Hiristiyanlik

Fuat Aydin

Sakarya-2015



Hiristiyanlik ve Yayilis Tarihi

Giris

2

Hiristiyanlik, “insanlar1 yasadiklar1 herhangi bir sikintidan kurtarmak™ olarak tarif edilen
kurtulusgu dinlerden biridir. Onun insanlig1 kendisinden kurtarmak istedigi sey, hem Adem ve
Havva’nin cennette Tanri’nin kendilerine yasakladigi meyveden yiyerek isledikleri giinah ve bu
giinahin sonucu olarak indirildikleri yeryiizii hayatinda bir ceza olarak var olan; insan hayatinin
ayrilmaz bir parcasi haline gelmis olan &liimdiir. Giinah1 Adem ve Havva islemekle birlikte
onun sugunu biitiin insanlar dogustan itibaren kendilerinde tasirlar: Asli giinah &gretisi. Onlar
giinahkar olarak dogarlar. Dolayisiyla ilk insandan Isa’nin zamanma kadar biitiin insanlarin
birikmis olan giinahin1 ortadan kaldirmak ¢ok biiylik bir kefareti gerektirir. Boyle bir kefaret
ancak Tanrinin oglunun/isa’nin dliimiiyle karsilanabilir. Bu yiizden Tanr1 insanlara olan sefkat
ve merhametinin bir gostergesi olarak oglunun/Isa’nin, yeryiiziine &liimsiiz niteliginden
soyunarak 6liimli insan halinde tecessiit etmesine ve s6z konusu gilinahin kefareti olmak tizere
carmtha gerilerek Oldiiriilmesine/6lmesine izin vermistir. Carmiha gerilen Olen ve mezara
goémiilen ogul/sa, dliiler diyarina inmis ve {iciincii giin dirilerek Babasinin katina ¢ikmis onun
sag yanina oturmustur. Tanri’nin oglunun yasadigi bu durumun kabuli bir insanit Hiristiyan
yapar. Her ne kadar Isa, ayn1 zamanda Mesih olarak kabul edilmis olsa da, miladi birinci
yiizyildan itibaren Mesih Yahudi literatiiriindeki: Dagilmis olan Yahudileri kurtarmasi beklenen
siyasi bir lider, bir insan olma vasfin1 Hiristiyanlikla tedricen kaybetmis. Yahudi olmayan
Greko-Romen diinyasinda bu sifatin yerini Rab sifat almistir.

Hiristiyanlik kendisini farkli toplumlara uydururken ayni zamanda ig¢ine yayilmis oldugu bu
toplumlar tarafindan sekillendirilmistir. Bu sekliyle Hiristiyanlik, Yahudi kékeninin isaretlerini
kaybetmis olmamasma ragmen, mevcut biiyiik inan¢ sistemlerinin en senkretik olani yani,
kendisini farkl kiiltiirlere ve dillere, bu kiiltiirler igindeki alt kiiltiirlere doniistiiren bir dindir.

Hiristiyanhgin Tarihi

Burada kisa kisa olmak iizere Hiristiyanligin tarihi birkag safthaya ayrilarak ele alinacaktir.
Bu da Hiristiyanlik i¢indeki hakim kiiltiirel unsur baglaminda olmak tizere yapilacaktir.

Yahudi Dénemi (vaklasik ms. 30-yaklasik 70)

Kisa olmakla birlikte Hiristiyanligin 6nemli bir donemi, tamamen Yahudi oldugu bir
donemdi. Yahudi-Huristiyanlar/Ebiyonitler/Fakirler olarak adlandirilan ve Resullerin Isleri’nin
ilk boliimiinde ortaya konuldugu sekliyle bu tarz Hiristiyanlik, o donemde mevcut olan ¢ok
sayidaki Yahudi firkalarmdan yalmzca biriydi. Ibadetleri, kutsal kitaplari, sunduklar1 kurbanlar
cumartesi yasagina riayetleri, ¢cocuklarimi siinnet ettirmeleri vs. bakimindan diger Yahudilerden



hicbir farklar1 yoktu. Onlar1 diger Yahudilerden ayiran yegane farklilik, Isa’yr Kutsal kitaplarda
yer alan “Mesih”, “Insan oglu” ve “ac1 ¢ceken kul” ile dzdeslestirmeleriydi.

Onu bu 6zellige sahip olarak kabul eden tabileri, birka¢ y1l boyunca faaliyetlerini —isa’nin
yaptig1 gibi- Yahudilerle smirladilar. Yahudi kutsal kitaplarmi yorumlayarak onlarin Isa’da
tamamlandigim gostermeye ¢alistilar. Isa’nin dirilisi onun, Tanr1 tarafindan tayin edilmis Mesih
oldugunu teyit etmisti. O, kutsal kitaplardaki kehanetlerde tasvir edilmis olan ¢agi, Mesih ¢agini
resmen baslatmisti. Onun tabilerinin glinahlar1 bagislanmis ve Tanrisal huzur ve enerji onlarin
tizerine dokiilmiistii

Baslatilmis olan bu ¢agin ozelliklerinden biri, Yahudi olmayanlarin Tanri’’nin Israil
ogullarina verdigi kurtulus iginde yer almaya baslamalariydi. Bu yilizden de ilk olarak
Antakya’da pagan kokenli insanlarin Hiristiyanligi kabul etmeleri baslangicta herhangi bir
probleme yol agmadi. Bu Yahudilerin, Mesihi ¢agda Yahudi olmayanlarin (gentile) Yahudilige
girecekleri seklindeki beklentisine uygun bir olaydi. Hiristiyanlar, pagan kokenli olup
Hiristiyanliga girenleri Yahudi geleneklerine tabi olmaksizin yani Yasa’nin gereklerini yerine
getirmeksizin, siinnet olmaksizin yalnizca Isa’nin Mesih oldugu inanciyla kabul etmeye karar
verdiler. Boylece Yahudi olmaksizin da, yeni Israil olarak kabul edilen topluluga girmenin
miimkiin oldugu kabul edildi. Baslangigta Yahudi kokenli Hiristiyanlar tedricen bu yeni
Hiristiyan olmus paganlarin kendi Yahudi geleneklerine tabi olacaklarni diigiindiiler. Ancak,
Yahudilerin Roma’ya kars1 isyanlarinin bir sonucu olarak Kudiis’teki mabedin ve Yahudi
devletinin yikilmasiyla Yahudi kdkenli bu Hiristiyanligin da sonu gelmis oldu. Yahudi kokenli
ve Isa’y1 beklenen Mesih olarak kabul etme disinda Yahudi geleneklerini, inanglarini devam
ettirenler genel olarak Hiristiyanlik i¢inde bir azinlik olarak kaldilar ve kendi inang¢larin1 Yahudi
terminolojisiyle ifade etmeyi siirdiirdiiler.

Hellenistik-Roma Dénemi (yaklasik ms. 70-yaklasik 500)

Hiristiyanlik tarthindeki doniim noktasi, isimleri bilinmeyen Yahudi kokenli Hiristiyanlarin
Antakya’da Isa’yr Yunanlilara, yani paganlara teblig etmeleri oldu. Antakya, Isa inancinin
Hellenistik diinyada ilk olarak organize bir sekilde tebligine baglandig1 ve muhalifleri tarafindan
onlar1 Hiristiyan isminin verildigi (ms. 40) yerdir.

Burada en aktif sahsiyet Diyaspora dogumlu bir Yahudi olan Saul idi, Hiristiyan olduktan
sonra, Pavlus admi aldi. Isa’min arkadaslarindan biri degildi. Ancak Sam’a giderken onu bir
vizyonda gordiigii hususunda kesin bir kanaate sahipti. Bu iddiasindan dolay1 hem kendisi hem
de baskalar tarafindan da bir havari olarak kabul edilir. Pavlus’un havariligi hi¢bir zaman,
Yahudi kokenli Hiristiyanlar tarafindan kabul edilmedigi gibi, onu bir¢ok bakimdan yalancilikla
suglamiglardir. Pavlus, Yahudi yasasi olmaksizin yalmzca Isa’ya inang temelinde olmak iizere
insanlar1 Hiristiyanliga kabul etti. Yunan kokenli Hiristiyanlar1 Yahudi kiiltiirel gelenegini terk
etme hususunda tesvik etti. Ona gore Hiristiyan cemaati, daha once ayri oldugunu diisiindiigii
etnik ve dini cemaatlerin birlesmis oldugu bir cem*aattir. Anadolu’ya ve dogu Avrupa’ya Isa’y,
Kudiis disindaki/diayasporadaki Yahudilere tanitmak maksadiyla seyahatler yapti. Burada
Pavlus’un Yahudi geleneklerini ve Yasa’sini dnemsemeksizin Isa’y1 insanlara anlatmasina en
biiyiik karsilik aslen Yahudi olmayan ancak Yahudi ahlaki ve Tek tanr1 diisiincesi tarafindan

! Pavlus’un havariligi hakkinda bkz. Fuat AYDIN, “ilk Dénem Hiristiyanlktaki Tartijma Konular1 ve

Pavlus’un Havariligi Meselesi”,



etkilenmis ancak siinnet gibi gerekliliklerden dolayr Yahudi olmamis, Tanri 'dan korkanlar (God
Fearers) denilen gruplardan geldi. Bu Tanri’dan korkanlarin yam sira, Yahudi kokenli olmayan
digerleri de Pavlus’un vaazlarindan etkilendiler.

Yahudi kokenli olmayanlar i¢in “Mesih kelimesi bir anlam ifade etmemekteydi. Sayica az
olmakla birlikte bir kistm Hiristiyanlar icin Isa, “Rab” idi. Bu kelime, dogu Akdeniz
topraklarmin kiilt ilahlar1 i¢in siirekli olarak kullanilan bir sifat idi. Bu topraklarin insanlari,
Yunan felsefesinin, Roma hukukunun, sir kiltlerinin, dogu biiyiisiiniin ve astral bilimin
etkiledigi insanlardi. Onlar bu arkaplanlarmi olusturan birikimleri, havariler tarafindan
nakledilen ve esas olarak Ibrani bir inan¢ olan Isa Mesih’e inangla ayni yerde birlestirmeye
calistilar. Ciinkii arttk Hiristiyan liderler, Yahudi gelenegi i¢inde yetismis insanlardan
olugsmamaktaydi. Bu yaklagim tarzi, Hiristiyanlarin hayat tarzlarini ve inanglarin ifade tarzlarin
degistirdi. Erken donem Yahudi-Hiristiyan cemaatin oOzellikle devam ettirmeye calistigi
Yasa’nin, hayvan kurbaninin, siinnetin ve Cumartesi yasaginin yerine getirilmesi uygulanmasi
ortadan kalkti. Hiristiyanlig1 Helenistik entelektiiel diinyaya yerlestirmek isteyen hareketler,
Hiristiyan mirasinin acik bir sekilde Yahudi 6zelliklerini ortadan kalkmasi ya da degistirilmesi
hususunda 6nemli bir rol oynadilar.

Yeni Hiristiyanlar Helenistik diisiince sekillerini kullandilar. Dogru inancin ifadesi olarak
kabul edilen Ortodoks inancin formiile edilmesinde, Yunan felsefi tartismalarinin kategorileri
ve metotlar1 kullanildi. Hiristiyan organizasyonun modeli, Yunan medeni yapilanmasina ¢ok sey
bor¢ludur. Yahudi 6rnegini uygun olarak yapilanmis olan ortak liderlik yerine, birbirine bagl
her biri bir piskoposun liderligi altinda olan yerel hiyerarsik bir sistem ortaya ¢ikt1. Ogretinin
esas oldugunu vurgulayan bireyler ya da cemaatler bu yerel hiyerarsik yapilar tarafindan
desteklenmediler ve kendilerini dislanmig/sapkin olarak yaftalanmis olarak buldular. Hem giiglii
organize bir yapiya sahip olmalart hem de, Roma imparatorlugunun devlete bagliligin bir geregi
olarak imparator kiiltiine saygiyi, inanglarmin boyle bir seye ve askerlik gorevini yerine
getirmeye izin vermedigi gerekcesiyle onlart ifayr reddetmeleri, Hiristiyanlarin imparatorluga
bagliliklar1 hususunda haklarinda ciddi bir stipheye yol agti. Bunun sonucu olarak birgok ciddi
takibat ve iskenceye maruz kaldilar. Hiristiyanlarin durumu, tahta ¢ikan Konstantin’in 313
Milan fermaniyla degisti. Konstantin 6nce bu fermanla Hiristiyanlar1 diger kiiltlere benzer bir
Ozgiirliikk alan1 a¢t1 sonra da onu diger kiitliilere tercih etti. Halk dinlerinin, felsefi rasyonalizmin
ve dogu kiiltlerin ¢okmesinin, daha dogrusu bizatihi kilise tarafindan devlet giicii kullanilarak
ortadan kaldirilmasinin sonucu olarak Hiristiyanlik bir ¢ok insani kendisine ¢ekti. Dordiincii
yiizyildan itibaren Hiristiyanligin kabulii, istisnasiz bir kural haline geldi. Bunun bir sonucu
olarak da Hiristiyanlikla devlet meselelerinin birbiri i¢ine girdigi bir donem ortaya ¢ikt.

Mevcut Hiristiyan inanclarinin = formiile edilmesindeki temel yol gosterici 1ilke,
“Katoliklik/evrensellik” ilkesiydi. Bu da, havarilerin her yerde ayni diisiinceyi ogrettikleri
inancinm dogal bir sonucuydu. Imparatorun liderligi altinda, mevcut haliyle birakildiginda
ayriliga yol agacak olan ana teolojik meseleler ve uygulamalarda uzlasiyr saglamaya yonelik bir
gelenek ortaya cikti. Kilisenin dgretisini ve yonetici fonksiyonlarmi temsil eden piskoposlar
konsillerde bir araya geldiler. Tlk 6rnegi 49-52 aras1 bir tarihin ileri siiriildiigii Kudiis Konsili’nin
olusturdugu bu bir araya gelmeler, konsilde alinan kararlarin baglayic1 olduguna dair sessiz bir
uzlasamaya dayanmaktaydi. Konstantin’in kendisi bu tur toplanti/konsiller i¢in dogrudan
yonlendirici bir rol de oynadi. Bu organize kilise diginda da yogun bir dini kaynama



yasanmaktayd:. Biiyiik bir kismu itibariyle Kilisenin Ibrani kokleriyle ¢cok az iliskisi olan bu
gruplan kilise, “heretik” firkalar olarak adlandirmaktaydi. Geri kalan bu dini gruplarin ayirt
edici 6zelligi ise, Hiristiyanlikla Helenistik kiiltiir arasindaki boslugu Yahudi kutsal metinleriyle
doldurarak Hiristiyanlig yerellestirmekti. Kilisenin heretik olduklarini ilan ettikleri gruplarin bir
kismi, daha ¢ok Hiristiyanligin yerel sekilleriydi.

Roma imparatorlugu ilk Hiristiyan devlet degildi. Bu hususta Ermeni krallig1 ondan birkag yil
onceydi. Ms. 500°den 6nce Roma imparatorluguyla az ya da hig iliskisi olmayan yerlerde ¢ok
sayida Hiristiyan vardi: Giiney Hindistan’da, giiney Arabistan’da, Nil Vadisi’nde Sudan’da,
Afrika’da Kafkaslarda. Iran’da ise Hiristiyan azinliklar bulunmaktaydi.

Barbarlar Dénemi (vaklasik 500-1100)

Miladi 500’le birlikte, 6nemli bir diinya imparatorluguna dayanan Hiristiyanlik, entelektiiel
anlamda imparatorlugunu sahip oldugu mirasi i¢sellestirmeye basladi. Ana karargahi olan Roma
imparatorluguyla birlikte Hiristiyanlik imparatorlugun kuzey sinirlarindaki kabilevi halklar
arasinda, dogu ticaret rotasi boyunca yayilmaya ve dogu Afrika bolgelerine girmeye basladi. Bu
genisleme, hayatini inancin yayilmasina vakfetmis olan kisilerle, gilinliik calismalarinda ve aile
hayatlarinda inancin gereklerini yerine getiren, onu hayata uygulayan kisiler sayesinde oldu.

Imparatorluk barbar akinlari sonucu olarak parcalanmasina ragmen; Hiristiyanlik devletin
yasadig1 bu kadere maruz kalmadi ve devletin yikilmasiin yol agtig1 otorite boslugunu; en az
onun kadar organize bir yapiya sahip olan Roma merkezli Hiristiyanlik doldurdu. Daha 6nce
Hiristiyanligi bir sekilde kabul etmis olan barbarlar, beraberlerinde getirdikleri ve Roma kilisesi
tarafindan heretik olarak kabul ettikleri inanglar zamanla yerini Katolik inanca birakti. Ancak
eski inanglarin tamamen ortadan kalktigini sdylemek dogru olmaz. Ciinkii bunlarin tam olarak
temizlenmesi ve Katolik Hiristiyanligin tam olarak yerlesmesi ancak ortacagda engizisyon
mahkemelerinin takibatlartyla gerceklestirildi.

Imparatorlugun barbar akinlarmn bir sonucu olarak yikilmasinin biraktig1 boslugu, dénemin
yegane kat1 organize yapisina sahip olarak doldurmus olan Hiristiyanlik, imparatorlugun
kalintilarindan ortaya c¢ikan yeni devletler arasinda yayillmaya bagsladi. Bunlar icinde
Charlemagne (Franklarin krali) ve Norve¢ Kral1 Olav Trygvason, kendi giiclerini genisletirken
Hiristiyanlarin da sayisint arttirdilar. Hiristiyanligin yeni ortaya c¢ikan devletler arasinda
yayilmasinin bir baska sebebi de, papa Biiylik Gregory’nin gondermis oldugu misyoner
heyetleridir.

Hiristiyanligt kabul eden krallarim1 takip eden halkin da onun dinine girmesi,
Hiristiyanlaganlarin sayis1 hizli bir sekilde artmasina yol agmaktaydi. Ancak Hiristiyanligin
ilerlemesi her zaman boyle dogrusal bir sekilde olmamis, Hiristiyanlig1 kabul edenler arasinda
eski inanglara geri doniisler olmus; bunun sonucu olarak da bunlara engel olmaya yonelik, kilise
tarafindan uygulanmis olan ciddi baskila ve zuliimler yasanmistir. Ayrica Avrupa’daki bazi
devletlerin/milletlerin Hiristiyanlagtirillmaya yonelik karsi koymalarinin bir sonucu olaraktir ki,
mesela Isve¢’in ¢oguna ve Finlandiya’nin biiyiik kismima Hiristiyanlik yirminci yiizyila kadar
niifuz edememisti. Hiristiyanlik buralarda yayilirken gocebe savasci kabilelerin yerlesik hayata
gecmelerine yardim ettigi  gibi, Hiristiyan sehitler ve azizler bu milletlerin yerel
ruhlarmin/tanrilarinin - yerlerini alarak Hiristiyanligt mezkur milletlerin ge¢migleriyle de
iliskilendirmis ve dini onlarin kilmisti. Onlarin tanrilarini ya da kutsal sahsiyetlerini ve kutsal
mekanlarint Hiristiyanlastirarak oranin tarihini kendisinin bir parcasi haline getirirken ayni



zamanda kendisini yerellestirmis olmaktaydi. Semboller degigmekle, yani eski sembollerin
yerini yeni dinin sembolleri almakla birlikte, dini pratigin yonleri ve itkileri var olmay1
stirdiirdii.

Hiristiyanlik ortadan kalkmis olan akrabalik baglarinin yerini almis ve onlardan daha {istiin
ve daha genis bir bag olusturmustu: Bu da evrensel Hiristiyan bir kiliseye mensup olma
inanci/diisiincesiydi. Kutsal metin, ibadet ve egitim i¢in Latincenin kullanilmaya baslamasi ise
bir bagska 6nemli baglayic1 unsuru olusturmaktaydi. Roma imparatorluguna ait olma duygusu,
Mesih’in imparatorluguna baglilik diisiincesi olarak varligini devam ettirdi.

Erken donem Hiristiyanlikta havarilerle iliskilendirilen, onlar tarafindan kuruldugu kabul
edilen Kiliseler hususi bir statiiye sahipti. Bu yerlerin biiyiik kismi, iskenderiye, Antakya, Kudiis
imparatorluk merkezinin Roma’dan Istanbul’a kaymasiyla Istanbul. Istanbul &énce bu
Hiristiyanlik merkezlerinden biri olarak kabul edildi. Sonra da, esit olsalar da onun aralarinda
birincil bir yeri oldugu resmen ilan edildi.

Batida ise, bu niteligi sahip olan, havari Petrus’un kurdugu kabul edilen tek bir yer vardi o da
Roma idi. Bu ylizden Roma tanrinin giicliniin yeryiiziine aktig1 sistemin zirvesi olarak goriildigii
gibi, onun piskopusu da Petrus’un halefi ve Mesih’in diinyevi temsilcisi olarak kabul edildi.
Tarihsel, kiiltlirel, siyasi ve teolojik bir ¢ok sebep, Roma’nin ve onun piskoposunun Batili
Hiristiyanlarin zihninde benzersiz bir yere sahip olmasina yol agmistir. Farkli bir dille olmak
lizere Yeni Roma’ya hakim olan Constantionple, bir baska dille ve diger kadim apostolik
kiliselerle, her seyi farkli bir sekilde gormekteydi. Dogu Hiristiyanliginin konumu Miisliiman
Araplarin 642°de Misir ve Suriye’ye fethetmeleriyle degisti. Zaman gegtikce Hiristiyanligin bu
ana yurdunun insanlarinm biiyiik bir kismi yeni ortaya cikan dini/islam’1 kabul etti. Kuzey
Afrika’daki Hiristiyanlik ise, Barbarlarin ve Miisliiman Araplarin gelislerinden sonra biitliniiyle
ortadan kalkti. Hiristiyanlik orta doguda kii¢iik bir azinlik cemaatin, o da irsen nakledilen bir
inanc1 haline geldi. Konstantinople’de ise Hiristiyan bir imparatorun yonetimi, Hiristiyanligin
Helenistik-Roma safhas1 birkag yiizy1l daha devam ettirildi

Yunan Hiristiyanlig1 da kuzeylere dogru genislemeyi siirdiirdii. 988°de Hiristiyanlik Kieve’de
resmi olarak ilan edildi. Bolgenin tamamina niifuzu birka¢ ylizyill daha slirmiis olsa da, Rus
Hiristiyanligimin  temelleri atilmis oldu. Yeni Slav kiliseleri ortaya ¢ikmakla birlikte
imparatorlugun, Akdeniz tilkelerinde eyaletleri yavas yavas imparatorluktan koptular. Buralarin
Hiristiyan halki da yeni dini, Islam’1 din olarak kabul etme hususunda Misir ve Suriye
Hiristiyanlarin takip ettiler. Dogu ve Bati1 arasindaki kiiltiirel ve siyasi ayrilik artarken Dogu ve
Bat1 Kiliseleri de iki farkli diinya haline geldi.

Bu arada Dogu Hiristiyanliginin Nesturi ve Monofizit parcalar1 da hem Bati hem de
Dogu’dan ayrildilar ve kendi Hiristiyanlik anlayislarimi yaymayi siirdiirdiiler. Orta Asya’y1
gecerek 781°de T’ang Cin’inde inanglarini yerine getirmeye basladilar.

Yahudi Hiristiyanligindan Yunan Hiristiyanlhi§ina gecisin etkilerine benzer bir etkiye sahip
bir bagka degisim ise, Hiristiyanligin agirlik merkezinde meydana geldi. Artik normal bir
Hiristiyan bilingli bir sekilde Katolik, egitimli ya da Yunanca konusan medeni biri degildi. O
artik, ¢iftci bir koyli ve Romalilarin ve Yunanlarin uzun miiddet “Barbar” olarak adlandirdigi
bir kisiydi. Ancak bunlara ragmen Hiristiyanlik bu insanlart Roma ve Yunan’in mirasina
baglayan yegane unsurdan daha fazla bir sey anlamina gelmekteydi. Kilise bu okuma yazma
bilmeyen gruplar arasinda okuma yazma ve edebi aliskanliklar1 yerlestirdi. Kilise konsillerin



amentiilerini devam ettirdi ve kendisinin kabul ettigi sekliyle Ortodoks oldugunu iddia etti. Bu
donem Hiristiyanliginin egitimi kaginilmaz bir sekilde, Hiristiyanligin Helenistik-Roma donemi
tarafindan sekillendirildi.

Bu donemde Yunan, Latin ve Dogulu Hiristiyanlar tarafindan kabul edilen ve farkli sekillerde
geligtirilen bir kurum, ortaya ¢ikti. Bu belli kurallar altinda kendisini dine adamis, bekar
kadinlar ve erkeklerden olusan manastir hayatiydi. Manastirlar bir ¢ok fonksiyonu yerine
getirdiler. Bu fonksiyonlar arasinda egitim faaliyetlerini siirdiirme, dini merkezler, egitim ya da
yardim kurumlart olarak hizmet gorme zikredilebilir. Buralar1 daha ¢ok radikal bir tarzda
Hiristiyan olmak ve onu bu sekilde yasamak; Mesih’in onun havarilerinin hayat tarzini taklit
etmek isteyen kimseler doldurdu. Batida manastirlar, vahsi cemiyetin baskis1 altinda bir
Hiristiyan hayati slirdiirmenin zor oldugunu diisiinen kisiler i¢in alternatif bir cemaat, bir yagsam
tarzi sundular.

Bati Safhasi (yaklasik 1000-yaklasik 1600)

1453°de Konstantinople Tiirkler tarafindan fethedildi ve Dogunun Hiristiyanlar1 Miisliiman
yonetim altina girdiler. Nesturilerin Cin’e yonelik seferleri yavasladi, Mogollar merkezi Asya
Hiristiyanlarini ezici bir yenilgiye ugrattilar. Batt Avrupa, tartismasiz bir sekilde Hiristiyanligin
merkezi haline geldi. Insanlar Hiristiyan Diinyasindan soz ettiklerinde, Hiristiyanligi kendi
inanglar1 oldugunu beyan eden, Roma’y1 kendi hakimi olarak kabul eden ve ibadetlerinde
Latinceyi kullanan Batili iilkeler grubu kastedilmekteydi. On altinct yiizyilda Bati iilkelerinin
yeni iilkelere yelken agtiklart ve gittikleri yerleri somiirgelestirmeleri, Hiristiyan ufkunun
genislemesiyle sonuc¢landi. Bu dénemde modern Batinin temelleri atildi. Bu donem bir ¢ok seyi
Latince konusan Batililarin Yunan mirasini kesfine bor¢ludur. Siyasi olarak s6z konusu donem
ulus devletlerinin ilk isaretlerinin goriildigi donem oldu. Ulusal biling, tedrici bir sekilde bir
yOneticiye bagli olmaktan ¢ok daha 6nemli bir hale geldi.

Biitiin bu gelismeler Hiristiyan inancindan hem etkilendi hem de onu etkiledi. Yunan dili
hakkindaki ¢aligmalar Hiristiyan metinlerinin yeniden ele alinmasina yolunu agti. Aquinas
(1223-74), John Calvin (1509-64) ve dikkate deger bir ¢ok ansiklopedist tarafindan ortaya
konulan farkli Hiristiyan yorumlarinin temelinde Yunan entelektiiel gelenegi yatmaktaydi.
Matbaanin ortaya c¢ikisi, donemin dini catismalarindan itici bir gii¢ aldi ve séz konusu
catismanin sonuclarinin belirlenmesi hususunda ¢ok sey yapti. Matbaanin da sekillenmesinde
onemli rol oynadig1 ulus devletlerin kendi ulusal bilinglerini muhafaza etmenin bir sonucu
olarak kendi yerel kiliselerinin ortaya ¢ikmasini yol agt1.

Hiristiyanlik 6ncesi Avrupa dinlerinde Avrupa kdoyliileri, her an hayata miidahale edebilecek
zararli ve faydali manevi gii¢ler inancina sahipti. Bu gii¢lerin, bu hayatta koruyuculuk
saglayacagl ya da refah getirecegi seklindeki beklentisine gelecegin yol agacagi tehlikelerden
korunma ihtiyac1 da eklendi. Bu ihtiyacglarin kilise tarafindan giderilecegi diistiniildii ve Kilise
uzman rahiplik olarak faaliyet gdsteren tabiatiistii bir giiclin kaynag1 olarak goriildii. Bu tiir
giicler manipulasyona ve maddi menfaat ugruna kullanilmaya agik konulardi. On altinci yiizyil
bunlarin bu beklentilerini kotiiye kullanimini sonra erdirdi ve bu tiir kullanimlara sebep olacak
sartlar1 da ortadan kaldirmaya basladi.

Ronesans caligmalarinin ve Vatikan merkezli Katolik kilisesinin yapisinda ve din anlayisinda
goriilen bozulmalara bir tepki olarak ortaya c¢ikan ve Martin Luther tarafindan 1516’da
Wittienber Kilisesi’nin kapisina gaktigi ve doksan bes maddeyi igerin bildirgesi Hiristiyan



diinyasinda dinde reform hareketini baslatti. Bu reform hareketinin, Roma’ya kars1 sikayetleri
bulunan ve onun etkisinden kurtulmak isteyen yerel prenslerin korumalar1 sonucunda
Protestanlik denen din anlayis1 ortaya ¢ikti. On altinct ylizyila kadar, yekpare goriinen Roma
Katolik Kilisesi, ortasindan ikiye ayrilmis oldu.

Bu yeni hareketle birlikte kurtulusun anlami ve dogas1 yogun bir sekilde tartisilmaya basladi.
Kilisenin 6nemli bir kesimini olusturan Protestanlar i¢in bu konuyla alakali ii¢ ifade, merkezi bir
Ooneme sahip hale geldi. Kurtulus “yalnizca inayetledir” ve bu, popiiler dindarlik diizeyinde
hakim oldugu sekliyle mekanik ve sayisal metotlarla kurtulusu gergeklestirmeyi kabul etmenin
aksine tanrisal bir girisimle miimkiindiir. Bir diger ifade kurtulusun, “yalnizca iman ile” oldugu
seklindedir. Kurtulusun yalnizca iman ile olacagi seklindeki bu yaklasimda beseri liyakat
dislanmaktadir. Ve sonuncusu ise kurtulus hakkindaki bilgimizin kaynagi “yalmizca kutsal
kitaptir” seklindedir. Kilisenin bir diger kesimini olusturan Katoliklik ise, bu ifadelerde yer alan
“yalmizca”lari, kurtulusun bir sarti olarak, onun bir sonucu olarak degil, azizlerin
liyakatleri/erdemleri, iyi islerin zorunlulugu gibi seylerle birlestirmek gerektigini vurguladi.

Bu ylizyilin entelektiiel ve sosyal ortami Latin Hiristiyan diinyasinin biitiinlesik yapist igin
agir gelmeye bagladi. On altinct ylizyilldan itibaren Bati Hiristiyanligi {i¢ dal halinde
goriinmektedir. Kendisini “Katholik/evrensel” olarak diisiinen muhafazakar formiilasyonu,
uluslart Roma piskoposunun yonetimi altinda uluslar {istii bir Kilise anlayisinin yaptigi gibi
erken donem Hiristiyanlikla kurumsal devamlilig1 iddia etmektedir. “Ug yalnizca” ile Protestan
formiilasyon, bir¢ok Katolik 6zelligi aslinda sonradan ortaya ¢ikmis seyler oldugunu ve bunlarin
Havarilerin o6gretileriyle bir iliskisinin bulunmadigimi ileri siirdii. Onlara gore Apostolik
donemle (havarilerin yasadiklart donem) siirekliligi saglayacak yol, Apostolik kutsal metinlere
dikkatleri cekmekle olacaktir. Kutsal metinlerdeki ¢izgilere uygun bir Kilise Reformasyonu her
millette vukuu buldu. Bu da, ana ilkeler bakimindan ortak olan bir dizi “reforme edilmis”
kilisenin ortaya ¢ikmasina yol acti. Bu yeni kiliseler ortaya ¢iktiklari iilkenin yerel sartlarini tagir
ve yonetim sekilleri bakimindan birbirlerinden farklilik gosterirler.

Uciincii  formiilasyon, Katolik ve Protestanlarin Anababtist olarak adlandirdiklart
formiilasyondur. Bunlar Konstantin’den beri Bat1 Hiristiyanliginin temelini olusturan Kilise ve
Devletin smirlarinin hem hudut oldugu kabuliine meydan okudular. Anabaptistler Protestanligin
kurtulus anlayisim1 son smirlarina gotiirerek ve Kiliseyi kisisel inanca sahip olanlarla
0zdeslestirerek Kilise ile Devlet arasindaki bagi kopardilar. Boylece takibata ugrayan erken
donem Hiristiyanligin1 yeniden insa ettiler. Bu siiregte de, bilincin 6zgiirliigii anlayisinin ortaya
¢ikmasina sagladilar.

Muhatazakar, Katolik formiilasyon manastirlari oldugu gibi, eski haliyle birakti. Proteston
formiilasyan, toplumdaki hayatin kutsal oldugunu, tanriya hasredildigini ve sonuglari
bakimindan faydali oldugunu ileri siirerek manastir hayatin1 reddetti. Radikal reformcular daha
da ileri gittiler. Onlar icin Kilise, kendisini tanriya adamis insanlardan olusan kutsal bir
cemaattir. Anabaptist cemaat, tamamen manastir hayatinin Protestan versiyonunu
olusturmaktadir. Burada kocalar, karilar, ¢ocuklar hep birlikte tamamen Hiristiyan hayatina
adanmis bir cemaate katilirlar. Bir rekabet halinde olan bu {i¢ formiilasyon sahipleri, yiizyillar
boyunca Hiristiyan uygulamasinin temelini olusturan Hiristiyanlik oncesi kavramlarla
uzlasmanin bir reddini, Hiristiyanligin radikallesmesini temsil ettiler. Bunlarin her biri modern



diinyaya, daha karmasik toplum sekillerine ve daha genis evrensel diisiincelere uyumun bir
yolunu sagladilar.

Bati Hiristiyanligin Hiristiyan ana yurdu haline geldigi yillar aym1 zamanda, Dogu
Hiristiyanliginin doniistiigli yillar oldu. Sirbistan, Bulgaristan ve Rusya art arda biiyiik oranda
Hiristiyanlarin ikamet ettikleri yerler haline geldiler. Bu kiliseler eski Konstantinople/istanbul
modelinde organize edildiler ve Avrupa’nin giiciine meydan okumaya tamamen hazirdilar. 1204
yilinda batidan gelen Haglilar Konstantinople’u yagmaladilar ve buradaki kiliselere saygisizlik
ettiler. Bu olay Dogu ile Bati arasinda yiizyillar siiren giivensizligin/diismanligin ortaya
c¢itkmasma ve Dogunun Miisliimanlarin fethine giden yolun kolaylastirilmasini sagladi. Bu
fetihten Once, eski Imparatorlugun Yunan Hiristiyanli§1 ge¢ de olsa bir gelisime sahne oldu.
Yunan manastirlart Gregory Palamas (6. 1350) gibi sasirtict manevi ve mistik yazarlar {irettiler.
Ancak yok olus tehdidi biitin Dogu Hiristiyanliglr i¢in kapidaydi. Bizans imparatorlugu
Miisliimanlarin hakimiyeti altina girdiginde, Rusya zaten iki ylizyildir Mogollarin hakimiyetini
tanimist. Ancak bu hakimiyet sirasinda da Rus Kilisesi varligint muhafaza etmeyi bagarmisti.

Avrupa 'min Genisleme Safhast (vaklasik 1500-1920)

1500 ile 1900 arasinda Avrupa ile diinyanin kalani arasindaki denge degismeye basladi.
Avrupalilar yerlesimciler olarak biitiin kitalar1 isgal ettiler ve genis alanlarin hakimiyetini
ellerine gecirdiler. Birinci diinya savasi basladiginda Avrupa kokenli insanlar, Avrupa digindaki
bir¢ok bolgeyi kendilerinin oldugunu iddia ederek ve geri kalan diinyanin ekonomilerini kontrol
eden bir gili¢ haline geldiler. Bu durumun yegéane istisnasi ise, Japonya oldu. Bunun bir sonucu
olarak Hiristiyanlik da Avrupai bir olgu olmaktan ¢ikip bir diinya dini haline gelmeye basladi.
Ancak baska yerlerde genisliyor olmasina ragmen Hiristiyanligin Avrupa’da ¢okiise gectiginin
isaretleri asikar bir sekilde goriilmeye basladi.

1500’lerdan itibaren Tiirklerin yonetimi altinda olan dogu Akdeniz’in tamami, esas olarak
vardigini stirdiirmeyle ilgilenmekteydi. Ancak farkli bir sekilde kendisine 6zgii bir asketizim ve
mistisizm gelistirerek Hiristiyan diisiincenin ve maneviyatinin merkezi haline geldi. Burada
iktidar taht1 ile kilise, Konstantin’de oldugu gibi birbiriyle ¢ok yakindan iliskili igindeydi.
Istanbul II. Roma ise, Moskova III. Roma idi; onun Car1 Kilisenin savunucusu ve Ortodokslugu
da Hiristiyan Roma imparatorlugunun Ortodokslugu gibiydi.

Avrupa’nin, Avrupa dis1 yerlere dogru ilerlemesine nasil Bat1 Hiristiyanligi eslik etmisse ayni
seklide Rusya’nin kuzey Asya’ya, Alaska’ya hatta Kuzey Amerika’ya dogru ilerleyisine de Rus
Kilisesi eslik etti. Rusya kendisini, Osmanlinin on dokuzuncu yiizyilda ¢ok agik bir sekilde tanik
oldugu gibi, dogu Hiristiyanlarinin korucusu olarak gordii. Hiristiyan kimligi, on dokuzuncu
yiizyilin baglarindan itibaren Balkanlarda bagimsiz ulusal devletlerin ortaya ¢ikisinda 6nemli bir
rol oynadi.

Bu genislemesi daha hizli olmakla birlikte, Hiristiyanlik daha da onemli bir genisleme
gosterdi. 1550°de Ispanya merkezi ve giiney Amerika’da biiyiik bir imparatorluk kurdu. 1650°de
Portekiz Brezilya’da, bir ¢ok Afrika korfez bolgesinde, Hindistan’da ve gliney-dogu Asya’da
yerlesti. Ayrica Cin’de ve Japonya’da koprii baglar edindi. Kuzey Avrupa iilkeleri 6zellikle de,
Ingiltere Kuzey Amerika’nin genis arazilerine yerlesiyor ve Karayip adalarinin ticari
avantajlarim1 kullaniyor ve daha oteye doguya dogru Hindistan’a ve onun otesine goziinii
dikiyordu.



Bu donemde, Avrupa’daki Yahudiler diginda Avrupali Hiristiyanlarin Hiristiyan olmayan
insanlarla ¢ok az iligkisi oldu. Miisliiman milletlerle olan iliskileri ise, aralarinda yiizyillar
boyunca yasanmis olan savaglar, hagli seferleri ve fetihten kurtulmanin halk hafizasinda
biraktig1r izlerden dolayr limoni idi. 1650°den itibaren Avrupa’daki Hiristiyan gruplar,
Katolikler, Protestanlar ve Radikaller yerli Amerikan halklarin her biriyle yakin iligkiler i¢inde
yastyorlardi. Bu halklara yonelik Batili tavir, ¢ogunlukla vahsiceydi. Kilisenin onlarin din
degistirmesine yonelik sahih arzusu, bir takim trajik sonuglarin ortaya ¢ikmasina yol agti. Ancak
ayni zamanda Batililarin yerli halklara yonelik tavrini orta bir yola ¢ekme hususunda araci oldu.
Merkezi ve Kuzey Amerika’da tesvik, baski ve ikna yollariyla olmak {izere din degistirme,
Kuzey Avrupa’dan gelen yerlesimciler ve evliliklerle birlikte, Yeni bir Hiristiyan kitanin
kurulmasinin temellerini atmis oldu. Kuzey Avrupalilar kendi inanglarin1 Avustralya’ya, Yeni
Zelanda’ya, Afrika bazi kisimlarina ve 6zellikle de Kuzey Amerika’ya gotiirdiiler. Bu yiizyilin
sonunda Amerika Hiristiyanlik faaliyetinin sahnesi olma bakimimdan Avrupa’nin yerini aldi.
Amerika Avrupa’nin her iilkesinden yerlesimcilere ve Hiristiyanligin her tiiriine ¢esitli imkanlar
sundu. Burada Hiristiyanligin yeni bir takim ifadeleri ve yeni kurumlar1 gelisti.

Misyonerlik faaliyetleri de, bazi cihetlerden Avrupa’nin genislemesinin bir yoniini
olusturmaktadir. Misyonerlik hareketleri Hiristiyanligin yayilmasi gorevini lizerlerine aldilar.
Ayirt edici misyonerlik organizasyonlart gelistirdiler. On yedinci ylizyilin sonlarindan once
faaliyetleri baskin olan Katolikler arasinda misyonerlik, dini tarikatlar tarafindan yerine
getirilmekteydi. Bunlar rahipler ve laik (din adami olmayan Hiristiyanlar) erkekler ya da
kadinlardan, belli bir disiplin altinda bir arada yasamaya yemin emis olanlardan olusan bir
yaptydi ve hususi gorevleri kilise disinda gergeklestirebilme hususunda donanimliydilar.
Protestanlar i¢inde, on dokuzuncu ylizyildaki yonlendirici etki olan goniille toplumlar deniz
Otesi misyonerlik ¢alismalari i¢in benzer sekilde bagimsiz ve elastikiyet sagladi.

Cogunlukla bir rekabet halinde olan Katolik ve Protestanlar arasinda Katolikler Hiristiyan
inancini biitiin Afrika, Asya ve Pasifik’e yaymada ¢ok daha basarili oldular. Bunlar gittikleri
yerlere kendileriyle birlikte Batili egitim, 6grenim ve teknolojiyi de beraberlerinde gotiirdiiler.
Bu yiizden de, bazilar1 tarafindan hakli olarak Hiristiyanligin/Hiristiyan misyonerlerinin Bat1
medeniyetinin yayicilari; dolayisiyla da onun yol a¢tigi sikintilarin (sOmiirgelestirme gibi)
dogrudan sorumlusu olduklar1 kabul edildi. Yirminci ylizyilin sonlarina dogru, 6zellikle Katolik
Kilisesi, bu sorumlu olusun diinyada yol agtigi olumsuz imajin etkilerinden kurtulmak
maksadiyla kendilerinin Bati medeniyetiyle 6zdeslestirilmesinden rahatsizlik duymus ve bu
iliskiden kendisini kurtarmanin yollarin1 arayip bulmaya ¢alismistir.

Ancak Hiristiyanligin Avrupa disindaki yayilisiyla yan yana olarak onun Avrupa’da
gerileyisinin isaretleri de kendisini géstermeye basladi. Yeni bir dindarlik, bireysel dindarlik
tipinin olusmasi olarak agiklanmis olsa da (bkz. Thomas Luckman, Goriinmeyen Din, Modern
Toplumda Din, g¢ev. Ali Coskun-Fuat Aydin, Ragbet Yaymlari, Istanbul 2003), kiliseye
gidenlerin sayisindaki dnemli azalis, diinyanin dini olmayan yorumunun entellektiiller arasinda
gittikce artig1 ortaya ¢ikti. Toplumsal alanda ise Kilisenin giigle, refahla ve ayricaliklarla yan
yana yer almasi, bagkalarini Hiristiyanliga yabancilastirdi. Ozellikle de endiistriyel iilkelerdeki
sehirlerin gelisimi ve niifustaki muazzam artis, kalabaliklarin kiliselerle olan diizenli temasini
azaltti. Buna bir gerek¢e olarak, asli haliyle Hiristiyan organizasyonun esas olarak tarim
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toplumuna yonelik oldugu bu yiizden de endiistriyel toplumlarla uyumu saglamada bu yapinin
yetersiz oldugu ileri stiriildii.

Cogunlukla ayn1 anda var olsalar da bu sathanin iki 6zelligi birbiriyle zit bir temayiile sahip
gdriiniir. Bir yandan bu dénem Avrupa’sinin yogun hareketli 6zelligi dinine yansitilmis. imanin
sahasi, insanligin yaptig1 biitiin eylemler diinyasi haline gelmistir. Manastir hayati insanin
faaliyet gdsterecegi alan olmaktan ¢ikmustir. Ote yandan ise bu dénemde Bati1 Hiristiyanlig
yukarida da gonderme yaptigimiz gibi gittikge artan bir sekilde kisisel bir tercih haline gelmeye
baslamistir. Eski din ve devlet arasindaki iligkiler terk edildi; fiiliyatta bunun ne kadar
gergeklestirildigi tartismaya acik olmakla birlikte, mesela Kuzey Amerika’da boyle bir iligkinin
bulunmadigini kabul edildi. Bu arada (on yedinci ylizyilda Almanya’da ortaya ¢ikan) Piyetizm
ve on yedince ve on dokuzuncu yiizyillarda Atlantik’in iki yakasindaki Protestanlari1 derinden
etkileyen Evanjelik Uyanis, kendi iilkelerinde var olan “sekli” ya da “isimsel” Hiristiyanlik ile
kiiciik bir grup tarafindan bilinen yenilenmis ve faal inancin igsel bir tecriibesi olan “gercek”
Hiristiyanlik arasinda bir ayirim yaptilar.

Yukarida genel olarak Hiristiyanlig giiniimiize kadar olan tarihi ¢ok kisa olmak iizere gozden
gecirildi. Burada Tiirkiye’de yasayan insanlar olarak dogrudan bizi ilgilendiren Anadolu
topraklarindaki Hiristiyanligin ortaya ¢ikisinin tarihi, Osmanli doneminin sonuna kadar
getirilecek sekilde ele alinacaktir. Bunlar yapilirken de, Hiristiyanligin inang¢ esaslarinin
tamamina yakini bu cografyada yapilan konsiller tarafindan tespit edildigi i¢in bir anlamda
Hiristiyan inang esaslarinin olusum de anlatilmis olacaktir.

Hiristiyanhgi1 Anadolu’daki Tarihi

Hiristiyanligin Anadolu’da ilk olarak ortaya ¢iktigi yer Antakya’dir?. Kudiis cemaati,
Antakya’da bazi kisilerin -daha sonra buradaki putperestlerin yeni cemaati tahkir maksadiyla
verdikleri ancak bugiin Mesih merkezli dine ad olan®- Hiristiyanlig1 kabul ettiklerini haber
alinca Barnaba’y1 buraya gonderirler. Durumun Hiristiyanli§i yaymak i¢in uygun oldugunu
goren Barnaba da, Hiristiyan olduktan sonra Arabistan’a, sonra Kudiis’e ve oradan da Tarsus’a
gelip burada ikamet etmekte olan Pavlus’u Antakya’ya cagirir (Pavlus’un hayati hakkinda daha
ayrmtili bilgi igin bkz. Hiristiyanhigin Kurucusu bashg altindaki Pavlus kismri). Ikisi
Antakya’da, bir yil kalarak Hiristiyanlig1 yayarlar (Elgilerin Isleri 11/19-26). Bu faaliyetlerin
sonunda, ilk defa Yahudilerden olusan Kudiis cemaati disinda, putperestlerden meydana gelen
Hiristiyan bir cemaat Antakya’da dogmus olur. Petrus’un 52’den 60’a kadar Antakya’da
kalisiyla Hiristiyanlik burada iyice koklesir. Tarihi siire¢ igerisinde burasi, Hiristiyanhiin ilk
once li¢, daha sonra bese ¢ikartilan patriklik merkezlerinin, en eskilerinden biri haline gelir ve
Hiristiyanhik igi tartismalarda énemli bir rol oynar®. Anadolu’da Hiristiyanligin yayilmasinda
baskalarinin ¢abalar1 olduguna dair atiflara Hiristiyan kutsal metinlerinde ve ilk donem kilise
babalarinin yazilarinda rastlamak miimkiin olsa da bunlar i¢inde 6ne ¢ikan Pavlus’tur. Pavlus,
misyon gezileri olarak adlandirilan seyahatleri sirasinda, Antalya civarini, Tarsus’u (Kilikya),

2 Elgilerin Isleri 11/19.

“Ogrencilere ilk kez Antakya’da Mesihgiler ad1 verildi”, Elgilerin Isleri 11/26; bu tiir bir kullaminu ifade

eden metinler i¢in bkz. Elgilerin Isleri 6/1-2, 7; 9/10, 26; 15/10; 16/124.

4 Antakya Kilisesi’nin patriklik haline gelisinin tarihi hakkinda bkz. Mehmet Celik, Siiryani Kadim Kilisesi
Tarihi, Yaylacik Matbaasi, Istanbul 1987, s. 42-44.
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Yalva¢’i, Konya’yi, Efes’i, Canakkale civarini; bugilinkii Ankara ve c¢evresini olusturan
Galatya’y1 dolasmis ve buralarda, daha sonra da, yazdigi mektuplar vasitasiyla iliskilerini
siirdiirdiigii Hiristiyan cemaatler/kiliseler kurmustu®.

Pavlus’un attig1 tohumlarin bir sonucu olarak Kapadokya’nin biiyiik bir kismi, birinci
yiizyilda Hiristiyanligr kabul eder; burada yetisen ve “Kapadokyali Babalar” olarak bilinen
teologlar, sonraki Hiristiyan teoloji tarihinde 6nemli bir rol oynarlar. Dogu Anadolu’da
Hiristiyanlik bir taraftan Kayseri-Sivas-Erzurum, 6te yandan ise, Urfa-Diyarbakir dogrultusunda
yayilir. Daha miladi birinci yiizyilda, Havarilerden Thomas ve kardesi Addai, iki yardimcisiyla
birlikte Urfa’ya gelir. Arkadaglarimi burada birakan Addai, dini yaymak maksadiyla daha
doguya gider. Urfa’nin yerel bir kral1 olan Abgar’in Hiristiyanlig1 kabul etmesi, dinin yayilmasi
hususunda gereken siyasi destegi saglamis ve bunun bir sonucu olarak da Maras, Urfa,
Diyarbakir, Malatya, Sivas, Zile ve Tokat kiliseleri/cemaatleri kurulmustur. Pavlus’un ziyareti
ile Hiristiyanlikla tanigan Galatya bolgesinde Hiristiyanligin yayilmasinda Aziz Theodoros’un
cabalar1 onemlidir. Theodoros 6zellikle Balahisar’da olmak iizere, Mesutkdy ve Yarmakdy’de
misyonerlik faaliyetinde bulunmustur. Stephenos, Kirsehir’de, Georgeos Beypazari’nda,
Agapetos Haymana’da ve Plotinus Cihanbeyligi’nde yeni dini yayma hususunda gayret sarf
etmiglerdir. Mysia bolgesindeki Tatkdy’den Ilion’a kadar olan kisimdaki Hiristiyanligin
tohumlarinin Pavlus tarafindan atildigi kabul edilir. Canakkale Bayramigi civarindaki Skepsis,
Cornelius’un faaliyeti sonunda Hiristiyanligi kabul eder. Burada 06zet halinde verilen
Hiristiyanligin 313’de Imparator Konstantin tarafindan Milan fermaninm ilan edilmesine kadar
ki yayilisinin, devletle kars1 karsiya gelmeden, ondan herhangi bir baskiya maruz kalmaksizin
vukuu buldugunu sdylemek miimkiin degildir. Neron’la (54-68) baslayan, Domithianus (81-96),
Traianus (98-117), Antonius (138-161), Septimus Severus (193-211), Dacius (249-251)
Valerianus’la (253-260) devam eden sikintilarin en biiyiigii, Dioclethianus (285-305) zamaninda
yasanir. Bu imparator zamaninda kiliseler yikilmis, mallarina el konulmus ve herhangi bir
koruyucudan mahrum olan Hiristiyanlar kolelestirilmistir. Kesisler putlara kurban kesmeye
zorlanmistir. Biitlin iilke, Biiyilk Konstantin’in babasinin hakim oldugu yerler disinda bu tiir
seylere maruz kalmistir®,

S6z konusu baskilara ragmen, Hiristiyanlik doguda ve batida yayilisini stirdiirmiistiir.
Urfa’nin giineyine diisen Asagi Mezopotamya ve onun dogusundaki Iran topraklarina
Hiristiyanlik ms. 150 tarihinden itibaren girmis ve buralarda Aramcanin kullaniliyor olmasindan
dolayr kisa siirede yayilmistir. Urfa ve Nusaybin’e gidip gelen ticaret kervanlar1 vasitasiyla
Hiristiyanlik Ermenistan’da da goriinmeye baglar. Burada IV. yiizyilla kadar herhangi bir
misyonerlik faaliyeti meydana gelmez. Ancak bu ylizyllda Kapadokya manastirlarinda egitim

Pavlus’un hayati1 ve misyonerlik faaliyetleri i¢in bkz. Sinasi Giindiiz, Pavlus: Hiristiyanligin Mimari, Ankara
Okulu Yayinlar1, Ankara 2001; Fuat Aydim, Pavius ve Dini Diisiincesinin Yansimalar:, MUSBE, basilmamis
doktora tezi, Istanbul 2000.

Hiristiyanlarin maruz kaldiklar1 bu sikintilar ve eziyetler igin bkz. Ismet Parmaksizoglu, Kiigiik Kilise Tarihi,
Anadolu’da ve Tiirklerde Hiristiyanlik, yy, ty, s. 62-70; Mehmet Celik, Antakya Siiryani Kadim Kilisesi,
(Kurulus Dénemi), Yaylacik Matbaasi, Istanbul 1987, I, 8-20, 32-43, 46-53.
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gormiis bir aristokrat cocugu olan Grigoryus vasitasiyla Hiristiyanlik bu bdlgelere girer. 325°de
Grigoryus’un 6liimii iizerine burada Hiristiyanlik teskilatli bir din haline gelir’.

Konstantin tarafindan 313’de ilan edilen Milan ferman1 Hiristiyanligin yayilisin
kolaylastirdig1 gibi, Bizans tarafindan devlet dini olarak kabul edilmesinin sonucu olarak
arkasina devletin giiciinii almasini dolayisiyla da yayilisini hizlandirmistir. Bu yayilis, dnceden
oldugu gibi, putperestlerin varligin1 miisaade eden bir yayilis olamayip; farkli dini uygulamalar1
ortadan kaldirmaya yonelik bir ozellige sahipti. Biiyiilk Konstantin, Anadolu sehirlerinde
bulunan putperest torenleri yasaklayip, Kyzikos (Erdek) ve Ankara’daki putperest senliklerin
Oniine gectigi gibi, Kyzikos’deki Ana-Kibele heykelini kaldirdi ve Ankara’daki Avgustos
mabedini kapatti. Bu donemde, kilise babalar1 beraberlerinde askeri birlikler oldugu halde,
putperest mabetlerini, kutsal orman, dag ve pinarlari basiyor; ayin ve ibadetlere zorla engel
oluyorlardi. Biiyiik Konstantin’den Iustinianus devrine kadar gegen zaman i¢inde, Anadolu’nun
eski dinlerine ait mabet ve kalintilarin yikilmasi yerlerine Hiristiyanlar tarafindan takdis edilmis
kilise, ayazma vs. gibi seylerin almasi devam etti. Pagan inanglar ve uygulamalar, 6zellikle
Thedosius zamaninda c¢ikartilan ve ‘“Putperestligin Cenaze Mars1” olarak isimlendirilen
emirnamenin® bir sonucu olarak ortadan kalkarken ya da yeni din icinde kendilerine uygun bir
kilif bularak varliklarin1 devam ettirmeye ¢alisirken Hiristiyanlik devlet destekli bir din olarak
Anadolu’nun hakim, yegane din haline gelmeye baslar®.

Hiristiyanhgin Kurucusu

Huristiyanlik her ne kadar Chirst=Hristos= Mesih olarak adlandirilan Isa’ya atfedilen bir din
olsa da, Inciller’de nakledilen s6z ve davramslardan hareketle bugiinkii miiesses Hiristiyanligin
cikmast miimkiin goériinmemektedir. Bu yiizden de kendisine atifla Hiristiyanlik olarak
isimlendirilmis olsa da, mevcut Hiristiyanligin tizerine oturdugu “asli giinah”, “carmiha
gerilmenin anlami1” gibi temel meselelerin ilk olarak Pavlus’un mektuplarinda yer almasi;
Hiristiyanligin kutsal metinlerinin en eskisinin onun mektuplarinin olmasi ve biitiin Incillerin
onlardan sonra; muhtemelen bazi bakimlardan onlarin goz Oniinde bulundurularak kaleme
alinmis olmalar1 yiiziinden, bu dinin isim babasi olma hususu ve bazi konular1 Isa’ya
atfedilebilse de onlar1 gelistiren ve bugiinkii anlamina kazandiranin Pavlus oldugu sdylenebilir.
Bu yiizden de, Hiristiyanligin kurucusu bashigi altinda hem Isa hem de Pavlus’u ele almak
uygun olacaktir.

A. Isa Mesih

Hiristiyanlikta en 6nemli figiir olan Isa’nmn hayat: iki baslk altinda alinmas1 gerekmektedir.
Bunlardan biri onun tarihsel bir sahsiyet olarak Isa; ikincisi ise Incillere ve dolayisiyla Hiristiyan
inancina konu edilen Isa. Ancak burarda, Incillerin yalnizca imanin isa’sinm degil tarihin isa’s1

hakkindaki bilgilerin de yegane kaynagi oldugunun unutulmamasi gerekir.
1.Tarihsel Isa

Celik, a.g.e., s. 41; Ermeni Kilisesi ve Hiristiyanligi Ermeniler tarafindan kabulii hk. bkz. Abdurrahman
Kiiciik, Ermeni Kilisesi ve Tiirkiye, Aziz Anda¢ Yayinlari, Ankara, s. 44-54.

Thedosius’un putperestligi biitiiniiyle ortadan kaldirmaya yonelik uygulamalar i¢in bkz. Celik, a.g.e., s. 111.
Hiristiyanligin1 Anadolu’daki yayilisi ve imparatorlar ve onlarin destekledikleri Hiristiyanlar tarafindan bu

bolgenin, Hiristiyan digi unsurlardan temizlenmesi hk. bkz. Parmaksizoglu, s. 109-123.
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Tarihsel Isa ile, onun tarihin herhangi bir aninda bu durumda milattan onceki yillarda
Yahuda’nin Celile bdlgesinde yasamis Isa adl1 bir insanin varlign kastedilir. Boyle bir kimsenin
varligt ve yaptiklart hakkinda bilgi edinmenin en uygun yolu tabi ki, donemin tarihsel
kayitlarina miiracaat etmektir. Hiristiyanlar tarafindan kutsal kitap olarak kabul edilenler
disinda (extra-biblical) Isa’ya gonderme yapan birka¢ metin vardir. Bunlarin bir kismi
Yahudiler; digerleri de Romalilar tarafindan kaleme alinmis olan metinlerdir.

Bunlardan en eskisi, Yahudi kokenli olup Roma ordusunda komutanlik yapan ve giliniimiize
kadar Yahudilerin Savaslar: ve Yahudilerin Eski Tarihi adli iki kitab1 gelen Flavius Josephus’tur
(ms. 37-100). Ikinci kitabinda: “O zamanlarda da, hikmet dolu olan, ona insan demek caiz ise,
Isa ortaya ¢ikmistir. Sasilacak eserler yaratmustir, hakikati sevingle kabul edenlerin reisidir.
Bir¢ok Yahudileri ve Yunan uygarligindan gelen cogu kisiyi cezp etmistir. O, Hiristos yani
Mesih idi. Milletimizin ileri gelenlerinin ihbari iizerine Pilatus O’nu ¢armiha gerdirmistir. Buna
ragmen O’nu dnceden sevmis olanlar O’na sadik kalmislardir. Ugiincii giin onlara diri olarak
goriinmiistiir. {lahi peygamberler, baska birgok harikalar arasinda bunlar1  6nceden
bildirmislerdir. Ve ismini onunkilerden alan ve Hiristiyanlar denen toplum bu giine kadar var
»10 fsa’nin Mesih oldugunu, onun harikalar gosterdigini bir Yahudi’nin kabul

etmesinin miimkiin olmadigini; eger onu Mesih olarak kabul ediyorsa da en azindan Yahudi-

olmaktadir

Hiristiyanlar grubunun bir iiyesi olmas1 gerektigi bu yiizde de, Isa’y1 éven bir metnin onun
Mesih olmadigin1 kabul eden bir Yahudi’nin elinden olmayip, daha sonraki bir Hiristiyan
tarafindan oraya dercedildigi ve bundan dolay1 s6z konusu ifadenin sahte oldugunu kabul
edenlerin sayis1 oldukga fazladir.

Yine bir Yahudi olan Taberiyeli Justus tarafindan Yahudi Krallari Vekdyindmesi ve
Yahudilerin Savaslar: adli iki kitap kaleme alinmistir. Bunlarin higbiri gilinlimiize kadar
gelmemistir. Ancak dokuzuncu yiizyilda yasamis olan Photius bu eserlerden ikincisini okumusg
ve bunda Isa hakkinda higbir bilginin bulunmadigin sdylemistir.

Roma kaynakl1 olan Isa’dan bahseden metinlere gelince; konuyla alakali en eski bilgi; ms.
111-113 willart arasinda bugiinkii Bursa, Kocaeli ve Adapazar1 civarini i¢ine alan ve Bithinia
olarak bilinen bdlgenin wvaliligini yapmis olan ve Kiiciik Pliny olarak bilinen kisiden
gelmektedir. O, Roma imparatoru Trajan’a (ms. 98-117) bir mektup gonderir ve bu bolgede
bulunan ve sayica ¢ok olan Hiristiyanlardan bahsederek onlara nasil davranmasi gerektigini
sorar: “Onlarin en biliylik ve 6nemli sucu veya yanilgist sudur; belli bir giinde sabahleyin
safaktan once toplanip hep birlikte Mesih’e Tanr1 imis gibi ilahiler sdylerler ve and igerek
herhangi bir cinayet islemeyi degil, aksine hirsizlik, zina, yalan yere taniklik yapmamayi,
emanete birakilan mallari almamay1 sdz verirler”*?, Ikinci kaynak tarih¢i Tacitus’tan (ms. 55-
120) gelmektedir. Annals adiyla 116 yilinda yaymladigi eserinde milattan sonraki ilk yiizyilda
vukuu bulan olaylar1 anlatirken Neron’un (ms. 54-68) zamaninda Hiristiyanlara yapilanlarda s6z
eder ve sOyle der: “Halk onlara Hiristiyan lakabini1 vermistir; bu ismin mensei olan Hiristos,
Tiberius’un saltanati zamanlarinda, vali Pontius Pilatus tarafindan idama mahkum edilmistir. Bu
igreng batil inang bastirilmis ise de yeniden ortaya ¢ikmistir ve bu sadece bu kotiiliigiin kaynagi

10 Xaier Jacob, Isa Kimdir? Incil’e Gore, Istanbul 1992, s. 14.
1 Jacob, a.g.e., s. 15-16.
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olan Yahudiye’de degil, fakat Roma’da bile...”?. Tacitus’un ¢agdasi olup ms. 69-125 yillari
arasinda yasamis olan Suetonius 120 dolaylarinda De Vita Caesarum/Sezarlarin Yasami adli bir
eser kaleme almistir. Neron’un saltanat yillarin1 anlatirken Hiristiyanlar hakkinda su ciimleye
yer verir: “Yeni ve zararli bir bos inanca sahip olan Hiristiyanlara iskenceler yapilmistir”.
Claudius’un (ms. 41-54) zamanimi anlatirken de, Hiristiyanlar hakkinda: “Chrestos’un etkisi
sebebiyle Roma’da bir ¢cok kargasaya sebep olan Yahudiler Roma’dan siiriilmiistiir'3, der.

Josephus’un dogrudan Isa’nin kim olduguna dair verilen ancak genel olarak sahte olup,
sonraki dénemlerde Hiristiyanlarin bir ilavesi olarak kabul edilen metnin disinda kalanlar; Isa
hakkinda degil ancak Hiristiyanlar ve onlarin inanglari hakkinda bilgi vermektedir. Bu yiizden
de onlarda verilen bilgilerden hareketle bir Isa portresi ortaya koymak miimkiin degildir. Bu
Isa’nin tarihsel bir sahsiyet oldugunun kabul etmeye yol agmasa da, birinci yiizyilin sonuna
dogru baglilarinin Anadolu’dan Misir’a; Yunanistan’dan Roma’ya kadar uzanan bolge 6nemli
bir yekln tuttugu bir kisi hakkinda bilginin yer almamasi oldukga ilging olsa gerektir.

S6z konusu kaynaklardan ¢ok geg bir tarihe ait olmakla birliket, isa hakkindaki en genis bilgi
Kur’an’da bulunmaktadir. Onda Hiristiyanlari ifade etmek icin kullanilan ve genel olarak Isa’nin
dogdugu yere izafetle verildigi disiliniilen nasdra kelimesine gelince; Miisliman ulema
tarafindan genel olarak Isa’nm bugiin Filistin’de bulunan Nasira adli bir kasabada dogdugunu
ifade ettigi yaklasima karsi olarak da, onun dogdugu donemde Nasira isimli bir kasabanin
bulunmadigi; bdyle bir kasaba var olsaydi ve orada dogmus olsaydi onun bu kasabaya izafeten
nasara degil nasiri olarak adlandirilmasi gerektigi ileri siiriilmiistiir. Bu nasdranin da bir yer adi
olmaktan daha ziyade s6z konusu dénemde var olan bir Yahudi dini akima gonderme yaptigi
gosterilmeye calisiimistir'®,

Tarihsel Isa’y1 ortaya ¢ikarmaya yonelik, bir kismi ilging ¢abalarin oldugunu ve bu husustaki
projenin bilimsel bir endiistriye doniistiigiinii Karen Armstrong da sdyler. Ancak ona gore, bizim
gercekten bildigimiz tek Isa’nim, bilimsel anlamda nesnel tarihle ilgilenmeyen Yeni Ahit’te
tasviri yapilmis olan Isa’dir der. Bizim yukarida gostermeye calistigimizi gibi, Yeni Ahit
metinleri disinda onun misyonu ve dliimiine dair o donemde kaleme alinmis baska da bir anlati
yoktur. Dolayisiyla Isa hakkindaki bir portrenin ortaya konulmasinda kendisine basvurulacak
olan metin, imanin siizgecinden gegcirilerek kaleme alinmis olan ve bir anlamda imanin Isa’s1
olarak adlandirilacak olan Isa’nmn hayatim takdim eden Yeni Ahit metinleri olacaktir. Simdi
once bu Incillerde yer alan ve onun tarihi bir sahsiyet olduguna génderme yapan metinlerin
verdigi bilgiler nakledilecek; daha sonra ise yine s6z konusu bu metinlerin yer verdigi imanin
[sa’sinin portresi ¢izilmeye calisilacaktir.

Burada tarihin Isa’sinin ¢ok az da olsa izini bulmak miimkiindiir. Bu metinlerde ortaya
konulan genel portreye gore nesli Davud’a kadar uzanan isa, Herod zamaninda mé. 4 yilda
Celile bolgesinde, Bakire  Meryem’den dogmustur. Cocuklugunu ve gencgligini burada
gecirmistir. Ms. 28 yilinda, déneminde insanlar1 suyla tovbe ederek onlar1 yaklasan sona
hazirlanmaya ¢agiran, Yahya peygamber tarafindan Urdiin nehrinde vaftiz edilmistir. Herod

12 Jacob, a.g.e., s. 16.
18 Jacob, a.g.e., s. 16.
14 Bu konu hakkinda bk. Sinasi Giindiiz, “Islam’da Otekinin Bilimi, Nasara Kavrami1 Uzerine Bir Arastirma”,

Mitoloji ve Inang Arasinda- Ortadogu Gelenekleri Uzerine, Samsun 1998.
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tarafindan Yahya'nin katledilmesinden sonra tebligine baslamistir. Bu tebligini Incillerin
kaydia gore bir ya da {i¢ yi1l boyunca siirdiirmiistiir. Yaptiklarindan dolay1 kendisi hakkinda
insanlarin, “kitab-1 mukaddes tarzinda bir peygamber, bir Mesih” Kudiis’teki sozleri ve
davraniglart yliziinden, tutuklanmis ve Yahudi yiiksek mahkemesi Sanhedrin tarafindan
yargilanmak iizere Roma valisi Pontius Pilatus’a teslim edilmistir. Pilatus hiikiim hakkindaki
son sozii Yahudileri birakmak ister (Incil yazarlarmin Roma’nm hakimiyeti altinda Incillerini
kaleme aldiklar1 icin, Roma’ya karsi bir diismanliga yol agmamak igin Isa’nin katlinin
sorumlulugunu Yahudilere yiiklemek i¢in boyle yaptiklarini ileri siiriiliir), sonunda ¢armiha
gerilerek idam edilmistir. Yasarken Yahudilerin on iki kabilesini temsilen kendisine on iki kisiyi
havari olarak se¢mistir. Hayattayken kendisine bagli olanlarin sayist ¢ok fazla olmamastir.

2.Imanin Isa’s1

Yukarida kisaca tasvir ettigimiz portre, bakireden dogum gibi mitolojik 6zelligi agir basan
unsurlar1 bir kenara birakacak olursak Incillerde Isa’nin tarihi bir sahsiyet olarak takdiminde
kullanilacak ifadelerin toplaminin ortaya koydugu portredir. Ancak yine bu Incillerden dzellikle
de Yuhanna Incilinden olmak iizere baslayan, Resullerin Isleri ve Pavlus’un ve Pavlus’a
atfedilen mektuplarin ortaya koydugu bir diger Isa portresi vardir ki, bu tamamen askin
nitelikteki bir varliktir.

Isa, baslangigta var olan, Tanr1 nezdinde olan ve Tanri olan, her seyin kendisiyle oldugu,
onsuz higbir seyin olmadigi kelamin beden bulmus ve aramizda yasamis olan halidir. Yani insan
bedeni alarak aramizda yasayan Tanridir. Insanligin cennetteyken islemis oldugu giinahin bir
karsiligi/kefareti olmak iizere yeryliziine inmistir. Burada insaniistii bir kokenden ve Tanri’nin
oglu olusunun gostergesi olarak insan iistii seyler yapmistir. Ancak bu diinyaya gelis maksadina
yani cennette islenilen ve her dogan insanin kendisinin de onun sorumlusu olmak iizere
giinahkar olarak dogdugu suca kefaret olmak iizere Pontius Pilatus zamaninda ¢armiha gerilerek
O0lmiis ve gdmiilmiistiir. Gomiilisiiniin ticlincli glinii inmis oldugu o6liiler diyarindan kalkarak
dirilmis, talebelerine goriinmiistiir. Bunlar i¢inde, yasarken kendisini gormemis olan ve kendi
tabilerine zulmeden Pavlus da vardir. Dirildikten sonra kirk giin talebeleri arasinda yasamis ve
ikinci bir kez, diinyadan 6liimii kaldirmak ve diinyada bin y1l siirecek olan bir hakimiyet stirmek
lizere tekrar diinyaya geri gelmek (parousia) lizere Babasinin yanina ¢ikmis ve onun sag yanina
oturmustur. Ikinci kez geldigi bu diinyada, islenilen sugun bir sonucu olarak insan hayatina
girmis olan Olimii ortadan kaldiracak ve bin yillik hakimiyetinin sonunda her seyi tanriya
birakarak geldigi yere geri donecektir. Inciller de ve Pavlus’un mektuplarinda asikar olarak
zikredilmeyen bu Tanr Isa anlayisina yonelik ya da Oyle yorumlamaya miisait ifadeler
bulunmakla birlikte bu yaklagim asil olarak Pavlus’a ait olmayan ancak onun belli bir kivama
getirdigi diisiinceyi nihai sonucuna gotiiren ve Pavlus okulu olarak kabul edilecek kisiler
tarafindan kaleme alinmis olan mektuplarda ve Yuhanna’nin incilinin basinda dile getirilir.

Inciller ve onlardaki Isa anlayisina yonelik ciddi elestiriler ortaya koyan modern Kitab-1
Mukaddes elestirmelerinin karsi ¢iktiklari ancak iginden ¢ikmay1 bagaramadiklart meselelerden
biri ve en dnemlisi, Isa’nin kendisi hakkindaki diisiincesidir. Isa, kendisinin Tanri’nin oglu
oldugunu diisiiniiyor muydu? O Mesih miydi ve Mesihse hangi tlirden bir mesihti? bir
peygamber miydi? Incillerin naklettigi Isa, Tevrat’tan daha biiyiik bir otoritenin aracisi gibi
davranir. Isa’nin samimi bir yakinhigin ifadesi olarak Tanri’ya “Abba/Baba” diye hitap ettigi
hususunda herhangi bir tereddiit yoktur. Ancak, sonraki kusaklarin Platonizmin etkisiyle tanrisal
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olanin beseri bir bedene biiriindiigii diisiincesinin etkisi altinda kalmalarindan dolayr isa’nin
evlatlikla ilgili duygusu zihinlerde siipheye yol agmustir.

Sinoptik Inciller isa’y1 genel olarak (peygamber Daniel/Danyal tarafindan kullanilan) “Insan
oglu” olarak zikrederler. Aramca basit bir sekilde “adam” anlamina gelen bar nasa kelimesinin
karsiligi olsa da, kullanildigi baglamda yalnizca bu anlamim kast edilmedigi sOylenebilir.
Ogrencileri kendisine masiah Mesih (kutsal sayilan, kutsanmus, yaglanmis), yani Tanriya
adanmus kisi olarak adlandirirlar; bunun Yunanca karsiligi Christostur. Carmiha gerildiginde
boynuna “Yahudilerin krali, Nasirali isa” yaftasmin bulunmasi, Davut kralligin1 soyuna mensup
oldugu ihtimaline yol agmistir. Ancak bunlara ragmen Mesih kimligi acik¢a ilan edilmemis
goriinmektedir. Resullerin Isleri’inde sakirtleri onun dirildigini ve kirk giin kendi aralarinda
ikamet ettigini taniklik ederler (1/3). Bu siire Apokrif metinlerde daha fazladir. Daha 6nce de
zaman zaman ifade ettigimiz gibi, bu dénemde Hiristiyanlik Isa’nin yalnizca bir peygamber,
Yahudilerin bekledikleri Mesih oldugunu kabul eden ve onun dirilisini reddeden Ebiyonitlerin
mezhebi yalnizca bir Yahudi mezhebi idi. Dirilis olayini, Hiristiyan mesajinin merkezine oturtan
bu yiizden de Hiristiyanligin kurucusu olarak kabul edilen Pavlus’tur.

B. Pavlus

Bugiin mevcut haliyle Hiristiyanligin Isa’nin getirdigi dgretilerden daha ziyade; bu dgretilerin
Pavlus yorumu {izerinde sekillendigi kabul edilir. Bu ylizden Hiristiyanligin kurucusu baslhigi
altinda, hem farkli bir anlayisla yeniden yorumlanmis ve farkli bir baglama oturtulmus olsa da
kendisi kaldirildiginda Hiristiyanligin olmayacagi isa hem de mevcut Hiristiyanligin kurucusu
olarak kabul edilen Pavlus’a yer vermek makul olacaktir. Isa’dan yukarida iki farkl isa seklinde
kisaca bilgi verdik. Simdi sira Pavlus’ta.

Pavlus bugiinkii Tarsus’da Yahudi bir anne babanin ¢ocugu olarak md. 8-9 yillar1 arasinda
dogmustur. Babasi tiiccar olan Pavlus Yahudi gelenegine uygun olarak bir meslek, hali
dokumaciligini 6grenmistir. Egitimin hem dogdugu yer olan Tarsus’ta hem de Kudiis’te
tamamlamigtir. Kudiis’ten dnceki egitiminde Ibranice ve Kitab-1 Mukaddes (Yunancaya terciime
edilen ve Yetmisler Terciimesi/Septuagint olarak bilinen) hakkinda ciddi bir bilgiye sahip olur.
Yasadig1 ve cocuklugunun gectigi yer olan Tarsus, 6nemli diisiince okullarinin bulundugu bir
yerdir ve bu yiizden onun Yunan kiiltiirii, 6zellikle de burada hakim felsefi akim olan Stoacilik
hakkinda azzimsanmayacak bir bilgiye sahip oldugu sdylenir. Kudiis’te meshur ferisi din bilgini
Gameliel’in  talebesi olmustur. Isa sonrasinda Hiristiyanlarin  Sanhedrin tarafindan
kovusturulmalarinda rol almig ve bunlardan biri igin Sama giderken, Isa’y1 gordiigiinii sdyledigi
bir vizyon sonucu olarak kendisinin Yahudi olmayanlara havari olarak tayin edildigini ileri
stirmiistiir. Sam sonrasi gittigi Arabistan’daki iki-li¢ yillik inziva hayatindan sonra 6nce Kudiis’e
ugramis ve daha sona Tarsus’a geri donmiistlir. Antakya’da Hiristiyanlarin sayisinin artmasi
tizerine Barnaba’yla birlikte buraya gonderilmis ve bundan sonra 6liimiine kadar siirecek olan
bir misyonerlik hayati ortaya koymustur. Kudiis’den baslayarak Kibris, Anadolu ve
Yunanistan’a kadar iki kez oldugu ifade edilen seyahatler diizenlemis ve bu misyonerlik
seyahatleri sirasinda buralarda kurdugu cemaatlerle bagin1 koparmamis ve Kudiis merkezli olup,
Isa’nin havarilerinin ¢ogunlugu olusturdugu kisilerden farkli bir inanci buralarda yaymaya
calismistir. Oralardan ayrildiktan sonra da onlara ulastirdigi inangta kalmalarimi saglamak
maksadiyla mektuplar yazmis; bu mektuplarda, ortaya koydugu inang tipine karsi elestirilerde
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bulunan ve Isa’nin Yahudi merkezli anlayisini temsil edenleri Yahudiciler diye adlandirarak
onlar1 elestirmistir. Kudiis disinda yaptigi misyon faaliyetinden geri doniisiinde; Kudiis
cemaatinin dolayisiyla da Isa’nin ortaya koydugu hayat ve inang tarzindan baska bir hayat ve
inang tarzi ortaya koymaya bagladigi, seriat1 ilga ettigi gibi elestirilerin ayyuka g¢ikmasiyla
tutuklanmis; ancak kendisinin bir Roma vatandasi oldugu, dolayisiyla da yargilanmasinin Roma
tarafindan yapilmasini istemesinin bir sonucu olarak Roma’ya gonderilmis. Burada birkag¢ yil
kaldiktan sonra kesin olmamakla birlikte ms. 65 yillarinda Roma’da ¢ikan yangindan Neron
tarafindan Hiristiyanlarin sorumlu tutulmasinin bir sonucu olarak 6ldiiriildiigii sdylenir.
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Hiristiyanhigin Inanc Esaslar:

Burada dnce Isa’nin 6gretisinden, sonra Pavlus’un dgretisinden kisaca soz edilecek, sonra da
bugiin Hiristiyanlar tarafindan genel olarak kabul edilmis olan inan¢ esaslar1 hakkinda bilgi
verilecektir.

Isa’nin Ogretisi

Zaman zaman baska yerlerde kismen degindigimiz gibi isa bir Yahudi olarak dogmus, bir
Yahudi gibi yasamis ve bir Yahudi olarak da &lmiistiir. Insanlara, sonun yaklastig1 ve tovbe
ederek buna hazirlanmalar1 gerektigi ve bunun bir gostergesi olarak da onlar su ile vaftiz eden
Hz. Yahya tarafindan Urdiin nehrinde (ms. 28) vaftiz edilmistir. Yahya’nm Herod tarafindan
katledilisinin arkasindan bir anlamda onun birakti§1 yerden teblige baslamistir. Oliimiiniin
gerceklestigi Kudiis disinda, tebliginin biiyilk ¢ogunlugu Celile bolgesinin kdylerinde ve
kasabalarinda gecmistir. Burada tebligi ettigi sey “sonun yaklasmis” ve “Tanrinin/Goklerin
Kralliginin yakin” oldugu  diislincesindir. Yaklagan bu sonda kurulacak olan Tanrinin
egemenligine katilmak i¢in insanlarin hazirlanmasini ister: “Zaman doldu. Tanrinin Egemenligi
yakindir. Giinahlarinizdan vazgegin ve bu mesaja inanin” (Markos 1014-15). Yahudilere
gonderilmis bir el¢i olarak onlardan giinahlarindan tovbe ederek ve Tanrinin emir ve yasaklarini
yerine getirerek yaklagsmis olan Tanrinin Egemenligine hazir hale gelmelerini ister. Onun
mesajinin, teblig ettigi Incili'nin (miijdenin) muhtevasi bundan ibarettir. Zaman zaman
kendisinin Yahudilerin beklenen Mesihi olduguna inandigini, buna uygun olarak davrandigini
gosteren isaretler disinda donemin Yahudilerinden farkli bir tavir ortaya koymamastir.

Pavlus’un Ogretisi

Sam’a giderken Isa’y1 bir vizyonda gdrmesinden ve gentilelere (Yahudi olmayanlara) elci
olarak tayin edildigine inanmasindan birka¢ yil sonra tebli§ hayatina baslayan; bazilar
tarafindan mevcut Hiristiyanligin asil kurucusu olarak kabul edilen Pavlus’un &gretisinin
merkezinde ise, tanrisal kokenli ogul Isa-Mesih anlayismin yer alir ve bu “asli giinah”, “bu
giinahtan kurtulma”, “kefaret” ve “barisma” kavramlar1 baglaminda islenir. Adem ve Havva’nin
cennette Tanri’nin yasaginm ¢igneyerek isledikleri ve sonucunun cennetten kovulma; 6liimiin ve
seraitin insan hayatina hakim olmasi olan giinah yani, asli glinah bu diinyaya gelen herkesin
dogasinda beraberinde getirdigi bir glinahtir. Tanr1 bu giinahtan insanlar1 kurtarmay1 istemistir.
Ancak bu giinah i¢in 6denmesi gereken bir kefaret vardir. Tanr1 bu gilinaha kefaret olmak iizere
kendisiyle ayn1 6zden olan Ogul, Isa Mesih”i insan bedeninde yeryiiziine géndermis ve onun
carmiha gerilerek 6lmesine razi olmustur. Tanrinin oglunun asli giinaha kefaret olarak 6lmesi
Tanr1 ile insanlarm barismasm saglanistir. Bu anlayisa gore Isa siradan bir Yahudi
peygamberi/mesihi olmaktan ¢ikarak tanrisal bir 6ze sahip askin bir varliga doniistliriilmiistiir.
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Gilinahin sonucu olarak insan hayatina hakim olup onun 6zgiirliiglinii kisitlayan Yahudi Yasasi
da, Isa’nin kefaret olarak dliimiiyle insan iizerindeki hakimiyetini yitirmistir.

Biitiin bunlar géz &niinde bulunduruldugunda Pavlus’un dgretisinin Isa’nin ¢armiha gerilip
Olmesi ve dirilerek gége yiikselmesinin ve bunun yorumlanmasinin olusturdugu sdylenebilir.
Zira Pavlus teblig ettigi inanci Isa’nin 6lmesi ve dirilmesi iizerine temellendirdigi icin, eger
bunlar olmamigsa inanglarinin bos oldugunu soyler: “Eger Mesih'in 6limden dirildigi
duyuruluyorsa, nasil oluyor da aranizda bazilar1 dliiler dirilmez diyor? Eger oliiler dirilmezse,
Mesih de dirilmemistir. Mesih dirilmemisse, bildirimiz de imaninizda bostur. Ve bizim Tanri'yla
ilgili tanikligimiz da yalan olmus olur. Cilink{i Tanri'nin, Mesih'i dirilttigine taniklik ettik. Ama
oliiler gercekten dirilmezlerse, Tanr1 Mesih'i de diriltmemistir. Oliiler dirilmezlerse, Mesih de
dirilmemigtir. Mesih dirilmemisse, imaniniz yararsizdir ve siz hald giinahlarinizin igindesiniz”
(Korintlilere 1. Mektup 15/12-18).

Isa’nin kendi déneminde yasayanlara ve Pavlus’a gériinmesi, onun Incil anlayisinin 6ziinii
olusturur. Isa’y1 ve yasadiklarmin Pavlus’un kendi yasadiklar1 ve ge¢mis birikimi siizgecinden
gecerek mesaja doniismiis hali olan Incil, yazili bir metin degil, Tanr’'nmin Isa vasitasiyla
gerceklestirdigi/gergeklestirecegi kurtulusun mesajidir/miijdesidir. Hiristiyanlik hakkindaki bilgi
kaynagmin tanrisal olusunu vurguladig1 gibi, Incil’inin de kaynag itibariyle tanrisal oldugunu
soyler. Kendisinin teblig ettigi incil, gercek Incil’dir. Bu yiizden, higbir kimse onun aksini iddia
edemez ve onu yok sayamaz. Hatta melekler bile, onun incilinin aksine bir Incil getirme hakkina
sahip degildirler. Incili kurtulus mesajini tasir ve kurtulus tarihinin gizli plani, onunla asikar hale
gelir’®,

Tanri’nin Isa vasitasiyla gerceklestirdigi/gerceklestirecegi kurtulusun mesaji olan Incil’i
kabul imandir. Bu mesaj, isa’nm 6liip dirilerek kazandig1 Rab sifatin1 kabulii de igermektedir.
Bu yiizden de iman, Rab Isa Mesih’in 6ldiigiiniin ve &liiler arasindan dirildiginin kabuliidiir. Bu
kabul, Hiristiyan olusun ve Hiristiyanligm bir din olarak mevcudiyetinin temel sartidir. iman,
tebligle yani mesaj1 isitmeyle elde edilir. Bu ylizden de, iman ve havarilik birbirinden ayrilmaz
bir 6zellik arz ederler.

Isa’nin kendisine goriinmesinden sonra bir déniisiim gegirmis olmasima ragmen, Pavlus’un
onceki tanr1 anlayisinda her hangi bir degisiklik olmamistir. O, yine tek, her seyin yaraticisi,
insanlar1 yargilayan ve onlara kars1 sevgisi diger tavirlarina baskin olan Tek Tanri’dir.
Degisiklik, Yahudilerin tanrisi olan ve yalnizca onlart kurtarmayr hedefleyen bir tanri
anlayisindan tiim insanlar1 kurtarmay1 hedefleyen, bunun i¢in 6denmesi gereken kefaret olarak
kendini oglunu vermekten c¢ekinmeyen bir Tanr1 anlayisina geg¢is ve Tanri’nin yargilama

15 «Sizi Mesih’in litfuyla cagirant birakip degisik bir miijdeye bdylesine ¢arcabuk dénmenize sasiyorum. Gergekte
baska bir miijde yoktur. Ancak aklimiz1 karistirip Mesih’in Miijdesi’ni carpitmak isteyenler vardir. Ister biz,
ister gokten bir melek size bildirdigimize ters diisen bir miijde bildirirse, lanet olsun ona! Daha 6nce
soyledigimizi simdi yine sdyliiyorum: Bir kimse size kabul ettiginize ters diisen bir miijde bildirirse, ona
lanet olsun! Simdi ben insanlarin onaym: mi, Tanri’nin onayini mi artyorum? Yoksa insanlart m1 hosnut
etmeye ¢alistyorum? Eger hala insanlar1 hosnut etmek isteseydim, Mesih’in kulu olmazdim”. Galatyalilara
1/6-10).
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fonksiyonuna Mesih’in ortak olmasidir. Ancak, kendi i¢inde sikintilar doguracak ifadeler olsa
da, Pavlus mektuplarinda Tanr1’nin tekligini muhafaza hususunda gayretlidir.

Pavlus’un biitiin tecriibesinin ve onun ifadesi olan din anlayisinin temelinde Rab Isa Mesih
oturmaktadir. Isa’nin dlmesi ve dirilmesinin kabulii, imanin icerigini olusturdugu gibi, imanin
nesnesini de Rab Isa Mesih olusturmaktadir. Pavlus i¢in Isa, Mesih’tir. Isa, Rab ismi gibi Mesih
ismini de dirilis sonrasi kazanmistir. Ancak, Mesih Yahudilerin bekledigi gibi, onlara siyasi
Ozgiirliiklerini geri vererek eski diinyevi ihtisamlarini kazandiracak siyasal gérevi olan bir mesih
degildir. Bu mesih, insan goriiniisiinde olmakla birlikte, yalnizca insan degil, Tanri’yla ayni
0zden, ancak bu 6zelliginden, insanlarin kurtulusunu gerceklestirmeyi isteyen Tanri’nin planina
uygun olarak siyrilarak hac iizerinde ¢armiha gerilmeye razi olan biridir. Tanr1’nin bu isteklerine
goniillii olarak boyun egmesinden dolayi, Tanr1 onu her seyin iistiinde olan bir sifatla, Rab sifati
ile miikafatlandirmistir. Bununla, yerytiziindeki her sey iizerinde hakim olmasi saglanmistir. Rab
kavrami, koken ve kullanim itibariyle kendisinden onceki yahudiler ve hiristiyanlar tarafindan
bilinmekte ve kullanilmaktadir. Ancak, Pavlus’un kavrami Isa igin kullanis sekli onlardan
farklidir ve sir dinlerinin acit ¢eken, Olen ve dirilen kurtarici 6zelligine sahip tanrilarini
cagristirmaktadir. Rab kavrami ve yahudiler tarafindan kullanilan ve tanriyla yakin iliskiyi ya da
onun tarafindan belli bir gorev i¢in se¢ilmeyi ifade eden Tanr1 Oglu kavrami hususunda -bu
kavramlarla ifade edilen kisinin Tanr1 olmadigina dair- Pavlus’un ¢ok dikkatli davranmamasi
yiiziinden kendisinden sonra gelenler bu kavramlarin kullanildigi kimseyi Tanr1’yla esitlemisler
ve Isa Mesih’i ontolojik olarak Tanri’yla ayni statiiye yerlestirmisler; bdylece de Isa’y1 daha
sonra gelisen teslisin bir unsuruna doniistiirmiislerdir. Pavlus’da teslisi ¢agristiracak kullanimlar
olsa da, bu {i¢ unsurun birbirinden ayr1 oldugunu ortaya koymaya yonelik bir gayret iginde de
olmustur. Ancak, bu hususta ¢cok dakik olmamasi, kendisinde teslis diislincesini arayanlara
gereken malzemeyi verecek bir ortam hazirlamistir.

Pavlus’un Isa anlayisi, giinah ve Yasa’ya bakisiyla yakindan iliskilidir. Giinah, Adem’in
Tanri’nin soziinii dinlememesiyle yeryliziine girmistir. Ancak, ister bu giinahin irsi bir sekilde
sonraki nesle gegmesiyle -asli glinahi1 ¢agristiran bu yaklasim Pavlus’da yoktur, ancak, her konu
da oldugu gibi, bu sekilde yorumlanmaya miisait metinler bulmak da miimkiindiir- isterse, sahsi
giinahlariyla bu giinaha ortak olmalarinin bir sonucu olsun, biitiin insanlar glinahkardir. Bu
giinah duygusunu uyandiran ise, Musa’ya verilen Yasa’dir. Yasa, gilinah duygusunu
uyandirdigindan insanlar1 giinahin, onun sonucu olan Sliimiin ve yeryiiziinde hakim olan diger
giiclerin kolesi haline getirmis ve insanlarin bu kdolelikten kurtulmasini saglayamamaistir. Zaten
Yasa, bu gorevi yerine getirme kapasitesine sahip de degildir. Clinkii o, kurtarmak icin degil,
giinah duygusunu uyandirarak insanlarin giinaha batmalari ve giinah’in héakimiyetinden
kurtulmak icin Mesih’in oliimii ve dirilisiyle gerceklesen kurtulus yolundan baska bir yolun
olmadigini kabule hazir hale gelmeler igin verilmistir. Tanr1, oglu olan Isa’yr Yasa’'nin yerine
getiremedigi yeryiiziindeki giinah ve onun sonucu olan 6limiin hakimiyetinden insanlig1
kurtarma gorevini yerine getirmek icin gondermistir. Pavlus, yer yer Yasa’nin kutsalligini, iyi
olusunu ve tanrisal kaynakli olusunu kabul etse de, bu anlamda, yani kurtulusun
gerceklesmesiyle sonuglanan yolu hazirlama anlaminda o, gérevini tamamlamistir. Yasa’nin iki
konuda sona erdigini diisiiniir. Onun icin, kurtulusa gotiiren bir yol olarak Yasa, Isa’nin
alternatifi degildir. Bu anlamda Isa, Yasa’nin sonudur yani, Yasa Isa’nin hazirlayicis1 olma
gorevini yerine getirmis ve ilga edilmistir. Milletlerle yahudiler arasindaki ayirimi devam ettiren
emirlerde hususunda da Serait gegerliligini yitirmistir.. Bu ayirimlart konu alan seri emirler de
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Pavlus’a gore ilga edilmistir. Siinnetle, yeme-igme ile ilgili emirler artik gegerli degildir.
Kurtulug yolu olma bakimindan ve milletlerle yahudiler arasindaki ayriliga sebep olan
kisimlarmin ilga edildigini sdylemesine ragmen, hiristiyanlarin davraniglarinda uyulmasi
gereken bir 6l¢ii olma anlaminda Yasa, hala gecerliligini siirdiirmektedir. Ayrica Yasa’ya karsi
tavirlar1 sebebiyle, onu gecgersiz sayiyor oldugu suglamalarini karsilik, Pavlus zaman zaman da,
Yasa’nin emirlerinin yerine sevgiyi koyarak, onu gegersiz saymak yerine onu yerine getirdigini
de sdyler.

Pavlus’un Yahudi Yasa’s1 hakkindaki yaklagimlari hususunda yapilmaya calisilan bu tasnife
ragmen, onun konuyla ilgili tavr1 net olarak ortaya konulmus olmamaktadir. Mektuplarin
yazilmasinin savunmaya yonelik olmasindan dolayi, konunun, Pavlus’un anlasilmasi en zor
taraflarindan birini olusturduguna dair Pavlus hakkinda calisanlar arasinda genel bir uzlagma
vardir.

Hiristiyanlar Isa Mesih’in yasadiklarinda ona katilarak, onun gibi, giinah karsisinda dlerek,
giinahin hakimiyetini ortadan kaldirir ve bdylece kurtulusu gerceklestirmis olurlar. isa Mesih’in
yasadiklarina katilma ise, ancak vaftizle gerceklesir. Hiristiyan, vaftiz suyuna dalmakla, isa’nin
Olmesi ve oOliiler diyarina inmesi, sudan ¢ikmakla da, onun 6Sliiler arasindan kalkmasi ve her sey
hakim olmasint gergeklestirmis olur. Vaftizle insanlar hiristiyan olur ve yeni bir donemin
alamet-i farikasi olan Ruh’u alirlar. Vaftizde gergeklestirilen fiiler, bizatihi bir etkiye sahiptir ve
onu alan iizerinde bir donilislim gerceklestirirler. Vaftiz olan kimse, 6lmesi ve dirilmesiyle
giinah1 ve ser giicleri alt eden Mesih’e vaftizle katildigindan, giinahin ve yeryiiziindeki diger
giiclerin hakimiyetinden kurtulur. Ancak, bu nihai bir kurtulus degildir. Ciinkii, giinah ve onun
sonucu olan 6liim hala varligin1 devam ettirmektedir. Bunlardan mutlak kurtulus, Isa Mesih’in
ikinci gelisinde gerceklesecektir.

Baslangicta isa’nin hatirasii canli tutmak maksadiyla kutlanan Evharistiya, Pavlus’da yeni
bir yorum ve yeni bir anlam kazanir. Inananlar, Isa’nin eti olan ekmegi yedikleri ve onun kanini
olan sarabi ictiklerinde, onuna katilirlar. Evharistiya ile inananlar yalnizca isa Mesih’le degil
birbirlerine de katilirlar. O, Isa Mesih’in giinahin karsiiginda kefaret olarak 6liisiiniin
semboliidiir. Bu yiizden de, ona katilanlar isa Mesih’in dliimiiniin kurtaric1 etkisine katilmis
olurlar. Evharistiya sakramental bir 6zellige sahiptir. Uygulanmasi sirasindaki yanlis davranislar
kot sonuglara yol agar.

Hem vaftiz hem de Evharistiya, kendilerine seklen benzeyen ve yahudi kaynakli olan
onciillere sahiptir. Ancak, dnceki uygulamalar, tam olarak Pavlus’un ytikledigi anlamlara sahip
degildirler. Pavlus’un anlamlandirdig: sekliyle bu ayinlerde gerceklestirilen fiiller, bizatihi bir
etkiye ve onlar1 yapanda bir degisiklige sebep olma bakimindan sir dinlerinin uygulamalarini
andirmaktadirlar. Pavlus ve sir dinleri arasindaki bu benzerlik yaklasimi, sir ayinlerinde
kurtulusun gerceklestigi ve Pavlus’un yasadigi yerlerde bu tiir sir dinlerinin yaygin olarak
bulundugu bilindiginde daha da gii¢lii bir hal almaktadir.

Pavlus’un Yasa’nin gecersizligin ¢agristiran -bazen gergekten da o anlama gelen- ifadeleri
onun davraniglarda bir 6l¢ii gdzetmedigi suglamasina maruz kalmasia yol agmistir. Suglama
karsisinda Pavlus, Yasa’y1 gecersiz saymakla birlikte, davraniglarda bir 6l¢iisiizliigiin oldugu
anlamina gelmedigini ortaya koymaya ¢aligir. Mesih’in gelisi, 6lmesi ve dirilmesi ve kendisine
katilarak onun yasadiklarini yasayan insanlar, yeni bir varlik haline gelmislerdir. Bu yilizden
eskinin dlgiitleri, ortadan kalmis onun yerini yeni &lgiitler almislardir. Bunlar, Rab Isa Mesih,
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onu goren ve kendisine 6l¢ii alan Pavlus, yeni donemin hakim unsuru olan Ruh, vicdan ve orf
gibi, yeni donemin ahlaki kistaslaridir. Ancak, yeni Olgiitlere ragmen, Pavlus Eski Ahid’i ve
0zellikle de On Emir’in bir kriter olarak varligini devam ettirdigini sdzleriyle ortaya koyar.

Rab Isa Mesih’in gelisiyle yeni bir devir ve inananlarin kurtulusu baslamis olmakla birlikte,
kurtulus tam anlamiyla isa Mesih’in ikinci gelisinde (parousia) gerceklesecektir. Bu bir anlamda
diinyanin ve ayni zamanda da tarihin sonu olacaktir. Pavlus, bu ikinci gelisin ¢ok yakin bir
zamanda gerceklesecegini diisiinmektedir. Bu yiizden de, inananlara sonun yakin olusuna uygun
olarak davranmaya tesvik eder. Sonun yakin olusuna dair Pavlus’un kanaati, onun diisiince
tarzinin tamamina yansir. inananlar1 giinah islemekten alikoymaya ¢alisir, ¢iinkii gelmesi yakin
olan Tanr1’nin Kralliginda glinahkarlarin, ahlaksizlarin paylar1 olmayacaktir.

Son geldiginde Isa her seye hakim olacak; tiim giigler ger¢ek anlamda hakimiyetlerini
yitirecek ve son olarak da, 6liim ortadan kalkacaktir. Oliiler ¢iiriimeyen goksel bedenlerle
dirilecek, diri olanlarin bedenleri ise goksel bedenlere déniistiiriilecektir. Isa Mesih, her seyi
hakimiyeti altina aldiktan, Mesihi Kralligin1 yani, Tanri’nin Krallgimi tam olarak hakim
kildiktan sonra, krallig1 Tanr1’ya teslim edecek ve kendi Rabblig1 da boylece sona erecektir. Bu,
Mesih’in ilk gelisiyle baslayan ve ikinci gelisiyle her yerde Tanri’nin Kralliginin tam olarak
hakim olmasiyla tamamlanan tarihin sonudur.

Inanc Esaslan

[sa’min Yahudi inang esaslarindan baska bir sey teblig etmedigini hatta kendisini eski
inangtan farkli yeni bir sey getirdigini dahi ima etmedigini biliyoruz. Ayn1 yaklagimi onun ilk
havarilerini olusturan ve tamami Yahudi kokenli olan Kudiis cemaati i¢in de rahatlikla
sOylenebilir. Daha once de ifade edildigi gibi geleneksel Yahudilikten inang olarak tek farklari,
Isa’nin Yahudi kutsal metinlerinde gelecegi vaat edilen Mesih oldugunu kabul etmeleridir.
Uygulama bakimmdan da farklilik olarak kabul edilecek tek sey ise, zaman zaman Isa’nin
hatirasin1 yad etmek maksadiyla bir araya gelerek onun son aksam yemegindeki tarzini, yani
kirdig1 ekmegi ve sarabi havarilerine vererek onlar1 igmeleri ve yemelerini istemesini tekrar
etmekten ibaretti.

Yahudi kokenli kisiler cemaatin baskin unsurlar1 olmayi siirdiirdiigli miiddetce cemaat icinde
hem inan¢ hem de uygulama hususunda herhangi bir anlasmazlik s6z konusu olmadi. Ancak
Yahudi kokenli olmayan insanlarin bu inanci kabul etmeye baslamalar1 ve bu kabuliin
saglanmasi i¢in Pavlus gibi insanlarin sistematik bir tarzda olmak {izere faaliyet gostermelerinin
bir sonucu olarak eski cemaatin yapisi degismeye basladi. Kudiis disindaki Hiristiyan
cemaatlerin Isa’ya bakisi daha ziyade Pavlus tiirii bir yaklasimdi. Yani normal bir insan
olmaktan c¢ikarilip, donemin Ortadogu kiiltlerinde var olan 6len ve dirilen tanri anlayigi
baglaminda goriilmeye baslanmis; bu da Yahudi geleneklerinin dine yeni giren insanlar i¢in bir
bag hatta bir engel olarak goriilmesiyle sonu¢lanmistir. Kudiis disindaki inanan sayisindaki artis,
onlar1 gormezden gelmeyi dolayisiyla geleneksel Yahudi anlayisini benimseyerek Hiristiyan
olmalarim1 beklemeyi giiclestirince; bunlardan nasil bir siire¢ takip etmelerinin istenecegi
meselesini ¢ozlime kavusturmak maksadiyla daha sonra Kudiis Konsili ya da Havariler Konsili
olarak adlandirilan bir toplanti ms. 49-51 tarihlerinde toplanilarak s6z konusu problem
¢coziilmeye calisildi. Bu ayn1 zamanda Hiristiyanlik tarihinin sonraki zamanlarinda, inangla ilgili
problemleri ¢6zmek maksadiyla toplanmalart olan, konsil geleneginin de baslangici/baslaticist
olarak kabul edilir.
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Ozetle sdylemek isterse, Isa basi sonu belli bir inang sistemi birakmamistir. Kendisinden
sonra gelenler 6zellikle Pavlus’un ortaya koydugu Isa anlayisi cercevesinde olmak iizere, bu
konuda yasanan tartigmalara son vermek maksadiyla bir araya gelmeleri sonucunda bugiin
bildigimiz Hiristiyan Amentiisli olusmustur. Bu tiir tartismalar az 6nce s0yledigimiz gibi Kudiis
Konsili zamanma geri gitmis olmasma ragmen, sonraki tarihler iginde tartisma konulari
cesitlenerek devam etmis ancak Hiristiyanlifin Roma devletiyle yasadigi sorunlar ve var olma
kaygisinin inangla ilgili tartismalar1 bastirmasindan ya da bunlarin yerel diizeyde
tartisilmasindan dolayr herkesi baglayic1 nitelikte kararlarin alinacagi toplantilar/konsiller
yapilma imkani olmamisti. Ancak imparator Konstantin’in 313°de yayinladig1 Milan Fermaniyla
Hiristiyanlar daha 0Ozgiir bir ortamda yasamaya basladilar. Konstantin’in Hiristiyanligin
imparatorlugun gelecegi bakimindan onemli oldugunu gérmesi ve aralarindaki tartismalarin
ilkenin gelecegini de tehlikeye atacagini fark etmesiyle bu tartismalarin herkesi baglayacak
sekilde ele alinmasinin saglandig1 evrensel konsiller de toplanmaya basladi. Bu evrensel olarak
kabul edilen konsiller sonucudur ki, hem bir Hiristiyan amentiisii ortaya ¢ikmis hem de bu
amentiiye katilmayanlarin kesin ayriliklar1 vukuu bulmustur.

Simdi bu konsillerden 6zellikle birinci Iznik Konsili 325:
1.“Gorilinen ve goriinmeyen her seyin yaraticisi tek Tanr1’ya, kudretli Baba’ya inaniyoruz.

2.Ve Tanr1 Oglu, Tanr1’dan evlat edinilmis tek evlat, Raba Isa Mesih’e inaniyoruz. O (Isa),
Baba’nin 6ziindendir. Tanri’dan Tanri, Isiktan Isik, Ger¢cek Tanri’dan Gergek Tanri’dir. Ogul
edinilmistir ve yaratilmamustir. Tanr1 ile ayn1 6zdendir (homoousius). Goklerdeki ve diinyadaki
her sey O’nun araciligiyla yaratildi. Bizler ve bizim kurtulusumuz i¢in beden alip insan olarak
diinyaya geldi, ¢ile ¢ekti, 6ldii, iiclincli giin dirilerek gdge yiikseldi. Yasayanlari ve oliileri
yargilamak {izere geri gelecektir.

3.Ve Kutsal Ruh’a inaniyoruz.

Fakat, O’nun (Isa) olmadig1 zaman vardi. O, dogrulmadan énce yoktu. O, higlikten (ex nihilo)
var edildi ve Ogul farkli bir hypostasisten ve maddedendir, yaratilmistir, degismeye ve
degistirilmeye tabiidir diyenlere gelince, Katolik Kilise, bu diisiinceleri aforoz eder”.

ve 451°deki Kadikoy Konsilinde alinan kararlarin:

1.“Cennetin ve yeryliziinlin ve goriinen ve goriinmeyen her seyin yaraticist Bir Tanr1 Baba’ya
inantyoruz. 2.Ve Tanr’nin tek evlat edinilmisi Ogul isa Mesih’e inaniyoruz. O, biitiin gaglar
Oncesinde Baba tarafindan evlat edinildi, Isiktan 1s1k, dogru Tanri’dan dogru Tanri, evlat
edinildi, yaratilmadi. Baba ile ayn1 6zden (homoousius), O’nun sayesinde her sey var edildi, O
(Isa), biz insanlar i¢cin, kurtulusumuz igin cennetten geldi, Kutsal Ruh’tan Bakire Meryem’den
tecessiim etti, beser oldu. Pontius Pilatus doneminde bizim i¢in carmiha gerildi, ¢ile ¢ekti ve
defnedildi ve Kutsal Yazilar’a gore ti¢lincii giinde tekrar dirildi ve cennete gitti ve Baba’nin sag
yanina oturdu.

3.0, yasayan1 ve Oliiyii yargilamak i¢in tekrar sanla geri gelecek, O’nun kralliginin sonu
olmayacak (yani sonsuz olacak).

4.Ve, kutsal ve hayat veren Ruh’a inaniyoruz. Kutsal Ruh, Baba’dan gelen ve Baba ve Ogul
ile es degerde tapmilan ve es degerde yiiceltilendir. Bu ruh, peygamberler vasitasiyla konustu.
Bu kutsal, Katolik ve havarilerden gelen kiliseye inaniyoruz.

5.Giinahlarin affi i¢in bir vaftizi kabul ediyoruz.
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6.Gelecek ¢agda Oliiniin dirilisini ve hayat1 bekliyoruz, Amen” ;

Cercevesini ¢izdigi ve Iznik-Kadikdy Amentiisii/Kredosu olarak bilinenlerde yer alan sekliyle
Hiristiyan inanglarini ele almaya baslayabiliriz. Bu amentiide yer alan inang esaslarini, yukarida
verdigimiz rakamlara uygun olarak su basliklar altinda siralayabiliriz:

1.Tanr anlayis1 (Teslis: Baba, ogul ve Kutsal),
2.Tecesstim/d anlayist,

3.Vaftiz,

4.1sa’nm ikinci kez gelisi

5.0liilerin dirilis ve

6.0te Diinya hayati.

1.Tann Anlayisi

Hiristiyanlarin tanr1 anlayisi, Yahudilerin Tanri anlayisinin bir devami niteligindedir.
Yahudiler i¢in oldugu gibi Hiristiyanlar i¢in de Tanrinin varligi bir tartisma konusu degildir.
Tartisma konusu olmayan bir baska sey ise, onun tekligi hususundadir. Hem Incillerin hem de
sonraki Hiristiyan teolojisinin yapmaya calistig1 sey bu tekligi korumaya ve onu vurgulamaya
yoneliktir. Bu yiizden Hiristiyan kutsal metinlerinde paganizm elestirilir ve mahkum edilir.
Ancak bu tek olan Tanri, teslis olarak adlandirilan Baba, Ogul ve Kutsal Ruh seklinde anlasilir.

Teslis

Hiristiyan kutsal kitabinda bulunmayan teslis (trinity) kelimesi ilk olarak, Tertullian (yaklasik
160-220) tarafindan kullanilir. Ancak diigiince olarak Matta’nin sonunda yer alan “imdi gidip
biitiin milletleri sakirt edinin, onlar1 Baba ve Ogul ve Ruhul Kudiis ismiyle vaftiz eyleyin; size
emrettigim her seyi tutmalarini onlara 6gretin” (Matta 28/19-20) ifadesinde bulundugu sdylenir
(kutsal kitap elestirmenleri tarafindan genel olarak, Matta’da bulunan bu ifadenin, incilin eski
niishalarinda bulunmadigi ve sonradan metne dahil edildigi kesin gibidir). Yani, teslis
anlayisinin  bir inang sistemi olarak tesekkiili daha sonra olsa da, koklerinin Isa’ya
atfedilebilecegi kabul edilir. Bu 4. Yiizyildaki Iznik Konsili ile baslayan ve nihai sekli
denilebilecek halini II. istanbul Konsili’nde (681-82) alan bu inang, akli olarak temellendirme
cabalarina ragmen, bu giin bile Hiristiyanlar tarafindan hala bir sir olarak kabul edilir. Mesele
William Montgomery Watt, Hiristiyanligi yayilmas: hususundaki en biiylik engelin, bu
anlagilamayan bir sir oldugu kabul edilen tanr1 inancinin oldugunu agikca ifade eder?®.

Hiristiyanlar kendi inanglarini ifade etmek i¢in bu terimi kullaniyor olsalar da, bununla tekte
tcliigii ya da tglii birligi, tevhidi kast ettiklerini 6zellikle vurgularlar. Ortacagda Endiiliis’te
Miisliimanlara kars1 Hiristiyan inancin1 savunmak maksadiyla kaleme alinmis olan bir risalenin
adinin Tevhidii 't-teslis olmasini, ayrica Ortadogu’da da benzer isimli metinlerin bulunmasini bu
anlayisin bir yansimasi olarak gérmek gerekir.

Baba
Yukarida tanr anlayist altinda sdylediklerimiz, teslisin birinci unsurunu olusturan Baba’nin

ozellikleridir. iznik ve Istanbul Amentiisii/kredosunun ifade ettigi gibi, goriinen ve gdriinmeyen
her seyin yaraticisidir; o Babadir. Tanr1 icin baba kelimesinin kullanilmasi, Isa’nin igine

16 William Montgomery Watt, Miisliiman-Hiristiyan Diyalogu, ¢ev. Fuat Aydin, Birey Yaymlari, Istanbul 2000.
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dogdugu Yahudi kiiltiiriinde yaygin olarak kullanilan bir deyimdir. Yahudilerde Tanriya manevi
yakinlig1 ifade etmek maksadiyla kullanilan kelime, Hiristiyanlikta manevi yakinliktan akrabalik
tiiriinden bir yakmnliga doniismiistiir. Isa’nin iki kez kullandigi bu kavrami, yetistigi Yahudi
ortamina/kiiltlirinii uygun olarak kullanmis olmasi daha makul iken, ozellikle Pavlus’un
kullanilis1 ve sonraki donemlerde bu baba-ogul iliskisine doniistiirilmiistiir.

Tanr1 baba, ogul ve kutsal ruh olarak goriinse de, bu onun {i¢ ayr1 sahsiyet oldugu anlamina
gelmez. Zaman zaman gostermeye calistigimiz gibi, Hiristiyan diinyasindaki ana konsillerin
toplanma sebepleri tek, dogmamis ve dogrulmamis olan Tanrinin/Baba’nin diger iki unsurlarla
olan iliskisidir. Buralarda yapilmaya calisilan sey, li¢lii olarak tecelli etmesine ragmen bu onun
lic ayr1 sahis olarak kabul edildigi, dolayisiyla da tek tanr1 anlayisina halel gelmedigini ortaya
koymak olmustur.

Ogul/isa Anlayisinin Olusum Seyri

Iznik Konsili 6ncesi tartigmalar daha ¢ok Hz. Isa’mn Ogul olarak tanrisalligi ve bu
tanrisalligin mahiyeti (onun tanrisal niteliginin 6zl geregi mi yoksa sonradan Tanri tarafindan
ogul olarak kabul edilmesinden mi kaynaklandig1 yani Baba ile olan iligkisi) hususundaydi'’.
325°de Iznik’te yapilan ve Hiristiyanligin ilk ekiimenik konsili olarak kabul edilen iznik’te
alinan kararlar bu tartismaya bir son vermis, Hz. Isa’nin Tanr1 oldugu, Tanri ile ayn1 6ze sahip
oldugu hususunda son sozii sdylemisti*®. Bu konsilde mahkam edilen ve Hz. Isa’nin Tanr1 oglu
olusunun onun Tanri ile ayn1 6zden olmayip, sonradan kazanilmis bir nitelik oldugunu savunan
Arylis ve taraflarmin etkisi doguda gittikce azalarak zamanla yok olmasina ragmen, Bati’da
ozellikle Vandallar, Vizigotlar arasinda VII. Yiizyila kadar bir inan¢ olarak, daha sonra ise
felsefi bir sistem olarak devam etmistir'®. Teslis’in ticiincii unsuru olan Ruhu’l-Kudiis’iin de 381
Istanbul Konsili’nde tanr1 olmak bakimindan digerleriyle -Baba ve Ogul- ile ayn1 6zden kabul
edilmesiyle -Teslis’i olusturan unsurlar- ve onlarin tanr1 oluslari bakimindan esit olduklarinin
kabulii tamamlanmis oldu®. iznik’in kabul ettigi Hz. Isa’nin “tanridan tanr1 ve insandan insan

17 Hiristiyanligin ilk {i¢ ylizyilindaki tartismalar ve bunlardaki tartisma konulari i¢in bkz. Turhan Kagar, Geg

Antikcagda Hiristiyanlik Doguda Isa Doktrini’nin Siyasi ve Entelektiiel Tarihi, Arkeoloji ve Sanat
Yayinlari, Istanbul 2009. Bu dénemdeki tartismalar boyunca Hz. Isa’nin tanrisallasma siirecinin romansi bir
anlatis1 i¢in ayrica bkz. Richard E. Rubenstain, Isa Nasil Tanri Oldu, ¢ev. Can Demirkan, Istanbul 2004.

18 Bkz. yukarida metni verilen Iznik karari.

19 Kagar, a.g.e., s. 119. Arsyiiciiliik Newton tarafindan eski ¢agin sahih Hiristiyanligi olarak kabul edildigine
dair bkz. Kacar .a.g.y.

2 “Cennetin ve yeryliziiniin ve goriinen ve goriinmeyen her seyin yaraticisi Bir Tanr1 Baba’ya inantyoruz . Ve
Tanr1’nin tek evlat edinilmisi Ogul Isa Mesih’e inaniyoruz. O, biitiin ¢aglar dncesinde Baba tarafindan evlat
edinildi, Isiktan 151k, dogru Tanri’dan dogru Tanri, evlat edinildi, yaratilmadi. Baba ile ayni 6zden
(homoousius), O’nun sayesinde her sey var edildi, O (Isa), biz insanlar i¢gin, kurtulusumuz igin cennetten
geldi, Kutsal Ruh’tan Bakire Meryem’den tecessiim etti, beser oldu. Pontius Pilatus déneminde bizim igin
carmiha gerildi, ¢ile ¢ekti ve defnedildi ve Kutsal Yazilar’a gore iigiincti giinde tekrar dirildi ve cennete gitti
ve Baba’nin sag yanma oturdu. O, yasayan ve Oliiyll yargilamak icin tekrar sanla geri gelecek, O’nun

kralliginin sonu olmayacak (yani sonsuz olacak). Ve, kutsal ve hayat veren Ruh’a inaniyoruz. Kutsal Ruh

Baba’dan gelen ve Baba ve Ogul ile es degerde tapinilan ve es degerde yiiceltilendir. Bu ruh, peygamberler
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olusu” yani, Hz. Isa’da iki unsurun bulunusu, bu iki unsurun birbiriyle ve iginde yer aldiklari
bedenle olan iliskisi ise 681°deki ikinci Istanbul Konsili’nde bir sonuca baglanincaya kadar
Hiristiyanlik i¢indeki en 6nemli tartisma konulart olmay siirdiirdii.

Bu baglamda olmak iizere iki genel yaklasim ortaya c¢ikti. Bunlardan birincisi Antakya ile
iliskilendirilen yaklagimdir. Bu anlayis Mesih’te bulunan iki dogay1 -insani ve ilahi- birbirine
karistirmadan korumaya calisti. Bu ayrimin bir sonucu olarak Isa’da vukuu bulan eylemler de
insani olanlar -yeme, igme, acikma, susama ve herhangi tiirden smurliliklar- ve ilahi olanlar -
mucizeler- seklinde ayrilabildiler. Bu iki eylem tiirii Isa’nin idare ettigi bir hayatta bir araya
gelmislerdir. Bu iki eylem hem uzlasabilir hem de agik¢a birbirinde ayridirlar?..

Ikinci yaklasima gore ise, Isa’da Tanr1’nin kendisi, teslisin ikinci unsuruyla canli bir bedende
bir araya gelmistir. Ondaki tanrisallik ve beserilik, agikc¢a birbirinden farkli olduklar1 goriilebilse
de, birbirlerinden ayrilamazlar. Zira Tanr1 kendi tanriligindan siyrilarak beseri hayata dahil
olmustur. Bu ylizden de s6z konusu yaklasim, onun sahsiyetinde bir ikiligi degil birligi, bir
celiski gibi goriinse de tanr1 ve insanin birligini vurgular. Mezkir ¢eliskide Tanri’nin beseri
varliklara olan sevgisini goren bu yaklasim, Iskenderiye ile &zellikle de dordiincii yiizyilda
Biiyiik Patrik Athanasius ve besinci ylizyildaki Cyril ile iligkilendirilir.

Bu iki yaklasim Konstantinople Patrigi Nestorius ile Cyril’in sahsinda, Mesih’in annesine
theotokas denilip denilemeyecegi hususundaki tartigmasina son vermek maksadiyla 431°de
toplanan Efes Konsili’inde kars1 karsiya geldiler. Burada s6z konusu ismi -theotokos- kaydi-1
ihtirazla kabul eden ve biri tanrinin, digeri insanin oglu olan iki ogul diislincesini benimseyen
Nestorius ve Meryem’in insan olan Isa’nmn annesi oldugunu kabul edenler?® aforoz edilerek
siirgline gonderildiler. Bundan sonra isin i¢inde liderlik ve siyasi kaygilarin girmesi sonunda

kanli bir miicadele donemi baslad1 ve bu da Antakya Siiryani Kilisesi’nin boliinmesine sebep
oldu®.

Konsil’den birka¢ yil sonra Cyril, dogudaki patriklerle Nestorius’un tutuklanmasina karsilik
Mesih’teki birligi vurgulayan, Meryem’in tanrinin annesi olusunun mesruiyetinin yani sira
Mesih’teki iki 6ziin -hem Baba’yla hem de bizimle ayni1 olan, ilahi ve beseri 6ziin- birligini esas
alan bir Birlik Inanci’nmi (Creed of Union) kabul etti. Ancak birka¢ yil sonra daha ileri bir
diizeyde olmak {izere yeni bir tartisma vukuu buldu. Konstantipole’un Sur disindaki bir
manastirin bas yoneticisi olan (archimandrite) Eutcyhes?, Cyril’in “tek viicut olmus tabiat”
anlayisini, enkarnasyondan sonra Mesih’te tek ve bizimle ayni 6zden olmayan bir seyin var
oldugu anlamina yorumlad:®.

vasitasiyla konustu. Bu kutsal, Katolik ve havarilerden gelen kiliseye inaniyoruz. Giinahlarin affi i¢in bir
vaftizi kabul ediyoruz. Gelecek ¢agda Oliiniin diriligini ve hayati bekliyoruz, Amen”. Kagar, a.g.e., s. 121.

2 Louth, a.g.e,s. 8

22 Nestorius’un Kristolojisi i¢in bkz. Muhammet Tarakgi, “Nestorius ve Kristolojisi”, Uludag Universitesi

flahiyat Faliiltesi Dergisi, Cilt 19, 1, 215-241.

2 Louth, a.g.e, s. 8; Celik, a.g.e, s. 135

24 Eutcyhes i¢in bkz. Alexander Kazdhan, “Eutcyhes”, ODB, s. 759.

% Louth, a.g.e,, s. 8; John Chapman, "Eutyches", The Catholic Encyclopedia, VVol. 5. New York: Robert

Appleton Company, 1909. 12 Nov. 2010<http://www.newadvent.org/cathen/05631a.htm.
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Istanbul’da toplanan bir konsilde Konstantinople Patrigi Flavian Eutyches’i mahkum etti.
Iskenderiye Patrigi Dioscorus (patriklik donemi: 444-451) ise onu savunmayi siirdiirdii. Flavian
bu konuda Papa’yr (Biiyilk Leo 440-461) bilgilendirmis ve ondan yaptigi isi destekleyen,
kristoloji hakkinda kisa bir ifadeyi de iceren ve Leo nun Tome’u®® olarak bilinen bir mektup
almisti. Ancak Dioscorus, 449°da Efes’te “Haydutlar Konsili” olarak adlandirilan bir konsil
diizenledi ve burada Flavian mahk(im edildi. iki y1l sonra dérdiincii ekiimenik konsil olarak
kabul edilen Kadikdy Konsili (451) toplandi; Haydutlar Konsili’nin kararlarini iptal ederek
Cyril’in Antakya Patrigi John ile 433’de yaptig1 antlasmay1 yeniden tesis etmeye; Iskenderiye ve
Antakya teologlarinin ana kanaatlerini birlestirmeye ¢alisti. Ortaya ¢ikan inancla ilgili kararin
olusumu, Leo nun Tomu’na 433°deki Yeniden Birlesmeye ve 431 Efes Konsili’'ni ¢ok sey
borgludur. Mesih’in tanr1 ile ayni1 6zden miikemmel tanri; insanla ayn1 6zden miikemmel insan
olusunu ve tanri annesi deyimini kullanmanin mesru oldugunu destekleyen bir iman formiilii
kaleme alindi: “Hepimiz ittifakla bir ve aym Ogul isa’y1 kabul ediyoruz. Ve yine onun, bir tek
sahista birlesmis iki tabiatin1 kabul ediyoruz. Bu tabiatlar, karismamis, degismemis,

boliinmemis, ayrilmamis ve degisikligi ugramanmigtir”™?’.

Kadikdy Cyril’i éver goriinmesine ragmen onun doktrinini mahkiim etmis; Nestorius’u
mahkim ederken de onun teolojisini kabul etmistir. Bu Konsil’in aldig1 kararlar dogu kiliseleri
arasinda, ozellikle de Suriye ve Misir’da derin ayriliklarin ortaya ¢ikmasia yol agti. Ermeni
Kilisesi Kadikdy Konsili’ni kabul etmeyi reddetti. Bu ayriliklar kanli ¢atigmalara doniistii.
Iskenderiye Patrigi Dioscorus’u destekleyen Kudiis Patrigi Juvenal (patriklik donemi: 422-458),
Kudiis’e doniisiinde ayaklanmayla karsilasti. Iskenderiye’de yeni atanan patrik Prosterius
isyanci kalabalik tarafindan 6ldiiriildii. Yasanan bu olaylara bir son vermek ve devlet i¢cindeki
dini birligi saglamaya yonelik olmak iizere imparator Zeno’nin emri ve Istanbul Patrigi
Acacius’un onaylamasiyla hazirlanan Henotikon 482°de yayinlandi. Isa’da iki (diyofizit) ve tek
tabiat (monofizit) bulundugunu kabul edenleri rencide etmemeyi hedefleyen ferman, ilk ii¢
ekiimenik konsilin kararlarmin gegerligi oldugunu kabul ediyor; Nestorius (386-451) ve
Eutcyhes’i (381-456) aforoz ediyor ve Isa’min ilahi tabiat bakimindan Tanriyla ve insani
tabiattan dolay1 da insanla cevher bakimindan ayni oldugunu sdyliiyordu. Ancak ne “tek tabiat”
ne de “iki tabiat” tabirlerini kullanmaksizin onda iki tabiatin birlestigini kabul ediyor?® ve

% Leo’nun Tome’unda su ifadeler yer almaktadir: “Mesih’te, birlesmeden sonra iki ayri tabiatin olduguna

inaniyoruz... Gergekten de Mesih iki seyi de, yani hem ilahin hem de insanin fiillerini islemeye muktedirdir.
Bir yoniiyle (ilahi) biiyiik mucizeler icra ederken diger yoniiyle (insani) ihanetlere maruz kalmistir”, Mehmet
Celik, Siiryani Kadim Kilisesi Tarihi I, s. 148.

27 Louth,a.g.e., s. 9; “Christology”, 1I. History of Doctrine*, Religion Past and Present, Hans Betz, Dors
Browing... Brill, Leiden-Brsten 2007, s. 635; Mehmet Aydin, Huwristiyan Genel Konsilleri ve II. Vatikan
Konsili, Selcuk Universitesi Yayinlari, Konya 1991, s. 19.

28 “Dolayisiyla biz ve her yerde bulunan Ortodoks kiliseleri ve bu kiliselerin idarecileri olan baskahinler karar

aldik ki, Efes’te toplanan atalardan kalan iman ilkelerinin diginda hi¢bir iman ilkesini ikrar etmeyecegiz.

Efes’te Nestoryus ve ayni diisiincede olanlar aforoz edilmislerdi. Bizler de Nastoryus ve Utuhi’yi gercek

imana karsi olduklar1 ic¢in aforoz ediyoruz. Ayni zamanda Aziz Kurilos (Cyril)jun 12 maddelik

aforoznamesini kabul ederek ikrar ediyoruz ki, “Tanri’nin biricik oglu olan Isa Mesih gergekten indi.

Ruhii’l-Kudiis ve Theotokos Meryem’den ceset aldi. O, ultihiyeti yoniinden babanin tabiatindan, beseriyet
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Kadikdy’de alinan kararlara hi¢ deginmiyordu. Istanbul, Antakya, Iskenderiye ve Kudiis
patrikleri tarafindan imzalanan Henotikon, Roma’dan kabul gérmedi?®.

Henotikon’un Hiristiyan diinyay1 inang bakimindan birlestirme hususunda basarisiz olmasina
ragmen altinc1 ylizyilda bu birligi saglamaya yonelik tesebbiisler, bu dokiimana dayanmayi
stirdlirdiiler. Bu girisimlerin yapmak istedigi sey, Kadikdy Konsili’nin kararlarinda igkin olarak
bulunan &gretiyi daha agik bir hale getirmek ve Iskenderiye patrigi Cyril’deki (376-444)
Mesih’in birligi anlayisi i¢in mutlak anlamda merkezi bir 6neme sahip olan seyi de teyit etmekti.
Justinian’in tahta ¢iktig1 sirada Romali bir grup Sctyhian kesisi, Kadikoyciiler ve Cyril’in
doktrinine ihanet olarak gordiikleri i¢in onu reddedenler arasinda koprii olacagini diisiindiikleri
bir formiil ileri stirdiiler. Donemin Papa’s1 Hormisdas (papalik donemi 514-23)’1n hoslanmadigi
ve Justinian’in kendisinde bir yenilik gordiigli bu formiil: “Teslis’in unsurlarindan birinin
bedende ac1 ¢ektigi (theopaschite)” seklindeydi. Bu, dogudaki gruplar arasinda oldugu kadar
Roma ile olan birlesmeyi gerceklestirecek bir sey haline geldi. Burada ileri siiriilen, daha
onceleri “Yeni-Kadikoyciiliik” simdilerde ise daha c¢ok “Cyrilci Kadikoyciilik” olarak
adlandirilan teolojik konumdu®.

Justinian 580’lerde s6z konusu teolojik konum baglaminda birligi saglamaya ¢alist1; ancak bu
caba, Yakub Baradaeus’un (6.578) Urfa Piskoposu olarak atanmasi ve onun muhalif monfizit
episkopal hiyerarsiler kurma hususundaki gayretleri yiiziinden basarisiz oldu. Justinian,
miizakere yoluyla saglamay1 gergeklestiremedigi birligi, takibatlarla saglamaya ¢alisti. Bu tavir
Suriye’de ve 6zellikle de Misir’daki ayriliklart daha da derinlestirdi. Bu da Justinian’1 Kadikoy
kredosunun bir agiklamasinin zorunlu oldugu kanaatine gotiirdii. 553°’de Konstantinople’de
toplanan besinci Ekiimenik Konsil’de Cyrilci Kadikoyciiliik Konsil tarafindan desteklendi.
Burada alinan kararlardan onuncusunda: “Eger bir kimse, bedende ¢armiha gerilen Rabbimiz Isa
Mesih’in hakiki Rabb ve Ihtisamm Rabbi ve Kutsal Teslis’in bir unsuru oldugunu itiraf
etmiyorsa aforoz olsun” denildi®!.

[ranlilar’in  Suriye ve Filistin’i isgal etmeleri Siiryani ve Misir monofizitlerinin
imparatorlugun diismanlariyla birlesmeleri hususu Heraklius’u (610-641) korkuttu. Bu durum
onu ve Konstantinople Patrigi I. Sergius’un Hiristiyanlar arasinda birligi saglamaya yonelik bir
plan yapmaya gétiirdii. Bu plana gore, ayriligin ortadan kalkmasi, ancak “iki tabiat” doktrinin
elestirmenleri olan monofizitlerle “tek eylem ve tek irade” formiiliiyle varilacak bir uzlagmayla
miimkiin olacakti. Bunu gerceklestirmek maksadiyla 1. Sergius 619 yilinda, Mesih’te tek bir

yoniinden ise bizim tabiatimizdandir. Tki degil bir Ogul’dur. Bir olan yiice Tanr’nin biricik Oglu’nu. Hem
mucizeleri ve hem de elemleri cesede gektigine de inaniyoruz. Fakat O’nu ayiranlar1 veya mezc olmus olarak
inananlar1 yahut da haya olarak sdyleyenleri reddediyoruz. Ciinkii Theotokos’dan giinahtan arimmis olarak
gerceklesen tecessiid (inkarnasyon), Ogul’a fazladan higbir sey katmamustir. ... size bu yazdiklarimiz yeni
bir iman ilan1 degildir. Fakat beyan ediyoruz ki; burada, Kadikdy’de yahut diger herhangi bir konsilde baska
bir fikirde bulunmus olanlar1 veyahut ileride bulunacaklari tamamen lanetliyoruz”. Mehmet Celik, Siiryani
Kadim Kilisesi Tarihi I, s. 217.

2 Celik,a.g.e., s. 216; Louth,a.g.e., s. 10; Aziz S. Atiya, Dogu Hiristiyanligi Tarihi, ¢ev. Nurettin Higyilmaz,
Doz Yayinlari, Istanbul 2005, s. 90-91.

0 Louth, a.g.e, s. 11

81 Louth, a.g.e, s. 11.

29



eylemi savunan bir doktrin énermisti. Bu doktrine gore: “Isa bedenlenmeden sonra, insani ve
ilahi olarak ne iki iradeye ne de iki enerjiye sahipti... Sadece bir iradeye ve enerjiye/eyleme
sahipti”®2. Mesih, tanrisal ve beseri islerini tek bir enerjiyle/eylemle yapar. Zira hem tanrisal
hem de beseri enerji bir ve ayni beden bulmus Logos’dan ¢ikar. Bu monoenerjizm olarak
adlandirilan doktrindi. Bu doktrin Ermenistan, Suriye ve Filistin’de kabul edildi. 631 yilinda
Phasis’li Cyrus Iskenderiye Patrigi ve Misir Valisi yap1ldi®3. Cyrus, hem Kadikdyciiler hem de
monofizitler tarafindan aforoz tehdidinden dolay1 kabul edilebilecegini imit ettigi Kristoloji’ye
dair dokuz boliim ya da beyandan olusan bir anlagsma nesretti. Bunlardan yedincisi Mesih’te tek
bir eylemin var oldugunu kabul etmekte ve bir ve ayn1 Mesih’in ve Ogul’un tek bir theandrik
(tanrisal-beseri) eylemle hem tanrisal hem de beseri olarak calistigin1 kabul edenleri ise aforoz
etmekteydi. Nispeten bir birlik saglamis goriinen bu monoenerjizm anlayisina 633 yilina kadar
Kadikdy’ii kabul edenlerden herhangi bir muhalefet gorilmez. Cyrus 638’de Misir
monofizitleriyle gerceklestirdigi uzlasiyr kutladigi sirada, daha sona Kudiis Patrigi segilecek
olan Sophranius o siralar Iskenderiye’dedir ve Cyrus’un dokuz maddelik metnini okumus ve
heretiklik oldugu gerekcesiyle onu protesto etmis; bununla da yetinmemis Konstantipole’ye
giderek protestosunu Patrig’e de iletmisti.

Sophranius’a sayg1 duyan I. Sergius®* 638’de bir iman Ecthesisi yayinladi. Enerji kavramiin
kullamlmasim yasaklayan® bu Ecthesis’deki yeni ifade “irade/thelama” kavramiydi. O bu
metinde, Mesih’teki “bir” ya da “iki” eylemle/enerji ilgili dilin kullaniminm1 yasaklayarak
Mesih’te tek Tanrisal bir 6zneden s6z etmekteydi. Bu ifade, Mesih’de birbirine zit iki iradenin
varligin1 reddediyordu. I. Sergius, ortaya koydugu bu iman formiiliini Roma Piskoposu
Honorius’a da gonderdi ve Kudiis Piskoposu Sophranius tarafindan onun protesto edildigini
sOyledi. Birligi gerceklestirmeye yonelik bu iman formiiliiniin dogasinin ise, Mesih’in tanrisal
failligi hususundaki birlik oldugunu sdyledi. Mesih’de iki irade oldugunu inanan Papa, L
Sergius’un diisiincelerini ustalikla ifade eden mektubunda yer verdigi seyi tasvip etmis ancak
Mesih’te bir veya iki enerjiden bahsetmekten kaginmak gerektigini; tek enerjiyi reddeden bu
aciklamanin bir tek iradeye veya monotelitizme yol acar goriindiigiine isaret etmistir. Bu bir
anlamda dogruydu, ¢iinkii monotelitizm, monoenerjizmin rafine edilmis halinden baska bir sey
degildi. iImparator Heraklius monotelitizmi, Kadikdyciiler ve monofizitler arasindaki uzlasmayi
gerceklestirecek bir ara¢ olarak gordiigiinden onu, yukarida zikredildigi gibi 1. Sergius

32 Francis Dvornik, Konsiller Tarihi, Iznik’ten II. Vatikan'a, ¢ev. Mehmet Aydin, Tirk Tarih Kurumu
Yayinlari, Ankara 1990, s. 21

33 Aziz S. Atiya, a.g.e., s. 96.

34 Sergius hakkinda bkz. Alexander Kazdhan, “Sergios I, ODB, s. 1878.

% “Hi¢ kimseye kilise babalarindan biri ona gonderme yapmis olsa bile, bir enerjiye atifta bulunmasina izin
verilmez. Cilinkii bazi insanlar onun Mesih’in iki dogasinin reddini gerektirdigine ve sonug olarak da bununla
da iki tabiatin incitildigine inanmaktadirlar. Iki enerjiye yonelik herhangi bir atifta yasaktir. Ciinkii kilise
babalarindan higbiri iki enerjiden s6z etmemistir. Ayrica iki enerjinin kabulii, birbirine zit iki iradenin

kabuliinii gerektirir. Sanki Tanr1 Logos 1stirap ¢ekmeyi istemis ve insanligi onun bu iradesine kars1 ¢ikmis

gibi. Bu ayn1 zamanda birbirine zit iki tane isteyeni 6ne siirer ve bu inangsizliktir, kiifiir ve saygisizliktir”.
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tarafindan kaleme alinan ve kendisinin imzaladig1 bir imparatorluk fermaniyla, Ecthesis ilan
etti®.

Ancak Ortodoks imaninda birligi gerceklestirmek maksadiyla ortaya konulan bu tiirden
yeniliklerden istenilen sonuglar elde edilemedi. Heraklius’un Orta Dogu’daki Bizans eyaletlerini
yeniden fethetmeye yonelik ¢abalar1 bosa ¢ikti. Kristolojik tartigmalardan dolayr imparatorlugun
baskisina maruz kalan bolgeler, buralarin Miisliimanlar tarafindan fethini kolaylastirdilar. Orta
Dogu teker teker Miisliimanlar’in eline gegti. Iskenderiye 642°de fethedildi ve geri almaya
yonelik tesebbiislerine ragmen Bizans, bir daha asla oraya hakim olamadi. Birkag y1l i¢inde ise
dogu eyaletlerinin tamamini kaybetti.

648’de Kudiis Patrigi secilen Sophranius, gelenegi takip ederek kendisinin Ortodoks
oldugunun bir kanit1 olarak diger patriklere bir sinodik mektup génderdi. S6z konusu bu mektup,
literal anlamda Mesih’in eylemlerini “saymadigi miiddet¢e” Sergios I’1n yaymladig1 Psephos’un
(=Karar) otoritesini kabul etse de, ancak monofizitizmi gerektirdigi gerekgesiyle monoenerjizme
siddetle kars1 ¢ikiyordu. Papa Honorius’un parcalar halinde bize kadar gelen ve 1. Sergius’a
gonderdigi ikinci mektubunda daha once tasvip etmis oldugu monotelitizmden Sophranius’un
etkisiyle geri doniislin izleri yer alir. Monotelitizm ana muhalifini Maksimus’da bulmustur ve
her ne kadar altinci ekiimenik konsil olan Konstantinople Konsili’'nde (680-81) Maksimus’un
anlayis1 benimsenerek resmi dogma olarak kabul edilmis olsa da, monotelit karsiti olmak onun
hayatina mal olmustur. Maksimusu’un kristolojisi tamamen monotelitizmin yanlis oldugunu
ortaya koyan bir 6zellige sahip oldugundan bu anlayisin temel 6zelliklerinden kisaca da olsa,
maddeler halinde zikretmek Maksimus’un kristolojisinin oturdugu zemini goérmek acisindan
faydali olacaktir. Zira onun Kadikdy Konsili’nden hareketle gelistirdigi kristolojinin konusu
tamamen bu monotelit yaklagimi redd baglaminda gelistirilmistir.

Monotelizmde, Mesih’deki irade hypostasise atfedilir; ayni sahista zit iki iradenin varligi
imkansiz oldugu kabul edilir; irade ve iradenin nesnesi birbirine karistirilir. Irade kuvveti ve
onun kullanimi karigmistir; irade sentetiktir; tabiat ve hypostasis birbirine karigmistir; beseri
irade, tanrisal irade tarafindan harekete gecirilir; beseri irade, ayrilmistir; irade, maksatlidir®’.

Kutsal Ruh/Ruh’ul-Kudiis

Teslis inancinin {i¢lincli unsurunu kutsal ruh olusturur. Kutsal ruhun tanrisal bir nitelige
sahip oldugu III. yiizyilin etkili Hiristiyan teologu olan Origen tarafindan savunulmus olsa da,
325 Iznik konsilinde ona da inanmanin imanin bir riiknii oldugu ilan edildi. Ancak, Baba ve ogul
ile ayn1 cevherden olup teslisin iigiincii unsuru olusu 381°de I. Istanbul Konsili’nde kabul edildi.
Ruhulkudiis’iin teslisin iiglincli unsuru olarak kabul edilmesinde etkili olanlar, Kapodokyali
Kilise Babalar1 olarak bilinen Kayseriyali Basil, Nazinsuslu Gregory ve Nyssali Gregory’dir.

Kutsal Ruh ilk olarak Isa, Yahya tarafindan vaftiz edildigi Urdiin nehrinde bir giivercin
seklinde onun flizerine inmistir. Kutsal Ruh, babanin oldugu her yerde bulunur. Sembolii
giivercin olan Kutsal Ruh insanlara, vaftiz ile gelir. Babadan ¢ikar, ogulda bulunur ve oradan
biitiin insanlara verilir. Tanr1 biitiin islerini bu ruh ile icra eder; gii¢ ve kudretini onun vasitasiyla
gosterir. Peygamberlere, azizlere ve iyl insanlara tanrmin sesini duymalarini saglayan odur.
Kiliseyi, konsilleri ve Incil yazarlarmi hatadan koruyan da odur.

% Louth, a.g.e, s. 14; Celik, a.g.e, s. 21-22; Thimothy .E. Gregory, “Monothelitism” ODB, 1401
37 Bu maddeler ve onlar hakkinda ayrintili bilgi igin bkz. Butler, a.g.e, s. 189-261.
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Bu iic¢li yani Baba, Ogul ve Kutsal Ruh ilah olmak hususunda birbirlerini miisavidirler.
Aralarinda bu bakimdan bir 6ncelik ve sonralik yoktur. Sahsiyet (hypostasis/ukniim) olarak fakli
olarak goriinseler de, tanrilik 6zii bakimindan aynidirlar. Ancak siralamada her zaman Baba ilk
basta yer alir. Genel olarak bu iiclii ayirimin bir is bdliimiinden kaynaklandigi sdylenir: Baba
kainat1 yaratmis; Ogul giinahin yol actig1 kolelikten insanlart kurtarmak icin kendini feda
etmistir. Kutsal Ruh insanlarin kalbine ilahi sevgiyi ilham edendir. Bu iglii anlayis bazen,
ozellikle de Miisliimanlarin bu anlayisin ¢ok tanricilik oldugu seklindeki elestirilerine bir
karsilik olmak iizere tanrinin sifatlar1 seklinde anlagilmasi gerektigi de sOylenir.

Tecessiim/d Anlayisi,

Tanri’nin Isa Mesih’te bedenleserek, yeryiiziinde yasadigi inancini ifade eder. Tanr1 kendi
oglunu, insanlarin isledikleri glinaha kefaret olmak {izere, yeryliziine inmesine ve bir insan
bedenine biiriinmesine izin vermistir. Bu biiriinme de, Isa tanrisal niteliginden oldugu gibi, ,
insani niteliginden de bir sey kaybetmemistir. Insani niteliginden higbir sey kaybetmedigi
diisiincesi iizerindeki vurgudan maksat, ise onun kurtulus hususunda oynadigi rol hususunda
insana Ornek olabilmesi i¢in insani niteligini muhafaza etmesi gerektigi anlayisindan
kaynaklanir.

Vaftiz

Vaftiz anlayisini, Hiristiyan ibadetleri bagligi altinda, sakramentlerden bahsederken genis bir
sekilde ele alinacaktir.

Oliilerin Dirilisi ve Ote Diinya Hayat

Orta dogunun kiiltleriyle karismis olsa da, yukarida yer yer vurguladigimiz gibi Yahudi bir
kokenden gelen ve ondan tam olarak bagimsiz olmaya yonelik biitiin ¢abalarima ragmen

Hiristiyanlik Yahudiligin bir takim 6zelliklerini hala devam ettirmektedir. Bunlardan birisi de,
6limden sonraki hayat ve orada insanlarin karsilasacaklari durumdur.

Adil olan Tanri, her amelin karsilifin1 verecektir; iyileri miikafatlandiracak ve kotiileri ise
cezalandiracaktir. Bu diinya hayatinda Tanriya inanan miimin insanlar, bu diinyada sikinti i¢inde
yasarken onu reddeden, O’nun istediklerini yerine getirmeyen kisiler refah ve mutluluk i¢inde
yasamaktadir. Bu yiizden insanlarin inanan ve inanmayanlari, bu diinyada yaptiklarinin tam
karsiligini 6te diinyada alacaklardir.

Oliimden sonra bedenden ayrilan ruh bu diinyada yaptiklarina uygun bir hal icinde bulunur.
Bu da, yaptiklarina uygun bir derecelenme i¢inde gergeklesir. Bazilar1 i¢in oliiler nihai olarak
cezalandirilmadan ya da miikafatlandirilmadan 6nce, berzahta yani cennet ve cehennem arasinda
bir yerde kalirlar. Limbo olarak adlandirilan bu yerde, vaftiz edilmeden asli giinah iizere 6len,
ozellikle ¢ocuk olarak olen kimseler bulunurlar. Ciinkii, bunlar giinah islemedikleri i¢in
cehenneme, sevap islemedikleri i¢inde cennete giremezler. Bu ikisi arasinda kalirlar.

Tam temizlenmedikleri ve kefareti verilmeyen kiiclik gilinah sahipleri ise, purgatorye
giderler. Burada arindiktan sonra cennete giderler. Katolikler tarafindan kabul edilen, ancak
Protestanlar tarafindan Yeni Ahit’te bu inanca gonderme yapacak ifadeler bulunmadig: i¢in
kabul etmedikleri bu yerde bulunan kimselerin geride kalan akrabalarinin onlarin ruhlart i¢in
yaptiklar1 dua, ayin ve verdikleri sadaka ve yardimin faydasini goriirler.

Biiyiik giinah isleyenlerle iman sahibi olmadan 6lenler 6liimden sonra cehenneme giderler.
Burada giinahlarinin yapisina uygun olmak iizere ii¢ tiir azapla karsilasirlar: Tanri’y1 goérme
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zevkinden mahrum kalirlar. Atesle cezalandirilirlar; seytan ve glinahkarlarla kalirlar. Kendilerini
Olmeyen bir kurt siirekli olarak kemirir. Bu azaplar ebedidir.

[sa’dan once onu gormeden ve dolayisiyla ondan habersiz ve ona iman etmeden 6len
kimselerin de ebedi cehennem azabina ducar olacaklar1 kabul edilmekle birlikte, bu insanlarin
kabul etmemeleri onlarin kendi tercihleriyle olan bir sey olmadigindan, cehennemde kaldiktan
sonra tovbe ederek bagislanma imkanlarinin oldugunu kabul eden kisiler de vardir.

Hem purgotoryde hem de cehennemde aci ¢ekerek azap goren ruhtur; bedenin Gliimiiyle
birlikte toprak olarak yok olur. Ancak, nasil Mesih Oliiler arasindan dirilerek kalkti ise ayni
sekilde biitiin oliiler de diriltilecektir. Boylece de ebedi nimet ve ceza yalnizca ruha degil, aynm
zamanda bedene de tatbik edilecektir. Cennete girenlerin bedenleri geng ve ding olacak; ihtiyar
ve kiiclik olanlar da gen¢ olarak diriltilecektir. Bu dirilis sonrasinda bedenler, dliimsiiz ve
bozulmaz olacaktir (Korintlilere I. Mektup 15/42).

Bu dirilis genel olarak konusuldugunda Tanriya; ancak daha hususi bir sekilde Ogul’a ve
dolayli bir sekilde de Kutsal Ruh’a atfedilir. Dirilisten sonra nihai yargilama baslayacak ve bu
yargilamay: ikinci kez yeryiiziine inecek olan Mesih Isa yapacaktir. Asil hakim kendisi olmakla
birlikte bagkalar1 da bu hususta kendisine yardim edecektir. Protestanlar da, bu diisiinceyi, ona
herhangi ciddi bir ilave olmaksizin kabul ederler. Dispensionistler gelecekte gerceklesecek bir
yargilamaya inanmakla birlikte bunun ¢ogul sekilde s6z ederler. Onlara gore biri Mesih’in ikinci
gelisinde, ikincisi Mesih’in vahyinde ve bir digeri de diinyanin sonunda olacaktir.

Mesih’in ikinci kez gelisiyle ve seytanin hakimiyetinin sona ermesiyle baslayacak olan bin
yillik mutluluk/saadet donemi (milenyum) baglamadan 6nce, bunun alameti olan bir takim seyler
yasanacak, vukuu bulacaktir. Bunlar arasinda, Incil’in dgretisi biitiin insanlara nakledildikten
sonra dinden dénme olaylari, savaglar, salgin hastaliklar, sahte peygamberler, tabii afetler, ahlaki
bozukluklarin ¢ogalmasi gibi vebir takim olaylar zikredilebilir. Deccal/anti-christ/Mesih karsitt
cikarak (Yuhanan’nin I. Mektubu 2/18, 22; II. Mektubu 7) harikulade seyler yaparak bir ¢ok
insan1 kendisinin beklenen Mesih olduguna inandiracak (Matta 24/34; Yuhanna 5/34); Yeciic ve
Mecliic kavmini inananlara karsi toplayacak. Hakimiyeti 3.5 yil siirecek ve hakimiyet ilahi
miidahale sonunda yikilacaktir. Arkasindan giines ve ayin 15181 soner yildizlar gokten yeryiiziine
diiserler. Bunun arkasindan Insan Oglu/isa bulut iginde biiyiik bir ihtisamla gokten yeryiiziine
iner ve insanlar onun bu inisini goriirler. Biitliin insanlar1 etrafinda toplar iyileri sag yanina,
kotiileri sol yanim yerlestirir. Sagdakileri cennete ve soldakileri ise cehenneme gonderir. Bu son
hiikiim gilinlinlin arkasindan, hali hazirdaki yer ve gok yeni yer ve gége doniisiir ve dogruluk
hakim olacaktir.

Yeryiizli her tiirden koétiiliikten arindirildiktan sonra “Yeni Kudiis” gokten yere iner ve yerle
gok birlesir. Artik gece olmayacagi icin giinese ihtiyag kalmayacaktir. Insanlarin mevcut
organlar1 yalnizca siis amagli ve Tanr1’ya hamd i¢in varliklarin1 devam ettireceklerdir. Her taraf
yemyesil bahgeler olacak hayvanlar ve bitkilere miikemmel bir sekilde var olacaklardir.

Yahya kendi tebligi sonun yaklastigi hususunda oldugu gibi Isa Mesih’in tebligi de ayni
minval {izere olmustur. Bu yiizden, Isa Mesih’in ilk donem inananlar1 onun vefat edip dirilmesi
ve semaya ylkselmesinin arkasindan kisa bir siire sonra tekrar geri donecegi ve kiyametin
baslayacagi hususunda kesin bir kanaat sahiptiler. Pavlus’un yazdigi ilk mektup olan ve
yaklasik ms. 52 olarak kabul edilen mektupta hala Isa Mesih’in ikinci gelisinin gok yakin,
gecenin, hirsizin gelmesi gibi ansizin olacagi; bunun sonucu olarak Oliilerin dirilecegi ve o
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zaman yasayanlarin hem Isa Mesih’in ikinci gelisine hem de 6liilerin dirilisine taniklik edecegini
yazmaktadir. Ancak zamanla hem Pavlus’un kendisi ikinci gelisin hemen gerceklesecegi
diisiincesinden sonraki mektuplarinda vazge¢cmeye basladigi gibi, daha sonra kilise de zaman
zaman kendisinin beklenen Mesih oldugunu sdyleyen insanlarin yol agtiklart karmasadan ve
inananlarm bu kisiler tarafindan kullanilmasina bir son vermek maksadiyla Mesih’in gelisini bir
Pazar giinli olmak iizere, belli olmayan bir tarihte gergeklesecegini kabul etmistir. Ancak ikinci
gelis Hiristiyanlar i¢in ¢ok onemli bir inan¢ oldugundan, batida ortaya ¢ikan ve mezhepler ve
yeni dini harekeler basligi altinda kismen de olsa kendilerinden s6z edecegimiz bir takim dini
hareketlerin ortaya ¢ikis gerekceleri Mesih’in gelecegini onceden tahmin etme ve ona gore
yapilanma diislincesinden kaynaklanmistir (Burada ele alinan konular i¢in bkz. Suat Yildirim,
Mevecut Kaynaklarina Gore Hiristiyanlik, Diyanet Isleri Baskanlig: Yayinlari, Ankara 1988).
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HIRISTIYAN KUTSAL KiTAPLARI

Hz. Isa higbir zaman kendisini, mevcut Yahudi geleneginden ayri bir inancin baslaticist
olarak gormemistir. Mesaisinin biiylik bir kismini hatta tamamini1 Yahudilere yoneltmis ve
Yahudi olmayanlarla ilgilenmemistir. Kendisi boyle yaptigi gibi, talebelerinden de,
Yahudilerden baskalarina, mesela Samirilerin bulundugu yerlere ugramamalarini 6giitlemistir.
Birincil gérevinin “Israil’in kaybolmus koyunlar1” oldugunu ifade etmistir. Ibadet ve mesajini
insanlara ulagtirmak i¢in gittigi yerler, sinagoglar ve Kudiis’teki mabet oldugu gibi; yaptig
konusmalar ve vaazlarinda kendisine atifta bulundugu yegane kutsal metin, Yahudilerin
kullandiklar Kitab-1 Mukaddes’ten ibaretti. isa yeni bir mesaj getirmedigi gibi, yeni bir kitap da
getirmemisti. O, Kitab-1 Mukaddes’i degistirmek i¢in degil, onu tamamlamak i¢in geldigini
sOyler “Sanmayin ki ben Yasay1 veya Peygamberleri Yikmak i¢in geldim; yikmak i¢in degil
tamamlamak icin geldim” (Matta 1/13-29). Hatta “Yasa”nin bir par¢asinin degismesindense
gokten diisiip param par¢a olmanin daha iyi olacagim ifade eder. Incillerde yer alan Isa’nin
sozlerine bakildiginda kutsal kitap atiflarinin doneminde Yahudiler tarafindan kullanilan Kitab-1
Mukaddes’in Yasa, peygamber ve Kitaplar kismi1 oldugu agik bir sekilde goriilecektir. Onun
Yahudi kutsal kitaplarina karst tavrinin, dénemindeki Yahudi rabbilerinden tek farki, bu
kitaplarda yer alan metinlerdeki ifadeleri “size derim ki” tarzinda so6zlerle, Kitab-1 Mukaddes’te
yer alan metnin daha ¢ok ahlaki bir yorumunu 6ne ¢ikarmak, Yahudilerin Yasa’nin kuru, kuralc
yorumunu elestirmekten ibarettir. Bunu Sept giinii yasagini talebelerinin ihlal etmesinden dolay1
yerilmesine, “Insan Sept giinii i¢in degil, Sept giinii insan i¢in yaratildi (Matta 2/26)” seklinde
verdigi cevap da agikca gérmek miimkiindiir.

Isa’nin Yahudi kutsal kitabina kars1 s6z konusu tavr1 dliimiine kadar devam etmistir. Onun
Olimiinden sonra ise talebelerinin Yahudi kutsal kitabina karsi bakislar1 da iistatlarininkini
sirdiirmekten ibaret olmustur. Onlar da, Yahudi mabedine devam ediyor ve oradaki
ibadetlerinde Yahudi kutsal kitabin1 kullaniyor ve onun Ogretilerini hayatlarinda devam
ettiriyorlardi. Ellili yillardan itibaren Pavlus’un mektuplarinda Yahudi kutsal kitabinin, genel
olarak onun birinci kismini olusturan Tevrat/Yasa ismini kullanmakla birlikte biitiin kutsal metin
kiilliyatina yonelik olarak ileri siirmeye basladigi elestirilerin varligina ragmen, Isa’nin
talebelerinin Kitab-1 Mukaddes’e kars: tavirlar1 degismeden devam etti. Onlar da, Isa gibi
kendilerinin oldugunu diisiindiikleri inanglari ya da Hz. Isa’min oldugunu kabul ettikleri

35



Mesihligine yonelik mesrulastirici atiflar1 hep Kitab-1 mukaddes’te buluyor ve Isa’nin mesajimin
mesruiyetini ondaki atiflara dayandiriyorlardi.

Hiristiyanlarin Yahudilerden ayr1 bir kutsal metin arayisi, muhtemelen Mabed’in ikinci kez
Roma imparatoru Titus zamaninda 70 yilinda yikilmasindan sonra bagladi. Cilinkii mo. 66
yilinda Yahudilerin Romalilar1 karsi baslattiklar1 isyanin bir sonucu olarak Kudiis’iin
kusatilmasi1 ve Yahudilerin yenilgisiyle sonuc¢lanmasi sirasinda, Romalilar Hiristiyanlar
kokenlerinden dolayr Yahudi muamelesi yapmis, Yahudiler ise savasta kendilerinin tarafinda
olmayan Hiristiyanlar1 kendilerinden saymamis buna uygun olarak da onlart diglamiglardir. Bu
iki arada bir derede kalmadir ki, aslinda o zamana kadar Yahudi dini hareketleri i¢inde bir
hareket olarak varligin1 devam ettiren Hiristiyanlarin Yahudilikten ayr1 bir din, Hiristiyanlik
olarak ortaya cikisinin baslangic noktasini olusturur. Hiristiyanlarin bugiin bilinen Incilleri
kaleme alinma tarihleri ms. 70 ve sonrasi olusu da, Incilerin kaleme alinma siirecinin bu ayrilik
sonrasinda basladiginin en 6nemli gdstergelerinden biridir (Bkz. Karen Armstrong, Incil, Versus
Yayinlari).

Yukarida yazilan ve Hiristiyanlarin kendilerine has bir kutsal metin kiilliyatinin olmamasinin
bir gerekcesi olarak zikredilebilecek olan Isa’nin kendisini yeni bir mesaj/din ve bu yiizden de
yeni bir kutsal kitap getirdigini diisiinmemesi; bu ylizden kutsal kitap olarak Kitab-1
Mukaddes’i/Yahudi kutsal kitaplarin1 kullanmasi ve talebelerinin de onun bu uygulamasini
devam ettirmesine, Yahudiler arasinda yaygin olan kutsal kitaplarin sifahi olarak nakledilmesi
gelenegi de ilave edilebilir. Isa sonrasindaki durum icin daha da énemli bir gerekce olarak ise,
Hiristiyanlar arasinda, kendileri yasarken Isa’min yeniden diinyaya donecegine dair giiglii
beklenti sdylenebilir. Ciinkii bu ikinci doniis beklentisi, Hiristiyan cemaatin giindelik hayatlarina
da; mal miilk sahibi olmamak, var olan mallarin satilmasit ve elde edilen gelirlerin cemaat
tarafindan ortak olarak tiiketilmesi ve Pavlus’da oldugu gibi evliligin istenir bir sey olmamasi
seklinde yansimaktaydi.

Hiristiyanlik yukarida goriildiigii gibi ellili yillardan itibaren Kudiis disina ¢ikmaya baslamis
ilk ciddi topluluk Antakya’da tesekkiil etmisti. Pavlus’un gayretleriyle Selanik’te, Korint’te
Galatya’da, Efes’te Hiristiyan cemaatler/kiliseler meydana gelmisti. Hatta Roma’da bu tiirden
bir cemaat bulunmaktaydi ve Pavlus’un en 6nemli mektuplarindan birisi onlara yazilmist.
Pavlus kendisi tarafindan kurulan bu cemaatlerin ihtiyaclarin1 karsilamak, ortaya c¢ikan
tartismalar1 sonlandirmak ve kendisine yonelik elestirileri cevaplayarak cemaatin varligini
devam ettirmesini saglamaya yonelik mektuplar gondermistir. Gonderdigi bu mektuplarin baska
cemaatler tarafindan da okunmasini tavsiye etmistir. Pavlus’un bu mektuplar1 disinda yazil
olarak dolasan baska bir sey s6z konusu degildir.

Yetmis sonrasinda Hiristiyanlarin dagilmasi; Hz. Isa’min sézlerini sifahi olarak nakleden
havarilerin ortadan kalkmaya baslamasi ve az oOnce de sOylenildigi lizere, Hiristiyanlarin
Yahudilikten kopmasi ve miistakil bir cemaat/din, Hiristiyanlik halini almaya baslamasi;
Hiristiyanlarin kutsal kitap ihtiyacin1 karsilayacak sekilde Hz. Isa’nin sozlerinin kayda
gecirilmesini  zorunlu hale getirmistir. Ciinkii Yahudilikten ayr1 bir dine sahip olan
Hiristiyanlarin giindelik hayatlarini nasil diizenleyecekleri ve evlilik, bosanma, sabat/sept giinii,
yiyecek kurallari, oru¢ vb. bircok konuda Hiristiyan cemaatlerin nasil bir tavir takinacaklari
hususunda kendilerine yol gosterecek kurallara ihtiyag duymaya basladilar. Iste hem Inciller
hem de Hiristiyan kutsal metin kiilliyatinda yer alan Oteki metinler bu ihtiyaci karsilamak
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maksadiyla kaleme alinmaya baslamistir. Misyonerlik faaliyetine katilanlarin konugmalarinda
daha 6nce sifahi olarak kullandiklari Hz. Isa’ya atfedilen sdzlerin ve eylemleri toplayan
metinlere, 6zellikle de yazili kiiltiiriin hakim oldugu Yunan ve Roma vatandaslarinin bulundugu
yerlerde ihtiyag duyulmaya baslanmasi da bir baska sebep olarak da zikredilebilir.

Yahudilikten ayrilarak miistakil bir din haline gelmesi ve miistakil bir kutsal kitaba ihtiyag
duymus olmasi, Hiristiyanlarin Yahudi kutsal kitaplariyla olan iliskilerini tamamen kestikleri
anlamma gelmemektedir. Isa Hiristiyanlar i¢in beklenen mesihtir. Bir mesihin gelecegi ve onun
tasimas1 gereken Ozelliklerin ne oldugu ise Yahudi kutsal kitaplarinda, 6zellikle de Babil
stirglinii sonrasinda kaleme alinanlarda (Daniel ve Yesaya gibi metinlerde) bulunmaktadir. Bu
yiizden Yahudi kitaplar1 olmaksizin, 6zellikle Yahudi kokenli kimselere Hz. Isa’nin mesih
oldugunu ispat etmek miimkiin degildir. Yani, Yahudi kutsal kitaplarinda yer alan ve gelecekte
ortaya c¢ikacak olan mesihle ilgili kehanetleri ve tasimasi gereken sifatlar1 ortadan
kaldirdigimizda Hiristiyanlik denen bir din olmayaca@ gibi, Hiristiyan kutsal kitaplarinda
bulunan ve énemli bir yekln tutan Yahudi kutsal kitaplarina yonelik atiflar da havada kalacak,
anlamim yitirecektir. Bu yiizden de, diinya dinleri arasinda benzeri bulunmayacak bir sekilde
Hiristiyanlik bir bagka dinin, Yahudiligin kutsal kitaplarin1 kendi kutsal kitaplarinin bir pargasi
haline getirmistir. Yahudi kutsal kitaplarin1 kendi kutsal kitaplari haline getirirken onlar
tarafindan kullanilan siray1 da degistirmis ve Hz. Isa’min gelisinin miijdecisi olarak kabul ettigi
ifadenin “Rabb’bin biiyiik ve korkung giinii gelmeden &nce size peygamber ilyas’
gonderecegim. O Dbabalarin yiireklerini ¢ocuklarina, c¢ocuklarin yiireklerini babalarina
dondiirecek. Oyle ki, gelip iilkeyi lanetleyerek yok etmeyeyim (Malaki 4/5)” yer aldigi Malaki
kitab1, Yahudi kutsal kitabinin ikinci boliimii olan Neviim’deki on iki peygamber igindeki
yerinden almarak Incillere gegis olarak Ketuviim béliimiiniin sonuna konulmustur.

Hiristiyan kutsal kitap kiilliyati iki kisma ayrilir: Eski Ahit ve Yeni Ahit. Birinci kisim
Yahudi, ikinci kisim ise Hiristiyan kutsal kitaplarindan olusur. Hiristiyanlar Tanri’nin Hz.
Ibrahim, Hz. Musa ile ve bir ahit yaptigim ve Hz. Isa de yeni bir ahit/antlasma yaptigmi kabul
ederek, eski ahitlerden olusan metinlerin bulundugu kisma Eski Ahit ve Hz. Isa ile yapilmis
ahdin/antlagmanin sonucu olarak olustugunu kabul ettikleri metinler kiilliyatina ise Yeni Ahit
adin1 vermislerdir. Tanrmin yeni bir ahit/antlasma yaptigini ise Yeremya 31/30-34’deki metne®®
dayandirirlar.

Bu giin yirmi yedi kitaptan olusan Yeni Ahit iInciller, Resullerin Isleri, Mektuplar ve
Vahiy/Apokalips/Esin boliimlerden olugsmaktadir.

Inciller Resulle Mektuplar Vahiy/Apokalips/Esi

Matta’ya Géore Incil (80) rin Isleri Pavlus’un Mektuplar n (96)

38 “Herkes kendi sugu yiiziinden dlecek. Koruk yiyenin disleri kamasacak. ‘Israil halkiyla ve Yahuda halkiyla

Yeni bir antlasma yapacagim giinler geliyor’ diyor Rab, ‘Atalarimi Misir’dan ¢ikarmak igin ellerinden
tuttugum giin onlarla yaptigim antlagsmaya benzemeyecek. Onlarin kocasi olmama karsin, bozdular o
antlasmami1’ diyor Rab. ‘Ama o giinlerden sonra Israil halkiyla yapacagim sudur diyor’ Rab, ‘Yasami
yerlestirecek, yiireklere yazacagim. Ben onlarin tanrist olacagim, onlar da benim halkim olacak. Bundan
bdyle kimse komsusunu ya da kardesini, Rab’bi taniym’ diye egitmeyecek. Ciinkii kiigiik biiylik hepsi

taniyacak beni’ diyor Rab. ‘Ciinkii suglarini bagislayacagim, giinahlarini artik anmayacagim®.
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Markos’a Gore
Incil(70°den sonra)

Luka’ya Gére Incil (80)

Yuhanna’ya Gore Incil
(90-110)

Romalilara Mektup (56-57)
Korintlilere I. Mektup(55, 57)

Korintlilere 1. Mektup(55,
57)

Galatyalilara Mektup(52, 53)
Efeslilere Mektup (56-56)
Filipelilere Mektup(56-57)
Koleselilere Mektup(61-63)

Selaniklilere 1. Mektup(52,
53)

Selaniklilere 1l. Mektup(52,
53)

Timoteyus’a [.Mektup
(70°den once)

Timoteyus’a  II.  Mektup
(70°den once)

Titus’a Mektup (70°den Once)
Filumun’a Mektup ()

ibranilere Mektup (70’den
once)

Yakub’un Mektuplan
Yakub’un I. Mektubu
Yakub’un II. Mektubu
Petrusun Mektuplar:
Petrus’un [.Mektubu
Petrus’un II. Mektubu
Yuhanna’nin Mektuplar
Yuhanna’nin I.Mektubu
Yuhanna’nin II. Mektubu
Yuhanna’nin III. Mektubu
Yahuda’min Mektubu

Yirmi yedi metinden olusan kitaplar bazen de tarihi metinler dort Incil; talimi metinler yirmi

bir mektup ve vahiy olmak tizere ii¢ grup halinde de ayrilirlar.

Apokriflik ve Apokrif Inciller

Yukarida zikredilen Hiristiyan kutsal metin kiilliyati, kilise tarafindan bugiin kabul edilen
metinlerden olusmaktadir ve bunlara kanonik metinler denmektedir. Bunlar disinda kalan ve
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benzer basliklar1 (yani, incil, resullerin isleri, mektup ve vahiy) tasiyan baska metinler de vardir.
Ancak belli bir tarihten sonra listede yer alanlar diginda kalan metinler kilise tarafindan, “resmi
olarak kabul edilmemis, sahihligi siipheli/gizlenmig” anlaminda apokrif metinler olarak
adlandirilirlar. Bunlardan Incil adimi tastyanlara: Ebiyonitlerin Incili, Ibranilerin Incili, Thomas
Incili ve Hz. Isa’nin ¢ocuklugunu ele alan cocukluk Incilleri 6rnek olarak verilebilir. Bu
Incillerden mesela Ebiyonitlerin Incili, Yahudi-Hiristiyan gelenegin ortaya cikardigi bir Incil
olup ms. 150’ li tarihi oldugu kabul edilir. Thomas Incili gnostik kokenli bir Incil oldugu
sOylenmekle birlikte, bazilar1 tarafindan, Matta, Markos ve Luka’nin kullandigi ancak
giiniimiize kadar gelmeyen, Isa’nin sdzlerini igerdigi kabul edilen ve Almanca ‘“kaynak”
anlamina gelen Quello’nun kisaltilmis hali olan Q ile sembollestirilen Incil oldugu da
soylenmektedir. Bu Incil, Misir’in Nag Hammadi bdlgesinde ortaya ¢iktig1 igin Nag Hammadi
Literatiirii olarak adlandirilan, biiyilk kismi itibariyle gnostik oldugu kabul edilen metinler
icinde bulunmus ve yaymlanmis olup, Hz. Isa’ya atfedilen 114 sozii igermektedir. Mevcut
haliyle séz konusu Incilin ms. 150°1i yillarda kaleme alindig1 kabul edilir. Cocukluk Incilleri ise,
resmi olarak kabul edilmis olan Incillerde yer almayan Hz. Isa’min cocukluk donemi ile
bilgilerin yer aldigi metinlerdir. Bu metinlerin bir kism1 Siiryanice olarak yazilmiglardir. S6z
konusu Incillerin igeriginde Kuran’da Hz. Isa’ya atfedilen camurdan kuslar yapip onlara can
vermenin i¢inde bulundugu bircok mucizeye yer verilir.

Resullerin Isleri’ne Benzeyen Apokrif Metinler

Resullerin Islerinin benzeri olan birkac apokrif metin vardir. Bunlardan biri Pavius 'un Isleri
olarak bilinendir ve ikinci yiizyilin ortalarina aittir. Yine ayn1 doneme ait olan ve Yuhanna nin
Isleri adim tastyan bir metin vardir. Keza daha geg bir doneme ait olmak iizere Petrus un ve
Thomasn Isleri adli apokrif yazilar da bilinmektedir. Thomas’in Isleri Siiryani kilise
kaynakhidir. Bu iki metin tiiriiniin yani Inciller ve Resullerin Isleri tiiriiniin zikredilen
apokriflerinin yani sira mektup ve Vahiy tiirli apokrif metinler de vardir.

Pavlus’un Mektuplar

Yeni Ahit metinlerinin en 6nemlileri olan Incilleri ayrintili olarak ela almadan dnce, en az
onlar kadar 6nemli olan Pavlus’un mektuplarindan da kisaca s6z edilebilir. Hiristiyan kutsal
kitap kiilliyatin1 olusturan metinlerden en eskileri stiphesiz Pavlus’a ait olan mektuplardir. Bu
mektuplar i¢in de en eski olani ise, Selaniklilere I. Mektuptur. Her ne kadar Yeni Ahit’te
Pavlus’a on dort mektup izafe edilmekteyse de, bunlardan (ona aidiyeti tartismali olan
Efeslilere, Koleselilere, Timoteyusa 1. 1I. Ve Titus’a Mektup’un diginda kalan) sekiz tanesi
bugiin genel olarak onun kabul edilir. Pavlus’un mektuplar1 daha 6nce de kisaca s6z edildigi gibi
kendisi tarafindan kurulan kiliselerle olan iliskilerini siirdiirmek, onlar icinde ortaya cikan
problemleri halletmek maksadiyla kaleme alinmis metinlerdir; yani belli sartlarda kaleme
alinmis metinler olup, sistematik bir diislincenin iiriinii olan seyler degildir. Pavlus’un
mektuplarinin bagka Kkiliseler tarafindan da okunmasi gerektigine dair bizatihi kendisinin
tavsiyesi vardir. Bu yiizden bu mektuplarin, en azindan onun tarafindan kurulmus olan cemaatler
arasinda tedaviilde oldugunu sdylemek miimkiindiir. Petrus’un Pavlus’un mektuplarina atifta
bulunmasi (Petrus’un II. Mektubu 3/16); Romali Clement’in (ms. 95) Korintlilere yazdigi
mektupta (Clement’in I. Mektubu 46/1) ve Ignatius’un (ms. yak. 110) Efeslilere yazarken
Pavlus’u ve Polycarp’in Filipelilere yazarken Pavlus’un da onlara mektup yazdigini hatirlatmasi
bu tarihler itibariyle Pavlus’un mektuplarinin yaygin bir kullanima sahip oldugunu gosterir.
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Ancak Pavlus’un mektuplarinin bilindiginin isareti olan bu bilgiler, Petrus’un mektubu disinda
kalanlarin hepsi ms. 90 sonrasidir.

Bu mektuplarin ne zaman bir araya getirildigi hususunda farkli teoriler olmasina ragmen;
kanonik Incillerin hicbirisinin ve ¢ogunlugu itibariyle Pavlus’un faaliyetlerinin bir anlatis1 olan
Resullerin isleri’nde Pavlus’un mektuplarina agik atiflarin bulunmamas: onlarin bu metinlerin
kaleme alindig1 miladi birinci ylizyilin sonuna kadar bir araya getirilmediginin bir isareti olarak
kabul edilebilir. Son olarak mektuplarla ilgili olarak, Pavlus’un mektuplar1 da dahil Yeni Ahit
metni iginde yer alan diger mevcut biitiin metinlerin Yunanca olarak kaleme alindig ifade

edilebilir.
Resmi Inciller ve Olusum Siirecleri

Getirdigi bir haberden dolayr bir kimseye verilen “miijdelik, miikafat” anlamina gelen
Yunanca “evangelion” kelimesinden tiireyen Incil kelimesine gelince, daha sonra “miijde,
haber” anlamma, oradan da Hz. Isa’nin “tebliginin 6zeti” ve “onun hayatr” anlamini ifade
etmeye baslar. Buradan da, “Hz. Isa’nmn hayatin ve tebligini yaz ile kaydeden kitaplar” ve bunu
yazan kimselere ad olarak da “Evangelist/Incilci” denilmistir.

Bugiin biitiin Hiristiyan kiliselerce sahih olarak kabul edilen, yukarida da zikredildigi tizere
dort Incil vardir: Matta, Markos, Luka ve Yuhanna. Hz. Isa’nin hayatin1 ve sozlerini iceren
metinler olsalar da, onlarin ne tam yazilis tarihleri ne tam olarak kimler tarafindan yazildiklar
bilinmemektedir. Binlerce yildir bu metinlerin bugiin bildigimiz sekliyle Hiristiyanlar tarafindan
Matta, Markos, Luka ve Yuhanna’ya atfedilmis olmalari, bu tarih ve yazarlik meselesini
cozmemektedir. MO. 52-60 sonrasi bir donem icinde yazilmis olan Pavlus’un mektuplarinda
Incil kelimesine yer verilmis hatta, Pavlus “Tanrmin Incili, Mesih’in Incil’i, Pavlus’un Incili”
gibi kavramlar kullanmis olmasina ragmen bunlardan higbirinde yazili bir metin anlaminda
Incil’i kastetmez. Matta ve Markos’un metinlerinde de yazili anlamda bir Incil’e génderme yer
almaz. Hz. Isa’nin hayatin1 ve sdzlerinin kaleme alindigina dair ilk bilgi Luka’nin incilinde yer
alir:

“Sayin Teofilos,

Bir¢ok kisi aramizda olup bitenlerin tarih¢esini yazmaya girigsmistir. Nitekim baslangictan
beri bu olaylarin gorgii tanig1 ve Tanr1 séziiniin hizmetkar1 olanlar bunlar1 bize iletmislerdir. Ben
de tiim bu olaylar1 ta basindan 6zenle arastirmig biri olarak bunlar1 sana sirasiyla yazmayi uygun
gordiim. *Oyle ki, sana verilen bilgilerin dogrulugunu bilesin” (Luka 1/1-3). Luka sonrasinda
kaleme alindig1 genel olarak kabul edilen Yuhanna Incil’inde de kendisinden dnce yazilmis sey
anlaminda higbir Incil’e génderme yapmaz. Tekil anlaminda Incil’e yonelik en eski atif miladi
birinci ylizyilin sonuyla tarihlenen ve kiigiik bir kilise egitim kitab1 olan Didachede (ya da On iki
Havarinin ~ Ogretisi) bulunur. ikinci atif, Antakyali Ignatius’un (ms.35/50-98/117)
Filedelfiyalilara yazdigi mektupta, insanlarin, Eski Ahit’de bulmadiklari miiddetge Incil’de
bulduklar1 seye inanmadiklari ifadesinde yer alir. ilk defa yazili Incillerden birinin, Matta’nin
ismi ise ikinci ylizyilin basindaki Papias (ms. 69’dan once ve 140°dan sonra) tarafindan
zikredilir. Cogul olarak Incillere yonelik ilk atif ikinci yiizyilin ortalarinda Justin’in (ms. 100-
165) Apology’sinde yer alir. Yaklasik ikinci yilizyilin sonlarina dogru (189) Ireneus Against
Haeresas (Sapkinlara Karst) adli metninde dort incilin varligin1 savunmaya baslar.

149’lara kadar bircok Incil ortalikta dolasmakta ve farkli kilise cemaatleri tarafindan
kullanilmakla birlikte, biitiin cemaatler tarafindan ortak olarak kabul edilen bir Incil kiilliyati
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olusturmaya yonelik herhangi bir ¢aba goriinmez. Ta ki aslen Sinoplu bir piskoposun oglu olan
Marcion, Roma’da Yahudilerin tanrisiyla Isa’nin tanrisinin birbirinden farkli oldugu bu yiizden
de Hiristiyanli§in Yahudilikten tamamen bagini1 koparmasi gerektigini ileri siirmiis ve kendisine
has bir Hiristiyan kutsal metin kiilliyat1 olusturmaya calismistir. Bu kiilliyatta ilk iki boliimii
disinda Luka’nin Incili ile isa’y1 en iyi anlamis oldugunu kabul ettigi Pavlus’un on mektubunu
dahil etmektedir. Marcion’un bu ¢abasinin Hiristiyan diinya da kendi resmi Incil listesini tespit
etme siirecini baglattigi sdylenebilir. Az 6nce zikredilen Ireneus Against Haeresas adli kitabinda
dort incilin yani sira on yedi ya da on sekiz mektuba yer verilir. Aym1 doneme ait oldugu
sdylenen Muratorian Fragment (1740 onu bulan italyan’a izafeten bu adli adlandirilir) olarak
bilinen listede dort incil’e yer verilir. Ireneus’un talebesi olan Hippolytus (170-235) tarafindan
da dort Incil zikredilir. Tertullian’mn (120-225) metinlerinde bugiinkii listede yer alan Ibranilere
Mektup disindaki biitiin kitaplar yer alir. Miladi ikinci yiizyila kadar yirmi yedi kitabin yirmi
ikisi tespit edilmis durumdadir. Ladoicae’da 363 toplanan konsil kononik olmayan kitaplarin
okunmasini yasakladi. Konsilin bu kararindan, s6z konusu zamanda Hiristiyanlarin resmi olarak
kabul edilmis olan kutsal kitap listesinin hemen hemen herkes tarafindan bilindigi anlami
cikartilabilir. Afrika’da 393°de toplanan Hippo Konsili’'nde Yeni Ahit’in bugilinkii listesi
kesinlestirildi. 397°de Kartaca’da yapilan konsil kiliselerde kanonik olmayan hi¢bir metnin
okunmamas1 gerektigini ilan ederek bugilin var olan Eski ve Yeni Ahit kitaplarinin adlarini
siralar. Bu liste, 419°daki Kartaca Konsili’nde teyit edildi. Daha 6nce Pavlus’un mektuplarindan
ayr1 olarak siralanmig olan Ibranilere mektup, Pavlus’un mektuplarina dahil edildi. Daha sonra
dogu ve bati kiliselerinin karsilikli etkilesiminin bir sonucu olarak Ibranilere Mektup,
Yuhanna’nin Vahyi ve yedi genel mektup (herhangi bir kimseye ya da cemaate hitap etmeyen
mektuplar) nihai olarak kabul edildi. Mektuplarin ve baz1 kitaplarin listeye dahil edilmesi uzun
bir siire almis olsa da, mevcut yazilarin biiyiik bir bolimiiniin ikinci yiizyilin ortasindan itibaren
Hiristiyanlarin kism-1 azamisi tarafindan kabul edildigi sdylenebildigi gibi, Incillerin ve
Pavlus’un mektuplarinin da birinci yilizyilin sonundan itibaren kabul edildigi de sdylenebilir.

Incillerin dortle smirlandirilmis olmasina ragmen, tek bir incilin varligma yonelik bir
diisiincenin s6z konusu oldugu da sdylenebilir. Bu hem Incillerin basinda yer alan Markos’a
Gore Incil, Matta’ya Gore Incil ifadelerinden cikartilabilecegi gibi, ayn1 zamanda Tatian gibi,
dort incili karistirarak ondan tek bir Incil olusturmaya yonelik cabalarda da gérmek miimkiindiir.
Siiryanice kaleme alinmis (bazilarina gére Yunanca kaleme alinmis ve sonra Siiryaniceye
cevrilmistir) olan bu metin bugiin Ermenice siirlimii varligin1 devam ettirmektedir. Tatian’in bu
caligmasina karsilik olarak Ireneus, pusulanin dort yoniiniin, dort ahdin ve yasayan dort varligin
bulunmasindan hareketle Incillerin dért tane olmasini savunur.

Incillerin Mevcut El Yazma Niishalar:

Miladi birinci ylizyilin sonundan itibaren varligi bilinen ve dort olarak smirlanmasinin
tarihinin ikinci yiizyilin ortalarina kadar uzanmasina ragmen Incillerin tam metninin bulundugu
el yazmalarin en eskisi Sina Dagindaki Aziz Katherine Manastirinda bulunan ve doérdiincii
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yiizyilla tarihlenen Codex® Sinaiticus olarak bilinen metindir. Bunda Eski Ahit’in biitiin
metinleri ve Coban Hermes ve Barnaba’nin Mektubuyla birlikte biitiin Yeni Ahit metinleri
bulunur. Codex Vaticanus olarak bilinen niisha da dordiincii yiizyila ait olmakla birlikte, Kitab-1
Mukaddes’in baz1 kisimlar1 yoktur. Bundan bir yiizyil yeni olan yazma niisha ise besinci yiizyila
ait olup Codex Alexandrinus olarak bilinendir. Bunda Eski Ahit’in Yunanca olarak tamami ve
Clement’in L. ve II. Mektuplartyla birlikte biitiin Yeni Ahit kitaplari bulunmaktadir. Ancak bu
niishada, Matta’nin biiyiik bir kism1 bulunmamaktadir.

Dort incilin tek tek yazarlarmi ve igeriklerini ele alirken sozli uzatmamak maksadiyla bu
Incillerin yazarlari, yazilis tarihleri, kaynaklar1 ve birbirleriyle olan iliskileri hususunda da
birkag¢ sey sdylemek uygun olacaktir.

Bugilin Matta, Markos, Luka ve Yuhanna seklinde siralanig, yeni ahit elestirisi biliminin
ortaya cikisina kadar eskilik sirasinin bir ifadesi olarak kabul edilmekteydi. Ancak Yeni Ahit
Elestirisinin ortaya koydugu verilerin bir sonucu olarak bugiin mevcut Incillerin en eskisinin
Markos oldugu hususunda genel bir kabul vardir. Bu dort Incil de kendi arasinda iki gruba
ayrilir. Matta, Markos ve Luka bir grupta, Yuhanna ise bir baska grupta yer alir. Ilk ii¢ incil’den
olusan grup, kaynaklart ayn1 ve ele aldiklar1 konular1 daha genis ya da daha dar bir sekilde ele
aldiklar1 i¢in sinoptik olarak da isimlendirilirler. Yuhanna ise tamamen onlarin ele aldiklarindan
farkl bir tarzda meseleyi ele alir.

I[sa’nin yasadig miladi birinci yiizyilda, igerdigi birkag Aramca kelime disinda tamamina
yakini Ibranice olarak kaleme alindiklari i¢in Yahudi kutsal metinleri harig, halk arasinda yaygin
bir sekilde Aramca konusulmaktaydi. Hatta, Yahudiler kutsal metinlerinin dilini anlamadiklar1
icin kiirsiilerden Hahamlar, okuduklar1 ibranice kutsal metin ifadelerini Aramcaya terciime
etmekteydiler. Bu yilizden de, Yahudi kutsal metin kiilliyatinin Aramcaya terciimelerinden
ortaya ¢ikan bir Targum/terciime kiilliyat1 bile olusmustu. Bu ortamin yetistirdigi biri olarak
[sa’nin konusma dili de kaginilmaz olarak Aramcaydi. Ancak, daha dnce de sdyledigimiz gibi
bugiin elimizde bulunan Incillerin hepsi Yunanca kaleme alinmis metinlerden olusmaktadr.

Matta’ya Gore Incil

Hiristiyan gelenek tarafindan, vergi toplayicist havari Matta’ya atfedlir. Bazilar1 tarafindan
Mabed’in yetmisteki yikilisindan bazilar1 i¢in ise (Karen Armstrong, Incil, s. 77) seksenlerin
sonunda yazilmustir. Incil siralamasinda birinci sirada yer almasi onun ilk olarak yazilmig
olmasindan kaynaklandigi kabul edilmekteydi. Ancak artik biraz sonra gorecegimiz iizere,
Markos en eski Incil olarak kabul edilir. Bu Incil’in {i¢ kaynaktan derlenmistir. Birincisi Aramca
bir metin olup, Kudiis cemaati hakkindaki bilgileri icermektedir. Bu Aramca kaynagin havari
Matta olmasi da, muhtemeldir. Ancak bazilar1 bu bilgilerin, dogrudan Matta tarafindan kaleme
alinmadig1 bir redaktor tarafindan son halinin verildigi sdylenir. Ancak, bu metnin havari Matta
ile bir iligkisinin olmadig1, daha sonra yazildig1 ve otorite kazandirmak i¢in ona atfedildigi de

39 Kodeks, Latince bir kelimedir ve esas olarak bir agacin gévdesi gelmekteydi; daha sonra ise tabletlere ya da

yapraklara ayrilmis agac blogu anlamina gelmeye basladi. Muhtemelen bal mumuyla kaplanmis olan bu agag
tabletler, bir kitap meydana getirmek i¢in bir araya getirildiler. Ayni sey, yapraklar ya da papirus tabakalar1
icinde yapildi. Boylece de bir kodeks, bir kitap yapragi ya da yapraklardan olusmus bir kitap anlamina
gelmektedir. Bu tiir kitap anlayis1 daha ¢ok Hiristiyanlarin kutsal kitaplarla ilgili uygulamasindan sonra

yayginlik kazanmistir.

42



sOylenir. Aramca olarak yazilmis olan metin, daha sonra tam bir terclime olmaksizin Yunancaya
adaptosyonu yapilmistir. Dolayisiyla asli Aramca olsa da, bugiin elimizde bulunan metnin en
eski niishast Yunanca’dir ve Aramca niishas1 yoktur. Matta, Hiristiyanligin yalnizca Yahudi
gelenegiyle uyumlu oldugunu degil, ayn1 zamanda onun zirvesini teskil ettiini gostermeye
calisir. Isa’nin hayatinda yasadig her olay, kutsal metinde vaat edilen seyleri tamamlamak igin
meydana gelmistir. Bu vurgularindan dolayr, Matta’nin Incili’nin hedef kitlesinin Yahudi
kokenli Hiristiyanlar oldugu kabul edilir. Diger Incillere kiyasla bunda daha ¢ok Eski Ahit
metinlerine yonelik atiflarin bulunmus olmas1 da bu kanaate dogrulamaktadir.

Matta’nin Muhtevasi

Matta, Isa'nin soyagaci ve dogumuna iliskin bilgileri vermekle baslar (1/23). Isa'nin vaftiz
olusunu ve Seytan tarafindan nasil sinandigimi anlattiktan sonra O'nun faaliyetlerine gecer.
Kendisine gelen hastalarin tiimiinii iyilestirdigi bazi olaylar1 kaydeder; belirli bazi hastalar
iyilestirmesinden ve diger mucizelerinden de séz eder. Bununla beraber agirlik, isa'nin bes temel
boliimde toplanan 6gretisine verilir. Bu 6gretinin odaginda Goklerin Egemenligi bulunmaktadir.
Goklerin Egemenligi, Incil'in diger kisimlarinda Tanri'nin Egemenligi diye de gecer. Isa'nm ilk
gelisiyle baglayan bu Egemenlik, O'nun Kral olarak doniisiiyle tamamlanacaktir. Glinahlarindan
doniip Isa'yr izleyenler, ‘egemenligin cocuklar1' olurlar. Bunlar, isa'nin &zellikle Dagdaki
Konusma'da/Zeytin Dag1 Vaazi’'nda agikladigi yeni yasama cagrilirlar (5, 6 ve 7 boliimleri).
Ornegin, 6n planda bulunmak yerine baskalarina hizmet etmeyi amag¢ edinmeliler; gdsterise
kapilmadan iyilik yapmalilar (6/1-18); bagislayici olmalilar (18/21-35); canlar1 pahasina da olsa
Isa'y1 izlemeliler.

Isa, sozleri ile eylemleri arasinda biiyiik uyumsuzluklar olan Yahudi din &nderlerini, Ferisileri
ve Yazicilar1 siddetle elestirir. Onlar i¢in sdyle der: «Goklerin Egemenliginin kapisini insanlarin
yiiziine kaparlar; ne kendileri igeri girerler, ne de girmek isteyenleri birakirlar». Buna karsilik
Isa, dogru kisileri degil, giinahkarlar1 ¢agirmaya geldigini ifade eder (9/13). Isa ayrica ¢agin
sonu, kendisinin ikinci gelisi (Parousia) ve son yargi konusunda agiklamalarda bulunur;
izleyicilerinin biitiin bu olaylara hazirlikli olmalar1 gerektigini anlatir. isa'nin kimligine gelince,
Matta imali ama kesin konusur.

Son béliimler Isa'nin Sliimiinii ve diriligini anlatir. Ondan &nce Isa, nasil dlecegini tekrar
tekrar aciklar. Son yemeginde, «Kanim... glinahlarin bagislanmasi i¢in bir¢oklari ugruna akitilan
antlasma kanidir» der (26/28). Uzun zamandan beri onu 6ldiirmeyi tasarlayan Yahudi 6nderlerin
eline teslim edilir ve garmiha gerilir. Oliir ve dirilir. Kitap, Isa'nm izleyicilerine verdigi iinlii son
buyruguyla noktalanir: «Gokte ve yeryliziinde biitiin yetki bana verildi. Bu nedenle gidin, biitlin
uluslar1 6grencilerim olarak yetistirin.»

Markos’a Gore Incil

Sinoptik Incillerin ikincisi olan Markos, bugiin kronoloji bakimindan ilk olarak kaleme
almmis Incil olarak kabul edilir. Markos, havari olmayip havari Petrus’un talebesi ve
Barnabas’in yegenidir. Barnabas ve Pavlusla birlikte seyahatlerde bulunmustur. Ayn1 zamanda,
Pavlus ve Barnaba’nin ayrilma gerekcesi olara da, Markos’un yanlarinda gotiiriiliip
gotiiriilmeyecegine dair tartisma yol agmistir. Bu Incil yaklasik ms. Yetmis yilinda yazilmistir.
Gelenek tarafindan, Petrus’un Roma’daki miitercimi olarak kabul edilir. Ve Roma’daki
inananlarin istegi {izerine incili kaleme aldig1 sdylenir. Inciller i¢cinde edebi bakimdan en zayif
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olan metin budur. Bu ayn1 zamanda, Matta, Luka ve Yuhanna’da bulunan konularin gelismemis,
daha basit bir sekilde yer aldig1 bir metindir.

Markos’un Muhtevasi

Markos'un kitabi, isa'min yasamini anlatan Incil'in ilk dért kitab1 en kisa olamdir. Isa'nin ne
dogumundan, ne soy agacindan, ne de ¢ocuklugundan sdz eder. Ogretiye daha az agirlik verir.
Ormegin Matta'da 21, Luka'da 26 benzetmeye karsilik Markos'ta sadece 9 benzetme vardir.
Markos daha ¢ok Isanin yaptiklarini yaziyor. Kisa ve 6z yazar (birinci boliimde ne denli ¢ok
sayida olayin anlatildigina bakin). Anlatim canli ve hareketlidir. Markos, diger yazarlara oranla
belirli baz1 olaylar1 daha ayrintili yazar. Dikkatini, 6zellikle insanlarm Isa'ya gosterdigi ilginin
lizerinde yogunlastirir.

Kitabin konusu 1/1'de yalin bir sekilde agiklanir: «Tanri'nin Oglu isa Mesih'le ilgili miijdenin
baslangic1.» Gergekte ise Markos, Isa'y1 Tanr1 Oglu, Insanoglu ve Yahudilerin uzun zamandir
bekledikleri kurtarici-kral olan Mesih diye tanitir. Ne var ki Isa, Yahudilerin bekledigi
kurtaricidan ¢ok farklidir. Soyle diyor Isa: «Insanoglu hizmet edilmeye degil, hizmet etmeye ve
canini birgoklar1 ugruna fidye olarak vermeye geldi» (10/45). Bdylece Isa durup dinlenmeden
gezer ve Ogretisini (miijde) yayar, hastalar1 iyilestirir. Yaptigi mucizelerle kimligini ve
Ogretisinin gecerliligini kanitlayarak kalabaliklart pesinden siiriikler. Ama gorevinin bu
doneminde, kendisini taniyanlar1 sik sik uyararak kendisiyle ve mucizeleriyle ilgili haberleri
yaymalarint engellemeye calisir. Dikkatini daha ¢ok sectigi kisileri egitmeye verir.
Konusmalarinda, onu izlemenin bedelini, imani ve Tanri'nin Egemenligini durmadan vurgular.
Eylemleri 6nemli tepkilere yol acar. Bir yandan kotii ruhlara meydan okur, onlar1 kovar, ote
yandan Yahudi dininin ileri gelenleriyle catisir. Bu din Onderlerinin kiskirtmasiyla
gerceklesecek olimiinden ve dirilisinden stk stk s0z eder.
Kitabin neredeyse dortte biri Isa'nmn 6liimiinii ve dirilisini anlatir.

Luka’ya Gére Incil

Sinoptik Incillerin iiiinciisii Luka’ya gére Incil’dir. Yahudi kdkenli olmayan yazar, tip
doktorudur. Genel olarak Pavlus’un mektuplarinda kendisinde soz ettigi arkadaslarindan, doktor
Luka (Koleselilere 4/14) oldugu kabul edilir. Luka’nin Incil’i 80’lerin sonunda kaleme almistir.
Yahudi kokenli olmayan Hiristiyanlar i¢in yazilmistir. Bu ylizden de, Yahudi olmayanlar1 cezp
edecek olaylar1 one ¢ikartir; Yahudi olmayanlarin dikkatini ¢gekmeyecek olanlari ise ihmal eder.
Inciller iginde kendisinden dnce Incillerin yazildigim zikreden yegane kisi Luka’dir. Bu yiizden
Luka hem sifahi hem de yazili metinleri kullanarak incilini kaleme almistir. Bu yazili
kaynaklarindan en 6nemlileri ise, Markos ve Matta’nin Incilleridir.

Luka’nin Muhtevasi

Luka, daha kitabin baginda amacinin, Isa'min yasamini dogru ve ayrintili bir bigimde
anlatmak oldugunu acikca ortaya koyuyor (1/1-4). Luka, Elgilerin Isleri kitabinda da Miijde'nin
o cagda bilinen diinyanin merkezi durumundaki Roma'ya kadar nasil yayildigini anlatir. O
devirde yazarlarin, yapitlarini ileri gelen kisilere adamalari bir gelenek haline gelmisti. Nitekim
Luka da her iki kitabi, adi Teofilos -yani "Tanrt'y1 seven' anlaminda- olan bir kisiye hitaben
kaleme almistir. Kuskusuz Luka bu adamin kisiliginde genis bir kitleye seslenmeyi
amaclamistir.

Kitap, "Rab'bin yolunu hazirlamaya' gelmis olan Vaftizci Yahya'nin ve Isa'nin dogumuna
iliskin bilgileri vererek basliyor. Bundan sonra Isa'nin Miijde'yi duyurdugu, 6gretisini yayip
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mucizeler yaptigi doneme gegiyor. Daha sonra isa'min, giderek artan baskilara ragmen Kudiis'e,
bile bile 6liime gidisi anlatiliyor. Bunu, Isa'nin dirilisi ve gdge alinisini tasvir eden boliimler
izliyor.

Luka, peygamberlik sozlerini yerine getiren Tanri'nin, bir kurtarict gondermekle insanlik tarihini
nasil yonlendirdigini vurgular. Tanri'min bu etkinligi, meleklerin gonderilmesi olayinda;
Tanri'nin gokten seslenisinde; ve ozellikle bircok inananin Kutsal Ruh'la dolmasi olayinda
acitkca goriiliiyor. Tanri'min giicli, Isa'min yaptigi mucizelerde de gozle goriiliir bir sekilde
etkindi. On alti ayr1 olayda, belirli hastaliklara yakalanmis kisilerin mucizevi sekilde
iyilestirildiginden séz ediliyor. Bunun yani sira, Isa'nin bir arada bulunan ¢ok sayida hastay1
lyilestirdigi, kitabin bes ayr1 yerinde belirtiliyor.

Luka kitabinin yaklasik %401 isa'nin dgretisinden olusuyor. Isa dgretisinde birgok benzetme
kulland1; Luka'da 26 tane benzetme var. Bunlarin 16 tanesi Incil'in diger kitaplarinda yer almaz.
Isa'ni biitiin 6gretisini kisaca 6zetlemek oldukea giictiir. Su kadarin1 sdyleyelim ki Isa, Vaftizci
Yahya ile yeni bir donemin, Tanr1 Egemenliginin ilan edildigi bir donemin bagladigini agikca
haber vermistir. So6zii edilen egemenlik, deger yargilari yoniinden tiimiiyle farkli, insanin
yiireginde etkin olan Tanrisal egemenliktir. Isa'nin kendisi, egemenligi giinden giine biiyiiyen,
ikinci gelisinde de bu egemenligi tiimiiyle gerceklesecek olan Kral olarak ¢ikar karsimiza.
Kitapta bireye iletilmek istenen bildiri, glinahlarinin bagislanmasiyla gerceklesen kurtulus
miijdesidir. Diinya malina kdkten degisik bir yaklasim icinde olan Isa, bu miijdeyle 6zellikle
yoksullara, hastalara ve ezilmislere sesleniyor. Bildirisinin Yahudilerce hor goriilen diger
uluslara da yonelik oldugunu vurguluyor. Nitekim, «Kaybolmus olani arayip kurtarmaya
geldim» diyordu. Ama kisinin kurtulmaya istekli olmasi gerekir. Bu nedenle 6nce Yahya, sonra
Isa, daha sonra da Isa'min dgrencileri insanlar1 tovbeye cagirdilar. Isa'y1 izleyecek olanlar tiim
varliklariyla adanmig birer 6grenci olmaya ve siirekli bir dua yasami siirmeye ¢agrilmislardir.

Yuhanna’ya Gére Incil

Dérdiincii Incil’in yazarmin, Isa’nin sevgili sakirdi havari Yuhanna oldugu Hiristiyan gelenek
tarafindan kabul edilir. Ancak bugiin Kutsal Kitap elestirisi biliminin ortaya koydugu veriler
sonucu olarak, artik bu incilin havari Yuhanna ile hi¢bir alakasinin olmadig1 kesin olarak kabul
edilir. Doksan ve yliz on yillar1 arasinda, Efes ya da Antakya’da kalemi alindig1 kabul edilir.
Hem yazilis tarzi hem de, muhtevasi bakimindan diger ii¢ incil’den énemli farkliliklar gdsteren
bu metin, felsefi kavramlarin kullamldig: belli bir diinya gériisiinii, Isa’nin Tanrilig1 diisiincesini
ifade etmek maksadiyla kaleme alinmis olarak kabul edilir. Isa’nin tanriligma dair onda yer alan
ifadelerin higbirisi, onceki Incillerde yer almaz. Teolojik olarak digerlerinden farkli oldugu gibi,
muhteva olarak da 6nemli farkliliklar gosterir. Isa’nm son aksam yemegi gibi Hiristiyanlik igin
temel 6neme sahip olaylar Yuhanna’da yer almadig: gibi, ayn1 zamanda Isa’nin teblig siiresi de
ilk ii¢ Incil bunun bir yil oldugunu séylerken Yuhanna iki yildan fazla bir zamandir.

Yuhanna incili’nin Muhtevasi

Yuhanna'min kitab1 farkli konular1 vurgular. Isa'nin dogumunu anlatarak baslayacagina,
Isa'nin baslangigtan beri Tanri'yla birlikte bulunmus, beden alip aramizda yasamis olan Tanri
Sozi oldugunu agiklamakla baglar (1/1-18). Kitapta daha az sayida mucizeden s6z edilir ve
bunlar isa'nin bildirisini dogrulayan belirtiler diye anilir. Yuhanna'nin kitabinda birkag yerde
ornekten soz edilmekle beraber (10/6; 16/25), benzetme sozciigli hi¢ gegmez. Bunlarin yerine
[sa'min konusmalarina yer verilir. Yuhanna Celile'de gegen olaylarin ancak bir boliimiinii
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anarken Kudiis'te gecen olaylara daha ¢ok yer verir. Isa'nin, tutuklanmasindan 6nceki son gece
anlattiklar1 (13-16 boliimleri) ve 17. boliimdeki duas1 bunlarm en énemlileridir. Isanin dliip
dirildikten sonra izleyicilerine birkag¢ kez goriinmesine bu kitapta daha ¢ok yer verilir (20 ve 21).

Amag ve icerik: Yuhanna'nin farkli yaklagimi hi¢ de sasirtict degildir. Bizzat kendisi sdyle
diyor: «lsa, dgrencilerinin 6niinde, bu kitapta yazili olmayan baska birgok mucizeler yapt1. Ne
var ki bunlar, Isa'nin, Tanr1 Oglu Mesih olduguna iman edesiniz ve iman ederek O'nun adiyla
yasama kavusasiniz diye yazilmistiry (20/30-31). Goériiliiyor ki, iman konusu gii¢lii bir bi¢gimde
vurgulantyor. Dinleyicilerin Isa'ya gosterdikleri ilgi, iman edip etmemeleriyle l¢iiliiyor. Sonsuz
yasam konusu ayrica vurgulaniyor. Isa diyor ki, «Ben, insanlar yasama, bol yasama sahip
olsunlar diye geldim» (10/10) ve «Sonsuz yasam, tek ger¢ek Tanr1 olan seni ve gonderdigin Isa
Mesih'i tanimalaridir» (17/3).

Kitapta {izerinde durulan diger bir konu, ¢ogu kez "Yahudiler' diye gecen Yahudi onderlerin
dinmeyen kars1 koymalaridir®. Nitekim Isa'nin ¢armiha gerilmesini isteyenler de bu dnderler
oldu.

Bununla birlikte kitabin ana amaci, Isa'nin kim oldugunu aciklamaktir. isa'ya ‘S6z', “Mesih',
“Tanr1 Oglu', “Insanoglu' ve daha birgok unvan verilir. Isa-Baba Tanrt iliskisi konusundaki 6greti
bu aciklamalarla i¢ icedir. isa bu kitapta 109 kez Tanri'y1 ‘Baba' diye anar. 23 kez de Tanri'dan,
‘beni gonderen' diye séz eder. Isa'nin Baba'ya dénmesinden sonra inanlilara gonderilen Kutsal
Ruh'la ilgili 6gretiyi de anmaliyiz. Bundan baska Isa Tanri'yla inanlilar arasindaki harikulade
iligkilerden s6z eder. Bu konuda sdyle diyor: «Beni seven soziime uyar, Babam da onu sever.
Biz de ona gelir, onunla birlikte yasariz» (14/23).

Barnabas Incili

Hiristiyanlar arasinda apokrif olarak kabul edilmesine ragmen son ylizyilda lizerinde,
Miisliimanlarla-Hiristiyanlar arasinda ciddi bir tartisma konusu olan Incil, Barnabas’a atfedilen
Incildir. Batida ilk olarak John Toland tarafindan 1718 yilinda, Nazarenus or Jewish, Gentile
and Mohametan Christianity adli ¢alismasinda “Tiirklerin Incili”, “Muhammed’in Incili” adiyla
takdim edilen Barnaba Incil’inin, Italyanca niishasindan Bernard de la Monnoye 1715
Menagiana adli eserinde, Ispanyolca niishasindan ilk olarak ise Adriaan Reeland tarafindan
17171 yiinda De religione Mohommedica... adli eserinde s6z eder. Metnin Italyanca
niishasindan Ingilizceye yapilan terciimesinin nesri 1908’de yapildi. Islam diinyasinda ise
Barnaba Incili’inden ilk olarak Rahmetullah el-Hindi /hdrul’l-hak adli kitabinda G. Sale’in
meshur Kuran terclimesinden naklederek soz eder. Barnaba hakkindaki bu bilgiyi Ahmet Mithad
Efendi, /zhdru’I-hak adli metinden naklen Besdiru Sidk-1 Niibiivveti-i Muhammed adli metninde
zikreder. Halil Seade tarafindan Arapgaya terclime edilmis ve Muhammed Resid Riza’nin
onsoziiyle Incil-u Barnaba adiyla Kahire 1908’de nesredilmistir. 1968°de, Murteza Kermani
tarafindan Farsca gevirisi; Pakistan’da Ingilizce cevirisi 1974°de; Tiirkge ¢evirisi ise 1987°de
yayinlandi.

Hiristiyanlarin bir kismi tarafindan apokrif, diger bir kismi tarafindan ise tamamen sahte
uydurma olarak kabul edilmesine ragmen Miisliimanlar tarafindan sahih ve hatta Isa’nmn gercek
Incil’i olarak kabul edilmektedir. Iki cenah arasinda Barnaba Incili olarak bilinen metne olan
yaklasimdaki bu farklilik, metnin i¢inde bugiin Hiristiyanlar tarafindan kabul edilen inang
esaslarin tam tersi bir yaklasimin bulunmus olmasidir. Yani ii¢lii seklindeki tanr1 anlayis1 yerine,
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tanrinin tekligini ve Isa’nin tanrisal bir 6ze sahip, Tanri’nmn oglu olmasi inancinin tam tersi
olarak onun yalnizca bir peygamber olmasinin ifade edilmis olmasidir. Miisliimanlar igin Incil
iizerinde bu kadar durulmasi ve onun Isa’ya indirildigi Kuran’da acik bir sekilde ifade edilen
metin oldugunun kabul edilme sebebi ise, Kuran’da ¢izilen Hiristiyanlik anlayisinin tam da bu
metinde dile getirilmis olmasidir. Ustelik, ilk Hiristiyan tarihindeki yeri ve degeri Hiristiyanlar
tarafindan da yadsmmmayan bir kisiye Barnabas’a atfedilmesi onun degerini daha da
arttirmaktadir.

Konu hakkinda simdiye kadar yapilmis olan ¢alismalarda ortaya konulan tartigmalara yeniden
girmek yerine burada Omer Faruk Harman’nin, Miisliimanlarin eserin sahih bir Incil oldugunu;
Hiristiyanlarin ise onun Apokrif hatta sahte oldugunu gostermeye yonelik elestirilerini goz
oniinde bulundurarak konuyla ilgili olarak yaptigi calismada ulastigi sonuglara yer vermek
yerinde olacaktir (Konunun ayrintili tartismasi igin bkz. Omer Faruk Harman, Metin, Muhteva
ve Kaynak Acisindan Barnaba Incili, Istanbul 1994).

Kudiis cemaatinin 6nde gelen iiyelerinden biri olan ve Pavlus’un diisiinceleri hususunda
kendisiyle yaptig1 sert bir tartismadan sonra ondan ayrilan Barnaba’in isa hakkinda duyduklari
ve bildiklerini anlatan ve Yahudi-Hiristiyan anlayisi yansitan bir metin kaleme almis olmasi
muhtemeldir. Bu incilin Yunanca olarak kaleme alinmis olmasi ise, yasadigl ortam gz Oniinde
bulunduruldugunu kag¢inilmazdir. Zaten boyle bir incilin bulundugu ancak kilise tarafindan
resmi kutsal metin listesine dahil edilmedigi; Roma piskoposu (492—49) Papa I. Gelasius’a
atfedilen Decretum Gelasianumda Barnabas’in Incil’ini apokrif Inciller arasinda zikretmesinde
de agik bir sekilde goriiliir.

Mevcut en eski niisha olan Italyanca niisha, orijinal bir niisha olmayip ceviridir. Ancak
cevrildigi niisha Arapga bir niisha degildir. Daha ziyade metnin Yunanca’dan Latinceye ve
oradan da Italyancaya gevrilmis olmasi muhtemeldir. Bu Italyanca niishanin dilinin XIV-XVI.
yiizyll Italyancasi olmasi, cevrinin bu yiizyillda yapilmis oldugunu gdsterir. Miitercimin
Miisliiman olmasi ise, Kuran’la ¢elisen yerlerin bulunmasindan dolayr muhtemel degildir.

Bu metnin igeriginin bir kisminin ilk donemlere kadar uzanan bir ge¢gmisinin oldugunun
kabul edilmesi gerekir. Barnaba’nin Musa seriatina baghligi ve Incil’inde seraitin 6nemi
lizerinde durmasi bunun 6nemli gostergelerinden biridir. Barnaba Incil’inde Isa’min Tanr
olmayip, bir peygamber oldugu ve son peygamberi miijdeledigi vurgulanmaktadir. Son kisim
tartigmaya acik olsa da, ilk iki 6zellik ilk donem Hiristiyanlarin 6nemli 6zelliklerden oldugu
rahatlikla sdylenebilir. Bu yilizden sonra olarak bu incilde ilk donemlere kadar ¢ikan inang ve
boliimlerin var oldugu, ancak istinsah ve terciimeler sirasinda bazi seylerin degistirilmis ve yeni
seylerin ithal edilmis olmasi1 ihtimali de oldukga yiiksektir.

Hiristiyanlarda Vahiy Anlayis1

Hiristiyanlarin Kutsal kitaplarinin ele alindigi bu kisma son vermeden 6nce, Hiristiyanlarin
vahiy anlayisindan da kisaca s6z etmek uygun olacaktir. Ciinkii 6zellikle Miisliimanlarin Yahudi
ve Hiristiyan kutsal metinlerine yonelik degerlendirmelerinin temel hareket noktasi, bu
kitaplarin Islam’mn vahiy anlayisin1 benzer bir tarzda inmis kutsal metinler oldugu tarzindadir.
Yahudi Ortodoks gruplarin ve fundamentalist Hiristiyanlarin, kitaplarinin herhangi bir beser eli
degmeksizin tanr1 tarafindan indirilmis halini muhafaza ettikleri ve her seyi ile tanrisal
olduklarini kabul etmeleri bakimindan Islam’in vahip iiriinii olan kutsal metin anlayisina benzer.
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Ancak genel olarak Hiristiyanlarin vahiy anlayist en azindan uzun bir miiddetten beri yukarida
zikredilenlerden oldukga farklidir.

Hiristiyanlar i¢in, kutsal metinler tanrinin kelaminin yaziya gecirilmis hali olmas1 miimkiin
degildir. Ciinkii bu 6zelligi yalnizca Isa Mesih sahiptir. Yani Tanrinm kelami, Isa Mesih’te
beden bulmustur. Dolayisiyla yalnizca onun sdyledikleri ve yaptiklari vahiydir. Yani tanrinin
soziiniin bizatihi ifade edilmis halidir. Inciller ise, Tanrmimn kelammm beden bulmus halinin
sozleri ve fiilerinin insanlar tarafindan kaleme alinmis hallerinden baska bir sey degildir. Bu
Incilleri kaleme alan insanlar farkli kiiltiirel ve entelektiiel gelenekten geldikleri igin, onlarin
kaleme alacaklar1 metinler, 6nem verdikleri konular ve kullandiklar1 kelimeler bakimindan
farkliliklar arz edecektir.

Bu acidan bakildiginda, Hiristiyanlar igin tanrinin kelammin beden bulmus hali isa’nin
kendisi, Miisliimanlar i¢cin Allah’in soziiniin yaziya dokiilmiis/beden bulmus hali Kuran
oldugundan Kuran’mn muadili Isa Mesih’tir. inciller ise, ancak Hz. Peygamberin hayatini konu
edinen siyerin muadilidir. Ciinkii Inciller de, Siyerler gibi Isa Mesih’in hayatin1 kaleme alirlar.

Hiristiyanlar kutsallik atfettikleri metnin, bu &zelligini Incil yazarlari bu metinleri kaleme
alirken Kutsal Ruh’un korumasi altinda yazmalarindan aldigini1 kabul ederler. Yoksa, yazarlarin
hicbir dahli olmayip, dogrudan tanrisal s6ziin harfe dokiilmiis olmasindan dolay1 degil
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HIRISTIYANLIKTA IBADET

Yukarida da yer yer sdylenildigi gibi Hz. Isa’nin kendisi, ilk talebeleri tam bir Yahudi hayati
yasamiglardi. Ibadetlerini sinagoglarda yapmuslar, kurbanlarmi mabette sunmuslar ve Cumartesi
yasagina riayet etmislerdir. Hz. Isa’nin talebesi olma ya da onu Yahudilerin beklenen Mesih
olarak kabul etme disinda diger Yahudilerden tek farklar1 Hz. Isa’nin carmiha gerilmeden onceki
gece yaptigr gibi bir araya gelerek ekmek bolmek ve onun hatirasin1 yad etmekten ibaretti.
Ancak Yahudi kokenli olmayanlarin Hiristiyan olmaya baslamalariyla ve Hiristiyanligin
Yahudilikten ayr1 miistakil bir din olmaya baslamasiyla bunun isareti olan ibadet ve uygulamalar
da Hiristiyanhikta yerini almaya basladi. Hz. Isa’nin son gecesinin hatirasin1 yasatmak
maksadiyla yapilan ve daha sonra Ekmek Sarap Ayini olarak bilinen ayin 6ne ¢ikmaya bagladi.
Hz. Yahya’ya ve Essenilere kadar uzanan bir gegmise sahip olan Vaftiz Pavlus’un yorumuyla
kazandig1 yeni anlamla bir kisinin Hiristiyanliga girisinin ana gdstergesi haline gelmeye basladi.
Yahudilikle en énemli benzerlikleri olan Cumartesi kutlamalar1 yerini, Hz. Isa’nin 6liimden
dirilis giinii ve daha sonra ikinci kez bu diinyaya gelis giinli olarak kabul edilen Pazar giiniine
birakti. Yahudiler ve Yahudi Hiristiyanlar (Ebiyonitler) tarafindan, Yahudilerin Misir’dan
cikislarinin anisina olmak {izere kutlanan Pesah bayrami, Hz. Isa’nin dirilisini anma anlami
kazanarak ve Paskalya’ya doniiserek kutlanmaya bagslandi. Bu bayram yalnizca anlam
degistirmedi ayn1 zamanda, Yahudililikten bagimsizlagmanin, kopusun bir isareti olarak onlarin
kutladiklar tarih (21 Nisan) degistirilerek 21 Mart’a alind1. Yeni Ahit’de ibadetlerin giinliik mii
haftalik m1 oldugu ve bunlarin ne zaman yapilacaklarina dair bir isaret yoktur. Ancak her ne
kadar kendisinden ayrilmak i¢in aym1 olan bircok anlayisa ve bayrama bagka anlamlar
yiikleyerek Yahudilikten/Yahudilerden bagmi koparmaya ¢aligmis olsalar da Ibadetlerin giinliik,
haftalik olarak ayrilmasi1 ve giinliikk olarak ka¢ kez ibadet yapilacagi hususunda Hiristiyanlar
Yahudileri takip etmislerdir.

Burada ele alacagimiz Hiristiyan ibadetleri, bu ilk donemden sonra tesekkiil etmeye baslamig

ve bugiin artik oturmus bir hale gelmis olan sekilleri olacaktir. Hiristiyan ibadetleri giinliik,
haftalik ve Yillik olmak iizere tice ayrilir.

Giinliik ibadetler
Hiristiyan kutsal metinlerinde giinliik olarak ka¢ kez ibadet edilecegi hususunda herhangi bir
bilgi olmamakla birlikte Yahudilikteki ibadet zamanlar1 sabah ve aksamin bir etkisi olarak olsa

gerektir ki, giinde iki kez ibadet edilir. Giinde iki kez olmakla birlikte bunun sabit bir zamani
olmay1p, ibadet zamana ve mekana uygun olarak tespit edilmektedir. Bireysel ibadetten daha
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cok cemaat halinde ibadet tesvik edilir. Bu yiizden de, s6z konusu ibadet zamanlarinda inananlar
canlar ¢alinarak kiliseye ibadet i¢in davet edilirler. Asagida kisacagi zikredecegimiz iizere
bireysel ibadet de yapilmakla birlikte, cemaatle ibadetin vurgulanmasindan dolay1 ibadetler
genellikle kiliselerde yapilir; ve bu ibadetlerde bireyden daha ziyade din adamlari, rahipler ¢ok
onemli bir rol oynarlar. Kilisedeki bu ibadetlerde, rahibin Kitab-1 Mukaddes’ten metinler
okuyup onlar1 yorumlamasindan ve cemaate katilanlarla birlikte toplu olarak ilahi okumaktan
ibarettir.

Ibadetin bir pargasi hatta genel olarak bizatihi bir ibadet olarak goriilen dua, Hiristiyanlikta
ibadetin 6zii olarak kabul edilir. Bu hem bireysel hem de cemaat halinde yapilabilecek olan bir
eylemdir. Duanm birinci sart;, Hz. Isa’nmn adiyla baslamaktir. Zira duaya onun adiyla baslamak,
dua edenin Hz. Isa ile bir olmas1 anlamina gelir. Yani dua edenin istegi onun istegi, dua edenin
hayat1 onun hayat1 haline gelir. Boylelikle Hz. Isa sanki dua eden icin yastyormus gibi olur.
Duanin ikinci sart1 ise, onun herhangi bir tereddiit ve siiphe olmaksizin tam bir inang¢la yapilmis
olmasidir. Incillerde dua edilmesi gereken zamanlara dair Ornekler bulmak miimkiindiir:
Seytan’in aldatmalarina kars1 koyabilmek, nimete sahip olmak ve diinyanin sonunda kurtulusa
nail olmak icin gibi. Ayrica dua, putperestlerin yaptiklar1 gibi sesleri ylikselterek, bagirip
cagirarak degil, sessiz ve agirbasl bir sekilde yapilmali; dua etme hususunda israrli olunmalidir.
En 6nemli dua “Rabbin Duas1” olarak bilinen ve Matta 6/5-14’de yer alan duadir:

“Goklerdeki Babamiz; adin kutsal kilinsin. Egemenligin gelsin. Gokte oldugu gibi
yeryliziinde de senin istedigin olsun. Bugiin bize giindelik ekmegimizi ver. Bize karsi sug
isleyenleri bagisladigimiz gibi, sen de bizim suglarimizi bagisla. Ayartilmamiza izin verme.
Kotii olandan bizi kurtar. Clinkii egemenlik, gii¢ ve yiicelik, sonsuzlara dek senindir. Amen”.

En basit, kolay ancak en yaygin ve etkili dualardan biri, hag isareti ya Hag¢ Cikarma denilen
duadir; bu uygulamanin ilk asirlara kadar gittigi soylenir. Katolikler tarafindan yapilis sekli
sOyledir: Sag el once alina, sonra gdgse, sonra sol omuza ve son olarak da sag omuza gotiiriiliir.
Bu yapilirken de “Baba, ogul ve Kutsal Ruh’un adiyla. Amin” denilir. Ortodokslar sag eli ilk
once sag omuza, sonra sol omuza goétiiriirler. Protestanlar Hag isareti yapmazlar. Diger dualar ve
ayinler de bu Hag lIsareti ile baslarlar. Her Hiristiyan bu duay1 ezbere bilir. Ha¢ Cikarma, hem
Hiristiyan dinin simgesi olmas1 hem de Teslisi hatirlattig1 ve agikladigi i¢cin 6nemlidir.

Haftalik ibadet

Hiristiyanlarin cemaatle yapmalar1 gereken en dnemli ibadet haftalik olarak ve Pazar giinii
icra edilen ibadettir. Pazar giiniiniin sahip oldugu bu énem, Hz. Isa’nin o giin dirilmis olmasidur.
Yeni Ahit metinlerinde Pazar giinliniin ve ondaki ibadetin bu 6nemine dair herhangi bir atif
olmamasina ragmen, herhangi bir kutsiyet atfedilmeksizin haftanin ilk giiniine yonelik
gondermeler oldukca fazladir. Ancak Hiristiyanlarin art1 bir kutsiyet atfettikleri bu giin, daha
once Mitraizm ve Roma dini Pazar giinii olarak kutlanmaktaydi. 321°de, Hiristiyan olmadan
Oonce bir giines tapinicis1 olan Konstantin Pazar giiniiniin biitin Roma imparatorlugunda
dinlenme giinii oldugunu ilan etti. Yaklasik 364’de Laodicea Konsili, dini ayinlerin Cumartesi
degil, Pazar giinii yapilacagini kabul etti: “Hiristiyanlar Cumartesi, Yahudiler gibi davranmayip,
bos gezmeyecekler, bu giinde calisacaklar”. Bu tarihten sonra da Pazar, Hiristiyanlarin Sabati
haline geldi. Ancak sonraki zamanlarda Cumartesi giiniinii kutlama 1115 yilina kadar Wales’de,
Hindistan Goa’da 1560 yilina kadar devam etmekteydi. Hindistan’daki bu uygulamaya son
vermek i¢in engizisyon davet edildigi gibi, Norveg¢’teki bu uygulamada 1435°da zorla bastirildi.
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Ancak bugiin Hiristiyan olmakla birlikte hale Cumartesi ibadetini devam ettiren gruplar hala
da vardir. Bunlar arasinda Yedinci Adventistleri, Yahova Sahitleri Yedinci Giin Vaftizcileri
zikredilebilir. Yedinci Giin Adventistleri, Isa’nin Tanrmin haftanin yedinci giinii, Sabat’mn
kutlanmastyla ilgili emrini degistirdigine dair bir sey sdylemedigi i¢in boyle yapmaktadirlar.
Pazar giinii yapilan bu ibadetin 6nemli yonii Evharistiya’nin icra edilmis olmasidir (Bunun
uygulanis sekli i¢in bkz. Sakramentler kismindaki Evharistiya anlatisi).

Yillik ibadetler

Giinliik ve haftalik ibadetlerinin yani sira yillik olarak hem bir bayram hem de bir ibadet
ozelligi tasiyanlar da vardir.

Bayramlar

Hiristiyan yili adventle, yani Kristmis’a hazirlik devriyle baslar. Buradaki advent tanrinin
Kelimesi’'nin diinyaya bir insan olarak girisi anlamina gelir.

Kristmis/Noel Bayrami, Hiristiyan teolojisiyle Hiristiyan olmayan uygulamalarin bir
kombinazyonudur. Hiristiyanlarin inandigi gibi bu, Tanri’nin yaratici Kelimesinin beden
buldugu ve tam bir beser hayat1 yasamasi olayni, yani onun dogumunu kutlamaktir. Hz. isa’nin
dogumunun kesin tarihi bilinmemektedir. Dordiincii yiizyildan énce bunun kutlanildigina dair
higbir kanit yoktur. 354°de derlenmis olan bir takvim, Hz. Isa’nin dogumunun Roma’da 336°da
kutlandigin1 ifade eder. Bat1 Kilisesi, 25 Aralig1 Hz. Isa’nin dogum giinii olarak secti. Bunu da
giinesin dogum giiniine dair pagan bayraminm1 Hiristiyanlastirmak maksadiyla yapti. Bugiinde
yapilan eglenceler ve hediyeler Roma geleneginin kalintilaridir. Dogu kilisesi Kristmis1 6
Ocak’ta, Hz. Isa’min Vaftizi Bayrami olan giinde kutlarlar ve aym giinii Bati Hiristiyanlari,
Isa’y1 Mecusi Kahinlerinin/Bilge adamlarin ziyareti olarak kutlarlar.

Hiristiyanlara gore, Noel bayrami, Hiristiyanlar i¢in dini bir bayramdir. Yilbasi ile bir ilgisi
yoktur.

Erken donem Hiristiyanlar i¢in toplanmak i¢in en onemli vesile, hem adet hem de isim
olarak, pagan 6zelliklere sahip olan Easter’di/Paskalya/Passover/Fisih idi. Havarilerin mesaji,
Hz. Isa’min Sabattan onceki giin carmiha gerildigi, gdmiildiigii ve Tanri tarafindan Sabat’tan
sonraki giin tekrar diriltildigi seklindedir. Iste Easter, Hz. Isa’nin bu dirilis olay1 anisia kutlanan
bir bayramdir. Bu bayramin kutlanmasinda da kiliseler arasinda bir takim farkliliklar vardir.
Roma Katolik, Anglikan ve Protestanlar Gregoryan takvimini® esas alarak bu bayrami, 21
Mart’1 takip eden ilk dolunaym goriinmesini takip eden ilk Pazar giinii kutlarlar. Julian*
takvimini esas alan Dogu Ortodokslar1 ise, Paskalya’yi, Oncekilerden birka¢ hafta sonra
kutlarlar. Paskalya’dan dnceki hafta Kutsal Hafta olarak kabul edilir.

Hz. Isa’nin 6liimii Yahudilerin Passover bayramiyla aym giine denk gelmekteydi, ancak Iznik
Konsili, nihai olarak Easterin ilkbahar’daki dolunaydan sonraki ilk Pazar giinii kutlanmasina

40 Yenig¢agda papa XII. Gregor tarafindan yeniden yapilan diizenlemelerle Gregoryan takvimi olarak anilmustir.

Giiniimiizde ise milat takvimi denilmektedir. Milat takvimi Hz. Hz. Isa'nin dogusunu (sifir) kronolojinin
baglangici olarak kabul eder.

4 Jiillyen takvimi, Jiil Sezar tarafindan M.O. 46 yilinda kabul edilen ve bati diinyasinda 16. yiizyila kadar

kullanilan takvim. Artik yil hesaplamasindaki ufak bir fark sonucu yaklagik her 128 yilda bir giinlik bir

kayma olusturur.
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karar verdi. Dogu kiliseleri farkli bir takvim kullandiklarindan dogu ve bati, bayramlariin
zamanlarinmi tespit etmede bes hafta kadar birbirlerinden ayrilirilar. Batida Easter’den once,
yukarida Lent*? olarak zikredilen bir oru¢ dénemi yasanur.

Paskalya’dan sonra Hz. Isa’nin gbge yiikselisi amisina Yiikselme Giinii kutlanir.
Hiristiyanlarin Kutsal Ruh’un havarilerin {izerine inisini kutladiklar1 Pentakost ise, Paskalya’dan
yedi hafta (elli giin) sonradir ve daima Pazar giliniine rastlar. Missa/Mass ayininden sonra
Paskalya mumu sondiiriiliir ve ana sunagm yanindan kaldirilir. Bagka da bir 6zelligi yoktur.
Pentekost bayrami ile Paskalya donemi sona erer. Pentekost kutlamasi, Unitaryenler ve bazi
Protestan Kilisler harig biitiin Hiristiyanlar tarafindan kutlanir.

Ayrica Hiristiyanlarda, ilk asirlardan beri azizleri yonelik anma giinleri vardir. Baglangigta
yalnizca sadece din yolunda sehit diisenler i¢in yildontiimleri yapilmaktaydi. Sonralari, yani
Hiristiyanlarin  zulme maruz kaldiklari donem sonrasinda ise, diger azizlerde anilmaya
baslanmistir. Bunlarin bir kism1 (Meryem, Yahya ve havariler gibi) biitiin Hiristiyan diinyasinda
kutlanirken, biiylik kismi yerel bir 6zellik tasir.

Hac

Hiristiyanlikta, Tanrisal yardim elde etme, slikretme, yeminleri yerine getirme ya da
kefaretler takdim ederek bagislanma maksadiyla kutsal yerlere yolculuk etme, emredilmemisti.
Ancak en azindan, imparator Konstantin’in annesi Azize Helena’nin 326’da Kudiis’i ziyaret
etmesi ve burada Hz. isa’nin carmiha gerildigi sdylenen hagin kalintisin1 bulmasindan sonra bu
tiir yolculuklar yapilmaktadir. Kutsal Topraklara, Roma’ya ve Meryem’le ya da azizlerle iliskili
yerel mabetlere hac i¢in gitmeler, Ortagagda oldukca organize bir sekilde yapilmaktaydi. Ancak
buralara giden insanlarin gidis amagclar1 birbirlerinden oldukga farkliydi. Hepsi, diinyevi
ilgilerden kurtulmay1 hedefleyen manevi bir haci niyet etmis degillerdi. Reformasyon sonrasinda
endiljansalarin ve azizlere atfedilen kurgusal mekanlara ziyaretlerin elestirisi hac seyahatlerini
azaltmis olsa da, tren yollarin gelisimiyle birlikte Kralice Viktorya zamaninda artarak varligini
devam ettirdi. On dokuzuncu ve yirminci yilizyilda Meryem’le iliskilendirilen/ona adanan yerler
birer hac mekani haline geldi. Portekiz’deki Fatima kdyii; Izmir Efes’teki Meryem Ana Kilisesi
gibi. Bu modern dénem hac yerlerine ilave olarak Kudiis’te bulunan Hz. Isa’min dogdugu,
carmiha gerildigi ve tekrar dirildigi yerler de biitlin Hiristiyanlar i¢in hac mekanlar1 olarak
onemli bir yere sahiptirler.

Hiristiyan Ayinleri

Yukarida kendilerinden s6z edilen torenlerin yani sira, bir anlamda Hiristiyanlhigin ayirt edici
ozellikleri olarak kabul edilebilecek olan bazi ayin ve torenler de vardir. Bunlar icinde
sakrament olarak bilinenler en O6nemlileridir. “Bir askerin baghlik yemini” anlamina gelen
Latince sacramentum tiiretilen sakrament kelimesi, Latince Ahit’te Yunanca mysterion/gizem,
sir kelimesinin karsilig1 olarak kullanilmistir. Hiristiyan teolojisinde bir Sakrament, “goriinmez
inayetin, goriiniir seklidir”. Peter Lombard’dan (yaklasik 1100-60) bu yana, yedi Sakrament Bati
Kilisesinde kabul edilmistir. Asagida sayillan bu yedi Sakrament’ten en Onemlisi Vaftiz ve
Efkaristiya oldugu kabul edilir. Sakramentlerin Tanri’nin inayetinin aliciya aktigi kanallar
oldugunu kabul eden Katolik teolojiye gore bir sakrament, maddeden (mesela vaftizdeki su gibi)

42 Baster bayramindan onceki kirk giinliik bir donemi ifade eder. Bu donem, orug, arinma ve tovbe dénemi olup

Easter’e bir hazirliktir 6zelligi tasir.

52



ve sekilden yani hususi bir formiiladan (Efkaristiya’da oldugu gibi kurucu sézleri) olusur.
Dogru niyetle birlikte kullanilan dogru madde ve dogru sekil, sakramentin gecgerliligini garanti
eder. Ancak bunun i¢in sakramentin alicisi, onlarin etkisinin oldugu hususunda tam bir inanca
sahip olmasi gerekir. Bu sakramentlerin hususi inayetleri; yoneten kisinin ahlaki degerliliginden
bagimsiz olarak nakledilir. Dogu kilisesi resmi olarak, Vaftiz ve Efkaristiyan’in Hz. Isa
tarafindan buyruldugunu kabul eder. Trent Konsili biitiin bu yedi sakramentin, tamaminin Hz.
Isa tarafindan kuruldugunu kabul etmistir. Ancak ilk ikisi disinda kalanlarin, kurumsallastiriima
gerekcgeleri tam olarak tespit edilememektedir. Dogu kiliseleri i¢in bu yedi sakrament, kutsal
eylemler vasitasiyla ifade edilen Tanri’nin kurtarici eylemidirler.

Bunlarin sayilart mezheplere gore degismektedir. Katolik ve Ortodokslara gore yedi,
Protestanlara gore ise iki tane sakrament vardir. Anglikanlar da ilk iki sakramenti digerlerinden,
Hz. Isa tarafindan kurulmus olma bakimindan ayri tutarlar. Bu yedi sakrament: Vaftiz,
Konfirmasyan/Pekistirme, Efkaristiya, Toévbe ve Giinah Cikarma, Son Yaglama,
Takdis/Ruhbanlik ve Nikah/Evlenme. Bunlardan Protestanlar ilk ikisini; Vaftizi ve
Efkaristaya’y1 kabul ederler. Quakerler, Christian Scientistler ve Salvation Army gibi Hiristiyan
firkalar tarafindan sakramentler kabul edilmeyip, reddedilirler. Simdi, haklarinda yukaridaki
sOzleri sarf ettigimiz sakramentler hakkinda, zikredilen siraya uygun olarak biraz bilgi vermenin
zamanidir.

1.Vaftiz

Matta 28/19°da yer alan “Bu nedenle gidin, biitiin uluslar1 6grencilerim olarak yetistirin;
onlar1 Baba, Ogul ve Kutsal Ruh adiyla vaftiz edin” ifadeye dayandirilan vaftiz Yunanca suya
“dalmak” anlamina gelen baptizein kelimesinden tiiretilmistir. Bu kelime Yeni Ahit’te suya
daldirarak yapilan bir dini tdrene gonderme yapar. Vaftiz dine yeni girenler i¢in arindirici bir
anlamda kullanildi. Aym anlamda olmak iizer Hz. Isa’dan o6nceki Kumran cemaatinde de
kullanildi. Hz. Isa’nin éncesi onun hazirlayicisi olan Yahya tarafindan da, tévbenin ve Tanri’nin
Kralligina hazirligin bir 6rnegi olarak icra edildi. Yahya tarafindan s6z konusu anlamda icra
edilen vaftiz Pavlus’un metinlerinde Mesih Hz. Isa’nin 6liimii ve dirilisiyle iliskilendirildi*.
Suya giren aday, ritiiel olarak 6limii hususunda Mesih’e benzetilir. Boylece dirilen Mesih’le
yeni bir hayata yeniden dogacaktir. Bu yiizden vaftiz Hiristiyanlar i¢in, adayr mistik olarak
yeniden doguran bir giris ayini toreni haline geldi. Vaftize yiiklenen bu anlam erken donem
Hiristiyanlikta seklen de uygulanirdi. Aday, daha onceki hayatinda 61diigiinii sembolize edecek
sekilde ¢iplak olarak vaftiz edilir; vaftizden ¢iktiktan sonra yeni bir elbise giyer ve yeni bir isim
alir; kendisine siit ve baldan olusan mistik bir yiyecek verilirdi. Biitiin bunlar, onun Mesih’te
yeni bir hayatta yeniden dogdugunu sembolize etmektedir. Hem Yahya hem de Hz. Isa Mesih’in
uyguladig1 ve yukarida zikredilen anlamdan farkli olarak Pavlus’un yiikledigi anlam Misir
cenaze toren papiriislerinde, Kibele vaftizinde ve bir¢ok diger sir dininde var olan anlamdir.

Hiristiyanligin ilk donemlerinde vaftiz edilenlerin biiyiik kismi1 yetiskinlerden olusmaktaydi.
Cocuk vaftizinin apostolik (havarilerin yasadigi déonem) donemde bulunup bulunmadig: kesin
degildir. Ancak buna dair bir takim imalar (Matta 19/14 vs.) bulunmaktadir. Genglerin vaftizi ilk
yiizyillarda normal bir uygulamaydi. Bu vaftiz yalmizca, Paskalya ve Pentakos’ta yapilirdi.

43 Vaftizde, O'nunla birlikte gdmiildiiniiz, O'nu Sliimden dirilten Tanri'mn giiciine iman ederek O nunla birlikte
dirildiniz (Koleselilere 2012).
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Vaftizden sonra konfirmasyan/pekistirme yapilir ve Efkarist verilirdi. Dordiincii yiizy1l boyunca
vaftiz, sorumluluklarina maruz kalmak korkusu yiiziinden oliinceye kadar ertelenirdi. Bu
uygulama tedricen ortadan kalkti ve onun yerine ¢ocuk vaftizi hakim olmaya basladi. Daha
sonra vaftiz, asli giinah teorisiyle iliskilendirilerek vaftiz edilmeyen cocuklarin Cehenneme
gidecekleri teorisi ortaya ¢ikinca, aileler dogal olarak ¢ocuklarinin kurtulmasi i¢in onlarin vaftiz
edilmesi istediler. Anababtistler ve Baptistler g¢ocukluk vaftizini reddetmekle ve geng
inananlarin vaftizini vurgulamakla 6ne ¢iktilar.

Vaftiz genellikle rahipler tarafindan yapilirsa da, nasil yapilmasi gerektigini bilen herkes
tarafindan verilecegi Katolikler tarafindan kabul edilir.

Bugiinkii Katolik Kilisesinde bir vaftiz toreni sdyle yapilir: Vaftiz edilecek ¢ocuk ise, annesi,
babas1 ve vaftiz annesi kilisenin kapisinda rahip tarafindan karsilanir ve selamlanir. Rahip
cocugun adini sorar; kiliseye girdikten sonra incilden bir par¢a okunur. Rahip vaftizin 6nemi ve
anlamina dair bir vaaz yapabilir. Daha sonra vaftiz adayi, annesi ve babasi i¢in dualar okunur.
Rahip vaftiz adayinin alnina kutsal yag stirer. Vaftiz kurnasindan veya legen i¢inde hazirlanmis
olan su takdis edinir. Vaftiz edilecek olan ¢ocuk ve orada bulunanlar hep birlikte iman ikrar
yaparlar. Sonra rahip vaftiz adayina son bir defa daha vaftiz olmak isteyip istemedigini sorar.
Olumlu cevap alinca onu su sekilde vaftiz eder: “Cocugun ismini zikrederek, seni Peder, Ogul
ve Kutsal Ruh adiyla vaftize ediyorum” diyerek kafasina ii¢ defa olmak {izere biraz su doker.
Sonra alnina kutsal yag siirer. Vaftiz olan kisi, yeni hayatin ve temizligin sembolii olarak beyaz
bir elbise giyer (¢cocuklar zaten bu sekilde giydirilmislerdir). Ona Mesih Hz. Isa’nmn diinyanin
nuru oldugunu simgeleyen bir mum verilir; son olarak vaftiz olan kisi, ailesi ve vaftiz babasi ve
annesi, akrabalar ve orada bulunanlarin hepsi i¢in yapilan dualar ile vaftiz sona erer”. Dogu
kiliselerinde adayin alnina su dokiilmeyip, biitiin viicudu suya batirilir.

VAFTIZLE iLGILi OLARAK CHRISTIANITY, RELIGIONS OF WORLD, S. 69.

Protestanlarin vaftiz anlayis1 icin, Protestanlik, catholisism and orthodox christianity s.
86-87.

2. Konfirmasyan/Pekistirme

Ortodoks tarafindan Kutsal Yagla Yaglama/Chrismation olarak adlandirilan Konfirmasyon,
vaftizden daha ¢ok Kutsal Ruh’un inayetinin yeni ya da tam bir bi¢gimde verildigine inanilan bir
sakramenttir. Bu sakramentin kokeni ¢ok belli olmadigi gibi ayni zamanda onun dogasi ve
hedefi hususunda da teolojik goriisler dikkate deger bir sekilde farklilik gosterir. Daha once
vaftizin bir parcasi olan konfirmasyon, dordiincii yiizyilla birlikte ayr1 bir ayin haline gelir. Bu
tarihten itibaren vaftiz rahip tarafindan icra edilirken, konfirmasyon bir piskopos ya da piskopos
tarafindan takdis edilmis olan bir yagla olmak tizere rahip tarafindan yapilan ayr1 bir ayin haline
geldi. Dogu kilisesinde rahipler i¢in, vaftizden sonra, onunla bagini1 devam ettirecek sekilde,
cocugun alnina yag stirmeleri bir adettir. Bat1 Kilisesinde yaglama/konfirmasyon aday piskoposa
takdim edilinceye kadar ertelenir. Bugiin Roma Katolik Kilisesindeki uygulama farklilik
gostermekle birlikte, genel olarak ¢ocuk ortaokul ya da lisede iken yaglayarak konfirmasyon
vermek seklindedir. Dogu Kilisesinde, konfirmasyona hazirlik olmak {izere inang egitimi
vermek zorunludur. Rahip, konfirmasyon alacak olanlarin inancla ilgili bilgilerini teste etmek
maksadiyla onlara sorular sorar. Gengler, bu test icin donanimli olsunlar diye, bir ya da iki yil
hazirlanirlar. Bu yaglamaksizin piskoposun elleri iizerine koyar ve onlar kutsal yagla yaglar.
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Rahip, inanglar icin acit ¢cekmeye hazir olmalarini hatirlatmak maksadiyla, konfirmasyon
yapilan herkesin yanagini vurur (Bahr, s. 73).

3. Efkaristiya/Evharistiya/Ekmek Sarap Ayini/Kutsal Kominyon

Yunanca “siikran/tesekkiir etmek” anlamina gelen eucharista kelimesi, ikinci yiizyilin
baslarindan beri Hiristiyan ibadetinin en temel ibadeti olan i¢in kullanilir. Bu ayin/téren Hz.
Isa’nin Son Aksam yemeginden kaynaklanir. Bunun ritiiel olarak uygulandigma dair en eski
delil Pavlus’un Korintillere I. Mektubu 11/20 vd.’da bulunur**. Cok erken bir donemden itibaren
Efkaristiya, Mesih’le birlesmenin tanrisal olarak tesis edilmis bir vasitasi ve bir kurban olarak
kabul edilmekteydi. Ekmegin ve sarabin Mesih’in bedeni ve kani haline nasil geldigi, orta ¢agin
baslarinda tartisilmaya basland1 ve bu tartisma Transubstantiation (torendeki ekmek ve sarabin
Hz.Isa’nin etine ve kanina gercekten doniistiigii) diisiincesine gétiirdii. Efkaristiya’nin kurbansal
yonil, yatistirict olarak kabul edildi ve onun hususi maksatlar i¢in sunuldugu diisiincesine
gotlirdii. Hakkinda ortacagda yasanan tartigmalardan dolayr Efkaristiya Reformasyon
déneminde biiylik bir tartisma konusu halini aldi. Degistirilmis bigimlerde olsa da Efkaristiya,
Protestan Kiliselerin biiyiilk kismi tarafindan devam ettirildi. Bugiin Roma Katolik Kilisesi,
Dogu ve Anglikan Kilisesinde en temel ibadet olmayi stirdiirmektedir.

Bu ayinin dayandig1 temel, Pavlus’da yukaridaki mektubunda zikrettigi iizere Hz. Isa’nmn
carmtha gerilmeden Onceki aksam sakirtleriyle birlikte yedigi son aksam yemegine dayanir.
Burada Hz. Isa ekmegi kirmis ve “bu sizin ugrunuza feda edilen benim bedenimdir” diyerek
havarilerine vermis ve sonra bir yudum aldiktan sonra garabi da “bu sizin ugrunuza dokiilen
benim kanimdir” dedikten sonra onlara vermis ve bunu kendisini anmak i¢in yapmalarini

soylemistit*. Pavlus’un yorumuna kadar, havariler Son Aksam Yemeginin hatirasin1 anmak
icin, ekmek kirip sarap icmek maksadiyla bir araya gelmekteydiler. Ancak sonra, bu ekmegin
yenilmesi ve sarabin i¢ilmesiyle Mesih’te birlesme kastedilmeye baslanmistir. Ekmek Mesih’in
etine, sarap ta onun kanini temsil etmekten ¢ikip bizatihi ete ve kana doniistiigli; dolayisiyla
bunlar yenildigi ve igildigi zaman Mesih’le birlesmis, bir olmus olunduguna inanildi. Bu da,
yukarida ifade edildigi gibi, bunun ger¢ekten olup olmadigi tartigmasina yol agti.

Missa ya da Mass ayini de denilen bu ayin iki kisimdan ibarettir. Birinci bdliimde kutsal
metinden pargalar okunur ve rahip serbest bir sekilde istedigi konuyu segerek bir vaaz verir.

4 “Toplandigimizda Rab’bin Sofrasi’na katilmak i¢in toplanmryorsunuz...”.

4 «“Yemek sirasinda isa eline ekmek aldi, siikredip ekmegi boldi ve 6grencilerine verdi. “Alin, yiyin” dedi, “Bu
benim bedenimdir.” Sonra bir kase alip siikretti ve bunu &grencilerine vererek, “Hepiniz bundan i¢in” dedi.
Ciinkii bu benim kanimdir, giinahlarin bagislanmasi i¢in bir¢oklart ugruna akitilan antlagma kanidir” (Matta
26/26). Sonra eline ekmek aldi, siikredip ekmegi boldii ve onlara verdi. “Bu sizin ugrunuza feda edilen
bedenimdir. Beni anmak i¢in bdyle yapin” dedi. (Luka 22/19); “Size ilettigimi ben Rab'den 6grendim. Ele
verildigi gece Rab Isa eline ekmek aldi, siikredip ekmegi boldii ve sdyle dedi: “Bu sizin ugrunuza feda edilen
bedenimdir. Beni anmak i¢in boyle yapin” (Korintlilere 1_11:23-24); “Ayni1 bi¢imde yemekten sonra késeyi

alip sOyle dedi: “Bu kase kanimla gerceklesen yeni antlagsmadir. Her igtiginizde beni anmak igin boyle

yapin” (Korintlilere 1 11:25
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Vaazdan sonra biitiin cemaatle birlikte Biiyiik Iman Duasi’m yiiksek sesle okur, sonra genel
dualar edilir.

Bu genel dualardan sonra Missa/Mass ayininin ikinci kismi olan Efkaristiya kismi baslar.
Rahip ilk olarak sunaga gider; kutsanacak ekmekler ve sarap kupasi rahip tarafindan Tanriya
sunulur ve ellerini yikadiktan sonra biitiin cemaat hep birden dua etmeye cagirir. Bu arada,
cemaat i¢ine giren bir rahip yardimcisi/diyakoz kilise i¢in yardim toplar.

Cemaat ile rahip arasinda bir konusma olur ve arkasindan rahip Tanriyr metheden bir ilahi
okur. Arkasidan koro ya da cemaat Isaya’dan bir ilahi okur. Bu sirada cemaat ayakta durur. Bu
methiyeden sonra Missa/Mass ayinin temeli olan kisim baslar. Rahip Hz. Isa’nin Son Aksam
Yemegi yaptiklarin1 ve dediklerini sdyleyerek ekmekleri ve saraplar1 kutsar. Bu isi yaptiktan
sonra halk onlara saygi gostersin diye ekmek ve sarabi halka. Bu arada Efkaristiya duasina
devam etmektedir. Duanin sonunda Baba, Ogul ve Kutsal Ruhu anar.

Rahip Yahya’nin Hz. Isa’ya séyledigi sozleri ii¢c kez tekrarladiktan sonra kutsanmis ekmegi
cemaate dagitir. Bu isleme Komiinyon alma denir. Bunun i¢in Katoliklerde cemaat ekmek sarabi
almak i¢in kilisenin 6n tarafinda Cemaatin birka¢ dakika sessiz bir sekilde dua etmesinin
arkasindan rahip bir bitis duasi okunur; cemaat lizerinde bir hag¢ ¢izerek onlar1 kutsar ve
selamlar. Bir son dua sonrasinda cemaat dagilir.

Ortodokslarda da gencler komiinyonu ayni sekilde alirlar. Ortadokslar’da ¢ocuklara da
komiinyon; rahip, saraba batirilmis kiigiikk bir ekmek pargasini bir kasiga koyarak ¢ocugun
agzina koyarak verir.

Katolik kizlar, ilk kez komiinyon aldiklarinda beyaz bir elbise, erkek ¢ocuklar ise bir takim
elbise giyerler. Katolik kiliselerde, ¢ocuk yedi-sekiz yasinda oldugu zaman komiinyon alir.
Cocugun ilk komiinyon alis1 Katolik ailelerde hediyeler ve yemekle kutlanir (Bahr, s. 72-73).

4.Tovbe ve Giinah Cikarma

Hiristiyan rahiplerinin gorevlerinden biri de, cemaatin kendilerine anlatarak tovbe ettikleri
giinaht bagislamaktir. Onlarin tanri adina inananlarin glinahlarini bagislama yetkisi “Kimin
giinahlarim1 bagislarsaniz, bagislanmis olur; kimin gilinahlarin1 bagislamazsaniz bagislanmamis
kalir” (Yuhanna 20/23; Matta 18/18) ifadesine dayandirilir. Gilinah ¢ikarmanin {i¢ sart1 vardir:
kisinin isledigi giinahlardan pigsman olmasi; tévbe sonrasinda giinahtan ka¢inmaya ¢aligsmasi ve
isledigi giinahlar1 bir rahibe itiraf etmis olmasidir. Bu itiraflar ya kilisedeki giinah ¢ikarma
hiicresinde ya da herhangi bir yerde, kilise disinda olabilir. Rahip bu giinahlar i¢in bir kefaret ya
da telafi edici bir sevap isteyebilir. Giinahlar i¢in, kefaretin bir tiirii olarak ortacagda uygulanan
enduljans, bu isin ne kadar suistimale agik oldugunun bir gostergesi olarak kabul edilebilir.

5.Son Yaglama

Havariler doneminden beri Hiristiyanlar hastalar i¢in, bilhassa agir hastalar i¢in dua etmis ve
onlara yag stirmiislerdir. Bu iki sekilde; ya toplu olarak ya da tek tek yapilir. Hastalar toplu
olarak cemaate gelirler ve yapilan dualardan sonra rahip tarafindan hastanin alnina ve ellerine
kutsal yag siirerler. Tek kisiye yapilan yag siirmeler de, ise rahip dua eder ve arkasindan
hastanin alnini ve ellerine kutsal yag siirer.

6. Ruhbanhk/Din Adami Olarak Atama

Hiristiyan cemaati iki ana gruptan olusur. Bunlar: Din adamlarn ve laikler. Din adamligi,
ancak piskoposu tarafindan takdis edilmekle elde edilen bir ayricaliktir. Yukarida da
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zikrettigimiz gibi bu takdis sonucu insanlar, bir anlamda ontolojik bir doniisiim gecirir ve
siradan bir insandan Tanr1 adina yeryiiziinde faaliyet gosteren bir kimse haline gelirler. Atanan
bu din adamlar1 grubu kendi i¢inde hiyerarsik bir yapiya sahiptir. Katolik kilisesinde bu
asagidan yukariya dogru, diyakoz/papaz/rahip yardimcisi, rahip, piskopos, patrik, kardinal ve
papa makamlarindan olusur. Roma Katolik Kilisesinin basi papadir. Kardinaller tarafindan oyla
secilir. Biitiin Katolik Kilisesinin en yiiksek makamidir. Kutsal Kitab1 yorumla yetkisi kendisine
aittir. Onun sOyledigi esastir; kutsal metinde bulunan degil. Hata etmez olarak kabul edilir. Dogu
Kiliselerinin baskanlari, Patrik olarak adlandirilir. Katolik Kilisesinde tek bir bas olmasina
ragmen, bu kiliseler tek bir lidere bagli degildirler. Her birisinin kendisi tarafindan se¢ilmis olan
liderleri vardir.

7. Nikah ve Evlenme

Roma Katolik Kilisesi, nikah islemini Mesih tarafindan kutsanmis bir eylem olarak kabul
eder. Nikahin kutsal olusu, Pavlu’un Efeslilere Mektubu 5/27-33’de dayandirilir®®. Evlilik
sakramenti/gizemi, genellikle Missa ayini esnasinda yapilir.

Katoliklerde evlilik, dmiir boyudur ve ancak dliimle sona erebilir. Ortodokslarda ise, yalnizca
zina evliligi sona erdirir. Protestanlik, evliligi Kilisede takdis etmekle birlikte, onun kutsal bir
sey olarak kabul etmez. Luther evliligi kilise dis1 bir sey saymis ve onu sivil mahkemelere
birakmuistir.

ibadet Dili

Hz. Isa’min dénemi de Orta dogunun birgok bélgesinde oldugu gibi Aramca’nin hakim
oldugu bir donemdir. Bu hakimiyetin bir sonucu olarak da Yahudi kutsal metinlerinin dili
Ibranice olmaya devam etmesine ragmen, sinagoglarda kutsal kitaplar Aramca’ya cevrilerek
halkin anlamasi saglanmaktaydi. Konusma dilinin Aramca olmasi, Hz. Isa’nin teblig dilinin
dolayisiyla da ilk donem Hiristiyanlarin, yani Yahudi kokenli Hiristiyanlarin kutsal metin dili,
Ibranice olmay: siirdiirse de ibadet dilleri Aramcaydi. Bu yiizden de hem ilk Hiristiyanlarin
ibadet dili hem de Hz. Isa’nin Mesihligini teblig ettikleri dil Aramcaydi. Bunun bir sonucu
olarak da ilk olarak derlenmeye baslayan ve sonradan Incil adini alan metinlerin Aramca oldugu
kabul edilir. Ancak Hiristiyan kutsal kitaplarinin ele alindigir boliimde de gordiigiimiiz gibi
Hiristiyanligin kutsal metin kiilliyatinin en eski kisimlarini olusturan Pavlus’un mektuplarinin
Yunanca kaleme alinmig olmasi ve Hiristiyanligin Roma’nin ve Yunanca’nin hakim oldugu
yerlere yayilmasiyla buradaki Yahudilerin kutsal metinlerini olusturan Kitab-1 Mukaddes’in
Yunanca ¢evirisinin kullanilmasi Orta dogu, Afrika ve Anadolu’da Hiristiyanlarin ibadet dilinin,

46 “Oyle ki, kiliseyi iizerinde leke, burusukluk ya da buna benzer bir sey olmadan, gdrkemli bicimde kendine

sunabilsin. Amaci kilisenin kutsal ve kusursuz olmasidir. Ayni bigimde kocalar da karilarin1 kendi bedenleri
gibi sevmelidir. Karisim1 seven kendini sever. Hi¢ kimse higbir zaman kendi bedeninden nefret etmemistir.
Tersine, onu besler ve kayirir; tipki Mesih'in kiliseyi besleyip kayirdigr gibi. Cilinkii bizler O'nun bedeninin
iiyeleriyiz. Bunun i¢in adam annesini babasini birakip karisina baglanacak, ikisi tek beden olacak. Bu sir
biiytiktiir; ben bunu Mesih ve kiliseyle ilgili olarak sdyliilyorum.Size gelince, her biriniz karisini kendisi gibi

sevsin. Kadin da kocasina sayg1 gostersin”
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Siiryani kilisesinin Aramca’nin bir diyalektigi olan Siiryaniceyi kullanmasi1 disinda, agirlikli
olarak Yunanca olmasina yol agti.

Yunancanin Roma liturjisinde kullanilmas1 teorik olarak devam etti. Ancak Papa I
Damasus’un déneminde kismen de olsa Yunanca’nin yerini Latince almaya basladi. Tedricen
de, Roma liturjisinde, birkag¢ Ibranice ve Yunanca disinda Latince hakim bir hal ald1. Latincenin
ibadet dili olarak kullanilmasini, Jerom tarafindan yapilan Kitab-1 Mukaddes terciimesi Vulgate,
destekledi. Latince’nin Bat1 kilisenin ibadet ve iletisim dili olusu, Ortagag boyunca,
Reformasyonun ortaya ¢ikincaya kadar varligin1 devam ettirdi. Reformasyonla birlikte Katolik
kilisesi parcalanip Reforme edilmis kiliseler ortaya ¢ikincaya, bu yerel ve ulus temelli yeni
kiliseler, Roma’dan bagimsizliklarin1 devam ettirmek i¢in yerel halka ve onlarin dillerine
dayanmak zorunda kaldilar; bunun sonucu olarak da yerel diller 6nce Kitab-1 mukaddes dili,
sonra da dogal olarak ibadet dili haline gelmeye basladi. Ancak Roma Katolik kilisesinde
1964°deki II. Vatikan Konsili’nde Roma liturjisinin baz1 kisimlarinda onaylanmis bazi yerel
terciimelerde kullanilmasini izin verilinceye kadar Latince hakim ibadet dili olmay siirdiirdii.
Bu tarihten once, yerel diller asla, ibadet dili olarak kullanilmadi ve bugiin farkli dillerin Roma
Katolik kilisesinde kullanilmasi,  Gelenegi esas olan Katolikler tarafindan kendisiyle
savasilmasi gereken bir bidat olarak kabul edilir. Trent Konsili’nde yerel dillerin ibadete dahil
edilmesine yonelik bir teklif, zikredilen baska sebeplerin yani sira, Katolik Kilisesin bdlme
potansiyeli tasimasindan dolay1 reddedilmisti. II. Vatikan Konsili’inde de baslangi¢ta Latincenin
ibadet dili olarak muhafaza edilmesi istenmesine ragmen sonunda, genel olarak ibadetlerde yerel
dillerin kullanilmasina yonelik izin ¢ikti. Ancak Roma tarzi ibadette Latince hala hakim ibadet
dilidir ve bu tesvik edildigi gibi, genis Olgekli Papalik torenleri bu dili kullanmaya devam
etmektedir. Ortodoks kokenli olmakla birlikte sonradan Katolik kilisesinin misyonerlik
faaliyetlerinin bir sonucu olarak Katoliklestirilen ve Roma ile birlesen kiliseler de kendi dillerini
devam ettirmektedirler.

Dogu kiliselerinde 6zellikle kendi ana dillerinin ibadet ve kutsal metin dili olarak kullanimi
baslangigtan beri devam etmektedir. Merkezi Istanbul’da bulunan Rum Ortodoks Kilisesinin
kutsal metni olan Septuaginte Yunanca oldugu gibi, Ibadetlerde kullanilan yegane dil de
Yunancadir. En eski Hiristiyan kiliselerinden olan Siiryani kilisesinde, Siiryanice hem Kutsal
kitap hem de ibadet dili oldugundan ise daha once s6z edilmisti. Misir Hiristiyan kilisesinde
Kiptice aym islevi yerine getirmektedir. Ermeni Kilisesi varligini, Kitab-1 Mukaddes’in
Ermenice ¢evirisine bor¢lu oldugu icin kaginilmaz bir sekilde Ermenice kutsal kitap ve ibadet
dilidir. Geri kalan Ortodoks kiliselerinden Rusya’nin ibadet dili Rusca; Bulgar kilisesinin
Bulgarca ise Bulgarcadir. Slavca ise birka¢ Dogu Ortodoks Kilisesinde kullanilir.

Reformist kiliseler de, genel bir kural olarak ibadetler yerel dillerde olmas1 seklindedir.

Oruc¢

Oru¢ tutmayla diinyanin, bedenin ve seytanin gekiciliklerinin {istesinden gelerek manevi
hayat1 giiclendirmek hedeflenir. Kendisi orug tuttugu gibi oru¢ tutmay: tavsiye eden Hz. Isa
Mesih, orugla duayi birlestirmistir. Diizenli olarak orug tutmak haftalik orug giinleri olarak kabul
edilen Carsamba ve Cuma giinii baslar. Bu iki giine, Hz. Isa Mesih’in dirilisinin kutlandig
Paskalya/Easter oncesinde kirk giin tutulan ve Paskalya’nin baglamasiyla sone eren Lent giinleri
de ilave edilir.
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[k zamanlar orug tutma, biitiin giin ya da giiniin belli bir kisminda yiyecekten uzak durmak
anlamina gelmekteydi. Dogu ve Bati kiliselerinde bu anlamiyla, en azinda Lent’te biitliin hayvani
tirtinlerden uzak durma anlaminda kesin olarak yerine getirilir. Katolik uygulamada orug, giin
ortasinda ana bir yemek, sabah ve aksam kiiciik bir aparatif almak anlamma gelir. Simdilerde
yegane iki oru¢ ginii Kiil Carsambasi Kutsal Cuma giiniidiir. Hiristiyan dini takvimindeki
oruclara, kadim bir kokene sahip olan bir Evharistik oru¢ da ilave edilir. Bu orug, komiinyon
almadan Once yiyecek ve icecekten tam bir kagcinmaya gerektirir. Bu kaginmanin gerekgesi ise,
Hiristiyan inananin agzindan her tiirlii yiyecekten once Tanri’nin etinin ve kanin girmesinin
istenmesindendir. Bu dogu kiliselerinde giinesin dogusundan itibaren baglar. Roma Katolik
kilisesinde sik sik komiinyon alma tesvik edildigi i¢in orug siiresi bir saate indirilmistir.

Hiristiyan oruglar1 {i¢ ana c¢esittir. Pazar gilinii olanlar. Zamani  degisebilenler ve
degismeyenler. Kokeni Yahudi giines takvimine dayandigi i¢in zamani degisenler Paskalya ve
yedi hafta sonraki Penkost orucudur. Diger kesin oruglarin ve Lent orucu Paskalyanin tarihine
baglidir. Zamani degismeyen oruglar azizleri i¢ine alacak sekilde sehitlerin anisiyla ilgili
olanlardir. Dérdiincii yiizyildan itibaren Kristmis ve (Bat1 Kilisesinde Isa’nimn vaftizinin, dogu
kiliselerinde ise onun Mecusi bilgelerine gosterilmesi anisina 6 Haziran’da kutlanan ) Epifani
bayramlarmin zamani sabitlendi. Buna daha sonra, Bakire Meryem hakkindaki 6teki bayramlar
ve Mesih’le ilgili olanlar ilave edildi.

ibadetin Icra Edildigi Yer: Kilise

Kilise, Yunanca “toplamak, toplanti” anlamimna gelen ekklesia kelimesinden tiirer ve
Ibranicede Israillilerin “toplanmasi1” ya da “cemaati” i¢in kullanilan kahaln karsihigidir. Kilise,
baslangigta Hiristiyan cemaatlerini ifade ederken ibadet i¢in kullanilmak maksadiyla binalarin
insa edilmesinden sonra, cemaatin ibadet maksadiyla toplanmis oldugu yerin adi olarak
kullanilmaya baslandi.

Kiliselerin belli bir iislubu olmayip, bolgeye ve insa edildigi zamana uygun olarak farkl
tarzlarda yapilmistir. Kiiglik kiliselerde olmayabilirse de, genellikle biiyiik kiliselerin
vazgecilmis dissal unsurlarindan biri ¢andir. Biiylik kiliselerde genellikle bir veya birka¢ ¢an
bulunur. Canlarin fonksiyonu hem kilisenin bulundugu yeri géstermek hem de ibadet vakitlerini
ilan etmektir.

Kiigiik koy kiliseleri genellikle bir hol niteligi gosterirken biiyilik kiliseler birkag bdliime
ayrilmaktadir. Ik énce ana kapidan girildikten sonra, kiliseyi ortadan ikiye bolen bir koridor yer
alir. Bu koridorun iki yaninda siralanmis halde peykeler ve siralar yer alir. Kilisenin ortasinda
yer alan bu koridor kilisenin sonuna ulagsmadan sonra erer ve burada birka¢ merdivenle ¢ikilan
daha genis bir boliim yer alir. Bu bdliime Koro yeri boliimii, koridorun bulundugu boéliime ise
sahan veya kilisenin govdesi denir. Bu sahanin arka tarafinda org ve koro i¢in ayrilmis olan bir
tiir balkon bulunur.

Giris kapisinin iki yaninda duvarda ya da ilk siitunlarda asili olarak okunmus birer su kabi
bulunur. Kiliseye giren Hiristiyanlar sag elinin parmaklarini buna batirir ve bu eliyle hag ¢ikartir
(gbvdesi lizerinde hag isareti ¢izer). Bununla Tanri’nin huzuruna geldigini, ibadet mekanina
girdigini gosterir. Giris kisminin bir tarafinda ya bir vaftiz kurnasi ya da bir vaftiz odas1 yer alir.
Eger oda yeteri kadar biiyiikse i¢inde bir vaftiz odas1 bulunur. Kilise kiiciikse vaftiz odasi
bulunmayip, bazen koro yerine yakin olarak bir vaftiz kurnasi bulunur.
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Kiliseyi aydimlatmak igin kullanilan camlarda Hz. Isa’nin hayatinda vukuu bulmus olaylar,
Tevrat’ta yer almis olaylar ve azizlerin hayatlarinin bir kisim olaylarini temsil eden resimlere yer
verilir. Bu pencereler arasina genellikle “hag¢ yolu” denilen, sag ve sol duvarlara asilan on dort
tablo vardir. Bunlar, Hz. Isa’nin ¢ektigi istiraplar1 ve act dolu &liimiine resmederler. Bu hag yolu
daha ¢ok Katolik kiliselerde bulunur. Protestan kiliselerde bunlar yoktur, Ortodokslarda da,
onlarin yerini ikonalar almaktadir.

Koridorun sonunda, birka¢ basamak orta sahni koro yerinden ayirir. Bu basamaklar yerine
Ortodokslarda ikonostaz denilen kisim bulunur. Burada azizlerin tasvirleri ile siislenmis bir
duvar ve kap1 bulunur. Bu yapi, kilisenin govdesini sunaktan tamamen ayirmaktadir.

Ortadoks Kiliselerinde ikonastasis

Koro kilisenin en kutsal kismini olusturur. Bu boliimiin ortasinda masaya benzeyen, atlar
denilen bir sunak bulunur. Koroyu kilisenin geri kalanindan ayiran basamaklara yakin bir yerde
sag ve sol tarafta cemaate yonelik olan iki kiirsii bulunmaktadir. Ayin yapilirken bu kiirsiilerden
Kitab-1 Mukaddes’ten pargalar okunur ve rahipler tarafindan vaazlar yapilir.

Bu kismin ucu, yani daire seklinde olan kismina apsis denir. Daha ileri kisimda siislii bir
sunak bulunmaktadir. Ana sunak denilebilecek olan bu sunagin gerisinde biiyiik bir hag, bir
heykel ya da tablo bulunur. Bu sunagin ortasindaki ha¢in veya heykelin altinda dolaba benzeyen
kudas mahfazasi bulunur. Bu siislii Ortiilerle ortiilmiis olan mahfaza i¢cinde kasede kutsal ekmek
bulunur. Bu mahfazanin 6niinde, ayin icra edilsin edilmesin siirekli olarak yanan, Tanri’nin
huzurunda bulunuldugunu sembolize eden bir kandil yanar.

Kilisede Kullanilan Malzemeler
Hac¢

Biitiin Hiristiyanlarin evinde oldugu gibi, kiliselerin ayrilmaz bir pargasini olusturan hagtir.
Hagin Hiristiyanhiktaki 6nemi, iizerinde Hz. Isa’nmin c¢armiha gerilmis olmasindan
kaynaklanmaktadir. Bu yiizden hag, Hz. Isa’min cektigi acilari, 1ztirapli 6liimiinii sembolii
anlaminda olmak iizere, sembolik bir degeri vardir. Iki tiir ha¢ vardi. Birinde Hz. Isa’nin
carmtha gerilmis halini gosteren bir heykel bulunur. Katoliklerde ve Ortodokslardaki haglar
geneli itibariyle bdyledir. Ikincisinde ise Hz. Isa’nin herhangi bir tasviri bulunmayip, yalnizca
dort koldan olusur. Protestanlarin hag¢i bu ikinci tiirdendir. Katolik ve Ortodoks haglarindaki
Isa’nin bas1 iizerinde bir levha bulunur. Burada, Hz. Isa’nin ¢armiha gerilmesi sirasinda gdgsiine
asilan ve “Nasirali Isa, Yahudilerin Krali” yazisinin Latince harflerinin bas harfi yer alir.

Birkag tiir ha¢ vardir. Latin hagi, yukaridan asagiya dogru olan kolu daha uzundur. Bu en
yaygin hag seklidir. Yunan hag1 olarak bilinen hag¢in biitiin kollar1 esittir. Rus hagci ii¢ yatay kolu
ve bunlarin ortasindaki daha uzundur.

Hac¢ Yolu

Daha &nce kisa bahsedilen hag yolu, Hz. Isa’nin ¢ektigi 1stiraplar1 anlatan on dért tablo ya da
kabartmadan olusur. Hz. Isa’nin Pontius Pilatus &niinde 6liime mahkum edilmesiyle baslayip,
ha¢1 omzuna alip gittigi yol ile devam eder ve hag¢ iizerindeki 6liimii, mezara konulmasini
gosteren tablo ile son bulur. Genellikle kilisenin sag ve sol taraftaki duvarlarina asilirlar. Dindar
Hiristiyan her tablonun 6niinde durup dua eder ve bu sekilde tablodan tabloya gegerek Hag
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yolunu takip ederek Ha¢ Yolu’nu tamamlar. Ha¢ Yolu’nda yapilan bu ibadet, 6zellikle Paskalya
onceki Perhiz ve Orug devresinde ¢ok ragbet goren bir ibadettir.

Sunak/Altar

Sunak hakkinda daha once s6z ettiklerimize ilave olarak, en eski kiliselerde yalnizca bir
masadan ibaret olan sunaklar, kilisenin daha sonra ge¢irdigi mimari degisikliklere uygun olarak
gelismis ve degisiklikler gostermistir. Buglinlerde ise, sunaklar gene eski basit haline gelmeye
baslamistir. Sunak {izerinde genellikle iki mum bulunur. Bu mumlar, Mass ayini ve oteki
torenler sirasinda yanmaktadir. Bu sunaklar, daimi olarak islenmis ortiilerle ortiilmiistiir.

Heykeller ve Resimler

Ulkeden iilkeye degisse de, kilise duvarlarinda ya da siitunlarinda birgok heykel, tablo ve hag
goriliir. Bunlardan Protestan kiliselerinde hi¢ bulunmaz. Sekizinci ylizyilda bu resim ve
heykellere yonelik gosterilen saygi putperestlik olarak goriildiigiinden III. Leon doneminde
baslayan ikonoklazma/tasvir kiricilig: hareketinin sona erdirildigi ikinci Iznik Konsili (787) bu
tasvirler hakkinda su karar1 almistir: “Tasviri gosterilen saygi onun esasina yoneliktir ve resme
hiirmet eden kisi, bu resimde tasvir edilmis olan kisiye hiirmet gosterir”. Xavier Jacop da,
Hiristiyanlarin bu resim ve heykellere gosterdikleri saygiyi, bu resim ve heykellerin kendilerine
olmadigi, resimlerdeki kisilere yonelik oldugu seklinde agiklar. Ona gére, Hiristiyanlar bu resim
ve heykellerin resmettigi ne simgeler ne de azizler bir tapinma nesnesi degildir. Onlar1 Tanr1
yerine koymazlar. Azizlerin baslarinda bulunuyor olarak resmettikleri hale ya da ay, onlarin
diger siradan kisilerden farkli olduklari; azizligin semavi nurun bir simgesi oldugunu sembolize
ederler. Baz1 azizler kendisiyle 6zdeslesmis olan unsurlarla birlikte sembolize edilirler. Mesele
Petrusu’un elinde iki anahtarla resmedilir. Bu, Matta 16/19°daki “Gokler tilkesinin anahtarlarini
sana verecegim” ifadesinden miilhemdir. Pavlus ¢ok yazdig1 ve kiligla 6ldiiriildiigii icin elinde
bir kitap ve kiligla resmedilmisti.

Ortodokslarin kiliselerinde genellikle heykel yer almaz; onun yerine ikona denilen resimler
vardr.

Siralar

Kiliselerin hepsinde, kapidan girince apsise kadar giden yolun iki tarafinda siralar ya da
sandalyeler yer alir. Katolik kiliselerde siralar hem oturmak hem de diz ¢6kmek i¢in kullanigh
olacak sekilde imal edilmistir. Protestan ve Ortodoks kiliselerde ise, yalnizca oturmaya elverisli
olacak sekilde imale edilmistir. Protestanlar diz ¢okmezler, yalnizca Ortodokslarin geleneklerine
uymak maksadiyla boyle yaparlar.

Din Adamlari

Hiristiyanlikta, kisisel olarak yerine getirilebilecek olan dua gibi ibadetler disinda, -baslangi¢
tarihlerindeki Protestanligin Katoliklikte yasanan dinsel dejenerasyonun sorumlular1 olarak
kabul edilen din adamlar1 smifina ve birey olarak din adamma tepkinin bir sonucu olarak
tanriyla insan arasindaki araciyr kaldirmaya yonelik bir tepkiyi bir kenara birakirsak- hem
Katolik hem de Ortodokslar i¢in din adami, dinin ayrilmaz bir pargasini olusturur.

Katoliklerde ve Ortodokslarda din adam1 olmak, Rahip Takdisi ile gerceklesir. Yani bir insan
ancak, bu konuda yetkili bir din adam1 tarafindan takdis edildigi zaman kilisenin bir parcasi, Hz.
I[sa’nin ve dolayisiyla da Tanr1 adma yeryiiziinde faaliyet gosteren biri haline gelir. Bu bir
anlamda, takdis oncesi siradan bir insan olan kisi takdis sonrasinda manevi bir doniisiim gecirir
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ve tanrinin yeryiiziindeki temsilcisi haline gelir. O artik tanr1 adina insanlara yol gosteren ve
onlarin yaptiklar1 giinahlar1 bagislama yetkisine sahip biri haline gelir. Goklerin melekiitu
anahtarlarin1 sana verecegim, yeryiiziinde baglayacagin her sey goklerde baglanmis olur ve
yeryliziinde ¢ozecegin her sey goklerde ¢oziilmiis olur” (Matta 16/19). Bu yiizden onlarin
bagisladiklar giinahlar, tanr1 katinda da bagislanmis kabul edilir. (Hiristiyan din adamlar1 grubu
icin bkz. rahip takdisi kismi)
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Hiristiyanlikta Teolojik Ihtilaflar ya da Hiristiyan
Mezheplerinin Ortaya Cikisi

Bu baslik altinda, Hiristiyanligin Dogu ve Bati Hiristiyanligina, Bati Hiristiyanliginda
yasanan Katoliklik-Protestanlik ayrimidan; Dogu Hiristiyanlig1 i¢inde yasanan ayrigmalardan
ve son olarak da modern donem batida ortaya ¢ikan yeni dini hareketlerden 6nemli olanlardan
bir kac1 hakkinda kisaca bilgi verilecektir.

Hiristiyan Cemaat i¢indeki Aryiis Oncesi Yasanan ihtilaflar

Hiristiyanlik, Yahudilik icindeki Mesihi bir hareketten Pavlus sayesinde miistakil bir dine
doniismeye basladiktan sonra, kendi i¢inde bir takim ayrilik hareketlerine sahne oldu: Kudiis
cemaati ve Pavluscu cemaat arasindaki ihtilaflar, gnostik (Markionizm), milyenarist
(Montanizm) ve Maniheist kaynakl1 ayrilik hareketleri gibi*’. Hiristiyanlar arasinda tartigmalara
yol agmis ve bazilar1 birkag yilizy1l boyunca varligini devam ettirmis goriinse de, bu ihtilaflar
giintimiize kadar varligini devam ettiren bdliinmelere yol agmadilar.

Yahudi kékenli olan ve diger Yahudilerden yalmizca Isa’min beklenen Mesih oldugu
diistincesiyle diger Yahudilerden ayrilan Yahudi-Hiristiyanlar ile, Ebiyonitler (=yoksullar,
azizler ve tanrmin dostu), Sam seyahati sirasinda yasadigin1 soyledigi bir vizyonda gordiigii
Isa’nin kendisini Yahudi olmayan kisilere, gentilelere havari olarak atadigini sdyleyen Pavlus
arasinda; yeni Hiristiyan olanlarin slinnet, yeme i¢cme yasaklar1 da dahil Yahudi Yasasindan
sorumlu olup olmayacaklari; Pavlus’un iddia ettigi onun havari olup olmadigi; Pavlus’un kendi
diistincelerine karsi olan ve cemaatin yonetiminin elinde bulunduran Yahudi-Hiristiyanlara kars1
gelistirdigi cemaatin/kilisenin “Kilise Kelam, Ruh ve Tanri’nin sulhu ile yasar ve kontrolii de bu
licliiye aittir” diisiincesinin yol agtigi cemaatin idaresinin kimde oldugu; Isa’min, Yahudi-
Hiristiyanlar tarafindan kabul edildigi gibi, Yahudi Yasasini 1slah etmeye calisan Yahudi bir
Mesih yoksa, Pavlus’un ileri siirdligli gibi insanlarin isledikleri ilk glinaha kefaret olmak tizere
carmiha gerilen, Olen, gomiilen ve gOmiilisiiniin iiclincii giliniinde dirilen, Ortadogu
mitolojisindeki tanrilara benzeyen “Rab/Kyrios” mu oldugu; Isa’nmn gelis maksadinin Yahudi
Yasasini tamamlamak, Ferisilerin kat1 yorumlarina ruh katmak mi, yoksa insanlarin kurtuluguna
engel hale gelen Yasayi kaldirmak m1 oldugu ve Yahudi-Hiristiyanlarin Isa’nin kendisini anmak
maksadiyla icra ettikleri Son Aksam yemeginin, Pavlus basta olmak {izere, Yahudi kokenli
olmayan Hiristiyanlar tarafindan s6z konusu donemdeki sir dinlerinin tanrilariyla birlesmek

47 Hiristiyanlikta ortaya ¢ikan heretik/sapkin olarak kabul edilen akimlar igin bkz. Kadir Albayrak, Bogomilizm

ve Bosna Kilisesi, Baki Kitapevi, Adana 2004, s. 54-87.

63



maksadiyla gergeklestirdikleri komiinyona seklinde anlasilmast gibi konular Hiristiyan cemaat
icinde Yahudi-Hiristiyanlar/Ebiyonitlerle Pavlus¢u/Yahudi kokenli olmayan Hiristiyanlar
arasinda ilk ayrilisa yol agti. Yahudi-Hiristiyanlar Kudiis’un Titus tarafindan isgali ve Mabedin
yikilmas1 sirasinda Kudiis’ii terk ederek Urdiin’iin dogusunda, Beysan’da bulunan Pella
bolgesine gittiler. Roma’nin Yahudi kokenlilere karsi sert tutumu ve Pavlus¢u Hiristiyanlarla
yaptiklar1 miicadele sonunda, zayiflayan bu gurup; Pavluscu Hiristiyanlarin her tarafa hakim
olmasindan sonra II. yiizyildan sonra ortadan kalkt1. Isa’nin kardesi Yakub’un liderligini yaptig1
bu grup onun sehit edilmesinden sonra, ortadan kalkincaya Isa’nin soyundan gelen kisiler
tarafindan yonetildiler. Yahudi Yasasina bagl kalarak, Isa’y1 onu islah etmek icin gonderilmis
bir Mesih olarak kabul ettiler. Kendilerine 6zgii Incilleri olan Ebiyonitler, Pavlus’u sahtekar,
yalanci, kafir ve dinden donmiis olarak kabul ettiler (Mehmet Celik, Siiryani Kadim Kilisesi
Tarihi, s. 15-26; “Hz. Isa Sonrasi Tartisma Konulardan Havarilik ve Pavlus’un Havarilik
Anlayis1”, 2000. Yilinda Hiristiyanlik (Diinli, Bugiinii ve Gelecegi) Sempozyumu, 09-10
Haziran 2001 Ankara, Dinler Tarihi Arastirmalari, Hiristiyanlik, Diinii, Bugiinii ve Gelecegi,
Dinler Tarihi Dernegi Yayinlari, Ankara 2002, s. 71-98; Ekrem Sarik¢ioglu, Baslangictan
Giintimiize Dinler Tarihi, S.

Aslen bugiinkii bir din adamimin oglu olan ve gemicilikle ugrasan Marcion, 140 yilinda
Roma’ya gitmis ve burada Roma Kilisesine katilmistir. Ancak zamanla Roma Kilisesinin kabul
edemeyecegi birtakim diisiinceler gelistirmis ve Roma Kilisesiyle bagi kesilmistir. Marcion,
Yahudi kutsal metninin ve onda ifsa edilen Yahudi Tanrisinin, kainat1 yaratan, kotii bir tanrt bir
demiurg oldugunu diisiinmiis ve Hiristiyan Tanri’sinin sevgiyi ve merhameti 6ne ¢ikartan
tamamen ayr1 bir tanr1 oldugunu, Isa gelinceye kadar bilinmedigini ileri siirmiistiir. Bu yiizden,
Hiristiyanligin miimkiin oldugu o6l¢lide Yahudilikle olan bagini koparmaya c¢alismis; Yahudi
kutsal kitabin1 bir kenara biraktig1 gibi, Hiristiyanlar tarafindan kullanilan metinlerin Yahudi
diisiincelerinin sizmis oldugunu diisiindiiklerini ayiklayarak, yalnizca gozden geg¢irilmis Luka
Incilini ve Pavlus’un on mektubunu igeren yeni bir metin grubu olusturmaya basladi. Ona gore
Isa, manevi bir varliktir® ve Yahudilikle iliskisi tesadiifi ve tamamen 6nemsizdir. Doketiklerle
Isa anlayis1 hususunda benzer diisiincelere sahip olan Marcion ikili tanr1 anlayisindan dolay1
daha c¢ok Gnostik olarak kabul edilmistir. Marcion’un kurdugu kilise ¢ok hizli bir sekilde
yayilmis ve insanlar1 kendisine cezp etmistir. Justin Martyr, Irenaeus, Tertullian, Iskenderiyeli
Clement ve Origin gibi kilise babalar1 tarafindan kendisine karsi yazilar kaleme alinmustir.

48 Marcion’un bu anlayis1, Isa’nin manevi bir varlik oldugunu ve dolayisiyla da ¢armiha gerilmesinin imkansiz
oldugu kabul eden Doketiklere benzemektedir. “Yunan menseli bir terim olup “gdriinmek”, “zuhur etmek”,
“benzemek’ gibi manalara gelen, Soxéw [doked] Doketizm'in temelinde Isa'nin et ve kemikten olusan gercek
bir insan degil de, bir tiir hayali goriintii oldugu fikri yatar. Buna gore Tanrmin ebedi oglu olan Isa gercekte
insan olup fiziksel bir beden almamistir. Sadece insanmis gibi bir goriintii vermistir. Iliizyonizm olarak da
bilinen bu 6greti, Mesih“in gergek bir insan gibi gorlindiigiinii ancak bir viicudunun olmadigii ve ¢carmiha
gerilmesinin bir gbz yanilsamasindan ibaret oldugunu ifade etmistir. Doketist Ogretiye sahip kisilerden
bazilart Mesih“in insan dogasini tiimden reddederken, bazilari ise sadece fiziksel viicudunun veya
dogumunun ya da dliimiiniin gergekligini inkar etmekle yetinmislerdir”. Bilal Temiz, Hiristiyanlikta Heretik
Bir Grup Olarak Doketikler ve Isa Anlayislar, SAU. SBE. Yayinlanmamis yiiksek lisans tezi, Sakarya 2010,
s. 26.
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Ancak Marcionism 06zellikle doguda olmak {izere geligmistir. Ancak Roma’nin kiliseye karsi
gerceklestirdigi takibatlardan o da paymna diisiine almis; Hiristiyanhigin 380°de devletin resmi
dini olarak kabule edilmesinden sonra ise, Marcionistler takibata maruz kalmis ya zorla resmi
Hiristiyanhik anlayisin kabul etmisler ya da baska dinlere, &zellikle de Iran kokenli Mani
tarafindan gnostik nitelikte bir din olarak kurulan ve kurtulus anlayis1 bakimindan Hiristiyanliga
oldukca cok benzeyen ve uzun bir miiddet Hiristiyan apolojistler/savunmacilar tarafindan
kendisine elestirmeye yonelik metinler kaleme alinmis olan Maniheizm gibi gegmislerdir®®.

Marcion’la aynt déonemde yasamis ve Firigya’da dogmus ve 155°de Hiristiyan olmus olan
Montanus tarafindan kurulmus olan Montanizm de, erken donem Hiristiyanlik i¢inde ciddi bir
ayriliga ve c¢ekismelere sebep olmustur. Eski Ahit’in peygamberler kismindan etkilenmis olan
Montanus kendisini bir peygamber olarak gormiis ve Paraklit olarak adlandirdigi Ruhul
Kudiis’ten vahiy aldigimi iddia etmistir. Hiristiyanlarin son giinlerde, Ruhun doéneminde
yasadiklarim ileri siirerek kati bir ahlaki hayatin yasanmasin1 savundugu gibi, Isa’nin
Anadolu’daki Pepuza sehrine inecegini ileri stirmiistiir. Bekarlig1 tesvik etmis, dul erkek ve
kadinlarin evlenmemesi gerektigini ve biiyiik giinah islemis Hiristiyanlarin affedilmeyecegini
savunmugstur. Anadolu’da, Roma’da ve Kuzey Afrika’da yayillan Montanizm Tertullian gibi
onemli Hiristiyan teologlarini da kendisine ¢ekmeyi bilmistir. Montonizm {i¢iincii yiizyildan
once Asyadaki sinodlar tarafindan daha sonra da Roma tarafindan mahkum edilmistir. Maruz
kaldig1 biiylik baskilardan sonra dokuzuncu yiizyildan sonra biitlinliyle ortadan kalkmistir
(James Adrian, Christianity, s. 200-201; Kagar, Ge¢ Antikcagda Hiristiyanlik, s. 29 vd.).

Dogu Kiliselerinin Ortaya Cikmasiyla Sonuclanan Ihtilaflar

Kilise i¢inde yasanan yukarida zikredilenlerden farkli olarak kalic1 hala gelen ayrilik inang
merkezli olup, kaynagi tamamen Roma ve Istanbul Kiliselerinin disinda kalan Dogu
Hiristiyanligidir. Kilise organizasyonu bir dereceye kadar etkili olsa da, bu tiir ayriliklarin ortaya
cikisini belirleyen asil mesele Teslis ve onu olusturan {i¢ unsurun dogasi ve bu unsurlarin kendi
aralarindaki iliskisi meselesidir. Hz. Isa’nin Teslisteki yeriyle alakali olarak tartismalarin kokeni
daha eskilere gitse de, en etkili ve uzun bir miiddet hem dogu hem de bat1 Hiristiyan diinyasini
mesgul eden Antakya’da okumus bir Afrikali olan Aryus’iin “Hz. Isa’nm insanligmi vurgulayan
ve ogullugun sonradan en Yiice Varlik olan Baba tarafindan kendisine verildigi” goriisi
olmustur. Kilise i¢inde ciddi bir tartismaya doniisiin ve bu haliyle de Roma toplumunun birligini
ve dirligini tehdit ediyor olarak goren Konstantin bu tartigmanin sona erdirilmesi maksadiyla bir
konsil toplanmasina karar vermistir. Ilk ekiimenik konsil olan Iznik (325) toplanma nedeni de
olan Aryiisciiliik, konsilde yasanan tartismalar sonunda 318 kisinden 180nin onayiyla, iznik
Amentiis/Kredosu kabul edilmis (Iznik Amentiisiiniin metni i¢in bkz. Hiristiyan inan¢ Esaslari
kisimi); Isa’nin Tanri ile aym 6zden olup (homoousius), baslangicinin bulunmadigini ifade eden
bu karara/kredoya uygun olarak da Arius ve taraftarlari mahkim edilmistir. Hem Anadolu hem
de Arisugu rahipler tarafindan Hiristiyanlagtirilan Kuzey Avrupa’da uzun bir miiddet varligini
devam ettirmis olmasina ragmen, Aryiisciiliik (ferdi planda varligini devam ettirdigine dair

“‘Daha genis bilgi igin “Manichaeism”, The Oxford Dictionary of World Religions, ed. John Bowker, Oxford
University Press, Oxford-New York 1997, 5.612-613.
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ornekler giiniimiize kadar gelmis olsa da®), kalic1 herhangi mezhebi bir ayriliga sebep olmadan
ortadan kalkmistir®*.

Yine Hz. Isa’nin dogas1 ve teslisteki yeri ile alakal1 olup, Aryiis¢iigliigiin aksine kilise iginde
kalic1 ayriliklarin ortaya ¢ikmasina yol agan akim ise, Antakya’da yetisen ve Istanbul Patrigi
olan Nestorius’un Isa’daki ikili (tanrisal-beseri) doganin birbirinden ayr1 oldugu, birbirleriyle
karigsmadigi; Meryem’in bu iki unsurdan yalnizca insani olan1 dogurdugu ve bu yiizden de ona
insan doguran anlaminda “christo-tokos” denilebilecegi, yoksa tanr1 doguran anlaminda “theo-
tokos” denilemeyecegi seklindeki anlayisidir®?. Bu anlayis, Iskenderiye merkezli Isa’da
lahuti/ilahi ve nasuti/beseri unsurlarin karistigi, dolayisiyla onda tek bir doganin bulundugu
(monofizitizm) ve bu ylizden de Meryem’in “tanr1 doguran kadin” olarak isimlendirilecegi
goriigiiniin benimsendigi Efes Konsili (431) tarafindan mahkim edildi. Ancak Aryiisciiliikte
oldugu gibi bu diisiince ortadan kalkmamis, 6nce Urfa ve daha sonra Nusaybin medresesinde
hakim teolojik okul olmus; hatta Antakya Siiryani kilisesi®® bir miiddet tamamen Nestoryuscular
tarafindan ele gecirilmisti. Istanbul’un baskilar1 sonunda devlet tarafindan korunacag iran’a
geemis ve buradan dogru gotiiriip (biitlin Orta Asya ve Cin’e varincaya kadar) Hiristiyanligi
doguya yayan yaygin bir mezhep haline déniismiistiir>*,

Efes Konsili’nde, Nestorius’un aforoz edilmesi ve siirgline gonderilmesi; bu diislincenin
hakim oldugu Antakya Siiryani kilisesinin béliinmesine®® ve Antakya ile goriisleri konsilde
onaylanan Iskenderiye Kilisesi arasindaki iliskilerin iyice gerilmesine yol agmusti. Bu gerginligi
gidermek maksadiyla I. Thedosius tarafindan toplanilan; Roma’nin “Haydutlar Konsili” olarak
tammladigr 1. Efes Konsili’i (449) Iskenderiye Patrigi Dioscorus baskanligindaki 1. Efes
Konsili’nde alinan inangla ilgili kararlar1 kabul etti; yani Isa’da tek tabiat bulundugunu teyit
ederken iki tabiat bulundugunu kabul eden biitiin piskoposlari aforoz edilip siirgiine gonderdi.
Ancak bu kararlar, iki taraf arasindaki miicadeleyi sona erdirmek yerine daha alevlendirdi. Hem
bu yiizden de, hem bu konsilde Papanmn elgilerine gosterilen tavir ve Iskenderiye’nin
davraniglariyla Patriklik hiyerarsisinde 6ne ¢ikmasi, Papayr yeni bir konsil arayisina gotiirdii.
Istenen konsil 451°de Kadikdy’de toplandi. Kadikdy Konsili’inde kabule edilen ve Kadikdy
Amentiisii/Kredosu (bu amentiiniin metni igin bkz. Hiristiyan Inang Esaslari kismi) olarak

50 Arianizm’in on altinci yiizyilda ortaya ¢ikmaya baglayan Unitarianizm’le iligkisine dair bkz. F. Kennworthy,

“Unitarianism”, DCR, s. 628-29. Unitarinizm’in tanr1 anlayig1 hakkinda bkz. Kenneth Twinn (ed), Essays in
Unitarian Theology, The Lindsey Press, London 1959.

51 Aryiis ve diisiinceleri igin bkz. Bilal Bas, “Monoteist Bir Hiristiyanlik Yorumu, Aryiisciiliik Mezhebi”, Divan,
Ilmi Arastirmalar Dergisi, Y1l 5, say1 9. Turhan Kagar, “Arius Tartigmasi, IV. Yiizy1l Hiristiyanhiginda isa
Sorununun Basglangic1”, Kacgar, Ge¢ Antikcagda Hiristiyanlik, S. 52-68.

52 Nestoryus’un Isa Anlayisi ig¢in bkz. Muhammet Tarakci, “Nestoriyos’un Kristolojisi” Uludag Universitesi
Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, cilt 19, say1 I, s. 215-241.

53 Antakya’da farkli irklara mensup olan insanlarin Hiristiyanligi kabul etmislerdir. Ancak, buranin yerli

Asurlu halkinin Hiristiyanlig1 kabul etmesiyle, diger halklarin agirligi gittikge dnemsiz bir hal almis ve

Antakya Kilisesi zamanla Antakya Siiryani Kilisesine doniismiis ve bu isimle taninir hale gelmistir. Bilge,

Gegmigten Giintimiize Stiryaniler, S. 75.

54 Nasturiligin doguda yayilmasi hk. bkz. Celik, Siiryani Kadim, s. 138-141.

55 Celik, a.g.e., s. 135.
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bilinen bugilinkii Hiristiyanligin {izerinde oturdugu kararlar, Nestorius’u mahkim etmesine
ragmen onun (Isa’da iki tabiatin bulundugu/diyofizitizm, bu iki tabiatin karismadan, bir arada
olmaktan dolay1 higbir 6zelliklerini kaybetmeden muhafaza edildigi seklindeki) goriisiinii kabul
etmis; Iskenderiyeli Cyril’i &vmesine ragmen onun (Isa’da, ilahi ve beseri dogann,
karigsmaksizin tek bir sahista birlestigini diisiincesini, monfizitizm) teolojisini mahkim
etmistir>®. Bir anlamda imparatorluktaki kargasalarin sebebi olarak goriilen teolojik farkliliklarin
ortadan kaldirilmasia yonelik olan bu Konsil’de alinan kararlar, dogu Hiristiyan diinyasinda
onarilmas1 miimkiin olmayan yaralarin agilmasina ve kilisenin pargalanmasina yol agmistir. Bir
tarafta, Monofizitligin hakim bir diisiince oldugu Misir ve Antakya Siiryani Kilisesi, 6te yanda
ise, Roma ve Konsil’in kararlarini kabul eden Istanbul Kilisesi yer almaktaydi. Monofizit tarafa,
bu tarihlerde Perslerle savasmalarindan dolayi, Konsile katilamayan (Perslerle olan savasta
kendilerinden yardim istedikleri Bizans’in yardim ¢agrisinin uyandirdigi tepkinin de katkisiyla)
Ermeni kilisesi de sonradan (VL. yiizyil) dahil olmustur. Misir Kiptileri, i¢lerinden Kadikoy
kararlarim1 kabul edenleri Melkitler (Bizans tarafinda yer aldiklar i¢in kral taraftarlari) olarak
isimlendirmislerdir®’. Imparator ve onun tarafinda yer alan Istanbul kilisesi, Kadikdy’de alinan
kararlar1 uygulamak ve bunlar1 Misir, Antakya ve Ermeniler’e kabul ettirmek icin giice
basvurmus ve bu ugurda binlerce insanin helak olmasina yol agmistir. Ancak, iki konsilin
kararlarin1 uzlastirma tesebbiisiine o olmayinca da, bagvurulan gii¢ karsisinda zaman zaman
ortalik durulmus gibi goziikmesine ragmen, istenilen baris higbir zaman saglanamamuistir.
Kadikoy taraftarlar ve karsitlar1 seklindeki ayirim, kemikleserek varligini devam ettirirken, ayni
zamanda mesela, Antakya Siiryani Kilisesi i¢in de, Kadikdy Konsili sonrasinda, Nestorius’un
doktrinlerini benimseyenler Nasturi ya da Nastiiriler; kars1 ¢ikanlar da Yakubi ya da Yakubilik
adin1 almislardir. Bu tarihten sonra, Siiryani ve Siiryani Kilisesi yerine Anadolu’da kalan ve
Monofizitizmi benimseyen Bati Siiryanileri i¢in Yakubi ya da Yakubi Kilisesi, Iran merkezli
olup, diyofizitizmi (isa’da ilahi ve insani unsurlarm karismadan varhgini devam ettirmesi
diigiincesi) benimseyen Dogu Siiryanileri i¢in de, Nastiri Ve Nastiri Kilisesi tabiri kullanilmaya
baslanmistir.

Kadikdy taraftarlarinin, iki tabiat goriisiinden déndiirme hususundaki baskilari, Islam’in
ortaya ¢ikigsina kadar, zaman zaman azalsa da varligin1 en acimasiz bir sekilde devam ettirmis
bunun bir sonucu olarak da, Monofizit taraftarlar1 “Miisliiman sarigini, kardinal kiilahina” tercih
edecek hale gelmislerdi®®. Kadikdy taraftarlarmin Diyofizit ve Monofizit kiliselere yonelik
cabalar bir tarafta Bizans ve Roma diger tarafta ise Diyofizit ve Monfizit goriislerin savunuculari
olan Kiliseler arasindaki ayriligini daha da derinlestirdigi gibi, Miisliimanlarin bu kiliselerin
hakim oldugu yerleri fethetmesi bu iki grup arasindaki iliskiyi asgari diizeye indirerek ayrilig
kalic1 bir hale getirdi.

56 Kadikéy Konsili, toplanma gerekgesi, oturumlarda ele alinan konular ve sonuglar1 hk. bkz. Celik, Siryani

Kadim, 164-183; Nihat Durak, Siiryaniler A¢isindan 451 Kadikéy Konsili, MUSBE, basilmamus yiiksek
lisans tezi, Istanbul 1993.

57 Kiigiik, a.g.e., s. 158.

58 Siiryaniler, Hz. Omer’in lakaplarindan biri olan ve “kurtarici” anlamina gelen “Faruk™u, Melkitlerin

baskilarindan kendilerini kurtardign igin, verdiklerini sdylerler. Bkz. el-Matran Ishdk Saka, Tarihii

Keniseti’s-Siiryaniyye, Matabiu elif ba-el-Edib, Dimagk 1985, s. 78.
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Katolik ve Ortodoks Kiliselerinin Ortaya Cikmasina Yol Acan Ihtilaflar

Ikinci kalic1 ayrilik, Hiristiyanhigin Dogu-Bati Hiristiyanlig1 ya da Ortodoksluk-Katoliklik
seklinde ayrilmasidir. Bu béliinmemin kokenlerini Hiristiyanligin birinci yilizyilda bati Latin
diinyasina yayilmasina kadar gotiirmek miimkiindiir. Bati Latin diinyasindaki hem siyasi,
toplumsal hem de kiiltiirel yap1; dogudaki Hiristiyanliktan farkli bir Hiristiyanlik anlayisinin ve
yapilanmasinin ortaya ¢ikmasina yol agmistir. Ayn1 gerekgeler dogu yayilan Hiristiyanlik i¢in de
sdylenebilir. Dogu-Bat1 arasindaki bu farklilik kendisini, Istanbul’un Dogu Roma’nin baskent
ilan edilmesiyle, Roma (daha sonra Katoliklik) ve Istanbul ( daha sonra Ortodoksluk) ¢ekismesi
seklinde gosterecektir. Bu iki sehir arasindaki ilk resmi ¢ekisme, Konstantin’in Aryiis¢iiliigii
resmi mezhep olarak kabuliiyle giin yiiziine ¢1kt1®,

Roma’nin tavri karsisinda bu doktrini kabulden vazgegen imparator Theodosius, Aryiis¢iiliigii
ortadan kaldirmak maksadiyla topladig: 1. Istanbul Konsili (381), Roma ile Istanbul arasindaki
gerginligi artiracak bir karar aldi. Bu kararda Istanbul’un, Roma’dan sonra ikinci dereceyi haiz
piskoposluk merkezi oldugu ilan edildi. Bdylece, Istanbul “Yeni Roma” oldu. 451 Kadikdy
Konsili’nde ise, siralamada Roma’dan sonra geldigi kabul edilmekle birlikte, Istanbul’un
Roma’ya denk imtiyazlar1 oldugu kabul edildi. Bu Konsil, Kudiis’ii siirekli Istanbul’un yaninda
yer alarak onu desteklemis olmasindan dolay1 Patriklik merkezligine yiikseltti. S6z konusu iki
sehrin ¢ekismesi, Hiristiyanlikta ortaya ¢ikan ve sapkin olarak kabul edilen hareketleri ortadan
kaldirmaya yonelik gelistirilen argiimanlarda da gérmek miimkiindiir. Bat1 Latin kilisesi teolojik
argiimanlar gelistirirken, Istanbul Imparatorlukla iliskili siyasi argiimanlar gelistirmistir. 595
yilinda Istanbul patrigi John’un (the Faster) ilk olarak “ekiimenik patrik” sifatin1 kullanmasina
Papa I. Gregory tarafindan siddetle kars1 ¢ikildi. Ortaya ¢ikisinda farkli gerekgeler bulunsa da,
ikonaklast hareketi (Bizans’ta sekizinci yiizyilda, kiliselerde ikonlarin bulunmasinin putperestlik
oldugu ve bunlarin oralardan kaldirilmasin isteyen hareket) de, iki sehir arasindaki gerginligin
artmasina katkida bulundu. Bu hareketin daha da arttigi V. Konstantin déneminde, Papa II.
Stephan’in kuzeyden gelen Lombard tehlikesine karsi s6z konusu imparatordan yardim istemest,
ancak bu yardimin reddi Roma Latin Hiristiyanliginin Dogu’dan kopma siirecini hizlandirdi.
Bunun sonucu olarak Roma ya da genel olarak Latin diinyas1 Germen kabilelerin eline gegmis
ve Papa IIl. Leo’nun, Sarlman’t onaylamasii saglamistir. Balkanlarin kimin tarafindan
Hiristiyanlastirilacagi yarisii Istanbul’un kazanmasi, Istanbul Patrikligine sekiiler (din adami
kokenli olmayan) bir kisinin, Phoptius’un (810-895) atanmasi (858), Bati tarafindan iznik
kredosuna ilave edilen (Kutsal Ruh’un Babadan ¢iktig1 inancina) Filyok (Filiouque) [ve
oguldan] kelimesinin ilave edilmesinin yol a¢tigi anlayis ve bu anlayisin onuncu yiizyilda
Almanlarla birlikte 6ne ¢ikmasi gerginligi iyice arttirdi. 1043°de Istanbul Patrikligine Michael
Cerularius’un seg¢ilmesi, iki sehrin dolayisiyla da Dogu-Bati kiliselerini kesin olarak birbirinden
ayrilmasima yol acan olaymn baslangici oldu. 1054’de Normanlara kars1 Istanbul’un destegini

59 Celik, a.e.g., s. 28; Kirsat Demirci, Bir Hiristivan Mezhebi Olarak Ortodokslugun Teolojisi, ayisig

yayinlar1, Istanbul 2005, s. 18.

68



kazanmak ve aralarindaki ayriliklar1 gidermek maksadiyla Kardial Humbort baskanliginda
Istanbul’a gelen heyet, istenilen hedefi gerceklestiremedigi gibi aralarinda yasanan anlasmazlik
sonrasinda Humbolt, Ayosofya’ya patrik Cerularius’a aforoz eden bir metin birakmig bunun
tizerine de Cerulairus diizenledigi bir sinodla aforaz eden Humbold u aforoz etmis; bu iki sehrin
birbirini aforoz etmesiyle iki kilise arasinda kesin ayrilik vukuu buldu®®; Bati kilisesinin
kendisini Katolik, Dogu Kilisesinin ise Ortodoks olarak isimlendirmesiyle®® resmi olarak
Ortodoks ve Katolik kiliseleri ortaya cikti.
tarafindan Istanbul’un isgal edilmesi; yagmalanmasi ve burada altmis yil siirecek olan bir Latin

Bu ayriligi IV. Hagli Seferi sirasinda Latinler

Kralligimin kurulmasiyla bu ayrilik perginlestirilmis oldu®?. iki kiliseyi birlestirmeye yonelik
1098 Bali, 1274 Lyon ve Ferrara-Florence Konsilleri’ne (1438-1439) ragmen ayrilik devam etti.
Istanbul’un fethi bu ayriligin devamini saglamis ve 1755°de Istanbul Sinodu’nun Latin ve
Protestan sakramentlerinin gegersiz olusunu ilan etmesi, Ortodoks-Katolik seklindeki ayriligin
devaminda etkin bir rol oynayan ©6nemli tarihlerden biri olmustur®. Bu ayrilik iki kiliseyi
birlestirmeye yonelik ekiimenizm hareketine ragmen varligini giinlimiizde hala varligin1 devam

ettirmistir®*.
Konsiller Toplanma Toplanma Alman Kkararlar
Gerekgesi/teolojik gerekeesi siyasi
325 Iznik Konsili Aryiis’iin Isa’min  6zii Roma [sa’min  Tanriyla aym &zden
itibariyle tanrisal olmadigi, | imparatorlugu oldugu kabul edildi.
sonradan  bu  Ozelligin | tebaas1  arasindaki Aryiisgiiler aforoz edildi.
Tanri’’nin  oglu olusunun, | dinsel ayriliklara son
Tanr1  tarafindan  ona | vermek
verildigi diistincesi
hakkindaki tartismalar
381 Istanbul Aryiis¢liliigin -~ zaman Kutsa Ruh’un Tanr1 oldugu
Konsili zaman yiikselip alcalsa da kabul edildi. Boylece Teslisin ii¢
varligint  hale  devam unsurunun tanriligl tamamlanmis

60 Ahmet Hikmet Eroglu, “Dogu Bati Kiliselerinin Ayrilis1 Sebebi”, Dini Arastirmalar Dergisi, Eyliil-Aralik

1999, cilt 2, say1 5, s. 388.
61 S. G. F. Brandon, “Catholic, Catholicism, Catholicity”, a Dictionary of Comparative Religion (DCR), gnr.
edt. S. G. F. Brandon, Weidenfel & Nicholson, London 1970, s. 178,
62 Yorgo Benlisoy-El¢in Macar, Fener Patrikhanesi, Ayra¢ Yaymevi, Ankara 1993, s. 25.
63 Dogu Hiristiyanliginin, Bati1 Latin Hiristiyanlig1 karsisinda miistakil hale gelisinin kisa tarihi, Demirci,
a.g.e.,, S. 17-24 arasindan ozetle alinmistir. Ayrica Dogu-Bati kiliselerinin ayrilist ve bunun sebepleri
hakkinda bkz. M. Siireyya Sahin, “Dogu-Bat1 Kiliseleri, Ayrilmalar1 ve Sebepleri”, Marmara Universitesi
Ilahiyat Falkiiltesi Dergisi, Istanbul 1986, say1 4, s. 311-329; Ahmet Hikmet Eroglu, “Dogu-Bati
Kiliselerinin Ayrilig Sebepleri”, Dini Aragtirmalar, cilt 2, Ankara 1999, say1 5, s. 387-413.
64 Ekiimenik hareketle ilgili olarak bkz. Ahmet Hikmet Eroglu, “Giiniimiizde Hiristiyan Okiimenizmi”, Dinler

Tarihi Arastirmalari II, Dinler Tarihi Dernegi Yayinlari, Ankara 2002, s. 247-257.
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ettirmesi ve Kutsal Ruh oldu

hakkindaki tartismalar

431 Efes Konsili Nestoriyus’un Meryem’e Tanr1 doguran kadin
Meryem’in Isa’nin tanrilik teotokos denilecegi kabul edildi.
tarafini degil insani tarafim Isa’da beseri ve ilahi unsurlarmn
dogurdugunu, bu yiizden birada karismadan bulundugu kabul
ona teotokos/tanridoguran edildi.
kadin denilemeyecegi Nesyoryus ve taraflar1 aforoz
tartismast edildi. Bu, Nesturilik’in kiliseden

ayrilmastyla sonuclandi.

451 Kadikdy Ayrilmis olan Nestoryus aforoz edilmis, ancak

Konsili Nesturileri tatmin | iki unsurun bir arada bulundugu

etmek kabul edilmis. Dolayisiyla da, Isa’da
tek, tanrisal unsurun hakim oldugu
goriisiinii  kabul eden monofizit
yaklagim mahkum edilmistir. Bu da
Antakya, Siiryani, Habes, Kipti ve

Ermeni Kiliselerin ayrilmasia ol

agmistir.

Anadolu’da Varhigim Devam Ettiren Dogu Kiliseleri

Hem dogu kiliselerinin ortaya ¢ikmasina yol agan inangsal tartismalari hem de Istanbul ve
Roma arasinda yasanan esas itibariyle yonetimsel ve siyasi olan konular sonunda yasanan
ayriliklar gordiikten sonra; simdi s6z konusu ayriliklar sonunda olusan dini kiliselerin kendi
tarthimizi ilgilendirecek sekilde biraz daha ayrintili bir sekilde ele almak uygun olacaktir.

Tiirklerini Anadolu’ya kesin yerlesme tarihi olarak kabul edilen 1071 dncesi, yukarida ifade
edildigi gibi, belli bir tarihsel siire¢ i¢cinde ortaya ¢ikan mezheplerle biitiiniiyle Hiristiyan olan
Anadolu, disaridan Tiirk gog¢melerin gelmesi ve yerli halkin batiya dogru gé¢ etmesinin bir
sonucu olarak Osmanli devletinin kurulusundan 6nceki hakim ¢ogunlugu Tirkler olusturmaya
baslamisti. Ancak, Sel¢uklular ve onun yikilmasindan sonraki beylikler doneminde de, diger
Miisliman devletler gibi gayrimiislimlere karsi, ehl-i kitap hukukunun uygulanmasi1 mevcut
Hiristiyan tebaanin, inanclarini degistirme hususunda herhangi bir baskiya maruz kalmaksizin
varliklarim1 Osmanli donemine kadar devam ettirmelerine sebep olmustur. Osmanli devletinin
kuruldugu XIV. yiizyilda biiyiik piskoposluklar ve metropolitliklerin c¢ogu yeterli salik
bulamama yiiziinden, ¢oktan ortadan kalkmis, buralardaki ruhaniler ya Istanbul’a ya adalara
cekilmislerdi. Bu, Anadolu’daki Hiristiyanlarin gerek kemiyet gerekse keyfiyet olarak miitevazi
bir diizeye indigi anlamina gelmekteydi. Ancak XV. ve XVI. yiizyillardaki fetih ve ilhak
hareketleri, Asya, Afrika ve Avrupa topraklarindaki bircok Hiristiyan niifusu Osmanli tebaasi
yapti. Kismen Orta Anadolu ve fakat asil Karadeniz, Marmara ve Ege kiyalan ile adalarda
yasayan Rumlar; Cukurova ve asil Dogu Anadolu’da yasayan Siiryaniler’in, Suriye ve Irak ile
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Liibnan’da Keldaniler; Martniler ve Melkitlerin, Misir’da Kiptilerin; Balkanlarda ¢ogunlukla
Bogomilizm’e mensup Arnavutlar, Bosnaklar, Hirvatlar ile Ortodoks Sirplar, Rumenler ve
Bulgarlar’in da ilavesiyle Osmanli toplumu cok cesitli etnik ve mezhebi bir yapilanmaya
biiriindii®. Osmanlimin bu gayrimiislim gruplara yaklasimi seleflerinden farkli olmamist1. Ancak
oncekilerden tek farki, millet sistemi olarak bilinen uygulamay1 baslatmis olmasidir. Millet
sistemi, siyasi birligin muhafazasi maksadiyla, Osmanli toplumu i¢inde farkli dinlerin
varliklarim1 devam ettirmesi esasina dayali olup, ayni zamanda bu gruplarin baskentten
yonetilmelerine hedefleyen bir sistem ve uygulamadir. Tek tarafli olarak Padisah tarafindan
verilen imtiyazlar1 igermektedir®. Bu uygulamanin bir sonucu olarak Hiristiyanlar baslangicta
iki ana grup altinda toplanmislardir.

1.Rum Ortodoks Kilisesi ve ona tabi olanlar

2.Gregoryan Ermeni Kilisesi ve ona tabi olanlar.

Birinci grup i¢inde Rum, Bulgar, Giircii ve Sirp kiliseleri; ikinci grup icinde ise, Erment,
Siiryani, Habes ve Kipti kiliseleri yer almaktadir.

Ancak zamanla vaki olan miiracaatlar sonunda, bu gruplar icine yerlestirilen Hiristiyan
mezhepleri miistakil patriklikler, cemaatler haline dontistiirilmistiir. Ayrica, Fatih zamaninda,
hem Anadolu’da hem de Istanbul’da sayica ¢ok az bulunan Katolikler ayr1 bir millet olarak
kabul edilmemesine ragmen, o6zellikle on sekizinci ve on dokuzuncu yiizyildaki dis baskilar
sonucunda Katolikligi kabul eden ya da Katoliklige gecen Hiristiyanlar da ayr1 bir patriklik
haline getirilmistir. Bu Katolik gruplar da merkezi olarak Roma’ya bagli olsalar da, i¢inden
geldikleri  gelenege yakin isimler tasiyan bagimsiz  kiliseler olarak, patriklige
doniistiiriilmiislerdir. Yazmnin ana konusu Tiirkiye sinirlart igindeki Hiristiyan mezhepler
oldugundan, bugiin s6z konusu bolgenin disinda kalan ve Otosefal (bagimsiz) kiliseler iginde
yer alan Giircistan, Yunanistan vs. ve ulusal patriklikler icinde kabul edilen Moskova,
Sirbistan®’ vs. ile tarihi Patrikler olan Iskenderiye Patrikligi dogal olarak calismanin disinda
kalacaktir.

Anadolu’daki kdkeni Osmanli oncesine ve Osmanli donemine kadar uzanan ve bugiin hala
varliklarini bu topraklarda devam ettirenler ise, yukaridakine benzer bir tasnifle degil de etnik ve
dini bir tasnifi i¢cinde barindiran bir tasnifle ele alinacaktir. Ancak bunun bir istisnasi, kokleri
Tiirklerin Anadolu’ya gelisinden dncesine giden Hiristiyanlagmis Tiirkler olusturacaktir. Bunlar

65 AYO, “Din”; ODM, 11, 116-117

66 Millet sistemi icin bkz. Ilber Ortayli, “Millet”, DIA, ; Bilal Eryilmaz, Osmanlida Gayrimiislimlerin
Yonetimi, Risale, Istanbul 1999; Tankut Soykan, Osmanli Imparatorlugunda Gayrimiislimler, Utopya
Kitapevi, Istanbul 2000.

67 Bu kiliselerden mesela, Rus kilisesi, Fatih’in Istanbul’u fethinden sonra kendisini ii¢iincii Roma ilan ederek

Istanbul patrikligini kendisi tarafindan temsil edildigi iddiasmni ileri siirmiis ve Istanbul’la hakimiyet

miicadelesine girmistir. Digerleri on sekizinci ve on dokuzcu yiizyilda ana kiliseden ayrilmis, milli kiliseler

olarak yapilanmislardir. Séz konusu kiliselerin Istanbul’dan ayrilmalariyla ilgili olarak bkz. M. Siireyya

Sahin, Fener Patrikhanesi ve Tiirkiye, Otiiken Yayinlari, Istanbul 1980, s. 23-26. Bu kiliseler hakkindaki

kisa bilgiler i¢in ise bkz. Benlisoy- Macar, a.g.e., s. 9-18.
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farkli bir etnik kdkene sahip olmalarina ragmen, baslangicta Rum Patrikligine bagli olduklari
i¢cin, Rumlar baslig1 altinda ele alinacaktir.

A.RUMLAR

Tiirklerin Anadolu’ya gelislerinden Oncesi ve sonrasinda buranin en kalabalik Hiristiyan
gruplarin1 Rumlar olusturmaktaydi. Ortodoks mezhebi, etnik olarak Sirp, Romen, Bulgar, Ulah,
Arnavut, Karamanli ve az sayida olmak iizere Ermenilerden tesekkiil etmekteydi. Ancak fetih
sonrasinda, iglerindeki hakim unsur Rumlar oldugu ig¢in, bunlar Rum ortak adi altinda
siiflandirlmisti®. Patriklik merkezi birkag yer (On Iki Havari Kilisesi [1452], Pammakarsitos
Manastir1 [1455]) degistirdikten sonra Fener civarina yerlesmis (1597) ve o tarihten itibaren de
Fener Ortodoks Patrikhanesi olarak anilmistir®®. Fetihten 1724’¢ kadar Rumlar, Katolik
misyonerlik hareketlerinin sonucu olarak Katolikligi segenler olsa da, bunlar ayri bir grup olarak
kabul edilmemis; ancak bu tarihte dis baskilar sonunda, Rumlar biri Ortodoks digeri Katolik
olmak tizere iki Patrikligi ayrilmiglardir.

Fener Rum Patrikhanesinden, irk olarak farkli kokenlere sahip olan iki cemaat daha
ayrilmistir. 1393’°e kadar Bagimsiz bir Patriklik olarak varligin1 devam ettiren Bulgar kilisesi, on
dokuzuncu yiizyila kadar, Patriklige bagl iken, bu donemde bagimsizligini kazanarak miistakil
bir kilise kurarak, Fener Patrikliginden ayrilmistir. Kurtulus savasinda Fener’in Yunanistan’in
yaninda yer almasina bir tepki olarak Yozgat Akdag Madeni dogumlu, Karaman koékenli bir
Tiirk Ortodoks Hiristiyan olan Papa Eftim, tarafindan 1921°de Tiirk Ortodokslar Patrikhanesi
kurulmus ve boylece Rum Ortodoks Kilisesi ti¢ patriklige bolinmiistiir.

1.iIstanbul/Rum/Fener Ortodoks Patrikligi

Rum/Fener Ortodoks Patrikliginin, kdkeni Byzantium’da Aziz Andreas tarafindan kurulan
kiliseye kadar geri gotiiriiliir. Bu donemde, Eregli Metropolitligine bagli bir piskoposluk olan
kilise, 330°da Konstantin tarafindan bagskent yapilmasiyla sehrin ve dolayisiyla da
piskoposlugun dinsel hiyerarsideki yeri de degismisti. Siyasi ve dini merkezin birbirlerinden
ayrilig1r ve bunun yol agtigr yonetimdeki zorluklarin listesinden gelmek maksadiyla 6nce 381
Istanbul konsilinde, Istanbul’a patriklik statiisii kazandirildi;; 451 Kadikdy konsilinde ise,
Istanbul konsilinde verilen patriklik statiisii teyit edildigi gibi, derece olarak da Roma’nin
muadili haline getirildi. Aralarinda statii ve yetki hususunda anlagsmazlik olmakla birlikte, Roma
ile Istanbul Patrikligi ortaya cikan dinsel tartismalarda, Ortodoks imani muhafaza etmek
maksadiyla hep birlikte hareket ettiler. 451 Kadikdy konsili sonrasinda yasanan, Monofizit
ayriliklar karsisinda Roma ile ayni safta yer aldilar. Anadolu’da ve imparatorlugun diger
bolgelerinde bulunan Hiristiyanlara Kadikdy kararlarini kabul ettirmek i¢in devletin giiclinii
kullanmaktan ¢ekinmediler. Ancak, dini statiideki rekabete, ikonaklast problemi, filiouqu™® ve
1054°deki yukarida ifade edildigi gibi, dini yayma hususunda, hangi bolgeden kimin sorumlu
olacag: tartismasinin sonunda iki kilise birbirinden koptu ve Bati Latin kilisesi Katolik, Dogu ise
Ortodoks ismini aldilar. Ortodoks Mezhebine mensup aym1 zamanda, Dogu Kkiliselerinin
temsilcisi (primus interpares/esitler arasinda birinci) olmakla birlikte, Rum Ortodoks Patrikligi

&8 Tankut, a.g.e., s. 193

69 M. Siireyya Sahin, “Fener Rum Ortodoks Patrikhanesi”, D4, XII, 344; Elgin Macar, Cumhuriyet
Déneminde Istanbul Rum Patrikhanesi, Iletisim Yayinlari, Istanbul 2003, s. 24.

70 Dogu-Bati ayriligindaki sebepler hakkinda bkz. a.g.m., s. 387-413.
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iman agisindan Ortodoksiye sahip oldugunu ifade eden ve Kadikdy kararlarini kabul etmeyerek
ayrilan Misir, Siiryani ve Ermeni kiliseleri gibi, Monofizitizmi kabul edenlerden daha ziyade
Roma Katolik mezhebine yakindir. Ancak yine de, onu hem Katolik hem de Monofizit Ortodoks
kiliselerden ayiran bir takim 6zellikleri vardir.

Yedi ekiimenik konsili (325 1. Iznik Konsili’nden —787 Il. iznik Konsili’ne kadar olanlar1) ve
bu yiizden de inancin tesekkiiliinde bu konsillerde alinan kararlarin esas oldugunu kabul eder’*.
Teolojide sir ve bilinmezlik esastir. Vurgu tanrinin bilinmesinden ziyade onunla gergeklestirilen
ilahi tecriibe oldugu igin, pratik yasam teorinden daha once gelir. Kutsal metnin yorumunda
gelenege daha fazla vurgu yapilir. Teslisin {i¢iincli unsuru olan Ruh’ul-kudiis’iin Katoliklerin
aksine, yalnizca babadan ¢ikmis oldugunu kabul ederler. Katoliklerden farkli olarak, basta Hz.
Meryem olmak iizere diger azizlere ve onlarin ikonlarina asir1 derecede saygi gosterirler ve
onlari, tanriya ulastiran vasitalar olarak goriirler. Patrigin, yanilmazligi gibi bir anlayisa yer
vermezler’,

Fatih’in Istanbul’u fethi sirasinda Patriklik makami bostu. Bunun {izerine Fatih, Georges
Scholaris’i II. Gennadius adiyla Patriklige getirdi. Ve ona, sorumlulugu altina verdigi Hiristiyan
cemaatlerle devlet arasindaki iligkileri yiirlitecek millet bast unvanini da verdi. Baglangicta, hem
doguda hem de batidaki Hiristiyanlarin ydnetiminden sorumlu olan Istanbul/Rum/Fener
Ortodoks patrikligi, idaresinden sorumlu oldugu, Bulgar, Gilircii ve Sirp kiliselerinin zamanla
miistakil birer kilise haline gelmeleri yetki alanin daralmasina yol agtigi gibi, on dokuzuncu
yiizyilda yasanan Katolik ve ozellikle de Protestan misyoner hareketlerinin bir sonucu olarak
mevcut Rumlarin mezhep degistirmesi bu daralmayr daha da hizlandirmistir. Cumhuriyetin
kurulmasindan sonra yasanan miibadele sonrasinda Anadolu ve Trakya’da Patrikligin cemaati
kalmamistir. Halen bugiin cemaati bulunan metropolitlikler, Kadikdy, Terkos, Gokceada,
Bozcaada ve Adalar metropolitlikleridir ve bunlara bagli olan cemaat sayist 1-3 bin
arasindadir’3,

2. Rum Katolik

Tarihi olarak bakildiginda, Anadolu’da Katoliklerin yogun bir sekilde bulundugu bir zaman
dilimi yoktur. Var olan Katoliklerin biiyiik bir kistm Latin kdkenli olanlardan miitesekkildir.
Anadolu’da daha ¢ok Karadeniz ve Ege kiyilarinda bulunmaktaydilar ve bunlar genel olarak
Ceneviz ve Venedik gibi devletlerin tebaasi olup, buralara ticaret maksadiyla gelmislerdi. Daha
cok ticari koloniler seklinde yerlesmis olan bu gruplar, bir kilise olusturacak sayiyi
ulagamamigtir. Osmanlt 6ncesi, IV. hacl seferi sirasinda kurulan Latin kralligi tarafindan
Istanbul’da bir Latin Patrikhanesi kurulmus, ancak Ortodokslugu tam olarak ortadan
kaldiramadig igin varligimi devam ettirememis; 1261°de Istanbul’un II. Baodouin zamaninda
geri alinmas: iizerine burada kurulan Katolik Latin Patrikhanesi de ortadan kalkmistir. 1274°de
bu patrikligin yeniden kurulmasini Istanbul Patrigi Beccos kabul etmis olmasima ragmen, bu

n Katolik kilisesi, 21, Monofizit kiliseler ise ilk {i¢ (Iznik, Istanbul, Efes) konsilini kabul eder.
72 Demirci, a.g.e., s.1-11.

& Yorga Benlisoy, “Giiniimiiz Fener Rum Ortodoks Kilisesi”, Hiristiyanlik, Diinii, Bugiinii ve Gelecegi, Dinler
Tarihi Dernegi Yayinlari, Ankara 2002, s. 4; El¢in Macar, a.g.e., s. 28. Cumhuriyet Tiirkiye’sindeki Rumlar1
sayilar1 i¢in bkz.Ali Giiler, Rakamlarla Tiirkiye'de Azinliklar, berikan elektronik basim yayim, Ankara 2001,

s. 172-174.

73



miimkiin olmadi. Fatih’in Istanbul’u fethi sirasinda, Istanbul’da yalnizca Galata’da bir miktar
Ceneviz kokenli Katolik vardi. Bu ylizden, diger dini cemaatler yani, Rum Ortodoks ve
Gregoryan Ermeniler ve Yahudiler gibi onlar1 da, siyasi ve yonetsel bir takim gerekcelerden
dolay1 bir millet olarak taninmamis’®; ancak kendi ibadetlerinde serbest birakilmis; rizalari
olmadan Miisliiman yapilmalarin1 yasaklayan bir fermanda kendilerine verilmistir. Kanuni ve I.
Fransuva tarafindan kurulmus olan dostlugun bir sonucu olarak Papalik; Osmanli iilkesinde
yogun bir misyonerlik faaliyetine girismistir. Fransiskenler ve Cizvitler” tarafindan yiiriitiilen
bu faaliyetler, Katolik reayanin hamisi sifatiyla hareket eden XIV. Lui zamanina denk diiger.
Ulkenin dort bir yanina dagilarak dnce hem Miisliiman hem de Katolik olmayan hiristiyanlar
arasinda faaliyette bulunmuslar; ancak Miisliimanlar1 Hiristiyanlagtirmanin zor oldugunu
gordiiklerinden mesailerinin tamamini  gayrimiislimler {izerinde yogunlastirmislardir. Bu
misyonerlik faaliyetleri, Rumlar nezdinde ¢ok basarili olamazken Siiryaniler’®, Ermeniler’’ ve
Anadolu disinda, Maruniler’® arasinda basarili olmus ve Katolikligi kabul edenlerin sayis1 hizla
artmisti. Bu artis lizerine 1659°da Roma kilisesi, halkin dini iglerini yiirlitmek {izere bir
piskoposluk kurmustur Osmanlinin yikiligina kadar Katoliklerin misyonerlik faaliyetleri devam
etmistir. Tanzimat’a kadar, devlet tebaasi iginden, yogun din degistirmelere, gruplar arasindaki
kaymalara 1yi gozle bakmadigi ve Miisliman halkin da bu konuda vaki olan sikayetlerinden
dolay1, zaman zaman misyonerlik faaliyetlerini yasaklayan kararlar almis ve bunlar1 uygulanmis
olmasina ragmen, bu olaydan sonra konuya daha miisamahali yaklagilmistir. Bunun bir sonucu
olarak da, XIX yiizyilin sonunda Katoliklik Rumlar arasinda hizla yayilmaya baslamis ancak,
1911°de Katolik Rum kilise orgiitii kurulmustur’®. Temelleri 1856°da loannis Marangas
tarafindan atilan bu kilise, Bizans ayin usuliinii devam ettirmekte ancak yonetsel olarak
Roma’ya baghdir. Katolik kilise i¢in ayr1 bir cemaat olarak varligim1 1996’ya kadar devam
ettirmis olan Rum Katolik cemaati, bu tarihte vefat eden cemaatin son papazi Thomas

" Katoliklerin ayr1 bir millet olarak taninmamalari, yalnizca onlarin sayisal azligindan kaynaklanmamaktadir.

Bunun sebebi daha ¢ok siyasidir. Zira, Fatih’in Hiristiyan ve Yahudileri birer millet olarak kabul etmesi ve
onlara birer milletbagi tayin etmesi, tebaasindan gayrimiislimleri baskentten daha rahat idare etmeye
yonelikti. Oysa, Katoliklerin ruhani merkezi Roma idi ve Osmanlinin Osmanli {ilkesi disindaki bir
tarafindan, tebaasinin yonetilmesinin bir takim tahrikleri ve yonetim zorluklarina agma ihtimali vardi. Bu
yiizden, Osmanlilar biraz sonra goriilecegi {iizere, Katoliklerin taninmasma yonelik dis baskilarin
yogunlagmasina kadar, s6z konusu grup ayri bir millet olarak kabul edilmemistir. Bu diger gerekgeler i¢in
bk. Eryilmaz, Osmanh Devletinde Gayrimiislim Teb’amin Yonetimi, Risale, Istanbul 1999, s. 63-64.
Katoliklestirmenin, Latinlestirmek ve onlar1 dogrudan Roma’ya baglamak anlamima gelmesi hk. bz. Elgin
Macar, Istanbul’'un Yok Olmus Iki Cemaati, Dogu Ritli Katolik Rumlar ve Bulgarlar, Iletisim Yaynlari,
Istanbul 2002, s. 18.

s Cizvitler hk. bkz. Ali Isra Giingér, Tanri 'nin Sévalyeleri Cizvitler, Caglar Yayinlari, Ankara 2004.

6 Siiryaniler i¢inde Katolikligi kabul edenler, Keldani adin1 almis ve bir patriklik olarak tesekkiil etmislerdir.

Siiryani kokenden ayrildiklari igin, onlar asagida Siiryaniler baslig: altinda ele alinacaktir.
m Ermenilerin Katoliklestirilmesi faaliyetleri hakkinda bkz. Durmus Yilmaz, Fransa 'min Tiirkiye Ermenilerini
Katoliklestirme Siyaseti, Selguk Universitesi Vakfi Yaymlari, Konya 2001.
78 Mardniler

& Ercan Yavuz, a.g.e., . 95-96; 60; Eryilmaz, a.g.e., s.
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Varsamis’le fiilen ortadan kalkmistir. Geriye kalan cemaat 1998°teki sayilar1 gittikce azalmais;
tiyelerin Latin kiliselerine devam etmeye baslamasiyla da, miistakil varlig1 ortadan kalkmistir®.

3.Bulgarlar

Bulgarlarin Hiristiyanlikla tanmigikliklart daha gerilere gitmekle birlikte, resmi olarak
Hiristiyanligin kabulii Boris Han zamaninda meydana gelmistir. Devletinin varligint devam
ettirebilmek icin, kendisi Bizansli bir rahip olan Joseph eliyle vaftiz ettirdigi (854 ya da 865)
gibi, geleneksel dinlerini (geleneksel Tiirk dinini) devam ettirmek isteyenlere -zorla da olsa-
Hiristiyanligi kabul ettirmistir. Bagimsiz bir kilisenin, devletin bagimsizliginin olmazsa olmaz
bir sart1 olarak goéren, Boris, Hiristiyanli1 kabul ettirmeyi, ayn1 zamanda siyasi hakimiyetini
kabul ettirmenin bir vasitasi olarak diisiindiigii Bizans’a karsi, Roma’dan rahipler istedi. Bu da,
Patrik ile Roma’nin arasin1 act1. Birbirlerini aforoz ettiler. Neticede, Bulgarlar hem Istanbul hem
de Roma tarafindan kabul edilen, Slavlarin hakim oldugu bagimsiz bir kiliseye, bir Patriklige
sahip oldu (893-927). On birinci yiizyilda, Bulgarlar Bizans’in hakimiyeti altina gecince,
bagimsiz Bulgar kilisesi de ortadan kalkti. On ikinci yilizyilda, Kumanlar sayesinde tekrar
bagimsiz bir devletin kurulmasi, Bulgar Kilisenin yeniden bagimsiz bir hale gelmesini sagladi.
Ancak 1393’de Bulgarlarin Osmanli hakimiyetine girigleri, Bulgar Kilisesi’nin bir kez daha
bagimsizligimi kaybetmesine yol agmustir®’. Bu tarihte mevcut olan iki baspiskoposluktan biri
olan Ohri Baspiskoposlugu, Istanbul’un fethi sonrasinda, Ermeniler disindaki biitiin Ortodoks
Hiristiyanlarin Rum adi altinda Rum Patrikhanesine baglanmasina ragmen, bir takim siyasi
gerekgelerle varligint 1767 tarithine kadar devam ettirdi. Ancak, Osmanlinin gii¢ kaybetmesi
tizerine Fener Patrikhanesi, Rum olmayan her tiirlii kurumu ortadan kaldirmaya ve onlari
Rumlastirmaya ¢alismaktaydilar. Bu ¢abanin bir sonucu olarak da, s6z konusu Baspiskoposlugu,
devlet tarafindan alinan izinin bir sonucu olarak kaldirilarak Bulgarlari, Fener Rum
Patrikhanesine bagladilar.

Ancak, on dokuzuncu yiizyihn ilk yarismin sonlarma dogru, hem ulusal duygularin
canlanmasinin hem de Fener Rum Patrikhanesinin Bulgarlara kars1 gosterdigi baskici tavrin
(Rumca’nin ibadet ve 6gretim dili olarak dayatilmasi, Slovence yazilmis ibadet kitaplarinin
toplattirilmasi ve yakilmasi gibi) bir sonucu olarak, Istanbul’da sayilarmin ¢oklugundan ve Rum
kiliselerinde yer bulamadiklarindan sikayet ederek kendilerine ayr1 bir kilise agmalari i¢in izin
vermeleri hususunda, Patrikhdne ve devletten izin istemisler, fakat gerekli izni alamamislardir.
Istenilen iznin verilmemesi iizerine, bir kism1 Katolikligi gecmis ve bu tiir mezhep degistirme
olaylarindan rahatsiz olan Patrikhdne’nin meseleye olumlu bakmasi ve devletin de izin vermesi
tizerine, 1849°da Unkapani’da bir papaz evi acilmistir. Ancak, Patrikhanenin hakimiyetinde olan
bu papaz evi, zamanla 1856’daki Hatt-1 Hiimayunlarin sagladigi ortamin bir sonucu olarak
kiliseye doniigmiis; bu da Patrikhane ile aralarinda yasanan gerginlikleri daha da arttird.
Bulgarlar kendilerine has, Patrikhane’den bagimsiz bir kilise kurma tesebbiisleri 1860°da Bab-1
aliye yapilan basvuru ile daha belirgin bir hale geldi. Ancak 2 Mart 1870 yilinda Ali Pasa’nin
yayinlattig1 bir fermanla miistakil bir kilise olmalarinin bir gdstergesi olarak Bulgar Eksarhligi

8 Rum Katolik cemaatinin ortaya ¢ikis1 ve sonra yok olusunun hikayesi i¢in bkz. Elgin Macar, Istanbul 'un Yok

Olmus iki Cemaati, Dogu Ritli Katolik Rumlar: ve Bulgarlar, {letisim Yayinlari, Istanbul 2002, s. 33-76.
81 Halil Inalcik, “Sark Ortodoks Kilisesi ve Bulgar Eksarhlig1”, Aylik Ansiklopedi, Istanbul 1964, cilt II, 696~
98
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kuruldu. Bu fermana gore, Ekrsarh’in maiyetinde, geregi kadar metropolit ve piskopos
bulunacak, Eksarh Bulgar sinodunun baskani olacak ve Ortodoks mezhebinin kurallarina uygun
olarak calisacak; ayinlerini icra edecekti. 1872°de Patrikhane Bulgarlar1 aforoz etti. Osmanlt
devletinin iki cemaati baristirma cabalar1 sonu¢ vermedi. Bulgar kilisesi Patrikhane’de ayrildi.
Bulgaristan’in bagimsizligini ilan etmesinden sonra 1913’de Eksarhlik Sofya’ya nakledildi.
Eksarh Yosif’'un 1915°de olimiinden sonra, Eksarhlik 1945’¢ kadar vekaleten idare edildi.
1945°de Rusya kilisesinin ve Bulgar hiikiimetinin tesvikleriyle Patrikhane ile yapilan toplantilar
sonunda, Patrikhane aforoz kararim1 kaldirmay1 kabul etti; Bulgar kilisesi 1950°de patriklik
seviyesine ¢ikartildi.

1913’de Osmanli Devleti ile Bulgaristan arasinda imzalanan miibadele anlagmasina uygun
olarak, biraz sonra zikredilecek olan Katolik Bulgarlarin de iglerinde yer aldigi 46.763 kisi,
Osmanli topraklarmi terk ederek Bulgaristan’a go¢ etti®. O zamandan itibaren mevcut
Bulgarlarin sayis1 siirekli azalmis olup; bugiin Istanbul’da bes-alt1 bin civarinda Bulgar cemaati
bulundugu ifade edilmektedir; bunlar da ayinlerini, Balat’ta Miirsel Pasa Caddesinde bulunan,
Stevi Stefan Bulgar Kilisesi (Demir Kilise) ve Sisli Abide-1 Hiirriyet’teki eski Bulgar Eksarhlig1
binasindaki kilisede yapmaktadirlar®®,

Yukarida zikredildigi, Helenizm etkisinden kurtulmaya c¢alisan Bulgarlar, bu etkiden
kurtulduklarinda panslavizmin etkisine maruz kalmanin, ortaya ¢ikmakta olan ulusu igin
tehlikeli oldugunu diisiinen birgok Bulgar ailesi Katoliklige gecti. Katoliklige bu gecis, ilk kez
Makedonya’da vukuu buldu. Makedonya halkindan iki bir kisi adina bir dilekge, Sokolski ve
Makari adindaki iki arhimandirt (baspapaz) tarafindan 24 Aralik 1860’da Katolik millet basi
olarak kabul edilmis olan, Hasun’a verildi. Hasun, Bulgarlarin talebini Bab-1 Ali’ye aktard;
padisahin izin vermesiyle de “Katolik Bulgar Milleti” taninmis oldu. Vatikan da bu kiliseyi 21
Ocak 1861°de onayladi. 6 Ocak 1861°de yaklasik 500 kisilik bir cemaatin katilimiyla Eski
Parmakkapi’da bulunan bir Ermenin, kiliseyi donistiiriilen evinde ilk ayin gerceklestirildi.
Kendi ayin tarzlarini korumakla birlikte, Katolik akidelerini biitiiniiyle kabul etmis olan Katolik
Bulgar cemaatinin sayisi1 Tiirkiye sinirlari igindeki sayisi siirekli diigmistiir. 1923’lerde bu say1
10-20 arasindadir. Bugiin ise, bu cemaatin hi¢ cemaati kalmamistir. Bulgaristan’da ise, gegmiste
calkantili bir siire¢ gecirin bu cemaatin sayis1, 1991 itibariyle 19 bin civarindadir®,

82 Malgin, a.g.e., s. 132
83 Askin Askin Koyuncu, Bulgar Eksarhhigi, yiiksek lisan tezi, Canakkale Onsekiz Mart Universitesi Sosyal
Bilimler Enstitiisii Yakingag Tarihi Bilim Dali, Canakkale 1998, s. 235.

84 Ortodoks Bulgar Kilisesi igin, Ahmet Refik, “Osmanli imparatorlugunda, Fener Patrikhanesi ve Bulgar
Kilisesi”, Tiirk Tarih Enciimeni Mecmiasi, Mart 1321, numero 8 (85), s. 73-84; Halil Inalcik, “Sark
Ortodoks Kilisesi ve Bulgar Eksarhiyesi”, Aylik Ansiklopedi, Istanbul 1964, cilt II, 696-98; Ismet
Parmaksizoglu, “Eksarh”, “Eksarhane”, Tiirk Ansiklopedisi, MEB, Ankara 1966, XIV, 472-473; Hiidai
Sentiirk, Osmanli Devietinde Bulgar Meselesi, TTK Yaymnlari, Ankara 1992, 49 vd. Katolik Bulgarlar i¢in
bkz. Elgin Macar, Istanbul’un Yok Olmus Iki Cemaati, Dogu Ritli Katolik Rumlar ve Bulgarlar, Iletisim

Yaynlari, istanbul 2002, 93-146.
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4.Tiirk Ortodoks Patrikligi

Tiirklerin Hiristiyanlikla karsilagmalarinin tarihi miladi yedinci-sekizinci yiizyila kadar geri
gider®. Orta Asya’da ciddi bir misyonerlik faaliyeti baslatan fran merkezli Nasturilik mezhebi
mensuplar1 tarafindan Hiristiyanlik Tirkler gotiiriilmiis ve Zerdistlilk-Budizm arasindaki
cekismeden istifade ederek genis bir yayilma alan1 bulmustur. Karluklar, Naymanlar, Merkitler,
Uygurlar vs. arasinda yayillmis ancak, Islam’in ilerlemesi karsisinda tutunamayan Nesturilik
zamanla ortadan kalkmistir. Nasturilerin gittikleri yolu takip ederek, Harizm’e kadar
teskilatlanan Bizans Ortodoks kilisesine mensup misyonerlerinin Cin’e kadar uzanan ve yaklagik
bir asir siiren faaliyetler de istenilen basariy1 saglayamamis ve Nesturiligin akibetini onlar da
paylasmistir. Ancak, Orta Asya’daki Hiristiyanhigin Tiirkler {izerinde kalict bir etki
birakamamasinin aksine, gocler sonunda Bulgarlar, Pegenckler, Macarlar Kipgaklar, Uzlar
zamanla Hiristiyanlagsmis ve bu din degistirme sonunda Tiirk kimliklerini ve dillerini kaybetmis;
biiyiik bir kism1, Karamanlar ve Gagauzlar disinda, Slavlasmislardir®. Gagauzlar ve Karamanlar
ise, dillerini giiniimiize kadar muhafaza etmislerdir. Buglin Moskova patrikligine bagli olan
Gagauzlarin ibadet dilleri Tiirkcedir ve bu dilde yazilmis olan Incil ve dini kitaplar1 vardir®’.
Karamanlar ise, muhtemelen Bizanslilar tarafindan Hiristiyanlastirilan Pegenek, Uz ve Kipgak
kokenli Tiirklerden gelmektedir®®. Bunlarin bir kismi, yerli halkla karisirken, geri kalan diger
kismi ise, Bizans’in dogu sinirlarinda siirekli olarak ilerleyen ve devlet i¢in bir tehdit olusturan
Miisliimanlara karsi, Bizans-Islam smir bolgelerine (Toros eteklerine) yerlestirilmistir. Bu
insanlar, Tiirk fetihlerinden sonra da buralarda kalmig ve Selguklularin ve Osmanlilarin,
gayrimiislimlere yonelik tavirlarinin bir sonucu olarak da varliklarini giiniimiize kadar devam
ettirmislerdir®®. Osmanli devleti, tebaasini 1k esasina gore degil de, din esasna gore tasnif
ettiginden ve bu tasnife uygun olarak kendilerine muamele edildiginden s6z konusu Hiristiyan
Tiirkler de, Rum Ortodoks Tebaasindan kabul edilmistir®. Kurtulus savasina kadar Fener Rum
Patrikhanesine bagli olan Tiirk Ortodokslar, bu sirada Yunanlilarla birlikte hareket eden ve
megala ideanin gerceklesmesi i¢in faaliyet gosteren Fener Rum Patrikhanesine ve Yunan
isgaline kars1 ¢ikmislar; Keskin metropoliti olup asil ad1 Pavri olan Eftim Erenerol Anadolu’nun
yaninda yer almis ve kurtulus savasini destekleyen vaazlar vermis, bildiriler yaymlamigtir. Hem
kurtulus savasi sirasinda Anadolu hareketinin yaninda yer almasi hem de Fener Rum
Patrikhanesinin, dini ve idari uygulamalarindaki keyfiligi yiiziinden Eftim, zaferden sonra milli
bir kilisenin kurulmasina karar vermis ve bu diisiincesinin bir sonucu olarak da 21 Eyliil 1922°de

8 Ikinci yiizyila kadar gittigi de ifade edilir. Bkz. Yakup Aygil, Hiwristivan Tiirklerin Kisa Tarihi, Ant
Yaynlari, Istanbul 1995, s. 12-14s

8 Bu gruplar hk. bkz Aygil, a.g.e., s. 11-47.

87 Harun Giingér, “Tiirklerle Hiristiyanlar Arasindaki Iliskileri Genel Bir Bakis”, Hiristivanlik, Diinii, Bugiinii

ve Gelecegi,Dinler Tarihi Dernegi Yayinlari, Ankara 2002, s.457-476.

8 Karaman Tiirklerinin, Tirklestirilmis Rum olduguna dair, kabul gérmeyen yaklagimlar da vardir. Yakup

Avydil, Hiristiyan Tiirklerin Kisa Tarihi, Ant Yayinlari, Istanbul 1995, s. 64.

89 Gilingor, a.g.m., s. 472; Aygil, a.g.e., s. 65-66.

%0 Karaman Tiirkleri Anadolu’da yogun olarak, Konya, Beysehir, Aksehir, Karaman, Nigde, Nevsehir, Ulborlu,

Egridir, Isparta ve Karahisar bolgeleriyle bunlara yakin bélgelerde ikamet etmekteydiler. Aydil, a.g.e., s. 62-

63.
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Kayseri Zincirlidere Manastir’nda Konya metropoliti Prokoios’un bagkanliginda toplanan sinod
iiyeleri; Antalya episkoposu Meletyos, Giimiishane episkoposu Yervasyos Tirk Ortodoks
Patrikhanesini  kurmuslardir. Bu patriklik, Fener Rum Patrikhanesi tarafindan kabul
edilmemistir. Bu anlagmazlik, Cumhuriyetin ilanindan sonra da devam etmistir. Lozan
sonrasinda, Hiristiyanlarin miibadeleye tabi tutulmalarmin bir sonucu olarak Anadolu’da
cemaati kalmayan Papa Eftim, Istanbul’a gelmistir. Patrikhanenin yeni gorevlilerin ile yapilan
goriismeler sonunda, genis yetkilere sahip olarak Patrikhane umum vekilligine getirilmis, bu
patrikhaneye el koyma gibi addedilmis; Kadikdy metropolitinin Patrik se¢ilmesi iizerine eski
gorevini almak istemis; ancak netice olarak Patrikhane vekilliginden istifa etmistir. Fener
Patrikhanesinden ayrilan Papa Eftim, 6.6.1924 tarihinde, miibadeleden muaf tutulan®, Anadolu
kokenli olan Istanbul Ortodoks cemaatle birlikte, diizenledikleri kongre sonunda Fenerle
iliskinin kesilmesine; merkezin Kayseri’den Istanbul’a getirilmesine ve Papa Eftim
baskanliginda bagimsiz bir kilise olmak i¢in hiikkiimet nezdinde gerekli girisimlere
baslatilmasina karar verilmistir. Yeni kilisenin merkezi, Galata’daki Panayia Kilisesi olmustur.
Fener Rum Patrikhanesinin baskisiyla, zamanla birlikte oldugu insanlar tarafindan terk edilmis
ve cemaati de siirekli olarak azalmistir. Tirk Ortodoks Kilisesi papazlart ve Papa Eftim,
Patrikhane tarafindan 6nce din adamligindan daha sonra da, dinden ¢ikarilmiglardir. Ancak
zaman zaman, konjonktiirden kaynaklanan, yavaglamalar olsa da, Tiirk Ortodoks Kilisesi, Fener
Rum Patrikhanesine karst olan, miicadelesini siirdiirmiistiir. Papa Eftim’in 6limiinden sonra
yerine, II. Papa Eftim olarak oglu Turgut Erenol; Onun 6liimii iizerine de yerine kardesi, Selguk
Erenol gegmistir.

Tiirk Ortodokslarinin inan¢ ve uygulamalar1 Ortodoks inang ve uygulamalaridir. Fener Rum
Ortodoks Patrikhanesinin dini inang¢ ve amelleriyle Tiirk Ortodokslar1 arasinda, ibadet dilinin
Tiirk¢e olmas1 disinda dinsel anlamda bir fark yoktur. Aralarindaki tek fark, siyasidir®.

o Miibadeleye yalnizca Anadolu’daki Hiristiyanlar tabi tutulmus; Istanbul’dakiler miibadele dist

birakilmigslardir.

92 Mustafa Bas, Tiirk Ortodoks Patrikhanesi, Aziz Andag Yayinlari, Ankara 2005, s. 119.
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.ERMENILER

Trak asilli boylardan gelen Ermeniler (Armen)®®, mo. IV ve III. yiizyilda Anadolu’ya ve
bugiinkii Ermenistan’a yerlestikleri zannedilmektedir. Hiristiyanlik 6ncesi dinleri hakkinda bir
kesinlik olmamakla birlikte, putperest ya da/ve mecusi olduklari kabul edilmektedir®.
Ermenilerin Hiristiyanlik anlayis1 baslangictan beri Ortodoks olmustur. Ancak Roma ile olan
iliskiler ve Hagli seferleri sonucunda Katolik Ermeniler de az da olsa var olmus ve mesela
Tiirkiye bazinda, ancak 19 yiizyilda Katolik Ermeniler ayr1 bir cemaat haline gelmistir. Bu
yiizden Ermen Hiristiyanlig1 iki baslik altinda ele alinacaktir: Ortodoks/Gregoryan Ermenleri ve
Katolik Ermeniler.

1. Ortodoks/Gregoryan Ermeniler

Hiristiyanligin Ermeniler arisinda yayilmasinin tarihi miladi birinci yiizyilla kadar geri
gotiirilir. Havari Thomas’in yetmis ikilerden Thaddeus’u Ermeniler arasina Hiristiyanligi
yaymak maksadiyla gonderdigi; ondan sonra da Bartholomaus’un ayni gorevi burada ifa ettigi
ifade edilir. Biitlin bu ve bunlara benzer anlatilardan maksat, Ermenilerin Apostolik donemde,
Hiristiyanlig1 kabul ettigini ortaya koymaktir. Ancak havariler donemine kadar gotiiriilen bu
teblig faaliyetlerini ispat edecek veriler yoktur. Bu yiizden de, Katolik ve Ortodoks Hiristiyanlar
tarafindan s6z konusu anlatilarin gercek olmadigi ifade edilir. Havariler doneminde Ermeni-
Hiristiyanlik iliskileri hususunda ihtilaf bulunsa da, Ermenilerin 301 yilinda, Aziz Gregoir
araciligiyla ve Kral III. Tridates zamaninda, Hiristiyanligi toptan kabul ettikleri hususunda
herhangi bir sliphe yoktur. 322’de devlet dini haline getirilmis olan Hiristiyanlik, Ermeniler i¢in
ulusal kimlik haline gelmis ve baska hicbir inan¢ ve doktrin onun yerini alamamistir®. Ermeni
Hiristiyanligi bat1 literatiiriinde kurucusunun adindan dolayi, Gregoryan Ermeni Kilisesi olarak
isimlendirilir. Ermeniler ise kendi kiliselerini, Gregoir’e verdikleri “aydinlatan/lusavoritg”
sifatim kullanarak Lusavor¢agan Ermeni Kilisesi diye adlandirirlar®®.

Iznik Konsili'ne Gregoir’in oglu Arisdagesle katilan Ermeni kilisesinin, I. istanbul (381) ve L
Efes (431) konsillerine katilip katilmadig: ise bilinmemektedir. Kadikdéy konsilinin toplandigi
451 yilinda iranlhlarla savas durumunda oldugundan, konsil ve kararlariyla ilgilenememis ancak,
491 Vagarasabat ve 506 yilinda Babgen tarafindan Tvin’de toplanan sinodlarda, ilk ii¢ konsile
bagl kaldiklari1 ve Kadikdy konsili ve kararlarim tanimadiklarmi ilan ederek, “Isa’da iki
tabiatin karistigt ve tek tabiatin hakim oldugu”nu kabul eden” Monofizit grup icginde

9 Ermeni kelimesi bu halka, Ahamenigler tarafindan verilmistir ve ne anlama geldigi bilinmemektedir.

Ermeniler kendilerinin Hayk’in soyundan geldiklerini soylerler ve bu yiizden de kendi iilkelerini Ermenistan
degil de Hayistan olarak isimlendirirler. Ermenilerin tarihsel kokenleri ve bulunduklari yerler i¢in bkz. Helga
Anschiitz, “Tirkiye’de Hiristiyan Gruplar”, Andrews, a.g.e., s. 289-90; Kiigtik, a.g.e.
% Ercan, Osmanli Yénetiminde Gayri Miislimler, s. 58. Ekrem Sarik¢ioglu, Baslangictan Giiniimiize Dinler
Tarihi, Otag Yayinlari, Istanbul 1983, s. 266. Ermenilerin Hiristiyanlik dncesi tanr1 anlayisi, tanrilar1 ve
diger inang¢ sistemleri i¢in bkz. Kiigiik, Ermeni Kilisesi., Aziz Anda¢ Yayinlari, Ankara 2005, s. 23-44;
Canan Seyfeli, Istanbul Ermeni Patrikhanesi, Aziz Andag Yaymlari, Ankara 2005, s. 23-27.
% Aytung Altindal, Tiirkiye ve Ortodoksluk, Yunanistan, Patrikhane ve Ortodoks kiskaci, Anahtar Kitaplar,
Istanbul 1995, s. 29.

9% Anschiitz, a.g.m., s. 291; Kiigiik, Ermeni Kilisesi, s. 44-54; Seyfeli, a.g.e., s. 31.
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kalmislardir. 645°de Dovin’de III. Nerses bagkanliginda toplanilan sinodlarda Kadikdy konsili
kararlarin1 bir kez daha reddederek (bu sinodun kararlari, 651°de Patrik vekili Jean tarafindan
Malazgirt siondunda teyit edilmistir) Grek ve Latin kiliselerinden ayrilmis; en saf Hiristiyanligi
kendisinin temsil ettigini ileri stirerek, milli ve otonom oldugunu savunmus ve giiniimiize kadar
bu sekilde kalmaya devam etmistir. Ortodoksluk i¢inde kaybolma endisesiyle, Bizans’in
birlesmeye ve Ortodokslugu kabul etmeye yonelik tekliflerini reddetmis ve bu da aralarinda
simdiye kadar varligin1 devam ettiren bir diismanligin vuku bulmasina yol agmistir. Yukarida da
ifade edildigi gibi, Bizans’in Monofizit kiliselere yonelik baskisina ve zulmiine Ermeni kilisesi
de maruz kalmis ve bu sikintilar miisliimanlar gelinceye kadar devam etmistir®’.

Ermeniler ve dolayisiyla da Gregoryan Ermeni Hiristiyanligi II Basileos zamaninda
Anadolu’da yayilmaya baglamistir. Bunun sonucu olarak da Anadolu’nun farkli yerlerinde
bulunmakla birlikte, 6zellikle de Cukurova’da yogun bir sekilde Ermeni niifusu var olmustur.
Burada, Hagli seferleri sirasinda bir Ermeni devleti kurulmus ve 1375’e kadar varligini devam
ettirmistir. Osmanli devlet oldugunda, Ermeni kralliginin yikilmasimin bir sonucu olarak
Ermeniler dagilmis ve Anadolu’da daha ¢ok Sivas, Bursa, Sis, Mysis ve ¢evresiyle Cukurova ve
Kafkasya arasinda kalan ticaret merkezlerinde azinlik olarak var olmuslardir. Fetihten sonra ve
Ozellikle Kanuni ve Yavuz devrinde Dogu Anadolu ve Kafkasya’dan bir kistm Ermeniler
Istanbul’a tasinmis ve orada yasamaya baslamigslardir®®.

Greogoryen Ermeni kilisesinin idari yeri, kurulusundan (301) onuncu yiizyila kadar (901)
yani, Mogol istilasina kadar, Ec¢miyazin’deki Katogikosluk (E¢miyazin Katogikoslugu)
olmustur. Bu istilanin bir sonucu olarak Katogikosluk farkli yerlere taginmak zorunda kalmaistir.
Bu dagilma sirasindaki Katogikos, kutsal emanetleri alarak, Kozan havalisinde bulanan Sis’de
bir manastir ve kilise insa etmis ve burayr Katogikosluk merkezi haline getirmistir.
Akrabalarindan biri ise, Van Ahtamara’a gelmis o da burada bir kilise kurarak burayi,
Ermenilerin dini merkezi haline getirmistir. Mogollarin ¢ekilmesinden sonra Ermeniler yeniden
Ec¢miyazin’de toplanmis ancak, Sis ve Ahtamar katogikosluklar1 bulunduklar1 yerde kalmaya
devam etmislerdir. Boylece de, Ermeni kilisesi i¢inde ii¢ farkli dini merkez ortaya c¢ikmustir.
Bunlardan, E¢miyadzin, 6nemini arttirarak gilinlimiize kadar varligini devam ettirmistir; Sis
Katogikoslugu birinci diinya savasina kadar Tiirkiye’de faaliyet gostermis ancak daha sonra
Halep’e tasinmis ve bugiin Beyrut yakinlarindaki Antelias’da Kilikya Katogikoslugu olarak
faaliyet gostermektedir. Ahtamar Katogikoslugu ise, 1895 yilina kadar bu 6zelligini korumus,
birinci diinya savasindan sonra ise ortadan kalkmistir®®.

Fatih Istanbul’u fethi sonrasinda, Bursa metropoliti olan Yovakim’i 1461°de Istanbul’a

getirtmis ve onu ilk patrik olarak atamis ve bdylece de Istanbul, Tiirkiye Ermenilerinin dini
merkezi haline gelmistir'®. Ermeni Patrigi tayin edilen Hovakim’e evlenme, egitim-6gretim,

o7 Kiigiik, a.g.e., s. 69-70,74; Seyfeli, a.g.e., s. 33.
% Biiyiik bir yekun tutan Istanbul Ermenileri Istanbul’da su semtlerde yasamaktaydilar: Samatya, Topkapi,
Kumkapi, Edirnekap1, Balat, Karagiimriik, Malta, Carsamba, Tekye, Komiircii, Ahirkapi, Galata, Musalla,
Ayazma, Gedikpasa ve Dibekgi. Ercan, a.g.e., s. 89.

9 Kiigiik, Ermeni Kilisesi, s. 179-185; Ercan, Osmanli Yonetiminde, s. 96..

100 Ermeniler, ayni Monofizit gruba bagli olduklarindan, Siiryanilerle devletin iliskilerini saglamadan da

sorumlu tutuldular. Bunun bir sonucu olarak da, giiney dogu Anadolu’daki Ermenilerle Siiryaniler arasina
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hayir isleri, ibadet, ayin ve torenlerle ilgili uygulamalar gibi bir takim sivil yetkiler verilmistir.
Istanbul Patrikliginin yetki alan1 zamanla, Sis ve Ahtamar’mn manevi olarak yonettigi
piskoposlar1 da igine alacak sekilde, Imparatorlugunu biitiin bélgelerine genisledi. Istanbul
Ermeni Patrikligi, zamanla kendisine baglanmis olan diger dogu Hiristiyanlarinin ayrilmasiyla
yetki alan1 daraldigi gibi, asagida gorecegimiz gibi, 1803’da Katolik Ermenilerin bir patriklik
altinda orgiitlenmesiyle Tiirkiye smnirlari igindeki ikiye boliinmiis oldu. Istanbul Ermeni
Patrikligi bugiin, Sultan Abdiilaziz tarafindan 17 Mart 1863 yilinda onaylanan 1860
nizamnamesine gore yonetilmekte ve Kumkapi’da bulunmaktadir'®. Patrikligin, Rumelihisari
banliydsiinde; ayrica 1978 yilinda Kayseri, Diyarbakir (Derik dahil) ve Iskenderun (Vakifli
dahil) illerinde birer vekillikler olusturulmustur. Ancak Kayseri’deki cemaat daha sonra

dagilmistir'®,

Bugiin en ¢ok Istanbul’da olmak iizere, Tiirkiye sinirlar1 iginde Ermeniler Kastamonu, Bolu,
Hatay, Sinop, Sivas, Amasya, Malatya, Diyarbakir, Siirt ve Ankara yasamaktadirlar. Son niifus
sayimina Gregoryan Ermenilerin sayis1 55.775’dur. Ermenilerin kendi kaynaklarina gore ise, 50
bindir'®,

Gregoryan Ermeni Kkilisesi, yukarida da yer yer ifade edildigi gibi, Ortodoks mezhebi
icindeki, Monofizit gruba dahildir. Inang acisindan eklektik bir yaprya sahiptir. Riihulkudiis’iin
nereden ¢iktig1 hususunda Ortodokslara yakin bir kanaati benimserler ve filioque kabul
etmezler. Isa’da tek bir tabiat hakimdir; arafi kabul etmedikleri i¢in Katoliklerden ayrilmalaria
ragmen, Oliilere dua etme hususunda onlarla aralarinda herhangi bir fark yoktur. Katolikler ve
Ortodokslar gibi yedi sakramentin varligini kabul etse de, pratikte bunu alt1 olarak uygular; yani

hastalara yag siirmeyi yerine getirmez'%,

2.Katolik Ermeniler

Ermeniler arasinda Katolikligin varlig1 altinci yiizyili kadar geri gotiirtiliir. 506’da toplanan
Dvin konsilinde ve 645°deki Dovin konsiliyle Ermeniler Grek ve Roma’dan mutlak
bagimsizliklarini ilan etmisler ve bu grup yukarida haklarinda bilgi verilen, Gregoryan Ermeni
Kilisesi olarak varliklarini giiniimiize kadar devam ettirmislerdir. Ancak bir kismi, bu ayrilig
onaylamayarak Roma’ya bagl kalmaya devam etmislerse de, Gregoryan Ermeniligi, Ermeniler
arasinda cabucak yayilmis ve diger grup azinlik haline diismiislerdir'®®. Bu durum on {igiincii
yiizylla kadar boyle devam etmistir. Hacgli seferlerinin yolunun biiyiikk bir kisminin
Cukurova’dan gegmesi ve Ermenilerin burada yogun olarak bulunmasi, burada bir Ermeni
Kralliginin kurulmasiyla sonuglandi. Katoliklerle olan bu iliskiler sonunda, Ermeniler arasinda

bir yakinlagsma oldu ve Siiryanilerin biiyiik bir kismi, Ermenilere karisarak eriyip yok oldular. Ercan, a.g.e.,
s. 89.

101 Buna nizamnameye uygun olarak kilisenin yonetilme sekliyle ilgili olarak bkz. Kiigiik, Ermeni Kilisesi, s.

189-191.

102 Andrews, a.g.e., s. 178.

18 Giiler, a.g.e., s. 172.

104 Mehmet Aydin, “Mezhepler ve Tarikatlar”, “Hiristiyanlik”, DI4, XVII, s. 355; Kiigiik a.g.e., s. 244. Ermeni
kilisesinin inang esaslari, ibadet hayatlar1 ve kilise teskilat1 vb. seyler hakkinda daha ayrimtili bilgi i¢in bkz.
Kiigiik, a.g.e.ve Seyfeli, Istanbul Ermeni Patrikligi ilgili yerler.

105 Ercan, Osmanli Idaresinde, . 57-8.
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Katoliklik hizli bir sekilde yayildi. Burada bir Katolik Ermeni Piskoposlugu kuruldu fakat
1375’de bu devletin yikilmasiyla da piskoposluk ortadan kalkti. Haglilarin varliginin bir sonucu
olarak ortaya ¢ikan Katolik Ermeni Kilisesi, Cukurova disinda yayillamadi. Osmanlilarin
Istanbul’u fethiyle Katolik Ermeniler Istanbul’a yerlestiler ancak; hem say1 bakimindan fazla
olmamalar1 hem de, yukarida ifade edildigi gibi, Osmanlinin kendi vatandaslarinin iilke
disindaki bir lider tarafindan idare edilmesini kabul etmedigi i¢in, hangi irka mensup olursa
olsun, Katolikleri dini bir cemaat/bir millet olarak kabul edilmemistir. Katoliklerin bir cemaat
olarak ortaya ¢ikmalar1 ise, on sekizinci yiizyilda 6zellikle Fransa 6nderligindeki misyonerlik
faaliyetinin bir sonucu olmugstur. Bu faaliyet 6zellikle Ermenilerin arasinda etkili olmus ve ¢ok
sayida Ermeni Katolikligi mezhep olarak kabul etmistir. Ancak, hem devlet, tebaasi arasinda
yeni dinsel gruplarin ortaya ¢ikmasinin gerektirecegi yeni diizenlemelerden kagindigi hem de
Istanbul Ermeni Patrikliginin rahatsizliklarindan dolay, 1830 yilina kadar, Katolikler bir cemaat
olarak kabul edilmemistir. Bu sirada Ermeni Patrikliginin sikayetleri dogrultusunda yapilan
takibatlar ciddi sikintilar dogurmus ve Ermeni cemaati arasinda biiyiik arbedeler yasanmasina
yol agmustir. Ancak hem olaymn gittikce toplum yapisini tahrip edecek bir hal almast hem de
basta Fransa olmak iizere Batili devletlerin araya girmelerinin bir sonucu olarak II. Mahmut
devrinde, 1830°da Katolik Ermeniler resmen dini bir cemaat olarak kabul edilmis; bunlara sivil
bir sef olarak laik, ruhani bir sef olarak da Patrik unvaninin verildigi bir rahip tayin edilmis ve
bu rahip, Baspiskopos olarak kabul edilmistir. 1910°da kilise sinodu tarafindan patriklik
makamina getirilen Monsenyor Terzian’in icraatlart kilise icinde hosnutsuzlar dogurmus; bu
hognutsuzluk devletin miidahalesiyle Terzian siirgiine gonderilmis araya birinci diinya savasinin
girmesiyle bir daha Istanbul’a dénememis ve bdylece Katolik Ermeni Kilisesi bir miiddet bagsiz
kalmistir. 28 Haziran 1928 tarihli Papalik karartyla Patriklik merkezi Beyrut’a kaydirilmis ve
Istanbul Baspiskoposluk seviyesine indirilmistir®.

Bugiin Tiirkiye’de sadece Istanbul’da bir Katolik Ermeni Piskoposlugu vardir ve
Tiirkiye’deki Katolik Ermenilerin sayisinin da 4000 kadar oldugu tahmin edilmektedir'®’,

C.SURYANILER

Mezopotamya’nin en eski halklarindan olan Siiryaniler, kdken olarak Asuridirler. Ancak
miladi birinci yiizyillda Hiristiyanligt kabul eden Asurlular, kendilerini putperest olan
irkdaglarindan ayirmak maksadiyla Stiryani tabirini kullanmislardir. Dolayisiyla da Siiryani,

Asur gibi etnik bir kokene isaret eden isimden farkli olarak dinsel bir inanc1 ifade etmektedir'®.

106 Ercan, Osmanl: Idaresinde, s. 58; Kiigiikk, Ermeni Kilisesi, s. 194-195. Osmanli’da Katolik Ermenilerin bir
cemaat olarak kabul ediliglerine kadar gegen siirede yasanan olaylar hakkinda ayrintili bilgeler igin, Osmanli
arsiv belgelerine dayali olarak yapilan ve daha ¢ok metin nesri tiiriinden bir c¢aligma igin bkz. Kemal
Beydilli, II. Mahmud Devri’'nde Katolik Ermeni Cemaati ve Kilisenin Taminmasi, yayinlayanlar Sinasi
Tekin-Goniil Alpat Tekin, Harvard Universitesi, Yakin Dogu Dilleri ve Medeniyetleri Boliimii 1995.

lo7 Kigiik, Ermeni Kilisesi, s. 195; Tiirkiye’deki Ermeni niifusun bulundugu yerler, sayilar1 ve bu sayidaki

Katolik, Ortodoks ve Protestan oranlari igin bkz. Andrews, a.g.e., S. 177-180; Anschiitz, “Turkiye’de

Hiristiyan Gruplar”, Andrews, a.g.e., S. 286-289. Ayrica niifus sayimlarina gére Ermenilerin Cumhuriyet

Tiirkiye’sindeki oranlari igin bkz. Giiler, a.g.e., s. 167-172.

108 Celik, Siiryani Kadim, s. 1-2; Bilge, Gecmisten Giiniimiize Siiryaniler, s. 18.
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Bunun i¢indir ki, Hint kokenli olan Malabarlar, Siiryanilerin inanglarmi paylastiklarindan

Malabar Siiryani Kilisesi olarak isimlendirilir'®.

Siiryanilerin  ¢ogunlukta bulundugu ve bu yilizden Antakya Siiryani Kilisesi olarak
isimlendirilen Antakya patrikligi, Hiristiyanligin bir din olarak yayilmasinda ve inang
esaslarinin olugmasinda aktif bir rol oynayarak ana kilise biinyesinde yer almistir. Ancak,
Istanbul’'un Dogu Roma’nin baskenti olmasinin bir sonucu olarak, Istanbul Patrikliginin
kurulmasi ve onun kadim patrikler i¢cinde 6ne ¢ikartilarak Roma’dan sonra ikinci siray1 almasi
hatta onunla esit kabul edilmesinden kaynaklanan anlagmazliklar, Kadikdy konsilinde, “Hz.
Isa’da iki tabiatin birbirine karismasi ve tek bir tabiatin, tanrisal tabiatin mevcut oldugu”
gdriisiiniin mahkum edilmesiyle Antakya Iskenderiye, Istanbul ve Roma’dan ayrilmistir. Tarihi
siire¢ icinde birlestirmeye yonelik ¢abalar bir sonu¢ vermemis ve ayrilik giiniimiize kadar
varligin1 devam ettirmistir. Ancak, Antakya Siiryani Kilisesi de bu siire¢ i¢inde biitlinliigiinii
muhafaza edememis ve Hz. Isa’nin tabiatiyla alakali yaklasimlar hususundaki kabullerden
dolay1, kendi icinde yedinci yiizyllda once Nestorius’un kanaatlerine paylasan ve iran
hakimiyeti altinda bulanan (Dogu Siiryanileri: Nasturiler) ve Nestoruis’un kanaatlerini
paylasmayan ve Bizans’in hakimiyet alaninda bulanan (Bati Siiryaniler: Siiryani
Ortodoks/Kadim Kilisesi) olarak ayrilmiglar. Son olarak da Bati Siiryanileri i¢inden, on yedinci
yiizyildan itibaren Roma Katolik propagandanin bir sonucu olarak Keldani Katolik Kilisesi
ortaya ¢ikmistir''%. Bu yiizden Siiryaniler, Siiryani Kadim, Nesturi, Keldani ve Katolik Siiryani
Kilisesi basliklart altinda ele alinacaktir.

1.Siiryani Kadim Kilisesi

Yukarida yer yer soylediklerimizi tekrar bahasina da olsa 6zetle ifade edecek olursak,
Hiristiyanligin ilk merkezi olan Antakya’da kurulan bu kilise, Hiristiyanligin Anadolu’da
yayilmasinda ve Hiristiyan inang¢ esaslarin olusumunda etkin bir rol oynamistir. Bir ekol olarak
Antakya ilahiyat okulu, baslangigta hz. Isa’da insani ve ilahi yonlerini ayiran felsefi
diisiincelerin mekani1 olarak kabul edilmesine ragmen, zamanla bir anlamda rakibi olan
Iskenderiyenin tek tabiat doktrinini; ok kisa bir siire Nasturiligin hakimiyeti sirasinda iki tabiat
doktrini benimsemis olsa da, Kadikdy konsili kararlarinin kabul eden Bizans ve Roma’dan
ayrilma sebebi olan tek tabiat doktrinini bugiine kadar korumustur. Ilk asirlarda dogu
Hiristiyanligimin liderligini elinde bulundurmasina ragmen, zamanla iginde diistiigli teolojik
tartigmalarm yani sira, Bizans ve Roma’nin baskilartyla giin gegtikce zayiflamis, Islam’in
yayilis1 sirasinda da, hakim oldugu bélgeleri kaybetmistir!*!. Osmanlilarin hakimiyetinde bu
durumlar1 devam etmis; hatta siyasi miilahazalardan dolayi, devlet tarafindan miistakil bir
cemaat olarak kabul edilecek yeterlilikte goriilmediginden, Ermeni Patrikligine baglanmislardir.

109 Malabar Siiryani Kilisesi i¢in bkz. Kadir Albayrak, “Hindistan Malabar Siiryani Kilisesi”, Siiryaniler ve

Stiryanilik, hazirlayanlar Ahmet Tasgin, Eyyiip Tanriverdi, Canan Seyfeli, s. 211-250.
10 Bu yazmin igerigini, Anadolu’da ortaya ¢ikmis ve on dokuzuncu yiizyila kadar Anadolu’da tesekkiil etmis
ve hala bu cografi alanda varliklarini olusturan Hiristiyan mezhepleri olusturdugundan Siiryaniler i¢inde
Anadolu disinda tesekkiil eden ya da burada tesekkiil etmis olsa bile, burada tabisi kalmamis olan diger
Siiryani kokenli Hiristiyan mezhepler ele alinmamustir. Bunlar i¢in bkz. Yakup Bilge, Ge¢misten Giiniimiize
Siiryaniler, s. 91-98.

m Celik, a.g.e., s. 1.
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Dini islerini yliriitmekte miistakil hareket etseler de, devletle olan iliskilerini ancak bu patriklik
vasitastyla siirdiirebilmislerdir. Ancak 1890’dan itibaren devlet tarafindan miistakil bir cemaat
olarak kabul edilmis ve kayitlarda zikredilmeye baslanmigtir''?.

Anadolu, arada yasanan kisa siireli baska yerlere taginmalar disinda, uzun bir siire (37/38-
1932), Antakya, Malatya, Diyarbakir ve Mardin sehirleriyle Siiryani kilisesine patriklik
merkezligi yapmistir. Daha sonra Humus ve arkasindan da Sam Patriklik merkezi olmustur.
Siiryani niifusu, yogun olarak Mardin il, ilce (Midyat, Savur, Killit, Idil ve Nusaybin) ve
koylerinde yasamakla birlikte; Diyarbakir''®, Hatay, Elazig ve Adiyaman’da kiigiik topluluklar
halinde bulunmaktadir. Ancak son elli yilda yasanan goglerin bir sonucu olarak, Istanbul, izmir
ve Ankara gibi biiylik sehirlerde Siiryaniler yagamaya baslamislardir. Giiney dogu da 2500;
Istanbul’da 10 bin olmak iizere yaklasik olarak 15 000 civarinda Siiryani Kadim Kilisesine

mensup insan vardir!*,

3.Nasturi Kilisesi

Dogu Hiristiyanlig1 icinde Nesturilik olarak bilinen mezhebe adini veren, bugiinkii Marag’da
(Germanikei) dogan Nestorius’tur. Istanbul patrikligi sirasinda savundugu, Isa’da iki tabiatin
birbirine karsimadan bulundugu (diyofizit) goriisiiniin, 431°de Efes’te reddedilerek Nestorius’un
aforoz edilmesi ve 451°de Istanbul konsilinde ise bu mahk{imiyetin teyit edilmesiyle kiliseden
kopan Nasturiler, Nestorius’un Oliimiinden (451) sonra da varliklarin1 devam ettirdiler.
Nestorious taraftarlari ¢alismalarinm1 6nce Urfa’da buranin Zenon tarafindan kapatilmasindan
sonra da Nusaybin’de devam ettirdiler. Oradan da Sasani topraklarina gegerek burada 410
yilinda Katholikas Ishak tarafindan kurulan kiliseyi ele gecirdiler ve Dogu Asur kilisesini, yani
Nesturiligin ilk patrikligini kurmus oldular. Bizans’in baskis1 altindaki Nasturiler de, doguya
Sasani imparatorlugunun sinirlar1 igine c¢ekilmeyi siirdiirdiiler. Boylece, Siiryani halki, Sasani
hakimiyetinde (Dogu Siiryanileri) ve Bizans hakimiyetindeki (Bati1 Siiryanileri) olmak tizere
ikiye ayrildilar. Dogudakiler, bugiinkii iran ve Irak kiliselerini orgiitleyerek Tiirkistan ve Cin’e
kadar misyonerler gonderdiler. Ancak Islam’in ve Mogollarin yayilmasiyla biiyiikk bir kan
kaybina ugradilar. Patriklik makami Bagdat’a (781), ve Musul’a (831) tasindi. Burada birkac
yizyill kaldi. 1779’da Hakkari dolaylarindaki Kudsanis’e; 1918’de Patrik Mar Simon’un
oldiiriilmesinden sonra Musul’a; Irak’in bagimsizligim1 kazanmasinin arkasindan ise, hala
bulundugu Chicago’da tagmmustir'’®. Bugiin Van’in birkag¢ kdyiinde ve Hakkari’nin daglarinda
hala Nasturilerin bulundugu sdylenmektedir. Bu kdyler Beytiisebap’ta Gezna’da
bulunmaktadir!*®.

12 Seyfeli, “Osmanli Devletinde Gayrimiislimlerin Idari Yapisi: Siiryani Kadim Kilesisi Ornegi”, Siiryaniler ve

Stiryanilik, 1, 263-264.
13 Diyarbakir ve Siiryaniler icin bkz. Mehmet Simsek, Siiryaniler ve Diyarbakir, Civiyazilar1 Yayevi,
Istanbul 2003; Ahmet Tasgin-Eyyiip Tanriverdi-Canan Seyfeli (hazirlayanlar), Siiryaniler ve Siiryanilik, 1-5,
Orient Yayinlar1, Ankara 2005.
114 Bilge, a.g.e., s. 99. Tiirkiye’deki Siiryanilerin sayisimin 15 000 olduguna ve yagsadiklari yerler hak. bir bagka
kaynak olarak bkz. Andrews, a.g.e., s. 228-231.
115 Albayrak, a.g.e., s. 72-78.

116 Andrews, a.g.e., s. 232-3.
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Papanin hakimiyetini tanimadiklar1 i¢in Nasturiler denmesine ragmen onlar bu ismi kabul
etmeyerek, kendilerini yalnizca Siiryaniler diye isimlendirirler. Fakat on dokuzuncu yiizyilda,
Siiryaniler Siiryani Ortodoks ve daha sonra Siiryani Kadim Kilisesi adin1 alinca, Nasturi Kilisesi
de, Asuri ve Dogu Asur Kilisesi ismini benimsedi. Ancak genel olarak kaynaklarda bu grup
hakkinda Nasturiler adi kullanilmaktadir. Nasturiler, Isa’da iki tabiatin varligini kabul
ettiklerinden doguda bulunmalarina ragmen, ¢cogunlugu Monofizit olan dogu kiliselerinden daha
cok Katoliklige yakindirlar. Nastur’un iki tabiat goriisiinii kabul etmekle birlikte, onu kendi
kiliselerinin kurucusu olarak kabul etmeyen Nasturiler, Meryem’e Tanr1 anasi (theotokos)
dememekle, ilk giinahi kabul etmemekle; ilk iki konsili kabul etmekle de Katoliklikten ayrilirlar.
Katoliklerle aralarinda bagka bir takim farkliliklarin bulunmasina ragmen bunlar i¢inde énemli
olani, bagka bir dinden ya da mezhepten donenler disinda glinah ¢ikarma ve kutsal yagla

yaglama ayinlerini uygulamamalaridir!?’.

2.Keldani Kilisesi

Keldaniler ismi, Nasturiler icinde Roma’nin hakimiyetini kabul ederek, idari bakimdan
buraya bagli olan grubu, geri kalanlardan ayirmak maksadiyla Papa IV. Eugenius tarafindan,
Babil’deki eski Kalde’den hareketle verilmis olan bir isimdir. Nasturiler arasindaki Katolik
misyon faaliyetlerinin tarihi hagli seferlerine kadar geri gider. Kibris’ta ¢ok kiiciik bir grup
Katolikligi kabul etmis olsa da (1445), Keldani ad1 verilen bir grubun ortaya ¢ikis1 ¢cok daha
sonra, on altinci yilizyillda meydana gelmistir. 1552°de yasanan patriklik se¢iminde yeni segilen
VIIL ya da VIII. Simon (Semun) Bar-Mama’y1 patrik olarak tanimayanlar, onun yerine Yuhanna
Sulaka’y1 sectiler. Sulaka Roma’ya giderek Katolikligi kabul etmis; 20 Subat 1553°de Papa III.
Julius tarafindan VIII. Simon adiyla patrik olarak atanmis; boylece de resmen Keldani kilisesi
kurulmug olur. Yasanan olaylar sonucu Keldaniler, Nasturilikle Katoliklik arasinda gidip
gelmislerdir. Keldanilerin ilk patriklik merkezi, Diyarbekir olmustur ve 6zelligini 1828’e kadar
korumustur. Patriklik merkezi, papanin miidahalesiyle 1830°da Musul’a ve 1947°de patrik olan
VII. Yasuf Ganima ile de Bagdat’a taginmistir. Bugiin 1989°de patrik olan I. Raphael

BeDaweed, hala bu gérevi deruhte etmektedir!!®,

Tiirkiye sinirlari icinde Keldaniler, Irak/Suriye sinirinin hemen kuzeyindeki bélgede, Mardin
(Idil ve Silopi), Hakkari (Uludere ve Beytiisebap) ve Siirt’te (Pervari ve Sirnak’ta) giderek
azalan bir sayida olmak {iizere, bulunmaktadir. Ayrica, Midyat’ta ve Mardin, Diyarbakir ve
istanbul’da gruplar halinde yasamaktadirlar.'?°.

Keldaniler, Papaliga bagli olmakla birlikte, dogu Hiristiyan gelenegi devam ettirmektedirler.
Bu ylizden, ayin usulleri Roma Katolik ayin usulii olmayip kendilerine has bir 6zellik tasir ve

17 Albayrak, a.g.e., s. 79-81. Nesturilerin inang esaslari, kilise teskilat: vs. hk. bkz. Albayrak, 79-92. Ayrica
Nasturilik hk. bkz. Yonca Anzerioglu, Nasturiler, Tamga Yayincilik, Ankara 2000; Osmanli doneminde
Nasturiler i¢in bkz. Cihangir Ileri, “Osmanli Devletindeki Nasturilerin Genel Durumu ve Nasturi Isyanlar”,
Stiryaniler ve Siiryanilik 1, haz. Ahmet Tasgin-Eyyiib Tanriverdi-Canan Seyfeli, Orient Yayinlari, Ankara
2005, 5.141-159.

18 Albayrak, “Keldaniler”, Di4, XXV, 208. Nasturilerin Katolikligi kabul siireci i¢in bkz. Albayrak, a.g.e., s.
102-116.

19 Andrews, a.g.e., s. 232. Osmanli déneminde Anadolu’nun bazi bélgelerinde Keldani niifus bulunmakla

birlikte, yasanan goc¢ler sonunda bugiin kimsenin bulunmadig: yerler igin bkz. Albayrak, a.g.e., s. 116-140.
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Keldani Ayini olarak bilinir. Bu ayin, Mezopotamya’nin kadim dinlerinden neset etmis olup ve
ayni zamanda Mezopotamya, Eski Kudiis, Antakya, Siiryani Katolik ve bazen Nasturi ayin usulii
olarak da isimlendirilir'?, Katoliklerce kanonik (resmi olarak kabul edilen) sayilan on sekiz
ayinden biri olarak kabul edilir. Dogudaki diger kilise ayinlerine gore daha sadedir. Keldani
ibadet dili Aramice’dir. Yedi sakrament kabul edilir. Din adamlari, diyakon (semmas/semasa),

papaz (qasisa, abuna) ve piskopos (matran) olmak iizere ii¢ stnifa ayrilmaktadir!?!,

4.Katolik Siiryani Kilisesi

Stiryanileri i¢inde ortaya g¢ikan ayriliklar, Nasturiler disinda, kalanlar yani Keldaniler ve
simdi ele alacagimiz, Katolik Siiryani kilisesinin ortaya ¢ikisi, inang merkezli bir ayriliktan
ziyade, patriklik seciminde yasanan anlagsmazligin bir sonucudur. 1782’de Siiryani Kadim
Patrikligi se¢iminde, ii¢ kisi patriklik iddias1 ortaya ¢ikmis; ancak bunlardan Mardin’li Mateos
piskoposlarin destegi ile patrik se¢ilmisti. Bunun iizerine patrik secilemeyen diger iki adaydan,
Mihayel Carve, Suriye’ye gegerek buradaki Katolik misyonerlerle temasa ge¢mis ve Papa
tarafindan, daha once ¢esitli vesilelerle Katoliklige ge¢mis ancak, miistakil Katolik bir patrikligi
bulunmadigindan, énceden bagli olduklar: patriklik i¢inde varliklarin1 devam ettiren Siiryanilere
Patrik olarak atamasinin bir sonucu olarak, Siiryani Katolik Kilisesil782’de tesekkiil etmis
oldu'?. Ancak, Osmanli devleti tarafindan miistakil bir millet olarak taninmalart ancak 1830’11
yillarda olmus ve bagh bulunduklart Ermeni Patrikliginden ayrilarak miistakil bir varlik

kazanmaya baslamislardi?3,

Mihayel Carve, diger Siiryanileri de etkilemek maksadiyla Deyru’Za’feran’t ilk patriklik
merkezi yapmak istemis, ancak baski sonucu burada tutunamamistir. Bunun {izerine, patriklik
merkezi sirayla, Bagdat, Liibnan, 1830°de Halep, 1853°de patrik sec¢ilen Yuliyos Anton Semheri
tarafindan Mardin’de yapilan Meryem Ana Kilisesine taginmig ve burayi patriklik merkezi
yapmistir.

Katoliklige gecen dogu Hiristiyan mezheplerini, yonetsel bagliligin yani sira, inang
bakimindan Katoliklestirmeye yonelik cabalara ragmen, Keldanilerde oldugu gibi, Siiryani
Katolik Kilisesi de, kilise hiyerarsisinde kullanilan unvanlar aynen kullanmak gibi, Siiryani

Kadim geleneklerini devam ettirmistir!?,

Osmanli déneminde, Midyat, Diyarbakir, Urfa, Adana ve Siverek’de idari mekanizmalar

bulunan Katolik Siiryanilerin bugiin Tiirkiye’deki say1lar1 birkag bini gegmemektedir!?®.

Katolikligin Ayirt Edici Ozellikleri

120 Aziz Koluman, Ortadogu da Siiryanilik, Dini-Sosyal-Kiiltiirel Hayat, Asam, Ankara 2001, s. 58.
21 Albayrak, a.g.m., s. 209; Keldanilerin ibadet ve ayinleri bkz. Albayrak, a.g.e., s. 153-19

122 Aziz Giinel, Tiirk Siiryanileri Tarihi, Diyarbakir 1970, s.35.

12 Canan Seyfeli, “Osmanli Devlet SalnAmelerinde Siiryaniler (1847-1918)”, Siiryaniler ve Siiryanilik, s. 84.
Seyfeli’nin salnamelerden hareketle verdigi tarihin aksine, Katolik Siiryanilerinin Osmanli devleti tarafindan
ayr1 bir cemaat olarak kabul edilisi i¢cin Aziz Giinel daha geg bir tarihi, 1845’ vermektedir.

24 Ogzcosar, a.g.m., a.g.e., s. 289,292-94.

125 geyfeli, a.g.m., a.g.e., s. 90-91; Ozcosar, a.g.m., a.g.e.,s. 294; Anschiitz, a.g.m., a.g.e s. 292,
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Mevcut Hiristiyan gruplar i¢inde, en kati hiyerarsik yapiya sahiptir. Bu hiyerarsinin en iis
katinda Roma Piskoposu olan Papa bulunmaktadir. Papa, Isa’nin vekili olan Petrus’un halefi
olup, Isa’nin temsilcisi olarak kabul edilir. Roma, Katolik diinyanin manevi merkezidir 1.
Vatikan Konsili’nin aldig1 kararlarin sonucu olarak Papa, yanilmazlik statiisiine sahiptir. Kilise,
Kutsal Ruhun yonlendirmesiyle yoneltildigi i¢in, Papanin ve diger din adamlarmin
sOylediklerine itaat edilmesi gerekir.

Papaliktan sonra kilise hiyerarsisinde piskoposlar kurulu yer almaktadir. Piskoposlar
kurulunun disinda diinyanin farkli yerlerinden segilen piskoposlardan olusan piskoposluk
sinodu, papay1 segen kardinaller, papaligin merkez teskilati, dis temsilciler, ¢esitli komisyon ve
mahkemeler bulunmakta ve Vatikan ruhani devletinin islerini bu teskilat yliriitmektedir.

Teslis’in ii¢lincii unsurunu olusturan, Kutsal Ruh Baba’dan ve Ogul’dan ¢ikmaktadir. Roma
Katolik kilisesi, sonradan amentiiye/credoya “ve Ogulda/filioque” kelimesini ilave etmis ve bu
da Katolik ve Ortodokslar arasindaki ayrilma sebeplerinden biri olmustur.

Kutsal metinlerin ve gelenegin esit derecede vahiy kdkenli oldugu kabul edilir. Kutsal metnin
kendisi degil, kilisenin yorumu esas ve baglayicidir. Oliilerin armdiklar1 yer anlaminda arafin
varligini kabul ederler. Azizlere saygi gosterirler ve onlarin, sefaatlerini dilerler.

Meryem’in de giinahsiz olarak dogdugunu ve onun da gége ylikselmis olduguna inanirlar. O
da diger Hiristiyan azizleri gibi, Tanr1 katinda insanlar i¢in sefaatci olabilirler.

Dogustan giinahkar olarak kabul ettikleri insanlarin yilda en az bir kere giinah itirafinda
bulunmalar1 gerektigini kabul ederler.

Temel iki sakramentten biri olarak kabul ettikleri Evharistiya ayininde, ekmege maya
katmazlar ve takdis sonrasinda ekmegin ve sarabm Isa’nin etine ve kanma doniistiigiine
inanirlar. Ortodokslardan farkli olarak bu ayin, her giin Kilisede icra edilir.

Ruhban siifi evlenemez. Kilisede gerceklestirilen laiklerin evliligin bogsanma ile sona ermesi
uygun goriilmez. ibadet dili Latince olmakla birlikte, II. Vatikan konsili sonrasinda yerel dillerin
de ibadette kullanilmasina izin verilmistir.

Ortodokslugun Ayirt Edici Ozellikleri

Ortodoks kilise yapisi, farkli esit Kilislerden olusur. Bunlar da, otosefal (bagimsiz) ve
otonom (dzerk) kiliseler olmak iizere ikiye ayrilirlar. Dordii patriklik merkezi (Istanbul,
Iskenderiye, Antakya ve Kudiis) olmak iizere on dért otosefal kilise vardir. Kilise ruhani
hiyerarsisinin baginda Patrik bulunur. Esitler arasinda birincilik serefi, Istanbul’a aittir. Ancak
bu onun diger kiliselere miidahale edeceg§i anlamina gelmez.

Diger Ortodoks kiliselerinin yapisini olmasa da, Merkezi Istanbul Fener’de bulunan ve Fener
Patrikhanesi adiyla daha bilinen kiliseninkinden biraz s6z etmek faydali olacaktir. Patrikhanenin
basinda Patrik bulunur. Onun bir altinda Patrigin se¢iminde oy kullanma hakkina sahip olan Sen
Sinod denilen kurum bulunur. Biitiin Hiristiyan kiliselerinde oldugu gibi, burada yonetici yani
Patrik bu sinod tarafindan kaydi hayat sartiyla segilir. Patrikhanenin isleri, basinda metropolitin
bulundugu komisyonlarca yonetilmektedir.

Patrigin yanilmazligi gibi bir inan¢ Ortodokslar i¢in s6z konusu degildir. Yanilmazlik
yalnizca ekiimenik konsil i¢in kabul edilir (konsil teorisi).

Ortodokslar Kutsal Ruh’un yalnizca Baba’dan c¢iktigin1 kabul ederler ve bu yiizden de
filioque
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ilavesini kabul etmezler.

Ortodokslar kilise tarihinde yapilan ve sayist yirmi ikiyi asan; Katolikler tarafindan tamami
ekiimenik (aldig1 kararlar biitiin kiliseleri baglayan anlaminda) olarak kabul edilen kiliselerden
yalnizca yedi tanesini (I. Iznik’den II. iznik’e kadar olanlar) kabul ederler.

Ortodokslar da gelenege onem vermekle birlikte, onlara gore gelenek de otoritesini kutsal
kitaptan alir. Burada da, kutsal kitabin nasil yorumlanacagini kilise belirler. Kutsal kitapta yer
alan ve anlasilmasi zor olan kisimlarin, simdiye kadarki gelenek 1siginda Kilise eliyle
yorumlanmasi gerekir.

Katoliklerden farkli olarak arafi kabul etmezler.

Vaftiz ve Evharisti’yay1 birlikte yaparlar ve konfirmasyonu hemen vaftizden sonra icra edilir.
Ayrica, Evharistiya ayini i¢in kullanilan ekmege maya katarlar. Bu ayin, Katoliklerde her giin
icra edilirken Ortodokslarda hafta da bir giin yapilir. Bu ibadetlerde belli bir dil zorunlu
olmayip, cogunlukla yerel diller kullanilir.

Ortodoks kiliselerinde ilk kademe din adamlar1 grubunda yer alan papaz vb. din adamalari
evlenirken, piskopos ve patrik gibi ileri diizey din adamlariyla kesisler evlenemezler.

PROTESTANLIGIN ORTAYA CIKMASI

Hiristiyanlik diinyast Dogu ve Bati olarak ayrilmaya baglamadan 6nce dogu kiliseleri kendi
icinde bir¢ok gruba ayrilmis olmasina ragmen; Istanbul ve Roma ayriligindan sonra Roma
Katolik Kilisesi ya da Bati1 Kilisesi olarak bilinen kismi; yikilan Roma imparatorlugunun
kurumlar iizerine oturma ve iyi organize olma o6zelliklerinden dolay1; kiiglik tartismalar disinda
ciddi bir ayriliga, parcalanmaya sahne olmadi

Ancak on li¢iincii ylizyildan itibaren baslayan bir ¢ok ayagi bulunan ve esas olarak, Endiiliis
vasitasiyla Islam kiiltiiriinden eserlerin Latinceye cevrilmesi sayesinde Yunan Kkiiltiiriiniin
yeniden kesfi olarak nitelenebilecek olan Ronesans hareketi, bat1 Hiristiyan diinyasinda ciddi bir
doniisiimiin habercisi olmaya bagladi. Bilim siyaset, sanat ve din anlayisinda ciddi doniisiim ve
degisimlerin isaretleri agik bir sekilde goriilmeye basladi. Bati toplumunda yasanan ve
gelecekteki parcalanmalarin ilk isaretlerinin goriildiigii bu doniimde kilise, sahip oldugu her seyi
daha saglam bir sekilde elinde tutmaya baslarken; ayni zamanda donemde yasanan
degisimlerden de etkilenmekteydi. Roma kilisesinin Ronesans sanat¢ilarinin en fazla istthdam
edildigi bir yer haline geldi. Sanat eserlerinin yani sira ¢ok biiyiik manastirlar ve kiliseler
yapilmaya ve s0z konusu sanatkarlar tarafindan tezyin ettirilmeye baslandi. Biitiin bu biiytlik
projeler ¢ok dnemli paraya mal oluyordu. Kilise para ihtiyacini karsilamak i¢in yeni vergiler
koydugu gibi, insanlarin hem yasayanlarin hem de 6lmiis olanlarin giinahlarinin bagislandiginin
gostergesi olarak endiiljanslar piyasaya slirmeye basladilar. Bu da, kilisenin manevi alandan
gittikce uzaklasmaya basladigi mal ve miilk pesinde oldugu; ilk donem saf din anlayiginin yerine
liiksiin ve diinyevi hazlarin hakim oldugu bir din anlayisinin yer almaya baslandig1 seklinde
yorumlandi. Gerekli paralarin  bulunmasi i¢in hiikiimdarlar iizerindeki hakimiyetini
kullaniyordu. Bu da devletlerin kiliseye karsi olan tavrin degismesine yol aciyordu. Biitiin
bunlar hem halk katinda hem de devletler katinda kiliseye yonelik olumsuz bir tavrin, farkl
bolgelerde olmak {izere ortaya ¢ikmasina yol agiti.

Protestanlig Ayirt Edici Ozellikleri
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Protestan kiliselerin ortaya ¢ikisi ve sonraki dallanmalar sonucu olarak farkliliklar artmis olsa
da, Protestanligin ayirt edici 6zellikleri olarak sunlar zikredilebilir.

Kitab-1 Mukaddes’in Yegane Otorite olusu. Protestanlik i¢in kutsal kitap en yiiksek dini
otoritedir. Bu ylizden kurtulusun tek kaynagi, kilise ya da benzeri bir sey degil bizatihi kutsal
metnin kendisidir. Iman esaslarin belirlenmesinde eskiden kilise ve konsillerin sahip oldugu
kaynaklik durumu dogrudan kutsal kitap devredilmistir. Kilisenin kutsal Kitap yorum tekeli
yoktur. Herkesin onu yorumla hakki vardir. Herkesin yorum yapmasi, ¢ok sayida yoruma bu da
hangi yorumun daha tutarli ve kabul edilebilir oldugunu tespit hermendtik denen bilim dalinin
ortaya ¢ikisina yol agmustir.

Kurtulusta yegane 6l¢ii olarak iman1 kabul ederler (solo fidei).

Sakramentlerden ikisini kabul ederler. Vaftiz ve Evharistiya. Gilinah ¢ikarmanin zorunlu
olusunu kabul etmezler.

Geneli itibariyle hag ¢ikarmazlar. Meryem’i normal bir insan olarak goriirler. ibadetler ve
ayinler Protestan hareketinin ortaya ¢ikis tarihinden beri yerel dillerle yapilir

Diger iki ana Hiristiyan mezhebinden Ortodoks ve Katolik farkli olarak din adamlariin bir
siif olarak varligin1 baslangicta toptan reddetmislerse de , zamanla profesyonel olarak bu tiir
islerle ugrasan bir insan grubu zorunlu olarak ortaya ¢ikmistir. Ancak bu, diger mezheplerde
oldugu gibi tanr ile insan arasinda bir aracilik olarak kabul edilmez.
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