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Teopolitik ve Eskatolojik inan¢larin Modern Siyaset ve
Uluslararasi Giivenlik Uzerindeki Rolii

Murat SENGOZ"
oz

Bu makale, teopolitik kavramimi merkezine alarak, dini inanglarin ve eskatolojik beklentilerin modern siyaset ve
uluslararasi giivenlik {izerindeki etkilerini derinlemesine incelemektedir. Nitekim, teopolitik, dini ideolojilerin
toplumsal ve siyasi yapilar {izerindeki etkilerini anlamak i¢in gelistirilmis bir disiplindir, ¢linkii kavramsal olarak
din ve siyasetin kesisim noktasinda yer almaktadir. Bu baglamda, makale, Armagedon savasi gibi kiyamet
senaryolarinin dini ve siyasi liderler tarafindan nasil aragsallastirildigini ve bu kavramin kiiresel giivenlik
{izerindeki etkilerini degerlendirmektedir. Ozellikle, Hristiyanlik, Islam ve Yahudilik gibi biiyiikk dinlerin
eskatolojik beklentileri, toplumsal ve siyasal yapilar1 sekillendiren dnemli faktorlerdir ve gogu kez uluslararasi
giivenlik ortammin ve gelismelerin anlagilmasinda kiymetli ipuglar1 vermektedir. Zira, zamanin her déneminde
fyaygm bigimde sahip olunan eskatolojik inaniglar ve bu hususta bilingalt1 miiktesebatlarina niifuz eden kabul
goren anlayislar, ulusal giivenlik politikalarini ve uluslararas: iliskileri etkileyen bir dinamik olarak ortaya
cikmistir. Bu kapsamda, makale, zaman siimul bir perspektifle teopolitik kavramimin dini eskatolojik beklentilerle
nasil sekillendigini ve bu beklentilerin i¢ ve dis politikalar ile uluslararasi giivenlik iizerindeki etkilerini agiklamay1
hedeflemektedir. Ciinkii dini inanglarin ve eskatolojik beklentilerin siyasi stratejilerde nasil kullanildigini anlamak,
giiniimiiz kiiresel giivenlik ortamini anlamada kritik bir unsurdur. Bundan dolay1, ¢alismada bilhassa Hristiyanlik,
Islam ve Yahudilik gibi biiyiik dinlerin eskatolojik inanglarmin politik siireclerde nasil bir rol oynadigi ve bu
dinamiklerin kiiresel gilivenlik {izerindeki etkileri analiz edilerek, politik hadiselerin anlagilmasi ve
yorumlanmasinda teopolitik incelemelerin 6nemi vurgulanmaktadir.
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The Role of Theopolitics and Eschatological Beliefs on Modern Politics and International Security

ABSTRACT

This article deeply examines the effects of religious beliefs and eschatological expectations on modern politics
and international security, with the concept of theopolitics at its core. Indeed, theopolitics is a discipline developed
to understand the impact of religious ideologies on social and political structures, as it conceptually lies at the
intersection of religion and politics. In this context, the article evaluates how eschatological scenarios, such as the
Battle of Armageddon, are instrumentalized by religious and political leaders and their impact on global security.
Particularly, the eschatological expectations of major religions such as Christianity, Islam, and Judaism are
significant factors shaping social and political structures, often providing valuable insights into the understanding
of the international security environment and developments. Indeed, eschatological beliefs, widely held throughout
history, and the accepted understandings that have infiltrated the subconscious, have emerged as a dynamic
influencing national security policies and international relations. In this context, the article aims to explain how
the concept of theopolitics, shaped by religious eschatological expectations, influences both domestic and foreign
policies as well as international security from a time-inclusive perspective. Understanding how religious beliefs
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and eschatological expectations are used in political strategies is a critical element in understanding the current
global security environment. Therefore, the study particularly emphasizes how the eschatological beliefs of major
religions such as Christianity, Islam, and Judaism play a role in political processes, and through analyzing the
effects of these dynamics on global security, underscores the importance of theopolitical analysis in understanding
and interpreting political events.
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GIRIS

Kiiresel siyasette dini inanglarin ve eskatolojik beklentilerin rolii, ulusal ve uluslararasi
giivenlik dinamikleri lizerinde giderek daha fazla etkili hale gelmektedir. Bu kapsamda
teopolitik bu karmasik iliskiyi derinlemesine inceleyerek dinin ve dini ideolojilerin politik
stirecler tizerindeki etkilerini anlamaya yonelik bir gergeve sunar (Cavanaugh 2011: 32). Clnkd
temelde teopolitik, disiplinler arasi bir alan olarak, dinin yalnizca bireyler Uzerindeki etkilerini
degil, ayn1 zamanda toplumsal ve siyasi yapilar tizerindeki genis kapsamli etkilerini de inceler.
Bu baglamda giiniimiiziin ¢ok kutuplu ve dini motiflerle sekillenen uluslararasi ortaminda,
teopolitik analizler, dini inanglarin politik stratejilere nasil doniistiigiinii ya da bu stratejileri
nasil sekillendirdigini anlamak icin kritik bir ara¢ sunar. Bu gergevede teopolitik, din ve
siyasetin kesisim noktalarini ele alarak, uluslararasi iliskilerde ve devlet politikalarinda dini

ideolojilerin oynadigi rolii aydinlatmay1 hedefler.

Teopolitik (Cavanaugh 2011: 32), dini inanglarm ve eskatolojik (McDannell ve Lang
2001: 50) beklentilerin politik siirecler Gzerindeki etkilerini inceleyen bir disiplindir. Din ve
siyasetin kesisim noktasinda yer alan bu kavram, o6zellikle dini inanglarm ve kiyamet
senaryolarmin devlet politikalar1 ve uluslararasi iliskiler tizerindeki roliinii anlamada kritik bir
oneme sahiptir. Teopolitik, yalnizca dinin toplumsal ve siyasi yapilar iizerindeki etkilerini

degil, ayn1 zamanda bu etkilerin ulusal ve kiiresel diizeyde nasil sekillendigini de arastirir.

Zikredilen vegheleriyle teopolitik, dinin giiniimiiz toplumlarindaki politik siireclerle
olan iligkisini anlamada kritik bir kavram olarak karsimiza ¢ikar. Din, yalnizca bireysel bir
inang sistemi olmanin Gtesine gegerek, toplumsal yapilari, devlet politikalarini ve uluslararasi
iliskileri sekillendiren 6nemli bir giic haline gelmistir. Modern diinyada, din ve siyaset
arasindaki kesisim noktalar1 daha belirgin hale gelmis, dini ideolojiler, 6zellikle kiyamet ve
eskatolojik beklentiler gibi inanglar, politik stratejilere doniistiiriilmiistiir. Teopolitik, bu
dinamikleri inceleyerek, dini inanglarin yalnizca bireylerin hayatlarini degil, ayn1 zamanda

toplumlarin ve devletlerin politik ydnelimlerini nasil etkiledigini gosterir. Ornegin,
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Ortadogu’da yasanan pek c¢ok catigma, dinl farklhiliklar ve eskatolojik beklentilerle
sekillenirken, Bati'da ise 6zellikle ABD'deki Evanjelik Hristiyanlik (Evangelical Christianity)
gibi hareketlerin dis politika tizerindeki etkisi, devletin stratejik kararlarimi etkilemektedir. Bu
baglamda, dini gruplarin beklentileri, sadece sosyal diizeyde degil, kiiresel siyasette de
belirleyici bir rol oynamaktadir. Evanjelik Hristiyanlik, Protestanlik mezhebi igerisinde yer
alan, Incil'in literal (sdzciik anlamiyla) yorumlanmasini savunan ve misyonerlik faaliyetlerine
giiclii bir vurgu yapan bir hareketi ifade eder. Evanjelikler, kisisel dini doniisiim (yeniden
dogus), Incil'in merkeziyetciligi, aktif iman pratigi ve kiyametle ilgili giiclii bir inan¢ gibi
Ogelere onem verirler (Djupe ve Calfano 2019; Veldman vd. 2021). ABD'de Evanjelik
Hristiyanlhik, ozellikle dis politikada etkili olmus; Israil'in desteklenmesi, Ortadogu'ya
mudahaleler ve dini-milliyetci politikalarin sekillenmesinde 6nemli bir faktor haline gelmistir.
Bu hareket, Incil'in kehanetlerine dayali bir diinya goriisii cercevesinde siyasi kararlari

etkileyebilme glictine sahiptir.

Teopolitik, dini semboller ve inanglarin ulusal projelerle nasil biitiinlestirildigini ve bu
birlesimin politik giicli nasil pekistirdigini inceleyerek, giiniimiiziin ¢ok kutuplu ve dini
motiflerle sekillenen diinya diizenini anlamamiza olanak tanir. Bu durum, teopolitik analizlerin,
dinin ve siyaset arasindaki karmasik iliskinin c¢oziilmesinde ve kiiresel politikalarin

anlasilmasinda ne denli 6nemli bir ara¢ oldugunu ortaya koymaktadir (Juergensmeyer 2000).

Nitekim giiniimiizde din, bireysel bir inan¢ sistemi olmanin 6tesinde, politik giicii
mobilize eden bir faktor olarak da karsimiza ¢ikmaktadir. Bu durum halihazirda, Ortadogu’daki
bircok siyasi ¢atismanin dini farkliliklar ve eskatolojik beklentiler lizerinden sekillenmesiyle
kendini gostermektedir. Ayn1 zamanda, Bati’da 6zellikle ABD’de Evanjelik Hristiyanligin dis
politika {iizerindeki etkisi, bilhassa Baskanlik se¢imleri oOncesi gergeklestirilen se¢im
kampanyalarindan da anlasilacagi gibi, iilke yonetiminde ve dis politik tercihlerde
vatanseverligin Oniine gegen ve onu Orten asir1 teopolitik tendansli nasyonal soylemleri,
pratikleri ve dis politik tercihleri giin yiiziine ¢ikarmaktadir. Bu ve benzeri 6rnekler, teopolitik
baglamda dini inanglarin nasil politik stratejilere doniistiigiinii veya en azindan yon verdigini
acikca ortaya koymaktadir. Diger taraftan milliyetcilikle de giiclii bir baga sahip olan teopolitik,
dini semboller ve inanglarin ulusal projelerle biitinlestirilerek politik giicli artirdigina isaret
eder. Ornegin, Siyonist hareket, Yahudilikteki Mesih beklentisini siyasi bir hareket olarak
kullanarak Israil’in kurulmas1 ve genislemesinde dnemli bir rol oynamistir. Benzer sekilde, bazi

Islamc1 hareketler de dini milliyetgilikle birlestirerek eskatolojik beklentilerini siyasi
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ajandalarinin bir pargasi haline getirmislerdir (Smith 1991; Esposito 2003; Shimoni 2004). Bu
durum, teopolitik incelemelerin modern diinyada milliyetgilik ve uluslararasi politika

tizerindeki derin etkilerinin anlagilmasini kolaylastirir.

Teopolitik, kiiresel giivenlik politikalar1 iizerinde de etkili olabilmektedir. Kiyamet ve
Armagedon beklentileri, dini radikalizm ve terérizm gibi giivenlik tehditleriyle birlestiginde
uluslararasi giivenligi tehdit eden unsurlara doniisebilir. Ciinkii giiniimiizde pek ¢ok radikal dini
grup, kiyamet¢i (apokaliptik) ideolojileri siddet ve terér eylemleri i¢in bir motivasyon kaynagi
olarak kullanmaktadwr. Bu baglamda “Apokaliptik” kavrami, genellikle diinya ve insanlik
tarihinin sonunu ya da biiyiik bir felaketi anlatan dini, kiiltiirel veya mitolojik inanglar1 ifade
eder. Bu terim, Ozellikle kiyamet veya Armagedon gibi biiyiik felaket senaryolarini igeren
eskatolojik inanglarla iliskilidir (Reinhard 2004). Apokaliptik inanglar, genellikle Tanri’nin
insanlik tizerindeki nihai yargisini ve diinyanm sonunu temsil eder. Bu inanglar, diinyanin
sonunun yakin oldugu ve biiylik bir ¢atisma, felaket ya da doniisiimiin yasanacagi inancini igerir
(Lévi-Strauss 1972). Nitekim bu tdr inanclar, temsil ettikleri makamlar muhtelif olmak Gzere
ancak Oziinde asir1 bazi dini grup ve ¢evreler tarafindan ¢ogu kez siddet ve terér eylemlerini
mesrulastirma noktasinda, “kiyamet savaslari beklentisi” iizerinden, amma velakin igin 6ziinde
hakikatte diger baz1 egemen gii¢ odaklar1 tarafindan yol verilmek, kiskirtilmak veya manipiile

edilmek suretiyle, istismar edilebilmektedirler (Baudrillard 2001; Palmer 2005).

Bu durum, dini inanglarin teopolitik baglamda nasil bir giivenlik riski ve tehdit unsuru
haline gelebilecegini gostermekte ve teopolitik analizlerin 6nemini daha da artirmaktadir
(Juergensmeyer 2000; Huntington 1996; Rapoport 2001). Bu noktada kuskusuz denilebilir Ki,
teopolitik, modern diinya politikalarinin anlasilmasinda kritik bir rol oynar. CUnkl dini
ideolojilerin sadece bireysel bir inang olarak degil, ayn1 zamanda ulusal ve uluslararasi politik
stiregclerde nasil sekillendirildigini ve aragsallastirildigini anlamak, kiiresel giivenligi tehdit
eden unsurlarin belirlenmesinde 6nemli bir katki sunar. Bu cercevede teopolitik analizler, din
ve siyasetin kesigiminde ortaya ¢ikan dinamikleri anlamaya yonelik derinlemesine bir bakis
ac1s1 sunarak hem mevcut hem de gelecekteki kiiresel glivenlik stratejilerinin daha etkili bir
sekilde formiile edilmesine katkida bulunur. Bu ag¢idan, teopolitik incelemeler, uluslararasi
iliskilerde dini faktorlerin roliiniin daha iyi kavranabilmesi icin gerekli bir gergeve sunmaktadir.
Nitekim uluslararasi iliskilerde hakikatin kendinden ziyade nasil algilandig1 ve realize edildigi

sonuglari itibariyle ¢ok daha kiymetlidir.
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Yontem

Bu ¢alismada, teopolitik kavrami gergevesinde, 6zellikle Hristiyanlik, islam ve Yahudilik gibi
biiyiik dinlerin eskatolojik inanglarinin politik siireglerde nasil aragsallastirildigi ve bu
inanclarin kiiresel giivenlik lizerindeki etkileri analiz edilmektedir. Bu baglamda, arastirmanin
odak noktasi, dini eskatolojik inanglarin devlet politikalar1 ve uluslararasi iligkilerde nasil
sekillendigi, siddet, radikalizm ve radikal dini gruplarmn teopolitik stratejilerinin bu siiregteki
roliidiir. Ayrica, Hristiyanlk, Islam ve Yahudilikteki eskatolojik inanglarin birbirinden farkli
Ozellikleri g6z o©ninde bulundurularak, bu inanglarin nasil farkli teopolitik stratejilere

dontistiigii ve bu siireglerin giivenlik ve politik dinamikler lizerindeki etkileri arastirilacaktir.

Calismada kullanilan yontem, dini ideolojilerin ve eskatolojik beklentilerin politik
stratejilere doniisme bigimlerini anlamaya yonelik tematik analizdir. Bu analiz, teopolitik
kavraminin bilesenlerini derinlemesine incelemeyi ve o6zellikle Armagedon, Mehdi, Biiyiik
Savas (Melhdme-i Kubrd) ve Mesih beklentilerinin nasil farkli cografyalarda ve kiiltiirel
baglamlarda farkli sekillerde anlam buldugunu ortaya koymayi1 amaclamaktadir. Ayrica, bu
inanglarin kiiresel gilivenlik iizerindeki potansiyel etkileri ve riskleri, radikal dini gruplarin
ideolojilerinin nasil teopolitik bir arag¢ olarak kullanildig1 da ¢alismanin odak noktalarindandir.
Bu bakimdan c¢alisma, teopolitik dinamiklerin modern diinya siyaseti iizerindeki genis ¢aph

etkilerini ve potansiyel risklerini anlamaya yonelik 6nemli bir katki saglamay1 hedeflemektedir.
Armagedon Beklentisi ile Eskatolojik Kavramlastirmalar

Teopolitik (Cavanaugh 2011: 32), dini inanglarin siyaset ve uluslararasi iliskiler iizerindeki
etkilerini analiz ederken, eskatoloji (McDannell ve Lang 2001: 50), yani dini kiyamet ve son
zamanlar inanglari—merkezi bir rol oynar. Dini eskatoloji (Daley 2009: 24), genellikle diinya
diizeninin sona ermesi ve ilahi bir miidahale ile yeni bir diizenin baslamasi beklentisi ile
iliskilendirilir. Bu beklenti, sadece bireysel inanclar ve maneviyatla smirl kalmaz; toplumsal
ve politik siirecleri de sekillendirir. Bu kapsamda Armagedon (Aune 2003: 872) ve benzeri
kiyamet savaglar1 beklentileri, dini hareketlerin ve siyasi liderlerin sdylemlerinde dnemli bir yer

bulur.

Miinhasiran Armagedon kavrami (Boyer 1992: 215), Hristiyan eskatolojisinin en
onemli d6gelerinden biri olarak kabul edilir. Bu kavram, dzellikle Incil’in Vahiy Kitabr'nda
(16:16 New International Version) ge¢mektedir. Bu kitaba gore, Armagedon, Tanr1 ile seytani

giicler arasindaki son savas olarak tasvir edilir ve bu savas, diinyanin sonuna dogru
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gerceklesecektir. Armagedon (Gundry 1997: 98), sadece bir savas degil, ayni zamanda
Tanr1'nin insanlik tarihine son miidahalesi olarak da kabul edilir. Bu teolojik inang, 6zellikle
Hristiyan fundamentalist gruplar ve Evanjelik hareketler (Balmer 2006: 123) igin blytk bir

Oneme sahiptir.

Armagedon savast (Frykholm 2004a: 77), bir yandan manevi bir hesaplasma olarak
gortliirken, diger yandan da siyasi ve askeri bir anlam kazanir. Evanjelik Hristiyanlar
(Gorenberg 2000: 45) i¢in Armagedon, Tanri'nin diinya iizerindeki mutlak hakimiyetini ilan
edecegi bir olaydir. Bu inang, dini liderler ve takipgileri tarafindan, Tanri'nin miidahalesine olan
inangla politik ve toplumsal olaylarin yorumlanmasinda etkili bir ara¢ olarak kullanilir.
Ozellikle Israil'in devlet olarak varligmin desteklenmesi ve Orta Dogu'daki siyasi krizler,

Armagedon beklentisi (Weber 2004: 198) ile birlestirilir.
Evanjelik Hristiyanhk Eskatolojisi

Evanjelik Hristiyanlik (Marsden 2006: 78), Armagedon inancint modern siyasette etkili bir
sekilde kullanmistir. Bu hareketin liderleri, 6zellikle Amerika Birlesik Devletleri (ABD)'ndeki
politik arenada 6nemli bir yer edinmislerdir. Evanjelik Hristiyanlarin biiyiik bir kismi, Orta
Dogu'da yasanan siyasi ve askeri gelismeleri Armagedon'un isaretleri olarak gérmekte ve bu
bolgedeki gelismeleri dikkatle takip etmektedir. Ozellikle Israil'in devlet olarak varligs,
Evanjelik hareketin merkezinde yer alir ve bu baglamda Israil'in korunmas1 ve desteklenmesi,
kutsal bir gorev olarak kabul edilir. Bu inang, bilhassa ABD’nin dis politikasinda da etkili
olmustur. 20. ylizyilin ikinci yarisindan itibaren, bircok Evanjelik lider, Armagedon
beklentilerini politik séylemlerinin bir pargasi haline getirmis ve bu durum 6zellikle Orta Dogu

politikasinda etkili olmustur (Martin 1999: 56).

Evanjelik inancinda, bazi gruplar “Tanr1’y1 zorlamak™ (forcing God’s hand) tabiriyle
ifade edilen bir yaklasima sahiptir. Bu yaklasim, Armagedon’un gerceklesmesini hizlandirmak
icin belirli dini ve siyasi adimlarin atilmasmi savunur. Ozellikle Israil’in desteklenmesi ve
belirli kehanetlerin gerceklesmesi i¢in ¢aba gdOsterilmesi, bu stratejinin  temel
gerekliliklerindendir (Robertson 2001: 89). Yahudi inancinda ise Armagedon, Tanr1’nin halkin1
diismanlarina kars1 savunacagi ve adaletin saglanacagi nihai bir savas olarak goriilmektedir. Bu
savasm, Mesih’in geligini miijdeleyecegine inanilir. Yahudi eskatolojisine gore, Armagedon,
Mesih ¢agina gegiste onemli bir doniim noktasidir ve tiim uluslarin Tanri’nin birligini kabul
edecegi bir donemle sonuglanacaktir (Smith 2003: 112). Dogrusu Yahudi inancinda

Hristiyanlikta kullanilan “Armagedon” terimi ayniyla gegcmemekle birlikte, benzer sekilde
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Tanr’nin halkini diismanlarma karsi savunacagi ve adaletin saglanacagi nihai bir savasa da
inanilir. Bu savas, Yahudi eskatolojisinde genellikle “Gog ve Magog Savas1” (Milhemet Gog
u-Magog) olarak adlandirilir ve Mesih’in gelisini miijdeleyecegi disiliniilir. Yahudi
eskatolojisine gore, bu savas Mesih ¢agina geciste nemli bir doniim noktasidir ve tiim uluslarin
Tanr1’nin birligini kabul edecegi bir donemle sonuglanacaktir (Smith 2003: 112). Bu noktada
temelde Armagedon beklentisi (Frykholm 2004a: 80), 6zellikle Yahudi-Hristiyan ittifakini
giiclendirmek igin kullanilmistir. Bu nedenle Evanjelik Hristiyanlar, Israil’in varhigini Tanr1’nin
vaatlerinin bir isareti olarak gormekte ve bu nedenle Israil’e kars1 giiclii bir siyasi destek
saglamaktadirlar. Bu durum, Hristiyan eskatolojisinin teopolitik siiregler iizerindeki kuvvetli
etkisini gostermektedir. Bu kapsamda Armagedon beklentisi ise, dini bir inang olmaktan 6te,

siyasi ve askeri miidahaleleri mesrulastiran bir arag haline doniismektedir.
Yahudi Eskatolojisi

Yahudilikteki Mesih beklentisi, sadece dini bir inang degil, ayn1 zamanda tarihsel ve politik bir
baglama sahip olan derin bir kavramdir. Scholem (1971: 12)'e gére, Yahudi eskatolojisindeki
Mesih beklentisi, Armagedon kavrami ile dogrudan baglantilidir. Yahudi eskatolojisinde,
Mesih'in gelisi sadece bir dini kurtulusu degil, ayn1 zamanda diinyanin ilahi diizeninin yeniden
tesisini de simgeler. Bu inang, Yahudi halki igin tarihsel olarak hem manevi hem de siyasi bir
umut kaynagi olmustur. Mesih’in gelisi, ayn1 zamanda Yahudilerin vaat edilmis topraklarma
geri doniisiinli ve Tanri’nin diinya iizerindeki hiikiimranligini ilan etmelerini ifade eder. Bu
bakimdan Yahudilikte Mesih inanci, yalnizca dinin kendini tamamlamasi noktasinda bir
beklenti olarak degil, ayn1 zamanda bir halkin varolugsal miicadelesiyle i¢ ice ge¢cmis bir

ideoloji olarak sekillenmistir.

Talmud ve Tahora gibi 6nemli Yahudi metinleri, Mesih’in gelisi ve Armagedon’un
anlamini derinlemesine irdeler. Talmud, Mesih’in gelmesiyle ilgili birgok 6greti ve hikaye
icerir, bu da Yahudi halkinin dini pratiginde ve kiiltiirlinde Mesih beklentisinin nasil merkezi
bir rol oynadigini gostermektedir (Talmud 1965.). Mesih’in gelisiyle ilgili inang, tarih boyunca
Yahudi halkinin kimligini ve siyasi taleplerini sekillendiren bir dinamik olmustur. Tahora ise,
Yahudi halkinin Tanr1 ile olan s6zlesmesini ve bu sézlesmenin ihlali durumunda diinyanin nasil
bir sonuca ulasacagina dair kehanetler icermektedir (Tahora 1992). Nitekim Yahudi
eskatolojisi, Tanr’nin bir gilin diinyay1 kurtaracagi ve dogru olan1 ddiillendirecegi umudunu
tagir. Mesih’in gelisi ile birlikte, Tanri'nin hiikiimranli§1 yeniden tesis edilecek ve diinya

adaletle yonetilecektir.
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Bu eskatolojik beklentiler, tarihsel olarak Yahudi halkinin c¢esitli donemlerde
karsilastig1 zorluklar kargisinda hem bir manevi teselli hem de bir politika araci olmustur.
Ozellikle Siyonist hareketin dogusunda bu inang énemli bir rol oynamustir. Laqueur (1972: 8),
Siyonizm’in, Yahudi halkinin tarihi boyunca birkac kez tekrarlanan bir “geri doniis” temas1
etrafinda sekillendigini belirtir. Siyonizm, modern anlamda Yahudi halkmin Israil topraklarmna
donmesini tesvik eden bir siyasi harekettir. Bu hareketin temel amaci, Yahudi halkinin kendi
ulusal vatanlarmi kurarak, tarihi siirgiinlerin ardindan bir tiir milli dirilis yasamaktir. Ancak, bu
hareketin dini bir temele dayandigi da g6z ardi edilemez. Siyonizm, ayn1 zamanda Mesih’in
gelisi ile 1iliskilendirilen, Yahudi eskatolojisinin teopolitik bir yansimasi olarak da

yorumlanabilir.

Israil devletinin kurulmasi, birgok Yahudi i¢in sadece bir siyasi basarmnin dtesindedir;
¢linkii ayn1 zamanda Mesih’in gelisine isaret eden bir isaret olarak kabul edilmektedir. Bu
diisiince, Israil’in kurulusunu ve varhgini dini ve eskatolojik bir baglama yerlestiren bir
yaklagimdir. Nitekim modern Israil devleti, bu baglamda yalnizca cografi bir olusum degil, ayni
zamanda bir ilahi kaderin yerine getirilmesi olarak goriilmektedir. Dolayisiyla, Mesih’in gelisi
ve Armagedon’un yaklagsmasi, bu dini bakis agisina sahip bireyler ve gruplar icin devletin

varliginin mesruiyetini pekistiren bir 6ge olmustur (Shafir ve Peled 2002).

Bununla birlikte, Biiyiik Israil ideali, Yahudi eskatolojisinin énemli bir parcasini
olusturur. Bityiik Israil, yalnizca bugiinkii Israil topraklarmni degil, Nil Nehri'nden Firat Nehri'ne
kadar uzanan ve “vaat edilmis topraklar” (Arz-1 Mev'ud) olarak anilan bolgeyi de kapsayan bir
ideoloji olarak sekillenmistir. Bu ideal, Babil Kralligi'nin tarihsel baglamindan da esinlenir;
c¢linkii Babil, Yahudi halkinin tarihindeki en 6nemli siirglin ve esaret donemlerinden biri olarak
kabul edilir. Ancak bu tarihsel aci, ayn1 zamanda Tanri'nin adaletini tesis etme siirecinin bir

parcasi olarak degerlendirilir.

Biiyiik Israil ideali, Yahudi halkinin Tanri tarafindan belirlenmis topraklarda
egemenligini yeniden kurarak tarihsel adaleti ve diizeni saglama fikriyle birlesir. Bu baglamda
Armagedon kavrami da bu ideolojiyle yakindan iliskilidir. Armagedon, yalnizca biiyiik bir
savasin degil, ayn1 zamanda Tanri’nin diismanlarini yenip dogru olanlar1 6diillendirdigi ve
nihayetinde evrensel diizeni yeniden tesis ettigi bir biiylik hadise olarak goriiliir. Yahudi
eskatolojisinde Armagedon, Mesih’in gelisiyle biitiinlestirilerek Tanri’nin nihai zaferinin bir
sembolii haline gelir. Bu savas, yalnizca fiziksel degil, ayn1 zamanda ruhani bir zaferi de ifade

eder. Yahudi halki i¢in bu zafer, ulusal bagimsizlikla birlikte dini bir kurtulus anlamina gelir

(Katz 2019).
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Islam Eskatolojisi

Islam eskatolojisi (Cook 2002: 103), Yahudi ve Evanjelik Armagedon inancindan farkli olarak,
Biiylik Savas (dini literatiirde yaygin olarak kullanilan sekliyle Melhame-i Kiibra ya da Arapca
orijinaliyle al-Malhama al-Kubra) beklentisi etrafinda sekillenir. Al-Malhama al-Kubra ifadesi,
Arapcada “biiyiik savas” veya “buyik katliam” anlamina gelir. “Malhama” kelimesi, koken
olarak Arapca lahm (et) kokiinden tiiretilmistir ve baslangicta savasta dokiilen kan veya siddetli
catismalara atifta bulunur. Bu kavram, Islam eskatolojisinde kiyamet oncesinde meydana
gelecek biiyiik bir savasi ve nihai diizenin kurulmasindan 6nceki kaotik bir donemi ifade eder.
Hadis literatiiriinde bu savas, Miisliimanlar ve diismanlar1 arasinda gececek olan son biiyiik
catigmalardan biri olarak anlatilir ve Sam bolgesinde, 6zellikle Dabiq veya Amik Ovasi gibi
yerlerde gergeklesecegi belirtilir (Ibrahim 1989: 132). Bu noktada Kur'an ve Hadislerde,
kiyametin isaretleri ve bu siirecin nasil olacagna dair bircok ayrint1 yer alir. Islam'da kiyamet
siireci, Deccal'in ortaya ¢ikisi, Mehdi'nin gelisi (Sachedina 1981: 45) ve Mesih Isa'nin
yeryiiziine donmesi gibi olaylarla iliskilendirilir. Bu siire¢, insanligin son donemine isaret eder

ve Allah'in hiikmiiyle sonuglanir.

Islam eskatolojisinde Mehdi ve Mehdilik kavramlari (Momen 1985: 56), adaleti tesis
edecek ve Miisliimanlar1 dogru yola yonlendirecek bir liderlik veya anlayisi ifade eder. Bu
baglamda Mehdi’nin gelisi, Deccal’in fitnesini sona erdirerek Islam iimmetinin yeniden
dirilisine vesile olacak bir doniim noktasi olarak goriiliir. Bu nedenle Islam dinindeki Mehdi ve
Mehdilik inanglari, sadece manevi bir rehberlik saglamakla kalmaz, ayn1 zamanda bazi politik
liderlerin bu kiyamet beklentilerini kendi stratejileriyle iliskilendirmelerine de zemin hazirlar.
Bu bakimdan Mehdi inanc1 (Ayoub 1978: 119), tarih boyunca Islam diinyasinda bir¢ok siyasi
lider tarafindan kullanilmistir. Ozellikle Sii islam'da Mehdi inanci (Sachedina 1981: 50),
merkezi bir role sahiptir. 12. Imam’in (Mehdi) beklenmesi, Sii Miisliimanlar i¢in kiyametin bir
isareti olarak kabul edilir. Bu inang, 6zellikle Iran’daki Islam devrimi siirecinde 6nemli bir rol
oynamugtir. Iran Islam Cumbhuriyeti'nin dini liderleri, kiyamet ve Mehdi’nin déniisii ile ilgili

inanglari, devrimci ideolojinin bir pargasi haline getirmistir.

[ran Islam Cumhuriyeti'nin kurucusu Ayetullah Humeyni (Arjomand 1988: 234),
kiyametgi retorigi siklikla kullanmigs ve Mehdi'nin doniisiinii politik mesajlarinin merkezine
yerlestirmistir. Bu, Iran’in dis politikasinda da etkili olmustur. Iran, Ortadogu’daki

politikalarmi, kiyamet ve Mehdi inanc1 dogrultusunda sekillendirmis ve bu inang¢ dogrultusunda
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Bat1’ya ve Israil’e kars1 sert bir durus sergilemistir. Bu, teopolitik siireglerin Islam diinyasindaki

bir bagka 6rnegini sunar.

Benzer sekilde, pek ¢ok radikal Islamci1 grup da (Mahmood 2005: 99) kiyametgi retorigi
kendi politik ajandalarina dahil etmistir. Ornegin, ISID gibi orgiitler, kiyamet savasi
beklentisini ideolojilerinin bir parcast haline getirmis ve bu inang dogrultusunda savas
stratejileri gelistirmistir. ISID, kendisini Deccal'e karsi savasan Miisliiman bir gii¢ olarak
tanimlamis ve kiyamet inancini siddet eylemlerini mesrulastirmak i¢in kullanmistir. Benzer
sekilde, El Kaide ve tiirevleri gibi radikal gruplar da kiyametgi retorigi kendi ideolojilerinde
etkin bir sekilde kullanmiglardir. E1 Kaide lideri Usame bin Ladin ve diger iist diizey yoneticiler,
Batr’yla olan miicadelesini kiyamet Oncesi bir savag olarak sunmus ve bu savasi Tanri’nin
planinin bir pargasi olarak goérmiislerdir. Bu noktada giinlimiizde El Kaide'nin uzantis1 veya
tiirevi gibi hareket eden pek cok olusum ve orgiit tarafindan da kiyamet inanci ideolojik
stratejilerinde bir arac olarak benimsenmekte ve gii¢lerini tahkim noktasinda mesru bir vasita
olarak siddet mesrulastirilarak aracsallastirilmaktadir. Bu durum, dini eskatolojinin nasil

teopolitik bir ara¢ haline gelebildigine dair tipik bir 6rnek olusturmaktadir.

Bu bahiste 6zetlenebilir ki, Hristiyanlik, Yahudilik ve Islam’daki Armagedon inanglari,
her G¢ dinin eskatolojik anlayisinda farkli figiirler ve olaylarla temsil edilir. Hristiyanlikta,
Mesih (Hz. Isa), Tanr'nmn Kralhgmi kurmak icin geri donecek ve son savasta zafer
kazanacaktir. Yahudilikte, Mesiya ad1 verilen kurtarici figlir, halki kurtarmak ve Tanri'nin
egemenligini yeryiiziinde tesis etmek icin gelecektir. Islam'da ise Mehdi, adaleti saglamak icin
Deccal’e karsi miicadele edecek; ardindan Hz. Isa yeryiiziine donerek Deccal’i ortadan
kaldiracaktir. Bu eskatolojik inanglar, manevi birer rehberlik sunmanin 6tesinde, tarih boyunca
farkli gruplar tarafindan teopolitik amaglarla istismar edilmistir. Radikal orgiitler, kiyamet
savagini kendi siyasi hedeflerini mesrulastirmak i¢in kullanmis ve dini inanglar1 ¢atigmalarin
gerekgesi haline getirmistir. Ornegin, ISID ve El Kaide gibi radikal islamc1 gruplar, kiyametle
iliskilendirilen savaslar1 dini bir zorunluluk olarak tanimlamis ve bu sdylem iizerinden
toplumsal ve askeri destek saglamay1 hedeflemistir. Benzer sekilde, baz1 Hristiyan ve Yahudi
gruplar, eskatolojik inanglar1 Ortadogu’daki jeopolitik ¢ikarlarina uygun bicimde yorumlamis
ve bu dogrultuda politik stratejiler gelistirmistir. Netice itibariyle, bu tiir inanglarin teopolitik
istismart, dini ideolojilerin ¢atisma ve siddetle birleserek daha genis stratejik amaglara hizmet
etmesine olanak tanimisg, dolayistyla din ve siyaset arasindaki iligkiyi daha da karmasik bir hale

getirmistir.
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Teopolitik Baglaminda Milliyetcilik ve Eskatolojik Beklentiler

Milliyetcilik ve din, tarih boyunca sik1 bir sekilde i¢ ige gegmis, birbirini besleyen unsurlar
olmustur. Teopolitik bir perspektiften bakildiginda, dini inanglarmn milliyet¢i hareketleri
destekleyen ve mesrulastiran bir unsur olarak islev gordigi siklikla gézlemlenir. Milliyetgi
ideolojiler, ulusal kimligi pekistirmek ve kitleleri mobilize etmek amaciyla dini semboller,
mitler ve eskatolojik beklentilerden yararlanir. Bu olgu hem Bati diinyasinda hem de Islam

diinyasinda ¢esitli 6rneklerle kendini gostermektedir.

Pek ¢ok milliyetgi hareket, ulusun ilahi bir misyon iistlendigi inancint benimser. Bu
cercevede uluslar, dini eskatolojinin bir parcast olarak Tanri’nin se¢ilmis halki olduklarina
inanabilirler. Ornegin, Yahudi Siyonizmi (Scholem 1971: 12), Yahudilerin vaat edilmis
topraklara doniisiinii Tanr’’nin iradesiyle iliskilendiren dini bir inanca dayanmaktadir. Bu
inang, yalnizca teolojik bir hedef olarak kalmamais, ayn1 zamanda milliyet¢i bir hareketin siyasi
ajandasini sekillendirmistir. Siyonist hareket, Yahudilikteki Mesih beklentisini siyasi bir proje
haline getirmis; bu baglamda Israil devletinin kurulmas1 hem dini hem de milliyetci bir zafer

olarak degerlendirilmistir (Laqueur 1972: 8).

Dini eskatoloji ile milliyet¢ilik arasindaki bu iliski, yalnizca Orta Dogu veya Bati
baglaminda degil, kiiresel diizeyde etkisini gosteren bir dinamik haline gelmistir. Giiniimiizde
sosyal medya ve kiiresel iletisim aglarmin yaygmlasmasi, bu tiir sdylemlerin daha genis
kitlelere ulasmasimi kolaylastirarak kiiresel ¢apta etkiler yaratmaktadir. Milliyetcilik ile dini
eskatolojinin kesisimi, giiniimiiz kiiresel siyasetinde ve toplumlarindaki ideolojik ¢catismalarda

onemli bir rol oynamaktadir.
Hristiyanhkta Din-Milliyetcilik Tliskisi

Nitekim milliyet¢ilik ve din arasindaki iliskiyi anlamak i¢in tarih boyunca yasanan dnemli
olaylara bakmak, bu etkilesimin derinligini ve karmagikliginin anlagilmasinda 6nemli ipuglar1
verir. Bu noktada Hristiyanlik baglaminda, bu baglantiin yalnizca modern milliyetci
hareketlerde degil, aym1 zamanda Orta Cag’daki dini savaslarda da goriildiigiinii sdylemek
miimkiindiir. Bu husus bilhassa Hagli Seferleri ve Avrupa'daki din savaslarinda kendini belirgin
hale getirmektedir. Bu baglamda Hagl Seferleri (1096-1291), din ve milliyet¢ilik arasindaki
etkilesim icin erken bir 6rnek olarak degerlendirilebilir. Seferler, dini bir gorev olarak ilan
edilmesine ragmen, ayn1 zamanda Avrupa kralliklarmin ve feodal liderlerin kendi siyasi ve

ekonomik ¢ikarlarini ileri stirme araci olmustur. Papa II. Urban, Clermont Konsili’nde yaptig1
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cagrida, Miisliimanlarm kutsal topraklardan ¢ikarilmasini Hristiyan bir zorunluluk olarak ilan
etmis ve Avrupali kralliklar1 bu savasi bir tiir “dini milliyetgilik” catis1 altinda birlestirmistir.
Bu siirecte, Hristiyanlik, Avrupa halklarmi bir araya getiren bir kimlik unsuru olarak
kullanilmgtir. Ornegin, Fransa, ingiltere ve Almanya gibi kralliklar, Hacli Seferlerine katiimayi
yalnizca dini bir gorev degil, ayn1 zamanda kendi ulusal onurlarini ve ¢ikarlarmi savunmanin
bir yolu olarak gdérmiislerdir. Bu durum, dini vesayet savaslarinin erken donem milliyetgi

hareketlerle nasil i¢ ice gectigini gdstermektedir.

Ayrica 17. ylizyillarda Avrupa’da gergeklesen mezhep savaslart da dini kimliklerin
milliyet¢i politikalarla birlestigi baska bir tarihi doneme isaret etmektedir. Martin Luther’in
Protestan Reformasyonu, yalnizca dini bir hareket olmakla kalmamis, aynm1 zamanda
Almanya’daki prensliklerin Katolik Habsburg Imparatorlugu’na karsi bir tiir “milliyetci
direnis” hareketine donlismiistiir. Prensler, Luther’in 6gretilerini, kendi siyasi bagimsizliklarini
mesrulastirmak i¢in kullanmislardir (MacCulloch 2003). Benzer sekilde, Ingiltere’de Anglikan
Kilisesi’nin kurulmasi, dini bir reform olarak ortaya ¢ikmasina ragmen, Ingiliz milliyetciligiyle
dogrudan baglantilidir. VIII. Henry’nin Katolik Kilisesi’nden kopusu hem dini hem de siyasi
bir bagimsizlik ilanidir. Bu siireg, Ingiltere nin kendi ulusal kimligini, Hristiyanhigin farkli bir

yorumu iizerinden insa etmesiyle sonu¢lanmistir (Marshall 2009).

ABD'de milliyetcilik ve Evanjelik Hristiyanlik, Armagedon ve kiyamet beklentileri
etrafinda sekillenmistir. Amerikan Evanjelikleri, kendi uluslarin1 Tanri'nin 6zel bir misyonu
olan se¢ilmis bir ulus olarak goriirler (Marsden 2006: 78). Bu inang, Amerikan milliyet¢iligi ve
dis politikasina 6nemli bir teopolitik boyut kazandirir. Ciinkii Evanjelik Hristiyanlar, ABD'nin
diinya sahnesindeki roliinii Tanri'nin planinin bir pargasi olarak yorumlamakta ve bu da dis
politika tercihlerine etki etmektedir. Ozellikle Soguk Savas déneminde, Amerikan milliyetgiligi
Hristiyan eskatolojisi ile birleserek Sovyetler Birligi'ne kars1 verilen miicadeleyi “iyi” ile “koti”
arasidaki bir kiyamet savasi olarak tanimlamistir. Ronald Reagan doneminde bu séylem daha
da giiclenmis ve Reagan, Sovyetler Birligi'ni “seytan imparatorlugu” olarak nitelendirmistir
(Martin 1999: 56). Armagedon savasinin bir tiir jeopolitik gerceklik haline gelecegine inanan
bu milliyetci ve dini sdylemler, ABD'nin kiiresel politikalarini sekillendiren olduk¢a 6nemli

faktorlerdendir.

Ayrica bu kapsamda Biiylik Ortadogu Projesi (Greater Middle East Initiative) gibi
stratejik planlar, bu teolojik bakis acisini pekistiren ve ABD'nin kiiresel roliinii, 6zellikle
Ortadogu'daki miidahalelerini, Tanri'nin iradesinin bir parcasi olarak tasvir eden bir gerceve

sunmaktadir. Evanjelik Hristiyanlar, Israil'in varligmi ve Orta Dogu'daki gelismeleri, kiyamet
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senaryolarmin bir 0n asamasi olarak kabul ederek, ABD'in Orta Dogu'ya yonelik
mudahalelerini dini bir zorunluluk olarak gormektedirler. Bu, ABD'nin dis politikasini
sekillendirirken, ayn1 zamanda bolgedeki giivenlik stratejilerini ve uluslararasi iligkilerdeki dini
temelli kararlar1 da etkileyen gii¢lii bir teopolitik etki yaratmaktadir. Nitekim Amerikan
Evanjeliklerinin milliyetcilik ve eskatolojiye dayali bu giiglii inanglari, Israil'e verdikleri
destekte de onemli bir rol oynamaktadir (Veldman vd. 2021). Ciinkii Evanjelik Hristiyanlar,
Israil'in varligmi ve giivenligini, Armagedon'un gergeklesmesi i¢in zorunlu bir kosul olarak
goriirler (Weber 2004: 198; Cary 2009). Bu nedenle, ABD'nin Israil'e yonelik dis politikasi, bu
dini inanclarla sekillenen milliyet¢i bir tutuma dayanir. Bu tutum reel politik olarak kuskusuz,
dini inanglarin milliyet¢ilikle birleserek nasil etkili bir teopolitik gii¢ olusturduguna dair 6nemli

veriler ortaya koymaktadir.
Yahudilikte Milliyetcilik ve Dini Eskatoloji

Yahudi inang sisteminde, milliyet¢ilik ve dini eskatoloji arasindaki iliski, tarihsel olarak 6nemli
bir etkilesim i¢inde olmustur. Bu baglamda, milliyet¢ilik ve dini 6gelerin birlesimi, 6zellikle
Siyonizm hareketiyle ve Israil devletinin kurulmasiyla belirginlesmistir. Yahudi eskatolojisinin
temel unsurlarindan biri olan Mesih’in gelisi, halkin kurtulusu ve Tanri’’nin diinyadaki
hiikimranlhiginin ilani, zaman iginde bir milliyet¢i hareketin ideolojik temelleriyle ortiismiistiir.
Siyonizm, Yahudi halkinin diinya ¢apinda siirgiinden sonra vatanlarina donmesi gerektigini
savunan bir siyasi hareket olarak, dini eskatolojik 6geleri, 6zellikle Mesih’in geliginin yakin
olduguna dair inanci, modern Yahudi milliyet¢ili§iyle birlestirmistir. Bu baglamda, Israil
devletinin kurulmasi, Yahudi halkinin milliyetci hareketi ile dini eskatolojiyi bir araya getiren

onemli bir doniim noktasidir (Scholem 1971).

Yahudi eskatolojisinde, Mesih’in gelisi genellikle “Gog ve Magog Savasi” gibi son
zamanlar savaslarina atifta bulunarak, Tanri’nin halkini diigmanlarina karsi koruyacagi ve
adaleti saglayacagi bir donemi miijdeler. Bu savas, Tanri’nin egemenliginin yeryiiziinde
kurulacagi, tiim uluslarin Tanr’nim birligini kabul edecegi bir zamanin baslangicini igaret eder.
Boylece, bu dini inang, milliyet¢i hareketlerin ve ulusal kimligin insasinda merkezi bir rol
oynamustir (Smith 2003). Siyonist hareket, Yahudi halkinmn, Tanr1 tarafindan vaat edilmis
topraklarina dénmesini tesvik etmis ve bu, dini inangla birleserek bir milliyet¢i ideolojiye
doniigmiistiir. Bu doniisiim, yalnizca dini bir emanetin yerine getirilmesi degil, ayn1 zamanda

siyasi ve kiiltiirel bir dirilisin de sembolii olmustur (Laqueur 1972).
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Israil’in kurulmasi, dini eskatolojinin ve milliyetci politikalarm birlestigi bir diger
onemli doniim noktasidir. israil devleti, bircok Yahudi igin sadece siyasi bir varlik degil, ayn1
zamanda Mesih’in gelisinin bir isareti olarak kabul edilmistir. Bu durum, modern Yahudi
milliyetciligiyle birlikte dini eskatolojinin teopolitik bir ara¢ haline gelmesine yol agmuistir.
Israil’in kurulmasindan sonra, bu dini inanglar hem i¢ politikada hem de dis politikada giiglii
bir etkiye sahip olmustur. Israil’in giivenligi ve varhgi, yalnizca Yahudi halkinm degil, tiim

diinyanin gelecegi i¢in Tanr1’nin planinin bir pargasi olarak goriilmektedir (Weber 2004).

Ozellikle, 20. yiizyilin ortalarindan itibaren, Yahudi eskatolojisinin milliyet¢i
soylemlerle birlesmesi, Israil’in bolgedeki jeopolitik stratejilerini sekillendiren bir faktdr haline
gelmistir. Yahudi devletinin giivenliginin saglanmasi ve iilkenin diinya sahnesindeki rolii,
bircok Yahudi i¢in Tanri’nin vaadinin gergeklesmesi ve eskatolojik siirecin basladigmin bir
isareti olarak goriilmektedir. Bu inanglar, Yahudi milliyet¢iligi ile dogrudan baglantili bir
sekilde hem Israil devletinin i¢ siyasetine hem de Ortadogu’daki dini ve politik ¢atismalarin

yorumlanmasinda etkili olmustur (Frykholm 2004a).

Yukarida gergeklestirilen izahatlar neticesinde denilebilir ki, Yahudi milliyet¢iligi ile
dini eskatoloji arasindaki iliski, yalnizca dini bir inang meselesi degil, ayn1 zamanda jeopolitik
ve stratejik bir faktdr olarak da ortaya ¢ikmaktadir. Siyonizm ve Israil devleti, bu inanglarimn
modern siyasette nasil sekillendigini ve milliyet¢i hareketlerle nasil i¢ ice gectigini gosteren

onemli 6rnekler sunmaktadir.
Islam Diinyasinda Milliyetcilik ve Dini Eskatoloji

Diger taraftan din ve milliyet¢ilik arasindaki baglanti, yalnizca Hristiyanlikla smirh degildir.
Islam diinyasmda da dini eskatolojik inanglar ve milliyetcilik arasinda giicli baglar
bulunmaktadir. Bu noktada Pan-Islamizm, dini ve ulusal kimliklerin birlestigi bir hareket olarak
dikkat ¢cekmektedir. Bu ideoloji temelde, dini bir birlik tesis etmeyi amaglasa da ayn1 zamanda
giiclin korunmas1 ve genisleme baglaminda bir siyasi proje olarak géze carpmaktadir (Keddie
1972). Modern dénemde, Islam diinyasindaki bazi hareketler, dini eskatolojiyi milliyetci
ideolojilere eklemlenmis bir sekilde kullanmaktadirlar (Fischer 1980). Ozellikle 20. yiizyilda
Orta Dogu'da milliyet¢i hareketler, Islam'n kiyamet ve Mehdi inanglarmi kendi politik
ajandalarma dahil etmislerdir. Arap milliyetgiligi, Islam'n siyasi ve toplumsal etkisini
kullanarak Bat1 somiirgeciligine kars1 bir direnis araci olarak ortaya ¢ikmistir (Cook 2002: 103).
Bu baglamda, Islam'in kiyamet beklentileri, milliyetgi retorikte (sdylem) onemli bir yer

tutmustur.
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Ozellikle Iran Islam Devrimi, Sii eskatolojisinin ve Mehdi inancinmn milliyetgi bir
hareketle nasil birlestigine dair onemli bir drnektir. Iran’da, Mehdi'nin gelisi ve kiyamet
beklentisi, milliyet¢i ve devrimei bir retorik icinde politik olarak kullanilmistir. Ayetullah
Humeyni, Islam devrimini Mehdi'nin gelisine zemin hazirlayan bir hareket olarak tanimlamis
ve bu dini inanc1 Iran milliyetciligi ile birlestirmistir (Arjomand 1988: 234). Bu durum, dini
eskatolojinin milliyetci ideolojiler Gzerindeki etkisini gosteren guclu bir 6rnektir.

Iran'm niikleer silah programi ve bunun gevresindeki tartigmalar da Sii eskatolojisi ve
Mehdi inanciyla iliskilendirilebilir. iran’in dini liderleri, Mehdi’nin déniisii ve kiyametin
yaklagmakta olduguna dair inanglarmni, politik ve askeri stratejilerinin bir pargasi olarak
kullanabilirler (Harris 2006: 98). Bu baglamda Iran’in niikleer program, ilahi miidahalenin bir
parcasi olarak goriilebilir ve bdylece bu programi mesrulastirmaya yonelik bir ara¢ olarak
kullanilabilir (Timmerman 2009: 155). iran liderligi, Mehdi’nin doniisii ve Bat’ya kars1
verilecek olan kiyamet savasi beklentisi i¢inde niikleer silahlanmay1 bir stratejik zorunluluk

olarak sunabilir (Juergensmeyer 2000: 130).

Bu noktada elbette islam diinyasinda milliyetcilik ve dini eskatoloji arasindaki iliski,
sadece Iran’la smirl tutulmamalidir. Ciinkii bu husus Iran disindaki diger pek ¢ok iilkede de
istismar edilerek kimi siyasi ajandalara malzeme yapilmaktadir. Ornegin, ISID gibi orgiitler,
kiyamet savasini kendi ideolojilerinin merkezine yerlestirerek Miisliimanlarin diinya lizerindeki
hakimiyetini hedeflemistir. Bu hareketler, milliyetci ve dini motivasyonlari birlestirerek kiiresel

capta bir teopolitik tehdit haline gelmistir (Mahmood 2005: 99).

Misir’da, milliyetgilik ve Islame1 hareketler arasmdaki iliski dzellikle Nasirc1 dsnemde
belirginlesmistir. Gamal Abdiilnasir’m Arap milliyetgiligi, Islam’m toplum diizeni iizerindeki
etkisini kullanarak, Bati1 karsit1 ve sekiiler milliyet¢i bir politik ¢izgi olusturmustur. Ancak, ayni
donemde, Misir’daki dini hareketler de Islam'in eskatolojik 6gelerini, dzellikle kiyamet ve
adalet beklentilerini, toplumsal ve siyasi bir motivasyon olarak kullanmislardir. Miisliiman
Kardesler ve benzeri Islamc1 gruplar, kiyamet inanglari iizerinden toplumlar1 ddniistiirmeyi
hedefleyen sdylemler gelistirmistir (Cook 2002). Bu tiir dini eskatolojik beklentiler, Misir'daki
milliyet¢i hareketlerle birlikte, halki mobilize etme ve direnis miicadelesi verme araglar1 olarak

islev gormiistiir.

Suudi Arabistan’da ise, dini eskatoloji, 6zellikle Vahhabi ideolojisiyle sekillenen

milliyetcilikle harmanlanmistir. Suudi yOnetimi, dini Ogretilerle milliyet¢i politikalarini

171



Murat SENGOZ

birlestirerek, kendini islam diinyasmin lideri olarak konumlandirmaya calismaktadir. Burada,
Sii Islam’n eskatolojik Ogretilerine karsilik olarak, Suudi Arabistan’daki Siinni gelenek,
kiyamet inanglarmi daha ¢ok bolgesel ve mezhebi miicadeleler lizerinden okumaktadir. Suudi
Arabistan’m Orta Dogu’daki siyasi rolii, dini sdylemlerle pekistirilmis ve dzellikle Iran’m Sii
eskatolojisi'nin karsisinda, Siinni milliyetciligi ve kiyametci beklentileri vurgulamaktadir

(Gerges 2014).

Suriye’de, Hristiyanlik ve Islam’in cesitli mezhepleri arasindaki c¢atismalar, dini
eskatolojik inanglarin milliyet¢i ve siyasi catigmalarla nasil i¢ ice gectigini gozler Oniine
sermektedir. Bu kapsamda Suriye Baas rejimi iktidar stiresince, kendi iktidarini stirdiirmek igin
dini kimligi ve milliyetciligi kullanmustir, ancak bu g¢abalar arasmda islam’in eskatolojik
inanglari, toplumun bir arada tutulmasi ve rejime karsi ¢ikan gruplara karsi savunma araci
olarak zaman zaman giindeme gelmistir (Gerges 2014). Bununla beraber 6zellikle i¢ savas
siirecinde, Suriye'deki mubhalif radikal Islamci gruplar da kiyamet savasini kendilerini

mesrulastirmak ve halki mobilize etmek i¢in bir ara¢ olarak kullanmiglardir.

Irak’ta da benzer dinamikler ortaya c¢ikmaktadir. Saddam Hiiseyin’in Arap
milliyetgiligi, tilkenin birlesmesini ve Irak Baas Partisi (Ba'ath Party)’nin giiciinii pekistirmek
icin dini ve milliyet¢i O08eleri birlestirmistir. Nitekim bu parti, Arap milliyet¢iligini ve
sosyalizmi savunan bir ideolojiye sahipti ve Saddam Huseyin, 1979'dan 2003'teki devrilene
kadar Irak'in bagkani olarak partiye liderlik etti. Irak Baas Partisi, 1968'de Irak'ta iktidara gelmis
ve Saddam Hiiseyin'in liderligi altinda iilkeyi yonetmistir. Ancak 2003 sonrasi, dzellikle ISID
gibi radikal gruplar, dini eskatolojiyi kullanarak bélgede genislemeyi hedeflemis ve milliyetci
ideolojilere kars1 kiyamet¢i bir savas baslatmiglardir (Harris 2006).

Bu Ornekler, islam diinyasinda dini eskatoloji ile milliyetcilik arasindaki giiclii ve
karmasik iligkiyi ortaya koymaktadir. Her iki kavramin birlesimi, yalnizca politik gii¢ ve iktidar
miicadelesiyle sinirli kalmamig, ayn1 zamanda toplumlarin dini kimliklerinin sekillendirilmesi

stirecinde 6nemli bir rol oynamistir.
Eskatolojik Beklentiler ve Siddet: Radikal Dini Hareketlerin Teopolitik Stratejiler

Teopolitik incelemeler, dini eskatolojik beklentilerin radikalizm ve siddetle nasil birlestigini
anlamada kritik bir aragtir. Radikal dini gruplar, kiyamet inanglarmi birer silah olarak
kullanarak, bu inanglar1 takipgilerine siddet ve terdr eylemleri i¢in bir motivasyon kaynagi

olarak sunarlar. Kiyamet inanglari, Ozellikle radikal gruplar i¢in bir tiir ilahi mesruiyet
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kaynagidir. Bu gruplar, kiyametin yaklagsmakta oldugunu savunarak, siddeti kutsal bir gérev

olarak tanimlarlar (Juergensmeyer 2017: 113-115).

Radikal Hristiyan gruplar, Armagedon beklentisiyle silahlanma ve siddet eylemlerine
yonelirken, radikal islamci gruplar da kendilerince insa ettikleri islam ideolojisi ve bu
ideolojinin giidiiledigi cihad, sehitlik ve gazilik kavramlarin1 baglamindan kopararak tirettikleri
inanglarla siddeti mesrulagtirarak, Islam’in  egemenligini saglamak amaciyla siddet
kullanabilirler. Bu baglamda, kiyamet inanci sadece bir dini 6greti degil, ayn1 zamanda siddeti
mesrulastiran bir arag olarak islev goriir (Barkun 2013: 210-212). Ornegin, ABD’deki milis
gruplar1 arasinda kiyamet¢i Hristiyan inanglar 6nemli bir yer tutar. Bu gruplar, devlet karsiti
ideolojilerini dini inanglarla destekleyerek silahli direnislerini ilahi bir gérev olarak goriirler.
Bu durum, teopolitik incelemelerin radikal gruplarin siddet stratejilerini anlamada neden

onemli oldugunu gosterir (Cohn 1993: 305-307).

Kiyamet inanglari, 6zellikle radikal gruplar i¢in bir tiir siyasi mobilizasyon araci haline
gelir. Bu gruplar, ilahi bir miidahalenin yaklasmakta olduguna dair inanglarini, takipgilerine
dayatarak onlar1 savagmaya tesvik ederler. Bu siirecte, kiyametin kagiilmaz oldugu diisiincesi,
radikal liderlerin siddeti hakl1 gdstermesini saglar. Ozellikle, kiyamet savasmin dini metinlerde
belirtilen bir olgu olduguna inanilmasi, bu tiir gruplarin eylemlerine dini bir mesruiyet
kazandirir (Weber 2002: 135-137). Ornegin, ISID’in kiyamet beklentileri dogrultusunda yaptig1
eylemler, bu orgiitiin siddeti mesrulastirma bigimlerini anlamada 6nemli bir érnektir. I1SID,
kiyamet savasini baglatan grup olarak kendini tanitmis ve bu nedenle diinya ¢apinda birgok
teror saldiris1 diizenlemistir. Ancak aslinda ISID, kendi insa ettigi Islam ideolojisine uygun bir
Islam devleti kurmay1 ve bu devletin egemenligi altma biitiin Araplar1 almayi iilkii haline
getirmistir. Bu siirecte, kendi ideolojisini kabul edenleri miimin olarak kabul ederken, kabul
etmeyenleri tekfir ederek 'kafir' olarak gdrmiistiir. Dolayistyla, ISID’in siddetini mesrulastiran
esas 0ge, kiyamet inanci ya da Mehdi beklentisi degil, Tekfir anlayis1 ve bu ideolojinin
giidiiledigi cihad, sehitlik ve gazilik kavramlaridir. Bu nedenle, kiyamet savas1 ve Mehdi inanc1
gibi 6gelerle, ISID gibi radikal islamc1 gruplarm siddetini Evanjelik Armagedon beklentisiyle
ayni kefeye koymak yaniltici olabilir (McCants 2015: 70-74). Bu bakimdan ISID gibi orgiitler
icin, kiyamet senaryolar1 sadece kendilerinin savas stratejilerini ve siddet eylemlerini dini bir

cergeveye oturtmaya ve mesrulagtirmaya yardim eden aragsallastirmalar olabilir.

Benzer sekilde, Hristiyan milis gruplar1 arasinda da kiyamet savaginin yaklastigina dair

inanclar, devlet karsit1 silahli eylemleri mesrulastiran bir retorik haline gelmistir. Bu gruplar,
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kiyamet savasini baglatan Tanri'nin askerleri olduklarini iddia ederek, siddet eylemlerini dini
bir gorev olarak sunarlar. Bu tiir gruplar, kiyamet inanglarini1 kullanarak siyasi ve askeri

stratejilerini mesrulastirmaya ¢alisirlar (Barkun 2013: 215-217).

Yahudi eskatolojisinde de kiyamet ve Mesih inanci, zaman zaman radikalizmin bir
unsuru olarak sekillenmistir. Ozellikle, Siyonizm ve Yahudi milliyetciligi baglamimda, kryamet
beklentileri, Israil’in varlik haklarini savunmanim bir araci olarak kullanilmaktadir. Radikal
Siyonist gruplar, kutsal topraklarda kiyamet savaslarmin baglayacagina inanarak, bu topraklar1
savunmay1 dini bir gorev olarak goriirler. Bu tiir gruplar, Mesih’in gelisini hizlandirmak
amaciyla diinya ¢apinda bir ¢atismanin kaginilmaz olduguna dair inanglarla hareket edebilirler.
Ornegin, Yahudi radikal gruplar, Filistinli Araplarla olan gatismalarini, Tanri’nin iradesi
dogrultusunda bir tiir kiyamet savasi olarak gorebilirler. Bu tiir goriisler, Yahudi yerlesim
yerlerinin ve kutsal topraklarin savunulmasini sadece ulusal bir mesele olarak degil, ayni
zamanda dini bir zorunluluk olarak sunmaktadir (Frykholm 2004b: 134). Bu baglamda, Yahudi
radikalizmi, kiyamet inanglariyla birleserek, siddet ve toprak taleplerini mesrulastiran bir

sOyleme dontisebilir.

Teopolitik Retorikler ve Kiyametci Inanclarin Uluslararasi Giivenlik Uzerindeki

Etkileri: Orta Dogu ve Kiiresel Perspektifler

Dini eskatoloji giinimizde, belki de iletisim teknolojilerinde meydana gelen gelismelerin de
bir yansimasi olarak ve miinhasiran sosyal medya vasitasiyla, diinyanin neresinde gergeklesirse
gerceklessin esasen dogrudan bu gatisma ve savaglara taraf olmayan kesimler acisindan bile
meselelerin  yorumlanmasi ve algilanmasi noktasinda nispeten her seferinde daha fazla
milliyetgilikle iligskilendirilmekte ve bdylece i¢ ve dis politik mevzilerin ingasinda temel ve
belirleyici bir faktor haline dontistirtlmektedir. Bu bakimdan, diinyanin pek ¢ok bolgesinde
halen dahi cereyan etmekte bulunan, gorunirde etnik ve mezhepsel motifli ancak hakikatte
veraset, vesayet ve vekalet savaslar1 olarak tanimlanabilecek olan ¢atisma ve savaglar {izerine
yapilan yorum ve degerlendirmeler ve neticesinde takimilan tutumlar bile ne yazik ki bu
minvalde ortaya koyulan kritikler {izerinden sekillenmektedir. Tiim bu hususlar bir tarihsellik
icinde kamuoyunun algilarinin yonetilmesi baglaminda dini ve milliyet¢i soylemlerin ne derece
etkili bir enstriiman olarak kullanilabildigi ve bu surette kiiresel politikalar tlizerindeki

belirleyici bir role sahip oldugu lizerine 6rnekler sunmaktadir.

Bu noktada teopolitik analizler, dini eskatolojik inanglarin kiiresel giivenlik politikalar1

tizerindeki etkilerini anlamada onemli bir aragtir. Kiyamet beklentileri, bireysel inanglarin
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Otesinde, ulusal ve uluslararasi giivenlik stratejilerini sekillendiren bir faktor haline gelebilir.
Bu tiir beklentiler, uluslararas1 iliskilerde karmasik ve tehlikeli dinamikler yaratir. Ozellikle
Orta Dogu gibi stratejik bolgelerde, kiyametci retorikler politik ve askeri stratejilere yanstyarak

bdlgesel ve kiiresel glivenlik risklerini artirmaktadir (Juergensmeyer 2000: 112).

Kiyamet¢i soylemler, cesitli dini gruplar ve devletler arasinda, uzun vadeli stratejik
hedefleri etkileyen bir faktor olarak ortaya ¢ikar. Bu baglamda, teopolitik analizin 6nemi,
uluslararas1 giivenlik stratejilerinin bu tiir dini inanglardan nasil etkilendigini anlamak ve

ongormek agisindan biiyiiktiir (Barkun 2013: 205).

Dini liderler ve radikal gruplar, kiyamet inanglarint hem i¢ politikalarinda hem de
uluslararas1 diizeyde etkili bir sekilde kullanarak giiclii bir soylem olustururlar. Bu sdylemler,
bireysel ve toplumsal diizeyde kalmayip, devletlerarasi iligkilerde de kritik bir rol oynar
(Juergensmeyer 2000: 118). Dini eskatolojik inanglar, uluslararasi giivenlik stratejilerini,
silahlanma yarigin1 ve diplomatik siiregleri derinden etkileyebilir (McCants 2015: 69). Bu
etkilerin detayli bir sekilde incelenmesi, kiiresel giivenlik dinamiklerinin anlasilmasini ve bu

dinamiklere yonelik stratejik yanitlarin gelistirilmesini saglar (Weber 2002: 137).

Kiyametgi retorik, uluslararasi iliskilerde 6nemli bir etkiye sahiptir. Dini eskatolojik
inanglarin ulusal giivenlik politikalarinda nasil yer buldugunu anlamak, bu etkilerin daha iyi
kavranmasimi saglar. Orta Dogu gibi ¢atisma bdlgelerinde, bu tiir retorikler dzellikle Israil ve
Iran arasmndaki gerilimde belirgin bir sekilde gdzlemlenmektedir (Barkun 2013: 213). iran’n
Sii liderleri, Mehdi inancini ve kiyamet beklentilerini dis politikalarinin merkezine koyarak
hem i¢ hem de dis politikada 6nemli bir rol oynar. Mehdi’nin doniisii ve kiyamet savasinin
yaklastigma dair inanclar, iran’m uluslararas stratejilerinin temel taglaridir (Harris 2006: 86).

Bu durum, iran'in Bat1 diinyas: ve dzellikle Israil ile olan iliskilerinde kendini gdstermektedir

(Braniff ve Ryan 2018: 7).

[ran’in bu stratejileri, kiyamet savasini bir arag olarak kullanarak hem i¢ politikada hem
de uluslararas1 arenada kendi hedeflerini megsrulastirma cabasina isaret eder. Ayn sekilde,
Israil’in varlig1 ve giivenligi, Evanjelik Hristiyanlar ve Siyonistler tarafindan kiyamet savagmin
merkezi olarak goriilmektedir. Bu dini destek, ABD’ nin dis politikasinda da 6nemli bir yer tutar
ve Israil’in korunmasi, bircok Evanjelik icin dini bir zorunluluk olarak kabul edilir

(Timmerman 2009: 142). Bu tiir dini sdylemler, taraflar arasindaki iliskileri sadece politik ve
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askeri bir mesele olmaktan ¢ikarip, ilahi bir hesaplasmanin parcasi olarak algilatir

(Juergensmeyer 2000: 125).

Dini eskatolojik inanglarin bu sekilde uluslararasi iliskilerdeki etkilerini incelemek,
stratejik ve diplomatik yanitlarin gelistirilmesinde temel bir unsurdur (Barkun 2013: 220).
Kiyamet¢i sdylemler, silahlanma yarigini tesvik eden 6nemli bir unsur haline gelir. Teopolitik
stratejiler, kiyamet savagina hazirlik olarak silahlanmayi bir gereklilik olarak goriir (McCants
2015:75). Bu baglamda, devletler ve radikal gruplar, askeri kapasitelerini artirmak i¢in kiyamet
beklentilerini gerekge olarak kullanirlar (Weber 2002: 142). Ozellikle niikleer silahlarmn
devreye girdigi yerlerde, bu durum biiyiik bir risk olusturur. Iran’m niikleer programi, Mehdi
ve kiyamet inancglar1 ¢ercevesinde sekillenen bir teopolitik strateji olarak yorumlanabilir
(Braniff ve Ryan 2018: 10). Iran'm dini liderleri, Mehdi’nin déniisii ve kiyametin yaklagmakta
olduguna dair inanglarini, politik ve askeri stratejilerinin bir pargasi olarak kullanarak niikleer

silahlanmayi stratejik bir zorunluluk olarak sunabilirler (Harris 2006: 92).

Bu tlr stratejiler, uluslararasi giivenlik ortaminda biiyiik bir risk olusturur. Niikleer
silahlanma yaris1, sadece Orta Dogu’da degil, kiiresel ¢apta bir tehdit haline gelir (Timmerman
2009: 149). Kiyamet¢i retorik, niikleer silahlarm kullanimina yonelik dini mesruiyet
kazandirilmasina da yol agabilir; bu da diinya genelinde biiyiik bir yikima neden olabilir
(McCants 2015: 80). Bu baglamda, uluslararas1 giivenlik stratejilerinin ve silahlanma
politikalarmin, kiyametgi sdylemlerle nasil etkilendigi ve bu etkilerin nasil yonetilmesi

gerektigi onemli bir analiz konusudur (Weber 2002: 155).

Kiyametgi retorik, uluslararasi iligkilerde gerginligi artiran ve silahlanmay1 tesvik eden
bir etken haline gelmistir (Barkun 2013: 230). Dini eskatolojik inanglarm siyasi liderler
tarafindan benimsenmesi, ulusal giivenlik stratejilerini sekillendirerek kiiresel giivenlik
ortaminda ciddi riskler dogurur. Ozellikle niikleer silahlarm bu baglamda kullanimi, kiyamet
beklentileri ile silahlanma arasindaki iliskinin tehlikeli boyutunu gozler 6niine serer (Braniff ve
Ryan 2018: 12). Bu tiir eskatolojik sdylemler, sadece Iran’da degil, diinya genelinde silahlanma
yarigmni tetikleyebilir (McCants 2015: 85). Kiyamet savasina hazirlanan devletler ve radikal
gruplar, askeri kapasitelerini artirarak kiyamete hazir olma fikriyle hareket ederler. ABD ve
Israil gibi devletler, Iran'n niikleer silahlanma cabalarini bu eskatolojik sdylemler
dogrultusunda bir tehdit olarak algilayarak kendi silahlanma programlarini genisletme ihtiyaci
hissedebilirler (Barkun 2013: 235). Bu tiir kiyametgi retorik, kiiresel giivenlik dengesini
bozabilir ve diinya genelinde niikleer silahlanma tehlikesini artirabilir (Weber 2002: 160).
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Niikleer silahlarin devreye girdigi yerlerde, kiyamet beklentilerinin rol oynayabilecegi
en ciddi senaryolardan biri, bu silahlarin kullanimina yonelik dini mesruiyet kazandirilmasidir
(Juergensmeyer 2000: 135). Dini liderler veya politikacilar, kiyametin kagmilmaz oldugu
inanct ile niikleer silahlar1 kullanma kararii ilahi bir gérev olarak gorebilirler. Bu durum,
kiiresel ¢atigma riskini ciddi sekilde artirir (Braniff ve Ryan 2018: 15). Ozellikle, kiyamet
savagini tetikleme beklentisinde olan radikal gruplar, bu tiir silahlar1 kullanarak eskatolojik bir
hesaplagmay1 baslatma gayesinde olabilirler (McCants 2015: 90). Bu olasilik, niikleer silahlarin
kiyamet inancglar1 dogrultusunda kullanilmasi durumunda diinya genelinde biiyiik bir yikima
yol agabilir (Timmerman 2009: 160). Bu nedenle, uluslararasi giivenlik topluluklarinin, niikleer
silahlarin kullanimina yonelik kiyamet¢i temelli tehditlere karsi nasil bir strateji gelistirmesi

gerektigi onemli bir meseledir (Barkun 2013: 240).

Iran ve Israil arasindaki gerilim, teopolitik sdylemler ve kiyamet inanglar1 etrafinda
sekillenen bir ¢atismanin 6rnegidir. iran’in Sii liderleri, israil’e kars1 sert bir tavir takmms ve
bunu hem dini hem de siyasi bir gérev olarak tanimlamiglardir (Harris 2006: 102). Mehdi’nin
gelisi ve kiyamet savasinin Sii eskatolojisindeki merkezi rolii, bu politikalarin arka planinda
onemli bir yer tutar. Israil ise, Evanjelik Hristiyanlar ve Siyonistler tarafindan, Armagedon
savasmin merkezi olarak gériiliir (Juergensmeyer 2000: 140). Bu baglamda, israil’in varhig1 ve
korunmasi, bircok Evanjelik Hristiyan i¢in dini bir zorunluluk olarak kabul edilir. israil’e
verilen bu dini destek, ABD’nin dis politikasinda da &nemli bir yer tutar. ABD’nin Israil’i
desteklemesi, Evanjelik Hristiyanlar i¢in kiyamet savasina hazirlik olarak degerlendirilir
(Timmerman 2009: 170). Israil’e yonelik saldirilar ise kiyamet savasmin isaretleri olarak
yorumlanir. Bu tiir dini retorikler, iki {lilke arasindaki gerilimi sadece siyasi ve askeri bir sorun

olmaktan ¢ikarip, ilahi bir hesaplagsmanin parcasi olarak algilatir (Barkun 2013: 245).

Iran ve Israil arasindaki bu catigmanm kiyametci bir retorik tizerinden yurGttlmesi,
baris¢il ¢oziim ihtimallerini azaltir ve silahli ¢atisma riskini artirr (McCants 2015: 95).
Kiyamet¢i soylemler, taraflarin miizakerelerde uzlasmaz bir tutum sergilemelerine ve
diplomatik siire¢lerin basarisiz olmasina yol agar. Bu durum, uluslararasi giivenligi tehdit eden

bir faktor olarak karsimiza ¢ikar (Weber 2002: 165).

Radikal dini gruplar, kiyamet inang¢larmi silahlanma stratejilerinin merkezine
yerlestirirler (Juergensmeyer 2000: 145). Bu gruplar, kiyamet savasini baslatmak amaciyla
genis capli terdr eylemleri gergeklestirmislerdir. Oregin, ISID gibi drgiitler, Suriye’deki Dabiq

kasabasmni kiyamet savasinin merkezi olarak gormiis ve bu baglamda cesitli eylemler
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gerceklestirmiglerdir (McCants 2015: 105). Bu tiir eskatolojik inanglar, radikal gruplarin siddet
eylemlerini dini bir zorunluluk olarak gérmelerine ve bu eylemleri mesrulastirmalarina neden
olur (Timmerman 2009: 180). ABD’deki radikal Hristiyan gruplar da kiyamet savasina hazirlik
amacityla silahlanma stratejileri gelistirmislerdir (Weber 2002: 170). Bu gruplarin liderleri,

takipgilerini kryamet savasma hazirlikli olmaya tesvik eder.
SONUC

Dini eskatolojik inang¢larin ve kiyametci retoriklerin uluslararasi iligkiler ve kiiresel giivenlik
Uzerindeki etkileri, gunimiziin karmasik gilivenlik ortaminda kritik bir inceleme alani
olusturmaktadir. Bu inanglarm ve sOylemlerin, bireylerin diisiince diinyasindan c¢ikarak
devletlerin dis politikalarina ve radikal gruplarin siddet stratejilerine yon veren bir unsur haline
gelmesi, kiresel giivenlik i¢in ciddi tehditler yaratmaktadir. Bu baglamda, teopolitik analizler,
bu etkilerin anlasilmasinda ve giivenlik politikalarinin sekillendirilmesinde 6nemli bir yol
gosterici olarak ortaya ¢gikmaktadir. Teopolitik, dini inanglarin sadece bireysel birer motivasyon
kaynag1 degil, ayn1 zamanda devletler ve radikal aktorler tarafindan politik bir ara¢ olarak
kullanildig1 gercegi, teopolitik dinamiklerin uluslararast c¢atismalarin dogasmi nasil

degistirdigini acikca gostermektedir.

Hristiyan eskatolojisinde, Armagedon savasi, Tanr1 ile seytani gii¢ler arasindaki son
biliyiik catigmay1 ifade eder ve bu inang, Ozellikle ABD'nin Orta Dogu politikalarini
sekillendiren Hristiyan fundamentalist gruplar i¢in biiyiik bir 6neme sahiptir. Bu gruplarin,
ozellikle Israil'in korunmasina ydnelik politikalar1 etkilemesi, ABD dis politikasinda giiglii bir
teopolitik boyut olusturur. Nitekim, Yahudilikte de Mesih beklentisi, Israil’in giivenligi ve
varligiyla baglantilidir. Siyonizm hareketi, Yahudi eskatolojisinin teopolitik bir yansimasi
olarak kabul edilebilir. Israil’in varligi, birgok Yahudi i¢in Mesih’in gelisinin bir isareti olarak
goriiliir ve bu anlayis, ulusal giivenlik politikalarmi sekillendiren bir dinamik haline gelir.
Ozellikle, iran'm Sii eskatolojisindeki Mehdi beklentisi ile birlikte kiyamet¢i inanglarin,
iilkenin dis politika ve askeri stratejilerini nasil etkiledigi, teopolitik unsurlarin ne kadar
belirleyici olabilecegine dair somut bir 6rnek sunmaktadir. Bu hususta, Israil’in Biiyiik Israil
hedefi, kiyametci bir bakis agisiyla, Filistin ve diger Arap topraklarinda egemenlik kurmay1
amaclayan bir ideolojiyle sekillenmistir. Bu hedef, 6zellikle Evanjelik Hristiyanlar tarafindan
desteklenen bir bakis agisiyla birlesir; bu grup, Ortadogu’daki dini yerlerin yeniden insas1 ve
kiyamet savaglarmin baslayacagina dair inanglarini uluslararas: politikada belirleyici bir gii¢

olarak kullanmaktadir.
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Ayni sekilde, Islam eskatolojisinde de kiyamet ve Mehdi'nin gelisi biiyiik bir yer tutar.
Sii Islami'nda, Mehdi'nin gelisi kiyametin habercisi olarak goriiliir ve bu inang, Iran’m dis
politikasinda énemli bir etkiye sahiptir. Iran’m bolgesel stratejileri, bu eskatolojik beklentilerin
sekillendirdigi bir cercevede olusur. Bunun yaninda, radikal Islame1 gruplar bu tiir inanglari
siddet eylemlerini mesrulastirmak i¢in kullanmaktadir, bu da kiiresel giivenligi tehdit eden bir
ortam yaratir. Bu baglamda, radikal gruplarin kiyametgi retorikleri kullanarak gergeklestirdigi
siddet eylemleri, devlet dis1 aktorlerin dini inanglar1 nasil aragsallastirarak kiiresel giivenligi
tehdit ettigini gdzler oniine sermektedir. Bu sekilde, bazi radikal Islamci liderler ve drgiitler de
kendi eskatolojik vizyonlarini, siddet eylemleri ve devlet kurma stratejileriyle birlestirerek

kiiresel giivenligi tehdit eden bir ortam yaratmaktadir.

Ne var ki meseleye nereden bakilirsa bakilsin kiyamet¢i retoriklerin, uluslararasi
iligkilerde gerilimleri trmandirdigi, bariscil ¢oziim cabalarini1 zayiflattigr ve silahlanmayi
koriikledigi aciktir. Bu nedenle, teopolitik analizlerin elbette asla hamasetin bir aract haline
doniistiiriilmeden, bununla beraber miinhasiran muhataplarin niyet, strateji ve politikalari ile
kendi halklarmi ikna ¢abalar1 baglaminda dikkate almarak anlasilmasi, kuskusuz olasi
anlagmazliklarin ¢6ziimii, ¢atigmalarin dnlenmesi ve barigin tesisi noktasinda daha gercekci,
yapict Ve tatbik edilebilir giivenlik politikalariin benimsenmesine imkan verebilir. Bu
bakimdan glnumuzde kiiresel giivenlik stratejilerinin etkili bir sekilde olusturulabilmesi
noktasinda, askeri ve siyasi faktorlerin yanmi swra dini ve eskatolojik unsurlarm da
gerceklestirilen analizlere dahil edilmesinin bir mecburiyet olarak belirdigi ve boylelikle
onemli segenek ve firsatlar sundugu ifade edilebilir. Bundan mtevellit burada alt1 ¢izilerek
tekraren ifade edilebilir ki, uluslararas: givenlik ve diplomasi sureclerinde, elbette diger tiim
faktorlerle birlikte, ayrica 6nemli bir bilesen olarak, "stiiyu vukuundan mihimdir" dusturuyla,
halihazirda ilgi goéren Kimi dini eskatolojik inanglarin ve kiyametgi retoriklerin de
anlasilabilmesi icin gerekli dikkat ve gayretlerin eksiksiz bir bicimde teksifi kritik bir

hususiyete sahiptir.

EXTENDED ABSTRACT
In recent years, the role of religious beliefs and eschatological expectations in global politics
has garnered significant attention. These dynamics are increasingly recognized as crucial
factors shaping both international relations and state policies. The term theopolitics serves as a
framework for exploring the complex relationship between religion and politics, analyzing how

religious ideologies and eschatological beliefs influence political processes and decision-
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making. This interdisciplinary approach sheds light on the political mobilization of religion and
its impact on both domestic and international political structures. Theopolitics, therefore, offers
a critical perspective for understanding how religious beliefs are transformed into political

strategies or, at the very least, how they influence these strategies.

The field of theopolitics investigates not only the individual effects of religion but also
its broad impact on societal and political structures. Religion, which is often viewed as a
personal or communal practice, plays a much larger role in shaping state ideologies and
international policies, especially in a global environment increasingly marked by religious and
cultural pluralism. The intersection of religion and politics becomes even more critical in
contemporary geopolitical contexts, where religious narratives and eschatological expectations,

such as apocalyptic visions or messianic beliefs, drive or influence state actions.

For instance, the presence of theopolitical tendencies can be observed in regions like the
Middle East, where religious identities and eschatological beliefs have a profound influence on
political discourse. Many ongoing conflicts in the region are fueled by religious differences and
messianic expectations, particularly within Islamic and Jewish contexts. Similarly, in Western
countries such as the United States, evangelical Christianity’s influence on foreign policy is
evident, especially during presidential election campaigns. The discourse surrounding national
identity and external threats is often cloaked in religious symbolism, which in turn shapes
foreign policy decisions and international relations. This theopolitical tendency, often reflecting
ultra-nationalist ideologies, places patriotism second to a religiously-infused nationalism,

highlighting how deeply religion can permeate politics.

One of the most prominent examples of theopolitics is the influence of eschatological
beliefs on international security policies. Eschatology, which pertains to beliefs about the end
of the world or final judgment, plays a significant role in shaping both domestic and foreign
policy strategies. Many state actors and radical groups utilize eschatological narratives to justify
political or military actions. For instance, the belief in an imminent apocalyptic war influences
national security strategies in countries like Iran, where the Shia eschatological concept of the
Mahdi’s return plays a central role in the nation's foreign policy agenda. This belief not only
fuels political rhetoric but also promotes military build-up and preparations for perceived
inevitable conflicts. Similarly, the role of eschatological beliefs in Israel’s political discourse,
particularly within Zionist movements that link the establishment of the state to messianic

prophecies, is another clear example of how religion and politics intersect on a global scale.
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Moreover, theopolitics extends beyond the traditional state actors and influences non-
state actors, including radical religious groups. These groups often use eschatological
expectations as a basis for their political ideologies and as justification for violent actions. For
example, groups such as ISIS have drawn on apocalyptic beliefs to legitimize their acts of terror
and violence, framing them as part of a broader religious war aimed at ushering in the end times.
This apocalyptic narrative provides both a justification and a motivation for their actions,
attracting followers who are drawn to the idea of playing a role in a divinely ordained
eschatological scenario.

The manipulation of religious beliefs by political elites and radical groups also
highlights the security risks associated with theopolitics. The integration of eschatological
rhetoric into political discourse can exacerbate tensions and foster conflict, particularly when
religiously motivated actors view political or military confrontation as necessary steps toward
fulfilling religious prophecies. This intersection of religion and politics creates significant risks
for international security, as it can drive both state and non-state actors to pursue aggressive
policies, sometimes even disregarding diplomatic or peaceful solutions in favor of actions that

align with their eschatological worldviews.

In this context, the concept of theopolitics becomes an essential tool for understanding
the complex dynamics at play in modern international relations. By examining how religious
beliefs, particularly eschatological expectations, are intertwined with political strategies,
theopolitics provides a framework for analyzing the underlying motivations behind state actions
and international conflicts. This is particularly relevant in regions where religion plays a central
role in shaping both domestic and foreign policy decisions, such as the Middle East and parts
of the United States.

The role of religion in politics is further complicated by the rise of religious nationalism.
Religious symbols and ideologies are increasingly being integrated into national projects to
bolster political power and legitimize state actions. This fusion of religious and national
identities can be seen in movements such as Zionism, where Jewish messianic expectations
were instrumental in the establishment of the state of Israel. Similar trends are observed in
various Islamic movements that merge religious eschatology with nationalist agendas, using
religious ideologies to drive political change and influence state policies. The political
mobilization of religious eschatology, particularly when combined with nationalism, has far-

reaching implications for both domestic politics and international relations.
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One of the most concerning aspects of theopolitics is its potential to destabilize
international security. Apocalyptic expectations and religiously motivated political ideologies,
when combined with military capabilities, pose significant risks to global stability. For
example, the potential use of nuclear weapons in a conflict motivated by eschatological beliefs
could have catastrophic consequences. Countries that incorporate religious eschatology into
their security strategies may be more likely to pursue aggressive or confrontational policies,
increasing the likelihood of military conflict and undermining efforts to achieve peaceful

resolutions to disputes.

Theopolitics also plays a critical role in shaping international diplomacy and
cooperation. Religious and eschatological beliefs can either facilitate or hinder international
collaboration, depending on how they are integrated into political discourse. In some cases,
shared religious beliefs or eschatological expectations can strengthen alliances between states
or political groups. In other cases, conflicting religious ideologies can lead to increased tensions
and conflict, as seen in the ongoing rivalry between Iran and Israel, where eschatological

rhetoric is used to justify aggressive foreign policies on both sides.

In conclusion, theopolitics offers a crucial lens for understanding the intersection of
religion and politics in modern international relations. By analyzing how religious beliefs,
particularly eschatological expectations, shape political strategies and influence global security
dynamics, theopolitics provides valuable insights into the underlying motivations behind state
actions and international conflicts. As religious ideologies continue to play a significant role in
shaping both domestic and international politics, the need for theopolitical analysis becomes
increasingly important. Understanding the role of religious beliefs in political decision-making
is essential for developing effective strategies to address the security challenges posed by
religiously motivated actors and for promoting peace in a world where religion and politics are

deeply intertwined.
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