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Abstract 

It can be claimed that the approaches from the Shia and Sunni traditions are one of the 

areas that not much change experienced. One of the important reasons of this is that Iran and 

other Muslim Middle Eastern countries which are on the opposite of fast modernizing 

Turkish society have not become a part of global network. 

In essence, Iran has affected from Ottoman modernisation and declared constitutional 

monarchy by this influence. However, Shia ulema attempts interrupted this modernisation 

attempt which leads Iran’s Islamic Revolution. Iran’s politics has a coution against global 

actors and modernisation. Politics held by frontiers of the revolution maintains Iranian 

people in alert position against global actors and this alert situation cause them to stay out of 

modernization. This approach leads to perpetuation of middle age sect understanding as 

well as exacerbation of conflicts in the Middle East. One of the important reasons of Iraq’s 

civil war is the religious understanding which is similar to Iran Islamic State’s. The ongoing 

harresment of the global forces against Iran is giving motivation to Iran to perpetuate their 

politics. It is an interesting question to ask to which point Iran will continue to follow this 

policy as long as the policies of global intruders. However, it is confident to say that 

continuing a healthy modernisation and globalisation will not be experienced sect-based. 

This analysis shows that the traditional conflicts would be influential on Middle East for a 

long period of time.          

Keywords: Sunni, Shia, Modernization, Globalization, Sunni-Shia Relations 

 

Şiî-Sünnî İlişkileri ve Selefîlik 

 

Özet 

Modernleşme ve küreselleşmenin dünya üzerinde çok büyük etkilerinin tartışıldığı 

günümüzde, henüz çok fazla değişimin yaşanmadığı alanlardan birsinin, Şiî-Sünnî temelli 

mezhepsel yaklaşımlar olduğu söylenebilir. Bunun en önemli nedenlerinin birisi, hızla 

modernleşen Türk toplumu karşısında komşusu İran başta olmak üzere Müslüman 

Ortadoğu ülkelerinin hala daha küresel bağın içerisine girmemiş olmasıdır. 

Aslında İran, Osmanlı modernleşmesinden bir hayli etkilenmiş ve bu doğrultuda ülkede 

meşrutiyet ilan edilmişti. Ancak Şiî ulemanın toplum üzerindeki nüfuzu, söz konusu 
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girişimlerin sekteye uğramasına neden olmuş ve İran İslam Devrimi’ne yol açan süreci 

başlatmıştır. Devrimin ileri gelenlerinin O günden buyana izlemiş oldukları siyasetle İran 

halkını küresel aktörlere karşı sürekli teyakkuzda tutmaları, onların modernleşmenin 

dışında kalmalarına neden olmaktadır. Bu durum bir taraftan İran Şiîlerinin geleneksel 

ortaçağ mezhep anlayışlarını devam ettirmelerine yol açarken diğer taraftan ise 

Ortadoğu’daki kadim çatışmaların tekrar alevlenmesine neden olmaktadır. Özellikle Irak’ın 

sürüklendiği iç savaşın en önemli araçlarından birinin, hala daha küreselleşmeye karşı 

durmayı söylem haline getiren İran modeli bir devlet yapılanmasının savunduğu din 

anlayışından kaynaklandığı rahatlıkla söylenebilir. Küresel güçlerin İran’a karşı sürekli 

tacizde bulunmaları, söz konusu politikalarını devam ettirmeleri yönünde onlara direnç 

kazandırmaktadır. Küreselleşen ve bu doğrultuda geleneksel din anlayışlarını revize etmeye 

çalışan Türk toplumu karşısında İran’ın ne zamana kadar böyle devam edeceği merak 

konusu. Ancak küresel işgalcilerin bu bölge üzerindeki hesapları devam ettiği sürece sağlıklı 

bir modernleşme ve küreselleşme sürecinin tecrübe edilemeyeceği rahatlıkla söylenebilir. 

Söz konusu durumun, mezhep temelli geleneksel çatışma politikalarının uzun bir süre daha 

Ortadoğu üzerinde etkisini hissettireceğini göstermektedir. 

Anahtar Kelimeler: Sünni, Şii, Modernizm, Küreselleşme, Sünni-Şii İlişkileri 

 

Introduction 

Shia-Sunni based sectarian approaches can be given as an example of a 

relatively stationary field of discussion in today’s world, where modernism and 

globalism is discussed in terms of their great influences all around the world. One 

of the most significant reasons behind this is that, unlike modern Turkish society, 

the other Islamic Middle Eastern countries, particularly Iran, have not yet been 

involved in global relations. 

The history of Turkish-Iranian relations have a pattern that expresses 

competition and conflict between these two major countries with a sectarian 

discourse. The relations between these aforementioned states date back to the 

foundation of the Safevid State and the adoption of Shia as its sect.  

Safevid State’s adoption of Shia as its official sect drove the Ottoman Empire 

into the process of transformation into a more rigid Sunni state. Rushing into 

sectarian extremes in fundamental issues, particularly in politics and religious 

affairs, these two states caused an increase in bigotry and intolerance within 

society. Dominating for a long period of time starting from the sixteenth century, 

this process could only be reversed in the eighteenth century. Attempts by Western 

countries to invade both the Ottoman and Iranian territories in this period forced 

these two societies to an inevitable reconciliation. Certain movements that gained 

political dimensions through the policies of Islamic unity brought about the 

reconciliation among religious sects, particularly between Shiite and Sunni 

Muslims, and some other initiatives that can be considered as supra-sectarian 

ideologies.  
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While mutual relations were furthered on this fragile ground, the emergence of 

new Turkish and Iranian nation states in the early twentieth century resulted in the 

foundation of some regional monarchies. As a consequence, the sectarian discourse, 

especially in interstate relations, was thrown out of focus. However, Iran’s 

initiatives to spread the Shiite understanding towards the end of this century and 

particularly after the 1979 Islamic Revolution brought the sectarian discourse into 

the forefront again. 

Indeed, Iran had been influenced by the Ottoman modernization to a great 

extent and declared the state as a constitutional monarchy. However, the influence 

of Shiite scholars upon society disrupted these initiatives and initiated the process 

that ended up with Iran’s Islamic Revolution. Since then, the elites of this 

revolution have been keeping the Iranian society on alert against the global actors, 

which results in isolation from the endeavors of modernization. On one hand, this 

situation drives Iranian Shiites to sustain their traditional medievalist sectarian 

understanding, while on the other hand it fuels the ever-present conflicts in the 

Middle East. It can easily be suggested that the Iranian model in religious 

understanding, which adopts resistance against globalization as it principal 

discourse, is one of the most significant tools used in the civil war that the Iranian 

society has been drawn into. Continuous involvement of global powers in Iran’s 

affairs brings more resolution to the state to further these aforementioned policies. 

Compared to the Turkish society, which is globalizing and trying to revise its 

traditional religious understanding, the lifetime of Iran’s persistence remains as an 

issue of concern. On the other hand, it can easily be suggested that proper 

modernization and globalization cannot be experienced as long as global invaders 

sustain their plans on the region. This aforementioned situations indicate that the 

traditional sectarian conflict policies will effect the Middle East for quite some time. 

 

Historical Background of Sunni-Shia Relations 

The history of Sunni-Shia relations dates back to the first periods of the Islam’s 

history, which corresponds to the emergence of Shia as an independent sect. Some 

claims of Shiite Muslims, which were put forward in the first quarter of the eighth 

century, evolved into a structure that prioritizes the dimension of faith within time 

and turned into a belief that accepts Ali and Fatimah “as the imams of religion with 

the order and assignment from Allah and the Prophet, besides the testament of the 

previous imam”.  

Coming to the forefront as a structure that accepts Ali and some others 

descending from him as the imams of religion, the Shia gathered the opposition 

groups, which were in conflict with the governments throughout the historical 

period for a reason, from the Umayyads to the Abbasids around itself and 

eventually turned into huge sectarian flock. That’s to say that Shia became the main 

opposition party of Muslims, as the phrase goes. In parallel with the intense trend 
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of writing in the Islamic world that started in the second half of the ninth century, 

Shia has created its own literature. Being economic studies, which were based on 

the imamate ideology, in the first place, they have created original works in 

different other fields, such as Hadith, Fiqh, and Tafsir (interpretation). 

One of the most significant periods that witnessed important and original works 

of Islamic thought is the one starting with the Caliph Harun al-Rashid and ending 

with the Caliph Mutawakkil. By means of contributions by the Barmakids, Harun 

al-Rashid’s intellectual viziers, the scientific discussions, which had been carried 

out in quite a free environment, could be furthered within the period of the Caliph 

Ma’mun after a short time of interruption with this period continuing until 

Mutawakkil came to power. The translations of philosophical works in this period 

and the concomitant kalam discussions lied behind the kalam understandings of 

Mu’tazilah, Shia and Sunni sects. Therefore, the Islamic thought gained a strong 

theological foundation that brought competitiveness against its rivals and the major 

religions of that time, namely, Christianity and Zoroastrianism.  

During the second half of the ninth century, a period when sectarian 

organizations were shaped and differences became evident, the Abbasid policies 

that allowed different understandings and even the “Mihna” understanding, 

initiated by Caliph Ma’mun, abused this tolerance as a means of oppression hassled 

some Arab communities who had considered the kalam understanding, which 

emerged as a result of efforts by the Mevali community, as a relapse and corruption 

from the beginning. Their dissatisfaction affected the political direction of the 

caliphate within time and eventually, these policies were terminated within the 

period of Caliph Mutawakkil. Together with this new political environment, this 

now brings Ashab al-Hadith’s era forward with every aspect. 

The new tone was set and a significant paradigm shift was witnessed after 

Ashab al-Hadith came to power and shone as a star among others. The 

psychological state caused by both the frustration and inability to give responses to 

strong rival theological understandings turned into aggression. Accordingly, kalam 

was prohibited in debates and other similar scientific discussions. Because of this 

lack in scientific discussions, these topics started to be discussed by the commons. 

This state of mind, which may be called “militant conservatism” based on today’s 

political understanding, affected different other groups, particularly Shiite 

Muslims, and turned cosmopolitan cities like Baghdad into areas of fights with 

stones and sticks. 

After the institutionalization of the Divinity Schools of Islam, it was inevitable 

for politics not to transform into a sect-oriented structure. Accordingly, religious 

sects can also be regarded as the political parties of that period. The transformation 

of Shia into a broad-based movement, unlike Sunni sects, presented it as an 

important political actor that had to be taken into consideration by political powers. 

For that reason, the politics of Muslims states have been related to Shia since the 
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period of Harun al-Rashid, who was one of the first rulers of Abbasids. Caliph 

Ma’mun had to declare Ali al-Ridha, who was regarded as an imam by Shiite 

Muslims, as his heir. Mutawakkil, on the other hand, acted in accordance with his 

other policies by prohibiting kalam and taking stringent measures against Shiite 

Muslims at the same time. Despite these stringent precautions, Abbasids failed to 

end the conflicts between Shiite Muslims and others, particularly Hanbalis who 

formed the most extreme group within Ashab al-Hadith. 

Although the Shiite caliphate established by Fatimids in the North Africa 

brought some relief to Shiite Muslims, this state was controlled by İsma’ili Shiites. 

On the other hand, Imami or Ithna'ashari Shiites subsisted as dissatisfied groups in 

the East, such as Iraq, which was the center of the Abbasid Caliphate, and 

Khorasan. As a result of the impact caused by these developments mentioned 

above, Abbasids started to weaken and Buwaihids seized the caliphate, causing 

relief and counterattacks in Shia. However, Buwaihids also tried to pursue balanced 

policies toward different sects after being resettled. 

After Fatimids founded the Al-Azhar University in Cairo and assigned the da’is 

they raised there to the East, with the purpose of spreading the Isma’ili 

understanding, Hassan-iSabbah established a Shiite-Isma’ili state in Alamut and 

upset the balances once again. Isma’ili Shiites in Alamut created a significant level 

of disturbance and thus the Seljuks preferred more rigid Sunni policies. Achieving 

dominance in the region of the Abbasid caliphate, which was actually seized by 

Buwaihids, the Seljuks set about protecting the Sunni caliphate as an ultimate goal. 

Alp Arslan, the successor of TughrilBey, assigned Nizam al-Mulk as his vizier and 

asked him to found the Nizamiyyah madrasahs in retaliation for Al-Azhar. 

The Sunni-Shia relations remained still throughout the period of Seljuks until 

the Mongol invasion opened a new era. In the mid-thirteenth century, the Seljuks 

were dissolved after the Mongol invasion in Abbasid territories. The policies of this 

period were in favor of Shiite Muslims thanks to certain Shiite scholars, such as al-

Allamah al-Hilli and Nasir al-Din al-Tusi, advisors of Hulagu Khan. However, the 

former understanding was brought back when the Mongol Emperor Abu Sa'id 

embraced Sunnism. 

While the Iraq and Khorasan regions were trying to heal the wounds left by the 

Mongol invasion, the tribes who migrated to Anatolia founded a basis for new 

political structures that would defend the Sunni Islam in the future. It can be 

suggested that Shia grew stronger day by day in Iran during this period. The Sufi-

like organizations that took advantage of the chaos and the gap witnessed in the 

region became indicators of the future Shiitization. Eventually, the School of 

Ardabil, which had been founded by Sunni Muslims in the 14th century, 

naturalized some Shiite principles and the prior Shiitization of Kubrawiya paved 

the way for the foundation of the Shiite Safavid state. Accordingly, Shia was 

adopted as the official sect of the state after the Safavid state was founded in 1501 
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and Shiite Iran, which has subsisted to the present day, was shaped after this 

development. 

Acceptance of Shia as the official sect of Iran and the competition between the 

two countries changed the Ottoman Empire, which was essentially as Sunni state, 

from a tolerant state to a more rigid Sunni organization built upon the anti-Rafida 

(Shia) ideology. From then on, the Ottomans regarded themselves as the only 

defenders of the Sunni caliphate. 

As it was a process to prove themselves, the foundation phase of the Safevid 

state witnessed slaughters committed for the sake of sectarianism. However, states 

had clear borders over time and the conflicts were mitigated. Meanwhile, the 

Safevid state collapsed in 1736. However, as Shia started to be identified with Iran, 

subsequent authorities acted in this direction. Ending the Safevid state and building 

his own rule, Nader Shah initiated an unprecedented process that alienated Sunni 

and Shiite Muslims. His plan was to make the Ottoman Empire, which he regarded 

as the great caliphate, accept the Ja’fari school of thought as the fifth major sect of 

Islam and put an end to the discussions and the conflicts between these two 

denominations. 

Nader Shah’s plan to help the Ja’fari ideology be accepted as the fifth Sunni sect 

and compromise the Shiite and Sunni Muslims was a good-natured suggestion. 

However, this plan could not be implemented as it could not be more than a 

political decision of one of these two parties1. Except for a limited number of 

scholars, neither the Iranian hierarchy nor the Ottoman bureaucracy was capable of 

moving beyond the traditional sectarian stereotypes. This unfounded plan did not 

yield permanent solutions. The affirmative arguments of exceptional Ottoman 

scholars, such as Koca Mehmet Ragıp Pasha, underwhelmed.2 

It is not a coincidence that the first attempt to compromise Sunni and Shiite 

Muslims was ordered by Nader Shah. As is known, the early 18th century was the 

period when certain parts of Muslim territories were invaded by Russia and 

Western countries. Therefore, it was no more possible for Muslims to irresponsibly 

and pertly conflict with each other without the interruption of rivals around them. 

As stated by Koca Mehmet Ragıp Pasha, resolution of the hostility between 

Ottoman and Iranian states was important, considering the Russian existence that 

was equally threatening for both societies. Accordingly, Russia made similar moves 

against the Ottoman and Kadjar Iranian states in 1768-1774 and 1804-1813, 

                                                           
1 ShahbandarZadeh Ahmad Hilmi, İslâmTarihi, (I-II), rev. Mümin Çelik, Doğan Güneş Yayınları, 

İstanbul 1971, p. 501. 
2 Negotiations and correspondences were recorded by Koca Mehmet Ragıp Pasha. See. Koca Mehmet 

Ragıp Pasha, TahkikveTevfik, ed. Ahmet Zekiİzgören, Kitabevi, İstanbul 2003, vr. 197-a et al. By order 

of Sultan Mahmud I, Koca Mehmet Ragıp Pasha asked to resolve the conflicts between Shiite and 

Sunni Muslims and, going further, made contributions to both parties for the possible union of these 

two communities in a single state in his TahkikveTevfik regarding the conciliation hearings that he 

authored, presumably, in 1149(1736). Koca Mehmet Ragıp Pasha, TahkikveTevfik, vr. 175-b. 
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respectively. These two conflicts caused significant damage to both countries. 3 

Feeling the gradually increasing Russian impact, Iran started to offer collective 

actions to the Ottoman Empire, which suffered from similar problems, against 

Christian Russians.  Therefore, these two biggest Muslim states of the region 

intensified this pursuit of alliance which was initiated in the 19th century. As a 

reaction against the invasion of Muslim territories, the ideology of “Islamic Unity” 

started to take shape within Muslim communities towards the middle of this 

century.4 

 

Movements of Modernization and Sunni-Shia Relations 

The 19th century witnessed an intense period that was dominated by 

movements of modernization all around the Islamic world. Leaving his mark on the 

late periods of this century, Sultan Abdul Hamid II planned to keep the Shiite 

Muslims living in Ottoman territories and Iraq in line with the pan-Islamism 

policies he attempted to carry out and to initiate good relations with the Iranian 

state that suffered the same fate in terms of the struggle against invasions and 

transformation. For that reason, the Sultan invited Jamal al-Din Afghani to Istanbul 

in 1892 and commenced joint efforts immediately.  

Together with a team organized to assist him, Jamal al-Din Afghani posted 

letters to prominent figures of the Islamic world in different regions. Some of these 

letters were sent to the Shiite scholars in Iraq. In return, he received positive 

responses and maintained affirmative relations at various levels. However, in 1904, 

the Ottoman Empire started to sever its ties with the Shiite Muslims in Iraq due to 

the pressures of Russian and Iranian states, and relations with England’s 

community. The Empire even prohibited certain political activities of this group. 

Accordingly, Iraqi Shiites interfered more in Iran’s internal affairs by toppling the 

pro-Russian prime minister and started to provoke the Shiites in Central Asia. On 

the other hand, they developed intimacy with England, who were in a struggle 

against the Russian state for influence in Iran.5 

While the Ottoman rule was in a pursuit of official and mutual convergence 

with Iran and Iraqi Shiites, it can be seen that the most significant interactions were 

achieved after a pair of unofficial initiatives. In other words, the actual 

                                                           
3 The wars Iran lost against Russia and the resultant treaties of Gulistan and Turkmenchay they had to 

sign represents one of the most unpleasant and humiliating periods of Iran’s history. As a result of 

these treaties, the most fertile territories of the country, namely, the South Caucasia, Georgia, and 

Armenia, as well as the Caspian Sea and its commercially significant ports were ceded to Russia. See. 

Yılmaz Karadeniz, İran’da Sömürgecilik Mücadelesive KaçarHanedanı (1795–1925), İstanbul 2006, p. 118. 
4 For more information, see: CemilHakyemez, Osmanlı İran İlişkileriveSünni-Şiiİttifakı, Kitapyayınevi, 

İstanbul 2014. 
5 GökhanÇetinsaya, “Osmanlı Irakı’nda Şiî-Sünnî İlişkileri: II. Abdülhamid Dönemi (1890-1908)”,  

Osmanlı Devleti’nde Din veVicdan Hürriyeti, ed. Azmi Özcan, İstanbul 2000, p. 144-145. 
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reconciliation between Sunni and Shiite Muslims were realized as a result of some 

civil initiatives and especially the mutual cultural relations between 

constitutionalist groups. Visits of a group of Iranian elites to Istanbul and some 

members of the Young Ottomans, such as Namık Kemal and Şinasi, and supporting 

publications of prominent newspapers like Ahter facilitated the constitutionalist 

movements in Iran. Similarly, newspapers like Tanin, which were published by the 

Young Turks, supported the constitutional revolution in Iran, which continued 

throughout the period of counterrevolution that started in June 1908 and ended in 

July 1909.6 

This manner in which the official and unofficial convergence and interactions 

between the two parties remained same, but the Shiite Muslims in Iraq did not keep 

away from this trend and relations were necessarily carried to another dimension. 

After the declaration of the Second Constitutional Era in 1908, Shiite children were 

forced to enroll in state schools in certain regions of Iraq. In fact, the Ottoman 

Empire had been keeping Shiite Muslims living in its territories in Iraq away from 

official duties as the state regarded Shia as an opposing view and did not consider 

them as an essential part of the community.7 

Foreign invasions, the developing pan-Islamist policies, and the convergence 

caused by the constitutional movements yielded some positive outcomes in the 

relations between the Ottoman rule and Shiite Muslims of Iraq. Although they did 

not regard the Ottoman Empire as a legitimate Islamic state, probably due to the 

impact that emerged as a result of the convergence between two parties, Shiite 

authorities of the region called the Muslims to join the jihad against the British, 

considering the Empire as a lesser evil.8 A number of Shiite groups in the region 

showed a similar reaction against the British hegemony in Iraq in 1920 and took 

joint actions with Sunni Muslims.9 Despite all these positive developments, it is not 

possible to say that everything went well during this period of time. For instance; 

the incidents that happened in Karbala, Najar and Hillah between May 1915 and 

May 1916 posed a problem in relations. Accordingly, the Ottomans blamed the 

Shiite scholars for the defeat in Shaiba.10 

In fact, the Shiite tribes living in Iraq were not in unity but often independent 

from each other. What held the Shiite groups in rural areas together was not Shia 

but tribalism. A considerable part of the Shiite tribes depended on the sayyids they 

                                                           
6 Tanin, no. 4, June 1908, İstanbul Atatürk Kütüphanesi. 
7 Ali al-Wardi, Lemahât ictimâ’iyye min tarîhi’l-Irakı’l-hadîs, (I-VI), Kufan 1991, v.III, p.263; Ahmad al-

Khatib, “ŞiaveModernizm, DireniştenBilinçliAçılıma”, trans. Yaşar Daşkıran, İslâmiyât, VII/4, 152. 
8 Sadi al-Samarrai, et-Taifiyyefî’l-Irak: el-vâkîve’l-hâl, Müessesetü’l-Fecr, London, 1993, p.53; Ziya Abbas, 

Irak’ta Şii Merciliği’ninS iyasî Rolü, Önsöz Yayıncılık, İstanbul 2013, p. 118. 
9 Hamid Enayat, ÇağdaşİslâmiSiyasiDüşünce, trans. Yusuf Ziya, YönelişYayınları, İstanbul 1995, p. 82-

83. 
10 Abd al-Halim al-Ruhaymi, Tarîhu’l-hareketi’l-İslâmiyye fî’l-Irak 1900-1924, Dârü’l-âlemiyyeli’t-

Tibaave’n-Neşr, Beirut 1985, p. 174; Ziya Abbas, Irak’taŞiiMerciliği’ninSiyasîRolü, p. 123. 
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lived together with, rather than the Shiite scholars in Najaf.11 Also, there was a 

serious competition between these groups and families of clerics settled in certain 

cities, such as Najaf and Kadhimiya. The discussions among the interpreters of 

religion were at a high level that even triggered street fights among their 

proponents.12 

Having all these in mind, one can easily say that the pan-Islamist policies did 

not achieve its target within a period of 30 years until 190813 and could not create 

opportunities for a cultural exchange between Muslim communities. Besides 14 , 

convergence and interactions were achieved between the two parties particularly 

due to constitutional reforms. The most outstanding reaction of the 

constitutionalists of that time was the opposition against foregrounding of sectarian 

identities like Shia and Sunnism and the emphasis put on “Islam” as a 

superordinate identity.  

Eventually, it is obvious that the trends of modernism that started to increase 

among Muslims in the second half of the 19th century brought some organizations 

which contributed to the efforts of breaking down prejudices between Shiite and 

Sunni Muslims.15 Accordingly, the emergence of “nation-state” as a notion led to a 

mitigation of sectarian conflicts and a shift to ethnic identities as the new bones of 

contention. 

 

The Aftermath of World War I 

Due to the reasons mentioned above, the movements of modernization that 

emerged in Ottoman and Iranian societies resulted in a significant level of 

convergence between members of different sects. However, this trend started to 

change after the World War I. The Ottoman and Kadjar dynasties collapsed at the 

end of the war and nation-states of Turkey and Iran were founded. Together with 

the abolition of the caliphate, Turkey did not have further the pan-Islamist policies, 

while Iran got involved in a process when the Islamic scholars were eliminated. On 

the other side, Iraq was subjugated by the British rule and drifted apart from the 

Ottomans. In addition, the Shiite scholars in the region also felt out of touch with 

Iran. The defeat suffered at the end of the war ruined the ideal of ummah among all 

Sunni and Shiite communities. Following the elimination of the Ottoman Empire 

                                                           
11 Hanna Batatu, “Iraq’s Shia: Their Political Role and the Process of Their Integration into Society”, 

Islamic Impulse, ed. B.F. Stowasser, Washington 1986, p. 204; Faleh A. Jabar, Irak’ta Şii Hareketi ve 
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and Iran, Iraq was turned into a free space for British rule. In fact, they had already 

laid this foundation through certain policies, such as retaining some of the Shiite 

scholars in Iraq.   

To prevent any possible opposition from Shiite scholars with Persian origin 

against their rule and the system of monarchy, the British started to impose the idea 

of citizenship in Iraq starting as of 1924.16 In particular, the Shiite scholars in Najaf 

made a significant contribution to the emergence of Iraqi nationalism or “the nation 

of Iraq” as a notion under their control, both being planned as a joint initiative of 

Shiite and Sunni Muslims17. However, it was observed over time that both the 

political power and the Sunni people in the region did not give the right to 

participate in government to the Iraqi Shiites, who were actually the native Arabs 

living in the country, mistaking them for the Iranian immigrants18. This resulted in 

a trend among the isolated Shiite youth to support the increasingly popular global 

leftist movements against central governments. 

The Communist Party founded in Iraq in 1930 grew with the support of a group 

majorly composed of young Shiites until 1950s. With concerns regarding this 

situation, the Shiite scholars took action to protect the youth from the social 

deterioration and established the Islamic Dawa Party in 1957 under the guidance of 

some outstanding figures such as Ayatollah Muhsin al-Hakim and Muhammad 

Baqir. The scholars declared participation of the Communist Party as unlawful with 

a fatwa issued in 1960. This had repercussions in Shiite communities and the 

popularity of communism among young people declined.19 

As the founder of the Islamic Dawa Party, one of the most significant Islamic 

movements in modern Iraq, the Shiite leader Muhammad Baqir al-Sadr (d. 1980) 

did not focus on sectarianism in his efforts. For instance; he had never run after a 

discriminatory purpose, such as replacing the Sunni executives with Shiites.20 

The popularity of the globally developing ideology of communism among 

young Muslims was a matter of concern for both Shiite and Sunni scholars. Some 

Sunni and Shiite scholars who did not have power to share commenced an 

initiative in Egypt in order to come together again, this time with the impact of the 

hostility against leftist ideologies. Therefore, the Sunni-Shiite reconciliation was 

reinitiated with this movement around a half century later than the end of the late 

Ottoman period pan-Islamist policies. 
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With the purpose of ensuring convergence between Ahl al-Sunnah and Shia, the 

parties founded an organization called “Dar al-Taqrib” (Institute for Reconciliation) 

in 1945 in Egypt. Kashif al-Ghita’, a Shiite Iraqi scholar, initiated correspondence 

with Egypt’s interim president Mohamed Naguib in 1953 with the intent of 

contributing to the Shiite-Sunni reconciliation. Even before, he had already paid a 

number of visits to Egypt for this purpose.21 However, the aforementioned “taqrib 

movement” started to dissolve based on the claim that the Shiite scholars in 

particular were in an attempt to spread their own sectarian ideas and collapsed 

after 30 years of activity.22 On the other hand, the rector of Al-Azhar University 

issued a highly important fatwa for Shia in February 1959, regarding the 

foundation of Dar al-Taqrib. In a fatwa published in the Institute’s journal, 

Mahmud Shaltut stated that practices based on the judgments of Imami or 

Ithna'ashari Shia are allowable and Muslims should abstain from sectarian 

fanaticism. This fatwa of his that allows Muslims to learn the Shiite fiqh was a 

significant step in terms of the Shiite-Sunni dialogue.23 It was probably the first time 

Shia was accepted as a true sect of Islam by a Sunni scholar. 

Similarly, the Fedayeen (Devotees) of Islam was founded by a group of Shiite 

Muslims in Najaf, as a result of the influence of the Muslim Brotherhood in Iraq. 

This organization declared its ultimate goal as to ensure the unity of Shiite and 

Sunni Muslims. For that purpose, they translated the works of Al-Ghazali and 

SayyidQutb into Persian. However, their activities that sometimes appeared as 

armed struggles were not supported by the prominent Shiite scholars.24 

Meanwhile, in 1975 a civil war broke out in Lebanon, which was an artificial 

state established after the World War I, and the level of togetherness among 

different groups and sects in the region declined to the minimum level whereby 

people resorted to sectarian or congregational belonging to protect their lives. This 

situation necessarily exacerbated the sectarian conflicts25 and thus caused adverse 

effects in reconciliation efforts. 

Another significant factor to mention regarding the Sunni-Shia relations within 

the aftermath of the World War I is the existence of Wahhabism and the Saudi state. 

Wahhabism and the Saudi organization have been a threat to the sectarian balance 

in the region since the 18th century. The meeting held by Abdul Aziz ibn Saud in 

January 1927 with the leaders of the Brotherhood, tribal chiefs in Najd, and 

prominent Wahhabi scholars resulted in indicating their approach toward the Shiite 

                                                           
21 Muhammad Husayn Kashif al-Ghita, el-Musûlü’l-Ulyâfî’l-İslâm lâ fî Bahamdun, Beyrut 1980, p. 123; 

Faleh A. Jabar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, p. 160. 
22 For more information, see: İlyas Üzüm, “Sünnî-Şiî Yakınlaşması: Dârü’t-Takrîb Tecrübesi”, İslâm 

Araştırmaları Dergisi, 1998, p. 2, p. 171-185. 
23 Hamid Enayat, Çağdaş İslâmi Siyasi Düşünce, p. 92-93. 
24 Sayyid Muhammad Ali Huseynzadeh, İslâm-iSiyasi Der İran, İntişârât-ı Dânişgah-I Müfid, Qum 1386, 

p. 175.; M. SerkanTaflıoğlu, Humeynî (İran İslâmDevrimi), Ankara 2010, p. 114-115. 
25 John L. Esposito, İslâm Tehdidi Efsanesi, Ufuk Kitapları, İstanbul 2002, p. 255. 



Shia-Sunni Relations and Salafism 

Muslims in these territories. The important decisions made in this meeting 

regarding the Shiite Muslims in Al-Ahsa and Al-Qatifinclude: 

a-All education opportunities will be used to ensure that Shiite Muslims accept 

Wahhabi Islam. 

b-Ashura Celebrations and other innovations of Shiites will be strictly 

forbidden. 

c-Places that are visited by Shiites will be destroyed and they will not be allowed 

to travel to Karbala and Najaf. 

d-Shiites will pray five times together with Sunni Muslims in mosques. 

e-The migrant Shiite tribes in Iraq will not be allowed to graze their cattle in 

Najd. 

f-All Shiites who do not obey these rules will be deported from the country.26 

However, Abdul Aziz ibn Saud were not attentive to the enforcement of these 

seemingly strict prohibitions imposed to Shiites due to the pressure put by 

Wahhabi scholars. Accordingly, the Saudi administration has been exposed to an 

inevitable change after taking the control in Hejaz due the established and 

traditional Ottoman organizational structure in the region and different other 

factors, such as the heterogenous and cosmopolitan population formed as a result 

of pilgrimages. 27  Therefore, they started to fall out with Wahhabi scholars. A 

significant indicator of this rift was the Grand Mosque seizure organized by 

Juhayman al-Otaybi and his fellows. 

Juhayman al-Otaybi, the leading man of the 1979 Grand Mosque seizure, 

fulminated Ibn Saud and the scholars around him, blaming them for stopping 

Brotherhood forces that were planning to fight against the Shiites in Iraq and 

declaring them as Kharijites. According to him, these Shiites were polytheist as they 

were praying for Ali, Fatimah, Hasan, and Husayn besides Allah.28 

As it could be understood from the abovementioned facts, the Sunni-Shia 

relations were in a golden era due to the movements of modernization and 

constitutionalism. Later on, the environment that was particularly influenced by the 

Muslim Brotherhood started to take effect on Shiites who were raised by modern 

education institutions and led to new initiatives of reconciliation between two 

parties. In addition, known as the rebel boys of the Sunni world, the Saudi Wahhabi 

Muslims continued the anti-Shia movement which they started with the incidents 

of Karbala in 1802, which corresponds to the early periods of the group, though to a 

lesser extent. 
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Iran’s 1979 Islamic Revolution 

The Islamic Revolution in Iran resulted in transition to a very important phase in 

Sunni-Shia relations.29 The official dimension of religious affairs, which was ignored 

for a set while due to the collapse of dynasties and efforts of nation building that 

emerged after the World War I, started to gain functionality together again with the 

revolution. Soon after that, communism lost favor as a result of the dissolution of 

the Soviet Union and thus religious ideologies and sectarian affairs, as well as the 

sectarian movements that had fallen into oblivion, were remobilized.  

Graced with an anti-imperialist and anti-American discourse, in the 1970s and 

later, Ayatollah Khomeini maintained a political campaign against the Shah of Iran 

and had a great influence on the Shiite groups, which had become closer to the 

leftist ideology as they represented the opposition, to turn towards Islamism once 

again.30 Thanks to Amal and Hezbollah, which were inspired by Khomeini and 

Musa al-Sadr, Lebanon Shiites started to establish their own organizations. These 

Shiite group awakened particularly with the influence of Musa al-Sadr, the founder 

of Amal, and turned into a broad-based organization with militia forces in 1980s. 

Owing to Musa al-Sadr’s efforts as a charismatic leader, the stand taken by leftist 

and communist groups had a Shiite alternative to show their flags in mass 

demonstrations.31 

Accordingly, the Hezbollah Al-Hejaz was founded in Saudi Arabia as a Shiite 

organization to take revenge at Saudi Arabians after the murder of Iranian pilgrims 

in 1987. Emerging as an affiliate of Hezbollah and being involved in violence 

through a number of bomb attacks, this movement was advocating Iran’s wilayat al-

faqih(authority of the jurist) theory. However, the late period Saudi Shiites did not 

support this movement known in relation with Iran, just as it gave no support to 

similar initiatives in 1980s.32 

For sure, 1979 Revolution of Iran was not the only reason behind the religion-

oriented trends in Islamic world and the resultant revitalization of sectarian drives. 

Organizations like the Muslim Brotherhood, which had started to take shape long 

time ago, contributed to the revolution in Iran and led to an ideology of Islamism in 

general among Muslim communities all around the world.  
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As mentioned above, the revolution led by Khomeini was an Islamist 

movement. Therefore, although it was a Shiite revolution, this movement inspired 

many other political movements with its emphasis on Islamism seen in its early 

phases and contributed to different organizations that would support sectarian 

reconciliation. For instance; approximately 20 volumes of hadith books were 

authored after the revolution and accepted as common sources by both Shiite and 

Sunni Muslims. It can even be claimed that this revolution shaped the Salafi 

movements in Islamic world. With the spirit they gained from Iran’s revolution, 

they shifted to a more political approach. Afghan Mujahids can be considered as 

the first example of this trend in practice.33 

Although Khomeini’s emphasis on “Islam” for all Muslims and his 

consciousness of being ummah had great influence not only on Shia but also some 

other religious movements that emerged in the Islamic world, this understanding 

gradually shifted to a different paradigm after his death and more emphasis was 

put on “Shia” than “Islam”. Today we observe that the sympathy of some Muslim 

communities toward Khomeini and Iran because of the Islamic revolution has 

turned into a silence over time and even transformed into hatred within the past 

few years.34 Therefore, in one sense the 1979 Islamic Revolution of Iran can be 

defined as a national movement of liberation which includes a number of different 

factors, such as ideological, political, and socio-economic ones, rather than pure 

Islamism. A huge group of Islamists guided by scholars manipulated the revolution 

to eliminate others from the system and called this movement, which they took in 

full as the “Islamic Revolution”.35 

Khomeini did not only gain sympathy from all Muslims with the emphasis he 

put on Islamism in Iran’s Islamic Revolution, but also influenced a significant 

change in Imami Shia by putting the principle of “wilayat al-faqih” at the center of 

his political system. According to Article 5 of Iran’s constitution, which was entered 

into force under his guidance, “the sovereignty of the command [of God] and 

religious leadership of the community [of believers] in the Islamic Republic of Iran 

is the responsibility of the faqih who is just, pious...”36 From this point of view, one 

can also say that the Shiite scholars, who had been isolated from the government 

since the collapse of the Safevid state in 1736, gained a stronger central position in 

political administration, a position similar to its role in religious affairs. In another 

aspect, this situation can be considered as a new start for the process of heading 
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toward nationalism and sectarianism in Iran, concurrently. Shiite scholars of a 

newly independent Iraq, which had been a community within the Ottoman society 

for centuries, did not support the principle of Khomeini wilayat al-faqih of Khomeini 

probably for this reason.  

As also mentioned above, another reason behind the abstention of the Iraqi 

Shiite scholars in this period from the idea of wilayat al-faqih was that the revolution 

had to naturalize the nationalist ideologies in Iran in time. Similar to the period of 

Ayatollah Khomeini, against the Iraqi Shiite scholars, who had ties with the Islamist 

internationalism, Iranian Shiite understanding was rather associated with Iranian 

nationalism.37 The nationalist feelings that shined outwards with the excitement 

caused by the war against Iraq, were combined with Islam and converted into a 

strong syntheses with a wider base and higher persuasiveness in the eyes of the 

public. Moreover, the opposition front, which was consolidated just after the 

revolution with some disappointed groups, was correlated with the enemy army 

and was eliminated in this way.38 

On the other hand, although a significant part of Iraqi Shiites stood aloof from 

the revolution, there were some activists among them, who scrambled to realize the 

revolutions in their countries were similar to the one that occurred in Iran. 

However, they changed their minds after observing the practices in Iran. Ahmad al-

Khatib was one of these activists.  

According to Ahmad al-Khatib, the principle of wilayat al-faqih, as executed in 

Iran, was not approved by majority of the Shiite scholars of Iraq. On the contrary, 

Al-Khatib states that they were rather in favor of the consultative assembly, which 

can also be called as democracy. Again according to Al-Khatib, a common political 

thought would naturally emerge if the modern Shiites can go beyond the 

understanding of wilayat al-faqihand embrace democracy, while ensuring the 

participation of Sunni Muslims within this process. Moreover, dispensing with the 

political ideology of Imamiyah or wilayat al-faqih would bring the Shiite 

communities to Sunni Muslims who adopt a political ideology based on a 

consultative parliamentary system.39 

As attempted to be explained above, the shift to both politicization and 

nationalism seen in the post-revolution Shia in Iran was not favored by Shiite 

scholars of Iraq.  Some of these scholars realized the negative sides of politicization 

and started to question the Shiite thought of imamate, which gave birth to the 

understanding of wilayat al-faqih. The eventual point reached by these scholars was 

accepting Islam as a supra-sectarian notion and a common denominator, just as 
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argued by previous modernist scholars. The difference between their ideology and 

modernism was that they put stronger emphasis on religion than others.  

The post-revolution practices and Iran’s transnational efforts to spread the 

revolution created unrest among Muslims and stimulated the reactional anti-Shia 

policies. A similar attitude to the one adopted by the Ottoman Empire against 

Shiitization policies of the Safevid State that had accepted Shia as its official sect, 

was seen in Iraq under Saddam Hussein’s rule. According to Ahmad al-Khatib40, 

the secular and Ba’athist regime of Saddam Hussein mobilized all classical means 

that could be held against Rafida (Shia). In this way, they were planning to declare 

Shia as infidelity and legitimize the Iran-Iraq War.  

Besides Iraq, Saudi Arabia also had troubles within this context under the 

Wahhabi Saudi regime. In addition to the Hanbali sternness, the grim struggle 

against all bid’ah and innovations initiated by Wahhabis posed a fundamentalist 

threat against Shia to an unprecedented extent. 41  The foundation of the Hejaz 

Hezbollah by Shiite Muslims supported by Iran in the northeastern regions of the 

country caused a considerable disturbance for them. However, due to the positive 

attitude of Ibn Saud toward their economic achievements and certain social 

requests, the Saudi Shiites remained aloof to radical calls and invitations of 

Khomeini and some other Shiite leaders 42 . On the other hand, Khomeini had 

alleged in a work he authored in 1971 that the Saudi regime were indeed in the 

service of imperialist powers by writing books to slander Shiite Muslims and trying 

to break them away from the rest of ummah.43 

Despite all problems mentioned above, Islam came to the front as a common 

denominator for these different groups just after the 1979 Islamic Revolution of Iran 

and the impact of the early period spirit of Islamism and revolutionism had an 

undeniable importance in this regard. Even a detente could easily be identified 

among Shiite Muslims when the first periods of Iran’s Islamic Revolution are taken 

into consideration. Immediately after the Revolution, Hamid Enayat44 authored a 

book in 1982 and stated that there was a trend among Shiites of his period to 

abstain from libelous attitudes toward, particularly, the first three caliphs. A trend 

of moderation in relations and reconciliation between sects was also mentioned by 

some Sunni scholars. For instance, HüseyinAtay45 states that he authored his Ehl-
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iSünnetveŞîa in 1983 with the purpose of ending the hatred and hostility between 

these two groups. For similar purposes, in 1993 a symposium was held in Istanbul 

to bring Sunni and Shiite scholars together.46 

While the sectarian affairs between Sunni and Shiite Muslims were sustained in 

this way in the post-revolution period, a change can be seen in consideration of the 

real outcomes of the revolution that came to light. Iranian scholar Hamid Dabashi 

summarizes this situation as follows: “As an expression of the two-century 

accumulation, the revolution has destroyed the cosmopolitan culture of Iranian 

society, which was holding together the anti-imperialist and modernist movement 

and different beliefs and entities of the country”.47 

Eventually, in a certain while after the revolution, the emergence of Amal in 

Lebanon, Ad-Da'wa al-Islamiya in Iraq, Tehrik-e-Jafaria in Pakistan, and 

HezbeWahdat in Afghanistan and similar others since the 1980s, with support, 

encouragement or guidance of the Iranian government which was pursuing goals 

of Shiite communities, and their increasingly visible sectarian activities created 

counter-effects in relations which had been moderate since the revolution. 

However, the situation was still recoverable,  until the US invasion of Iraq. 

 

After the Invasion of Iraq 

As it is for all religious movements in the Islamic world, the invasion of some 

Muslims countries, such as Iraq and Afghanistan, by the United States and coalition 

forces is also a turning point for Sunni-Shia relations.  

When we look at the recent developments in relations between members of 

Sunni and Shiite groups, a similar pursuit of reconciliation to the past efforts 

catches attention. For instance; in an interview the authords had with Hujjat al-

Islam Dr. Zamani, the vice chancellor of Dar al-Mustafa, in June 8, 2013, in Iran, he 

stated that he had been involved in studies about taqrib for the past 30 years, 

organized meetings to discuss relevant issues in 20 different countries, and engaged 

in joint activities with Muhammad SayyidTantawy of Al-Azhar.  

Looking at the Sunni side, we see that they have been engaged in some activities 

regarding the issue of taqrib. In a summit of the Organization of Islamic 

Cooperation, which was held in August 14-15, 2012, in Mecca, Abdullah of Saudi 

Arabia offered a Center of Dialogue (Markaz al-Hiwar) in Riyadh to create a 

common understanding among different sects of Islam and this offer was accepted 

by representatives of the other member countries. 48  Similarly, according to an 
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Iranian news agency, Ahmed el-Tayeb, one of the most outstanding scholars of the 

Sunni Al-Azhar University stated that it would be for the benefit of all Muslims if 

the Islamic triangle, formed by Iran, Turkey, and Egypt, pursues non-

discriminatory policies for both Sunni and Shiite Muslims.49 According to another 

news, Dr. Ahmad Khaled Babaker, the secretary general of the International Islamic 

Fiqh Academy, emphasized among his opening remarks at the “Council for 

Reconciliation and Consultation Among Islamic Sects” that the necessary activities 

had to be immediately initiated to ensure convergence among sects.50 

As seen in the examples given above, there are some activities in today’s Islamic 

world that aim to improve sectarian relations among different groups of Muslims. 

However, it not a coincidence that a majority of these activities are offered by Iran 

and Saudi Arabia, both known for their sectarian discourses. This situation raises 

questions in the mind regarding whether “these two countries are engaged in 

campaigns of perception management to cover up their efforts of sectarianism”. In 

addition, the sincerity of these countries and thus, their impacts on Muslims are 

also questioned. In other words, promises and commitments are empty and 

unconvincing for Muslims. Underground efforts of certain countries, such as Saudi 

and Iranian states, to influence Muslim communities are the real factors that 

determine the true colors of the picture. 

As mentioned above, the explicit activities carried out by the Islamic Republic of 

Iran and its policies that expose a desire to spread Shiitization of Muslim 

communities have gradually warded off the influence of the Islamic Revolution in 

the Islamic world. 51  Let alone the whole Muslim youth, today’s religious 

organization, emerged after the revolution and dominated by conservative scholars 

in all aspects, cannot even create an ideal for the young citizens of Iran and quite 

the contrary, it excites their feelings of grudge and hatred against the revolution.52 

Today, expressions like “reconciliation among religious sects” cannot go beyond 

being mottos and small talks for both Sunni and Shiite Muslims.  On the contrary, 

today we observe an Islamic world where expressions like “conflict among 

religious sects” draw more attention. 

In an attempt to re-shape the Islamic world and within the framework of the 

new world order they have been pursuing since the invasion of Iraq, the authorities 
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of the United States are willing to stay in touch with some Shiite groups they 

considered relatively friendly in Iraq and use them as the engine power of the 

planned socio-political change.53 Different phenomena and incidents that happened 

in the region affect today’s relations and can be called as phases of an Islamic 

awakening, or a movement of Islamism, and the US authorities consciously try to 

explain them through sectarian and ethnic identities. It can be seen that they often 

emphasize certain expressions during assessments of the past incidents, such as 

minority-majority, or Shia-Salafism polarizations. As an engagement zone of 

conflicts, people in Iraq are classified by the US forces by their sectarian identities 

and the Shiite and Sunni Muslims, who live together in common settlements, are 

displaced and resettled for their sectarian beliefs. Sunni Muslims living in the al-

Qazimiyya district of Baghdad, where Shiite Muslims constitute the majority, were 

forced to immigrate. The fairly common marriages between the children of 

particularly the Sunni and Shiite elites living in urban areas have declined to 

minimum levels since the US invasion. Moreover, every Sunni Muslim in the 

country was misrepresented as supporters of Saddam Hussein, while all Shiite 

Muslims were introduced as freedom fighters who fight against oppression.54 

These policies of the United States and its allies in Iraq and the presentation of 

Shiite Muslims in the regions as the new actors were named as “the Shia Revival” 

by Vali Nasr, an American Shiite advisor. According to Vali Nasr, neither Arab 

nationalism nor national identities are determinant factors in today’s Middle East. 

The real determinant factor in the region is the Shiite revival and the reaction of 

Sunni Muslims against this movement.55 

Unlike the Islamic awakening, Vali Nasr’s “Shia Revival” did not emerge as a 

reaction to certain factors such as colonialism, economic rout, and secularism. On 

the contrary, the authors see that completely sectarian realities, such as a “Sunni 

persecution” or a “Shiite rule”, are brought forward in this regard.56 

In parallel with the Shia Revival discussions, the US invasions of Iraq and 

Afghanistan also raised advantages for the benefit of Iran. In an article of January 

2014, Vali Nasr narrated that the traditional alliances, such as the one between the 

US and Saudi Arabia or Jordan, had lost their legitimacy and therefore, the cyclical 

situation required the States to approach Iran.57 By means of the nascent Shiite 
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generation, Iran was able to break the siege led by Saudi Arabia, Pakistan, and 

Taliban’s Afghanistan.  

According to Vali Nasr, the popularity of sectarianism in the region is a result of 

the Shia Revival, which emerged after the end of Saddam’s regime.58 In addition, 

the official Shiite understanding of Iran, which has been built upon the system of 

wilayat al-faqih, could lead to a pan-Shiite solidarity and thus, the Najaf-based Shiite 

organization could be a model for the new Shia Revival under the guidance of Al-

Sistani.59 

Vali Nasr’s “Shia Revival” and the ideas he puts forward within this context are 

criticized by experts of the field. According to SreeramChaulia, this book presents 

the image of Muslims in the eyes of the West, which is based on their 

understandings of fundamentalism, orientalism, and women rights, as a perception 

which is oriented around sectarian conflicts.60 Looking at the recent developments 

in Iraq, the parallelism between them and Vali Nasr’s suggestions proves 

SreeramChaulia’s opinions. The disclosure of the monetary assistance of 200 million 

dollars the United States had given to Sistani before the invasion of Iraq, 

throughout the period starting from 1987,61 lays bare the spiral of relations behind 

the scenes and the way that the process is managed. 

This underlying reason of Vali Nasr’s suggestion was to create a different model 

of resistance against the Iran model, which is known for feeding the violence, the 

jihadist Sunni approach, and the Salafi Wahhabi understanding at the same time.62 

However, the current impression shows that there are larger plans behind this 

situation and the aim of these plans is to redesign the whole Middle East. The first 

move that come to mind as active determinants of this process is to encourage the 

Shiite population, who are ready to strangle Salafi Muslims anytime, for action. 

In conclusion, on one hand, the invasion of Iraq has resulted in more power and 

propagation in Islamic geography for the Salafi movements, while on the other 

hand, picture that puts a strong emphasis on Shia under the umbrella of the so-

called “Shia Revival” can be observed. Accordingly, history states that the rise and 

falls in both Shiite and Salafi movements have oftentimes been in parallel with each 

other. 
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Discussion and Conclusion 

According to “The World’s Muslims: Unity and Diversity” report published by 

the Pew Research Center on August 9, 2012, only 42% of Egyptians, 37% of 

Moroccans, and 38% of Palestinians regarded Shiites as real Muslims.63 It appears 

that significantly different results will be obtained if a similar survey, this time 

about Sunni Muslims, is carried out in Shiite populations. On the other hand, both 

Sunni and Shiite populations identify themselves as Muslims. So, is there any 

strong religious foundation of this emphasis on sectarian differences among today’s 

Muslims? If not, what are the actual factors lying behind this conflict? 

This question can be answered in two aspects. In the author’s opinion, the main 

point should be searched in the mindsets and perceptions of history. With Hasan 

Onat’s words, “every sect or ideology builds its own history and past during this 

process. Accordingly, it should be noted that histories are retroactive and 

perceptions about the past are reconstructed together with histories.”64 “Prevention 

of the Shiite-Salafi polarization and a possible conflict between Shiite and Sunni 

Muslims, is only possible through a process that may build peace and a culture of 

high-level trust among Muslims, while eliminating arbitrary ones and establishing 

a realistic perception of history.”65 

In other words, the emergence process of sects before anything else has to be 

known to comprehend the fact that some religious issues, perceived as matters of 

faith and are discussed, are actually results of the early period political debates. 

Similarly, do the factors that trigger modern sectarian conflicts stem from popular 

interstate political competitions or internal policies of independent states?  

A sacred cause like spreading Shia is known for contributing to the strength of 

the state, which had depreciated in the eyes of Iranian population, and its supporter 

Shiite scholars. Their mutual arguments with the monarchy-based rules of Arab 

countries respite both themselves and the Arab authorities that keep distance from 

the local communities. However, Muslims are again the worst-hit victims of this 

situation and the feelings of grudge and hatred between Sunni and Shiite 

communities are gradually increasing. 

Although the current government of Iran tries to abstain from a sectarian 

discourse, the authorities still depend their actual existence and legitimacy on the 

cause of spreading Shia and Shiitization. Another reason behind their attachment 

for Shia or emphasis on sectarian identities is that a significant part of the country’s 

population is composed of non-Persian ethnic groups. By placing emphasis on Shia 

as a common ground, ethnic demands of these groups can be thrown out of focus. 
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Similarly, anti-American and anti-Zionist ideologies are kept alive to shift the 

agenda to foreign policies and to cover up internal problems, particularly in fields 

of economy and governance, in this way. Today, there are serious concerns about 

the mainstay of Iran’s economy, which is struggling to survive against the embargo.  

Developments of the past few years and the emergent alliances and conflicts 

explicitly reveal the political dimension of this issue. Within this scope, after Iran’s 

attitudes toward Iraq and especially about the issue of Syria, its historical relations 

and activities started to be questioned more. For instance; today, questions like 

“Were the operations of Lebanon’s Hezbollah in the region actually for the people 

of Palestine?”, or, “Did they bring any benefit to the Palestinian society?” are being 

asked in an explicit way. Likewise, connections of the Saudi government with Salafi 

organizations and its conflicting attitudes regarding relations with religious groups 

in Egypt and Yemen are some other issues being questioned by Muslims.  

Nowadays, Iran’s and Saudi Arabia’s leading roles in the polarized (Sunni-Shia) 

Islamic world planned by the western states are understood better than the 

developments regarding the issue of Yemen. In other words, as the distorted 

historical background of this plot, which is staged as a conflict between Shia-

Salafism, is already planned so the issues can be easier to manipulate. It is not by 

confidence that the companion of the Prophet who is referred mostly by both Salafi 

and Shiite Muslims as a model and most hated figure, respectively, is the same 

person, namely, ‘Umar ibn Al-Khattab. Moreover, it is a result of the distorted and 

retrospectively established perception of sectarianism. Another interesting point in 

this regard is that both Shiite and Salafi Muslims resort to the conflict-provoking 

discourse of Islam’s period of stagnation, which corresponds to 10th-18th centuries. 

Adding foreign interventions to Muslims’ internal conflicts, the situation becomes 

completely insolvable. The extraordinary conditions observed in the Islamic world 

and the foreign invasions similar to those of western states have further upset the 

traditional balances between Sunni and Shiite Muslims. During the Mongol 

invasions, Nasir al-Din al-Tusi (d. 1274) and similar other great Shiite scholars 

caused significant unrest for Sunni scholars like Ibn Taymiyyah (d. 1328), as they 

stayed by the Mongol emperors of the time.  

Today, we urge members of these two sects, particularly the religious scholars, 

to prioritize a theological discourse that will prevent conflicts and write a new 

history that will question mistakes as more urgent steps to take for a solution. In 

addition to these, as mentioned by Hamid Enayat66; unlike Sunni Muslims, it is 

relatively unlikely to expect elastic behaviors from Shiites. Before anything else, the 

theological foundations of the two sects differ from each other. The relatively less 

assertive evidence of the Sunni understanding of the caliphate than the Shiite belief 

of imamate brings more elasticity to the former under changing conditions. Some 

prominent Sunni theoreticians of caliphate who had reputable position in 
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governments of Abbasid, Seljuk or Mamluk rules, such as al-Mawardi (d. 450/1058), 

Abu Hamid Muhammad al-Ghazali (d. 505/1111) and Badr al-Din Ibn Jamaah (d. 

732/1332), were able to put forward new ideas to legitimize the political power 

thanks to this characteristic of the relevant sect. However, the Shiite belief of 

imamate and the correspondingly emerging ideas of marja al-taqlid and wilayat al-

faqih continue to be more influentially determinant in Shiite communities. Although 

the modern Shiite Muslims are engaged in certain efforts to break this siege, these 

efforts are often restrained due to the environment of increasing tension. 

The existence of some intellectual Shiite scholars are known, such as Ahmad al-

Khatib, who tried to realize a similar movement to Iran’s 1979 Islamic Revolution 

and the idea of wilayat al-faqih, which is based on the Shiite belief of imamate, to 

Iraq. However, these scholars were disappointed after witnessing the course of 

affairs in Iran after the revolution, desisted from that idea and instead, came to 

believe that the efforts should be focused on settlement of disputes between Shiite-

Sunni communities. It is also known that a majority of the Shiite maraji’ were 

against the system as they were of the opinion that the idea of wilayat al-faqih, as 

adopted in Iran, would make Shia extremely politicized. Nevertheless, the 

encompassing nature of the current system of marja al-taqlid and the current 

environment of turmoil and conflict make the aforementioned conciliatory 

discourse pale besides others.  

As for Iran’s government, which is in an effort to place the system of wilayat al-

faqih on solid ground; this initiative may have a lot of impacts in society as long as 

the economic situation in the country improves. Apparently, if the process remains 

within its ordinary course in the a environment, where demands for modernization 

are expected to become more effective, the impact of scholars on society will 

decrease. However, it is understood that the escalated sectarian conflicts in Iraq, 

Syria, and now in Yemen will inevitably affect the natural course of this process.  

At this point, it is worth repeating again that foreign interventions will continue 

to be determinant factors of the process. Interestingly, the West imposes the 

traditional and medieval governance models upon Muslim countries, while living 

modernization to the utmost in its geography. Within this context, the author 

believes that the persistence calls of the first Muslim modernists, such as Namık 

Kemal, Jamal al-Din Afghani (d. 1897), and Muhammad Abduh (d. 1905), for the 

Sunni-Shia unity and similar expressions that are put into words by today’s 

intellectuals may significantly contribute to the process as impeding factors against 

sectarian conflicts. Accordingly, it should be noted that the most seamless period of 

interdenominational relations was similar to the period of Mu’tazila, which 

corresponds to heated debates over kalam issues, and the 19th century is a period 

of time that was marked by modernist Muslim intellectuals. It can be observed that 

the Salafi understanding that emerged as a reaction to them and similar other Shiite 

groups, are the real sources of conflicts, as they derail discussions off the 

intellectual track to the streets. As mentioned in the author’s previous study, 
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“Taking its arguments from Mu’tazila and its sprit from Hanbalism, the section 

which is under the thumb of the ideological, conflict-provoking mentality of the 

19th and 20th centuries, and growing up on provocations of the 21th century’s 

Islamophobia, is the real source of the sectarian conflicts witnessed in the 

Middle East.” 67 On the other hand, the opposing groups, which are trying to 

legitimize the Shiite fanaticism on the pretext of the conflict-provoking discourse of 

these groups, indeed play into their hands. To be brief; Shia rises in parallel with 

the growth of Salafism. Looking at their target groups, it is understood that both of 

them are factors that nurture extremism.  
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 الخلاصة:

يمكن أن يقال: إن من  ،في عصرنا الذي تتم فيه مناقشة التأثيرات الكبيرة للحداثة والعولمة حول العالم

ات الكثيرة بَعْدُ هي التعاطي على الأساس المذهبي الشيعي  أحد والسني.  -المجالات التي لم تحدث فيها التغير 

في العلاقات العالمية،  -وفي مقدمتها إيران  -أهم أسباب هذا هو عدم دخول دول الشرق الأوسط الإسلامية 

الحقيقة أن إيران قد تأثرت كثيرا  بالتطوير العثماني، وتم إعلان وفي مقابل التطور السريع للمجتمع التركي. 

لماء الشيعة في المجتمع تسبب في إعاقة تلك المبادرات، وفي بدء ولكن نفوذ الع .الدستورية في الدولة وفقا  لذلك

ه ن في ركب الثورة استمروا في إيقاظ وتنبيوالمتقدموالفترة التي أدت إلى ظهور الثورة الإيرانية الإسلامية. 

بقائهم في بب السياسات التي اتبعوها ضد الجهات الفاعلة الدولية، مما تسعبر الشعب الإيراني منذ ذلك اليوم 

خارج التطوير. وهذا الأمر أدى إلى استمرار المفاهيم الطائفية التقليدية في العصور الوسطى للشيعة الإيرانية 

وتفاقم الصراعات القديمة في الشرق الأوسط من جديد من جهة أخرى. ويمكن القول بسهولة: إن  ،من جهة

نشأت من الفهم الديني الذي يحافظ على هيكل  قد أحد أهم الوسائل التي قادت العراق إلى الحرب الأهلية

حكومي بنموذج إيراني لا يزال يقول بالوقوف ضد العولمة. إن مضايقات القوى العالمية المستمرة لإيران، زادتها 

المجتمع التركي الذي يعمل  مواجهةفيا تُرى إلى متى ستستمر إيران هكذا في  .مقاومة بالاستمرار في سياساتها

لفهم الديني التقليدي وفقا  للعولمة. وطالما بقيت لغزاة العالم حسابات في هذه المنطقة يمكننا القول على إصلاح ا

بسهولة بعدم إمكان حصول عملية العولمة والحداثة الصحية. وهذا الوضع يُبين أن سياسات الصراع التقليدية 

 على أساس المذاهب سيظهر تأثيرها على الشرق الأوسط لمدة أطول.

الشيعة -علاقات السنة  ،العولمة ،الحداثة ،الشيعي ،السني لمات المفتاحية:الك

Şiî - Sünnî İlişkileri ve Selefîlik 

Özet 

Modernleşme ve küreselleşmenin dünya üzerinde çok büyük etkilerinin tartışıldığı 
günümüzde, henüz çok fazla değişimin yaşanmadığı alanlardan birsinin, Şiî-Sünnî temelli 
mezhepsel yaklaşımlar olduğu söylenebilir. Bunun en önemli nedenlerinin birisi, hızla 
modernleşen Türk toplumu karşısında komşusu İran başta olmak üzere Müslüman Ortadoğu 
ülkelerinin hala daha küresel bağın içerisine girmemiş olmasıdır. 

∗

وھذه ھي الترجمة العربیة للدراسة بعنوان ''Şiî - Sünnî İlişkileri ve Selefîlik'' التي نشرت في العدد الأوّل والثاني من مجلة الإلھیات 
الأكادیمیة. (جمیل حقیمَز، علاقات السنة - الشیعة والسلفیة، الإلھیات الأكادیمیة، دیسمبر ۲۰۱٥، العدد: ۱-۲، ص ۱۲۹-۱٥۲). من الواجب أن یستند 

في الإقتباس إلى المقالة التركیة.

*
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Aslında İran, Osmanlı modernleşmesinden bir hayli etkilenmiş ve bu doğrultuda ülkede 

meşrutiyet ilan edilmişti. Ancak Şiî ulemanın toplum üzerindeki nüfuzu, söz konusu 

girişimlerin sekteye uğramasına neden olmuş ve İran İslam Devrimi’ne yol açan süreci 

başlatmıştır. Devrimin ileri gelenlerinin O günden buyana izlemiş oldukları siyasetle İran 

halkını küresel aktörlere karşı sürekli teyakkuzda tutmaları, onların modernleşmenin dışında 

kalmalarına neden olmaktadır. Bu durum bir taraftan İran Şiîlerinin geleneksel ortaçağ 

mezhep anlayışlarını devam ettirmelerine yol açarken diğer taraftan ise Ortadoğu’daki kadim 

çatışmaların tekrar alevlenmesine neden olmaktadır. Özellikle Irak’ın sürüklendiği iç savaşın 

en önemli araçlarından birinin, hala daha küreselleşmeye karşı durmayı söylem haline getiren 

İran modeli bir devlet yapılanmasının savunduğu din anlayışından kaynaklandığı rahatlıkla 

söylenebilir. Küresel güçlerin İran’a karşı sürekli tacizde bulunmaları, söz konusu 

politikalarını devam ettirmeleri yönünde onlara direnç kazandırmaktadır. Küreselleşen ve bu 

doğrultuda geleneksel din anlayışlarını revize etmeye çalışan Türk toplumu karşısında 

İran’ın ne zamana kadar böyle devam edeceği merak konusu. Ancak küresel işgalcilerin bu 

bölge üzerindeki hesapları devam ettiği sürece sağlıklı bir modernleşme ve küreselleşme 

sürecinin tecrübe edilemeyeceği rahatlıkla söylenebilir. Söz konusu durumun, mezhep temelli 

geleneksel çatışma politikalarının uzun bir süre daha Ortadoğu üzerinde etkisini 

hissettireceğini göstermektedir. 

Anahtar Kelimeler: Sünni, Şii, Modernizm, Küreselleşme, Sünni-Şii İlişkileri 

Shia-Sunni Relations and Salafism 
Abstract 
It can be claimed that the approaches from the Shia and Sunni traditions are one of the 

areas that not much change experienced. One of the important reasons of this is that Iran and 

other Muslim Middle Eastern countries which are on the opposite of fast modernizing Turkish 

society have not become a part of global network. 

In essence, Iran has affected from Ottoman modernisation and declared constitutional 

monarchy by this influence. However, Shia ulema attempts interrupted this modernisation 

attempt which leads Iran’s Islamic Revolution. Iran’s politics has a coution against global 

actors and modernisation. Politics held by frontiers of the revolution maintains Iranian people 

in alert position against global actors and this alert situation cause them to stay out of 

modernization. This approach leads to perpetuation of middle age sect understanding as well 

as exacerbation of conflicts in the Middle East. One of the important reasons of Iraq’s civil 

war is the religious understanding which is similar to Iran Islamic State’s. The ongoing 

harresment of the global forces against Iran is giving motivation to Iran to perpetuate their 

politics. It is an interesting question to ask to which point Iran will continue to follow this 

policy as long as the policies of global intruders. However, it is confident to say that 

continuing a healthy modernisation and globalisation will not be experienced sect-based. This 

analysis shows that the traditional conflicts would be influential on Middle East for a long 

period of time.        

Keywords: Sunni, Shia, Modernization, Globalization, Sunni-Shia Relations 
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 :مدخل

لما لهما من تأثيرات جمة، إلاَّ أنهما  ؛المثيرة للجدل في وقتنا الحاضر اتعوضن الحداثة والعولمة من أكثر الموإ

لم تؤثرا بشكل  كبير في بعض المجالات في حياتنا وعلى رأسها مثلا  التقارب بين السنة والشيعة، وهي مسألة 

ابة المجتمعات الشرق أوسطية للحداثة والعولمة ولا سيما مذهبية بحتة. ومن أهم أسباب فشلها هو عدم استج

 الجارة إيران، في حين أن المجتمع التركي قطع شوطا  كبيرا  في هذا الاتجاه.

 تاريخيا  يمكننا القول: إن العلاقات بين تركيا وإيران كانت وما زالت مبنية على الصراع والتنافس المذهبي،

 الصفوية في إيران واعتمادها المذهبَ الشيعي كمذهب رسمي في البلاد. حيث بدأ الصراع منذ قيام الدولة

إن اتخاذ الدولة الصفوية المذهبَ الشيعي مذهبا  رسميا  أدى في المقابل إلى اعتماد المذهب السني في الدولة 

يعي العثمانية وإصرارها على ذلك، وهذا بدوره أدى إلى التعصب الأعمى للمذهب عند كلا المجتمعين الش

والسني. وفي القرن السادس عشر للميلاد لُوحظت هذه الظاهرة التي استمرت لفترة طويلة من الزمن، إلاَّ أنها 

الاستيلاء على بدأت تتغير وتأخذ أشكالا  جديدة في القرن الثامن عشر للميلاد؛ بسبب مساعي دول الغرب إلى 

رب المجتمعين السني والشيعي. فسعت بعض تقا في -بشكل أو بآخر  -سهم أوهذا  .خيرات كلا البلدين

الحركات الإسلامية التي اكتسبت بعدا  سياسيا  إلى مبادرات تتبنى فكرة الوحدة الإسلامية والتقارب بين 

 ؛ لتَِجاوز الفكر المذهبي.«السني -الشيعي »المذاهب، وعلى وجه الخصوص 

العشرين الميلادي؛ إلاَّ أن مجموعة من  واستمرت العلاقات المتبادلة بهذه الطريقة حتى بداية القرن

وبقي الفكر المذهبي  وإيران، ةحاذية للدولتين الإقليميتين تركيالأنظمة الملكية بدأت بالظهور في المنطقة الم

وخاصة  مع اندلاع الثورة الإيرانية عام  -ل هذه الفترة من الزمن. وفي نهاية القرن العشرين للميلاد وامُضْمَرا  ط

 بادرت إيران إلى نشر التشيع، وبدأت المذهبية تظهر من جديد.إذ  -م 1979

اكتسبت دستورية في الدولة، التي في الواقع تأثرت إيران بالتطورات التي طرأت على الدولة العثمانية، 

ة المذهبي اتعوضعائقا  كبيرا  أمام مناقشة المو لكن نفوذ العلماء الشيعة في أوساط الشعب الإيراني كان يشكل

 ساع  لنشر المذهب الشيعي مجددا .المثيرة للجدل، ما أدى إلى انطلاق م

أدى إلى إبقائهم  ه من جميع أشكال العولمة، وهذااتبع قادة الثورة في إيران سياسة إبعاد الشعب وتحذير

عند  ظهور المذهبية واستمرارها فيت بشكل  كبير أسهمخارج إطار مشاريع العولمة والحداثة. وهذه الذهنية 

الشيعة من جهة، وإحياء الصراعات القديمة من جهة أخرى. وعلى سبيل المثال: إن الصراع في العراق لم يظهر 

إلاَّ بسبب عدم قبول إيران للعولمة، وبسبب تبنيها للفكر المذهبي، وإصرارها على دولة ذات هيكلية دينية. كما 

فيا تُرى صرار على الاستمرار في سياساتها بهذه الطريقة. أن تحرش القوى العالمية بإيران يساعدها أيضا  في الإ

في مقابل المجتمع التركي الذي يعمل على إصلاح الفهم الديني التقليدي  بهذه السياسةإلى متى ستستمر إيران 
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. فطالما أن المنطقة تتعرض للغزو والاحتلال من قبل قوى عالمية فلا يمكن أن تتحقق الحداثة وفقا  للعولمة

عولمة في هذه الحالة. على أية حال؛ فإنه من المرجح أن نرى أثر هذا الصراع المذهبي التقليدي لفترة زمنية وال

 طويلة في الشرق الأوسط.

 الخلفية التاريخية للعلاقات السنية الشيعية:

تعود العلاقات بين السنة والشيعة إلى العصر الإسلامي الأول، أي عندما بدأ ظهور التشيع كمذهب 

في الربع الأول من القرن الثامن للميلاد بعض الادعاءات من قبل الشيعة، ثم تطورت  تول مرة، حيث ظهرلأ

هذه الادعاءات لتأخذ بعدا  عقائديا ، وفي أوائل القرن التاسع للميلاد تحولت إلى إيمان جازم بالإمامة الحصرية 

ة والسلام بأمر وتعيين إلهي، ونص وتصريح لعلي بن أبي طالب رضي الله عنه كخليفة رسول الله عليه الصلا

 نبوي، كما ادعوا حصر الإمامة في آل البيت من أولاد فاطمة وعلي رضي الله عنهما.

وبما أن الشيعة ادعوا الإمامة لعلي وتبنوا هذا الفكر، فقد عملوا على جمع الناس المعارضين للخلافة 

إن  -مر لصالحهم من أجل تأسيس مذهب خاص بهم، أي: الأموية ثم من بعدها العباسية، واستغلوا هذا الأ

اعتبارا  من النصف الثاني للقرن ويمكننا أن نسميه كنوع من أنواع الأحزاب المعارضة الرئيسة.  -صح القول 

التاسع للميلاد، قام الشيعة بتفعيل نشاطاتهم في التأليف من أجل تشكيل أدبيات خاصة بهم توازي أدبيات 

ماعة، حيث وضعوا مصنفات أصلية في مجال التفسير والفقه والحديث، وفي مقدمتها مؤلفات أهل السنة والج

 عقدية تعتمد الإمامية أساسا  لها.

دئ فيها بتأليف مصنفات أصلية للفكر الإسلامي هي عهد الخليفة العباسي هارون الفترة الزمنية التي بُ 

بالإضافة إلى  ،اهمة وزراء هارون الرشيد المفكرينالرشيد، واستمرت حتى عهد الخليفة المتوكل. وبفضل مس

البرامكة تطورت الندوات العلمية بشكل ملحوظ، واستمرت في عهد المأمون في جو من الحرية، ثم توقفت 

بعد ذلك في عهد المتوكل. لقد تم التخلص في تلك الفترة من الزمن من الترجمة الفلسفية، وبعض المناظرات 

معها، بالإضافة إلى أساسيات الكلام في كل من مذهب السنة والشيعة والمعتزلة، وبذلك والمناقشات التي أتت 

 أصبح بمقدور الفكر الإسلامي منافسة الأديان الأخرى، كالمسيحية والمجوسية، من خلال بنية دينية قوية.

حيث أخذ كل مذهب شكله الخاص به، واتضحت  -وفي النصف الثاني من القرن التاسع للميلاد 

في عهد الخليفة  ية بحرية التنوع الفكري، حتى أنهالخلافات في هذه الفترة التي سمحت فيها الإدارة العباس

، وانتشر علم الكلام بسبب ما بذله الموالي من جهود «المحنة»ضغط دورها تحت عنوان الت أدوات المأمون لعب

العرب، مما أثر على المسار السياسي للخلافة أدت هذه السياسات إلى استياء قسم من المواطنين و -بهذا الشأن 

عهد جديد مع ظهور  بعد ذلكلى إنهاء هذه السياسة. ويبدأ العباسية. واضطر الخليفة المتوكل في نهاية المطاف إ

 أو أهل الحديث. «اتجاه أصحاب الحديث»اتجاه سياسي جديد ألا وهو 
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حاولوا تغيير المسار المتعارف عليه، مما وعندما ذاع سيط أصحاب الحديث بعد وصولهم لسدة الحكم، 

وبسبب الكبت الذي عاشوه، وبسبب الحالة  -فتح المجال أمام تغيير نموذجي جذري. وحتى ذلك الحين 

أصبح لديهم  -النفسية التي تكونت لديهم من خلال عدم قدرتهم على الرد على الحجج الدينية القوية لمنافسيهم 

منافسيهم. وكانت المناظرات والمناقشات العلمية والكلام قد مُنعَِت آنذاك، كما أن نوع من الحالة العدوانية ضد 

انعدام الأنشطة العلمية حول النقاشات والحوارات طوعا  أو كرها إلى الشارع. وبالتعبير السياسي في يومنا 

لشيعة الذين أثروا وعلى رأسهم ا -لهؤلاء  «الحالة الروحية»التي اتصفت بها  «القبضة الأمنية»نصفها بـ 

 إلى ساحة صراع وحرب. كالعاصمة بغدادما أدى إلى تحويل المدن العالمية  -بالمجتمعات الأخرى 

عندما تكتسب المذاهب الإسلامية العقدية بنية مؤسساتية فلا بد من أن تأخذ السياسة طابَعا  طائفيا ، وفي 

حزاب السياسية في وقتنا الحاضر. نهاية المطاف يمكننا القول: إن المذاهب كانت بمثابة الأ

إلى حركة ذات بنية تختلف تماما  عن بنية المذهب السني أدى إلى  -وعلى نطاق واسع  -إن تحول التشيع 

أخذها بعين الاعتبار من قبل السلطة الحاكمة، مما جعلها أهم عامل سياسي آنذاك، ولهذا السبب ارتبطت سياسة 

منذ عهد هارون الرشيد الذي كان حاكما  للدولة العباسية،  -ل من الأشكال بشك -الدول الإسلامية بالشيعة 

ب علي إذالخليفة المأمون،  مرورا  بعهد  ؤمن الشيعة بإمامته وليا  للعهد.الرضا الذي ي نَصَّ

فقد اتخذ إجراءات مشددة إزاء  ،أما الخليفة المتوكل؛ فمثلما اضطر لمنع علم الخلاف والكلام من جهة

من جهة أخرى، وهذا ما يناسب سياسته. وبالرغم من اتخاذ كل هذه التدابير، إلاَّ أنها لم توقف الصراع الشيعة 

 بين الشيعة وأهل الحديث، وعلى وجه الخصوص الحنابلة منهم.

قام الفاطميون بإنشاء الدولة الفاطمية في شمال إفريقيا، وهذه الخطوة منحت الشيعة حالة من الاسترخاء 

وجهة نظرهم على أقل تقدير، إلاَّ أن إدارة هذه الدولة كانت بيد الإسماعيلية، وهم قسم من الشيعة  والراحة من

 شرقها، عشرية ظلوا ناقمين على سياسة الخلافة العباسية، وخاصة في الإثنيالنسبة للشيعة الإمامية أو أيضا . ب

العباسية، وتحول مقاليد الحكم بشكل  في النتيجة إلى إضعاف الخلافة ى ذلكأد .كالعاصمة بغداد وخراسان

لكن بعد تنفيس الطاقة وتفريغ ولهجوم المضاد. لفرصة  أعطاهمفعلي إلى البويهيين، وهذا ما أسعد الشيعة، و

 ن على اتباع سياسات متوازنة فيما يخص العلاقات بين المذاهب.وعمل البويهي ى الشيعة،الشحنات الزائدة لد

ر في القاهرة، وخرجوا منها الدعاة، حيث أرسلوهم نحو الشرق لينشروا بنى الفاطميون مدرسة الأزه

قيام دولة شيعية إسماعيلية في قلعة الموت بقيادة حسن الصباح،  ة ذلكب الإسماعيلي هناك، وكانت نتيجالمذه

 وكل هذه الأنشطة أدت إلى تخلخل هذه التوازنات مرة أخرى.

الوضع أكثر فأكثر، لذلك وفي المقابل توجه السلاجقة لتطبيق بتوتير  «قلعة الموت»قام الإسماعيلية في 

سياسة صارمة من الناحية المذهبية السنية كردة فعل منهم. ثم استولى السلاجقة على الحكم في المناطق التابعة 

بعد للدولة العباسية بعدما كانت تحت سيطرة البويهيين الشيعة، وأعلنوا عن هدفهم في حماية الخلافة السنية. و
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على وزيرا  له، وعمل من خلاله  «نظام الملك»عين  «طغرل بيك»الحكم من  «ألب أرسلان»أن استلم السلطان 

 مقابل الأزهر. «المدارس النظامية»بناء 

ظهر لدينا مرحلة جديدة تإذا وومع استمرار العلاقات بين السنة والشيعة في عهد السلاجقة بهذا الشكل 

زو المغولي. وفي منتصف القرن الثالث عشر للميلاد احتل المغول المناطق التابعة ومهمة؛ ألا وهي مرحلة الغ

على المستشارين من  «هولاكو»قة آنذاك، واعتماد قائد المغول للخلافة العباسية، وبسبب تشتت قوة السلاج

 تصب في مصلحة لاتباع سياسات ذلك ما أدى، «نصير الدين الطوسي»و  «الحلي»العلماء الشيعة، أمثال العلامة 

 للمذهب السني عادت الأمور إلى ما كانت عليه. «أبو سعيد»الشيعة. وباعتناق قائد المغول 

بينما كان يحاول العراق وخراسان التخلص من المعاناة التي سببها الغزو المغولي، وإذ بهياكل سياسية 

جرت إلى بلاد الأناضول. وخلال جديدة تظهر للدفاع عن المذهب السني مستقبلا  من خلال الشعوب التي ها

لصالح بعض  االفراغ كانبعد يوم في إيران. هذه الفوضى و هذه المرحلة كان المذهب الشيعي يزداد قوة يوما  

المجموعات التي كانت تدعي التصوف، حيث كانوا بمثابة رسل في المناطق التي سينتشر فيها التشيع مستقبلا . 

التي اعتمدت على بعض المجتمع السني،  داخل «تكية أردبيل»يلاد تم إنشاء وفي منتصف القرن الرابع عشر للم

؛ كل هذه الأمور فتحت بابا  أمام إقامة الدولة الصفوية. وفي «الكبراوية»العناصر الشيعية، وقبل ذلك تشيع 

شيع إيران أصبح التشيع المذهب الرسمي للدولة، وما زال ت -ومع قيام الدولة الصفوية  -للميلاد  1501عام 

 مستمرا  إلى يومنا هذا منذ ذلك الحين.

ين إيران والدولة إن اعتماد المذهب الشيعي في إيران كمذهب رسمي للبلاد، واستمرار الصراع ب

من اهتمامها به أكثر من ذي قبل، حيث  ة في تمسكها بالمذهب السني، وزادالأخيرة أكثر صلاب العثمانية، جعل

 (، واعتبر العثمانيون أنفسهم حماة للخلافة السنية.معارضة للرافضة )الشيعةدولة ذات بنية تحولت إلى 

عمل الصفويون في مرحلة تأسيس دولتهم على استغلال الصراع المذهبي المتبادل لإثبات وجودهم؛ 

إلى  بيا  كونهم في طور النشأة. لكن مع مرور الزمن، وبعد أن اتضحت حدود كلا الدولتين هدأت الأوضاع نس

للميلاد. وبما أن التشيع كانت قد ارتبط بإيران عمدت الإدارات  1736سقطت الدولة الصفوية في عام أن 

بطرح مبادرة جديدة، وهي إبعاد السنة عن  «نادر شاه»المتعاقبة إلى الحذو حذو أسلافهم في هذا الشأن، فقام 

كان ينظر إلى الدولة العثمانية كدولة الخلافة الشيعة، بعد إطاحته بالدولة الصفوية واستيلائه على الحكم. وبما أنه 

العظمى اقترح عليها القبول بالمذهب الجعفري كمذهب خامس في الدولة العثمانية؛ للتخلص من الجدال 

 والصراع المذهبي ظاهريا .

من أجل الوصول إلى تسوية بين الشيعة والسنة، إلا  «نادر شاه»هذا الاقتراح كبادرة حسن نية من كان 

بغض النظر عن عدد قليل من العلماء، فإن و ،(1) قرارا  سياسيا  من طرف واحد لم يكتب له النجاح؛ لأنه كان هأن

(1) Şehbenderzâde Ahmed Hilmi, İslâm Tarihi, (I-II), tahk. Mümin Çelik, Doğan Güneş Yayınları, İstanbul 

1971, s. 501. 
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البنية الدينية الهرمية في إيران من جهة، وأصحاب الفكر البيروقراطي في الدولة العثمانية لم يكونوا بمستوى 

مكن التوصل إلى نتائج ثابتة قبل التخلص من يسمح لهم بتجاوز القالب المذهبي التقليدي بعد، لذلك لا ي

محمد راغب »جذور هذا الفكر. وفي النهاية؛ فإن الجهود التي بذلها العلماء العثمانيون وأصحاب الفكر أمثال 

 .(2) كانت غير كافية ولم تُجدِ نفعا   «باشا

صدفة على الإطلاق،  لم تكن محضو ،كتجربة هي الأولى من نوعها «نادر شاه»إن المبادرة التي أطلقها 

تفقد أراضيها  -ولأول مرة  -ومن المعروف أنه في مطلع القرن الثامن عشر للميلاد بدأت الدول الإسلامية 

شعور المسلمين بانعدام المتربص الجدي المحيط بهم من إن ف على هذا النحولصالح الدول الغربية وروسيا، و

نهُم من مكافحة الصراع وحال ة اللامبالاة والتصرفات غير المسؤولة فيما بينهم. إن تعرض إيران الخارج لا يُمَكِّ

والدولة العثمانية لخطر مشترك، وهو الخطر الروسي كان يوجب على كلتا الدولتين أن تتخلص من عداء بعضهما 

لقاجارية في ة اللميلاد فعلته في الدول (1774 -1768) ؛ لأن ما فعلته روسيا في الدولة العثمانية ما بين عاميا  بعض

 .(3) ( للميلاد، حيث أضرت بكلا الدولتين، وتسببت في تخلفهما في مجالات كثيرة1813 -1804إيران بين عامي )

مع الدولة العثمانية  «المقاومة المشتركة»م، فاقترحت شعرت إيران بزيادة مضايقات روسيا لها يوما  بعد يو

بريان جدلا  واسعا  في المنطقة، الدولتان الإسلاميتان الكُ لمكافحة الخطر الروسي الصليبي. وبالتالي أثارت 

وعملوا على تعزيز الاتفاقيات التي أبرمت بين الدولتين في القرن التاسع عشر للميلاد وتقويتها. وفي منتصف 

كردة فعل من المسلمين، وكرفض لأي شكل  «الاتحاد الإسلامي»برز لدينا فكرة هذا القرن على وجه الخصوص 

 .(4) كال الاحتلال للأراضي الإسلاميةمن أش

 :الشيعية -حركات التحديث والعلاقات السنية 

القرن التاسع عشر للميلاد، هو الحقبة التي ازدادت فيها عمليات التطوير بشكل كثيف في العالم 

إطار سياسة الذي وضع بصمته على أواخر هذا العصر في  -الإسلامي. أراد السلطان العثماني عبد الحميد الثاني 

أن يجمع الشيعة الذين يعيشون في العراق، وأن يؤسس علاقات جيدة  -الاتحاد الإسلامي التي حاول تطبيقها 

 ,Koca Râgıb Mehmed Paşa, Tahkik ve Tevfik :، انظرباشا محمد راغب قوجا قبل من والمراسلات المقابلات سجلت لقد (2)

haz. Ahmet Zeki İzgören, Kitabevi, İstanbul 2003, vr. 197-a vd. 

 عام الأول محمود السلطان من بأمر ألفه والذي« والتوفيق التحقيق» بـ المسمى - كتابه في باشا محمد راغب قوجا طلب لقد

 في بإخلاص هميس أن وأراد لكذ من أبعد ذهب بل والشيعة، السنة بين الصراع إنهاء - السلام محادثات حول 1149/1736

 .Koca Râgıb Mehmed Paşa, Tahkik ve Tevfik, vr. 175-b :؛ انظرحدةوا دولةفي  الطائفتين توحيد

 الفترات أكثر من وتركمنجاي جوليستان معاهدتي توقيع إلى نهايتها في واضطرت روسيا، أمام إيران فيها هُزِمت التي الحروب إن (3)

 القوقاز جنوب مناطق في البلاد أراضي أخصب عن روسيا لصالح المعاهدة هذهفي  التخلي تم لقد. إيران تاريخ في والمهينة المؤلمة

 Yılmaz Karadeniz, İran’da Sömürgecilik :؛ انظرهناك التجارية الأهمية ذات والموانئ قزوين وبحر وأرمينيا وجورجيا

Mücadelesi ve Kaçar Hanedanı (1795–1925), İstanbul 2006,  s. 118. 

 .Cemil Hakyemez, Osmanlı İran İlişkileri ve Sünni-Şii İttifakı, Kitapyayınevi, İstanbul 2014 انظر:للتوسع في الموضوع  (4)
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مع إيران التي تتقاسم معه قدر التغيير ومقاومة الاحتلال. في ظل ذلك دعا جمال الدين الأفغاني إلى إسطنبول 

 النشاطات المباشرة.للميلاد، وقاما بالبدء معا  بالعديد من  1892عام 

ل  -حيث قام جمال الدين الأفغاني  بكتابة رسائل إلى وجهاء مناطقهم في العالم  -مع الفريق المشكَّ

الإسلامي، وأُرسل قسم من هذه الرسائل إلى علماء الشيعة في العراق. فتلقى بالمقابل استجابة لدعوته، وقد 

ويات. لكن الدولة العثمانية وبسبب الضغوطات الروسية علاقات إيجابية على مختلف المست تلك الفترة شهدت

حظرت بل  للميلاد، 1904الإيرانية والاتصال الموجود مع الإنجليز قطعت الروابط مع الشيعة اعتبارا  من عام 

وا بتحريض ؤئيس الوزراء الموالي لروسيا، وبدالعديد من فعالياتهم السياسية؛ لأن الشيعة العراقيين أسقطوا ر

آسيا الوسطى من جهة، واقتربوا من الإنجليز المتصارعين مع الروس من أجل السيطرة على إيران من شيعة 

 .(5)جهة أخرى

عندما كانت الإدارة العثمانية تبحث عن هذا النوع من التقارب المتبادل بشكل رسمي مع إيران والشيعة 

ن النشاطات غير الرسمية. فأصبح العراقيين، نرى على أرض الواقع حصول تفاعلات خطيرة نتيجة عدد م

التقارب الأساسي بين السنة والشيعة في هذا العصر ناتجا  عن بعض المبادرات المدنية، وخاصة بفضل العلاقات 

، -أمثال نامق كمال والشيناسي وغيرهم  -سطنبول إء قسم من المثقفين من إيران إلى الثقافية المتبادلة. فمجي

 .-« أحتر»مثل صحيفة  -دد، ونشر بعض الصحف ولقاؤهم مع العثمانيين الج

الصحف التابعة للشباب  دعمتكل ذلك أعطى دفعة للحركات الدستورية. وفي هذا الإطار أيضا  

 1908الدستورية الإيرانية ضد العملية الثورية التي بدأت في حزيران الثورة  - «طنين»مثل صحيفة  -الأتراك 

 .(6) م1909للميلاد، واستمرت حتى تموز 

ومع استمرار التفاعل والتقارب بين شطريه الرسمي وغير الرسمي لم تبقَ الشيعة العراقية بعيدة عن 

مع بدء إعلان الدستور  1908وبهذه الطريقة انتقلت العلاقات إلى أحجام مختلفة طوعا  أو كرها . وفي عام  ،ذلك

على الذهاب إلى المدارس الحكومية. وحتى ذلك  -ولا سيما في بعض مناطق العراق  -الثاني أُجبر أطفال الشيعة 

عتبر الشيعة طائفة معارضة، ولذلك لم تعتبرهم عناصر أصلية تعيش في أرضها تالدولة العثمانية  كانتالوقت 

 .(7) في العراق، لذا احتفظت بهم بعيدا  عن المناصب الرسمية

الاتحاد الإسلامي الذي تطور في الذي تشكل من خلال الغزوات الأجنبية وسياسة  -ثم إن التقارب 

تسبب في بعض النتائج الإيجابية بين الإدارة العثمانية وبين الشيعة العراقيين.  -هذا الإطار والحركات الدستورية 

(5) Gökhan Çetinsaya, “Osmanlı Irakı’nda Şiî-Sünnî İlişkileri: II. Abdülhamid Dönemi (1890-1908)”,  

Osmanlı Devleti’nde Din ve Vicdan Hürriyeti, ed. Azmi Özcan, İstanbul 2000,  ss. 144-145. 

(6) Tanin, no. 4, Haziran 1908, İstanbul Atatürk Kütüphanesi. 

 Ahmed el-Kâtib, “Şia ve ، و(3/263) م،1991 الكوفة، الوردي، علي الحديث، العراق تاريخ من اجتماعية لمحات (7)

Modernizm, Direnişten Bilinçli Açılıma”, çev. Yaşar Daşkıran, İslâmiyât, VII/4, 152. 
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إلاّ أن إحدى  العثمانية دولة إسلامية شرعية، ةَ وعلى الرغم من عدم اعتبار المراجع الشيعية في المنطقة الدول

بسبب تأثير عملية التقارب بين  هذا قامت بالدعوة للجهاد إلى جانبهم ضد الإنجليز، وربما كانالقبائل الشيعية 

للميلاد بالتنسيق مع السنة، وأظهروا ذات  1920وقد قامت بعض الطوائف الشيعية في المنطقة عام  .(8) الطرفين

إن الأمور كانت على ما يرام بالرغم  :طيع القولومع ذلك لا نست .(9) البريطاني في العراق الانتدابالموقف ضد 

من كل التطورات الإيجابية التي جرت. فعلى سبيل المثال: بعض الأحداث التي حصلت في كربلاء والنجف 

ل العثمانيون علماء 1916م وأيار عام 1915والحلة بين أيار عام  م جعلت العلاقات تضطرب من جديد. فحمَّ

 .(10) الشيعة مسؤولية انهزامهم في شُعيبة

في الواقع كانت العشائر الشيعية التي تعيش في العراق تتحرك بشكل مستقل عن بعضها بعضا ؛ لأنها لا 

 .ية التي تعيش في المناطق الريفيةوخاصة الطوائف الشيع تجانسة، بسبب عدم وجود هيكل موحدتمتلك بنية م

 ا  مرتبط مهم من العشائر الشيعية كانجزء ، وإنما العلاقات القبلية. فت الشيعية هي التي تربطهم ببعضهمفليس

وقد كانت هناك منافسة جدّية بين هذه  .(11) بعلماء الشيعة في النجف بأسياده الذين كانوا معه، أكثر من ارتباطه

الطوائف وأُسر رجال الدين القاطنين في بعض المدن مثل كربلاء والنجف والكاظمية، وكانت تجري مناقشات 

 .(12) ر في الشوارع بين أنصار العلماءتصل إلى درجة الشجا

تحاد الإسلامي لم تستطع الوصول إلى تبار، يمكننا القول: إن سياسة الاوعندما نأخذ كل هذا بعين الاع

ولم توفر فرصا  للتبادل الثقافي بجدية بين المجتمعات  ،(13) عاما   30م، أي فترة 1908هدفها المرجو حتى عام 

إن أهم ميزة وسهمت بالتفاعل والتقارب، وخاصة بفضل الحركة الدستورية. أ قدف ؛(14) الإسلامية، ومع ذلك

والتأكيد على  -مثل السنية والشيعية  -للدستوريين في الفترة المذكورة كانت معارضة إبراز الهويات الطائفية 

 الهوية الإسلامية فقط.

 Ziya Abbas, Irak’ta Şii ، و53 ـص ،1993 لندن، الفجر، مؤسسة السامرائي، سعيد والحال، الواقع العراق، في الطائفية (8)

Merciliği’nin Siyasî Rolü, Önsöz Yayıncılık, İstanbul 2013, s. 118. 

(9) Hamid İnâyet, Çağdaş İslâmi Siyasi Düşünce, çev. Yusuf Ziya, Yöneliş Yayınları, İstanbul 1995, ss. 82-83. 

(10) Abdülhalim er-Ruhaymî, Tarîhu’l-hareketi’l-İslâmiyye fî’l-Irak 1900-1924, Dârü’l-âlemiyye li’t-Tibaa 

ve’n-Neşr, Beyrut 1985, s. 174; Ziya Abbas, Irak’ta Şii Merciliği’nin Siyasî Rolü, s. 123. 

(11) Hana Batatu, “Iraq’s Shi’a: Their Political Role and the Process of Their Integration into Society”, 

Islamic Impulse, ed. B.F. Stowasser, Washington 1986, s. 204; Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve 

Direniş, Türkçesi: Hikmet Halis, İstanbul 2004, s. 79-81. 

 .Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, s (، و22 -1/21) الحديث، العراق تاريخ من اجتماعية حاتلم (12)

81. 

(13) Metin Hülagü, (İngiliz Gizli Belgelerine Göre Milli Mücadelede İslâmcılık ve Turancılık) İslâm Birliği 

ve Mustafa Kemal, Timaş Yayınları, İstanbul 2008, s. 158. 

(14) İlber Ortaylı, Gelenekten Geleceğe, Alkım Yayınevi, İstanbul 2007, s. 21. 
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القرن عتبارا  من النصف الثاني من ا -وبالنتيجة فالاتجاهات الحديثة التي بدأت تتكاثر بين المسلمين 

تضح أنها أنتجت بعض التشكيلات التي ساعدت فيما بعد في هدم الجدران بين ي بدأ -التاسع عشر الميلادي 

ظهور فهم الدولة القومية، وتخفيف  قد تسبببدلا  من الالتزام الديني، فوفقا  لذلك؛ و .(15) الشيعة والسنة

 لصراع نحو الهويات العرقية.النقاشات المذهبية في انزلاق ا

 الأوضاع بعد الحرب العالمية الأولى:

نرى أن حركات التحديث التي ظهرت في الدولة العثمانية وإيران فتحت المجال لبعض التقاربات الجدية 

المية فتغيّر مسار تقدم التقارب مع بداية الحرب الع .ختلفة كما تحدثتُ عن ذلك سابقا  بين أعضاء المذاهب الم

وتم تأسيس الدول القومية الإيرانية والتركية  ،بنتيجة الحرب انهارت السلالات العثمانية والقاجاريةو ،الأولى

بدلا  عنها. ومع إلغاء الخلافة لم يبق هناك ادّعاء لتركيا في الاتحاد الإسلامي. وقد شهدت هذه الفترة من الزمن 

انفصل عن الدولة العثمانية،  إذعراق تحت السيطرة البريطانية، ال بحعملية القضاء على دور العلماء في إيران. وأص

كما أنه لم يعد هناك صلة للعلماء الشيعة في المنطقة مع إيران. فالهزيمة التي حصلت في الحرب، دمرت المثل العليا 

حرية بعد لجميع شرائح الأمة السنية والشيعية على حد سواء. فقد أصبح العراق منطقة يتجول فيها الإنجليز ب

وا بإعداد البنية التحتية من خلال بعض سياساتهم، مثل ؤية وإيران، وقبل ذلك كانوا قد بدخروج الدولة العثمان

 دفع راتب شهري لقسم من العلماء الشيعة في العراق.

 م، من أجل منع العلماء1924وقد بدأ الإنجليز بتجهيز فكرة المواطنة الحديثة في العراق اعتبارا  من عام 

 -فقد كان هناك دعم كبير  .(16) من معارضة الإنجليز والنظام الملكي -الذين هم من أصول فارسية  -الشيعة 

أو القومية العراقية التي تحاول تأسيس  «الأمة العراقية»لتشكيل دافع  -وخاصة من العلماء الشيعة في النجف 

ولكن مع مرور الزمن فإن كلا   .(17) «الإنجليز»تحت سيطرة  لذين يرزحانالعمل المشترك بين السنة والشيعة ال

 -لأصل من العرب المحليين الذين هم في ا -ا الشيعة العراقيين طات السياسية والشعب السني اعتبرمن السل

ن أنهم لا يمتلكون حق المشاركة في الإدارة. وهذا الأمر تسبب في ياوير ،(18) ن أجانب هاجروا إلى هناكوإيراني

لحركات اليسار المنتشرة بسرعة في العالم  -الذين هم داخل الطرف المستبعد  -شباب الشيعة  دعم الكثير من

 ضد الحكومات المركزية.

في العراق كبُر بدعم الشرائح التي تتكون أغلبيتها من الشباب  1930الحزب الشيوعي الذي تأسس عام 

(15) krş. Hamid İnâyet, Çağdaş İslâmi Siyasi Düşünce, s. 80-81. 

(16) Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, s. 89. 

(17) Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, s. 375. 

 .Ziya Abbas, Irak’ta Şii Merciliği’nin Siyasî Rolü, s. 178 ، و50 ـص والحال الواقع العراق؛ في الطائفية (18)
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هذا الوضع، اتخذوا إجراءات معينة بهدف حماية . فالعلماء الشيعة الذين كانوا قلقين من 1950الشيعة حتى عام 

م بقيادة آية الله محسن الحاكم 1957الشباب من التراجع اجتماعيا ، وقاموا بتأسيس حزب الدعوة الإسلامية عام 

أفتوا بمنع وتحريم الاشتراك بالحزب الشيوعي. وقد أثر هذا الأمر كثيرا   1960ومحمد باقر الصدر. وفي عام 

 .(19) وانخفضت شعبية الشيوعية بين الشبابعلى الشيعة، 

م إحدى أهم الحركات الإسلامية العراقية، 1980الذي أسس عام  -فالقائد الشيعي محمد باقر الصدر 

لم يسلط الضوء على الطائفية في نشاطاته. فمثلا  لم يُلاحظ سعيه وراء أي هدف  -مثل حزب الدعوة الإسلامية 

 .(20) دلا  من السنة على سبيل المثالطائفي، كإحضار إداريين شيعة ب

الإيديولوجية الشيوعية أصبحت  التي تنامت فيهافالرغبة التي ظهرت بين شباب المسلمين في الدول 

الذين لم  -إن بعض رجال الدين السنة والشيعة و. فقط لشيعةلمصدر قلق لرجال الدين السنةّ أيضا ، وليس 

أطلقوا مبادرة في مصر  - ا  مشترك ا  عدوالمعارضة اليسارية التي يرونها  يبق لهم سلطة يتقاسمونها، وربما بتأثير

أعمال التقارب السنية الشيعية من جديد بعد قرابة نصف قرن  بدأتجتماع مرة ثانية. وبهذا الشكل من أجل الا

 من انتهاء فعاليات الاتحاد الإسلامي في آخر عهد الدولة العثمانية.

بهدف التقريب بين السنة والشيعة.  «دار التقريب» م مؤسسة سُمّيت بـ1945وقد تشكلت في مصر عام 

م 1953وقد بدأ العالِم الشيعي العراقي كاشف الغطا بالمراسلات مع الرئيس المصري المؤقت محمد نجيب عام 

قد بدأت و .(21) بهدف المساهمة في التقارب بين الشيعة والسنة، وكان قد زار مصر بنفس الغاية عدة مرات سابقا  

وتسببوا في  ،مع بدء العلماء الشيعة بشكل خاص في نشر آراء مذهبهم بالانهيارالمذكورة أعلاه  «حركة التقريب»

هة للشيعة مة جدا  الموجّ هومع هذا فإن إحدى الفتاوى الم .(22) عاما   30هدمها بعد أن استمرت نشاطاتها قرابة 

ل شيخ الأزهر الدكتور محمود شلتوت في شباط عام صدرت من قب «دار التقريب»في إطار تشكيل مؤسسة 

يجوز العمل بأحكام الإمامية  أنهعن  -التي نُشرت في مجلة المؤسسة  -محمود شلتوت في فتواه  وعبر. 1959

عشرية، وأنه ينبغي تجنب التعصب الطائفي. فإصداره فتوى بحق تعليم الفقه الشيعي كانت خطوة  يثنوالا

أنه مذهب صحيح على وربما كان قبول المذهب الشيعي من قِبل عالم سني  .(23) عي السنيالحوار الشي تجاهمهمة 

 الأول من نوعه. هو

(19) Muharrem Akoğlu, “Irak’ta Şiî Varlığı”, Ortadoğu’nun Geleceği Açısından Şiî-Sünnî İlişkileri, ed. Mesut 

Okumuş – Cemil Hakyemez, Çorum Belediyesi Kültür Yayınları, Çorum 2014, s. 263. 

(20) Joyce N. Wiley, Irak Şiileri, çev. Ekin Yayınları, İstanbul ts., s. 13. 

(21) Muhammed Hüseyin Kâşifü’l-Gıta, el-Musûlü’l-Ulyâ fî’l-İslâm lâ fî Bahamdun, Beyrut 1980, s. 123; 

Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, s. 160. 

 İlyas Üzüm, “Sünnî-Şiî Yakınlaşması: Dârü’t-Takrîb Tecrübesi”, İslâm للتوسع في هذا الموضوع انظر: (22)

Araştırmaları Dergisi, 1998, sy. 2, s. 171-185. 

(23) Hamid İnâyet, Çağdaş İslâmi Siyasi Düşünce, s. 92-93. 
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متأثرين بحركة  -ه مجموعة شيعية في النجف تالذي شكل «تنظيم الفدائيين المسلمين»ن بالإضافة إلى أ

و هدف رئيسي. فهم كانوا قد ترجموا أظهر أن ضمان الوحدة بين السنة والشيعة ه -الإخوان المسلمين في العراق 

ولكن نشاطاتهم التي بلغت الكفاح المسلح لم تجد الدعم من  .م الغزالي وسيد قطب إلى الفارسيةأعمال الإما

 .(24) رجال الدين الشيعة المهمين

م في 1975فبينما كان العالم الإسلامي يعيش هذه الأحداث في أحد أجزائه، اندلعت حرب أهلية عام 

الذين ، أضعفت مستويات التعايش بين المذاهب والطوائف المختلفة في المنطقة إلى الحد الأدنى. ولجأ الناس لبنان

 هكذاو ،(25) يريدون حماية أرواحهم إلى الانتماءات الطائفية والمذهبية، وهذا الوضع أدى إلى ازدياد الصراع الطائفي

 ا.أثر بشكل معاكس عل جهود التقارب التي حاولوا تأسيسه

جدا  من  ينمهمّ  ينفي الفترة ما بعد الحرب العالمية الأولى يمكن أن نعتبر الوهابية ودولة آل سعود عاملو

الشيعية. وكانت الوهابية وآل سعود قد شكلوا إشكالية من حيث التوازن الطائفي في -حيث العلاقات السنية

م مع قادة 1927ه عبد العزيز بن سعود في عام المنطقة منذ القرن الثامن عشر للميلاد. فالاجتماع الذي قام ب

رأيهم عن  فيالنتيجة التي وصلوا إليها أظهرت والعلماء الوهابية  ،ورؤساء القبائل في نجد ،الإخوان المسلمين

لشيعة الذين يعيشون في الشيعة الموجودين على أراضيه. وهذه بعض القرارات التي اتخذوها بخصوص ا

 قطيف:الالإحساء و

 .خدام كل أشكال التربية والتعليم من أجل قبول الشيعة للإسلام الوهابياست -أ

 .«عاشوراء»مثل  ،عدم السماح للشيعة بممارسة طقوسهم الدينية -ب

 .هدم الأضرحة التي يتم زيارتها من قبل الشيعة، وعدم السماح لهم بزيارة النجف وكربلاء -ج

 .اجد السنةإجبار الشيعة على أداء الصلوات الخمس في مس -د

 .عدم السماح للبدو الشيعة بالرعي في هضبة نجد -ـه

 .(26) سيتم طرد ونفي كل شيعي لم يلتزم بهذه القرارات خارج البلاد -و

بالرغم من هذه القرارات الصعبة للغاية التي اتخذت ضد الشيعة من قبل عبد العزيز بن سعود تحت 

تطبيق هذه القرارات. ومنذ أن بسط آل سعود سيطرتهم على منطقة  ضغط علماء الوهابية، إلا أنه لم يكن راغبا  في

 .(27)الحجاز تم تغيير أسس البنية العثمانية التقليدية، والتنوع السكاني الناتج عن أداء فريضة الحج، وما شابه ذلك

(24) Seyyid Muhammed Ali Hüseyinzâde, İslâm-i Siyasi Der İran, İntişârât-ı Dânişgah-ı Müfid, Kum 1386, 

s. 175.; M. Serkan Taflıoğlu, Humeynî (İran İslâm Devrimi), Ankara 2010, s. 114-115. 

(25) John L. Esposito, İslâm Tehdidi Efsanesi, Ufuk Kitapları, İstanbul 2002, s. 255. 

(26) Mehmet Ali Büyükkara, Suûdi Arabistan ve Vehhabilik, Rağbet Yay., İstanbul 2013, s. 111. 

(27) Mehmet Ali Büyükkara, Suûdi Arabistan ve Vehhabilik, s. 250. 
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يمكننا وهابية. ور علاقاتهم مع علماء الما أدى إلى تدهو -طوعا  أو كرها   - تم هذا التغيير وبسبب هذه العوامل

 ومن معه. «جهيمان العتيبي»حادثة الحرم المكي التي قام بها ملاحظة ذلك من خلال 

ه الفاعل الرئيس لحادثة الحرم الم انتقادا  لاذعا   «جهيمان العتيبي»للميلاد  1979كي التي جرت عام وَجَّ

من محاربة الشيعة في العراق،  لابن سعود والعلماء الذين من حوله، بسبب منعهم لوحدات تابعة للإخوان

، فكل من يدعو عليا  وفاطمة والحسن الشيعةَ نذ ذلك الحين كان هدف الجهيمان بالخوارج. وم لهم ووصفهم

 .(28) والحسين من دون الله عز وجل فهو مشرك

كما يمكننا أن نفهم من موضوعنا هذا أن العلاقات بين السنة والشيعة كانت في أوج ازدهارها بفضل 

ركات النظام الدستوري ومساعي الحداثة. وبعد ذلك تم تأمين جو مناسب، ولا سيما مع ظهور حركة تح

الإخوان المسلمين، حيث أثرت في الشيعة الذين نشؤوا ضمن المؤسسات التعليمية المعاصرة من جهة، وفتحت 

المتمثل  - العالم السنيعصاة  عملالمجال من جديد أمام مبادرات التقارب من جهة أخرى. في هذه الأثناء، 

على مكافحة الشيعة بشدة من خلال ارتكابهم مجزرة بحقهم في كربلاء  - بالوهابيين السعوديين في بداية عهدهم

استمروا في سياستهم هذه  فقدوإن لم يكن العداء لهذه الدرجة من الشدة،  ،للميلاد، وفيما بعد 1802عام 

 .ضدهم

 ميلاد:لل 1979الثورة الإيرانية في عام 

ساهمت الثورة الإسلامية في إيران في الانتقال إلى خطوة مهمة جدا  على صعيد العلاقات بين المذهبين 

وبعد الحرب العالمية الأولى انهار نظام السلالات، وبدأت مساعي تكوين أمة بدلا  منه،  .(29) السني والشيعي

 لكن مع انطلاق الثورة بدأت تكتسب فاعلية .الزمنترة طويلة من ونتيجة لذلك بقيت العلاقات الدينية مغيبة لف

من جديد. وبعد فترة زمنية قصيرة من تفكك الاتحاد السوفيتي، وازدراء الشيوعية، تم إحياء الفكر الديني، 

 تخمد. أن التي كادتتلك  ،إثارة المذهبية من جديد تتم على هذا النحووعادت العلاقات بناء على المذهبية، و

 .التي أطلقها ضد الشاهللميلاد بدأ آية الله الخميني سياسة معاداة الإمبريالية،  1970عام اعتبارا  من 

وشن حملة سياسية ذات طابع معاد  لأمريكا، ونجح من خلال هذه السياسة بتحويل مسار الشيعة اليساريين 

ني وموسى الصدر بدأ وبفضل حركة أمل وحزب الله اللتين تتلقيان الإلهام من الخمي .(30) نحو الإسلاموية

(28) Cuheymân b. Muhammed b. Seyf el-Uteybî, Resâilü Cuheymân el-Uteybî, haz. Ve tahk. Rıf’at Seyyid 

Ahmed, Kahire 1988, s. 89-90; Mehmet Ali Büyükkara, Suûdi Arabistan ve Vehhabilik, s. 204. 

(29) krş. İsmail Kara, “Türkiye’de İslâmcılık Düşüncesi ve Hareketi Üzerine Birkaç Not”, Türkiye’de 

İslâmcılık Düşüncesi ve Hareketi, ed. İsmail Kara, Asım Öz, Zeytinburnu Belediyesi Kültür Yayınları, 

İstanbul 2013, s. 34. 

(30) Mehmet Ali Büyükkara, Suûdi Arabistan ve Vehhabilik, s. 240. 
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موسى الصدر، الذي بدأ  «حركة أمل»خاصة بهم. ولا سيما بفضل مؤسس  الشيعة في لبنان تشكيل تنظيمات

الشيعة في عهده بالنهوض، وتحولوا إلى منظمة ذات قاعدة واسعة تضم الميليشيات التي تم تشكيلها. بينما كانت 

الذي ائد الشيعي الفذ من وجهة نظرهم، جل تبني هذا القالمجموعات اليسارية والشيوعية على استعداد من أ

 .(31) قاد الاحتجاجات الشعبية التي أثبت وجوده من خلالها

للميلاد في  1987عام  «حزب الله الحجاز»وفي هذا الصدد أيضا ؛ تم تأسيس مجموعة شيعية تحت اسم 

ادثة الحرم المكي. إن ارتباط هذه المجموعة السعودية، من أجل الانتقام للحجاج الشيعة الذين قُتلُِوا أثناء ح

بحزب الله، ودعمها للعنف، واقتران اسمها بعدد من الهجمات والتفجيرات، بالإضافة إلى تبنيها لمنهج ولاية 

ما كانت عليه مقارنة بذلك إلى تراجع تأييد الشيعة في السعودية لها في الآونة الأخيرة  كل الفقيه في إيران، أدى

 .(32) للميلاد 1980عام في  سابقا  

للميلاد السبب الوحيد في إثارة الدوافع الطائفية من جديد،  1979بالطبع لم تكن الثورة في إيران عام 

والتوجه نحو الدين في العالم الإسلامي، بل كانت هناك حركات إسلامية موجودة منذ زمن، مثل جماعة 

مت في الثورة الإيرانية من جهة، وفتحت هسأالتي ة لها، شابهالإخوان المسلمين، وبعض الحركات الإسلامية الم

 المجال أمام نشوء فكر إسلامي في أوساط المسلمين حول العالم بشكل عام من جهة أخرى.

وبالرغم من  -كما نوهنا أعلاه؛ فقد كان توجه الثورة التي قادها الخميني توجها  ذا طابع إسلامي، لذا 

كانت في البداية بمثابة الملهم لكثير من الحركات التي ظهرت  -ها على الإسلام كونها ثورة شيعية، وبسبب تركيز

بعدها، وساهمت في دعم التشكيلات التي تؤيد مساعي التقارب بين المذاهب. فعلى سبيل المثال: بعد الثورة تم 

ننا القول: إنهم يمكيحتوي على الأحاديث المتفق عليها من قبل السنة والشيعة. و ا  مجلد 20تأليف كتاب من 

، لذا توجهوا . وتأثر هؤلاء بروح الثورة في إيرانأيضا   نحو التيارات السلفية الموجودة في العالم الإسلامي اتجهوا

والمجاهدون الأفغان هم أيضا  موضع بحث في هذا التوجه الجديد، كأول نموذج عملي  .نحو المجال السياسي

 .(33) قابل للتطبيق

، حيث إنه لم يؤثر على الشيعة «الإسلام»يز الوعي لدى الأمة، والتركيز على فكرة عمل الخميني على تعز

لكن بعد وفاته بدأ التوجه شيئا  فشيئا  نحو  .الحركات الإسلامية الأخرى أيضا   فحسب، بل أثر على قسم من

مية في إيران فقد قلت التركيز على التشيع فقط. وبالنسبة للأطراف المتعاطفة والمعجبة بالخميني والثورة الإسلا

(31) John L. Esposito, İslâm Tehdidi Efsanesi, s. 252-253: هأتباع بين صدمة أنشأ فجأة ليبيا في الصدر موسى اختفاء إن .

 .260/873 عام الغيبة الى ذهب بأنه ادعوا الذي عشر الثاني الإمام حالة مع اختفاؤه ارتبط أنه لدرجة

(32) Toby Matthiesen, “Hizbullah al-Hijaz: A History of The Most Radical Saudi Shi’a Opposition 

Group”, The Middle East Journal, vol: 64, no: 2, Spring 2010, s. 179-197. 

(33) Mehmet Ali Büyükkara, Suûdi Arabistan ve Vehhabilik, s. 253. 
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مع الزمن محبتهم وإعجابهم به وبثورته، ولا سيما في الآونة الأخيرة التي شهدنا فيها تحول هذا الحب والإعجاب 

يمكن وصفها  نه علاوة على كونها ثورة إسلاميةنجد أ ؛ومن زاوية أخرى على هذا النحو،و .(34) إلى نفور وكراهية

تي تضم كثيرا  من العوامل على المستوى العقائدي والسياسي والاجتماعي ، الأيضا   بحركة التحرر الوطني

للآخرين،  التي يوجهها علماء الثورة وإقصائهوالاقتصادي. ومن خلال تلاعب كبرى الجماعات الإسلامية ا

 .(35) مللحركة التي تنضوي تحت أجنحته «الثورة الإسلامية»أعطوا اسم 

في ثورته، لكنه اعتمد  «الإسلاموية»ن خلال تركيزه على فكرة حصل الخميني على تعاطف المسلمين م

بمثابة إنجاز كبير بالنسبة للشيعة الإمامية.  اوكان هذ .في حكمه كنظام سياسي للبلاد «ولاية الفقيه»على منهج 

الأمر ن ولاية إ :التي تقولهي أصبحت المادة الخامسة من الدستور الإيراني سارية المفعول، و على هذا النحوو

وهكذا عاد العلماء الشيعة  .(36) وإمامة الأمة أصبحت تقع على عاتق الفقهاء، الذين يتصفون بالعدل والزهد

 للميلاد للحكم من جديد. وليس في المجال الديني 1736الذين استبعدوا منذ سقوط الدولة الصفوية عام 

 اذي قبل. ومن جهة أخرى يُعْتَقَد أن هذن ، وإنما تربعوا على عرش السياسة أيضا ، وأصبحوا أكثر قوة مفقط

بمثابة مرحلة جديدة من التوجه نحو الفكر المذهبي والقومي في إيران. فالعلماء الشيعة المستقلون في العراق  كان

 بعين الرضا. «ولاية الفقيه»منهج لم ينظروا إلى  -الذين تمتعوا بحق المواطنة لمئات السنين في الدولة العثمانية  -

هو اضطرار  «الولي الفقيه»ء الشيعة في العراق لفكرة إن أحد أسباب عدم قبول العلما أشرنا أعلاه؛ كما

الثورة في إيران لقبول عوامل الفكر القومي ضمن مبادئها مع مرور الزمن. وكما كان في عهد الخميني، نلاحظ 

لعراق الذين كانوا يؤيدون فكرة  اأن التشيع الإيراني توجه نحو الفكر القومي، على عكس علماء الشيعة في

اكتسبوا أكبر  لهذاأثارت الحرب مع العراق دوافع الشعور القومي لدى الشعب وقد و .(37) «الأمة الإسلامية»

فالمعارضة التي خاب أملها عقب قدر من المصداقية، وقاعدة شعبية أكثر اتساعا  وذات بنية قوية ومتماسكة. 

 .(38) ر، بجعلها مترابطة مع جيش العدوالثورة تُركت بذلك خارج الأم

فقد كان من بينهم  -مهما كانوا بعيدين عن الثورة  - ينن جزءا  مهما  من الشيعة العراقيومن جهة أخرى فإ

(34) Hasan Onat, “İran İslâm Devrimi ve Şiîlik”, Ortadoğu’nun Geleceği Açısından Şiî-Sünnî İlişkileri, ed. 

Mesut Okumuş – Cemil Hakyemez, Çorum Belediyesi Kültür Yayınları, Çorum 2014, s. 149. 

(35) Hamid Dabaşı, İran: Ketlenmiş Halk, çev. Emine Ayhan, Metis Yayınları, İstanbul 2008, s. 161. 

 الإمام غيبة زمن في الإيرانية الإسلامية الجمهورية في الأمة وإمامة الأمر ولاية أن على الإيراني الدستور من الخامسة المادة تنص (36)

 الإدارة في ءالكف الشجاع زمانه، بأمور العالم المتقي العادل الفقيه بيد تكون(: لإماميةا الشيعة عند عشر الثاني الإمام) المهدي

أ المنصب هذا يتولّى  الذي والتدبير  .107 للمادة وفق 

(37) Faleh A. Cabbar, Irak’ta Şii Hareketi ve Direniş, s. 337. 

(38) Hasan Onat, İran İslâm Devrimi ve Şiîlik, s. 151. 
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كنهم غيروا رأيهم بعد أن شهدوا من دخل في جهد كثيف من أجل تحقيق ثورة كإيران في دولتهم في البداية. ول

 .«أحمد الكاتب»لى إيران، وأحد هؤلاء هو بذهابهم إ ها الفعليتطبيق

سم كبير من علماء من ق لم تشهد موافقة   -وفقا  لأحمد الكاتب  -ت في إيران فذّ إن فكرة ولاية الفقيه التي نُ 

. يقول الكاتب: إن غالبية علماء العراق يعتمدون بشكل أكبر على الشورى، أي على ينالشيعة العراقي

 -لولاية الفقيه  ينبتجاوز فهم الشيعة المعاصر -طية إنه في حال تبني الديمقرا :الديمقراطية. وحسب رأيه

إن التخلي عن الفكر السياسي وسياسي مشترك تلقائيا .  يذه العملية، فسيتم توفير تشكيل فكرلهلسنة ا ةوإضاف

ياسي الذي يعتمد على قرب المجتمع الشيعي للسنة الذين يتبنون الفكر السيس - «ولاية الفقيه»أو  «الإمامية» -

 .(39) الشورى

تسييس التشيع الإيراني في فترة ما بعد الثورة على  موافقة علماء الشيعة العراقية رَ تُ وكما مر معنا سابقا ؛ فلم 

نزلاق نحو القومية؛ فقسم منهم بدأ بتحقيق فكرة الشيعة الإمامية التي لم ير الامن جهة، ومن جهة أخرى 

النقطة التي وصلوا إليها إن  :الناجمة عن التسييس. وبالنتيجة إدراكهم السلبيات مع يه،لفقولّدت نظام ولاية ا

. فالفرق بينهم وبين المشتركهي سمو العلماء الحداثيين فوق المذاهب، حتى أصبحت القاسم الإسلامي 

 الحداثيين هو تسليطهم الضوء على الدين أكثر منهم.

إيران من أجل نشر الثورة، وإجراءات ما بعد الثورة، قادت إلى إن الفعاليات الدولية التي شرعت لها 

ما بين المسلمين من جهة، وسببت في تنفيذ السياسات الرجعية المعادية للشيعة من فيبدء بعض الاضطرابات 

دَ في دينا  رسميا  للدولة ومبادرتهم  جهة أخرى. وكما أن اتخاذ الصفويين للمذهب الشيعي ت عمليات التشييع وَلَّ

إن نظام  :(40) فقد حدث ما يشابه ذلك في العراق في عهد صدام حسين. وحسب أحمد الكاتب .قف العثمانيالمو

البعثي الذي يحكم العراق قد وضع جميع المواد الكلاسيكية التي يمكن استخدامها ضد  -صدام العلماني 

العراقية -ويجعلون الحرب الإيرانية في التداول. وكانوا بذلك سيعلنون الشيعة كفارا ، «الشيعية»الرافضية 

 مشروعة.

التي هي تحت حكم آل سعود ق هي المملكة العربية السعودية، ودولة أخرى تعاني المحنة غير العرا

ل شكّ  -إضافة إلى الصلابة الحنبلية  -الوهابي. فالنضال القاسي الذي بدأه الوهابية ضد كل البدِع والتجديد 

وإن تأسيس حزب الله الحجازي بدِعم إيراني بين الشيعة الذين  .(41) مثله في التاريخ يُر تهديدا  متطرفا  للشيعة لم

ل سعود ببعض المكاسب الاقتصادية أو بعض الترحيب الإيجابي لآيعيشون شمال شرق البلاد أقلقهم كثيرا . إن 

(39) Ahmed el-Kâtib, Nedenleri Tarihte Kalmış Siyasi Ayrılık, Sünnilik-Şiilik, İslâm Birliği, çev. Muharrem 

Tan, İstanbul 2009, s. 348-349. 

(40) Ahmed el-Kâtib, Nedenleri Tarihte Kalmış Siyasi Ayrılık, s.345. 

(41) Hamid İnâyet, Çağdaş İslâmi Siyasi Düşünce, s. 79-80. 
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فة للخميني وبعض القادة تسبب في وقوفهم بعيدين عن الدعوات المتطر ينطالب الاجتماعية للشيعة السعوديالم

 .(42) الشيعة

الذي حاول  - أن النظام السعودي 1971إن الخميني كان قد بين في أحد أعماله السابقة الذي كتبه عام 

 .(43) يخدم الاستعمار - ة بكتبه، وإبعادهم عن الأمة بذلكتشويه سمعة الشيع

 القاسم الإسلامي المشترك بين فبتسليط الضوء على ؛ن كل السلبيات التي ذُكرت سابقا  وبالرغم م

  للثورةولىالتفرة الأنجد أن تأثير الإسلامية وتأثير  1979بعد الثورة الإسلامية الإيرانية عام الأطياف كافة فيما 

لثورة الإسلامية الإيرانية، نلاحظ بسهولة وجود ل ولىالفترة الأأخذنا بعين الاعتبار  لوحقيقة لا تقبل الجدل. و

أنه يرى  عقب الثورة 1982ه الذي كتبه عام في كتاب (44) «حميد عناية» وقد أفادل الشرائح الشيعية. داخل ك ةنولي

وبسبب  - أيضا   الأوُل. وفي هذا العصر ف المهينة، وخاصة للخلفاء الثلاثميلا  للشيعة في عهده تجاه تجنب المواق

هات مشابهة. فمثلا  توجّ  عن لماء السنةأعرب بعض ع -هبوب قدر من رياح الاعتدال والتقارب بين المذاهب 

من أجل القضاء على الكراهية  1983عام  «لسنة والشيعةأهل ا»أنه كتب كتابا  اسمه  (45) «حسين أطاي»أفاد 

في  1993تم تنظيم مؤتمر التقى فيه علماء الشيعة والسنة عام  قدوالعداء بين المذهبين. ولأسباب مشابهة، ف

 .(46)إسطنبول 

نلاحظ بدء  -بهذا الشكل المعتدل  -العلاقات المذهبية بين السنة والشيعة بعد الثورة مباشرة وباستمرار 

يلخص  «حميد داباشي»إن المفكّر الإيراني وور الزمن. تغيير التقييمات مع صدور النتائج الحقيقية للثورة مع مر

عناصر المعتقدات المختلفة في البلاد،  إن الثورة دمرت الثقافة العالمية التي تجمع»التالي: على النحو الوضع 

 .(47) «ودمرت التيار الحداثي المناهض للاستعمار المتكون في إيران نتيجة تراكم عصرين تقريبا  

إنه بغاية الحصول على أهداف شيعية معينة بعد فترة من الثورة، وبدعم وتشجيع وقيادة  :وبالنتيجة

في  «تحريك الجعفرية»في العراق، و «الدعوة الإسلامية»في لبنان، و «أمل»الإدارة الإيرانية، وإنشاء منظمة مثل 

في أفغانستان، وتكوين فعالياتهم الطائفية الأكثر وضوحا  مع مرور الزمن، فإنه  «حزب الوحدة»وباكستان، 

(42) Mehmet Ali Büyükkara, Suûdi Arabistan ve Vehhabilik, s. 251-252. 

(43) Joseph A. Kechichian, “The Impact of American Policies on Iranian-Arab relations”, Iran and the Arab 

Worl, ed. H. Amirahmadi, N. Entessar, London 1993, s. 133-134; Mehmet Ali Büyükkara, Suûdi 

Arabistan ve Vehhabilik, s. 240. 

 أخذوا - عنهم الله رضي - الخلفاء أن يزعمون إنهم حيث الخلافة، حول رأيهم في تغيير أي يحدث لم أنه ظنه حسب ولكن (44)

 .Hamid İnâyet, Çağdaş İslâmî Siyâsî Düşünce, s. 79-80غصبا :  - عنه الله رضي - علي من الخلافة

(45) Hüseyin Atay, Ehl-i Sünnet ve Şia, Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi yayınları, Ankara 1983, s. 

187. 

(46) Milletlerarası Tarihte ve Günümüzde Şiîlik Sempozyumu, Ensar Neşriyat, İstanbul 1994. 

(47) Hamid Dabaşı, İran: Ketlenmiş Halk, s. 152. 
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 يمكن أن يُقال: إنها أثرت بشكل معاكس على العلاقات التي كانت تستمر باعتدال بعد الثورة. ومع ذلك فقد

 كان بالإمكان تطبيع العلاقات إلى ما قبل الاحتلال الأمريكي.

 الوضع فيما بعد احتلال العراق:

نقطه تحول بارزة في  -مثل العراق وأفغانستان  -يعد احتلال أمريكا وقوات التحالف للبلاد الإسلامية 

. والشيعي ذهبين السنيالعالم الإسلامي، وخصوصا  على الصعيد المذهبي، من حيث توتر العلاقات بين الم

هبين السني والشيعي بمحاولات لهذه التطورات والأحداث الأخيرة، فقد قام أعلام وعلماء كلا المذ وكنتيجة

ة لإعادة التقارب بين المذهبين، ومد جسور  للتواصل بين الطرفين. وبالنظر للجانب الشيعي يجدر الحديث عد

حزيران  8الإسلام الدكتور زماني في إيران بتاريخ  ةالمصطفى حجا مع مساعد مدرسة دار عن اللقاء الذي جمعن

، حيث حدثنا الدكتور زماني عن جهوده المبذولة على مدار ثلاثين سنة وحتى اليوم في المجال 2013

حيث قام الدكتور  .تباع كلا المذهبين السني والشيعيالإصلاحي، وإعادة التقارب، وفتح باب الحوار بين أ

دولة مختلفة، وكان من أبرز هذه الفعاليات اللقاء الذي جمعه  20قاءات وإقامة فعاليات في أكثر من زماني بعقد ل

 بشيخ الأزهر محمد سيد طنطاوي.

وعند النظر إلى الجناح السني، نجد هناك مجموعة من الفعاليات المتعلقة بالتقارب، حيث اقترح الملك 

إنشاء مركز  للحوار  2012آب عام  15-14سلامي الذي عُقِدَ في عبد الله ملك السعودية في مؤتمر التعاون الإ

 .(48) ، وتمت الموافقة على الاقتراح من قبل ممثلي الدول الأعضاء«مركز الحوار»موقعه الرياض، باسم  بين الأديان

إذا اتبعت » قال: -ي أحد أبرز علماء الأزهر نقلا  عن العالم السني أحمد الطيب -وحسب وكالة الأنباء الايرانية 

لك في دول المحور الإسلامي الثلاثي: إيران وتركيا ومصر سياسة عدم التمييز بين الشيعة والسنة، فسيكون ذ

الأمين العام لأكاديمية الفقه الإسلامي العالمي الدكتور  أكد :وفي خبر آخر .(49) «صالح العالم الاسلامي أجمع

- وبشكل عاجل -بين المذاهب الإسلامية على ضرورة البدء  أحمد خالد في افتتاح هيئة الاستشارة والتقارب

 .(50) بالعمل على التقارب بين المذاهب في العالم الإسلامي

-http://www.oic :سع. وانظر للتو2 المادة 2 ـص «الختامي البيان» الإسلامية المذاهب بين الحوار مركز (48)

oci.org/arabic/conf/is/ex-4/is_ex4_fc_ar_02.pdf, 04.10.2013. أيضا   للتوسع في هذا الموضوع انظر، و: Adem 

Arıkan, “Şiîlerin Takrîbi ve Suûdîlerin Teklifi”,Ortadoğu’nun Geleceği Açısından Şiî-Sünnî İlişkileri, ed. 

Mesut Okumuş – Cemil Hakyemez, Çorum Belediyesi Kültür Yayınları, Çorum 2014,  s. 177 vd. 

(49) http://irananders.de/nachrichten/news/article/rektor-der-al-azhar-schlaegt-partnerschaft-zwischen-iran-tuerkei-und-aegypten-vor.html 

)17.08.2011(. 

 - المسلمين لعلماء العالمي للاتحاد العام الأمين - داغي القره الدين محيي علي الدكتور الأستاذ اختيار نفسه الاجتماع في تم لقد (50)

 .http://iina.me/wp_ar/?p=1009225 (15.09.2011) الإسلامية: المذاهب بين للتقارب الاستشاري للمجلس رئيسا  

https://mailserver.diyanet.gov.tr/owa/redir.aspx?C=a944bfd588f64e178237d15e284f6209&URL=http%3a%2f%2firananders.de%2fnachrichten%2fnews%2farticle%2frektor-der-al-azhar-schlaegt-partnerschaft-zwischen-iran-tuerkei-und-aegypten-vor.html
http://iina.me/wp_ar/?p=1008629
http://iina.me/wp_ar/?p=1008629
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الأمثلة المذكورة أعلاه نجد استمرار مبادرات تطوير العلاقة بين المذاهب. لكن صدور  فيكما هو مبين 

دفة، اصم ني والشيعي ليسرفعان شعار المذهب الس تينرات من قبل إيران والسعودية اللتقسم كبير من المباد

سوء نية  -شئنا أم أبينا  -فهل يا تُرَى تقوم بذلك حتى تخفي تعصبها المذهبي بهكذا مبادرات؟! يخطر على البال 

ن نجد أ بالنتيجةأو نيات مختلفة. وأصبح يُسأل عن مدى صدقهم وتأثيرهم على المسلمين ومجتمعاتهم. و

بالنسبة للمسلمين. ومن العناصر المهمة  ةغير مقنع تفي تحقيق إصلاح مجتمعاتهم أصبحوعودهم للمسلمين 

في إظهار مقاصدهم الخفية ما تقوم به السعودية وإيران من إجراءات وعمليات خفية على المستوى العالمي لكي 

 يتأثر المسلمون بعقيدتهم.

، بل تُخف مساعيها وغايتها في تشييع المناطق السنية ن الجمهورية الإسلامية الإيرانية لمإ :كما أفدْنا سابقا  

وهذا ما سبب تراجعا  في مدى تأثير هذه الثورة شيئا  فشيئا  بعد أن كانت مقبولة في  .قامت بدورها بالتشييع علنا  

 .(51) إيران ولها أهميتها وقيمتها في نفوس المسلمين حول العالم

مة والإدارة وفي المجالات كلها بعد الثورة، وتمسكهم الشديد إن تقلد العلماء الشيعة المناصب في الحكو

بالسياسة جعلهم أصحاب نفوذ في مجتمعهم حتى يومنا هذا. وبالرغم من كل هذه المزايا التي امتلكوها، إلا 

المسلمين أنهم لم يُؤثروا في شباب إيران تأثيرا  إيجابيا  لإصلاحهم وتقويم أفكارهم، فضلا  مِن أنْ يُؤثروا في شباب 

التي كانت اه الثورة الإسلامية في إيران، أيقظوا شعور الحقد عند الشباب تج إذ ،جميعا ، بل على العكس تماما  

تأثير  أصبح اليوم مجرد شعار بلا فائدة وبلا هبتقارب بين المذاما يدعونه من إن  .(52) مقبولة ومؤثرة بالنسبة لهم

في العالم  «الاقتتال والحروب بين المذاهب»لأمر، وبدؤوا يدعون إلى انعكس احتى  .في المجتمع السني والشيعي

 الإسلامي للأسف الشديد.

 وهي، أمريكا حسب زعم -بعد التدخل الأمريكي في العراق من أجل نقل العالم الإسلامي إلى الأفضل 

ياسية والاجتماعية اختارت أن تتعامل مع الفئات الشيعية للقيام بالإصلاحات الس - في ذلك كاذبة ومراوغة

لكنهم بعدما تسببوا بالحروب في المنطقة أرادوا استغلال الفتن التي  .(53) وحدها فقطي وتديرها كما تريدها ه

. «الحروب بين المذاهب»امهم، وبدؤوا بإقناع العالم بـ كانت موجودة تاريخيا  بين الشيعة والسنة حتى يغطوا إجر

 شكلاتأن الموهو  ،يجري في المنطقة يحاولون إيصال مفهوم معين للعالمومن الملاحظ أنهم عندما يحللون ما 

القائمة هي ما بين السلفية والشيعية، أو ما بين الأقليات الإثنية والأكثرية. حتى وصل الأمر في المناطق التي 

على حسب الفرق اشتد فيها القتال بين الفئات الاجتماعية إلى قيام أمريكا بدورها بتقسيم المناطق، وتخصيصها 

(51) Ergün Yıldırım, “İslâmizm, İslâmlaşma ve İttihad-ı İslâm”, Türkiye’de İslâmcılık Düşüncesi ve Hareketi, 

ed. İsmail Kara, Asım Öz, Zeytinburnu Belediyesi Kültür Yayınları, İstanbul 2013, s. 125. 

(52) Farhad Khosrokhavar-Olivier Roy, İran: Bir Devrimin Tükenişi, çev. İsmail Yerguz, Metis Yayınları, 

İstanbul 2013, s.189; Hasan Onat, İran İslâm Devrimi ve Şiîlik, s. 160-161. 

(53) Muharrem Akoğlu, Irak’ta Şiî Varlığı, s. 283. 
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المذهبية، حيث قامت بتشتيت شملهم، وإسكانهم في الأماكن التي خصصتها لكل فئة بحد ذاتها. وأُجبر السنة 

 بل وبدألنزوح، وتم إسكان الشيعة بدلا  منهم في المدينة. على االذين كانوا يعيشون في مدينة الكاظمية في بغداد 

 بينهم بأي شكل من الأشكال، مع أن الأمر كان مختلفا  تماما  قبل الشيعة والسنة في العراق لا يتعاملون فيما

رَي التدخل الأمريكي في المنطقة، إذ كانت علاقات التزاوج والمصاهرة فيما بينهم أمرا  عاديا  جدا ، إذ أُرِيد أن ي

 .(54) بَلِهِمتحت ضغط وخطر من قِ  وام ويتعاملون معه، وأن الشيعة كانلعالم أن السنة كانوا داعمين لصداا

هم من العناصر الأولية، وسمي جعلها من الشيعة في المنطقة ائفالسياسة التي استعملتها أمريكا مع حلف

فإن  «ولي نصر»وحسب زعم . «شيعيةالصحوة ال» بـ «ولي نصر»ذلك من قبل المستشار الشيعي الأمريكي 

لعربية ولا الهوية الوطنية، وإنما هو الصحوة العنصر الأساسي والحاسم في منطقة الشرق الأوسط ليس القومية ا

 .(55) الشيعية التي تزامنت مع مقاومة سنية كرد فعل مضاد اتجاه هذه الصحوة

في حلقة البحث التي قام بتحضيرها إلى أن الصحوة الشيعية هذه كما سماها، لم تقم  «ولي نصر»وأشار 

بالعكس تماما ، قامت بسبب ظهور الأسس بل العلمانية، بسبب الاستعمار أو الحداثة أو الانهيار الاقتصادي أو 

 .(56) أيضا   «وصول الشيعة إلى سدة الحكم»، و«الظلم الذي تعرض له السنة»الطائفية، وعلى سبيل المثال 

إذ إن احتلال العراق وأفغانستان من قبل الولايات المتحدة وقوات التحالف، تزامن مع صحوة شيعية، 

يقول فيه: إن استمرار العلاقات  2014مقالا  في يناير  «ولي نصر»يا لصالح إيران. فكتب قدمت مجموعة من المزا

ة حلفاء تقليديين لن تصب في مصلحبين الولايات المتحدة الأمريكية والمملكة العربية السعودية والأردن ك

سعت إيران من خلال  .(57) لذلك كان من الضروري في هذه المرحلة أن تحاول استمالة إيران إلى صفها، أمريكا

صاعد إلى تحطيم الطوق المحيط بها، والمتمثل في السعودية وباكستان وأفغانستان وحركة ي الالجيل الشيع

 طالبان.

أن من أحد أسباب ظهور الطائفية في المنطقة هو سقوط نظام صدام حسين الذي نتج  «ولي نصر»ويرى 

 في «الفقيه ولاية»في إيران، والذي بُنيِ وفق منهج ي الشيعي قد ساهم النظام الرسملذا،  .(58) عن صحوة شيعية

 Sönmez Kutlu, “Şiî Uyanış Tezi ve Geleceği Tartışmaları İle İlgili للتوسع في هذا الموضوع انظر: (54)

Değerlendirmeler”, Ortadoğu’nun Geleceği Açısından Şiî-Sünnî İlişkileri, ed. Mesut Okumuş – Cemil 

Hakyemez, Çorum Belediyesi Kültür Yayınları, Çorum 2014, s. 315-316, 331. 

(55) Vali Nasr, The Shia Revivavl: How Conflicts within Islam will Shape the Future, New York 2006, s. 

179. 

(56) Sönmez Kutlu, “Şiî Uyanış Tezi”, s. 317. 

(57) Vali Nasr, “On the Conflict between Shiites and Sunnis: We Need Engagement with Iran”,  

http://www.spiegel.de/international/spiegel/vali-nasr-on-the-conflict-between-shiites-and-sunnis-

we-need-engagement-with-iran-a-444709.html. 

(58) Vali Nasr, “The Shi Revival”, Military Review, 83/3(2007), s. 9. 



 جامعة غازي عنتاب«الأكاديمية الإلهيات»مجلة 

م2015/  2، 1المجلد الأول / العدد: 

 -اتخذ النجف مركزا  له  الذي -بقيادة السيستاني  (59) الشيعية الهيكلة إعادة فعملية ولهذا التشيع، باب فتح

 .الجديدة الشيعية للصحوة مثاليا   نموذجا   ستكون

قت الآراء التي طُرِحَت بشأن هذه المسألة لا وقد، «الصحوة الشيعية»أطروحة باسم  «ولي نصر»قدم 

في هذا الكتاب  (Sreeram Chauli) «سريرام جولي»انتقادات لاذعة  من قبل الخبراء في هذا المجال. ويرى 

إلاّ  -كحقوق المرأة وغيرها  -ربي في كثير من القضايا عصولية والاستبداد لدى العالم الأنه بالرغم من وجود الأ

نظرا  إلى  - وإن كل ما يجري اليوم .(60) طي طابعا  مبنيا  على الصراع المذهبي عن الإنسان المسلمأنه يحاول أن يع

. «سريرام جوليا»تدل على صحة ما قاله  - «ولي نصر»وبالإضافة للتوصيات التي قدمها  ،التطورات في العراق

مليون  200مالية للسيستاني وقدرها  فقد قامت الولايات المتحدة الأمريكية قبل غزوها للعراق بتقديم مساعدة

وبذلك تم كشف الستار عن العلاقة الوطيدة فيما بينهما، وهذا ما يدل بشكل واضح على  ،(61) 1987دولار عام 

 سعي كلا الطرفين إلى تفعيل العلاقات في هذا الاتجاه.

لف للمقاومة ضد كان طرح نموذج مخت على ما يبدو وراء اقتراحه «ولي نصر»إن القصد الأساسي لـ و

ولكن تم تصميم هذه  .(62) النموذج الإيراني الذي يشجع العنف، وضد السنة الجهادية، وضد الوهابية السلفية

القضية بطريقة أوسع من ذلك، لتشمل منطقة الشرق الأوسط بأكملها، في محاولة  لإعادة رسم جغرافيتها 

 ةأن الجهات الفاعلة النشطة وأتباعها كانوا جاهزين في أي وفقا  لذلك وتحديد كيفيتها. وإن أول ما يتبادر للذهن

 لحظة لكي يذبح الشيعة والسلفية بعضهم بعضا .

أدى إلى تعزيز نشاط الحركة السلفية، وانتشارها في العالم  قد احتلال العراق يكونوكنتيجة لذلك، 

من جهة أخرى. وكما هو  «يعيةالصحوة الش»الإسلامي كله من جهة، وبروز الدور الشيعي كلوحة تحت عنوان 

 ن كلا  من الحركة السلفية والشيعة تتبعان مسارا  متوازيا  في الصعود والهبوط.أوم عبر التاريخ معل

 :التقييم والنتيجة

 Pew Research»الذي نشره  «The World’s Muslims: Unity and Diversity» حسب

 أخرى همةم خطوة خطا . لقدالفقيه ولاية فكرة لايقبل - العراق في يعيشو التقليد، مراجع أبرز أحد - السيستاني على السيد (59)

 تأييده عن وأعرب. الفقيه ولاية فكرة من لنا أنسب تام بشكل للشعب السلطة يمنح الذي النظام إن: قال إذ الديمقراطية، نحو

 Ahmed el-Kâtib, “Şia ve Modernizm, Direnişten Bilinçli الطريقة: بهذه العراق في ديمقراطية حكومة لإقامة

Açılıma”, s. 157. 

(60) Sönmez Kutlu, “Şiî Uyanış Tezi ve Geleceği”, s. 340. 

(61) http://www.timeturk.com/tr/2011/04/19/sistani-rumsfeld-den-rusvet-aldigini-itiraf-

etti.html#.VSdqldysWVM. 

(62) krş. Sönmez Kutlu, “Şiî Uyanış Tezi ve Geleceği”, s. 323. 
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Center»  38من الشعب المغربي، و %37الشعب المصري، و من %42، أن 2012في التاسع من أغسطس عام% 

ولا أظن أنه ستتم الإجابة بشكل مختلف عندما  .(63) من الشعب الفلسطيني، يرون أن الشيعة هم من المسلمين

السنة والشيعة يُعرّفون أنفسهم  يدور السؤال ذاته حول السنة في استطلاع يتم بين الشيعة. في حين أن كلا  من

هل يوجد في الحقيقة أساس ديني لإعطاء هذه الأهمية في اختلاف المذاهب بين المسلمين في أنهم مسلمون. ف

 يومنا هذا، أو ما هو العنصر الأساسي الموجود في أُسِّ هذا الصراع؟

يمكن الإجابة عن هذا السؤال من جوانب مختلفة، ولكنني أظن أن القضية الرئيسية تكمن في العقلية 

. ماومستقبله ماتاريخه مامعه انإن كل مذهب، وكل عقلية، يُنشِْئ»: «حسن أونات»فاد وتصور التاريخ، كما أ

التصور الذهني القديم من نسى عملية الرجوع بالتاريخ إلى الوراء، وإعادة بناء تُ يحسن أن لا ووفقا  لذلك 

لسلفي، وخلق ا - الشيعي المحتمل، والاستقطاب الشيعي - فإن درء الصراع المذهبي السني .(64) «جديد

المسلمين لثقافة الثقة العالية بتأسيسهم الصلح فيما بينهم، سيكون ممكنا  بإنشاء تاريخ متزامن مع الحقائق، 

 .(65) والتخلص من بناء تاريخ تعسفي

أن بعض المسائل الاعتقادية التي ندركها على فهم نه يجب قبل كل شيء فهم كيفية نشوء المذاهب، وإأي 

عليه ألم تكن العوامل والسياسي في الفترة المبكرة. ونتشاجر عليها هي في الأصل نتيجة الصراع  أنها مسألة إيمان

المثيرة للصراعات المذهبية في يومنا هذا هي في الأصل صادرة عن المنافسة السياسية المعاصرة بين الدول، أو من 

 سياساتهم الداخلية؟

ارة السياسية التي فقدت قيمتها في عيون الشعب ومن المعروف أن نشر التشيع هدف مقدس، وأن الإد

الإيراني قد أعطت القوة لسلطة علماء الشيعة المؤيدين لها. ومشاحناتهم المتبادلة مع سلطة الدول العربية المعتمدة 

على النظام الملكي أعطت مهلة لهم وللمسؤولين العرب البعيدين عن شعوب المنطقة. ولكن المسلمين هم من 

 هذا، فقد تصاعد شعور الحقد والكراهية بين كل  من الشعب السني والشعب الشيعي. تضرروا من

فهي عمليا  تكتسب  -د الطائفي ومهما حاولت الابتعاد عن التشد -إن الإدارة الإيرانية الحالية 

شكل ت وة أو إبراز الهوية الطائفية هيمشروعيتها من التشيع ومن نشر التشيع. فأحد أسباب تمسكهم بالشيع

تم دفع المطالب  فقد د الشيعيسية على الأغلب. وبالقيام بالتشدسكان الدولة من عناصر عرقية مختلفة غير فار

العرقية لهذه المجموعات بعيدا ، ومن خلال الحرص دوما  على معارضة أمريكا وإسرائيل، تمت محاولة إزاحة 

لية، وخاصة الاقتصادية منها والإدارية. الداخ شكلاتأُخفيت الم ذلك أجندة السياسة الخارجية، وبفضل

(63) http://www.pewforum.org/2012/08/09/the-worlds-muslims-unity-and-diversity-executive-summary/. 

(64) Hasan Onat, “İslâm Ortak Paydasını Kaybetmiş Müslümanların Açmazı: Şi’î-Selefî Kutuplaşması”, 

Tarihte ve Günümüzde Selefîlik, İSAV, İstanbul 2014, s. 532. 

(65) Hasan Onat, “İslâm Ortak Paydasını Kaybetmiş Müslümanların Açmazı, s. 530. 



 جامعة غازي عنتاب«الأكاديمية الإلهيات»مجلة 

م2015/  2، 1المجلد الأول / العدد: 

ل الاقتصاد الإيراني الحالي الذي يحتضر تحت الحظر.  ويوجد هناك قلق بالغ في أمر تحم 

إن التطورات التي حدثت في الأعوام الأخيرة والاتفاق والاختلاف الذي ظهر يُبَينِّ البعد السياسي 

وخاصة بعد موقفها تجاه الوضع  - إيران في العراقموقف  يكونالإطار للمسألة بشكل أوضح. وفي هذا 

ارتباطاته وفعالياته أكثر. فمثلا  كان يُسأل بشكل واضح: هل كانت  الأجوبة حول في تقديم بدأقد  -السوري

 أعمال حزب الله اللبناني هناك من أجل الفلسطينيين؟ أو هل قدمت شيئا  للشعب الفلسطيني؟ وبهذا الشكل

الإدارة السعودية المتناقضة في موضوع ارتباطها بالمنظمات السلفية، وعلاقاتها بالمجموعات مواقف  تكون أيضا  

 بدأ الاستفسار عنه من قِبل المسلمين. مهما   ا  الدينية في مصر واليمن هي أمر

السنة  يقطبنقسم إلى إضافات رئيسية للعالم الإسلامي الم قد أنتجتا إن إيران والمملكة العربية السعودية

ه إفي مسألة اليمن. أي  جدا  واضح بشكل تأسيسه  الدول الغربية اولتُحَ  ذلك الذيوالشيعة، و ن التاريخ المشُوَّ

سلفي لها خلفية جاهزة، ولهذا السبب يمكن أن يتم  - لهذه اللعبة التي يمكن أن نراها كصراع نوعي شيعي

لفيين من الصحابة هو نفسه الشخص التلاعب بسهولة أكثر في المسائل. إن كون أكثر شخص نموذجي للس

دفة، بل هو نتيجة خلفية إدراكية طائفية غامضة. اصمليس  -أي سيدنا عمر بن الخطاب  -الذي يكرهه الشيعة 

لعالم اوأيضا  يلفت انتباهنا في يومنا هذا استعمال الشيعة والسلفية لعقلية الصراع السائدة في فترة جمود 

 والسابع عشر. وعند إضافة التدخلات الخارجية في اختلافات المسلمين تصبح الإسلامي، أي بين القرن العاشر

المسألة معقدة تماما . 

قد أفسدت  (الغربغزو ك)إن الظروف الاستثنائية التي يعيشها العالم الإسلامي، والغزوات الأجنبية 

علماء الشيعة مثل نصر الدين  بقاء شكلالتوازن التقليدي بين السنة والشيعة أكثر. وفي فترة الغزو المغولي 

علماء السنة كثيرا  مثل ابن ل ا  جازعإ غول مثل هولاكو في تلك الفترةقريبين من الحكّام الم (1274ت: )الطوسي 

 .(1328ت: ) تيمية

الأخطاء،  اول أن يتعرف علىريخ جديد يحالت -وفي مقدمتهم علماء الدين  -أعضاء الطائفتين  توجهإن 

اللاهوتي الذي يحد  من الصراع، هو أكثر مسألة عاجلة تستدعي منا الوقوف أمامها. وكما  ويؤكد على الخطاب

إن التركيب : الشيعة بقدر السنة. وقبل كل شيء : إنه من الصعب انتظار سلوك مرن من(66) «حميد عناية»أفاد 

ية مزعومة بقوة أدلة الإمامة عدم امتلاك الخلافة السنية لأدلة دينواللاهوتي الأساسي لكلا المذهبين متغاير. 

 مثل-ري الخلافة السنية منظّ طرح الشيعية، قد أعطاهم المرونة في تشكيل الخلافة بالشروط الملائمة للظروف. إن 

بن جماعة ، وبدر الدين (505/1111ت: )، وأبي حامد محمد الغزالي (450/1058ت: )لحسن الماوردي أبي ا

لبعض  -ية كوة أو الممليقوهمة في الإدارات العباسية أو السلجوا وظائف مشغلالذين  (732/1332ت: )

(66) krş. Hamid İnâyet, Çağdaş İslâmi Siyasi Düşünce, s. 29-30. 
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عن هذه الميزة. في حين أن مفهوم الإمامة  لسلطة السياسية ناتجٌ على اعية الأفكار الجديدة التي تضفي الشر

لشيعي الشيعية، والتقليد المرجعي المتعلق بذلك، وأفكار ولاية الفقيه، لا تزال مستمرة في تحديد مسار المجتمع ا

بشكل أكثر نشاطا . وحتى لو كان للشيعة المعاصرة سعي للتغلب على هذه الدائرة، فإن السعي في هذا الاتجاه 

 يُقمَع عن طريق خلق التوتر.

أرادوا نقل نظام ولاية الفقيه المستند على  -مثل أحمد الكاتب  -ومن المعروف وجود مفكرين من الشيعة 

. ولكنهم مروا بخيبة أمل بعد مشاهدتهم 1979نقل ثورة مشابهة لثورة إيران عام الإمامة الشيعية إلى العراق، و

 - وا يقتنعون بوجوب القيام بالأعمال التي تزيل الاختلافات الشيعيةؤة في إيران، وبدبأم عينهم سير الثور

ارضون لهذا النظام؛ المرجعية الشيعية في العراق مع في أن أكثرية أيضا   السنية بدلا  من الثورة. ومن المعروف

«تقليد المراجع»ست المذهب الشيعي. ولكن تعميم نظام هم أن فكرة ولاية الفقيه في إيران سيّ اعتقادبسبب 

 السائد، وجو الصراع، والتعقيد الموجود، تسبب في بقاء أقوال المصالحة خافتة أو بعيدة عن الأنظار.

 الحياة الاجتماعية، في حال فسيكون لها تأثير كبير على -التي تسعى لتمكين نظام ولاية الفقيه  -أما إيران 

أن مطالب التحديث  -مع استمرار سلسلة الأحداث تلقائيا   -ن الأوضاع الاقتصادية في الدولة. ويُلاحظ تحسّ 

تأثير العلماء على الشعب بشكل كبير. ولكن الصراعات من التي تلامس المشاعر في المحيط الجديد ستقلل 

 ستؤثر في السير الطبيعي للأحداث شئنا أم أبينا. -ت في العراق وسوريا، والآن في اليمن لَ عِ شْ التي أُ  -الطائفية 

وهنا أؤكد أيضا  أن التدخلات الخارجية لا تزال حاسمة. ومع أن الغرب نفسه يعيش التحديث، إلا أنه 

أظن أن  ليدية. وفي هذا السياق؛التقيجبر الدول الإسلامية على الاستمرار في أشكال حكم العصور الوسطى 

 - (1905ت: ) ومحمد عبده (1897ت: )مثل نامق كمال وجمال الدين أفغاني  -إصرار الحداثيين المسلمين 

الشيعي في الماضي، والأقوال المشابهة لها في يومنا هذا، ستساهم بشكل كبير  -على دعوات الاتحاد السني 

في العلاقات المذهبية، وكان  شكلاتالذي كان خاليا  من الم -المعتزلة كعوامل تدرأ الصراعات الطائفية. فعصر 

ضعوا بصمتهم في هو نفس عصر المفكرين المسلمين الحداثيين الذين و -زاخرا  بالمناقشات الكلامية الحادة 

ج هم جدا . ونرى أن بعض الجماعات الشيعية، والنهموالمسيرتان متشابهان، وهذا أمر  .القرن التاسع عشر

قاموا بإبعاد المسائل عن البيئة الفكرية، ونقلها إلى الشارع؛  -فعل ضد الحداثيين  ةالذي ظهر كرد -السلفي 

ججها شريحة أخذت حُ »ن من بين السنة إ :الصراع. وكما أفدت في بحث  سابق وبذلك أصبحوا مصدرا  لبيئة

التاسع عشر  قرنينع الإيديولوجي للمن المعتزلة، وروحها من الحنبلية، وبقيت تحت تأثير عقلية الصرا

ن المصدر الأساسي  قرنت عن تحريضات الإسلاموفوبيا في النتجوالعشرين، و الحادي والعشرين، تكوِّ

التي تبرر التعصب الشيعي وتتذرع  -المضادة  والمجموعات .(67) «للصراعات المذهبية في الشرق الأوسط

(67) Cemil Hakyemez, “Ehl-i Sünnet’in Şiîlik Algısı ve Temel Etmenler”, Ortadoğu’nun Geleceği Açısından 
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