileĢenlerine sahip olmasına karĢın 

siyasal temsilin dini grupların oransal temsiline göre Ģekillendirilmesi nedeniyle 

kendine özgü bir yapı arz etmektedir. 

 

2-LÜBNAN’DA DİNİ PAYLAŞIM SİSTEMİNİN TEMELLERİ 

 

Lübnan‟daki dini paylaĢım sisteminin temelleri ile ilgili farklı görüĢler ileri 

sürülmesine karĢın araĢtırmacıların genel kanısı, bu sistemin köklerinin XIII. yüzyıl 

Memlük idaresine uzandığı yönündedir
525

. Bu dönemden itibaren Lübnan 

topraklarında uygulanan sistem, merkezi idarenin devlet yönetimdeki rolünün az 

olduğu, yasa yapıcı kurumların devlet dıĢı kurumlardan oluĢtuğu ve siyasetin bazı 

güçlü dini gruplar tarafından yönlendirildiği bir yapı arz etmektedir. Ancak bu 

dönemde dini grupların yönetimde söz sahibi olması, güçlü dini aidiyetlere bağlı 

olarak geliĢmemiĢ, aksine bölge yönetimi dini kimlikten uzak sayılabilecek toprak 

zengini sınıf tarafından yürütülmüĢtür. Bu sistemde merkezi idare hiçbir zaman 

Lübnan‟daki dini toplulukların içyapısına karıĢmamıĢ ve bu uygulama sonraki 
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yönetimler tarafından da büyük oranda devam ettirilmiĢtir
526

. Bu bağlamda XVI. 

yüzyılda Lübnan‟da yönetimi ele geçiren Osmanlı Devleti de bölgenin idari 

yapısında önemli bir değiĢiklik yapmamıĢ ve yerel dinamiklerin de yönetimde söz 

sahibi olması ilkesini benimsemiĢtir. Osmanlı döneminde uygulanan millet sistemi, 

dini grupların otonomisini sağlarken, devletin zayıfladığı dönemde bu durum dıĢ 

güçlerin dini gruplar üzerindeki korumacılığına da olanak sağlamıĢtır. 

Osmanlı Devleti‟nin zayıflamasıyla birlikte, özellikle XIX. yüzyılın ikinci 

yarısından itibaren Lübnan üzerindeki Batı etkisi iyice yoğunlaĢmıĢ, Batılı Katolik ve 

Protestan misyonerler Dağlık Lübnan‟daki halklara Maruni, Dürzi, Sünni, ġii, Grek 

Ortodoks ya da Grek Katolik gibi dinsel kimlikleriyle hitap ederek sosyal ve siyasal 

arenada her bir toplumun dinsel kimliğini ve bağlılığını güçlendirmiĢtir
527

. Dürziler 

ve Maruniler olmak üzere iki büyük dini grup arasındaki rekabet ve küçük 

çatıĢmalara rağmen 1840‟lara kadar Dağlık Lübnan‟daki barıĢ ortamı korunmuĢtur. 

1842‟de Kuzey Lübnan‟da Maruni ve Güney Lübnan‟da Dürzi kaymakamlık olmak 

üzere oluĢturulan çifte kaymakamlık rejimi ile dini paylaĢım sistemi 

kurumsallaĢmaya baĢlamıĢtır. Bu dönemde mezhepsel sistemin ülke içinde 

yerleĢmeye baĢlamasında bölgenin kısa süreliğine Mehmet Ali PaĢa idaresine 

girmesinin de önemli etkileri bulunmaktadır. Nitekim, Lübnan‟daki bu yeni yönetim 

bir yandan bölgede oluĢturduğu idari sistemle Marunileri kayırmıĢ, diğer yandan 

Avrupa devletlerine Lübnan‟daki Hıristiyan grupları her bakımdan güçlendirecek 

politikalar izlemeleri için imkan sağlamıĢtır
528

. Öte yandan, aynı dönemde Osmanlı 

Devleti içerisindeki Tanzimat ve Islahat Fermanı‟nın getirdiği reform hareketleri ve 
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bu hareketlerin Müslüman ve gayrimüslimleri hukuki olarak eĢit konuma getirmesi 

toplumda sosyal bir dönüĢümü de beraberinde getirmiĢtir. Bu durum Müslümanların 

tepkilerine neden olmuĢ, söz konusu ortamda her dini grup kendi mezhepsel 

bağlarına sıkı sıkı sarılmıĢtır.  Böylece, tüm bu sosyal çalkantılarla beraber, 

1840‟larda toprak zenginlerine karĢı baĢlatılan ve 1860‟a kadar süren iktidar 

mücadelesinin, Batı müdahalesi ile Dürzi-Maruni çatıĢması olarak mezhepsel bir 

Ģekle bürünmesi sonucu dinsel aidiyet ve kimlikler güçlenmiĢtir
529

.  

Lübnan‟ın dıĢ müdahaleler sonucu dönüĢerek dini aidiyetlerin ön plana 

çıkarıldığı çok dinli sosyal yapısı, 1860‟ta Dürzi-Maruni çatıĢması olarak bilinen 

kanlı mücadelelere neden olmuĢtur.  Ġç savaĢ olarak nitelendirilebilecek dereceye 

kadar tırmanan çatıĢmalar yine Batı müdahalesi ile sonlandırılarak Lübnan‟ın yeni 

yönetim Ģekli Mutasarrıflık olarak belirlenmiĢtir.  Bu doğrultuda, Katolik Hıristiyan 

bir mutasarrıfın Lübnan‟ı yönetmesi ve bu mutasarrıfa danıĢmanlık yapacak dört 

Maruni, üç Dürzi, iki Grek Ortodoks, bir Grek Katolik, bir Sünni ve bir ġii üyeden 

oluĢan 12 kiĢilik bir idare meclisinin kurulması kararlaĢtırılmıĢtır
530

. Böylece, Dağlık 

Lübnan‟da dini farklılıklara dayalı yeni bir siyasal düzen resmiyet kazanmıĢtır. Bu 

nedenle Mutasarrıflık rejimi pek çok kaynakta dini paylaĢım sisteminin ve 

mezhepçiliğe dayalı siyasal yapının Ģekillendiği dönem olarak gösterilmektedir
531

. 

Nitekim, bu rejim sayesinde halihazırda çok mezhepli ve otonom yapısı ile sekteryan 

bir kültüre sahip Lübnan‟da dini paylaĢım sistemi kurumsallaĢmaya baĢlamıĢtır. Bu 
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kurumsallaĢma, Fransız Manda rejimindeki uygulamalar ve 1943 Ulusal Paktı ile 

tamamlanmıĢtır.  

I. Dünya SavaĢı sonrasında bölgede baĢlayan Fransız sömürge yönetimi, 1920 

yılında Maruni yoğunluklu Dağlık Lübnan bölgesine Müslüman yoğunluklu kıyı 

Ģehirleri olan Beyrut, Sayda, Sur ve TrablusĢam‟ın yanı sıra Bekaa ve güney 

Lübnan‟ı ekleyerek oluĢturduğu Büyük Lübnan Devleti‟nde Marunilerin çıkarlarının 

ön planda tutulduğu bir sistem uygulamıĢ ve bu Ģekilde Lübnan‟daki çatıĢmaların ve 

kaos ortamının fitilini ateĢlemiĢtir. Manda rejiminin oluĢturduğu 1926 

Anayasasındaki Madde 95‟te cumhurbaĢkanı, baĢbakan ve meclis baĢkanının dini 

gruplar arasında dağılımı ilk kez dile getirilmekle birlikte bu dağılımın hangi dini 

gruplar arasında yapılacağı Ģeklinde belirgin bir hüküm verilmemekteydi. Bu durum, 

1943 Anayasasında yazılı olarak açıklığa kavuĢturulmuĢtur
532

. Böylece, dini 

paylaĢım sistemi 1926 ve 1943 Anayasaları ile yasalaĢtırılarak yasama, yürütme ve 

medeni hukuk kapsamında kamusal alana yerleĢtirilmiĢtir. 

1943‟te Fransa‟nın Lübnan‟dan ayrılması ve bağımsız Lübnan Devleti‟nin 

kurulması için Sünni ve Maruni liderlerin bir araya gelerek Ulusal Pakt‟ı ilan etmesi 

ile dini paylaĢımcılık ilkesi, Lübnan siyasetinde temsil sistemi olarak yerini 

sağlamlaĢtırmıĢ oldu. Daha önce de belirtildiği gibi bu anlaĢmada 1932 nüfus sayımı 

esas alınarak cumhurbaĢkanlığı Marunilere, baĢbakanlık Sünnilere ve meclis 

baĢkanlığı ġiilere verilmiĢtir. Ayrıca cumhurbaĢkanlığı yardımcılığı Grek 

Ortodokslara, genelkurmay baĢkanlığı, istihbarat dairesi baĢkanlığı ve merkez 

bankası baĢkanlığı Marunilere tahsis edilmiĢtir. Parlamentoda ise, Hıristiyan ve 

Müslüman parlamenterlerin oranı 6‟ya 5 olarak benimsenmiĢ ve bu esas 
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çerçevesinde çeĢitli dönemlerde parlamentodaki toplam sandalye sayısı 11‟in katları 

göz önüne alınarak 55, 77, 44, 66 ve 99 olarak belirlenmiĢtir. Bunun yanı sıra 

iktidarın paylaĢtırılmasında siyasi mevkilerin ve yüksek kamu görevlerinin altı büyük 

dini grup olan Maruniler, Grek Ortodokslar, Grek Katolikler, Sünniler, ġiiler ve 

Dürziler arasında oransal olarak dağıtılması esas alınmıĢtır
533

. Ülke yönetiminde esas 

alınan dini paylaĢımcılık Lübnan siyasi sisteminde güçlenirken, Maruniler özelinde 

Hıristiyanların Müslümanlara göre siyasal olarak ayrıcalıklı olması ve Batı orijinli 

Hıristiyan dini gruplara ait iĢ çevrelerinin yabancı sermayeyi kolayca çekebilmesi 

sonucunda, Lübnan‟da mezhebe göre farklılaĢan, sekteryan bir sosyoekonomik yapı 

da güç kazanmıĢtır
534

. 

Fransız mandaterliği döneminde kurulan Büyük Lübnan Devleti‟nde tüm 

idari yapıya uygulanmasının yanı sıra ülkenin sosyoekonomik yapısında da 

etkinleĢtirilen dini paylaĢım sistemi, bağımsız Lübnan Devleti‟nde 1943‟te kabul 

edilen Ulusal Pakt‟ta da yer bularak Lübnan siyasal hayatında bir kez daha teyit 

edilmiĢtir. Bağımsızlık sonrasında 30 yıl boyunca tüm aksaklıklarına rağmen 

iĢlerliğini devam ettiren dini paylaĢım sistemi, 1970‟lere gelindiğinde içerdiği 

adaletsiz paylaĢım nedeniyle toplumdaki sistem karĢıtı tepkilerin büyümesine neden 

olmuĢtur. Nitekim, sistemin dini grupların nüfuslarına oranla yönetimde söz sahibi 

olması esası, Müslüman gruplardaki hızlı nüfus artıĢı nedeniyle yeni düzenlemeler 

gerektirmiĢtir. Bu bağlamda Müslüman grupların yönetimde daha fazla söz sahibi 

olma talepleri, Maruniler baĢta olmak üzere Hıristiyan gruplar tarafından olumsuz 

karĢılanmıĢtır. Böyle bir atmosferde bir yandan Müslüman gruplar, diğer yandan 
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Hıristiyan gruplar iktidar mücadelesi için silahlanmaya baĢlamıĢ, her dini grup daha 

sonra siyasi partilere dönüĢecek olan paramiliter gruplar oluĢturarak çatıĢmaya 

baĢlamıĢtır
535

. 1975 yılında bir iç savaĢa dönüĢen çatıĢmalar boyunca Lübnan, 

değiĢen mezhepsel ittifak ya da çatıĢmaların etkisinde kalmıĢ, ülke içinde savaĢan 

taraflar dıĢ aktörler tarafından desteklenmiĢtir. Bu dönemde Sünni liderler Mısır ve 

Suriye tarafından desteklenirken, ġiiler Ġran‟ın desteğini almıĢtır. Öte yandan 

Hıristiyan gruplar içinde Kataib/Falanjist Parti dıĢındaki gruplar parçalanarak güç 

kaybetmiĢtir. Bununla birlikte Katolik fraksiyonlar Batı dünyası ve Ġsrail‟le yakın 

iliĢki içinde olmuĢlardır
536

. 

Dini paylaĢım sisteminin adaletsizliklerinin yol açtığı iç savaĢ, tarafların 

ateĢkes ilanıyla sonlanmıĢ ve uluslararası aktörlerin giriĢimleriyle Ekim 1989‟da 

Lübnan‟daki gruplar arasında Taif AnlaĢması imzalanmıĢtır. Bu anlaĢma her ne 

kadar dini paylaĢımcılık sistemini ortadan kaldırmayı hedeflese de, sistem içinde bazı 

düzenlemeler yapmanın dıĢında bir yenilik getirmemiĢtir
537

.  Taif AnlaĢması‟nın 

siyasi reformlarla ilgili kısmının A bendinin 5. maddesi uyarınca anayasada yapılan 

değiĢiklikte, meclisin, dini cemaatlerin oranını dikkate almayan bir seçim yasası 

kabul etmesine kadar mecliste Hıristiyanlar ve Müslümanlara ait sandalye sayısının 

eĢit olması esas alınmıĢtır
538

. Bu bağlamda Taif AnlaĢması ile Marunilerin anayasal 

üstünlüğü lağvedilerek yerine Maruni CumhurbaĢkanının, Sünni BaĢbakanın ve ġii 

Meclis BaĢkanının eĢit düzeyde olduğu “üç baĢkan-troika” sistemi geliĢtirilmiĢtir. 

Ayrıca, parlamentoda Müslüman ve Hıristiyanların temsil oranı eĢitlenmiĢ ve daha 
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önce yürürlükte olan 6‟ya 5 oranı kaldırılmıĢtır
539

. AnlaĢma, dini paylaĢım sisteminin 

kademeli olarak kaldırılmasını önerirken bu minvalde atılacak adımlara da ıĢık 

tutmayı hedeflemiĢtir. Örneğin, üst mevkiler hariç kamu hizmetinde 

görevlendirilecek memurlarda mezhep aidiyetinin dikkate alınmaması, kimlik 

kartlarından mezhep ibaresinin kaldırılması gibi günlük uygulamalarla sekteryan 

ayrımın kaldırılması önerilmiĢtir. Taif AnlaĢması, metninde yer alan tüm bu hedef ve 

önerilere rağmen, dini paylaĢım sistemini sonlandırmamıĢ, aksine bu sistemin 

meĢruiyetini tanımak suretiyle devamına imkan sağlamıĢtır. Nitekim, Taif AnlaĢması 

sonrasında düzenlenen 1990 Anayasası da, dini grup liderlerinin yetkilerini 

azaltmaya çalıĢmasına rağmen onların egemen konumlarını kabul etmektedir
540

.      

 

3- LÜBNAN’DAKİ DİNİ PAYLAŞIM SİSTEMİNİN AKSAKLIKLARI 

 

Günümüzde Lübnan‟da varlığını devam ettiren dini paylaĢımcılığa dayalı 

sekteryan sistemin temel bazı özellikleri bulunmaktadır. Bu özellikler; 1-Siyasi 

makam ve görevlerin grupların nüfus oranlarına göre dağıtılması, 2-Toplumda her 

kesimi ilgilendiren genel konularda grup liderlerinin koalisyon oluĢturması, 3- 

Toplumdaki grupların kiĢi hukuku, medeni hukuk gibi konularda kendi özerkliğinin 

bulunması ve 4-Toplum genelini ilgilendirecek konularda ortak veto gerekliliğinin 

tesisi ile herhangi bir grubun kendi kararlarını diğer gruplar üzerinde uygulamasının 

önlenmesidir
541

. Bu özellikleriyle dini paylaĢım sisteminin amacı dini grupların 

nüfus yoğunluklarına göre temsilini sağlayarak toplumun bir arada barıĢ içinde 

yaĢamasını sağlamak ve her gruba yaĢam hakkı tanıyarak çoğunluğun azınlık 
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grupları saf dıĢı bırakmasını önlemek olsa da, bu sistem uygulamada pek çok sorunu 

beraberinde getirmektedir. Her Ģeyden önce, Lübnan‟daki mezhepler arasındaki 

hassas dengeler, içyapıdaki değiĢkenler ve dıĢ aktörlerin de etkisiyle ülkedeki 

durumu son derece kırılgan bir hale getirmiĢtir. Bu bağlamda ülkede resmi nüfus 

sayımının 1932‟den bu yana yapılamaması, genel konularda kurulması gereken 

koalisyonların küçük grupları içermemesi ve yine küçük grupların veto hakkını 

kullanamaması Lübnan‟daki sekteryan yapının, diğer bir deyiĢle dini paylaĢım 

sisteminin en temel aksaklıklarından birini oluĢturmaktadır. 

Lübnan‟da uygulanan dini paylaĢım sistemindeki sorunların en 

önemlilerinden biri olan nüfusa göre temsil edilme ilkesi, ülkedeki resmi nüfus 

sayımının 1932 yılından bu yana yapılamaması nedeniyle tam anlamıyla 

uygulanamamaktadır. Bu durum, Marunilerin Fransız manda rejimi döneminden beri 

devam eden üstünlüklerini korumasına, buna karĢılık nüfusu hızla artan Müslüman 

grupların, özellikle ġiilerin adil biçimde temsil edilmemeleri sebebiyle mevcut 

sistemden hoĢnut olmamalarına neden olmaktadır. Osmanlı döneminde göreceli 

olarak Sünni nüfus, yerel yönetim esasında ise Dürzi nüfus avantajlı konumda iken, 

Fransız mandası Marunilerin üstünlüğünü tesis etmiĢtir. Sonraki yıllarda özellikle iç 

savaĢ nedeniyle genel olarak Hıristiyan nüfusunda, özelde ise Maruni nüfusunda 

dıĢarıya göçe bağlı olarak hızlı bir azalma gözlenmesine rağmen Marunilerin 

yönetimdeki temsil oranları değiĢmemiĢtir. Taif AnlaĢmasının getirdiği Hıristiyan ve 

Müslüman nüfusun eĢit oranda temsili ilkesi ise, söz konusu anlaĢmanın ülkedeki 18 

ayrı dini grubun Hıristiyan-Müslüman olmak üzere iki grup altında genellemesi 

nedeniyle dini grupların ayrı ayrı temsilinde adalet ilkesi tam olarak sağlanamamıĢtır. 

1990‟lara gelindiğinde, Sünnilerin Hariri ailesi ve Mustakbel (Gelecek) Hareketi ile 
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bir araya gelip güçlenerek avantajlı konuma gelmesine karĢın Maruniler ve diğer 

Hıristiyan gruplar farklı liderler etrafında toplanmak suretiyle ayrıĢarak güç 

kaybetmiĢlerdir. Sünnilerin Mustakbel Hareketi etrafında bloklaĢması karĢısında 

sadece Hıristiyanlar değil, Hizbullah sayesinde toplum içinde güçlenen ancak 

bürokraside yer bulamayan ġiiler de huzursuz olmuĢ, böylece Lübnan‟da giderek 

artan bir Sünni-ġii gerilimi baĢlamıĢtır
542

. 

Lübnan‟daki sekteryan sistemin en önemli aksaklıklarından ikincisi ise, bu 

sistemin gereksinimlerinden biri olan, genel konularda koalisyon ve konsensüs 

ilkesinin tam olarak iĢletilememesidir.  Lübnan‟daki büyük dini grupların yönetimde 

ve ülke ile ilgili temel düzenlemelerde söz sahibi olmalarına ve toplumun ileri gelen 

aileleri aracılığıyla görüĢlerini dile getirebilmelerine karĢın, ülkedeki küçük gruplar 

sistem dıĢına itilmiĢtir. Örneğin 1943‟te bağımsız Lübnan Devleti‟nin kurulması için 

Maruni Huri ve Sünni Sulh arasında ittifak yapılmıĢtır. Ancak bu koalisyon, küçük 

grupların dahil olmadığı bir koalisyon olarak kalmıĢtır. Ayrıca, Lübnan‟ın toplumsal 

yapısında aĢiret, aile, kan bağı gibi aidiyetlerin çok önemli bir konumda olması, 

siyasal sistemin Ģekillendirilmesinde yüzyıllardır köklü ve varlıklı ailelerin rol 

oynamasına neden olmuĢtur
543

.  

Ülkedeki dini paylaĢımcılığın özelliklerinden bir diğeri olan, dini gruplar 

arasında toplum genelini ilgilendirecek konularda ortak vetonun sağlanması ilkesi 

konusunda, sistem yine küçük grupların aleyhine iĢlemektedir. Bu bağlamda, 

Lübnan‟da az nüfusa sahip dini grupların görüĢlerini yönetime yeterince 

yansıtamaması ve ülke ile ilgili düzenlemelerde veto hakkını kullanamaması sistem 
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içinde rahatsızlıklara ve istikrarsızlıklara neden olmaktadır. Nasturiler, Keldaniler, 

Kiptiler ya da Ġsmaililer gibi az nüfuslu dini gruplar sadece veto hakkını 

kullanamamakla kalmayıp, kendilerini mecliste temsil edecek ayrı sandalyelere de 

sahip değillerdir. Öte yandan, Lijphart‟ın eĢ toplumsalcılık teorisine göre ülkedeki 

dini gruplara otonomi verilmesi gerekliliği ilkesi, Lübnan‟daki sekteryanizm 

sisteminin iĢletilebilen tek özelliği niteliğindedir. Bu ilke doğrultusunda kilise, dini 

kurumlar, okullar ve toplumun genel sosyal kontrol mekanizması halen Lübnan‟daki 

dini grupların elindedir. Bugün Lübnan‟da her dini grup kendi eğitim müfredatını 

uygulamakta ve her mezhep üyesi kendi dini grubuna ait medeni kanunla iĢlem 

görmektedir.  

   

         4- LÜBNAN’DA DİNİ PAYLAŞIM SİSTEMİNİN BUGÜNKÜ DURUMU   

 

Günümüzde Lübnan‟daki dini paylaĢım sistemi, siyasal ve toplumsal alana ait 

her türlü konuda geçerliliğini korumaya ve ülkeyi bu alanlarda etkilemeye devam 

etmektedir. Siyaset alanında sistem; parlamento dağılımı, kabinedeki görev 

paylaĢımı ve kamu görevlerinin dağıtılmasının yanı sıra pek çok kurumda 

uygulanmaktadır. Bu bağlamda sistem, ülke siyasetinin temelde dini grupların 

çıkarları ve iktidar mücadeleleri doğrultusunda yönlendirilmesi suretiyle ülkenin 

bütünlüğünü ve istikrarını engellemektedir. Toplumsal alanda ise sekteryanizm, 

Lübnan toplumunun günlük hayatının her alanında karĢısına çıkarak ülke 

vatandaĢlarının kendilerini dini gruplarıyla kimliklendirmeleri suretiyle toplum 

içinde ayrıĢmayı ve ötekileĢtirmeyi güçlendiren etkiler yaratmaktadır.   
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Sekteryanizmin siyaset alanında ülkeye etkisi, Lübnan‟daki siyasi parti 

sisteminin özellikleri nedeniyle dıĢ aktörlerin politikalarının Lübnan‟ın iç siyasetini 

kolayca etkilemesi ve bu suretle ülke istikrarını engellemesi Ģeklinde karĢımıza 

çıkmaktadır. 1943‟ten bu yana parlamentodaki sandalye sayısı dini gruplara göre 

kategorilenen ülkede, siyasi partilerin diğer liberal demokrasilerde olduğu gibi sağ ya 

da sol kanat veya muhafazakar ya da sosyal demokrat gibi kategorize edilememesi 

sorunu, mevcut sekteryan yapının her bir dini gruptaki elitlerin çıkarlarının esas 

alındığı bir yapı haline gelmesine neden olmuĢtur. Lübnan‟daki pek çok siyasi parti, 

ideolojik olarak ya da uygulamada tek bir dini grupla kimliklendirilebilmektedir. 

Seküler partiler henüz ulusal bir rol oynama konusunda yetkinleĢmemiĢtir. Bu 

sebeple Lübnan‟da siyasi anlamda sekteryan kimlik, siyasi ideolojiden önce 

gelmektedir. Bu bağlamda, Lübnan‟da gün geçtikçe geliĢen liberal demokrasi, Batı 

modernizmi, seküler toplum ve seküler siyaset anlayıĢına rağmen geleneksel 

bağlılıklar güçlü Ģekilde devam etmektedir. Hem siyaseti yönlendiren elit sınıfın hem 

de dini toplum liderlerinin kendi toplumları üzerindeki etkilerini koruma çabaları, 

sekteryan sistemin değiĢmesi ve Lübnan‟ın ulusal bir devlet olmasına engel teĢkil 

etmektedir. 

Lübnan‟ın hassas dengeler üzerine kurulu yapısı ve ülkede ulus bilincine 

dayalı vatandaĢlık kimliğinin zayıf olması, bölge aktörlerinin Lübnan üzerindeki 

etkisini de artırmaktadır. Lübnanlı Hıristiyanlar üzerinde yüzyıllar öncesine uzanan 

Batı korumacılığının Hıristiyan nüfusa sağladığı avantajlar, Lübnanlı Müslümanları 

Arap milliyetçiliğine, dolayısıyla Mısır ve Suudi Arabistan gibi bölgedeki büyük 
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Arap devletlerine yakınlaĢtırmıĢtır
544

. 1980‟lerde Lübnanlı ġiilerin Ġran devriminin 

etkisi altına girerek mobilize olmaları bu toplumu belli oranda Ġran‟ın güdümüne 

sokmuĢtur. Bu bağlamda Lübnan halkı dört grupta kategorize edilirse, ġii Ġslamcı 

ideoloji altında Ġran‟a bağımlı ġiiler, bölge ülkeleri yanlısı Suriye milliyetçisi Grek 

Ortodoks ve Grek Katolikler, Batı yanlısı ve Fransa, Ġtalya, ABD ve Kanada‟ya 

bağımlı Maruniler ve Katolikler ve son olarak Suudi Arabistan ve Mısır etkisindeki 

Arap milliyetçisi Sünni ve Dürzi gruplar Ģeklinde bir tablo elde edilebilir. 2005‟te 

eski baĢbakanlardan Refik Hariri‟nin suikastı sonrasında Suriye yanlısı ve karĢıtı 

olmak üzere ikiye bölünen halkın yanı sıra, parlamentoda da 2005 ve 2009 seçimleri 

sonrasında bu yönde kutuplaĢma oluĢmuĢtur
545

. 

Lübnan‟daki sekteryan sistemin toplum alanındaki etkisi, sistemin toplumu 

dini gruplara göre ayrıĢtırması nedeniyle ülke vatandaĢlarının ortak bir zeminde bir 

araya gelememesi ve dini gruplar arasındaki siyasal mücadelelerin topluma 

yansıyarak farklı dini gruba mensup bireylerin birbirini ötekileĢtirmesi Ģeklinde 

tezahür etmektedir.  Bu bağlamda, Lübnan‟da mezhepsel farklılıkların devlet eliyle 

kurumsallaĢması, dini gruplar arasındaki ayrımı güçlendirmiĢtir. Bu durum, aynı 

zamanda bireylerin devlete ya da ulusa değil de, dini gruplara olan sadakatini ve 

bağlılığını güçlendirmiĢtir. Dini kurumlara duyulan bu bağlılık, sekteryan sistemin 

dini kurumlara tanıdığı geniĢ yetkiler sonucu güçlenmiĢtir. Nitekim bu kurumlar 

bireylerin günlük hayatındaki eğitim, evlilik, boĢanma, miras gibi pek çok alana 

doğrudan müdahale etmektedir. Dolaylı olarak ise, sosyoekonomik durum, meslek 

seçimi, yerleĢim alanı gibi pek çok konuda mezheplerin etkisi açıkça kendini 
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hissettirmektedir. Ülkenin geleneksel olarak dini paylaĢım sistemi doğrultusunda 

Ģekillenen yönetim biçimi, iç savaĢ sonrasında yaygınlaĢan modern laik devlet 

talepleriyle karĢı karĢıya kalmıĢtır
546

.  Bu durumda dini liderler,  kendi toplumları 

üzerinde sekteryan sistem sayesinde sahip oldukları direk etkilerini kaybetmek 

istemezken, dini grupların elitleri de aynı Ģekilde mevcut düzendeki siyasal ve sosyal 

güçlerini korumak için dini paylaĢım sisteminin değiĢmesine karĢı çıkmaktadırlar. 

Lübnan‟ın karĢı karĢıya kaldığı bu ikilem; Ġsrail, Suriye, Ġran ve ABD baĢta olmak 

üzere bölge aktörleri tarafından kullanılmaktadır. Ancak, gerek mevcut sistemin 

neden olduğu aksaklıklar, gerekse siyasal düzlemdeki bağların birey-dini topluluk 

temelli değil de vatandaĢ-devlet iliĢkisi doğrultusunda olması gerektiğini savunan 

Lübnanlı kanaat önderlerinin görüĢleri sonucunda toplumda dini paylaĢım sisteminin 

değiĢtirilmesine yönelik talepler her geçen gün artmaktadır
547

.   

Lübnan‟daki sekteryan sistemin yol açtığı huzursuzluk sonucu oluĢan sistem 

karĢıtı tepkiler,  toplumda sisteme yönelik farklı bakıĢ açıları ve konuya iliĢkin 

tartıĢmaları da beraberinde getirmiĢtir. Bu çerçevede, Lübnan toplumunun mevcut 

sisteme bakıĢı ele alındığında, toplumun sistem yanlısı ve karĢıtı olmak üzere iki 

gruba ayrıldığı gözlenmektedir. Sistem yanlısı ve karĢıtı gruplar da kendi aralarında 

ikiye ayrılmaktadır. Öncelikle sistem yanlılarından ilk grubun temsilcilerini, mevcut 

sistemden beslenen elit sınıf oluĢturmaktadır. XIX. yüzyılda Batı dünyasının 

Ortadoğu‟daki siyasal ve ekonomik yayılmacılığı baĢladığında ülkelerindeki ulusal 

fikirleri desteklemekte çıkarı olan yerel burjuva, sekteryanizmin sağladığı kendi 
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toplumlarını etkileme ve yönlendirme imkanından yararlanmak için dini paylaĢım 

sisteminin Lübnan içinde kurumsallaĢmasını desteklemiĢtir. Bu doğrultuda 

Lübnan‟daki dini paylaĢımcılık sistemi, elitlerin sosyoekonomik çıkarlarını, siyasal 

iktidarlarını ve kendi toplumları üzerindeki etki alanlarını kaybetmemek için 

baĢvurdukları bir yol haline gelmiĢtir
548

. Ülkedeki sistem yanlısı bu elit sınıf, 

Lübnan‟ın siyasi bölünmüĢlüğünden fayda sağlayan dıĢ aktörler tarafından da 

desteklenmektedir. Nitekim, dini paylaĢımcılık sisteminin yol açtığı Lübnan‟ın 

parçalı ve zayıf yapısı, dıĢ aktörlerin bu ülke üzerindeki etki alanını güçlendirmek 

için önem taĢımaktadır. Dini paylaĢım sistemi yanlısı ikinci grup ise sistemin 

bugünkü Ģeklinden rahatsız olan ve ancak sistemdeki adaletsizliklerinin giderilerek 

reforme edilmesi suretiyle sekteryan yapının ülke istikrarını sağlayacağını 

savunanlardan oluĢmaktadır. Bu doğrultuda söz konusu grup, mevcut sistemin 

adaletsizliklerinin kaldırılmasını, Müslüman ve Hıristiyanlar arasındaki iletiĢimin 

artırılmasını ve dinlerin bir arada yaĢama kültürünün hatırlatılmasını bu yolda 

atılacak adımlar olarak göstermektedir. Öte yandan, dini paylaĢım sisteminin ortadan 

kaldırılması gerektiğini savunanlar arasında ilk grup, bu sistemin siyaset alanından 

lağvedilmesini ancak, medeni hukuk ve dini kurumların eğitim sistemini belirlemesi 

gibi toplumsal hayata ait konularda sekteryanizmin devam etmesi gerektiğini 

savunmaktadır. Sistem karĢıtı diğer grup ise mevcut sistemin hem siyaset 

arenasından hem de toplum düzleminden kaldırılması gerektiğini ve Lübnan‟ın her 

alanda sekülerleĢmesi gerektiğini savunmaktadır
549

.    
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Toplumsal düzlemde yaĢanan sistem temelli tartıĢmalarda önemli etkilere 

sahip olan dini grup liderlerinin ve mezheplerin ileri gelenlerinin dini paylaĢımcılık 

hakkındaki görüĢlerine bakıldığında, hemen hepsinin bu sistemin sosyal alanda, 

özellikle medeni hukuk ve eğitim alanında devam etmesi gerektiğini savundukları 

görülmektedir. Bu liderlerin kendi cemaatleri içinde doğrudan yaptırım gücüne sahip 

olmaları ve aile hukuku ile eğitim konularında devletin değil de kendilerinin söz 

haklarının olması, dini paylaĢım sisteminin devamı için ısrarcı olmalarındaki en 

büyük sebep olarak karĢımıza çıkmaktadır. Özellikle Sünni liderler, dini paylaĢım 

sisteminin kaldırılmasına ve bunun yerine seküler bir sistemin getirilmesine Ģiddetle 

karĢı çıkmaktadır. Sünnilerin özel hukukunun dini kurumların yetki alanında olması 

gerektiğini savunan bu görüĢün liderliğini radikal bir hareket olan “Ġslami Cemaat ve 

Tevhit Hareketi” yapmaktadır
550

.  Bir baĢka Müslüman grup olan ġiiler ise, 

Hizbullah gibi karĢıt görüĢleri savunan gruplarına rağmen seçim yasası, bürokrasi, 

vergi gibi devlet tarafından düzenlenen konularda sekülerleĢmeye sıcak bakmakta, 

ancak evlenme, boĢanma, miras gibi kiĢi ve aile hukuku konularında mevcut 

sekteryan sistemin devam etmesi gerektiği ve bu alanların dini kurumlara bırakılması 

gerektiğini savunmaktadır. Öte yandan Maruniler, Hıristiyan gruplar arasında mevcut 

sistemin lağvedilmesine en fazla karĢı çıkan dini gruptur. Patrik Nasrallah Butros 

Sfeir, 1998‟de bu konudaki duruĢunu açıkça ortaya koymuĢtur. Ġç savaĢ boyunca 

yaĢanan yoğun iç göçler nedeniyle azalan Maruni nüfusu, Lübnan‟da nüfus 

çoğunluğunun Müslümanlara geçmesini sağlamıĢtır. Bu sebeple Maruni elitler ve 

dini liderler seküler, temsil kotaları olmayan, çoğunluğa dayalı bir sistemi, 

Müslümanların siyasi üstünlüğüne yol açacağı gerekçesiyle reddetmektedirler.  Grek 
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Ortodokslar ise, Sünni ve Marunilerin tam aksine, seküler bir Lübnan‟ı 

savunmaktadır. Nitekim 1998 yılında konu ile ilgili açıklama yapan Piskopos George 

Khodr, dini paylaĢım sisteminin ülkeyi ileri taĢıyamayacağını, bu sebeple sistemin 

değiĢmesi gerektiğini belirtmiĢtir
551

.      

Günümüzde, Lübnan‟ın istikrarsızlığından mevcut sistemi sorumlu tutan 

siyasetçiler ve araĢtırmacılar, sistemin geleceğine yönelik çözüm önerilerinde 

bulunmaktadır. Bu bağlamda, mevcut iç çatıĢmaları önleyemeyen sekteryan sistemin 

geleceği ile ilgili tartıĢmalar siyasetçilerden kanaat önderlerine, vatandaĢlardan dini 

grupların liderlerine kadar çok geniĢ bir alanda devam etmektedir. Ancak, 

Lübnan‟daki dini paylaĢım sisteminin siyasal ve toplumsal platformdan kolayca 

atılamayacağı belirgin bir Ģekilde görülmektedir. Taif AnlaĢmasında yer alan 

“Sekteryan sistemin ortadan kaldırılması ulusal bir amaçtır” ibaresi pek çok 

Lübnanlının kabul ettiği düĢünceyi dile getirmiĢ olsa da, anlaĢma ile sekteryanizm 

yok edilememiĢ, ancak etkisinin azaltılması yönünde reformlar önerilmiĢtir
552

. Öte 

yandan, Taif AnlaĢması‟nda önerilen reformların uygulanma giriĢimleri bile 

sonuçsuz kalmıĢtır. Nitekim, 1990‟lardan itibaren çeĢitli hükumetlerin uygulamaya 

çalıĢtığı; orduya dini grup aidiyetine göre değil de bireysel yeterliliğe göre atama 

yapılması, eğitim sisteminde Lübnanlılara ulus bilinci yerleĢtirmek için düzenlemeler 

yapılması, kimlik kartlarından din ibaresinin kaldırılması gibi değiĢiklikler 

aracılığıyla ülkedeki mezhepsel farklılıkların kurumsallaĢtığı alanların daraltılması 

giriĢimleri baĢarısız olmuĢtur
553

.  Bu baĢarısız reform giriĢimlerine rağmen, Lübnan 

toplumunun ve kanaat önderlerinin büyük bölümü tarafından ülkedeki istikrarsızlığın 
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en önemli nedeni olarak gösterilen mevcut sekteryan sistemin kaldırılması 

durumunda uygulanabilecek olası sistemler halen tartıĢılmaktadır. Bu bağlamda 

sunulan çözüm önerileri; mevcut sistemin reforme edilmesiyle oluĢturulacak yeni bir 

dini paylaĢımcılık sistemi, federasyon ve sekülerizm olmak üzere üç baĢlık altında 

toplanmaktadır
554

. 

Dini paylaĢımcılık sisteminin ülke istikrarını bozan etkisini kaldırabilmek 

için getirilen çözüm önerilerinden ilki, mevcut sistemin reforme edilerek hiçbir grubu 

dıĢarıda bırakmayan adaletli bir yapının kurulmasıdır. Bu öneriye göre, öncelikle 

sistemdeki güç paylaĢım modelinin adil bir yapıya kavuĢturulması ön görülmektedir. 

Bu doğrultuda adli ve idari yapıda, medeni hukuk alanında ve seçim sisteminde 

yapılacak reformlarla Lübnan toplumundaki ve siyasal yapısındaki sistem karĢıtı 

tepkiler bertaraf edilerek ülkenin istikrara kavuĢturulması hedeflenmektedir
555

.  

Ayrıca, az sayıda nüfusa sahip dini grupların yönetime iliĢkin söz haklarının 

sağlanması ve bu grupların çoğunluğu oluĢturan ve önemli mevkileri elinde 

bulunduran dini gruplar karĢısında geri plana itilmesinin önlenmesi de planlanan 

reformlar arasındadır. Ancak yapılacak reformlar üzerinde tüm dini grupların uzlaĢı 

sağlaması kolay değildir. Özellikle seçim sistemi ile ilgili düzenlemelerde, dini 

grupların yönetimde nüfuslarıyla orantılı söz sahibi olmaları için 1932‟den bu yana 

yapılmayan nüfus sayımının tekrarlanması gerekmektedir. Bu durum, ġiilerin sayısal 

üstünlüğü hesaba katıldığında Maruniler ve Sünnilerin sahip olduğu ayrıcalıkların 
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sona ermesi ve bu dini gruplar arsındaki çatıĢmaların Ģiddetlenmesi anlamına 

gelmektedir. 

Lübnan‟daki dini paylaĢımcılık sisteminin yerini alabilecek yapıya iliĢkin 

çözüm önerilerinden bir diğeri de federasyon sistemidir. Bu sistem ülkedeki dini 

grupların federe devletlere bölündüğü bir yapıyı öngörmektedir. Ancak dini 

toplumlara bölünmüĢ federatif bir yapının Lübnan‟a uygulanabilirliği birçok açıdan 

mümkün görünmemektedir. Bu bağlamda, öncelikle Taif AnlaĢması‟nda Lübnan‟ın 

bütünlüğüne aykırı olan federasyon sisteminin reddedildiği göz önünde 

bulundurulmalıdır. Ayrıca federasyon önerisi, Lübnan‟a uygulanabilirliği açısında da 

sorun teĢkil etmektedir. Nitekim, ülkede her dini grubun yoğun olarak yaĢadığı belirli 

bölgeler bulunsa da (güneyde ve Bekaa‟da ġiiler, sahil Ģeridinde Sünniler, Dağlık 

Lübnan‟da Maruniler gibi) dini grupların uzun yıllardır bir arada yaĢadığı Beyrut gibi 

kozmopolit bölgeler göz önüne alındığında bu ayrımın net olmadığı ortadadır. 

Üstelik ülkenin federe devletlere bölünmesini Maruni Lübnan Güçleri dıĢında hiçbir 

grup kabul etmemektedir. Bu sebeple Lübnan için federasyon, ülkeyi istikrara 

kavuĢturacak bir çözüm olarak görülmemektedir
556

.     

Lübnan‟daki mevcut dini paylaĢım sistemi yerine uygulanabilecek bir diğer 

çözüm önerisi de, yönetimin sekülerleĢmesidir. Ülkedeki pek çok kanaat önderi ve 

aydının yanı sıra bazı siyasetçiler de Lübnan‟daki dini paylaĢımcılığın sona 

erdirilerek toplumun seküler bir ulus devleti etrafında birleĢtirilmesini talep 

etmektedir. Özellikle günlük hayatta mezhepsel ayrımların kalkması, tüm dini 

gruplara tek bir medeni kanunun uygulanması gibi talepler son dönemde Lübnanlılar 
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tarafından sıklıkla dile getirilmektedir. Aynı Ģekilde, kotaların olmadığı siyasi ve 

yönetsel bir yapının varlığı sonucu oluĢacak güçlü ve demokratik bir hükümet 

özellikle genç nesil Lübnanlıların talepleri arasındadır
557

. Ancak mevcut sistemde 

dini gruplara tanınan otonominin büyük önem taĢıması ve dini liderlerin toplumları 

üzerinde sahip oldukları geniĢ yetkileri kaybetmek istememesi sekülerleĢme için 

büyük bir engel teĢkil etmektedir.  Buna ek olarak, ülkede ideolojik temelli siyasi 

partiler oluĢmadan uygulanacak siyasi düzlemde bir sekülerleĢmenin bugün sayıca 

üstün konumda olan ġiileri iktidara taĢıyacağı gerçeği, kısa vadede baĢvurulacak bir 

seküler modelin Maruniler baĢta olmak üzere tüm dini grupları endiĢelendirmesine 

neden olmaktadır
558

.  

Yukarıda bahsedilen çözüm önerilerine karĢın, Lübnan‟daki sekteryan 

yapının kısa vadede ortadan kaldırılması mümkün görünmemektedir. Bunda, ülkede 

uzun bir geçmiĢe sahip sekteryan sistemin, hem siyasal hem de toplumsal alandaki 

tüm pratiklerle iç içe geçmiĢ durumda olmasının yanında, mevcut sekteryan 

sistemden fayda sağlayan güçlü grupların bulunması ve sistemin değiĢtirilmesi 

durumunda yerine geçecek yapı üzerinde anlaĢma sağlanamaması etkilidir. Bu 

nedenle dini kimliklerin politize edilmesi ve birbiriyle çatıĢtırılması suretiyle 

Lübnan‟a özgü bir karakter kazanan dini paylaĢımcılık sistemi, içinde barındırdığı 

adaletsizlikler nedeniyle dini gruplar arasındaki tansiyonu yükseltmeye devam 

etmektedir. Bu durum, hem ülke içindeki istikrarın sağlanmasını engellemekte, hem 

de dıĢ aktörlerin kendi çıkarları doğrultusunda Lübnan‟a müdahale etmesini 

kolaylaĢtırmaktadır. Bu bağlamda, ülke istikrarının sağlanabilmesi ve mevcut 
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çatıĢmaların azaltılabilmesi için dini paylaĢımcılık sisteminin adaletsizliklerinin 

düzeltilmesi, dini gruplar arasında iletiĢimin artırılması ve bu grupların yüzyıllardır 

sahip oldukları birlikte yaĢama kültürlerinin hatırlatılması gerekmektedir.   
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SONUÇ 
 

Lübnan, sahip olduğu küçük coğrafya içerisinde barındırdığı çok sayıda dini 

ve etnik grupla dünya üzerinde eĢine az rastlanır bir yapı sergilemektedir. Bu ülke, 

dinsel açıdan oldukça farklı yapısı ve siyasi-sosyal özellikleriyle gerek Ortadoğu‟nun 

gerekse Doğu- Batı iliĢkilerinin bir minyatürü olarak kabul edilebilir. Lübnan‟da 

bugün, resmi olarak tanınmıĢ 18 dini grup yer almaktadır. Bu grupların 

Ģekillenmesinde her bir grubun kendi iç dinamiklerinin etkisi bulunmaktadır. 

Bununla birlikte, dıĢ müdahalelere her yönden açık bir yapı sergileyen ülkede dini 

grupların Ģekillenmesinde dolaylı ya da doğrudan yapılan dıĢ müdahalelerin de 

belirgin bir rolü olmuĢtur. Bir diğer deyiĢle, Lübnan‟daki dini grupların 

Ģekillenmesinde hem ülkedeki tarihsel ve sosyal iç dinamiklerin etkisi, hem de 

ülkenin maruz kaldığı dıĢ faktörler etkili olmuĢtur. Söz konusu faktörler, birbirinden 

kolay ayrıĢtırılabilir nitelikte olmayıp, tam aksine birbirini besleyen ve dönüĢtüren 

nitelikte seyretmiĢtir. Bu çerçevede, Lübnan‟ın sahip olduğu coğrafi ve stratejik 

konumunun yanı sıra, ülkenin aĢiretlere bölünmüĢ tarıma dayalı geleneksel sosyal 

yapısı, dıĢ faktörlerin iç dinamikleri kolay etkilediği kırılgan bir yapının ortaya 

çıkmasına neden olmuĢtur. Öte yandan bu kırılgan yapının dıĢ faktörlerle kolay 

dönüĢtürülebilir durumda olması, dıĢ müdahalelerin ülkenin siyasi, ekonomik ve 

sosyokültürel iç dinamikleri üzerinde önemli etkiler doğurabilmesine yol açmıĢtır.  

Lübnan‟daki dini grupların Ģekillenmesinde ülkenin sahip olduğu coğrafi 

özellikler önemli rol oynamıĢtır. Nitekim, yüzyıllar boyunca ortodoks dini grupların 

baskısından kaçan heterodoks gruplar, ülkenin temel coğrafi özelliği olan Dağlık 

Lübnan bölgesine sığınmıĢ ve bu Ģekilde kendi kimliklerini koruyabilmiĢtir. Ayrıca 
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Lübnan‟ın yer aldığı Doğu Akdeniz bölgesinin stratejik önemi, ülkeyi dıĢ 

müdahalelerin hedefi haline getirmiĢtir. Lübnan‟ın özel konumu dıĢında, bölgedeki 

tarihi süreçte yaĢanan bazı kırılma noktaları da dini grupların katı dini ve siyasi 

kimlik oluĢturmalarında ve birbirlerini ötekileĢtirmelerinde rol oynamıĢtır. Bu 

süreçte bölgede bir dine aidiyet, bazen kimlik ve kültürel yapının korunması için 

tepkisel olarak gerçekleĢmiĢ, bazen de bölgedeki mevcut siyasi yapıyla uyumun 

getirdiği avantajları yakalamak için tercih edilmiĢtir.  

Lübnan toplumunu dönüĢtüren tarihi kırılma noktalarına bakıldığında 

özellikle Ġslam fetihleri, Haçlı seferleri ve misyoner faaliyetleri sonucunda dinsel 

dokuda belirgin bir çeĢitlilik oluĢtuğu göze çarpmaktadır. Bu bağlamda, Lübnan‟daki 

çok sayıda dini grubun Ģekillenmesinde etkili olan dıĢ faktörlerden biri olan ve VII. 

yüzyılda tamamlanan Müslüman Arap fetihleri sonrasında ülke Ġslam‟la tanıĢmıĢ, 

zaman içinde ortaya çıkan farklı Ġslam mezhepleri bölge halkı üzerinde etkili 

olmuĢtur. Bu dönemde Lübnan‟da egemen olan yönetim, gayrimüslim grupların din 

özgürlüğünü temin etmiĢ ve bölgede dinsel çatıĢma yaĢanmamıĢtır.  

Lübnan‟daki Müslüman yönetim XII. yüzyılda gerçekleĢen Haçlı Seferleri‟ne 

dek devam etmiĢ, Haçlıların bölgede kurduğu krallık döneminde ise bazı Hıristiyan 

grupların yönetime dahil edildiği bir süreç yaĢanmıĢtır. Haçlıların Lübnan‟da egemen 

olduğu dönemde yaĢanan en önemli geliĢme, bölge Hıristiyanlarının Batı 

Hıristiyanlığı ile tanıĢması olmuĢtur. Özellikle, bu dönemden itibaren bölgeye 

gönderilen Katolik misyonerler, bölgede bulunan Hıristiyanları inanç ve ibadet 

anlayıĢı açısından önemli ölçüde etkilemiĢtir. Bu çerçevede, Katolik misyonerlerin 

çalıĢmaları sonucunda Doğu Hıristiyanlarının Batı Katolik Kilisesi‟ne bağlılığıyla 

uniat kiliseler ortaya çıkmıĢ ve böylece Lübnan‟ın Doğu medeniyeti ile Batı 
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medeniyeti arasında konumlanmasının temelleri atılmıĢtır. Ülkedeki Hıristiyanlar 

arasında mezhepsel bir kırılmaya yol açan Katolik misyonerler, bu gruplar arasında 

kültürel bir değiĢime de neden olmuĢtur. Bu bağlamda bölge Hıristiyanları, 

misyonerlerin eğitim kurumları aracılığı ile Batı kültürünü tanıyarak bu kültüre 

yakınlaĢmıĢ, kültürel ve sosyal yapı itibarıyla Lübnan‟daki Müslüman gruplarla olan 

farklılıkları derinleĢmiĢtir. 

Lübnan‟da XIII. yüzyılın sonlarına kadar devam eden Haçlı egemenliğinin 

ardından baĢlayan Memlük idaresi döneminde bölge Müslümanları arasında Sünnilik 

ön plana çıkmıĢ, heterodoks Müslüman gruplar takibata alınmıĢtır. Buna ek olarak, 

Haçlılarla iĢbirliği yapan Hıristiyan gruplar da denetim altında tutulmuĢ, bu grupların 

Roma ile bağlantıları engellenmeye çalıĢılmıĢtır. Ancak Katolik Kilisesi‟nin bölgede 

görevlendirdiği misyonerler aracılığı ile buradaki Hıristiyanların Roma ile bağlantısı 

devam etmiĢtir. Memlüklerin egemenliğindeki Lübnan bölgesi sosyal ve siyasi 

açıdan ise, aĢiret bağlarının güçlü olduğu ve yerel yönetimin toprak sahibi güçlü 

aĢiretlerin elinde olduğu bir dönem olmuĢtur. 

Lübnan‟da iki yüz yıl devam eden Memlük hakimiyeti, Osmanlı Devleti‟nin 

bölgeyi 1517‟de ele geçirmesiyle sona ermiĢtir. Bu dönemden itibaren baĢlayan 

Osmanlı idaresinde ülke önce Dürzi, daha sonra Maruni emirler tarafından idare 

edilen Dağlık Lübnan Emirliği tarafından yönetilmiĢ, bu yerel idareciler vergi ve 

savunma konularında Osmanlı Devleti‟ne büyük ölçüde bağlı kalmıĢtır. Osmanlı 

yönetimi, Lübnan‟daki sosyal dengeye önemli bir müdahalede bulunmamıĢ ve 

Lübnan‟daki kırsal ekonomiye dayalı ve aĢiretlerin birbiriyle mücadele ettiği sosyal 

ve siyasal yapı büyük oranda Memlükler döneminde olduğu gibi devam etmiĢtir.  Bu 

açıdan dönemin coğrafyasında farklı topluluklar arasındaki mücadeleler, dini nitelikli 
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değil, toprak sahibi aĢiretlerin kendi aralarında sürdürdükleri siyasi ve ekonomik 

mücadeleler olarak gerçekleĢmiĢtir. 

Lübnan‟da dört yüz yıl devam eden Osmanlı hakimiyetinin son yüzyılı, 

merkezi yönetimin güç kaybetmesi nedeniyle Batı müdahalelerine Ģahit olmuĢ ve bu 

müdahaleler dinsel, sosyokültürel, ekonomik ve siyasal alanlarda ülke profilinin 

değiĢmesinde önemli rol oynamıĢtır. Bu çerçevede, özellikle XIX. yüzyılda Protestan 

misyonerlerin ülkedeki etkileri kayda değerdir. Nitekim, XIX. yüzyılın ikinci 

yarısında Lübnan‟da egemen olan Mısırlı Mehmet Ali PaĢa döneminde güç kazanan 

Protestan misyonerler, bölge Hıristiyanlarını eğitim faaliyetleri aracılığıyla 

dönüĢtürmeye baĢlamıĢtır. Bu misyonerlerin faaliyetleri sonucunda bölge Batı 

modernizmi ile tanıĢmıĢ, milliyetçi ve ayrılıkçı fikirler Lübnan‟da hızla yayılmaya 

baĢlamıĢtır. Misyonerlerin bölgede açtıkları Avrupa tarzı eğitim kurumlarında 

ulusçuluk, eĢitlik gibi Fransız Ġhtilali‟nin doğurduğu Batı ideolojilerini yaymaları ve 

getirdikleri Arapça karakterli matbaa ile destekledikleri Arap dili, tarihi ve kültürü 

çalıĢmaları sonucunda Osmanlı Devleti‟nden ayrı bir Arap ulusu doğmaya 

baĢlamıĢtır. Ancak bu durum, dini aidiyetlerin bir kenara bırakıldığı seküler bir ulus 

kimliği inĢa edememiĢtir. Bunun yerine Protestan misyonerler, çok kültürlü ve çok 

dinli Lübnan‟da Hıristiyan grupların kayırıldığı ve farklı Batı güçlerine bağımlı hale 

getirildiği bir yapının oluĢumuna ön ayak olmuĢlardır. Nitekim Protestan 

misyonerlerinin Lübnan‟da faaliyete baĢlamalarının hemen ardından ülke Batılı 

güçlerin etkisine açık hale getirilmiĢ ve bu güçler bölgede önce dolaylı, daha sonra 

doğrudan etkin hale gelmiĢtir.    

Protestan misyonerlerin hemen ardından, XIX. yüzyılın ikinci yarısından 

itibaren ülkede etkin hale gelen Batılı güçler, Lübnan toplumunun ayrıĢmasında ve 
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toplum içinde öteki algısının belirginleĢmesindeki en büyük etkenlerden biri 

olmuĢtur. Suriye ve Lübnan‟daki ticari, dini ve siyasi çıkarları 1830‟ların sonlarında 

büyük ölçüde Ģekillenen Avrupalı güçler, bölgeye gönderdikleri misyonerler 

aracılığıyla bir yandan bölge halkı arasında taraftar toplamaya çalıĢırken, diğer 

yandan ülkenin her yanında oluĢturdukları eğitim ağıyla Lübnan toplumunu 

dönüĢtürmeye çalıĢmıĢlardır. Bu dönemde bölgedeki Hıristiyan gruplar kayırılmıĢ, 

diğer yandan ülke Protestan misyonerlerinin ve Batılı güçlerin etkisine açık hale 

getirilmiĢtir. Bu güçler, Avrupalı ticari ve diplomatik temsilciliklerin desteğiyle 

misyonerlerin bölge Hıristiyanlarına batı menĢeli fikirler empoze etmelerinin yanı 

sıra, bölgedeki Hıristiyan grupları kayıran bir ekonomik sistem de inĢa etmiĢlerdir. 

Bu sistemde geri planda kalan ve hızla yoksullaĢan Müslüman gruplar, ülkedeki bu 

geliĢmelere tepkili hale gelmiĢtir. Bu doğrultuda Lübnan‟ın hızla değiĢen 

sosyoekonomik yapısı, bölgedeki dinler arası iliĢkileri kötüleĢtirerek mezhepsel 

ayrımı derinleĢtirmiĢ ve bu durum, ülkeyi mezhep temelli iç savaĢlarla tanıĢtırmıĢtır. 

Misyonerler aracılığı ile ülkede saygınlık kazanan Batılı güçler, bölgedeki 

Hıristiyan grupları ve Dürzileri himayeleri altına alarak XIX. yüzyılın ilk yarısından 

itibaren bölgeye doğrudan müdahale etmiĢ ve ülke üzerindeki siyasi ve stratejik 

çıkarlarını gerçekleĢtirmeye çalıĢmıĢtır. Bu doğrultuda, ülkedeki çok dinli yapıyı bir 

araç olarak kullanan Batılı güçler, himayelerine aldıkları dini grupları dönüĢtürerek 

ve diğerlerine karĢı kıĢkırtarak mezhepsel aidiyeti bir farklılaĢtırma ve ötekileĢtirme 

metodu olarak benimsemiĢtir. Böylece Lübnan‟daki Batı müdahaleleri, bölgenin çok 

dinli yapısındaki iç faktörleri ve hassas dengeleri göz ardı etmek suretiyle kendi 

çıkarları için bazı dini grupları araç olarak kullanmıĢ, bu da kısa ve uzun vadede iç 

savaĢlara neden olmuĢtur. Bu bağlamda, Batılı güçlerin Lübnan‟a yönelik 
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müdahaleleri, bu güçlerin çıkar çatıĢmalarıyla dünyanın diğer bölgelerinde meydana 

getirdikleri istikrarsızlığa da örnek olarak gösterilebilir. 

Lübnan‟daki yerel iktidar mücadelelerin dini çatıĢmalara dönüĢmesinde 

önemli rol oynayan Batılı güçler, özellikle bölgede 1840-1860 arasında Ģiddetlenen 

çatıĢmaları fırsat bilerek Lübnan‟a ilk kez doğrudan askeri müdahalede bulunmuĢtur. 

Bu müdahalenin ardından ülkede yüzyıllardır devam eden emirlik dönemi 

sonlandırılmıĢ ve yerine Lübnan‟ın Osmanlı yönetiminden özerk hale getirildiği 

Mutasarrıflık rejimi kurulmuĢtur. Bu rejimde yönetim Katolik Hıristiyan bir 

mutasarrıfa ve dini grup temsilcilerinden oluĢan bir idare heyetine devredilmiĢtir. 

Böylece Lübnan‟da dini grupların sahip olduğu dinsel ve mezhepsel kimlik, resmi 

olarak siyasi bir kimlik halini almaya baĢlamıĢtır.  

I. Dünya SavaĢı‟na kadar devam eden Mutasarrıflık rejimi, Fransa‟nın 

Lübnan‟da bir manda rejimi kurmasıyla sona ermiĢtir. Fransa kontrolünde 1920‟de 

kurulan Büyük Lübnan Devleti, 1840‟lardan itibaren ülkenin ayrıcalıklı kesimini 

oluĢturan Maruniler özelinde Hıristiyanların lehine ĢekillenmiĢtir. Diğer bir deyiĢle 

bu dönemde ülkede, XIX. yüzyıldan itibaren siyasi olarak Fransa‟nın korumasında 

yer almıĢ dini grup olan Marunilerin ödüllendirildiği bir yönetim tarzı kurulmuĢtur. 

Fransa manda yönetimi altındaki Lübnan‟da, Mutasarrıflık rejimi döneminde 

kurumsallaĢmaya baĢlayan mezhep temelli yönetim Ģekli anayasa ile pekiĢtirilmiĢtir. 

Lübnan‟da dini ayrımların ön plana çıkarıldığı ve Hıristiyan nüfusun 

kayırıldığı bir yönetim Ģeklini esas alan Fransız manda rejimi, 1943‟te Lübnan‟ın 

bağımsızlığını kazanmasına kadar devam etmiĢtir. Ancak bağımsızlığın ardından 

ülkedeki yönetim, hukuk, sosyal yapı, ekonomi gibi temel iç dinamikler, Fransız 
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mandaterliği dönemine göre pek değiĢiklik göstermemiĢ, sadece Maruni 

Hıristiyanların yanında Sünni elit kesim de ülkede söz sahibi olmaya baĢlamıĢtır. 

Ayrıca bu dönemde nüfusu hızla artan ġii gruplar ülkede daha fazla söz sahibi olma 

taleplerini dillendirmeye baĢlamıĢ, nüfusu az olan dini gruplar ise ülke yönetiminde 

etkin olamamıĢtır. 

Lübnan‟ın bağımsızlığını kazanmasına karĢın ortak bir paydada buluĢamayan 

Hıristiyan ve Müslüman gruplar, bu dönemde ülkenin genel siyaseti konusunda 

anlaĢmazlığa düĢmüĢtür. Bu çerçevede Hıristiyan gruplar yüzü Batı‟ya dönük bir 

Lübnan kurmayı hedeflerken, Müslüman gruplar Arap dünyası ile entegre olmuĢ bir 

Lübnan için çalıĢmıĢtır. Ülkenin genel politikaları üzerine devam eden çatıĢmaların 

yanı sıra, dini gruplar arasında ülke yönetimi konusunda iktidar mücadeleleri de 

yaĢanmıĢtır. Bu konuda özellikle Müslümanların hızla artan nüfuslarına rağmen ülke 

yönetiminde yeterince söz sahibi olamamaları, bu grupları mevcut sisteme karĢı hale 

getirmiĢtir. Aynı Ģekilde,  mezhepler arasında Hıristiyanlar lehine devam eden 

ekonomik eĢitsizlikler ve mezhepçi kimlik anlayıĢının diğerini ötekileĢtirmesiyle 

oluĢan husumet ortamı da birbirine düĢman grupların silahlanmasına neden olmuĢtur. 

Bunun sonucunda 15 yıl süren ve ülke istikrarının tamamen yok olduğu kanlı bir iç 

savaĢ yaĢanmıĢtır.  

1975-1990 yılları arasında devam eden Lübnan Ġç SavaĢı, uzun süren 

müzakereler sonrasında tarafların uzlaĢtırılmalarıyla sonuçlanmıĢtır. DıĢ güçlerin 

müdahalesi ile imzalanan Taif AnlaĢması‟na göre, ülkedeki Hıristiyan ve Müslüman 

nüfusun eĢit temsil ilkesi benimsenmiĢ ve Müslüman gruplar lehine bazı 

düzenlemeler yapılmıĢtır. Ancak bu düzenlemeler de ülkedeki dini grupların siyasi 

temsili konusunda tatmin edici yenilikler doğurmamıĢ, siyasetten ekonomiye, 
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eğitimden sosyal hayata kadar ülkenin her alanında baĢvurulan mezhep temelli 

kimlik anlayıĢı değiĢmemiĢtir.  

Taif AnlaĢması sonrası oluĢturulan yeni idari sistemin Lübnan‟da kalıcı barıĢı 

sağlayamamasına ek olarak, eski baĢbakanlardan Refik Hariri‟nin 2005 yılında bir 

suikast sonucu öldürülmesiyle ülke yeni bir istikrarsızlık sürecine girmiĢtir. Bu 

dönemde özellikle Taif sonrası ülkede etkin olan Suriye‟nin bölgedeki varlığına 

yönelik gruplaĢmalar yaĢanmıĢtır. Bu sebeple günümüzde Lübnan halen siyasetin 

Suriye yanlısı ve karĢıtı olmak üzere gruplaĢtığı ve bu gruplar arasında çatıĢmaların 

yaĢandığı istikrarsız bir yapıya sahiptir. Bu çatıĢma ortamında Maruni ve Sünni 

liderler, ülkede Hizbullah‟ın yükseliĢiyle güç kazanan ve her geçen gün yönetimde 

daha fazla söz hakkı talep eden ġiilere karĢı ittifak oluĢturmuĢtur. Diğer dini gruplar 

ise siyasi zeminin oldukça kaygan olduğu ülkede bu iki ana grup altında yer 

almaktadır. 

Lübnan‟ın her an iç savaĢa açık hassas siyasi dengesi ve istikrarsız yapısının 

en büyük sebebi olarak, ülkede temelleri Mutasarrıflık rejimine uzanan ve Fransız 

idaresi altında kurumsallaĢtırılan dini paylaĢımcılık sistemi gösterilmektedir. Dini 

aidiyetin siyasi bir kimlik haline dönüĢtüğü bu sistem, ülkenin siyasi ve sosyal 

hayatını doğrudan etkilemektedir. Medeni hukuktan eğitim sistemine, devletin idari 

yapısından parlamentodaki temsil sistemine kadar her alanda baĢvurulan dini 

paylaĢım sistemi, Lübnan toplumunun ulus bilincine sahip olmasını engellemekte ve 

dini gruplar arasındaki çatıĢmayı beslemektedir. Söz konusu sistemin devamına 

iliĢkin ülkede süren tartıĢmalardan ise henüz bir sonuç alınamamıĢtır.    
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Günümüzde, Lübnan‟daki hassas siyasi dengeler, mevcut ekonomik 

eĢitsizlikler ve birbiriyle her an çatıĢmaya hazır dini gruplar ülkeyi 

istikrarsızlaĢtırmaya devam etmektedir.  Papa Jean Paul‟un 1997 yılında Lübnan‟ı 

ziyareti sırasında, “Lübnan bir ülke olmanın ötesinde bir mesajdır” yorumu, her ne 

kadar ülkede yer alan pek çok dinin bir arada barıĢ içinde yaĢamasını ve bu ülkenin 

medeniyetlerin buluĢtuğu bir model olarak gösterilmesini amaçlasa da, bugün ülkede 

yaĢananlar bunun tam aksini göstermektedir. Birbirine karĢı güvensizlik besleyen 

dini gruplar, ülkeye hakim olma konusundaki mücadeleleriyle Lübnan‟ı bir 

istikrarsızlık örneği haline getirmektedir. Ancak bu durum, farklı dinlerin ve 

kültürlerin bir arada yaĢamasının mümkün olmadığını gösteren bir medeniyetler 

çatıĢması tezini doğrular nitelikte değildir. Nitekim, Lübnan‟da yaĢanan çatıĢmaların 

ve halen devam etmekte olan istikrarsızlığın en önemli nedeni, ülkede dini 

kurumların siyasi yapılara dönüĢtüğü bir dini paylaĢımcılık sisteminin varlığıdır.  

Lübnan‟daki istikrarsızlığın temel sebeplerinden bir olarak gösterilen dini 

paylaĢımcılık sisteminde, güçlü bir devlet çatısı altında bir araya gelen vatandaĢların 

yerine dini temelli kimliklerin ön plana çıkması söz konusudur. Böyle bir sistemde, 

dini grupları bir arada tutacak ve ortak bir çıkar etrafında birlikte hareket edilebilecek 

bir zemin oluĢmamıĢtır. BaĢka bir deyiĢle, sahip olduğu geleneksel cemaatçi toplum 

yapısı, tarih içinde aĢiret kimliğinden mezhep kimliğine dönüĢen Lübnan‟da, 

“Lübnanlılık” bilinci yerleĢememiĢtir. Bu açıdan, geleneksel olarak kabileci ve kırsal 

sosyal özellikler sergileyen ve dini gruplar arasında siyasi ve ekonomik rekabet 

içeren bir yapıya sahip olan ülke, hem bölgesel hem de uluslararası çatıĢmalardan 

kolay etkilenecek durumdadır. Bu duruma ek olarak, mevcut sekteryan sistemde 



 213 

siyasi temsil ve sosyoekonomik alanlarda adaletli bir paylaĢımın olmaması, ülkeyi 

istikrarsızlığa mahkum etmekte ve iç barıĢı engellemeye devam etmektedir.  

Doğu ve Batı medeniyetlerinin kesiĢtiği, pek çok dinin bir arada yaĢadığı ve 

birbirinden farklı birçok fraksiyonun bulunduğu Lübnan‟da istikrarın sağlanması, 

hem Ortadoğu barıĢının gerçekleĢmesi hem de dünyada giderek artan medeniyetler 

çatıĢması tartıĢmalarının önüne geçilmesi açısından hayati önem teĢkil etmektedir. 

Bu açıdan ülkedeki dini gruplar arasındaki iletiĢimin artırılması ve bu grupların 

yüzyıllardır sahip olduğu birlikte yaĢama kültürünün hatırlatılması suretiyle güçlü bir 

Lübnan‟ın oluĢturulması ve dıĢ güçlerin ülkedeki farklılıkları çatıĢma yaratmada 

birer araç olarak kullanmasının önlenmesi gerekmektedir.  
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          ÖZET 
 

         Ziya, Saliha, Lübnan’da Dini Grupların Şekillenmesinde İç ve Dış 

Dinamikler, Yüksek Lisans Tezi, Danışman: Prof. Dr. Mehmet Katar, 231 s. 

         Yüzyıllardır pek çok dini grubun bir arada yaĢadığı Lübnan, günümüzde adı 

sıklıkla savaĢla ve istikrarsızlıkla anılan bir ülkedir. Lübnan‟ın tarihi süreç içerisinde 

sahip olduğu siyasi, ekonomik ve sosyal özellikler, bölgedeki dini grupların 

Ģekillenmesinde ve bu grupların ülke üzerinde söz sahibi olmasında önemli birer 

etken olmuĢtur. Aynı Ģekilde tarih boyunca Lübnan‟a dıĢarıdan yapılan müdahaleler, 

ülkedeki dini grupların yapılarında ve birbirleriyle olan iliĢkilerinde belirleyici 

olmuĢtur.  XIX. yüzyılın ikinci yarısından itibaren Lübnan‟da oluĢmaya baĢlayan 

dini paylaĢımcılık sistemi, dini aidiyetin siyasi kimliğe dönüĢmesine ve dini gruplar 

arasında çatıĢmalar yaĢanmasına neden olmaktadır.  

Anahtar Kelimeler: Dini grup, Dağlık Lübnan, misyoner faaliyetler, Fransız 

Mandaterliği, dini paylaĢımcılık. 
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         ABSTRACT 

           Ziya, Saliha, Internal and External Dynamics Shaping Religious Sects in 

Lebanon, Master Thesis, Advisor: Prof. Dr. Mehmet Katar, 231 p. 

            Lebanon in which many religious sects have been living together for centuries, 

is a country of which name is mentioned frequently with wars and instability today. 

The political, economic and social characteristics of Lebanon had been effective on 

those religious sects‟ having power on the state in history. In the same way, foreign 

interventions towards Lebanon have been determined on structure and relations of 

religious sects. Sectarian system which has begun to function in Lebanon in the 

second half of 19th century has been causing religious identity to turn into political 

one and occuring clashes between religious sects.   

Key Words: Religious sect, Mount Lebanon, missionary activities, French 

Mandate, sectarianism. 

 

 

  


