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ÖNSÖZ 

Din ve mezhep olgusu birey, toplum ve devlet bakımından çok boyutlu bir unsur 

olarak karşımıza çıkmaktadır.  Bireylerin kimlik inşasında değerler, din, inanç, kültür, 

ideoloji, cinsiyet etkilidir. Özellikle din ve mezhep, bireylerin ve toplumların kendi 

kimliklerini tanımlamalarında en temel unsurlardan birisidir. 

Dinin sadece bireysel ve toplumsal alanda değil devletler ve devletlerin 

politikaları açısından önemli etkileri mevcuttur. Modern dünyada dinin yeri, etkileri, 

din-devlet, din-siyaset ilişkileri ve din sosyolojisi ile ilgili birçok bilimsel yayın ve 

araştırma sayısı artmaktadır. Özellikle 21. yüzyılda günümüzde dış politika karar alma 

süreçleri incelendiğinde dini inançların, din temelli örgütlerin ve sivil toplum 

kuruluşlarının, devlet yöneticilerinin karar almalarına tesir ettiği görülmektedir.  Bir 

ülke açısından dış politika konusu sayılan hususları, sadece uluslararası ilişkiler disiplini 

içinde görmek eksik olacaktır. Hele de söz konusu ülke İran ve dış politikası ise 

yalnızca siyaset bilimi ve uluslarası ilişkiler disiplini paradigmaları kullanarak doğru bir 

analiz  yapılamamaktadır.  

İran’ı doğru anlamak uluslararası ilişkiler disiplinini aşan bir konudur. 

Uluslararası ilişkiler disiplini ve teorileriyle İran’ın toplumsal, siyasal, kültürel, 

ekonomik, dinsel, mezhepsel vb. yapılarını tam anlamıyla analiz etmemiz mümkün 

değildir. Bu noktada bu tezde disiplinerarası bir çalışma yoluyla İslam mezhepleri tarihi 

ile uluslararası ilişkiler bir araya getirilerek Şiiliğin İran dış politikasına etkileri analiz 

edilmek istenmektedir. Özellikle dış politika analizi bakımından “Birey-Devlet-Sistem” 

metodunda “Birey” olarak yani devlet liderlerinin, yöneticilerinin davranışları analiz 

edilirken, bu kişilerin dünya görüşü, geçmişinin yanı sıra; psikolojisi ve dini inançları 

da tahlil edilmesi gereken paradigmalar olarak karşımıza çıkmaktadır. 
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Şiilik, İslam düşence tarihinde siyasi ve fikri açından çok fazla iz bırakmış bir 

mezheptir. Günümüzde de izler bırakmaya devam etmektedir. Bu alanda pek çok 

çalışma yapılmasına rağmen onun dış politikaya etkileri üzerine yeterli çalışma 

bulunmamaktadır. Tezimizde, Şiiliğin etkilediği alanlardan biri olan İran dış politikası 

konu edilmiştir. 1979 İran İslam Devrimi ile beraber İran’da Şiilik devletin iç ve dış 

siyasetini etkileyen bir unsur olarak karşımıza çıkmaktadır. Özellikle dış politikada 

Şiiliğin “Mehdilik ve Kutsal Yerlerin Müdafahası Söylemi” vurgusunun artması ile 

beraber İran’ın bölgesel ve küresel alanda özellikle de Orta Doğu’da Şiileştirme 

faaliyetlerinin arttığı görülmektedir. Bu yüzden hem reel politik ve jeopolitik hem de 

teopolitik olarak Şiiliğin İran dış politikasına olan etkilerinin bilinmesi önem arz 

etmektedir. Tezimizde, Şiiliğin İran özelinde mezhepten çok daha öte bir unsur 

olduğunu anlatabilme çabası içerisinde olacağız.  

Son olarak doktora sürecinin en başından itibaren tez yazım sürecinin sonuna 

kadar yol göstermesi, disiplinlerarası çalışmayı benimsemesi, değerli eleştirileri ve 

katkılarıyla bize yol gösteren, tezin tamamlanma sürecinin son döneminde 26 Eylül 

2020’de kaybettiğimiz çok kıymetli bilim insanı değerli tez hocam rahmetli Prof. Dr. 

Hasan Onat’a teşekkürü bir borç bilirim. Ayrıca Prof. Dr. Hasan Onat’ın vefatının 

ardından tez danışmanım olan ve bu sürecin tamamlanması için değerli katkılar 

sağlayan Doç. Dr. Muzaffer Tan’a ayrıca teşekkür ederim. Keza tezimiz için çok önemli 

katkı, görüş ve tecrübelerini aktaran Prof. Dr. Sönmez Kutlu, Prof. Dr. Cemil 

Hakyemez, Prof. Dr. Mehmet Şahin, Yrd. Doç. Dr. Bayram Sinkaya’ya ve yardımları 

için araştırma görevlisi Mine Demirbilek ve fakülte çalışanlarına şükranlarımı sunarım. 
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GİRİŞ 

1. Tezin Amacı ve Önemi 

Din olgusu birey, toplum ve devlet bakımından çok boyutlu bir unsur olarak 

karşımıza çıkmaktadır. Mezhepler ise dinin anlaşılma biçimleridir. Dinin ve mezhebin 

insana bireysel yönde tesirleri etkileri olduğu gibi toplumsal ve Uluslararası İlişkiler 

bağlamında da etkileri mevcuttur.  Bireylerin kimlik inşasında değerler, inanç, kültür, 

ideoloji, cinsiyet gibi kavramlar etkilidir. Özellikle din ve dünya görüşü bireylerin ve 

toplumların kendi kimliklerini tanımlamalarında en temel unsurlardan birisidir. 

Devletler bakımından düşünüldüğünde ise din olgusu devletlerin iç ve dış 

politikasına tesir eden bir fenomen olarak karşımıza çıkmaktadır. Dinin özellikle 21. 

yüzyılda uluslararası ilişkileri çeşitli alanlarda etkilemeye başladığını görmekteyiz. 

Uluslararası İlişkiler disiplininde dış politika analizi; “birey-devlet-sistem” düzeyinde 

olmak üzere üç farklı analiz yöntemiyle yapılmaktadır. Uluslararası İlişkiler oldukça 

geç bir zamanda ortaya çıkmış bir disiplin olmasına rağmen diğer disiplinlerden de 

beslenerek olgunlaşma sürecini tamamlamıştır.  

Bilhassa Tarih ve Siyaset Bilimi alanları, Uluslararası İlişkiler disiplinine çok 

fazla katkısı olan alanlardır. Bu alanlara ilave olarak Hukuk, Coğrafya (jeopolitik), 

Sosyoloji, Antropoloji, Psikoloji, Ekonomi gibi disiplinler de Uluslararası İlişkiler 

disiplinini yararlandığı diğer alanlar olmuştur. Uluslararası İlişkiler disiplini geç ortaya 

çıkan bir bilim dalı olması ve konuları itibariyle bütün sosyal bilimlerden beslenebilme 

kapasitesi sebebiyle, doğuşu ve gelişimi boyunca disiplinlerarası bir niteliğe sahip 

olmuştur. 

Son yıllarda Uluslararası İlişkilerin ilişki kurmaya başladığı bir diğer alan da din 

olmuştur. Bilhassa dış politika karar alma süreçleri incelendiğinde dini inançların, din 

temelli örgütlerin ve sivil toplum kuruluşlarının devlet yöneticilerinin karar alma 
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süreçlerinde etkili olduğu görülmektedir.  Özellikle dış politika analizinde birey-devlet-

sistem yönteminde “birey” yani devlet liderlerinin davranışları analiz edilirken, liderin 

dünya görüşü, geçmişinin yanı sıra; psikolojisi ve dini inançları da analiz edilmesi 

gereken hususlar olarak karşımıza çıkmaktadır. 

Uluslararası İlişkilerde din olgusunun uzun süre göz ardı edildiği 

düşünüldüğünde, din unsurunun devletlerin politika yapım süreçlerine olan etkilerine 

çalışılması önemli bir husus olarak karşımıza çıkmaktadır.  Din, 18. yüzyıla kadar 

uluslararası ilişkilerde devletlerarası çatışma ve savaşların en önemli nedeniydi. Fakat 

Otuz Yıl Savaşlarına son veren Vestfalya Anlaşması’ndan beri (1648) uluslararası 

ilişkilerde arka planlara itilmiş ve daha çok ulusal çıkar ile tanımlanmaya çalışılan 

devletlerarası güç ilişkileri modernist-seküler teoriler ile birlikte açıklanmaya 

çalışılmıştır.1 Yapılan analizlerde dinin yerini seküler modern realist paradigma 

(değerler dizisi) almıştır. 2 

1990’da Soğuk Savaş’ın bitmesi ve “Yeni Dünya Düzeni” tartışmalarında 

Francis Fukuyama’nın “Tarihin Sonu” tezine karşılık olarak Samuel Huntington’un 

“Medeniyetler Çatışması” tezi ile cevap vermesiyla birlikte uluslararası arenada 

çatışmaların ideolojiden medeniyet ve kültür temelli çatışmalara doğru kayacağını iddia 

eden çalışma ve analizlerin sayısı artmıştır. 2001 yılında tüm dünyayı sarsan 11 Eylül 

saldırısı ve akabinde ABD’nin Afganistan ve Irak’ı işgali, medeniyetler çatışmasının 

başladığına dair iddialara delil olarak gösterilmeye başlanmıştır. Böylelikle din, 

uluslararası ilişkilerde yeniden çalışılması, dikkate alınması gereken bir unsur olarak 

karşımıza çıkmıştır.3 

                                                            
1  Ayrıntılar için bkz: Pippa Noris, Ronald Inglehart, Sacred and Seular: Religion and Politics 

Wordwide, NY: Cambridge Universitesi Yayınları, 2011. 
2  Ayrıntılar için bkz: Douglas Johnston, Cynthai Sampson (Ed), Religion, The Missing Dimension of 

Statecraft, Oxford University Yayınları, 1994. 
3   Ron E. Hassner, “Religion and International Affairs: The State of the Art” , Religion, Identity and 

Global Governence: Ideas, Evidence and Practice, Toronto Universitesi Yayınları, 2011, ss. 37-56 
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Uluslararası ilişkilerde din unsurunun önemli olduğuna dair çıkan yayınların 

sayısında artış da, dinin uluslararası ilişkileri etkileyen bir aktör olarak tekrar analiz 

edilmesi gerektiğinin bir göstergesidir. Öyle ki 1970’lerden 2000’lere gelinceye kadar 

uluslararası politikada dinin etkisi üzerine yılda ortalama bir kitap yayımlanmışken, 

2001’den günümüze bu sayı altı kart atmıştır.4 

21. yüzyıldaki bu gelişmelere rağmen dinin uluslararası ilişkileri etkileyip 

etkilemediğine dair kapsamlı bir sosyal bilimler ya da uluslararası ilişkiler teorisi 

bulunmamaktadır. Realist ya da neo-realist teorilerde, devlet uluslararası ilişkilerde en 

temel aktör olarak görülmektedir.  Bu açıdan bakıldığında devletler, ulusal çıkarlarını 

korumak için her yolu denemekte, din de bu bağlamda devletlerin ulusal çıkarlarını 

gerçekleştirmek için kullandığı bir araç olarak görülmektedir. Ayrıca sosyal teoriden 

yararlanan sosyal inşacı yaklaşımlar5 ile post-yapısalcı yaklaşımlar sayesinde din ve 

değerlerin birey-toplum ve uluslararası ilişkilerdeki güç ilişkilerindeki rolü üzerine 

çalışmalar yapılmaya başlamıştır.6 

Dış ve iç politika açısından devletlerin karar alma süreçleri incelendiğinde din, 

mezhep ve inançların etkili olduğu ülkelerin başında Amerika Birleşik Devletleri 

gelmektedir. ABD içindeki Evangelist gruplar ulusal ve uluslararası siyasette gücünü 

artırarak dünya politikalarında ABD’nin hedeflerini belirlemede etkili olmaya 

başlamışlardır. Bu dini yapılar, uluslararası alanda insani ve sosyal yardımlar ile birlikte 

                                                            
4  Hassner, Religion, Identity and Global Governence: Ideas, Evidence and Practice, , ss. 37-56. 
5  Ayrıntılar için bkz: Peter J. Katzenstein, Timothy A. Byrnes, “Transnational Religion in an Expand 

Europe” Perspectives on Politics 4, 2006, ss. 679-694, Kratochwill, Friedrich “Religion and 
Internationaşl Politics: On the Heuristics of Identities, Structures and Agents” Alternatives 30 (2) 
2005, ss. 113-140.  

6  Ayrıntılar için bkz: Chantal Mouffe, “Religion, Liberal Democracy and Citizenship”  in Hent De 
Vries and Lawrence E. Sullivan (Ed) Political Theologies: Public Religions in a Post Seculer World, 
New York: Fordham Universitesi Yayınları, 2006, s.318-327. 
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dini hak ve özürlüklerin korunmasını da hedefleyerek ABD’nin politikalarının 

denizaşırı ülkelerde binlerce insana ulaşmasını amaçlamışlardır.7 

Evangelistlerin bu politikasının örneklerini günümüzde Latin Amerika 

ülkelerinde görmekteyiz. Latin Amerika'da sağ partiler, 2000’li yıllardan beri iktidar 

olan sol partilerin elde ettiği eko-politik kazanımları geri almak için Evangelistler 

tarafından örgütlenmiştir. Sol partilerin 1990-2000’lerde sağ iktidarları hedef alan 

protesto gösterileri ile kitlesel hareketler ve isyanların ardından 2002 ile 2016 yılları 

arasında Latin Amerika’da onlarca ülkede solcular iktidar olmuştur. 2016’dan itibaren 

başta Arjantin ve Brezilya olmak üzere birçok ülke, sağcı hükümetlerce yönetilmeye 

başlamıştır. Bu “sessiz devrim”, siyasal büyüme ile sınırlı kalmamış, Latin Amerika'da 

beş asırlık Katolik din tekelini de yıkmış ve  sağ partiler, Hıristiyan Evanjeliklerin iyi 

planlanmış siyasi nüfuz politikaları sayesinde yeni bir teo-politik güç olarak  ortaya 

çıkmıştır. Son yıllarda Latin Amerika ülkelerinin siyasi yaşamında Evanjelik kiliselerin 

varlığı önemli ölçüde artmıştır. Evanjelikler ile sağcı muhafazakâr/milliyetçi partilerin 

birlikteliği ve ABD’nin desteği sayesinde, Latin Amerika’da 10’dan fazla ülkede 

iktidarı, ‘Hıristiyan Sağ’ partiler devralmıştır. 

İsrail Devleti’nin de dış politikasını salt güvenlik endişeleri, jeopolitik kaygılar, 

uluslararası konjonktür ve güç dengeleri üzerine değil, “Yahudi ideolojisinin de 

etkisiyle iç ve dış politikada aldığı kararlar üzerine oturtttuğu bilinmektedir.8 İsrail 

devleti, 1978 yılında BM İsrail’in işgal ettiği topraklardan çıkmasını öngören BM’nin 

242 sayılı kararına uymayacağını bildirmiştir. İsrail Devlet Başkanı Begin, İsrail’in bu 

karara uymama gerekçesini izah ederken İsrail’in tarihi ve kutsal kitap kökenli hakları 

                                                            
7  Ayrıntılar için bkz: Elliot Abrams (Ed), The Influence of Faith: Religious Groups and US Foreign 

Policy. Rowman and Littefield Yayınları, 2001. 
8  İsrail’in Tanrı’nın seçilmiş halk olduğu ile ilgili teolojik tartışmalar için bakınız: Louis Jacobs, A 

jewish Theology, Londra, Behrman House Inc, 1973, ss. 269-275- Jacob Neusner, Understanding 
Jewish Theology: Classical Issues and Modern Perspectives, New York, Global Academic 
Publishing, 2001, s. 63-64. 
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olduğunu, İsrail topraklarının Tevrat’a dayalı sınırları olduğunu ifade etmiştir.9 Keza 

Yunanistan’ın ilk anayasasından itibaren günümüze kadarki bütün anayasalarında kilise 

ile devlet arasındaki ilişkilerin yasal bir düzlemde düzenlenmiş olması da, din-devlet 

ilişkiler bağlamında örnek verilmeye değerdir .10 

İslam Mezhepleri konusu, son yıllarda küresel ve bölgesel boyuttaki etkileri 

sebebiyle çok tartışılan bir olgu olmuştur. Özellikle Orta Doğu bölgesinde 2000’li 

yıllarla beraber yaşana gelişmeler ile birlikte son olarak da “Arap Baharı” süreci ile 

mezhebin; mezhepsel kimliğin salt teolojik sınırlar çerçevesinde anlaşılamayacağı 

gerçeği ortaya çıkmıştır. Haliyle bu bağlamda disiplinlerarası çalışma ihtiyacı hâsıl 

olmuştur. Orta Doğu’da mezhepsel kimliklerin davranışlarını anlayabilmek için tarihsel 

serüven, sosyoloji, psikoloji, sosyo-kültürel durum, ekonomi, jeopolitik, uluslararası 

ilişkiler gibi alanların da devreye girmesi kaçınılmaz olmuştur.  Bu noktada mezhep, 

Orta Doğu’da yaşananları doğru analiz edebilmek açısından son derece kritik öneme 

sahiptir.  

İran için mezhep, din-dış politika ilişkisi bağlamında dış politika araçlarından 

daha fazla bir anlam ifade etmektedir. “İran için Şiilik çok önemlidir” önermesine 

somut bir kanıt sunmak ve Şiiliği teolojiden stratejiye geniş bir etkisinin olduğunu ispat 

edebilmek için en uygun yol olarak disiplinlerarası bir yöntem kullanmayı tercih ettik. 

2. Yöntem  

Bu çalışmanın temel sorusu, İmamiyye Şia’sının İran İslam Cumhuriyeti’nin dış 

politikasına ne ölçüde etkili olduğudur. Bu sorunun analiz edilebilmesi için İslam 

Mezhepleri Tarihi ile Siyaset Bilimi ve Uluslararası İlişkiler alanlarının metotlarını, 

disiplinlerarası bir yaklaşımla sentezlemeye çalışacağız. Örneğin siyaset ve dış politika 

                                                            
9  Andrew J. Hurley, Israel and The New World Order, Santa Barbara, Calif.: Fithian Press, 1991, 

s.87-88. 
10     Kamuran Gürun, “Türk – Yunan İlişkileri ve Lozan Antlaşması” Atatürk Türkiyesi’nde Dış Politika 

Sempozyum (1923-1983), Boğaziçi Üniversitesi, İstanbul, 1984, ss.15-43. 
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söz konusu olduğunda Siyasal Bilgiler-Siyaset Bilimi ve Uluslararası İlişkiler bilim 

dallarının veri ve yöntemlerine başvurulacaktır. Böylece disiplinlerarası bir yaklaşım ile 

İmamiyye Şiası’nın İran dış siyasetindeki etkisinin boyutları daha iyi anlaşılacaktır. 

Ele aldığımız bilimsel çalışmada beş kademeli yöntemden bahsedilebilir. Bu 

kademelerin en temelinde, sosyal bilimler disiplinin altında yer alan bir bilim dalı için 

genel bilimsel yöntem, onun üzerinde sosyal bilimler yöntemi ve onun da üzerinde 

İlahiyat bilimleri yer almaktadır. Dördüncü sırada ihtisas alanının kendi bilim anlayışı, 

en üstte ise bilim adamının kişisel anlayışı bulunmaktadır. İslam Mezhepleri Tarihi söz 

konusu olduğunda, dördüncü sırada İslam Mezhepleri Tarihinin kendisine has araştırma 

yöntemi gelmektedir.11 

Kendisine özgü araştırma yöntemine sahip bir bilim dalı olan İslam Mezhepleri 

Tarihi, fikirlerin ne zaman, hangi şartlarda, nerelerde ortaya çıktıklarını, kimler 

tarafından nerelerde desteklendiklerini tarafsız bir bakış açısıyla ilmi esaslar 

çerçevesinde ortaya koymaya çalışır.12 Onat, bir bilim alanı olarak İslam Mezhepleri 

Tarihi’ni; siyasi ve itikadi gayelerle vücud bılmuş “İslam’ın Düşünce Ekolleri” olarak 

adlandırılan beşeri oluşumları bilimsel yöntemlerle irdeleyen bir bilim dalı olarak 

nitelendirmiştir.13 Kutlu ise “İslam Mezhebieri Tarihi, geçmişte ve günümüzde siyasi ve 

itikadi gayelerle vücud bulmuş "İslam Düşünce Ekolleri" diyebileceğimiz beşeri ve 

toplumsal oluşumların, doğdukları ortamı, doğuş sebeplerini, teşekkül süreçlerini, 

fikirlerini, mensuplarını, edebiyatını, yayıldığı bölgeleri, İslam düşüncesine katkılarını 

kendi eserlerinden hareketle zaman-mekan bağlamında ve fikir-hadise irtibatı 

çerçevesinde betimleyici metodla ve tarafsız bir gözle inceleyen bir bilim dalıdır.” 

tanımlamasını yaparak İslam Mezhepleri Tarihi’nin  "Zaman-mekan “ve “fikir-hadise 

                                                            
11  Ayrıntılar için bkz: Hasan Onat, “İslam Bilimleri ve Yöntemi Açısından Tarihin Anlamı ve Önemi” 

Kur’an ve İslami İlimlerinin Anlaşılmasında Tarihin Önemi, Ed: M. Mahfuz Söylemez, Ankara 
Okulu Yayınları, Ankara, 2013, ss. 13-68. 

12   Onat, “İslam Bilimleri ve Yöntemi Açısından Tarihin Anlamı ve Önemi” ss. 13-68.  
13   Onat, “İslam Bilimleri ve Yöntemi Açısından Tarihin Anlamı ve Önemi” ss. 13-68.  
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irtibatı” çerçevesinde olguları ve olayları bahsedilen prensipler doğrultusunda 

mezheplere inceleyen bir bilim dalı olduğunu vurgulamıştır. Ayrıca Kutlu, İslam 

Mezhepleri Tarihi bilim dalının “anlayıcı-yorumlayıcı paradigmayı” benimseyen bir 

yöntemle tarih ve genel olarak sosyal bilimler içerisinde yer alan bir bilim dalı olduğunu 

belirtmiştir.14  

İslam Mezhepleri Tarihi alanında yapılacak araştırmalarda dikkat edilmesi 

gereken en mühim hususların başında; kaynak kritiği, kaynaklara eleştirel yaklaşım tarzı 

ve birinci el kaynaklara müracaat ederek bu kaynaklardan istifade etmek gelmektedir. 

Özellikle fikirlerin tarihsel gelişimini ve sosyal hayatla olan irtibatının ortaya konması 

açısından bunlar son derece önemlidir.15 

İslam Mezhepler Tarihi araştırmalarında dikkat edilmesi gereken bir diğer husus, 

meselelerde olgu-olay ilişkisinin veya Hasan Onat’ın ifadesiyle fikir-hadise irtibatının 

kurulmasıdır.16 İslam Mezhepler Tarihi alanında yapılan çalışmalarda, fikir hadise 

irtibatının kurulması, bu irtibatta zaman ve mekân faktörünün de dikkate alınması 

çalışmanın sıhhati açısından oldukça önemlidir.17 Bu yüzden araştırma yapılan dönemin 

mümkün olduğunca dar tutularak derinlemesine incelenmesi, çalışmaların daha verimli 

olmasına imkân hazırlamaktadır.  

Kutlu’nun da belirtiği gibi18 İslam Mezhepler Tarihi’nin sosyal bilimler 

içerisinde yer alan bir bilim dalı olması ve tarih, sosyoloji gibi diğer bilim dallarından 

da yararlanması, sosyal bilimler içerisinde yer alan siyaset bilimi ve uluslararası ilişkiler 

bilim dalından da yararlanmasının disiplinler arası bir yöntemle tezin oluşturulmasının 

                                                            
14   Sönmez Kutlu, “İslam Mezhepleri Tarihinde Usul Problemi”, İslami Bilimlerde Metodoloji/Usul 

Meselesi 1,  İslami İlimler Araştırma Vakfı Yayınları, İstanbul, 2005, s. 396.  
15  Ayrıntılar için bkz: Hasan Onat, “Bilgi, Bilim ve Yöntem” İslam Bilimlerinde Yöntem, Ed. Halis 

Albayrak, Ankara Üniversitesi Uzaktan Eğitim Yayınlarıi, 2005. 
16   Onat, “Bilgi, Bilim ve Yöntem,” s. 64 
17    Ayrıntılı bilgi için bkz. Hasan Onat, “Dini Anlamada Yöntem Sorunları”, Gelenek ve Modernite  

Arasında İslam Yorumları, İsav, Konya 2017, s. 51-52. 
18    Kutlu, “İslam Mezhepleri Tarihinde Usul Problemi”, s. 439 
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önünü açmaktadır. İran’ı doğru anlamak, tek başına Uluslararası İlişkiler disiplinini 

aşan bir konudur. Yani sadece Uluslararası İlişkiler disiplini ve teorileriyle İran’ın 

toplumsal, siyasal, kültürel, ekonomik, dinsel, mezhepsel vb. yapılarını tam analiz 

etmemiz mümkün değildir. Bu noktada tezimizde disiplinerarası bir çalışmayla İslam 

Mezhepleri Tarihi ile Uluslararası İlişkiler bir araya getirilerek Şiiliğin İran dış 

politikasına olan etkilerini analiz edilmeye çalışılmıştır.-Nitekim bu tezin konusunun 

disiplinler arası bir nitelik taşıması ve Şiiliğin dış siyasete etkilerinin güncel boyutunu 

da içermesi sebebiyle Sosyoloji, Uluslararası İlişkiler gibi disiplinlerin yöntemlerinden 

de yararlanılacaktır. 

Yukarıda da ifade ettiğimiz gibi, çalışmamızda usul gereği müracaat ettiğimiz 

diğer bir alan da Uluslararası İlişkilerdir. Uluslararası İlişkiler, küreselleşen dünyamızda 

hızla gelişen, Siyaset Bilimi alanıyla ilişkili ve sosyal bilimler içerisinde de birçok bilim 

dalı ile bağlantılı çalışan bir disiplindir. Bu yönüyle dinamik, dünyamızın değişimine 

göre içeriği sürekli genişleyen, içerdiği konular, kavramlar ve yöntemlerle disiplinler 

arası niteliğe sahip bir bilimsel ve akademik çalışma alanına anlam vermeye çalışır. 

Ulus-devlet ilişkilerinden başka ulus-üstü bölgesel ve küresel ilişkileri de çalışma alanı 

içine dahil ettiği için çok boyutlu bir içeriğe sahiptir. Uluslararası İlişkiler, tıpkı Siyaset 

Bilimi gibi, yerel-ulusal-bölgesel-küresel sorunlarla ilgili üretilen politikalar ve politika 

önerileriyle ilgilenir.19 

Orta Doğu ve İran’ı anlamak ve anlamlandırmak söz konusu olduğunda, dış 

politika analizlerinde ve uluslararası ilişkiler alanında özellikle Batı-merkezli bir okuma 

yetersiz kalmaktadır. Uluslararası ilişkiler tarihine baktığımızda; hem akademik 

dünyada hem de dış siyaset yapımı ve analizinde kullanılan kavram ve kuramların, 

temelleri 350 yıl önce atılmış olan Avrupa-merkezli seküler bir anlayışın üzerine 

kurulduğunu görmekteyiz. Bu anlayışa göre din, siyasette özellikle uluslararası siyasette 
                                                            
19   Nil S. Şatana, “Uluslararası İlişkilerde Bilimsellik, Metodoloji ve Yöntem”, Uluslararası İlişkiler,  

Cilt 12, Sayı 46, ss. 11-33. 
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önemli bir yere sahip değildir; en azından önemli bir yere sahip olmamalıdır. Söz 

konusu yaklaşım biçiminin artık geçerli olmadığı fikri ise hem akademisyenler hem de 

siyasi analizciler tarafından ancak 11 Eylül saldırılarının sonrasında kabul edilir 

olmuştur. Başka bir deyişle, uluslararası ilişkiler uzmanları, dini 2001 yılında yeniden 

keşfetmişlerdir. Bu açıdan salt klasik uluslararası ilişkiler ya da ilahiyat yöntemi, İran 

ve Orta Doğu alanında akademik bir çalışma yapılırken tam anlamıyla bilimsel bir 

analiz imkânı sunamamaktadır. Bu sebeple bu çalışmada disiplinler arası bir yöntem 

izlenmeye çalışılmıştır. 

“Şiiliğin İran Dış Politikasına Etkileri” başlıklı tez çalışmamızda, İran’ın 

özellikle 1979 yılında gerçekleşen “İran İslam Devrimi” sonrası dış politika hamlelerini 

incelenmesi ve Şiiliğin İran dış siyasetini tamamlayan çok önemli bir unsur olduğunun 

ortaya konması hedeflenmiştir. Bu doğrultuda tezimiz Suriye, Irak, Yemen ve Lübnan 

ile sınırlanmıştır. Bu sınırlamada bu ülkelerin halihazırda bulundukları durum (iç savaş 

vs) ve bu ülkelerde süregelen mezhepsel gerginlikler etkili olmuştur. Ayrıca İran’ın 

Şiilik eksenli faaliyetlerinin özellikle bu dört ülkede yoğunlaşmış olması da tezimizi bu 

dört ülkeyle sınırlamaya neden olmuştur.  

Tezimizde doğru bir sonuca varabilmek için “zaman-mekan bağlamında” ve 

“fikir-hadise irtibatı” çerçevesinde belirlenen yöntemi20 ile Vaka Analizi metodu ve 

saha çalışmasının birlikte uygulanmasının uygun olacağı düşünülmüştür. Çünkü 

Uluslararası İlişkiler ve İslam Mezhepleri Tarihi alanları, iki farklı disiplin olmakla 

beraber bu bölümlerin sosyal bilimler çatısı altında yer alması nedeniyle ortak yönlere 

sahiptirler.  

                                                            
20  Ayrıntılar için bkz: Sönmez Kutlu, “İslam Mezhepleri Tarihinde Usul Problemi”, İslami Bilimlerde 

Metodoloji/Usul Meselesi 1,  İslami İlimler Araştırma Vakfı Yayınları, İstanbul, 2005, ss. 391-440 
ve Hasan Onat, “İslam Bilimleri ve Yöntemi Açısından Tarihin Anlamı ve Önemi” Kur’an ve İslami 
İlimlerinin Anlaşılmasında Tarihin Önemi, Ed: M. Mahfuz Söylemez, Ankara Okulu Yayınları, 
Ankara, 2013, ss. 13-68. 
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Vaka analizi; “vaka”, kelime olarak ‘olay, hadise’ anlamına gelmektedir. 

İngilizcede ‘Case Study’ olarak geçek bu metot sosyal bilimcilerin en çok kullandıkları 

analiz yöntemlerinden bir tanesidir.21 Birçok ilişki ve değişkenin olduğu karmaşık 

yapıların derinlemesine incelenmesinde kullanılan tanınmış en uygun metotlardan 

biridir. Vaka analizleri, pek çok veri kaynağına dayanan zengin ve belirli örneklerin 

deneysel tanımlamalarıdır.22 

Vaka analizi genel olarak “ne sıklıkla?” veya “ne kadar?” soruları yerine, 

“nasıl?” ve “neden?” sorularına cevap vermektedir. Birçok araştırmacı belirli bir kesitte 

bir zaman anındaki verilerin birbiriyle olan bağlantısını incelemektedir. Ancak bu 

sonuçların hangi mekanizma ile ortaya çıktığı bilgisine erişilememektedir.  

Vaka analizinde, diğer yöntemlerden farklı olarak daha dinamik bir ortam 

olduğu kabul edilerek strateji çıktılarının nasıl geliştiği ve stratejik değişimin nasıl 

yaşandığı sorgulanır. Bu sebeple vaka analizi yaklaşımı dış politika gibi stratejik 

süreçlerin analiz edilmesi için uygun olan yaklaşımlardandır.23 

Bu çalışmanın temel amacının “İran’ın dış politikası” ve “yüksek stratejisi” 

çerçevesinde Şiiliğin rolünün değerlendirilmesi olduğu düşünüldüğünde ve seçtiğimiz 

ülkeler göz önüne alındığında fikir hadise irtibatı ile vaka analizi yönteminin bu tezde 

birlikte kullanılmasının doğru olduğunu düşünmekteyiz.  Özellikle vaka analizleri; 

mülakatlar, arşiv verileri, anket verileri, açık kaynaklar ve saha gözlemlerini içeren 

zengin ve çeşitli veri kaynaklarını barındıran bir dizi araçları düzenlemesi açısından 

daha sık başvuracağımız bir yöntem olacaktır. 

                                                            
21  Şatana, “Uluslararası İlişkilerde Bilimsellik, Metodoloji ve Yöntem”, s. 14. 
22  Şatana, “Uluslararası İlişkilerde Bilimsellik, Metodoloji ve Yöntem”, s.18-19. 
23    Şatana, “Uluslararası İlişkilerde Bilimsellik, Metodoloji ve Yöntem”, s.18-19. 
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3. Kaynaklar ve Tezin Yapısı 

Şiiliğin İran Dış Politikasına Etkileri isimli tez çalışmamızda Şiiliğin İran dış 

politikası için dış politika yapım sürecindeki araçlardan daha fazla bir anlam ifade 

ettiğini göstermek hedeflenmiştir. Tezimizin konusunun Şiilik ve İran dış politikası 

olması sebebiyle sosyal bilimlerin iki büyük disiplini olan İslam Mezhepleri Tarihi ile 

Uluslararası İlişkiler bilim dallarının kaynaklarından yararlanılması zarurettir. Bu 

nedenle çalışmamız esnasında kullandığımız kaynaklar, temel olarak İslam Mezhepleri 

Tarihinin modern döneme ait kaynakları olmuştur. Ayrıca Tarih, siyaset bilimi, 

uluslararası ilişkiler, jeopolitik, sosyoloji, psikoloji gibi sosyal bilimlerin birçok 

dalından güncel-çağdaş yayınlardan yararlanılmaya da gayret edilmiştir. Bununla 

birlikte sahadaki gözlemler ve araştırmalar neticesinde elde edilen bilgilerden de sıklıkla 

istifade edilmeye çalışılmıştır. Bu başlık altında çalışma boyunca ön plana çıkan eserler, 

kaynaklık değerleri açısından değerlendirilecektir. 

Tarihçiler sık sık bir ülke veya bölge üzerinde büyük bir etkiye sahip tarihî 

olayları, “tarihsel dönüm noktaları” olarak belirtmektedir. Bu olaylar, “bir bölgenin 

tarihî gidişatını” yeniden ve genellikle de tamamen beklenmedik bir şekilde tekrardan 

belirleyen olaylardır. Bu türden dönüm noktalarının önemi, meydana gelmelerinden 

yıllar sonra ortaya çıkmaktadır. Orta Doğu tarihinin dönüm noktalarından birisi de 1979 

İran devrimidir. Bu olay, Batılı bir müttefiki Batı ve Amerikan karşıtı bir hükûmetle 

değiştirmekle kalmamış, daha önemli bir şekilde petrol zengini büyük bir devletin 

gücünü Şii bir politik gündemle birleştirmiştir. Bu durum, siyasi Şiiliğin yükselişinin de 

habercisi olarak siyasal, ekonomik, dini ve jeopolitik yönüyle bütün bölgeye etki 

etmiştir. 

Tezimizin merkezinde, 1979 yılında İran’da gerçekleşen  İran İslam Devrimi ilebu 

devrimde Şiiliğin rolünü anlamak ve bunun devrim sonrası oluşan “yeni” İran’ın dış 

politikasındaki etkilerini tahlil etmektir. Bu bağlamda İran İslam Devrimi’ni ve devrimi 
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oluşturan zemini iyi tahlil edebilmek için İran tarihini, kültürünü, sosyolojisini, 

ekonomik durumunu çok iyi bilmek gerekmektedir. Bu bağlamda yararlandığımız 

kaynaklar, İran tarihini, sosyolojisini, dünyadaki konumunu, bölgesel ve küresel 

ittifakları, jeopolitiğini ele almaktadır. Bu kaynaklar daha çok İslam Mezhepleri Tarihi, 

Tarih ve Uluslararası İlişkiler disiplininin bünyesindeki kaynaklardır.  

İran İslam Devrimi ve Şiilik başlıklı birinci bölümde,  İran İslam Devrimin’de 

Şiiliğin rolünü incelemek ve kurulan yeni devlette Şiiliğin önemini tahlil etmek 

hedeflenmiştir. Bu sayede yeni kurulan yapıda Şiiliğin devlet sisteminde, yöneticililerin 

karar almasında etkilerinini ne ölçüde olduğu araştırılacaktır. Bilhassa tezimizin konusu 

olan Şiiliğin İran dış politikasına etkilerini doğru anlayabilmek için İran dış politikasını 

belirleyen faktörleri irdeleyerek Şiiliğin bu noktada nasıl bir yer edindiğini anlamak 

gerekmektedir. Ayrıca İran İslam Devrimi sonrası İran dış politika yapımı, araçları ve 

İran dış politikasında mezhepsel faaliyetleri de bu bölümde ele alınacaktır.  

Bu bağlamda birinci bölümde; Muhammed Hafezinya’nın İran Jeopolitiği ve 

Siyasi Coğrafyası’ndan, N. Keddie ve J.R. Cole’nın Shi’ism an Social Protes adlı 

kitabından, Mohammed Alsulami, Abdulraof Alghoneimi’nin “The Shiite Geopolitics” 

makalesinden, Cihangir Moini’nin İran’da Kimlik, Tarih ve Anlattı, İran: Ulusal Kimlik 

İnşaası isimli eserinden, Ervand Abrahamian’ın Modern İran Tarihi, Hamit 

Dabashi’nin İran: Ketlenmiş Halk ile Baqer Moin’in Son Devrimci Ayettullah Humeyni 

kitabından, Cemil Hakyemez’in, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisini Siyasi 

Boyutu” isimli makalesinden ve Said Amir Arjomand’un İran devrimi ile ilgili 

çalışmalarından sıklıkla yararlanılmıştır.  

Yukarıda adı geçen eserlerde, İran İslam Devrimi sürecindeki dinamiklerin 

tarihsel altyapıları, motivasyonları, Humeyni’nin ve Şiiliğin devrimdeki rolü, İranlılık 

kimliğinin oluşumu ve bu kimliğin devrim öncesi ve sonrasındaki dönüşümü gibi 

konular tahlil edilmiştir. Özellikle Şiiliğin İran kimliğinin temel taşlarından biri olması 
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ve devrim sürecindeki taşıyıcı gücünün nedenleri irdelenmiştir. Arjomand’ın The 

Shadow of God and the Hidden Imam: Religion, Political Organization and Societal 

Change in Shi'ite Iran from the Beginning to 1890, The Turban for the Crown. The 

Islamic revolution in Iran ve After Khomeini, Iran under his Successors isimli eserleri, 

İran devrimini, Şiiliğin ve Humeyni’nin devrimdeki taşıyıcı gücünün sosyal 

dinamiklerini anlamamız açısından önemli çalışmalardır.  Yine Behrooz Moazami’nin 

İran’da Devlet, Din ve Devrim, Peter Seeberg’in “İran Devrimi,1977-1979: Etkileşim 

ve Dönüşüm” makalesinden ve ayrıca Hasan Onat’ın “İran İslam Devrimi ve Şiilik” adlı 

çalışmasından istifade edilmiştir. Söz konusu çalışmalar, İran İslam Devrimi’nde 

Şiiliğin rolünü ve önemini ortaya koyması bakımından oldukça önemli kaynaklardır.  

İzzeti İzzetullah’ın İran ve Bölge Jeopolitiği ile Walter Posch’ın Ideology and 

Strategy in The Middle East: The Case of Iran adlı kitapları ve Fereci-Rad, Abdurrıza; 

Sadati, Seyyid Hadi; Sohrabi, Ali; “Jeopolitik-i Şie ve Siyaset-i Harici-ye Cumhuri-ye 

İslami; “Berrisi-ye Moredi-ye Tesir-e Du Ceng-e İsrail Ba Hizbullah ve Hamas, Ber 

Revabet-e İran ve Cuhuri-ye Azerbaycan”; Hüseyin Ruyveran; “Ferayend-e Bidari-ye 

İslami ve Ameliyat-e Bahar-e Arebi; Ferheng-e İslami” makaleleri, İran coğrafyasının 

tarihten günümüze önemini ortaya koyması ve İran İslam Devrimi’nin uluslararası 

ilişkileri ile bölge siyasetini nasıl etkilediği noktasında  yararlanılan makalelerdir.  

Keza Hamit Algar, R.K Ramazani, Michael Eisentadt’nın İran dış politikası ile 

ilgili makaleleri ve eserleri, devrim sonrası İran dış politikasının dönüşümünü anlamak 

bakımından da Edward Wastnidge, “The Modalities of Iranian Soft Power: From 

Cultural Diplomacy to Soft War”, Anna Tiedeman, “Islamic Republic of Iran 

Broadcasting: Public Diplomacy or Propaganda?” ve Pierre Pahlavi, “Understanding 

Iran’s Media Diplomacy” isimli çalışmalarından yararlanılmaya çalışılmıştır. Ayrıca 

Shahroud Amir Entekhabi’nin “Role of Religious Texts in Shaping The Foregin Policy 

of The Islamic Republic of Iran” makalesi, Rasmus Christian Elling’in Minorities in 
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Iran adlı kitabı ile Muhammed Hasan Khani, Hüseyin Mohammadi’nin, “İran İslam 

Cumhuriyeti Dış Politikasında Milli Güvenlik ve Çıkar” ve Nasır Esedi, Negar 

Genevati, Amir Rezaipenah, “İmam Humeyni’nin Dış Politika Söylemini Analitik bir 

Çerçevede İncelemek” isimli makaleleri de, devrim sonrası İran dış politikasının 

şekillenmesinde Humeyni’nin  devrim öncesi “ümmetçi bir İslamcılık” düşüncesinden 

“milliyetçi bir Şii” anlayışa nasıl döndüğünü ve bu Şii milliyetçiliğin İran dış 

politikasını nasıl etkilediğini göstermesi bakımından önemli çalışmalardır. 

Tezimizin ikinci bölümünde, 11 Eylül 2001 saldırı sonrası Orta Doğu’nun 

dengelerinin sarsılması ile birlikte ABD’nin 2003’te Irak’a müdahalesiyle başlayan 

süreç ele alınmıştır. Şiilik dendiğinde tarihsel, sosyal ve politik anlamda en çok öne 

çıkan  ülkelerden biri olan Irak’a ABD müdahalesiyle beraber ülkenin hâlihazırda 

hassas olan demografik yapısı daha da kırılgan hale gelmiştir. Mezhepsel dinamiklerin 

fitilinin ateşlenmesi ile birlikte özelinde Irak, genelinde İslam Dünyasında bir dizi 

mezhepsel gerginlik ve çatışma dönemi başlamıştır. İran devleti de bu durumdan 

yararlanmak isteyerek özellikle bölgedeki Şii nüfuzunda etkisini artırmak istemiş ve 

ayrıca hariciye siyaseti için bir “Şii jeopolitiği” oluşturmaya karar vermiştir. Bu 

bağlamda tezimizin bu bölümünde İran’ın Irak’taki mezhepsel faaliyetlerinin 

incelenmesi hedeflenmiş, ayrıca Lübnan’da yaşanan Hizbullah-İsrail savaşında İran’ın 

rolününün Şiilik açısından ele alınması planlanmıştır.  

Bu bölümdeki ele aldığımız kısımların doğru tahlil edilmesi 3. Bölümdeki Arap 

Baharı sonrası İran dış politikasında mezhebin rolünün doğru anlayabilmek açısından 

alt yapı oluşturmaktadır. Keza yine tezimizin ikinci bölümünde Şii-Selefi 

kutuplaşmasının siyasi, itikadi, jeopolitik ve küresel boyutlarının incelenmesi de İran’ın 

dış politikasını ve Şiiliğin önemini anlayabilmemiz ve büyük resme odaklanmamız 

açısından elzemdir.  Bu doğrultuda bir dizi eserden yararlanılmıştır. Özellikle Cemil 

Hakyemez’in Osmanlı-İran İlişkileri ve Şii Sünni İttifakı, Khalil F. Osman’ın 
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Secterianism in Iraq adlı eseri, Ziya Abbas’ın “Irak’ta Mezhepsel Çekişmelerin 

Boyutları ve Sonuçları” isimli makalesi, Mehmet Şahin’in “Şii Jeopolitiği: İran İçin 

Fırsatlar ve Engeller” adlı makalesi, Hasan Onat’ın “İslam Ortak Paydasını Kaybetmiş 

Müslümanların Açmazı:Şii-Selefi Kutuplaşması” makalesi, Vali Nasr’ın The Shia 

Revival eseri, Juan Cole’un A Shia Crescent ile Jaafar Alloul’un The Shi’a Creccent, 

John Voll’un Revivalism, Shi’a Style eserleri, Bayram Sinkaya’nın “Şii Ekseni 

Tartışmaları ve İran” makalesi, Sönmez Kutlu’nun “Şii Uyanış Fikri ve Geleceği ile 

İlgili Değerlendirmeler” makalesi ile Güncel Dini-Siyasi Meseleler Üzerine Yazılar adlı 

çalışmasından yararlanılmaya çalışılmıştır. Özellikle Cemil Hakyemez’in Osmanlı-İran 

İlişkileri ve Şii Sünni İttifakı eseri kayda değer bulgular içermektedir. İran’ın resmî 

mezhep olarak Şiiliği benimseyip Sünniliğe rakip çıkması ve Müslümanlar arasındaki 

irtibatı koparmasının İslam medeniyeti için büyük bir kayıp olarak değerlendirildiği 

kitapta, Osmanlı ve İran’ın mezhepsel tutumu ile günümüze kadar gelen bazı sorunların 

geçmişteki yansımaları izah edilmeye çalışılmaktadır. Ayrıca Irak’ın tarihten günümüze 

jeopolitik ve mezhepsel bir mücadele alanı olduğunu göstermesi bakımından önemlidir.   

Şii-Sünni çatışması ve gerginliği ile ilgili Sönmez Kutlu’nun “Şii Uyanış Fikri”, 

Cemil Hakyemez’in “Orta Doğu’nun Geleceği Açısından Şii-Sünii İlişkileri”,  Hasan 

Onat’ın “Şiiliğin Doğuş Meselesi”, Mehmet Zeki İşcan’ın “Selefiliğin Şiilik 

Değerlendirmeleri”,  Vali Nasr’ın The Shia Revival eseri, Mehmet Ali Büyükkara’nın 

“Mesele Mezhep Değil Rekabet” röportajı, Metin Bozan’ın “Şii-Selefi Çatışmasının 

Teolojik Kökenleri” makalesi ve Geneivo Abdo’nun The New Secterianizm: Arab 

Uprising and The Rebirth of Shia-Sunni Divide eserinden yararlanılmıştır.  

Orta Doğu coğrafyasında olan bitenleri açıklamada, Irak’ta ortaya çıkan 

mezhepsel gerginlik ve çatışmalar nedeniyle mezhep unsuru da kullanılmaya 

başlanmıştır. Daha önceleri uluslararası ilişkiler alanında dış politika analizi bağlamında 

ele alınan unsurlar olarak siyasi-ideolojik-ekonomik-kültürel ve benzeri yaklaşımlar 
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kullanılırken özellikle 11 Eylül saldırısı sonrasın da din ve mezhep meselesi de dış 

politika analiz unsurları arasına girmiştir.  Bunun öncülüğünü, o dönem ABD Donanma 

Akademisi’nde profesör olarak görev yapan İranlı akademisyen Vali Nasr yapmıştır. 

Nasr, aynı isimle yazdığı “The Shia Revival: How Conflicts within Islam Will Shape the 

Future” kitabında İslam tarihinde vuku bulmuş Şii-Sünni gerginliğini ele almıştır. 

Yazara göre Orta Doğu’da Sünni yönetimler hâkimiyeti altında yaşayan Şii toplum, İran 

İslam Devrimi ile birlikte bölgede kafalarını kaldırmaya başlamıştır. Özellikle ABD’nin 

Irak’ı işgali ile Irak’ta da bir “Şii Uyanışının” başladığını iddia etmiştir. Ona göreb bu 

uyanış yalnızca Irak’ta değil, Akdeniz’den Pakistan’a kadar olan coğrafyaya yayılacak 

ve bölgesel çapta bir “Şii Uyanışı” yaşanacaktır. Böylelikle Orta Doğu’da belirleyici 

unsur Şiiler ve Sünniler arasındaki mücadele olacaktır.  

Veli Nasr’ın yukarıda değinilen yaklaşımından farklı diğer yaklaşımların 

olduğunu da belirtmek gerekir. Özellikle Orta Doğu’da tek bir Şiiliğin olmadığı, 

Humeyni’nin Velayet-i Fakih düşüncesinin tüm Şiiler tarafından kabul edilmediği, 

Şiiler arasındaki etnik ve ülke farklılıklarının göz ardı edilemeyeceği gibi birtakım 

gerekçelerle tek bir Şii toplumunun olamayacağı ve “Şii Uyanışı” tezinin doğru 

olmadığını savunan görüşler bu yaklaşımın merkezindedir. Bu noktada Sönmez 

Kutlu’nun Güncel Dini-Siyasi Meseleler Üzerine Yazılar isimli eserinin Vali Nasr ve Şii 

Hilali ile ilgili değerlendirmesi önemlidir. Ayrıca, Geneivo Abdo’nun The New 

Secterianism: Arab Uprising and The Rebirth of Shia-Sunni Divide eseri Batı 

dünyasının ve uzmanlarının Orta Doğu’daki mezhepsel mücadeleyi ele alışları, 

yorumlamaları, tespitleri bakımından önemli bir eserdir.  

İkinci bölümde Lübnan’daki mezhepsel gerginliklerin değerlendirildiği kısımda 

Mehdi Bigi’nin “Kudret-i Nerm-i Cumhuri İslami-yi Der Lübnan”,  Fawwaz 

Traboulsi’nin A History of Modern Lebanon, Joseph Daher’ın “The Political Economy 

of Lebanon’s Party of God”, Fouad Ajami’nin The Vanished Imam: Musa al Sadr and 
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the Shia of Lebanon, Morten Valbjorn-Andre Bank’ın, “Signs of a New Arab Cold War 

The 2006 Lebanon War and the Sunni-Shi`i Divide”, Filippo Dionigi’nin Hezbollah, 

Islamist Politics and International Society, Shahram Akbarzadeh’in “Why does Iran 

need Hizbullah”, Marius Deeb’in “Shia movements in Lebanon: Their formation, 

ideology, social basis, and links with Iran and Syria”, Veysel Ayhan-Özlem Tür’ün 

Lübnan, Yusri Hazran’ın “The Shiite Community in Lebanon: From Marginalization to 

Ascendancy”, Geneive Abdo’nun, The New Secterianisim: The Arab Uprisings And The 

Rebirth of The Shi’a-Sunni Divide, Kayhan Barzegar “Iran, The Middle East And 

International Securtiy” ve David Hirst’in Küçük Devletlerden Sakının: Lübnan Orta 

Doğu’nun Savaş Alanı adlı eserlerinden yararlanılmıştır.  

İran ve Lübnan’daki Şiiler arasındaki ilişkilerin tarihsel altyapısı 12. yüzyıla kadar 

dayanmaktadır. İlişkilerin gelişmesi ise 16. yüzyılda İran’da iktidarı ele geçiren 

Safeviler döneminde olmuştur. Lübnan’da Şiiliğin ilk yerleşim alanı olarak kabul edilen 

ve ülkenin güneyinde bulunan öğrenim merkezi Cebeliamil, İranlılara yönelik Şiilik 

eğitiminde önemli rol oynamıştır. Lübnanlı Şii ulema da Safevi Devleti’nde en yüksek 

makamlara getirilerek ödüllendirilmiştir. Bu bağlamda Mehdi Bigi’nin kaynağı İran ile 

Lübnan arasındaki tarihsel derinliği göstermesi açısından mühimdir. Keza Fawwaz 

Traboulsi, A History of Modern Lebanon, Fouad Ajami, The Vanished Imam: Musa al 

Sadr and the Shia of Lebanon eserleri de Lübnan’ın tarihi ve Şiilik açısından önemini 

ortaya koymaları  itibariyle öne çıkan çalışmalardır. Ayrıca Kayhan Barzegar’ın “Iran, 

The Middle East And International Securtiy” isimli makaleside bir İranlı uzman ve 

akademisyen gözünden İran’ın Orta Doğu’daki güvenlik algılamalarını ve tehditlerini 

nasıl yorumladığını ve neler yaptığına dair değerlendirmeleri açısından kayda değerdir.  

Tarih boyunca Müslümanlar arasında yaşanan en önemli farklılaşma, Şia adı 

altında meydana gelen mezhebi oluşumdur. Şia’nın, içerisinde barındırdığı alt kollarıyla 

birlikte ayrı bir mezhep olarak ortaya çıkması, bu fırka mensuplarını, bir nevi 
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Müslüman toplumların muhalefet hareketi konumuna getirmiştir. Geri kalan 

Müslümanlar ise Sünnilik adı altında bir araya gelmişlerdir. Bu şekilde Şiilik ve 

Sünnilik olarak iki ana kola ayrılan Müslümanlar, yüzyıllarca kendilerini meşgul edecek 

bir mezhep kavgasının içine girmişlerdir. Sünni-Şii çatışması, İslâm’ın tarihini, 

teolojisini, hukuk ve siyasetini yeniden şekillendirilmesine yol açacak kadar etkili ve 

zaman zaman alevlenen oldukça eski bir olgudur. Paradoks olarak çok eski, bir o kadar 

da modern bir çatışmadır. Bu noktada Orta Doğu’nun Geleceği Açısından Şii-Sünni 

İlişkileri Sempozyumu ve bu sempozyumdaki Cemil Hakyemez’in, “Ehl-i Sünnet’in 

Mezhep Algısı ve Temel Etkenler”, Sönmez Kutlu’nun “Şii Uyanış Tezi Geleceği 

Tartışmaları ile İlgili Değerlendirmeler” ve Mehmet Zeki İşcan’ın “Selefiliğin Şiilik 

Değerlendirmesi Bağlamında Nefret ve Şiddet Söylemi” bildirileri Şii-Selefi 

Kutuplaşmasının farklı yönlerinin ele alınması açısından yararlandığımız kaynaklardan 

olmuştur. 

Tezin üçüncü ve son bölümünde Arap Baharı sonrası İran’ın Dış Politikasında 

Şiiliğin rolünün detaylı olarak irdelenmesi hedeflenmiştir. İran dış politikasında Pers 

İmparatorluğundan miras alınan Fars Milliyetçiliğinin yanı sıra Şiilik de günümüz 

İran’ın jeopolitik ve jeokültürel eğilimlerini önemli ölçüde etkilemektedir. Şiiliğin 

bölgedeki mezhepsel sınırları ile İran’ın sınırları örtüşmemektedir. İran, Şiiliğin bu 

mezhepsel sınırlarından yararlanarak sınır ötesi Şiilik siyasetini geliştirerek kendi 

sınırlarını fiilen genişletmek istemiştir. Ayrıca, İran bu “genişleme stratejisi” yalnızca 

Şii Müslümanlar aracılığıyla değil Sünni Müslümanlar üzerinden de geliştirmek 

istemektedir. Bu olgu Mezhepler Tarihi disiplini açısından incelenmesi gereken bir 

konudur ve İran söz konusu olduğu zaman salt siyaset bilimi ve uluslararası ilişkiler 

disiplini üzerinden yapılan analizler ve tezler eksik olacaktır. Sadece dış politika aracı 

olarak değerlendirilen ve araçsallaştırılan Şiiliğin anlaşılması ve anlamlandırılması 
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yetmeyecektir. Bu bağlamda Şiiliğin İran dış politikasına yansımasının somut bir 

göstergesi olan Şii milislerin incelenmesi planlanmıştır.  

Bilhassa Suriye, Irak, Lübnan ve Yemen’de bulunan Şii milislerin ele alınması, 

İran’ın bölgede uyguladığı stratejiyi anlamak, Şii siyasi düşüncenin etkilerinin 

günümüze yansımaları görmek açısından önemlidir. Nitekim Şiilik inancından gelen 

“Mehdilik” ve “Kutsal Yerler Müdafahası” söylemlerinin İran dış politikasına 

etkilerinin ne ölçüde olduğunun anlaşılabilmesi için tezimizin bu bölümünde ele 

alınması planlanmıştır. Bununla birlikte bu bölümün son kısmında din-dış politika ve 

mezhep-dış politika ilişkilerinin sebep ve sonuçlarının analiz edilmesi, büyük resme 

odaklanarak Şiiliğin İran dış politikası için neden önemli olduğunu anlamamız için 

detaylı bir şekilde incelenmesi planlanmıştır. Bu amaçla öncelikle Suriye, Lübnan ve 

Irak’ta sahada gözlemler ve araştırmalar neticesinde elde edilen bilgilerden sıklıkla 

yararlanılmıştır.  

Djalili ve Kellner’ın Arap Baharı Karşısında İran ve Türkiye, Fawaz A. 

Gerges’in Yeni Orta Doğu, Hüseyin Royvaran’ın İslami Uyanış ve Arap Baharı eserleri 

İran’ın Arap Baharı dalgasına verdiği tepkileri anlamamız bakımından önemli 

kaynaklardır. Bunların yanı sıra Cemil Hakyemez’in, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi 

Beklentisini Siyasi Boyutu”, “On İkinci İmam’ın Gaybet Fikrinin Ortaya Çıkışı”, 

“Sünni-Şii İlişkilerinde Temel Sorunlar ve Çözüm Önerileri”, “Şii-Sünni İlişkileri ve 

Selefilik”makalelerinden sıklıkla yararlanılmıştır. Bilhassa “Günümüz İran Şiiliğinde 

Mehdi Beklentisini Siyasi Boyutu (Some Notes on the Mahdi Perception in 

Contemporary Shi’ism)” makalesi İran’ın dış politikasında Mehdilik söyleminin 

önemini gözler önüne sermesi bakımından oldukça önemlidir. Ayrıca Rober Gleave’nin 

“Shi’izim makalesi, Hamit Dabashi’nin Shiism, Afshon Ostovar’ın Secterianism and 

Iran Foreign Policy adlı çalışması ve “Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: 
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When Strategy and Identity Politics Collide” makalesi Şiilik ve dış politika bağlantısını 

ele alması açısından önemlidir.  

Özellikle İran’ın Suriye’deki mezhepsel faaliyetlerini incelemesi tezimiz 

açısından kritik öneme sahiptir. Gary Sick’in Iran’s Foreign Policy, Abdo’nun The New 

Secterianism, Fanar Haddad’ın “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in 

Post-2003”, Frederic Wahrey’in Beyond Sunni and Shia adlı eserleri İran dış 

politikasında Şiiliğin ve mezhepsel güdülerin ne derece etkili olduğu anlamamız 

bakımından dikkat çekicidir.   

Ayrıca Devrim Muhafızları Ordusu’nın İran dış politikasındaki hâkimiyetini ve 

gücünü anlamamız bakımından Hakkı Uygur’un “DMO’nun Siyasetteki Rölü 

Bağlamında İran’da Ordu ve Siyaset”, Roozbeh Safshekan and Farzan Sabet, The 

“Ayatollah's Praetorians: The Islamic Revolutionary Guard Corps and the 2009 Election 

Crisis”,  Anthony H. Cordesman’ın “Iran's Revolutionary Guards, the Al Quds Force, 

and Other Intelligence and Paramilitary Forces”, Mehmet Şahin-Ziya Abbas’ın “İran’ın 

Orta Doğu’daki Eli: Kasım Süleymani”, Bayram Sinkaya’nın, “İran’da Asker Siyaset 

İlişkileri ve DMO’nun Yükselişi”, Filkins’in “Shadow Commander”adlı çalışmaları 

tezimiz için oldukça mühimdir.  

Hakkı Uygur-Abdullah Rexhepi’nin, İran Düşünce Tarihi ile Mazlum Uyar’ın 

Şii Politik Düşüncesi kitapları, Şiiliğin tarihten günümüze siyaset ile olan ilişkisinin 

incelenmesi açısından dikkate alınması gereken çalışmalardır. Özellikle Şii siyasi 

düşüncenin günümüze yansımalarının anlaşılabilmesi için tarihsel sürecinin iyi tahlil 

edilmesi elzemdir. Bu açından Hakkı Uygur ve Mazlum Uyar’ın kitaplarından sıklıkla 

yararlanılmıştır. 

Üçüncü bölüm tezimizin en önemli kısmı olup burada açık kaynaklardan 

olabildiğince yararlanılmış ve imkânlar doğrultusunda sahadaki gözlemlerde elde edilen 

bilgilerden sonuca gidilmeye çalışılmıştır. Açık kaynakların, Batı düşünce kuruluşları 
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ya da batıda görev yapan uzmanların kaleme aldığı eserler, makaleler ve raporlar olması 

nedeniyle bilgilerin sağlıklı olup olmadığını tespit edebilmek için sahada da imkânlar 

dâhilinde incelemeler yapılmıştır. Bu doğrultuda Yemen hariç Suriye, Lübnan ve Irak’ta 

Şii milislerin aktif olarak yer aldığı veya sonradan çekildiği yerlerde incelemeler 

yapılmış, bölgedeki yerel halk ile görev yapan uzmanlar, araştırmacılar, akademisyenler 

ile yapılan görüşmeler sonucunda elde edilen bilgilerle bu bölüm oluşturulmuştur.  

Nitekim, Afshon Ostovar, Secterianism and Iranian Foreign Policy, Jacques 

Neriah, “Iran’s Foreign Legion in Syria”, Faleh A. Cabbar, “Irak’ta Şii Hareket ve 

Direniş”,  Alaaldin, Ranj, “Containing Shiite Militias: The Battle for Stability in Iraq”,  

Mansour, Renad, Jabar Felah A, “The Popular Mobilization Forces and Iraq’s Future,”  

Nicholos Heras, “Iraq’s Popular Mobilization Forces, Iran’s Foreign Legion The Impact 

of Shia Militias on U.S. Foreign Policy”, Kirk H. Sowell “The Rise of Iraq’s Militia 

State”, Heiko Wimmen The Secterianiziton of The Syrian War, William Harris, “Syria’s 

Firestorm: Where from? Where to” James Bowker ve Andrew J. Tabler, “The 

Narrowing Field Of Syria’s Oppsition”, Hüseyin Ruyveran, “Ferayend-e Bidari-ye 

İslami ve Ameliyat-e Bahar-e Arebi; Ferheng-e İslami” Fabrice Balanche, 

“Sectarianism in Syria's Civil War A Geopolitical Study”, Yasir Ghazi ve Tim Arango, 

“Iraqi Sects Join Battle in Syria on Both Sides”, Phillip Smyth, “The Shiite Jihad in 

Syria and Its Regional Effects”, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in 

Syria’s Shi`a Militias”, “Iran's Afghan Shiite Fighters in Syria”, “The Fighting Shiite 

Militias in Syria”, Ephraim Kam, “Iran’s Shite Foreign Legion” SNHR Raporu, Farhan 

Zahid, “The Zainabiyoun Brigade: A Pakistani Shiite Militia Amid the Syrian Conflict”, 

Ben Hubbard’ın Hezbollah, gibi makalelerden sıklıkla yararlanılmıştır.  

Bu çalışmalar ve sahadaki gözlemler bize göstermiştir ki İran güdümündeki Şii 

milislerin, salt İran dış politikası için bir araç olmadığını, bu grupların bulundukları 

bölgelerde dini ve siyasi demografiyi İran lehine dönüştürmeye çalışmaktadırlar. Bu 
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noktada Şii milisler yalnızca bir güvenlik veya uluslararası ilişkiler konusundan çıkıp 

İslam mezhepleri tarihi bakımından da incelenmesi elzem hale gelmiştir.  

4. Kavramsal Çerçeve 

Mezhepler tarihinin önemli sorunlarından birisi de mezheplerin isimlendirilmesi 

hususudur. Klasik mezhepler tarihi kaynaklarında mezhep isimlendirmeleri konusunda 

genel anlamda kabul edilen ölçütler olduğunu söylemek mümkün gözükmemektedir. 

Bazı mezhepler kendi tanımlarını kabul ettirirken bazıları karşıtları tarafından 

tanımlanmıştır. Genellikle olumsuz olan bu tanımlamalar zamanla grup tarafından kabul 

edilmiş ve olumlu bir anlama çekilmeye çalışılmıştır. Bazen de bir mezhep için birden 

fazla kavram kullanılmıştır. Dolayısıyla mezhep isimlerinin nasıl oluştuğu, ilk defa 

kimler tarafından ne amaçla kullanıldığı, zamanla nasıl bir anlam değişikliğine uğradığı 

ve farklılaştığının tespit edilmesi Mezhepler Tarihi açısından önem kazanmaktadır. 

4.1. Şiilik 

Tezimizde konuyla ilgili üzerinde durulması gereken temel kavramlar 

bulunmaktadır. Öncelikle İran’ın resmi mezhebini oluşturan Şiiliğin İmamiyye kolu 

konumuzun önemli bir bölümünü oluşturduğundan “Şiilik” kavramının anlam alanının 

belirlenmesi gerekmektedir. 

Şiilik asıl itibarıyla şemsiye bir kavram olup asıl itibariyle tarihsel ve doktrinel 

olarak farklılıklar arz eden birtakım alt grupları kapsar. Bunlar Zeydiyye, İsmailiyye ve 

İmamiyye’dir. Bununla birlikte tarihsel süreçte ve bilhassa günümüzde Şiilik 

dendiğinde asıl itibariyle İmamiyye, bir diğer ifadeyle On İki İmamcı/İsnaaşeriyye 

Şiiliği kastedilir. Bu açıdan tezde Şiilik ifadesiyle İmamiyye Şiasının kastedildiğini ve 

Şiilik ifadesinin bu özel anlamıyla anlaşılması gerektiğini belirtmek gerekir.  
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“Şia” kelimesi Arapça; “peşinden gitmek, tabi olmak, birinin taraftarı olanların 

bir araya gelmesi” anlamına gelmektedir.24 Şia ya da Şiilik, Hz. Peygamber’in 

vefatından sonra devlet yönetiminin Hz. Ali’ye ve onun soyundan gelenlere ait olduğu 

düşüncesi etrafında birleşen çeşitli grupların ortak adı olup25 kökleri hicri birinci 

yüzyılın sonlarına kadar giden siyasi ve itikadi mezheplerden birisidir.26 Şiiler ağırlıklı 

olarak Şiiliğin günümüzdeki en büyük kolu olan İmamiyye’ye mensupturlar. Zeydilik 

ve İsmailiye de Şia’nın yaşayan kollarındandır.27 

Şiilik; Peygamberin vefatı sonrasında siyasi liderlik konusunda başlayan fikir 

ayrılıkları, tarihsel süreçte yaşanan siyasi meseleler, kültürel geçmiş, toplum 

psikolojisini etkileyen Kerbela hadisesi gibi travmaların sonrasında değişerek, 

dönüşerek pek çok fırkalara ayrılarak günümüze kadar gelmiştir. Ayrıca farklı 

coğrafyalarda dini ve sosyo-kültürel koşulların etkisiyle şekil değiştirerek itikadi bir 

mesele haline gelmesiyle mezhepleşme sürecini tamamlamıştır.28  

Şiilik, Hz. Muhammed’den sonra nas29 ve tayin yoluyla Hz. Ali’nin İmam 

olduğu inancını taşımakta ve diğer Halifelerin gasp/zulüm yoluyla hilafeti elde ettikleri 

iddiasındadır.30 Ayrıca Hz. Ali ve soyundan gelen imamların masum31 olduğu inancı da 

Şia mezhebinin önemli bir unsurudur.32  

                                                            
24  Ayrıntılar için bkz: Hasan Onat, Emeviler Devri Şii Hareketleri ve Günümüz Şiiliği, Endülüs 

Yayınları, İstanbul, 2019. 
25   Mustafa Öz, “Şiilik Maddesi”, Diyanet İslam Ansiklopedisi, 39. Cilt ss.121-123. 
26    Onat, Emeviler Devri Şii Hareketleri ve Günümüz Şiiliği, s.33. 
27    Onat,  ''Şiilik'', İslam Mezhepleri Tarihi El Kitabı, s. 157. 
28  Metin Bozan, İmamiye’nin İmamet Nazariyesinin Teşekkül Süreci, İsam Yayınları, İstanbul, 2009, s. 

40. 
29  Akidevi-İmana ilişkin esaslar olarak aşikâr olan, emredilen 
30  Ayrıntılar için bknz: Cemil Hakyemez, İmamiyye Şiası ve Temel Kavramlar, Ankara Okulu 

Yayınları, Ankara, 2019. 
31  Masumiyet inancı İmamların açık veya gizli, bilerek veya bilmeyerek bu kimselerin bütün günah ve 

çirkinliklerden uzak, masum olduğuna yönelik inanıştır. Bu inanca göre masumiyetlerinden ötürü 
İmamların sözleri davranışları Peygamberin ve Allah’ın emirlerinden farksızdır. 

32   Onat, Emeviler Devri Şii Hareketleri ve Günümüz Şiiliği, s.33. 
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İmamiye Şiası, Hz. Hüseyin’den başlayıp kayıp İmam Mehdi’ye kadar gelen 12 

İmam’ın kabul edilmesinin usulu’d-din’den sayıldığı, yani zorunlu olduğu bir Şii 

mezhebidir.33 Bu inanışa göre imamet dinin esaslarından sayılmakta olup imamlar 

ismet/masumiyet-günahsız olma34 sıfatına haizdir. İmamlar ilahi bilgiye de sahiptirler.. 

İmamiyye Şiileri takiyye’yi de35 dini bir prensip olarak görürler. Hz. Ali’den önceki 

halifeleri de gasıp olarak değerlendirirler.  

Şiiler ağırlıklı olarak Şia’nın en büyük kolu olan İmamiyye’ye mensupturlar. 

İran anayasasında rezmi mezhebin İmamiyye olduğu kayıtlıdır. İmamiyye’nin din-

siyaset ilişkisi konusuna bakışı, diğer islam mezheplerinden bütünüyle farklı ve kendine 

özgüdür. 1979 İran devrimindeki rolünde de İmamiyye’nin din-siyaset nazariyesindeki 

algı biçimi etkili olmuştur.36   

4.2. Dış Politika Analizi 

Tezimizde üzerinde durulması gereken diğer bir temel kavram da, Uluslararası 

İlişkiler disiplininde devletlerin dış politikasını analiz eden “Dış Politika Analizi” 

kavramıdır.  Dış politika analizinin özünü oluşturan unsur devletlerin dış politikalarını 

anlamaktır. Uluslararası İlişkilerde dış politika analizlerinde sosyal bilimlerden 

yararlanılarak “disiplinlerarası” bir yaklaşım yürütülmektedir. 

Dış Politika Analizi, Efegil’in Hasan Köni'den aktartığı üzeri Napolyon'un atını 

rahatsız eden kıymığı bulma çabasıdır.37 Bir devletin bir konu, sorun ya da bölge 

üzerindeki dış politikası üzerine yönelik tahliller yapılırken, küresel-bölgesel durum ve 

                                                            
33  Onat, ''İmamiyye Şiası'', İslam Mezhepleri Tarihi El Kitabı, s. 205. 
34  “İsmet-Masumiyet” fikri, On İki İmam Şiiliğinin en belirgin özelliklerinden olup, nas ve vassıyet 

inancı ile birlikte imamet anlayışının temelini oluşturmaktadır. Ayrıntılar için bknz: Cemil 
Hakyemez, İmamiyye Şiası ve Temel Kavramlar, Ankara Okulu Yayınları, Ankara, 2019, s. 21 

35   Takiyye, korumak, düzene koymak, saklamak, ihtiyat tedbiri almak gibi anlamlara gelir. Istılahta 
ise, kişinin can, mal, ırz, namus gibi her türlü kutsal değerlerini açık veya muhtemel tehlikelerden 
koruması amacıyla gerçek inancını gizlemesidir. Bakınız: Cemil Hakyemez, “Şii Takiiye İnancının 
Teşekkülü”, Çorum İlahiyat Fakültesi Dergisi, 2004/2, c. III, sayı: 6, ss. 129-146.  

36     Onat, ''Şiilik'', İslam Mezhepleri Tarihi El Kitabı, s. 183. 
37    Ayrıntılar İçin Bknz: Ertan Efegil, Dış Politika Analizi, Nobel Akademik Yayıncılık, Ankara, 2016. 
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sözkonusu ülkenin içyapısı etkilidir. Devletlerin dış politikalarına bakarken, kararın 

alındığı zamanın koşulları, yeri, kararı alan kişi veya kurumların ideolojileri dikkate 

alınarak detaylı şekilde analiz edilmesi gerekir. Bu nedenle dış politika analizine ilişkin 

akademik çalışmalarda, dış politika kararının nasıl ve hangi koşullar altında alındığı 

incelenmektedir. Böylece, bu çalışmalar, bir yandan karar verme sürecine ve süreci 

etkileyen faktörlere, diğer yandan kararın rasyonalitesine odaklanmaktadır. Bu tür 

analizler; karar vericilerin nasıl bir anlayış içerisinde bulunduklarını, politikaları nasıl 

belirlediklerini, kullanılan araçları hangi düşünceler, ideolojiler ışığında tespit 

ettiklerini, olayı nasıl algıladıklarını, diğer ülkelerin tutumlarını nasıl 

değerlendirdiklerini ve seçeneklerin muhtemel sonuçlarını nasıl tahmin ettiklerini, karar 

vericiler arasında nasıl bir ilişkinin mevcut olduğunu ve karar vericiyi etkileyen 

faktörlerin neler olduğunu vb. araştıran konuları irdelemektedir.38  

Dış Politika Analizinde; “Birey Seviyesinde Analiz”, “Devlet Seviyesinde 

Analiz” ve “Sistem Seviyesinde Analiz” gibi üç temel analiz birimleri bulunmaktadır.39 

Devletlerin dış politika kararları, aynı anda ve farklı analiz düzeylerinde etkin olan pek 

çok faktörün bir sonucudur. Bu politikalar, büyük ölçüde, karar vericilerin kişisel 

özelliklerinden, içinde bulundukları toplumdan, ülkenin siyasi yapısından, içinde 

faaliyet gösterilen uluslararası ve küresel ortamdan etkilenmektedirler. Ancak dış 

politika çalışmaları genellikle ülke içinde etkin olan faktörler üzerinde yoğunlaşılmıştır 

ve birey-devlet düzeyleri en sık yapılan analiz düzeyleridir.40 

Her devletin dış politika süreci diğerlerinden farklı olabilmektedir. Kimi 

ülkelerde Dışişleri Bakanlığı öncelikli bir yere sahipken başka ülkelerde diğer 

bakanlıklar ya da devlet başkanlığı, asker, istihbarat teşkilatları gibi farklı birimler söz 

                                                            
38    Ertan Efegil, Dış Politika Analizi, s. 15. 
39   Faruk Sönmezoğlu, Uluslararası Politika ve Dış Politika Analizi, Der Yayınları, İstanbul, 2019. 
40  Marıjke Breuning, Foreign Policy Analysis A Comparative Introduction, Palgrave Macmillan: 

NewYork, 2007. 
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sahibi olabilmektedir.41 Dış politika çalışmalarında analiz; aktör ve birim odaklıdır. Bu 

sebeple analiz birimine ülkelerin lideri ve kamuoyu başta olmak üzere farklı birimler de 

eklenmiştir ve eklemlenmelidir. Özellikle Orta Doğu ve İran söz konusu olduğunda 

“Din ve Mezhep” özelinde de Şiilik incelenmesi gerekmektedir.  

İran İslam Cumhuriyeti dış politikası söz konusu olduğunda meselelerin klasik 

bir uluslararası ilişkiler dış politika analizi yöntemleri ile tahlil edilmesi güçtür. İran dış 

politika yapım süreci, hiyerarşik bir düzende incelemeyi zorlaştıran karmaşık bir yapıya 

sahiptir. Bu karmaşık yapı içerisinde Şiilik önemli bir yer kaplamaktadır. Bu sebeple bu 

tezde disiplinlerarası bir yöntem benimsenerek ve disiplinlerarası kavramlar 

kullanılarak, İslam Mezhepleri Tarihi ile Uluslararası İlişkiler disiplininden yararlanmak 

hedeflenmiştir.  

Dış politika analizlerini tek bir aktöre ya da birime indirmek doğru bir yaklaşım 

değildir. Aktörler arasında etkileşim olduğu gibi bir aktörün diğerlerini büyük ölçüde 

etkilediği durumlar da dış politika karar alma sürecinde etkili olmuştur.42 Söz konusu 

İran devleti olduğunda dış politika karar alma sürecinde yalnız başına tek bir aktörün, 

grubun ya da bireyim etkisinin olduğu iddia etmek doğru bir analiz olmayacaktır. Bu 

tezde incelenmesi hedeflenen nokta bir aktör olan Şiiliğin, İran dış siyasetine ne ölçüde 

etki ettiğidir. Bilhassa İran devletindeki Rehberlik makamının, bu makam ve 

çevresindeki bürokratik yapının İran dış politikasına ne ölçüde etki ettiği üzerine 

olacaktır.  

Ayrıca bu tezde “Dış Politika Analizi” yapılırken Uluslararası İlişkiler 

disiplininin bazı kavramları da kullanılmaktadır. Bunlar, özellikle uluslararası ilişkilerde 

realist perspektifin sıklıkla kullandığı Güç, Jeopolitik, Realizm, Reel politik Akılcı 

                                                            
41   Daniel S. Papp, Contemporary International Relations: Frameworkd for Understanding. Longman:  

New York, 2002, s.36. 
42     Ayrıntılar için bkz: Harold Sprout ve M. Sprout, The Ecological Perspective on Human Affairs with     

Special Referance to International Politics, Princeton Üniversitesi Yayınları, 1965. 



  27

Realizm, Saldırgan Realizm (offensive realizm) gibi kavramlardır. Ayrıca  Sosyal 

İnşaacılık, teopolitik gibi kavramlardan da yararlanılmıştır. Ayrıca İslam Mezhepleri 

Tarihinden de Şiilik, Şiileştirme, Mehdilik, Gaybet İnancı, Kutsal Yerler gibi 

kavramlardan sıklıkla yararlanılmıştır. Yine burada kavramsallaştırmaya çalıştığımız 

Teo-power (dini-mezhebi güç), Hibrit Strateji, Simbiyotik İlişki, Sınır Ötesi Şiilik, Şii 

Yaşam Sahası gibi kavramlara da bu tezde sıklıkla yer verilmiştir. 

4.3. Velayat-i Fakih 

İran İslam Cumhuriyeti’nin meşruiyeti, Ayetullah Humeyni tarafından 

geliştirilen Velayat-i Fakih kavramına dayandırılmıştır.43 Bu kavram Şii âlimler 

tarafından ilk olarak akli dengesi yerinde olmayan kişi ya da çocukların yasal temsilcisi 

anlamında kullanılmıştır.44 Ayetullah Humeyni ise Velayet-i Fakih45 düşüncesini din 

âlimlerinin İmam’a (on ikinci İmam Mehdi) vekâlet eden kimseler olduğu ve vekâletin 

sadece dini konularda değil siyasette de geçerli olduğu fikrini geliştirmiştir. Dini olarak 

da yöneticiye itaat anlamına gelen Nisa Suresi 59. Ayette “sizden olan emir sahiplerine 

itaat edin” ayetini “imamlara vekâlet eden ulema” olduğu şeklinde yorumlamıştır. 

Velayet-i Fakih, Gaip İmam’a46 vekâlet eden ulemanın, vekâletinin dini 

konularının yanı sıra devlet yönetiminde de geçerli olduğu görüşünü içermektedir.47 

Humeyni’nin velayet-i fakih düşüncesine göre devletin lideri aynı zamanda Gaib 

İmam’ın baş temsilcisi olan “rehber‛dir” ve bu yetki kendilerine ilahi bir yolla tevdi 

edilmiştir. Şimdiki rehber Ali Hamaney’in ifadesiyle; “velayet-i fakih meselesi, seçkin 

                                                            
43  Peter Seeberg, ''İran Devrimi, 1977-1979: Etkileşim ve Dönüşüm'', Doğu Batı Dergisi, sayı.  79, ss. 

183-202. 
44  Serkan Taflıoğlu, Humeyni: İran İslam Devrimi Şah Nasıl Mat Oldu, Kripto Yayınları, Ankara, 

2010, s. 235. 
45   Ayrıntılar için bkz: Ruhullah Humeyni, Velayet-i Fakih, Hukumeti İslami, Tahran, 1356. 
46  İmamiye Şiiliğine göre, 12. İmam olan Hz. Mehdi’nin gaibe çekilmiş olup dünyadaki zulüm en üst 

düzeye çıktığında geri dönecektir. Ancak devrim öncesi ve sonrası bu düşünce Hz. Mehdi’nin ancak 
“Şiiler doğru, adil ve güçlü bir sistem kurduklarında geri döneceği” şeklinde yeniden 
yorumlanmıştır. 

47  Cemil Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisinin Siyasi Boyutu”, Uluslararası 
Mehdilik Sempozyumu Bildirileri, Editörler Mehmet Tıraşçı, Hasan Özalp, Maruf Çakır, Cumhuriyet 
Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yayınları, Sivas, 2018, ss. 516-524. 
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ve uzman ulema meclisi (Hubregan) tarafından icat edilmiş bir şey değildir. Velayet-i 

fakih Allah Teâla’nın ortaya koyduğu bir şeydir.” diyerek velayet-i fakih düşüncesini 

dini olarak da meşrulaştırmıştır.48 

Ayetullah Humeyni’nin Devrim açısından en büyük özelliği, onun farklı 

toplumsal kesimleri içeren siyasal seferberliği sürdürülmesi için ortak devrim 

söylemlerini doğru belirlemiş olmasıdır. Şiilik, Humeyni tarafından devrimci 

ideolojinin parçası haline getirilmiştir.49 Velayet-i Fakih inancına dayanarak kurulan 

İran İslam Cumhuriyeti, siyasal iktidarın din adamları ve halk tarafından seçilen 

temsilciler arasında hiyerarşik olarak paylaşıldığı, teokrasi ile başkanlık sistemi karışımı 

sui generis (kendine özgü) bir yönetim biçimidir.50 

Velayet-i Fakih çerçevesinde, rehber sadece dini değil, aynı zamanda en üst 

siyasi otoritedir.  Rehber, İran İslam Cumhuriyeti’nin genel politikalarının 

belirlenmesinden denetimine kadar çok geniş yetkilere sahiptir. Din adamları tarafından 

oluşan Uzmanlar Konseyi tarafından belirlenmektedir. Seçilen kişinin görev süresi 

ömür boyudur. Ayrıca İran Anayasa’sının 12. Maddesi Şiiliğin rolünü şu şekilde 

tanımlamıştır: “İran’ın resmi dini İslam’ın Caferi/on iki İmam mezhebidir ve bu madde 

hiçbir şekilde değiştirilemez.”51 Söz konusu madde ile ülkenin mezhepsel yaklaşımı 

Anayasa’da açıkça ifade edilmiştir. Bu kapsamda 16. yüzyılda Safeviler hanedanından 

itibaren İran siyasetine girerek bu coğrafyanın toplumsal-kültürel-siyasal alanda en 

önemli yapıtaşlarından biri haline gelen Şiilik, İran Devrimi’nin sadece başlamasında ve 

gelişiminde değil, Devrim sonrası oluşan yeni İran Devleti’nde kurucu öğe olarak ön 

plana çıkmıştır. 

                                                            
48  Ayrıntılar için bkz: Cemil Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisinin Siyasi 

Boyutu”, Uluslararası Mehdilik Sempozyumu Bildirileri, Editörler Mehmet Tıraşçı, Hasan Özalp, 
Maruf Çakır, Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yayınları, Sivas, 2018, ss. 516-524. 

49  Baqer Moin, Son Devrimci Ayetullah Humeyni, Elips Yayınları, Ankara, 2005, ss. 215-233. 
50  Humeyni, Velayet-i Fakih, Hukumeti İslami, Tahran, 1356, s. 50-51. 
51  Hasan Onat, ''İran İslam Devrimi ve Şiilik'', Orta Doğu’nun Geleceği Açısından Şii-Sünni İlişkileri, 

edt: Mesut Okumuş, Cemil Hakyemez, Çorum Belediyesi Kültür Yayınları, Çorum, 2014, s. 141. 
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4.4. Taklit Mercii (Merci-i Taklid): 

Sözlükte “taklid için müracaat edilecek kişi” anlamına gelen merci-i taklîd tabiri 

terim olarak İmâmiyye Şîası’nın çoğunluğu tarafından, XVIII. yüzyılın sonlarından 

itibaren benimsenen Usûlî fıkıh ekolünce ictihad derecesine sahip yetkin âlime verilen 

unvanı ifade eder.52 Şii din adamlarının toplum üzerinde siyasi olarak etkili olmasına 

imkân sağlayan “mercilik” konumu, 19. Yüzyılın ikinci yarısından itibaren bazı Şii din 

adamları tarafından kurumsallaştırılmıştır. Bu sayede Şii din adamları “boykot”, “cihat” 

gibi fetvalarla siyasi hayata yön verme imkânına kavuşmuştur.53 Merciler, döneceğine 

inanılan 12. İmam’ın yeryüzündeki yardımcıları veya temsilcileri olarak görülmekte ve 

fıkıh alanında ya da dünyevi işlerinde taklit edilmektedir.54 

Günümüz İsnaaşeri inancına göre kendisi müctehit olmayan her Şii, dinin bütün 

alanlarında bir müçtehidi taklit etmekle yükümlüdür. “Taklit Mercii”, “Gaip İmam’ın” 

devlet yönetimi dışındaki görev ve sorumluluklarını üstlenmektedir. Bir Şii din adamı, 

medrese eğitiminin bütün aşamalarını tamamladıktan sonra dini yönden başvurulacak 

bir müçtehid olarak kabul edilmekte ve kendisinin maiyetine girenlerle birlikte Taklit 

Mercii konumuna gelmektedir.55 

Merci-i Taklit, hiyerarşik bakımdan müçtehit ve ulemanın üstünde 

konumlandırılmıştır. Mevcut durumda çok sayıda müçtehit bulunsa da bunlardan çok 

azı taklit mercii konumuna ulaşmıştır. Merci-i Taklid haline gelebilmek için müçtehidin 

çok sayıda takipçisi bulunmalıdır. Bunlardan elde ettiği gelirle finanse ettiği çok sayıda 

din adamı, öğrenci, kuruluş ve dernek bulunur. Sahadaki uygulamasına bakıldığında 

                                                            
52    Hamit Algar, “Merci-i Taklîd”, Diyanet İslam Ansiklopedisi, Ankara 2004, Cilt. 29, Sayı. 172. 
53  Ayrıntılar İçin Bakınız: Linda S. Walbridge, The Most Learned of the Shi’a: The Institution of 

Marja Taqlid, Oxford University Press, 2001. 
54  Moazami, İran’da Devlet, Din ve Devrim 1796’dan Bugüne, s. 224. 
55  Moazami, İran’da Devlet, Din ve Devrim 1796’dan Bugüne, s. 224. 
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merci-i taklidin, gerçekte en bilgili müçtehitten ziyade sosyal ve ekonomik anlamda en 

geniş ağı kurmuş müçtehit olduğu görülmektedir.56 

5. Tarihsel Arka Plan: Şii Siyasi Düşüncesi 

Kendine özgü bir kültür ve medeniyet havzasına sahip olan İran, Büyük İskender 

liderliğindeki Helen, İslamiyet ile birlikte Arap-Emevi medeniyetlerinin hâkimiyeti ve 

Türk Moğol akınları sonrasında çeşitli kültürlerin etkisinde kalmıştır. Bütün bu 

uygarlıklar ve kültürlere rağmen İran, özgün varlığını korumuş ve coğrafyasında var 

olan bu medeniyetlere siyasi, sosyal, kültürel ve dini anlamda nüfuz etmiştir. 

Günümüzde Pers İmparatorluğu’ndan miras alınan Fars kültürünün yanı sıra Şiilik de 

İran Devletini’nin dış politika, jeopolitik ve jeokültürel eğilimlerini önemli ölçüde 

etkilemiş ve etkilemeye devam etmektedir.  

Günümüz İran dış politikasında Şiiliğin rolünü ve önemini daha iyi anlayabilmek 

için, Şiiliğin siyasi düşünce evrimini ana hatlarıyla incelemenin faydalı olacağını 

düşünmekteyiz. Çünkü İran dış politikasında mezhepsel etkilerin güçlü olmasında 

Şiiliğin siyasi arka planının yattığını görmekteyiz. İran dış politikasında, günümüzde 

kullanılan kavramlardan tutun da uygulanan politikalara kadar birçok noktada Şii siyasi 

düşüncenin izlerini görmek mümkündür.   

En önemli İslam mezheplerinden biri olan Şiiliğin, tarih olarak ortaya çıkışı ve 

dönüşüm süreçleri, tıpkı diğer mezheplerde gibi, birdenbire olmamıştır. Gelişerek, 

değişerek, dönüşerek günümüze kadar ulaşmış ve canlılığını, dinamikliğini halen daha 

devam ettirmektedir.57 Ali taraftarlığı, Hz. Peygamber’in vefatından sonra yaşanan 

gelişmelerin de etkisiyle bir çeşit siyasi hizip haline gelmiştir. Ali yanlıları veya Ali 

taraftarları anlamına gelen “Şi’atü’l-Ali” kavramı zamanla yalnızca “Şia” veya “Şii” 

                                                            
56     Moazami, İran’da Devlet, Din ve Devrim 1796’dan Bugüne, s. 224. 
57    Onat, ''Şiilik'', İslam Mezhepleri Tarihi El Kitabı, s. 205. 
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olarak kullanılmaya başlanmıştır.58 Buradaki temel konu, Hz. Peygamber’in vefatından 

sonra yerine kimin, nasıl geçmesi gerektiğiydi.  

Bu tür tartışmalar, ilk ciddi görüş ayrılıklarının oluşmaya başladığı dönemdir. 

Zaman içerisinde bu siyasi düşünceler gelişerek, dönüşerek mezhepleşmeyi sağlamıştır. 

Bu mezhepleşme sürecinde Hz. Osman (ö.656) ve Hz. Ali’nin (ö.661) halifeliği 

döneminde yaşanan gerilimler, iç savaşlar, Hz. Hüseyin’in (ö. 680) ve beraberindeki 

kişilerin Kerbela’da feci şekilde katledilmesi gibi sarsıcı vakalar etkili olmuştur. Ayrıca 

bu vakaların siyasi, sosyolojik, kültürel etkileri ile birlikte kelami ve itikadi boyutlarının 

da zaman içerisinde oluşması, söz konusu mezhebin oluşumuna katkı sunmuştur. 59 

Şii siyasi düşüncesi temel olarak devlet yönetiminin nasıl olacağı ve devletin 

kimin tarafından yönetileceği, bu yöneticilerin görev ve yetkilerinin ne olduğu yönünde 

şekillenmiştir. Bu durum, Kuran ve Sünnet’ten kendi konumlarını destekleyecek ve 

meşrulaştıracak delil arayışı içine girmelerine neden olmuştur. Hz. Muhammed’in 

yaşadığı zaman dilimi ile irtibatlandırma yoluna gidilmiş ve kendi görüşleri 

doğrultusunda alternatifler oluşturulmuştur. Özellikle On iki İmam kültü ve imamet 

nazariyesi bu yönde geliştirilmiştir.  

Şii siyasi düşüncesinin ilk tezahürleri Emeviler döneminde (661-750) Şam 

yönetimine karşı ortaya çıkmaya başlamıştır. Özellikle Kufe merkezli ayaklanmalar ilk 

Şii siyasal hareketleri olarak değerlendirilmiştir. Hz. Hüseyin’in intikamını almak için 

Emevi yönetimine isyan eden el-Muhtar’ın taraftarları ve erken Şii gruplardan olan 

Keysanilerin Hz. Ali, Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin’den sonra Hz. Ali’nin oğlu 

Muhammed b. Hanefiye’nin imam olduğuna ve Mehdi olarak geri döneceğine 

inanmaları gibi birtakım yeni düşüncelerin de ortaya çıkmasına yol açmıştır. Bu 

                                                            
58   Moojen Momen, An Introduction to Shi’i Islam: The History and Doctrines pf Twelver Shi’ism, Yale   

Universite Yayınları, 1987, s. 11. 
59    Ayrıntılı bilgi için bkz. Cemil Hakyemez, Şîa’da Gaybet İnancı ve Gaib On İkinci İmam el-Mehdî, 

İsam Yayınları, Ankara 2017. 
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hareketler Emevileri zayıflatıp bir süre Abbasilerin yönetimi ele almalarını sağlamıştır. 

Bu dönemde “recat60”, “beda61,” ve “gaybet”62 inancı gibi görüşlerde Şiiler arasında 

yayılmaya başlamıştır.63 

Abbasiler yönetiminde (750-1258) yeni bir devletin kurulmasıyla Haşimiler; 

iktidarı Alioğulları kolundan değil Abbasoğulları tarafından ele almıştır. Bu durum Ali 

oğulları açısından yine bir sıkıntı doğurmuştur. Ali oğulları için yeni hedef 

Abbasoğulları olmuştur. Çünkü kendilerinin hakkı olduğunu düşündükleri imametin 

yani yönetimin bu sefer de Abbasoğulları eliyle gasp edildiğine inanmışlardır. Bu 

sıkıntılar imamiyye Şiiliğinin itikadi yönünün gelişmesini sağlamıştır. Zamanla imamet 

konusunda farklı görüşleri ortaya çıktı. Abbasiler döneminin sonunda bu farklı 

kollardan İmamiyye, İsmailiyye ve Zeydiyye ayakta kalarak varlıklarını devam 

ettirdiler. Bu üç kol haricinde çeşitli fikirler ve ekoller gelişse de devamlılık açısından 

geri kalan, hatta Şiilik ve İslam’dan ayrılan Durziler gibi gruplar ortaya çıktı.64 

Abbasiler, Abbasi Halifesi Harun Reşid’in193/809’da vefatından sonra  tahta 

geçen Halife Me’mun döneminde başta Şii gruplar olmak üzere birçok ayaklanma ile 

uğraşmak zorunda kalmışlardır. Abbasi halifesi Me’mun’un kardeşi Emin’i öldürterek 

hilafeti ele geçirmesi Ali oğulları ve Şii muhalif hareketler için toparlanma fırsatı 

doğmuştur. Me’mun, Ali oğullarından önemli bir figür olan Ali.b. Musa (Ali er-Rızâ)yı 

kendisinin veliahtı olarak atayarak siyasi bir adım atmıştır. Peygamberin kabilesi Beni 

Haşim’in Ali ve Abbasi kolları arasında uzlaşma sağlamaya çalışmıştır.65 Abbasilerin 

kuruluşundan beri Abbas oğulları ile Ali oğulları arasındaki kavgayı sona erdirmek ve 
                                                            
60  Ölülerin geri dönüşü inancı. 
61   Allahın kararını değiştirmesi inancı. 
62   Sözlükte, “insan bilgisinin dışında kalmak, duyularla algılanamamak, gizlenmek” anlamına gelen 

gayb kökünden isim olup “kaybolma, gizlenme” demektir. İslâm’dan önceki dönemlerden itibaren 
kullanılan bu kavram, bazı peygamber veya imamların bir süre gözden kaybolmalarını ifade eder. 

63   Ayrıntılar için bkz: Hasan Onat, Emeviler Devri Şii Hareketleri ve Günümüz Şiiliği, Endülüs 
Yayınları, İstanbul, 2019. 

64   Robert Gleave, Şiilik, Orta Doğu Tarihi Editör: Youssef M. Choueiri, Çev: Fethi Aytuna, İnkılap 
Yayınları, 2011, s.109. 

65    Farhad Daftary, Şii İslam Tarihi, Çev. Ahmet Fethi, Alfa Yayınevi, İstanbul,2016, s. 84. 



  33

Abbasilerin yönetiminin meşruiyetini sağlamlaştırmak istemiştir.66 Ali. b. Musa’ya 

“Rıza” unvanı bahşedilmiştir, böylelikle daha öncelerde Şii isyanlarda, ümmetin halife 

olarak üzerinde anlaşacağı bir Peygamber torununa işaret etmek için kullanılan “Rıza” 

unvanını Ali.b. Musa’ya vererek dini anlamda da önemli bir adım atmıştır. Bu hamle ile 

birlikte Abbasilerin siyah olan bayrağı Abbasi-Ali uzlaşmasını gösteren yeşil bayrakla 

değiştirilmiştir.67  

Me’mun ile Ali b. Musa er-Rıza arasındaki olumlu ilişki nedeniyle, Şii imam ile 

Abbasi halifesinin bir kızı arasında evlilik gerçekleşti. Ayrıca o zamanlarda altı yaşında 

olan ve Medine’de kalan Rıza’nın oğlu ve gelecekteki halefi Muhammed ile Me’mun 

başka bir kızının evliliğiyle ilişkiler daha da güçlendi. Me’mun ile Ali Rıza Bağdat’a 

doğru çıkılan bir seferde İmam Rıza aniden öldü. Me’mun Ali Rıza’yı babası Harun 

Reşid’in yanına defnetti. Bugün İran’da en önemli Şii türbeyi temsil eden İmam 

Rıza’nın mezarı etrafında Meşhed (şehidin yeri) yeni bir kent ortaya çıktı.68 Yine 

kardeşini görmeye giderken yolda ölen İmam Rıza’nın kız kardeşi Fatıma el-

Masuma’nın türbesi 2/8. yüzyıldan itibaren önemli bir Şii kenti olan Kum’a 

defnedilmiştir.69    

Me’mun’un bu hamlesi barışı sağlayama yetmese de; en azından Ali oğullarının 

ve Şii muhaliflerin isyanlarının önünü kesmiştir. Me’mun etrafındaki saray yönetiminin 

Ali oğullarına gösterilen yakınlığa olumsuz tepkileri ve Ali er-Rıza’nın Me’mun’dan 

                                                            
66    Mazlum Uyar, Şii Politik Düşüncesi, İyi Düşün Yayınları, 2020, s. 47. 
67    Daftary, Şii İslam Tarihi, s. 84. 
68    Bugün İran’da Rıza isminin yaygınlığı ve İran toprakları içinde tek imam türbesi olması ve ayrıca 

İmam Rıza Türbesi Vakfına gösterilen ilgi Şiilik için önemlidir. İran'ın Meşhed kentinde yer alan bu 
türbe, On iki İmam'ın sekizinci imamı olan İmam Rıza'nın kabrini de içine alan bir yapılar 
kümesidir. İran'da turizmin merkezidir ve her yıl yaklaşık 20 milyon insan tarafından ziyaret 
edilmektedir. İran dışında Yemenli, Lübnanlı, Iraklı, Hintli ve Pakistanlı Şiiler de türbenin devamlı 
ziyaretçileri arasındadır. İmam Rıza Türbesi görkemli camileri, minareleri ve mermerleri ile Vatikan 
Şehri’nden daha geniş bir alana sahiptir. İmam Rıza Türbesi Vakfı, İran İslam Cumhuriyetinde özel 
bir ilgi görmüş, maddi açından dünyanın en güçlü vakıflarından birine dönüşmüştür. 

        Ayrıntılar için bknz: Inside Iran's Holy Money Machine, The Wall Street Journal, 
https://www.wsj.com/articles/SB118072271215621679  

69   Daftary,  Şii İslam Tarihi, s. 85. 
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önce ölmesi, Me’mun’un politikalarında değişikliğine neden olmuş ve selefleri ile aynı 

çizgiyi dönmüştür.70 Ali. b. Musa er-Rıza’nın vefatı ile karizmatik bir imam 

çıkaramayan İmami Şiiliği, on birinci imam olarak kabul ettiği Hasan el-Askerî’nin de 

ardında bir halef bırakmadan vefat etmesi üzerine iyice krize girmiştir.71 Böylelikle 

“Gaybet”72 fikrinin İsnaaşeriye tarafından benimsenmesi ve ardından bir inanç esas 

haline getirilmesine neden olmuştur.73  

Şii imamet düşüncesi, hicri birinci yüzyıl sonlarından itibaren kademeli olarak 

geliştirilerek hicri ikinci yüzyılın ortalarında Hişam b. el-Hakem (Hicri 179/Miladi 795) 

ile birlikte olgunlaşmış ve Şii doktrinin temel özelliğini oluşturmuştur.74 Bu konuda bir 

sonraki yüzyılda Hasan el-Askeri’nin vefatına kadar önemli bir değişiklik olmamıştır. 

Fakat hicri dördüncü yüzyılın ortalarında imamet düşüncesine önemli bir değişiklik 

olduğu görülmektedir. Buna göre imamların sayısı on iki olmuş, bunların sonuncusu 

gaybete gitmiştir ve Kâim Mehdî olarak dönünceye kadar da gaybette kalacaktır. Ayrıca 

Gaybet, art arda gelen iki ayrı döneme ayrılmaktadır: İmamın dört elçisi tarafından 

temsil edildiği, 260/874’ten 328/940’a kadarki dönem Küçük Gaybet ve 329/941’dan 

itibaren, süresini sadece Allah’ın bildiği zamana kadarki dönem de Büyük Gaybet 

Dönemi’dir. On İki İmam Şiiliğini, ilk İmamilerden farklı kılan temel düşünce bu 

gaybet fikri düşüncesidir.75 On İki İmam Şiiliğinde, “Gaybet” dönemi ile birlikte 

                                                            
70     Uyar,  Şii Politik Düşüncesi, s. 47. 
71  Mehmet Ali Büyükkara, Ehl-i Beyt ve Ehl-i Devlet Musa Kazım ile Ali Rıza Dönemi Şiiliği ve 

Abbasiler, M.Ü İlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, İstanbul, 2010. 
72  Gaybet kelime olarak “ğabe”nin mastarı olup, yalnızlık, uzak kalma hali, gözden kaybolma ve 

görünmeme gibi anlamlara gelmektedir. Şii fırkalar tarafından kullanılan bir kavram olan Gaybet, 
liderlerinin ölmeyip sadece gözden kaybolduğunu, hayatlarının kıyameti başlatmak için uzatıldığına 
inanılmaktadır.    

73   Cemil Hakyemez, “On İkinci İmam’ın Gaybet Fikrinin Ortaya Çıkışı”, Marife Dergisi, yl. 8, say. 3, 
2008, s. 17. 

74    Hakyemez, “On İkinci İmam’ın Gaybet Fikrinin Ortaya Çıkışı”, s. 17. 
75   Hakyemez, “On İkinci İmam’ın Gaybet Fikrinin Ortaya Çıkışı”, s. 17.  
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imamların sayısı on iki olarak sınırlandırılmış ve On İki İmam Şiiliği daha çok fıkıh, 

usul, kelam gibi alanlarda kendini geliştirme fırsatı yakalamıştır.76 

Şiilik inancında büyük gaybetin başlamasından, yani Hicri 329’dan 5 yıl sonra 

Bağdat’ı ele geçiren ve Sünni halifeyi tahtından eden Büveyhiler’in (932-1062) On İki 

İmam Şiiliği tarihi açısından özel bir önemi vardır. Büveyh൴ler Bağdat’ı kontrol altına 

almaları ile birlikte uygulamaya koydukları “Kerbela Şehitleri anısına Aşure matemi” 

ve “Gadir Hum Bayramı” gibi pek çok faaliyet ile Şiîleri desteklemişler, İmamiyye 

mensuplarının inançlarını ve ritüellerini rahatlıkla dile getirebilme imkânını 

sağlamışlardır.77 Bu zaman diliminde bu âlimler Şii kelamını Ahbarilik olarak bilinen 

haber-hadis kaynaklı ekolden akılcı esasların işin içine daha çok dâhil olduğu Usulilik 

ekolüne taşımışlardır.78  

Büveyhi hanedanları bir yandan İmamiyye Şiiliği’nin yaygınlaşmasını sağlamaya 

çalışırken bir yandan da kamu otoritesine sahip oldukları için yalnızca Sünnilere değil 

toplumun bütün kesimlerine karşı yeri geldiğinde mücadele etme yoluna gitmişlerdir.79 

Önce aşırı Şii Karmatilerle savaşmış, daha sonra bunlarla anlaşarak ortak düşman 

saydıkları bir diğer Şii-İsmaili Fatimilere (909-1171) karşı mücadele etmişlerdir.80 

Fakat Şii Büveyhilerin Bağdat’ı ele geçirmesi Şii-Sünni ilişkileri bakımından tarihsel 

süreçte önemli bir yer edinmiştir.81 

Siyasi gayeler uğruna Sünni halifeliği tamamen kaldırmasalar da Büveyh൴lerle 

başlayan bu süreç, Bağdat’ta “mezhepsel dinamikleri derinden etkilemiş” ve öncesinde 

                                                            
76    Mazlum Uyar, Şii Politik Düşüncesi, İyi Düşün Yayınları, 2020, s 49. 
77  Akyol, “Büveyhiler’in Bağdat Hâkimiyeti (334/945 – 447/1055)”, ss. 120-129. 
78  Geçkin, Büveyhiler Döneminde Bağdad’da Şiilik, s.36. 
79  Hodgson, İslam’ın Serüveni 2, s. 48-49. 
80  Knysh, Islam in Historical Perspective, s.178. 
81  Akyol, “Büveyhiler’in Bağdat Hâkimiyeti (334/945 – 447/1055)”, , ss. 120-129. 
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de var olan Şii-Sünni gerginliğini daha da arttırmıştır.82 Yaşanılan bu süreçte bölge 

halkının kendi inanç ve uygulamaları muhalif inançlar üzerinden tekrar 

biçimlendirilmiştir.83 Temel൴n൴ ötek൴ mezhepsel gruplara muhalefet൴n oluşturulduğu 

sosyal ortam Büveyh൴ler൴n son dönemler൴ne doğru daha da artarak Bağdat’ı ve yakın 

coğrafyasını mezhepsel mücadelenin ve çatışmanın eksik olmadığı bir coğrafyaya 

çevirmiştir. Bu durum tarihsel süreç içerisinde evrilmiş ve günümüzde de halen 

etkilerini hissettirmiştir.84 Yaklaşık 113 yıl süren Büveyhi Hanedanlığı dönemi, 

Selçuklu Sultanı Tuğrul Bey’in Bağdat’a girerek Büveyhiler yönetimine son verişine 

kadar devam etmiştir.85  

Büveyhilerin yıkılması ile Safevilerin yönetiminin başladığı dönemde, farklı Şii 

merkezler ortaya çıkmasına rağmen, Şii siyasi düşüncesi kendini geliştiremese de Hille 

gibi yeni İmamiyye merkezleri, Bağdat’tan sonra entelektüel boşluğu doldurmada etkili 

olmuştur. İbn İdris Hilli, Muhakkak Hilli ve Allame Hilli gibi Şii âlimlerin; Büveyhiler 

zamanında ulemanın yetkileri ve otoritesi konusunda Mufid, Murteza ve Tusi tarafından 

geliştirilen yorumlara katkılar yaptığı görülmüştür. Bu dönemde ulemanın otoritesi 

konusuna daha fazla vurgu yapıldığı bir dönem olarak dikkat çeker. Aynı zamanda 

dönemin mevcut siyasi iktidarlarıyla uzlaşma eğilimin olduğu görülmektedir.86  

Şii ulema, Sünni Selçuklular (1040-1308) döneminde de vezirlik makamına 

varıncaya kadar bürokrasinin çeşitli makamlarında görevlerde bulunmuştur. Bu durum 

Şii ulemanın siyasi pragmatizmini göstermesi açısından önemlidir. Bunun yanında 

Selçuklulardan sonra Moğollar87 dönemine geldiğimizde Şii ulemanın siyasi 

                                                            
82  Cemil Hakyemez, “Sünni-Şii İlişkilerinde Temel Sorunlar ve Çözüm Önerileri” İç Tehditler ve 

Riskler Işığında İslam Dünyasının Geleceği Der: Ahmet Emin Dağ, İnsamer Yayınları, 2016,ss. 89-
124. 

83  Hitti, Siyasi ve Kültürel İslam Tarihi, s. 641-645. 
84  Apak, “İslam Tarihi Boyunca Selefilik ve Sünni-Şii İlişkilerine Etkileri, s. 29. 
85  Akoğlu, “Büveyhîler’൴n Mezhebî Eğ൴l൴mler൴/Pol൴t൴kaları Üzer൴ne”, ss.123 – 138.  
86    Uyar, Şii Politik Düşüncesi, s. 75. 
87    Ortaçağ dünya tarihinde önemli rol oynayan ve özellikle İslâm dünyasındaki tahribatıyla tanınan bir 

kavim. 
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pragmatizmi devam etmiştir. İslam kültür ve medeniyetine zarar veren Moğollar 

döneminde Moğol idaresini meşrulaştırmak için Şii âlimlerin çaba sarf etmesi de Şii 

siyasi düşüncesinin faydacı yaklaşımını görmemiz açısından önemlidir.88  

Şii siyasi fıkhının ilerlemesinde ikinci önemli dönem olarak kabul edilen Moğol 

ve İlhanlılar89 döneminde (1256-1353) siyasi iktidarlar ile yakın bir ilişki söz konusudur.  

Bu noktada Muhakkık Hilli (ö.1277) ve Allame Hilli (ö.1325) ulemanın günlük 

işlerdeki rolünü daha da arttırarak ve içtihat geliştirerek Şii ulemanın dini-fıkhi ve 

sosyal otoritesinin gelişimine katkıda bulunmuşlardır.90 Bu dönem, Şii usul düşüncenin 

gelişimi ve ulemanın toplumsal tabanda güçlenerek siyasi hayattaki rolünü daha da 

artırması bakımından önemlidir. Keza ulemanın üstlendiği siyasi görevlerin Safeviler 

döneminde pekişmesine bu dönem zemin hazırlamıştır.  

Şeyh Cüneyd (ö.1460) ve oğlu Haydar’ın (ö.1488) katkılarıyla Sünni tasavvuf 

hareketinden çıkarak Şii siyasi güç haline gelen Safeviler; (1501-1736) İran, Şiilik ve 

özellikle On İki İmam Şiiliği tarihinde ve Şii siyasi düşüncesinde önemli izler 

bırakmıştır.91 Gaybet dönemi teorileriyle bağdaşmasa da On İki İmam Şiileri siyasi 

gayelerle Safevileri desteklemişlerdir. Şah İsmail döneminde siyasi liderlik ile dini 

liderlik Şah İsmail’in şahsında birleşmiş, böylelikle Şah İsmail hem siyasi hem de dini 

otorite haline gelmiştir. Şiiliği yaymak için kendisine ilahi bir görev verildiğini, İmam 

Mehdi’nin vekili olduğunu ve siyasetini bu doğrultuda belirlediğini ifade etmiştir.92  

Şii ulemanın Safevi Devleti ile yaptığı teorik ve pratik birliktelik, gaybet 

dönemindeki siyasi otoriteyi fiili olarak tanımanın ve devletle uzlaşmanın önünü 

açmıştır. Bu şekilde ulema, bir yandan devletin meşruiyetini sağlarken diğer yandan 

                                                            
88    Uyar, Şii Politik Düşüncesi, s. 402. 
89   İran’da kurulan bir Moğol devleti (1256-1353). 
90   Ayrıntılar için bknz: Mazlum Uyar, Şii Politik Düşüncesi, İyi Düşün Yayınları, 2020. 
91     Şeyh Cüneyd, Şeyh Haydar ve Sultan Ali’nin dinî/askerî faaliyetleri ve vefatları için bkz: Çelenk, 

16-17. Yüzyıllarda İran’da Şiîliğin Seyri, ss. 58-84; Tahsin Yazıcı, “Cüneyd-i Safevî”, Türkiye 
Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi, İstanbul, 1993, Cilt 9, s. 123-124. 

92     Roger Savory, Iran Under The Safavids, Cambridge Yayınları,2007, s.49. 
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ulemanın ve takipçilerinin çıkarlarını korumuştur. Safeviler böylelikle ülkeyi mezhebi 

açıdan tekleştirerek bugünkü İran’ın altyapısının temellerini atmıştır.93  

Şii ulema, İsnaaşeriyye-İmamiyye mezhebini devlet dini haline getirmiş, diğer 

taraftan da devlet-toplum ilişkileri bağlamında Sünni coğrafyaların Şiileştirilmesi 

sağlanmıştır. Bu noktada Şii din âlimi Muhakkık-ı Sânî Kereki (ö.1534)94 büyük görev 

üstlenmiştir. Kereki, sadece Safevi coğrafyasında ulemanın milli liderler konumuna 

yükseltilmesine katkı sunmamış, aynı zamanda da yüzyıllar sonra Humeyni tarafından 

geliştirilen Velayet-i fakih düşüncesinin ilham kaynağı olmuştur. Kereki’nin sunduğu 

ulemanın sadece dini-sosyal değil, siyasi hayata da müdahil olması gerektiği düşüncesi 

Humeyni’nin velayet-i fakih nazariyesinin temelini oluşturması ve Şii siyasi düşüncesi 

bakımından kritik öneme sahiptir. 

Şah İsmail (1501-1524) ile birlikte siyasallaşan Şiilik  milli kimliğinin 

oluşturulmasında ve korunmasında önemli unsurlardan biri haline gelmiştir. Bu açıdan 

diğer medeniyetlerden farklı bir sosyo-kültürel sistem oluşturan İran Şiiliği, Fars 

milliyetçiliği95 ile iç içe geçerek günümüzde İran İslam Devletinin iç politikasında etkili 

olduğu gibi dış politika ve güvenlik bağlamında da temel belirleyici unsur haline 

gelmiştir.96 

                                                            
93   Cemil Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, Kitap Yayınevi, İstanbul, 2014, s. 35. 
94  Safevi şahının davetine icabet ederek Suriye’den İran’a gelen Kereki, yaklaşık 30 yıl boyunca görev 

almıştır. Hem Şii ulemanın on ikinci imamı temsil(niyabet) noktasında ulemanın otoritesine yapmış 
olduğu teoril katkı, hem de ulemanın Şah ile birlikte devleti ortak idare etmelerinin zeminini 
hazırlayan ve bunu meşrulaştıran katkılarıyla, Şiiliğin İran’da yayılmasına büyük katkı sunmuştur. 
Kereki, ilk üç halifeye sövme ve lanet okuma geleneğini bütün Safevi coğrafyasına yayılmasında 
katkısı olan kişidir. Ayrıntılar için bkz: Arjomand, Sociology of Shiite Islam, Brill Yayınları, 2018 
ve Mazlum Uyar, Şii Politik Düşüncesi, İyi Düşün Yayınları, 2020. 

95   Fars milliyetçiliğinde, Arap olmayan milletlerin Araplar’dan üstün olduğunu iddia eden siyasî, fikrî 
ve edebî hareket olan Şuubiye etkili olmuştur. Sözlükte “topluluk, cemaat, halk ve millet” anlamına 
gelen şa‘bın çoğulu şuûbdan türeyen şuûbiyye terim olarak İslâm’ı kabul eden Fars, Türk ve Berberî 
gibi milletlerin Araplar’dan üstün olduğunu savunan yaklaşımı ifade eder. Bu düşünceyi 
benimseyenlere şuûbî denilir. Ayrıntılar için bknz: Adem Apak, “Şuubiye”, Diyanet İslam 
Ansiklopedisi, 39. cilt, ss. 244-246 

96  Doğan Kaplan, “Şiiliğin İran Topraklarında Egemenliği”, Marife, Yıl 8, sayı 3 Kış 2008, ss. 183-
203. 
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16. yüzyılın birinci çeyreği, bu şekilde Safevî devletinin kuruluşuyla birlikte 

Orta Doğu ve İslam dünyasındaki en köklü din ve mezhep krizlerinden birine şahitlik 

etmiştir. İslam fetihlerinden beri merkezi bir idareden mahrum olarak, Emevîler, 

Abbâsîler, Selçuklular, Moğollar, Karakoyunlular ve Akkoyunlular gibi birçok 

imparatorluğun iktidarına şahitlik eden kadim İran toprakları ilk defa Safevîler eliyle ve 

Şiî kimliğiyle merkezi bir otorite altında toplanmıştır. Bu açıdan Safevîler din/mezhep 

üst kimliğiyle İran’da milli bir devletin öncüsü ve kurucusu olmuşlardır. Sünni/Şafiî bir 

dergâhın önce Kızılbaş/Bâtınî bir hareketin daha sonra Şiî/İmâmî bir devlet geleneğine 

doğru evirilmesi Orta Doğu’daki siyasî ve dinî dengeleri büyük oranda değiştirmiş, 

Sünnî/Şiî ve Alevi/Sünnî ilişkileri etkileri günümüze kadar devam edecek olan yeni bir 

mecraya girmiştir.  

Öte yandan İran coğrafyasındaki son güçlü siyasî aktör olarak Akkoyunlu 

hâkimiyetinin ortadan kalkması ve İran tahtına Safevîlerin oturması, Yakın Doğu’da 

siyasî dengeleri alt üst etmiş, üç büyük imparatorluğun, Osmanlı, Mısır (Memlük) ve 

İran, mütekabil siyasî durumları ve güç dengeleri büyük oranda değişmiştir. Safevî 

Şiîliğinin Sünnî inanca ve Sünnîlere karşı müsamahasız ve sert politikası, başta 

Anadolu, Mısır, Türkistan olmak üzere bütün İslâm dünyasını endişelendirmiştir.97 

Safevilerin yıkılması ile Kaçarların yönetimi ele alışına kadar olan ara dönemde 

bahsedilmesi gereken en önemli şahıs Nadir Şah’tır.98 (ö.1747) 1736 yılında İran’ın 

birliğini geçici de olsa sağlayan Nadir şah, Şah İsmail ve haleflerinin izledikleri ve 

İran’a getirmiş oldukları dini anlayışı bidat olarak değerlendirip, bu anlayışı İran’da 

uzaklaştırmak istemiştir. Bu doğrultuda Bağdat’tın Osmanlı Valisi Ahmet Paşa’nın 

yardımıyla Sünni ve Şii ulemayı bir araya getirerek Caferiliğin beşinci mezhep olarak 

kabul edilmesi için çaba sarf etmiştir. Nadir Şah’ın bu ve buna benzer politikaları 

                                                            
97   Yılmaz Öztuna, Büyük Türkiye Tarihi III, İstanbul, Ötüken Yayınları, 1977, s. 188. 
98  İran’da Avşarlılar hânedanının kurucusu ve ilk hükümdarı (1736-1747). 
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İran’daki Şii ulemayı haliyle rahatsız etmiştir. 1747 yılında suikast uğrayan Nadir 

Şah’ın yerine geçen yeğeni Adil Şah, Şiiliği kontrol altına alma çabasının Nadir Şah’ın 

hayatına mâl olduğunu itiraf etmiş ve kendisini Hz. Ali’nin velayetinin kölesi olarak 

takdim etmiştir.99 

Nadir Şah’tan yaklaşık yarım yüzyıl sonra Kaçarların İran yönetimini ele 

geçirdiği zamanda zaten İran’ın büyük şehirlerinin çoğu On İki İmam Şiiliğine geçmişti. 

1794-1925 yılları arasında yönetimde kalan Kaçarların dönemi İran tarihinin en sıkıntılı 

yılları olarak kabul edilmektedir.100 İran devleti bu dönem hem Batılı güçlerle hem de 

Rusya ile siyasi mücadeleler içine girmiştir. Bu mücadele ülke içindeki ekonomik 

koşulları ağırlaştırmış ve İran’ın sömürgeleştirilmesinin önü açılmıştır.101 Böylece ülke 

içindeki rahatsızlık daha da artarak halkın yöneticilerden umudunu kesmesine neden 

olmuştur. Halk kendi çıkarlarını koruyacak yeni bir hami arayışına girerek, Safevilerden 

bu zamana kurumsallaşmasını ve örgütlenmesini güçlendiren Şii ulemaya sığınmış, bu 

da Şii ulemanın siyasi bir güç olarak ortaya çıkmasını sağlamıştır.102  

On İki İmam Şiiliği ve ulemanın siyasal gücünün artmasının yanı sıra bu 

dönemin bir diğer önemli özelliği, Usuli olarak nitelendirilen ve Ahbariliğin103 

karşısında yer alan fıkhı ekolün güçlenmiş olmasıdır. Ahbari ekole göre yeni duruma 

uyum ve esneklik gösterebilen Usuli ekol, yalnızca Cuma namazı kıldırılması gibi 

konularda değil, geleneksel fıkhı yorumları esnetebilecek fetvalar verilmesini 

                                                            
99  Ayrıntılar için Bknz: Cemil Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, Kitap Yayınevi, 

İstanbul, 2014.  
100  Ayrıntılar için Bknz. Ervand Abrahamian, Modern İran Tarihi, çev: Dilek Şendil, Yapı Kredi 

Yayınları, İstanbul, 2009. 
101  Peter Sluglett, “Sömürgecilik, Osmanlılar, Kaçarlar ve Bağımsızlık Mücadelesi: Arap Dünyası, 

Türkiye ve İran”, Ortadoğu Tarihi, Edt: Youssef M. Choueiri, Çev: Fethi Aytuna, İnkılap Yayınları, 
İstanbul,2011, s.295-314. 

102   Ayrıntılar için bkz: Hamid Algar, Religion and State in Iran 1785-1906 The Role of the Ulama in 
the Qajar Period, Kaliforniya Üniversitesi Yayınları, 2020. 

103  Ahbâriyye, haber kelimesinin çoğulu olan ahbâra bir nisbet ifadesi olup, dinî konularda nakil ve 
rivâyetlere bağlananlar demektir. Ahbâriyye, imamların otoritesine mutlak bağlılık esasından 
hareket ederek onlardan nakledilen sözlü ve yazılı rivayetlerin akaid ve fıkıh alanlarında tek kaynak 
olduğunu savunmaktadır. Gaybet döneminin başlamasından itibaren (260/873) İmâmiyye Şîası 
içinde ortaya çıkan Usûliyye ise Ahbâriyye’nin aksine, dinî hükümlerin tesbit edilmesi ve 
anlaşılması konusunda akıl metodunu benimsemiştir. 
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kolaylaştıran bir işlev görmüştür. Bu durum haliyle Usuli ekolün siyasete de yön 

vermesini kolaylaştırmıştır. Usuli ekol, siyasi ve dini fetvalarla gücünü artırtırken 

gündelik hayatın her alanına sirayet etmeye başlamıştır. Mirza Şirazi’nin İngiliz 

sömürüsü kaldırmak için 1891 yayımladığı “Tütün Fetvası” buna en güzel örnek teşkil 

etmiştir.104  

Tütünü haram kabul eden fetvanın ardından İngiliz şirketi İran içindeki tekel 

konumunu yitirerek faaliyetlerini sonlandırmak durumunda kalmıştır.105 Bu olay 

ulemanın siyasi gücünün saray gücünün önünde olduğunun büyük bir göstergesi 

olmuştur.106  Ayrıca İran tarihinde önemli bir dönüm noktası olan Meşrutiyet Hareketi 

(1906-1907) zamanında da gerek meşrutiyet gerekse meşrutiyet karşıtı önemli isimlerin 

ulemanın içinden çıkması da din adamlarının siyasi gücünün gittikçe pekişmeye 

başladığını göstermektedir.107 

1925’te başlayan Pehleviler yönetiminde İran, din ve mezhep temelli siyaset 

dönemi olmaktan ziyade laik ve modern bir siyaset kültürünün hâkim olduğu bir dönem 

olmuştur.108 Bu dönemde yaşanan büyük siyasi olaylar karşısında ulemanın etkili 

kişileri pragmatist ya da siyaset üstü tavır takındığı görülmüştür.109 Örneğin, Ayetullah 

Kaşani (1882-1962) 1953’te Başbakan Musaddık’ın darbe ile devrilmesi sürecinde önce 

Musaddık’ın yanında yer alırken sonra darbecilerin safında yer tutmuştur. Keza 

                                                            
104  Ayrıntılar için Bknz: Hamid Algar, Religion and State in Iran 1785-1906 The Role of the Ulama in 

the Qajar Period, Kaliforniya Üniversitesi Yayınları, 2020. 
105  Zouhair Ghazzal, “Ulema: Statüsü ve İşlevi,” Ortadoğu Tarihi, Edt: Youssef M. Choueiri, Çev: 

Fethi Aytuna, İnkılap Yayınları, İstanbul, 201, ss.83-102. 
106  Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s.88. 
107   Moojan Momen, An Introduction to Shiite Islam, New Haven Press, Londra, 1985, s. 116.  
108  Ayrıntılar için Bknz: Shahrough Akhavi, “The Pehlevi Era,” Expectation of the Millennium: Shi'ism 

in History, Ed: Seyyid Hossein Nasr, Hamid Dabashi, Seyyed Vali Nasr, State University of New 
York Yayınları, 1989. 

109  Ayrıntılar için Bknz. Ervand Abrahamian, Modern İran Tarihi, çev: Dilek Şendil, Yapı Kredi 
Yayınları, İstanbul, 2009. 
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Ayetullah Burucerdi110 (1875-1961) gibi isimler gündelik siyasetin içine girmeyi tercih 

etmeyip, siyaset üstü bir durum takınmıştır.111  

Bu dönemde önemli gelişmelerden birisi de Kum İlimler Havza’sının 

şekillenmeye başlamış olmasıdır. Sekizinci İmam Ali. b. Musa er-Rıza’nın kız kardeşi 

Fatıma’nın türbesinin burada bulunması hasebiyle Safevilerden bile önce önemli bir Şii 

merkezi kabul edilen kentin Necef ya da İsfahan gibi Şii havzalarına rakip olması bu 

dönemde gerçekleşmiştir.112 Şeyh Abdulkerim Hairi’nin (1859-1937) kurduğu kabul 

edilen havza, özellikle Burucerdi tarafından daha da geliştirilerek, İran içindeki 

konumunu yükseltmiştir. Soğuk Savaş döneminin başlamasıyla birlikte komünizmin 

yayılması endişesi İran’da da hissedilmiş ve İslami hareketler adından söz ettirmeye 

başlamıştır.  Bu akımlar 1960’lı yıllardan itibaren Ayetullah Humeyni (1902-1989) 

tarafından temsil edilmeye başlanarak, özellikle Şah’a karşı muhalefetin simgesi haline 

gelmiştir.113  

Ayetullah Burucerdi’nin vefatı ardından daha da söz sahibi olan Ayetullah 

Humeyni, bilhassa Ak Devrim’in ilanından sonra eleştirilerini sertleştirmiştir. Bunun 

yanında yalnızca iç politikaya karşı değil dış politika alanında ABD ve İsrail ile olan 

ilişkilerin şeklini de eleştirmeye başlayan Humeyni, adından gittikçe söz ettirmeye 

başlamış ve toplumsal zeminde kitleleri etkileyeme başlayan güçlü bir muhalif figüre 

dönüşmüştür. Ekonomik ve sosyolojik faktörlerinde de etkisiyle protestoların artması ve 

nihayetinde devrime giden süreçte başrol oynayan ulema ve Humeyni, yeni bir İran 

oluşturmuştur. 

Humeyni, Velayet-i Fakih teorisi ile birlikte “fakih’in velayeti ve vesayeti” 

anlamında gelen ve On İki İmam mezhebinde gaybet döneminde “masum imamların” 

                                                            
110  Şîa dünyasında 1946-1961 yılları arasında tek merci-i taklîd kabul edilen İranlı âlim. 
111  Azar Tabari, “Role of the Shi'i clergy in modern Iranian politics”, Religion and Politcs in Iran, ed. 

N. R. Keddie, Yale University Yayınları, 1983, s. 64-65. 
112    Momen, An Introduction to Shiite Islam, s. 118. 
113    Taflıoğlu, Humeyni İran İslam Devrimi, s.139. 
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yokluğunda taklit edilmesi gereken âlimlere yetki verilmesi anlamında gelen bu teori ile 

gücü kendinde toplayarak iktidarını meşrulaştırmak istemiştir.114 Buna karşı çıkan 

çeşitli Şii âlimler olsa da Humeyni, Şah’ın devrilmesi ve iktidarı ele geçirmesiyle 

birlikte İran’da teokratik bir rejim kurmuştur.115  

Başlangıcından günümüze Şii politik düşüncesinde, İmamiyye Şiiliği tarafından 

benimsenen, on ikinci imam Muhammed el-Mehdi’nin 260/870 yılında gaybete gittiği 

ve halen gaybette olduğu inancının olduğu dönemde, siyasi iktidardan tamamen uzak 

kalmayı tercih edip, gelecek olan Mehdi’nin dışında hiçbir siyasi otoritenin meşruiyetini 

tanımayan fikirler olduğu gibi, siyasi iktidarlarla uzlaşan pragmatist yaklaşımlar 

benimseyen düşünceler ve dönemler olmuştur. Humeyni’nin velayet-i fakih görüşü, on 

ikinci imamın mutlak siyasi otoritesinin fakih tarafından eksiksiz olarak temsil edilmesi 

gerektiği düşüncesi Şii siyasi düşüncede büyük bir kırılma yaratmıştır.116 Velayet-i 

Fakih düşüncesi, İran’da devlet ve yönetimin merkezine yerleştirilmiş, devlet ve iktidar 

elitleri kendi görüş ve anlayışlarını din ve mezheple bütünleştirmiştir. Bu bütünleştirme, 

İran İslam Cumhuriyeti’nin dış politikalarına da yansımıştır. 

“İran İslam Devrimi” ile birlikte başlarda mezhepsel vurgudan ziyada daha genel 

olan “İslam Birliği”, Kudüs konusu” gibi kavramlar daha sık kullanılarak bütün İslam 

dünyasını etkilemeye yoluna gidilse de devrimin Şiiler üzerindeki etkisi daha yaygın 

olmuştur. Bu sayede Orta Doğu’da İran dışındaki topraklarda özellikle Lübnan ve 

Irak’taki Şiilerle ilişkiler daha da geliştirilmiştir.117 Özellikle buralarda Velayet-i Fakih 

teorisinin yaygınlaştırılması hedeflenmiştir. Zamanla bu Şii dalga siyasi gelişmelerin de 

                                                            
114    R. P. Mottahedeh, “Wilāyat al-Faqīh”, The Oxford Encyclopedia of the Modern Islamic World, Ed. J.  

L. Esposito, Oxford 1995, IV, s. 320-322. 
115   Said Amir Arjomand, “The State and Khomeini's Islamic Order”, Iranian Studies, Cilt  13 Sayı 1, s. 155. 
116   Gregory Rose, “Velayat-e Faqih and the Recovery of Islamic Identity in the Thought of Ayatollah 

Khomeini”, Religion and Politics in Iran, Ed. N. R. Keddie, New Haven Yayınları, 1983, s. 166-
188. 

117   Uygur, “İran’da Şii Düşüncenin Evrimi” s.223-224. 
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etkisiyle ve İran’ın eliyle Suriye, Yemen, Bahreyn gibi ülkelerde de etkili olmaya 

başlamıştır.118  

Sonuç olarak Şii siyasi düşüncesi tarihten bugüne farklı dönemlerden ve 

evrelerden geçerek günümüze ulaşmıştır. Zaman zaman Şii siyasi düşüncede farklılıklar 

olsa da, söz konusu farklı görüşlerin hepsinin temelinde de imamet nazariyesi 

yatmaktadır. Ayetullah Humeyni’nin velayet-i fakih düşüncesi, İran’da devlet ve 

yönetimin merkezine yerleştirilmiş, devlet ve iktidar elitleri kendi görüş ve anlayışlarını 

din ve mezheple bütünleştirmiştir.  

Başlangıçtan günümüze Şii siyasi düşüncesi On İkinci İmam Muhammed el-

Mehdi’nin (İmamiyye tarafından 260/874 yılında gaybete gittiği ve halen gaybette 

olduğu iddia edilmektedir) gaybette olduğu dönemde siyasi otoriteden tamamen uzak 

durup, Mehdi dışında hiçbir siyasi otoriteyi tanımayan görüşlerden, bulundukları 

dönemlerdeki siyasi iktidar ile anlaşmayı tarcih eden faydacı yaklaşımlar sergileyen 

geniş bir çerçeveye sahiptir. Bu açıdan Ayetullah Humeyni’nin velayet-i fakih 

düşüncesi geleneksel çizgiden büyük bir sapma olarak değerlendirmektedir. 

 

 

 

 

                                                            
118   Arjomand, “The State and Khomeini's Islamic Order”, s. 155- 156. 

 



BİRİNCİ BÖLÜM  

İRAN İSLAM DEVRİMİ VE ŞİİLİK 

1. İran İslam Devrimi 

Tarihçiler bir ülke veya bölge üzerinde büyük bir etkiye sahip tarihî olayları, 

“tarihsel dönüm noktaları” olarak belirtmektedir. Bunlar, “bir bölgenin tarihî gidişatını” 

yeni ve genellikle de tamamen beklenmedik bir şekilde tekrardan belirleyen olaylardır. 

Bu türden dönüm noktalarının önemi, zaman meydana gelmelerinden yıllar sonra ortaya 

çıkmaktadır. Orta Doğu tarihinin dönüm noktalarından birisi 1979 İran devrimidir. Bu 

olay, Batılı bir müttefiki Batı ve Amerikan karşıtı bir hükûmetle değiştirmekle 

kalmamış, daha önemlisi petrol zengini büyük bir devletin gücünü Şii bir politik 

gündemle birleştirerek siyasi Şiiliğin yükselişinin de habercisi yapmıştır.  

İran, 1979 İslam devrimiyle beraber İran dünya gündeminin merkezine oturdu. 

Devrim tüm dünyada bir şok etkisi yarattı. Takip eden dönemlerde Batı dünyası ve 

entelijansiyası bir din adamının milyonlarca insanı peşinden sürükleyerek devrime 

giden başarısını ve bunun kökenlerini anlama çabasına yöneldi. Çünkü bu devrim Orta 

Doğu ve Dünya tarihi açısından eşine az rastlanır bir olaydı. dünyada pek görülmemiş 

bir durum olarak tarihe geçen bu devrimle birlikte “İslam Inkılabı” olarak adlandırılan 

dini bir lider önderliğinde toplumsal bir hareket gerçekleşti. Mevcut otoriteye son 

verilip 2500 yıllık monarşi yıkılarak yerine “sui generis-nevi şahsına münhasır” bir 

sistem oluşturuldu. Modern dönemde bir ilk olarak tarihe geçen bu devrimin en önemli 

özelliklerinden birisi, dinin-mezhebin bu devrimin gerçekleşmesindeki rolüydü. İran, 

1979 İslam devrimiyle monarşiden teokratik bir rejime geçiş yaptı.  

Orta Doğu ve İslam dünyası ise köklü rejim değişimlerine öncülük edecek 

muhtemel bir domino etkisiyle oluşacakİran’ın devrim ihracı çabalarının gölgesinde 
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gergin bir sosyo/politik sürece girdi. Din-devlet ve devlet-toplum ilişkileri bu gerginliği 

her düzeyde hissetti. Ancak 1980-1988 yılları arasında gerçekleşen İran-Irak savaşı İran 

devriminin bölgedeki siyasi mirasını gündemden düşürdü. Orta Doğu, savaşın sona 

erdiği 1988 yılından beri bir yandan İran İslam Cumhuriyetinin inşa etmeye çalıştığı 

din, mezhep, siyaset, dış politika, kültür, ekonomi ve silahlanma çabalarına, bir yandan 

da ABD merkez olmak üzere Batı dünyasının ve Orta Doğu’da Suudi Arabistan ve İsrail 

gibi devletlerin İran ile olan mücadelesine sahne olmaya başladı. 

Orta Doğu’da yaşanan bu durum, İran devletinin güvenlik ve dış politikada 

manevra yeteneğini büyük oranda geliştirmesine imkân verdi. 2003 yılında ABD ordusu 

tarafından gerçekleştirilen Irak işgali sonrasında Saddam Hüseyin liderliğindeki 

Sünnilerin ağırlıklı olduğu köklü ve güçlü yönetim yıkılmış, yerine Şiiliğin ağırlıklı 

olduğu bir iktidarın hızla yükselen temelleri atılmıştır. İran’ın dış politika siyaseti 

sayesinde İran-Irak savaşının yaraları hızlı bir şekilde sarılmış ve Irak din, mezhep, 

ekonomi, dış politika ve istihbarat alanlarında güçlü bir şekilde İran’ın güdümüne 

girmeye başlamıştır. Bu sürecin detaylarına girmeden önce, İran İslam Devriminde 

Şiiliğin rolüne, Orta Doğu coğrafyasında Şii demografik yapısına, İran İslam Devrimini 

ve sonrasındaki Şiiliğin İran Dış Politika açısından rolünü ve İran İslam Cumhuriyetini 

dış politikasını etkileyen bazı yapısal faktörleri de incelemek yerinde olacaktır. 

 1979 İran İslam Devrimi sadece İran için değil, Orta Doğu ve Dünya siyaseti 

için de çok önemli gelişmelere neden olmuştur. Soğuk Savaş ortamında ABD ile İran 

arasındaki ilişki tıpkı günümüzdeki ABD-Suudi Arabistan arasındaki ilişki şeklindeydi. 

ABD Başkanı Richard Nixon’un (1969–1974) “Çift Sütun Politikası” ile Washington 

yönetimi, İran ve Suudi Arabistan aracılığıyla Basra Körfez’inin güvenliğini kontrol 

etmekteydi. Bu sayede petrol üretimini ve trafiğini kontrol etmekte, İsrail’in güvenliğini 

sağlamakta, Nasırcı Arap milliyetçisi akımların Orta Doğu’ya yayılmasını ve SSCB’nin 
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bölgeye sızmasını engellemekteydi. Yani İran devleti yalnızca bölgesel olarak değil 

küresel siyasette de önemli bir ülke olarak bulunmaktaydı. 

Ayetullah Humeyni öncülüğünde gerçekleşen 1979 İran İslam Devrimi, İran’ın 

bölgesel ve küresel siyasetteki rolünü tamamen değiştirmiştir.119 İran’da Şah’ın ülkeyi 

terk etmesi ve “Pehlevi Hanedanı’nın” sona ermesiyle birlikte 1 Nisan 1979 tarihinde 

referandum sonucunda “İran İslami Cumhuriyeti” resmen kurulmuştur. Aralık 1979’da 

teokratik bir Anayasa ve Ayetullah Humeyni’nin ülkenin lideri-Rehber120-olması 

onaylanmıştır.121 İran İslam Devrimi’ne giden süreçte Ayetullah Humeyni, halkçı, 

popülist, anti-emperyalist ve evrensel söylemle ortaya çıkmış ancak Devrim sonrası din 

temelli ulus devlet anlayışına sahip teokratik bir cumhuriyet kurmuştur.122 

Devrim’in gerçekleşmesinde; ülkenin emperyalist güçlerce sömürüldüğü 

düşüncesi ile birlikte işsizlik, yoksulluk gibi ekonomik nedenler123 ile Şah’a yönelen 

toplumsal öfke etkili olmuştur.124 Ayrıca Soğuk Savaş döneminde dünyada yükselen Sol 

hareketlerin İran içerisinde de zemin bulması devrime giden süreci hızlandırmıştır.125 

Bununla birlikle Humeyni’nin popülist ve halkçı söylemi ile beraber Şiiliğin politize ve 

doktrinize edilerek toplumun birleştirilmesi de devrim sürecinde oldukça etkili 

                                                            
119  Hamit Dabashi, İran: Ketlenmiş Halk, çev: Emine Ayhan, Metis Yayınları, İstanbul, 2007, s. 200. 
120  Ayetullah Humeyni’nin 1960’larda Velayet-i Fakih teorisi olarak ortaya attığı İslam Devleti 

düşüncesi çerçevesinde şekillenen yeni devlet düzeni, bu düşünceye özgün kurumsal yapılanmayı da 
beraberinde getirmiştir.  En önemli değişiklik, yeni devletin güç odağındaki Rehberlik Kurumunun 
modern Şii siyaset teorilerine uygun bir şekilde anayasada yer almasıdır. Geniş yetkilerle donatılan 
Rehberlik, ülkenin en yüksek siyasi temsilcisi olmakla birlikte nihai karar alma merci olarak da 
İran’ın iç ve dış politikalarının belirlenmesinde en etkin otoritedir. Ayrıntılar için bkz: Mehmet Koç, 
İran'da Devlet Yapısı ve Temel Kurumlar-I: Devrim Rehberliği, İram Analiz, Ankara, 2017. 

121  Taflıoğlu, Humeyni İran İslam Devrimi, s.211. 
122   Moin, Son Devrimci Ayetullah Humeyni, ss. 215-233. 
123  Kartal, Filiz, ''İran İslam Devrimi: Aykırı bir Devrimin Arka Planı'', Doğu Batı Dergisi, Sayı 79,    

ss. 161-182. 
124   Behrooz Moazami, İran’da Devlet, Din ve Devrim 1796’dan Bugüne, İletişim Yayınları, İstanbul, 

2018, s. 218. 
125   Dabashi, İran: Ketlenmiş Halk, ss. 153-196. 
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olmuştur.126 Humeyni, Şii mezhebine mensup kişilerin tarihsel süreçten gelen “aşure, 

Kerbela,” gibi kavramları halkı Şah’a karşı ayaklanmak için kullanmıştır.127 

Devrime giden süreçte anti-emperyalist, anti-kapitalist ve halkçı bir söylem 

kullanan Humeyni, bu düşünceyi mustazaf (ezilen) ve müstekbirler (ezen) şeklinde 

ifade etmiştir.128 Devrim öncesi ezilen sınıfları açık bir şekilde ifade etmeyen Humeyni, 

Devrim sonrası İslam Cumhuriyeti’ni kurduktan sonra ezilenlerin orta sınıf, küçük esnaf 

ve burjuva olduğunu belirtmiştir.  

Devrim öncesi ve devrimin ilk yıllarında “İslam Devrimi” açısından daha 

evrensel (bütün ezilenler kapsayan) bir söylem geliştiren Humeyni, sonraları söylemini 

daha daraltmış ve İranlılık129 ve Şiilik130 üzerinden bir dil geliştirmiştir.131 Özellikle 

devrim sonrası İran İslam Devrimi’nin varlığını sürdürülebilmesi için bölge ülkelere 

devrimi ihracı politikasını geliştirmiş ve bu strateji doğrultusunda İran dış politikasını 

oluşturmuştur.132 İran-Irak Savaşı da devrim ideolojisinin ve yeni kurulan İran İslam 

Cumhuriyeti’nin İran milliyetçiliği ile birleşerek kurumsallaşmasını kolaylaştırmıştır.133 

İran İslam Cumhuriyeti, Ayetullah Humeyni tarafından geliştirilen Velayat-i 

Fakih kavramına dayandırılmıştır.134 Bu kavram Şii âlimler tarafından ilk olarak akli 

dengesi yerinde olmayan kişi ya da çocukların yasal temsilcisi anlamında 

                                                            
126   Nikki R. Keddie, Iran and The Muslim World: Resistance and Revolution, Palgrave Macmillan 

Yayınları, 1995, s. 174. 
127   Taflıoğlu, Humeyni: İran İslam Devrimi Şah Nasıl Mat Oldu, s. 24. 
128   Moin, Son Devrimci Ayetullah Humeyni, ss. 215-233. 
129   Ayrıntılar için bkz: Rasmus Christian Elling, Minorities in Iran, Palgrave Macmillian, 2013.  
130   Ayrıntılar için bkz: Muhammed Hasan Khani, Hüseyin Mohammadi, “İran İslam Cumhuriyeti Dış 

Politikasında Milli Güvenlik ve Çıkar”, Pejuheşhaye Siyasi Cehan İslam Dergisi, sayı 4, 2016, ss. 3-
27 ve Nasır Esedi, Negar Genevati, Amir Rezaipenah, “İmam Humeyni’nin Dış Politika Söylemini 
Analitik bir Çerçevede İncelemek”, Feslname Pejuheşhaye Rahbordi Siyaset Dergisi, Cilt 4 Sayı 12, 
2015, ss.9-35. 

131  Moazami, İran’da Devlet, Din ve Devrim 1796’dan Bugüne, s.215. 
132  Raymond Hinnebusch, The International Politics of the Middle East, Manchaster Üniversitesi 

Yayınları, 2003, s. 194  
133  Kartal, ''İran İslam Devrimi: Aykırı bir Devrimin Arka Planı'', ss.161-182. 
134  Seeberg, Peter, ''İran Devrimi, 1977-1979: Etkileşim ve Dönüşüm'', Doğu Batı Dergisi, Sayı 79, ss. 

183-202. 
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kullanılmaktaydı.135 Ancak Ayetullah Humeyni,din âlimlerinin on ikinci İmam 

Mehdi’ye vekâlet eden kimseler olduğunu, bu yüzden vekâletin sadece dini konularda 

değil siyasette de geçerli olduğunu iddia etmiştir.136 Dini olarak da yöneticiye itaat 

anlamına gelen Nisa Suresi 59. ayette “sizden olan emir sahiplerine itaat edin” ayetini 

“imamlara vekâlet eden ulema” olduğu şeklinde yorumlamıştır.137 

Velayet-i Fakih, Gaip İmam’a138 vekâlet eden ulemanın vekâletinin dini 

konularının yanı sıra devlet yönetiminde de geçerli olduğu görüşünü içermektedir.139 

Humeyni’nin velayet-i fakih düşüncesine göre İran İslam Cumhuriyeti’nin lideri aynı 

zamanda Gaib İmam’ın baş temsilcisi olan “rehber‛dir” ve bu yetki kendilerine ilahi bir 

yolla tevdi edilmiştir.140 Şimdiki rehber Ali Hamaney’in ifadesiyle; “velayet-i fakih 

meselesi, seçkin ve uzman ulema meclisi (Hubregan) tarafından icat edilmiş bir şey 

değildir. Velayet-i fakih Allah Teâla’nın ortaya koyduğu bir şeydir.” diyerek velayet-i 

fakih düşüncesini dini olarak da meşrulaştırmıştır.141 

Velayet-i Fakih inancına dayanarak kurulan İran İslam Cumhuriyeti, siyasal 

iktidarın din adamları ve halk tarafından seçilen temsilciler arasında hiyerarşik olarak 

paylaşıldığı, teokrasi ile başkanlık sistemi karışımı sui generis (kendine özgü) bir 

yönetim biçimidir.142 Velayet-i Fakih çerçevesinde, rehber sadece dini önder değil, aynı 

zamanda en üst siyasi otoritedir.  Rehber, İran İslam Cumhuriyeti’nin genel 

                                                            
135  Taflıoğlu, Humeyni: İran İslam Devrimi Şah Nasıl Mat Oldu, s. 235. 
136  M. Mahtab Alam Rizvi, “Velayat-e Faqih (Suprem Leader) and Iranian Foreign Policy: A Historical 

Analysis”, Strategic Analysis, cilt 36, sayı 1, 2012, s.112-127. 
137   Taflıoğlu, Humeyni: İran İslam Devrimi Şah Nasıl Mat Oldu, s. 235. 
138  İmamiye Şiiliğine göre, On ikinci İmam Mehdi gaybete girmiş olup dünyadaki zulüm en üst düzeye 

çıktığında geri dönecektir. Ancak devrim öncesi ve sonrası bu düşünce Mehdi’nin ancak “Şiiler 
doğru, adil ve güçlü bir sistem kurduklarında geri döneceği” şeklinde yeniden yorumlanmıştır. 

139  Cemil Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisinin Siyasi Boyutu”, Uluslararası 
Mehdilik Sempozyumu Bildirileri, Editörler Mehmet Tıraşçı, Hasan Özalp, Maruf Çakır, Cumhuriyet 
Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yayınları, Sivas, 2018, s. 516-524 

140   Rizvi, “Strategic Analysis, s.112-127. 
141  Ayrıntılar için bakınız: Cemil Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisinin Siyasi 

Boyutu”, Uluslararası Mehdilik Sempozyumu Bildirileri, Editörler Mehmet Tıraşçı, Hasan Özalp, 
Maruf Çakır, Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yayınları, Sivas, 2018, ss. 516-524 

142  Humeyni, Velayet-i Fakih, Hukumeti İslami, Tahran, 1356, s. 50-51 
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politikalarının belirlenmesinden denetimine kadar çok geniş yetkilere sahiptir. Din 

adamları tarafından oluşan Uzmanlar Konseyi tarafından belirlenmektedir. Seçilen 

kişinin görev süresi ömür boyudur. Ayrıca İran Anayasa’sının 12. maddesiyle birlikte 

Şiiliğin rolünü şu şekilde tanımlamıştır: “İran’ın resmi dini İslam’ın Caferi/on iki İmam 

mezhebidir ve bu madde hiçbir şekilde değiştirilemez.” Söz konusu madde ile ülkenin 

mezhepsel yaklaşımı Anayasa’da açıkça ifade edilmiştir. Bu kapsamda 16. yüzyılda 

Safeviler hanedanından itibaren İran siyasetine girerek bu coğrafyanın toplumsal-

kültürel-siyasal alanda en önemli yapıtaşlarından biri haline gelen Şiilik, İran 

Devrimi’nin sadece başlamasında ve gelişiminde değil, Devrim sonrası oluşan yeni İran 

Devleti’nde kurucu öğe olarak ön plana çıkmıştır. 143 

İran İslam Devrimi ile kurulan yönetim, hem Batılı değerler ile mücadele etmek 

hem de küresel dünyada var olabilmek amacıyla Müslüman dünyanın liderliğine 

soyunmak istemiştir.144 Bu anlamda İslami ideoloji ve siyasal maneviyat temel 

alınmıştır. Devrimin küresel yaklaşımı çerçevesinde devrim sonrası ilk yıllarda “her yer 

Kerbela, her gün Aşura” sloganı evrensel ideolojik zemine oturtulmak istenmiştir.145 

Humeyni, İran’ın Sünni Müslümanlar üzerindeki etkisini artırabilmek için 

mezhepleri yakınlaştırma (takrib) fikrini de gündeme getirmiştir.146 Dönem itibariyle 

dünyadaki siyasi konjonktürün de etkisiyle İslam Dünyasında birçok Sünni grup ile 

irtibata geçilmiştir.147 Ancak İran-Irak savaşı ile beraber takrib fikrinin son dönemde 

işlevi kalmadığı anlaşılmış, özellikle Orta Doğu’da tarihten gelen devletlerarası 

rekabetin varlığı ve ulusal çıkarların uyuşmamasının da etkisiyle yeni İran devleti 

                                                            
143  R.K. Ramazani, ''Khumayni’s Islam in Iran’s Foreign Policy'', Islam in Foreign Policy, edt: Adeed 

Dawisha, Cambridge Üniversitesi Yayınları, 1983, s.21. 
144   Dabashi, İran: Ketlenmiş Halk, ss. 153-196. 
145    Shahroud Amir Entekhabi’ “Role of Religious Texts in Shaping The Foregin Policy Of The Islamic  

Republic Of Iran”, Discourse: An Iranian Quarterly, Cilt 6, Sayı  2, Yıl 2004, ss. 61-76. 
146    Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisinin Siyasi Boyutu”, ss. 516-524 
147   Hamit Algar, Islam and Revolution; Writings and Declarations of Imam Khomeini, Mizan Yayınları, 

Londra, 1981, s. 48. 
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sadece Şiilerin hamisi rolünü üstlenmeye dönmüştür.148 Yani devrim bir anlamda İran 

İslam Devriminden ziyade İran Şii Devrimine dönüşmüştür.  

1989’da Humeyni’nin vefatının ardından Rehber olan Ayetullah Seyyid Ali 

Hamaney ile devrim ihracı politikası biraz daha değişmiştir. Bölgesel gelişmeler ile 

birlikte pragmatik değişiklere uğrayan devrim ihracı politikası ile ilgili açıktan 

söylemlerine son veren İran yönetimi bu stratejiyi el altından götürmek istemiştir. Bu 

doğrultuda İran’da Velayet-i Fakih inancına bağlı olarak Devrim Muhafızları Ordusu 

başta olmak üzere radikal milliyetçi söylemlere sahip elitler-kurumlar tarafından 

yönetilmeye başlanmıştır. İran yönetimi Velayet-i Fakih inancıyla bütün dünyadaki 

Şiilerin yeknesaklaştırmaya yönelik “İran’ın güdümünde ortak bir Şii Dünyası” 

oluşturma çabaları bu tarihlerden itibaren daha da hızlanmıştır. 

İran İslam Cumhuriyeti ile birlikte siyasetin ve dış politikanın merkezine oturan 

ulema, kendi meşruiyetinin devamlılığını sağlayacak yeni araçlara ihtiyaç duymuştur. 

Bu doğrultuda hem kendi halkına karşı sorumluluklarını yerine getirdiklerini göstermek, 

hem de İran dışına yayılma politikalarını teşvik etmek amacıyla dini ve mezhebi 

argümanlara ağırlık vermektedir.149 Şii kaynaklar içerisinde önemli bir yekûn oluşturan 

“mehdi” rivayetlerinin tekrardan yorumlanarak sürekli canlı tutulmaya çalışılması da bu 

amaca yöneliktir.150 

Özetle 1979 İran İslam Devrimi ile beraber İran’ın rejim ihracı politikası 

izlemeye başlaması Şiiliğin hem teolojik hem de ideolojik bir unsur olduğunu bir kez 

daha göstermesi açısından önemlidir. Devrim sonrası Şia kimliği üzerinden dini ve 

siyasi anlamda Orta Doğu bölgesinde nüfuzunu artırmak isteyen İran devletinin dış 

                                                            
148   Algar, Islam and Revolution; Writings and Declarations of Imam Khomeini, ss. 48. Geniş Bilgi için 

bkz. Cemil Hakyemez “Mezhepleri Yakınlaştırma (Takrîbü’l-Mezâhib) Çalışmalarının 
Değerlendirilmesi”, İslâmî Araştırmalar Dergisi,29:2,2018, ss. 288-309. 

149   Shahroud Amir Entekhabi’ “Role of Religious Texts in Shaping The Foregin Policy Of The Islamic  
Republic Of Iran”, ss. 61-76 

150    Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisinin Siyasi Boyutu”, ss. 516-524. 
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politikasında dini-mezhebi referanslar ağırlık kazanmaya başlamıştır. Şiilik bu 

bağlamda İran için hem iç hem de dış politikası bağlamında stratejik bir kültür aracı 

olarak karşımıza çıkmaktadır.151 

2.  İran Dış Politikasını Belirleyen Faktörler 

Uluslararası ilişkilerde devletlerin dış politikalarını etkileyen bazı temel yapısal 

faktörler bulunmaktadır. Bu faktörlerin başında ülkelerin bulundukları coğrafya-

jeopolitik, uluslararası sistemin ve aktörlerin yapısı, bölgesel dinamikler, tarih, siyasal 

kültür, ekonomi, etnik yapı, ülkenin içyapısı, devlet içindeki karar vericilerin görüşleri, 

ideolojileri, psikolojileri gibi unsurlar yer almaktadır. 

2.1.  Şii Din Anlayışı 

İran dış politikasına ilişkin yapılan çalışmaların birçoğunda İran jeopolitiği, İran 

dış politikasının pragmatizmi, rasyonelliği veya ABD/İsrail karşıtlığı üzerinde 

durulmaktadır. Fakat İran yönetici seçkinlerini etkileyen ve politikalarını belirleyen 

mezhebi anlayışı ihmal edilmektedir.  

İran devletinin dış politikası analiz edilmek istendiğinde sadece yukarıda 

bahsettiğimiz dinamikleri göz önüne almak yeterli olmayacaktır. Çünkü 1979 yılında 

gerçekleşen “İran İslam Devrimi” ve sonrası oluşturulan sistem içinde Şii İslam 

düşüncesi hem iç hem de dış politikayı belirleyen temel unsurlardan biri haline 

gelmiştir. Bu yapıyı, sistemi anlamak ve tahlil etmek salt uluslararası ilişkiler disiplini 

ile mümkün olmamaktadır. Bu noktada İslam Mezhepler Tarihi bilim dalının yöntem ve 

kavramları, sosyoloji ve politik psikoloji gibi disiplinlerden de yararlanarak analiz 

edilmesi daha doğrudur. 

                                                            
151  Michael Eisenstadt, The Strategic Culture of the Islamic Republic of Iran: Religion, Expediency, and 

Soft Power in an Era of Disruptive Change, Middle East Studies at the Marine Corps University 
Yayınları, Washington, 2015, s.45 
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“İran İslam Devrimi” sonrası oluşturulan anayasa ile İran dış politikasının genel 

çerçevesi belirlenmiştir.152 Anayasanın 152. maddesine göre153 “İran İslam 

Cumhuriyeti’nin dış politikası, her türlü tahakkümün ve tahakküm altına girmenin 

reddi, ülkenin her yönden bağımsızlığının ve toprak bütünlüğünün korunması, bütün 

Müslümanların haklarının savunulması, despot ve zorba güçlere karşı hiçbir 

yükümlülük altına girilmemesi ve savaş yanlısı olmayan devletlerle karşılıklı ilişkiler 

kurulması temeline dayanır.” demektedir. 153. Maddesinde “Yabancı güçlerle ülkenin 

doğal ve ekonomik kaynakları, kültürü, ordusu ve diğer öğelerinin sömürülmesine 

neden olacak her türlü anlaşma yapılması yasaktır.”  154 maddesinde “İran İslam 

Cumhuriyeti tüm insanların mutluluk müjdecisidir. Bağımsızlık, özgürlük, adalet ve 

hakkın egemenliği, tüm insanların doğal hakkı olarak kabul etmektedir. Dolayısıyla, 

diğer ülkelerin içişlerine karışmaksızın, ezilenlerin ezenlere karşı haklı savaşımını, 

dünyanın neresinde olursa destekleyecektir.” demektedir.154   

Yukarıdaki maddelerde “İran İslam Devrimi” ideolojisi olan Şii devrimciliğin 

izleri görülmektedir.  Özellikle devrimin ihraç edilebilmesi “İran İslam Devrimi” 

değerlerini yani Şiiliği başta Müslüman ülkelere olmak üzere bütün dünyaya yayma 

politikası, İran dış politikasının en önemli hedeflerinden biri olmuştur.155 Bu hedefin 

seçilmesinde İran İslam Cumhuriyeti yöneticilerinin kişiliği, benimsedikleri ideoloji ve 

dünya görüşleri de etkili olmuştur.   

Ayetullah Humeyni’ye göre İslami yönetimin temel misyonu “Evrensel İslami 

Düzen” oluşturmaktır. Bunun gerçekleşebilmesi için devrimin ihracı mecburiyettir. 

                                                            
152   Nasır Kashef Asl, “İran İslam Cumhuriyeti Dış Politikasının Oluşumunu Etkileyen Etmenler: Bir 

İranlı Görüşü”, Mehmet Şahin, Türel Yılmaz, Ed., Orta Doğu Siyasetinde İran, Barış Kitap, Ankara, 
2011, s. 142 

153  Anayasa’nın metni için bkz. “The Constitution of the Islamic Republic of Iran,” Islamic Parliament 
of Iran, https://en.parliran.ir/eng/en/Constitution. Anayasa’nın Türkçe metni için bkz. İran İslam 
Cumhuriyeti Anayasası, Tahran, Alhoda, 2010. 

154  Asl, “İran İslam Cumhuriyeti Dış Politikasının Oluşumunu Etkileyen Etmenler: Bir İranlı Görüşü”, 
s. 142. 

155  R.K. Ramazani, ''Khumayni’s Islam in Iran’s Foreign Policy'', Islam in Foreign Policy, edt: Adeed 
Dawisha, Cambridge Üniversitesi Yayınları, 1983, s.21. 
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Humeyni bir açıklamasında “İslam Devrimini, İran sınırları içinde mahpus kaldığı gün 

fatihası okunmalıdır.” demiştir.156  Yine Humeyni “biz devrimimizi dünyaya ihraç 

etmeliyiz. Çünkü İslamiyet çeşitli Müslüman ülkelerini farklı bir şekilde düşünmez. 

İslamiyet, dünyada tüm ezilmişler toplumların destekleyicisidir. Öte yandan, bütün 

süper güçler ve büyük kuvvetler, bizi yok etmek için ayağa kalkmışlardır. Şayet biz 

kapalı bir çevrede kalsaydık kesinlikle yenilgi ile karşı karşıya kalacaktık”157 diyerek 

devrimin yani Şii İslam anlayışının yayılmasının hedeflendiğini açıkça dile getirmiştir.  

Humeyni’nin bu söylemi, devrimci İran yönetimi için bir amaç ve strateji 

belirlemekle birlikte bir misyon ve hedef olarak algılanmıştır. Dış politikadaki bu 

strateji, bölgesel ve küresel anlamda etkilerini günümüzde de hissettirmektedir. Bu 

politika ile birlikte başta Şii gruplar olmak üzere tüm “İslamcı” gruplar ile güçlü 

ilişkilerin kurulmasını beraberinde getirmiştir. Tabiatıyla köklü devlet geleneği olan 

İran devleti içerisinde dış politikada daha gerçekçi düşünen ve İran’ın ulusal çıkarları ile 

ekonomik kazanımlarını önceleyen yönetici elitleri de mevcuttur. Fakat ilerleyen 

bölümlerde ele alacağımız Devrim Muhafızları Ordusu ve bu yapının doğrudan İran 

Rehberi Hamaney’e bağlı olması nedeniyle izlenen dış politikaya bakıldığında Şii İslam 

düşüncesinin reel politik adı altında yayılmasının hedeflendiğini görmekteyiz. Ayrıca 

devrimci Şii ideolojinin yanı sıra, Şii demografik yapı, İran’ın Fars Kimliği, Jeopolitik 

konumu, Batı karşıtlığı, ulusal çıkarlar, güvenlik endişesi, küresel ve bölgesel 

konjonktür gibi faktörler de İran dış politikasını etkileyen diğer hususlardır. 

2.2 Şii Jeopolitiği ve Demografik Yapı 

Günümüzde yaklaşık yedi milyarlık dünya nüfusunun bir milyar yediyüz 

milyonluk kesimi Müslümanlardan oluşmaktadır. Bu nüfusun %80-85’lik gibi kahir 

                                                            
156   Asl, “İran İslam Cumhuriyeti Dış Politikasının Oluşumunu Etkileyen Etmenler: Bir İranlı Görüşü”, 

s. 143. 
157   Asl, “İran İslam Cumhuriyeti Dış Politikasının Oluşumunu Etkileyen Etmenler: Bir İranlı Görüşü”, 

s. 144. 
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ekseriyeti Sünni olup geriye kalan %15’lik kesimi Şii nüfus oluşturur. Bu iki kategoriye 

dâhil edilemeyen İbaziler, Dürziler ve Kadıyaniler gibi sayıca az Müslüman topluluklar 

da mevcuttur.158 

Şiiler daha önce değinildiği gibi On iki İmamcı/İsna Aşeriyye, Zeydilik ve 

İsmaililik olmak üzere temelde üç alt gruba ayrılmaktadır. Bununla birlikte On İki 

İmamcı Şiilik genel Şii nüfusunun büyük çoğunluğunu teşkil etmektedir.159 

Şii Müslümanların çoğunlukta olduğu ülkeler İran, Irak, Bahreyn ve 

Azerbaycan’dır. Bununla birlikte Lübnan, Yemen, Suriye, Suudi Arabistan, Kuveyt, 

BAE, Katar, Umman, Afganistan, Pakistan ve Hindistan gibi ülkelerde de kayda değer 

bir Şii nüfustan bahsedilmektedir. Ayrıca Nijerya, Komor Adaları, Fas, Fildişi Sahilleri, 

Sudan, Cezayir, Tunus, Libya, Mısır, Senegal, Mali, Burkina Faso, Kenya, Uganda, 

Kamerun, Tanzanya, Gana, Güney Afrika, Malezya gibi ülkelerde de kısmen Şii nüfus 

bulunmaktadır.160 

İran’ın 85 milyona yakın nüfusunun yaklaşık %90’ı Şii’dir.161 Aynı şekilde 

yaklaşık 10 milyon civarında nüfusu bulunan Azerbaycan’ın da %75’i Şii’dir. 36 

milyonluk nüfusu olan Irak’ın da %60’ı Şiilerden oluşmaktadır. Arapların Basra 

Körfezi, İranlıların Fars Körfezi dedikleri körfezde küçük bir ada ülkesi olan Bahreyn’in 

bir buçuk milyonluk nüfusunun da %70’i Şiilerden oluşmaktadır. Ancak Bahreyn’i 

Sünni azınlığa mensup bir kral yönetmektedir. 25 milyon nüfusu olan Yemen’in 

yaklaşık %35-40’si Zeydi Şiilerden oluşmaktadır. 170 milyona yakın nüfusu olan 

Pakistan’ın %25’i Şii’dir. 30 milyon nüfusu olan Afganistan’ın %20’si Şii’dir. 3 

milyona yakın nüfusu olan Kuveyt’in %35’şi Şii’dir. 25 milyon nüfusu olan Suudi 

                                                            
158  Ayrıntılar için bakınız; Âdem Arıkan, ''İslam Dünyasının Mezhep Har൴tası ve Nüfus Dağılımı'', 

Journal of Islamic Research 2018, 2 (2):348-79. 
159  Muhammed R., Hafezinya, İran Jeopolitiği ve Siyasi Coğrafyası, çev. Kaan Dilek, İraniyat 

Yayınları, Ankara, 2017, s. 28. 
160    Mehmet Ali Büyükkara, ''İslâm Kaynaklı Mezheplerin Orta Doğu’daki Coğrafi Dağılımı ve Tahmini 

Nüfusları”, e-makâlât Mezhep Araştırmaları, www. Mezhep.org, 2013, c. VI, sy. 2, ss. 321-354. 
161  Hafezinya, İran Jeopolitiği ve Siyasi Coğrafyası, s. 24. 
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Arabistan’ın %12’si Şii’dir. 20 milyona yakın nüfusu olan Suriye’nin %10-15’i Şii 

Nusayri’dir.” Ayrıca 1 milyarı aşkın nüfusundan 160 milyonunun Müslüman olduğu 

Hindistan’da da Müslüman nüfusun %35’i Şii’dir. Diğer ülkelerdeki Şii nüfusları da 

kattığımızda bugün dünyada yaklaşık 200 milyon civarında Şii nüfus yaşamaktadır.162  

Bu rakamlardan da anlayacağımız gibi Orta Doğu’da dini demografik yapı 

içerisinde Şii demografik yapı nüfus olarak az görünse de stratejik anlamda önemlidir. 

Şii Demografik yapıyı göz önüne aldığımızda İran’ın Orta Doğu’daki dış politika 

stratejilerini daha doğru anlamlandırmamızı sağlamamaktadır. 163 

2.3. İran’ın Jeopolitik Konumu 

Jeopolitiğin iki ayağı bulunmaktadır: “Coğrafya ve politika”. Bu kapsamda, 

jeopolitiğin gereği olarak bir ülkenin dış politikasını belirlemesinde coğrafi konumu ve 

bölgesel güç mücadelesinde ürettiği stratejiler etkili olmaktadır. Jeopolitiğe göre, bir 

devletin rejimi ya da yöneticileri değişse dahi coğrafyası sabit kaldığından uygulayacağı 

dış politikasında radikal değişiklikler beklenmemelidir.164 

Yüzölçümü 1 milyon 648 bin kilometrekare, nüfusu yaklaşık 85 milyon olan 

İran; Türkiye, Azerbaycan, Ermenistan, Irak, Pakistan, Afganistan ve Türkmenistan’la 

komşudur.165 Asya’nın güneybatısındaki İran’ın kuzeyinde Hazar Denizi, güneyinde 

Basra ve Umman Körfezi bulunmaktadır. İran, Hürmüz Boğazı gibi stratejik bir 

suyolunu denetlemektedir. Bu durum, enerjinin kesintisiz sağlanması hususunda İran’ın 

rolünü ve önemini artırmaktadır. İran ayrıca coğrafi konumu itibariyle Avrupa Kafkasya 

                                                            
162  Fereci-Rad, Abdurrıza; Sadati, Seyyid Hadi; Sohrabi, Ali; Jeopolitik-i Şie ve Siyaset-i Harici-ye 

Cumhuri-ye İslami; “Berrisi-ye Moredi-ye Tesir-e Du Ceng-e İsrail Ba Hizbullah ve Hamas, Ber 
Revabet-e İran ve Cuhuri-ye Azerbaycan”; Cultural Geography of The Islamic World, No. 2, Winter 
2012. 

163  N. Keddie ve J.R. Cole, Shi’ism an Social Protest, New Haven Üniversitesi Yayınları, 1986, s. 5. 
164   Amir Mohammad Haji-Yousefi, “Political Culture and Iran’s Foreign Policy: A Comparative Study 

of Iran’s Foreign Policy during Ahmadinejad and Rouhani”, Journal of World Sociopolitical 
Studies, cilt 2, sayı 2, 2018, ss. 225-245. 

165  Mohammed Alsulami, Abdulraouf Alghoneimi, “The Shiite Geopolitics: Present and Future”,   
Journal for Iranian Studies, Yıl 1, Sayı 1, 2016, s. 40. 
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Asya Ulaştırma Koridoru, Kuzey-Güney Koridoru, Modern İpek Yolu gibi ulaştırma 

projelerinde kilit önemdedir.166 Bu sebeple İran hem Kafkaslarda hem Asya’da hem de 

Orta Doğu’da etki alanı oluşturabilmek için çaba harcamakta, bölge ülkeleri ve 

uluslararası aktörlerle güç mücadelesine girmektedir. 

 İran, coğrafi konumu itibariyle dünyada çatışma riskinin en yüksek olduğu, 

küresel rekabetin hiç bitmediği, enerji açısından önem taşıyan, radikalizmin yoğun 

yaşandığı bir bölgede bulunmaktadır. DEAŞ, El-Kaide, Taliban gibi terör örgütlerinin 

ve devlet dışı aktörlerin varlığı, Azerbaycan-Ermenistan arasındaki Yukarı Karabağ 

sorunu, Irak, Suriye ve Yemen’deki istikrarsızlıklar, Körfez ile Afganistan-Pakistan’da 

ABD’nin konumu gibi sorunlar İran’ın dış politika hususunda her zaman alarm 

durumunda olmasına sebep olmaktadır.167 İran, Arap Orta Doğusu ile Asya 

Müslümanlarının yaşadığı bölgelerin arasındaki konumuyla da İslam coğrafyasında bir 

köprü özelliği taşımaktadır.168 İnsan, silah ve uyuşturucu kaçakçılığı gibi uluslararası 

suçlar ile örgütlü suçlar ve “Yabancı Terörist Savaşçılar” (YTS) için ise bir transit 

ülkesi konumundadır. 

İran’ın jeopolitik konumu uluslararası aktörlerin ilgisinin her dönem İran’ın 

üzerinde olmasına sebep olmuştur. Bu durum, uluslararası aktörlerin savaş halinde 

oldukları dönemlerde İran’ı işgal edilmekle karşı karşıya bırakmıştır. Bundan dolayı, 

İran hem Birinci Dünya Savaşı hem de İkinci Dünya Savaşı zamanında işgale 

uğramıştır. İran’ın işgale uğraması, toplumsal belleğinde büyük güçlere karşı kalıcı bir 

şüphe oluşmasına sebep olmuştur. Bu durum da İran dış politikasını etkileyen önemli 

unsurlar arasında yer almıştır. 169 Konjonktür değişse de  İran coğrafi konumu nedeniyle 

uluslararası ve bölgesel aktörlerin ilgi odağı olmaya devam edecektir. Dolayısıyla 

                                                            
166   Hafezinya, İran Jeopolitiği ve Siyasi Coğrafyası, ss. 24. 
167    Hafezinya, İran Jeopolitiği ve Siyasi Coğrafyası, s. 33-34. 
168   Hafezinya, İran Jeopolitiği ve Siyasi Coğrafyası, s. 25. 
169  Alsulami, Alghoneimi, “The Shiite Geopolitics: Present and Future”, s. 40 
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İran’ın jeostratejik konumu kendi dış politikasını inşa sürecinde hem fırsatları hem de 

riskleri beraberinde getirmektedir. 

2.4. İran Kimliği ve Siyasi Kültürü 

Pers İmparatorluğu geçmişi İran’a günümüzde dış politika inşa sürecinde önemli 

bir motivasyon kaynağı olmaktadır.170 2500 yıl önce küresel nüfusun %40’ını kontrol 

altına alma kudreti göstermiş olan Pers İmparatorluğu’nun bıraktığı tarihi miras İran’ı 

cesaretlendirmekte ve bölgesel olarak Pers yayılmacılığını esas alan politikalar 

izlemesine sebep olmaktadır.171 

İran kültürü kadim zamanlardan beri bir İran milli kimliği inşa etmiştir.172 

İran’ın modern zamanlardan önceki kültürü 2500 yıllık bir tarihe sahip olup bu süre 

zarfında sürekliliğini hiçbir şekilde kaybetmemiş ve bu kültürel bilinç insanların 

hafızasında sürekli canlı kalmıştır. Şâhnâme, sözlü edebiyat, halı ve çömlek gibi 

geleneksel zanaatlar, geleneksel mimari, ziraat vs. bu kültürel hüviyeti sürekli canlı 

tutmuş ve hafızalardan silinmesine izin vermemiştir. Bu kültürün belirleyici ve kurucu 

unsurlarını da bugünkü İran’ın coğrafi ve milli sınırlarının dışında aramak 

gerekmektedir.  

Binlerce yıla yayılan bu teşekkül süreci Anadolu’dan, Hindistan ve Orta Asya’ya 

kadar çok geniş bir bölgeyi etkisi altına almıştır.  Farsî diller ve ortak din tüm 

zamanlarda İran kültürünün ortak bileşenleri olmuştur.  Seyyid Hüseyin Nasr da benzer 

bir yaklaşımla İran’ı; “yerküre üzerinde insan hayatının en eski tarih kesitlerinden 

itibaren başlayan, zamana yayılmış bir gerçeklik, bol desenli ve işlemeli bir halı gibi 

Asya’nın kalbini bu kıtanın batısına doğru yayan bir mekâna kurulu, sınırları inişli-

çıkışlı dönemler süresince genişleyip daralan ve tarihin aydınlık anlarının gölgesinin 

                                                            
170  Fereshteh Davaran, Continuity in Iranian Identity Resilience of a cultural heritage, Routledge, New 

York, 2010, s. 7. 
171  Davaran, Continuity in Iranian Identity Resilience of a cultural heritage, s. 7. 
172   Ayrıntılar için bknz: Farid Mibagheri, “Political Culture and its Impact on Politics: The Case of 

Iran,” Political Culture Case Studies, Conflict Studies Research Center, 2003. 
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kısalıp uzadığı bir ülke, Doğu ve Batı’nın manevî ve kültürel varlığını birbirine 

bağlayan bir halka” olarak ifade etmiştir.173 

 İran kültürü, sürekli aşırı uçlarda seyretmiş, İslâmdan önce Mecusîliğin iyi-kötü 

inancı daha sonra yerini Maniheizmin iyi ruh ve kötü fiil dualizmine bırakmıştır. İran 

siyasî geleneğinde, daha ziyade despotik ve devrimci karakterli hareketlerin hem İslâm 

öncesi hem de sonrasında sürekli bir etkisi var olagelmiştir. Merkezî otoriteyi zayıflatan 

ve yerel hâkimiyetleri beraberinde getiren bu hareketler, çoğu zaman dinî ve 

mehdîci/mesiyanik karakterinde olmuştur.174 

 Günümüz İran coğrafyasında M.Ö. 6. yüzyıldan itibaren birçok güçlü devlet 

kurulmuştur.175 Bu devletler genelde Horasan bölgesi, Azerbaycan bölgesi ve Fars 

bölgesi merkezli olarak ortaya çıkmışlardır.176 İran devlet kimliğine en çok etki eden 

devletlerden biri, Kiros’un kurduğu Ahameniş İmparatorluğu’dur. Ahamenişlerden 

devralınan imparatorluk mirası İran’ın bölge politikalarını şekillendiren önemli unsurlar 

arasında yer almaktadır. Zerdüştlüğün misyonu olan “dünyaya adalet ve barış getirme” 

telkini İran’ın dış politika oluşturma sürecinde referans noktalarından biridir. Bu durum, 

İran’ın bölgede kendi içine kapalı bir dış politika izlemesinden ziyade kendince 

haksızlık olduğunu düşündüğü durumlarda müdahale etmesini meşru kılmakta ve dış 

politika çıkarlarını “insani” kavramlarla kapatmak istemektedir. 

2.5. Batı Karşıtlığı 

İranlı kimliğinin en önemli unsurlarından bir diğeri de özellikle İslam Devrimi 

sonrasında yükselişe geçen emperyalizm ve Batı karşıtlığıdır. İslam Devrimi Şah’a ve 

doğrudan Batı’ya karşı yapıldığından anti-emperyalizm İslam Devrimi’nin ruhu gibidir. 

                                                            
173  Seyyid Hüseyin Nasr, Makaleler I, çev. Şâhabeddin Yalçın, İstanbul, İnsan Yayınları, 1995, s. 135–

136. 
174  Nikki Keddie, Roots of Revolution, Yale University Press, 1981, s. 3. 
175     Davaran, Continuity in Iranian Identity Resilience of a cultural heritage, s. 7 
176       Ayrıntılar için bknz: Farid Mibagheri, “Political Culture and its Impact on Politics: The Case of 

Iran,” Political Culture Case Studies, Conflict Studies Research Center, 2003. 
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Bu kapsamda İran, kendini ezilenlerin ve sömürülenlerin koruyucusu olarak görmekte; 

dış politikasını bu doğrultuda inşa etmektedir.177 Bölgede kendini Arap olmayan ve Şii 

olarak “farklı” gören İran, Batı’nın politikalarına yönelik de hep bir kuşku 

içerisindedir.178  Özellikle Birinci Dünya Savaşı ve İkinci Dünya Savaşı döneminde 

büyük güçler tarafından sürekli işgale uğrayan İran, bu toplumsal hafızayla İslam 

Devrimi’ni yaşamış ve Batı karşıtlığını benimseyen politikalarla bölgede aktif rol 

oynamaya çalışmıştır.179 

Bu kapsamda İran, devrim sonrasında ilk olarak CENTO’dan ayrılmış, ancak 

Türkiye ve Pakistan ile ilişkilerini RCD (Kalkınma İçin Bölgesel İşbirliği) üzerinden 

sürdürmeye devam etmiştir. İsrail ve sonrasında ABD ile ilişkiler kesilmiş, anti-

emperyalist olarak bilinen Küba, Angola ve Nikaragua gibi ülkeler ile ilişkiler tesis 

edilmiş, Yeşil Kuşak ülkeleriyle ilişkiler sürdürülmüştür. İran, kendini ezilenlerin 

hamisi olarak gördüğü için Filistin halkının yanında olmuş, bu durum hem ülke içinde 

dış düşman algısıyla milli birlik ve bütünlüğü sağlamış hem de Müslüman Orta Doğu 

halkları nezdinde İran’a itibar kazandırmayı hedeflemiştir.180 

İran Orta Doğu’da devletten-devlete diplomasiden çok devletten-halka doğru 

diplomasi yürütmektedir. Müslüman halkı başta ABD ve İsrail karşıtlığı olmak üzere 

seküler otoriter yönetimlere kışkırtmak vasıtasıyla kazanma yoluna gitmektedir.181 Son 

dönemde özellikle Bahreyn içinde meydana gelen Şii protestolarını gündemde tutarak 

halkın yanında olduğunu hissettirmekte, ilerleyen bölümlerde detaylı olarak 

inceleyeceğimiz Hizbullah, Husiler ve Haşdi Şabi gibi Şii milisler aracılığıyla doğrudan 

Orta Doğu halklarıyla ilişki kurarak onları etkilemek istemektedir. 
                                                            
177   Ayrıntılar için bkz: Farid Mibagheri, “Political Culture and its Impact on Politics: The Case of Iran,” 

Political Culture Case Studies, Conflict Studies Research Center, 2003. 
178  Hafezinya, İran Jeopolitiği ve Siyasi Coğrafyası, s. 36-37. 
179  Ayrıntılar için bkz; İran: Ulusal Kimlik İnşası, edt: Hamid Ahmedi, çev. Hakkı Uygur, Küre 

Yayınları, İstanbul, 2009. 
180  Shahroud Amir Entekhabi’ “Role of Religious Texts in Shaping The Foregin Policy Of The Islamic   

Republic Of Iran, Discourse: An Iranian Quarterly, Cilt 6, Sayı 2 Yıl 2004, ss. 61-76. 
181  Seçil Özdemir, 2017, ''İran’ın Bir Dış Politika Enstrümanı Olarak Propaganda'', İRAM raporu, 2017 
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İran için tarihinde köklü bir devlet tecrübesine sahip olması önemli bir 

fırsattır.182 İran’ın yöneticileri İran’ın kendi tarihiyle bütünleşmesiyle daha da 

güçlendiği, halkın bu güce inanması gerektiği tezlerini öne sürerek halkın rejime olan 

bağlılığını da artırmayı amaçlamaktadır.183 Bu kapsamda, 2015 yılında Cumhurbaşkanı 

Yardımcısı Ali Yunusi’nin Büyük İranlı Kimliği Konferansı’nda gerçekleştirdiği 

konuşmasında “Gerçekte İran coğrafyası; Çin sınırından bugünkü Afganistan ve 

Pakistan'a, Kuzey Kafkasya'dan Fars (Basra) Körfezi'ne kadar olan coğrafi alan bu 

birliğin içerisinde yer alır. Bu bölgede stratejik kültürel ve tarihi nüfuz oldukça 

önemlidir. Nüfuz coğrafyamızı göz ardı ederek menfaat ve güvenliğimizi koruyamayız. 

Irak şu an sadece medeniyet etkimiz altında olan bir ülke değil. Kimlik, kültür 

merkezimiz ve başkentimizdir. Bu, dün olduğu gibi bugün de böyle. Çünkü İran-Irak 

coğrafyası ve kültürünün birbirinden ayrılması mümkün değil.” demiştir.184  

Yukarıdaki konuşma, İran’ın tarihi referanslarla birlikte bölgede yürüttüğü 

politikanın yansıması niteliğindedir. Özellikle ilerleyen bölümde ele alacağımız Arap 

Baharı sonrası bölgede yaşanan gelişmeleri de bu gözle okumak mümkündür. Çünkü  

İran’da Şiîlik ile İranlılık iç içe geçmiştir.185 Ali Yunusi’nin konuşmasında bahsettiği 

coğrafyalarda “Büyük İran” fikri içerisinde Şii yayılmacılık de yer almaktadır ve bu 

anlayış İran dış politikasını büyük ölçüde etkilemektedir. 

Ezcümle İran’ın İslam öncesi ve İslam sonrası süreçte kadim bir geçmişe dayalı 

köklü medeniyet anlayışı, İran’ın siyaset anlayışını da etkilemiş, bu anlayışın iç ve dış 

politikasında etkileri tarihten günümüze belirli ölçülerde korunarak varlığını devam 

ettirmiştir. 

                                                            
182   Fereshteh Davaran, Continuity in Iranian Identity Resilience of a cultural heritage, Routledge, New 

York, 2010, s. 7. 
183  Özdemir, İRAM raporu, 2017. 
184  “İran: Bağdat bizim başkentimiz”, https://english.alaraby.co.uk/english/news/2015/3/10/tehran-

official-baghdad-is-capital-of-new-persian-empire (Son erişim tarihi: 30 Kasım 2020.) 
185   Hamid Ahmedi, “İran’da Din ve Milliyet: Dayanışma mı, Çekişme mi?”, İran: Ulusal Kimlik İnşası, 

Hamid Ahmedi (der.), çev. Hakkı Uygur, İstanbul: Küre Yayınları 2009, s.34-35. 
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3.   İran İslam Devrimi Sonrası İran Dış Politika Yapımı ve Araçları 

İran İslam Cumhuriyetinde en üst siyasi otorite Rehberlik makamıdır. Ayetullah 

Humeyni’nin velayet-i fakih teorisi çerçevesinde oluşturulan bu makam hem siyasi hem 

de dini liderlik kurumu olarak dikkat çekmektedir.186 Anayasanın 110. Maddesine göre 

Rehber, İslam devrimin önderi ve İslam ümmetinin lideri olarak görülmektedir. 

Rehberin,  gözetiminde yasama, yürütme ve yargı olmak üzere devletin temel 

organlarını faaliyetlerini icra etmektedir. İran İslam Cumhuriyeti’nin genel siyasetini 

belirlemek, iç ve dış politika da dâhil olmak üzere Rehber’in yetkisindedir.  Savaş ve 

barış kararı alma ve genel seferberlik ilan etme yetkileri de aynı zamanda silahlı 

kuvvetlerin komutanı olan Rehber’in elindedir.187 

İran İslam Cumhuriyetinde Rehber’den sonra en üst otorite İran 

Cumhurbaşkanıdır. Cumhurbaşkanı, rehberin yetkisi altında olmayan konularda 

yürütmeye başkanlık etmek ve anayasayı uygulamakla yükümlüdür. Devletin genel 

siyasetini belirlemek Rehber’in yetkisi dâhilinde olduğu için cumhurbaşkanının tek 

başına ülkenin iç ve dış siyasetinde etkili olması mümkün değildir. Cumhurbaşkanı 

önemli konularda karar alırken Yüksek Güvenlik Konseyi’nde188 bir uzlaşmanın 

sağlanmasına ve Rehber’in onayını almaya dikkat eder. İran Dışişleri Bakanlığı ise 

                                                            
186   M. Mahtab Alam Rizvi, “Velayat-e Faqih (Suprem Leader) and Iranian Foreign Policy: A Historical 

Analysis”, Strategic Analysis, cilt 36, sayı 1, 2012, ss.112-127. 
187   Anayasa’nın metni için bkz. “The Constitution of the Islamic Republic of Iran,” Islamic Parliament 

of Iran, https://en.parliran.ir/eng/en/Constitution. Anayasa’nın Türkçe metni için bkz. İran İslam 
Cumhuriyeti Anayasası, Tahran, Alhoda, 2010. 

188  İran devletinin ulusal çıkarlarını korumak, İslam devrimini, ulusal egemenliği ve ülkenin toprak  
bütünlüğünü korumak için Cumhurbaşkanı başkanlığında Yüksek Güvenlik Konseyi (Milli 
Güvenlik Yüksek Şurası) kurulur. Bu konsey, yasama, yürütme ve yargı erklerinin başkanları; Genel 
Kurmay Başkanı, Plan ve Bütçe Teşkilatının temsilcisi; Rehber’in tayin ettiği iki temsilci, dışişleri, 
içişleri ve istihbarat bakanları ile Ordu ve Devrim Muhafızları komutanlarından oluşur. Rehber 
tarafından belirlenen genel siyaset çerçevesinde savunma ve ulusal güvenlik politikalarını belirler; 
genel savunma ve güvenlik planlarıyla siyasi, istihbarat, toplumsal, kültürel ve ekonomik 
faaliyetlerin koordine edilmesini sağlar. Rehber’in temsilcilerinden birisi bu konseyin sekreterliğini 
yapar. Yüksek Güvenlik Konseyi’nin kararları Rehber’in onayından sonra geçerlilik kazanır. 
Ayrıntılar için bknz: Kevjn Lim, “National Security Decision-Making in Iran”, Comparative 
Strategy, cilt 34, sayı 2, 2015. 
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hazırladığı raporlar ve verdiği bilgilerle dış politika yapımı sürecinde küçük bir etkiye 

sahiptir. Esas olarak dış politikanın yürütülmesinde sekreterlik görevini yürütmektedir. 

 İstihbarat Bakanlığı ve diğer güvenlik kurumları da sahada aktif olarak 

bulunmaları, verdikleri bilgiler ve gerek Yüksek Güvenlik Konseyi’ndeki pozisyonları 

gerekse Rehber ile doğrudan yakın ilişkileri nedeniyle dış politika yapımı sürecinde 

kısmen etkili olabilmektedir. Bu noktada Devrim Muhafızları Ordusu ve Kudüs güçleri, 

İran dış politika yapım sürecinde etkili olmaktadırlar. Bu kurumların faaliyetleri ve 

etkileri üçüncü bölümde detaylı olarak ele alınacaktır. 

1979 yılında gerçekleşen İslam Devrimi’nden sonra İran’ın dış politikasının 

uzun süre arayış içinde olduğu söylenebilir. Ayetullah Humeyni ile birlikte Batı ile 

ilişkilerini kopardığı bir döneme giren İran’ın dış politikasına stratejik yön (Ne doğu ne 

batı)  arayışlarının etki ettiği anlaşılmaktadır.189 1980-1988 yılları arasında Irak ile olan 

savaştan kaynaklı dış politikaya ilişkin belli bir prensip dikkati çekmemekte, Soğuk 

Savaş sonrası 2000’lerin başıyla birlikte dış politika konseptinin bir temele oturtulduğu 

görülmektedir. Demokratik bir sistem olmamasından kaynaklı kişilere bağlı olarak 

farklı politikalar söz konusu olsa da tarihten gelen dış politika dinamikleri arasında bazı 

süreklilikler dikkatten kaçmamaktadır.190 

İran özelde Şiilerin genelde tüm Müslümanların hamisi olma iddiasındadır. Bu 

hedefleri destekleyen bazı düzenlemeler İran Anayasası’nda yer almaktadır.  Bu 

bağlamda, İran’ın dış politikasında (3.madde, 16. Bent) tüm mustasafları (ezilenleri) 

koruma, bağımsızlığı ve toprak bütünlüğünü destekleme (152.madde), Müslümanların 

haklarını muhafaza ve barışçıl ilişkiler tesis etme hedefleri ortaya konmuştur.191 

                                                            
189  Entekhabi’ “Role of Religious Texts in Shaping The Foregin Policy Of The Islamic Republic Of 

Iran, ss. 61-76. 
190  Ayrıntılar için bkz: Fred Halliday, Revolution and Foreign Policy, Cambridge University Press, 

1990.  
191  Gündoğan, İran ve Orta Doğu,  s. 171-172. 
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Böylelikle İran, özellikle Müslüman ve Batı/ABD karşıtı ülkeler açısından çekim gücü 

oluşturma potansiyelini kullanmak istemektedir.192  

İran, İslam Devrimi sonrası dış politika esaslarını “devrim ihracı” üzerine 

kurgulamış ve İran özellikle Devrimin ilk yıllarında toplumlar arası yakınlık hissettiği 

coğrafyalara Devrim’i yaymak istemiştir.193 Nitekim Devrim’in lideri Ayetullah 

Humeyni “İslam Devrimi’nin İran sınırları içerisinde kalması, rejimin Fatiha’sının 

okunması anlamına gelir” diyerek bu konunun İran açısından önemini gözler önüne 

sermiştir. Rejim ihracına dayalı politikalara ilaveten dış politikasını, bölgede yaşayan 

Şii halk ve oluşumlarla ilişki halinde olma, kendine müzahir milis güçler teşkil ederek 

İran’ın güvenliğini İran sınırlarının dışından sağlama, anti-emperyalizm ve Batı 

karşıtlığı ekseninde bölge ülkeleri ve küresel aktörlerle ilişkiler kurma, enerji 

piyasasında önemli bir aktör olma gibi temel prensipler üzerine inşa etmiştir.194 Bu 

kapsamda İran’ın bölgeye yönelik politikalarında kullandığı bazı araçlar bulunmaktadır. 

İran’ın dış politika oluşturma sürecinin iyi anlaşılabilmesi için bu araçların analizi 

faydalı olacaktır. 

Devrimin ilk yıllarında devrim ideolojisinin idari, mali ve sosyal anlamda 

kurumsallaşması için çalışan Tahran yönetimi, İran-Irak Savaşı’nın da etkisiyle komşu 

devletlere kuşku ile yaklaşmış, bu bağlamda Şah İsmail ve eski İran medeniyetlerinin 

genel özelliklerini yansıtarak yayılmacı bir dış politika izlemeye başlamıştır.195 Bu 

kapsamda İran Devleti belirli bir strateji çerçevesinde orta-uzun vadeli amaçlarla İran’ın 

nüfuz alanını genişletilmesi için sadece Orta Doğu’da değil, Asya, Afrika, Latin 

Amerika ve Balkan ülkelerini içine alacak şekilde yumuşak güç unsularını devreye 

sokmuştur. 
                                                            
192  Posch, ''Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran'', s. 80-81. 
193  R.K. Ramazani, Revolutionary Iran: Challenge and Response in the Middle East, John Hopkins 

Universitesi Yayınları, 1988, s.19 
194  Bu durum bölge ülkeleri arasında tedirginliğe yol açmış, özellikle İran-Irak Savaşı döneminde bölge 

ülkelerinin büyük bir kısmının Irak’ı desteklemesine neden olmuştur. 
195  Algar, Islam and Revolution; Writings and Declarations of Imam Khomeini, s. 48-49. 
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Ayrıca Tahran yönetimi, mezhep eksenli politikasını hayata geçirmek amacıyla 

faydalandığı yumuşak güç196 unsurları olan dini, kültürel, siyasi ve toplumsal değerlere 

odaklanmaktadır.197 Bu çerçevede mezhepsel kimlik olarak Şiilik, İran edebiyatı, sanatı, 

eğitim ve dil kursları gibi alanlar İran’ın kullandığı yumuşak güç unsurları 

arasındadır.198 Keza İran sınırları dışında yaşayan İranlıların (diaspora) sayısı 6 milyon 

civarında olup bu kişiler Fars kültürünün ve Şiiliğin yayılması ve yaşatılmasında etkin 

rol oynamaktadır.199 Bu nüfusun da yaklaşık 1.5milyonu İran dışında dünyaya gelmiştir. 

İran diasporası içinde Hristiyan, Budist, Hindu, Yahudi gibi dini inançları farklı olanlar 

da bulunmaktadır. İran haliyle bu durumdan fayda sağlamak istemekte, farklı inançlara 

mensup soydaşları aracılığıyla ülkeye yönelik bakışı yumuşatma amacını gütmektedir. 

Sonuç olarak 1979 İran devrimi sonrası kendine has bir yapı oluşturan olan 

İslam Cumhuriyeti kurulmuştur. Bu sistem, dış politikaya yönelik bir dizi değerler ve 

ilkeler ortaya koymuş, sistem gibi dış politikada da kendine has bir siyaset izleme 

iddiasına girmiştir. Zaman zaman çelişkiler barındırsa da İran İslam Cumhuriyetinde dış 

politika yapım sürecinde tarihten gelen Batı ve İsrail karşıtlığı, Fars siyasi kültürü, 

jeopolitik ve reel politik etkili olmakla birlikte ideoloji özellikle de Şiilik çok etkili 

olmuştur ve olmaktadır. Özellikle İran İslam Cumhuriyeti rejiminin temellerinde ve 

karar alma süreçlerinde Şiiliğin büyük etkisi mevcuttur. Bu etkileri tezimizi de konusu 

olan ve ilerleyen bölümde detaylı olarak ele alacağımız İran İslam Cumhuriyeti’nin dış 

politikasında Şiiliğin etkileri özellikle Mehdilik anlayışı üzerine kurgulandığı 

görülmektedir. Ayrıca bu anlayış çerçevesinde İran dışındaki Şii topluluklarla özel 

ilişkiler geliştirerek hem İmamiyye Şiiliğini yaymak istemekte hem de dış politika 

                                                            
196  Yumuşak güç, kültür, ideoloji, din, ahlaki değerler gibi kullanılarak ülkelerin davranışlarını dolaylı 

yollardan değiştirmeyi, toplumları etkilemeyi ve dönüştürmeyi hedefleyen bir yöntemdir. 
197  Posch, ''Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran'', s. 77. 
198  Gündoğan, İran ve Orta Doğu, s. 180. 
199  Yurt Dışındaki İranlıların Ülkelere Göre Dağılımı (2020), İRAM, https://iramcenter.org/yurt-

disindaki-iranlilarin-ulkelere-gore-dagilimi-2020/#.YC-YMztVP74.twitter , (Son Erişim Tarihi: 
15.02.2021.) 



  66

amaçlarına ulaşmak istemektedir. Bu durum bize Şiiliğin salt bir dış politika aracından 

daha öte bir konumda olduğunu ispatlamaktadır. Ezcümle İran İslam Cumhuriyeti dış 

politika yapım sürecinde, dış politika enstrümanları, dini-mezhebi unsurlar, kültürel ve 

medya unsurları harmanlansa da dini ve mezhebi unsurlar İran dış politikasında ağır 

basmaktadır.   

3.1.  Dış Politika Enstrümanları 

İran İslam Devrimi sonrası İran’ın dış politikada kullandığı ABD/Batı karşıtlığı, 

Filistin sorunu, ezilenlerin haklarını savunma gibi argümanlarla Müslüman dünyada 

zemin kazanmak istemiştir. İran Orta Doğu, Asya, Afrika, Latin Amerika ve Balkan 

ülkeleri gibi farklı coğrafyalarda mezhebi kullanarak bu bölgedeki ülkelerde Şiiliği 

yaymak istemekte, hem dini anlamda nüfuz etmekte hem de dış politika bağlamında 

stratejik çıkarlarını geliştirmek istemektedir. 200 

Bu noktada İran devleti, diplomatik dokunulmazlığa sahip olmaları nedeniyle 

bulundukları ülkelerdeki İranlı diplomatların yoğun temas ve faaliyetlerinden 

yararlanmaktadır. Ayrıca Kültür Merkezleri de İran kültürü ve Şiiliğe ilişkin yayınlar, 

seminerler, toplantılar düzenlemektedir. Bunlarla birlikte sivil toplum kuruluşları, 

dernek, vakıf şeklinde örgütlenen yapılar da bulunmaktadır. Bu müesseselerde yönetici 

olarak Şii din adamları kullanılmaktadır.201 Ayrıca STK’lara bağlı TV kanalları, 

gazeteler, dergiler, radyolar, internet siteleri de bulunmaktadır.  Özellikle gençleri ve 

eğitimli kesimleri etkilemeye çalışan dini faaliyetler, kültürel, ilmi ve sosyal programlar 

düzenlenmektedir.202 

                                                            
200   Ayrıntılar için bkz: Fred Halliday, Revolution and Foreign Policy. Cambridge Üniversitesi 

Yayınları, 1990. 
201  Abdullah Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları, SETA Yayınları, İstanbul, 2017, s. 

19.  
202   Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları, s. 20-21. 
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3.2. Dini-Mezhebi Enstrümanlar 

İran Şiiliğinin (İmamiyye Şia’sı) kurumsallaşmış hali olan Velayet-i Fakih 

mercii, hem İran hem de diğer ülkelerdeki Şiiler açısından önemli bir yumuşak güç 

unsurudur.203 İran’ın Şiileştirme faaliyetleri öncelikle Arap yarımadası ve Afrika’ya 

odaklanmaktadır. Kendi topraklarındaki tarihi Kum şehrini bölge ülkelerdeki Şiiler için 

bir cazibe merkezine dönüştürmeye çalışmaktadır. Bu doğrultuda eğitim ve turizm 

faaliyetleri yürütmektedir. Özellikle İran İslam devrimi sonrasında sürdürülen 

faaliyetler neticesinde Lübnan’daki Şiiler, yönelimlerini Irak’taki Necef kentinden 

İran’daki Kum şehrine çevirmiştir. Bununla birlikte İran Orta Doğu’da Şiiliğin farklı 

kollarına mensup olanlarını, İmamiyye-İsnaaşeriyye Şiiliğine yakınlaştırma faaliyetleri 

de yürütmektedir.204 

İran’ın kullandığı dini ve kültürel enstrümanları organize eden yapıların başında, 

1995’te kurulan İran Kültür ve İslami İlişkiler Kurumu gelmektedir. Dışişleri ile Kültür 

ve İrşad bakanlıkları dâhil olmak üzere yurt dışındaki Şiileştirme ve kültürel 

yakınlaştırma faaliyetleri yürüten diğer müesseseler, Kültür ve İslami İlişkiler 

Kurumu’na bağlı olarak çalışmaktadır.205 

Şiileştirme faaliyeti yürüten kurumların başında; Dünya Ehli Beyt Kurultayı, 

İslami Tebliğ Teşkilatı, Mezhepleri Yakınlaştırma Kurumu, İran Rehberinin Dış 

Temsilcilikleri, İran Dışındaki Dini Havzalar, İmam Humeyni Yardım Komitesi gibi 

kurumlar yoluyla çeşitli ülkelerde mezhebi faaliyetler yürütmektedir.206 

                                                            
203   Posch, ''Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran'', s. 84. 
204  Barış Adıbelli, İran Jeopolitiği, IQ Kültür Sanat Yayınları, İstanbul, 2017, s. 74-75. 
205  Fereci-Rad, Abdurrıza; Sadati, Seyyid Hadi; Sohrabi, Ali; Jeopolitik-i Şie ve Siyaset-i Harici-ye 

Cumhuri-ye İslami; “Berrisi-ye Moredi-ye Tesir-e Du Ceng-e İsrail Ba Hizbullah ve Hamas, Ber 
Revabet-e İran ve Cuhuri-ye Azerbaycan”; Cultural Geography of The Islamic World, Sayı. 2, 2012, 
ss.12-30 

206  Fereci-Rad, Abdurrıza; Sadati, Seyyid Hadi; Sohrabi, Ali; Jeopolitik-i Şie ve Siyaset-i Harici-ye 
Cumhuri-ye İslami; “Berrisi-ye Moredi-ye Tesir-e Du Ceng-e İsrail Ba Hizbullah ve Hamas, Ber 
Revabet-e İran ve Cuhuri-ye Azerbaycan”; s.24 
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Ezcümle İran devleti dış politika bağlamında İran’ın çıkarları için yumuşak ve 

sert güç unsurlarından yararlandığı gibi mezhebi güç “teo-power” unsurunu da aktif bir 

şekilde kullanmaktadır. 

3.3.  Kültürel Enstrümanlar 

İmparatorluk geçmişine sahip İran’da toplumsal uyumu sağlayan en önemli 

unsurların başında Fars Kültürü ve Farsça gelmektedir. Bu bağlamda “Büyük İran” veya 

“İran Medeniyet Havzası” isimli projeleri İran dış politikasında büyük önem arz 

etmektedir. Devrim Muhafızları Ordusu komutanı ve Düzenin Yararını Teşhis Konseyi 

Genel Sekreteri Muhsin Rızai’ye göre bu proje, doğuda Çin, güneyde Hint Okyanusu, 

batısında Körfez, kuzeyde Kafkaslar ve Akdeniz’i kapsamaktadır. “Büyük İran” ve 

“İran Medeniyet Havzası” projelerine göre kadim Fars İmparatorluğu’nu kapsayan bu 

havza, Fars kültürü açısından oldukça önemlidir.207 

Bu proje kapsamında İran, kültürel tanıtım faaliyetlerine büyük paralar 

ayırmaktadır. Özellikle Fars dili eğitim merkezleri, İran kültür müsteşarlıkları, yurt 

dışındaki İran okulları bu proje kapsamında faaliyet gösteren unsurlardır.  Bilhassa İran 

anadili olan Farsçayı dil kursları vasıtasıyla kendi kültürel ve siyasi propagandasını 

yapmak için kullanmaktadır. Ayrıca Farsça konuşan topluluklar ile yakın ilişki içine 

girerek bu ülkelerde İran’a müzahir kesimler oluşturmak amacıyla Farsçadan istifade 

etmektedir.208 

3.4. Medya Enstrümanları 

İran Orta Doğu ve Asya bölgelerindeki en önemli medya gücüne sahip 

ülkelerden birisidir. Rehber Hamaney’in bizzat yönettiği devletin denetimindeki İran 

Radyo ve Televizyon Kurumu (IRIB), Dışişleri ve Kültür Bakanlığı gibi resmî kurumlar 

                                                            
207  Hüseyin Ruyveran,; “Ferayend-e Bidari-ye İslami ve Ameliyat-e Bahar-e Arebi;” Ferheng-e İslami; 

Ekim 2016; Sayı: 39; ss. 63-79.  
208  Ayrıntılar için bkz: Umut Başar, Kültürel İran Düşüncesi, İram Analiz, Ankara, 2020 
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ile beraber uyum içerisinde İran Devrimini, kültürünü, medeniyetini ve Şiiliği yaymak, 

tanıtmak ve propagandasını yapmak için çalışmaktadır.209 

İran Anayasası’nın 175.maddesine göre, IRIB, İslami ilkeler ve ülke çıkarlarına 

uygun olacak şekilde yayın yapmaktadır. IRIB başkanını atamak ve azletmek, Rehber’in 

yetkisinde olup Cumhurbaşkanı, Yargı Başkanı ve İslami Şura Meclisi temsilcilerinden 

oluşan konsey, bu kurumun çalışmalarını izlemektedir. 210 IRIB’in ABD, İngiltere, 

Fransa, Belçika ve Malezya gibi 45 ülkede ofisi bulunmaktadır. 30 dilde yayın 

yapmaktadır. Yerel lehçeleri dâhil 30 yerel kanalı vardır. 8 ulusal TV kanalı mevcuttur. 

İran dışında izlenen 6 uydu TV istasyonu bulunmaktadır. Farsça, İngilizce, Arapça, 

İspanyolca olmak üzere 4 haber kanalı mevcuttur.211 İslami Propaganda Koordinasyon 

Meclisi ve İslam Kültürü ve İlişkiler Kurumu da dini mezhebi propagandaya yönelik 

programlara mali destek sağlamaktadır.212 

4.  İran’ın Dış Politikasında Mezhepsel Faaliyetler  

4.1.  İran’ın Orta Doğu’da Şiilik Eksenli Faaliyetlerde Bulunduğu Ülkeler 

4.1.1. Irak 

İran devleti, bölgesel nüfuzunu genişletme ve ulusal güvenliğini sağlamak 

amacıyla Orta Doğu başta olmak üzere bir çok bölgede faaliyetlerde bulunmaktadır. 

Irak bu noktada İran için önemli bir ülkedir.Çünkü Irak nüfusunun çoğunluğunun Şii 

olması, Necef, Kerbela gibi Şiilik açısından önem taşıyan dini kentlerin Irak’ta 

                                                            
209  Wastnidge Edward “The Modalities of Iranian Soft Power: From Cultural Diplomacy to Soft War”, 

Politics, Cilt 35, Sayı. 3-4, s. 372. 
210  Anna Tiedeman, “Islamic Republic of Iran Broadcasting: Public Diplomacy or Propaganda?”, The 

Fletcher School-Al Nakhlah Tuft University, Cilt 5, 2005, s. 4. 
211   Pierre Pahlavi, “Understanding Iran’s Media Diplomacy”, Israel Journal of Foreign Affairs, Cilt 6, 

Sayı. 2, s. 23.  
212   Wastnidge, “The Modalities of Iranian Soft Power: From Cultural Diplomacy to Soft War”, s. 375. 
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olmasının yanı sıra özellikle Saddam döneminden gelen İran-Irak rekabeti açısından da 

dış politika ve komşuluk ilişkileri nedeniyle mühimdir.213 

İran, İran İslam Devrimi sonrası  1980’li yıllardan itibaren Irak’taki yerel 

aktörler ile kurduğu ilişkileri daha da geliştirme yoluna gitmiştir. ABD’nin 2003 yılında 

Irak’ı işgali sonrası İran yönetimi Irak’taki Şii siyasi hareketlere finansal ve siyasi 

destek sağlayarak ülkedeki nüfuz alanını genişletmiştir.214 

Tahran yönetimi, Irak’ın yaklaşık %60’ını oluşturan ve Şiileri temsil eden 

partilerin/grupların ortak hareket etmesini sağlayarak Irak iç siyasetinde daha etkin 

olmak istemiştir. Bu amaçla Şii siyasi partilerin Irak seçimlerinde bir araya gelmesi için 

çaba sarf etmiş ve bu gruplara finansal destek vermiştir.215 

İran, Saddam dönemindeki Baas rejiminin baskılarından kaçan Iraklı Şiiler için 

Irak sınırına yakın Ahvaz Bölgesi’nde “Sadr” kampını kurmuştur. Kampta özellikle 

Baas Partisinden kaçan Dava Partisi üyelerini barındırmış ve bu kişilere dini-siyasi-

askeri alanlarda eğitimler vermiştir. İran, aralarında eski Irak Başbakanı olan Nuri El 

Maliki’nin de bulunduğu Dava Partisi üyelerinden, Humeyni’yi Rehber olarak 

tanımaları ve İran’ın talimatlarına uymalarını istemiş fakat bu baskı Dava Partisi içinde 

bölünmelere yol açmıştır. Liderliğini Ayetullah Hekim’in yaptığı grup, İran’ın 

isteklerine olumlu yaklaşmış ve 1982 yılında Irak İslam Yüksek Devrim Konseyi’ni 

(IİYDK) ve askeri kanadı olan Bedr Tugaylarını kurmuştur. İran kurduğu Sadr 

kampının kontrolünü bu konseye vermiştir.216 

                                                            
213   Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, Çev: Hikmet Halis, Agora Kitaplığı, İstanbul, 

2004, s. 115. 
214   Fanar Haddad, “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003'', Beyond Sunni and 

Shia The Roots of Secterianism in A Changing Middle East, edt.: Frederic Wehrey, Oxford 
Yayınları, New York, 2017, s. 120. 

215   Haddad, ''Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003'', s. 121. 
216   Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, s. 14. 
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2003’teki ABD işgalinden sonra Irak’a dönen IİYDK, halkın desteğini 

kazanabilmek amacıyla ismindeki “devrim” ifadesini kaldırarak adını Irak İslam 

Yüksek Konseyi (IİYK) olarak değiştirmiştir.  2009’da Konsey lideri Ammar El 

Hekim’in ılımlı ve arabulucu rolü, Irak halkından destek görmüştür ve 2013 

seçimlerinde oyunu artırmıştır. Ammar el-Hekim “Irak, Arap ve İslam Dünyasının bir 

parçasıdır.” söylemleriyle İran ve Şiilik etkisini azaltmak istemiş, İran ile olan 

ilişkilerini din yerine “tarihi, coğrafi ve sosyal” zeminlerde kurmak istemiştir. El-Hekim 

günümüz itibariyle siyasi gelişmeler karşısında daha sessiz bir tutum sergilemektedir. 

Mukteda Sadr’ın liderliğindeki Sadr hareketi ile İran arasındaki ilişkiler 

2003’ten bu yana dalgalı bir seyir izlemektedir. “Iraklılık” kimliğine vurgu yapan ve 

İran’ın etkisine karşı çıktığını savunan Sadr’ın kritik zamanlarda İran ile hareket ettiği 

bilinmektedir.  Örneğin, 2010 yılında hükümet kurma çalışmalarında İran’ın da etkisiyle 

Nuri el-Maliki liderliğindeki Şii İttifakı’na destek veren Mukteda Sadr, Nuri el-

Maliki’nin başbakanlık yapmasının yolunu açan unsurlardan biri olmuştur. 

2014’te Haydar Abadi’nin başbakanlık görevine seçilmesiyle birlikte Dava 

Partisi içinde kutuplaşma ve liderlik mücadelesi yaşanmıştır. 2006’da iktidara 

geldiğinde İran yanlısı olmayan profili ile ABD’nin desteğini alan Maliki, zaman 

içerisinde mezhepçi yaklaşımları destekleyen bir politika izleyerek iktidarının 

devamlılığı için İran ile yakınlaşmıştır. 

İran, bir yandan Irak’ta yumuşak güç unsurlarını kullanarak ekonomi, din ve 

enformasyon alanlarında etkinliğini artırmaya çalışırken, bir yandan da ülkede istikrarın 

ve güvenliğin tam olarak sağlanmasını önlemek için Şii milis gruplara destek vermiştir. 

Böylelikle Irak’ın kendisine tehdit oluşturacak ölçüde güçlenmesini ve tamamen ABD 

güdümüne girmesini engellemeyi amaçlamaktadır.217 

                                                            
217   Barış Doster, “Bir Bölgesel Güç Olarak İran’ın Orta Doğu Politikası”, Orta Doğu Analiz, Cilt 4 Sayı 

44,, 2012, s. 78 
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Ayrıca Necef ile Kum arasındaki dini anlamdaki farklılık ve rekabet, İran’ın 

Iraklı Şiiler üzerindeki etkisini sınırlamaktadır. İran devriminden sonra devletin siyasi 

ve maddi desteğini alan Kum Havzası daha da güçlenmiş ve Necef’teki Şii din 

adamlarına nüfuz etmeye çalışmıştır. Necef’in ve Irak’ın önde gelen Şii din adamı 

Ayetullah Ali Sistani ise, geleneksel Necef çizgisini sürdürmüştür. Sistani Necef’in 

Kum etkisine girmesini engellemiştir. Ayrıca ekonomik ve dini alandaki gücünü 

kullanarak Necef ile Kum arasındaki ilişkilerin dengede gitmesi için önemli rol 

oynamıştır. 

4.1.2. Suriye 

Suriye coğrafyasında “Arap Aleviliği” olarak da tanımlanan “Nusayrilik” 

azınlıkta olmasına rağmen ülke yönetiminde uzun zamandır etkili olmaktadır. İran 

Şiiliği ile Nusayrilik arasında farklılar olduğu gibi, örtüşen noktalar da bulunmaktadır. 

Özellikle Ehl-i Beyt ortak paydasında birleşmeleri Nusayriler ile İran Şiiliğini 

yakınlaştıran unsurlardandır.218 

1979 İran İslam Devrimi sonrası İran, “devrim ihracı” politikasıyla Suriye’de On 

iki imam Şiiliğini yaymak maksadıyla havzalar, üniversiteler ve kültür merkezleri 

kurmuştur.219 Bütün bu politikanın amacı İran’ın bölgede dini anlamda nüfuzunu 

artırmak olduğu gibi dış politika çıkarları bağlamında İran’dan Lübnan’a uzanan 

jeopolitik koridorda Suriye’nin konumunun rolü de etkilidir.220 İran’ın Suriye’deki 

özelikle Arap Baharı sonrasındaki faaliyetlerini 3. Bölümde detaylı olarak 

inceleyeceğiz. 

                                                            
218   Nusayriliğin kendine has yapısı, Hz. Ali’ye ulûhiyet atfedilmesi, Şii ve genel İslam itikatından farklı 

bir yaklaşım benimsemektedir. Nusayrilik On iki imam Şiileri tarafından 11. İmam kabul edilen 
Hasan El Askeri ile bağlantılı olan Muhammed bin Nusayr El Nemiri tarafından formülize 
edilmiştir. Dağlık bir alanda yaşayan ve semavi dinlerin etkisinden uzun bir müddet uzak kalan 
bölge Arapları, Nusayrliği benimsemişlerdir. Nusayrilik bir inanç sistemi ile birlikte etnik-kültürel 
bir kimlik olarak görülebilir. Ayrıntılar için bkz: Mazlum Uyar, “Nusayrilik”, İslam Mezhepleri 
Tarihi El Kitabı, Hasan Onat, Sönmez Kutlu, (Ed.), , Grafiker Yayınları, Ankara, 2014. 

219   Selin Çağlayan, İran: Mehdiyi Beklerken, Cinius Yayınları, İstanbul, 2012, s. 45 
220   Afshon Ostovar “Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: When Strategy and Identity Politics 

Collide”, Carnegie Endowment for International Peace Publications, 2016 
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4.1.3. Lübnan 

İran ve Lübnan’daki Şiiler arasındaki ilişki 12. yüzyıla kadar dayanmaktadır. 

İlişkilerin gelişmesi ise 16.yüzyılda İran’da iktidarı ele geçiren Safeviler döneminde 

olmuştur. İran İslam Devrimi sonrası Lübnan’da 1982 yılında İran’ın desteğiyle 

Hizbullah’ın kurulmasıyla beraber İran dış politikası açısından Hizbullah önemli bir 

enstrüman haline gelmiş ve yalnızca Lübnan içinde değil, bütün Orta Doğu için 

Hizbullah örneği İran için bir rol model olarak görülmüştür.221 3. Bölümde İran’ın 

Lübnan’daki faaliyetlerini detaylı olarak inceleyeceğiz. 

4.1.4. Suudi Arabistan 

Suudi Arabistan’daki Şii toplumu nüfusun yaklaşık %10’unu oluşturmaktadır. 

Şii nüfus yoğun olarak Dammam, Hubar, Dahran, Avamiye ve Katif gibi Suudi 

Arabistan’ın Doğu kentlerinde ikamet etmektedir. Zengin petrol yataklarının bulunduğu 

doğu vilayetlerinde nüfusun yarısı Şiiler‘den oluşmaktadır.222 Buradaki Şiiler Suudi 

Devletine bağlı kalmakla birlikte toplum ve devlet katında ayrımcı muameleden 

şikâyetçidir. Suudi yönetimi, Şiilerin toplumdaki statülerinin ve koşullarının 

iyileştirilmesi yolunda adımlar atsa da bölgesel anlamda İran ile Suudi Arabistan 

arasındaki yaşanan gerginliklerden bu gruplar da etkilenmektedir. Özellikle geçmişte 

yaşanan Şii ayaklanmaların Riyad yönetimi tarafından zor kullanılarak bastırılması, 

Suudi Arabistan’ın yumuşak karnının Şii topluluklar olduğunun işaretidir. 

Keza 2003 sonrası Orta Doğu bölgesinde yaşanan mezhepsel gerginliklerin 

büyümesi, İran’ın bölgede Şii milisler aracılığıyla Yemen, Suriye, Bahreyn, Irak gibi 

ülkelerde nüfuzunun artması Suudi yönetimini endişeye sevk etmiştir. Bilhassa 

Yemen’de Suudi Arabistan ve İran arasında artan ideolojik, teopolitik ve jeopolitik 

rekabetin Suriye, Irak, Bahreyn, Lübnan gibi ülkelerde de tezahürleri devam etmektedir. 

                                                            
221   Fawwaz Traboulsi, A History of Modern Lebanon, London, Pluto Press, 2007, s. 3-9. 
222  Uluslararası Kriz Grubu, Suudi Arabistan’da Şii Sorunu, Asam Yayınları, 2007, s. 321. 
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Suudi Arabistan’ın 2 Ocak 2016 yılında Şii din adamı Nimr en-Nimr’i infaz 

etmesi sonrasında İran’daki misyonlara yönelik saldırılar, Suudi Arabistan’ın İran ile 

diplomatik ve ticari ilişkilerini kesmesine yol açmıştır. Suudi yönetimi gerek iç 

kamuoyuna gerek bölge ve uluslararası camiaya gerektiği zaman herhangi bir tedbirden 

kaçınmayacağını açık bir mesaj ile iletmiştir. 

İran’ın etkisiyle ile Suudi Arabistan’da kurulan en etkili örgüt “Hicaz 

Hizbullah’ıdır”.223 Bu yapılanma 1987’de kurulmuş olup velayet-i fakih düşüncesini 

benimsemektedir. Bu örgütün temel amacı Suudi Arabistan ve Arap Yarımadası’nı 

Suudi hanedanının ve Selefi düşüncenin etkisinden kurtararak, İran modeline benzer bir 

İslam devleti kurmaktır. Ayrıca hedefleri içerisinde İran Devrimi’nin korunması ve 

İslam dünyasına ihraç edilmesi, Suudi Arabistan içerisinde “önemli görevlere 

atanamayan ve ayrım gözetilen” Şiilere devlet yapılanmasında yer verilmesi amacıyla 

Suudi hükümetini baskı uygulanması, hapisteki Şii önderlerin salıverilmesi yer 

almaktadır. 

Hicaz Hizbullah’ı Suudi yönetimi tarafından terör örgütü olarak kabul 

edilmektedir. ABD tarafından da terör örgütleri listesine alınmıştır.  Arap Baharı sonrası 

bazı Hicaz Hizbullah mensuplarının son dönemde “Hz. Zeynep Türbesi’ni korumak” 

amacıyla Suriye’de Lübnan Hizbullah’ı milislerine katıldığı bilinmektedir. Hicaz 

Hizbullah’ına mensup kişiler, daha çok Rislaletu’l-Harameyn, el-Fecr, Ahraru’l-Hicaz, 

Arabiya Monitör adlı internet siteleri vasıtasıyla propaganda faaliyetleri yapmaktadır.224 

4.1.5. Bahreyn 

Bahreyn’de silahlı Şii muhalefetin oluşumu, 1979’da gerçekleşen İran Devrimi 

sonrasında başlamıştır. Bu dönemde Humeyni yönetiminin Körfez ülkelererine “devrim 

ihracı” faaliyetlerine yönelmesiyle Devim Muhafızları Ordusu 1981 yılında 
                                                            
223  Uluslararası Kriz Grubu, Suudi Arabistan’da Şii Sorunu, s. 321. 
224   Ephrahim Kam, Iran’s Shiite Foreign Legion, The Instute for National Security Studies Yayınları, 

2017, s. 23 
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Bahreyn’deki rejimi devirme girişiminde bulunmuştur. BAE ve Kuveyt gizli 

servislerinin bilgilendirmesi üzerine Bahreyn yönetimi İranlı grubu yakalamış ve 

darbeyi bastırmıştır.225 

Söz konusu başarısız darbe girişimi sonrası İran yönetimi Bahreyn’e yönelik 

faaliyetlerini ülkede Şii muhalif gruplar aracılığıyla yürütmeye başlamıştır. Bu amaçla 

dini-mezhebi vecibeler, eğitim veya turizm amaçlı olarak İran’a seyahat eden Bahreynli 

gençler arasında dini yönden manipüle edilebilecekler belirlenip seçilerek dini-mezhebi, 

siyasi ve askeri eğitime tabi tutulmaktadır.226 Bu eğitimlerle beraber Bahreyn’deki Şii 

muhalefet adına faaliyet yürütmek üzere militan olarak hazırlanan kişiler, Bahreyn’e 

geri dönüp İran rejimi güdümünde hareket etmekte, bu amaçla Lübnan Hizbullah’ı ve 

Irak’taki Şii milislerden de destek almaktadır. Aştar Tugayları, Muhtar Tugayları, 

Kerrar Tugayları, Halk Direniş Tugayları, 14 Şubat Gençlik Hareketi, Bahreyn Direniş 

İttifakı, Abis Tugayları, İmam’ın Ordusu gibi Şii milis örgütler hâlihazırda Bahreyn 

içerisinde faaliyetlerini sürdürmektedir.227 Bu örgütler Lübnan Hizbullah’ı, Asaibu 

Ehli’l-Hak ve Ketaibu Hizbullah grupları örnek alarak örgütlenmiştir.228 

4.1.6. Kuveyt 

Kuveyt nüfusunun yaklaşık % 25 ile %30’nu oluşturan Arap Şii toplum, 

siyasetten ziyade duygusal ve dini olarak İran’a yakındırlar.229 Kuveyt’teki Şii nüfusun 

çoğunluğu Mubarikiye, Rumeytiha ve Bneid el-Gar bölgelerinde yoğunlaşmaktadır. 

Kuveyt’te yaşayan Şii nüfusun dini mercii, Irak doğumlu Şii din adamı Ayetullah 

                                                            
225  Veysel Ayhan, ''Bahreyn’de Arap Kışı: Bahreyn’deki Şiilerin Demokrasi Mücadelesi'', Mülkiye 

Dergisi c. 35, s. 272,  
226   Ayhan, ''Bahreyn’de Arap Kışı: Bahreyn’deki Şiilerin Demokrasi Mücadelesi'', s. 273 
227  Kevin Downs, ''A Theoretical Analysis of the Suudi Iranian Rivalry in Bahrain'', Journal of Politics 

and International Studies, Sayı 8, s.10. 
228  Kam, Iran’s Shiite Foreign Legion, s.  24. 
229  Shahram Chubin,'' Iran and The Arab Spring: Ascendancy Frustrated'', Gulf Research Center, 2012, 

s. 26. 
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Muhammed Bekir el-Musavi el-Mehri’dir. Bu din adamı Kuveyt’teki Şii nüfus ve Şii 

milletvekilleri üzerinde büyük etkiye sahiptir.  

İran Kuveyt’teki Şiileri etki altına almaya çalışmakla birlikte bu konuda pek 

başarılı olamamıştır.230 Bunun istisnası olarak Kuveyt genelinde Kuveyt vatandaşlığına 

geçmeyi reddeden Şii kökenli yaklaşık 150.000 kişidir. Bu kişiler zaman zaman yaşanan 

birçok siyasi protesto ve miting gibi eylemlerin içerisinde yer almaktadır. Bu kişilerin 

İran’a müzahir gruplar olduğu tahmin edilmektedir. 231 

4.1.7. Birleşik Arap Emirlikleri 

BAE nüfusunun yaklaşık %16-20’si Şiilerden oluşmaktadır. Hâlihazırda BAE 

genelinde yaşayan İranlıların toplam sayısı yaklaşık 400.000 olup Dubai’nin yanı sıra 

eş-Şarika ve Abu Dabi’de yoğunlaşmışlardır. BAE’deki Şiilerin çoğunluğu İsnaaşeri-

Caferi inancına mensuptur. Ülkede İran’ın yanı sıra Arap yarımadası ve Hindistan’dan 

göç eden Şiiler de bulunmaktadır.  İran İslam Devrimi sonrası bölgedeki nüfuzunu 

artırmak amacıyla devrim ihracı politikası benimseyen Tahran yönetimi Körfez 

coğrafyasına yönelik yayılma politikasına BAE’yi de dâhil etmiştir. Bu durum BAE için 

ciddi bir tehdit olduğu gibi Suudi Arabistan yönetimi açısından da risk olarak 

algılanmaktadır. 232 

4.1.8. Katar 

Katar nüfusunun %5‘i Şiilerden oluşmaktadır. Katar’daki Şiilerin çoğu taklit 

mercii olarak Necef’teki Sistani’yi kabul etmektedir. Katar’da bulunan Şiiler, maddi 

açıdan oldukça varlıklı olup Katar yönetimine bağlı bir tutum sergilemektedir. Katar 

yönetimi de, İran ile ilişkilerini gerginlikten uzak tutmak istemektedir. Burada, coğrafi 

olarak İran’a yakın konumu ve en büyük gelir kaynağı olan kuzey sahasını İran ile 

                                                            
230  Birol Başkan, ''Körfez’൴n İran Sorunu: Güvenl൴k İk൴lem൴nde Çoklu İl൴şk൴ler'', Akademik Orta Doğu, 

c. 14, s. 41-42. 
231  Başkan, ''Körfez’൴n İran Sorunu: Güvenl൴k İk൴lem൴nde Çoklu İl൴şk൴ler'', s. 41-42. 
232   Başkan, ''Körfez’in İran Sorunu: Güvenlik İkileminde Çoklu İlişkiler'', ss. 40-63. 
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paylaşıyor olması önemli etkendir. Bununla birlikte, iki ülke arasındaki ilişkilerin güven 

temelinde oturduğunu söylemek zordur. Katar, İran’ın izlediği mezhep temelli 

politikalardan rahatsızlık duymakta ve İran’ı başlıca bölgesel tehdit olarak görmektedir. 

Fakat Katar’ın Suudi Arabistan ve BAE aksine İran ile olan ilişkilerinde daha bağımsız 

bir politika izlediği görülmektedir. 233 

4.1.9. Umman 

Umman’da yerli nüfusun tamamına yakını Müslüman olup bunların %75’i 

Hariciliğin bir kolu İbadiye mezhebine tabidir. Geri kalan grupların %20 Sünni ve %5’i 

de Şii mezhebine mensuptur. Suudi Arabistan’ın İran’a karşı mezhep temelli bir Sünni 

blok oluşturmak amacında olduğunu düşünen Umman yönetimi bu plana karşı 

çıkmaktadır. Umman İran ile olan ilişkilerinde, tıpkı Katar’ın da yaptığı gibi daha 

bağımsız bir politika izlemektedir. 234 

Umman’da Şiilerin büyük bir kısmı dini otorite olarak Necef’teki Sistani’yi, 

azınlıkta olan bir kısmı da İran Rehberi Hamaney’i kabul etmektedir. Ancak Ummanlı 

Şiiler son yıllarda Irak’taki güvenlik sorunları nedeniyle, dini eğitim amacıyla Necef 

yerine Kum’a gitmektedir. Bu durum onların dini lideri olarak Hameney’e yönelimini 

artırmıştır. 

4.2. İran’ın Orta ve Güney Asya’da Şiilik Eksenli Faaliyetlerde Bulunduğu 

Ülkeler 

4.2.1. Afganistan 

İran devleti, bölgesel nüfuzunu genişletme ve ulusal güvenliğini sağlamak 

amacıyla yalnızca Orta Doğu bölgesinde değil, Orta Asya’da da faaliyetlerini 

sürdürmektedir. Afganistan’daki faaliyetlerini ağırlıklı olarak Şii kökenli Hazaralar ve 

                                                            
233  Katar’ın dış politikasına ilişkin, bakınız Birol Başkan, “Calutlar Dünyasında bir Davut: Katar’ın Sıra 

dışı Dış Politika Dinamizmi,” Akademik Orta Doğu, Cilt 7, Sayı. 13. ss.120-140. 
234  Ahmet Uysal, ''İran-Umman İlişkileri Neden Farklı'', https://www.iramcenter.org/iran-umman-

iliskileri-neden-farkli/ (son erişim tarihi: 30 Haziran 2019.) 
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İran’da yaşayan Afgan mülteciler üzerinden yürütmektedir. Ayrıca Sünni olmalarına 

rağmen ortak dilin Farsça olması nedeniyle İran, Afganistan’daki Tacikler ile de yakın 

iş birliği içerisindedir.235  

Afganistan’ın nüfusu yaklaşık 40 milyon olup, bunun yaklaşık % 15- %20’si 

Şiidir. Bu Şiiler, Kabil’in batısında ve Afganistan’ın ortasında Hazaristan denilen 

bölgede yaşayan Hazara Türklerinden oluşmaktadır.236 Hazaralar Afganistan’da 1990’lı 

yıllardaki iç savaş döneminde İran’ın desteğiyle kurulan Hizb-i Vahdet-i İslami Partisi 

çatısı altında faaliyetlerden bulunmuşlardır.237 

Afganistan’da bir diğer Şii grup da Tacik kökenli olan Farsivanlar (Farsça 

konuşanlar)’dır. İran sınırına yakın bölgelerde, Farah ve Herat gibi şehirlerde yaşamakta 

olan Farsivanların nüfusunun yaklaşık yedi yüz bin civarında olduğu tahmin 

edilmektedir.238 1700’lü yıllarda İran Şahı Nadir Şah’ın Afganistan’ı işgali döneminde 

Afganistan’a getirilmiş olan İran askerlerinin soyundan geldiği iddia edilen Türk asıllı 

Kızılbaşlar da Afganistan’daki Şii kökenli bir diğer etnik gruptur. Bu Şiilerin çoğunluğu 

Hazaracat ve Kabil’de yaşamaktadır. Sayıca yaklaşık yetmiş bin civarı olduğu tahmin 

edilen Kızılbaşların, eğitim ve ekonomik durumu Afganistan ortalaması üzerindedir.239 

Ayrıca Afganistan’ın kuzeydoğu vilayetlerinde küçük gruplar halinde yaşayan 

Taciklerin de bir bölümü ise Şiiliğin bir kolu olan İsmailiyye mezhebine mensuptur.240 

SSCB’nin 1979’da Afganistan’ı işgali sırasında Şii halkı örgütlemek maksadıyla 

çeşitli mücahit gruplar oluşturulmuştur. Bunlar arasında Afganistan İslami Hareketi, 

                                                            
235  Nakissa Jahanbani, ''Iran’s Regional Influence Spreads with Militia Recruitment in Afghanistan'', 

https://theglobepost.com/2018/08/22/iran-recruiting-afghans/, (son erişim tarihi 18 Temmuz 2018) 
236   “Afghanistan: Hazaras and Afghan İnsurgent Groups Raporu”, Landinfo Country of Origin 

Information Centre, Norveç, 2017, s. 6. 
237   Afghanistan: Hazaras and Afghan İnsurgent Groups Raporu, s. 9. 
238   Kaja Borchgrevink, Religious Actors and Civil Society in Post-2001 Afghanistan Raporu, 

International Peace Research Institute Yayınları, 2007, s. 21. 
239   Afganistan Etnik Grup Haritası, https://www.mepanews.com/afganistan-etnik-grup-haritasi-

21807h.htm , (son erişim tarihi 18 Temmuz 2019.) 
240   Nassim Jawad, Afghanistan A Nation of Minorities, Minorty Rights Group International Yayınları, 

Londra, 1992, ss. 11. 
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Zafer Örgütü (Sazman-e Nasr) ve Pasdaran-ı Cihad-i İslami isimli grupları vardır. Bu 

oluşumlar İran tarafından desteklenmiştir.241 Bu örgütler 1989 yılında Hizb-i Vahdet-i 

İslami Partisi çatısı altında birleşmiştir. 1994 yılından itibaren yönetimi ele geçiren 

Taliban Hareketi söz konusu Şii kökenli gruplar üzerinde baskı oluşturarak, Şiilerin 

siyasi, ekonomik ve sosyal alanda kayba uğratmıştır.242 

İran devleti SSCB işgali ile beraber ülkedeki Şiileri örgütleyerek mücahit 

gruplar oluşturmuştur. 1989’da SSCB’nin Afganistan’dan çekilmesi sonrasında da bu 

gruplara desteğini sürdürmüştür. 1989’da Şii grupların birleşmesiyle Hizb-i Vahdet-i 

İslami Partisi oluşturulmuştur.243 İran Cumhurbaşkanı Haşim Rafsancani’nin 1989’da 

yönetime gelişi sonrasında İran yönetimi, Şii unsurların yanı sıra Tacikler başta olmak 

üzere Sünni olmakla birlikte Farsça konuşan gruplara da destek vermeye başlamıştır. Bu 

politika çerçevesinde Burhanettin Rabbani liderliğini yaptığı Tacik kökenli Cemiyet-i 

İslami ile kültürel iş birliği anlaşması yapılmış ve Rabbani yönetimine her anlamda 

destek verilmiştir.244 

İran 1990’lı yıllarda Taliban ile mücadele etmek maksadıyla ülkedeki mücahit 

gruplara destek vermiş ve aynı zamanda Taliban rejimine karşı mücadelenin siyasi 

müzakere yoluyla çözümünden yana politika izlemiştir. Ayrıca İran ABD’nin 2001 

yılındaki Afganistan müdahalesine destek de vermiştir.245 

İran, Hazaralı grupların siyasi alanda etkinlik göstermeleri için örgütlemeden 

eğitime ve maddi katkıya her türlü yardımı sağlamıştır. Bu sayede Hazaralar Afganistan 

                                                            
241   Hafizullah Emadi, ''Exporting Iran's Revolution: The Radicalization of the Shiite Movement in 

Afghanistan'', Middle Eastern Studies, sy. 31, No. 1, 1995, ss. 1-12. 
242  Emadi, ''Exporting Iran's Revolution: The Radicalization of the Shiite Movement in Afghanistan'', 

ss. 1-12. 
243  Afghanistan: Hazaras and Afghan İnsurgent Groups Raporu, Landinfo Country of Origin 

Information Centre, Norveç, 2017, s. 10. 
244  Emadi, “Exporting Iran's Revolution: The Radicalization of the Shiite Movement in Afghanistan”, 

ss. 1-12. 
245  Maysam Behravesh, What does Iran want in Afghanistan? Al Jazeera, 

https://www.aljazeera.com/indepth/opinion/190204092658549.html, (son erişim tarihi 20 Temmuz 
2018). 
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siyasetinde güçlenmiştir. Ayrıca Taciklere de siyasi alanda güçlenmeleri için İran 

devleti desteğini sürdürmektedir.246 Bununla birlikte İran Yönetimi, ülke içindeki Afgan 

mültecileri de Afgan yönetimi ile anlaşarak Afganistan’ın kuzeyine yerleştirmiştir. 

Ayrıca Afganistan içinde İran devletine müzahir kişilere vize sağlama da, İran’ın 

kullandığı bir diğer araçtır. Bu mültecilere İran’da çalışma ve İranlılarla evlenme izni 

verilmiştir.247 

Şii Hazaralara ait tekke ve ibadethaneleri aktif bir şekilde kullanan İran, 

buralarda eğittiği gençleri eğitim için yollamakta ve bu kişilerin tekrar Afganistan’a 

dönmesini sağlayarak Afganistan içinde siyasi ve bürokratik makamlara getirme 

çalışmalarını da yürütmektedir. Keza bu gençleri Afganistan’daki medreselerde 

istihdam ederek İran ve Şiilik propagandası yapılmaktadır.248 

İran devleti, İmam Humeyni İmdat Vakfı ve Camiat’ul Mustafa isimli sivil 

toplum kuruluşları vasıtasıyla Hazaralara sosyal, kültürel ve eğitim alanlarının yanı sıra 

siyasi açıdan da katkı vermektedir. Ayrıca İran yönetimi Mezar-ı Şerif merkezli vakıflar 

ve dernekler üzerinden propagandasını sürdürmektedir. Bu dernekler arasında Ayetullah 

Sistani Vakfı, Ayetullah Mekurimu’ş-Şirazi Derneği, Merkezi Fıkhi Elimme Athar 

Derneği, Tabiyan Derneği bulunmaktadır. Ayrıca Hazara Tekkeleri, Ayetullah Humeyni 

İmdat Komitesi, Firdevsi Kütüphanesi, Bibi Zeynep Kız Medresesi, Limar Kurs 

Merkezi ve üniversiteler bünyesinde İran ve Şiilik kültürünü tanıtma ve yayma 

çalışmalarını sürdürmektedir.249 

                                                            
246  Emadi, “Exporting Iran's Revolution: The Radicalization of the Shiite Movement in Afghanistan”, 

ss. 1-12. 
247 ''Afghans worry about the return of Shia fighters from Syria’s civil war'', The Economist, 

https://www.economist.com/asia/2019/03/14/afghans-worry-about-the-return-of-shia-fighters-from-
syrias-civil-war, (son erişim tarihi 18 Temmuz 2019) 

248  Nakissa Jahanbani, “Iran’s Regional Influence Spreads with Militia Recruitment in Afghanistan”, 
https://theglobepost.com/2018/08/22/iran-recruiting-afghans/, (son erişim tarihi 18 Temmuz 2018) 

249  Jahanbani, ''Iran’s Regional Influence Spreads with Militia Recruitment in Afghanistan'', 
https://theglobepost.com/2018/08/22/iran-recruiting-afghans/ , (son erişim tarihi 18 Temmuz 2018) 
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Afganistan’daki medya basın yayın kuruluşlarında İran etkisi yüksektir. İran’ın 

Afganistan medyasına mali destek sağladığı iddia edilmektedir. Afganistan’ın önde 

gelen Şii din adamlarından Ayetullah Muhammed Asıf Muhsini’nin sahibi olduğu 

Tamedon Tv, İran yanlısı çizgide yayın yapmaktadır.250 Keza Kabil’de bulunan 

Hatemu’nNebiyyin İslam Üniversitesi gibi eğitim kurumlarında Velayet-i Fakih ve 

Şiiliğin tanıtılması yönünde propaganda faaliyetleri yürütüldüğü belirtilmektedir.251 

İran, bu faaliyetlerini tıpkı Orta Doğu ülkelerinde olduğu gibi Devrim Muhafızları 

Ordusu (DMO) tarafından yürütmektedir. DMO’nun Afganistan’a yönelik faaliyetlerini 

Sepah-ı Muhammed birimi sorumluluğundadır. 252 

İran yönetimi ayrıca 2015 yılından itibaren Kabil’de kurduğu bir tugayda, Afgan 

Şiilerine askeri, dini-mezhebi çerçevede eğitimler vererek Suriye ve Irak’ta İran adına 

vekâlet savaşı yürüten Fatimmiyyun Tugayına eleman devşirmektedir. 253 

4.2.2. Pakistan 

Pakistan nüfusu yaklaşık 220 milyon olup bunun%18-20’si Şii kökenlidir. Şii 

nüfusu Pakistan genelinde parçalı bir vaziyettedir. Şii grupların çoğunluğu 

Pakistan’daki etnik gruplardan oluşmakta olup, İran ve Arap kökenli Şiiler de ülkede 

yaşamaktadır.254 

                                                            
250  Nushin Arbabzadah, Afghanistan's turbulent cleric, Guardian,  

https://www.theguardian.com/commentisfree/2009/apr/18/afghanistan-shia-law-women, (son erişim 
tarihi 18 Temmuz 2018.) 

251  Ali Haydar Şenyurt, ''İran'ın Afganistan Üzerindeki Artan Nüfuzu'', 
http://www.bilgesam.org/incele/204/-iran'in-afganistan-uzerindeki-artan-nufuzu/#.XTBKBZMzbs1, 
(son erişim tarihi 21 Temmuz 2019.) 

252  Jahanbani, ''Iran’s Regional Influence Spreads with Militia Recruitment in Afghanistan'', 
https://theglobepost.com/2018/08/22/iran-recruiting-afghans/, (son erişim tarihi 21 Temmuz 2019) 

253  ''Afghans worry about the return of Shia fighters from Syria’s civil war'', The Economist, 
https://www.economist.com/asia/2019/03/14/afghans-worry-about-the-return-of-shia-fighters-from-
syrias-civil-war, (son erişim tarihi 21 Temmuz 2019) 

254  Alex Vatanka, The Guardian of Pakistan's Shia, Hudson 
Institue,https://www.hudson.org/research/9863-the-guardian-of-pakistan-s-shia, (son erişim tarihi 21 
Temmuz 2019) 
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Pakistan’daki Şiilerin büyük çoğunluğu İsnaaşeriye-İmamiyye inancına 

mensuptur. Bununla birlikte Nizari İsmaililer Ağa Han Grubu ile Musta’li Davudi 

Bohra ve Süleymani Bohra Pakistan’daki etkili Şii gruplardandır. 255 

İran devleti açısından Pakistan önemli bir ülkedir. Burası İran’ın Şiilik 

faaliyetleri için önemli bir saha konumundadır. Bu bağlamda İran, Pakistan’daki Şiilerin 

kendi hâkimiyetinde tutma politikası yürütmektedir. Yukarıda bahsettiğimiz Şii 

gruplarla ayrı ayrı iletişim haline olan İran, bu grupların tek çatı altında toplanmasını 

istemediği belirtilmektedir.256 

 

4.2.2.1. Pakistan’daki Şii Gruplar 

Sipahi Muhammed Pakistan: 1994’te kurulan Sipahi Muhammed Pakistan, 

Şii karşıtı faaliyetlerde bulunan Pakistan Sahabe Ordusu (Sipah-e Sahabe Pakistan) ve 

bu örgütün silahlı kanadı Leşker-i Cengvi (Lashkar-e Jhangvi)’ye karşı mücadele etmek 

amacıyla kurulmuştur. Şii gruplara askeri ve dini eğitim veren örgüt, Sünnilere karşı da 

eylemlerde bulunmaktadır. Pencap, Gilgit, Baltistan, Para Çınar ve Karaçi’de faaliyetler 

yürütmektedir. Örgütün lideri Seyit Gulam Rıza Nakvi 1996’dan beri hapistedir. 

Örgütün yaklaşık 10 bin üyesi olduğu tahmin edilmektedir. İran’ın bu gruba lojistik ve 

maddi destek sağladığı iddia edilmektedir.257 

4.2.2.2.  Pakistan’daki Şii Milisler 

Pasdaran Mehdi, Ansar Hüssain, Tehrik Hüssain, Hizbullah ve Mehdi Mala gibi 

Şii milis gruplar, Kurram/Paraçınar, Gilgit ve Quetta’da faaliyet göstermektedir. Bu 

                                                            
255  Abbas Zaidi, ''The Shias of Pakistan: Mapping an Altruistic Genocide'', Faith-Based Violence and 

Deobandi Militancy in Pakistan, Ocak 2016, ss.273-311,  
256  Hassan Abbas, Shiism and Sectarian Conflict in Pakistan: Identity Politics, Iranian Influence, and 

Tit-for-Tat Violence, Belfer Center Combating Terrorism Center Yayınları,  
257  Shahzeb Ali Rathore, The Saudi-Iran Factor in Pakistan’s Sunni-Shia Conflict, 2017, 

https://www.mei.edu/publications/saudi-iran-factor-pakistans-sunni-shia-conflict, (son erişim tarihi 
20 Temmuz 2019.) 
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bölgelerde Sünnilere karşı baskı uygulayan örgüt üyeleri İran’a yakın faaliyetlerde 

bulunmaktadır. Afganistan sınırındaki Paraçınar’da bulunan “Merkezi İmambargah” Şii 

milis grupların merkezi olarak bilinmektedir. Bu bölgede yaşayan Sünniler söz konusu 

Şii milislerin baskıları sonucu Pakistan içinde Sünni yerleşim yerlerine göç ettirilmiştir. 

Bu bölgede Orta Doğu’da yaşanan Şii-Sünni gerilimin tezahürleri mevcuttur.258 Sünni- 

Şii geriliminin arttığı dönemlerde Sünnilere ait cami ve mezarlıklara zarar verildiği 

bilinmektedir. Bu bölgedeki Şii evlerde zaman zaman İran bayrağının da asılması dikkat 

çekicidir.259 İran’ın bu milislere destek verdiği desteğin yanı sıra bu bölgeden devşirdiği 

Şii Pakistan vatandaşlarını Orta Doğu’da özellikle Yemen’e Husilere destek amacıyla 

gönderdiği ifade edilmektedir.260 

4.2.2.3. Şii Siyasi Partiler 

“Müslümanların Vahdet Meclisi (MWM)” ve “Pakistan Caferi Hareketi” (TJP) 

başlıca Şii siyasi partilerdendir. TJP 2002’de Pakistan yönetimi tarafından yasaklanmış 

ve bu partiler farklı isimler altında mecliste temsil edilmiştir. Günümüzde Pakistan Şii 

Ulusal Konseyi (SUC) Pakistan Federal Meclisinde temsil edilmektedir. Ayrıca 

Pakistan İmamiyye Öğrenciler Örgütü (Imamia Students Organisation Pakistan- ISO) de 

İran tarafından desteklenen örgütlerdendir. İran yönetimi bu Şii örgütlerle birlikte bazı 

Sünni örgütleri de desteklemektedir. Bu gruplar arasında “Cemaat-i İslami (JI)” ile 

“İslam Uleması Cemiyeti-Samiu’l-Halk” bulunmaktadır. 261 

                                                            
258   Pakistan: A New Wave of Sunni-Shiite Violence? Stratfor, 

https://worldview.stratfor.com/article/pakistan-new-wave-sunni-shiite-violence, (son erişim tarihi 20 
Temmuz 2019.) 

259   Pakistan: A New Wave of Sunni-Shiite Violence? Stratfor, 
https://worldview.stratfor.com/article/pakistan-new-wave-sunni-shiite-violence, (son erişim tarihi 20 
Temmuz 2019.) 

260   Vatanka, “The Guardian of Pakistan's Shia”, Hudson Institue, 
https://www.hudson.org/research/9863-the-guardian-of-pakistan-s-shia, (son erişim tarihi 20 
Temmuz 2019.) 

261   Ahmad Khalid Majidyar, ''The Shi’ites of Pakistan: A minority under siege,| American Enterprise 
Institute Raporu', Haziran, 2014 
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Bütün bu örgütler ve gruplar Pakistan içerisinde birtakım propaganda araçları ile 

Şiiler üzerinde etkili olmaktadır. Televizyon kanalları, gazeteler ve internet siteleri 

aracılığıyla bu faaliyetler yürütülmektedir. www.islamitimes.org, 

www.shiaforums.com, en.shiapost.com, www.islamicthought.co.uk, www.ya-

hussain.com gibi internet siteleri, Such TV ile Hadi TV gibi televizyon kanalları ve 

Wahdat, Tahreek, Payam, Voice of Palestine, Musrab Lab, Montiz ul Saher, El-Arif, 

Mahzan, Waqaiq Islam, Nawai Islam, Payam Zanib, Badri, Awan Sadaqat, Tahira gibi 

gazeteler Şii Pakistanlılara yayınlar yapmaktadır. Bu gazetelerden en etkilisi Vahdet ve 

Tahreek’tir.262 

Ayrıca Pakistan’da Şii düşünce kuruluşları da Şiiler üzerinde etkilidir. el-

Basireh, Islami Markaz, Danish Kadha, Ahl e Haram Youth Think Tank ve Afkar 

İslami gibi düşünce kuruluşları mevcuttur. İslamabad’da bulunan Al Kauthar İslam 

Üniversitesi, İran tarafından finanse edilmekte olduğu ve Şiiliğin yaygınlaştırılması için 

çalışmalar yaptığı ileri sürülmektedir. Keza yine İran destekli İran’ın kültürel 

propagandası için Rawalpindi, Lahor, Karaçi, Quetta ve Multan’da İran kültür 

merkezleri bulunmaktadır.263 

Sonuç olarak İran, Pakistan’da Şiilik eksenli faaliyetlerde bulunmaktadır. Bu Şii 

gruplara finans, eğitim desteği vermekte, sosyal-dini-kültürel propaganda uygulayarak 

bu grupları etkilemekte ayrıca Şii olmayan Pakistan vatandaşlarını Şiileştirme 

çalışmaları yapmaktadır. Orta Doğu’da özellikle Arap Baharı süreci ve sonrası “DEAŞ 

tehdidi” altında kalan bölgelere Afganistan ve Pakistan’daki Şiilerden milis güçler 

oluşturarak buradan eleman devşirmektedir.264 Bu sayede İran, Şiilik üzerinden hem 

                                                            
262   Vatanka, “The Guardian of Pakistan's Shia”, Hudson Institue, 

https://www.hudson.org/research/9863-the-guardian-of-pakistan-s-shia, (son erişim tarihi 19 
Temmuz 2019) 

263  Shahzeb Ali Rathore, “The Saudi-Iran Factor in Pakistan’s Sunni-Shia Conflict”, Mei 2017, 
https://www.mei.edu/publications/saudi-iran-factor-pakistans-sunni-shia-conflict, (son erişim tarihi 
20 Temmuz 2019.) 

 



  85

yumuşak güç hem de sert güç unsurlarını geliştirme olanağını kazanmıştır. Burada teo-

power (dini güç) İran için önemli bir dış politika enstrümanı olmuştur. 

4.2.3. Hindistan 

İran’da İslam öncesi inançlardan biri olan Zerdüştlük 8.yy’da Hindistan’da 

yaygınlaşmış olup günümüzde yaşayan 250 bin civarında Zerdüşt’ün yaklaşık 100 bini 

bu coğrafyada yaşamaktadır. Hindistan’ın en köklü sanayicilerinden olan TATA ailesi 

de İran asıllı ve Zerdüşt’tür.265 

Hindistan’da resmi rakamlara göre 200 milyon, gayri resmi rakamlara göre ise 

230 milyon Müslüman yaşamaktadır. Şii nüfusu bu rakamın önemli bir kısmını 

oluşturmaktadır. Resmi olmayan rakamlara göre Hindistan’da 50-55 milyon Şii nüfus 

yaşamaktadır. Bu nüfusun tamamına yakını İsnaaşeri/Caferi taraftarıdır.  Bu rakamın 

doğruluğunu kabul edersek Dünya’da İran’dan sonra Şii nüfusun en çok bulunduğu ülke 

Hindistan’dır.266 

Hindistan’daki Şiiler Yeni Delhi, Kalküta, Chennai, Mumbai, Haydarabad gibi 

şehirlerde yaşamaktadır. Bu bölgelerde yaşayan Şiiler dini ibadetlerini ve ritüellerini 

rahatlıkla yerine getirmekte, hatta Kerbala’yı anma töreni de düzenlemektedir.267 

Hindistan’daki Şii toplum Hindu milliyetçiliğini savunan BJP partisi içinde 

siyaset yapmaktadır. Bu parti ile birlikte Hindistan siyaseti içinde Şiilerin etkinlikleri 

mevcuttur.268 İran devleti de Şii nüfusun yaşadığı diğer ülkelerdeki gibi Hindistan’daki 

Şiiler ile yakından ilgilenmektedir. Özellikle Şii toplumuna yönelik eğitim faaliyetlerine 

katkıda bulunmaktadır. 269 

                                                            
265    Rizvi, ''Population of Shia Ithna Ashri community in India; case study of Lucknow'', IOSR Journal 

Of Humanities And Social Science (IOSR-JHSS), Cilt 22, Sayı 9, Ver. 3,Eylül, 2017,s. 16-21. 
266    Rizvi, ''Population of Shia Ithna Ashri community in India; case study of Lucknow'', s. 16-21. 
267  Rizvi, ''Population of Shia Ithna Ashri community in India; case study of Lucknow'', s. 16-21. 
268  Rizvi, ''Population of Shia Ithna Ashri community in India; case study of Lucknow'', s. 16-21. 
269  Daniel Brett, Iran’s Fifth Column in India, http://english.alarabiya.net/en/features/2016/12/28/Iran-

s-Fifth-Column-in-India.html, (son erişim tarihi 17 Temmuz 2019.) 
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Hindistan’daki Şii toplumu, din adamı yetiştirmek üzere İran’a öğrenci 

göndermektedir. Şiiler, Hindistan’da Nizamiye Medresesi, Sultan Medresesi, Cami-e 

Tebliğ Medresesi, Emirü’l-Müminin Medresesi gibi Şii dini eğitim merkezlerinde 

eğitilmektedir. Ayrıca İran, Hindistan’da Şiilerin kurduğu “Noor Mikro Vakfı”’nı da 

desteklemektedir. İran, bu vakıf aracılığıyla Hindistan içinde Farsça’nın 

yaygınlaştırılması hedeflemektedir.270 

İran kültür merkezleri de Hindistan içinde aktif olarak yer almaktadır. Ülke 

genelinde dört şubesi bulunan Kültür Merkezleri hem ticaret hem de eğitim 

faaliyetleriyle İran’ın Hindistan içerisindeki etkinliğini artırmaktadır. 271 

İran’ın finans desteği verdiği Hindistan Şii Ulema Konseyi (All India Shia 

Ulema Council) de İran ile yakın iş birliği içerisindedir. Bu konseyin başkanı Molla 

Seyyid Kalbe Cevad Nakvi’dir.272 

İran devleti bütün bu yapılarla beraber Hindistan içerisinde etkin bir propaganda 

faaliyetleri yürütmektedir. Bu topluluklara ait internet sitelerinde Hizbullah ve 

Yemen’deki Şiiler, Suriye ve Irak’ta DEAŞ’a karşı savaşan Şiilere yönelik haberlere 

sıklıkla yer verilmektedir. Hindistan Şii Ulema Konseyi başkanı Molla Seyyid Kalbe 

Cevad Nakvi, DEAŞ’e karşı mücadele bağlamında kitlesel gösteriler düzenlenmesi 

çağırısında bulunmuştur.273 Hindistan yönetimi Şiilerin bu faaliyetlerine tepki 

vermemektedir. Çünkü Hindistan ile İran arasındaki derin tarihi ve ekonomik ilişkilerin 

olması, Hindistan içindeki Şiilerin Pakistan ile ilişkilerinin mesafeli olması ve ayrıca 

Hindistan’daki Şii toplumunun Hindu milliyetçisi BJP partisi içinde siyaset yapması 

                                                            
270  Brett, Iran’s Fifth Column in India, http://english.alarabiya.net/en/features/2016/12/28/Iran-s-Fifth-

Column-in-India.html, (son erişim tarihi 17 Temmuz 2019.) 
271  Sadanand Dhume, India Can’t Remain Blind to Shia 

Radicalism,https://blogs.wsj.com/indiarealtime/2015/04/11/india-cant-remain-blind-to-shia-
radicalism/  (son erişim tarihi 17 Temmuz 2019.) 

272  Dhume, India Can’t Remain Blind to Shia 
Radicalism,https://blogs.wsj.com/indiarealtime/2015/04/11/india-cant-remain-blind-to-shia-
radicalism/ (son erişim tarihi 17 Temmuz 2019.) 

273  Brett, Iran’s Fifth Column in India, http://english.alarabiya.net/en/features/2016/12/28/Iran-s-Fifth-
Column-in-India.html, (son erişim tarihi 17 Temmuz 2019.) 
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neticesinde Hindistan’daki Şii toplumu ile Hindistan yönetimi arasında bir sorun 

bulunmamaktadır.274 

4.2.4. Azerbaycan 

Azerbaycan İran açısından önemli ülkelerden birisidir. Hem sınır komşusu 

olması hem de Azerbaycan’da nüfusun %75’nin Şiiliğin İsnaaşeri/Caferi kolu olması 

Azerbaycan’ın önemini artırmaktadır. 275 

Azerbaycan’ın bağımsızlığını kazanmasının ardından Azerbaycan içerisinde İran 

devleti tarafından “İmam Humeyni” ve “İran Kültür Merkezi” kurulmuştur. Ancak 

İmam Humeyni yardım derneğinin faaliyetleri 2002 yılında durdurulmuştur. Güney 

Azerbaycan meselesi, Etnik farklılıklar, İran’ın Dağlık Karabağ meselesinde Ermenistan 

yanlısı politika izlemesi gibi sorunlar neticesinde Azerbaycan yönetimi İranlı din 

adamlarının Nahçıvan’ı terk etmesini sağlamıştır.276 

İran’ın Azerbaycan’daki nüfuzunu geliştirme faaliyetleri ülkenin genelinde 

mevcuttur. Bakü’ye 25 km mesafede olan Nardaran Kasabası “Küçük İran” olarak 

isimlendirilmektedir. Buradaki “Müslüman Birliği Hareketi” İran güdümünde 

faaliyetlerde bulunduğu için 2015 yılında Azerbaycan yönetimi tarafından 

operasyonlara maruz kalmıştır. Grubun lideri Taleh Bağırzade ve bazı din adamları 

tutuklanmış, Gence, Sumgayıt ve Lenkeran’da da bu grubun faaliyetleri engellenmiştir. 

İran, ayrıca Bakü’de bulunan İran Kültür Merkezi ve Azerbaycan İslami Partisi 

üzerinden de faaliyetlerini sürdürmektedir. Bu parti 1991’de Nardaran’da kurulmuş 

olup, siyasi ve ideolojik olarak İran’a yakındır. Parti lideri Muhsin Samedov 2011 

yılından beri cezaevinde bulunmaktadır. Keza İran’ın Bakü ve Köyler Birliği, Talış 

                                                            
274  Brett, Iran’s Fifth Column in India, http://english.alarabiya.net/en/features/2016/12/28/Iran-s-Fifth-

Column-in-India.html, (son erişim tarihi 17 Temmuz 2019.) 
275   Atay, Akdevelioğlu, “İran İslam Cumhuriyeti’nin Orta Asya ve Azerbaycan Politikaları”, 

Uluslararası İlişkiler, Cilt. 1, Sayı . 2, 2004, ss. 129-160. 
276    Akdevelioğlu, “İran İslam Cumhuriyeti’nin Orta Asya ve Azerbaycan Politikaları”, ss. 129-160. 
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Azeri Birliği, Ziyalılar Birliği, Karabağ Uğrunda İslami Hareket Teşkilatı, İsar Birliği 

gibi kuruluşları desteklediği iddia edilmektedir. İran’ın yine propaganda faaliyetleri için 

desteklediği Seher TV, İsar TV, Yeni Nabz Gazetesi, Vatan Uğrunda Gazetesi, 

İslamazeri.az, islaminses.org, salamnews gibi medya araçları da mevcuttur. 277 

4.3.  İran’ın Afrika’da Şiilik Eksenli Faaliyetlerde Bulunduğu Ülkeler 

İran kendisini dünyadaki tüm Müslümanların savunucusu gibi gördüğü için din 

faktörünü dış politikasının meşruiyet aracı olarak farklı bölgelerde kullanmaktadır ki bu 

bölgelerden biri de Afrika kıtasıdır.278 

İran, Afrika kıtasını stratejik bir saha olarak görmekte, bölgedeki nüfuzunu 

arttırabilmek için gerek siyasi gerek ekonomik gerekse dini ve kültürel alanlarda 

faaliyetlerini yoğunlaştırmaktadır. Söz konusu sahadaki iktisadi sıkıntılardan istifade 

eden Tahran yönetimi, özellikle elçilikler ve kültür müsteşarlıkları kanalıyla Afrikalı 

öğrencilere İran üniversiteleri ve Şii havzalarında okumaları için burs imkânı 

sağlamaktadır.279 

Aynı zamanda İran, katıldığı tüm uluslararası programlarda Batı karşıtı retoriği 

sert şekilde dillendirmektedir. Bağlantısızlar Hareketi, D-8 veya benzeri oluşumların 

programlarını fırsat bilerek Afrika ülkelerini yanına çekebilecek tüm yolları 

denemektedir. 30'dan fazla ülkede elçiliği bulunan İran, Afrika'da çok sayıda ticari fuar 

düzenlemekte ve birçok İranlı üst düzey yetkili kıtayı ziyaret etmektedir.280 

İran, Afrika’da Şiileştirme faaliyetlerini Afrika’da Lübnanlı göçmenler, İran 

elçilikleri ve kültür Müsteşarlıkları, Irak, Suriye ve Lübnanlı Şii tüccarlar ve eğitimciler 

                                                            
277  Akdevelioğlu, “İran İslam Cumhuriyeti’nin Orta Asya ve Azerbaycan Politikaları”, ss. 129-160. 
278  Shahram Chubin, “Iran’s Strategic Intentions and Capabilities”, P. Clawson, der., McNair Paper 

Institute for National Strategic Studies, National Defense University, Washington, 29 Nisan 1994, s. 
42.  

279  Jafar Ghannad-Bashi, “Why Iran Must Attach Importance to Africa?”, Analysis of Iran Review, 3 
Ağustos 2016, http://www. ൴ranrev൴ew.org/content/Documents/Why- Iran-Must-Attach-Importance-
to-Africa-. htm, (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 19 Kasım 2017.)  

280  Ashraf Shazly, “Eritria: Another Venue for the Iran-Israil Rivalry”, Stratfor Worldview Assessments, 
11 Aralık 2012, s. 1.  
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üzerinden yürütmektedir. Bu ülkeler arasında Fas, Cezayir, Tunus, Libya, Mısır, Sudan, 

Senegal, Nijerya, Mali, Burkino Faso, Komor İslam Cumhuriyeti, Somali, Kenya, 

Uganda, Benin, Fildişi Sahilleri, Kamerun, Tanzanya, Gana, Güney Afrika Cumhuriyeti 

gibi ülkeler bulunmaktadır.281 

Bu ülkelerden Nijerya, Senegal, Gana ve Fas gibi ülkeler diğer ülkelere göre 

daha fazla dikkat çekmektedir.282 

4.3.1. Nijerya 

210 milyon civarında olan ülke nüfusunun yaklaşık % 43,6’sı Müslüman’dır. 

Bunların büyük çoğunluğu Sünni mezhebine aitken, Şii mezhebindeki insanların sayısı 

hakkında net istatiksel bilgilere ulaşılamamaktadır. Bazı kaynaklar 4 milyon, bazılarıysa 

10 milyona yakın Şii Müslümanın olduğunu ileri sürmektedir. Net bir rakam olmadığı 

için burada yaşayan Şii Müslümanlar, azınlık olarak nitelendirilmektedir.283 

Batı Afrika'daki en büyük Şii gruplar Nijerya'da bulunmaktadır. Şiilik 1940'lı 

yıllardan itibaren Lübnanlı Şii tüccarlar aracılığıyla ülkede tanınmaya başlamıştır. Asıl 

faaliyetler ise, 1979 Devrimi sonrasında İran'ın destek verdiği Şii din adamı Şeyh 

İbrahim ez-Zakzaki liderliğindeki İslam Cemaat isimli örgüt üzerinden yürütülmeye 

başlanmıştır.284 

İran Şiileri, yasadığı bölgede daha fazla etkin olmaya çalışmakta ve Sünni 

kesimi kendi tarafına çekerek burada yaşayan Şiileri azınlık olmaktan çıkarmak 

istemektedir. İran, bu isteğin başarıya ulaşması için farklı yollara başvurmuştur. 

                                                            
281  Alex McAnenny, “A Tutorial Overview of Iran’s Strategic Influence in Africa”, Center for Security 

Policy, 2014, https://www. centerforsecur൴typol൴cy.org/wp-content/ uploads/2015/01/Iran-൴n-
Afr൴ca.pdf,  (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020.)  

282  Sünn൴ kes൴m çoğunluğu oluştursa da N൴jerya, Senegal, Gana, Uganda, Mal൴, Tanzanya g൴b൴ ülkelerde 
Ş൴൴l൴k de ön plana çıkmaktadır.  

283  “Islam in Nigeria”, African Studies Centre Leiden, http://www.ascle൴den.nl/content/ 
webdoss൴ers/൴slam-n൴ger൴a, (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020) 

284  “Nigeria’s Khomeini, Spreading Iran’s Revolution to Africa”, The Daily Beast, 
https://www.theda൴lybeast.com/n൴ger൴as- khome൴n൴-spread൴ng-൴rans-revolut൴on-to- afr൴ca, , (son 
er൴ş൴m Tar൴hi: 17 Mart 2020)  
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Bunlardan ilki, Nijerya’nın içinde bulunan ve İslam’ı ülke genelinde hâkim dine 

dönüştürmek isteyen Nijerya İslam Hareket Partisi üzerinden yürütülmektedir. 285 

İran üniversiteleri ve enstitüleri kapılarını Nijerya'daki öğrencilere burslu olarak 

açmakta olup bunlardan yüzlercesi İran/Kum ile Irak/Necef'teki Şii havzalarında farklı 

alanlarda eğitim almaktadır.286 

İran Devrim Muhafızları Ordusu’nun da, Gambiya’ya yönlendirmek üzere 

2010’da Nijerya/Lagos’a gizlice çok sayıda askeri malzeme gönderdiğinin ortaya 

çıkması üzerine iki ülke ilişkileri gerginleşmiştir. Ayrıca Nijerya’da ordu tarafından 

Aralık 2015’te Nijerya İslami Hareketi’ne yönelik düzenlenen operasyon çerçevesinde 

Şii hareketin lideri Zakzaki gözaltına alınmış ve çok sayıda Şii öldürülmüştür.287 

Son dönemde özellikle Şiilerin yoğun olarak yaşadığı bölgelerde Zakzaki'nin 

gözaltına alınması ve Şiilerin öldürülmesini kınamak amacıyla geniş katılımlı protesto 

düzenlendiği gözlemlenmektedir. Ülkede Şii-Sünni gerginliğinin daha da artması 

muhtemeldir. 

4.3.2. Senegal 

Genel olarak Senegal’de Sünni kesimin ağırlık göstermesine karşın Şiiliğin 

varoluşu eskilere dayanmaktadır. Fakat kurumsallaşma aşaması, 1978 yılında Lübnan 

diasporasının desteğiyle Senegal’in başkenti Dakar’da oluşturulan İslam Enstitüsü’yle 

şekillenmiştir.288 

                                                            
285  Alexander Thurston, “Shi’ism and Anti- Shi’ism in Nigeria”, The Maydan, https:// 

www.themaydan.com/2017/05/shiism-anti- shiism-n൴ger൴a/, (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020).  
286  Dawit Giorgis, “Nigeria’s Hezbollah Problem”, CNN, 14 Haz൴ran 2013, 

http://globalpubl൴csquare.blogs.cnn. com/2013/06/14/n൴ger൴as-hezbollah- problem/, (son er൴ş൴m 
Tarihi: 17 Mart 2020).  

287  Dawit Giorgis, “Nigeria’s Hezbollah Problem”, CNN, 14 Haz൴ran 2013, 
http://globalpubl൴csquare.blogs.cnn. com/2013/06/14/n൴ger൴as-hezbollah- problem/, (son er൴ş൴m 
Tarihi: 17 Mart 2020).  

288  Mara A. Leichtman, “Revolution, Modernity and (Trans) National Shi’i Islam: Rethinking Religious 
Conversion in Senegal”, Journal of Religion in Africa, Cilt: 39, Sayı: 3, Temmuz 2009, s. 324.  
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Bu enst൴tüsü Ş൴൴ İslam’ın Senegal’de daha da yaygınlaşmasına olanak sağlamış̧ 

ve faaliyetleri sayesinde ülkenin genelinde Şiiliğin benimsetilmesine hizmet eden 

mescitler ve medreseler inşa edilmiştir.289 Ayrıca Sünni-Şii ahalinin aynı ortamı 

paylaşarak dini açıdan kendilerini geliştirebilecekleri bir atmosfer oluşturulmuştur. Tüm 

bunlar İran’ın Senegal’de Şiiliği bir araç ve amaç olarak kullanmasıyla genişlemesi 

yolunda kaydedilen olumlu gelişmeler de olsa iki ülke arasındaki ilişkiler 2011 yılında 

sekteye uğramıştır.290 

İran’ın iki ülke arasında yaşanan gerginliklere rağmen Senegal’den 

vazgeçmemesi ve orada çoğunluğu oluşturan Sünni toplumu Şiileştirmeye çalışması, 

halen Senegal’de Hizbu’t-Takiyye, Müsterşidin, Cemaat-i Ibadu Rahman gibi Şiiliği 

hedef alan Sünni hareketlerin mevcudiyetinden kaynaklanmaktadır.291 Bahsi geçen 

oluşumların Sünni kesimi yanına alarak Şiiliğe yönelik ayrımcı faaliyetlerini devam 

ettirmesi, İran’ın açılım stratejisi ekseninde Şiileştirme yöntemini kullanmasına engel 

olmaktadır ve bu durumun İran için gelecekte çok büyük tehdit anlamına gelmektedir. 

İran ülkede faaliyetlerini Müzdahir Uluslararası Kuruluşu, İslami Sosyal 

Teşkilatı, İran Kültür Merkezi, İmam Rıza Merkezi gibi kuruluşlarla yürütmektedir. 

Bütün bu olgular Senegal’da Şii Sünni çatışması ihtimalini güçlendirmektedir. 

4.3.3. Gana 

1979 Devrimi’nden sonra İran’ın İslami propagandayı genişletmek istediği 

devletlerden bir diğeri, Kuzey Afrika ülkelerinden Gana olmuştur. 292 

                                                            
289  Shi’a in Senegal: Iran’s Growing Reach into Africa”, The Foundation for Defense of Democracies, 

http://www.defenddemocracy. org/med൴a-h൴t/sh൴a-൴n-senegal-൴rans- grow൴ng-reach-൴nto-afr൴ca/, (son 
er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020).  

290  Joseph Hammond, “The Dakar Dance: Tumultuous Iran-Senegal Relationship Enters New Chapter”, 
Diplomatic Courier, https://www.d൴plomat൴cour൴er.com/the- dakar-dance-tumultuous-൴ran-senegal- 
relat൴onsh൴p-enters-new-chapter/,(son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020).  

291  Leichtman, “Revolution, Modernity and (Trans) National Shi’i Islam: Rethinking Religious 
Conversion in Senegal”, s. 325.  

292 “Ghana, Iran to Deepen Ties in Education, Agric, Tourism, Sports”, Modern Ghana, 
https://www.modernghana.com/ news/459171/1/ghana-൴ran-to-deepen- t൴es-൴n-educat൴on-agr൴c-
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Gana, neredeyse 20 milyonluk bir nüfusa sahip olan ve bunun %18’inin 

Müslüman olduğu, özellikle de Müslümanlar arasında Sünni kesimin üstünlük teşkil 

ettiği, bununla birlikte ülkenin kuzeyinde Şiilerin de mevcut olduğu bir ülkedir.293 

Bunda, 1979 yılında yaşanan İslam Devrimi’nin ve aynı zamanda 1980 yılında Lübnanlı 

Şiilerin Gana’ya göç ederek yerleşmesinin büyük rolü olmuştur. İran bu gruplar 

aracılığıyla bölgedeki Sünni Müslümanları Şiileştirme çalışmaları yürütmektedir. 

Gana’da İran’a müzahir Ehl-i Bey Teşkilatı, İmam Hüseyin Teşkilatı ve Kevser 

Teşkilatı Şiilik faaliyetleri yürütmektedir.294 

4.3.4. Fas 

Fas'taki Şiilik faaliyetleri, geçmiş dönemde İran tarafından finanse edilen 

Lübnan merkezli yayınların ülkede dağıtımı ile yayılmıştır.295 Günümüzde ise özellikle 

internet vasıtasıyla yeni taraftar kazanma cihetine gidilmektedir. Şii imamlar tarafından 

gerçekleştirilen ve büyük gizlilik içerisinde yürütülen toplantılarda, Faslı gençler 

devşirilmeye çalışılmaktadır. 

4.4. İran’ın Uzak Doğu’da Şiilik Eksenli Faaliyetlerde Bulunduğu Ülkeler 

4.4.1. Malezya 

Malezya’da Şii Akımların 1979 İran İslam Devrimi akabinde görülmeye 

başlandığı kabul edilmektedir. Kuruluşundan beri iktidarda olan Birleşik Malaylar Milli 

Organizasyonu (UMNO) devletin temelini Müslüman-Malaylılık üzerine inşa etmiştir. 

Bu nedenle her türlü dini akım ve mezhep, Sünni-Şafi olan Malay halkının, dolayısıyla 

                                                                                                                                                                              
tour൴.html, (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020)  

293  “Secularism, Islam and Ghana: The Views of a Student of Religions”, Modern Ghana, 
https://www.modernghana.com/ news/604631/secular൴sm-൴slam-and-ghana- the-v൴ews-of-a-student-
of-rel൴g.html,  (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020).  

294  Umar Muhammad Labdo, “The Shiites: A Deviationist Sect Rampaging through Africa-the Case of 
Ghana”, Paper of the Annual Conference of the Association of Muslim Women of Africa (AMWA), 
30 Nisan-2 Mayıs 2012, s. 5-6.  

295  Jafar Ghannad-Bashi, “Why Iran Must Attach Importance to Africa?”, Analysis of Iran Review, 3 
Ağustos 2016, http://www. ൴ranrev൴ew.org/content/Documents/Why- Iran-Must-Attach-Importance-
to-Africa-. htm, (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020) 
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devletin devamlılığı için bir tehdit olarak görülmüştür. Bu kapsamda 1996 yılında Din 

İşleri Fetva Komitesi Sufilik ile Şiiliği sapkınlık ve kâfirlik olarak ilan etmiştir. Şiilere 

ibadet özgürlüğü verilmesine karşın Şiiliği destekleyici her türlü faaliyet 

yasaklanmıştır.296 Ayrıca bazı cemaatler de yasaklanmış durumdadır. Bunlar arasında; 

Müslüman Kardeşlerle bağlantılı olduğu iddia edilen Darü’1-Erkam Cemaati, 

Mehdilikle ilgili görüşleri nedeniyle Kadiyânîlik (Ahmedilik) hareketidir.297 

Malezya’da yasal olarak 15 binin üstünde İranlı öğrenci ve 100 bin civarında İranlı 

şahıs yaşamaktadır. Bu sayının illegal olarak ülkede 250 bin ile 400 bin arasında çıktığı 

tahmin edilmektedir.298 

Malezya’da Şii cemaatler, yasak olması nedeniyle resmi olarak faaliyet 

yürütememektedir. Bu yapılar kendilerini STK olarak isimlendirse de herhangi bir 

resmiyetleri bulunmamaktadır. Legal ve illegal 10 Şii yapılanmanın bulunduğu ve bu 

oluşumların 250 bin civarında üyesi olduğu belirtilmektedir.299 Bunlardan en önemlileri 

Hauzah Ar-Ridha, Malezya Şii Meclisi, Assajjad Movement, İran Kültür merkezi ve 

İran Okulu’dur. İran bu merkezler eliyle Şiilik faaliyetlerine devam etmektedir. İran 

büyükelçiliği desteğiyle “Marafat” isimli okul resmi olarak faaliyet göstermektedir. 

Ülke genelindeki Okullarda ve üniversitelerde özellikle İran bursu ile öğrenim gören 

İranlı öğrenciler, kendi ortamlarında Şiileştirme faaliyetleri yapmakta ve Malay 

gençlerin mezhep değiştirmesini sağlamaya çalışmaktadır.300 

 

                                                            
296  Liz Gooch, “In Malaysia, Shiite Muslims Must Practice Faith in Secret”, Jakarta Globe, 

http://jakartaglobe.൴d/arch൴ve/൴n-malays൴a-sh൴൴te-musl൴ms-must-pract൴ce-fa൴th-൴n-secret/, (son er൴ş൴m 
Tarihi: 17 Mart 2020.) 

297  “In Otherwise Tolerant Malaysia, Shiites Are Banned”, El Arabiya, 
https://www.alarab൴ya.net/art൴cles/2011/01/14/133463.html, (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020) 

298  Muhammad Haji, The Shi’a Muslims of Malaysias, The Centre for Academic Shi’a Studies, Londra 
2013, s. 10. 

299  Christoph Marcinkowski, “The Iranian Shi’i Diaspora in Malaysia”, Middle East Institute, 
http://www.mei.edu/content/iranian-shii-diaspora-malaysia, (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020)  

300  Rodger Shanahan, “Malaysia And Its Shi’a ‘Problem’”, Middle East Institute, 
http://www.mei.edu/content/map/malaysia-and-its-shi%E2%80%98-
%E2%80%9Cproblem%E2%80%9D, , (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020) 
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4.4.2. Endonezya 

Müslümanların tamamına yakını Sünni-Şafii olan Endonezya’da nüfusun yüzde 

biri Şii olup bu sayının da iki milyon civarında olduğu tahmin edilmektedir. Endonezya 

Şiilerin büyük çoğunluğu Sünnilikten Şiiliği geçmiş Endonezya vatandaşlarıdır. 

Ağırlıklı olarak Jakarta ve çevresinde yoğunlaşmış olup Java, Sumatra ve Açe gibi 

şehirlerde de Şiiler yaşamaktadır.301 

Endonezya’da Şiilik faaliyetleri özellikle 1980’li yıllardan sonra artış 

göstermiştir. Bangil İslami Yatılı Okulu ilk Şii okullardandır. Hüseyin el-Habsî 

tarafından 1976 yılında kurulmuştur. Buradaki öğrenciler 1980’li yıllardan Kum’a 

gönderilmiştir. Endonezya’ya döndüklerinde Şiiliği yayma, siyasi partilere üye olma, 

okullar açma ve yardım kuruluşları kanalıyla ihtiyaç sahiplerine ulaşma gibi yumuşak 

güç unsurlarını kullanmışlardır.302 

Endonezya devleti Şiiliği yıkıcı ve ülke güvenliği açısından tehlikeli bir mezhep 

olarak görmektedir. Halk da Şiiliği sapkın bir inanış olarak görmektedir. Şiilik karşıtı 

eylemler 2010 yılından beri bir hayli artmıştır.303 

Endonezya Ehli Beyt Cemaati Şiilerin dini yapılanması olarak Endonezya 

yönetimi tarafından resmen tanınmıştır. el-Fatimah, el-Huda İslam Kültür Merkezi, Ehli 

Beyt Endonezya, Ehli Beyt Gençlik Organizasyonu, el-Jawad Eğitim Vakfı, el-Hadi ve 

Muthaharş Vakıfları gibi kuruluşlar Şiiliğin propagandasını yapmaktadır.304 Şiiliğin 

yayılması için haber, makale, akademik araştırmalar, dergiler, kitaplar, basın yayın 

organları kullanılmaktadır. Oran itibariyle az görünse de sayı itibariyle ülkedeki Şiiliğin 

                                                            
301  Muhammad Haji, The Shi’a Muslims of Indonesia, The Centre for Academic Shi’a Studies-CASS, 

August 2013, s. 9. 
302  Chiara Formichi, “Lovers of the Ahl al-Bayt”, Inside Indonesia, 

http://www.insideindonesia.org/lovers-of-the-ahl-al-bayt-2,  (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020)  
303  Christoph Marcinkowski, “Historical Dimensions of the Shi`a in Southeast Asia”, Middle East 

Institute, http://www.me൴.edu/content/h൴stor൴cal-d൴mens൴ons-sh൴a-southeast-as൴a#_ftn1, (son er൴şim 
Tarihi: 17 Mart 2020). 
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artışı dikkat çekicidir.305 Bu bakımdan Şii-Sünni gerginliğinin yaşanabileceği olası 

ülkelerden birisi olması sebebiyle Endonezya önemli bir ülkedir. 

4.5. İran’ın Balkanlar’da Şiilik Eksenli Faaliyetlerde Bulunduğu Ülkeler 

4.5.1. Bosna Hersek 

İran’ın Balkanlarda en etkili olduğu ülke Bosna Hersek’tir. İran, Bosna Hersek’i 

Balkanlara açılan bir kapı olarak görmektedir.306 Bosna savaşı sırasında savaşmaya 

gelen İranlıların bir kısmının savaştan sonra ülkeye yerleşmesi, İran’ın bölgede 

nüfuzunu arttırmak için kullandığı önemli bir araçtır.307 Ayrıca İran Bosna’da Şiiliği 

yayma faaliyetlerini dernekler ve vakıflar aracılığıyla da sürdürmektedir.308 

.5.2. Arnavutluk 

İran’ın Arnavutluk’taki Bektaşi topluluğu ile olan ilişkileri dikkat çekicidir.309 

İran Arnavutluk’ta komünist rejimin yıkılmasından sonra ülkedeki Bektaşiliği Şii bir 

tarikat olarak göstertmek istemiş fakat başaramamıştır.310 Arnavutluk’taki İran Sadi 

Şirazi Vakfı, Rumi Vakfı ve Kuran Vakfı Şiilik temelinde faaliyetler göstermektedir.311 

Sonuç olarak; İran Devleti Orta Doğu bölgesi haricinde Dünya’da Müslüman 

nüfusun çoğunlukta olduğu Güneydoğu Asya, Afrika ve Balkanlar gibi küresel ve 
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er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020).  



  96

bölgesel güçlerin rekabet ettiği bölgelerde var olmak istemektedir. Bölgedeki halkın din 

ve ekonomik gereksinimleri gibi temel ihtiyaçlarından yararlanarak kendi tarafına 

çekmek istemesi sonucunda İran söz konusu bölgelerde dini ve siyasi çıkarlarını 

genişleme stratejisini uygulamaktadır. Bunu yaparken Şiiliğin gücünden yararlanarak 

hem ülkedeki Sünni Müslümanları Şiileştirmeye çalışmakta hem de bu sayede yumuşak 

gücünü adı geçen bu bölgelere yaymaya çalışarak siyasi ve ekonomik anlamda kazanım 

elde etmek istemektedir.312 Dolayısıyla Orta Doğu’da son yıllarda yaşanan Şii-Sünni 

gerginliğinin söz konusu bu bölgeler ve ülkelere de yayılma riski mevcuttur. 

Ezcümle İran yönetimi 1979 İslam Devrimi ile beraber dış politika alanında yeni 

enstrümanları devreye sokmuştur. “Devrim İhracı” politikasıyla yakın coğrafyasında 

(Lübnan, Suriye, Irak, Yemen, Afganistan, Pakistan) etkinliğini artırmak ve özellikle Şii 

nüfusa sahip Müslüman ülkelerde dini ve siyasi nüfuzunu genişletmek maksadıyla 

mezhepsel kimliğini kullanmaktadır. Söz konusu bu ülkelerde devlet otoritesinin 

yeterince etkin olmaması, otorite boşluğu gibi sebeplerle İran devleti bu ülkelerdeki 

yerel aktörler ile temasa geçmiş İran’ın desteği ve organizasyonu ile mezhep ortak 

paydasında buluşularak bu grupları İran’a müzahir aktörler haline getirilmiştir. Bu 

noktada mezhebin yalnızca insanlar-toplumlar için dini-uhrevi bir unsur olmasının da 

ötesinde, devletler için “stratejik bir araç” olduğunu görmekteyiz. Buradan hareketle 

mezhep olgusu salt ilahiyat alanının inceleyeceği bir alandan çok sosyoloji, psikoloji, 

siyaset bilimi ve uluslararası ilişkilerin de bir konusu haline geldiğini İran’ın bu 

politikalarından anlaşılmaktadır. İlerleyen bölümlerde detaylı olarak bahsedileceği üzere 

İran’ın Şiilik paydasından yola çıkarak ulaştığı stratejik kazanımların temelini İran 

İslam Devrimi sonrasında izlediği politikalarda yattığını görmekteyiz. 
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൴srael-and-൴ran,  (son er൴ş൴m Tar൴h൴: 17 Mart 2020.) 



İKİNCİ BÖLÜM 

 11 EYLÜL SONRASI ORTA DOĞU 

Yakın zaman Orta Doğu tarihinde iki dönüm noktası gerçekleşti. Bunlardan ilki 

daha önce zikredildiği üzere 1979 İran devrimiydi. Bu olay, Batılı bir müttefiki Batı ve 

Amerikan karşıtı bir hükûmetle değiştirmekle kalmadı, daha önemli bir şekilde büyük, 

petrol zengini bir devletin gücünü Şii bir politik gündemle birleştirerek siyasi Şiiliğin 

yükselişinin de habercisi oldu. İkincisi ise Amerika’nın Irak’ı 2003 yılındaki işgaliydi. 

Bunun sonucunda Saddam Hüseyin yönetimi devrilmiş ve yerine de Şii hâkimiyetindeki 

bir hükûmet geçmişti. Saddam Hüseyin’in devrilmesi yalnızca İran’a yönelik bir tehdidi 

ortadan kaldırmakla kalmadı, yerine İran Şii yanlısı hükûmetin geçmesi de “Şii Hilali” 

veya “İran’ın Nüfuz Yayı” olarak adlandırılan Irak, Suriye, Lübnan ve Filistin toprakları 

üzerindeki geniş çaplı jeopolitik İran nüfuz yayının temel taşı hâline geldi ve bu durum 

“Şii dirilişinin” açık bir tezahürü olarak yorumlandı.313  

11 Eylül 2001 saldırısı Dünya ve Orta Doğu’nun dengelerini derinden sarsmıştır. 

Bu dengelerin sarsılması ile beraber ABD Dış Politikasında “Bush Doktrini” olarak 

adlandırılan politika uygulamaya sokulmuş, 11 Eylül 2001 tarihinde Dünya Ticaret 

Merkezi ve Pentagon’a yapılan saldırılardan sonra ABD, Orta Doğu’ya yönelik 

politikasında ciddi değişikliğe gitmiştir. Saldırılardan birkaç ay sonra Afganistan’a 

müdahale ederek saldırıdan sorumlu tuttuğu Taliban Yönetimine son vermiştir. 

Ardından 2003 Mart ayında Irak ABD tarafından işgal edilmiştir. Özellikle 2003 yılında 

Irak’ın işgali Orta Doğu bölgesinde büyük kırılmaları beraberinde getirmiştir. Hassas 

olan bölge dinamikleri 2003 yılındaki ABD işgali ve sonrasında yaşanan gelişmelerle 

birlikte zarara uğramış ve Orta Doğu bölgesi istikrarlı bir şekilde istikrarsızlığa 

                                                            
313   Ziya Abbas, ''Irak’ta Mezhepsel Çekişmelerin Boyutları ve Sonuçları'', Aksaray Üniversitesi İktisadi 

ve İdari Bilimler Fakültesi Dergisi • Ocak 2017 • 9 (1) s.81. 
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sürüklenmiştir. Bu noktada Orta Doğu’daki hassas olan mezhepsel dinamiklerin fitili 

ateşlenmiş, tarihten gelen Şii-Sünni kutuplaşması çatışmaya dönüşmüş ve neredeyse 

bütün bölgeye yayılmaya başlamıştır. Ayrıca Irak işgali sonrası iktidara gelen Şii 

yapılar İran dış politikası için bir fırsat olmuş ve İran bu fırsatı değerlendirip güçlü bir 

“Şii Jeopolitiği” yaratmıştır. Bu bölümde hâlihazırda var olan Orta Doğu’da yaşanan 

mezhepsel gerginliklerin başlamasının sebeplerine, sonuçlarına ve “Şii Hilali” söylemi 

üzerinden İran’ın Orta Doğu’da faaliyetlerine odaklanacağız. 

1.  11 Eylül Sonrası Orta Doğu’da Mezhepsel Gerginlikler 

Tarihte Mezopotamya olarak anılan Irak; Sümer, Akkâd, Bâbil, Asur, Med-Pers, 

Grek, Roma-Bizans, Sasani, Osmanlı gibi pek çok uygarlığa ev sahipliği yapan zengin 

tarihî bir mirasın adıdır.314 Irak tarihsel süreç içerisinde mezhepsel çatışmalara ev 

sahipliği yapmış bir coğrafyadır. İslamiyet’in ilk çağlarından itibaren siyasi ve 

mezhepsel çekişmelerin olduğu bilinmektedir.315 İlk dört halifeden biri olan Hz. Ali bu 

topraklarda şehit edilmiştir. Keza Kerbela hadisesi gibi tüm Müslümanlar açısından hala 

acıyla anılan Hz. Hüseyin ve beraberindeki 70 kişinin şehit edilmesi yine bu topraklarda 

yaşanmıştır. Irak coğrafyası bu hadiseler ardından meydana gelen sosyo-kültürel ve 

sosyo-politik gelişmeler ile birlikte Şiiliğin oluşumuna tanıklık etmiş bir coğrafyadır.316 

Abbasi döneminde de Bağdat’ta Sünni ve Şiiler arasında çatışmaların yaşandığı, kutsal 

mekânların zarar gördüğü olaylar yine bu topraklarda vukuu bulmuştur.317 Moğol 

istilasından sonra da mezhepsel çekişmeler devam etmiş ve 15.yüzyıldan itibaren Irak, 

Osmanlı-Safevi jeopolitik ve teopolitik rekabetin yaşandığı bir coğrafyaya 

dönüşmüştür.318 

                                                            
314  Muharrem Akoğlu,  ''Irak’ta Şii Varlığı'', e-makâlât Mezhep Araştırmaları, VI/2 Güz 2013, s. 391. 
315  Cemil Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, Kitap Yayınevi, İstanbul, 2014, s. 128 
316   Khalil F. Osman, Secterianism in Iraq: The Making of State and Nation Since 1920, Routledge, 

Abingdon, 2014, s. 67-68. 
317   Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s. 128. 
318   Osman, Secterianism in Iraq: The Making of State and Nation Since 1920, ss.75. 
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Birinci Dünya Savaşı sonrası İngiliz egemenliğine giren Irak’ta 1925 Anayasası 

gereği etnik ve mezhepsel ayrım yapılması yasaklanmıştır.319 Her ne kadar 2005 Irak 

anayasasının 15. ve 16. maddeler൴nde “c൴ns൴yet, ırk, etn൴k k൴ml൴k, köken, renk, d൴n, 

mezhep, ൴nanç, görüş̧, ekonom൴k durum ve toplumsal konumları üzer൴nden ayrımcılığa 

maruz kalmadan tüm Iraklıların hukuken eşit olduğu ve eşit hak ve özgürlüklere sahip 

oldukları” gibi birçok madde bulunsa da320, ABD işgali ile beraber Irak siyaseti etnik ve 

dini temeller üzerine kurulmuştur. Irak’ta yaşanan bu gelişmelere İran ve Suudi 

Arabistan arasındaki jeopolitik rekabetin de eklenmesi ile beraber neredeyse tüm Orta 

Doğu bölgesi mezhepsel çatışmaların-gerginliklerin-rekabetin içine girmiştir. 

Irak’ın işgaliyle birlikte Orta Doğu’da mevcut siyasî, toplumsal, ekonomik, dini 

ve mezhebi ilişkilerde köklü değişimler yaşandı. Şiiler işgal sonrası devrilen Saddam 

yönetiminin yerine Irak’ta yeni siyasi aktör olarak devreye girdi ve iktidara geldi. 

Böylece mezhepsel kimlik Irak siyasetinin en temel unsuru haline geldi. Irak’ın işgali 

ABD için ilk bakışta bir ‘rejim değişikliği’ olarak görülmüştür. Ancak sonrasında 

gelişen olaylar nedeniyle her bakımdan yüksek maliyetli bir operasyon ve zorlu bir 

devlet inşası sürecine dönüşmüştür.321 Yapılan hatalar, öngörülemeyen faktörler ve 

Irak’ın etnik ve dini kimlikleri nedeniyle Saddam Hüseyin’i devirmek işin kolay kısmı 

oldu; işgal sonrası istikrarı sağlamak ve siyasi yapılanmayı sürdürmek ise en karmaşık 

ve zor kısım haline gelmiştir.322 İşgalin hemen ertesinde Irak’ta Saddam rejiminin uzun 

yıllardır kurduğu sistem çökmüş ve muazzam bir iktidar ve otorite boşluğu oluşmuştur. 

Irak, yalnızca Irak içi dinamiklerden ibaret değildir. Âdeta küçük bir Orta Doğu 

yapısını barındıran nüfusu ve sosyolojik özellikleri ile birlikte karmaşık bir yapıya 

sahiptir. Tarihten günümüze Irak içindeki her bir aktörün komşu ülkelerdeki etnik ve 
                                                            
319  Ziya Abbas, ''Irak’ta Mezhepsel Çekişmelerin Boyutları ve Sonuçları'', Aksaray Üniversitesi İktisadi 

ve İdari Bilimler Fakültesi Dergisi • Ocak 2017 • 9 (1) s.81.  
320   Abbas, ''Irak’ta Mezhepsel Çekişmelerin Boyutları ve Sonuçları'', s.82. 
321  Çoşkun Tülemez, “Irak’ın Muhtemel Geleceği ve Türkiye’ye Etkileri”,  Yayımlanmamış Yüksek 

Lisans Tezi, Atılım Üniversitesi, Ankara, 2013, s. 14. 
322  Tülemez, “Irak’ın Muhtemel Geleceği ve Türkiye’ye Etkileri”, s. 51. 
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dini gruplarla bağlantısı mevcuttur.323 Şii Arapların, İran, Kuveyt, Bahreyn ve Suudi 

Arabistan’daki Arap ve Arap olmayan Şiilerle; Sünni Arapların, Suriye ve Ürdün’deki 

Arap Sünnilerle ve Arap dünyasındaki İslami gruplarla, Türkmenlerin Türkiye’yle 

ilişkileri, Irak’ın  kuzeyindeki Kürtlerin, Suriye, Türkiye ve İran’daki Kürtlerle ilişkileri 

mevcuttur.324 Aynı şekilde, bütün komşu ve bölge ülkelerinin de Irak’taki taraflara 

ilgisi, çıkarları ve bunlarla ilişkisi bulunmaktadır. Bu bakımdan Irak’ta yaşanan olaylar 

ve gelişmeler komşuları etkilerken, komşuların izleyeceği stratejilerin de Irak’ı 

doğrudan etkilemesi kaçınılmazdır.325 

Irak’ta istikrarın sağlanması açısından karşılaşılan en önemli sorun, ‘otorite 

boşluğu’ ya da ‘şiddet sarmalı’ olarak adlandırabileceğimiz olgudur.326 Irak’ın işgali ve 

sonrasında ortaya çıkan otorite boşluğu, Irak’taki şiddet sarmalını ve mezhepsel 

gerginlikleri oluşturan şartların başında gelmektedir.  Yaşanan bu otorite boşluğu 

sebeplerinden birisi de “iflas etmiş-başarısız devlet” olgusudur.  Yaşanan bu boşluk 

küresel ve bölgesel aktörler tarafından kendi çıkarlarını korumak adına doldurulmak 

istenmiştir. Bu aktörlerden en önemlisi İran ve Suudi Arabistan devletidir. Sünni ve 

Şiiler arasındaki ihtilafın Suudi Arabistan-İran karşıtlığı üzerinde somutlaşmasına neden 

olan yakın geçmişteki olaylar kritik öneme sahiptir. Bunlar; 1979 yılında İran’da 

gerçekleşen İslam Devrimi ve sonrasında başlayan İran-Irak Savaşı, 2003 yılında 

ABD’nin Irak işgali ve sonrasında yaşananlar, 2010 yılında başlayan Arap 

ayaklanmalarının Mart 2011’de Suriye’ye sıçramasıdır. 

ABD’nin Irak’a müdahalesi ve sonrasındaki gelişmeler, bölgede yeni bir Şii 

siyasi gücü ortaya çıkarmıştır. Irak’ta oluşan yeni yapı, İran Devrimi’nin bir devamı 

olarak algılandığı için Sünni kesimde, Şiiliğe ve İran politikalarına karşı zaten var olan 
                                                            
323     Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s. 128-129. 
324  Uğur Özmen, “Irak’ın Kuzeyinde Kurulması Muhtemel Kürt Devletinin Türkiye’ye Etkileri”, 

Yayımlanmamış Yüksek Lisans Tezi, Atılım Üniversitesi, Ankara, 2010,  s. 56. 
325  Gökhan, Çetinsaya, “Irak’ta Yen൴ Dönem, Ortadoğu ve Türk൴ye”, Irak Dosyası, Seta Yayınları, 

Nisan 2006, ss. 1. 
326  Çetinsaya, “Irak’ta Yen൴ Dönem, Ortadoğu ve Türk൴ye”, s.6. 
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güvensizliğin artmasına neden olmuştur. Diğer türlü ifade etmek gerekirse, İran Devrimi 

zaten çoğunluğu Şii olan bir ülkede olduğu için sınırlı bir alanı etkilemiştir. Irak’ta ise 

ana problem, yüzyılların geleneği olan “Sünnilerin siyasi üstünlüğü” durumunun 

değişiminin kabul edip etmeme sıkıntısıyla iç içe geçtiğinden, Sünni dünyada çok daha 

öfkeyle karşılanmıştır. Dolayısıyla, İran’ı Sünni dünya ile karşı karşıya getiren siyasi 

gelişmelerin başında Irak gelmektedir.  

Irak’ta Şiilerin yönetime gelerek İran’la yakınlaşmaları ise Suudi Arabistan’ı 

endişelendirmiş ve bu durum ileride daha büyük bir Şii Arap yönetiminin kurularak 

Sünnilerin dışlanmasına yol açacağı kaygılarını derinleştirmiştir. Ayrıca 2003’te Irak’ın 

işgaliyle bir yandan da işgalci güçlerin eliyle tarihsel süreç içerisinde zaten var olan 

Irak’ta mezhepsel gerilim tırmandırılmıştır.327 Başbakan Maliki’nin (2014-2018) 

Sünnilere uyguladığı baskı politikası da ilerleyen dönemde Sünnilerle Şiiler arasındaki 

ayrımları körükleyen sonuçlar doğurmuştur. İşgal altında başlayan kargaşa, Şiilerin ve 

Sünnilerin beraberce başladıkları direniş ve dayanışmanın da sona ermesine yol 

açmıştır.328  

Tarihte daha önceleri Osmanlı-İran arasındaki Irak’ta yaşanan bu güç ve nüfuz 

mücadelesi,329 aktörler farklı olsa da tekrar yaşanmış, mezhepsel kimliklerinde etkisiyle 

başlayan ve Irak’tan yayılan bu dalga Yemen, Suriye, Lübnan, Bahreyn gibi ülkelere 

doğru genişleyerek bölgesel bir sorun haline gelmiştir.  Bu anlamda bölgede mezhepsel 

                                                            
327  Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, ss. 128-141. 
328  Irak’ta Şii çoğunluğu iktidara getirmekle ve Şii yönetimin mezhepçi bir politika izlemesiyle Sünniler 

mağdur olmuştur. Mezhepçilik toplumu o kadar parçalamıştır ki, mahalleler ayrışmış, aileler 
dağılmış, komşular birbiri hakkında endişelenmeye başlamıştır. Şii-Sünni çatışması tezi, Orta 
Doğu’da insani ilişkileri, toplumsal ilişkileri, dini ve siyasi dinamikleri kökten değiştirmiştir. 
Örneğin, 1970’li yıllarda Irak’ta şehirli elitler arasında ortaokullardaki öğrencilerin %50’ye yakını 
Şii-Sünni evliliği ile kurulu ailelerden gelirken, bu oran 2002’de %5 civarına düşmüş, 2005 yılında 
ise dikkate değer bir orana ulaşmamıştır. Bkz; Sönmez, Kutlu, Güncel Dini-Siyasi Meseleler 
Üzerine Yazılar, D. Müslümanlar Arasında Barışı Tehdit Eden Mezhep Çatışmasının Temel 
Dinamikleri ve Çözüm Yolları: Çözümleyici ve Eleştirel Bir Yaklaşım, s. 278. 

329   Kerbela ve Necef gibi kutsal Şii mekânların içinde yer aldığı Bağdat merkezli Irak-ı Arab bölgesi,  
Osmanlı Devleti ile İran arasında mücadele alanıydı. Bakınız: Ayrıntılar için bkz: Cemil Hakyemez, 
Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, Kitap Yayınevi, İstanbul, 2014. 
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çatışmanın/gerginliğin başlamasında doğrudan sorumlulardan biri olan İran’ın Irak’taki 

faaliyetleri bir sonraki kısımda incelenecektir. 

2.  2003 ABD İşgali Sonrası İran’ın Irak’taki Mezhepsel Faaliyetleri 

İran devletinin Irak’taki güç ve nüfuz mücadelesi Safevi Devleti’nin 

kuruluşundan itibaren günümüze kadar devam eden bir husustur. Hatta İran’ın Irak’ta 

egemen olma arzusunun, 1979 sonrası devrim ateşiyle harmanlanmış Pers 

İmparatorluğu geleneğin bir ürünü olduğu bile düşünülmektedir.  

Osmanlı ile İran arasındaki ihtilaflardan en önemlilerinden birisi de bu iki 

devletin Bağdat’a hâkim olmak istemesiydi.330 İranlılar Kasr-ı Şirin Anlaşması 

neticesinde Bağdat’ın Osmanlı’nın toprağı olduğunu kabul etseler de bu bölgede 

bulunan ve Şiilerce kutsal sayılan Necef, Kerbela ve Kazımeyn gibi şehirlerle olan 

münasebetleri ve bu bölgeye olan ilgileri devam etmiştir.331 2003 yılında ABD’nin 

Irak’ı işgali sonrası tarihten gelen bu istek yeniden ortaya çıkmış ve İran yayılmacı dış 

politika çerçevesinde bir dini güç olan Şiilik başta olmak üzere yumuşak ve sert güç 

unsurlarını Irak’ta devreye sokmuş 2003 sonrası Irak’ta iktidara gelen Şii gruplarla 

ilişkilerini geliştirmiştir. 2003 yılında ABD’nin işgali sonrası Irak’taki idari düzen 

tamamen değişmiş, Şiiler Irak’ta etkin bir konuma gelmiştir. İran İslam Cumhuriyeti Şii 

kimliğini ön plana çıkartarak ve Şiilerle arasındaki tarihi, kültürel ve dini bağları 

kullanarak 1979 devrimi sonrası bölgede etkinlik kurmak istemiştir.  Bunu yaparken 

İran bölge Şiilerini kendi rejiminin ve devletinin hem dini hem de mezhepsel çıkarı için 

kullanmaya çalışmaktadır.332  

İran, Irak’ta bu fırsatı kullanmak istemiş ve uluslararası ve bölgesel konjonktürü 

kendi lehine çevirerek Irak’taki Şiiler ile ilişkilerini geliştirme yoluna gitmiştir. Bu 
                                                            
330  Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s. 127. 
331  Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s. 127. 
332  Şahin,  ''Şii Jeopolitiği: İran İçin Fırsatlar Ve Engeller'', Akademik Orta Doğu, cilt. 1, sayı. 1, 2006, 

s. 41.  
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noktada İran, Irak’ta kendi lehine olan birtakım avantajları değerlendirmek istemiştir. 

Öncellikle Irak nüfusunun %60-65’inin Şii olması, Necef, Kerbela gibi Şiiler açısından 

kutsal dini mekânların Irak toprakları içinde olması, ayrıca 1980 yılından itibaren 

“devrim ihracı” politikası gereği Irak’taki Şii yerel aktörler ile kurduğu ilişkiler İran’ın 

lehine olan avantajlardandır. 

İran, 2003 yılından itibaren, Irak’taki neredeyse bütün Şii siyasi hareketlere 

finansal ve siyasi destek sağlayarak ülkede nüfuz alanını genişletmiştir.333 Bu amaçla 

Tahran yönetimi Irak’ta desteklediği Şiilerin ülke siyasetinde etkili olabilmeleri için 

2005 parlamento ve il meclisi seçimleri öncesinde Şii partilere maddi destek 

sağlamıştır.334 

Birinci bölümde de bahsettiğimiz gibi, İran, Saddam dönemindeki Baas 

rejiminin baskılarından kaçan Iraklı Şiiler için Irak sınırına yakın Ahvaz Bölgesi’nde 

“Sadr” kampını kurmuştur. Kampta özellikle Baas Partisinden kaçan Dava Partisi 

üyelerini barındırmış ve bu kişilere dini-siyasi-askeri alanlarda eğitimler vermiştir. İran, 

aralarında eski Irak Başbakanı olan Nuri  el-Maliki’nin de bulunduğu Dava Partisi 

üyelerinden Humeyni’yi dini lider olarak tanımaları ve İran’ın talimatlarına uymalarını 

istemiş fakat bu baskı Dava Partisi içinde bölünmelere yol açmıştır. Liderliğini 

Ayetullah Hekim’in yaptığı grup, İran’ın isteklerine olumlu yaklaşmış ve 1982 yılında 

Irak İslam Devrimi Yüksek Konseyi’ni (IİDYK) ve askeri kanadı olan Bedr Tugaylarını 

kurmuştur. İran kurduğu Sadr kampının kontrolünü bu konseye vermiştir. 2003’teki 

ABD işgalinden sonra Irak’a dönen IİDYK, halkın desteğini kazanabilmek amacıyla 

                                                            
333   Barbara Slavin,  “Mullahs, Money, and Militias How Iran Exerts Its Influence in the  Middle East”, 

US Institute of Peace Special Report, 2008, s. 18. 
334  Afshon Ostovar, “Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: When Strategy and Identity 

Politics Collide”, Carnegie Endowment for International Peace Publications, 2016, s 19 
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ismindeki devrim ifadesini kaldırarak adını Irak İslam Yüksek Konseyi (IİYK) olarak 

değiştirmiştir.335 

Irak’ta önemli Şii gruplardan olan Sadr Hareketi ile İran arasındaki ilişkiler 

2003’ten bu yana pragmatik bir çizgide ilerlemektedir. “Iraklılık” kimliğine vurgu 

yapan ve İran’ın etkisine karşı çıktığını savunan Sadr’ın kritik zamanlarda İran ile 

hareket ettiği bilinmektedir.  Örneğin, 2010 yılında hükümet kurma çalışmalarında 

İran’ın da etkisiyle Nuri el-Maliki liderliğindeki Şii İttifakı’na destek veren Mukteda 

Sadr, Nuri el-Maliki’nin başbakanlık yapmasının yolunu açan unsurlardan biri 

olmuştur.336 Ayrıca İran, Irak’ta ilerde detaylı olarak bahsedeceğimiz Şii milis gruplara 

da her türlü desteği sağlamıştır.337 Yumuşak güç unsurlarını özellikle Şiilik mezhebi 

kullanarak Irak içerisinde bir nevi Lübnan Hizbullah’ı tarzı örgütlenmelere giderek 

Irak’ta nüfuz ve güç alanının genişletmek istemiştir.338  

Osmanlı’nın bölgeyi terk etmek zorunda kaldığı Birinci Dünya Savaşı sonrası 

İngiliz hâkimiyetinde gerçekleştirdikleri isyanlar dolayısıyla yönetimden dışlanan Şiiler, 

her ne kadar ülke içinde farklı siyasi çabalarla söz sahibi olmaya çalışmışlarsa da genel 

anlamda 2003 yılına kadar sistemin dışında bırakılmışlardır. Baas Partisi’nin ülkede 

egemenliği ele geçirdiği 1968 yılından sonra, önce Hasan el-Bekr, ardından da Saddam 

Hüseyin tarafından baskılara tabi tutulmuşlardır. Bu süreçte Şiiler, 2003 yılında gelen 

Amerikan işgalini bir fırsat olarak değerlendirmişler ve ülkede çoğunluk olmanın 

avantajı ve İran’ın desteği ile kısa sürede Irak’ın başat aktörü haline gelmişlerdir.  İran 

                                                            
335 “Irak İslam Devrimi Yüksek Konseyi’nin ismi değişti”, Yakın Doğu Haberler-YDH, 

https://www.ydh.com.tr/HD3023_irak-islam-devrimi-yuksek-konseyinin-ismi-degisti.html , (son 
erişim tarihi: 30.05.2020)   

336  Şahin,  ''Şii Jeopolitiği: İran İçin Fırsatlar Ve Engeller'', Akademik ORTA DOĞU, cilt 1, sayı. 1, 
2006, s.41.  

337  Fanar Haddad, Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003, Beyond Sunni and 
Shia The Roots of Secterianism in A Changing Middle East, Editör: Frederic Wehrey, Oxford 
Yayınları, New York, 2017, s. 120 

338  Slavin, “Mullahs, Money, and Militias How Iran Exerts Its Influence in the  Middle East”,  s. 18-19 
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ise dış politika bağlamında Irak’taki kazanımlarını Lübnan’da sonraki ikinci başarısı 

olarak saymıştır. 

Her ne kadar Irak’taki Şiiler ile İran Şiiliği arasında siyasi anlamda farklılıklar 

olsa da339 İran, Irak’ta yumuşak güç ve sert güç unsurlarını kullanarak kendi nüfuz 

alanını genişletmiş ve Irak siyaseti içerisinde Şii gruplar ve milisler aracılığıyla 

ağırlığını artırmıştır.  Fakat bu unsurlar ABD başta olmak üzere bölge ülkelerinden 

Suudi Arabistan ve İsrail’i çok rahatsız etmiştir ve bu ülkeler İran’ın bu politikasını 

kendileri açısından varoluşsal bir tehdit olarak kabul etmişlerdir. Özellikle Suudi 

Arabistan, İran’ın söz konusu “Şii Jeopolitiğini” ve “Şii Teopolitiğini” oluşturma 

çabaları üzerine hem siyasi hem de mezhebi-Selefi anlamda bölgede İran ile rekabet 

etmek amacıyla politikalar geliştirme yoluna gitmiştir.  Şii-Selefi340 kutuplaşması 

bölgedeki diğer siyasi gelişmeler ile birlikte komşu ülkelere de yayılmış böylelikle Orta 

Doğu’da ciddi anlamda bir mezhep çatışması ihtimali belirmiştir. 

2.1. Şii Uyanışı Söylemi ve Orta Doğu’da Mezhepsel Gerginliklerin 

Başlaması 

Orta Doğu coğrafyasında olan bitenleri açıklamada, Irak’ta ortaya çıkan 

mezhepsel gerginlik ve çatışmalar nedeniyle mezhep unsuru da kullanılmaya 

başlanmıştır. Daha önceleri uluslararası ilişkiler alanında dış politika analizi bağlamında 

kullanılan unsurlar siyasi-ideolojik-ekonomik-kültürel ve benzeri yaklaşımlar 

kullanılırken özellikle 11 Eylül saldırısı sonrasın da din ve mezhep unsurları da dış 

politika analiz unsurları arasına girmiştir.  Bunun öncülüğünü, o dönem ABD Donanma 

Akademisi’nde profesör olarak görev yapan İranlı akademisyen Veli Nasr yapmıştır. 

                                                            
339  Humeyni‟nin ortaya koyduğu Velayet-i Fakih yaklaşımı Şii ulema arasında ciddi uyuşmazlıkların 

olduğunu göstermiştir. İran İslam Cumhuriyeti’nin anayasasına göre en üst kurum olan ve rejimin 
meşruiyetini sağlayan Velayet-i Fakih, Irak’ın en güçlü Şii lideri ve Merci-i Taklid olan Ayetullah 
Ali el- Sistani tarafından kabul görmemektedir.  

340   Ayrıntılar için bkz: Onat, ''İslâm Ortak Paydasını Kaybetmiş Müslümanların Açmazı: Şiî-Selefî 
Kutuplaşması'', İlahiyat Akademi Dergisi, ss. 107-128. 



  106

Nasr, yazdığı makale ve kitabında İslam tarihinde vuku bulmuş Şii-Sünni 

gerginliğini ele almıştır.341 Yazara göre Orta Doğu’da Sünni yönetimler hâkimiyeti 

altında yaşayan Şii toplum, İran İslam Devrimi ile birlikte bölgede kafalarını 

kaldırmaya başlamıştır. Özellikle ABD’nin Irak’ı işgali ile Irak’ta da bir “Şii 

Uyanışının” başladığını iddia etmektedir. Bu uyanış yalnızca Irak’ta değil, Akdeniz’den 

Pakistan’a kadar olan coğrafyaya yayılacak ve bölgesel çapta bir “Şii Uyanışı” 

yaşanacaktır. Böylelikle Orta Doğu’da belirleyici unsurun Şiiler ve Sünniler arasındaki 

mücadele olacağını iddia etmiştir.342  

Veli Nasr’ın ileri sürdüğü bu tez üzerine özellikle Batı dünyasında bu tezi 

destekleyen- eleştiren birçok makale yayınlandı. Juan Cole bu teze katılarak Şiiliğin 

İran İslam Devrimi sonrası ikinci fazına Irak’taki Şii-Sünni mücadelesi ile birlikte 

geçildiğini ifada etti.343 İslamcılık üzerine yazılarıyla bilinen Oliver Roy, John Voll gibi 

araştırmacılar da Nasr’ın bu tezine destek vererek Orta Doğu’da Şiiliğin güçleneceğini 

ve bunun bölgesel ve küresel sonuçları olacağını ifade ettiler.344 Bu söz konusu “Şii 

Uyanışı” tezini Ürdün, Mısır, Suudi Arabistan gibi ülkeler de destekleyerek kendi 

ülkeleri ve bölge için tehlikeli sonuçları doğurabileceğini vurgulamışlardır. Ürdün Kralı 

2. Abdullah Lübnan’dan başlayıp Suriye, Irak ve İran’dan geçip Bahreyn’e uzanan Şii 

varlığını, Orta Doğu’da dengeleri değiştirecek “Şii Hilali” olgusuna dikkat çekmiştir.345 

Ürdün Kralı 2. Abdullah, Washington Post gazetesine verdiği bir mülakatta, 

Irak’ın Şii İran ile Sünni Arap Devletleri arasında ve radikal devrimci fikirlere karşı 

                                                            
341   Vali Nasr, ''The Shia Revival: How Conflicts within Islam Will Shape the Future'', New York, W.W. 

Norton&Compony, 2006, ss. 15-253. 
342   Nasr, ''Regional Implications of Shi’a Revival in Iraq'', s. 16. 
343   Juan Cole, ''A Shite Crescent? The Regional Impact of Iraq War'', Current History, cilt. 105, sayı: 

693, 2006, ss. 20-27. 
344   Oliver Roy, The Long War Between Shia and 

Sunni,https://www.newstatesman.com/religion/2011/06/arab-iran-saudi-israel-syria , 2011 ve John 
Voll, Revivalism, Shi’a Style, The National Interest, 2007 

345   Jaafar Alloul, ''The ‘Shi’a Crescent’ Theory Sectarian Identity or Geopolitics of Religion?'' ,Gent 
Üniversitesi Faculty of Arts and Philosophy Department of Languages and Cultures of the Near 
East and North Africa, Yüksek Lisans Tezi, 2010. 
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tampon bir devlet olduğunu, fakat Şiilerin Irak’ta yönetime gelerek Şiiler ve Sünniler 

arasındaki “tamponun” ortadan kalktığını ve bölgedeki Suriye, Lübnan ve Körfez 

Şiilerin de bir araya gelerek ittifak kurabileceğinden endişe ettiğini açıklamıştır.346  

Ayrıca dönemin Mısır Cumhurbaşkanı Hüsnü Mübarek de “Şiiler genellikle yaşadıkları 

ülkelere değil İran’a bağlılar” diyerek İran’ın bölgede genişleyen nüfuzuna dikkat 

çekmiştir.347 

Suudi Arabistan ve diğer Arap rejimleri, Humeyni’nin “İslam monarşiyle 

uyumsuzdur” tezinin bölgeye yayılmasından endişe etmişlerdir. Ayrıca Suudi 

Arabistan’ın %10 civarındaki Şii azınlığının petrol rezervlerinin bulunduğu Ahsa 

bölgesinde yaşaması da Suudi Arabistan rejimini endişeye sevk etmiştir.348 Keza 

Bahreyn, Pakistan gibi ülkeler de Veli Nasr’ın ortaya attığı bu tezden oldukça rahatsız 

olmuşlardır.349 

Veli Nasr’ın fikrini destekleyenler olduğu gibi karşı çıkanlar da mevcuttur. 

Özellikle Orta Doğu’da tek bir Şiiliğin olmadığı, Humeyni’nin Velayet-i Fakih 

düşüncesinin tüm Şiiler tarafından kabul edilmediği, Şiiler arasındaki etnik ve ülke 

farklılıklarının göz ardı edilemeyeceği gibi birtakım gerekçelerle bütün bir Şii 

toplumunun olamayacağı ve “Şii Uyanışı” tezinin doğru olmadığını savunan görüşler de 

mevcuttur.350 

İran ise bu tezi ve gelişmeleri yakından takip etmiştir. Irak’taki mevcut durumu 

kendi lehine çevirmek ve nüfuzunu artırmak için Irak’taki Şiiler ile ilişkilerini 

sıklaştırmış, daha önceleri İran’a sürgün edilen bazı Iraklı Şii din adamlarını 2003’ten 

sonra Irak’a geri göndermiştir. Bu kişiler Irak’ta dini kurumlar, dernekler, vakıflar 

kurarak İran-Irak arasında köprü görevi üstlenmişlerdir. Ayrıca ABD işgali ve 

                                                            
346   Bayram, Sinkaya, Şii Ekseni Tartışmaları ve İran, Asam Yayınları, 2007, s. 42. 
347    Kutlu, Güncel Dini-Siyasi Meseleler Üzerine Yazılar,  s. 223. 
348  Sinkaya, Şii Ekseni Tartışmaları ve İran, s. 43. 
349  Kutlu, “Şii Uyanış Fikri ve Geleceği İle İlgili Değerlendirmeler”, s. 224. 
350  Kutlu, “Şii Uyanış Fikri ve Geleceği İle İlgili Değerlendirmeler”,  s. 234. 
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sonrasında ülkede ve bölgede artan anti-Amerikancılığı da kullanan İran, Kum-Necef 

birlikteliğini sağlamak isteyerek siyasi ve dini anlamda Irak’ta güç ve nüfuzunu arttırma 

arayışına gitmiştir. Bununla birlikte İran, Irak’ta işgal sonrası ortaya çıkan güç-iktidar 

boşluğunu jeopolitik ve teopolitik avantajlarını da kullanarak doldurma yoluna gitmiş 

ve Irak’ta nüfuz alanını genişletmiştir. 

Özetle, Veli Nasr’ın bu tezi İslam Dünyası kadar Batı dünyasında da ses 

getirmiştir. Suudi Arabistan gibi bazı statükocu bölge ülkeleri “Şii Hilali’ne” karşı 

“Sünni Direnişi” gibi birtakım yeni politika arayışlarına gitmişler, bu da mezhepsel 

mücadelenin ve gerginliğin önünü daha da açmıştır. Irak işgali ile birlikte bölgede artan 

mezhepsel gerginliğin ve mezhepçiliğin tekrar gözler önüne serilmesinde ve Batı 

dünyası genelinde de dikkat kesilir hale gelmesinde Veli Nasr’ın tezi de etkili olmuştur. 

Batı dünyası böylelikle Orta Doğu’nun yumuşak karınlarından biri olan mezhepçiliği 

yeniden hatırlamış, zaten İslam dünyasında var olan mezhepçilik sorunu daha da artmış, 

bölge ülkelerinde ve halklarında mezhepçilik ve mezhepsel kimlik, İslam kimliğinin 

önüne geçmiştir. ABD’nin de müdahaleleriyle Orta Doğu bölgesi ciddi anlamda bir 

mezhepsel savaşa doğru yol almıştır. Bölgedeki mezhepsel-teopolitik rekabetin çıkış 

noktası Irak’ın ABD tarafından işgali ve sonrasındaki gelişmeler olmuştur. Bu açıdan 

ABD’nin 2003’te Irak işgali bölgede deyim yerindeyse pandoranın kutusunu yeniden 

açmış ve zaten hassas olan Orta Doğu bölgesi istikrarlı bir şekilde istikrarsızlığa doğru 

evirilmiştir. Bu istikrarsızlık durumu da mezhepçiliği ne yazık ki derinleştirmiştir. Bu 

yeni olgularla birlikte bölge de yeni bir düzene girmiştir.351 

                                                            
351   Alon Ben-Meir, ''11 Eylül Sonuçları ve Yeni Düzen'', 11 Eylül Sonrası Orta Doğu, edt: Arzu 

Celalifer Ekinci,  Usak Yayınları, Ankara, 2011, s. 39. 
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3. İran’ın Lübnan’daki Mezhepsel Faaliyetleri ve Hizbullah-İsrail 

Savaşı’nda Şiiliğin Rolü 

İran ve Lübnan’daki Şiiler arasındaki ilişkilerin tarihsel altyapısı 12. yüzyıla 

kadar dayanmaktadır.352 İlişkilerin gelişmesi ise 16. yüzyılda İran’da iktidarı ele geçiren 

Safeviler döneminde olmuştur. Lübnan’da Şiiliğin ilk yerleşim alanı olarak kabul edilen 

ve ülkenin güneyinde bulunan öğrenim merkezi Cebeliamil, İranlılara yönelik Şiilik 

eğitiminde rol oynamıştır. Lübnanlı Şii ulema da Safevi Devleti’nde en yüksek 

makamlara getirilerek ödüllendirilmiştir.353 

Orta Doğu bölgesinde Mezhep temelli jeopolitik ve teopolitik rekabet bir kez 

daha gün yüzüne çıkmış, ABD’nin Irak’ı işgali sonrası Şiiler ve Sünniler arasında patlak 

veren çatışmalarla mezhepsel dinamikler yeniden hareketlenmiştir. Daha sonra Suudi 

Arabistan önderliğinde bazı Arap ülkelerinin Şiilik karşıtı Selefi faaliyetlerini artırması 

da bu gerginliğin yükselmesine neden olmuştur. Bununla birlikte mezhepsel dengeler 

üzerine kurulan Lübnan’da İran destekli Şii milis gücü Hizbullah’ın İsrail askerleri ile 

çatışmaya girmesi ve Temmuz 2006’da İsrail’in Lübnan’a saldırması Irak’taki 

gerginliğin zaten hassas bir yapıya sahip olan Lübnan’a taşımıştır. Suudi Arabistan, 

Ürdün ve Mısır gibi devletler, Hizbullah’ı Şii İran’ın piyonu olarak suçlaması da 

teopolitik ve jeopolitik olarak gerginliğini iyice artırmıştır. Bazı Selefi din adamlarının 

İran ve Şiilik karşıtı açıklamaları354 ve İran ve Suriye’nin Hizbullah’ı destekleyen 

açıklamaları ile birlikte mezhep eksenli kutuplaşmanın başladığı ikinci ülke ve yer 

Lübnan olmuştur. 

                                                            
352   Mehdi, Bigi, Kudret-i Nerm-i Cumhuri İslami-yi Der Lübnan, İmam Sadık Üniversitesi Yayınları, 

Tahran, 1969, s. 228-230. 
353   Fawwaz Traboulsi, A History of Modern Lebanon, London, Pluto Press, 2007, ss. 3-9. 
354   Valbjørn Morten & André Bank, "Signs of a New Arab Cold War: The 2006 Lebanon War and the 

Sunni-Shi‘i Divide", 2007, Middle East Report, sayı 242., s. 6-11. 
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1946’da bağımsızlığını kazanan Lübnan’da siyasi güç uzun süre nüfusunun 

%35’ini oluşturan Hıristiyan Marunîlerin elindeydi.355 Yönetimde etkin olmayan dar 

gelirli ve eğitim seviyesi düşük Şiiler ise ilk defa 1975-1990 yılları arasında devam eden 

iç savaşta İmam Musa Sadr356 liderliğinde EMEL (Lübnan Direniş Tugayı/ Efvecu’l-

Mukavemetü’l-Lübnanniye) adı altında 1975’te örgütlenmiştir.357  

Hizbullah’ın temelini EMEL milis örgütü oluşturmuştur. Lübnan’ın ilk Şii milis 

örgütü olan EMEL’in kuruluş amacı, Şiilerin siyasi sistemde daha iyi temsil edilmeleri 

ve Filistin Kurtuluş Örgütü nedeniyle İsrail’in hedefi haline gelen Güney Lübnan’daki 

Şiileri korumak olarak açıklanmıştır. Lideri Musa Sadr Libya’da 1978 yılında gizemli 

bir şekilde kaybolmuştur.358 Bu dönemde, Ayetullah Humeyni’nin devrimci 

ideolojisinden Lübnanlı Şiiler’den de etkilenenler olmuştur.359 

1970’lerde Lübnan, İran Şahı Muhammed Rıza Pehlevi muhaliflerinin rahatça 

hareket edebildiği bir yerdi. Nitekim 1979 İslam Devrimi sonrasında İran yönetiminde 

yer alan birçok şahsın, Hizbullah’ın müstakbel karar alıcı kadrosuyla irtibatları 

1970’lere dayanmaktadır. EMEL hareketi ise gerek Filistin Kurtuluş Örgütü karşıtı 

tutumu gerekse Humeyni’yi benimsememesi ve Velayet-i Fakih inancına olan 

uzaklığından dolayı İran tarafından sadık bir ortak olarak kabul görmemiştir. 360 

İran İslam Cumhuriyeti yönetimi, İslami Dava Partisi mensuplarını EMEL’in 

içine sızdırarak İran’a müzahir bir grup oluşturmak için Dava partisini teşvik ettiği 

bilinmektedir.361 Dava partisi içinde bu yolu benimsemiş en önemli kişi ise Seyyid 

                                                            
355   Joseph Daher, The Political Economy of Lebanon’s Party of God, Pluto Press, Londra, 2016, s. 13. 
356   1928’de İran Kum doğumludur. İran vatandaşı olan Musa Sadr’ın, annesi Lübnanlıdır. 1958’de 

Lübnan’a yerleşmiştir ve Şiilerin lideri olmuştur. 
357   Fouad Ajami, The Vanished Imam: Musa al Sadr and the Shia of Lebanon, 1986 Londra: Cornell 

University Press. s. 21 
358  Ajami, The Vanished Imam: Musa al Sadr and the Shia of Lebanon, s. 22. 
359   Bigi, Kudret-i Nerm-i Cumhuri İslami-yi Der Lübnan, s. 228-230. 
360  Gökhan Erdem, ''Lübnan’da Ş൴൴ S൴yas൴ Hareket൴n Evr൴m൴: Emel’den Hizbullah’a''. The Turkish 

Yearbook of International Relations, 2018, cilt 49(1), ss 21-55. 
361   Erdem, ''Lübnan’da Ş൴൴ S൴yas൴ Hareket൴n Evr൴m൴: Emel’den Hizbullah’a'',  s. 48. 
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Hasan Nasrallah’tır.362 EMEL hiyerarşisi içinde görüş ayrılıkları neticesinde, İran’ın 

yardımı ve Suriye’nin desteği ile EMEL’den ayrılan bir grup tarafından 1982 yılında 

Hizbullah (Allah’ın Partisi) kurulmuştur. 363 

İran, İsrail’in Lübnan’ı FKÖ’nün varlığı nedeniyle işgal ettiği bir dönemde, Irak 

ile savaş halinde olmasına rağmen Lübnan’a desteğini ilan etmiştir. Ayetullah 

Humeyni’nin talimatı ve yönlendirmesiyle Suriye yönetimi, Haziran 1982’de 1500 

Devrim Muhafızları Ordusu askerinin Lübnan’a geçmesine izin vermiştir.364 Böylelikle 

İran, Hizbullah’a, ihtiyacı olan örgütsel, maddi, askeri, lojistik ve eğitim desteğini 

vermeye başlamıştır. İran, Hizbullah’ı kurup destekleyerek örgütün Lübnan içerisinde 

güçlü bir konuma gelmesi için her türlü desteği sağlayarak Lübnan’da devlet içinde bir 

devlet haline getirmiştir.365 Ayrıca Tahran yönetimi İran İslam Devrimi sonrası “rejim 

ihracı” politikasının en başarılı örneğini Hizbullah olarak görmesi de önemlidir.366 

Birçok İranlı yetkili, “Hizbullah’ın İran’ın stratejik bir güvenlik unsurlarından biri 

olduğunu ve İsrail’e karşı savunmasından bir cephe teşkil ettiğini defalarca dile 

getirmiştir.367 

1982’de Hizbullah bir Şii hareketi olarak doğmuş ve İsrail ile savaşarak 18 farklı 

din unsuru ve mezhep bulunan Lübnan’da birçok kesimin desteğini ya da sempatisini 

kazanmıştır.368 Yetmiş altı İsrail askerinin hayatını kaybettiği 11 Kasım 1982’deki 

intihar saldırısı ile “yenilmez” İsrail algısına önemli bir darbe vuran Hizbullah, 1985’te 

                                                            
362  1992’den beri Hizbullah Genel Sekreteri’dir. 1960 yılında Lübnan/Beyrut’ta dünyaya gelmiştir. 

Necef’te dini eğitim almıştır. 1975-1990 Lübnan İç Savaşında EMEL’in Beka komutanlığını 
yapmıştır. İsrail’in Lübnan’ı işgaliyle EMEL’den ayrılanlarla birlikte Hizbullah’a katılmıştır. 

363  Filippo Dionigi, Hezbollah, Islamist Politics and International Society, Palgrave Macmillan 
Yayınları, New York, 2014, s. 93. 

364  William L. Cleveland, Modern Ortadoğu Tarihi, Çev: Mehmet Harmancı, İstanbul, Agora K൴taplığı, 
2008, s. 429. 

365   Daher, The Political Economy of Lebanon’s Party of God, s. 45. 
366  Shahram Akbarzadeh, ''Why does Iran need Hizbullah?'', The Muslim World, 2016,106(1), s. 130. 
367   Sinkaya, ''Suriye Kriz൴ Karşısında İran’ın Tutumu ve Şam-Tahran İtt൴fakının Temeller൴'', Akademik 

Orta Doğu, 2015, 10(1),  s. 148. 
368   Marius Deeb, ''Shia movements in Lebanon: Their formation, ideology, social basis, and links with 

Iran and Syria'', Third World Quarterly, 10: 2, ss. 683-698. 
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İsrail’in Lübnan’dan çekilmesinde önemli bir rol oynamıştır.369 Nitekim İsrail Kuzey 

Bölgesi Komutanı 1985 yılında yaptığı açıklamada “Lübnan Savaşı’nın başarıya 

ulaşmadığını, ülkedeki mezhep ağını ve bu ağın karışıklığını yeterince 

hesaplayamadıklarını, halkın tepkisini iyi değerlendiremediklerini ve hatalı olduklarını” 

ifade etmiştir. İsrail, Lübnan’dan 24 Mayıs 2000 yılında tamamen çekilmiştir. Hizbullah 

ise İsrail karşısında elde ettiği kazanımlar neticesinde Arap dünyasında halkın önemli 

bir kısmının desteğini alan “bölgesel bir güç” olmuştur. Lideri Hasan Nasrallah’ın 

kamuoyuna Şii Sünni bütün kesimlerde popülaritesini artırdığı görülmüştür.370 

Lübnan’da bulunan 18 farklı dini gruptan siyasi anlamda birlik içinde kalabilmiş 

tek grup Şiilerdir.371 1970’li yıllarda Lübnan, İran’da Rıza Şah Pehlevi karşıtlarının 

rahatça faaliyet yürüttüğü bir merkez haline gelmiştir.372 Devrim sonrasında İran’ın 

Lübnan ve Hizbullah’a stratejik bakışında, İsrail ile komşu olmasının yanı sıra İran’ın 

Suriye üzerinden Akdeniz’e çıkan jeopolitik konumu da etki etmiş görünmektedir.373 

Hizbullah Lübnan’daki Şiilerin hamisi rolünü üstlenmiş ve ülkedeki en güçlü silahlı 

yapı haline gelmiştir. Hizbullah’ın 1992’den itibaren siyasi kanadını kurması ve 

bilahare hükümette yer alması, İran’ın Lübnan üzerindeki etkisini artırmıştır.374 

İran yönetimi, İsrail kaynaklı tehditlere karşı Lübnan’ı bir ön cephe-ön savunma 

yeri olarak görmektedir.375 Lübnan Ordusu ve Hizbullah arasında ülke savunması 

bağlamında ilke ve iş birliği bulunmaktadır.  Kilit görevdeki Şii subayların, Devrim 

Muhafızları Ordusu’nun Lübnan sorumluları ile sık sık görüştüğü bilinmektedir. Bu 

                                                            
369   Nicholas Blanford, ''Hezbollah’s Evolution From Lebanese Militia to Regional Player'', Middle East 

Insitute Policy, paper 4, 2017, s. 5. 
370  Blanford, ''Hezbollah’s Evolution From Lebanese Militia to Regional Player'', s. 7. 
371  Zahide Tuba Kor, Orta Doğu’nun Aynası Lübnan, İHH Yayınları, 2009, s. 10. 
372  Valbjørn & Bank, "Signs of a New Arab Cold War: The 2006 Lebanon War and the Sunni-Shi‘i 

Divide", s. 6-11. 
373  Ayhan, Tür, Lübnan, s. 3. 
374  Ayrıntılar için bkz; Joseph Elie Alagha, Silahlı Mücadeleden İktidar Partisine Hizbullah, Doğan 

Kitap, İstanbul, 2007. 
375  Deeb, ''Shia movements in Lebanon: Their formation, ideology, social basis, and links with Iran and 

Syria'', ss 683-698 
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bağlamda İran’ın Lübnan’da sadece Hizbullah değil Lübnan Ordusu üzerinde de etkisi 

mevcuttur. 376 

Devrim Muhafızları Ordusu Lübnan’da Hizbullah ile birlikte yalnızca silahlı 

faaliyet değil, siyasi, kültürel, dini-mezhebi çalışmalar da yapmaktadır.377 Bu bağlamda 

Lübnan’da medya kuruluşlarının yabancı ülkeler tarafından finanse edilmesi yasak 

olmasına rağmen, İran Hizbullah’ın uydu kanalı al-Manar Tv’ye maddi destek 

sağlamaktadır.378 1991’de sınırlı faaliyet gösteren televizyon kanalı, 2004 itibariyle el-

Cezire TV’nin bütçesinin yarısına ulaşmıştır. Al-Manar Tv, İsrail ve ABD karşıtlığı 

temelinde yayın yapmakta olup Lübnan’daki en popüler üçüncü televizyon kanalıdır. 

Yalnızca Lübnan değil, Mısır, İran, Ürdün ve Birleşik Arap Emirlikleri’nde büroları 

bulunan kanalın Belçika, Fransa, Irak, Kosova, Kuveyt, Fas, Filistin, Rusya, İsveç, 

Suriye, Türkiye ve ABD’de faaliyetleri bulunmaktadır.379 

Hizbullah’ın diğer medya kuruluşları ise el-Ahd Gazetesi, en-Nur Radyosu ve 

Humeyni Merkezi’dir. Bunun yanı sıra yaygın olarak okunan gazetelerden es-Sefir ve 

el-Ekber de Hizbullah ve Suriye yanlısı yayınlar yapmaktadır. İran bu medya organları 

aracılığıyla hem mezhebi hem de siyasi propaganda yapmaktadır. 380 Ayrıca İran’ın mali 

desteği ile eğitim, kültür, sosyal, sağlık alanlarında çeşitli kuruluşlar Lübnan’da hayata 

geçirilmiştir. Kültürel kuruluşlar 1993 yılında faaliyete geçirilen “İslami Kültür 

Kurumu” tarafından yönetilmektedir. Bu kurumun içerisinde Engelliler için Kültür 

Kurumu, Hadi Kurumu, Kaouthar Lisesi, el-Maarif Üniversitesi, Mehdi Okulları ve 

                                                            
376  Yusri Hazran, ''The Shiite Community in Lebanon: From Marginalization to Ascendancy'', Brandeis 

Üniversitesi, Crown Center for Middle East Studies, No:37, 2009, ss. 1-8. 
377  Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları, s. 72. 
378  Sean Durns, Hezbollah’s Media Relations Departmant, Washington Examiner, 2017, 

https://www.washingtonexaminer.com/hezbollahs-media-relations-department, (son erişim tarihi 30 
Mayıs 2019.) 

379  Sean Durns, Hezbollah’s Media Relations Departmant, Washington Examiner, 2017, 
https://www.washingtonexaminer.com/hezbollahs-media-relations-department, (son erişim tarihi 30 
Mayıs 2019.) 

380  Olfa Lamloum, ''Hezbollah’s Media: Political History in outline'', Global Media and 
Communication, Cilt 5 Sayı 3, ss.353-367. 
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İslami Mabarattes Kurumu bulunmaktadır. Bu kurumlardan Mehdi Okulları Lübnan 

genelinde 14 adet şubesi olup, 15.000’e yakın öğrenciyi Hizbullah’ın resmî ideolojisini 

çocuklara aşıladığı bilinmektedir. Bu çocukların ilerde silahlı militan olarak 

yetiştirildiği belirtilmektedir. İslami Mabarrates Kurumu da silahlı mücadelede ölen 

Hizbullah mensupları ve fakir Şii ailelerin çocukları ile ilgilenmektedir.381 

Bunun yanı sıra, Hizbullah’a bağlı olarak Şii İslami Araştırma Merkezleri 

faaliyet göstermektedir. Bu merkezde yerel ve uluslararası düzeyde uzmanların katılımı 

ile konferanslar organize edilmekte ve aylık olarak el-Chaare isimli dergi 

yayınlanmaktadır.382 

Hizbullah ayrıca devletin yetersiz kaldığı ve Şiilerin yaşadığı bölgelerde sağlık 

kurumları da inşa etmiştir. Lübnan’ın güneyi ve Bekaa’da Hizbullah’ın hastaneleri 

bulunmaktadır. Şii köylerinde oluşturulan sağlık kuruluşlarıyla Şii toplumuna hizmet 

götürmektedir. Bütün bunları yaparken İran’ın desteği de unutulmamalıdır.383 

İran destekli kredi ve yardım kuruluşları da Lübnan’da etkindir. İslami Kredi 

Kurumu, İslami Yardım Kurumu, İslami Direnişe Destek Kurumu Saha Köyü Kurumu 

gibi kurumlar aracılığıyla Lübnan’daki yoksul ve orta sınıf Şiilere, küçük esnaf ve 

tüccarlara krediler, yardımlar verilmektedir.384 Ayrıca fakir ailelere, bakıma muhtaç 

yaşlılara yardım sağlanmaktadır. İslami Direnişe Destek Kurumu gibi kurumlar da 

Hizbullah’a destek için bağış ve yardım toplamaktadır. İran bu kurumlar aracılığıyla 

2006 İsrail-Hizbullah savaşında yıkılan mahalleleri onarımı için maddi destek 

sağlamıştır.385 Bütün bu bilgiler ışığında Hizbullah Lübnan’da sadece bir silahlı 

                                                            
381  Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları, s. 72-73. 
382  Lamloum, ''Hezbollah’s Media: Political History in outline'', ss. 353-367. 
383   Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları,  s.773. 
384  Deeb, ''Shia movements in Lebanon: Their formation, ideology, social basis, and links with Iran and 

Syria'', ss. 683-698. 
385  Abdo, The New Secterianisim: The Arab Uprisings And The Rebirth of The Shi’a-Sunni Divide,s. 

113. 
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örgütten ziyade devlet içinde bir devlet olarak faaliyetlerini sürdürmektedir. Bütün bu 

faaliyetlerinde İran her türlü desteği sağlamaktadır. 

2006 yılında Hizbullah-İsrail savaşı ve sonrasında yaşanan gelişmeler hem 

Lübnan’ı hem de bölge dengelerine değiştirmiştir. Savaşın ardından Hizbullah hem 

Lübnan’da hem de Orta Doğu bölgesi genelinde popülaritesini ve desteğini 

artırmıştır.386 Hizbullah Lideri Nasrallah Basra Körfezi ülkelerinden Suriye ve Mısır’a 

kadar tüm Arap ülkelerinde milli bir kahraman dönüşmüştür. Nasrallah yaptığı 

açıklamada “2006 savaşı Arap tarihi açısından stratejik ve ilahi bir zaferdir.” demiştir. 

2006 savaşından iki yıl sonra İsrail Hükümeti Hizbullah’ın elinde bulunan iki İsrailli 

askerin cesedine karşılık Hizbullah’ın istediği 5 tutukluyu serbest bırakmıştır. Bu 

gelişme üzerine konuşan Nasrallah, “Yenilgiler çağı kapandı, zaferler çağı başlıyor.” 

diyerek Temmuz 2006 savaşının kendi istedikleri şeklinde sonuçlandığını 

vurgulamıştır.387 Bölgedeki birçok kişi tarafından bu savaşın İsrail’in kuruluşundan bu 

yana altıncı Arap-İsrail savaşı olduğu ve İsrail’in ilk kez yenildiğini ifade etmesi de 

Hizbullah’ın popülaritesinin ne denli artığını göstermektedir.388 

Tabiatıyla bir diğer kazanan da İran devleti olmuştur.389 İran bölgede 

Hizbullah’a verdiği destek sayesinde dolaylı da olsa İsrail ile savaşmış ve psikolojik 

olarak da siyasi olarak da bölgede “ben güçlü bir aktörüm” mesajını vermiştir.390 Tabi 

İran bu desteği reel politik, jeopolitik ve teopolitik amaçlarla vermiştir. Hizbullah-İran 

arasındaki mezhepsel ortaklık ve Şii Jeopolitiği391 bölgede Şiiliğin önemli bir unsur 

                                                            
386  Ayhan, Tür, Lübnan, s. 243. 
387  Ayhan, Tür, Lübnan,  s. 244. 
388   Hirst, Küçük Devletlerden Sakının Lübnan Orta Doğu’nun Savaş Alanı, s. 415. 
389    Ayrıntılar için bkz:Barry Rubin, ''Iran The Rise of a Regional Power'', The Middle East Review of 

International Affairs, Cilt 10, Sayı 1, Eylül 2006, s. 142-151. 
390   Kayhan Barzegar, ''Iran, The Middle East and International Security'', Orta Doğu Etütleri, cilt. 1, 

sayı. 1, Temmuz, 2009, s. 37. 
391  Ayrıca Bakınız, İzetullah İzzet, İran ve Bölge Jeopolitiği, çev: Hakkı Uygur, Küre Yayınları, 

İstanbul, 2005. 
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olduğunu bir kez daha göstermiştir.392  Bir önceki kısımda bahsettiğimiz “Şii Hilali” ya 

da “Şii Uyanışı” tezi Lübnan’da yaşanan Hizbullah-İsrail savaşı ile beraber daha 

güçlenmiş ve mezhepsel kutuplaşma ve gerginliğin artmasında bu savaşın da etkileri 

olmuştur.  Lübnan’daki bu savaş İran açısından iyi bir tecrübe olmuş, İran’ın Arap 

Baharı ile beraber Irak, Suriye ve Yemen’deki Şii milisler aracılığıyla yürüttüğü 

faaliyetlere Hizbullah iyi bir örnek teşkil etmiştir.393 

Tekrar vurgulamak gerekirse Saddam’ın devrilmesi ile birlikte Irak’ta rejimin 

değişmesi ile beraber yeni bir Irak ortaya çıkmıştır. Bu yeni Irak’ta Şiilerin ve Kürtlerin 

siyasal alanda temsil gücü artarken, eski düzendeki Sünni yapılanma çökmüştür. Bu 

yeni yapılanma ile beraber bölgede bir Şii jeopolitiği kuşağı oluşmuş ve bu jeopolitik 

kuşak başta Suudi Arabistan olmak üzere Sünni Arap devletlerinin güvenlik kaygılarını 

derinleşmiştir. Bu kaygılar neticesinde söz konusu devletler İran’a karşı koymak için 

harekete geçmişler ve özellikle Körfez ülkeleri bir Sünni-Selefi direniş hattı 

oluşturmanın yollarını aramışlardır. İran devrimi ile başlayan Şiiliğin politikleşmesi 

döneminde, Şiilik bir siyasi proje olarak yeniden tanımlanmış ve bir tür “mezhep ihracı” 

Şiiliğin siyasallaşmasına eşlik etmiştir. 2003 Irak savaşı ile beraber İran için “mezhep 

ihracı” şansı bir kez daha ortaya çıkmıştır. İran da bu fırsatı Irak çerçevesinde 

kullanmıştır ve Irak’taki bu güç boşluğunu mezhepsel kimlikler sayesinde teopolitik ve 

reel politik olarak güç ve nüfuzunu artırmıştır. İran, Irak’tan sonra Lübnan’da da 2006 

yılındaki Hizbullah-İsrail savaşı ile beraber hem dini-mezhebi hem de siyasi anlamda 

gücünü artırmıştır.394 

Şiiliğin, 1979 İran İslam Devrimi sonrası İran’da devleti ve dış politikayı 

belirlemede ana unsurlardan biri olarak ortaya çıkmasına karşı Vehhabi-Selefi Suudi 

                                                            
392  Şahin, ''Şii Jeopolitiği: İran için Fırsatlar ve Engeller'', s. 39-55. 
393  Deeb, ''Shia movements in Lebanon: Their formation, ideology, social basis, and links with Iran and 

Syria'', ss. 683-698. 
394  Barzegar, ''Iran, The Middle East and International Security''s. 37. 



  117

Arabistan devleti tarihten gelen Şii-Selefi mücadelesi395 ve jeopolitik kaygılar nedeniyle 

savunmacı realist bir yaklaşım sergilemiştir.396 Suudi Arabistan bir yandan İran’ın 

bölgede artan gücünü kırmak için Selefi propaganda faaliyetlerine artırmış, diğer 

yandan da bölgedeki “statükocu” Arap devletler ile ittifaklar kurma arayışına 

gitmiştir.397 İran’ın hem dini hem de siyasi anlamda yükselişinin önünü kesebilmek 

adına daha saldırgan bir dış politika anlayışı izlemeye başlamıştır. İran’ın bölgedeki 

vekili olan Hizbullah’ı ve kısmen de Hamas’ı İran rejiminin bir piyonu olarak suçlamış 

ve bölgesel ittifakı zedeleyen unsurlar olarak nitelendirmiştir.398 Ayrıca Irak’taki Şii 

hükümetlerle resmi ilişkilerini kesmiş ve Arap Baharı ile başlayan İran-Suudi Arabistan 

“soğuk harbinin” temelleri bu dönemde atılmıştır. 399 

Bu “soğuk savaş” ile beraber bölgede ortaya çıkan İran-Suudi Arabistan 

rekabeti, iki devletin de dini mezhebi yapılarından dolayı mezhepsel çatışma-

kutuplaşma halini almış ve bu da Orta Doğu bölgesi için yeni bir konjonktürü ortaya 

çıkarmıştır.400 Hasan Onat’ın ifadesiyle; “İran, dünyanın her yerindeki Şiileri, kendi 

egemenliği için her zaman harekete geçirebileceği bir güç olarak görmekte; tarihten 

yararlanarak "düşman" algısını diri tutmakta, büyük Şii kimliği inşa etmeye 

çalışmaktadır.” “Suudi Arabistan ise, çekiciliğini kaybetmiş Vehhabilik yerine, 

"Selefilik" gibi, geçmişe yönelik özlemleri çağrıştıran bir kavramla hem Şii 

olmayanların sempatisini kazanmaya hem iktidarına yönelik eleştirileri hafifletmeye 

                                                            
395  Metin Bozan, ''Şii-Selefi Çatışmanın Teolojik Kökenleri Bakış'', Orsam Analiz Dergisi, Mart-Nisan 

2016, Cilt 8, Sayı 73, ss. 24-26.  
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hem de en büyük tehdit olarak gördüğü İran'a karşı destek ve meşruiyet kazanmaya 

çalışmaktadır.”401 

Bu yeni dönemde mezhep farklılıkları ve mezhepler arası mücadele Orta Doğu 

siyasetini anlamak bakımından önemli bir unsur olarak karşımızı çıkmıştır. “Şii 

Uyanışı” tezi ile birlikte mezhep temelli yaklaşımların sayısı artmış özellikle Batı 

ülkeleri ve İsrail açısından bölgedeki durum bu ülkeler için yeni fırsatlar ve imkânlar 

yaratmıştır. İslam Dünyası açısında da zaten hâlihazırda var olan sorunlara yeni bir 

unsur daha eklenmiş ve Müslüman toplumlar için yeni riskler ortaya çıkmıştır. Sönmez 

Kutlu’nun da ifade ettiği gibi mezhepçilik ve mezhep çatışması Müslüman dünyası için 

baş belası olmaya başlamıştır. Çünkü Müslüman halklar, yeniden mezhebi değerlere 

dönerek toplumsal hayatta bu değerleri İslami değerlerden daha fazla görünür kılmaya 

çalışmaktadırlar.402 Bu anlayış da Müslümanları birleştirici olan İslam ortak 

paydasından hızlıca uzaklaşmalarına neden olmaktadır.403 

4. Şii-Selefi Gerilimi 

4.1.  Şii-Selefi Geriliminin İtikadî Çerçevesi 

Şii ve Sünni kutuplaşması, İslam tarihinin ilk yüzyılındaki siyasi çekişmelerden 

doğmuştur.404 Siyasi düşünce farklılığından doğan bu ihtilaf; tarihsel süreç içinde dini 

yorumunu ve ideolojisini oluştururken, mücadele edeceği ötekilerini de meydana 

getirmiştir. Müslümanların özellikle de Arapların kendi arasından çıkmış olan bu 

grupların tüm çekişme ve mevzi kazanma hamleleri, zamanla yayılmış ve Türk-Fars ya 

                                                            
401  Onat, ''İslâm Ortak Paydasını Kaybetmiş Müslümanların Açmazı: Şiî-Selefî Kutuplaşması'', ss. 107-
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da Arap-Fars mücadelesi şeklinde çeşitli tezahürleri ortaya çıkmış, aynı coğrafyada 

birbirlerini geriletme mücadelesi şeklinde sürmüştür.405 

Sünni-Şii çatışması, İslâm’ın tarihini, teolojisini, hukuk ve siyasetini yeniden 

şekillendirilmesine yol açacak kadar etkili ve zaman zaman alevlenen oldukça eski bir 

olgudur. Paradoks olarak çok eski, bir o kadar da modern bir çatışmadır.406 Tarih 

boyunca Müslümanlar arasında yaşanan en önemli farklılaşma, Şia adı altında meydana 

gelen mezhebi oluşumdur. Şia’nın, içerisinde barındırdığı alt kollarıyla birlikte ayrı bir 

mezhep olarak ortaya çıkması, bu fırka mensuplarını, bir nevi Müslüman toplumların 

muhalefet hareketi konumuna getirmiştir. Geri kalan Müslümanlar ise Sünnilik adı 

altında bir araya gelmişlerdir. Bu şekilde Şiilik ve Sünnilik olarak iki ana kola ayrılan 

Müslümanlar, yüzyıllarca kendilerini meşgul edecek bir mezhep kavgasının içine girmiş 

oldular.407  

İlk defa 657 yılında gerçekleşen Sıffin Savaşı’nda vücut bulan sorunlar ve 

mücadeleler, her ne kadar günümüzdeki anlamıyla olmasa da, Selçuklu-Fatımi ve 

Osmanlı-Safevi savaşları ile günümüze kadar gelmiştir. Söz konusu devletler, kendi 

siyasi ve askeri nüfuzlarını genişletmek amacında oldukları için hâlihazırdaki 

mezhepsel mirası kullanmaktan çekinmemiştir. Bu durum, her daim mücadeleyi 

getirmemiş olsa da zaman zaman ortaya çıkan uzlaşma arayışlarından netice 

alınamamıştır. Günümüzde bu rekabetin tezahürlerini, aktörler farklı olsa da, Suudi 

Arabistan ve İran arasında mezhepçilik perdelemesiyle sürdürüldüğü görülmektedir.408 
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Conflict”, Beyond Sunni and Shia The Roots of Secterianism in A Changing Middle East, Editör: 
Frederic Wehrey, Oxford Yayınları, New York, 2017, ss. 11-36. 
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Bu bağlamda mevcut teopolitik rekabeti arttıran iki temel ortak nitelikten 

bahsedilebilir. Birincisi, İran’da da Suudi Arabistan’da da devlete rengini veren ve 

siyaseti belirleyen, rejimin varlığının korunması ve sürdürülmesi meselesidir. İkincisi 

ise her iki devletin de ana hedefinin, Orta Doğu’daki dini ve siyasi nüfuzunu arttırmak 

ve Basra Körfezi’nde hâkim güç haline gelmek istemesidir. 

İran’daki hâkim benlik tanımlaması, İran’ın Arap ve Sünni olmayan bir ülke 

olduğunu vurgularken, Suudi Arabistan’daki hâkim Selefi geleneğinin ötekilerinden en 

önemlisi Şiiliktir. Bu durum, taraflara rekabet için maddi ve manevi kaynakları daha 

fazla seferber edebilme, siyasetlerine daha kolay meşruiyet sağlama, taraftar tabanlarını 

ve siyaset alanlarını genişletme imkânı sunmaktadır. Özellikle İran için Şii siyaseti 

bölgesel nüfuz mücadelesinin mütemmim cüzüdür. 

Yakın dönemde ise 18’inci yüzyılın sonlarında Arabistan yarımadasında ortaya 

çıkan Vehhabilik hareketi, Hanbeli katılığına ilaveten tüm bidat ve yeniliklere karşı 

başlattığı amansız mücadele, Şiilik için tarihte hiç görülmediği kadar köktenci bir tehdit 

oluşturmuştur.409  

Selefi inanca sahip olanların Şiilere karşı temel yaklaşımı, “Hristiyanların Hz. 

İsa hakkındaki görüşlerinden dolayı helak oldukları gibi, Rafızîlerin yani Şiliğin de Hz. 

Ali ile ilgili görüşlerinden dolayı helak olduklarını/olacaklarını öne sürerek; yani Rafızi 

olarak adlandırdıkları Şia’yı İslam dışı görmeleridir”. Bugün Selefiler kendilerine 

doğrudan olarak Şiiliğ muhatap seçmekte ve bunu bütün faaliyetlerinde net bir şekilde 

göstermektedirler.410 “Şiiler Selefileri, Selefiler de Şiileri fitne, casusluk ve ihanet 

                                                            
409   Hakyemez, ''Ehl-i Sünnetin Şiilik Algısı ve Temel Etkenler'', s. 107. 
410  “Suudi Arabistan’da hâkim olan mezhebi düşünce, Şii düşünceyi İslam dışı kabul ettiği için iki 

yüzyıla yakın bir süredir Şiilerin yok edilmesi ya da asimile edilmesi için çabalamaktadır. Osmanlı 
sonrası, politik bir güç olarak kendi devletlerine kavuşan Vehhabiler, sistematik olarak yürüttükleri 
bu mücadeleyi, 1979 İran devriminden sonra, politik ve stratejik hamlelere dönüştürmüşlerdir. “ 
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odakları olarak görmektedir.411 Bilhassa Selefilikte, dinin doğru yaşanılmasında iyi bir 

Müslümanın yapması gereken dinsel pratiklerden çok, iyi bir örgüt üyesinde olması 

gereken vasıflar üzerinde durulmaktadır. Burada kişinin kendine dönük manevi ritüeller 

reddedilerek yerlerine siyasal pratikler ikame edilmekte ve şiddet aracılığı ile ötekine 

yönelmektedir.412 

 

 

4.2.  Selefi-Şii Geriliminin Siyasi Çerçevesi 

Mezhepsel Ayrılığı İran-Suudi Arabistan Karşıtlığına Dönüştüren Siyasi 

Kırılma Noktaları 

Sünni ve Şiiler arasındaki ihtilafın Suudi Arabistan-İran karşıtlığı üzerinde 

somutlaşmasına neden olan yakın geçmişteki olaylar kritik öneme sahiptir. Bunlar; 1979 

yılında İran’da gerçekleşen İslam Devrimi ve sonrasında başlayan İran-Irak Savaşı, 

2003 yılında ABD’nin Irak işgali ve 2010 yılında başlayan Arap ayaklanmalarının Mart 

2011’de Suriye’ye sıçramasıdır. 

İlk olarak, “1979 İran İslam Devrimi” ile birlikte Farsilikten ziyade Şiilik 

vurgusuna geçilmiş ve Şiilik İran ulus-devleti tarafından siyasallaştırılmıştır. Devrim’le 

birlikte Humeyni Şiileri pasifize eden imamet anlayışını tersine çevirmeyi başarmıştır. 

Bir gün geleceğine inanılan ve gaybet halinde olan On İkinci İmam’ın dönüşüne kadar 

yetkilerin fukahada olduğu tezini savunan Humeyni, velayet-i fakih sistemiyle On İkinci 

                                                            
Mehmet Zeki İşcan, ''Selefiliğin Şiilik Değerlendirmeleri Bağlamında Nefret ve Şiddet Söylemi'',   
Orta Doğu’nun Geleceği Açısından Şii-Sünni İlişkileri Sempozyumu, Çorum Belediyesi Kültür 
Yayınları, Çorum, 2014, s. 92 

412   İşcan, ''Selefiliğin Şiilik Değerlendirmeleri Bağlamında Nefret ve Şiddet Söylemi'', s. 92. 
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İmamın zuhuruna hazırlık şeklinde Şiileri harekete geçirmiş ve fukuhanın yönetme 

yetkisini meşrulaştırmış, siyasi alanı Şii doktrinle bütünleştirmiştir.413 

Devrim sonrasındaki İran yönetimi bölgedeki monarşilerin meşru olmadığını 

ileri sürerek bölge devletlerindeki Şiilerin ayaklanmaları telkininde bulunmuştur. 

Yaklaşık yüzde 10’luk bir Şii nüfusu topraklarında barındıran Suudi Arabistan bu 

durumdan rahatsız olmuş ve Bahreyn, Birleşik Arap Emirlikleri, Kuveyt, Umman ve 

Katar’dan oluşan beş Körfez ülkesini de yanına alarak İran’ı dengelemek amacıyla 1981 

yılında Körfez İşbirliği Konseyi (KİK)’ni kurmuştur.414 

1980-88 İran-Irak Savaşında  Suudi Arabistan o dönem Irak’ın yanında durduğu 

için Sünni cephe ile Şii cephe argümanları ortaya çıkmıştır. Suudiler, İran-Irak 

Savaşı’nda İran İslam Devrimi’nin etkilerini dar bir alanda tutmaya çalışmak için Şiilik 

aleyhinde kullanabilecekleri tüm klasik malzemeyi tozlu raflardan indirerek tedavüle 

sokmuştur.415 Bu şekilde Şiliği kâfir ilan ederek İran-Irak savaşında hem emperyal akıl 

tarafından hem de bazı İslam ülkeleri tarafından meşrulaştırması hedeflenmiştir. 

Böylelikle mezhebi gerekçeler ile İran devletinin etkinliğinin azaltılması amaçlanmıştır. 

İran’ın Basra Körfezi’ndeki hâkimiyetine son vermek amacıyla Irak’taki Şiilerin 

yönetime karşı ayaklanmalarını gerekçe gösteren Irak’ın 1980 yılında İran’a 

saldırmasıyla başlayan savaşta Suudi Arabistan Irak’ı destekleyerek İran’ı yıpratma 

politikası izlemiştir. Irak’taki Şiilerin yönetime gelmesinden çekinen ve İran’ın 

                                                            
413   “Şiiler arasında, İran’dakiler de dâhil olmak üzere, bu sisteme kurulduğundan beri karşı çıkan 

grupların varlığı da göz ardı edilmemeli, Şiiliğin heterojen bir yapıda olduğu ve farklı “Şiilikler”in 
bulunduğu gözden kaçırılmamalıdır. Diğer ülkelerdeki Şiilerin İran’dan askeri, lojistik, ekonomik 
yardımlar almakla beraber, İran tarzı bir Şiilik ve yönetim anlayışına sahip olduklarını belirtmek tam 
anlamıyla doğru değildir. Ancak İran, Orta Doğu’da nüfuz kazanmak için Devrim’in ilk yıllarında 
gulat (aşırı uç) kabul ettiği kolları da Şiilik üst kimliği altında birleştirme çabasına girmiştir. Bunun 
temel nedeni, İran’ın Orta Doğu’da, Suriye ve Irak özelinde, yeni Lübnanlar ve Hizbullahlar 
oluşturmak istemesidir. Irak’ta Haşdi Şabi’nin yasal hale gelmesi bunun önemli bir adımı şeklinde 
değerlendirilebilir.” 

414  İsmail Akdoğan, “İran Devriminden Arap Baharına Suudi Arabistan- İran İlişkileri”, Orta Doğu 
Analiz, c. 8, sy. 73, Mart- Nisan 2016, s. 16-17. 

415    Akdoğan, “İran Devriminden Arap Baharına Suudi Arabistan- İran İlişkileri”, s. 16-17. 
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dengelenmesini düşünen Suudi Arabistan Irak’a her türlü askeri, ekonomik ve lojistik 

desteği sağlamıştır.416 

İkinci olarak, 2003 yılında gerçekleşen ABD’nin Irak’a müdahalesi ve 

sonrasındaki gelişmeler, bölgede yeni bir Şii siyasi gücü ortaya çıkarmıştır. Irak’ta 

oluşan yeni yapı, İran Devrimi’nin bir devamı olarak algılandığı için Şiiliğe ve İran 

politikalarına karşı zaten var olan güvensizliğin artmasına neden olmuştur. Irak’taki, 

Sünniler açısından, İran Devrimi’nden farklı olarak Irak’ın yol açtığı etki daha çok 

siyasal üstünlüğün yitirilmesinde kendini göstermiştir. Farklı bir şekilde ifade etmek 

gerekirse, İran Devrimi zaten çoğunluğu Şii olan bir ülkede olduğu için sınırlı bir alanı 

etkilemiştir. “Irak’ta ise, “temel sorun”, yüzyıllardır gelen “Sünnilerin siyasi 

üstünlüğü” durumunun değişimini kabul edip etmeme sıkıntısıyla iç içe geçtiğinden, 

Sünni dünyada çok daha öfkeyle karşılanmıştır.” Ezcümle, “İran’ı Sünni dünya ile karşı 

karşıya getiren siyasi gelişmelerin başında Irak gelmektedir. 

11 Eylül saldırıları sonrasında Bush yönetiminin Orta Doğu bölgesinde izlemiş 

olduğu politika, İran-Suudi Arabistan ilişkilerini etkilemiş ve İran-Suudi Arabistan 

gerginliği daha da artmaya başlamıştır. 2001 yılında Afganistan’a müdahale ederek 

Taliban rejimini, 2003’te ise Irak müdahalesiyle Baas rejimini çökerten ABD, İran’ın 

elini güçlendirmiştir. Zira İran, hem Taliban hem de Irak’taki Baas rejimini kendisine 

birer tehdit unsuru olarak görmüştür. Irak’ta Şiilerin iktidarı ele geçirerek İran’la daha 

yakın ilişkiler kurması ise Suudi Arabistan’ı kuşkulandırmış ve bu hal ilerleyen 

zamanlarda Suudları tehdit edebilecek büyük bir Şii Arap yönetiminin inşa edilerek 

Sünnilerin dışlanmasına yol açacağı kaygılarını derinleştirmiştir. 

                                                            
416  Damla Kocatepe, “Suudi Arabistan-İran Rekabeti: Mezhep Görünümlü Çıkar Çatışması”, Ankasam 

Bölge Araştırmalar Dergisi, İran Özel Sayısı, Ekim 2017, 1 (2), ss. 69. 
http://dergipark.gov.tr/download/article-file/391174, (son erişim tarihi 30 Mayıs 2019.) 
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2003’te Irak’ın işgaliyle, bir yandan da işgalci güçlerin eliyle Irak’ta mezhepsel 

gerilim tekrar büyümüş ve tırmandırılmıştır. Maliki’nin Sünnilere uyguladığı baskı 

politikası da ilerleyen dönemde Sünnilerle Şiiler arasındaki ayrımları körükleyen 

sonuçlar doğurmuştur. İşgal altında başlayan kargaşa, Şiilerin ve Sünnilerin beraberce 

başladıkları direniş ve dayanışmanın da sona ermesine yol açmıştır.417 

2003’ten sonra İran, Irak’ın tekrar kendisi için bir tehlike olmayacağından ve 

Sünnilerin öncülüğündeki İran karşıtı Arap milliyetçiliğinin iktidarı tekrar ele 

geçiremeyeceğinden emin olmuş ve İran bölgede, Lübnan’dan sonra Irak’ta da bir 

başarı daha elde ettiğini düşünmüştür. İran ve Suudi Arabistan, son olarak, 2010 yılında 

başlayan Arap ayaklanmalarında kendi rejimlerinin güvenliği bağlamında karşıt 

cephelerde yer almışlardır. Ayaklanmaların başlangıcında bölgede yaşananları kendisi 

için bir tehdit olarak değerlendiren İran, mevcut yönetimlerin yanında yer almıştır. 

Libya’da gerçekleşen NATO müdahalesine şiddetle karşı çıkmış ve Suriye’de Esed 

rejiminden yana bir tavır sergilemiştir.  İran, Suriye’de rejim karşıtı muhaliflerin başarılı 

olmaları durumunda kendi güvenliğinin de tehlikeye düşeceğini ve bölgedeki olası bir 

rejim değişikliği dalgasında sıranın kendisine gelebileceği endişesi yaşadığı için 

Suriye’de rejim değişikliği olmamasından yana tutum almıştır. 

Suudi Arabistan ise, tam tersine Libya müdahalesini desteklemiş ve Suriye’de 

muhaliflere yardım etmiştir. Bahreyn ve Yemen üzerinde de emelleri olan İran’a sert 

tepki göstermiş ve Şii yayılmacılığının önüne geçmek amacıyla ABD desteğini de 

                                                            
417  “Irak’ta Şii çoğunluğu iktidara getirmekle ve Şii yönetimin mezhepçi bir politika izlemesiyle 

Sünniler mağdur olmuştur. Mezhepçilik toplumu o kadar parçalamıştır ki, mahalleler ayrışmış, 
aileler dağılmış, komşular birbiri hakkında endişelenmeye başlamıştır. Şii-Sünni çatışması tezi, Orta 
Doğu’da insani ilişkileri, toplumsal ilişkileri, dini ve siyasi dinamikleri kökten değiştirmiştir. 
Örneğin, 1970’li yıllarda Irak’ta şehirli elitler arasında ortaokullardaki öğrencilerin %50’ye yakını 
Şii-Sünni evliliği ile kurulu ailelerden gelirken, bu oran 2002’de %5 civarına düşmüş, 2005 yılında 
ise dikkate değer bir orana ulaşmamıştır.” Bkz.;Kutlu, Güncel Dini-Siyasi Meseleler Üzerine 
Yazılar, s. 278. 
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arkasına alarak hem Bahreyn’e hem de Yemen’e askeri müdahalede bulunmuş ve bu 

durum İran’la ilişkilerini daha da gerginleştirmiştir.418 

4.3.  Şii-Selefi Gerilimi Bağlamında İran ve Suudi Arabistan’ın Jeopolitik 

Sürtüşme Bölgeleri 

Bugün Şii-Selefi /İran-Suudi Arabistan ilişkilerinin evirildiği yönü anlamak için, 

bölge jeopolitiğini de analiz etmek gerekmektedir. Bölgedeki dengeler, siyasi boşluk 

alanları ve değişen öncelikler temel belirleyicileri oluşturmaktadır. Jeopolitik rekabet, 

doktrin farklılıklarını şiddetlendirmektedir.419 

İran, 2011 yılından itibaren Suriye’de çatışmaların başlamasıyla, Esed rejimini 

destekleyerek hem psikolojik üstünlüğü sağlama hem de Irak ve Lübnan’daki etkisini 

korumak amacıyla çaba sarf etmektedir. İran, Suriye’deki Nusayri azınlığın kendine 

müzahir kaldığı sürece bu ülke ile ittifakını sürdürebileceğinin farkındadır. Esed rejimi 

de İran’dan aldığı destekle iktidarını Sünni çoğunluğa karşı koruyabileceğini 

düşünmektedir. Bu yüzden Esed rejiminin düşmesi ile İran sadece stratejik bir müttefik 

kaybetmekle kalmayacak, Hizbullah ile ve Filistinli direnişçi gruplarla bağlantısı da 

zedelenecektir. Suriye’de rejimin değişmesiyle birlikte İran’ın etki alanının Filistin’den, 

Lübnan ve Irak’a kadar gerileyeceği öngörülmektedir.420 

Irak’ta Şii-Sünni ilişkilerinin geleceği, Suriye savaşının muhtemel sonucuna 

göre daha netlik kazanabilir. Irak’taki rejimin Esed’e, Iraklı Sünnilerin ise Suriye 

muhalefetine yakın göründüğü bu denklem içinde kimin yandaşı Suriye’de savaşı 

kazanırsa Irak’taki izdüşümü de ona göre şekillenecektir. Bu kapsamda, Suriye’den 

bağımsız düşünüldüğünde Irak, tarihteki Emevi ve Abbasi dönemleri gibi Şii-Sünni 

çatışmalarındaki geleneksel rolünü yeniden oynamaya başlamıştır denilebilir. 

                                                            
418  Kocatepe, Suudi Arabistan-İran Rekabeti: Mezhep Görünümlü Çıkar Çatışması, s. 72-73. 
419  Henry Kissinger, Dünya Düzeni, Boyner Yayınları, İstanbul, 2016, s. 122. 
420    Kocatepe, Suudi Arabistan-İran Rekabeti: Mezhep Görünümlü Çıkar Çatışması ss. 72-73. 
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İran Devrimi’nden sonra Şiiliğin yeniden siyasal bir güç olarak yükselişi değişik 

dip dalgalarının yüzeye yansımasına neden olmuştur. Lübnan iç savaşı sırasında, 

Afganistan’daki iç çatışmalarda, Pakistan’daki çekişmelerde, Irak’taki iktidar 

mücadelesinde ve nihayet son olarak Suriye ve Yemen olaylarında stratejik ve siyasi bir 

nüfuz alanı olarak Şii-Sünni mücadelesi dışa yansımıştır.  

Bugün Şii-Sünni geriliminin oluşturulmasında sıklıkla kullanılan en önemli 

argüman, İran’dan Lübnan’ın güneyine uzanan bir Şii ekseninin ortaya çıktığı ve bu 

eksenin Sünni dünyayı ikiye böldüğü düşüncesidir.421 Bununla birlikte yekpare bir Şii 

kuşağının ve Şii düşüncenin olmadığını iddia eden fikirler de mevcuttur.422 Bu fikre 

göre dünyanın farklı bölgelerinde yaşayan her Şii bireyin kendini İran’dan emir almaya 

mecbur hissettiğini düşünmek ve bu Şii eksenin gönüllü fedaileri olduğunu zannetmek 

gerçeklerle örtüşmemektedir. Şii dünyanın kendi içindeki teolojik ve siyasi ihtilafları 

kimi yerlerde Sünniler ile yaşadıklarından daha fazladır. Bu nedenle, her olayda ortak 

hareket eden homojen bir topluluk olmadığı gibi, homojen bir hat da söz konusu 

değildir. Öte yandan bu fikri savunanlar, mevcut haliyle Şii kuşağı Sünni dünyayı böler 

mi sorusunun da sahadaki gerçekler göz önüne alındığında anlamlı olmadığını 

belirtmektedirler. 423 

Bu süreçte Orta Doğu politikalarını belirleyen temel eksenler bulunmaktadır. 

Bunlarda ilki “statüko cephesi” diye adlandırılabilecek devletler topluluğudur. 

Genellikle Suudi Arabistan ve Körfez ülkelerinin başını çektiği bu gruba ABD ve 

Avrupa destek vermektedir. Grubun temel hedefi, bölgedeki siyasi ve stratejik güç 

                                                            
421    Ayrıntılar için bkz: Vali Nasr, The Shia Revival: How Conflicts within Islam Will Shape the Future, 

2007. 
422   Ostovar, Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: When Strategy and Identity Politics 

Collide”, s.25. 
423   Akdoğan, “İran Devriminden Arap Baharına Suudi Arabistan- İran İlişkileri”, s. 16-17. 
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dengelerinde yaşanabilecek köklü bir değişimi önlemektir. Yani statükoya yapılan her 

hamle bu grubun karşısındadır.424 

Bölgesel ve küresel rekabet açısından hem İran hem de Suudi Arabistan için 

rejimlerin güvenliği meselesi kritik önemdedir. Rejimlerin güvenliği meselesini 

anlamadan Suudi Arabistan’ın İsrail ile ittifakını ve Müslüman Kardeşlerle olan 

karşıtlığını açıklamak zorlaşmaktadır. Benzer şekilde İran’ın Arap ayaklanmalarını 

destekleyen tavrının Suriye söz konusu olduğunda tam tersi yöne evirilmesi de 

önceliğinin kendi rejimine yakın veya düşman olmayan bir yapıya destek vermek olarak 

değişmesinin bir getirisidir. Öte yandan iç siyasetle din özdeşleştiğinde iktidarın kimin 

elinde olduğu, bir hayat memat meselesi haline gelmektedir. İktidarı ele geçirmek ihya 

olmak demek iken, onu kaybetmek zelil olmak demektir ve bu iki uç arasında bir 

seçenek olarak üçüncü bir yol çoğu zaman bulunmamaktadır. Bugün Suudi 

Arabistan’da veliaht prenslerin durumu bu önermeyi destekler nitelikte bir görüntü arz 

etmektedir. 

Bir diğer eksen “değişim cephesi” diye adlandırılabilecek devletlerden 

oluşmaktadır. İran ve Suriye’nin başını çektiği bu gruba Rusya ve Çin dışarıdan destek 

vermektedir. Bu cephenin politikalarında çelişkiler425 görünse de temel hedefi, 

bölgedeki güç dengesini ve stratejik yapıyı kendi çıkarları lehine değiştirmektir. Bu 

cephe ülkeleri de her biri değişimden farklı şeyler anlamakla birlikte, kendi revizyon 

politikalarına aykırı her çıkışı “Amerikan ya da İsrail işbirlikçiliği” gibi göstermeye 

meyillidir.426 

                                                            
424   Katerina Dalacoura, “The Arab Uprising Two Years On: Ideology, Secterianism and the Changing 

Balance of Power in The Middle East”, Insight Turkey, Kış, 2013, ss.75-85. 

 
425   “Burada vurgulanan husus devletlerin Arap Baharı sonrası politikalarına ilişkindir. Suriye örneğinde 

bu sınıflandırma geçerli değildir. İran Suriye’de statükodan yana tavır alırken, Suudi Arabistan 
cephesi değişimden taraf olmuştur.” 

426  Dalacoura, “The Arab Uprising Two Years On: Ideology, Secterianism and the Changing Balance of 
Power in The Middle East”, ss.75-85. 
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Yukarıda ifade edilenler ışığında gerek İran’ın gerekse Suudi Arabistan’ın 

mezhepleri kullanarak savunma hatlarını kendi ülkeleri dışına kurma gayretinde 

oldukları görülmektedir. Bu durum ise iki ülkeyi mezhep söylemleri, teopolitik ve 

jeopolitik hamleler yapmasına ve bölgesel rakip olarak karşı karşıya getirecek bir 

ortamın meydana gelmesine zemin hazırlamaktadır.427 

4.4. Şii-Selefi Gerilimin Küresel Boyutu 

Küresel düzlemde bakıldığında bölgede aktif olan ABD ve Rusya iki büyük güç 

olarak kimi zaman Orta Doğu’ya doğrudan müdahalede bulunmuş, kimi zaman 

vekâleten savaşlarla bölgede devlet ve/veya devlet dışı silahlı aktörleri birbirini 

dengeleyecek şekilde desteklemiştir ve desteklemeye devam etmektedir. İran ve Suudi 

Arabistan rekabeti de bu tür doğrudan veya dolaylı müdahalelerden etkilenmektedir. 

Yakın dönemde, orta vadede de etkili olabilecek, İran’ı etkileyecek gelişmeler 

olduğu kadar Suudi Arabistan’ın da etkileyecek önemli gelişmeler yaşanmıştır. 

Öncelikle, ABD’nin Orta Doğu üzerindeki çıkar tanımlaması eskisine oranla daha az 

hayatidir ve yine ABD eskisi kadar Riyad’a bağımlı değildir. Bunun da üç ana sebebi 

vardır: Birincisi, petrole alternatif olarak kaya gazının kullanılmaya başlanması ve 

bunun da etkisiyle petrol fiyatlarının düşmesidir. ABD dünyanın en zengin kaya gazı 

yataklarına sahiptir. İkincisi, 2009 yılında başlayan Obama dönemi ile beraber ABD’nin 

birinci stratejik önceliği Orta Doğu değil, Asya-Pasifik bölgesine kaymıştır. ABD 

dikkatini daha çok, hem ekonomik hem de siyasi olarak giderek ABD hegemonyasına 

meydan okumaya başlayan Çin’e çevirmiş bulunmaktadır. Üçüncüsü, ABD’nin 

Afganistan ve özellikle Irak işgali sonrası bölgede yaşadığı tecrübe ile birlikte bölge 

sorunlarına fazla müdahil olmak istememesidir. Doğrudan müdahalenin maliyetinin 

                                                            
427   “Mesele Mezhep Değil Rekabet”, Ayşe Karabat (Mehmet Ali Büyükkara ile röportaj), Al Jazeere, 

http://www.aljazeera.com.tr/al-jazeera-ozel/mesele-mezhep-degil-rekabet, (son erişim tarihi 30 
Mayıs 2019.) 
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yüksek olacağı ihtimali ABD’nin kayıtsız ve düşük profilli bir siyaset izlemesini 

gerektirmektedir. Bu da güç dengesinin doğal olarak sahada Suudi Arabistan’dan daha 

etkili olan İran lehine değiştirmiş ve İran, Orta Doğu’da Şii milislerin hamisi olması ile 

birlikte daha da güçlenir hale gelmiştir.428  

İran ile Suudi Arabistan arasındaki gerilimin son nedeni ise ABD’nin Orta Doğu 

bölgesinden tamamen olmasa da çekilmeye başlamasıyla beraber yaşanan güç 

boşluğunu kimin dolduracağı ile ilgilidir. ABD’nin Irak’taki hegemonyasını 

sonlandırma ihtimali yeni bir güç dengesine olan ihtiyacı da beraberinde getirmiştir. 

ABD işgali sırasında da Suudi Arabistan ve İran arasında bir gerilim mevcuttu. Ancak 

ABD şemsiyesi ikilinin birbirinden ya doğrudan tehdit algılamamasını ya da algılasalar 

bile bunun önlenemeyecek tehditler olmadığını anlamalarını sağlamaktaydı. 

Dolayısıyla, ABD’nin Irak’tan çekilmesi ve bölge sorunlarına doğrudan müdahil 

olmayacağı izlenimini vermesi, ikiliyi karşı karşıya getirmiş ve gerginliklere dayalı 

kamplaşma çabalarını hızlandırmıştır.429 Fakat İsrail’in İran’ın Arap Baharı sonrası Orta 

Doğu’da artan nüfuzuna yönelik rahatsızlığının artması ve buna yönelik İran’ın bölgede 

nüfuzunun azaltılması için birtakım önlemler alınması gerektiği fikrini Trump 

yönetimine de kabul ettirmesi ile birlikte bölgedeki dengeler tekrar değişme ihtimali 

belirmiştir. İsrail’in güvenliği meselesi ve bu doğrultuda bölgede İsrail’e tehdit 

oluşturan ülke, rejim ve unsurların zayıflatılması ve/veya ortadan kaldırılması Trump 

yönetiminin Netenyahu yönetimiyle uyuştuğu noktalardan birisi olmuştur.  

ABD’de 4 yıl süren Trump yönetiminin Suudi Arabistan’da veliaht prens 

Selman ile olan yakın ilişkisi, ayrıca  Trump yönetiminin İran’a yönelik sert tutumu ile 

birlikte İran’a yönelik yaptırımların artırılması ve küresel pandeminin İran ekonomisi 

üzerindeki etkisi nedeniyle İran’a ciddi maliyetler getirmiştir. Bu maliyetlere İsrail’in 
                                                            
428   Ostovar, “Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: When Strategy and Identity Politics 

Collide”, s.26. 
429   Ostovar, “Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: When Strategy and Identity Politics 

Collide”, s.26. 
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belirli aralıklarda özellikle Suriye’deki Şii milisleri vurması da İran’ın elini 

zayıflatmaya yönelik hamleler olmuştur. Bugün İran’ın ekonomik durumunun kötüye 

gitmesinin yansımaları dış politika alanında da özellikle Suriye, Yemen, Lübnan ve Irak 

gibi ülkelerde görülebilir. 24 Ocak 2021’de ABD’de görevi devralan Joe Biden 

yönetimi ile birlikte ABD’nin bölge siyasetindeki değişikler olması muhtemeldir. 

Biden, İran ile 2015 nükleer anlaşmasına geri dönmek isteyebilir. Bununla birlikte 

İran'ın Şii gücü eksenini ve milis güçlerini sınırlandırmaya çalışacağı beklenebilir. 

Özellikle Suriye, Irak, Lübnan ve Yemen’de değişiklikler meydana gelebilir. 

Bu değişikliklerin  bölge ülkelerine yansımaları olacaktır. Bilhassa İran ve Suudi 

Arabistan’ın politikalarına yansımaları kaçınılmazdır. Bu yansımaların İran ve Suudi 

Arabistan’a ne şekilde yansıyacağı zamanla görülecektir. Küresel pandemin de 

etkilerinin hissedilmeye başlamasıyla birlikte başta İran ve Suudi Arabistan olmak üzere 

bölge ülkelerinin ciddi sorunlarla yüzleşmesi muhtemeldir.  

Yukarıda belirtilen dinamiklerin ve güncel etkenlerin yanı sıra Müslüman 

dünyanın genelinde geçmişten beri varlığını sürdüren birtakım yapısal faktörler de 

mevcuttur. Bunların başında, Şii-Sünni ihtilafının Müslümanların birlik ve beraberlik 

içinde olmasını kendi çıkarları açısından uygun görmeyenler tarafından da büyütülmeye 

çalışılması gelmektedir. Son 15 yılda gerçekleşen Şii-Sünni çatışmalarına bakıldığında, 

İran hariç Şii-Sünni çatışmasının yaşandığı Afganistan, Pakistan, Yemen, Bahreyn, Irak, 

Lübnan gibi ülkelerin tamamının ya doğrudan doğruya yabancı işgalini tecrübe eden ya 

da Batılıların önemli askeri üslerine ev sahipliği yapan ülkelerden oluştuğu 

görülmektedir.430 

                                                            
430  Kuşkusuz Irak’ta Şii-Sünni çatışmasının Amerikan işgali altında yaşanmış olması, bütün suçu 

işgalcilere atarak olayları Iraklıların bizzat kendilerinin yaptığı gerçeğini değiştirmemektedir. Irak’ta 
katliamları gerçekleştiren genç ve orta yaşlı Iraklıların ya da yabancı Arap savaşçıların hepsi 1979 
yılından sonraki dönemde İran ve Şii düşmanı olarak yetişen bir kuşağın temsilcileridir. 
Madalyonun öbür yüzünde ise, İran’da doğup büyüyen ve Saddam’ın şahsında Sünniliğe düşman 
olarak yetişen ve Orta Doğu’daki her olayı Suudi Arabistan’ın bir fitnesi olarak gören Iraklı Şii 
sürgünlerin çocuklarından oluşan bir kuşak bulunmaktadır.  Birbirine öfke bileyen bu iki kitle 
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İşgal ve sömürgecilik” zamanlarında “mezhepçilik” “gerek yapılan analiz ve 

yayınlarda “pan-Şiizm”, “Şii hilali”, “Şii ordusu”, “Şii/Sünni uyanış” (İslami uyanış 

kavramı yerine), gibi kelimelerin tedavüle sokulması ve sıklıkla kullanılması, gerek 

zamanın büyük güçlerinin yaptığı ayrımlarla (kurulan siyasal yapıların eşit hak ve 

özgürlükler yerine mezhepsel dağılım temelinde olması gibi), gerekse istihbarat 

servislerinin operasyonlarıyla körüklenmiştir.431 Toplumlar tarafından da zamanla 

benimsenen bu ayrımlar, maddi ve manevi ayrışmaları kalıcı hale getirerek yeni kimlik 

siyasetlerinin üretilmesine ve çatışmaların artmasına yol açmaktadır.432 

İran, bölgede İsrail’e karşı muhalefetin liderliğini yürüttüğünü iddia etmektedir. 

Bunu yaparken Filistin davasına yaptığı maddi yardımları, vermiş olduğu lojistik 

destek, moral motivasyonu ön plana çıkartarak mezhepçilikten çok ümmetcilik mesajı 

verdiğini göstermek istemektedir. İran, bölgedeki Şii nüfusunun kendi kontrolü altına 

olduğunu, bu yüzden uluslararası camia tarafından dikkate alınması gerektiğini 

vurgulamaktadır.433 Diğer taraftan Suudi Arabistan da mevcut gerilimleri mezhepsel 

olarak gösterme eğiliminde olup, kendilerinin genel olarak İslam dünyası ve özel olarak 

Arap dünyası içinde İran yayılmacılığı ve ‘Şii hilali’ karşısında mücadele eden en 

büyük güç olduğu, kendisini dikkate almaları ve desteklemeleri gerektiği propagandası 

yapmakta, aynı şekilde ABD’nin ve Batı’nın da desteğini talep etmektedir. Burada 

önemli olan husus şudur ki, siyasi ve mezhepsel olarak birbirinin karşısında olan hem 

Selefi hem de Şii kutup, mezhep çatışmasını küresel bir hâle getirmeye çalışmaktadır. 

                                                                                                                                                                              
2006’dan sonra ABD’nin kurduğu sahnede hesaplaşmaya başlayınca İslam tarihinin en kanlı iç 
savaşlarından biri yaşanmıştır. 

431  Kutlu, ''Müslümanlar Arasında Barışı Tehdit Eden Mezhep Çatışmasının Temel Dinamikleri ve 
Çözüm Yolları: Çözümleyici ve Eleştirel Bir Yaklaşım'', ss. 256-278. 

432  Küresel güçler tarafından bölgede tarafların karşıtlığını körüklemek için kullanılabilecek ve 
kullanılan iki kart bulunmaktadır: farklı etnik yapılar ve farklı mezhepler. Örneğin, mezhepsel 
hassasiyetleri tahrik için Amerika’nın sıkı kontrolü altındaki el-Askeri türbelerinin havaya 
uçurulması Şii-Sünni çatışmasının fitilini ateşlerken, Lübnan’da Başbakan Refik Hariri’nin suikastla 
öldürülmesi benzer bir suçlama dalgasını ve Şii-Sünni cepheleşmesini derinleştirmiştir. 

433  Dalacoura, “The Arab Uprising Two Years On: Ideology, Secterianism and the Changing Balance of 
Power in The Middle East”, ss.75-85. 
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Böylece her iki taraf da kendi gücünü konsolide etmeye gayret göstermektedir. 

Etraflarında yardımcılar ve müttefikler bulmakta, aynı zamanda meşruiyet 

devşirmektedirler. 

Özetle; Orta Doğu’da çıkarları birbiriyle çelişen ülkeler bulunmaktadır. Her ülke 

kendi politikalarını uygulayacak unsurları kullanmaktadır. Özü itibariyle siyasi ve dini 

bir ihtilafa dayanan Şii-Selefi çekişmesi aslında bugün de siyasi özünü korumaktadır. 

Dini argümanların İran tarafından kullanılması ile Suudi Arabistan tarafından 

kullanılması arasında hiçbir fark yoktur. Şii-Selefi rekabetinin bölgede tekrar 

canlanması ABD’nin 2003’te Irak’ı işgal etmesi ile birlikte Irak’ta Saddam rejimi 

sonrası oluşan güç boşluğunu İran’ın doldurmak istemesi ve buna Suudi Arabistan başta 

olmak üzere diğer bazı bölge ülkelerinden İran’ın bu hamlesine cevap vermek istemesi 

neden olmuştur. 

Siyasi amaçlar söz konusu olduğunda mezhepler ve dini retorikler, kişiler 

açısından samimi inanış olsa ve kitleler sırf inançları uğruna harekete geçebilse de 

devletler eliyle araçsallaşmaktadır. Mezhebin dış politikadaki belirleyiciliği sınırlı 

olmanın ötesinde kimi yerde sadece söz konusu politikayı meşrulaştırmaktan ibarettir. 

Bu noktada mezhepler yalnızca dini bir unsur olmaktan daha öteye giderek devletler 

için stratejik bir dış politika aracı olarak karşımıza çıkmaktadır. Fakat bu noktada 

sıklıkla yapılan hata mezhepleri sadece bir dış politika aracı olarak görmek ve mezhebin 

gücünü dönüştürücülüğünü, toplumlar üzerindeki etkisini göz ardı etmek bizce eksik bir 

değerlendirme olacaktır. Bu konunun detayları ilerleyen bölümde ele alınacaktır. 

Uluslararası aktörler, kendi çıkarlarını korumak ve bölgedeki güç dengelerini 

yeniden kurmak, İsrail’in güvenliği gibi hususlar İslam dünyasındaki mezhep 

çatışmalarını derinleştirmek ve kalıcılaştırmak istemiştir. Özellikle 2003 yılında 

ABD’nin Irak’ı işgali ile birlikte, Orta Doğu’da yaşanan siyasi gelişmeler ve iç 

çatışmalar, Şii/Sünni kimliğin Şiilik/Sünnilik aleyhtarlığı üzerinden yeniden inşa 
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edilmesiyle sonuçlanmıştır. Ne yazık ki İslam dünyası da bu politikaların uygulanmasını 

kolaylaştırmıştır. 

Bugün birçok Arap ülkesi için Şiilik bir iç güvenlik sorunudur. Dolayısıyla, 

konu İran’ın ideolojisi ve devrimiyle ilişkilidir. Ancak, İran’ın bölgedeki Şiilere desteği, 

Şiiler üzerinde sarsılmaz ve sorgulanamaz şekilde etkili olduğu anlamına 

gelmemektedir. Fakat Irak ve Arap dünyasındaki diğer Şiiler, İran’ı, din ve kimlik 

yönünden ziyade, siyasi ve lojistik imkânların kaynağı olarak görme eğilimdedirler. Irak 

Şiileri, nihayetinde Arap olmaları sebebiyle kültürel olarak İran’dan ziyade Arap 

dünyasına yakın oldukları değerlendirmesi de yapılabilir. 

İran, Orta Doğu’da dış politikasını güvenlik ve ulusal çıkar odaklı bakış açısıyla 

yürüttüğünü iddia etse de, bu politikalarını  Şiilik inancından beslenerek yürüttüğü açık 

bir şekilde görünmektedir. Bu dış politika hamlelerini reel politik odaklı ve Amerika-

İsrail aleyhtarlığı üzerine kurguladığı şeklinde görünmek iste de Şii milisler aracılığıyla 

da devletler içinde devlet kurmak istemekte böylelikle hem teopolitik hem de reel 

politik amaçlarını gerçekleştirmek istemektedir. İran, Lübnan’daki Hizbullah modelini 

Irak, Yemen ve Suriye’de de uygulamak istemektedir.  

 Mezhepler dinin anlaşılma biçimdir ve zenginliktir. Dinin anlaşılması ve 

yaşanması bağlamında ortaya çıkan tüm yorumlar, mezhepler ve oluşumlar beşeridir.434 

İslam dünyası yaklaşık bir milyar yedi yüz milyon kişinin yaşadığı, içinde farklı etnik 

yapılar, kültürler, coğrafyalar barındıran bir alandır. Dine dair farklı yorumların olması 

doğaldır. Mezhepler bu açıdan bir ihtiyacın ürünü olarak teolojik ve sosyolojik 

gerekçelerle meşru yapılardır.  Fakat günümüzde mezhepler bir zenginlik değil aksine 

çatışmaların savaşların bir aracı ve sebebi olarak karşımıza çıkmaktadır. Ayrıca 

mezhepler teolojiden daha çok devletlerin stratejileri ve politikaları için anılır hale 

                                                            
434  Hasan Onat, “İslam Ortak Paydası ve Mezhep Gerçeği”, Gerilim ve Çatışma Arasında Mezhep Ed: 

Mustafa Tekin, Eski Yeni Yayınları, Ankara, 2017, s. 75 
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gelmiştir. Böylelikle mezhepler dinin önüne geçmekte, İslam dininin birleştirici 

unsuruna zarar vermektedir. 

Orta Doğu’da süregelen çatışmalar ve beraberindeki istikrarsızlık, yerel fay 

hatlarıyla bölgesel rekabetin örtüşmesi sonucu daha da derinleşmiştir. Gerilimli Suudi 

Arabistan ve İran ilişkileriyle özdeşleştirilen bölgesel nüfuz alanı mücadelesi, 

istikrarsızlığın hem önemli bir sebebi hem de sonucu olarak öne çıkmaktadır. Sünni-Şii 

kamplaşması olarak algılanan bu süreç, sadece sıcak çatışmaların yaşandığı krizlere 

bölgesel ölçekte çözüm getirilmesini engellememekte, aynı zamanda vekâlet savaşlarını 

besleyerek yeni çatışmaların çıkmasının ve var olanların sürdürülmesinin nedenini teşkil 

etmektedir. Mezhep çatışması devam ettiği sürece Orta Doğu’nun geleceği, geçmişten 

daha parlak olmayacaktır. Mevcut durumun Orta Doğu ülkeleri için güvenlik açmazları 

oluşturduğu ve yakın gelecekte de yeni güvenlik açmazlarına yol açacağı ve böylece 

hem bölgenin tamamının hem de tek tek bölge ülkelerinin hiçbirinin kazanmadığı sıfır 

toplamlı sonuçlarla karşılaşacağı değerlendirilebilir. 

 

 

 



ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

ARAP BAHARI VE İRAN DIŞ POLİTİKASI 

1.  Arap Baharı Sonrasında İran’ın Orta Doğu Politikasında Şiiliğin Rolü 

1.1.  Arap Baharı ve İran Dış Politikasının Buna Yönelik Tepkileri 

Fars milliyetçiliğinin435 yanı sıra Şiilik de günümüz İran’ın jeopolitik ve 

jeokültürel eğilimlerini önemli ölçüde etkilemiş ve etkilemeye devam etmektedir.436 

Siyasallaşmayla beraber Şiilik, İran’ın milli kimliğinin oluşturulmasında ve 

korunmasında önemli rol oynayan faktörlerden biri haline gelmiştir. Bu anlamda İran 

Şiiliği Şah İsmail döneminden itibaren Fars milliyetçiliği ile iç içe geçerek günümüz 

İran’ının güvenlik ve dış politikası üzerindeki temel belirleyici aktörlerden biri haline 

gelmiştir.437 

1979 İran İslam Devriminden sonra anayasal olarak mezhebe dayalı bir teokratik 

bir yönetim kuran İran, devrim ilkelerine bağlı kalarak realist bir çizgide ulusal 

çıkarlarını tanımlayan bir ülkedir. “Devrim ideolojisi”, İran’ın kendine özgü yönetim 

sistemini ve ülke kimliğini şekillendirmesi sebebiyle İran’ın dış politikasını belirleyen 

ana etmenlerden biridir.438 Devrim sonrasında İran tarafından uygulanmak istenen 

devrim ihracı politikasıyla İran bölgesel lider olma çerçevesinde devrimi bütün bölgeye 

yaymak istemiş ve bu noktada Şiiliğin gücünden yararlanmayı düşünmüştür. 439 

                                                            
435     Fars milliyetçiliğinde, Arap olmayan milletlerin Araplar’dan üstün olduğunu iddia eden siyasî, fikrî 

ve edebî hareket olan Şuubiye etkili olmuştur. Sözlükte “topluluk, cemaat, halk ve millet” anlamına 
gelen şa‘bın çoğulu şuûbdan türeyen şuûbiyye terim olarak İslâm’ı kabul eden Fars, Türk ve Berberî 
gibi milletlerin Araplar’dan üstün olduğunu savunan milliyetçilik akımını ifade eder. Bu düşünceyi 
benimseyenlere şuûbî denilir. Ayrıntılar için bknz: Adem Apak, Şuubiye, İslam Ansiklopedisi 

436  Robert Gleave, Şiilik, Orta Doğu Tarihi Editör: Youssef M. Choueiri, Çev: Fethi Aytuna, İnkılap 
Yayınları, 2011, s.113. 

437  Hamit Dabashi, Şiizim, Çev. Belgin Çallı, Yarın Yayınları, İstanbul, 2015, s.193. 
438  Ertan Efegil, İran’ın Dış Politika Yapım Sürecini Etkileyen Unsurlar, Orta Doğu Analiz Aralık / 

cilt.4, sayı 48. ss.53-68. 
439  Afshon Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, s. 90. 
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İran Cumhuriyeti’nin yeni dış politikasını meydana getiren devrim ihracı 

stratejisinin kısa, orta ve uzun vadede üç temel amacı olduğu söylenebilir. Şah 

yönetiminden kopuşu ifade eden bu dış politika stratejisine göre İran; kısa vadede İslam 

Cumhuriyeti’ni savunmayı, yeni rejimi korumayı, orta vadede devletin bölgesel 

güvenliğini korumayı, uzun vadede ise Şiiliğin hâkim olduğu İslami değerlere sahip bir 

bölge düzeni kurmayı hedeflemiştir. 440 

İran’ın devrim ihracı politikası zamanla şekil ve içerik değiştirmiş ya da bölgesel 

konjonktür gereği söylemsel olarak geri plana atılarak taktik değiştirmiştir.441 Fakat 

Arap Baharı süreci ile “yeniden devrim ihracı” olarak adlandırabileceğimiz bir süreci 

başlatmasına neden olmuştur.442 İran, Orta Doğu’da kaos ortamında dahi jeopolitik 

çıkarlarını koruyabilmek amacıyla” direniş ekseni” söylemiyle Şii toplulukları 

bulundukları ülkelerde etkinliklerini artırmaları için faaliyetlerini artırmıştır.443 

Böylelikle İran 1979’daki devrimden sonra Orta Doğu’da özellikle Suriye, Lübnan, 

Irak, Yemen gibi ülkelerde yaptığı mezhepsel yatırımların geri dönüşünü Arap Baharı 

süreci ile almak istemiştir. 444 

İran Arap Baharı ile birlikte “Afganistan’dan Akdeniz’e” uzanacak şekilde kendi 

kontrolünde bir Şii hattı oluşturması, İran’ın güç projeksiyonu açısından kritik önemi 

haizdir.445 İran bölgede desteklediği ülkelerdeki yönetimlere yardımcı olmak ya da 

baskı oluşturmak istediği ülkelerin faaliyetlerini sınırlamak amacıyla silahlı gruplara 

                                                            
440  Afshon Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, s. 95. 
441  Gary Sick, “Iran’s Foreign Policy: A Revolution in Transition” Nikki R. Keddie, Rudi Mathee Ed. 

Iran and Surrounding World: Interactions in Culture and Culturel Politics, Seatle and London, 
University of Washington Press, 2002, s. 363. 

442  Muhammed Eyüp, “Arap Ayaklanmaları Türkiye ve İran”, Yeni Orta Doğu Ed: Fawaz A. Gerges, 
Çev: M. İkbal Saylık, Timur Demirtaş, İyi Düşün Yayınları, 2014, s.471. 

443  Mohammed-Reza Djalili-Thierry Kellner, Arap Baharı Karşısında İran ve Türkiye Çev: Hande 
Güreli, Bilge Kültür Sanat Yayınları, Mart 2013, s.57.  

444  Abdo, The New Secterianism, Oxford Yayınları, s. 18. 
445  Royvaran Hüseyin, عربی بهار عمليات و اسلامی بيداری فرايند-İslami Uyanış Süreci ve Arap Baharı, İslam 

Kültürü Dergisi, 1395 Ekim - Sayı 39 - 63 



  137

yardım etmektedir.446 İran söz konusu silahlı gruplara silah, mühimmat, eğitim, 

danışmanlık ve finansal destek sağladığı gibi Şiiliği de kullanarak mezhepsel 

propaganda da yapmaktadır.447 Bu kapsamda İslam Devrimi Muhafızları Ordusu 

(DMO)’na bağlı Kudüs Güçleri(KG) önemli rol oynamaktadır.448 

İran güdümündeki Şii milisler özellikle 2012 yılından itibaren Irak, Suriye, 

Yemen çatışma bölgelerinde faaliyetlerini öne çıkarmakta olup bu ülkelerde Lübnan 

Hizbullah’ı tarzında yeni aktörler oluşturmak istemektedir.449 Bununla birlikte, İran 

mezhep eksenli politikasını hayata geçirmek maksadıyla yumuşak güç unsurlarından da 

yararlanmaktadır.450 İran, yürüttüğü propaganda faaliyetleri ile birçok ülkede sivil 

dernekleri, grupları, muhalif kesimleri ve Şii mezhebine mensup kişileri etkileyerek ve 

destekleyerek söz konusu ülke yönetimlerine karşı koz elde etmektedir.451 Bu noktada 

İran, Tahran yönetimine müzahir gruplar yaratarak hem mezhepsel nüfuzunu artırmak 

hem de dış politika bağlamında ulusal çıkarlarını korumak istemektedir. İran’ın bu 

mezkûr faaliyetlerine örnek olarak Suriye, Irak, Yemen, Lübnan gibi ülkeler 

verilebileceği gibi Bahreyn, Suudi Arabistan, Afganistan, Pakistan ve Hindistan da 

verilebilir. İran bu noktada “ Mehdilik ve Kutsal Yerleri Müdafası Söylemi” ile bölgede 

kendine yer açma yoluna gitmiştir. İlerleyen kısımlarda “ Mehdilik ve Kutsal Yerler 

Müdafahası Söylemi” detaylı incelenecektir. 

İran, Arap Baharı ile beraber bölgedeki kargaşadan yararlanarak dış politika 

amaçlarını gerçekleştirmek istemiştir. Bu uluslararası ilişkiler stratejisini belirlerken, 

                                                            
446  Shahram Chubin, “Iran and The Arab Spring: Ascendancy Frustrated”, Gulf Research Center, 2012. 
447  Abdo, The New Secterianism, s. 18 
448  Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, s. 88 
449  Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, s. 102 
450  Dalacoura, “The Arab Uprising Two Years On: Ideology, Secterianism and the Changing Balance of 

Power in The Middle East”, ss.75-85 
451  Abdullah Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları, SETA Yayınları, İstanbul, 2017, 

s.20  
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küresel konjonktürden de yararlanmıştır.452 Nitekim ABD’nin 2003 Irak işgali ve 

sonrasındaki gelişmeler İran’a fırsatlar yaratmıştır.453 Ayrıca Obama yönetiminin İran’a 

karşı politikasının Bush yönetimine göre daha yumuşak olması ve İran ve P5+1 

ülkeleriyle Nükleer Anlaşmanın 2015 yılında imzalanması da İran’ın bölgede daha rahat 

hareket etmesine katkı sunmuştur. Bütün bunlarla birlikte Orta Doğu’da ortaya çıkan 

DEAŞ faktörünün de etkisiyle İran bölgede nüfuz alanını genişletme fırsatını 

kaçırmamıştır. 

İran, bölgede nüfuzunu artırma çabalarında en önemli enstrüman olarak 

mezhepten yararlanmıştır. Bu bağlamda Şii milis faaliyetlerini geliştirdiği 

görülmektedir. Bu Şii milisleri hem yumuşak güç (soft power) hem de sert güç (hard 

power) olarak kullanarak mezhebi bir stratejik bir güç unsuru olarak teo-power (dini-

mezhebi güç) şekline sokmaktadır. İran’ın yönlendirmesiyle Irak, Pakistan, Yemen, 

Afganistan, Suudi Arabistan, Bahreyn ve Kuveyt’ten getirilen Şii milisler, Suriye 

krizinde Beşar Esad lehine faaliyetlerde bulunmuştur. Ayrıca Irak’ta DEAŞ’e karşı 

mücadele kapsamında Şii milisleri düzenli ordu benzeri bir yapılanmaya sokarken hem 

güvenlik hem de siyasi karar alma süreçlerinde etkili olmak istemiştir.454 

İran devleti Şiiliği, teolojik ve ideolojik bir amaç için olarak kullanmakta, dış 

politika amaçlarını gerçekleştirmek ve dini-mezhebi nüfuzunu yaymak için Şii grupları 

angaje etmeye dayanan bir strateji izlemektedir.455 Bu amaçla İran devlet൴ kamu 

diplomasi yöntemlerini kullanarak reel-politik ve teopolitik hedeflerini ulaşmak için 

stratejik bir araç olarak Şiiliği bir teo-power (dini-mezhebi güç) olarak kullanmaktadır. 

                                                            
452  Muhammed Eyüp, “Arap Ayaklanmaları Türkiye ve İran”, Yeni Orta Doğu Ed: Fawaz A. Gerges, 

Çev: M. İkbal Saylık, Timur Demirtaş, İyi Düşün Yayınları, 2014, s.473 
453  Fanar Haddad, “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003”, Beyond Sunni and 

Shia The Roots of Secterianism in A Changing Middle East, Editör: Frederic Wehrey, Oxford 
Yayınları, New York, 2017, s. 115 

454  Dexter Filkins, “The Shadow Commander”, New Yorker 
https://www.newyorker.com/magazine/2013/09/30/the-shadow-commander, 2013, (son erişim tarihi 
30 Mayıs 2019) 

455  Sick, “Iran’s Foreign Policy: A Revolution in Transition” s. 363 
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İran’ın kullandığı Şii milisler vasıtasıyla izlediği mezhep odaklı yayılmacı politikanın 

Şii-Sünni geriliminin alevlenmesinin yanı sıra Orta Doğu’da radikal Sünni örgütlerin de 

güç kazanmasına ve argümanlarını sağlamlaştırmasına neden olduğu görülmektedir. 456 

Sonuç itibariyle İran Şiilikten  yayılmacı dış siyaseti ve teopolitk hedefleri için 

yararlanmış  ve Orta Doğu’da “Şiilerin hamisi” rolünü üstlenmek istemesi ile beraber 

bölgede mezhepsel gerginliklerin artmasına neden olmuştur.  Bu noktada İran’ın Şii 

gruplar üzerinde etkinlik kurması ve zamanla bu grupları amaçları doğrultusunda 

yönlendirme kapasitesini detaylı şekilde incelenmesi önemlidir. Bu inceleme yapılırken 

“Devlet Dışı Silahlı Aktörler’in” (DDSA) genel mantığının anlaşılması da İran’ın Şii 

milisleri nasıl kullandığını anlamamız açısından yardımcı olacaktır. 

1.2. Devlet Dışı Silahlı Aktörler 

Uluslararası İlişkilerde ve güvenlik çalışmalarında 20. yüzyılın sonuna kadar 

savaşın veya çatışmanın tarafları olarak yoğun olarak devletler ele alınırken, 

günümüzde devlet dışı aktörlerin doğrudan veya dolaylı bir şekilde çatışma ve 

savaşların içinde yer alması, hatta çatışmaları yürüten temel aktörler haline gelmesi, bir 

gerçeğe tekabül etmekte ve gerek milli gerek bölgesel gerekse küresel güvenliğe çeşitli 

etkiler doğurmaktadır. 

Günümüzde “başarısız devletlerin” (failed states), meşruiyet açığının, sosyo-

ekonomik yetersizliklerin, devletin rejimle eş tutulduğu yapıların, sınır aşan kimlik 

mücadelelerinin bulunduğu Irak, Suriye, Libya ve Yemen gibi ülkelerde kimlik ve çıkar 

eksenli silahlı gruplar güvenlik ve siyaset alanlarının baskın aktörleri haline 

gelmektedir.457   

                                                            
456  Filkins, “The Shadow Commander”, https://www.newyorker.com/magazine/2013/09/30/the-

shadow-commander, 2013, (son erişim tarihi 30 Mayıs 2019) 
457  “Çoğunlukla İran’ın desteğiyle Irak ve daha ziyade Suriye’de farklı ülkelerden gelenlerin 

oluşturduğu onlarca milis grup savaşmaktadır. Bunlardan bazıları; İran Devrim Muhafızları, Lübnan 
Hizbullahı, Ebul Fadıl el-Abbas Tugayı, Zülfikar Tugayı, Irak Hizbullah’ı, Seyyidu’ş Şüheda 
Tugayları, Bedir Örgütü (Şehit Muhammed Bakır Sadr Güçleri), Kefil Zeynep Tugayı (Asaib Ehlul 
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Devlet dışı silahlı aktörler, devletlerin otorite boşluklarını doldurmaları ve 

egemenlik adacıkları oluşturmaları sonucunda devletimsi nitelikler kazanmakta, 

bulundukları bölgelerde çatışma ve karışıklıklar üretmekte, mevcut olanları 

derinleştirmekte ve çevre ülkelere ihraç etmektedir. Bu çerçevede devlet dışı silahlı 

gruplar, küresel ve bölgesel güçler açısından birbirlerini dengeleme aracı olarak 

kullanılmakta ve vekâleten savaşların devam etmesine yol açmaktadır. Ayrıca devletler, 

yasa dışı alanları bu aktörler aracılığıyla kullanarak kendilerine daha geniş hareket 

serbestisi sağlamaktadır.458 Vekâleten savaşların ve geniş çaplı çatışmaların devam 

etmesi de yine devlet dışı silahlı aktörler tarafından oluşturulan ekonomik, diplomatik, 

siyasi ve sosyal ağlarla örülü yeni suç alanlarıyla irtibatlı bulunmaktadır. 459 

Devlet dışı silahlı aktörlerin bölgenin haritasını etkileyen ve içinden çıkılmaz 

hale getiren en önemli özelliği uluslararası aktörlerle olan bağlantılarıdır. Silahlı 

gruplar, sıkça küresel ve bölgesel güçlerin dış siyasetlerini uygulayan kola dönüşmekte 

ve bu kapsamda statükoyu korumak veya değişimi hızlandırmak isteyen devletlerin 

vekilleri olarak çatışmalarda yer almaktadır. Bu çatışmaları körükleyenler ABD ve 

                                                                                                                                                                              
Hak), Hizbullah Nuceba Hareketi, El-Vaat Es-Sadık Birliği, Esedullah Galip Tugayı, İmam Hüseyin 
Tugayı, Mehdi Ordusu (Muemmel Tugayı), Fatimiyyun Tugayı, Doğu Asya ve diğer ülkelerden 
gelen Şii savaşçıların yanı sıra Haşdi Şabi (Haşdi Şabi çatısı altında başlıca şu milis gruplar 
bulunmaktadır: Bedir Tugayları, Ketaib Hizbullah, Asaib Ehlulhak, Ketaib İmam Ali, Ketaib 
Seyidu’ş Şuheda, Seraya el- Horasani, Ensar el-Merceiyye Tugayları, Ali Ekber Tugayları, Firkatu’l 
Abbas el-Kitaliyye, Seraya Aşura, Seraya Ensar el-Akide, Seraya el-Cihad, Feylak el-Karrar, El-
Muntazar Tugayları), Heyet'i Tahrir Şam, terör örgütü PKK/PYD/YPG ve DEAŞ, İslam Cephesi, 
Özgür Suriye Ordusu (OSÖ), Peşmerge, Milli Savunma Güçleri ve Mukaveme Suriyyi’dir.” Bkz. 
“Suriye’deki İthal Savaşçılar”, Al Jazeera, , http://www.aljazeera.com.tr/haber/suriyedeki-ithal-sii-
savascilar, (son erişim Tarihi: 01Temmuz.2019.) 

458  ABD’nin Orta Doğu’dan sorumlu Merkez Kuvvetler Komutanı J. Votel’in 14 Temmuz 2017 
tarihinde Tampa Bay Times’a verdiği röportajda Musul operasyonu kapsamında Irak ordusuyla 
yerel kuvvetleri karşılaştırarak yerel kuvvetlerle çalışmanın kolaylığından bahsetmiş ve yukarıdaki 
argümanı açıkça doğrulamıştır. Bkz. “J. Votel Röportaj”, Tampa Bay Times 
http://www.tampabay.com/news/military/macdill/centcom-commander-votel-steels-for-next-
chapter-in-worlds-most-dangerous/2330442, (son erişim Tarihi: 01Temmuz.2019.) 

459  “Organized Crime, Terrorism and Non‐State Actors”, http://nautilus.org/wp-
content/uploads/2011/12/Shelley-1540-Presentation.pdf, (son erişim Tarihi: 01Temmuz.2019.) 
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Rusya gibi bölgede çıkarı bulunan küresel güçlerle Suudi Arabistan, İran, İsrail gibi 

bölgesel güçlerdir.460 

2003’te Irak’ın ABD tarafından işgali ve 2010’da başlayan Arap Baharı, “Orta 

Doğu’da kırılgan olan güvenlik mimarisini altüst etmiştir. ABD ve Rusya gibi küresel 

güçler zaten “yerel, etnik, mezhepsel ve siyasi” nedenlerle parçalanmış olan yapılardan 

da faydalanarak bölgesel aktörlerle yine başka bölgesel aktörlere karşı ittifaklar 

kurmuştur. Böylece bölgesel ve küresel çatışma alanları arasında bir bağlantı oluşmuş 

ve Orta Doğu’daki bölgesel çatışma uluslararası sistemdeki çatışmalarla iç içe 

geçmiştir. 

Söz konusu aktörlerin yer aldığı çatışmalarla bölgenin Balkanlaşması ve 

demografik yapının bu aktörler eliyle kalıcı olarak değiştirilmesi gerçekleşmektedir. 

Geri döndürülmesi mümkün görünmeyen bu sürecin Orta Doğu’da en bariz örneği 

Lübnan’da gerçekleşmiş, günümüzde ise Irak, Suriye, Yemen ve Libya’da 

gerçekleşmektedir. Lübnanlaşma461  sürecini yaşayan ülkelerin, dış müdahalelere açık 

hale geldiği bir vakıadır. Bu ülkeler üzerinden çevre ülkelerde de gerilim ve çatışma 

alanları oluşturulmakta, dış güçler açısından müdahale alanı genişlemektedir. Öyle ki 

Irak müdahalesiyle işgalci olarak addedilen ve bölgeden çekilmesi istenen ABD’nin 

                                                            
460  “Syria Crisis: Where Key Countries Stand”, BBC http://www.bbc.com/news/world-middle-east-

23849587, (son erişim Tarihi: 01Temmuz.2019.) 
461  Lübnan’da siyasi, sosyal ve ekonomik ilişkileri şekillendiren kurumsal yapılar ve çıkar grupları, 

mezhep, bölge, aşiret ve aile düzeyinde oluşan birlikteliklerin bir devamı niteliğindedir. Ülkede 
birbirlerine karşı güven eksikliği ve tarihi düşmanlıklar besleyen bu yerel birliktelikler, Lübnan’da 
siyasetin doğal ve kültürel tabanını oluşturmaktadır. Lübnan iç siyasetini şekillendiren iki etken, 
mezhepsel gruplar ve feodal geleneklere sahip köklü ailelerdir. Lübnan’daki mezhepsel temelli 
ailelere bölünmüşlük, ülke siyasetinde adem-i merkeziyetçiliği beraberinde getirmiş ve bu durum 
bölünmüş olan toplumu daha da parçalamıştır. Bununla birlikte Lübnan coğrafyasında son iki yüzyıl 
boyunca dış güçlerin kolaylıkla millet altı bağları ve yerel birliktelikleri kullanarak ülkenin siyasal 
yapısını şekillendirebildikleri görülmektedir. Dış müdahaleye bu kadar açık bir ülkede, her yerel 
birliktelik siyasal iktidar paylaşımından pay alabilmek için ülke dışında güçlü müttefiklere ihtiyaç 
duymaktadır. Lübnan’da istikrarlı bir siyasal sistemin kurulamamasının en önemli nedeni, ülkedeki 
toplumsal parçalanmışlık ve dış müdahalelere açık siyasi yapılanmadır. Bkz. “Lübnan’da Seçimler 
ve Siyasi Bölünmüşlük”, Tasam, http://www.tasam.org/tr-
TR/Icerik/261/lubnanda_secimler_ve_siyasal_bolunmusluk , (son erişim Tarihi: 01Temmuz.2019.) 
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hâlihazırdaki çatışmaları sonlandırması için bölgeye yeniden daha güçlü bir şekilde 

müdahale etmesi bazı bölgesel aktörler tarafından talep edilmeye başlanmıştır. 

Bölgedeki devlet dışı silahlı aktörler; doğaları, hedefleri, faaliyet stratejileri, 

oynadıkları roller, gerçekleştirmeye çalıştıkları hedefler, etkileri ve devletlerle 

kurdukları ilişkiler gibi hususlar bakımından farklılıklar arz etmektedir. Öte yandan, bu 

nispeten yeni yapıların hedeflerinin mevcut devletlere meydan okumak, gerek hukuki 

meşruiyet gerekse iktidar hususunda mücadeleye girmek olduğu yönünde bir genelleme 

yapılabilir. 

Yeni savaşlar, temel olarak etkileri ve sonuçları itibarıyla ortaya çıktığı ülkenin 

sınırları içinde kalmamakta; devlet içinde, bölgesel ve küresel aktörlerin desteğiyle 

devlet dışı silahlı aktörler tarafından icra edilmektedir. Yeni savaşlarda, yıpranan devlet 

içinde yerel düzeyde etkinliğe sahip olan savaş gruplarının otorite boşluğundan 

faydalanarak belli bölgelerde hâkimiyet kurup kaos ortamı oluşturması ve savaşın bu 

şekilde sürmesinden faydalanması söz konusudur. İran bu alanda söz konusu boşlukları 

mezhepsel kimliğinin verdiği avantajla doldurma yoluna gitmiştir ve böylelikle Şii milis 

olgusu ortaya çıkmıştır. İran bu noktada Şii siyasi düşüncesinin etkisi ve Şiilik 

inancındaki “Mehdilik” ve “Kutsal Yerler Müdafaha” söylemi ile mezhebi dış politika 

alanına da taşımıştur. Bilhassa Şii milislerin bu bakımdan detaylı araştırılması ve 

mezheplerin iç ve dış politika bakımından önemli bir unsur olduğunun en çarpıcı örneği 

olması nedeniye detaylı incelenmesi elzem olduğu düşünüyoruz.  

2.  Şii Siyasi Düşüncenin İran Dış Politikasına Yansıması: Mehdilik ve 

Kutsal Yerlerin Müdafahası Söylemi 

 Tarihten günümüze İran siyasi kültüründe dini ve mehdici/mesiyanik karakterli 

hareketler hep olagelmiştir. Bu durumun İran siyasi kültürüne etkileri, hem İslâm öncesi 

hem de sonrasında da hissedilmiştir. Bu hareketlerin temelinde, çoğu zaman dinî ve 
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mehdîci/mesiyanik karakterler etkili olmuştur.462Şii İmamiyye/İsnaaşeriyye mezhebinde 

Mehdi anlayışı Hicri 3. Asırda (Miladi 9.asır) yaşanan imamet krizi sonrası çözümü 

“Onikinci İmam’ın gaybeti” fikrini yerleştirilmesi neticesinde ortaya çıkmış bir olgudur.  

Gaybet inancının İmamiyye tarafından inanç esası haline getirilmesinin başlıca 

nedeni, On Birinci İmam Hasan el-Askeri’nin bir halef bırakmadan vefat etmesile 

olmuştur.463 On ikinci İmam’ın gaybete gidip “beklenen mehdi” olarak geri döneceği 

düşüncesi ileri sürülerek yaşanan krizin üstesinden gelmek istenmiştir. Bu inanış ile 

birlikte İmamiyye/İsnaaşeriyye Şiiliği düşüncesinde “Mehdilik” yer almış ve tarihsel 

süreç içerisinde mehdinin gelişi, geri dönüşü, görevleri, Mehdi’nin vekilliği fikri 

gelişerek ve dönüşerek günümüze kadar gelmiştir.464 

İbn Babaveyh el-Kummi, Şeyh Müfid ve Şerif Murtaza gibi erken dönem 

İmamiyye alimleri, Abbasi hilafetini kontrol altına alan Büveyhiler (945-1055) ve 

Moğol hükümdarı Olcaytu’nun (1282-1316) da desteğini alarak İmamiyye Şiilerini 

mehdilik konusunda ikna ederek buna uygun bir literatür inşa etmişlerdir. Özellikle 

Mehdi’nin görevi olduğu düşünülen birtakım yükümlülüklerin ulema tarafından da 

Mehdi gelinceye kadar üstlenilebileceği yönünde bir kanaat oluşturmuşlardır.465 

Safeviler Devleti (1501-1736) ile birlikte de Mehdi’nin siyasi yetkilerinin de ulemaya 

devredildiği bir dönem olarak karşımıza çıkmaktadır. Fakat asıl yetki devri 

Humeyni’nin “velayet-i fakih” fikri ile sağlanmıştır.466 

İran İslam Devrimi ile siyasi sistem devrimin ilk yıllarında daha idealist bir 

yaklaşımla mezhepler üstü bir yaklaşımla dünyada zulüm gören bütün müslümanları 

                                                            
462     Keddie, Roots of Revolution, s. 3. 
463     Hakyemez, İmamiyye Şiası ve Temel Kavramlar, s. 63. 
464  Cemil Hakyemez, Şia’da Gaybet İnancı ve Gaib on İkinci İmamel-Mehdi, İsam Yayınları, İstanbul 

2017, s. 160-165. 
465  Hakyemez, Şia’da Gaybet İnancı ve Gaib on İkinci İmamel-Mehdi,s.160. 
466  Cemil Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisini Siyasi Boyutu”, Uluslararası 

Mehdilik Sempozyumu Bildirileri, Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yayınları, Sivas, 2018, 
s.517. 
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(mustazafin) kapsayan bir söylem benimsense de, çok geçmeden İran’da yeni sistemin 

Şii İslam hukukçularının da etkisiyle net bir şekilde Şii siyasi düşüncesi üzerine 

kurulduğu görülmüştür.467 Bu durum İran’ın dış politika stratejilerine de yansımış Şii 

enternasyonalizmi genelinde İslam ülkeleri ağrılıklı olarak da Orta Doğu’daki ülkelerle 

ilişkileri etkileyeme başlamıştır.  

Devrimin ilk yıllarındaki idealist ve kapsayıcı olan söylem dönüşerek daha çok 

Şii mezhebi eğilimlerin belirleyici olduğu bir düzene evrilmiştir. Devrim sonrasındaki 

müsessem nizam, İran’ın resmi mezhebi olan İmamiyye/İsnaaşeriyye ile yetinmeyerek, 

Irak, Azerbaycan, Afganistan ve Lübnan Şiilerinin yanı sıra Türkiye, Suudi Arabistan, 

Suriye, Bahreyn, Yemen ve Bosna Hersek gibi ülkelerde Hz Ali ve ehlibeyte dayanan 

bütün inanç gruplarını hedef kitle olarak belirlemiştir.468 Bu gruplarla iletişim kurarak 

İran’a müzahir gruplar oluşturmak ve İmamiyye Şiiliğini bu topluluklara yaymak 

istemiştir. Bu toplulukları dini ve mezhebi argümanlarla etkilemeye ve kazanmaya 

çalışan İran, bu grupların bulundukları ülkelerde siyasi, dini, kültürel ve ekonomik 

kazanımlar elde etmek istemiştir. İran’ın bu etkileme stratejisinde velayet-i fakih 

düşüncesi etkili olmaktadır.  

Bu velayet-i fakih fikrine göre İran İslam Cumhuriyeti lideri aynı zamanda Gaib 

İmam’ın baş temsilcisi olan “rehber”dir ve bu yetki bu düşünceye göre ilahi bir yolla 

tevdi edilmiştir. Şimdiki İran’ın Rehber’i Ali Hamaney’e göre “velayeti fakih” 

düşüncesi seçkin ve uzmanlar meclisi (Meclis-i Hubragan-Ehli Hibre) tarafından icat 

edilmiş bir olgu değil, Allah Teâla’nın ortaya koyduğu bir şeydir.469  

                                                            
467  Afshon Ostovar, Secterianism and Iranian Foreign Policy, Beyond Sunni and Shia The Roots of 

Secterianism in A Changing Middle East, Editör: Frederic Wehrey, Oxford Yayınları, New York, 
2017, s. 92-93. 

468  M. Mahtab Alam Rizvi, “Velayat-e-Faqih (Supreme Leader) and Iranian Foreign Policy: An 
Historical Analysis”,  Strategic Analysis Vol. 36, No. 1, Ocak, 2012, ss. 112–127. 

469   Ayetullah Seyyid Ali Hamaneî, İmam Mehdi ve Zuhur, Tesnim Yayınları, Aralık 2015, s. 113. 
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Velayet-i fakih düşüncensinin 1979 yılındaki İran İslam Devrimi ile devlet 

içinde merkezi bir rol almış olması İran’ın iç ve dış politikasının işleyişi açısından da 

bazı yenilikler getirmiştir.470 İç politikada siyasetin merkezine konumlanan ulema kendi 

meşruiyetini daim kılacak bir unsur olarak mehdiliği her zaman diri tutma yoluna 

gitmiştir.471 İran Anayasanın 5. maddesi “gayb âleminde”olduğuna inanılan Mehdi’nin 

zuhuruna kadar“ İslam devlet başkanlığı” görevinin Devrim Rehberi tarafından 

üstlenileceğini belirterek başka kişilerin bu görevi üstlenemeyeceğini açık bir şekilde 

ifade etmektedir. 5. maddede bu konu şu şekilde yasalaşmıştır: İmam Mehdi’nin -Allah 

zuhurunu tez kılsın- gaybeti döneminde İran İslam Cumhuriyeti’nde Velayet-i Emr 

(Devlet Başkanlığı) ve ümmetin önderliği 107. madde gereği adalet ve takva sahibi, 

zamanın koşullarına vakıf, cesur, aklıselimve idari yeterlilikleri bünyesinde bulunduran 

bir fakihin yetkisindedir.472 

 Dış politikaya gelince İran, özellikle 1979 devrimi sonrası yayılmacı bir siyaset 

için Şiilikten bir hayli yararlanmıştır. Özellikle 2003 yılında ABD’nin Irak’ı işgali ve 

sonrasında Arap Bahar ile birlikte bölgede daha çok görünür hale gelmiş ve bunu 

yaparken de Mehdilik-Kutsal Yerler Müdafahası Söylemi ile de Şiiliği dış politikasının 

bir unsuru haline getirmiştir. Ali Hamaney ve diğer İranlı yöneticiler kendilerini 

Mehdi’nin asıl temsilcisi olarak gördükleri için sosyal ve siyasal uygulamalarını Mehdi 

adına icra ediyorlarmış gibi bir söylem geliştirmişlerdir.473 Bu doğrultuda özellikle 

Mehdi’nin gelişini güncel politik olaylarla ele alıp İran’ın bölgesel ve küresel bağlamda 

yayılmasının önünü mezhepsel argümanlarla açmak istemişlerdir.474 Bu noktada 

Velayet-i Fakih düşüncesi İran dış politikasına da etki etmektedir. Zira klasik Şii siyasi 

                                                            
470  Rizvi, “Velayat-e-Faqih (Supreme Leader) and Iranian Foreign Policy: An Historical Analysis”,  

s.120. 
471   Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisini Siyasi Boyutu”, s. 517. 
472  Mehmet Koç, “İran’da Devlet Yapısı ve Temel Kurumlar 1 Devrim Rehberliği”, İram Analiz, 

Ankara, 2017, s.6. 
473   Rizvi, “Velayat-e-Faqih (Supreme Leader) and Iranian Foreign Policy: An Historical Analysis”, ss. 

112–127. 
474   Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisini Siyasi Boyutu”, s. 517 
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düşüncesinin dışına çıkan Humeyni, Şiilikte devlet idaresinin meşru sahibi olarak kabul 

edilen ve gayb âleminde olduğuna inanılan On İkinci İmam Mehdi’nin ortaya çıkışını 

beklemeden İslam’ın hükümlerini devlet eliyle hayata geçirmeyi öngörmüştür.475 

 1979 Devrimi’nin ardından yeni rejimin İslam Cumhuriyeti şeklinde 

adlandırılması bu düşünceye dayanmaktadır. Koç’un değişiyle “Yeni anayasa, devletin 

yönetim şekli cumhuriyeti esas alırken velayet-i fakih yönetim çarkının motoru olarak 

konumlandırılmıştır. Böylelikle klasik dinî-siyasi düşünce ile modern-siyasi yöntem 

sentezlenerek tamamen farklı bir siyasal düzen kurulmuştur.”476 Bu düşünce haliyle İran 

dış politikası içinde kullanılmış, İran anayasasının 5. maddesindeki “gayb 

âleminde”olduğuna inanılan Mehdi’nin zuhuruna kadar “İslam devlet başkanlığı” 

görevinin Devrim Rehberi tarafından üstlenileceğini fikri ile birlikte dış politika 

stratejileri de “Mehdi” adına yapılmasının önü açılmıştır ve dış politika faaliyetleri 

meşrulaştırılmıştır. Böylelikle İran’ın bilhassa Suriye, Yemen, Irak ve Lübnan’daki 

politikaları ve bu ülkelerdeki Şiileştirme faaliyetleri  İran anayasasına göre uygun hale 

gelmiştir. İran’ın sözkonusu ülkelerdeki Şiileştirme faaliyetleri doğrudan Rehber’e bağlı 

olan Devrim Muhafızları Ordusu ve Kudüs Güçleri eliyle icra etmektedir.  

İran’ın dış politikada Şiilikten beslendiği bir diğer önemli argüman ise Kutsal 

Yerlerin Müdafahası Söylemi’dir. Söz konusu bu mekânlar, İran’ın Suriye ve Irak’ta 

yayılmasının dini ve siyasi meşruiyetini sağlamak açısından araçsallaştırılmıştır. Hz. 

Ali’nin mezarının Irak-Necef’te yer alması, ayrıca On iki imam Şiiliği için bir diğer 

önemli figür olan Hz. Hüseyin’in Kerbela’daki türbesi ve diğer bazı imamların Bağdad 

ve Samerra’daki türbeleri ile son imam kabul edilen Mehdi’nin Irak Samarra’daki 

doğduğu ev, İran’ın Irak’ta nüfuzunu genişletmesi için bir fırsat olmuştur.477 Keza Hz. 

Ali’nin kızı olan ve Şii dünyası için büyük öneme sahip olan Hz. Zeynep’in naaşının 

                                                            
475      Mehmet Koç, ”İran’da Devlet Yapısı ve Temel Kurumlar: Devrim Rehberliği”, s.5   
476      Mehmet Koç, ”İran’da Devlet Yapısı ve Temel Kurumlar: Devrim Rehberliği”s. 5 
477     Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, s. 92-93 
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gömüldüğüne inanıldığı Hz. Zeynep Türbesi’nin Şam’da olması da İran’ın Suriye’ye 

açılması için fırsat olmuştur. Ayrıca şehitlik kavramı ve Şii ritüeller de Şii milislerin 

motivasyonunu sağlamak açısından propaganda faaliyetlerinde yaygın olarak 

kullanıldığı görülmektedir.478 

Gaybet İnancı-Mehdilik, Kutsal Yerler söylemi gibi Şiilikten gelen kavramlar ile 

dış politikasını belirleyen ve besleyen İran devleti, Ayetullah Humeyni’nin “Velayet-i 

Fakih” sistemine ve bu doktrine göre hazırlanmış İran anayasasına göre hareket ederek 

dış politika stratejisi belirlemiştir. Bu inanışa göre İran İslam Cumhuriyeti lideri aynı 

zamanda Gaib İmam’ın baş temsilcisi olan “rehber”dir ve bu yetki ilahi yolla tevdi 

edilmiştir. Bu doktrin ile İran’da On İki İmam Şiileri temsilcileri siyasetin ve dış 

politikanın merkezinde kendilerini konumlandırmıştır.479  

İran devleti, Şii nüfuzunu artırmak için cihat ruhu ve yayılmacı bir anlayışla 

planlı bir teopolitik bir anlayış izlemektedir. Özellikle İran, Afganistan-Pakistan’dan 

Lübnan’a kadar olan coğrafyada var olan Şii nüfus ile ilişkilerini geliştirmekte, bu 

grupları korumak adı altında mezhepsel olarak yayılmacı politikalarını devam 

ettirmektedir. Şiiliğin tarihinden kaynaklanan güçlü siyasi ideolojik boyutu, velayat-i 

fakih sistemi aracılığıyla İran devlet politikalarıyla birleştirildiği hususu dikkate 

alındığında, izlenen politikaların Şiiliğin İran dış politikasının basit bir aracı olarak 

bahsetmek yerinde olmayacaktır. Şiiliğin tarihinden gelen siyaset ile olan ilişkisi, Fars 

kültürü-kimliğinin etkisi ve İran ulusal çıkarları ile harmanlanarak oluşturulan bu 

politika sayesinde Şiilik sahada da büyük bir teopower/dini güç haline gelmiştir. Bu 

gücün sahadaki yansımaları ve kanıtı ise Suriye, Irak, Lübnan ve Yemen gibi ülkelerde 

Şii milislerin yürüttüğü faaliyetleridir.  

                                                            
478     Sahada gözlemler neticesinde elde edilen bilgiler. 
479     Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisini Siyasi Boyutu”, s. 517. 
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3. Mehdilik ve Kutsal Yerlerin Müdafahası Söyleminin Vücut Bulmuş Hali: 

Şii Milisler (Suriye, Yemen, Irak, Lübnan) 

Şii siyasi düşüncenin günümüzdeki yansıması ve “Mehdilik” ve “Kutsal Yerler 

Söyleminin” vücut bulmuş hali olan Şii milisleri ve faaliyetlerini detaylı olarak tahlil 

etmek, Şiiliğin İran dış politika için yalnızca bir araçsallaştırmadan fazlası olduğunu 

göstermek açısından önemlidir.   

İran Devrim Muhafızları Ordusu, Kudüs Güçleri ve Lübnan Hizbullah’ı 

aracılığıyla kurulan Şii milis yapılanmalarının çıkışı Saddam Hüseyin dönemine kadar 

gitse de siyasi dengelerin değişmesi ve mezhep ayrılıklarının belirginleşmeye 

başlamasına neden olan 2003’te ABD’nin Irak işgali bu milislerin çıkış noktasını 

oluşturmuştur. Bu bağlamda Irak kökenli Şii milis gruplar Haşdi Şabi Gönüllü Halk 

Topluluğu adı altında incelenecektir. İran’ın Irak’ta kullandığı Şii milislere geçmeden 

önce bu milisleri örgütleyen ve sahaya sevk eden Devrim Muhafızları Ordusu (DMO) 

ve DMO’ya bağlı Kudüs Güçleri hakkında bilgi vermek daha doğru olacaktır. 

a. Devrim Muhafızları Ordusu: (Sepah-ı Pasdaran) 

Ayetullah Humeyni, 1979 İran İslam Devrimi sonrası devrimi korumak 

maksadıyla 22 Mayıs 1979’da Devrim Muhafızları Ordusu’nun kurulmasını 

sağlamıştır.480 Devrim’den sonraki bir yıl içerisinde ülke çapında hızlı ve başarılı bir 

örgütlenme gerçekleştiren Devrim Muhafızları, İran-Irak Savaşı’nda başarılı bir 

mücadele sergilemiştir.481 

İran’daki mevcut iki askeri yapıdan biri olan DMO; rejimin korunmasından, 

stratejik füzelerin yönetimine, gayri nizami harp icrasından, yurt savunmasına, ideolojik 

kontrolden, örtülü operasyonlar düzenlemesine, ülke içerisindeki sivil şirketlerden, ülke 
                                                            
480  Hakkı Uygur, “Devrim Muhafızları’nın Siyasetteki Rolü Bağlamında İran’da Ordu ve Siyaset”, Orta 

Doğu’da Ordu ve Siyaset ed. Veysel Kurt, Seta Yayınları, İstanbul, 2017, s.23. 
481   Roozbeh Safshekan and Farzan Sabet, “The Ayatollah's Praetorians: The Islamic Revolutionary 

Guard Corps and the 2009 Election Crisis”, Middle East Journal, Cilt 64, No. 4, Sonbahar 2010, s. 
544. 
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dışındaki paramiliter güçler örgütlemesine kadar çok geniş bir görev tanımına 

sahiptir.482 DMO, söz konusu görevleri, bünyesindeki Kudüs Güçleri ve Besiç Güçleri 

aracılığıyla yerine getirmektedir.483 Devrimi ve rejimi ülke içinde korumaya matuf bir 

mukavemet gücü niteliğinde olan Besiç Güçleri, gönüllü milis hareketi olarak İran 

İslam Devrimi’nin ertesinde 26 Kasım 1979’da kurulmuştur.484 ”İslam Devrimi’ni iç ve 

dış tehditlere karşı koruyacak gönüllü silahlı bir güç” oluşturmak hedefiyle gönüllülük 

esasına dayalı kurulan Besiç Güçleri’nin bugün 10 milyona yakın üyesi olduğu tahmin 

edilmektedir.485 

Besiç Güçleri ile iç güvenliği sağlayan, kendisine ait kara, hava ve deniz 

kuvvetleri olan; Kudüs Güçleri ile yurt dışında örtülü faaliyetler yürüten Devrim 

Muhafızları Ordusu yarı bağımsız bir ordu şeklindedir.486 Yalnızca Devrim Rehberi’ne 

hesap vermekle yükümlü olan, özellikle “rejimin güvenliğinin sağlanması” gibi ucu açık 

bir görev tanımı olan Devrim Muhafızları Ordusu, ülke içindeki hâkimiyetini 

pekiştirmek için her yolu deneyen bir örgüt olarak görülebilir.487 

1990’lı yıllarda kurumsal altyapısını oluşturan ve ayrıca ideolojik düzeyi yüksek 

bir teşkilat kuran DMO’nun, ülkedeki siyasi erkler arasındaki mücadele ve şiddetli 

rekabet ortamında öneminin arttığı görülmektedir.488 İran rejimine yönelik tehdit 

algılarının niteliğinin zamanla değişmesi, askeri meydan okumaların, yerini kültürel 

bağlamda yayılma, “kadife devrim girişimi” gibi “yumuşak” tehditlere bırakması, 

                                                            
482   Anthony H. Cordesman, Iran's Revolutionary Guards, the Al Quds Force, and Other Intelligence 

and Paramilitary Forces, Center for Strategic and International Studies, Washington, 2007, s.3. 
483     Jalil Roshandel, “Iran’s Foreign and Security Policies: How the Decisionmaking Process Evolved”, 

Security Dialogue, cilt 31, sayı 1, 2000, ss.105-117. 
484   Cordesman, “Iran's Revolutionary Guards, the Al Quds Force, and Other Intelligence and 

Paramilitary Forces”, s.6. 
485   Mehmet Şahin, Ziya Abbas, “İran’ın Orta Doğu’daki Eli: Kasım Süleymani”, Dış Politika Dergisi, 

sayı 1, Eylül, 2017, s.77. 
486   Yegin, İran Siyasetini Anlama Kılavuzu, s. 64-66. 
487  Roshandel, “Iran’s Foreign and Security Policies: How the Decisionmaking Process Evolved”, 

ss.105-117. 
488   Saeid Golkar, Kasra Aarabi, “The View From Tehran: Iran’s Militia Doctrine”,Tony Blair Institute 

For Global Change, Şubat, 2021. 
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DMO’nun hızla siyasal alana yönelmesine neden olmuştur. DMO’nun ideoloji-siyasi 

bakışı ile İran Cumhurbaşkanı veya hükümetin ideolojik duruşları arasındaki fark veya 

uyum, DMO’nun hükümetle ilişki düzeyinin seyrini belirlemektedir.489 

DMO, özellikle Mahmud Ahmedinejad’ın birinci Cumhurbaşkanlığı 

döneminden itibaren (2005-2013) askeri, siyasi ve ekonomik alandaki etkisini gittikçe 

artırarak konumunu pekiştirmiştir.490 DMO, mevcut durumda İran’da sadece askeri 

değil önemli bir siyasi ve ekonomik güç niteliğindedir.491 

DMO’nun iletişim, enerji, elektrik-elektronik, finans, inşaat gibi alanlarda 

faaliyet gösteren yaklaşık 1000 şirketinin bulunduğu, ayrıca emekli mensupları 

aracılığıyla da birçok özel şirketin yönetiminde etkili olduğu ifade edilmektedir. İran 

genelinde DMO kontrolünde yaklaşık yirmi üniversite ve on tane de banka bulunduğu 

tahmin edilmektedir.492 Ayrıca İran’da bürokrasisinin önemli noktalarına 2005’ten 

itibaren DMO kökenlilerin atanması ve DMO ile DMO istihbaratının, Nizami Ordu ve 

İstihbarat Bakanlığı karşısındaki konumunu güçlendirmesine yönelik politikalar 

izlemesi DMO’nun siyasi süreçlere müdahil olmasının önünü açmaktadır.493 

Hâlihazırda Devrim Muhafızları Ordusunun Rehberlik makamıyla olumlu ilişki içinde 

olması nedeniyle ülke politikaları üzerinde doğrudan ve dolaylı belirleyici konumda 

olduğu söylenebilir. 

b. Kudüs Güçleri: 

DMO’nun alt birimi olan Kudüs Güçleri, 1997 yılında kurulmuş olup doğrudan 

Rehber’in kontrolündedir.494 Bu kapsamda Kudüs Güçleri, her türlü operasyon ve 

                                                            
489   Uygur, “Devrim Muhafızları’nın Siyasetteki Rolü Bağlamında İran’da Ordu ve Siyaset”, , s.38. 
490   Uygur, “Devrim Muhafızları’nın Siyasetteki Rolü Bağlamında İran’da Ordu ve Siyaset”, s.33. 
491   Roshandel, “Iran’s Foreign and Security Policies: How the Decisionmaking Process Evolved”, 

ss.105-117. 
492   Ayrıntılar için bkz, “Iran’s Revolutionary Guards” Cfr, ,https://www.cfr.org/backgrounder/irans-

revolutionary-guards, (Son erişim tarihi 30 Mayıs 2019) 
493   Golkar, Aarabi, “The View From Tehran: Iran’s Militia Doctrine”, 
494    Abdo, The New Secterianism, s. 29. 
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görevi hükümetten bağımsız olarak icra etmektedir. Kudüs Güçleri’nde 5000 civarı 

personel görev yapmakta olup, bu sayıya ülke dışında görev yapan unsurlar dâhil 

değildir.495  Kudüs Güçleri tarafından icra edilen yurt dışı operasyon görevleri; özel 

kuvvetlerin genel görevleri ile suikast görevlerinin bir karışımıdır. Bu görevler arasında; 

İran İslam Devrimini/Şiiliği ihraç etmek, İran rejimine karşı olan ülkelerde İran lehine 

faaliyetleri icra etmek ve ona uygun teşkilatlanmak, yurt dışında İran yanlısı gruplara ve 

teşkilatlara maddi dâhil her türlü desteği sağlamak, yabancı radikal militan grupları 

eğitmek ve bu gruplara danışmanlık yapmak, yarı askeri eğitim vermek, Şii gruplara 

yardım etmek, istihbarat toplamak, ajan temin etmek, suikast ve öldürme 

operasyonlarını gerçekleştirmek vardır.496 Bu görevlerden anlamaktayız ki Şiilik İran 

için yalnızca bir mezhepsel kimlikten çok öte iç ve dış politika bakımında da son derece 

önemli bir olgudur. 

Kuruluşundan itibaren Kudüs Güçleri, İran’ın bölgesel ve küresel hedefleri 

çerçevesinde milis güçler ve vekâlet gruplardan oluşan bir ağ oluşturmuştur. 1997’den 

itibaren Kudüs Güçleri komutanı olan Kasım Süleymani, Şii milis grupların 

faaliyetlerine yön veren kişilerden en önemlisiydi.  Kasım Süleymani, dünyadaki tüm 

Şii milis yapılanmalarının en üstündeki karar verici ve uygulayıcı kişiydi.497 Doğrudan 

doğruya Velayet-i Fakih Ali Hamaney’e bağlı olması nedeniyle kendisine koşulsuz itaat 

içindeydi. Vefatından önce, dini ve siyasi lider Hamaney tarafından “Devrimin yaşayan 

şehidi” olarak tanımlanmıştır. Çevresinde saygı duyulmuş, Batılılar tarafından 

“donanımlı, kabiliyetli ve kayde değer bir düşman” olarak nitelendirilmiştir. İran’ın 

                                                            
495   Cordesman, “Iran's Revolutionary Guards, the Al Quds Force, and Other Intelligence and 

Paramilitary Forces”, s.8 
496  Cordesman, “Iran's Revolutionary Guards, the Al Quds Force, and Other Intelligence and 

Paramilitary Forces”, s.8. 
497  Kasım Süleymani; İran’ın güneydoğu eyaleti Kirman’ın Afganistan sınırındaki aşiret yapılarının 

bulunduğu dağlık Rabord köyünde 11 Mart 1957’de doğmuştur. Çiftçi olan babasının Şah 
yönetiminden aldığı tarım kredisi borcunu ödemek için 13 yaşında Kirman’da inşaatlarda çalışmaya 
başlamıştır. İlkokul mezunu olup DMO’ya katıldığında 45 günlük askeri eğitim dışında bir eğitim 
görmemiştir. 3 Ocak 2020 tarihinde, Amerika Birleşik Devletleri'nin İHA'ları ile Bağdat Uluslararası 
Havalimanı'na düzenlenmiş olduğu saldırı sonucunda öldürülmüştür. 
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Suriye, Irak, Yemen, Lübnan gibi ülkelere yönelik politikasını planlayan ve uygulayan 

kadronun en üstündeki kişisiydi.  Temel motifi maddi ya da dini referanslardan çok İran 

milliyetçiliği olduğu ifade edilmektedir.498  

Kudüs Güçleri’nin önemi, doğrudan Rehber’e bağlı olması ve Rehberin 

“velayeti fakih” düşüncesi ile yetkilendirilmesinden kaynaklanmaktadır. Yani, yetkileri 

Allah tarafından verildiğine ve halen yaşamakta olup Kıyamet’ten önce tekrar ortaya 

çıkacağına inanılan Mehdi’nin gelinceye kadar bütün görevlerinin Rehber’de 

toplanması ve bu doğrultuda hareket etme kapasitesi olması; doğrudan İran dış 

politikasında Şiiliğin etkilerini görmemiz açısından Kudüs Güçleri’nin önemli bir nokta 

olduğunu düşünmekteyiz. Kudüs Güçleri’nin İran dışı bölgelerde doğrudan 

yönlendirdiği Şii milisleri iyi anlayabilmek için Gaybet İnancı-Mehdi-Velayeti Fakih-

Rehber-Kudüs Gücü-Şii milisler arasındaki bu mezhepsel bağı doğru analiz etmek bizi 

İran dış politikasında Şiiliğin önemini anlamamıza yardımcı olacaktır. 

3.1. Irak’taki Şii Milisler ve Siyasi-Mezhepsel Faaliyetleri 

Geçmişten günümüze Irak’ın, İran’ın Şiileştirme politikalarında özel bir yeri 

bulunmaktadır.499 Tarihsel süreçte Osmanlı Devleti ile İran arasında bir nüfuz 

mücadelesi alanı olan Bağdat merkezli Irak-ı Arab bölgesi, jeopolitik ve jeostratejik 

açından önemli bir bölgeydi.500 Her iki ülke, başta Bağdat olmak üzere Irak bölgesini 

kendi hâkimiyetleri altında alma çabası içindeydi. Safeviler 1508’de Irak’ı ele geçirmiş 

fakat egemenlikleri çok sürmemişti.501 Irak, 1534 yılında Kanuni Sultan Süleyman 

tarafından Osmanlı topraklarına eklenmişti. Fakat Osmanlı’nın bölgede denetimi tam 

anlamıyla kazanmaları 1546’da Basra’nın fethedilmesiyle sağlanmıştı. Bununla birlikte 

                                                            
498  Dexter Filkins, The Shadow Commander, https://www.newyorker.com/magazine/2013/09/30/the-

shadow-commander, 2013, (son erişim tarihi 30 Mayıs 2019) 

 
499    Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s.127. 
500  Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, s. 91. 
501   Zouhair Ghazzal, “Ulema: Statüsü ve İşlevi,” Ortadoğu Tarihi, Edt: Youssef M. Choueiri, Çev: 

Fethi Aytuna, İnkılap Yayınları, İstanbul, 201, s.98. 
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1623-1638 yılları arasında Irak tekrar Safevilerin eline geçti. Osmanlı’nın Basra, 

Bağdat, Musul ve Kerkük valilikleri sayesinde idare ettiği Irak coğrafyasında, 1623’te 

Şah 1. Abbas’ın Bağdat’ı işgal etmesiyle bölgenin hâkimiyeti açısından tekrar sorun 

yaşamıştı. Fakat Osmanlı Devleti Sultan 4. Murat yönetiminde Bağdat’ı tekrar geri 

almış ve 17 Mayıs 1639’da imzalanan Kasr-ı Şirin Anlaşmasıyla sınırlarına eklemiştir. 

İran yönetimi, bu anlaşmayı kabul etse de bölgede yer alan Kerbala, Necef, Kazımeyn 

gibi Şiilerce kutsal sayılan kentleri ele geçirme konusunda yoğun bir şekilde 

faaliyetlerini sürdürmüştür.502  

Irak’ın, İslâm’ın erken döneminden itibaren Şiilik açısından en önemli bölge 

olduğunu ifade etmiştik.. Özellikle Kerbelâ, Necef ve Bağdad’ın Kerh mahallesi gibi 

yerlerde çoğunluğu oluşturmuşlardır. Fakat genele bakıldığında nüfus itibariyle hep 

azınlıkta kalmışlardır. Ancak gümüzde Irak nüfusunun çoğunluğunun Şii olduğunu 

görüyoruz. Bu mezhepsel değişimin temeli de 19. Yüzyılın ortalarından itibaren başlar. 

Yani İran’ın Irak’taki Şiileştirme faaliyetleri, 19. yüzyılda Osmanlı Devleti ile 

ilişkilerinin iyi olduğu dönemlere kadar gitmektedir.  

Osmanlı yönetimi, İran’ın Irak’taki faaliyetlerine 1886 yılına kadar ciddi bir 

tepki vermemekteydi. Rusya’nın bölgedeki gücünün artması ve yayılmacı bir strateji 

geliştirmeye başlaması neticesinde503 Azerbaycan’a doğru ilerleyişi, Osmanlı ve İran’ı 

yakınlaştırmaya başlasa da, Osmanlı’nın 93 harbinde (1877-1878 Osmanlı-Rus) mağlup 

olmasından sonra İran; Irak topraklarında ve bilhassa Bağdat’ta Şiilere nüfuz etmeye 

başlamıştır.504 Bu durum İran’ın bölge üzerindeki etkisinin artmasına ve bölgedeki 

Müslümanların önemli bir bölümünün de Şiileşmesine neden oldu.  

O dönemdeki İranlı vatandaşlar mezhepsel bağlılık, askerden muaf olmak ve iş 

aramak gibi nedenlerle Osmanlı toprağı olan Bağdat, Kerbela, Necef gibi şehirlere 

                                                            
502  Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s. 128. 
503    Feroze A.K. Yasamee, Abdülhamid’in Dış Politikası, Kronik Yayınları, İstanbul, 2018, s. 92. 
504    Yıtzhak Nakash, Pandora’nın Kutusu Şiiler, çev, Metin Saltoğlu, Elips Kitap, Ankara, 2005. 
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yerleşmek amacıyla geliyordu. Buraya gelen İranlılar burada kalıcı yeni bir yaşam 

kurmalarına rağmen Osmanlı tebaası olmaktan da kaçınıyorlardı. Bu şehirlere göç eden 

Şii İranlılar ve bölgedeki Şiiler ile beraber sayılarını arttırarak, bölgedeki Şii Sünni 

dengesini de Şiilik lehine bozmuşlardı. 1892 yılında Bağdat’ın neredeyse yarısı Şii 

olduğu belirtilmektedir.505  

Ayrıca bölgede Şiiliğin artmasında bir diğer neden ise Şii ulemanın propaganda 

faaliyetleridir. Bölgeye yerleşen önemli Şii âlimler, Osmanlı’nın da kendilerine 

karışmamalarının da etkisiyle bölgede nüfuzlarını geliştirmiş ve neredeyse özerk bir 

yapıya bürünmüşlerdir. Bölgedeki Şii unsurlar 1508’den beri çeşitli aralıklarla İran’daki 

muadilleriyle sıkı bağlantılar kurarak ilişkilerini geliştirmişti. Safeviler ve Kaçarlar 

döneminde de bu ilişkiler sürdürülmüştür.506 Bu durum Necef ve Kerbela gibi Şii 

merkezleri doğrudan etkilemiştir. 

 İran’da Kaçar hükümdarı Nasiruddin Şah da; Bağdat, Kerbela gibi bölgelerde 

Şii propaganda yapan ulemaya maddi destek sağlayarak bölgedeki Şiileştirme 

çabalarına destek olmuştur. Osmanlı yönetimi bu Şiileştirme faaliyetlerine karşı 

propaganda faaliyetleri uygulasa da yeterli olmamış, bölgede Şiiliğin yayılmasının yanı 

sıra toplumda Osmanlı karşıtlığı artarak İran yanlısı bir Şii toplum oluşmuştur.507 Bu 

durumun etkilerini günümüzde de gerek Şii-Sünni gerginliğinde gerekse Türkiye-İran 

ilişkilerinde görmekteyiz.   

Birinci Dünya Savaşı ile birlikte 1914’te İngilizler Irak’a işgal ederek Basra’yı 

işgal etti. 1918 yılında Birinci Dünya Savaşı sonunda da Osmanlı bölgeden çekildi. 

Ortaya çıkan boşluk İngilizler tarafından dolduruldu. Iraklı diğer topluluklar gibi Şiî 

gruplar da ülkelerinin geleceği adına duydukları kaygıyla birtakım faaliyetler yürüttüler. 

                                                            
505  Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, s. 129. 
506    Ghazzal, “Ulema: Statüsü ve İşlevi,” Ortadoğu Tarihi, s..98. 
507  Ayrıntılar için bknz: Mehmet Saray, Türk-İran İlişkileri, Atatürk Araştırma Merkezi Yayınları, 

Ankara,1999 ve Cemil Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni Şii İttifakı, Kitap Yayınevi, 
İstanbul, 2014. 
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Irak’ta Şiî siyasetin şekillenmesinde etkinliği olan Kazımiyye’li Sadr, Necefli el-Hakîm 

ve Kerbelâlı Şirazî, el-Ulûm, el-Halisî ve el-Hûî gibi öncü pozisyonda olan aileler de bu 

dönemde İngilizlere karşı tutum aldı. Bu durum Şiilerin Irak siyasetinden uzun süre 

dışlanmasını beraberinde getirdi. Şiî toplumun Saddam Hüseyin liderliğindeki Baas 

yönetimi karşısında muhalif tavrı ve yönetimin baskısı 2003 yılında ABD’nin Irak 

işgaline kadar sürdü. Bu işgal, özellikle Şiî toplumun siyasal konumu ve gücü açısından 

bir dönüm noktası oluşturdu. Sünnîlerin dışlandığı bu süreçte Şiî toplum, işgal 

güçlerinin ve İran’ın desteğiyle siyasal ve kültürel yapıda etkinliğini artırarak ön plana 

çıkmaya başladı. Şiîler, siyasal ve kültürel alanda Irak’ın yeniden imarında oldukça 

güçlü ve etkin bir noktaya geldi.508 Bu durum İran için yeni bir fırsat doğurdu.  

Bugün Irak, nüfusunun çoğunluğunun Şii olması, Necef, Kerbela gibi Şiiler 

açısından önem taşıyan dini mekânların burada yer alması sebebiyle İran açısından 

önemini halen korumaktadır.509 Ayrıca 1980-1988 yılları arasındaki İran-Irak savaşı 

zamanında İran’ın bu bölgede yerel aktörler ile kurduğu bağlantılar ve 2003 yılında 

ABD’nin Irak işgali ile birlikte İran’ın kendisine yönelik güvenlik endişelerinin artması 

İran için Irak’ın önemini daha da artırmıştır.510 

ABD, 2011 yılında Irak’tan çıkma kararı aldığı zaman Irak, iktidar partileri ve 

yandaş Şiiler üzerinden İran rejiminin sahnesi haline gelmiştir. Fakat İran’ın Şiileştirme 

planı henüz tam anlamıyla olgunlaşmamıştı. Zira Maliki hükümetinin yaptıklarına 

rağmen Irak’ın Sünni bölgeleri hala İran tarafından ulaşılabilir durumda değildi. İran 

yanlısı Şii milislerin buralara gelip faaliyetlerini icra etmesi için elinde bahane yoktu. 

Bu noktada da DEAŞ’in varlığı İran’a ve Tahrancı milislerin “el-Haşd eş-Şabi” adı 

                                                            
508  Ayrıntılar için bkz: Muharrem Akoğlu,  ''Irak’ta Şii Varlığı'', e-makâlât Mezhep Araştırmaları, 

VI/2,Güz 2013, William R. Polk, Irak’ı Anlamak, çev. Nurettin Elhüseyni, Ntv Yayınları, İstanbul 
2007, Yusri, Hazran, , “The Rise of Politicized Shi'ite Religiosity and the Territorial State in Iraq 
and Lebanon”, The Middle East Journal, Cilt 64, Sayı 4. 

509   Nakash, Pandora’nın Kutusu Şiiler, s.65. 
510  Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, Çev: Hikmet Halis, Agora Kitaplığı, İstanbul, 

2004, s. 14. 
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altında birleşerek Sünni bölgelerde de nüfuzunu artırmasına olanak sağladı. Bu sayede 

İran, Irak’ta nüfuzunu geliştirme fırsatı yakaladı. 

İran’ın bu endişeleri neticesinde Irak’taki Şii milis gruplarını oluşturma 

sürecinde, Saddam Hüseyin dönemindeki gerginlikler, 2003’te ABD’nin Irak’ı işgali ve 

2014’te ortaya çıkan DEAŞ tehdidi önemli rol oynamıştır. İran’ın Irak’taki faaliyetleri 

DEAŞ’ın Irak’ta ilerlemeye başlaması sonrasında artmıştır. İran yönetimi DAEŞ ile 

mücadele adı altında Sahva511 benzeri yapılar oluşturmaya başlamıştır. Bu bağlamda 

Kudüs Güçleri komutanı Kasım Süleymani, Temmuz 2014’te Irak Temsilciler Meclisi 

Başkanı Usame Nuceyfi ile görüşerek, Sünni bölgelerin hâkimiyetini sağlamak için 

kurulacak Sahva benzeri güçlere maddi destek ve silah yardımı verileceğini ifade 

etmiştir. Bu noktada İran yönetimi, Irak Ulema Cemaati Başkanı Şeyh Halid Molla 

yakın temasa geçerek DEAŞ karşıtı propaganda yapması için Sünni bölgelere gitmesine 

yönelik teşvik edici faaliyetlerde bulunmuştur.  

Halid Molla, İran yönetimi tarafından desteklenerek Sünni kesim üzerinde İran 

yanlısı bir etki kurmak ve bu kesimi kendi çıkarları doğrultusunda manipüle etmek 

istemiştir. Ayrıca Fetva Kurumu eski sözcüsü Şeyh Sumeydi de sosyal medya üzerinden 

İran yanlısı paylaşımlarından anlaşılacağı üzerine söz konusu kişinin de İran ile yakın 

ilişki içinde olduğu tahmin edilebilir.  Dönemin Irak başbakanı Maliki de, Sünni 

grupların sert eleştirilerine rağmen İran yanlısı Abdullatif Humeyyim’i Sünni Vakıflar 

Divanı (SVD)512 başkanlığına atamıştır. Bu durum İran’ın yalnızca Şiilere değil Sünni 

Müslümanlara karşı da faaliyet yürüttüğünü göstermektedir. Ayrıca İran’ın bu 

hamleleriyle Şiiler karşısında Sünnileri bölmeyi de hedeflediği düşünülebilir. 
                                                            
511   2007 yılında Irak’ta direniş gruplarına karşı Çok Uluslu Koalisyon Güçleri ile Irak Güvenlik 

güçlerine yardımcı olacak silahlı güç olan ve Sahva olarak adlandırılan ve görev yaptığı bölgenin 
adıyla anılan söz konusu gruplar, bazı yerel Sünni aşiretlerden oluşmuştur. ABD'nin, Aralık 2011'de 
son askerini Irak'tan çekmesinin ardından, Maliki'nin Sünni aşiretlerden oluşan Sahva güçlerini 
lağvetmiştir. 

512   SVD, 2003 Irak İşgali sonrası kurulmuştur. Dini ve siyasi olduğu kadar ekonomik olarak da Iraklı 
sünniler için önemlidir. Devlet desteği yanında bünyesinde arsalar, vakıflar, işyerleri, özel finans 
kuruluşları barındırmaktadır. Bu kaynakların hangi Sünni kuruluşlara ve kişilere dağıtılacağı 
hususunda karar verici konumdadır. 
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 2004 yılından itibaren Irak’ta yeniden başlayan mezhep mücadelesi ile Irak’ta 

denge, Şiilerin yönetime gelmesiyle Şiilerin lehine değişmiştir. Bu dönemde Şii milis 

örgütler faaliyetlerini kısmen askıya almışlardır.513 2014’ten bu yana İran’ın 

desteklediği Şii milisler, Irak ordusunun çöküşüyle oluşan güç boşluğu doldurmuşlardır. 

DEAŞ’ın Haziran 2014’te Irak’ın yaklaşık üçte birini ele geçirmesiyle tedirgin olan Şii 

gruplar güvenlik endişesi nedeniyle İran tarafından yeniden organize edilerek tekrar 

güçlenmişlerdir.514 Ayetullah Ali Sistani’nin 13 Haziran 2014’te yayınladığı fetvayı 

takiben Diyala, Basra, Necef ve Kerbela gibi vilayetlerden çok sayıda Şii genç milis 

örgütlere katılmıştır. Bu dönemden itibaren Şii milisler yalnızca Irak’ta değil, Suriye, 

Yemen, Lübnan başta olmak üzere bütün Orta Doğu’da hem siyasal hem de sahadaki 

gücünü artırdığı görülmüştür.515 

 Özetle İran’ın Irak’taki Şiileştirme faaliyetleri, tarihten günümüze uzun bir süreci 

kapsamaktadır. İran siyasi konjontürün de etkileriyle Irak’ta zaman zaman nüfuzunu 

artırma yoluna gitmiştir. Bu nüfuzun artmasında bir numaralı aktör bölgedeki Şiiler 

olmuştur. Günümüzde de İran devleti bu faaliyetlerini Şii milisler eliyle yapmaya 

çalışmaktadır. Bu doğrultuda Şii milislerin varlığı ve faaliyetleri günümüzdeki İran’ın 

mezhepsel faaliyetlerinin açık tezahürleridir. Bu açından Şii milislerin gerek İslam 

mezhepleri açısından gerekse siyaset bilimi ve uluslararası ilişkiler disiplinlerini 

ilgilendiren ve bu disiplinlerin bilimsel yöntemleriyle çok yönlü, derinlemesine 

araştırılması ve incelenmesi elzemdir. 

3.1.1. Gönüllü Halk Topluluğu: Haşdi Şabi 

DEAŞ’ın Musul’u işgaliyle başlayan süreçte Irak Güvenlik Güçleri’nin yetersiz 

kalmasıyla ortaya çıkan yeni bir ordu ihtiyacı, Gönüllü Halk Topluluğu- Haşdi Şabi adlı 

                                                            
513  Haddad, “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003”, s. 120. 
514  Haddad, “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003”, s. 133. 
515   Walter Posch, “Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran”, Survival, 59: 5, s. 88-

89. 
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çatı örgütün temellerini oluşturmuştur.516 Temmuz 2014’ten itibaren DEAŞ ile 

mücadelede ön saflarda operasyonlara katılarak önemli katkı sunan Şii milis gruplar, tek 

merkezden yönetilmek amacıyla Haşdi Şabi (HŞ) bünyesinde birleştirilmiştir. Günümüz 

itibariyle Haşdi Şabi’de küçük ölçekli yerel gruplar hariç yaklaşık 50 milis grup olduğu 

bilinmektedir. Bu grupların Sadr hareketi, Bedr Örgütü ve Hizbullah uzantılı 

örgütlerden koparak oluştuğu görülmektedir.517 

Irak Başbakanı tarafından Şubat 2015’te onaylanması ile Haşdi Şabi resmiiyet 

kazanmıştır. Örgüt genel olarak Irak’ın güneyindeki Şii vilayetlerden gelenlerin 

oluşturduğu bir yapı olarak karşımızı çıkmaktadır.518 Devrim Muhafızları Ordusu ve 

Kudüs Güçleri tarafından desteklenen Bedr Örgütü, Asaibu Ehli’l-Hak, Ketaib 

Hizbullah ve Horasan Tugayları gibi büyük Şii milis grupların dâhil olmasıyla İran’ın 

nüfuz altına giren Haşdi Şabi’de yer alan her grubun Irak’ta ve İran’da siyasi ve dini 

bağlantıları bulunmaktadır.519 

Haşdi Şabi’nin kuruluş gayesinin “Şiilerce kutsal kabul edilen Kerbala, Necef, 

Kut, Basra ve Selahaddin/Samarra gibi kentleri, Şii türbelerini savunmak ve DEAŞ’ı 

Irak topraklarından temizlemek” olduğu açıklanmıştır. Fakat zamanla görülmüştür ki 

Haşdi Şabi; İran’dan aldığı çok yönlü (askeri, lojistik, finansal, eğitim, dini) destek 

sayesinde HŞ milisleri DEAŞ’tan arındırılan bölgelerin demografik yapısını Şiiler 

lehine değiştirmeye yönelik şiddet içerikli eylemleri de barındıran bir strateji izlediği 

görülmektedir.520 Irak’ın kuzeyi ve Musul hariç hemen hemen bütün Irak’ı kapsayan bir 

faaliyet alanı belirleyen HŞ, ağırlıklı olarak Kerkük/Beşir, Tavuk, Tazehurmatu, 

                                                            
516  Ranj Alaaldin, “Containing Shiite Militias: The Battle for Stability in Iraq”, Brookings Doha Center 

Policy Brief, 2017, ss.1. 
517  Renad Mansour, “The Popularity of the Hashd in Iraq”, Carnegie Middle East Center, 

https://carnegie-mec.org/diwan/62638, (son erişim tarihi 15 Haziran 2019.) 
518   Nicholos Heras, “Iraq’s Popular Mobilization Forces, Iran’s Foreign Legion The Impact of Shia 

Militias on U.S. Foreign Policy” Editör: Hanin Ghaddar, The Washington Instute Policy Note, 2018, 
s.6. 

519  Alaaldin, “Containing Shiite Militias: The Battle for Stability in Iraq”,.5. 
520  Şahin, Abbas, “İran’ın Orta Doğu’daki Eli: Kasım Süleymani”, s.83. 
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Selahaddin/Tuzhurmatu Samarra, Diyala/Miktadiye, Celevle, Anbar/Ramadi’de 

faaliyetlerde bulunmaktadır. 521 

Haşdi Şabi birlikleri savaşın başında savunma maksadıyla hafif silahlarla 

mücadele yöntemi izlemekteyken zaman içerisinde İran’dan aldığı destekle Irak 

Ordusuna benzer düzenli bir ordu birlikleri şeklinde yapılandırıldığı görülmektedir.522 

Haşdi Şabi bünyesinde her biri yaklaşık 2500-3000 milis barındıran 17 Tugay 

bulunmaktadır. Her tugaya bağlı dört alay (1000-1500 milis), her alaya bağlı altı tabur 

(200-250 milis), her taburda ise dört bölük (55-65 milis) mevcuttur. HŞ’ye kayıtlı 

125.000’i Şii, 15.000 Sünni, 1.500’ü Yezidi ve 500’ü Hıristiyan yaklaşık 140.000 milis 

bulunmaktadır. Sahada aktif olarak bulunan 40.000’i Şii ve 15.000’i Sünni yaklaşık 

55.000 milis mevcuttur.523 

Haşdi Şabi karargâhı Bağdat/Kerrada’da bulunmaktadır.  İlk kurulduğu zaman 

Irak Ulusal Güvenlik Müsteşarı Fatih el-Feyyad’a bağlı olan HŞ, daha sonra o dönemki 

Irak Başbakanı Haydar el-Abadi’ye bağlanmıştır. HŞ’nin lideri eski bir Bedr Örgütü 

Komutanı olan ve geçmişte Saddam Hüseyin’e karşı faaliyet gösteren, Ebu Mehdi el-

Mühendis’tir. Bu kişi DMO Kudüs Güçleri komutanı Kasım Süleymani’nin sağ kolu 

olarak bilinmekte olup emrindeki milisler üzerinde güçlü bir nüfuzu bulunmaktadır.524 

HŞ bünyesindeki milislerin yüzde kırkını Bedr Örgütü mensupları 

oluşturmaktadır. Geri kalanını ise Asaibu Ehli’l-Hak, Ketaib Hizbullah, Seçkin 

(Nüceba) Hizbullah Hareketi, Ketaib İmam Ali, Horasan Ordusu ve diğer Şii milis 

örgütlerinden oluşmaktadır.525 HŞ’nin 16.Tugayı’na bağlı olarak yaklaşık 4000 

                                                            
521  Sahada gözlemler neticesinde elde edilen bilgiler 
522  Renad Mansour, Faleh A. Jabar, “The Popular Mobilization Forces and Iraq’s Future”, Carnegie 

Middle East Center Paper, Nisan 2017, https://carnegie-mec.org/2017/04/28/popular-mobilization-
forces-and-iraq-s-future-pub-68810 , (son erişim tarihi 30 Mayıs 2019.) 

523   Sahada gözlemler neticesinde elde edilen bilgiler 
524  Kirk H. Sowell, “The Rise of Iraq’s Militia State”, Carnegie Endowment  

https://carnegieendowment.org/sada/59888, (son erişim tarihi 30 Mayıs 2019.) 
525  Abdo, The New Secterianism, s. 29 
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Türkmen faaliyet göstermektedir. HŞ’ye Şii Türkmenlerin katılımı, Tuzhurmatu ve 

Kerkük’ün DEAŞ tehlikesine maruz kalmasından sonraki süreçte artış göstermiştir. 

Ayrıca Musul/Telafer’den Irak’ın güney bölgelerinden kaçan Şii Türkmenler’in 

peyderpey HŞ bünyesinde görevlendirilmiştir.526 

a. Haşdi Şabi’nin Eğitim Faaliyetleri 

Haşdi Şabi’nin Irak’ta altı büyük eğitim merkezi bulunmaktadır. Bunun yanında 

İran Devrim Muhafızları Ordusu Kudüs Gücü mensupları Haşdi Şabi birliklerinin 

koordinasyonu ile İran ve Irak’ta gerçekleştirilen eğitim faaliyetlerinde aktif rol 

oynamaktadır. Bu kamplarda askeri eğitimlerle beraber dini anlamda özellikle 

mezhepsel aidiyetlerin ön plana çıkarıldığı eğitimlerin verildiği bilinmektedir.527 

Özellikle İlahiyat eğitimi görmüş genç yaştaki Haşdi Şabi mensuplarına Kum İmam 

Hadi okulunda din dersleri verilmiştir. Bu noktada mezhepsel kimliğin İran dış politika 

yapım sürecinde etkisinin olduğunu kanıtlamaktadır.528 

b. Finans ve Lojistik Kaynakları 

Haşdi Şabi’nin finansmanı büyük ölçüde İran’ın doğrudan desteği, Irak Merkezi 

Yönetim bütçesinden ayrılan pay ve yapılan yardımlar tarafından sağlanmaktadır. Haşdi 

Şabi mensuplarına 600-700 dolar maaş verilmektedir. Ayrıca Haşdi Şabi’nin lojistik 

ihtiyacı da yine İran ve Irak Merkezi yönetimi tarafından sağlanmaktadır.529 

Haşdi Şabi’nin Irak’ta Sünni bölgelere yönelik eylemleri sonrasında bölgede 

mezhepsel gerginlikler yaşanmaya başlaması da dikkat çekicidir. Haşdi Şabi milisleri 

tarafından DEAŞ’tan temizlenen Selahaddin ve Diyala gibi Sünni yerleşim 

bölgelerinde, Şiiler lehine demografik değişim sağlamak maksadıyla söz konusu 

yerleşim birimlerini kullanılmaz hale getirdikleri, kontrol altına aldıkları Sünni yerleşim 

                                                            
526  Sahada gözlemler neticesinde elde edilen bilgiler 
527  Mansour, Jabar, “The Popular Mobilization Forces and Iraq’s Future”, s.25. 
528     Haddad, Beyond Sunni and Shia The Roots of Secterianism in A Changing Middle East, ss 120 
529  Sowell, “The Rise of Iraq’s Militia State” s. 25 
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bölgelerinde uyguladıkları şiddet yüzünden DEAŞ’ın taban kazanmasına neden olduğu 

vurgulanmıştır.530 Ayrıca Sünni hedeflere yönelik suikast ve adam kaçırma eylemlerinin 

sayısında artış kaydedildiği yönünde bilgiler bulunmaktadır.531 Bütün bu gelişmeler 

mezhepsel çatışmaların yaşanmasına ve bütün bölgeyi içine alacak bir şiddet sarmalının 

oluşmasına ortam sağlama ihtimalini artırmaktadır. 

c. Haşdi Şabi’nin Şiilik Eksenli Propaganda Faaliyetleri: 

HŞ’ye bağlı milisler, propaganda faaliyetlerini temel olarak sosyal medya ağları 

üzerinden sürdürmektedir. Bunun yanında Sadr grubuna bağlı es-Selam Tv, Er Reşid Tv 

ve Adwaa TV2, Asaibu Ehli’l-Hak yanlısı, el-Ahad Tv, Hizbullah yanlısı el-İtticah TV, 

Bedr Örgütü yanlısı el-Gadr TV gibi kanalları vasıtasıyla propaganda yapılmaktadır.532 

Ayrıca Sadr çizgisinde SAA, Bedr Örgütü kontrolünde Bedr gazeteleri ile Seyyidü’ş-

Şüheda Tugayı’nın aynı isimli dergisi mevcut olup aslan yuvası anlamına gelen Arinu’l-

Esad isimli dergileri de mevcuttur.533 

Şii milis unsurlarının medya organları yoluyla kahramanlaştırılması yönünde 

faaliyetler dikkat çekmektedir. İran bu Şii milislerden çizgi film karakteri yaratmak, Şii 

milislerin resimlerinden t-shirt imal etmek gibi Batı tarzında propaganda faaliyetlerini 

desteklemektedir. Burada İranlı olmayan Şii kesimlerin Şii milislere katılmalarını 

sağlamak amacıyla propaganda yapıldığı anlaşılmaktadır. Keza İran’ın bir diğer 

hedefinin ise radikal hareketlerin Sünni kesimden doğduğu intibaını yaratmak ve Şii 

                                                            
530  Posch, “Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran”, s. 89. 
531  Uluslararası AF Örgütü raporunda Irak Hükümeti tarafından desteklenen ve silahlandırılan Şii 

milislerin savaş suçlarından bahsetmektedir. Raporda Şii milislerin sivillere yönelik saldırıları 
belgelendirilmiştir. Ayrıca raporda bu örgütlerin faaliyetlerinin hiçbir siyasi yasal dayanağının 
olmadığı ve bu örgütlerin hiçbir şekilde denetlenmediği vurgulanmaktadır.  

532   Bilgay Duman, Göktuğ Sönmez, “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü”, Orta Doğu’da 
Devlet Dışı Silahlı Örgütler Editör: Murat Yeşiltaş, Burhanettin Duran, Seta Yayınları, Ankara, 
2019, s.258. 

533   Mansour, Jabar, “The Popular Mobilization Forces and Iraq’s Future”, s.26. 
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milisleri terörizme karşı mücadele eden bir güç olarak göstermek olduğu 

görülmektedir.534 

İran destekli olarak sürdürülen propaganda faaliyetleri kapsamında İmam Ali 

Tugayları’nın komutanlarından Ebu Azrail takma adlı Eyüp Felah er-Rebii ön plana 

çıkmaktadır. Bir diğer lakabı da “Sünni Kasabı”dır. Batı kaynaklı medya organları onu 

“İkon”, “Irak Rambosu” “Çöl Aslanı” gibi sıfatlarla tanıtmaktadır.535 Hâlihazırda Irak’ta 

yerel küçük gruplar hariç 50 farklı Şii milis grup bulunmaktadır. Bunların önemlilerini 

kısa bir şekilde ele alacağız. 

3.1.2. Bedr Örgütü 

1982’de Ayetullah Muhammed Bakır el-Hekim tarafından Irak’tan kaçan 

Şiilerin katılımıyla İran’da kurulmuştur.536 Lideri Hadi el-Amiri’dir. 2003’te askeri 

faaliyetlerine son verilmesinin ardından mensuplarını çoğunluğu Irak Savunma 

Bakanlığı ile Ordusu bünyesinde istihdam edilmiştir. Irak’taki Şii milisler arasındaki en 

faal yapılardan birisidir.537 Sünnilere yönelik şiddet uygulamalarının baş şüpheleri 

arasında yer almaktadır. Bünyesinde yaklaşık 25 bin milis bulunduğu tahmin 

edilmektedir. ABD Denizaşırı Güvenlik Danışma Konseyi (Overseas Security Advisory 

Council OSAC) raporunda ise 10-15 bin üyesi olduğu belirtilmektedir. Yalnızca Irak’ta 

değil Suriye’de de aktif görevlerde bulunmaktadır. Şam’daki Hz. Zeynep Türbesi’ni 

koruma söylemi ile Seyyid eş-Şüheda Tugayları adı altında Suriye ve Irak’ta çatışma 

alanlarında askeri varlığını artırmıştır.538 Merkezi Irak’ın Necef kentindedir. Bu örgüte 

ait 2000 milisin de Suriye’de aktif olduğu tahmin edilmektedir.539 

                                                            
534  Mansour, Jabar, “The Popular Mobilization Forces and Iraq’s Future”, s.27 
535  Ebu Azrail yine sahnede: Sünni esirleri araçlara bağlayıp sürüklediler, 

https://www.mepanews.com/ebu-azrail-yine-sahnede-sunni-esirleri-araclara-baglayip-suruklediler-
8464h.htm, (son erişim tarihi 15 Haziran 2019) 

536  Posch, “Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Irans”, s. 88. 
537  Duman, Sönmez, , “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü”, s.256. 
538  Abdo, The New Secterianism, s. 29. 
539  Posch, “Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran”, s. 88. 
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3.1.3. Asaibu Ehli’l-Hak 

ABD’nin Irak işgalinin ardından 2004’te kurulmuştur. Başlangıçta Mukteda 

Sadr’a bağlı Mehdi Ordusu’nun bir parçası olarak faaliyet göstermiştir. Sayıları 15 bin’e 

ulaşan siyasi ve askeri iki kanadı bulunmaktadır. Lideri Mukteda Sadr’ın babası M. 

Sadık Sadr’ın öğrencilerinden Kays el-Hazali’dir. Bugün el-Hazali başkanlığındaki 

Sadikun Listesin’nin Parlamento’da iki üyesi bulunmaktadır.  Sadr grubundan 

kopuşunun ardından Asaibu Ehli’l-Hak, İran devrimine ve İran Rehber’ine bağlılığını 

açıklamıştır.540 Bu örgütün DMO Kudüs Güçleri ve Lübnan Hizbullah’ı ile doğrudan 

bağlantısı bulunmaktadır. Bu yapılar tarafından örgüt mensuplarına yönelik eğitim 

programları uygulanmıştır. 4-6 hafta süren eğitim programlarında askeri ve dini 

konularda eğitimler anlatılmaktadır.541 Irak’ta siyasete girme kararı alan örgüt kendisini 

“Milliyetçi İslami Direniş Teşkilatı” olarak yeniden tanımlamış ve siyasi faaliyetlerinde 

Lübnan Hizbullahı’nın örgütlenme modelini örnek almıştır. Ayrıca yardım amaçlı 

kültürel ve dini faaliyetlerini ülke çapında koordine eden ve geliştiren bir erişim ağı 

oluşturulmuştur. Basra, Necef, Musul, Telafer gibi kentlerde bürolar açmıştır.542 2012 

yılından beri Orta Doğu bölgesindeki Şii grupları etkileme çabalarını yoğunlaştırmıştır. 

Hizbullah modelini uygulayarak Irak’ta bir dini okul ağının kurulması ile beraber dini 

ve siyasi düşüncelerinin yayılmasını sağlamıştır. 

3.1.4. Sadr Hareketi 

Sadr Hareketi 2003’te ABD işgalinden bu yana Irak’ta faaliyet gösteren en etkili 

Şii gruplardan birisidir. Siyasi, askeri ve sosyal bir oluşum olarak ortaya çıkan Sadr 

Hareketi hem siyaset hem de askeri milis gücü bakımından Irak’ta önemli bir nüfuza 

sahiptir. 543 

                                                            
540  Duman, Sönmez, , “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü”, s.257. 
541  Posch, “Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran”, s. 89. 
542  Duman, Sönmez, “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü”, s. 258 
543  Sowell, “The Rise of Iraq’s Militia State,” s. 26. 
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Genellikle “milliyetçi ve popülist” olarak tanımlanan Sadr Hareketinin silahlı 

gücü “Mehdi Ordusu” ise dönem dönem hükümet güçleriyle ve diğer Şii milis gruplarla 

çatışma yaşamıştır. Yaklaşık 10 bin kişilik milis gücü olduğu tahmin edilmektedir. ABD 

ve Irak Merkezi hükümetinin baskısı sonucunda 2008 yılında Mehdi Ordusu 

faaliyetlerine son vermiştir. 544Ancak özel eğitimli milislerin bulunduğu ve İran 

tarafından desteklenen “Vaad Edilen Gün Tugayları” adlı milis birliğini bulundurmaya 

devam etmiştir.  “Barış Tugayları” ve “Vaad Edilen Gün” Tugayları altında günümüzde 

varlığını devam ettirmektedir.545 

3.1.5. Barış Tugayları 

DEAŞ’ın 2014’teki Irak’a müdahalesi üzerine M. Sadr tarafından Mehdi 

Ordusu’nun yeniden oluşturulması ile kurulmuştur. Iraklı dini lider Ayetullah Sistani’ye 

bağlılığı bulunmamaktadır. 2007- 2011 yılları arasında İran’da dini eğitim almış ve 

milis güçleri İran tarafından destekleniyor olsa da M. Sadr’ın İran’ın doğrudan 

yönlendirmesi altında bulunmadığı söylenmektedir. Zira Sadr milliyetçi duruşundan 

dolayı İran’ın Irak üzerindeki yönlendirici etkisine mesafeli yaklaşmaktadır. Ayetullah 

Sistani ile M.Sadr arasındaki yorum farkına göre Sistani dinin “uzlaşmacı” tarafını, 

M.Sadr ise “eylemselliği” ön plana çıkardığı belirtilmektedir. ABD kaynaklarına göre 

örgüt 25-40 bin milis gücüne sahiptir.546 

3.1.6. Livaü’l-Yevm’il-Mevu’d (Vaad Edilen Gün Tugayları) 

Mehdi Ordusunun faaliyetlerinin 2008 yılında sona edilmesinin ardından M. 

Sadr tarafından kurulmuş özel bir birliktir. Barış Tugayları ile birlikte 5000 

mensubunun olduğu iddia edilmektedir. 547 

                                                            
544  Sowell, “The Rise of Iraq’s Militia State,” s. 27. 
545   Haddad, “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003'', s. 133. 
546  Sowell, “The Rise of Iraq’s Militia State”, s. 28 
547  Duman, Sönmez, “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü”,, s.263. 
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3.1.7. Ketaib Hizbullah 

ABD’nin Irak İşgalinin ardından 2003 yılında kurulmuştur. Kuruluş aşamasında 

ve eylemlerinde İran DMO- Kudüs Güçleri ve Lübnan Hizbullahı’nın desteği 

bulunmaktadır. Örgüt kadrosunun büyük çoğunluğu Bedr Örgütü kökenlidir. 2012’de 

İran tarafından mezhepsel aidiyetleri öne çıkararak Beşar Esad yönetimini desteklemek 

üzere Suriye’ye yönlendirilmiştir. Irak’taki en aktif Şii milis gruplar arasındadır. Örgüte 

bağlı İmam Hüseyin İzci Derneği, Akademik Elitler Kurumu, Zeynebbiye Kadın Kültür 

Kurumu, Kültürel Aydınlanma Kurumu gibi sivil derneklere de sahiptir. Ayrıca örgüte 

ait el-İtticah uydu kanalı ve radyosu, el-kevser Radyosu ve el-Murakıbu’l-Iraki Gazetesi 

bulunmaktadır. Resmi internet sitesi www.ketaibhizbullah.com üzerinden haberler 

yayınlamaktadır. İran’a bağlılığını açıkça ortaya koyan örgüt, Velayet-i Fakih 

ideolojisin savunmuştur. Ayrıca Yemen’deki Şii Ensarullah/Husi Hareketi’ni 

desteklediği bizzat kendileri tarafından açıklanmıştır.548 

3.1.8. Es-Saraya el-Horasani (Horasan Tugayları) 

DEAŞ ile mücadele amacıyla 2013’te İran tarafından kurulmuştur. Şii milisler 

tarafından idol haline getirilen DMO Generali Hamit Takvafer, Aralık 2014’te DEAŞ 

tarafından öldürülmüştür. İran’ın Irak’ta etkili olduğu Şii milis gruplardan birisidir. 

Ağustos 2014’te İran’a sadakatini ilan ederek Rehber Ali Hamaney’i Taklit Mercii 

olarak kabul ettiğini açıklamışlardır. Siyasi kolu İslami Öncü Partisi’dir. Bu partinin 

genel sekreteri Ali Abbas Yasiri, İranlı olup örgüt üzerinde büyük etkiye sahiptir. 

Horasan Tugaylarını yöneten İranlı komutan İkbal Pur’dur. Grubun 

www.alkhorasani.org. İsimli internet sitesi mevcuttur.549 

 

 

                                                            
548  Abdo, The New Secterianism s. 29. 
549  Duman, Sönmez, “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü”, s.259. 
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3.1.9. İmam Ali Tugayları 

Ayetullah Sistani’nin çağrısından sonra DEAŞ ile mücadele kapsamında 2014’te 

Necef’te kuruldu. Lideri Hacı Şibil ez-Zeydi’dir. Irak’taki en radikal ve şiddet yanlısı 

Şii milis gruplar arasında gösterilmektedir. Basra, Babil, Zikar, Kerbela, Meysan, 

Müsenna, Necef, Kadisiye ve Vasit bölgelerinde etkindir. Sosyal medya organlarını 

yoğun şekilde kullanmaktadır. İran destekli ve Ketaib Hizbullah ile yakındır. 

Uluslararası Af Örgütü’nün Aralık 2014’te yayınladığı raporda, Irak hükümetinin 

dokunulmazlık tanıdığını ilan ettiği gruplar arasında İmam Ali Tugayları da yer 

almıştır.550 

3.1.10. Seyyid eş-Şüheda Tugayları (Şehitlerin Efendisi) 

DEAŞ’la mücadele kapsamında Mayıs 2013’te Basra’da kurulup Suriye alanına 

geçmiştir. Suriye’de rejim yanlısı mücadelede etkin varlık göstermiş ve Ayetullah 

Sistani’nin çağrısı üzerine Irak’ta mücadeleye dâhil olmuştur. Ketaib Hizbullah ve Bedr 

Örgütü ile yakın ilişki içindedir. Suriye’de 400 milisi bulunmaktadır. Grubun büyük 

çoğunluğu Basralı Şiilerden oluşmaktadır. İran Rehber’i Hamaney’i önder olarak kabul 

etmişlerdir. www.saidshuhada.com adresi üzerinden internet yayını yapmaktadır. Arin 

el-Esed (Aslan Yuvası) Dergisini çıkartmaktadır.551 

3.1.11. Fethü’l-Mübin Tugayları 

Genel Sekreteri Ali Ez Zeydi’dir. İran ve dönemin Irak Başbakanı Nuri el-

Maliki tarafından desteklenmiştir. Milis sayısı 500 civarındadır. Facebook üzerinden 

propaganda faaliyetleri sürdürmektedir. Asaibu Ehli’l-Hak ve Barış Tugayları ile ortak 

operasyon düzenlemiştir. 

 

                                                            
550     Haddad, “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003'', s. 133. 
551     Haddad, “Shia-centric State Building and Sunni Rejection in Post-2003'', s. 135. 
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3.1.12. Ali Ekber Tugayları 

DEAŞ ile mücadele kapsamında Sistani’nin Kerbela temsilcisi Abdülmehdi el 

Kerbelayi tarafından kurulmuştur. Kerbela’daki Mukaddes Hüseyniye Türbesi’nin 

güvenliğinden sorumlu 300 görevlisi mevcuttur. Haşdi Şabi bünyesinde hareket eden 

örgüt Lübnan’da askeri eğitim almış ve şehir içi çatışmalarda tecrübeli milislerden 

oluşmaktadır.552 

3.2. Suriye’deki Şii Milisler ve Siyasi-Mezhepsel Faaliyetleri 

Suriye coğrafyasında “Arap Aleviliği” olarak da tanımlanan “Nusayrilik” 

azınlıkta olmasına rağmen ülke yönetiminde uzun zamandır etkili olmuştur. İran Şiiliği 

ile Nusayrilik arasında farklılar olduğu gibi, örtüşen noktalar da bulunmaktadır. 

Özellikle Ehl-i Beyt ortak paydasında birleşmeleri Nusayriler ile İran Şiiliğini 

yakınlaştıran unsurlardandır. Ancak Nusayriliğin kendine has yapısı, Hz. Ali’ye 

ulûhiyet atfedilmesi gibi nedenlerle Şii ve genel İslam itikatından farklı bir yaklaşım 

benimsemektedir. Nusayrilik On iki imam Şiileri tarafından 11. İmam kabul edilen 

Hasan el-Askeri ile bağlantılı olan Muhammed b. Nusayr el-Nemiri tarafından 

formülize edilmiştir.553 Dağlık bir alanda yaşayan ve semavi dinlerin etkisinden uzun 

bir müddet uzak kalan bölge Arapları, Nusayrliği benimsemişlerdir. Günümüzde 

Nusayrilik bir inanç sistemi ile birlikte etnik-kültürel bir kimlik olarak da görülebilir. 

1979 İran İslam Devrimi sonrası İran, devrim ihracı politikasıyla Suriye’de On 

iki imam Şiiliğini yaymak maksadıyla havzalar, üniversiteler ve kültür merkezleri 

kurmuştur. Bütün bu politikanın amacı İran’ın bölgede dini anlamda nüfuzunu 

artırmaktı.554 Ayrıca dış politika çıkarları bağlamında İran’dan Lübnan’a uzanan 

                                                            
552  Fehim Taştekin, “Ali Ekber Tugayı: Şii-Sünni-Hıristiyan İttifakı”, Radikal, 

http://www.radikal.com.tr/yazarlar/fehim-tastekin/ali-ekber-tugayi-sii-sunni-hiristiyan-ittifaki-
1494672/ (son erişim tarihi 30 Mayıs 2020.) 

553  Uyar, “Nusayrilik”, s.301. 
554  Ostovar “Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: When Strategy and Identity Politics 

Collide”, s. 25. 
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jeopolitik koridorda Suriye’nin kritik rolü de bu politikada belirleyici olmuştur.  Ayrıca 

İran-Irak savaşından Hafız Esad’ın İran’ı desteklemesi de yalnızca mezhepsel 

yakınlıktan ziyade iki ülkenin karşılıklı çıkarlarının örtüşmüş olması da etkili 

olmuştur.555 

2003’te Irak’ın ABD tarafından işgali ile başlayan süreç ve 2010’da Arap Baharı 

ile meydan gelen kaos ortamı, Orta Doğu’nun mevcut güvenlik, ekonomik ve stratejik 

yapılarını altüst etmiştir. Bu kaos ortamını en şiddetli hisseden ülke Suriye olmuştur. 

2011 Mart ayında Dera’da başlayan sokak gösterileri tüm Suriye’ye yayılmış, bölgesel 

ve küresel aktörlerin de olaya müdahil olmasıyla beraber Suriye çok kanlı ve uzun 

sürecek bir iç savaşa doğru sürüklenmiştir. Suriye’deki iç savaş, İran’ın Nusayriler 

üzerindeki etkisinin artmasına neden olmuştur. 556 

Suriye iç savaşında bölgesel aktörlerden biri olan İran, Beşşar Esad rejiminin 

yıkılmasını engellemek için yoğun bir çaba göstermiştir. Bu bağlamda İran Suriye’deki 

Şiileri ve kutsal mekânların güvenliğini sağlamak adı altında Irak, Pakistan, Yemen, 

Afganistan, Suudi Arabistan, Bahreyn ve Kuveyt’ten getirilen Şii milisler kutsal 

mekânları korumakla kalmamış, Suriye iç savaşında sahada doğrudan Esad rejimi lehine 

faaliyet yürütmüşlerdir. Şii milisler bu faaliyetlerini Devrim Muhafızları Ordusu’na 

bağlı Kudüs Güçleri vasıtasıyla yapmışlardır.557 Hizbullah, İran ve Tahran’ın 

desteklediği diğer Şii milisler, Suriye savaşının başlamasından bu yana Orta Doğu’da 

nüfuzlarını artırarak bölgesel bir eksen yaratmışlardır. İran devriminin bu yana Tahran, 

Akdeniz’de ayak basabileceği ve bölgedeki nüfuzunu güçlendirebileceği bir yer 

arayışındaydı. Nitekim Lübnan’da Hizbullah da bu hedef çerçevesinde kurulmuştu. 

Fakat Lübnan’a ulaşmak İran için kolay olmadı zira Saddam döneminde Irak, İran ile 

                                                            
555  Yusuf Korkmaz, İran Suriye Bölgesel İttifakı, Matbuat Yayın Grubu, İstanbul,2015, ss.75-103. 
556  Heiko Wimmen, “The Secterianization of The Syrian War”, Beyond Sunni and Shia The Roots of 

Secterianism in A Changing Middle East, Editör: Frederic Wehrey, Oxford Yayınları, New York, 
2017, s. 78. 

557   William Harris, “Syria’s Firestorm: Where from? Where to”, Orta Doğu Etütleri, Cilt 6, Sayı 2, 
Ocak, 2015, s. 16. 
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Akdeniz arasındaki en büyük engeldi. Bir diğer engel de Suriye rejimiydi. İran ile olan 

ittifakına rağmen kendi özel çıkarları vardı ve İran’ın mutlak bir özgürlükle hareket 

etmesine mani oluyordu. Oysa Suriye aynı zamanda Lübnan Hizbullah’ına giden İran 

silahlarının ana koridoruydu. Bütün bu yıllar boyunca İran, Akdeniz’e doğrudan kapı 

açmanın ulaşılması zor bir hayal olduğunu düşünüyordu. Saddam rejiminin 

düşürülmesinin ardından ise İran, Akdeniz’e giden en büyük engelin ABD’nin buradaki 

varlığına rağmen ortadan kalktığını hissetti. Tahran böylece Şii milisler üzerinden bir 

eksen oluşturdu. İran’dan Akdeniz’e uzanan bu eksenin558 oluşmasında en önemli 

motivasyon kaynağı ise Şiilik olmuştur. Mehdilik ve Kutsal Yerleri Koruma söylemi ile 

birlikte İran Şiiliğin nüfuz alanının bölgede artırmak için fırsat yaratırken hem teopolitik 

hem de reel politik açıdan Şiilik önemli bir olgu olarak karşımıza çıkmaktadır. 

3.2.1. Suriye’deki Şii Milisler 

İran, Suriye’de bölgesel güç dengesini korumak maksadıyla Esad rejiminin 

yıkılmasını önlemek için “sert güç” unsurlarını devreye sokmuştur. Bu “sert güç” 

unsurlarını devreye sokarken Suriye’de İran’a yakın mezhepsel aidiyeti kullanmış ve bu 

durum açık/örtülü faaliyetler yürütmesini kolaylaştırmıştır. Özellikle Suriye’de sahada 

etkin ve belirleyici Şii milis gruplar, Devrim Muhafızları Ordusu tarafından sevk ve 

idare edilirken “Şiilerin ve Şiilik açısından kutsal mekânların korunması” adı altında bu 

milisleri motive etmiştir.559  

                                                            
558  “The Guardian, istihbari bilgilere dayanarak İran’ın Akdeniz’e açılacak koridor kapsamına almak 

istediği bölgelerle ilgili bir rapor yayımladı. Rapora göre koridor, İran’ın 12 yıl boyunca Irak’a 
ikmal ve insan gücü gönderdiği giriş noktalarından başlıyordu. Yol Bakuba’dan geçiyor ve el Haşd 
milislerinin temin ettiği yol boyunca devam ediyor ardından da son aylarda DAEŞ’in kontrolünde 
bulunan kuzeybatı bölgelerine ilerliyor. El Şarkat beldesi bu çerçevede önemli bölgelerden biri. 
Milisler burayı 2016 Eylül ayında Irak güçleriyle birlikte ele geçirmiş ve İran’ın amacına önemli bir 
ivme vermişti. Hâlihazırda çok sayıda milis el Şarkat’ta bulunuyor. Irak’taki bölgelerin ardından 
koridor Suriye’ye devam ediyor ve batısına geçip Akdenize ulaşıyor.” 

559  Paul Dixon, “Beyond Secterianism ih the Middle East? Comperative Perspectives on Group 
Conflict”, Beyond Sunni and Shia The Roots of Secterianism in A Changing Middle East, Editör: 
Frederic Wehrey, Oxford Yayınları, New York, 2017, ss. 11-36. 
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ABD ile savaşırken deneyim kazanan Iraklı Şii milisler, 2012’de Suriye’de Esad 

güçlerinin yanında savaşmaya başlamıştır. Hizbullah 2013’te stratejik Suriye’de Kuseyr 

kentini muhaliflerin elinden almıştır. Aralarında Afgan savaşçıların da olduğu Şii 

milisler, Aralık 2016’da Halep’in ele geçirilmesinde önemli rol oynamıştır. Bu olay 

belki de Esad rejiminin ayakta kalmasını sağlamıştır. Söz konusu Şii milis gruplar 

Suriye’de DMO mensupları ve Hizbullah ile birlikte sahada çatışmalarda yer 

almaktadır.560  

Mart 2018 itibariyle Suriye’de savaşa İran destekli Şii milis sayısının 30.000 

civarında olduğu tahmin edilmektedir.561 Söz konusu gruplar çatışmaların gelişimine 

göre Suriye’de çeşitli kentlerde görülebilmektedir. Özellikle bu gruplar Şam, Hama, 

Halep, Humus ve Lazkiye’de faaliyet göstermektedir.562 DEAŞ tehlikesi sebebiyle Şii 

kökenli yabancıların Suriye savaşına dâhil olma oranının artığı, bununla birlikte Şii 

milislerin ideolojik motiflerinin yanı sıra İran ve Suriye rejimi tarafından paralı asker 

statüsünde görüldükleri anlaşılmıştır. Aylık 500 ABD doları maaş alan Şii milisler Esad 

rejiminin ayakta kalmasında önemli rol oynamışlardır.563 

Şii milislerin başlıca amacı; Şiilerce kutsal sayılan alanlar-yapılar olmak üzere 

DEAŞ tarafından işgal edilmiş alanları geri kazanarak bu bölgelerde etkinlik kurmaktır. 

Ancak DEAŞ’tan alınan bölgelerdeki uygulamaları, Sünniler aleyhine demografik 

değişim ve göç amacı güttükleri de görülmektedir. Bu durum İran’ın söz konusu 

milisler aracılığıyla salt reel politik çıkarlar doğrultusunda hareket etmediğini aynı 

zamanda da teopolitik kazanımlarını da artırmak istediği düşünülebilir. Kısaca İran, 

Suriye'de Lübnan-Hizbullah örneğini uygulamak istemektedir. Suriye’ye intikal eden 

                                                            
560  James Bowker ve Andrew J. Tabler, The Narrowing Field Of Syria’s Oppsition, Beyond Islamist 

and Autocrats Ed: Sarah Feuer, The Washington Instute Rapor, 2017, s.110 
561  Hüseyin Ruyveran,; Ferayend-e Bidari-ye İslami ve Ameliyat-e Bahar-e Arebi; Ferheng-e İslami; 

Ekim 2016; Sayı: 39; ss. 63-79. 
562  Fabrice Balanche, “Sectarianism in Syria's Civil War A Geopolitical Study”, The Washington 

Instute Policy Analysis, 2017, s. 3. 
563   Dixon, “Beyond Secterianism ih the Middle East? Comperative Perspectives on Group Conflict”, ss. 

11-36. 
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Şii milislerin öncelikli hedefi Şiilerce kutsal sayılan Seyyide Zeynep Türbesi gibi dini 

alanları korumaktır. Bu kutsal savunma söylemi dönem içinde rejimin korunması, 

Nusayri rejiminin devamı ve terörle mücadeleye dönüşmüştür.564 

Tahran yönetimi ve Suriye’deki Şii milisler, Esad rejiminin devrilmesinin Şii 

inanışa yönelik varoluşsal bir tehdit oluşturacağı korkusuyla hareket etmektedirler. İran, 

bu nedenle Şii inanışı ve İran teokrasisine desteği temel alan toplumsal ve dini ağlar 

kurmuştur ve kurmaya da devam etmektedir. İran, teknik destek ve propaganda yoluyla 

vekillerinin sesinin daha çok duyulmasını sağlamaktadır. Bu politika sayesinde, 

Tahran’a, Şii milislerin bulunduğu ülkelerde yerel ve ulusal makamları es geçme ve 

nihayetinde hükümetleri şekillendirme, anlaşmazlıkları çözme ve politikaları belirleme 

fırsatı vermektedir. Bu durum, yerel siyasi aktörleri endişelendirmektedir ama savaşın 

harap ettiği ülkelerde İran’ın rakipleri genellikle onun söylemine ve sahadaki ağlarına 

karşı çıkamayacak kadar zayıf durumda olduğu için etkili olamamaktadır. Bu durum 

İran için jeopolitik, teopolitik ve reel politik kazanımlar sunsa da ve İran’ın güvenliğini 

pekiştirse de, Şii milislerin bulundukları ülkelerde güvenlik zafiyetleri yaratarak daha 

büyük sorunlara neden olması mümkündür. 

3.2.1.1. Ebu’l-Fadl el-Abbas Tugayı 

Ketaib Hizbullah 2012’de İran tarafından Esad yönetimini desteklemek üzere 

Suriye’ye konuşlandırılmıştır.565 Ketaib Hizbullah bugün Suriye’de DMO 

danışmanlığında en aktif Şii milis örgütlerden biri olan Ebu’l-Fadl el-Abbas Tugayı’nın 

kuruluşunda öncü rol oynamıştır. Daha sonra Suriye’deki varlık sebebinin “Şam’daki 

Seyyide Zeynep Türbesi’ni Sünni İslamcılardan ve Özgür Suriye Ordusu’ndan 

korumak” olduğunu ifade ederek bölgedeki varlığını dini mezhepsel temelli bir argüman 

ile meşrulaştırmaya çalışmıştır. Suriye’de önde gelen Şii milis tugaylarından olan Ebu’l-

                                                            
564  Ruyveran,; Ferayend-e Bidari-ye İslami ve Ameliyat-e Bahar-e Arebi; Ferheng-e İslami; ss. 63-79. 
565  Balanche, “Sectarianism in Syria's Civil War A Geopolitical Study”, s,15. 
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Fadl el-Abbas’ın mevcudu 1500-2000 kişi civarındadır. Irak başta olmak üzere Şii 

bölgelerde temsilcilik açarak Şii gönüllü gençlerin kayıtlarını yapmaktadır. Bu konuda 

Asaibu Ehli’l-Hak, Muhtar Ordusu ve Ketaib Hizbullah gibi Şii gruplardan destek 

almaktadır.566 Iraklı unsurların yanı sıra Lübnan, Suriye, Afganistan, Pakistan, Yemen 

ve Afrika’dan gelen Şii milislerin bir kısmı bu tabur bünyesinde faaliyet göstermektedir. 

Tugayda görevli milislerin yaklaşık 200-400 dolar arasında maaş aldığı 

bilinmektedir.567 

3.2.1.2. Horasan Tugayları 

Suriye’deki çatışmalara müdahil olmak dürtüsüyle Bedr Örgütü’nden ayrılarak 

2013’te kurulmuştur. Seyyide Zeynep ve Doğu Guta’da çatışmalara katılmıştır. Haziran 

2014’e kadar Suriye’de aktif olan örgüt, DEAŞ’ın Irak’ın üçte birinin ele geçirmesinden 

sonraki süreçte Irak’a geri dönmüştür.568 

3.2.1.3. Zülfikar Tugayları 

Haziran 2013’te Amran Ebu Ali komutasında Ebu’l-Fadl el-Abbas Tugayı’ndan 

ayrılarak oluşmuştur. Mensuplarının çoğu Mehdi Ordusu ve Asayip Ehli’l-Hak’tan 

ayrılan kişilerden oluşmaktadır.569 İyi eğitimli unsurlardan oluşan birlik İran tarafından 

mali olarak desteklenmekte ve Suriye’de Sokak çatışmalarında önemli rol 

oynamaktadır. Taburda bulunan milislere aylık 300 dolar maaş verilmektedir. Irak, 

Lübnan, Afganistan, İran ve Pakistan’dan gelen Şiilerin katıldığı örgüt Hür Suriye 

Ordusu, Nusra Cephesi ve DAEŞ ile çatıştığı ifade edilmektedir.570 

 
                                                            
566  Balanche, “Sectarianism in Syria's Civil War A Geopolitical Study”, s.15. 
567  Ruyveran,; Ferayend-e Bidari-ye İslami ve Ameliyat-e Bahar-e Arebi; ss. 63-79. 
568  Yasir Ghazi ve Tim Arango, “Iraqi Sects Join Battle in Syria on Both Sides”, NY Times, 27 Ekim 

2012, https://www.nytimes.com/2012/10/28/world/middleeast/influx-of-iraqi-shiites-to-syria-
widens-wars-scope.html, (son erişim tarihi 30 Mayıs 2019) 

569  Phillip Smyth, “The Shiite Jihad in Syria and Its Regional Effects”, The Washington Instute Policy 
Analysis, 2015, s. 5. 

570  Philip Smyth, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in Syria’s Shi`a Militias”, CTC 
Sentinel, Suriye Özel Sayısı, Cilt 6, Sayı 8, s.29. 
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3.2.1.4. Seyyid eş-Şüheda Tugayları (Şehitlerin Efendisi) 

Ketaib Hizbullah komutanları arasında yaşanan görüş ayrılıkları nedeniyle el-

Hac Ebu Ala Mustafa Şeybani tarafından kurulmuştur. Halep, Şam kırsalı ve Humus’ta 

faaliyet göstermektedir.571 

Örgütün lideri Şeybani hem İran hem de Irak vatandaşıdır. Rehber Hamaney’i 

Taklit Mercii olarak kabul etmektedir. Örgütün yaklaşış 450 üyesi bulunmaktadır.572 

3.2.1.5. Kefil Zeyneb Tugayları 

Temmuz 2013’te Kays Huzani liderliğinde kurulan örgüt, Asaibu Ehli’l-Hak ile 

bağlantılı olarak faaliyet göstermektedir. Çatışma alanlarında Hizbullah ile beraber 

hareket etmektedir. Şam’da bulunan bu tugayın asıl amacının diğer Şii milisler gibi 

Seyyide Zeyneb Türbesi’ni korumak olduğu iddia edilmektedir.573 3000’e yakın milisin 

örgüte üye olduğu tahmin edilmektedir. Asaibu Ehli’l-Hak komutanlarından din adamı 

Muhammed Tabatabai’nin örgüt üzerinde önemli etkisi bulunmaktadır. 

3.2.1.6. Şehit Muhammed Bakır Sadr Tugayları 

Bedr Örgütü mensuplarından oluşmaktadır.  Doğu Guta ve Havalimanı yolu 

çatışmalarında aktif görev almıştır. Genel olarak Seyyide Zeyneb ve Güney Şam 

bölgelerinde yer edinmiştir. DMO tarafından eğitilmiş milislerden oluşmaktadır.574 

3.2.1.7. Seçkin Hizbullah Hareketi (Hareket Hizbullah En-Nüceba) 

Bu örgüt, Asaibu Ehli’l-Hak’ın liderliğinden Ekrem Kerim el-Kaabi tarafından 

Suriye’deki çatışmalara müdahil olmak üzere 2012’de kurulmuştur.575 Bünyesinde 

Iraklılar ile beraber diğer ülkelerden de milisler bulunmaktadır. Örgüt Haziran 2014’ten 

sonra Irak’taki çatışmalara katılmıştır. En Nüceba uydu kanalı ve www.alnujaba.com 
                                                            
 

572  Smyth, “The Shiite Jihad in Syria and Its Regional Effects”, s.5. 
573  Smyth, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in Syria’s Shi`a Militias”, s.30. 
574  Smyth, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in Syria’s Shi`a Militias”, s.30. 
575  “The Fighting Shiite Militias in Syria”, SNHR Raporu, http://sn4hr.org/blog/2014/08/16/the-

fighting-shiite-militias-in-syria/, (son erişim tarihi 30 Mayıs 2019) 
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adlı resmi internet sitesi bulunmaktadır. Bünyesinde 3 tugay bulunmaktadır. Bu tugaylar 

Ammar bin Yasir Tugayları, İmam Hasan Efendimiz Tugayları ve el-Hamd 

Tugaylarıdır.576 

3.2.1.8. Esedullah el-Galip Tugayları 

Aralık 2013’te kurulmuştur. Irak ve Suriye’de çatışmalarda aktif görev almıştır. 

Lideri, Ebu Fatıma Ukeyle Musavi’dir. 1000-1500 milis gücü olduğu tahmin 

edilmektedir. Lideri Musavi’nin Şii Din adamı Kasım et-Tai’ye yakınlığı bilinmektedir. 

Örgüt Şam kırsalında ve Seyyide Zeyneb bölgesinde Esad rejimi güçleriyle 

operasyonlara katılmıştır. Örgüt küçük birliklerden oluşmaktadır. Yaklaşık 200 milise 

sahip olduğu ve Seyyide Rukiye Makamı’nı korumak üzere Darya’da bulunduğu 

kaydedilmektedir. 

3.2.1.9. Livae’l-Yevmi’l-Mevu’d (Vaad Edilen Gün Tugayları) 

Sadr Grubuna bağlı örgütün komutanı Muhammed Temimi’dir. Irak’tan 

Suriye’ye 2013 yılında geçmiştir. 577Şam kırsalı ve Kalamun bölgesinde varlık 

göstermektedir.  Ayrıca Halep’te de olduğu iddia edilmektedir. Resmi internet sitesi 

www.alwaadalsadeq.org’dur. 578 

3.2.1.10. İmam Hüseyin Tugayları 

2013 Temmuz’da kurulan örgüt Halep ve Şam kırsalında Esad rejimi ile beraber 

çatışmalara katılmıştır. Şii milisleri Seyyide Zeynep ve Hacer’ül-Esvad bölgesinde 

bulunmaktadır. Üyeleri Irak, İran ve Afganistan’dan gelen Şiilerden oluşmaktadır. 

Yaklaşık 1500 üyesi olduğu tahmin edilmektedir.579 

 

 

                                                            
576  Smyth, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in Syria’s Shi`a Militias”, s.31. 
577  Smyth, “The Shiite Jihad in Syria and Its Regional Effects”, s.4. 
578  Smyth, “The Shiite Jihad in Syria and Its Regional Effects” , s. 4. 
579  Smyth, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in Syria’s Shi`a Militias”, s.31. 
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3.2.1.11. El-Müemmel Tugayları 

Sadr hareketi tarafından oluşturulan örgüt, 2014 Mayıs’ından beri Esad rejimine 

destek vermektedir. Kutsal türbeleri korumak için kurulduğu belirtilen örgütün 2000 

civarı milise sahip olduğu bilinmektedir.580 

3.2.1.12. Çevik Kuvvet Birliği 

Örgüt, Irak Ordusu’nun çevik kuvvet güçleri mensuplarından oluşmuştur. 

Seyyide Zeyneb ve Şam Kırsalında faaliyet yürütmektedir.581 

3.2.1.13. Fatimiyyun Tugayı 

Afganistan/Kabil’de kurulan tugayın çoğunluğu Afganistan’daki Şiilerden 

oluşmaktadır. Aralarında İran’da yaşayan Afganların da olduğu bilinmektedir. Suriye’ye 

DMO’nun sevk ve idaresiyle getirilmiştir.  Tugay, Haziran 2014’te DEAŞ saldırısından 

sonra özellikle Kuneytra, Dera ve Şam bölgesinin savunmasında aktif yer almıştır.582  

2015’te öldürülen tugay komutanı Tevessüli’nin yerine İran asılı Hacı Haydar 

atanmıştır.  Tahran yakınlarında Veramin bölgesinde, Fatimiyyun Tugayı’na katılacak 

Afgan Şiileri eğitmek için Şehit Pavazaki askeri kampı kurulmuştur. Söz konusu bu 

kampta milisler 5 gün eğitim aldıktan sonra Irak, Suriye ve Yemen’e 

gönderilmektedir.583 Afganistan’da yaşayan mezhebi Şiilik olan ve Farsça konuşan 

Hazara toplumundan devşirilen milisler İran için insan kaynağı bulmak açısından 

bulunmaz bir fırsat oluşturmaktadır. Bu noktada mezhep kimliğinden yararlanan İran bu 

sayede hem dini hem de siyasi motivasyonu kolayca sağlamaktadır. Ayrıca İran, milis 

                                                            
580  Smyth, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in Syria’s Shi`a Militias”, s. 31. 
581  Smyth, “From Karbala to Sayyida Zaynab: Iraqi Fighters in Syria’s Shi`a Militias”, s.32. 
582  Jacques Neriah, Iran’s Foreign Legion in Syria, Institute for Contemporary Affairs, 

http://jcpa.org/article/irans-foreign-legion-syria/, (son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 
583  Ephrahim Kam, Iran’s Shiite Foreign Legion, The Instute for National Security Studies Yayınları, 

2017. 



  176

devşirmek adına Afganistan içerisindeki dini ve kültürel merkezlerden de 

yararlanmaktadır. 584 

3.2.1.14. Zeynebbiyun Tugayları 

Esad yönetimine destek vermek amacıyla Suriye’de savaşan Pakistanlı Şiilerce, 

İran’ın desteğiyle kurulmuştur. Fakir, yoksul, eğitimsiz, Pakistanlı Şii gençlerin angaje 

edilerek mezhepsel aidiyetlerini kullanarak Suriye’ye götürüldüğü bilinmektedir. 

Örgütün lideri Hüseyni Nisan 2015’te Suriye’de öldürülmüştür.585 Fatimiyyun Tugayı 

ile aynı cephede savaşmakta olup sayıları Fatimiyyun Tugayına göre azdır.586 

3.2.2. Irak ve Suriye’deki Şii Milislerin Özellikleri ve Teopolitik Hedefleri 

3.2.2.1. Amaç ve Yöntemleri 

Şii milislerin en önemli amacı görünürde Şiilerce kutsal sayılan yerler türbeler 

başta olmak üzere DEAŞ tarafından işgal edilmiş alanları geri kazanarak bu bölgelerde 

etkinlik kazanmaktır. Ancak özellikle Irak ve Suriye’de DEAŞ’tan geri alınan 

bölgelerdeki uygulamalarını gördüğümüzde, amaçlarının sadece Şiilerin yaşadığı 

bölgeleri kurtarmaktan ziyade bu bölgede demografik değişimler oluşturarak İran’ın 

Orta Doğu bölgesinde dini ve siyasi nüfuz alanının genişletilmesini amaçladıkları 

değerlendirilmektedir.  

Ayetullah Humeyni’nin “Velayet-i Fakih” sistemine göre İran İslam 

Cumhuriyeti lideri aynı zamanda Gaib İmam’ın baş temsilcisi olan “rehber”dir ve bu 

yetki ilahi yolla tevdi edilmiştir. Bu doktrin ile İran’da On İki İmam Şiileri temsilcileri 

                                                            
584  Phillip Smyth, Iran's Afghan Shiite Fighters in Syria, The Washington Institute, Haziran 2014, 

https://www.washingtoninstitute.org/policy-analysis/view/irans-afghan-shiite-fighters-in-syria, (son 
erişim tarihi 18 Haziran 2019) 

585   “The Fighting Shiite Militias in Syria”, SNHR Raporu, http://sn4hr.org/blog/2014/08/16/the-
fighting-shiite-militias-in-syria/, (son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 

586   Farhan Zahid, “The Zainabiyoun Brigade: A Pakistani Shiite Militia Amid the Syrian Conflict”, 
Terrorism Monitor, Cilt: 14 Sayı: 11, Mayıs, 2016. 
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siyasetin ve dış politikanın merkezinde kendilerini konumlandırmıştır.587 Böylelikle 

İran, “Mehdilik ve Kutsal Yerler Söylemi” ile bölgede Şiileştirme faaliyetlerine ilahi bir 

zemin hazırlama fırsatı oluşturmuştur. Böylece hem teopolitik hem jeopolitik hem de 

reel politik olarak kazanımlar elde etmek istemektedir. 

3.2.2.2. Maddi Kaynakları 

Şii milis gruplara en önemli desteği İran yönetimi sağlamaktadır. İran, özellikle 

Afganistan ve Pakistan gibi gelir düzeyi düşük ülkelerde Şii mezhebine mensup 

kişilerden milis angaje etmek için mezhepsel yakınlıklarının yanı sıra maddi destek 

vaadi ile bu kişileri savaş alanlarına taşımıştır.588 Ayrıca yine İran yönetimi İran’da 

yaşayan Afganistan ve Pakistanlı mültecileri de milis olarak angaje etmektedir. Bu 

kişilere de öncelikle din ve mezhepsel aidiyetleri üzerinden propaganda yapılarak 

savaşta öldükleri takdirde şehit olup cennette Hz. Hüseyin’in yanına gideceklerini 

vadetmektedirler. Ayrıca bu kişilere İran vatandaşlığına geçme vaadi ve ailelerine 

maddi destek sözü vererek de onları angaje etmişlerdir. İran Orta Doğu’da nüfuz 

alanının geliştirmek için bu kişileri kullanmaktadır.  Bu milislere aylık 900 dolar gibi 

bir ücret ödendiği belirtilmektedir. 589 

İran yönetimi ayrıca bu milislerden Şii mezhebine bağlı olmayanları da 

Şiileştirme çabası içindedir. Bunu yaparken mezhepsel argümanlar, dini referanslar, 

tarihsel travmalar ve ekonomik unsurları kullanmaktadır. Özellikle Suriye’de Hizbullah 

ile koordineli olarak Hizbullah’a üye kazandırmak için on binlerce Suriyeli Şii 

mezhebine geçmiş ve Hizbullah üyesi olmuştur. Üyelik artışının bir nedeni de Hizbullah 

üyelerine aylık 400 dolar ücret verilmesidir.590 Ayrıca Şii milislere maddi desteğin bir 

                                                            
587   Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisini Siyasi Boyutu”, , s.517 
588  “The Fighting Shiite Militias in Syria”, SNHR Raporu, http://sn4hr.org/blog/2014/08/16/the-

fighting-shiite-militias-in-syria/, (son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 
589  Kam, “Iran’s Shiite Foreign Legion,”  
590  “The Fighting Shiite Militias in Syria”, SNHR Raporu, http://sn4hr.org/blog/2014/08/16/the-

fighting-shiite-militias-in-syria/, (son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 
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kısmı da mensup oldukları aşiretlerden gelmektedir. Özellikle ekonomik ve lojistik 

destek bağlamında yerel aşiretlerden destek alınmaktadır. Bununla birlikte cami ve dini 

sohbetlerde gönüllülerin yaptığı bağışlar da Şii milislere aktarılmaktadır. Özellikle 

Ayetullah Sistani başta olmak üzere Irak’taki din adamlarının topladıkları din 

vergilerinin (humus-zekât) bir kısmının Şii milislere aktarıldığı bilinmektedir.591 

Irak ve Suriye’deki Şii milislere yönelik para transferini çoğunlukla DMO-

Kudüs Güçleri araçlığıyla canlı kaynak vasıtasıyla gerçekleşmektedir. Hacca giden 

şahıslar üzerinden Suriye ve Irak’a para sevkiyatı yapılmaktadır. Keza İran tarafından 

Suriye ve Irak’ta kurulan bankalar aracılığıyla da milislere destek verilmektedir. 592 

3.2.2.3.  Mehdilik ve Kutsal Yerlerin Müdafahası Söylemi ile Angajman 

Yöntemleri 

Şii din adamlarının verdiği fetvalarda milislerin angajesi sırasında, kutsal bir 

savaş (mukaddes bir cihat) yürüttüğü ve DEAŞ’a karşı mücadelenin Şiileri görevi 

olduğu argümanını kullandıkları görülmektedir. İran Rehber’i Hamaney Suriye’deki 

savaşta yer almanın gerekliliğini defalarca açıklamıştır. Irak’ta ise Ayetullah Sistani’nin 

DEAŞ’a karşı mücadele için Şii gençlerin silah altına girmesi yönündeki çağrısı Irak’ta 

Şii milis yapılanmalarının sayısının önemli oranda artmasına yol açmıştır.593 Türkmen 

din adamı Şeyh Kahtan 31 Mayıs 2015’te Kerkük/Beşir’de verdiği hutbede; “DEAŞ’ın 

Deyr  ez-Zor ve Dera’ya ulaşacağı konusunun İmam Mehdi’nin gelişinin alameti olarak 

dini kaynaklarda belirtildiğini” ifade etmiştir. 

Şiiler için önemli dini mekânlardan olan Suriye’deki Seyyide Zeyneb 

Türbesi’nin çevresinde birçok hüseyniye ve ilmi havza yer almaktadır. Dolayısıyla 

“DEAŞ’ın Seyyide Zeynep Türbesi’ne tehdit oluşturduğu” söylemi de Şii gençlerin 
                                                            
591  “The Fighting Shiite Militias in Syria”, SNHR Raporu, http://sn4hr.org/blog/2014/08/16/the-

fighting-shiite-militias-in-syria/, (son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 
592  Mansour, Jabar, “The Popular Mobilization Forces and Iraq’s Future”, s. 25. 
593  Mansour, “The Popularity of the Hashd in Iraq”, s. 28 
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gönüllü olarak milis gruplara katılmasını kolaylaştırmıştır. Bu türbenin korunması için 

İran tarafından milis angajesi için dini ve mezhepsel propaganda enstrümanlarından 

yararlanılmıştır. Özellikle Türbe’nin özelliklerinin yansıtıldığı çizimler, hikâyeler, 

marşlar ve ilahilerden istifade edilmektedir. Posterlerde türbenin üzerinde Şii inancına 

göre “Hz. Zeyneb’in intikamının alınmadığını gösteren” kırmızı bayrak kullanılmakta 

ve “Zeyneb ikince kez esir alınmayacak” ifadelerine yer verildiği görülmüştür.594 

Ayrıca Şii örgütler için çatışma bölgelerindeki yerel halk, öncelikle kazanılması 

gereken bir unsurdur.  İran tarafından oluşturulan “Halk Komiteleri” gönüllülerin 

angajesinde öncü rol oynamaktadır. Şii şehitlerin ve Şiilerin kutsal mekânlarının 

resimlerinin basıldığı posterler özellikle Kerbela ve Necef’te asılarak dini mekânları 

ziyarete gelen Şiilerin ilgisini çekmeyi hedeflemektedir. Posterlerde Şiilere ait kutsal 

mekânları korumak isteyenlerin iletişimi için telefon numaralarına yer verilmektedir.595 

Şehitlik ve Şii ritüellerin yaygın olarak kullanıldığı propaganda faaliyetlerinde Şiiliğin 

İran dış politikasında etkisinin yüksek olduğunun ispatlanması açısından somut örnekler 

teşkil etmektedir diyebiliriz. 

Bütün bunlarla birlikte Irak ve Suriye’de DEAŞ’e karşı mücadelede yer alması 

amacıyla yerel halktan gençler zorla silahaltına alınmaktadır. Özellikle Irak’ta Musul ve 

Telafer’in DEAŞ tarafından işgal edilmesi üzerine Bağdat’ın güneyine yerleşen Şii 

Türkmenlere “Haşdi Şabi kadrolarına adam gönderilmesi” yönelik baskı yapıldığı ifade 

edilmektedir. Babil/Hille’de Şii Türkmen ailelerle görüşen HŞ mensupları, söz konusu 

ailelerin irtibat ve nüfus bilgilerini kaydetmekte ve yapılan görüşmelerde “DEAŞ ile 

mücadelede bizim çocuklarımız sizler için şehit oldu. Sizler de topraklarınızı geri 

                                                            
594  Phillip Smyth, “Iran's Afghan Shiite Fighters in Syria”, The Washington Institute, Haziran 2014, 

https://www.washingtoninstitute.org/policy-analysis/view/irans-afghan-shiite-fighters-in-syria, (son 
erişim tarihi 18 Haziran 2019) 

595    Sahadaki gözlemler neticesinde elde edilen bilgi. 
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kazanmak için HŞ saflarına çocuklarınızı gönderin” diye baskı yaptıkları 

bilinmektedir.596 

Aile bağlarının ve gençlik kollarının kullanılması da Şii örgütlerin bir diğer 

angaje yöntemidir. Şii örgütler “kutsal savaş için çağrı” posterlerinde genç militanların 

resimlerine yer vererek gençlere hitap etmektedir. Ayrıca milislerin ailelerinin de angaje 

faaliyetlerinde önemli olduğu bilinmektedir. Ailenin bir üyesinin çatışmalarda ölmesi ve 

yaralanması ailenin diğer fertlerinin milislerin arasına katılmasını 

kolaylaştırmaktadır.597 

Bir diğer angaje yöntemi olarak internet kullanılmaktadır. Sosyal medya ve 

bloglardan angaje faaliyetleri sürdürülmektedir. Milis adaylarının bloglarda yer verilen 

telefon numaralarını arayarak ya da blogların yorum bölümlerine yazarak irtibat 

bilgilerini verdikleri tespit edilmiştir. Angaje için kullanılan internet sitelerinden 

“ValieAmr” 2013 yılında 3522 kişinin gönüllü listesine adını yazdırdığını açıklamıştır. 

Suriye’deki çatışmalar için ise Ghobe.ir adlı internet sitesinde kullanıldığı iddia 

edilmektedir. Ayrıca Şii milislerin Twitter, Facebook, Youtube gibi popüler sosyal 

medya siteleri aracılığıyla de savaşan Şii milislerin “kahramanlaştırıldığı” 

görülmektedir.598  Özellikle Facebook üzerinden Şii milislere katılmanın yollarını 

gösteren öneriler yayınlanmaktadır.599 

3.2.2.4. Haberleşme ve Propaganda Faaliyetleri 

Şii milislerin büyük bir bölümünün kendine ait TV kanalları, internet siteleri ve 

gazeteleri bulunduğu ve bu organlar üzerinden propaganda ve angaje faaliyetlerini 

yürüttüğü görülmektedir. Bedr Örgütü’nün Gadr TV, Asaibu Ehli’l-Hak grubunun Ahed 

                                                            
596  Sahadaki gözlemler neticesinde elde edilen bilgi. 
597  “The Fighting Shiite Militias in Syria”, SNHR Raporu, http://sn4hr.org/blog/2014/08/16/the-

fighting-shiite-militias-in-syria/, (son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 
598  Pierre Pahlavi, “Understanding Iran’s Media Diplomacy”, Israel Journal of Foreign Affairs, Cilt: 6, 

Sayı: 2, s. 21.  
599  Pahlavi, “Understanding Iran’s Media Diplomacy”, s. 22. 
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TV yayın organları bulunmaktadır.600 Buralarda yapılan yayınlarda Şiilik ve Şii 

milislerin ile ilgili marşlar, videolar ile gençlere ulaşmayı hedeflemektedirler.601 Bu 

yayınlarda Mehdi ve Şiilik açısından kutsal sayılan yerlerin korunması bağlamında 

sürekli yayınlar yapıldığı bilinmektedir. 

3.3. Yemen’deki Şii Milisler ve Siyasi-Mezhepsel Faaliyetleri 

İran, Orta Doğu’da Suudi Arabistan ve İran arasında artan rekabet bağlamında, 

Arap Baharı ile birlikte Körfez Bölgesinde etkinliğini artırmak için birtakım dış politika 

hamleler yapmaya başlamıştır. Bilhassa Körfez Bölgesi’ndeki Şii gruplara nüfuz etmeye 

yönelik faaliyetlerini artırmıştır. Bu kapsamda İran, Körfez’de “sert ve yumuşak güç 

unsurlarını” devreye sokarak Şii milislere askeri, siyasi, ekonomik yardımlarını 

artırmıştır. İran’ın Şii bir güç olarak Körfez bölgesindeki etkinliği artırması, özellikle 

bünyesinde önemli sayıda Şii nüfus barındıran Körfez ülkeleri için ciddi bir tehdit 

olarak algılanmaktadır. Bahreyn’de Şii nüfus %70 iken, Yemen’de %35, Kuveyt %30, 

BAE %16, Suudi Arabistan %10, Katar %8 ve Umman’da da %5 Şii bulunmaktadır. 

Bölgedeki bu Şiilerde en etkilisi Yemen’deki Husi/Ensarullah Hareketidir. 

3.3.1. Husiler ve Ensarullah Hareketi 

Husiler, Yemen nüfusunun yaklaşık yüzde 35’ini oluşturan Şii mezhebinin 

Zeydi koluna mensup kabileler içerisinde yer almaktadır. Husi kabilesinin, Ensarullah 

Hareketi adı altındaki silahlı bir örgüte dönüşmesi ve bu süreçte ideolojik alt yapısının 

Zeydilik’ten İran Şiiliğine evirilmesinde602 Tahran yönetiminin rolü büyüktür. Husiler, 

                                                            
600  Pahlavi, “Understanding Iran’s Media Diplomacy”, s. 23. 
601  Duman, Sönmez, “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü”,, s.258. 
602   Zeydi inancına sahip Yemenliler İran Şiiliği (On İki İmam İnancı)’den farklı olarak Hz. 

Muhammed’in damadı ve torunları olan ilk 5 İmam’ı takip etmektedirler. Yemen’e özgü bir mezhep 
olan Zeydilik, tarihsel ve siyasal olarak Sünnilik ile çatışma içerisinde olmamıştır. Bundan dolayı 
Zeydiliğin tam olarak Şiiliğin bir kolu olmadığı ve Sünnilere yakın bir yaklaşım sergilemesi 
nedeniyle Sünniliğe yakın bir mezhep olduğu yönünde görüşler de mevcuttur. 
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ideolojik yapısı ve faaliyetleri sebebiyle Yemen’deki Sünni ve Zeydi kabilelerden 

zamanla bağımsızlaşarak İran yönetimine yakın bir siyasi oluşuma dönüşmüştür. 603 

Husi Hareketi, adını, 2004’te Yemen Cumhurbaşkanı Ali Abdullah Salih’e karşı 

ilk isyanı başlatan ve örgütün kurucusu sayılan Hüseyin Bedrettin el-Husi’nin mensubu 

olduğu Husi kabilesinden almıştır. 1990’ların sonunda İran Kum’da ve Lübnan’da 

aldığı dini eğitim sonucu İran On iki İmam Şiiliğini benimsemiş ve lideri olduğu grubu 

İran Şiiliği doğrultusunda etkilemiştir.604 

Husiler, Yemen’de 1962 yılında başlayan Cumhuriyet döneminin öncesindeki 

İmamet Rejimi’ne tekrar dönme çabası içindedir. 1962’den itibaren yönetimde Sünni 

grupların etkisinin olması sebebiyle, Husiler kendilerinin dışlandığını düşünerek Zeydi 

kesimin Husilerin liderliğinde yeniden iktidara gelmesini temel hedef olarak 

seçmişlerdir. Ayrıca Husiler devleti Hz. Muhammed’in soyundan gelen kişilerin 

yönetmesi gerektiğine inanmakta olup, kendi soylarının Hz. Muhammed’e dayandığını 

iddia ederek devleti yönetme hakkının Husilere ait olduğunu savunmaktadırlar. Bu 

bağlamda Husiler, 1979 İran İslam Devrimi sonrası İran’da kurulan “Velayet-i Fakih” 

sistemine benzer bir “İmamlar Devleti’ni Yemen’de uygulamaya sokmak 

istemektedirler. 

Abdülmelik el-Husi 2004’ten bu yana hareketin lideridir. 2004-2010 arasında 

Yemen Ordusu ile 6 kez savaşmıştır. Arap Baharı ile birlikte 2011’de Yemen’in 

kuzeyindeki kabileler ve Suudi Arabistan Ordusu ile çatışmıştır. İran’ın yönlendirmesi 

ile Yemen’de mezhep temelli çatışmalara dâhil olmuştur. 605 2011’de Yemen’deki siyasi 

sürece ilişkin müzakerelere katılmıştır. Taleplerinin karşılanmadığı gerekçesiyle 

                                                            
603   Mehmet Al൴ Büyükkara, “Sosyal, S൴yası̂ ve D൴nı̂ Yönler൴yle Yemen Hûsı̂ Hareket൴”, Dı̂vân 

Disiplinlerarası Çalışmalar Dergisi cilt 16 say› 30 (2011/1), ss. 115-152. 
604    Büyükkara,  “Sosyal, S൴yası̂ ve D൴nı̂ Yönler൴yle Yemen Hûsı̂ Hareketi”, ss. 115-152. 
605   Ben Hubbard, “Iran Out to Remake Mideast With Arab Enforcer: Hezbollah”, NY Times 

https://www.nytimes.com/2017/08/27/world/middleeast/hezbollah-iran-syria-israel-lebanon.html, 
(son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 
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Temmuz 2014’ten itibaren Sade’den güneye doğru ilerleyerek Başkent Sana 

çevresindeki bazı bölgeleri kontrol altına almış ve Eylül 2014’te Sana’yı ele geçirmiştir. 

Ocak 2015’te ise Yemen Cumhurbaşkanlığı Sarayı’nı kuşatarak Cumhurbaşkanı 

Mansur Hadi’nin Sana’yı terk etmesine neden olmuştur. 

Yemen/Sade’de karargâhı bulunan Ensarullah Hareketi dini, siyasi ve silahlı bir 

harekettir. Lübnan Hizbullah’ını örnek almıştır. Bundan dolayı Yemen Hizbullah’ı 

olarak da anılmaktadır. Resmi olarak siyasi parti olmamasına rağmen, pratikte 

Yemen’deki siyasi partilerden biri olarak görülmektedir. Husi Ensarullah hareketi A. El 

Husi’nin tartışılmaz dini-siyasi-askeri önderliğinde “siyasi komite” ve “askeri kanat” 

şeklinde iki ana bölümden oluşmaktadır. Askeri kanat her il ve çatışma bölgesindeki 

saha komutanları aracılığıyla silahlı faaliyet yürütürken, siyasi komite ise devlet 

temsilcileriyle görüşme, kamuoyuna açıklama yapma gibi faaliyetlerden sorumludur.606 

Husilerin silahlı milis sayısının 30.000, sempatizan sayısının ise yaklaşık 

100.000’i bulduğu tahmin edilmektedir.607 Amaç ve Stratejileri kapsamında Yemen’de 

İran Devrimi benzeri bir yapı oluşturulması, İran Devriminin korunması ve İslam 

Dünyasına ihraç edilmesi, Basra Körfezi ve Arap Yarımadası’nın kontrolünü ele 

geçirmek amacıyla İran ile iş birliği yapılması, Yemen’in Sünni yönetimden kurtarılması 

ve Şii İran’a sadık bir hükümetin kurulması gibi hedefleri bulunmaktadır.608 

Lübnan Hizbullah’ı tarzı bir yapıya dönüştürülmüştür. Bu çerçevede Husiler 

girdikleri silahlı çatışmaların büyük bir kısmından galip çıkarak Yemen’deki askeri 

kapasitenin yüzde 70’ni ele geçirmiş, birçok askeri tesis ve Scud gibi gelişmiş füzelerin 

olduğu hava üslerini kontrollerine almıştır. 

                                                            
606   Al൴ Sem൴n, “Yemen Kr൴z൴, Hus൴ler ve İran-Körfez Güç Mücadeles൴”, Bilgesam Raporu, Nisan 2015, 

s.2.  
607   “Asiri: Husileri İran ve Hizbullah eğitiyor”, Al Jazeera, 8 Nisan 2015 

http://www.aljazeera.com.tr/haber/asiri-husileri-iran-ve-hizbullah-egitiyor, (son erişim tarihi 18 
Haziran 2019) 

608   Kam, “Iran’s Shiite Foreign Legion,”, s. 20.  
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Finans kaynakları olarak Hizbullah ve İran’dan gelen maddi desteklerden 

yararlanmaktadır. Ayrıca Marib’deki petrol ve gaz yönünden zengin bölgelerin ele 

geçirilmesi yönünde planlar yapılmıştır. Ancak bölgede etkili olan Sünni kabileler ve 

Arap Yarımadasındaki el-Kaide (AYEK) Husilerin bu bölgeyi ele geçirmesini engel 

olmuştur.  Ayrıca kontrol altına aldıkları bölgelerdeki halktan İran Şiiliğine özgü 5’te 1 

oranında Humus vergisi almaktadır.  Ticari ilişkiler ile elde edilen kazanç da gelirler 

arasındadır. 

Silah ve mühimmat ihtiyaçları da silah kaçakçılarından vasıtasıyla İran ve 

Hizbullah tarafından karşılanmaktadır. Ayrıca Rusya’nın da silah yardımı yaptığı 

bilinmektedir.609 Örgüte katılımı özellikle Yemen’deki Zeydi nüfustan sağlamaktadır. 

Ayrıca DMO-Kudüs Güçleri’nin İran’ın Sistan-Belucistan Eyaleti’nde, Umman 

Körfezine yakın bir bölgede Afganistan ve Pakistan’dan gelen mültecilere yönelik 

askeri eğitim kampında Yemen’de gönüllü savaşacak birlikler oluşturulmakta ve gruplar 

halinde Yemen’e gönderilmektedir. Husiler, Suriye ve Lübnan’daki Hizbullah kampları, 

İran ve Eritre de dâhil olmaz üzere çeşitli bölgelerde militanlarına askeri eğitim 

vermektedir.610 

Haberleşme ve Propaganda faaliyetleri olarak Sana’da kamu binalarına el 

koyduklarında, Yemen Devleti’ne ait Saba Ajansı, Yemen TV, Sevre, eş-Şeria ve el-Ula 

gazetelerini de ele geçirmiş ve bunlardan kendi lehlerine yayın yapmasını 

sağlamışlardır. Lübnan merkezli el-Mesira TV de Husilere yönelik propaganda içerikli 

yayın yapmaktadır. Yine Husiler internet üzerinden sosyal medya sitelerini de aktif 

olarak kullanmaktadır. Bu haber ve propaganda sürecinde diğer milisler gibi Mehdilik 

ile Kutsal Yerler Söylemi gibi Şiilik açısından önemli unsurlar izletilmektedir. 

                                                            
609  Murat Cingöz, “Yemen Krizinin Kökeni”, Orsam Raporu, Nisan 2019. 
610  Ben Hubbard, Iran Out to Remake Mideast With Arab Enforcer: Hezbollah, NY Times 

https://www.nytimes.com/2017/08/27/world/middleeast/hezbollah-iran-syria-israel-lebanon.html, 
(son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 
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Bölgesel ve Küresel aktörlerle ilişkilerini geliştiren Husiler, İran ve Lübnan 

Hizbullah’ı ile doğal bir müttefiklik içindedir. Ayrıca Rusya ve Çin ile de iyi ilişki 

içerisindelerdir. Suudi Arabistan başta olmak üzere Körfez İş birliği Konseyi ülkeleri 

İran yanlısı Şii faaliyetleri nedeniyle Husileri tehdit olarak algılamaktadır. Yemen’deki 

mezhep temelli iç savaşın Şii nüfusu barındıran Körfez ülkelerine sıçrama riski bu 

ülkeleri endişeye sevk etmiştir. Suudi Arabistan ve BAE 2015’te aldıkları kararla 

Husileri terörist örgütler listesine almışlardır. Umman, Körfez İş birliği Konseyi ülkeleri 

içinde İran’a daha yakın ilişkileri kapsamında Husilere ilişkin konularda arabuluculuk 

yapmaya çalışmaktadır.611 

Suudi Arabistan ve İran arasındaki yaşanan jeopolitik ve jeostratejik rekabet 

Yemen’de kendini göstermektedir.  Orta Doğu’da birçok bölgede vekâleten savaş 

yürüten iki devlet Yemen’de de karşı karşıya gelmiş ve Yemen mezhep temelli iç 

savaşa sürüklenmiştir.612 Bu çatışmaların Orta Doğu bölgesinin geneline de yayılma 

ihtimali her zaman mevcuttur. 

3.4. Lübnan’daki Şii Milisler ve Siyasi-Mezhepsel Faaliyetleri 

Lübnan ve İran’daki Şiiler arasındaki ilişki 12. yüzyıla kadar dayanmaktadır.613 

İlişkilerin gelişmesi ise 16.yüzyılda İran’da iktidarı ele geçiren Safeviler döneminde 

olmuştur. Lübnan’da Şiiliğin ilk yerleşim alanı olarak kabul edilen ve ülkenin 

güneyinde bulunan öğrenim merkezi Cebeliamil, İranlılara yönelik Şiilik eğitiminde rol 

oynamıştır. Lübnanlı Şii ulema da Safevi Devleti’nde en yüksek makamlara getirilerek 

ödüllendirilmiştir. 614 

                                                            
611   Ben Hubbard, Iran Out to Remake Mideast With Arab Enforcer: Hezbollah, NY Times 

https://www.nytimes.com/2017/08/27/world/middleeast/hezbollah-iran-syria-israel-lebanon.html, 
(son erişim tarihi 18 Haziran 2019) 

612    Dixon, “Beyond Secterianism ih the Middle East? Comperative Perspectives on Group Conflict”, ss. 
11-36. 

613   Mehdi Bigi, Kudret-i Nerm-i Cumhuri İslami-yi Der Lübnan, İmam Sadık Üniversitesi Yayınları, 
Tahran, 1969, s.228-230. 

614    Fawwaz Traboulsi, A History of Modern Lebanon, London, Pluto Press, 2007, s. 3-9. 
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1946’da bağımsızlığını kazanan Lübnan’da siyasi güç uzun süre nüfusunun 

%35’ini oluşturan Hıristiyan Marunîlerin elinde olmuştur. Yönetimde etkin olmayan dar 

gelirli ve eğitim seviyesi düşük Şiiler ise ilk defa 1975-1990 yılları arasında devam eden 

iç savaşta İmam Musa Sadr615 liderliğinde EMEL (Lübnan Direniş Tugayı/ Efvec el-

Mukavveme el-Lübnaniye) adı altında 1975’te örgütlenmiştir.616 Hizbullah’ın temelini 

EMEL milis örgütü oluşturmuştur. Lübnan’ın ilk Şii milis örgütü olan EMEL’in kuruluş 

amacı, Şiilerin siyasi sistemde daha iyi temsil edilmeleri ve Filistin Kurtuluş Örgütü 

nedeniyle İsrail’in hedefi haline gelen Güney Lübnan’daki Şiileri korumak olarak 

açıklanmıştır.617 Bu dönemde Lübnanlı Şiiler’den Ayetullah Humeyni’nin devrimci 

ideolojisinden etkilenenler olmuştur.618 

1970’lerde Lübnan, İran Şahı Muhammed Rıza Pehlevi muhaliflerinin rahatça 

hareket edebildiği bir yerdi. Nitekim 1979 İslam Devrimi sonrasında İran yönetiminde 

yer alan birçok şahsın, Hizbullah’ın müstakbel karar alıcı kadrosuyla irtibatları 

1970’lere dayanmaktadır. EMEL hareketi ise gerek FKÖ karşıtı tutumu gerekse 

Humeyni’yi benimsememesi ve velayet-i fakih inancına olan uzaklığından dolayı İran 

tarafından sadık bir ortak olarak kabul görmemiştir.619 İran 1979 devrimi sonrası İslami 

Çağrı (Dava) Partisi mensuplarını EMEL’in içine sızmaya yönlendirdiği ve İran’a 

müzahir bir grup oluşturmak için Dava partisini teşvik ettiği bilinmektedir.620 Dava 

partisi içinde bu yolu benimsemiş kişi ise Seyyid Hasan Nasrallah’tır.621 

                                                            
615   1928’de İran Kum doğumludur. İran vatandaşı olan Musa Sadr, annesi Lübnanlıdır. 1958’de 

Lübnan’a yerleşmiştir ve Şiilerin lideri olmuştur.. 
616  Fouad Ajami, The Vanished Imam: Musa al Sadr and the Shia of Lebanon, 1986 Londra: Cornell 

University Press, s. 21. 
617  Ajami, The Vanished Imam: s.21. 
618  Bigi, Kudret-i Nerm-i Cumhuri İslami-yi Der Lübnan, s.228-230. 
619   Gökhan Erdem, Lübnan’da Şii Siyasi Hareketin Evrimi: Emel’den Hizbullah’a. The Turkish 

Yearbook of International Relations, 2018, 49(1), s.48. 
620   Erdem, Lübnan’da Şii Siyasi Hareketin Evrimi: Emel’den Hizbullah’a s.48. 
621  1992’den beri Hizbullah Genel Sekreteri’dir. 1960 yılında Lübnan/Beyrut’ta dünyaya gelmiştir. 

Necef’te dini eğitim almıştır. 1975-1990 Lübnan İç Savaşında EMEL’in Beka komutanlığını 
yapmıştır. İsrail’in Lübnan’ı işgaliyle EMEL’den ayrılanlarla birlikte Hizbullah’a katılmıştır. 
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EMEL hiyerarşisi içinde görüş ayrılıkları neticesinde, İran’ın yardımı ve 

Suriye’nin desteği ile EMEL’den ayrılan bir grup tarafından 1982 yılında Hizbullah 

(Allah’ın Partisi) kurulmuştur.622 İran, Irak ile savaş halinde olmasına rağmen İsrail’in 

Lübnan’ı FKÖ’nün varlığı nedeniyle işgal ettiği bir dönemde, Lübnan’a desteğini ilan 

etmiştir. Ayetullah Humeyni’nin talimatıyla Suriye, Haziran 1982’de 1500 DMO 

askerinin Lübnan’a geçmesine izin vermiştir.623 Böylelikle İran, Hizbullah’a ihtiyacı 

olan örgütsel, maddi, askeri, lojistik ve eğitim desteğini vermeye başlamıştır. İran 

Hizbullah’ı kurup Lübnan içerisinde güçlü bir konuma gelmesi için her türlü desteği 

sağlayarak Lübnan’da devlet içinde devlet haline getirmiştir.624 Ayrıca Tahran yönetimi 

İran İslam Devrimi sonrası “rejim ihracı” politikasının en başarılı örneğini Hizbullah 

olarak görmesi de önemlidir.625 Birçok İranlı yetkili “Hizbullah’ın İran’ın stratejik bir 

güvenlik unsurlarından biri olduğunu ve İsrail’e karşı savunmasından bir cephe teşkil 

ettiğini defalarca dile getirmiştir.626 

1982’de Hizbullah bir Şii hareketi olarak doğmuş ve İsrail ile savaşarak 18 

mezhepli Lübnan’da birçok kesimin desteğini ya da sempatisini kazanmıştır.627 76 İsrail 

askerinin hayatını kaybettiği 11 Kasım 1982’deki intihar saldırısı ile “yenilmez” İsrail 

algısının önemli bir darbe vuran Hizbullah, 1985’te İsrail’in Lübnan’dan çekilmesinde 

önemli bir rol oynamıştır. Nitekim İsrail Kuzey Bölgesi Komutanı 1985 yılında yaptığı 

açıklamada “Lübnan Savaşı’nın başarıya ulaşmadığını, ülkedeki mezhep ağını ve bu 

ağın karışıklığını yeterince hesaplayamadıklarını, halkın tepkisini iyi 

değerlendiremediklerini ve hatalı olduklarını” ifade etmiştir. İsrail, Lübnan’dan 24 

Mayıs 2000 yılında tamamen çekilmiştir. Hizbullah ise İsrail karşısında elde ettiği 

                                                            
622  Filippo Dionigi, Hezbollah, Islamist Politics and International Society, Palgrave Macmillan 

Yayınları, New York, 2014.s.93. 
623  Cleveland, Modern Ortadoğu Tarihi, s.429. 
624  Joseph Daher, The Political Economy of Lebanon’s Party of God, Pluto Press, Londra, 2016, s.45. 
625  Shahram Akbarzadeh, Why does Iran need Hizbullah?, The Muslim World, 2016,106(1), s.130.  
626  Bayram S൴nkaya, “Sur൴ye Kr൴z൴ Karşısında İran’ın Tutumu ve Şam-Tahran İtt൴fakının Temeller൴”, 

Akademik Orta Doğu, 2015, 10(1), 148. 
627  Kor, Orta Doğu’nun Aynası Lübnan, s. 10. 
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kazanımlar neticesinde Arap Dünyasında halkın önemli bir kısmının desteğini alan 

bölgesel bir güç olmuştur. Lideri Hasan Nasrallah’ın Şii Sünni bütün kesimlerde 

popülaritesini artırdığı görülmüştür.628 

Hizbullah, Lübnan içerisindeki Şii toplumunu üçüncü sınıf vatandaş olmaktan 

çıkartarak, ülkenin en güçlü gruplarından biri haline getirmiştir. İran ve Suriye’nin de 

desteği ile siyasi ve askeri kurumlardan daha etkin bir örgüt haline gelmiştir.629 Fakat 

2006’da yılında Hizbullah tarafından 8 İsrail askerinin öldürülmesi ve iki askerin 

kaçırılması nedeniyle İsrail Beyrut’tu 34 gün bombalamış, 1200 sivil hayatını 

kaybetmiştir. Hizbullah’ın bu hamlesi ve neticesinde, Lübnan altyapısının bu savaşta 

zarar görmüş olması Hizbullah’ın eski sempatisini yitirmesine neden olduğu ifade 

edilmiştir.630 Ama Hizbullah’ın İsrail ordusuna yaşattığı kayıplar sebebiyle de Arap 

dünyasında psikolojik üstünlük sağlayarak İsrail’in imajını zedelemiştir. İran yönetimi 

Hizbullah’ın taban kaybetmesini önlemek amacıyla, zarar gören Şii bölgelerin imarı ile 

Lübnan genelinde yardım ve rehabilitasyon (iyileştirme) faaliyetleri için Hizbullah’a 

yüklü miktarda yardım göndermiştir.631 2008 yılında Lübnan Hükümetinin, Hizbullah’a 

ait iletişim şebekesini yasadışı ilan etmesi sonucunda Hizbullah, Beyrut’u yarım saat 

işgal ederek kentte hayatı durdurmuştur. Bu örnekte de gördüğümüz gibi Hizbullah’ın 

Lübnan’daki etkinliği çok güçlüdür.632 

2011’de başlayan Suriye iç savaşında ilk kez kendi toprakları dışında savaşan 

Hizbullah, Irak, Yemen ve Bahreyn’e uzanan faaliyetleri ile bölgesel gelişmeler 

etkileyen güçlü bir aktöre dönüşmüştür. Esad rejiminin yıkılma tehdidiyle karşı karşıya 

                                                            
628  Valbjørn&Bank, "Signs of a New Arab Cold War: The 2006 Lebanon War and the Sunni-Shi‘i 

Divide",  s. 6-11.  
629    Alexander Henley, “Religious Authority and Sectarianism in Lebanon” Beyond Sunni and Shia The 

Roots of Secterianism in A Changing Middle East, Editör: Frederic Wehrey, Oxford Yayınları, New 
York, 2017, s. 283-30 

630  Valbjørn& Bank, "Signs of a New Arab Cold War: The 2006 Lebanon War and the Sunni-Shi‘i 
Divide", s. 6-11  

631  Morten, Bank, “Signs of a New Arab Cold War: The 2006 Lebanon War and the Sunni-Shi‘i 
Divide”, s. 6-11 

632  Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları, s.72 
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kaldığı zamandan itibaren İran’ın da desteğiyle Suriye’deki en güçlü Şii milis gücü 

haline gelmiştir. Keza Irak’ta da Hizbullah güçleri Mehdi Ordusuna destek göndermiş 

ve Irak’taki Şii gruplara eğitim vermiştir. Hizbullah’ın Suriye’deki savaşçı sayısı 7000-

10.000 arasında olduğu tahmin edilirken, kendisine bağlı Şii milislerle beraber bu sayı 

20.000’i bulmuştur.633 

Özetle İran, Arap Baharı ve özellikle Suriye iç savaşı ile birlikte askeri varlığını 

İran dışı topraklara yayma sürecine girmiştir. Bu çerçevede Suriye’de, Irak’ta, 

Yemen’de ve Lübnan’da Şii gruplara destek verirken bu desteği Şii milisler aracılığıyla 

sağlamak yoluna gitmiştir. Bölgedeki Şii milislere genel olarak baktığımda; 

isimlerinden eğitim süreçlerine propaganda faaliyetlerinden bayraklarına kadar Şiilik 

açısından önemli olan Mehdilik, Kutsal Yerler, On iki İmam’ın hayat hikâyesi ve 

yaşadıkları, yakınları ile ilgili hikâyelerin propaganda faaliyeti olarak kullanıldığı 

görünmektedir. İran bu noktada temelde Fars milliyetçiliğine oturtulmuş Şii kimlikle 

bütünleştirilmiş bir silahlı güçlerle bölgede realist dış politika bakımından amaçlarını 

gerçekleştirme yoluna giderken aynı zamanda sosyal inşacı bir yaklaşımla bir dini 

kimlik inşası oluşturarak İran dışındaki söz konusu ülkelerde Şiilik üzerinden İranlılık 

kimliği yaratmaya çalışmaktadır. Bunu yaparken de güvenlik kaygılarını da ön plana 

çıkartarak hibrit bir strateji izlediği düşünülmektedir. Daha önce de detayları ile ele 

aldığımız Şii milisler ve faaliyetleri bize göstermiştir ki İran, salt dış politika çıkarları 

doğrultusunda bölgede hareket etmemektedir. Doğrudan Rehber Hamaney’e bağlı olan 

Devrim Muhafızları Ordusu ve Kudüs Güçleri, İran dış politikasını (özellikle yakın 

coğrafyasında Suriye, Irak, Yemen ve Lübnan gibi)  belirlemektedir. Bu yapılar hem 

İran dışı ülkelerden söz konusu ülkelere Şii milisler getirerek hem de Şii toplumla yakın 

işbirliği içerisine girerek teopolitik, jeopolitik ve reel politik amaçlarla hareket 

etmektedir. Bulundukları coğrafyada en üstün otorite olmak ve dini anlamda da 

                                                            
633  Yegin, İran’ın Bölgesel Faaliyetleri ve Güç Unsurları, s. 72. 
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egemenliklerini genişletmek isteyen Şii yöneticiler, Mehdi beklentisini güncel siyaset 

ve dış politika şartlarına uygun bir şekilde harmanlayarak İran dış politikasını 

belirlemektedirler. Humeyni ve sonrasında gelen Ali Hamaney ve diğer İranlı 

yöneticiler, kendilerini Mehdi’nin asıl temsilcisi olarak görmeleri nedeniyle siyasi ve 

sosyal birçok politikayı Mehdi’nin adına yapıyormuş gibi söylem geliştirmişlerdir. İran 

yöneticileri, hem siyasi lider hem de Mehdi’nin vekili olarak Rehber sıfatıyla hareket 

ederek ve Mehdi’nin gelişi rivayetlerini günümüz koşullarına uygulayarak dış politikayı 

belirlemektedirler. Günümüzde bu rivayetler, Irak, Suriye, Lübnan ve Yemen’de var 

olan Şii milislerin dini ve siyasi olarak beslendiği en önemli kaynaklardan biri haline 

gelmiştir.634  

Tahran yönetimi, Şii milislerin bulunduğu ülkelerde Şii inanışa yönelik 

varoluşsal bir tehdit oluşturacağı korkusuyla teopolitik, reel politik ve jeopolitik 

politikalarla hareket etmektedirler. İran, bu nedenle Şii inanışı ve İran teokrasisine 

desteği temel alan toplumsal ve dini ağlar kurmuştur ve kurmaya da devam etmektedir. 

İran, teknik, mali destek ve propaganda yoluyla vekillerinin sesinin daha çok 

duyulmasını sağlamaktadır. Bu politika sayesinde, Tahran’a, Şii milislerin bulunduğu 

ülkelerde yerel ve ulusal makamları es geçme ve nihayetinde hükümetleri şekillendirme, 

anlaşmazlıkları çözme ve politikaları belirleme fırsatı vermektedir. Bu durum, yerel 

siyasi aktörleri endişelendirmektedir ama savaşın harap ettiği ülkelerde İran’ın rakipleri 

genellikle onun söylemine ve sahadaki ağlarına karşı çıkamayacak kadar zayıf durumda 

olduğu için etkili olamamaktadır. Bu durum İran için jeopolitik, teopolitik ve reel 

politik kazanımlar sunsa da ve İran’ın güvenliğini pekiştirse de, Şii milislerin 

bulundukları ülkelerde güvenlik zafiyetleri yaratarak daha büyük sorunlara neden 

olması kuvvetle muhtemeldir.  

                                                            
634    Hakyemez, “Günümüz İran Şiiliğinde Mehdi Beklentisini Siyasi Boyutu”, s. 524. 
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Bu noktada İran Şiiliği araçsallaştırıyor demek bizce eksik bir tanımlama 

olacaktır.  İran yönetiminin söz konusu ülkelerde Şiiliğin gücünden yararlandığı 

aşikârdır. Fakat Şii milislerin seçilmesinden eğitim faaliyetlerine, propaganda 

araçlarından bölgedeki demografiyi değiştirme çalışmalarına kadar birçok veri bize 

Şiiliğin araçlaştırılmasından daha da öte bir teopolitik amaçla hareket edildiğini 

göstermektedir.  

Söz konusu milislerin dini anlamda Şii ritüellere ve dini liderlerine bağlılıkları 

da bu milisler üzerindeki Şiilik olgusunun araçlaşlaştırılmasından daha öte bir anlam 

ifade ettiği bizce de bilinmektedir. İran’ın yaptığı bu politika İslam mezhepleri tarihi 

açısından Şiilik bağlamında önemli olduğu gibi dini ve uluslararası ilişkiler ve dış 

politika bakımından da kendine has özgü bir yapı barındırarak incelenmeye değer 

görülmüştür. Kısacası Şiilik ve İran dış politikası “simbiyotik” bir ilişkiyle birbirine 

bağlıdır. İslam mezhepleri tarihi açısından Şiiliğin, bireysel ve toplumsal etkilerinin 

yanı sıra İran için özellikle dış politikaları bakımından önemli olduğunu özelinde Şii 

milisler ve Şii milislerin faaliyetleri bize göstermiştir.  

4.  Genel Değerlendirme 

Türkiye’nin de içinde yer aldığı Orta Doğu bölgesi tarih boyunca çatışma ve 

mücadelelere konu olmuş ve her zaman insanlık için farklı nedenlerle de olsa önemini 

korumuştur.  Orta Doğu salt bugün değil tarihin her devrinde siyasi, stratejik, kültürel, 

ekonomik, dini ve küresel dengeler açısından insanlığın gelişmesinde önemli rol 

oynamıştır. Bu bölge, insanlığın tarihteki tecrübesinde, medeniyetlerin doğuşunda en 

büyük katkıyı sağlamıştır. Bölge, medeniyetlerin beşiği olmuş, medeniyetlerin 

yayılmasında bir tür kavşak ve intikal noktası olarak yer almıştır. Doğu ile Batının 

kesiştiği bir kavşak noktası olan Orta Doğu, yalnızca ekonomik ya siyasi ilişkiler 

açısından değil aynı zamanda inançların, kültürlerin ve medeniyetlerin birbiriyle 

kavuştuğu, karıştığı ve aktarıldığı bir geçiş havzası olması açısından önemi haizdir. 
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Farklı kültürlerin, etnik yapıların, dini inanışların olduğu Orta Doğu bölgesinde 

üç semavi dinin doğmuş olması bakımında da ayrıca önemlidir. Dinî bakımdan Orta 

Doğu’da hâkimiyet Müslümanlarda olmakla beraber Hristiyan ve Musevilerin de 

azımsanmayacak bir oranda oldukları bilinmektedir. İsrail dışında bütün devletlerde 

Müslümanların açık bir üstünlükleri mevcuttur. 

Orta Doğu’da Müslüman kimliği monolitik bir kimlik değildir. Dini topluluklar 

kendi içerisinde farklı dini gruplara, mezheplere ve eğilimlere bölünmektedir. 

Müslümanlar açısından çoğunluk Sünnilerde ise de İran’da ve Irak’ta Şiiler çoğunluğu 

temsil etmektedirler. Şiiler arasında İsnaaşeriyye/Caferiler, İsmaililer, Zeydiler, 

Nusayriler, Dürziler gibi farklı kollara mensup olanlar da vardır. Sünniler de Hanefilik, 

Şafilik, Hanbelilik ve Malikilik gibi farklı fıkıh kollarına ayrılmaktadırlar. Türkiye’de 

Hanefilik, Arap Yarımadasında Hanbelilik, Mısır’da Şafilik egemen konumdadır. 

Sadece İran’da İsnaaşeriyye Şiiliği resmî inançtır. Bunun yanında Suriye, Irak ve 

Lübnan ile Suudi Arabistan’ın doğu illerinde ve Körfez ülkelerinin bazılarında büyük 

bir Şii nüfusu vardır.635 Bu yüzden Şiiler özellikle Lübnan, Irak ve Körfez ülkelerin 

siyasetinde çok aktif rol oynamaktadırlar.  

Şiiliğin küçük bir kolunu oluşturan Suriye’deki Nusayriler, ülke nüfusunun 

%10’u civarında bir büyüklüğe sahip olmalarına rağmen yönetimde etkin konumda olup 

Nusayri azınlık iktidara hükmetmektedir.636 Yine Şiilerin bir kolunu temsil eden 

Dürzilerin, Suriye, Lübnan ve İsrail’de taraftarları bulunmaktadır. Umman’da 

Müslümanların ayrı bir kolunu temsil eden İbadiler çoğunluğu oluştururken 

Yemen’deki Müslümanların bir kısmını Zeydiler temsil etmektedir.  

Dikkat çeken bir özellik Müslümanların hâkim durumda olduğu hiçbir ülkede 

mezhep bakımından monolitik bir yapının olmamasıdır. Ezcümle Orta Doğu’yu 

                                                            
635  Ayrıntılar ൴ç൴n bkz: Âdem Arıkan, İslam Dünyasının Mezhep Har൴tası ve Nüfus Dağılımı, Journal of 

Islamic Research 2018;29(2):348-79. 
636  Stefan Winter, A History of The Alawis, Princeton Universitesi Yayınları, 2016,s 12. 
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anlamanın makro anahtarının din, mikro anahtarının ise mezhepsel kimlikler 

bağlamında Şiilik ve Sünnilik olduğunu unutmamak gerekir. 

Orta Doğu’da olanları anlama çabasında içinde olanlar bölgenin hem yapısal 

hem siyasi aktörlerini hem de bölgesel ve küresel dinamikleri iyi tahlil etmeleri 

gerekmektedir. Siyaset biliminde siyaset genelde aktörler ile ilişkilendirilmektedir. 

Fakat Orta Doğu bölgesi söz konusu olduğunda devletler, devlet dışı örgütler, çok 

çeşitli etnik, dini-mezhebi kimlikler, uluslararası ve bölgesel güçler sahnede rol 

almaktadır. 

11 Eylül saldırısı ve sonrasında ABD ile müttefiklerinin Afganistan ve Irak’a 

müdahaleleri üzerine bölgesel dengenin sarsılmasıyla beraber, etnik ve mezhepsel 

gerginliklerin başlaması, ardından 2010’da Arap Baharı dalgasıyla bölgenin neredeyse 

tamamına yakınında başlayan halk hareketlerinin etkisiyle bölgenin statükosu ciddi 

anlamda sarsılmıştır. Bölgeye uluslararası müdahalenin olmasıyla beraber etnik ve 

özellikle de mezhepsel fay hatlarının kırılmasıyla ciddi anlamda mezhepsel farklılıkların 

çatışma unsuruna dönüşmesi söz konusu olmuştur. Özellikle ABD’nin 2003 yılında 

Irak’ı işgalinin ardından bu ülkede Şiilerin çoğunlukta olduğu bir hükümetin kurulması 

ve burada baş gösteren Şii–Sünni çatışmaları, mezhep farklılığını bölge siyasetinin 

gündemine taşımıştır. Ayrıca, İran’ın bölgedeki etkisinin artması ve Lübnan’da bir Şii 

siyasal örgütlenmesi olan Hizbullah’ın gücünün artması, Körfez ülkelerinde Şiilerin 

siyasi taleplerinin yükselişi, bölge siyasetinde mezhep farklılığının etkin bir faktör 

olarak ortaya çıktığı tartışmalarına yol açmıştır. Suriye’de hâlihazırda yaşanan 

çatışmalarda savaşan gruplar ile destekçileri arasındaki mezhepsel bağlar nedeniyle 

mezhepçiliğin bölge düzeyindeki etkisinin arttığı görülmektedir. 

Arap Baharı ile birlikte bölgedeki gelişmelerde İran’ın Orta Doğu’da uyguladığı 

dış politika sürecine baktığımızda mezhebin son derece önemli olduğu görülmektedir. 

Arap Baharı ile birlikte bölgede yeni bir dinamik ortaya çıkmıştır. Bu oluşan yeni 
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dinamikte İran’ın bölgede özellikle Suriye, Irak, Lübnan, Yemen’de Şii milisler 

aracılığıyla etkili olarak dini ve siyasi nüfuz alanını geliştirmiştir.637 Bu noktada 

mezhep-dış politika ilişkisini ve mezhebin teolojik sınırları aşan etkisini İran faaliyetleri 

ile bize göstermiştir.638 

İran, 2010 yılında Tunus’ta başlayan ve Mısır’da yayılarak Körfez Ülkeleri’nde 

etkisini gösteren halk hareketlerini, ‘İslami Uyanış’ söylemiyle desteklemiştir.639 

Tahran yönetimi, ayaklanmaları sahiplenmekle kalmamış, Mısır, Tunus ve Körfez 

Ülkeleri’ndeki halk hareketlerinin İran İslam devriminin bir uzantısı olduğu ve İran’ın 

bölgedeki etkisinden kaynaklandığını öne süren bir söylem geliştirmiştir. Bölgedeki 

Batı karşıtı havayı bir şekilde kendi lehine çevirmeye çalışan İran, Mısır’daki İhvan-ı 

Müslim’in liderliğinde gerçekleştirilen değişimin destekçisi olmuştur. İki ülke arasında 

diplomatik ilişkilerin yeniden kurulması ve İran’ın, 30 yıldan sonra Mısır’a büyükelçi 

atamasını berberinde getirmiştir. 

İran’ın Arap ayaklanmalarını sahiplendiğini gösteren asıl gelişme ise 

Bahreyn’de Şii nüfusun düzenlediği gösterilere Suudi Arabistan’ın verdiği şiddetli 

karşılık sonrası Riyad’a gösterilen tepki olmuştur.640 İran, halkın meşru taleplerinin 

karşılanması gerektiğini, Suudi Arabistan’ın Bahreyn’e asker konuşlandırmak yerine 

İsrail’e ortak tepki gösterilmesini dile getirmiştir. Bu süreçte Suudi Arabistan, Mısır ile 

yakınlaşan ve Bahreyn ile kendi ülkesindeki Şiileri kendisine karşı kışkırtma ihtimali 

bulunan İran ile çatışma siyaseti gütmüş ve ayaklanmaların karşısında bir koruma 

kalkanı kurmuştur. Ancak Arap Baharı dalgasının Suriye’ye ulaşmasıyla İran söylem ve 

politika değiştirmiştir. Mısır ve Tunus gibi ülkelerde halkın yanında yer aldığını ilan 

                                                            
637     Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, ss. 87-114. 
638  Shireen T. Hunter, Iran’s Foreign Policy in the Post-Soviet Era: Resisting the New International 

Order, California & London: Praeger, 2010, s. 27. 
639  Gülriz Şen, İran ve “Arap Baharı”: Bağlam, Söylem ve Siyaset, Orta Doğu Etütleri, Cilt 3 No: 2, 

Ocak,2012, ss.95-118. 
640  Hakkı Uygur, “İran ve Arap Baharı”, Seta Analiz, Mart, 2012, s.10 
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eden İran, Suriye’de tam tersi bir politika ile Beşar Esad yönetimini desteklemiştir.641 

Gösterilerin başladığı günden bu yana tüm gücüyle Esad rejiminin yıkılmasını 

engellemek için irade ortaya koyan İran, gösterilerin arkasında, Suriye’yi ve dolaylı 

olarak İran’ı hedefleyen bir Batı komplosu olduğunu ileri sürmüştür.   

İran’ın bu kararının arkasında kuşkusuz 2009 yılında İran’da Cumhurbaşkanlığı 

seçimleri sonrası “Yeşil Hareket” isimli gösterileri yaşamasının da etkisi vardır.  Tahran 

Yönetiminin bu hamlesinin, ayaklanmaların İran’a sıçramasından çekindiğinin bir 

göstergesi olarak değerlendirebiliriz. Bununla birlikte İran Suriye’deki gelişmeleri kendi 

ulusal çıkarları çerçevesinde reel-politik bağlamından ele almış, Suriye rejiminin 

yıkılması neticesinde sıranın kendisine geleceğini değerlendirmekle birlikte Suriye’nin 

İran için Doğu Akdeniz’e çıkış kapısı olması, İran- Hizbullah ilişkisi bağlamında 

önemli bir saha olması ve İsrail’in sıkıştırılması açısından önemli gördüğü Suriye’nin 

rejiminin yıkılmaması için her yolu denemiştir.642 Bu noktada Şii milisler devreye 

sokulmuştur. Tüm bu ifade edilenler mezhepsel kimliğin İran dış politika ve iç politika 

açısından önemli bir unsur olduğu görülmektedir.643  

İran, Şiiliğin fikirlerinden yararlanarak, John Mearsheimer kavramsallaştırdığı 

“offansive realizm” “saldırgan realizm” kuramına uygun bir şekilde kullanmıştır.644 Bu 

kavrama göre devletlerin yegâne gayesi bekasını korumaktır. Dolayısıyla devletin 

güvenliğini, egemenliğini korunması, devletleri harekete geçiren en önemli 

motivasyondur.645 Devletlerde diğer devletlerden, devlet dışı aktörlerden kaynaklanan 

tehdit ve meydan okumalara karşı koyma eğilimi vardır. Mearsheimer’a göre “küresel 

                                                            
641  Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, ss. 87-114. 
642  Onur Okyar, “İran ve Arap Baharı: Çift Taraflı Aynadaki Asimetri mi”, Uluslararası İlişkiler, Cilt 

12, sayı 45, Bahar 2015, ss.61-82. 
643  Shireen T. Hunter, Iran’s Foreign Policy in the Post-Soviet Era: Resisting the New International 

Order, California & London: Praeger, 2010, s. 27. 
644  Brandon Valeriano, “The Tragedy of Offensive Realism: Testing Aggressive Power Politics 

Models”, International Interactions, Sayı: 35, 2009, s. 180. 
645  Peter Toft, “John J. Mearsheimer: An Offensive Realist Between Geopolitics and Power”, Journal 

of International Relations and Development, Sayı: 8, 2005, s. 383. 
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hâkimiyet” günümüzde pek mümkün olmasa da devletler için bölgesel liderlik ve 

bölgesel hegemonya daha gerçekçi ve olasıdır. Bu noktada bölgesel hegemonyanın 

amacı devletlerin güvenliği için gereklidir. Devletler güvenliklerini sağlamak için 

yalnızca içerde değil dışarda da yani kendi bölgelerinde en büyük askeri güç 

olmalıdırlar.646 Özellikle kara kuvvetlerinin güçlü olması, bölgesel hegemonyanın 

oluşturulması ve devletin güvenliği açısından elzemdir.647  

Yukardaki ifadelerden yola çıkarak İran yönetimi Orta Doğu’da Arap Baharı ile 

başlayan kaotik ortamda kendi güvenlik endişelerini giderebilmek amacıyla bölge 

ülkelerinde “Şii milisler” oluşturarak İran’ın bölgesel çıkarları kapsamında İran’ın 

güdümünde hareket eden “mezhepsel bir ordu” kurduğunu ifade edebiliriz.  Bu noktada 

mezhep İran devleti açısından Orta Doğu bölgesinde stratejik bir unsur olarak karşımıza 

çıkmaktadır.648 Neticede İran, Şiiliği ve Şiiliğin “yaşam sahasını” yayılmacı dış siyaseti 

için kullanmış ve güç ve nüfuz mücadelesi bakımında dinin-mezhebin gücünden 

yararlanmıştır. Bunu yaparken kamu diplomasisi unsurlarını kullanarak bir nevi soft 

power-yumuşak güç unsurlarını teo-power haline getirmiştir. İran ayrıca teo-power 

olarak yumuşak güç araçlarını kullanırken bir yandan da sahada silahlı milisleriyle aktif 

olarak yer almış ve sert güç unsurlarını da göz ardı etmemiştir.  İran bu “saldırgan” dış 

politikasıyla kendince “reel politik” olarak güvenliğini sınırlarının ötesinde başlatsa da, 

bu politika İran için orta ve uzun vadede birtakım sorunlara neden olması muhtemeldir.  

İran, bir yandan reel politik düşüncesiyle Şiiliği dış politika çıkarları açısından 

araçsallaştırırken bir yandan da On iki İmam Şiiliğini dini gerekçeler ile (Gaybet İnancı-

Mehdilik ve Kutsal Yerler Söylemi) yaymak istediğini görmekteyiz. Şii milisler 

bölümünde detaylı bahsettiğimiz gibi milislere verilen eğitim içerisinde yalnızca askeri 

                                                            
646  John Mearsheimer, “Yapısal Realizm”, Tim Dunne, Milja Kurki ve Steve Smith (der.), Uluslararası 

İlişkiler Teorileri: Disiplin ve Çeşitlilik, Sakarya: SAÜ Kültür Yayınları, 2016, s. 94. 
647  Toft, “John J. Mearsheimer: An Offensive Realist Between Geopolitics and Power”, s. 383. 
648    Ostovar, “Secterianism and Iranian Foreign Policy”, ss. 87-114. 
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eğitim bulunmamaktadır. Askeri eğitimin yanı sıra ideolojik ve kimlik bağlamında On 

iki İmam Şiiliğinin benimsenmesi için milislere dini eğitimin de verildiğini 

görmekteyiz. Ayrıca Şii milislerin bölgedeki demografik yapıyı Şiilik lehine değiştirme 

faaliyetleri de göz önüne alındığında İran için Şiilik salt bir dış politika aracı olmaktan 

çok daha öte bir anlam ifade etmektedir.  

Şiiliğin bölgedeki mezhepsel sınırları ile İran’ın sınırları örtüşmemektedir. İran, 

Şii yaşam sahasından (Shia  Lebensraum) ve  mezhepsel sınırlarından yararlanarak 

sınır ötesi Şiilik siyasetini geliştirerek kendi sınırlarını fiilen genişletmek istemiştir. 

Ayrıca, İran’ın bu “genişleme stratejisi” yalnızca Şii Müslümanlar aracılığıyla değil 

Sünni Müslümanlar üzerinden de Şiileştirme çalışmalarıyla geliştirmek istemektedir. Bu 

durum İslam Mezhepler Tarihi disiplini açısından incelenmesi gereken bir konu 

olmuştur ve çalışmada disiplinlerarası bir yöntemle ele alınmak istenmiştir. Çünkü İran 

söz konusu olduğu zaman salt siyaset bilimi ve uluslararası ilişkiler veya ilahiyat 

disiplini üzerinden yapılan analizler ve çalışmalar eksik kalmakta ve büyük resmi 

görmemizi engellemektedir. Sadece dış politika aracı olarak değerlendirilen ve 

araçsallaştırılan Şiiliğin anlaşılması ve anlamlandırılması yeterli olmayacaktır. Keza 

Uluslararası İlişkileri disiplini paradigmaları da ele alınmadan sadece İslam Mezhepleri 

Tarihi ile de İran’ı ve Şiiliği doğru anlamak tam anlamıyla sağlanamamaktadır. 

İran devlet aklı ve İran yüksek stratejisinde Şiilik dış politika bakımından önemli 

olduğu gibi teolojik bakımdan da son derece kıymet arz etmektedir. “Dış politika 

mezhebi kullanıyor.” söylemi bizi doğru bir noktaya götürmeyecektir. Tam tersi 

mezhepsel amaçlar ve bölgeyi Şiileştirmek isteyen İran devlet aklı dış politikayı 

kullanmaktadır. Yani sadece dış politika mezhebi değil mezhep de dış politikayı “reel 

politik” kılıfı altında kullanmaktadır ve aralarında simbiyotik bir ilişki mevcuttur. Bu 

çalışmanın önemi de bu noktada yatmaktadır. 
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İran’ın “yüksek stratejisi” izlenirken mezhepsel kimliğin sosyal inşacı bir 

yaklaşımla özellikle bölgedeki tüm Müslümanları On İki İmam Şiiliğine dönüştürmek 

istediğini düşünüyoruz. Bu noktada İranlılık kimliği On İki İmam Şiiliği ile 

birleştirilmiştir.  

Sosyal İnşacı teori; uluslararası ilişkiler yaklaşımlardaki güç ve çıkar vurgusunu 

tamamen dışlamamakla birlikte, temelde kimliklerin nasıl oluşturulduğu, nasıl bir evrim 

geçirdikleri ve devlet davranışlarını anlamada bunların ne tip etkileri olduğu gibi 

konular üzerinde yoğunlaşmaktadır.649  Uluslararası örgütleri ve devletleri bir inceleme 

birimi olarak kabul eden ve 1980’lerin ortalarından itibaren öne çıkan yaklaşımlardan 

biri olan sosyal inşaatçılık; devletler, çıkarlar, beşeri aktörler, kimlikler, norm ve 

kurumlar gibi sosyal olguların da tarihsel süreç içerisinde devamlı bir surette değişim ve 

yeniden şekillenmeye tabi olduğunu savunmaktadır. Bu yönüyle bu kuram, uluslararası 

sistemde rol oynayan temel birimlerin yalnızca devletler olmadığını; bilakis örgütlerin 

de teorik çoğulluk durumunun bir unsuru olduğunu vurgulamaktadır.650 Yani Sosyal 

İnşacılık (konstrüktivizm) realizm ve liberalizm gibi güç ve ticaret türünden maddi 

öğeler üzerinde yoğunlaşmak yerine, fikrin, kimliğin, dinsel kimliğin dünya 

siyasasındaki etkileri ve oynadıkları rol üzerinde durmaktadır 

Sosyal İnşacı teoriye göre devletler “kimlik inşası” ile kendilerine tehdit olarak 

gördükleri yapıları, aktörleri “öteki” ilan ederken (burada İran için “öteki” Sünni 

Müslümanlar ve ABD-İsrail yanlıları olmaktadır) ortak kültür ve mirasa sahip unsurları 

ise “biz” olarak nitelendirir.651 İran da bu çerçevede bölgede kendi On İki İmam 

Şiiliğinden olmayan aktörleri, Müslümanları On İki İmam Şiiliğine dönüştürmek 

                                                            
649  Stephan M. Walt, “Uluslararası İlişkiler: Bir Dünya Binbir Kuram,” Foreign Policy: İstanbul: Bilgi 

Üni. Yayınları Çev.: Başak Çalı, ss.14-29. 
650  Sezgin Kaya, “Uluslararası İlişkilerde Konstrüktivist Yaklaşımlar‛, Ankara Üniversitesi SBF Dergisi 

63-3, 2008, s. 95. 
651  Alexander Wendt, Social Theory of International Politics, Cambridge: Cambridge University Press, 

1999 ve Alexander Wendt , “Constructing International Politics,” International Security, 20/1: 7181. 
1995. 
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isteyerek kendine dini alan açmak istemektedir. Bu amaca başka bir ifadeyle “Neo-

devrim ihracı” da diyebiliriz.  

Bu sosyal inşacı yaklaşım ile birlikte İran geniş bir coğrafyada bahsettiğimiz gibi 

teo-power/dini güç olarak hem yumuşak gücünü hem de askeri milisleri ile sert gücünü 

başka toplumların ve o ülkedeki On İki İmamcı olmayan Şiilerin İran Şiiliğine 

dönüştürme çabasına girerek “hibrit strateji” uygulamaktadır. Bu “hibrit strateji” 

içerisinde,  offansive-saldırgan realizm içerdiği gibi dinsel kimlikçi tarafıyla da sosyal 

inşacı bir yaklaşım barındırmaktadır. İran’ın bu “yüksek stratejisi” uygulama çabası 

güvenlik odaklı bir reel politik unsurlar barındırdığı gibi idealist ve şovenist unsurlar da 

barındırmaktadır. Nitekim  Rehber Ali Hamaney’in İran İslam Devrimi’nin 40.yılı 

konuşmasında “İslami direnişi güçlendirme ve Büyük İran Medeniyetini” kurma fikri de 

bu şovanist unsurları bize göstermektedir.652  

Tahran yönetimi, Şii milislerin bulunduğu ülkelerde Şii inanışa yönelik 

varoluşsal bir tehdit oluşturacağı korkusuyla teopolitik, reel politik ve jeopolitik 

politikalarla hareket etmektedir. İran, bu nedenle Şii inanışı ve İran teokrasisine desteği 

temel alan toplumsal ve dini ağlar kurmuştur ve kurmaya da devam etmektedir. İran, 

teknik destek ve propaganda yoluyla vekillerinin sesinin daha çok duyulmasını 

sağlamaktadır. Bu politika Tahran’a, Şii milislerin bulunduğu ülkelerde yerel ve ulusal 

makamları es geçme ve nihayetinde hükümetleri şekillendirme, anlaşmazlıkları çözme 

ve politikaları belirleme fırsatı vermektedir. Bu durum, yerel siyasi aktörleri 

endişelendirmektedir ama savaşın harap ettiği ülkelerde İran’ın rakipleri genellikle onun 

söylemine ve sahadaki ağlarına karşı çıkamayacak kadar zayıf durumda olduğu için 

etkili olamamaktadır. Bu durum İran için jeopolitik, teopolitik ve reel politik kazanımlar 

                                                            
652  “Leader: Iran must not back down from revolutionary ideals”, Pars Today,  

https://parstoday.com/en/news/iran-i100111 
leader_iran_must_not_back_down_from_revolutionary_ideals (son erişim tarihi 20 Haziran 2020) 
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sunsa da ve İran’ın güvenliğini pekiştirse de, Şii milislerin bulundukları ülkelerde 

güvenlik zafiyetleri yaratarak daha büyük sorunlara neden olması mümkündür. 

 Şiiliğin bölgedeki mezhepsel sınırları ile İran’ın sınırları örtüşmemektedir. İran, 

Şiiliğin bu mezhepsel sınırlarından yararlanarak sınır ötesi Şiilik siyasetini geliştirerek 

kendi sınırlarını fiilen genişletmek istemektedir. Ayrıca, İran’ın bu “genişleme 

stratejisi” yalnızca Şii Müslümanlar aracılığıyla değil Sünni Müslümanlar üzerinden de 

Şiileştirme çalışmalarıyla geliştirmek istemektedir. İran, Orta Doğu bölgesinde düzeni 

sağlamak ve ülkelerle toplulukları kendi menfaatleri ve Şii ideolojisine göre yeniden 

şekillendirmek için bölgede kalıcı olmak istemektedir. Tahran yönetici elitleri, Irak ve 

Lübnan’da yaptığı gibi Suriye ve Yemen’de de vekillerini savaşın kalıntılarından 

doğacak siyasi sistemin parçası haline getirerek, İran’ın bu müttefikleri eliyle bütün 

Orta Doğu’nun siyasi ve dini manzarasını şekillendirmek istemektedir. 

 Sonuç olarak 1979 İran devrimi sonrası kendine has bir yapısı olan İslam 

Cumhuriyeti kurulmuştur. Bu sistem, dış politikaya yönelik bir dizi değerler ve ilkeler 

ortaya koymuş, sistem gibi dış politikada da kendine has bir siyaset izleme iddiasına 

girmiştir. Zaman zaman çelişkiler barındırsa da İran İslam Cumhuriyetinde dış politika 

yapım sürecinde tarihten gelen Batı ve İsrail karşıtlığı, Fars siyasi kültürü, jeopolitik ve 

reel politik etkili olmakla birlikte ideoloji özellikle de Şiilik çok etkili olmuştur ve 

olmaktadır. Özellikle İran İslam Cumhuriyeti rejiminin temellerinde ve karar alma 

süreçlerinde Şiiliğin büyük etkisi mevcuttur. İran İslam Cumhuriyeti’nin dış 

politikasında Şiiliğin etkileri özellikle Mehdilik anlayışı üzerine kurgulandığı 

görülmektedir. Ayrıca bu anlayış çerçevesinde İran dışındaki Şii topluluklarla özel 

ilişkiler geliştirerek hem İmamiyye Şiiliğini yaymak istemekte hem de dış politika 

amaçlarına ulaşmak istemektedir. Bu durum bize Şiiliğin salt bir dış politika aracından 

daha öte bir konumda olduğunu ispatlamaktadır. 



SONUÇ 

Din olgusu birey, toplum ve devlet bakımından çok boyutlu bir unsur olarak 

karşımıza çıkmaktadır. Bireysel olarak insana etkileri olduğu gibi toplumsal ve 

uluslararası ilişkiler bağlamında da etkileri mevcuttur.  Bireylerin kimlik inşasında 

değerler, inanç, kültür, ideoloji, cinsiyet gibi kavramlar etkilidir. Özellikle din ve dünya 

görüşü bireylerin ve toplumların kendi kimliklerini tanımlamalarında en temel 

unsurlardan birisidir.  

Devletler bakımından ise din, devletlerin iç ve dış politikasına etki eden, 

belirleyen bir fenomen olarak karşımıza çıkmaktadır. Özellikle 21. yüzyılda dinin 

uluslararası ilişkileri çeşitli alanlarda etkilemeye başladığını görmekteyiz. Son yıllarda 

Uluslararası İlişkilerin ilişki kurmaya başladığı bir diğer alan da din olmuştur. Bilhassa 

dış politika karar alma süreçleri incelendiğinde dini inançların, din temelli örgütlerin ve 

sivil toplum kuruluşlarının devlet yöneticilerinin karar alma süreçlerinde etkili olduğu 

görülmektedir. Özellikle Birey-Devlet-Sistem analizinde “Birey” yani devlet liderlerinin 

davranışları analiz edilirken, liderin dünya görüşü, geçmişinin yanı sıra; psikolojisi ve 

dini inançları da analiz edilmesi gereken paradigmalar olarak karşımıza çıkmaktadır. 

İslam Mezhepleri konusu ve özelinde Şia, son yıllarda küresel ve bölgesel 

boyuttaki etkileri sebebiyle çok tartışılan bir olgu olmuştur. Özellikle Orta Doğu 

bölgesinde 2000’li yıllarla beraber yaşana gelişmeler ile birlikte son olarak da “Arap 

Baharı” süreci ile mezhebin; mezhepsel kimliğin salt teolojik sınırlar çerçevesinde 

anlaşılamayacağı ortaya çıkmıştır. Haliyle bu bağlamda disiplinlerarası çalışma ihtiyacı 

hâsıl olmuştur. Orta Doğu’da mezhepsel kimliklerin davranışlarını anlayabilmek için 

tarihsel serüven, sosyoloji, psikoloji, sosyo-kültürel durum, ekonomi, jeopolitik, 

uluslararası ilişkiler gibi alanların da devreye girmesi kaçınılmaz olmuştur.  Bu noktada 

mezhep Orta Doğu’da yaşananları doğru analiz edebilmek açısından son derece kritik 
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öneme sahiptir. Bu anlamda bu tezde dinin-mezhebin dış politikaya etkiler üzerine bir 

inceleme yapılmıştır. Özelinde de tezimizin ana noktası Şiilik ve İran İslam 

Cumhuriyeti olmuştur. 

İran İslam Cumhuriyeti, dinin-mezhebin iç ve dış politika karar alma sürecinde 

etkili olduğu bir ülkedir.  İran, tarihi boyunca dil, kültür ve dini-mezhebi kimliğiyle salt 

Orta Doğu’da değil, Anadolu, Orta Asya, Kafkasya, Balkanlar, Afrika, Hint alt kıtası 

gibi bölgelerde yaşayan gruplarla etkileşim haline geçebilme kapasitesine sahip bir ülke 

olmuştur. Günümüzde İran, Şiiliğin merkezi ve bayraktarı konumundadır. 1979 yılında 

gerçekleşen İran İslam Devrimi ile birlikte İran ilk olarak Orta Doğu’ya odaklanmış ve 

“devrim ihracı”  politikası ile birlikte bölgede yaşayan Şiiler aracılığıyla bölge 

ülkelerinde faaliyetlerini arttırmış ve bu ülkelerde bir rejim değişikliği denemek 

istemiştir. Fakat bu politikanın başarısız olacağını anlayan İran devleti Humeyni’nin 

ölümünden sonra daha pragmatik (faydacı) bir yaklaşım izlemiş ve “devrim ihracı” 

politikasından vazgeçmiştir. Bununla birlikte bu ülkelerdeki Şiiler ile iletişimi 

koparmamış aksine ilişkilerin daha da derinleşmesini sağlayarak özellikle Velayet-i 

Fakih ideolojisini bütün Şii dünyasına yaymaya çalışmıştır. 

İran yönetimi 1979 İslam Devrimi ile beraber dış politika alanında yeni 

enstrümanları devreye sokmuştur.  “Devrim İhracı” politikasıyla İran yakın 

coğrafyasında (Lübnan, Suriye, Irak, Yemen, Afganistan, Pakistan) etkinliğini artırmak 

ve özellikle Şii nüfusa sahip Müslüman ülkelerde nüfuzunu genişletmek maksadıyla 

mezhepsel kimliğini kullanmıştır. Söz konusu bu ülkelerde devlet otoritesinin yeterince 

etkin olmaması, devlet yangınlarının yaşanması, otorite boşluğu gibi nedenlerle İran 

devleti bu ülkelerdeki yerel aktörler ile temasa geçmiş İran’ın desteği ve organizasyonu 

ile mezhep ortak paydasında buluşularak bu grupları İran’a müzahir aktörler haline 

getirilmiştir. Bu noktada mezhebin yalnızca insanlar-toplumlar için dini-uhrevi bir 

unsur olmasının da ötesinde, devletler için “stratejik bir araç” olduğunu görmekteyiz. 
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Buradan hareketle mezhep olgusu salt ilahiyat alanının inceleyeceği bir alandan çok 

sosyoloji, psikoloji, siyaset bilimi ve uluslararası ilişkilerin de bir konusu haline 

geldiğini İran’ın bu politikalarından anlaşılmaktadır. Bu amaçla bu tez disiplinlerarası 

metodları kullanarak hazırlanmış ve İran’ın bu politikalarını sağlıklı bir şekilde analiz 

etmenin yolunu aramıştır. 

11 Eylül 2001 saldırısı Dünya ve Orta Doğu’nun dengelerini derinden sarsmıştır. 

Bu noktada Orta Doğu’daki mezhepsel dinamiklerin fitili ateşlenmiş, tarihten gelen Şii-

Sünni gerginliği yeniden hortlamış ve neredeyse bütün bölgeye yayılmaya başlamıştır. 

Ayrıca 2003 Irak işgali sonrası iktidara gelen Şii yapılar İran dış politikası için bir fırsat 

olmuş ve İran bu fırsatı değerlendirip güçlü bir “Şii Jeopolitiği” yaratmıştır. 

İran’ın devrim ihracı politikası zamanla şekil ve içerik değiştirmiş ya da bölgesel 

konjonktür gereği geri plana atılmıştır. Fakat Arap Baharı süreci ile “yeniden devrim 

ihracı” olarak adlandırabileceğimiz bir süreci başlatmasına neden olmuştur.  İran, Orta 

Doğu’da kaos ortamında dahi jeopolitik çıkarlarını koruyabilmek amacıyla “direniş 

ekseni” söylemiyle Şii toplulukları bulundukları ülkelerde etkinliklerini artırmaları için 

faaliyetlerini artırmıştır. Böylelikle İran 1979’daki devrimden sonra Orta Doğu’da 

özellikle Suriye, Lübnan, Irak, Yemen gibi ülkelerde yaptığı mezhepsel yatırımların geri 

dönüşünü Arap Baharı süreci ile almak istemiştir. 

Arap Baharı ile birlikte “Afganistan’dan Akdeniz’e” uzanacak şekilde kendi 

kontrolünde bir Şii hattı oluşturması, İran’ın güç projeksiyonu açısından kritik önemi 

haizdir. İran bölgede desteklediği ülkelerdeki yönetimlere yardımcı olmak ya da baskı 

oluşturmak istediği ülkelerin faaliyetlerini sınırlamak amacıyla silahlı gruplara yardım 

etmektedir. İran söz konusu silahlı gruplara silah, mühimmat, eğitim, danışmanlık ve 

finansal destek sağladığı gibi Şiiliği de kullanarak mezhepsel propaganda da 

yapmaktadır. Bu kapsamda Devrim Muhafızlar Ordusu’na (DMO) bağlı Kudüs Güçleri 

(KG) önemli rol oynamaktadır. 



  204

İran güdümündeki Şii milisler özellikle 2012 yılından itibaren Irak, Suriye, 

Yemen çatışma bölgelerinde faaliyetlerini öne çıkarmakta olup bu ülkelerde Lübnan 

Hizbullah’ı tarzında yeni aktörler oluşturmak istemektedir. Bununla birlikte, mezhep 

eksenli politikasını hayata geçirmek maksadıyla yumuşak güç unsurlarından da 

yararlanmaktadır. Yürüttüğü propaganda faaliyetleri ile birçok ülkede sivil dernekleri, 

grupları, muhalif kesimleri ve Şii mezhebine mensup kişileri etkileyerek ve 

destekleyerek söz konusu ülke yönetimlerine karşı koz elde etmektedir.  

Bu noktada İran’ın amacı, Tahran yönetimine müzahir gruplar yaratarak hem 

mezhepsel nüfuzunu artırmak hem de dış politika bağlamında ulusal çıkarlarını 

korumaktır. İran’ın bu mezkûr faaliyetlerine örnek olarak Suriye, Irak, Yemen, Lübnan 

gibi ülkeler verilebileceği gibi Bahreyn, Suudi Arabistan, Afganistan, Pakistan ve 

Hindistan da verilebilir.  Bu politikalarında da Mehdilik ve Kutsal Yerler Söylemi ile 

Şiiliğin gücünden yararlanmaktadır. 

Şii İmamiyye/İsnaaşeriyye mezhebinde Mehdi anlayışı, Hicri 3. Asırda (Miladi 

9.asır) yaşanan imamet krizi sonrası çözümü “On İkinci İmam’ın gaybeti” fikrini 

yerleştirilmesi neticesinde ortaya çıkmış bir olgudur. Bir başka deyişle kaybolduklarını 

iddia ettikleri On ikinci İmam’ın “beklenen mehdi” olarak geri döneceği düşüncesi ile 

yaşanan krizin üstesinden gelmek istemişlerdir. Bu inanış ile birlikte “Mehdilik” 

İmamiyye/İsnaaşeriyye Şiiliği düşüncesinin merkezinde yer almış ve tarihsel süreç 

içerisinde mehdinin gelişi, geri dönüşü, görevleri, Mehdi’nin vekilliği fikri gelişerek ve 

dönüşerek günümüze kadar gelmiştir. 

1979 yılındaki İran İslam Devrimi ile ve Şii siyasi düşüncesinin etkileriyle 

Şiiliğin ve Mehdiliğin devlet içinde merkezi bir rol almış olması İran’ın iç ve dış 

politikasının işleyişi açısından da bazı yenilikler getirmiştir. İç politikada siyasetin 

merkezine konumlanan ulema kendi meşruiyetini daim kılacak bir unsur olarak 

mehdiliği her zaman diri tutma yoluna gitmiştir. Dış politika da ise özellikle 1979 
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devrimi sonrası yayılmacı bir siyaset için Şiilikten bir hayli yararlanmıştır. Özellikle 

2003 yılında ABD’nin Irak’ı işgali ve sonrasında Arap Bahar ile birlikte İran bölgede 

daha çok görünür hale gelmiş ve bunu yaparken de “Mehdilik-Kutsal Yerlerin 

Müdafahası Söylemi” ile de Şiiliği dış politikasının simbiyotik bir parçası haline 

getirmiştir. Humeyni ve sonrasında Ali Hamaney kendilerini Mehdi’nin asıl temsilcisi 

olarak gördükleri için sosyal ve siyasal uygulamalarını Mehdi adına uyguludıklarını 

belirtmişlerdir. Bu doğrultuda özellikle Mehdi’nin gelişini güncel politik olaylarla ele 

alıp İran’ın bölgesel ve küresel bağlamda yayılmasının önünü mezhepsel argümanlarla 

açmak istemişlerdir. 

İran’ın dış politikada Şiilikten yararlandığı bir diğer önemli argüman ise “Kutsal 

Yerlerin Müdafahası Söylemidir”. Söz konusu bu mekânlar İran’ın Suriye ve Irak’ta 

yayılmasının meşruiyetini sağlamak açısından kullanılmıştır. Şiiliğin lideri kabul edilen 

Hz Ali’nin mezarının Irak-Necef’te yer alması, ayrıca On iki imam Şiiliği için bir diğer 

önemli figür olan Hz Hüseyin Kerbela’daki türbesi, son imam kabul edilen Mehdi’nin 

Irak Samarra’daki doğduğuna inanılan evin varlığı İran’ın Irak’ta nüfuzunu genişletmesi 

için bir fırsat olmuştur. Keza Hz: Ali’nin kızı olan ve Şii dünyası için büyük öneme 

sahip olan Hz. Zeynep’in naaşının gömüldüğüne inanıldığı Hz. Zeynep Türbesi’nin 

Şam’da olması İran için Suriye’ye açılması için fırsat sunmuştur. “Mehdilik ve Kutsal 

Yerlerin Müdafahası Söyleminin” vücut bolmuş hali olarak Şii milisler İslam 

Mezhepleri Tarihi açısından önemlidir. 

İran Arap Baharı ile beraber bölgedeki karmaşadan yararlanarak dış politika 

amaçlarını gerçekleştirmek istemiştir. İran bölgede nüfuzunu artırma çabalarında en 

önemli enstrüman olarak mezhebi kullanmıştır. Bu bağlamda Şii milis faaliyetlerini 

geliştirdiği görülmektedir. Bu Şii milisleri yumuşak güç-soft power tarzında kullanarak 

mezhebi bir yumuşak güç unsuru teo-power şekline sokmaktadır. İran’ın 

yönlendirmesiyle Irak, Pakistan, Yemen, Afganistan, Suudi Arabistan, Bahreyn ve 
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Kuveyt’ten getirilen Şii milisler, Suriye krizinde Beşar Esad lehine faaliyetlerde 

bulunmuştur. Ayrıca Irak’ta DEAŞ’e karşı mücadele kapsamında Şii milisleri düzenli 

ordu benzeri bir yapılanmaya sokarken hem güvenlik hem de siyasi karar alma 

süreçlerinde etkili olmak istemiştir. 

Iran devlet൴ Ş൴൴l൴ğ൴, teoloj൴k ve ൴deoloj൴k b൴r araç̧ olarak kullanmakta, dış̧ pol൴t൴ka 

amaçlarını gerçekleştirmek ve nüfuzunu yaymak için Şii grupları angaje etmeye 

dayanan b൴r stratej൴ ൴zlemekted൴r. Bu amaçla İran devlet൴, kamu diplomasi yöntemlerini 

kullanarak reel-politika hedeflerini ulaşmak için stratejik bir araç olarak mezhebi bir 

“teo-power” olarak kullanmaktadır. 

İran İslam Devrimi ile birlikte İran devleti daha önce görülmemiş bir şekilde 

Şiiliği bir kimlik olarak inşa etmeye başarmıştır. Bu kimlik İran/Fars ve Şii olmak üzere 

etnik ve dinsel bir kimlik olarak güçlendirilmiştir.  İran’ın merkezileştirdiği bu kimliği 

salt teolojik olmanın ötesinde aynı zamanda Şiiliğin var olduğu bütün coğrafyalarda tüm 

“mazlumları” kucaklamak amacını güden “hegemonyacı” bir inşa aracıdır.  “Bu ise 

İran’a sadece sert güçle değil kültürel diplomasinin kamu diplomasisinin araçlarıyla da 

temsil edebilme imkânı sağlamaktadır. İran bu kimliğin içini geçmişle ve günümüzle 

doldurarak “Her gün Aşura Her yer Kerbela” diyerek bütün Şii coğrafyası içinde 

nüfuzunu artırma yoluna gitmiştir. 

İran bu stratejisini gerçekleştirirken sert güç unsurlarını da ihmal etmemiş ve 

kendine müzahir Şii milis gruplarla bölgede askeri anlamda da gücünü arttırmıştır. 

İran’ın kullandığı Şii milisler vasıtasıyla izlediği mezhep odaklı yayılmacı politikanın 

Şii-Sünni gerilimin alevlenmesinin yanı sıra Orta Doğu’da radikal Sünni örgütlerin de 

güç kazanmasına ve argümanlarını sağlamlaştırmasına neden olduğu görülmektedir. 

Raymond Aron, bir ülkeyi yönetenlerin felsefesini anlamadan o ülkenin 

diplomatik hamlelerinin anlaşılamayacağını savunur. İran için de bu düşünceyi 

uyarlarsak Şiiliği anlamadan İran’ın dış politikasını anlamak zorlaşmaktadır. İran Şiiliği 
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araçsallaştırarak, John Mearsheimer kavramsallaştırdığı “offansive realizm” “saldırgan 

realizm” kuramına uygun bir şekilde kullanmıştır. Bu kavrama göre devletlerin yegâne 

gayesi bekasını korumaktır. Dolayısıyla devletin güvenliğini, egemenliğini korunması, 

devletleri harekete geçiren en önemli motivasyondur. Devletler de diğer devletlerden, 

devlet dışı aktörlerden kaynaklanan tehdit ve meydan okumalara karşı koyma eğilimi 

vardır. Mearsheimer’a göre “Küresel hâkimiyet” günümüzde pek mümkün olmasa da 

devletler için bölgesel liderlik ve bölgesel hegemonya daha gerçekçi ve olasıdır. Bu 

noktada bölgesel hegemonyanın amacı devletlerin güvenliği için gereklidir. Devletler 

güvenliklerini sağlamak için yalnızca içerde değil dışarda da yani kendi bölgelerinde en 

büyük askeri güç olmalıdırlar. Özellikle kara kuvvetlerinin güçlü olması, bölgesel 

hegemonyanın oluşturulması ve devletin güvenliği açısından elzemdir. 

İran dış politikasının şekillenmesinde rasyonel stratejik aklın ve jeopolitiğin yanı 

sıra, İran toplumunu, kültürünü, kimliğini etkileyen mezhepsel Şii kimliğinin de pay 

sahibi olduğu düşünülmektedir. Bu açından İran salt reel politik bir bakış açısından 

ziyade sosyal inşacı bir düşünceyle İmamiyye Şiiliğini bölgede yaymak istemektedir. 

Sosyal İnşacılık (konstrüktivizm) realizm ve liberalizm gibi güç ve ticaret türünden 

maddi öğeler üzerinde yoğunlaşmak yerine, fikrin, kimliğin, dinsel kimliğin dünya 

siyasasındaki etkileri ve oynadıkları rol üzerinde durmaktadır. İran devleti içinde 

yüksek idareci eliti ki -bunun büyük bir kısmını Şii Mollalar oluşturmaktadır- kendi 

mezhepsel düşüncelerini İran dışındaki ülkelerdeki İmamiyye’ye mensup olmayan 

Şiileri On iki İmamcı/İmamiyye Şiiliğine dönüştürmek istemektedir. Bunu yaparken de 

dış politikada sıklıkla vurgu yapılan ulusal çıkar, reel politik-realizm, devletin güvenliği 

çerçevesinde yapmaya çalışmaktadır. Bu da bir hibrit stratejinin oluşmasını sağlamıştır. 

İran bir yandan siyasi olarak yayılmak isterken bir yandan da dini-mezhebi olarak da 

nüfuz alanını genişletme yoluna gitmiştir. Bu açıdan İran hem siyasi-askeri hem de bir 

teo-power(güç) olarak değerlendirilebilir. Bu bakımdan İran söz konusu olduğunda salt 
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siyaset bilimi ve uluslararası ilişkiler disiplini ile  değil din sosyolojisi, İslam 

mezhepleri tarihi, sosyoloji, psikoloji gibi disiplinler arası çalışmalar ile İran’ı 

anlayabiliriz. Yapılan çalışmalardan yola çıkarak genel bir literatür taraması 

yapıldığında İran ve Şiilik değerlendirilirken daha çok dış politika bağlamında Şiiliğe 

yüzeysel vurgu yapılarak sıradan bir dış politika aracı olarak görüldüğü anlaşılmaktadır. 

Bu çalışma Şiiliğin İran devleti ve özelinde dış politikası için sadece bir dış politika 

aracından daha fazla bir anlam ifade ettiğini göstermek için yapılmıştır. Yani Şiilik salt 

bir reel politika aracı değil bizzat kendisi teolojik bir özne olarak anlaşılması ve analiz 

edilmesi gerektiğini düşünmekteyiz. 

Günümüzde İran, Şii nüfusa sahip olan Müslüman ülkelere nüfuz etmeye 

yönelik kapsamlı bir strateji izlemektedir. Devlet otoritesinin yetersiz kaldığı 

ülkelerdeki yerel aktörler, İran’ın desteği, organizasyonu ve kontrolüyle mezhep 

paydasında birleştirilmekte ve devlet otorite boşluğunun etkisiyle örgütlenerek İran’a 

müzahir yapılar haline dönüştürmektedir. İran’ın kullandığı yumuşak ve sert güç 

unsurları mezhepsel kimlikle birleştirilerek İran dış politikasını doğrudan 

etkilemektedir. Bir diğer ifadeyle İran Dış Politikası ulus devlet etrafında oluşturulan 

siyasetin dinleştirilmesi ya da Şiileştirilmesi olarak ifade edilebilir. İran Şiiliğin 

gücünden ve yayılmacı yapısından dış siyaseti için yararlanmış ve Orta Doğu’da 

“Şiilerin hamisi” rolünü üstlenmek istemesi ile beraber bölgede mezhepsel 

gerginliklerin artmasına neden olmuştur. 

On İki İmam Şiiliğini (İsnâaşeriyye) resmî ideoloji ve inanç olarak benimseyen, 

dış politikasının ana eksenine de Şiîliğin etki alanını genişletme hedefini yerleştiren İran 

devlet aklı, geçtiğimiz 40 yıllık süreçte ciddi bir ilerleme kat etmiştir. Irak, Lübnan ve 

Suriye Şiîleri normalde “Arap karakteri baskın” bir kimliğe sahipken, son yıllardaki 

gelişmeler ile birlikte İran’a müzahir gruplara dönüşmüştür. 
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 İran, Orta Doğu bölgesinde düzeni sağlamak ve ülkelerle toplulukları kendi 

menfaatleri ve Şii ideolojisine göre yeniden şekillendirmek için bölgede kalıcı olmak 

istemektedir. Tahran yönetici elitleri, Irak ve Lübnan’da yaptığı gibi Suriye ve 

Yemen’de de vekillerini savaşın kalıntılarından doğacak siyasi sistemin parçası haline 

getirerek, İran’ın bu müttefikleri eliyle bütün Orta Doğu’nun siyasi ve dini manzarasını 

şekillendirmek istemektedir. 

 Tarihsel tecrübe göz önüne alındığında İran bölgede temsil ettiği güç ile birlikte 

tarihte Fatimiler ve Safevilerden sonra “Üçüncü Şii Yükselişi ve Yayılmasını”  temsil 

etmektedir. Bu da tarihsel süreçte daha önceleri de yaşandığı gibi Orta Doğu bölgesi 

topyekün bir çatışmaya doğru evrilebilir. Tahran yönetimi, Şii milislerin bulunduğu 

ülkelerde Şii inanışa yönelik varoluşsal bir tehdit oluşturacağı korkusuyla teopolitik, 

reel politik ve jeopolitik politikalarla hareket etmektedirler. İran, bu nedenle Şii inanışı 

ve İran teokrasisine desteği temel alan toplumsal ve dini ağlar kurmuştur ve kurmaya da 

devam etmektedir. İran, teknik destek ve propaganda yoluyla vekillerinin sesinin daha 

çok duyulmasını sağlamaktadır. Bu politika sayesinde, Tahran’a, Şii milislerin 

bulunduğu ülkelerde yerel ve ulusal makamları es geçme ve nihayetinde hükümetleri 

şekillendirme, anlaşmazlıkları çözme ve politikaları belirleme fırsatı vermektedir. Bu 

durum, yerel siyasi aktörleri endişelendirmektedir ama savaşın harap ettiği ülkelerde 

İran’ın rakipleri genellikle onun söylemine ve sahadaki ağlarına karşı çıkamayacak 

kadar zayıf durumda olduğu için etkili olamamaktadır. Bu durum İran için jeopolitik, 

teopolitik ve reel politik kazanımlar sunsa da ve İran’ın güvenliğini pekiştirse de, Şii 

milislerin bulundukları ülkelerde güvenlik zafiyetleri yaratarak daha büyük sorunlara 

neden olması mümkündür. 

Sonuç olarak 1979 İran devrimi sonrası kendine has bir yapısı olan İslam 

Cumhuriyeti kurulmuştur. Bu sistem, dış politikaya yönelik bir dizi değerler ve ilkeler 

ortaya koymuş, sistem gibi dış politikada da kendine has bir siyaset izleme iddiasına 
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girmiştir. Zaman zaman çelişkiler barındırsa da İran İslam Cumhuriyetinde dış politika 

yapım sürecinde tarihten gelen Batı ve İsrail karşıtlığı, Fars siyasi kültürü, jeopolitik ve 

reel politik etkili olmakla birlikte ideoloji özellikle de Şiilik çok etkili olmuştur ve 

olmaktadır. Özellikle İran İslam Cumhuriyeti rejiminin temellerinde ve karar alma 

süreçlerinde Şiiliğin büyük etkisi mevcuttur. Bu etkileri  İran İslam Cumhuriyeti’nin dış 

politikasında Şiiliğin etkileri özellikle Mehdilik anlayışı üzerine kurgulandığı 

görülmektedir. Ayrıca bu anlayış çerçevesinde İran dışındaki Şii topluluklarla özel 

ilişkiler geliştirerek hem İmamiyye Şiiliğini yaymak istemekte hem de dış politika 

amaçlarına ulaşmak istemektedir. Bu durum bize Şiiliğin salt bir dış politika aracından 

daha öte bir konumda olduğunu ispatlamaktadır. 
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Dı̂vân Disiplinlerarası Çalışmalar Dergisi cilt 16 sayı 30 (2011/1), 115-152 

Büyükkara, Mehmet Ali, Suudi Arabistan ve Vehhabilik, Rağbet Yayınları, 

İstanbul,2016 

Cabbar, Faleh A., Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, Çev: Hikmet Halis, Agora Kitaplığı, 

İstanbul, 2004 

Caferiyan, Resul, Atlas-ı Şia, İntişarat-ı Sazman-ı Coğrafyayi Niruha-yı Muselleh, 

Tahran, 1387 



  219

Chamandi, Hadi, عربی بهار در اسلامی بيداری-Arap Baharında İslami Uyanış, Sosyal 

Bilimler Dergisi, 2012, https://www.noormags.ir/view/fa/articlepage/968323 

Champion, Daryl, Suudi Arabistan Krallığı: İstikrar İçindeki İstikrarsızlık Unsurları, 

Avrasya Dosyası Arap Dünyası Özel Sayısı, 2000 ss 95-114 

Choueiri, Youssuf M. Orta Doğu Tarihi, çev. Fethi Aytuna, İnkılap Kitapevi, 

İstanbul,2011 

Chubin, Shahram, Iran’s Strategic Intentions and Capabilities, P. Clawson, der., McNair 

Paper Institute for National Strategic Studies, National Defense University, 

Washington, 1994,  

Chubin, Shahram, Iran and The Arab Spring: Ascendancy Frustrated, Gulf Research 

Center, 2012. 

Cleveland, Willam L., Modern Orta Doğu Tarihi, Çev. Mehmet Harmancı, Agora 

Kitaplığı, İstanbul, 2008 

Çağlayan, Selin, Şii Düşüncesinde İslamcılık: İran Mehdi’yi Beklerken, Cinius 

Yayınları, İstanbul, 2012 

Çelenk, Mehmet, 16-17.YY’da İran’da Şiiliğin Seyri, Emin Yayınları, Bursa, 2013 

Çelenk, Mehmet, Safevi Dönemi’nin Şii Sünni İlişkilerine Etkisi, e-makâlât Mezhep 

Araştırmaları, VI/2 (Güz 2013), ss. 63-85. 

Çetinkaya, Y. Doğan (Ed.), Orta Doğu: Direniş, Devrim, Emperyalizm, İletişim 

Yayınları, İstanbul, 2014 

Çetinsaya Gökhan, Türk Dış Politikasında İran Kaynaklı Geleneksel Tehdit 

Algılamaları ve Şii Jeopolitiği, Avrasya Dosyası, Şii Jeopolitiği Özel Sayısı, 

2007, ss 161-190 

Çitlioğlu, Ercan İran’ı Anlamak, Başkent Üniversitesi Yayınları, 2015 



  220

Çomak, Hasret, Sancaktar, Caner, Yıldırım Zafer, (ed.), Uluslararası Politikada Suriye 

Krizi, Beta Yayınları, İstanbul, 2016 

Dabashi, Hamit, İran: Ketlenmiş Halk, Çev. Emine Ayhan, Metis Yayınları, İstanbul, 

2008 

Dabashi, Hamit, Şiizim, Çev. Belgin Çallı, Yarın Yayınları, İstanbul, 2015 

Dabashi, Hamit, The Arab Spring: The End Of The Postcolonailsm, Zed Books, London 

& New York, 

Daftary, Farhad, Şii İslam Tarihi, Çev. Ahmet Fethi, Alfa Yayınevi, İstanbul,2016 

Dalacoura, Katerina, “The Arab Uprising Two Years On: Ideology”, Secterianism and 

the Changing Balance of Power in The Middle East, Insight Turkey, Kış, 2013, 

ss75-85 

Daniel Byman, Shahram Chubin, Anoushiravan Ehteshami, Jerrold D. Green, Iran's 

Security Policy in the Post-Revolutionary Era, RAND Cooperation Reports, 

2001, https://www.rand.org/pubs/monograph_reports/MR1320.html 

Dar Saayeye Eghtedar-e Solh.” Payam-e Enghelab, Islamic Revolutionary Guard Corps 

Monthly Magazine 9, no. 99, June-July, 2017. Url: 

http://www.sepahnews.com/images/payam94/payam. pdf. 

Dara, Jalil; Babaie, Mahmoud, Arap Baharı mı İslami Uyanış mı Kavramsal Bir 

İnceleme, Islamıc Revolution Studies A Quarterly Scientific / Research Journal 

Vol. 3, Autumn 2014, No. 10, https://www.noormags.ir/view/fa/articlepage/ 

1077628 

Darabinia, Morteza, Marzband Rahmatollah & Hossein Foroughiniya, Imam 

Khomeini's Foreign Policy: Conceptual Framework, Perspectives and 



  221

Challenges, Journal of International Relations and Foreign Policy December 

2017, Vol. 5, No. 2, pp. 32-38 

David E. Thaler, Alireza Nader, Shahram Chubin, Jerrold D. Green, Charlotte Lynch, 

Frederic Wehrey, (Ed.), Mullahs, Guards,  and Bonyads An Exploration of 

Iranian Leadership Dynamics, RAND Raporu, 2010 

Demir, Sertif, Bingöl, Oktay, (Ed.), Yeni Orta Doğu, Barış Kitap, Ankara, 2017 

Demirkılınç, Selçuk, Psikopolitik Boyutlarıyla İran Devrimi, e-Şarkiyat İlmi 

Araştırmalar Dergisi JOSR Nisan-2017 Cilt:9 Sayı:1 (17) 

Dhume, Sadanand, India Can’t Remain Blind to Shia Radicalism, 

https://blogs.wsj.com/indiarealtime/2015/04/11/india-cant-remain-blind-to-shia-

radicalism/ erişim tarihi 20 Temmuz 2019 

Dilek, Kaan, Şiilik Çalışmaları, Uluslararası Orta Doğu Barış Araştırmaları Merkezi - 

IMPR Raporu, 

Douglas Johnston, Cynthai Sampson (Ed), Religion, The Missing Dimension of 

Statecraft, Oxford University Yayınları, 1994 

Drake, Michale, S., Siyaset Sosyolojisi, Çev. Hüsamettin İnaç, Bilge Kültür Sanat 

Yayınları, İstanbul, 2016 

Duman, Bilgay, Sönmez, Göktuğ, “Haşdi Şabi’nin Ortaya Çıkışı ve Dönüşümü,” Orta 

Doğu’da Devlet Dışı Silahlı Örgütler Editör: Murat Yeşiltaş, Burhanettin 

Duran, Seta Yayınları, Ankara, 2019. 

Ebadi, Şirin, İran Uyanıyor, Çev. Eda Aksan, Hemen Kitap Yayıncılık, İstanbul, 2013 

Efegil, Ertan, Dış Politika Analizi, Nobel Akademik Yayıncılık, Ankara, 2016 

Eisenstadt, Michael, Iran’s Islamic Revolution: Lessons for the Arab Spring of 2011?, 

Strategic Forum National Defense University 



  222

Eisenstadt, Michael, The Strategic Culture of the Islamic Republic of Iran: Religion, 

Expediency, and Soft Power in an Era of Disruptive Change, Middle East 

Studies at the Marine Corps University Yayınları, Washington, 2015 

El Marashi, İbrahim, Şii Hilali Mitini İnşaa Etmek: İran Devriminden 2003 Irak 

Savaşına Avrasya Dosyası, Şii Jeopolitiği Özel Sayısı, 2007, ss 7-36 

Elik, Süleyman, Yaşar, Meysune, Uluslararası İlişkilerde Dış Politika ve Milli Kimlik 

Bağıntıları “Fars Şii Jeopolitiğinin İmkânları ve Çıkmazları”, TYB Akademi 6, 

no. 18, (2016): 17-48 
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Mearsheimer, John J.  The Tragedy of Great Power Politics, New York: WW Norton & 

Company, 2001. 

Mearsheimer, John J., Structural Realism, 5-IRT-Chap04. Ss 71-88 

Mearsheimer, John, “Yapısal Realizm”, Tim Dunne, Milja Kurki ve Steve Smith (der.), 

Uluslararası İlişkiler Teorileri: Disiplin ve Çeşitlilik, Sakarya: SAÜ Kültür 

Yayınları, 2016, s. 94. 

Milani, Abbas After Khomeini: Iran under his Successor, Iranian Studies, 45:4, 577-

580, DOI: 10.1080/00210862.2012.673834, 2012 

Moazami, Behrooz, İran’da Devlet, Din ve Devrim 1796’dan Bugüne, İletişim 

Yayınları, İstanbul, 2018 

Moghadam, Assaf, Ed., Militancy and Political Violence in Shiism: Trends and 

Patterns, New York: Routledge, 2012. 

Mohammad Amjad; Shi'ism and Revolution in Iran, Journal of Church and State, 

Volume 31, Issue 1, 1 January 1989, Pages 35–53 

Mohammadpour, Ahmad, يبرع راهب و يتسيبرع ناپ ياه شبنج يتخانشيتسه ياهوتافت, Pan-Arap 

hareketlerinin ve Arap Baharının ontolojik farklılıkları, İslam Tarihi Çalışmaları 

18, 

Moin, Baqer, Son Devrimci Ayetullah Humeyni, Elips Yayınları, Ankara, 2005 



  235

Momen, Moojan, An Introduction to Shi’i Islam: The History and Doctrines of Twelver 

Shi’ism, Yale University Press, 1987. 

Morten Valbjorn, Andre Bank, Signs of a New Arab Cold War The 2006 Lebanon War 

and the Sunni-Shi`i Divide, Middle East Report 242 Spring 2007 

Muslim Population By Country, World Atlas, 

https://www.worldatlas.com/articles/countries-with-the-largest-muslim-

populations.html  Erişim Tarihi: 20.06.2019 

N. Keddie ve J.R. Cole, Shi’ism an Social Protest, New Haven Üniversitesi Yayınları, 

1986 

Nakissa Jahanbani, Iran’s Regional Influence Spreads with Militia Recruitment in 

Afghanistan, https://theglobepost.com/2018/08/22/iran-recruiting-afghans/, 

erişim tarihi 18 Temmuz 2018 

Nasr, Vali, Şii Yükselişi, Avrasya Dosyası, Şii Jeopolitiği Özel Sayısı, 2007, 101-108 

Nasr, Vali. The Shia Revival: How Conflicts within Islam Will Shape the Future, 

London and New York: W. W. Norton, 2007. 

Nassim Jawad, Afghanistan A Nation of Minorities, Minorty Rights Group International 

Yayınları, Londra, 1992 

Nejatpour, Macid, Moctaba, Mousa Nejad, یملاسا اريديب  و انريا یملاسا بلاقنا م،رن رتدق- 

Yumuşak Güç, İran İslam Devrimi ve İslam Uyanışı, Stratejik Politika 

Araştırması Dergisi, yıl 4, 

Neusner, Jacob, Understanding Jewish Theology: Classical Issues and Modern 

Perspectives, New York, Global Academic Publishing, 2001, ss 63-64 

Nicholas Blanford, ''Hezbollah’s Evolution From Lebanese Militia to Regional Player'', 

Middle East Insitute Policy, paper 4, 2017 



  236

Niruhaye Mardomiye Araagh Che Kasaani Hastand va Che Mikhaahand? Basij Press, 

July 11, 2016, accessed April 2017. Url: http://basijpress.ir/fa/news-

details/79355/-يم-؟دنهاوخ/. ياهورين-يمدرم-قارع-هچ-يناسک-دنتسه-و-هچ 

Nushin Arbabzadah, Afghanistan's turbulent cleric, Guardian,  

https://www.theguardian.com/commentisfree/2009/apr/18/afghanistan-shia-law-

women 

Okyar, Onur, İran ve Arap Baharı: Çift Taraflı Aynadaki Asimetri mi, Uluslararası 

İlişkiler, Cilt 12, sayı 45, Bahar 2015, s.61-82 

Onat, Hasan, “Mezhep Kavramı ve Mezheplerin Doğuş Sebepleri”, Oş İlahiyat 

Fakültesi Dergisi, Oş, 2005. 

Onat, Hasan, “Şii-Selefi Kutuplaşması”, İlahiyat Akademi Dergisi 1, no. 1-2 (2015): 

107-128. 

Onat, Hasan, Emeviler Devri Şii Hareketleri ve Günümüz Şiiliği, Endülüs Yayınları, 

İstanbul, 2017 

Onat, Hasan, Irak’ta Yaşanan Cinnet: Şii-Sünni / Mezhep Çatışması Üzerine, 

http://www.hasanonat.net/index.php/80-irak-ta-yasanan-cinnet-sii-suenni-

mezhep-cat-smas-uezerine Erişim Tarihi: 20.06.2019 

Onat, Hasan, İran İslam Devrimi ve Şiilik, Orta Doğu’nun Geleceği Açısından Şii-

Sünni İlişkileri Editör: Mesut Okumuş, Cemil Hakyemez, Çorum Belediyesi 

Kültür Yayınları, Çorum, 2014 

Onat, Hasan, Kerbela’yı Doğru Okumak, http://www.hasanonat.net/index.php/81-

kerbela-y-dogru-okumak Erişim Tarihi: 20.06.2019 

Onat, Hasan, Kutlu, Sönmez, (Ed.), İslam Mezhepleri Tarihi, Grafiker Yayınları, 

Ankara, 2014 



  237

Onat, Hasan, İslam’ın Ortak Paydası ve Mezhep Gerçeği, Endülüs Yayınları, İstanmbul, 

2020 

Onat, Hasan, Türkiye'de Din Anlayışında Değişim Süreci, Endülüs Yayınları, İstanbul, 

2018 

Onat, Hasan, “İslam Bilimleri ve Yöntemi Açısından Tarihin Anlamı ve Önemi” Kur’an 

ve İslami İlimlerinin Anlaşılmasında Tarihin Önemi, Ed: M. Mahfuz Söylemez, 

Ankara Okulu Yayınları, Ankara, 2013, ss 13-68 

Onat, Hasan, “Bilgi, Bilim ve Yöntem” İslam Bilimlerinde Yöntem, Ed. Halis Albayrak, 

Ankara Üniversitesi Uzaktan Eğitim Yayınlarıi, 2005 

Oran, Filiz Çoban, (Ed.), 21.yy’da Din ve Uluslararası İlişkilerdeki Dönüşüm, Sentez 

Yayıncılık, Bursa, 2017 

Osman, Khalil F., Secterianism in Iraq: The Making of State and Nation Since 1920, 

Routledge, Abingdon, 2014. 

Ostovar, Afshon, Secterianism and Iranian Foreign Policy, Beyond Sunni and Shia The 

Roots of Secterianism in A Changing Middle East, Editör: Frederic Wehrey, 

Oxford Yayınları, New York, 2017, ss. 90 

Ostovar, Afshon, Secterian Dilemmas in Iranian Foreign Policy: When Strategy and 

Identity Politics Collide”, Carnegie Endowment for International Peace 

Publications, 2016 

Öz, Mustafa, Başlangıçtan Günümüze Şiilik ve Kolları, Ensar Yayınevi, İstanbul, 2011 

Öz, Mustafa, Mezhepler Tarihi ve Terimleri Sözlüğü, Ensar Yayınevi, İstanbul, 2012 

Özdemir, Seçil, , İran’ın Bir Dış Politika Enstrümanı Olarak Propaganda, İRAM raporu, 

2017 



  238

Özdemirci, Ayşe Selcan, Suriye İç Savaşı’nın Lübnan’a Etkileri (2011-2016), Türkiye 

Orta Doğu Çalışmaları Dergisi Vol: 3, No: 2, 2016, pp.76-105, 

Özkoç, Özge, Suriye Baas Partisi: Kökenleri, Dönüşümü, İzlediği İç ve Dış Politika, 

Mülkiyeliler Birliği Yayınları, Ankara, 2008 

Öztürk, Emine, Caferilik, Rağbet Yayınları, İstanbul, 2017 

Pahlavi, Pierre, “Understanding Iran’s Media Diplomacy”, Israel Journal of Foreign 

Affairs, Cilt: 6, Sayı: 2. 

Pappe, Ilan, Orta Doğu’yu Anlamak, Çev. Gül Atmaca, NTV Yayınları, İstanbul, 2011 

Papp Daniel S., Contemporary International Relations: Frameworkd for 

Understanding. Longman: New York, 2002 

Parsi Trita, Marashi, Reza, Arab Spring Seen From Tahran, Cairo Review 2, 2011, ss 

98-112 

Patrick Clawson Michael Eisenstadt Eliyahu Kanovsky David Menashri, Iran Under 

Khatami: A Political, Economic, and Military Assessment, The Washington 

Instute For Near East Policy Policy Analysis, 1998, 

http://www.washingtoninstitute.org/policy-analysis/view/iran-under-khatami-a-

political-economic-and-military-assessment Erişim Tarihi: 20.06.2019 

Pick, Danial D. The Islamıc Republic Of Iran And The Importance of Khomenı’s 

Mandate of The Jurist, Yayımlanmamış Yüksek Lisans Tezi, 2000 

Piotrowski, Marcin Andrzej, Iran’s Reactions to the Arab Spring and the Crisis in Syria, 

Polish Institute of International Affairs, No. 99, 2011, ss 596-597 

Pippa Noris, Ronald Inglehart, Sacred and Seular: Religion and Politics Wordwide, 

NY: Cambridge Universitesi Yayınları, 2011 



  239

Posch, Walter, Ideology and Strategy in the Middle East: The Case Of Iran, Survival, 

59: 5. 

Pugliese, Matteo, “Iran in the Balkans”, http://www.lowlandssolutions.com/ 

downloads/Iran%20in%20the%20Balkans%20-%20Pugliese.pdf, (Date of 

Accession: 19.04.2017). 

Rafati, Naysan, After the Arab Spring: power shift in the Middle East? Iran and the 

ArabSpring. IDEAS reports- special reports, Kitchen, Nicholas (ed.) SR011. 

LSE IDEAS, London, 2012 

Ramadan, Tarık, The Arab Awakening, Penguin Books, London, 2012 

Ramazani, R.K., Khumayni’s Islam in Iran’s Foreign Policy, Islam in Foreign Policy 

Ed: Adeed Dawisha, Cambridge Üniversitesi Yayınları, 1983 

Rashed, Abdurrezza (Ed.), İlber Ortaylı’nın Gözüyle İran, Demavend Yayınları, 

İstanbul, 2017 

Raymond Hinnebusch, “The sectarianization of the Middle East: Transnational identity 

wars and competitive interference,” Project on Middle East Political Science. 

2016. 

Rendall, Matthew, Defensive realism and the Concert of Europe. Review of 

International Studies, 32 (3). pp. 523-540., 2006 

Roger Savory, Iran Under the Safavids, Cambridge University Press, 2007 

Roozbeh Safshekan and Farzan Sabet, The Ayatollah's Praetorians: The Islamic 

Revolutionary Guard Corps and the 2009 Election Crisis, Middle East Journal, 

Cilt 64, No. 4, Sonbahar 2010. 



  240

Roschanack Shaery-Eisenlohr, Postrevolutionary Iran and Shi˓i Lebanon: Contested 

Histories of Shi˓i Transnationalism, International Journal of Middle East 

Studies, Vol. 39, No. 2 (May, 2007), pp. Cambridge University Press, 

Roschanack Shaery-Eisenlohr, Iranian-Lebanese Shi'ite Relations, Middle East Institute, 

2009, http://www.mei.edu/content/iranian-lebanese-shiite-relations Erişim 

Tarihi: 20.06.2019 

Roy, Olivier, Khorsrokhavar, Farhad, İran: Bir devrimin Tükenişi, Çev. İsmail Yerguz, 

Metis Yayınları, İstanbul, 2013 

Royveran, Hüseyin, عربی بهار عمليات و اسلامی بيداری فرآيند- İslami Uyanış Süreci ve Arap 

Baharı Operasyonları, https://www.noormags.ir/view/fa/articlepage/1242115 

Erişim Tarihi: 20.06.2019 

Rubin, Barry, ''Iran The Rise of a Regional Power'', The Middle East Review of 

International Affairs, Cilt 10, No:1, Eylül 2006, ss. 142-151. 

Rudloff, Peter, Offensive Realism, Defensive Realism, and the Role of Constraints, The 

Midsouth Political Science Review, Volume 14 (December 2013), pp. 45-77 

Rula Jurdi Abisaab, Converting Persia: Religion and Power in the Safavid Empire 

(London/New York: I. B. Tauris, 2004). Pp. 256 

Salık, Nuri, Okur, Mehmet Akif, (Ed.), Suriye, Nobel Yayınları, İstanbul,2016 

Saray, Mehmet, Türk-İran İlişkileri, Atatürk Araştırma Merkezi Yayınları, Ankara, 

2016 

Sarı, İsmail, Uluslararası Politikada Sivik Dinin Etkisi: İran Örneği, TYB Akademi 6, 

no.18, (2016): 117-134 



  241

Schenker, David, Iran's Shadow over Lebanon, The Washington Instute For Near East 

Policy Policy Analysis, 2017, http://www.washingtoninstitute.org/policy-

analysis/view/irans-shadow-over-lebanon Erişim Tarihi: 20.06.2019 

Schwarz, Stephen, “Arabs, Iranians, and Turks vs. Balkan Muslims”, Weekly Stantard, 

http://www.weeklystandard.com/arabs-iranians-and-turks-vs.-balkan-

muslims/article/644375, (Date of Accession: 17.03.2020). 

Sean Durns, Hezbollah’s Media Relations Departmant, Washington Examiner, 2017, 

https://www.washingtonexaminer.com/hezbollahs-media-relations-department, 

erişim tarihi 30 Mayıs 2019. 

Seeberg, Peter, İran Devrimi, 1977-1979: Etkileşim ve Dönüşüm, Doğu Batı Dergisi, 

No: 79 (2016), ss.183-201 

Seyed, Ali Necat, İran İslam Cumhuriyeti'nin Orta Doğu'daki Yeni Gelişmelere Dış 

Politika Yaklaşımı 1, نوين تحولات قبال در ايران اسلامی جمهوری خارجی سياست رويکرد 

 Faslnameyi Siyaset ,خاورميانه

Seyfullah Kara, Seyfullah Büyük Selçuklular ve Mezhep Kavgaları, Endülüs Yayınları, 

İstanbul, 2018, 

Sha’an-e Sepah Balatar az Aan Ast ke zir-e Chatr-e Ahzaab-e Siyasi Gharar Girad. 

Sepah News, April 24, 2017, accessed May 28, 2017. Url: 

http://www.sepahnews.com/index.php/ostanha/ esfehan/item/3574. 

Shahram Akbarzadeh, ''Why does Iran need Hizbullah?'', The Muslim World, 

2016,106(1), 

Shahram Chubi, Iran and the Arab Spring: Ascendancy Frustrated, GRC Gulf Papers, 

September 2012 



  242

Shahzeb Ali Rathore, The Saudi-Iran Factor in Pakistan’s Sunni-Shia Conflict, 2017, 

https://www.mei.edu/publications/saudi-iran-factor-pakistans-sunni-shia-

conflict, erişim tarihi 20 Temmuz 2019. 

Shahzeb Ali Rathore, The Saudi-Iran Factor in Pakistan’s Sunni-Shia Conflict, 2017, 

https://www.mei.edu/publications/saudi-iran-factor-pakistans-sunni-shia-

conflict, erişim tarihi 20 Temmuz 2019. 

Shanahan, Rodger, “Malaysia And Its Shi’a ‘Problem’”, Middle East Institute, 

http://www.mei.edu/content/map/malaysia-and-its-shi%E2%80%98-

%E2%80%9Cproblem%E2%80%9D, (Erişim Tarihi: 22.01.2018). 

Shayegan, Daryush, Yaralı Bilinç, Metis Yayınları, İstanbul, 2014 

Shazly, Ashraf, “Eritria: Another Venue for the Iran-Israil Rivalry”, Stratfor Worldview 

Assessments, 11 Aralık 2012. 

Shi’a in Senegal: Iran’s Growing Reach into Africa”, The Foundation for Defense of 

Democracies, http://www.defenddemocracy. org/med൴a-h൴t/sh൴a-൴n-senegal-

൴rans- grow൴ng-reach-൴nto-afr൴ca/, Er൴ş൴m Tar൴h൴: 22.11.2017. 
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ÖZET 

Orhan Karaoğlu, Şiiliğin İran Dış Politikasına Etkileri,  Doktora Tezi, Danışman: 

Doç. Dr. Muzaffer Tan, 261 s. 

Bu çalışma “Şiiliğin İran Dış Politikasına Etkilerini” tespit etmek adına 

hazırlanmıştır. Disiplinlerarası bir tez niteliğine sahip bu çalışma Din-Mezhep Dış 

Politika bağlantısını incelemek üzere yazılmıştır. 

Çalışma içerik itibariyle giriş ve üç bölümden oluşmaktadır.  Giriş bölümünde 

çalışmanın önemi, konusu, kaynakları, yöntem üzerine durulmuştur. İran İslam Devrimi 

ve Şiilik isimli birinci bölümde 1979 yılında gerçekleşen İran İslam Devriminde Şiiliğin 

etkileri üzerinde durulmuştur. Ayrıca İran İslam Devrimi sonrasında da Şiiliğin İran Dış 

Politikasına etkileri ortaya konulmuştur. 

İkinci bölümde ise 11 Eylül Sonrası Orta Doğu’da Gerginliklerin Mezhepsel 

Boyutu ele alınmış, bilhassa 2003 yılında ABD’nin Irak işgali ile başlayan mezhepsel 

gerginliklerin tüm Orta Doğu bölgesine yayılmasından bahsedilmiş ve İran’ın bu 

mezhepsel gerginliklerden Şiiliği de kullanarak nasıl faydalandığı açıklanmaya 

çalışılmıştır. 

Tezimizin ise Arap Baharı Sonrasında İran’ın Orta Doğu Politikasında Şiiliğin 

Rolünü isimli üçüncü bölümünde de İran’ın Arap Baharı ile birlikte izlediği dış politika 

bölgede başlayan gelişmeler ile birlikte ele alınmış, bu gelişmelerin İran’ın Dış 

Politikasında Şiiliğin önemli bir unsur olduğu detaylarıya ortaya konulmuştır. 

Anahtar Kelimeler: İran Dış Politikası, Şiilik, On İki İmam Şiiliği, Mehdilik ve Kutsal 

Yerler Müdafahası, Şehitlik, Şii Ritüeller, Mezhep-Dış Politika, Teo-power, Offansive 

Realizm, Sosyal İnşacılık,  Hibrit Strateji, Simbiyotik İlişki, Şii Yaşam Sahası 
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ABSTRACT 

Orhan Karaoğlu, Effects of Shiism on Iranian Foreign Policy, Ph.D. Thesis, 

Supervisor: Associate Professor. Dr. Muzaffer TAN, 261 p. 

This study has been prepared to determine “The Effects of Shiism on Iranian 

Foreign Policy”. This interdisciplinary thesis has been written to examine the link 

between Religion and Sect Foreign Policy. 

The study consists of introduction and three chapters. In the introduction part, 

the importance, subject, sources and method of the study are emphasized. The first 

chapter titled Iran Islamic Revolution and Shiaism focused on the effects of Shiism in 

the Iran Islamic Revolution that took place in 1979. In addition, the effects of Shiism on 

Iranian Foreign Policy were revealed after the Iranian Islamic Revolution. 

In the second part, the Sectarian Dimensions of Tensions in the Middle East 

after September 11, especially the distribution of the sectarian tensions that started with 

the US invasion of Iraq in 2003 was mentioned and it was tried to explain how Iran 

benefited from these sectarian tensions by using Shiite. 

In the third part of our thesis, the Role of Shia in Iran's Middle East Policy After 

the Arab Spring, the developments that started in the region with the Arab Spring of 

Iran have been discussed, and it has been revealed in detail that these developments are 

an important factor in Iran's Foreign Policy. 

Keywords: Iranian Foreign Policy, Shia, Twelve Imam Shia, Mahdi, Holy Place, 

Patriotic death, Shia Rituals, Sectarian-Foreign Policy, Teo-power, Offansive Realism, 

Social Constructivism, Hybrid Strategy, Symbiotic Relationship, Shia  Lebensraum 

 


