
 

T.C. 

DOKUZ EYLÜL ÜNĠVERSĠTESĠ 

SOSYAL BĠLĠMLER ENSTĠTÜSÜ 

FELSEFE VE DĠN BĠLĠMLERĠ ANABĠLĠM DALI 

FELSEFE VE DĠN BĠLĠMLERĠ PROGRAMI 

YÜKSEK LĠSANS TEZĠ 

 

 

 

ANADOLU’DA HIRĠSTĠYANLIĞIN  

YAYILMA SÜRECĠ  

(ĠLK IV YÜZYIL) 

 

 

 

Teoman AĞAR 

 

 

 

DanıĢman 

Doç. Dr. Bekir Zakir ÇOBAN 

 

 

 

 

ĠZMĠR - 2018





iii 

 

YEMĠN METNĠ 

 

Yüksek Lisans Tezi olarak sunduğum “Anadolu‟da Hıristiyanlığın Yayılma 

Süreci (Ġlk IV Yüzyıl)” adlı çalıĢmanın, tarafımdan, akademik kurallara ve etik 

değerlere uygun olarak yazıldığını ve yararlandığım eserlerin kaynakçada 

gösterilenlerden oluĢtuğunu, bunlara atıf yapılarak yararlanılmıĢ olduğunu belirtir ve 

bunu onurumla doğrularım. 

 

        …/…/......... 

               Teoman AĞAR  



iv 

 

ÖZET 

Yüksek Lisans Tezi 

Hıristiyanlığın Anadolu’daki YayılıĢ Süreci (Ġlk IV Yüzyıl) 

Teoman AĞAR 

 

Dokuz Eylül Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü 

Felsefe ve Din Bilimleri Anabilim Dalı 

 

Bu çalıĢmanın amacı Hıristiyanlığın aĢağı yukarı günümüz Anadolu 

coğrafyası sınırları içerisindeki yayılıĢ süreci hakkında bilgi vermektir.  

ÇalıĢma “Erken Dönem Anadolu Hıristiyanlık Tarihi” konulu bir çatı 

oluĢturma çabası içerisinde dört bölümden oluĢmaktadır. 

GiriĢ bölümünde çalıĢmanın sınırları çizilmiĢtir. Ġlk bölümde konuya 

altyapı oluĢturması için Hıristiyanlığın Anadolu’da yayılıĢına kadar geçen 

süreçte Anadolu’daki dinler hakkında genel bir çerçeve çizilmiĢ ve yakın 

dönemdeki politik yapı hakkında da bilgiler sunulmuĢtur. Ġkinci bölümde 

Hıristiyanlığın doğuĢu, Anadolu’ya giriĢi ve daha çok kültürel sınırlarla 

çizdiğimiz bölgelerdeki baĢta Pavlus’un misyon yolculuklarıyla yayılıĢı; üçüncü 

bölümde yayılma döneminde politik gücün tutumu ile ilk dönem Anadolu 

merkezli heretik gruplar ele alınmıĢtır. Son bölüm olan dördüncü bölümde ise 

baskı döneminden özgürlük dönemine geçiĢ, kurumsallaĢan kilise ile dönemin 

temel doktrin konusundaki tartıĢmaları ele alınırken sonuç kısmında 

değerlendirmelere yer verilmiĢtir. 

 

Anahtar Kelimeler: Hıristiyanlık, Erken Hıristiyanlık, Anadolu, Anadolu 

Hıristiyanlık Tarihi, Kilise Tarihi, Pavlus. 
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ABSTRACT 

Master’s Thesis 

Spreading of the Christianity in Anatolia (First IV Century) 

Teoman AĞAR 

 

Dokuz Eylül University 

Graduate School of Social Sciences 

Department of Philosophy and Religious Sciences 

 

The purpose of this study is to provide information about the spreading 

process of Christianity in the borders of Anatolia. The study consists of four 

parts in an effort to form a framework on "Early Christian History of 

Anatolia". 

In the introduction, the boundaries of the study were drawn. In the first 

chapter, a general framework was drawn about the religions in Anatolia until 

the spread of Christianity in Anatolia in order to establish the infrastructure for 

the subject and information about the political structure in the recent period 

was also presented. In the second chapter, the birth of Christianity, its entry 

into Anatolia, and more in the regions we have drawn with cultural boundaries, 

especially the spread of Paul the Apostle' mission journeys, were handled. In the 

third chapter, the attitude of political power during the period of spread and the 

first period Anatolian centered heretical groups were discussed. The fourth and 

last chapter includes the transition from the oppression period to the liberation 

period, the institutionalized church and the debates on the basic doctrine of the 

period; in the conclusion, the evaluations were included. 

 

Keywords: Christianity, Early Christianity, Anatolia, Anatolia Christianity 

History, Church History, Paul the Apostle.  
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GĠRĠġ 

 

Neredeyse insanlığın tarihi kadar eski olan dinler dünya tarihinin seyrini 

değiĢtiren en önemli faktörlerden biri olmuĢtur. Dini bu denli önemli yapan ise 

toplumun en küçük yapısını da içine alan önemli bir değiĢtirme gücünün olmasıdır. 

ġüphesiz ki bu konudaki en dikkat çekici din Hıristiyanlıktır. Her ne kadar 

günümüzde Ortaçağ ile özdeĢleĢen bir inanç olsa da aslında Hıristiyanlığın toplumsal 

anlamdaki en güçlü dönemi erken dönemi olmuĢtur. Nitekim bu dönemde baskı ve 

zulümler yaĢanırken bile bir otorite halini alan Hıristiyanlık hızla yayılmaya devam 

etmiĢtir. 

Jerusalem yani bugünkü modern adıyla Kudüs inancın doğduğu topraklar 

olarak her ne kadar o dönemde önemli olsa da Anadolu inancın toplumsal manada 

sağlam temellere kavuĢtuğu stratejik bir alan olarak karĢımıza çıkmaktadır. 

Bahsedilen dönemde Anadolu‟nun sınırları çizmek politik güç dengelerinin sık 

değiĢmesi nedeniyle pek mümkün olmasa da en azından herkesin bildiği bugünkü 

coğrafya sahasını içine aldığını rahatlıkla söyleyebiliriz. Söz konusu bu alandaki 

Hıristiyanlığın “Erken Dönem” adı da verilen I.ve IV. yüzyıllar arasındaki yayılıĢı 

çalıĢmamızın zaman sınırını çizmektedir. Bu dönem kilisenin kurumsallaĢmasından 

önceki dönemi ifade etmekte olup dönemin sonunda kurumsal sürece geçiĢin izlerini 

görmek mümkündür. 

Diğer yandan konunun araĢtırılmasını zorlaĢtıran temel sebep ise elbette ki 

kaynakların yetersizliğidir. Elimizdeki en eski ve en temel kaynak Yeni AntlaĢma 

içerisindeki kitaplardır. Ancak bu kitapların oluĢma amacı tarihsel bir gerçeği 

aktarmak olmadığından sınırlı ölçüde yararlı olabilmektedir. Kilise tarihçiliğinin 

kurucusu olarak bilinen Eusebios‟un Kilise Tarihi adlı eseri baĢka bir kaynak eser 

olmakla birlikte kaynağın IV. yüzyıla ait olması kendisinden önceki döneme ait olan 

bilgiler konusunda kaynağı yetersiz kılmıĢtır. Plinius‟un Mektupları ise döneminin 

somut bir kanıtı olarak karĢımıza çıkmaktadır. Kısacası konuyu sınırlayan yüzyılın 

baĢından sonuna ilerledikçe daha fazla kaynak dönemi aydınlatmaktadır. Ana 

kaynakların dıĢındaki telif eserler ise daha çok bahsedilen kaynakların farklı 

biçimlerde yorumlanmasından çok da baĢka bir Ģey değildir. 
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Belirttiğimiz sınırlar dâhilinde çalıĢmanın kronolojik olarak dinî ve politik 

yapısı zemin oluĢturması için kısaca anlatılmıĢtır. ÇalıĢmanın ana bölümünde ise 

ağırlıklı olarak kronolojik sıra takip edilse de kimi bölümlerde konunun daha açık 

ifade edilmesi için tematik yaklaĢım ile konu aydınlatılmaya çalıĢılmıĢtır. Bu 

bağlamda Hıristiyanlığın Anadolu‟ya giriĢi, Pavlus‟un misyon faaliyetleri ve politik 

idarenin müdahalesi kısımlarında kronoloji takip edilmiĢtir. Bölgesel yayılma 

alanları ele alınırken tematik olarak iĢlenen konuda bu bölgelerin sınırları ise kültürel 

açıdan belirlenmiĢtir.  
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BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

HIRĠSTĠYANLIK ÖNCESĠ ANADOLU 

 

Roma öncesi Anadolu denildiğinde burada yaĢayan toplulukların tarihinin ne 

kadar geriye uzanabildiğine dair hiçbir Ģüphe yoktur. Nitekim güncel kazılar hem 

bazı bildiklerimizi alt üst etmekte hem de Anadolu halklarının yaĢayıĢları konusunda 

bizlere farklı bilgiler sunmaktadır. Ancak çok sayıdaki siyasi oluĢumun, toplumun ve 

kültürün var olduğu bu tarihi uzun uzun anlatmak yerine konumuza yakın kısa 

kesitler sunmak daha uygun olacaktır. 

 

1.1. ANADOLU’DA DĠN VE ĠNANÇ 

 

 Anadolu sadece farklı siyasal yönetimlere ev sahipliği yapan bir 

coğrafya değil farklı kültürlere ve inançlara da sahip toplulukların da yaĢadığı bir 

coğrafya olmuĢtur. Bu topluluklardan kimisi politeist kimisi ise monoteist inanca 

yönelmiĢ ve sonuç olarak bugün geriye baktığımızda zihnimizde toplamında devasa 

bir tanrı/tanrıça panteonu yaratmıĢlardır. Elbette ki zihnimizde canlandırmaya 

çalıĢtığımız panteonun tanrı ve tanrıçalarını tek tek ele almak Ģu an için olanaksız 

olmakla beraber bu bizi konumuzdan hayli uzaklaĢtıracaktır. Bu nedenle 

Anadolu‟daki inanç düzenlerinin bir araya gelebildiği çatıyı açıklamak daha doğru ve 

yerinde olacaktır. 

 

1.1.1. Politeist Ġnançlar 

 

Türk dilinde “çok tanrıcılık” olarak da bilinen politeizmi en basit ifade ile 

birden fazla tanrıyı kabul eden öğreti olarak tanımlayabiliriz.
1
 Kavramın karmaĢık 

yollar ile idrak edilebilmesi manevi hayatın geliĢmesini geciktirmiĢ, bu nedenle de 

ilk insanlar tabiatı algılamada bazen hayranlık bazen de doğanın gücü karĢısında 

korku duymuĢlardır. Bu korku veren güç karĢısında çaresiz kalan insan, onu bir tanrı 

bir ilah olarak görmesi ve ona karĢı saygı gösterme mecburiyetini duyması ilk 

                                                 
1
 Orhan Hançerlioğlu, Felsefe Aksiklopedisi – I, Remzi Kitabevi Yayınları, Ġstanbul, 1977, s. 263. 
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dinlerin doğmasına vesile olmuĢtur.
2
 Gökyüzü olayları, güneĢ, ay, su, gibi tabiat 

unsurlarının çeĢitli aĢamalardan geçerek tanrılaĢmaları politeizmi meydana 

getirmiĢtir.
3
 

Her dinde çoktanrıcılığın geliĢimi basit bir bütünlüğün ürünü değil, çeĢitli ve 

değiĢken faktörlerin etkisi sonucu ortaya çıkan bir üründür. Fiziksel koĢulların, temel 

özelliklerin, politik koĢulların ve tarihsel olayların hepsi tanrıların oluĢumunu ve 

onlara tapım Ģeklini etkilemiĢtir.
4
 

Ġçeriği her ne kadar tam olarak bilinmese de inancın tarihi günümüzden 

yaklaĢık 11 bin 500 yıl geriye gitmekle birlikte bilinen en eski tapınağın ya da kutsal 

alanın inĢa edildiği yer bugün Urfa ili sınırları içerisinde kalan Göbeklitepe adı 

verilen alandadır.
5
 Bölgeyi keĢfeden ve buradaki kazıları yürütmüĢ olan  

Alman Arkeolog Klasus Schmidt bu alanın merkez kavramının özellikle 

vurgulandığı bir ritüel merkezi olduğunu, insan biçimli dikilitaĢların ise tanrıları, 

ataları ya da diğer varlıkları temsil etmiĢ olabileceğini açıklamaktadır.
6
 Elbette ki 

“Tarih Öncesi Devirler” adı verilen döneme ait toplulukların din ve inanç 

yaĢamlarına dair bilgilerimiz oldukça sınırlıdır. Bunun en doğal sebebi ise 

tanımlamakta ve anlamakta bize yardımcı olan malzemelerin eksikliğidir.  

Diğer yandan Anadolu‟nun bilinen en eski adı Hatti Ülkesi olup Hattiler en az 

Ġ.Ö. 3. binyıl ortalarından beri küçük beylikler/krallıklar halinde burada yaĢıyorlardı.
7
  

Burada Hattilerden baĢka Hurriler, Palalar, Luviler, Pelasglar, Lelegler ve Karlar 

adıyla bilinen halklar da yaĢamaktaydı. Binyılın sonlarından itibaren Hattilerin  

Hint-Avrupalı kavimlerle karıĢıp kaynaĢması sonucu melez bir halk olan Hititler 

ortaya çıkmıĢtı
8
 ve onlar Anadolu‟nun ilk büyük siyasî birliğini kurmuĢtu.

9
 Adları 

                                                 
2
 M. Kemal Selimoğlu, Ġlk Ġnançlar, Mozaik Yayınları, Ġstanbul, 2009, s. 14. 

3
 Sedat Veyis Örnek, “Ġlkellerde Dinsel Temel Kavramlara Genel Bir BakıĢ”, Ankara Üniversitesi 

Dil ve Tarih-Coğrafya Fakültesi Dergisi, Cilt: 20, Sayı: 3-4, 1962, s. 257. 
4
 A. E. Garvie, “Polytheism”, Encyclopedia of Religion and Ethics, ed. James Hastings, Edinburg, 

1994, vol. 10, s. 113. 
5
 Mehmet Ali Kaya, Ġlk Çağ Tarih ve Uygarlığı, I. Baskı, Pegem Akademi Yayınları, Ankara, 2015, 

s. 12. 
6
 Klaus Schmidt, Göbekli Tepe, çev. Rüstem Aslan, Arkeoloji ve Sanat Yayınları, Ġstanbul, 2014,  

s. 279. 
7
 Ekrem Akurgal, Anadolu Uygarlıkları, IX. Baskı, Net Yayınları, Ġstanbul, 2007, ss. 30-31. 

8
 Kaya, Ġlk Çağ, ss. 62-64. 

9
 Füruzan Kınal, Eski Anadolu Tarihi, II. Baskı, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara, 1987, s. 82. 
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Tanah/Eski AntlaĢma‟dan geliyor,
10

 bu kanonda onlardan sıkça  

bahsediliyordu.
11

 

Söz konusu Hitit dini olduğundaysa bu dinin çeĢitli faktörler sonucunda  

Ġ.Ö. 6. ve 2. binyıl arasındaki birikimin ürünü olduğunu söyleyebiliriz. Nitekim bu 

birikim sonucunda Hitit din adamlarının bile resmi bir kült ve panteon olarak 

düzenlemekte zorluk çektiği karmaĢık bir yapı haline gelmiĢtir.
12

 “Kendilerini „bin 

tanrılı halk‟ olarak adlandıran Hititler, imparatorluk olma sürecinde karĢılaĢtıkları 

pek çok kültürün etkisi ile geniĢ bir panteona sahip olmuĢlardır. Önceleri farklı 

toplulukların kültürel ve dini özellikleri hoĢgörü çerçevesinde kabul edilirken bu 

eylem daha sonra siyasi bir eyleme dönüĢmüĢ ve fethedilen yerlerin tanrıları 

panteona dâhil edilmeye baĢlanmıĢtır. Tanrıların yeryüzündeki temsilcileri olan ve 

öldükten sonra tanrılaĢan Hitit kralları aynı zamanda baĢrahip sıfatı ile dini otoriteyi 

kullanarak merkezi otoriteyi de sağlamıĢlardır. Fethedilen ülkelerin yerel tanrılarının 

heykellerinin alınıp Hitit tapınaklarına yerleĢtirilmesi sonucunda panteondaki tanrı 

sayısı artmıĢtır.”
13

 Böylelikle de politeizm Hitit döneminde zirveye çıkmıĢtır. 

Urartular ise Ġ.Ö. 3 bin yıldan beri Van Gölü havzasında kabileler ve aĢiretler 

hâlinde yaĢayan, Hurrilerin akrabaları olan bir halktı.
14

 Hititler‟de olduğu gibi Urartu 

panteonu da çok sayıda tanrıya ve tanrıçaya sahip olmakla birlikte ülke içerisindeki 

farklı toplulukları denetim altında tutmak için geniĢleyen ülke sınırları içerisine giren 

tanrı ve tanrıçalar Urartu yönetimi tarafından saygı görmüĢtü ve kabul ediliyordu.
15

 

ġimdiye kadar bahsettiğimiz Geç Hititler ve Urartular Anadolu‟nun yerli 

halklarıyken Frigler, Ege Göçleri ile dıĢarıdan gelen ve bugünkü Türkiye‟nin batı 

yarısını iĢgal eden topluluklardan biridir. Bir Trak/Thrak kabilesi olduğu kabul edilen 

Frigler Çanakkale ve Ġstanbul boğazlarını aĢarak Anadolu‟ya gelmiĢ ve daha sonra 

                                                 
10

 Marc Desti, Anadolu Uygarlıkları, çev. Muna Cedden, III. Baskı, Dost Kitabevi Yayınları, 

Ankara, 2013, s. 49. 
11

 YaratılıĢ 10:15-18; 15:18-21; 23:3, 5-7, 10, 16-18, 20; 25:9-10; 26:34; 27:46; 36:2; 49:29-30, 32; 

50:13; ÇıkıĢ 3:8, 17; 13:5; 23:23, 28; 33:2-3; 34:11; Çölde Sayım 13:29; Yasanın Tekrarı 7:1; 

20:17; YeĢu 1:4; 3:10; 9:1; 11:3; 12:7-8; 24:11; Hakimler 1:26; 3:5; I. Samuel 26:6; II. Samuel 

11:3, 6, 17, 21, 24; 12:9-10; 23:39; I. Krallar 9:20; 10:29; 11:1; 15:5; II. Krallar 7:6. 
12

 J.G. Macqueen, Hititler ve Hititler Çağında Anadolu, çev. Esra Davutoğlu, ArkadaĢ Yayınları, 

Ankara, 2001, s. 122. 
13

 KürĢad Demirci ve Burcu Falay, “Ana Hatlarıyla Hitit Dini”, Cumhuriyet Üniversitesi Ġlahiyat 

Fakültesi Dergisi, Cilt: 20, Sayı: 1, 2016, s. 41. 
14

 Kaya, Ġlk Çağ, s. 132. 
15

 Altan Çilingiroğlu, Urartu Tarihi, Ege Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Yayınları, Ġzmir, 1994,  

ss. 47-48; Bilge Umar, Ġlkçağda Türkiye Halkı, Ġnkılâp Kitabevi Yayınları, Ġstanbul, 1999, s. 200. 
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kendi adlarıyla anılacak olan Phrygia/Frigya bölgesine yerleĢmiĢ, Ġ.Ö. VIII. yüzyılın 

ilk yarısına gelindiğinde de krallıklarını kurmuĢlardır.
16

 Frig dini temelde özgün bir 

din olmamakla birlikte bu dönemde Ana Tanrıça geleneği belirginlik kazanmıĢ ve 

Frigya‟nın ulusal tanrıçası Kybele olmuĢtur.
17

 

Kaystros (Küçük Menderes) ve Hermos (Gediz) ırmaklarının vadilerini iskân 

eden ve Ġonia, Phriygia, Mysia bölgelerine komĢu olan Lidyalılar da komĢuları 

Frigler gibi tanrılardan daha çok tanrıçalara itibar eden bir topluluktu. Ana Tanrıça 

Kybebe/Kubaba/Kuvava idi ve ondan sonraki itibarlı tanrıçalar arasında Yunanlıların 

Artemis dediği Artimu bulunuyordu.
18

 

Likya, Küçük Asya‟nın diğer bölgelerine göre kuzeyindeki dağlar sebebiyle 

her ne kadar kendi içine kapalı bir toplum olsa da Akdeniz‟deki önemli limanları 

sayesinde çeĢitli kültürlerle buluĢmuĢ ve bu da bölgede zengin ve karmaĢık bir inanç 

düzeninin oluĢmasını sağlamıĢtır. Burada da tıpkı Anadolu‟nun diğer bölgelerinde 

olduğu gibi hem organize olmuĢ inançlar hem de kültü bulunmayan sadece adakların 

sunulduğu tanrılar vardır.
19

 “Hitit – Luvi kültürünün etkisiyle Ģekillenen Likya 

pantheonu, bu Ģeklini, Hellen kültürünün mutlak zafere ulaĢtığı Hellenistik Çağ‟a 

kadar korumuĢtur.”
20

 

Anadolu yaklaĢık olarak Ġ.Ö. VI. yüzyıldan Ġ.Ö. IV. yüzyıla yani  

Büyük Ġskender‟in Anadolu‟ya geliĢine kadar Pers Ġmparatorluğu egemenliğine 

girdi.
21

 Bu dönemde ZerdüĢt dini yaygın olmakla birlikte ZerdüĢt (Ġ.Ö. 1000-600 ya 

da Ġ.Ö. 628-551), geleneksel Pers inancında reform yapmıĢ biri olarak kabul 

edilmektedir.
22

 Bu dinin eĢit güçteki iki tanrısından biri Ahuramazda diğeri ise 

Ehrimen olarak kabul ediliyordu.
23

 Ahuramazda‟ya tapım için tapınak inĢa etmeyen 

Persler sadece onun adına sunaklarda ateĢ yakıyorlardı ve bu ateĢ tapımı Anadolu‟da 

özellikle Kapadokya bölgesinde oldukça benimsenmiĢ bir tapımdı.
24

 

                                                 
16

 Kaya, Ġlk Çağ, ss. 137-139. 
17

 Derman Bayladı, Dinler KavĢağı Anadolu, I. Baskı, Say Yayınları, Ġstanbul, 1998, s. 39. 
18

 Kaya, Ġlk Çağ, ss. 146-151. 
19

 N. Eda Akyürek ġahin, “Likya‟da Tanrılar ve Kültler”, Lukka’dan Likya’ya, (Ed. Havva ĠĢkan ve 

Erkan Dündar), Yapı Kredi Yayınları, Ġstanbul, 2016,  ss. 536-537. 
20

 Tuba Efendioğlu, “Hellenizm ve Roma Çağları Likyası‟nda Yerel Kültler”, Anadolu Akdenizi 

Sempozyumu, Antalya, 4-7.11.2009, s. 112. 
21

 Kaya, Ġlk Çağ, s. 176. 
22

 Mircea Eliade, Dinsel Ġnançlar ve DüĢünceler Tarihi - I, Kabalcı Yayınevi, Ġstanbul, 2003, s. 376. 
23

 Kaya, Ġlk Çağ, s. 189. 
24

 Bayladı, s. 51. 
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Helenistik döneme gelindiğinde çok belirgin olmasa da monoteizme/tek 

tanrıcılığa doğru bir gidiĢ olduğunu görmekteyiz. Yunan panteonundaki bazı tanrılar 

önemini yitirirken doğu etkisiyle ortaya çıkan tanrı ya da tanrıçalar eskilerin bir 

kaçını birden temsil ediyordu.
25

 Ayrıca bu dönemin karıĢık siyasi atmosferi Olimpos 

tanrılarına olan güveni azaltırken insanların ve devletlerin kaderine egemen olan 

Tykhe adlı tanrıçanın ortaya çıkmasına yol açmıĢtır.
26

 Bünyesinde Ģans ve talih 

kavramlarının toplandığı, Ġ.Ö. 4. yüzyıldan itibaren Yunan dünyasında ve sonrasında 

Roma Ġmparatorluğu'nda çok sevilip saygı gören Tykhe ya da Roma‟daki adıyla 

Fortuna;
27

 Anadolu‟da Kybele, Mezopotamya‟da ĠĢtar, Suriye‟de Astarte, Mısır‟da 

Ġsis ve Yunanlıların Demeter adını verdikleri tanrıçanın değiĢikliğe uğramıĢ bir 

versiyonudur. Dönemin yeni tanrısı Serapis ise Mısır‟daki I. Ptolemaios tarafından 

yüceltilmiĢti. Anadolu‟da özellikle Efes, Milet ve Bergama‟da büyük saygı görmüĢ, 

Ġ.S. II. yüzyılda Roma tarafından Bergama‟ya yaptırılan tapınak Ģehrin en büyük 

yapısı olmuĢtu.
28

 

Söz konusu Roma devletinin dini olduğunda ise Roma dini Ġtaliklerin, 

Etrüsklerin ve Helenlerin etkisi ile sürekli zenginleĢmiĢ ve geliĢmiĢti.
29

 Devletin 

geniĢ coğrafya alanlarına yayılmasının doğal bir sonucu olarak yerel ve yabancı 

birçok tanrı ve tanrıçayı bünyesinde toplamıĢtır. Bunun en belirgin örneklerinden 

birisi de tanrıça Kybele'nin Ġ.Ö. 214 yılında Anadolu‟dan alınıp Roma‟da  

Magna Mater olarak benimsenmesidir.
30

 Cumhuriyet döneminin sonuna gelindiğinde 

yaĢanan iç bunalım ve sarsıntılardan din de nasibini almıĢtı. Özellikle de 

Augustus‟un yürüttüğü dinsel restorasyonun ardından yeni bir evreye giren Roma 

dini, Doğu‟nun din ve felsefesinden daha fazla etkilenerek yavaĢ yavaĢ monoteizme 

benzer bir yapıya bürünmeye baĢlamıĢtı.
31

 Augustus döneminde Hellenistik 

dönemdeki “hükümdar kültü” Roma‟da “imparator kültü” olarak ortaya çıkmıĢtı. 

Roma egemenliği altına girmiĢ olan halklar bir zamanlar nasıl Hellenistik 

                                                 
25

 Bayladı, s. 56. 
26

 Arif Müfid Mansel, Ege ve Yunan Tarihi, IV. Baskı, Türk Tarih Kurumu Basımevi, Ankara, 1984, 

s. 512. 
27

 Emre Okan, “Tykhe ya da Fortuna”, Tykhe Sanat ve Tasarım Dergisi, Cilt: 1, Sayı: 1, 2016, s. 3. 
28

 Bayladı, ss. 56-57. 
29

 Paul Poupard, Dinler, çev. Muna Cedden, Dost Kitabevi Yayınları, Ankara, 2005, s. 54. 
30

 Ömer Çapar, “Roma Tarihinde Magna Mater (Kybele) Tapınımı”, Ankara Üniversitesi Dil ve 

Tarih-Coğrafya Fakültesi Dergisi, Cilt: 29, Sayı: 1-4, 1978, s. 167. 
31

 Poupard, ss. 54-55. 
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hükümdarlara taptılarsa Ģimdi onun gibi Roma imparatorlarına tapıyor ve egemenliği 

altında oldukları güce bağlılıklarını bu Ģekilde gösteriyorlardı.
32

 Tapım diğer 

tanrılardan ve tanrıçalardan önce imparatora yapılmak zorundaydı.
33

 Böylece de 

imparator, Roma imparatorluk sınırları içinde yaĢayan halkların sosyal 

yaĢamlarındaki zenginliklerin bizzat imparatordan gelen bir lütuf olduğuna 

inanmalarını sağlıyor ve özellikle imparatorluğun idaresi altındaki farklı toplumların 

itaat ve sadakatini sağlıyordu.
34

 

Tüm bunlara ek olarak özellikle Hellenistik dönemde yüksek ve aydın kesim 

Stoa Felesfesi‟ne yönelirken halk arasında baĢka bir dünya ve yeni bir hayat 

müjdeleyen gizem dinleri yaygınlık kazanıyordu.
35

 “Ġnsanın yaĢamını düzenleyecek 

belli bir ahlaksal davranıĢ modelini sunan, insanı tanrısal yetkinliğe eriĢtirerek ona 

tanrısal özü duyumsatmayı amaçlayan, özellikle ölümü ile sonrasını araĢtırma 

konusu yapan ve „gizem dini‟ (mysterion) olarak adlandırılan bu dini Romalılar 

Yunan dünyasının kültürel dokusuyla örülmüĢ haliyle tanıdılar ve kabul ettiler.”
36

 

Her birini tek tek açıklamanın nerdeyse imkânsız olduğu tanrı ve tanrıça 

tapımı yaygın bir inanıĢ olmakla birlikte ticaret gibi faaliyetlerin doğurduğu 

etkileĢim sonucunda ana merkezlerinin dıĢına hatta o dönemki mevcut sınırların da 

ötesine geçebildiği görülmektedir. Dönem dönem belirli tanrıların veya tanrıçaların 

öncelikli olarak yüceltilmesi her ne kadar monoteist bir görüntüyü andırsa da bunun 

monoteizme yönelme olduğunu söylemek doğru olmayacaktır. 

 

1.1.2. Monoteist Ġnançlar 

 

Türk dilinde “tek tanrıcılık” olarak da bilinen monoteizmi en basit ifade ile 

tanrının dünyadan ayrı ve tek olduğunu kabul eden öğreti olarak tanımlayabiliriz.
37

 

Tek tanrı fikrinin kökenine dair farklı yaklaĢımlar olmakla kimi araĢtırmacılara göre 

                                                 
32

 Ferit Baz, Roma Ġmparator Kültü, (YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi), Marmara Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Ġstanbul, 1998, ss. 11-12. 
33

 Bayladı, s. 64. 
34

 Adem Yurtsever, “Neokoros DüĢüncesinin Kökeni ve GeliĢimi: Tanrı, Kutsal Krallık ve Yönetici 

ĠliĢkisi”, Anadolu Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, Cilt: 15, Sayı: 2, 2016, s. 2. 
35

 Mansel, s. 513. 
36

 Çiğdem DürüĢken, Roma’nın Gizem Dinleri, Arkeoloji ve Sanat Yayınları, Ġstanbul, 2011, s. 47. 
37

 Orhan Hançerlioğlu, Felsefe Aksiklopedisi - VI, Remzi Kitabevi Yayınları, Ġstanbul, 1977, s. 281. 
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inancın ilk formu tek tanrı olup çok tanrı fikri sonradan ortaya çıkmıĢtır ve tek 

tanrıya inanma aslında ilke bir dönüĢtür.
38

 Kimi araĢtırmacılara göreyse tek tanrı fikri 

zaman içerisinde geliĢmiĢtir ve her ne kadar içerisinde çok tanrıcılığa ait birtakım 

unsurlar olsa da tek tanrı;  çok tanrıcılığı küçümser ve çok tanrı fikrinden nefret 

eder.
39

 

Monoteizm her ne kadar sadece Yahudilik, Hıristiyanlık ve Ġslamiyet‟i içine 

alan bir kavram gibi gözükse de bu kesinlikle böyle değildir. Bizim Ģimdilik 

Yahudilikten bahsediyor olmamızın sebebi ise konumuz itibari ile Anadolu‟daki o 

dönem monoteizminin Hıristiyanlık öncesi temsilcilerinin Yahudiler olmasındandır. 

Musevi kelimesi Türkçede Yahudi kelimesi ile eĢanlamlı olarak 

kullanılmakta olup Musa dininden olan kimselere verilen addır.
40

  Yahudiler  

Ġ.Ö. XVIII. yüzyıl dolaylarında Kenan ülkesine (Filistin) yerleĢmek üzere gelen 

Sümerli bir kabiledir.
41

  Sümer ülkesinin Ur Ģehrinden Kenan ülkesine gelen bu 

kabile yani Ġbraniler, Sami ırkından sayılmaktadırlar. BaĢka bir görüĢ ise Ġbranilerin 

Kuzey Mezaopotamya‟dan gelen Aramiler olduğu yönündedir.
42

  

Ġsrailoğulları‟nın ve eski Ġsrail dininin kökeni Yahudi geleneğine göre ilk ata, 

ilk monoteist ve ilk Yahudi kabul edilen Ġbrahim‟e (Avraam) dayanır.
43

 YaratılıĢ 

Kitabı‟nda anlatılanlara göre Ġbrahim‟i seçen Tanrı; ona kutsama, ulus olma ve 

Kenan topraklarını vaat etmiĢtir. Ġbrahim de Tanrı‟nın sözünü dinlemiĢ ve harekete 

geçmiĢtir.
44

 Bu dönemde YaratılıĢ Kitabı Ġbrahim‟in Hititler ile iliĢkisinden 

bahsetmektedir. Anlatılanlara göre Ġbrahim ölen karısı Sara için Hititlerden mezar 

talep etmiĢtir.
45

 Bu da Ġbrahim‟in hangi dönemde yaĢamıĢ olduğu konusunda 

elimizdeki delillerden biridir. 

Ġsrail adı ise Ġbrahim‟in oğlu Ġshak‟ın oğlu Yakub‟a dayanmaktadır. Tanrı 

Yakub‟a görünüp ona Ġsrail adını koydu ve ona çoğalması emrini vererek 

                                                 
38

 Örnek, ss. 260-261. 
39

 Josiah Royce, “Monotheism”, Encyclopedia of Religion and Ethics, ed. James Hastings, 

Edinburg, 1994, vol. 8, s. 817. 
40

 Yusuf Besalel, Yahudilik Ansiklopedisi – II, I. Baskı, Gözlem Gazetecilik Basın ve Yayın, 

Ġstanbul, 2002, s. 432. 
41

 Francine Kaufmann ve Josy Eisenberg, “Yahudi Kaynaklarına Göre Yahudilik”, çev. Mehmet 

Aydın, Ankara Üniversitesi Ġlâhiyat Fakültesi Dergisi, Cilt: 29, Sayı: 1, s. 268. 
42

 Hikmet Tanyu, Tarih Boyunca Yahudiler ve Türkler, Bilge Yayınevi, Ġstanbul, 1979, ss. 16-17. 
43

 Salime Leyla Gürkan, Yahudilik, IV. Baskı, ĠSAM Yayınları, Ġstanbul,  2012, s. 25. 
44

 YaratılıĢ 12:1-7. 
45

 YaratılıĢ 23:1-20. 
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kendisinden ulusların doğacağını açıkladı.
46

 Ġbrahim‟e vaat edilen topraklara ise 

Musa (MoĢe Rabenu) tarafından Ġsrailoğulları‟nın Mısır‟dan çıkmasıyla tam 

anlamıyla yolculuk baĢladı.
47

 Bu çıkıĢ bugün de Fısıh ya da Pesah Bayramı olarak 

kutlanır. Aynı zamanda bu bayramın adı Hamursuz Bayramı olarak da bilinir.
48

 

Bir dizi olaydan sonra 12 Ġsrail Kabilesi vaat edilmiĢ toprakları yani  

Eretz Yisrael‟i zapt etti. Ardından da kabileden güçlü biri de kabilesini yönetmeye 

baĢladı. Bu kiĢilere hâkimler adı verilmekteydi. Krallık döneminde ise Bet-AmikdaĢ 

(Süleyman Tapınağı) inĢa edilmiĢti.
49

 Kral Süleyman (Ġ.Ö. 965-930) tarafından 

yaptırıldığı için Süleyman Mabedi de denilen bu Tapınağın inĢasıyla Kudüs, 

Ġbraniler‟in ya da Ġsrailoğulları‟nın kutsal Ģehri hâline gelmiĢtir. Ancak Tapınak 

Babil istilası ile 586 yılında yıkılmıĢ, Yahudiler ise Babil‟e sürgüne 

gönderilmiĢlerdir. Persler, Babil Krallığı‟na son verince, sürgündeki Yahudilerin 

yurtlarına dönmelerine izin verilmiĢ ve Yahudiler, Babilliler tarafından yıkılan 

Tapınağın yerine Ġ.Ö. 515 yılında ikinci bir Tapınak inĢa etmiĢlerdir.
50

  

Bu sürgün dönemi konumuz açısından oldukça önemlidir ki bu sürgün 

döneminde bazı Yahudilerin Anadolu‟ya geldikleri ve Yahudiliğin bu dönemde 

Anadolu‟da yayıldığı düĢünülmektedir. Böylece Ġ.Ö. VI. yüzyıldan itibaren 

Anadolu‟ya yerleĢen Yahudiler; Babil, Pers, Hellen ve Roma idaresi altında 

yaĢamlarını sürdürmüĢlerdir.
51

  

 

1.2. ANADOLU’NUN SĠYASÎ DURUMU 

 

 Anadolu‟da elbette ki çok sayıda farklı medeniyetler hüküm 

sürmüĢtür. Az önce inanç kapsamında örnekler verdiğimiz medeniyetler de 

bunlardan yalnızca bazılarıdır. Ancak konumuz ile bağlantılı olarak Hıristiyanlık 

öncesi Anadolu‟nun siyasi durumundan bahsetmek Ģimdilik yeterli olacaktır.  

                                                 
46

 YaratılıĢ 35:9-11. 
47

 Mısır’dan ÇıkıĢ 12:21-37.  
48

 HahambaĢılık, Ġbranî Din Bilgisi, Ahmet Sait Matbaası, Ġstanbul, 1969, ss. 38-39. 
49

 Yusuf Besalel, Yahudi Tarihi, II. Baskı, Gözlem Gazetecilik Basın ve Yayın, Ġstanbul, 2003,  

ss. 36-37. 
50

 Sedat Kızıloğlu, “Ġsrail Devletinin KuruluĢuna Kadar Geçen Süreçte Yahudiler ve Siyonizmin 

GeliĢimi”, Kırıkkale Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, Cilt: 2, Sayı: 1, 2012, ss. 39-40. 
51

 Siren Bora, Anadolu Yahudileri, Gözlem Gazetecilik Basın ve Yayın, I. Baskı, Ġstanbul, 2017,  

ss. 173-175. 
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1.2.1. Hellenistik Dönem 

 

Büyük Ġskender‟in Pers Ġmparatorluğu‟nu fethettiği tarihten itibaren Ġ.Ö. 31 

yılına kadar süren döneme “Hellenistik Dönem/Çağ” adı verilmektedir. Bu dönem 

Yunan kültürünün ağır bastığı, sentez kültür yaratma politikalarının uygulandığı bir 

dönem olarak karĢımıza çıkmaktadır.
52

  

Makedonya Kralı Ġskender, Doğu Seferi‟ne çıktığında Ġ.Ö. 334 yılının bahar 

ayında Anadolu‟ya geçmiĢti ve onun amacı Ege Denizi‟nin iki yakasında bulunan 

Yunanları tek vücut olarak birleĢtirmekti ki bunun yolu Yunanları Pers 

hâkimiyetinden kurtarmaktı.
53

 Sonunda Hellas‟ı, Mısır‟ı ve Hindistan‟a kadar tüm 

Önasya‟yı imparatorluğu içine almayı baĢaran Ġskender,
54

 imparatorluğunu 

satraplıklara bölmüĢ ve bu satraplıkların çoğunun baĢına Makedon ve Yunan kökenli 

generalleri atamıĢtı. Ancak onun ani ölümü üzerine bu generaller imparatorluğu 

parçalanmaktan korumak için imparatorluğun yönetimini aralarında paylaĢmıĢ, fakat 

her birinin tek baĢına imparator olma mücadelesi parçalanmayı hızlandırmıĢtır.  

Ġ.S. 323-280 yılları arasındaki bu kırk üç yıllık döneme Diadokhlar (Ardıllar ya da 

Halefler) Dönemi adı verilmektedir.
55

  

Diadokhlar bu büyük mirası kontrol etme iddiasıyla birbirlerine karĢı çok 

Ģiddetli savaĢlar vermiĢ, sonunda ise Mısır‟da Ptolemaioslar, Önasya‟da Seleukoslar 

ve Makedonya‟da Antigonoslar olmak üzere üç büyük Hellenistik krallık 

kurulmuĢtur.
56

 Ayrıca Anadolu‟da Pergamon, Bithynia, Pontos, Cappadocia, 

Armenia ve Kommagene krallıkları kurulmuĢtur.
57

 

 

1.2.2. Roma Hâkimiyeti Dönemi 

 

“Roma‟nın zamanla Güney Ġtalya‟daki Hellen kentleride egemenlik kurması 

o güne kadar müttefiki olan Kartaca Devleti ile karĢı karĢıya getirmiĢti. Ġ.Ö. 264-241 

                                                 
52

 Kaya, Ġlk Çağ, s. 232. 
53

 Oğuz Tekin, Eski Yunan ve Roma Tarihine GiriĢ, ĠletiĢim Yayınları, Ġstanbul, 2010, ss. 126-127. 
54

 Bülent Ġplikçioğlu, Hellen ve Roma Tarihinin Anahatları, Arkeoloji ve Sanat Yayınları, Ġstanbul, 

2007, s. 46. 
55

 Kaya, Ġlk Çağ, ss. 232-233. 
56

 Yüksek ArslantaĢ ve Cuma Ali Yılmaz, “Hellenizmin Gölgesinde Diadokhlar Dönemi”, Fırat 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, Cilt: 27, Sayı: 2, 2017,, s. 365. 
57

 Tekin, ss. 149-173. 
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yılları arasındaki I. Kartaca SavaĢı‟nın sonunda Batı Sicilya‟da ilk Roma eyaleti 

(provincia) kurulmuĢtu. Ġ.Ö.  218-201 yılları arasındaki II. Kartaca SavaĢı sonucunda 

ise Hispania Eyaleti kurulmuĢ ve bu savaĢın sonunda savaĢ filosunu Roma‟ya teslim 

etmek zorunda kalan Kartaca‟nın “büyük siyasal güç” konumunu kaybetmesiyle 

Roma, Batı Akdeniz Havzası‟nın tek siyasal gücü olmuĢtur.
58

 

Diğer yandan Roma‟nın doğudaki Hellenistik devletlere karĢı baĢlangıçtaki 

politikası ise ne bir iĢgal ne de bir ganimet elde etme çabasıydı. Amaç doğuda 

herhangi bir devletin fazlaca büyüyerek tehlike teĢkil etmesini önlemek ve doğuda 

siyasî nüfuz elde etmekti. Bunu gerçekleĢtirip bu devletleri uzaktan idare edebilmek 

için de onları birbirleri aleyhinde harekete geçiriyordu.
59

 

Diğer yandan Pergamon Kralı III. Attalos‟un çocuğu olmamıĢtı ve ölmeden 

önce hazırladığı vasiyetnamede krallık topraklarının varisi olarak Roma‟yı 

kaydetmiĢti. Kralın Ġ.Ö. 133 yılında ölümünün ardından da Roma her ne kadar 

hanedan üyelerinden II. Eumenes‟in direniĢiyle karĢılaĢmıĢsa da isyancıyı tutuklamıĢ 

ve Ġ.Ö. 129 yılında Anadolu‟daki ilk eyaletini kurmuĢtur; Asia Eyaleti  

(Provincia Asia).
60

 Roma‟nın doğudaki ilerleyiĢine karĢı verilen mücadelede 

Hellenistik krallıklar baĢarısız olacak ve sonunda tümü Roma egemenliğine 

geçecektir.
61

 Traianus (Ġ.S. 98-117) döneminde ise Roma Ġmparatorluğu 

Britannia‟dan Fırat‟a, Tuna‟dan Afrika‟ya kadar en geniĢ sınırlarına ulaĢacaktır.
62

 

 

  

                                                 
58

 Ġplikçioğlu, ss. 80-81. 
59

 Sabahat Atlan, Roma Tarihi’nin Ana Hatları, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara, 2014,  

s. 103. 
60

 Mehmet Ali Kaya, “Anadolu'da Roma Eyaletleri: Sınırlar ve Roma Yönetimi”, Tarih 

AraĢtırmaları Dergisi, Cilt: 24, Sayı: 38, 2005, ss. 14-16. 
61

 Tekin, s. 173. 
62

 Ġplikçioğlu, ss. 109-110. 



13 

 

ĠKĠNCĠ BÖLÜM 

HIRĠSTĠYANLIĞIN DOĞUġU VE ANADOLU’YA GĠRĠġĠ 

 

2.1. HIRĠSTĠYANLIĞIN DOĞUġU 

 

ÇalıĢmamızın bu bölümünde “Hıristiyanlığın DoğuĢu” ifadesini kullanmayı 

uygun bulduk. Tenkitçi bir yaklaĢım bu ifadenin bu bölümde kullanılmasını yanlıĢ 

bulabilir ki bu nedenle bu kullanıma açıklık getirmek gereklidir. Öncelikli olarak 

Hıristiyanlığın doğuĢunu doğrudan Ġsa‟nın doğuĢuna bağlamak niyetinde değiliz. 

Fakat tasnif açısından ve biraz da tarihsel metot gereği bu baĢlıklandırmayı Ġsa‟nın 

doğuĢuyla sınırlandırmak daha doğru olacağı için yöntemimiz açısından herhangi bir 

sakıncası olmadığı, aksine yolumuzu açtığı için kullandık. 

 

2.1.1. Ġsa'nın YaĢamı 

 

Söz konusu Ġsa‟nın yaĢamı olduğunda birbirinden çok farklı yaklaĢımların ve 

yorumların olduğu Ģüphesizdir. Kurtarıcı olarak kabul görmesinin yanı sıra onun hiç 

yaĢamadığını iddia edenler olduğu gibi, tam tersi haç üzerinde ölmeyip uzun bir 

yaĢam sürdüğü de iddialar arasındadır. Biz bu tartıĢmaları bir kenara bırakıp tarihsel 

Ġsa kimliğini teolojik açıklamalar da getirerek aktarmaya çalıĢacağız. 

Öncelikle Ġsa‟nın soyundan bahsetmemiz oldukça önemlidir. Nitekim erken 

misyon yıllarında özellikle Yahudiler için ifade ettiği anlam açsından soy açıklaması 

gereklidir.  

Ancak Ġncil yazarlarından Matta‟nın ve Luka‟nın verdiği farklı bilgiler 

Ġsa‟nın soyu konusunda küçük bir anlam kargaĢasına neden olmaktadır. Matta soy 

sırasına Davud‟un oğlu Süleyman
63

 ile devam ederken Luka ise Davud‟un diğer 

oğullarından biri olan Natan
64

 ile devam etmiĢtir. Bu Ģu anlama gelmektedir ki 

Matta, Meryem‟in niĢanlısı Yusuf‟un soyunu çizerken Luka ise Meryem‟in soyunu 

çizmiĢ ve son olarak “damat” olan Yusuf ile bu soyağacını sonlandırmıĢtır.  

                                                 
63

 Matta 1:6. 
64

 Luka 3:31. 
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Her iki soyağacının da Tanrı tarafından seçilmiĢ olan Ġbrahim,
65

 Ġshak
66

 ve 

Yakub‟un
67

 soyundan olan Davud‟a dayanması Ġsa‟nın Mesihliği ve krallık 

üzerindeki meĢruluğunun delilidir; nitekim Tanrı, Eski AntlaĢma‟da krallığını 

Davud‟un soyundan devam ettireceğini sık sık vurgulamıĢtır.
68

 Ancak bu krallık 

bugün anladığımız krallık rejiminden farklı bir manaya gelmektedir. Buradaki “kral” 

halkını koruyan,
69

 huzur veren,
70

 geçmiĢte olduğu gibi
71

 doyuran,
72

 isteklere sırt 

çevirmeyen
73

 ve mükâfatlandıran
74

 bir kraldır. 

Ġsa‟nın doğumuna dönecek olursak Ġncillerin anlattıklarına göre Meryem‟in 

gebeliği Tanrısal lütuf ile gerçekleĢmiĢ,
75

 Roma tarafından Jerusalem/Kudüs 

yönetimine atanan,
76

  halkın kendisine olan tepkisine ve acımasız bir kral olmasına 

rağmen otuz yılı aĢkın bir süreliğine topraklarında barıĢı sağmayı baĢaran,
77

 Kudüs‟te 

Roma hâkimiyetini sağlamıĢ olan Herodes‟in hükümdarlığının son yılında,
78

  ülkede 

Roma hâkimiyetinin yaĢandığı, bağımsızlığın kaybedildiği bir dönemde Ġsa 

doğmuĢtur.
79

  Luka, Roma imparatoru Augustus‟un nüfus sayımı yapmak için bir 

buyruk çıkardığından, herkesin bu sayıma katılmak için kendi kentine gittiğinden 

bahsetmektedir. Yusuf da niĢanlısı Meryem ile birlikte Galile‟nin Nasıra Kenti‟nden 

ayrılıp kendi soyundan olan Davud‟un kenti Beytlehem‟e gittiğini ve Meryem‟in 

Ġsa‟yı burada dünyaya getirdiğini yazmaktadır.
80

 

                                                 
65

 YaratılıĢ 15:18-21, 17:2-8, 18:18. 
66

 YaratılıĢ 21:12, 26:24. 
67

 YaratılıĢ 33:26. 
68

 Mezmurlar 89:35-37, 132:11; Yeremya 23:5, 33:15, 26; YeĢeya 9:7; I. Tarihler 17:11-14;  

II. Samuel 7:12-13, 16. 
69

 Filipililer 4:7; Luka 4:10, 20:16; Matta 9:17, 16:22; Yahuda 1:1; Yuhanna 17:11-15;  

I. Korintliler 10:1, I. Petrus 1:5; II. Petrus 2:5, 3:7; I. Selanikliler 5:23; II. Selanikliler 3:3;  

I. Yuhanna 5:18. 
70

 Ġbraniler 3:18, 4:1-11; I. Timoteos 2:1-2. 
71

 ÇıkıĢ 16:4-35. 
72

 Luka 9:10-17, 12:22-31, 22:17-19; Markos 6:30-44, 8:1-10, 14:22-24, Matta 6:25-34, 14:13-21, 

15:29-39, 26:26-27; Yuhanna 2:1-11, 6:1-14. 
73

 Luka 11:9-10; Matta 7:7-11. 
74

 Luka 6:20-26; Matta 5:1-13. 
75

 Luka 1:26-38; Matta 1:18-20. 
76

 Geza Vermes, Ölü Deniz ParĢömenleri, çev. Nurfer Çelebioğlu, Nokta Yayınları, Ġstanbul, 2005, 

s. 77. 
77

 Cynthia White, The Emergence of Christianity, Greenwood Press, London, 2007, s. 122. 
78

 Vermes, s. 77, White, s. 122. 
79

 J. Jomier, Mesih Ġsa’nın YaĢamı, II. Baskı, Kitab-ı Mukaddes ġirketi Yayınları, Ġstanbul, 2008,  

s. 11. 
80

 Luka 2:1-7. 
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Ġsa‟nın doğumu ile ilgili beyan bugün Katolik olan kiliselerde her Noel 

arifesinde beyan edilmektedir ki bu metin Ġsa‟nın doğumunun tarihsel olarak hem 

tam bir açıklaması hem de saptamasıdır.
81

 Buna benzer bir tarihlemeyi Süryani 

tarihçi Gregory Abû‟l-Farac (Bar Hebraeus) da yapmaktadır.
82

 

Ġsa, kuzeyde Esdrelon ovasını kapayan dağ kümesinin zirvesinde kurulmuĢ 

küçük bir yer olan, kıĢ aylarının oldukça sert geçtiği, diğer kasabalar gibi üslupsuz 

yapılmıĢ bir yığın kulübeden ibaret olup fakirliği gözle görülür bir hâlde olan 

Nasıra
83

 kasabasında 30 yaĢına gelinceye kadar
84

 sükûnet içerisinde çalıĢarak 

hayatını geçirmiĢti.
85

  

Ġsa‟nın çocukluk yıllarına ait yazılan tek olay, Süleyman Mabedi/Tapınak‟ta 

kaybolmasıdır. Ġsa, 12 yaĢındayken ailesi ile beraber her yıl olduğu gibi Fısıh/Pesah 

Bayramı‟nda Kudüs‟e gider.
86

  Bu ziyaret tarihi kayıtlardan anladığımız üzere Eski 

AntlaĢma‟da da belirtilen
87

 Yahudilerin yılda yaptığı üç hac ziyaretinden biriydi.
88

 

Ayrıca hacca gitme taĢra Yahudileri tarafından çok sevilen bir merasimdi. 

Vardıklarında görecekleri Kudüs‟ün ihtiĢamını, kurban etme törenini, din kardeĢleri 

ile bir araya geldiklerinde yaĢayacakları hazzı düĢünerek ve Mezmurlar okuyarak 

günlerce süren dere tepe aĢılarak yapılan bir hac yolculuğuydu Ayrıca bu yolculuk 

ritüele ulaĢmanın ötesine geçerek bir araya gelen insanlar arasında fikir alıĢveriĢini 

mümkün kılıyor ve insanların birbirleriyle kaynaĢmasını da sağlıyordu.
89

 

Bayram zamanları Tapınak‟ın kapısı gece yarısından önce açılıyor ve Tapınak 

insanların itiĢip kakıĢtığı bir yer hâline geliyordu.
90

 Bayram dönüĢü Ġsa‟nın ailesi, 

Ġsa‟yı diğer çocukların yanında zannederek bir gün boyunca yol aldıktan sonra onun 

diğer çocukların yanında olmadığını fark ederler ve Ġsa‟yı bulmak için Kudüs‟e geri 

                                                 
81

 Bkz. EK 1. 
82

 Gregory Abû‟l-Farac (Bar Hebraeus), Abû’l-Farac Tarihi - I, çev.Ömer Riza Doğrul, III. Baskı, 

Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara, 1999, s. 119. 
83

 Ernest Renan, Ġsa’nın Hayatı, çev. Ziya Ġhsan, Milli Eğitim Basımevi, Ankara, 1964, s. 26.  
84

 Xavier Jacob, Ġsa Kimdir?, Ohan Basımevi, Ġstanbul, 1992, s. 18. 
85

 Christian W. Troll, “Tarihi Bir Olay Olarak Hristiyanlık”, çev. Talip ÖzdeĢ, Cumhuriyet 

Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, Cilt: 3, Sayı: 1, 1999, s. 257. 
86

 Luka 2:41-51; Kenan Has, “Tarihsel Ġsa AraĢtırmaları”, Dinler Tarihi AraĢtırmaları-III 

Sempozyum Kitabı, Ankara, 9-10.06.2001, s. 98; Jacob, Ġsa, ss. 18-19. 
87

 ÇıkıĢ 23:17, 34:23. 
88

 Ali ErbaĢ, “Ġslam DıĢı Dinlerde Hac”, Sakarya Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, Cilt: 4, 

Sayı: 5, 2002, s. 106. 
89

 Renan, Ġsa, ss. 54-55. 
90

 Paul Johnson, Yahudi Tarihi, çev. Filiz Orman, Pozitif Yayınları, Ġstanbul, 2000, s. 147. 
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dönerler. Ġsa‟nın ailesi Kudüs‟e vardıklarında Ġsa‟yı Tapınakta âlimleri dinler ve 

onlara soru sorar hâlde buldular.
91

 Onu bulduklarında ise söylediği ilk Ģey “Beni 

niçin arayıp durdunuz? Babamın evinde bulunmam gerektiğini bilmiyor 

muydunuz?”
92

 olur. Burada Ġsa‟nın ilk kez “baba” ifadesini kullanması Eski 

AntlaĢma açısından dikkat çekici ve önemlidir.
93

 

Ġsa‟nın kendisinin, annesi Meryem‟in, havarilerinin ve yakın çevresinin de 

Aramice konuĢtuğu bilinmektedir.
94

  Eski Ahit‟te de kullanılmıĢ olan bu dil özellikle 

Ġ.Ö. VI. ve II. yüzyıllarda da Pers egemenliği dönemindeki Yahudilerce eski 

dillerinin yerine benimsenmiĢtir.
95

 Diğer yandan Büyük Ġskender döneminde 

baĢlayan Yahudi göçü Seleukoslar dönemi olan II. yüzyılda hız kazanmıĢ ve bu 

dönemden itibaren de Grekçe yaygın dil olarak kullanılmaya baĢlamıĢtır ki 

Septuaginta
96

 bu durumun kanıtları arasında gösterilebilir.
97

 Kısaca Ģunu 

söyleyebiliriz ki farklı farklı dayanaklar olmakla birlikte Aramice ve Ġbranice 

yanında en azından Ġsa‟nın da Grekçe bildiği görüĢler arasındadır.
98

 

Ġsa,  30 yaĢına gelinceye kadar Nasıra‟da yaĢamıĢtı ve babası Yusuf gibi 

marangozdu. Marangozluk onu basit gösterecek bir iĢ değildi. Kendini fikrî 

çalıĢmalara veren birinin zanaat öğrenmesi bir Yahudi âdetiydi.
99

 

Ġsa‟nın toplum içindeki misyon faaliyeti ise vaftiz olmasıyla baĢladı.
100

 Yahya 

tarafından ġeria nehrinde vaftiz edilmiĢ
101

 ve Tapınakta‟yken kendisinin dile 

getirdiği
102

 “oğul” ifadesini bu kez Baba tarafından ilan edilmiĢ,
103

 Yahya da bu 

                                                 
91

 Has, s. 98; Luka 2: 41-47. 
92

 Luka 2:49. 
93

 Mezmurlar 89:26-28; II. Samuel 7:14; I. Tarihler 17:13. 
94

 Hacı Çoban, “Arami Göçleri”, TÜBAR Dergisi, Sayı:29, 2011,, s. 99; Yakup Tahincioğlu, 

Süryaniler, Butik Yayıncılık, Ġstanbul, 2011, s. 23. 
95

 William M. Schniedewind, “Aramaic the Death of Written Hebrew and Language Shift in the 

Persian Period”, Margins of Writing, Origins of Cultures, (Ed. Seth L. Sanders), The University of 

Chicago, 2006, s. 137. 
96

 Septuaginta: Eski AntlaĢma‟nın en eski Yunanca çevirisidir. Ġ.Ö. 285-246 yılları arasında Kudüs‟ten 

Ġskenderiye‟ye gönderilen yetmiĢ (ya da yetmiĢ iki) kiĢi tarafından çevrildiği için bu adı almıĢtır.  

Bkz. P. W. Skehan, “Septuagint”, New Catholic Encyclopedia, II. Edition, The Catholic University 

of America Press, 2002, vol. 12,, s. 920. 
97

 Thomas Michel, Hristiyan Tanrı Bilimine GiriĢ, Saka Yayıncılık, Ġstanbul, 2012, ss. 13-14. 
98

 Stanley Porter, “Did Jesus Ever Teach in Greek?”, Tyndale Bulletin, Volume:42/2, 1993,, s. 223. 
99

 Renan, Ġsa, ss. 57-58. 
100

 Joseph Ratzinger, Nasıralı Ġsa, çev. P. Luigi Ianitto, Sak Yayınları, Ġstanbul, 2010, s. 30. 
101

 Luka 3:21-22; Markos 1:9; Matta 3:13-15; Yuhanna 1:29-33. 
102

 Luka 2:49. 
103

 Luka 3:21-22; Markos 1:11; Matta 3:17. 
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konuda tanıklığını sürdürmüĢtür.
104

 En önemlisi de Ģimdiye kadar sadece 

peygamberler aracılığıyla konuĢan Tanrı ilk kez diğer insanlara da gerçek anlamda 

sesini duyurmuĢtur; diğer bir ifadeyle orada olanlar da Tanrı‟nın sesini duymuĢtur. 

Bu sıralarda Vali Antipas, kardeĢinin karısı Herodya ile evlenmiĢti; fakat 

akrabalık bağından dolayı Yahudi Ģeriatına göre uygun olmayan bu evlilik, 

muhafazakâr Yahudiler ile Herodes sülalesi arasında yeni bir tartıĢmanın çıkmasına 

neden olmuĢtur.
105

 Vaftizci Yahya ise Antipas‟a, “Yengenle evlenmen doğru değil” 

demiĢ
106

 ve bunun üzerine Antipas‟ın emriyle tutuklanarak Makero kalesine 

kapatılmıĢtır.
107

  BaĢka bir görüĢe göre ise Antipas, vaazlarının bağnaz bir devrime 

neden olmasından korktuğu için Yahya‟yı tutuklatmıĢtır.
108

 Yahya‟nın 

tutuklanmasının ardından da Ġsa Celile/Galile‟ye gitmiĢ
109

 ve vaftizden sonra 

baĢlayan misyonuna tam manasıyla baĢlamıĢtır. 

Taberiye/Galile Gölü‟nün kıyısındaki Kefernahum‟a yerleĢen Ġsa, böylece 

Hıristiyanlığın yayılacağı ilk merkeze yerleĢmiĢti. Nasıra her yere uzak bir yerken, 

Kefernahum ise kendisini diğer köylerle birleĢtiren bir göle ve ġam-Mısır yoluna 

yakın olması nedeniyle de bir gümrüğe sahip, insanlara rahatlıkla ulaĢılabilecek canlı 

bir geçit noktasıydı. Ayrıca Petrus‟a ait buradaki boĢ bir ev, ileride Ġsa ve 

öğrencilerinin sık sık toplandığı bir yer olacaktır.
110

 

Ġsa, on iki havarisini seçtikten sonra onlara kendi görevini devretti.
111

  Onları 

Filistin‟de yaĢayan insanlara vaaz vermeleri için görevlendirdi. Bu seçilmiĢlerin ilk 

göreviydi.
112

  On iki havarisi ile görevine devam eden Ġsa, daha sonra yetmiĢ 

müridini de ikiĢerli gruplar hâlinde görevlendirerek çeĢitli yerlere yolladı.
113

  

Havariler bir süre sonra gittikleri köylerden döndüler ve yeniden Ġsa‟nın yanında 

toplanıp Ġsa ile birlikte Taberiye Gölü‟nün öbür yakasına geçtiler.
114

 

                                                 
104

 Yuhanna 1:34. 
105

 Markos 6:17; Renan, Ġsa, ss. 81-82. 
106

 Markos 6:18; Matta 14:3-4. 
107

 Renan, Ġsa, s. 83. 
108

 Jomier, s. 21. 
109

 Markos 1:14-15; Matta 4:12-13. 
110

 Jomier, s. 30. 
111

 K. Bihlmeyer ve H. Tuchle, I ve IV. Yüzyıllarda Hıristiyanlık, çev. Antun Göral, Güler 

Matbaası, Ġstanbul, 1971, s. 15. 
112

 Jomier, s. 60. 
113

 Eusebios, Kilise Tarihi I.10. 
114

 Jacob, Ġsa, s. 27. 
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Fakat Ġsa‟nın vaazları, siyasî ve dinî açıdan nüfuz sahibi olan Ferisiler‟i ve 

Sadukiler‟i kaygılandırmakta gecikmedi.  ġeriat taraftarı Ferisiler,  Ġsa‟nın Tora‟ya 

karĢı olan özgür tavırıdan rahatsızdı.  Ġlerici ve serbest fikirli Sadukiler ise,  Mesihçi 

propagandanın bir karıĢığa yol açmasını istemiyordu.
115

 Din bilginleri ise, Ġsa‟yı 

ortandan kaldırmak için bir bahane arıyorlardı.
116

  Nitekim mevcut kaynaklar da, 

Ġsa‟ya karĢı en Ģiddetli tepkinin, topluma egemen olan sınıftan geldiğini 

doğrulamaktadır.
117

  Bazılarına göre ise Ġsa‟nın vaazları, Roma otoritesini tanımayı 

reddeden bağnaz “Yurtseverler/Zealotlar” grubunu hatırlatıyordu ki Ġsa‟nın on iki 

Havarisinden biri olan Simun eski Yurtseverler‟den biriydi.
118

  

Ġsa, her akĢam Ģehirden ayrılıp Kidron Vadisi‟ne iniyor ve geceyi  

Zeytin Dağı‟nda geçiriyordu.
119

  Bu dağ Ġsa‟nın dolaĢtığı, vaazlar verdiği ve 

gecelediği bir yerdi.
120

  Fakat Yahuda Ġskariyot, Yahudi din adamlarıyla anlaĢarak 

Ġsa‟nın saklanmakta olduğu bu yeri onlara söylemiĢ,  ihanetinin karĢılığında ise otuz 

gümüĢ almıĢtı.
121

 

Ġsa‟yı tutuklayan askerler, onu BaĢkâhin Kayafa‟ya getirmiĢ,
122

  görevi 

sanıkların suçunu yargılamak olan Sanhedrin sabahın çok erken bir saatinde 

toplanmıĢtı. Din bilginlerinin Ġsa‟yı ortadan kaldırabilmesi için halkın isyanına neden 

olmayacak bir neden bulması gerekiyordu ve Ġsa‟yı köĢeye sıkıĢtırabilmek için pek 

çok soru soruyorlardı.
123

 BaĢkâhin Ġsa‟ya, “Tanrı‟nın Oğlu (Mesih) sen misin?” diye 

sorup, Ġsa da “Benim.” diye cevap verince, Sanhedrin Ġsa‟nın küfür suçu iĢlediğine,  

iĢlediği suça karĢılık da ölüm cezasının uygulanmasına karar verdi.
124

 Aslında Luka 

Ġncili‟ndeki ifadeden de anlaĢılacağı üzere Ġsa‟yı öldürmeye çok önceden karar 

                                                 
115

 Bihlmeyer ve Tuchle, s. 16; Eliade, Dinsel Ġnançlar-1, s. 382. 
116

 Jomier, s. 129. 
117

 Hasan Yıldız, Ortadoğu’da Dinler Üzerine Bir AraĢtırma (Yahudilik-Hristiyanlık-Ġslamiyet), 

(YayınlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi), Fırat Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Elazığ, 2008,  

s. 31. 
118

 Mircea Eliade, Dinsel Ġnançlar ve DüĢünceler Tarihi - II, Kabalcı Yayınevi, Ġstanbul, 2003,  

ss. 382-383. 
119

 Jomier, ss. 141-142. 
120

 Tanyu, s. 13. 
121

 Mahmut Aydın, “Yahuda Ġskaryot Bir Hain mi? Yoksa Bir Kahraman mı? Yahuda Ġncili Üzerine 

Bir Yorum”, Milel ve Nihal Ġnanç, Kültür ve Mitoloji AraĢtırma Dergisi, Cilt: 3, Sayı: 1-2,  

2005-2006, s. 13; Jomier, s. 141; Luka 22:3-5; Markos 14:10-11; Matta 26:14-15. 
122

 Luka 22:66; Markos 14:53; Matta 26:57; Yuhanna 18:14-15. 
123

 Jomier, ss. 129, 154. 
124
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vermiĢ olan Sanhedrin, bu sorguda kendilerine uygun bir bahane bulmaya 

çalıĢıyordu.
125

 

Yahuda ve Samiriye‟nin içinde olduğu bu bölge Roma valilerince 

yönetilmekte; ancak Yahudiler bu idare tarzı içerisinde kendilerine has 

mahkemelerinde bir tür yargılama özerkliğine sahip olmakla birlikte idam cezası için 

vali onayının alınması gerekmekteydi.
126

 Bu nedenle Sanhedrin, Ġsa‟ya verdiği 

cezanın uygulanabilmesi için Roma valisi Pilatus‟tan onay almaya gitmiĢtir.
127

 

Uzun uğraĢlar sonucunda da Vali, kamçılandıktan sonra çarmıha gerilmek 

üzer Ġsa‟yı askerlere teslim etmiĢtir.
128

 Çünkü kurallara göre suçlu çarmıha 

gerilmeden önce nadiren de öldükten sonra mutlaka kırbaçlatılırdı.
129

 Bu iĢlem 

“flagrum” denilen, uçlarında kurĢun/kemik parçalar bulunan deriden yapılmıĢ bir 

kırbaç ile yapılırdı. Bu kırbaç öylesine vahĢi bir araçtı ki Roma kanunlarında bir 

Romalı‟nın flagrum ile kırbaçlanması yasaktı.
130

 Kini ve öfkesi bitmek bilmeyen 

Yahudiler, krallık iddiasında bulunan Ġsa‟nın bir haydut, bir hırsız gibi muamele 

görüp hakaretle ölmesini istiyorlardı.
131

 “Nitekim haça germe ile suçlu görülen 

kiĢinin sadece acı çekmesi değil aĢağılanması da hedefteki temel prensipti.”
132

 

Yahudiler tarafından Kudüs surlarının dıĢında adı “kafatası” anlamına gelen 

Golgota‟ya götürülüp cuma günü çarmıha gerilen Ġsa saat üçte ruhunu teslim 

etmiĢtir.  Ġsa‟nın ölü bedeni kefenlenip Aramatyalı Yusuf‟a ait bir mezara 

konmuĢtu
133

 ve bu mezar Yahudi yetkililerin isteği üzerinde Romalı askerler 

tarafından korunuyordu. Yahudi yetkililerinin bunu yapmaktaki amacı ise Ġsa 
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taraftarlarının bir oyuna neden olmasını önlemekti.
134

  Fakat Ġsa‟nın ölümünden üç 

gün sonra bu mezar boĢ bulunmuĢtu.
135

  

Hıristiyan inancına göre Ġsa‟nın mezarını ziyarete gelen birkaç kadın mezarın 

boĢ olduğunu görmüĢtür. Ġki melek, kadınlara Ġsa‟nın dirildiğini bildirmiĢ ve 

ardından Ġsa bu kadınlara görünmüĢtür. Kadınlar da hemen havarilerin yanına 

giderek durumu onlara anlatmıĢ, mezara gelen Petrus ve Yuhanna da mezarın boĢ 

olduğunu görmüĢlerdir. Havarilerin bir arada olduğu sırada, dirilen Ġsa onlara 

görünmüĢ ve Petrus‟a bir kez daha kilisenin baĢkanlık görevini vermiĢtir. Sık sık 

öğrencilerine görünen Ġsa, onlarla konuĢup öğütler vermiĢtir. DiriliĢinin kırkıncı 

gününde öğrencileri ile birlikte Zeyinlik Dağı‟na çıkan Ġsa, havarilerine incili 

dünyanın dört bir yanına yayma ve insanları vaftiz etme görevini verdikten sonra 

onların gözü önünde göğe yükselmiĢtir.
136

 

 

2.1.2. Eski AntlaĢma’da Ġsa Ġle Ġlgili Ġzler 

 

Eski AntlaĢma‟daki izler ya da teolojik ifadeyle peygamberlikler Ġsa 

savunması için oldukça değerlidir. Burada “peygamberlik” ifadesinin kullanılmasının 

sebebi ise Eski AntlaĢma‟daki metinlerin içeriğinden kaynaklanmaktadır. Ġçerikte 

sadece bir müjdenin verilmiyor olması, kehanet kelimesinin ise bahsedilen ifadeleri 

her ne kadar kapsasa da yeterince uygun bir anlam ifade etmediği için 

kullanılabilecek en uygun terim “peygamberlik” olacaktır. 

Bu bağlamda özellikle YeĢaya 53. ve Mezmur 22. bölüm bu konuda çok 

dikkat çekicidir. Josh McDowell, Türk diline “Hüküm Gerektiren Kanıt” olarak 

çevrilen Evidence That Demands a Verdict adlı çalıĢmasında bu konu üzerinde 

durmuĢtur.
137

 

Ġsa‟nın bir bakireden
138

 Beytlehem‟de doğması,
139

 adının “Immanuel” 

konulması,
140

 Ġbrahim‟in
141

 Ġshak‟ın
142

 ve Yakub‟un
143

 soyundan gelmesi, Davud 
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soyu ile kral
144

 aynı zamanda da kâhin olması
145

 doğumu ve soyu ile kazanmıĢ 

olduğu haklar hususundaki peygamberliklerden bazılarıdır. 

Misyonuna Celile‟de baĢlaması,
146

 insanlar üzerinde mucizeler yapması,
147

 

benzetmelerle öğretmesi,
148

 Kudüs‟e bir sıpanın üzerinde girmesi
149

 de Ġsa‟nın 

misyonu hususundaki peygamberliklerdendir. 

Otuz gümüĢ karĢılığında ele verilmesi,
150

 kırbaçlanarak eziyet çekmesi,
151

  

elleri ve ayakları delinerek
152

 haydutların arasında çarmıha gerilmesi,
153

 alay 

edilmesi,
154

 kıyafetlerinin kura ile paylaĢılması,
155

 susadığında ödle karıĢık Ģarap 

verilmesi,
156

 “Tanrım, Tanrım, beni niçin terk ettin?” diye haykırması,
157

 çarmıha 

gerildiği yerde karanlık çökmesi
158

 ile diriliĢi
159

 ve göğe çıkması
160

 da Ġsa‟nın ölümü 

konusundaki peygamberliklerden bazılarıdır. 

 

2.1.3. Havarilerin Judea Dönemi 

 

Herkesin bildiği üzere Havari kelimesi Yunanca Apostolos (ἀπόστολος) 

kelimesinden türemiĢ olup bu kelime doğrudan Ġsa‟nın On Ġki Havarisi için 
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kullanılmaktadır. Buna göre Ġsa‟nın “Petrus adını verdiği Simun, onun kardeĢi 

Andreya, Yakub, Yuhanna, Filipus, Bartalmay, Matta, Tomas, Alfay oğlu Yakub, 

Yurtsever diye tanınan Simun, Yakub oğlu Yahuda ve sonradan Ġsa'yı ele veren 

Yahuda Ġskariyot” Ġncillerde adları geçen ve bizzat Ġsa tarafından seçilen 

havarilerdir.
161

 Daha önce de bahsettiğimiz üzere Yahuda Ġskariyot, Ġsa‟yı ele 

vermiĢ
162

 ve anlatılana göre yaptığından dolayı kendini bir ağaca asarak 

öldürmüĢtür.
163

  

Havariler; ilk Hıristiyan cemaatinin kurucuları, insanoğlunun baĢkanlığı 

altında Mesih‟in ve geleneğin temsilcileri ve tanıklarıydılar. Fakat içlerinden Petrus 

kilisenin yükseldiği temel kaya, Apostolik kolejin Ģefi olarak görülüyordu.
164

 O, 

Ġsa‟nın kilisesini üzerine kuracağı kayadır; “Göklerin Egemenliğinin anahtarlarını 

sana vereceğim. Yeryüzünde bağlayacağın her Ģey göklerde de bağlanmıĢ olacak; 

yeryüzünde çözeceğin her Ģey göklerde de çözülmüĢ olacak.”
165

 Ona koyunları 

gütme ve otlatma yetkisi
166

 yani çobanlık yetkisi bizzat Ġsa tarafından verilmiĢtir. 

Tanrı çobandır;
167

 Davud kullar arasından seçilip çobanlık eden,
168

 Ġsa ise oğul
169

 

olan çobandır.
170

 Dolayısıyla Ġsa‟nın Petrus‟a çobanlık yetkisi vermesi azımsanacak 

bir imaj gibi gözükmemektedir. 

Petrus‟un otoritesi Yeni AntlaĢma‟nın Havarilerin/Elçilerin/Habercilerin 

ĠĢleri kitabının daha en baĢında açıkça gözükmektedir. Meryem‟in de aralarında 

olduğu günlerden birinde Petrus topluluğunun içinde ayağa kalkarak önce Yahuda 

Ġskariyot‟a olanları anlatmıĢ ve Mezmur‟a atıfta bulunduktan sonra; “Buna göre, 

Yahya'nın vaftiz döneminden baĢlayarak Rab Ġsa‟nın aramızdan yukarı alındığı güne 

değin bizimle birlikte geçirdiği bütün süre boyunca yanımızda bulunmuĢ olan 

adamlardan birinin, Ġsa‟nın diriliĢine tanıklık etmek üzere bize katılması gerekir.” 

demiĢtir. Bunun üzerine de önerilen Barsaba denilen ve Yustus olarak da bilinen 
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Yusuf ile Matiya arasında kura çekerek Matiya‟yı Yahuda Ġskariyot‟un yerine 

seçmiĢlerdir.
171

 Bu vaaz ve olay Petrus‟un otoritesini gösteren açık delillerden 

biridir.  

Petrus‟un bundan sonraki açık çağrısı aynı kitapta karĢımıza çıkmaktadır. 

Onun beyanına göre Ġsa; Davud‟un tahtına oturacak, Rab ve Mesih‟tir. Bu nedenle 

günahtan dönmeli, Tanrı‟nın vaadiyle uzakta ve yakında olan çocuklar da dâhil 

herkes vaftiz olmalıdır.
172

 Petrus‟un bu açık çağrısı oradaki Yahudiler ve diğerleri 

yani Yahudi olmayanlar ile birlikte uzakta olanlara yani tüm uluslaradır. Çağrısında 

Ġsa‟nın sözlerine olan bağlılık da önemlidir. Nitekim Ġsa‟nın öğrencilerine son 

buyruğu “…gidin, bütün ulusları öğrencilerim olarak yetiĢtirin. Onları Baba, Oğul ve 

Kutsal Ruh'un adıyla vaftiz edin. Size buyurduğum her Ģeye uymayı onlara 

öğretin…”
173

 olmuĢtur. Petrus‟un bu çağrısı Ġsa‟nın göğe çıkıĢından on gün sonra,
174

   

Yahudi inancına göre Musa‟nın Tanrı‟dan On Emir‟i aldığı gün kabul edilen 

Pentekost (ġavuot) Bayramı
175

 sırasında Hıristiyan kilisesinin tarihi baĢlamıĢtır.
176

 

Artık havariler tam anlamıyla Tanrı sözünü Ġsa‟nın emriyle bir otorite olarak 

beyan etmeye hazırdır.
177

 Bu görevin Grekçedeki karĢılığı “kerygma (κῆρσγμα)” 

sözcüğüdür ve “…Ġncilin apostolik ilanı” anlamına gelmektedir. Bu sözcük gerçek 

anlamda bir otoriteye iĢaret etmektedir.
178

 

Ġsa takipçilerinin sayısı üç bini aĢmıĢtı. Bu takipçiler Petrus‟un önderliğinde 

bir arada yaĢıyordu.
179

 Havariler gündüzleri genellikle Tapınağın revaklarında ve 

Sedron/Kidron Vadisi‟ne bakan Süleyman Eyvanı denilen revakta toplanırlardı.
180

  

Ġnancı yaymak için ise iki yol izleniyordu; birincisi doğrudan yayma ikincisi ise 

itirazcıların saldırılarını önlemek için mantıksal temellere dayandırarak yapılan 
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açıklamalar Ģeklindeydi.
181

 Takipçiler Rabbin Sofrası denilen “Ekmek Bölme” 

(Eucharist) için bir araya geliyor,
182

 havariler de bunu Ġsa‟nın son akĢam 

yemeğindeki buyruğu nedeniyle
183

 titiz bir disiplin ve ciddiyetle yapıyor, bunu ruhsal 

beslenme olarak gördükleri gibi fiziksel yenilenme kaynağı olarak da görüyorlardı.
184

 

“Ġmanlıların tümü bir arada bulunuyor, her Ģeyi ortaklaĢa kullanıyorlardı. 

Mallarını mülklerini satıyor ve bunun parasını herkese ihtiyacına göre 

dağıtıyorlardı.”
185

 Bu ifadeden doğrudan bir komünizm çıkarımı yapmak istenilmese 

de aslında ilk cemaatte geniĢ bir yardımlaĢma açıkça görülmektedir. Bu kardeĢlik 

birliği içerisinde fakirler yoktu; fakat onlar dünyanın sonunu beklemek için özel 

mülkiyetten feragat ediyor, yeryüzü mülkiyetini hakir görüyorlardı.
186

 Muhtemelen 

de Ġsa‟nın söyledikleri bu kardeĢlik üzerinde etkisini gösteriyordu. Çünkü Ġsa, 

devenin iğne deliğinden geçmesinin zengin birinin Tanrı Egemenliği‟ne girmesinden 

daha kolay olacağını,
187

 Tanrı Egemenliği‟nin yoksullara ait olduğunu açıkça 

bildirmiĢti.
188

 Bu nedenle de imanlılar kendilerini havarilerin öğretisine, paydaĢlığa, 

ekmek bölmeye ve duaya adamıĢlardı.
189

 

Havarilerin bu hummalı faaliyetleri ve birlik ruhu tüm gücüyle devam 

ederken Yahudi din adamlarıyla baĢlarının derde girmesi uzun sürmemiĢtir.
190

 

Tutuklanıp hapse atılma gibi bir dizi olaydan sonra baĢkâhinin önüne getirilen 

havariler tüm halkın saygısını kazanmıĢ bir Kutsal Yasa öğretmeni olan 

Gamalyel/Gamaliel adlı bir Ferisinin teolojik mantığa dayalı çözümü neticesinde 

kamçı cezasıyla tutuk durumundan kurtulmuĢlardır.
191

 Fakat bu olay onların da tıpkı 

Ġsa gibi Yahudi otoritesi ile ne derece rahatsızlık yarattığının önemli bir kanıtıdır. 
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Yardımın dağıtımı ve yönetimi Petrus denetiminde on iki havariye ait 

olmakla birlikte bu iĢ havarilerin esas iĢini yapmasına engel oluyordu.
192

 Nitekim Ġsa 

adına vaftiz, günahları affetme ve kurtuluĢ (Eucharist) ayinini yerine getirme Ġsa 

tarafından verilen temel görev ve yetkiydi.
193

 Bunun üzerine Ġstefan, Filipus, 

Prokorus, Nikanor, Timon, Parmenas ve Antakyalı Nikolas adındaki “Yedi 

Yardımcı” maddi hayır iĢlerindeki düzenin tesisi için havariler tarafından 

görevlendirildi.
194

 Hıristiyanlığın erken döneminde oluĢmaya baĢlayan ilk ruhban 

sınıfı, yaptığı iĢlerin karĢılığında hiçbir ücret almıyor, üyeleri de diğer insanlar gibi 

bir iĢte çalıĢarak para kazanıyordu.
195

 

“Ferisîler, diaspora Yahudileri (Helenistler) içinden Hıristiyanlığı kabul 

edenlere düĢmandı; onları Tapınağa ve Kutsal Yasaya karĢı olmakla 

suçluyorlardı.”
196

 Helenistler adıyla bahsedilen Yahudi grup kutsal yazıları Grekçe 

okurdu. Onlar dıĢarıdan gelmiĢ Yahudilerdi ve kendi içlerinde Yahudi kanından 

gelenler ve sonradan Yahudiliğe geçenler olarak da ikiye ayrılıyorlardı. Kudüs‟te 

diğer Yahudilerden ayrı mahallelerde yaĢarlardı ve ayrı sinagogları vardı.
197

 SeçilmiĢ 

Yedi Yardımcı‟dan biri olan Ġstefan/Stephan da Eski Yunanca konuĢan 

Helenistlerden biriydi.
198

 O yaĢadığı çekiĢmeler sonucunda Tanrı‟ya küfür 

suçlamasına maruz kalmıĢ, onu bununla suçlayanlar halkı, ihtiyarları ve din 

bilginlerini kıĢkırtmıĢ ve yalancı tanıklarla Yüksek Kurul'un önüne çıkmasını 

sağlamıĢlardır.
199

 Ġstefan, kurul üyelerini kızdıracak suçlamaları neticesinde Ģehrin 

dıĢına çıkarılmıĢ ve muhtemelen Ġ.S. 36-37 yılları arasında taĢlanarak 

öldürülmüĢtür.
200

 O, Mesih'in Müjdesi için kanını ve hayatını vermekten mutluluk 

duyan ilk kiĢiydi; dolayısıyla ona “Proto-Martyr/Proto ġehit” denmektedir. Ayrıca 
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Ġstefan, “Archdeacon/BaĢdiyakoz” olarak da bilinir, çünkü Hıristiyan cemaati 

tarafından seçilen ve Havariler tarafından atanan yedi kiĢinin ilkidir.
201

 

 

2.1.4. Yayılma Dönemi 

 

Ġstefan‟ın öldürülmesi Kudüs Hıristiyanları‟na özellikle de Helenistler‟e karĢı 

zulüm patlamasının baĢlangıcıydı. Ev ev dolaĢılarak, kadın ve erkek demeden 

imanlılar dıĢarı sürükleniyor, hapse atılıyordu.
202

 YaĢanan bu zulümler nedeniyle 

birçok Hıristiyan Kudüs‟ten kaçmak zorunda kalırken
203

 öte yandan Kudüs‟ü terk 

edenler gittikleri yerlerde Ġsa‟nın mesajını yayarak yeni inancın yayılmasını 

sağlayacaklardır.
204

 Ġstefan‟ın öldürülmesi Ġsa taraftarlarını sindirmeye yetmediği 

gibi çoğalarak sayılarının artmasına ve kiliselerin kurulması sürecine hız 

kazandırmıĢtır. Ayrıca Ġtalya‟dan Hindistan‟a kadar en azından kentlerde Eski 

Yunanca biliniyor olması da Hıristiyanlığın yayılmasını kolaylaĢtırmıĢ, inancı 

yaymak için bu dil kullanılmıĢtır.
205

 Böylelikle de Erken Hıristiyanlık/Kilise 

Tarihi‟nin yeni bir dönemine geçilerek Hıristiyanlığın “yayılma dönemi” tam 

anlamıyla baĢlamıĢtır. 

Hıristiyanlığın Yahudiye dıĢında yayılmaya baĢladığı sırada, Ġsa‟nın 

havarilerinden Philippus/Filipus, Samiriye‟deki halkı vaftiz etmiĢtir. Onun vaftiz 

ettiklerinden biri de Kudüs‟e ibadet için gelen Etiyopya/HabeĢ kraliçesi Kandaki‟nin 

hadım veziridir.
206

 O, FalaĢa/Beta Israel adı verilen ve soyları Kral Süleyman ile 

bağdaĢtırılan Yahudilerin ülkesindendir.
207

 Bacos adındaki bu Yahudi vezirin vaftiz 

olmasıyla Etiyopya Kilisesi‟nin tarihi baĢlatılsa da bunun sadece Ģahsi bir iman 

                                                 
201

 F. X. Weninger, Life of the Saints - II, P. O‟shea Publisher, New York, 1876, s. 809. 
202

 Elçilerin ĠĢleri 8:3. 
203

 Elçilerin ĠĢleri 8:1; Gasque, Kilise, s. 59. 
204

 Bihlmeyer ve Tuchle, s. 18; Annemarie Schimmel, Dinler Tarihine GiriĢ, Ankara Üniversitesi 

Ġlahiyat Fakültesi Yayınları, Ankara, 1955 s. 126. 
205

 Gasque, Kilise, ss. 66-67. 
206

 Elçilerin ĠĢleri 8:27-38. 
207

 Dursun Ali Aykıt, “FalaĢalar veya Etiyopya Yahudileri”, Milel ve Nihal Ġnanç, Kültür ve 

Mitoloji AraĢtırma Dergisi, Cilt: 11, Sayı: 2, 2014, ss. 36-37. 



27 

 

olduğu da iddialar arasındadır.
208

 Ondan sonra ise Corneille/Kornelyus adındaki 

Romalı bir yüzbaĢı, putperestlikten yeni inanca geçmiĢtir.
209

   

Kudüs‟ten ayrılan Hıristiyanların gittikleri en önemli yerler ise Suriye, 

Antakya, Kıbrıs, Kuzey Afrika ve Fenike olup, bu yerlerden bazıları ilk dönem 

Hıristiyanlığının merkezi hâline gelecektir.
210

  

 

2.2. HIRĠSTĠYANLIĞIN ANADOLU’YA GĠRĠġĠ 

 

2.2.1. Anadolu’da Ġlk Hıristiyanlar ve Pavlus 

 

Akdeniz‟e doğru ilerleyen Hıristiyan grup, Kıbrıs ve Antakya‟ya gelerek 

Ġsa‟nın mesajını baĢarıyla duyurmuĢlardı. Kudüs‟ten gelen bu göçmenler her ne 

kadar Kudüs‟tekiler tarafından isteksizce kabul edilse de Yahudi kökenli olmayan 

“ulusların” iman etmesini sağlayan devrimin ilk adımını atmıĢlardır.
211

 Bu sırada  

78 yaĢındaki Ġmparator Tiberius‟un ölümüyle (Ġ.S. 37) Caligula lakabıyla anılan 

Gaius Iulius Caesar Germanicus‟un imparatorluk dönemi (Ġ.S. 37-41) baĢlamıĢ,
212

 

Havarilerin Antakya‟ya gelmesi ve inancın buradan imparatorluğa yayılmaya 

baĢlaması iĢte bu kısa dönemde gerçekleĢmiĢtir.
213

 Böylelikle Hıristiyanlığın 

Anadolu‟ya giriĢi Antakya üzerinden gerçekleĢecektir. 

Antioch/Antakya, Seleukos/Selevkos Ġmparatorluğu döneminde ve 

imparatorluğun kurucusu Büyük Ġskender‟in generallerinden biri olan  

Selevkos I. Nikator tarafından inĢa edilmesiyle Ģehrin tarihi baĢlamıĢtır.
214

 ġehir 

avantajlı coğrafî konumu nedeniyle önemli bir ticaret alanı hâline gelmiĢ ve 

böylelikle de kolayca zenginleĢmiĢ ve kente “civitas libera” yani “özgür kent” 

statüsü verilmiĢtir. Bu statü Roma döneminde de IV. yüzyılın sonuna kadar devam 
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etmiĢ,
215

 Antakya Roma‟ya bağlı kaldığı sürece kentin belirli sınırlamalarla da olsa 

özgürlüğünün korunmasına devam edilmiĢtir.
216

 

Ġ.S. 312-315 yıllarında Filistin Kayseriyesinde episkoposluk yapan ve 

kaybolmuĢ pek çok yazıyı toplayıp II.-III. yüzyıl Hıristiyanlığı hakkında bize 

oldukça değerli bilgiler sunan Eusebios‟un
217

 verdiği bilgilere göre Antakya 

Kilisesi‟ni kuran kiĢi Petrus‟tur ve Petrus burada yedi yıl görev yapmıĢtır.
218

 Fakat  

Antakya merkezli faaliyetlerini yürüten en önemli isim ise kuĢkusuz Tarsuslu Saul 

olan Romalı adı ya da lakabıyla bilinen Pavlus‟tur.
219

   

Bu dönemde havarilerin Yahudi bir aileden gelip Filistin kökenli olması 

gerektiği inancı vardı.
220

  Fakat kültürlü bir diaspora ailesine mensup olan Pavlus, 

Tarsus‟ta doğmuĢtu.
221

 Saul adı onun Ġbrani kökenlerini iĢaret ediyordu ve 

muhtemelen de bu isim ona Ġsrailoğulları tarihindeki meĢhur kral Saul‟dan hareketle 

verilmiĢti.
222

 Soyunun Banyamin Oymağı‟na dayandığını söyleyen Pavlus,
223

  

Yunan felsefesinin ve medeniyetinin hüküm sürdüğü çevrede yetiĢip, iyi bir eğitim 

alıp kendini yetiĢtirmiĢ biriydi.
224

  Onu diğer havarilerden ayıran belki de en önemli 

özellik buydu. Nitekim Petrus ile kardeĢi Andreas ve Yakub ile kardeĢi Yuhanna 

balıkçı,
225

 Matta ise vergi toplamakla görevli bir memurdu.
226

 Diğer havarilerin 

meslekleri hakkında bir bilgimiz olmasa da en azından Pavlus‟un bahsettiğimiz beĢ 

havariden farkı iyi bir din eğitimi almıĢ olmasıydı; “…Kudüs'te Gamalyel'in dizinin 

dibinde büyüdüm. Atalarımızın yasasıyla ilgili sıkı bir eğitimden geçtim…”
227

 Onun 
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Tarsus‟ta yaĢadığı dönemde insanlar çok tanrılı dinlere inansa da
228

 Tarsus  

300.000 nüfuslu bir üniversite kenti olup,
229

  Ġ.S. I. yüzyıl boyunca 

Cilicia/Kilikya‟nın en büyük kentiydi.
230

 Yani aynı zamanda Pavlus kent kültürü ile 

yetiĢmiĢ biriydi. 

Pavlus, bir Ġsa takipçisi olmadan önce, diğer Yahudi din adamları gibi 

Hıristiyan ya da diğer bir deyiĢle Ġsa taraftarı düĢmanıydı.
231

  Pavlus‟a göre Ġsa‟ya 

inanlar Kutsal Yasa‟dan sapıyordu.
232

 O, Hıristiyan hareketine karĢı çıkmıĢ,
233

 hatta 

ilk iman Ģehidi Ġstefan‟ın ölümünü onaylayanlardan biri olmuĢtur.
234

 Bu da onun 

Rabbi olabileceğine iĢaret etmektedir
235

 ki bu da I. yüzyılda Sanhedrin  

kurulunun seçilmiĢ üyelerine verilirdi.
236

 Böylelikle ilk kez Ġstefan‟ın ölümü 

sırasında karĢımıza çıkan Pavlus‟un Ġstefan‟ın öldürülmesinin ardından da baĢlayan 

zulüm döneminde Ġsa taraftarlarını ev ev dolaĢarak kadın ve erkek demeden 

tutukladığı anlatılanlar arasındadır.
237

 Diğer yandan Pavlus‟un tanınmıĢlığı ve 

bulunmuĢluğu konusundaki tartıĢmalardan yola çıkan araĢtırmacılar onun bu 

zulümleri ve takipleri Kudüs‟te değil ġam‟da ve Antakya‟da yapmıĢ olabileceğini 

iĢaret etmektedir. Ortak olan görüĢ ise onun Ġsa taraftarlarına karĢı yürüttüğü 

muhalefet ve Ģiddet sonucunda takdir kazanmıĢ olmasıdır.
238

  

BaĢkâhine giden Pavlus ġam'daki havralara verilmek üzere mektuplar 

yazmasını ister. Amacı Ġsa'nın yolunda yürüyen kadın erkek, kimi bulursa tutuklayıp 

Kudüs'e getirmektir. Ancak ġam'a yaklaĢtığı sırada “ġam Vizyonu” denilen olayı 

yaĢar; Ġsa ile karĢılaĢır.
239

 Aslında vizyon, genel olarak rüyada kendinden geçme ve 
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hipnoz durumundayken görülen ve yaĢanılan durumun adı olarak ifade edilmektedir. 

Fakat ilerleyen zaman içerisinde ilahi vahyin bir aracı olarak görülecektir.
240

 

ġam‟da Hananya adındaki Ġsa‟nın öğrencisi tarafından vaftiz edilen Pavlus 

kısa bir inzivanın ardından Ġsa‟nın misyonuna dâhil olur. ġam‟daki misyon 

faaliyetlerinden rahatsız olan Yahudiler Pavlus‟un peĢine düĢer ve o da kentten 

ayrılarak Kudüs‟e gider. Pavlus diğer öğrencilere katılmaya çalıĢsa da öğrenciler 

hem onun yaptıklarına ĢaĢkındılar hem de ondan korkuyorlardır. Ancak Barnaba‟nın 

onun iyi iĢlerinde tanıklıkta bulunmasıyla Pavlus da öğrencilere dâhil olmuĢ ve Ģimdi 

de Kudüs‟te misyon faaliyetlerine baĢlamıĢtır. Ancak burada da Helenist Yahudiler 

onu öldürmeye kalkınca memleketi Tarsus‟a gönderilmiĢtir.
241

  

Kudüs‟ten ayrılan Ġsa taraftarlarının Antakya vaazları baĢarılı olmuĢ,
242

  

burada çoğunluğunu putperest asıllı Hıristiyanların teĢkil ettiği bir topluluk 

oluĢmuĢtu.
243

  Bunun üzerine Kudüs cemaati Antakya‟ya Ġ.S. 38 yılı civarında 

Barnabas‟ı göndermiĢtir.
244

  Böylece Antakya‟daki topluluğun yönetimi havariler 

tarafından Barnabas‟a verilmiĢ oldu.
245

   

Antakya‟ya gönderilen Barnabas, Ġ.S. 42 yılında Pavlus‟u Tarsus‟tan alarak 

Antakya‟ya getirmiĢ,
246

  Barnabas ve Pavlus‟un birlikte verdiği vaazlar sayesinde bir 

yıl gibi kısa bir süre içinde Antakya halkı putperestliği bırakarak Ġsa‟nın öğretisini 

kabul etmiĢtir.
247

  Ayrıca Ġsa‟ya takipçilerine ve ona inananlara “Hıristiyan” adı ilk 

kez bu Ģehirde putperestler tarafından verilmiĢtir.
248

   

Antakya, Roma ile ticaret bağlantısı olan ticari, dini ve kültürel bir merkez 

olmasının yanında bölgenin en büyük Ģehriydi. Pavlus ve Barnabas‟ın vaazları 

sonucu Antakya topluluğu, her ırktan insanı barındıran bir kilise olmuĢtu.
249
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Pavlus yeni inancı Yahudi olmayanlar arasında yaymaya önem verdiği için 

kendisine “gentilelerin havarisi” denmiĢtir. Daha önce Yahudilerin, dinlerinden 

olmayanlar ve putperest Romalılar için kullandıkları bu terim Ģimdi Hıristiyan 

olmayanlar için kullanılıyordu.
250

  Pavlus, Galatyalılar için yazdığı mektupta 

Petrus‟un sünnetliler yani Yahudiler için gönderildiğini, kendisinin ise sünnetsizler 

yani Yahudi olmayanlar için gönderildiğini anlatıyordu.
251

  O, Ġsa tarafından diğer 

diğer uluslara Tanrı sözünü yaymakla görevlendirilmiĢti; “…ben seni uzakta olan 

uluslara göndereceğim.”
252

 

 

2.2.2. Pavlus’un Misyon Yolculukları 

 

Pavlus‟u bu kadar önemli kılan Ģeylerden biri de elbette ki onun Anadolu 

üzerinden gerçekleĢtirdiği misyon yolculuklarıdır. O Ģimdiye kadar Ġsa‟nın diğer 

öğrencileri ile vakit geçirmiĢ ve kısa bir süre de olsa onlardan bir Ģeyler öğrenmenin 

yanı sıra aslında yaĢadığı vizyon olayı ile çok Ģey öğrenmiĢtir. Onun için artık 

Ġsa‟nın buyruğu olan misyonu gerçekleĢtirme zamanı gelmiĢtir. 

 

2.2.2.1. Pavlus’un Birinci Misyon Yolculuğu (Ġ.S. 45 -48) 

 

Pavlus, ilk propaganda gezisini Ġ.S. 45-48 yılları arasında Kıbrıs ve Anadolu 

topraklarında gerçekleĢtirmiĢ,
253

 bu yolculuk aynı zamanda yepyeni bir yaĢamın, 

yeni halklar tanımanın, karĢılaĢılacak sıkıntı ve zorlukların yeni bir baĢlangıcı 

olmuĢtur.
254

  Antakya Kilisesi görevlileri tarafından uğurlanan Pavlus ve Barnabas, 

bugün Çevlik olarak bilinen Selefkiye liman kentine varıp buradan ticaret 

gemilerinin uğrak noktası olan Akdeniz‟in üçüncü büyük adası olan Kıbrıs‟a 

geçmiĢlerdi.
255

 Daha önce de Barnabas ile Antakya‟ya gelen Ġncil yazarlarından 
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Markos, Kıbrıs yolculuğunda da kuzeninin yanındaydı.
256

 Markos aynı zamanda 

Elçilerin ĠĢleri kitabında “…Markos denilen Yuhanna…” olarak da karĢımıza 

çıkmakta önceki bölümlerde Yuhanna olarak bahsedilen kiĢinin daha sonraki 

bölümlerde Markos olarak geçmesi onun muhtemelen bu Ģekilde anılmasındandır.
257

 

Ayrıca onun, Barnaba‟nın yeğeni olduğunu da Pavlus‟un Koleselilere yazdığı 

mektuptan öğreniyoruz.
258

 

Pavlus ve Barnabas‟ın Anadolu‟daki yolculuklarını ise Niğde, Konya ve 

Antalya dolaylarındaki Perge, Iconium, Lystra (Lystres) ve Derbe Ģehirleri 

oluĢturur.
259

 Kıbrıs‟ı baĢtanbaĢa dolaĢıp müjdeyi paylaĢtıktan sonra Perge‟den geçip 

Toroslar‟ı aĢarlar ve bugün Yalvaç olarak bilinen Psidya Antakyası‟na varırlar.
260

  

Ġ.S. 46 yılında varmıĢ olduğu Psidya Antakyası‟nda iki yıl kalan Pavlus, burada 

kaldığı süre içerisinde bir yandan inancı yayarken bir yandan da geçimini sağlamak 

için çadırcılık iĢiyle uğraĢmıĢtır.
261

 Bu onun geçmiĢte muhtemelen haham olmak için 

-ki her hahamın geçimini sağlaması için bir meslek sahibi olması gerekiyordu- 

öğrendiği bir meslekti ve burada onun iĢine yaramıĢtı.
262

  

Psidya Antakyası‟ndan sınır dıĢı edilen Pavlus ve Barnabas buradan 

Iconium/Konya‟ya geçerler ve etkili konuĢmalarıyla birçok kiĢi Hıristiyan olur.
263

 

Pavlus Iconium‟da Thecla/Tekla isimli genç kızla tanıĢır. Gnostik bir kaynağın 

anlatııklarına göre Pavlus Iconium‟daki bir evde bakirelik üzerine bir vaaz verirken 

komĢu evdeki Tekla bu konuĢmadan çok etkilenir ve genç kız niĢanlısıyla 

evlenmekten vazgeçer. Genç kızın niĢanlısı ve ailesi bu duruma çok öfkelenirler ve 

bir komplo hazırlayarak Pavlus‟u zindana attırırlar. Fakat Tekla Pavlus‟u görmek 
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için zindana girmeyi baĢarır.
264

  Bunun üzerine ailesi Tekla‟yı öldürmeye karar verir; 

fakat her giriĢimde Tekla inanca göre mucizevî bir Ģekilde kurtulur.
265

 

Bu sırada Pavlus Iconium‟dan kırbaçlanarak Ģehrin dıĢına sürülmüĢtür. Fakat 

Tekla onun peĢinden gider ve yine inanıĢa göre yaĢadığı mucizeler ile Pavlus‟un 

yanına varır, yaĢadıklarını ona anlatır. Pavlus bunun üzerine Tekla‟ya Hıristiyanlığı 

yayma görevini verir ve Tekla Iconium‟a geri döner, oradan da Silifke‟ye gider. 

Burada bir taraftan Hıristiyanlığı yaymaya çalıĢan Tekla bir yandan da mucizeler 

gösterir ve bu durumdan rahatsız olan kiĢiler onu öldürmeye karar verir; fakat Tekla 

mağarada açılan bir yarığın içine girerek kaybolur.
266

 O böylelikle Erken Hıristiyan 

Ģehitleri listesinde tek kadın Ģehit olarak yerini almıĢ, ilk kadın Ģehit olarak 

onurlandırılan Tekla “Proto-Martyr” olarak Ġstefan‟ın yanında yer almıĢtır.
267

  

Pavlus ise Iconium‟dan sonra Lystra ve Derbe Ģehirlerine gitmek için yola 

çıkar.
268

  Fakat Lystra‟da Yahudiler Pavlus‟u taĢlamıĢlar ve öldü sanılarak onu kentin 

dıĢına sürüklemiĢlerdir. Öğrencileri sayesinde kendine gelen Pavlus yeniden kente 

girer ve bir gün sonra da Derbe‟ye gider.
269

 Pavlus daha sonra Perge‟ye, buradan 

Antalya limanına gider. Antalya limanından kalkan bir gemiyle de Selefkiye 

limanına varır. Son olarak da Selefkiye üzerinden Antakya‟ya varır.
270

 Böylece de 

Pavlus‟un ilk misyon yolculuğu son bulur. 

Özellikle Pavlus‟un Galatia/Galatya ile sınırlı bu ilk yolculuğunda iman 

edenlerin diğer uluslar olması
271

 ve Lystra‟da “Barnaba‟ya Zeus, konuĢmada öncülük 

eden Pavlus‟a da Hermes…”
272

 adını takmaları aslında Galatya‟nın inanç profili 

hakkında bize bilgi vermektedir. Nitekim bu durum çok önceden bölgeye yerleĢmiĢ 
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olan Yahudilerin sayıca az olmasıyla birlikte Hellenlerin baĢ tanrısı Zeus‟un en fazla 

saygı gören kült olması ile ilgilidir.
273

 

 

2.2.2.2. Pavlus’un Ġkinci Misyon Yolculuğu (Ġ.S. 50-52) 

 

Pavlus‟un birinci misyon yolculuğundan sonra, ikinci misyon yolculuğundan 

kısa bir süre önce kilise ile havrayı tamamen ayıracak önemli olaylar meydana 

geldi.
274

  Daha önce de ilk Hıristiyanların kendilerini Yahudi Yasası‟na, tören ve 

ibadetlerine bağlı bir Yahudi olarak gördüklerinden bahsetmiĢtik. Bu  

Yahudi-Hıristiyanları diğer Yahudilerden farklı kılan Ģey ise Nasıralı Ġsa‟yı Mesih 

olarak kabul etmeleri ve Tanrı‟nın Krallığı‟nı kurmak için döneceğine 

inanmalarıydı.
275

  Ayrıca Ġsa ve havarileri de Yahudi Yasası‟na uygun 

yaĢamıĢlardı.
276

 Ancak Yahudiye‟den Antakya‟ya gelen bazı Hıristiyanlar putperest 

asıllı kiĢilerin vaftiz olmadan önce Musa yasası gereği sünnet olmaları gerektiğini, 

yoksa kurtulamayacağını öğretiyordu. Bu durum karĢısında kafa karıĢıklığı yaĢayan 

Antakya cemaati Pavlus ve Barnabas‟ı Kudüs‟teki cemaate danıĢmaya 

gönderdiler.
277

 Havariler ve ileri gelenler muhtemelen Ġ.S. 49 ile 52 yılları arasındaki 

bir tarihte bu konuyu bir karara bağlamak için Kudüs‟te toplandılar.
278

 Petrus‟un 

baĢkanlık ettiği bu toplantıda konsensüs yolu izlenmiĢ ve sünnetin gerekmediği 

kararı alınmıĢ, Pavlus‟un ve Barnaba‟nın yanında cemaate öğretmeleri için Yahuda 

ve Silas da Antakya‟ya gönderilmiĢlerdir.
279

 En önemlisi bu karar ile ilk Hıristiyanlar 

arasındaki YahudileĢme eğilimi bertaraf edilmiĢ, inancın Yahudiliğin bir mezhebi 

veya kolu olmadığı öne çıkmıĢtır. Ayrıca inancın Romalılar arasında yayılması için 

de önemli bir adım olmuĢtur.
280
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Pavlus, Kudüs‟teki Havariler Konsili‟nden sonra Antakya‟ya döner ve kısa 

bir süre sonra ikinci misyon gezisine çıkmaya karar verir. Pavlus bu gezide daha 

önce gittikleri kentlere tekrar giderek din kardeĢlerinin durumunu kontrol etmek,
281

 

Kudüs‟teki toplantıda kesinleĢen doktrini pekiĢtirmek de istiyordu.
282

 Fakat Barnabas 

bu yolculuğa Markos‟un da katılmasını isteyince Pavlus ve Barnabas bu konuda 

anlaĢmazlığa düĢer ve sonunda ayrılırlar. Barnabas Markos‟u yanına alarak Kıbrıs‟a 

doğru yola koyulurken
283

 Pavlus ise Silas‟ı yanına alarak önce Tarsus‟a, daha sonra 

Kilikya‟dan geçip Toros Dağları‟nı aĢarak Lystra‟ya varmıĢtır. Pavlus ve 

yanındakiler burada Timoteos‟un evinde kalmıĢ,
284

  Lystra ve Konya‟daki 

Hıristiyanların Timoteos hakkındaki olumlu tanıklıkları üzerine Pavlus bu yolculuğa 

onu da dâhil etmiĢtir.
285

  

Gezisine devam eden Pavlus, Galatya bölgesini dolaĢırken hastalanır ve bir 

süre Galatya‟dan ayrılamaz.
286

  Fakat Pavlus‟un daha sonraki bir zamanda Galatya 

halkına yazdığı mektupta, kendisine hasta olduğu süre boyunca çok iyi baktıklarını 

ve kendisini Mesih Ġsa‟yı karĢılar gibi karĢıladıklarını yazar.
287

 Bu da bizlere 

Pavlus‟un oradaki toplulukla ne kadar güçlü bir bağ kurduğu konusunda bir delil 

oluĢturmaktadır.  

Galatya‟dan sonra Mysia/Misya sınırına gelen Pavlus ve beraberindekiler 

Bithynia/Bitinya‟ya geçmek isterler; fakat anlatılana göre Ġsa buna izin vermez ve 

buradan Troas liman kentine geçerler.
288

 Elçilerin ĠĢleri kitabında Pavlus‟un Mysia 

ve Troas arasındaki yolculuğunun detayları verilmemektedir. Ancak Pavlus‟un 

“Troas‟a Mysia‟dan, Hadrianuthrea, Ergasteria ve Perikharaksis üzerinden” gelip 

Argyza kentine ulaĢmıĢ ve muhtemelen de bölgedeki madenlerde çalıĢtırılan iĢçilerin 

de Yahudi savaĢ esirlerinin de bulunduğu yerlerden planlı olarak geçmiĢ olabileceği 

iddialar arasındadır.
289
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Pavlus, Troas‟tan Semadirek/Samothracia Adası‟na gitmek üzere yola çıkar.  

Bu yolculukta Ġncil yazarı Luka da Pavlus, Silas ve Timoteos‟a katılmıĢtı.
290

 Ege‟nin 

en yüksek adası ve aynı zamanda sönmüĢ bir yanardağ olan Semadirek‟ten sonra 

Neapolis liman kentine varan Pavlus ilk kez Avrupa kıtasına ayak basmıĢ olur.
291

 Bir 

koloni yerleĢmesi olan ve adının anlamı “yeni kent” olan Neapolis Romalılar 

tarafından Kuzey Ege‟yi kontrol noktası olarak kurulmuĢtu. Ġleride Pavlus‟un 

Avrupa kıtasında ikamet ettiği ilk Ģehir olması hatırasına Ģehre ileride Cristopolis adı 

verilecektir.
292

 

Neapolis‟ten sonra ise Philippi/Filippi‟ye geçen Pavlus Avrupa‟nın ilk 

kilisesini burada kurar.
293

  Neapolis Roma'yı doğu ile bağlayan “Egnatia” adlı yolun 

son noktasıyken Philippi ise bu yol üzerinde Neapolis‟in kuzeyinde 13 kilometre 

uzağındaki bir yerdi.
294

 Makedon Kralı II. Philip Ģehri Ġ.Ö. 356 yılında ele 

geçirdikten sonra adını Philippi olarak değiĢtirmiĢ,
295

 Ġ.Ö.  168 yılında sonlanan 

Üçüncü Makedonya SavaĢı‟nın Roma‟nın galibiyetiyle sonuçlanmasının ardından  

Ġ.Ö. 146 yılında meydana gelen bir isyan sonrasında Makedonya “Provincia 

Macedonia” yani Roma Eyaleti statüsüne dönüĢtürülmek için ilhak edilmiĢti.
296

 

Philippi de böylelikle Roma‟nın bir parçası haline gelmiĢti. 

Anlatılanlara göre Pavlus ve Silas burada falcı köle bir kızı kötü ruhtan 

kurtarmıĢ ve bunun üzerine köle kızın efendileri Pavlus ile Silas‟ı Ģikâyet ederek 

onların sopayla dövülmelerini ve hapsedilmelerini sağlamıĢtır. Fakat gece meydana 

gelen bir deprem sayesinde hapishane hasar görmüĢ ve hapishaneden kaçma imkânı 

doğmuĢtur.
297

  Ancak Pavlus ve yanındakiler hapishaneden kaçmayıp, kendilerinin 

Roma vatandaĢı oldukları hâlde yargılanmadan tutuklandıklarını, yargıçlar gelmeden 
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de hapishaneden gitmeyeceklerini bildirdiler. Bunun üzerine yargıçlar gelip Pavlus 

ve yanındakilerden özür dilediler ve kentten ayrılmalarını istediler.
298

 

Daha sonra Pavlus ile Silas ve muhtemelen de Timoteos, Amfipolis ve 

Apollonia/Apolonya‟dan geçerek o dönemde yaklaĢık 200.000 nüfusa sahip 

kozmopolit bir kent olan Thessalonikeia/Selanik'e,
299

 daha sonra da Veriya‟ya geçer. 

Silas ve Timoteos‟u burada bırakıp kendisi önden Athenai/Atina‟ya varır ve sözü 

yayarak onları beklemeye baĢlar.
300

 Pavlus ardından Corinthos/Konrit‟e geçer.
301

 

Burası Strabon‟un bahsettiği kadarıyla yabancıların tatil için geldikleri pahalı bir yer 

olmakla birlikte tapınağında çok sayıda kuristan (fahiĢe) olan bir yerdir. Burası o 

kadar pahalı bir yerdir ki gelenler tüm parasını harcar ve bu nedenle de buraya 

gelmek herkesin harcı değildir.
302

 Burada yaklaĢık bir buçuk yıl vakit geçiren Pavlus 

muhtemelen Selaniklilere mektuplarını buradan yazmıĢtır.
303

 DönüĢ yolunda önce 

Ephesos/Efes‟e daha sonra Sezariye‟ye varıp Kudüs‟teki topluluğu küçük bir 

ziyaretin ardından Antakya‟ya dönmüĢtür.
304

 Böylece Pavlus‟un misyon için 

gerçekleĢtirdiği ikinci yolculuk son bulmuĢtur. 

 

2.2.2.3. Pavlus’un Üçüncü Misyon Yolculuğu (Ġ.S. 53-58) 

 

Pavlus kısa bir süre Antakya‟da kaldıktan sonra üçüncü misyon yolculuğuna 

çıktı ve sırayla Galatya ve Phrigia bölgelerini dolaĢtı.
305

 Daha sonra Efes‟e gelen 

Pavlus buradaki Tiranus/Tyrannus adı verilen okulu/dersliği öğrencilerine öğretmek 

için yaklaĢık iki yıl kadar kullanır ve sonunda Asia ilindeki herkes Tanrı sözünü 

iĢitmiĢ olur.
306

 Pavlus‟un bu seferki Efes ziyareti daha önceki ziyaretinden daha 

farklıdır ki nitekim bu ziyaret dönüĢ yolculuğu sırasındaki kısa bir ziyaret değil tam 

manasıyla uzun soluklu bir misyon ziyaretidir. 
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Tyrannus ise muhtemelen adını kurucusundan alan ve bir felsefe yorumcusu 

olan Tyrannus‟tan alıyordu. Buranın kullanılmayan boĢ bir yer mi yoksa ortaklaĢa 

kullanılan bir yer mi olduğu konusunda kesin bir bilgi olmamakla birlikte tahminen 

Pavlus‟un kurmuĢ olduğu iyi iliĢki sonucunda burayı kullanıyor olduğu 

düĢünülmektedir. ġu bir gerçekti ki burası merkezi ve stratejik bir yere sahipti. 

Pavlus iki yıl boyunca bu okul salonunda her gün vaazlar vermeyi ve tartıĢmalar 

yapmayı sürdürmüĢ, hem Efes‟teki hem de Ģehir dıĢından gelen diğer pek çok kiĢi 

Pavlus tarafından yetiĢtirilmiĢti.
307

 Bu okul belki de erken dönem Hıristiyanlık 

tarihinin ilk teoloji okuluydu. 

Ancak Pavlus misyon faaliyetlerine devam ederken Efes‟te bir sorunla karĢı 

karĢıya kalır. Efes‟te kadınların doğum yapmalarına yardım ettiğine de inanılan bir 

doğa tanrıçası olan Artemis‟in meĢhur bir tapınağı bulunmaktadır.
308

 Artemis 

tapınağının gümüĢten maketlerini yapan Dimitriyus adlı bir kuyumcu bu iĢle uğraĢan 

diğer kiĢileri de Pavlus‟a karĢı kıĢkırtır. Özellikle burada el sanatlarından önemli 

gelir sağladığını anladığımız Dimitriyus Yahudi olmasına rağmen ticari kaygı 

nedeniyle Artemis‟i ve tapınağını korumak istemektedir. Tiyatrodaki bu topluluğun 

Pavlus‟a karĢı ayaklanma giriĢimi biraz da idarenin hukukî tehditleri sonucu 

yatıĢtırılmıĢ, Pavlus‟un dostu olan bazı Asia ili yöneticileri de ona haber yollayarak 

karıĢıklığın olduğu yerden uzak durmasını istemiĢlerdir.
309

 Yine burada da Pavlus iyi 

iliĢkilerini yerel idarecilerle de geliĢtirmiĢ ve bu iyi iliĢkiler daha önce bahsettiğimiz 

gibi kimi zaman bir yerin kimi zaman da can güvenliğini sağlamasında büyük  

önem arz etmiĢtir. 

Pavlus Efes‟ten ayrıldıktan sonra Yunanistan‟a gidip burada üç ay kaldı ve 

Syria/Suriye‟ye deniz yolu ile gitmeyi planlarken Yahudilerin kendisine bir oyun 

hazırladıklarını öğrenince yolunu değiĢtirerek bir hafta kalacağı Troas‟a gitmeye 

karar verdi.
310

 

Troas‟tan sonra Asos, Midilli, Sakız ve Sisam üzerinden Miletos‟a giden 

Pavlus, Efes‟teki kilise ihtiyarlarını Miletos‟a çağırmıĢ ve onlarla bir görüĢme 
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yapmıĢtır. Pavlus‟un yeniden Efes‟e gitmemesinin nedeni daha önce meydana gelen 

isyan gibi baĢka bir isyanın da zaman kaybına neden olmasını önlemek istemesi 

olmalıdır,  çünkü Pavlus, Pentekost günü Kudüs‟te olmak istiyordu.
311

 Miletos‟tan 

yola çıkan Pavlus, deniz yolu ile Kos ve Rodos adalarından geçerek Patara‟ya varır. 

Daha sonra da Kıbrıs‟ın güneyinden geçerek Sur Kenti‟nde karaya çıkar ve bir hafta 

gemi bekledikten sonra Kudüs‟e doğru yola çıkan
312

  Pavlus, Ġ.S. 58 yılında Kudüs‟e 

varır.
313

  Böylece Pavlus üçüncü misyon yolcuğunu da tamamlamıĢ olur. 

“Pavlus‟un bu son gezisi, onun en büyük ve en önemli mektuplarını yazdığı 

gezi olmuĢtur. Bu mektuplarının ilkini, Efes‟ten kenti terk etmeden önce, 

Korintoslulara yazmıĢtır. Ġkincisini, aynı yılın yazı ya da sonbaharına rastgelen bir 

dönemde Makedonya‟dan, Korintoslulara yazmıĢ; ardından gelen bahar ayında da 

Korintos‟tan, Romalılara bir baĢka mektup göndermiĢtir.”
314

 

Böylelikle Pavlus çoğunluğunu Anadolu‟da gerçekleĢtirdiği misyon 

yolculuklarını tamamlamıĢ ve Anadolu‟nun önemli merkezlerinde cemaatlerin ya da 

diğer adıyla kiliselerin oluĢmasını sağlamıĢtır. 

Hiçbir zaman inancın kabulü için baskı yapmayı tercih etmeyen Pavlus 

kendisine olumlu karĢılık veren kiĢilere inancı öğretmiĢtir.
315

 Çünkü Ġsa “Sizi kabul 

etmeyen, sözlerinizi dinlemeyen bir evden ya da bir kentten ayrılırken, ayaklarınızın 

tozunu silkin. Size doğrusunu söyleyeyim, yargı günü Sodom ve Gomora diyarının 

hali o kentin halinden daha dayanılır olacaktır.”
316

 demiĢti ve bu Yahudi olmayan 

uluslar için de geçerliydi. 

Pavlus bu yolculuklarda daha önce misyon faaliyetlerinin yürütülmediği 

noktaları seçerken gittiği bölgelerde vaazlarını sinagoglardan duyurmaya 

baĢlamıĢtır.
317

 Bu da Ġsa‟nın bir isteğidir; “…Ġsrail halkının kaybolmuĢ koyunlarına 

gidin…”
318

 Ancak Pavlus Yahudi olmayanların yani Gentilelerin” havarisidir
319

 ve 

bu nedenle de Tanrı‟nın ondan asıl isteği diğer uluslara müjdeyi duyurmasıdır.
320
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Pavlus misyonunu yürüttüğü bölgede uzun süre kalıp vakit kaybetmek yerine 

kurduğu cemaatte misyonu yürütecek kiĢileri seçmeyi tercih etmiĢtir. Ayrıca 

misyonu büyük kentlerde yürütüyor olması da ticaret için orada bulunan yeni 

imanlıların inancı kendi ülkelerine ya da bölgelerine taĢıması anlamına geliyordu. 

ġüphesiz bu kentlerin ulaĢım konusundaki kolaylığı da Pavlus‟un iĢini kolaylaĢtıran 

bir diğer unsurdu.
321

 Örneğin Roma‟nın Anadolu‟da kurduğu (Ġ.Ö. 129-126) ilk yol 

ağı hem kuzeye hem de doğuya doğru uzanmaktaydı. Efes‟ten baĢlayan yolun bir 

kolu Tarsus‟a kadar uzanıyordu ve bu yollar herkes tarafından kullanılıyordu.
322

 

Pavlus da kent kültürü ile yetiĢmiĢ biri olarak bu büyük kentlerdeki misyon 

faaliyetlerini kentleri bağlayan bu geniĢ yol ağı sayesinde müthiĢ bir çaba ile 

sürdürüyordu. 

 

2.2.3. Havari Yuhanna ve Asya Bölgesi 

 

Pavlus Anadolu‟da üç büyük misyon yolculuğunda bulunmuĢ ve misyonun 

Anadolu topraklarında tutunması için büyük bir gayret sarf etmiĢtir. Diğer yandan 

bugün de bilinirliğini koruyan “Yedi Kilise” de Pavlus‟un misyon yolculuğunu 

yaptığı Anadolu topraklarının batısında yer Asya/Asia‟da yer almaktadır.  

Strabon, Asia‟nın sınırını geniĢ bir ölçekle ele alıp onun doğu sınırını  

Halys Irmağı ile çizerken,
323

 Ġ.Ö. V. yüzyıl öncesi kayıtlarda Batı Anadolu‟nun bir 

bölümüne verilen addı.
324

 Diğer yandan Asia, Roma'nın Anadolu'da kurduğu ilk 

eyaletti. Pergamon Kralı III. Attalos‟un çocuğu olmamıĢtı ve ölmeden önce 

hazırladığı vasiyetnamede krallık topraklarının varisi olarak Roma‟yı kaydetmiĢti. 

Kralın Ġ.Ö. 133 yılında ölümünün ardından da Roma her ne kadar hanedan 

üyelerinden II. Eumenes‟in direniĢiyle karĢılaĢmıĢsa da isyancı tutuklanmıĢ ve  

Ġ.Ö. 129 yılında Asia Eyaleti kurulmuĢtur.
325

 Mısır‟da bulunan 

Aleksandreia/Ġskenderiye kütüphanesinden sonra Hellenistik dönemin en önemli 
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kütüphanesine sahip olan Pergamon oldukça zengin bir kentti ve Ġskenderiye‟deki 

papirüse karĢılık kendi parĢömeni olan önemli bir merkezdi. Ancak eyalete 

dönüĢtükten sonraki merkezi ise Ephesos/Efes olmuĢtu.
326

 

Söz konusu Yedi Kilise hakkındaki en net bilgimiz ise Ġsa‟nın havarilerinden 

biri olan Yuhanna‟nın Apokalips/Vahiy Kitabı‟na dayanmaktadır ki kitabın ilk 

bölümü “Ben Yuhanna'dan, Asia ilinde bulunan yedi topluluğa selam!” Ģeklinde 

baĢlamaktadır.
327

 Yine hatırlatmakta fayda vardır ki kilise; Hıristiyan cemaatinin 

toplantısı ve toplandığı yer anlamına gelmektedir.
328

 Diğer yandan Apokalips,  

Yeni AntlaĢma‟nın son kitabı olup en geç Ġ.S. 94-95 yıllarında yazıldığı 

düĢünülmektedir.
329

 

Yuhanna, Zebedi‟nin oğlu ve kendisi gibi havari olan Simon‟un da 

kardeĢiydi.
330

 Bugün “Son AkĢam Yemeği” olarak bilinen Fısıh yemeğinde Ġsa‟nın 

göğsüne baĢını yaslayan sevilen havari olarak kabul edilmektedir.
331

 Ayrıca Ġsa, 

çarmıhta ölmek üzereyken annesi Meryem‟e “Anne, iĢte oğlun!” öğrencisi 

Yuhanna‟ya da, “ĠĢte, annen!” diyerek annesini Yuhanna‟ya emanet etmiĢtir ve o 

andan itibaren de bu öğrenci Ġsa'nın annesini kendi evine almıĢtır.
332

 

Yuhanna‟nın Filistin‟deki faaliyetleri konusunda açık bir delil olmamakla 

birlikte, Yuhanna muhtemelen Hirodes Agripa‟nın iĢkence dönemine kadar yaklaĢık 

on iki yıl kadar burada çalıĢmalarını sürdürmüĢtür.
333

 Kral Hirodes, Ġsa taraftarlarına 

zulmetmeye baĢladığında ise Yuhanna‟nın kardeĢi Yakub‟u kılıçla öldürtmüĢ,
334

 

muhtemelen de Yuhanna zulüm döneminin yaĢandığı bu dönemde büyük ihtimalle 

de kardeĢinin Ģehit edilmesinden hemen sonra Filistin‟den ayrılmıĢtır. Ne yazık ki 

havarilerin hayatlarıyla ilgili elimizde net bir bilginin olmaması Yuhanna‟nın da 

hayatıyla ilgili yeterince bilgi sahibi olmamızın önündeki en büyük engellerden 

biridir.  
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Elimizdeki bilgiler her ne kadar az olsa da diğer yandan Yuhanna‟nın Efes‟e 

gelmiĢ olması güçlü bir olasılıktır. O hayatının son yıllarını Küçük Asia‟daki Efes‟te 

Ġsa‟nın yolundan giderek ve insanları Tanrı yoluna çağırarak geçirmiĢtir.
335

 Ayrıca o 

simgelerle dolu mistik Ġncilini tahminen Ġ.S. 65-90 yılları arasında Efes‟te yaĢadığı 

sırada yazmıĢtır.
336

 Ġ.S. 180 yılı civarında Lugdunum (Lyon) Piskoposu olan 

Iremaeus, Yuhanna‟nın Ġncilini ve mektuplarını Efes‟te yazdığından söz ederken  

Ġ.S. 100 yılının sonlarında Efes Piskoposu olan Polykrates de Ġsa‟nın sevdiği havari 

olarak Yuhanna‟nın mezarının Efes‟te bulunduğunu söylemektedir.
337

 Böylelikle o, 

Akdeniz dünyasının üç büyük merkezinin (Yunanistan, Mısır ve Suriye) yanı 

baĢındaki Efes‟i kendisine ikametgah olarak seçmiĢtir.
338

 

Ancak Apokalips kitabından öğrendiğimiz kadarıyla Yuhanna bu kitabı 

Patmos Adası‟nda yazmıĢtır.
339

 Onun, Roma Ġmparatoru Domitian tarafından adaya 

sürgün edildiği öne sürülmekle beraber ada hakkında Roma dönemine ait bilgilerimiz 

kısıtlıdır. Diğer yandan da Romalı tarihçi Tacitus Ege'de Donusa, Gyarus ve 

Amorgus adındaki üç adadan Romalıların siyasi mahkumları sürgün ettikleri adalar 

olarak bahsederken Patmos‟tan cezalandırma yeri olarak hiç bahsetmemiĢtir.
340

 

Ancak diğer adalara göre izole durumdaki bu adadan bahsedilmemiĢ olunması 

elbette onun bir sürgün yeri olmayacağı anlamına gelmez. Belki de adanın bu karıĢık 

durumu onun yönetimi olmayan bir sömürge/bağımlı ada olmasıyla açıklanabilir.
341

 

Yuhanna‟nın burada kaleme aldığı Apokalips kitabında bahsettiği Yedi Kilise 

ise “Efes, Ġzmir, Bergama, Thiatira, Sart, Filadelfya ve Laodikya” olarak 

geçmektedir.
342
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2.2.3.1. Ephesus / Efes Kilisesi 

 

Daha önce de bahsettiğimiz gibi Asia Eyaleti‟nin baĢkenti olan Efes,
343

 

kendisine bağlanan ticaret yolları ve barındırdığı liman sayesinde büyük bir ticaret 

kentiydi. Önceleri bölgenin yerli sakinleri ana tanrıça Cybele'ye tapıyordu. Fakat 

Yunan sömürgecileri bu ana dini özümsemiĢler ve Cybele'yi bakire avcı olan Yunan 

tanrıçası Artemis ile özdeĢleĢtirmiĢlerdir.
344

 Bu dönemde kalabalık bir nüfusa sahip 

olan kentte Artemis adına yapılan tapınağın büyüklüğü Atina‟da bulunan  

Parthenon Tapınağı‟nın dört katı büyüklüğündeydi.
345

 Daha önce de bahsettiğimiz 

gibi kentteki ilk misyon faaliyetleri Pavlus tarafından yürütülmüĢ ve hatta Pavlus‟un 

faaliyetlerinden rahatsız olan Yahudiler, Artemis adına bir isyan bile 

baĢlatmıĢlardı.
346

 

Kent ayrıca havari Yuhanna‟nın da kendisine ikametgâh olarak seçtiği 

yerdi.
347

 O Kudüs‟ten Efes‟e gelirken Ġsa‟nın emaneti uyarınca anne Meryem‟i de 

yanına almıĢtı.
348

 Meryem‟in Yuhanna ile birlikte Efes‟e gelmiĢ olabileceği her ne 

kadar tartıĢma konusu olsa da Yuhanna ve Meryem‟in Efes‟te gizlenerek kendilerini 

koruduklarını düĢünmek yanlıĢ olmayacaktır. Böylelikle Meryem‟in ömrünün son 

yıllarını burada geçirdiğini söyleyebiliriz.
349

 Bugün Meryem‟in yaĢadığı yer olarak 

kabul edilen ev ise 1891 yılında Ġzmir Fransız Koleji‟nin müdürü olan  

Peder Poulin‟in araĢtırmaları sonucu bulunmuĢtur.
350

 

Yuhanna, Kutsal Ruh aracılığıyla kaleme aldığı ilk mektubunu, o dönemin 

ünlü ticaret merkezi ve putperestlerin yoğun olarak yaĢadığı bir kent olan Efes‟e 

yazmıĢtır.
351

 Yuhanna‟nın Efeslilere yazdığı bu mektuba tarihsel olarak bakacak 
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olursak Efes‟teki topluluğun sahte elçilerle karĢılaĢtığı ancak bu yalancılara 

kanmadığı ve sabırlı davrandığını anlıyoruz.
352

 

 

2.2.3.2. Smyrna / Ġzmir Kilisesi 

 

Strabon‟un verdiği bilgilere göre Smyrna kenti iki ayrı yapılanma tarihine 

sahiptir. Eski Smyrna (Bayraklı) Lydialılar tarafından yıkılmıĢtır ve kent halkı uzun 

süre köylerde yaĢadıktan sonra tepedeki surlardan limana açılan kente 

yerleĢmiĢlerdir.
353

 Bu kent Büyük Ġskender tarafından IV. yüzyılda  

Pagus/Kadife Dağı‟nda yeniden inĢa edilen yerdir.
354

 Bu dönemde Ġskender‟in 

Filistin‟den Yahudileri getirdiği iddia edilmektedir.
355

 

Pavlus‟un üçüncü misyon yolculuğu sırasında Efes‟te geçirdiği üç yılı
356

 ve 

Elçilerin ĠĢleri Kitabı‟nda yer alan “Sonunda Yahudi olsun Grek olsun, Asia ilinde 

yaĢayan herkes Rab'bin sözünü iĢitti.”
357

 ifadesini düĢündüğümüzde inancın Ġzmir‟de 

Pavlus zamanında yayıldığını düĢünmek yanlıĢ olmayacaktır. Diğer yandan 

Pavlus‟un daha önce Efes‟te bıraktığı Akvila ve karısı Priskila
358

 da bizim için 

oldukça önemlidir. Ġnancı bu çiftin de Ġzmir‟e ulaĢtırmıĢ olması ihtimaller arasında 

sayılmaktadır. Öte yandan Pavlus‟un kullandığı yol güzergâhı nedeniyle Ġzmir‟den 

geçmiĢ olması muhtemeldir.
359

 Ancak ne yazık ki tüm bunlar varsayımlara dayalı 

iddialardır. Sadece Yuhanna‟nın Ġzmir Kilisesi‟ne yazdığı mektuba baktığımızda 

onun yoksul ve baskı altında olan bu kilisenin iftiralarla da mücadele ettiğini 

anlıyoruz.
360

 

Apokalips Kitabı‟nda adı geçen yedi kiliseden bugün varlığını sürdüren tek 

kilise Ġzmir Kilisesi‟dir ve erken dönemden bugüne dek devam eden episkoposluk 

merkezi ileride bahsedeceğimiz Policarpos‟tan beri varlığını sürdürmektedir. 
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2.2.3.3. Pergamon / Bergama Kilisesi  

 

Daha önce Pergamon‟un bir krallık merkezi olduğundan ve vasiyet yoluyla 

Roma‟nın bir eyaleti haline dönüĢtüğünden ayrıca zengin bir kütüphaneye ve 

parĢömen adındaki kâğıt türüne sahip olduğundan bahsetmiĢtik. Yakın zamanda ise 

Ġmparator Augustus adına (Ġ.Ö. 29) kentte bir tapınak yapımına izin verilmiĢtir.
361

 

Ancak Yeni AntlaĢma‟da Pergamon hakkındaki bilgimiz yalnızca Apokalips Kitabı 

ile sınırlıdır. 

Yuhanna‟nın Pergamon Kilisesi‟ne yazdığı bu mektuba baktığımızda Ġsa‟ya 

iman ettiklerini ancak topluluk içinde sahte öğretilere yani sapkınlığa da 

bağlılıklarını sürdürenlerin olduğunu, Yuhanna‟nın onlara bunları bırakmalarını ve 

onları tövbe etmeye çağırdığını görüyoruz.
362

 Ġzmir‟deki topluluk Nikolas‟ın yanlıĢ 

öğretisinden uzak dururken,
363

 Pergamon‟daki toplulukta Nikolas‟ın öğretisini takip 

edenlerin olduğu yazmaktadır.
364

 Bahsedilen Nikolas‟ın kim olduğu konusunda 

tartıĢmalar olmakla birlikte onun daha önce bahsettiğimiz Yedi Yardımcı‟dan 

Antakyalı Nikolas olabileceği iddia edilmektedir.
365

 

 

2.2.3.4. Thiatira / Akhisar Kilisesi 

 

Bir zamanlar Lydia ve Mysia sınırında olan kentin
366

 Lydialılar tarafından 

kurulduğu, daha sonra Ġ.Ö. III. yüzyılda Selevkoslar ve en sonunda da Ġ.Ö. 190 

yılında Pergamon Krallığı tarafından ele geçirildiği bilinmektedir.
367

 

Thiatira ilk kez Pavlus‟un ikinci misyon yolculuğu sırasında karĢımıza 

çıkmaktadır. Orada Pavlus‟u dinleyenler arasında Thiatira kentinden kumaĢ ticareti 
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yapan Lydia/Lidya adında bir kadın vardır. Bu kadın iman etmiĢ ve daha sonra 

Pavlus‟u evine davet ederek onu ağırlamıĢtır.
368

 

Yuhanna‟nın Tiyatira Kilisesi‟ne yazdığı bu mektuba baktığımızda 

topluluğun imanının geliĢtiği ancak orada topluluğu cinsel ahlaksızlığa ve putlara 

sunulan kurban etinden yemeye teĢvik eden Ġzabel adındaki kadından bahsediyor ve 

kadının tövbeye yanaĢmadığını, hem onun sonunun hem de ona uyanların sonunun 

kötü olacağı konusunda uyarıda bulunduğunu görüyoruz.
369

 Bu karakter Eski 

AntlaĢma‟da adı geçen Ġsrail krallarından Ahav‟ın karısı Ġzabel/Ġzevel ile benzerlikler 

göstermektedir. Kralın karısı olan Ġzabel, Baal tapımının destekçisidir.
370

 Putperest 

Kenan Kavimleri'nin en önemli bereket tanrısı olan Baal‟ın Ġsrailoğulları‟nın tek 

Tanrılı dine girdikleri ilk dönemlerde büyük tehlike oluĢturduğu
371

 düĢünüldüğünde 

bu sapkın kadının önemli bir imaja iĢaret ettiği düĢünülebilir. 

 

2.2.3.5. Sardeis / Salihli Kilisesi 

 

YaklaĢık olarak Ġ.Ö. VII. yüzyılda tarihteki ilk paranın basıldığı Lydia 

baĢkenti olan Sardeis
372

 o dönemde göz kamaĢtıran bir zenginlik ve refaha sahipti ki 

“Karun gibi zengin” deyimi son Lydia kralı Kroisos‟tan gelmektedir.
373

 Persler 

tarafından ele geçirilen kent daha sonra sırasıyla Ġskender, Selevkos ve son olarak da 

bir antlaĢmayla Ġ.Ö. 188 yılında Pergamon Krallığı‟na bağlandı. Diğer yandan Eski 

AntlaĢma‟da geçen Seferad sözcüğünün Lydia ve Pers dilindeki Sfard kökünden 

gelmiĢ olabileceği, Seferad‟ın da Sardeis olabileceği ileri sürülmektedir.
374

 

Yuhanna‟nın Sardeis Kilisesi‟ne yazdığı bu mektuba baktığımızda topluluğun 

anladığımız kadarıyla yaĢayan bir ölü gibi olduğu ve bu nedenle de içlerinden birkaç 

kiĢi dıĢında kurtuluĢun mümkün olmadığını, kurtuluĢ için buyrukları yerine 

getirmeleri konusunda uyardığını görüyoruz.
375
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369
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370

 Blake and Edmonds, s. 330; Tiefenbach, Yedi Kilise, s. 59. 
371

 Yusuf Besalel, Yahudilik Ansiklopedisi - I, I. Baskı, Gözlem Gazetecilik Basın ve Yayın, 

Ġstanbul, 2002, s. 90. 
372

 Tekin, s. 89. 
373

 Tiefenbach, Yedi Kilise, s. 66. 
374

 Blake and Edmonds, s. 305-306. 
375

 Apokalips 3:1-6. 



47 

 

2.2.3.6. Philadelphia / AlaĢehir Kilisesi 

 

“Philadelphia Hellenistik dönemde adını aldığı Pergamon Kralı Attalus 

Philadelphus tarafından kurulmuĢtur.”
376

 Yuhanna‟nın Philadelphia Kilisesi‟ne 

yazdığı bu mektuba baktığımızda topluluğun anladığımız kadarıyla güçsüz bir 

topluluk olduğunu ve Yuhanna‟nın onlara direnmesi için vaatlerde bulunduğunu 

görüyoruz.
377

 Diğeri Smyrna‟daki topluluk olmak üzere mektupta kınama almayan 

iki topluluktan biridir. Ayrıca Yuhanna‟nın mektupta kullandığı “sütun” ifadesinin 

bir metafor olduğu görüĢü vardır ki bu kentin daha önce yaĢadığı deprem öyküsüyle 

yorumlanmıĢtır.
378

 

Diğer yandan bir Hellenizm merkezi olarak diğer kentleri etkilemesi için 

kurulan kent aynı zamanda doğusunda kalan kentleri sadece kültür olarak değil inanç 

konusunda da etkilemiĢ ve Hıristiyanlığın kentin doğusunda kalan kentler arasında 

yayılmasında büyük rol oynamıĢtır.
379

 

 

2.2.3.7. Laodikeia / Denizli Kilisesi 

 

ġehir Selevkos Kralı II. Antiokhos tarafından karısı Laodike adına Ġ.Ö. III. 

yüzyılın ortalarında kurulmuĢ, Pergamon Krallığı‟nın Roma idaresi altına girmesiyle 

birlikte kentte Roma hâkimiyeti baĢlamıĢtır.
380

 Diğer yandan inancın burada 

yayılması ve cemaatin yani kilisenin oluĢması Lykos Vadisi üzerinden 

gerçekleĢmiĢtir. Nitekim Hıristiyanlık muhtemelen Ġ.S. 40-50 yıllarında bu vadide 

yer alan Hierapolis, Laodikeia ve Colossae‟de yayılmaya baĢlamıĢtır.
381

 

Pavlus‟un Colossae/Kolose‟deki topluluğa yazdığı mektup inancın bölgedeki 

yayılıĢı hakkında elimizde bulunan önemli kaynaklardan biridir. Pavlus‟un 

anlattığına göre bölge halkı onu hiç görmemiĢtir yani bölgede inancı yayan Pavlus 

                                                 
376
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değildir.
382

 Burada bölge halkı ifadesi kullanmamızın sebebi ise mektubun sadece 

Collosae‟ye değil Hierapolis‟e ve Laodikeialılara gönderilmiĢ ortak bir mektup 

olmasından
383

 dolayıdır. 

 Bölgede inancı Pavlus yerine duyuran kiĢinin Epafra/Epaphras olduğunu 

söylemektedir.
384

 Epaphras, Collosae‟deki kilisenin kurucusu olduğu gibi 

muhtemelen de tüm Lykos bölgesinde inancı yayan kiĢidir.
385

 Mektubun sonuna 

geldiğimizde ise Pavlus selamlarını iletirken Tihikus ve Onesimus adında iki kiĢiyi 

onlara göndereceğini söyler.
386

 Yine bu son bölümde Nympha/Nimfa ile onun 

evindekilere selam göndermesi Laodikeia‟da imanlıların toplandığı yeri iĢaret 

etmektedir.
387

 Diğer yandan bölgede inancın yayılması için faaliyet gösteren en 

önemli kiĢilerden biri de hiç Ģüphesiz Ġsa‟nın havarilerinden Philippus olmuĢtur. 

YaklaĢık Ġ.S. 80 yılında bölgeye gelen havari burada faaliyet göstermiĢ ve sonunda 

Ģehit edilmiĢtir.
388

 Yapılan arkeolojik araĢtırmalar sonucunda bugün Denizli‟nin 

antik Hierapolis kentinde bulunan “…anıtsal yapının kimin için yapılmıĢ olduğu 

yalnızca dönemin tarihsel geliĢimi ve değiĢimi göz önünde tutularak  

Aziz Philippus‟a ait olduğu düĢünülmektedir.”
389

 

Yuhanna‟nın Laodikya Kilisesi‟ne yazdığı bu mektuba baktığımızda 

topluluğun anladığımız kadarıyla arada kaldığını ya da Tanrısal konularda net 

olmadıklarını ve bu konuda Yuhanna tarafından uyarıldıklarını görüyoruz. Yuhanna 

topluluk için “…ne sıcak ne de soğuksun, ılıksın” ifadesini kullanmaktadır.
390

 

Hierapolis kenti sıcak su kaynaklarına, Colossae kenti ise soğuk su kaynaklarına 

sahipken Laodikeia ise kente ulaĢtırılan künk, kemer ve kanal sistemleriyle ılık 

sulara sahip bir yerdi.
391

 Hatta bugün Ġngiliz dilince “laodicean” kelimesi hiçbir 
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görüĢü olmayan, kaygısız ve alakasız anlamında kullanılmakla
392

 birlikte “…dine 

karĢı ilgisiz…” anlamına da gelmektedir.
393

  

Ayrıca “Zenginim, zenginleĢtim, hiçbir Ģeye ihtiyacım yok diyorsun…” 

ifadesinin ise depremden zarar gören Ģehrin Roma Ġmparatoru Neron‟un mali yardım 

teklifinin reddedilmesi olabileceği gibi “…giyinip çıplaklığının ayıbını örtesin diye 

beyaz giysiler…” ifadesi kentteki tekstil üretiminin, “…göresin diye de gözlerine 

sürmek üzere merhem…” ifadesi ise Laodikeia doktorlarının ün yapmıĢ “Frigya 

tozu” adındaki göz merhemininin sembolik bahsi olarak yorumlanmaktadır.
394

 

 

2.2.4. Anadolu’nun Diğer Bölgelerinde Yayılma 

 

ġimdiye kadar ele aldığımız bölümlerde Hırisiyanlık adını alan yeni inancın 

özellikle Kilikya, Galatya, Likya ve Asya bölgesinde yayılmasını ele aldık. Ne yazık 

ki Hıristiyanlığın yayılıĢ döneminde Anadolu‟yu doğrudan Roma eyaletleri olarak 

bölümlendiremedik ki bunun da nedeni Roma‟nın Anadolu eyaletlerinin tam 

manasıyla Ģekillenmesinin ve oturmasının Hıristiyanlığın kurumsallaĢmaya geçiĢ 

dönemine denk gelmesi olmuĢtur. Bu nedenle de çalıĢmamızı ileride tamamlanacak 

olan eyalet bölgelerine uygun Ģekilde tasniflemeye ve baĢlıklandırmaya çalıĢırken 

daha çok kültür bölgelerinden hareketle sınırlamalar yaptık. Ayrıca bölgeleri biraz 

daha iyi tanımak adına Hellenistik Dönem Krallıkları ile ilgili yeri geldikçe tekrar 

küçük açıklamalarda bulunduk. 

 

2.2.4.1. Edessa Bölgesi 

 

Mezopotamya en genel tanımıyla kuzeyde Toros Dağları, güneyde Basra 

Körfezi, doğuda Zağros Dağları ve batıda da Suriye Çölü tarafından çevrelenen 

bölge için kullanılan bir addır.
395

 Konumuz itibari ile Ģimdilik bizim ele alacağımız 
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yer ise Mezopotamya‟nın kuzeyinde bulunan Urfa/Urhoy ya da eski adıyla 

Edessa‟dır. 

Edessa, Kral Seleukos I. Nikator tarafından (Ġ.Ö. 303-304) Makedonya‟nın 

eski baĢkentinin anısına Urfa kentinin bugünkü yerinde kurulmuĢ bilinen ilk 

kenttir.
396

 Diğer yandan Ģehrin Eski AntlaĢma‟dan gelen bir önemi de vardır ki bir 

görüĢe göre Ata Ġbrahim, Ur Ģehrinden ayrıldıktan sonra gittiği yer olan Harran 

bugünkü Urfa topraklarındadır.
397

 Ayrıca bölge inancının temeli Asur-Babil  

yıldız-gezegen kültüne dayanırken
398

 bu pagan inancın dıĢında da Josephus,  

bölgenin Seleukos I. Nikator tarafından inĢasından itibaren Yahudilerin burada var 

olduklarını söyler.
399

 Edessa‟nın o dönemdeki sakinlerini ise ağırlıklı olarak 

Aramiler oluĢturmaktadır.
400

 

Hıristiyanlığın yani Ġsa takipçilerinin yeni inancı açısından ise Ģehrin önemi 

Osroene Krallığı dönemine dayanmaktadır. Part saldırıları sonucu Selevkosların 

Fırat‟ın batısına çekilmesinden sonra Osroene Krallığı, Nebatilerin Mezopotamya‟da 

kurduğu çok sayıdaki devletçikten biri olmuĢtur.
401

 Bu Ģehir krallığı kurulduğu  

Ġ.Ö. 139 yılından itibaren Roma Ġmparatoru Caracalla zamanında bir Roma vilayeti 

olana kadar yaklaĢık 375 yıl gibi oldukça uzun bir süre varlığını korumayı 

baĢaracaktır.
402

 

Ancak Hıristiyanlığın Urfa‟daki tarihi “Kral Abgar Efsanesi” ismiyle bilinen 

rivayete dayanmaktadır ki bu efsane Hıristiyanlık tarihinde özellikle Süryani, 

Ermeni, Gürcü ve Alban kiliseleri tarafından da bir kuruluĢ ya da bir diğer ifadeyle 

köken kültü olarak kabul görmektedir.
403
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Eusebios‟un anlattıklarına göre Edessa Kralı Abgar ile Ġsa arasında bir 

mektuplaĢma söz konusudur. Bir hastalıkla boğuĢan kral, Ġsa‟nın yaptıklarını duymuĢ 

ve ona yazdığı mektupta Ġsa hakkında “…ya sen cennetten inen bir tanrısın ya da tüm 

hastalıkları iyileĢtiren tanrının oğlusun…” diyerek ondan Ģifa istemiĢtir. Ayrıca 

Ġsa‟nın Yahudilerle yaĢadığı sıkıntıdan dolayı onu ülkesinde yaĢamaya davet etmiĢ, 

Ġsa ise yazdığı cevapta öğrencisini göndereceğini bildirmiĢtir. Yine Eusebios‟un 

anlattıklarına göre Ġsa tarafından görevlendirilen Thaddeus/Taday, Abgar‟ın ülkesine 

gelmiĢ ve kralın üzerine ellerini koyarak kralı iyileĢtirmiĢ daha sonra orada vaazlar 

vermiĢtir.
404

 

Sonuç olarak Hıristiyanlığın doğuda hızla yayıldığı topraklar arasında Urfa‟yı 

da saymak gerekir ki Hayes yeni inancın bahsedilen bu dönemde burada tıpkı 

yakınındaki çağdaĢı Ģehirlerde yayıldığı gibi bir yayılma izlediğini savunur.
405

 

 

2.2.4.2. Assyria Bölgesi 

 

Assyria/Asurya da Mezopotamya topraklarında yer almaktadır ve Asurlar da 

bölgenin yerli halkıdır.
406

 Asur adı ise Eski AntlaĢma‟nın YaratılıĢ Kitabı‟nda  

Dicle Nehri‟nin batısında kalan yer olarak geçmektedir.
407

 Yine YaratılıĢ Kitabı‟na 

göre Nuh‟un oğlu Ham‟ın torunu Nemrut “Asur'a giderek Ninova, Rehovot-Ġr, Kalah 

ve Ninova ile önemli bir kent olan Kalah arasında Resen kentlerini…” kurmuĢtur.
408

 

Asuriler ve Süryanilerin aynı topluluk olduğu ya da Süryanilerin Asurilerin 

devamı olduğu iddiaları
409

 ile Süryanilerin doğrudan Aramilerin baĢka bir adı olduğu 

ileri sürülen iddialar arasındadır.
410

 Süryanilerin Arami olduğu görüĢüne göre onların 

kökeni Nuh‟un oğlu Sam‟a dayanmaktadır ve bu kavim yerleĢtikleri bölgelere göre 

Aramlar, Asurlar ve Keldaniler/Kildaniler gibi isimler almıĢlardır.
411

 Örneğin 
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Kildaniler; Doğu Süryanileri ve Asuriler olarak bilinmektedir.
412

 Diğer yandan 

Süryanilerin kendilerini Arami olarak tanımlayıp Arami yerine Süryani adını 

kullanmalarının sebebi ise inanç ile ilgilidir. Böylece Hıristiyanlığı kabul eden 

Aramiler “Süryani” adını kullanmaya baĢlayarak kendilerini putperest olan 

kardeĢlerinden ayırmıĢlardır.
413

 

Asur Ġmparatorluğu; 12 Ġbrani Kabilesi‟ni ortadan kaldıran, onun yerine 

kurulan Keldani Devleti (Yeni Babil) ise Yahuda Krallığı‟nı istila edip bu istilada 

Süleyman Mabedi/Tapınağı‟nı yıkan ve Yahudileri sürgüne gönderen devletti.
414

 

Ancak zamanla bu halk Persler ve Romalılar arasında süren uzun savaĢlar sonrasında 

iki imparatorluk arasında dağılmıĢtır.
415

 “Sâmî iktidarının son kalesi Yeni Babil 

(Kalde) Ġmparatorluğu Ġ.Ö. 538‟de yıkılıncaya kadar birbirlerine üstünlük kurmaya 

çalıĢan Asur, Babil ve Arâmîler, bu tarihten sonra yabancı güçlerin egemenliğini 

kabul etmek zorunda kalmıĢlardır. Bu durum akraba uygarlıklara sahip olan tüm bu 

halkları birbirine daha çok yakınlaĢtırmıĢtır. Hıristiyanlık, bu birleĢmeyi 

sağlamlaĢtıran bir unsur olarak ortaya çıkmıĢtır.”
416

 

Hıristiyanlığın Süryaniler arasındaki yayılma öyküsü ise yine Edessa kenti ve 

Kral Abgar Efsanesi‟ne dayanmaktadır. Bu öykü hem Süryani kilisesinin havarilere 

dayandırılması hem de Süryanilerin Arami halkına bağlı olduğunu gösterme 

açısından önem arz etmektedir.
417

 Nitekim Süryani kaynaklarına göre bu efsanede 

Kral Abgar‟ın Süryani olduğu kabul edilmektedir.
418

 Ayrıca iddia edilen mektubun 

dilinin Süyanice dilinde yazılmıĢ olması
419

 da bu iddiada ayrı bir önem arz 

etmektedir. 

Taday Edessa‟dan sonra Mezopotamya‟nın diğer topraklarına yönelir, 

öğrencileri Mari ve Aggay ile birlikte vaazlar verir. Pers topraklarında yaĢayan ve 

Ġsa‟ya inanan kiĢiler Keldani adını alır.
420
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Kral Abgar Efsanesi dıĢında Süryaniler arasında yeni inancın kabulü 

hakkında birkaç iddia da dikkat çekicidir. Ġlki Ġsa‟nın ününü duyan hastaların 

iyileĢmek için Ġsa‟ya gelenler arasında olmaları ve Ġsa tarafından 

iyileĢtirilmeleridir.
421

 Diğeri ise Ġsa‟nın göğe yükseliĢinden sonra Kutsal Ruh‟un 

havarilerin üzerine indiği Pentakost günü aralarından Anadolu‟dan da halkların 

bulunduğu yaklaĢık 3.000 kiĢi Petrus‟un vaazının ardından iman etmiĢtir ve bunların 

arasında Süryanilerin de olabileceği düĢünülmektedir.
422

 Bir diğer iddia ise 

Antakya‟da kurulan ve ilk kez Hıristiyan adını alan topluluğun Aramiler olduğu 

yönündedir.
423

  

Süryanilerin menĢei konusundaki açıklamalardan itibaren Ģu açıkça 

görülmektedir bu halk varlığını hem Eski AntlaĢma‟dan hem de Yeni AntlaĢma‟dan 

meĢru temellere dayandırmaktadır. Ayrıca Ġsa döneminden itibaren inancın sıkı 

takipçilerinden oldukları ve baĢta Petrus olmak üzere kendilerinin aynı zamanda 

Apostolik/Havarisel bir kilise topluluğu oldukları konusundaki savunmaları da bugün 

kurumsallaĢmıĢ olan yapının meĢru temellere dayandırılması açısından önemli bir 

gerekliliktir.  

“Suriye‟de ve Mezopotamya‟da, antik Asur ve Keldani ülkesinde 

Hıristiyanlığın geleceğine duyulan inancın temelleri, Edessa‟da Havarilerden ve 

Kudüs‟ten gelen gerçek inancın benimsenmesi ve eski Arami idollerinin ve Doğuyu 

fethetmekte olan baĢtan çıkarıcı Mani dininin reddiyle çok eskiden atılmıĢtı.”
424

 

Süryaniler, Ġsa zamanında onu tanımaya baĢlamıĢ, Pentakost günü Petrus‟un vaazını 

iĢitip iman etmiĢ, Antakya‟daki ilk topluğun çekirdeğini oluĢturmuĢ, Kralları ise 

Ġsa‟nın lütfunu almıĢtır böylece mutlak meĢruluk ispatlanmıĢtır.  

“Süryani Hıristiyanlığı Antiochea ve Urfa gibi Doğu dünyasının en büyük 

merkezlerinde, Yunan Hıristiyanlığı yine baĢta Antiochea ve Ġskenderiye olmak 

üzere, diğer Doğu Akdeniz kentlerinde Latin Hıristiyanlığı ise Ġtalya‟da Roma ve 

Afrika‟da Kartaca gibi büyük kentlerde ĢekillenmiĢtir.”
425

 Bu Ģekillenmenin 
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sonucunda ortaya çıkan ritler aynı mezhep içindeki farklılıklarla bugün de kendisini 

göstermektedir.  

 

2.2.4.3. Armenia Bölgesi 

 

Batıda Fırat Nehri‟nden doğuda Ġran Azerbaycan‟ına, kuzeyde Gökçe Göl ile 

Aras Vadisi‟nden güneyde Toroslar ve Urmiye Gölü‟nün güneyine kadar uzanan 

geniĢ bir coğrafyaya egemen olan Urartu
426

 egemenliğindeki topraklarda yaĢayan 

Armenialılar/Ermeniler, Urartuların tarih sahnesinden çekilmesinin ardından Pers 

egemenliğine, daha sonra da Seleukos/Selevkos hakimiyeti altında yaĢamıĢlardır. 

Ġ.Ö. 190-189 yıllarında Roma ve Selevkos arasındaki savaĢtan sonra Selevkosların 

Torosların güneyine çekilmesiyle bağımsızlığını ilan eden Armenialıların krallığı 

Ġ.Ö. 66‟da Roma egemenliğine girmiĢ ve vasal bir krallığa dönüĢmüĢtü.
427

 Burada 

Armenia bölgesine değinmemizin sebebi ise az önce bahsettiğimiz gibi Armenia 

bölgesinin en geniĢ sınırlarının batı kısmı bugün Anadolu toprakları içerisinde yer 

almasından dolayıdır. 

Bugün Ermeniler tarafından ilk ve en kutsal alan olarak Ermeni Kilisesi‟nin 

ana merkezi olarak kabul edilen Etchmiadzin/Eçmiyazin veya modern adıyla 

Vagharshapat‟tır.
428

 Modern Ermeni Kilisesi‟nin kurucusu ve ruhani lideri  

Aziz Grigor Lusavoriç vaaz çalıĢmalarıyla Ermenistan coğrafyasında Hıristiyanlığın 

yayılmasında öncü olmuĢ ve bunun sonucunda Ermeniler Hıristiyanlığı toplu olarak 

kabul etmiĢlerdir. Ancak diğer yandan onun havari Taday‟ın ve Bartalmay‟ın 

makamında oturduğu kabul edilmektedir.
429

 

Armenia‟nın Filistin‟e yakınlığından hareket edecek olursak Hıristiyanlığın 

Ermenistan‟da ilk öğrenciler zamanında yayılmıĢ olması muhtemeldir.
430

 Ancak bu 

konudaki bilgilerimiz yine Abgar rivayetine dayanmaktadır. H‟orenatsi “Abgar 

öldükten sonra Ermenistan Krallığı ikiye bölündü: oğlu Ananun Urfa‟da, yeğeni 
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Sanatruk ise Ermenistan‟da” kral olduğunu söyler. Taday bu sırada Ermenistan‟a 

gider ve derebeylerden korkarak dinini değiĢtiren Sanatruk tarafından ġavarĢan 

bölgesinde Artaz‟da kendisine inanan imanlılarla birlikte öldürülür.
431

  

Bölgedeki topluluğun ne derece yeni inancı benimsediğini her ne kadar 

bilmiyor olsak da bugün halk arasındaki yaygın inanıĢa göre Ermenistan‟ın 

Hıristiyanlığı kabulü havari Taday‟ın (Ġ.S. 43-66) bölgede yaĢadığı dönemde 

baĢlamıĢ ve ona Ġ.S. 60 yılında havari Bartalmay‟ın katılmasıyla devam etmiĢtir. 

Taday Ermeni kilisesinin ilk patriği olarak kabul edilir ve kilise bu nedenle kendisini 

Havarisel olarak adlandırır.
432

 

 

2.2.4.4. Cappadocia Bölgesi  

 

Strabon, Cappadocia/Kapadokya‟nn sınırlarını güneyde Kilikya 

Taurosları/Torosları, doğuda Armenia ve Kolkhis, kuzeyde Halys/Kızılırmak‟ın 

ağzına kadar Euksinos/Karadeniz ve batıda Paphlagonia‟lı kabileler, Phrygia, Galatia 

ve Kilikya olarak vermiĢtir.
433

 Cappadocia bugün daha çok daha  

Kayseri-Niğde-NevĢehir üçgeni arasındaki bölgeyi ifade ederken antikçağda 

bölgenin sınırları farklı hâkimiyetler altında sık sık değiĢikliğe uğramıĢtır.
434

 Pers 

hâkimiyeti döneminde (Ġ.Ö. 360) Cappadocia kuzey ve güney olarak ikiye bölünmüĢ; 

kuzeyine Pontos Capaadocia, güneyine ise Megale/Büyük Cappadocia adı 

verilmiĢtir.
435

 Daha sonra Büyük Ġskender‟in Anadolu‟ya girmesinden (Ġ.Ö. 334) 

sonra
436

 Macadenoia ve onun da ardından Selevkos hâkimiyetinde kalan bölge 

Selevkos döneminde bağımlı bir krallık olmuĢ.
437

 “Küçük Asia‟da Seleukoslar‟ın 

toprakları üzerinde hâkimiyet kuran Hellenistik Krallıklar arasındaki rekabet 
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herhangi birinin ötekiler üzerinde egemenlik kurmasına engel olmuĢtur. Bu durum 

Ģüphesiz dönemin hâkim gücü Roma‟nın iĢine yaramıĢtır”
438

 ve sonunda da 

Cappadocia Krallığı‟nın son Cappadocia kralı Arkhelaos Ġ.S. 17 yılında ölünce, 

ülkesi Roma tarafından ilhak edilerek sınırları ilerleyen zamanda sık sık 

değiĢtirilecek olan bir Roma eyaletine dönüĢtürülmüĢtür.
439

 

Cappadocia‟nın sık değiĢen sınırlarını bir kenara bırakıp bölgede 

Hıristiyanlığın yayılma sürecinden bahsedecek olursak ilk olarak Ġsa‟nın göğe 

yükseliĢinden sonra Kutsal Ruh‟un havarilerin üzerine indiği Pentakost günü 

Petrus‟un vaazını dinleyenlerin arasında Cappadocia‟dan gelenlerin de 

sayılmasıdır.
440

 Dolayısıyla Cappadocia bölgesinde yaĢayan Yahudilerin Ġsa‟nın 

mesajını kabul etmesiyle erken dönemde bir topluluğun oluĢmasını sağlamıĢtır.
441

 Bu 

da bize Hıristiyanlığın en az I. yüzyılda Cappadocia‟da yayılmaya baĢladığını 

göstermektedir.
442

 

Diğer yandan Eusebios, Petrus‟un vaaz ettiği bölgeler arasında Cappadocia‟yı 

da saymaktadır.
443

 Ancak elimizdeki bu bilgi sadece Eusebios‟a dayalıdır ve 

Petrus‟un bu bölgedeki faaliyetleri hakkında baĢka bir bilgi mevcut değildir. Ayrıca 

Petrus‟un I. Mektubu‟nda kullandığı “Mesih Ġsa'nın elçisi olan ben Petrus'tan, 

Pontus, Galatya, Kapadokya, Asia ili ve Bitinya'ya dağılmıĢ ve buralarda yabancı 

olarak yaĢayan seçilmiĢlere selam!”
444

 ifadesinden de tüm bu topluluğu Petrus‟un 

kurduğuna dair bir delil oluĢturmak pek de mümkün olmasa da burada bir topluğun 

var olduğunu görmemiz açısından önemlidir. 

Bir diğer iddia ise bu topluluğu Pavlus‟un kurmuĢ olabileceğidir
445

 ki  

Yeni AntlaĢma‟da Pavlus‟un gerçekleĢtirmiĢ olduğu misyon yolculukları bazen ince 

detaylara kadar yer verilmiĢken ve Cappadocia‟ya komĢu diğer bölgelerde misyon 

faaliyetleri yürütülmüĢken Cappadocia hakkında hiçbir bilgi mevcut değildir.
446
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Ġleride bahsedeceğimiz Basilius ve Gregorius gibi Cappadocialı Kilise 

Babaları aslında inancın burada nasılda sağlam Ģekilde kök saldığının önemli 

kanıtlarından sayılabilir. Ayrıca bölge Roma‟nın Hıristiyanlara uyguladığı zulüm 

çağında gerçek anlamda önemli bir yer haline gelecektir. 

 

2.2.4.5. Bithynia ve Pontus Bölgesi 

 

Bithynia doğuda Paphlagonia, güneyde Phrigia ve Galatia, batıda Mysia ile 

doğal bir sınır olan Pontos Euksinos ile çevrili olan bölgedir.
447

 Strabona‟a göre 

bölge adını Thraklar‟dan almıĢtır.
448

 Pontos ise daha önce bahsettiğimiz gibi kuzey 

ve güney olarak ikiye ayrılmıĢ olan Cappadocia‟nın kuzey kısmına verilen addır. 

Aslında Pontos Cappadocia Ģeklinde adlandırılan bölge Stabon‟un verdiği bilgilere 

göre bölgeyi ele geçiren Macadonialılar tarafından doğrudan Pontos olarak 

adlandırılmıĢtır.
449

 Yine onun verdiği bilgilere göre Bithynia ve Pontos arasında 

Paplagonia bulunmaktadır.
450

 

Hem Bithynia Krallığı‟nın hem de Pontos Krallığı‟nın kuruluĢu Ġ.Ö. 4. 

yüzyılın son çeyreğine denk gelmektedir. Nikomedia/Ġzmit merkezli Bithynia ile 

Sinope/Sinop merkezli iki krallık arasında Roma‟nın da müdahalesiyle karĢılıklı 

iĢgal giriĢimleri olmuĢsa da Roma‟nın gücü altında ezilen Bithynia‟nın Roma‟ya 

bağlanması daha kısa sürmüĢtür.
451

 “Ġ.Ö. 75 (ya da 74) yılında ölen Bithynia kralı  

IV. Nikomedes'in tıpkı III. Attalos'un yaptığı gibi, ölmeden önce hazırlamıĢ olduğu 

bir vasiyetle krallığının varisi olarak Roma'yı tayin etmesi üzerine ortaya çıkan 

meĢruiyet zemininden hareketle Bithynia Eyaleti” kurulmuĢtur.
452

 Pontos Krallığı 

verdiği uzun mücadelenin sonunda daha fazla direnemedi ve Roma tarafından 

ortadan kaldırılarak ülkenin batı toprakları Bithyinia topraklarına dâhil edilerek  

Ġ.Ö. 63 yılında Bithynia et Pontus Eyaleti kuruldu.
453
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Hıristiyanlığın bölgeye geliĢinden önce yine ilk olarak Pentakost günü 

Petrus‟un vaazını dinleyenler ve iman edenler arasında Pontos bölgesinden gelenler 

de sayılmaktadır.
454

 Pontus ile ilgili bir baĢka bilgi ise Pavlus‟un muhtemelen  

Ġ.S. 50-52 yılları arasında gerçekleĢtirdiği ikinci misyon yolculuğunda geçmektedir. 

Pavlus Korinthos‟a vardığında Roma Ġmparatoru Claudius‟un emriyle baĢkent 

Roma‟dan ayrılan Yahudilerden olan Pontus doğumlu Akvila adında bir Yahudi ve 

karısı Priskila ile tanıĢır. Onlar baĢkentten Korintos‟a yeni gelmiĢti ve çadırcılık iĢi 

ile uğraĢıyordu. Pavlus da onlarla birlikte bir süre çalıĢmıĢ ve muhtemelen de bu süre 

içerisinde onları yeni inanç konusunda eğitmiĢtir. Nitekim Pavlus, dönüĢ 

yolculuğunda onları Efes‟te inancı yaymaları için bırakmıĢ ve çift de yeni inancın 

yayılması için misyon faaliyetlerine baĢlamıĢtır.
455

 

Pavlus gerçekleĢtirdiği ikinci misyon yolculuğunda (Ġ.S. 50-52) Galatya‟dan 

sonra Mysia sınırına gelerek Bithynia‟ya geçmek istemiĢ ancak daha önce de 

açıkladığımız gibi bu mümkün olmamıĢtır.
456

 Bu da bize bölgedeki inancın Pavlus 

tarafından yayılmadığının en açık göstergesidir. 

Diğer yandan daha önce de bahsettiğimiz gibi Petrus‟un I. Mektubu‟nda 

kullandığı “Mesih Ġsa'nın elçisi olan ben Petrus'tan, Pontus, Galatya, Kapadokya, 

Asia ili ve Bitinya'ya dağılmıĢ ve buralarda yabancı olarak yaĢayan seçilmiĢlere 

selam!”
457

  ifadesinden de tüm bu topluluğu Petrus‟un kurduğuna dair bir delil 

oluĢturmak pek de mümkün olmasa da yine burada topluluğun var olduğunu 

görebilmemiz açısından değerlidir. 
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

ROMA ĠDARESĠ ALTINDA HIRĠSTĠYANLAR 

 

Ġ.S. I. yüzyılın baĢlarında Hıristiyanlar ve Hıristiyanlık imparatorluk için çok 

ciddi bir tehdit olarak algılanmıyor, gizli bir topluluğun üyeleri olarak 

görülüyorlardı. Ancak kendi inançları dıĢında kalan dinsel festivallerden ve Roma 

ordusuna hizmet etmekten kaçınmaları onları Ģüpheli bireyler haline getirmekle 

birlikte yüzyılın sonuna doğru siyasi bölücü oldukları görüĢü benimsenmiĢti.
458

 

Bunun en büyük nedeni de Ġ.S. 64 yılında Ġmparator Neron‟un Hıristiyanları düĢman 

bir grup olarak adlandırması olacaktır.
459

 Ġ.S. 54-68 yılları arasında hüküm süren 

Neron‟a kadar sırasıyla Ġ.Ö. 27 - Ġ.S. 14 yılları arasında Augustus, Ġ.S. 14-37 yılları 

arasında Tiberius, Ġ.S. 37-41 yılları arasında Caligula, Ġ.S. 41-54 yılları arasında 

Claudius Roma‟nın Ġmparatorluk Dönemi imparatorlarıdır.
460

 Nitekim bu 

sıralamadan da anlayacağımız üzere Ġsa, Ġmparator Augustus zamanında dünyaya 

gelmiĢ ve Ġmparator Tiberius‟un saltanatının son yıllarında çarmıha gerilerek 

öldürülmüĢtü. 

 

3.1. TUTUKLAMALAR VE ĠNFAZLAR 

 

Neron‟un hükümdarlığı zamanında Ġ.S. 64 yılında Roma‟nın büyük bir 

kısmını yakıp küle çevirecek olan yangın çıkmıĢtı.
461

  Bu sırada Antium‟da olan 

Neron derhal kente gelmiĢ ve yangının söndürülmesi için büyük çaba harcamıĢ, 

ancak yangın bir haftadan fazla sürmüĢ ve kent büyük zarar görmüĢtü. ġimdi de halk 

arasında bu yangını çıkaranın Neron‟un kendisi olduğu söylentileri dolaĢmaya 

baĢlamıĢtı. Söylentilere göre Neron kendisine yaptıracağı meĢhur Altın Ev‟e yer 

açmak için bu yangını çıkarmıĢtı.
462

 O dönemde yaĢamıĢ Romalı tarihçi Tacitus‟un 

anlattıklarına göre Neron bu dedikodulara son vermek için Hıristiyanları suçlamıĢtı. 
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Onlar adını Pontius Pilatus tarafından idam edilen Christus (Ġsa)‟tan alıyordu ve halk 

onlardan nefret ediyordu. Bu nedenle de Neron onları ya vahĢi hayvanlara atıp ya da 

çarmıha gerip gece olduğunda ateĢe vererek öldürüyordu.
463

 Sadece Roma‟da değil 

Ġskenderiye‟deki ve Antakya‟daki Hıristiyanlar da bu zulümden etkilenmiĢti.
464

 

Geleneğe göre Pavlus‟un ve Petrus‟un da bu dönemde öldürüldüğü kabul 

edilmektedir.
465

 

 

3.1.1. Pavlus’un Tutuklanması 

 

Pavlus son misyon yolculuğundan sonra Kudüs‟e vardığında etrafındakiler 

onu kendisi hakkında çıkan söylentiler konusunda uyarmıĢtı. Yahudiler Pavlus 

hakkında bilgi toplamıĢlardı ve onu insanları Kutsal Yasa‟dan uzaklaĢtırmakla 

suçluyorlardı. Bu nedenle Pavlus‟un Kutsal Yasa‟ya olan bağlılığını göstermek için 

dört kiĢinin adak görevini ona verdiler. Fakat Pavlus‟u Tapınakta gören Asia ilinden 

bazı Yahudiler büyük bir öfkeye kapıldılar ve onu tapınaktan dıĢarı sürüklediler. 

Büyük bir kargaĢa çıkmıĢtı ve Yahudiler Pavlus‟u öldürmek istiyorlardı.  Ancak 

halkın neden olduğu bu gürültü Antonia Kalesi‟ndeki Roma taburunun komutanı 

Klavdius Lisias‟ı harekete geçirdi ve Lisias kalabalığın bulunduğu yere gelerek 

Pavlus‟u tutukladı, onun kaleye gönderilmesi emrini verdi. Pavlus bu sırada 

komutandan izin isteyip Yahudilere onların dili olan Ġbranice son kez çağrıda 

bulundu.
466

 Yahudilerin ona neden bu kadar öfkeli olduğunu anlamak isteyen 

komutan, Pavlus‟u kırbaçlatarak sorguya çekilmesi emrini verdi; fakat Pavlus‟un tam 

kırbaçlanacağı esnada orada bulunan yüzbaĢıya “Mahkemesi yapılmamıĢ bir Roma 

vatandaĢını kamçılamanız yasaya uygun mudur?” demesi üzerine komutan onu 

kırbaçlayamamıĢtı.
467

 Çünkü “Roma'da özgür insan, normal koĢullarda, zorla itiraf 

ettirmek amacıyla iĢkenceye maruz kalmazdı.”
468

 

Yahudiler Pavlus‟u bir suikastla öldürmek için tutuĢuyorlardı; fakat onların 

bu planını Pavlus‟un yeğeni bozmuĢtu. O bu haberi önce Pavlus‟a daha sonra da 

                                                 
463

 Tacitus, Annals, XV.44. 
464

 Atiya, ss. 192-193. 
465

 Brent, s. 33. 
466

 Elçilerin ĠĢleri 21: 17-40. 
467

 Elçilerin ĠĢleri 22:23-29. 
468

 Scott, s. 62. 



61 

 

komutana anlatınca komutan bir mektup yazıp Pavlus‟u Sezariye‟deki Vali Felix‟e 

gönderdi. Mektubu okuyan vali Pavlus‟un Kilikya‟dan olduğunu öğrenince onu 

suçlayanlar gelinceye kadar Hirodes‟in sarayında gözaltında tutulması emrini 

verdi.
469

 Yahudilerin iddialarını dinleyen Felix, Elçilerin ĠĢleri Kitabı‟nda  

anlattığına göre Yahudilere yaranmak için kendi görev süresi dolana kadar iki yıl 

Pavlus‟un tutuklu kalmasını sağladı.
470

 Bu muhtemelen Ġ.S. 58-60 yılları arasına 

denk geliyordu.
471

 

Felix‟ten sonra gelen Festus‟un valiliği döneminde Pavlus kendisini  

Hirodes Agripa‟a ve Festus‟un önünde savunan Pavlus, Sezar tarafından yargılanmak 

istiyordu.
472

 Davasını imparatora götürmek ise her Roma vatandaĢının hakkıydı ve 

Pavlus baĢvurmuĢ olduğu bu en yüksek yargı makamında davayı kazanması hâlinde 

Hristiyanlığın kabul görmesini sağlayabilirdi.
473

 

Ġ.S. 60 yılında Roma‟ya gönderilmek üzere yola çıkan Pavlus‟un yaĢanan bir 

dizi olaydan sonra Ġ.S. 61 yılının ilkbaharında Roma‟ya vardığı tahmin 

edilmektedir.
474

 Elçilerin ĠĢleri Kitabı‟nın son cümleleri Pavlus‟un Roma‟daki 

misyonu ile biter; “Pavlus tam iki yıl kendi kiraladığı evde kaldı ve ziyaretine gelen 

herkesi kabul etti. Hiçbir engelle karĢılaĢmadan Tanrı‟nın Egemenliği‟ni tam bir 

cesaretle duyuruyor, Rab Ġsa Mesih‟le ilgili gerçekleri öğretiyordu.”
475

 Ġddialara göre 

Roma‟ya getirilen Pavlus‟un burada bir asker gözetiminde yalnız baĢına kalmasına 

karar verilir. Pavlus kendisine gelen misafirleri kabul edebildiği gibi buradayken 

Filipililer, Efesliler, Koloseliler ve Filimon mektuplarını yazmıĢtır.
476

 

 

3.1.2. Petrus’un ve Pavlus’un Ölümü 

 

Petrus çeĢitli yerlere gitmiĢ olsa da çoğunlukla Kudüs‟te kalmıĢtır. Kral 

Herodes‟in bazı Hıristiyan önderlerini tutuklattığı sırada Petrus da tutuklanmıĢ; fakat 

hapishaneden kaçmayı baĢarmıĢtır. Ancak Petrus‟un hapishaneden kaçtıktan sonra 
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neler yaptığı konusunda bilgilerimiz kısıtlı olmakla birlikte onun Roma‟da 

bulunduğunu ispatlayacak tarihsel bir belge mevcut değildir ve bu nedenle de konu 

hakkında farklı yaklaĢımlar vardır.
477

  Geleneksel Hıristiyan düĢüncesi ise Ġsa‟nın 

yükseliĢinden sonra cemaatin liderliğini üstlenen Petrus‟un yirmi beĢ yıl kadar 

Roma‟da yaĢamıĢ olduğunu iddia eder.
478

 

ÇalıĢmamızın ilgili bölümlerinde yeri geldiğince Petrus‟un cemaat ya da 

kilise için ne kadar önemli biri olduğundan bahsetmeye çalıĢtık. Petrus emanet edilen 

kilisenin baĢıdır ve onun yetkisi Ġsa‟dan gelmektedir. Ġsa öğrencilerine kendisinin 

kim olduğunu sorduğunda onun kim olduğunu bilen tek kiĢi Petrus olmuĢtu; “Sen, 

yaĢayan Tanrı'nın Oğlu Mesih'sin.” Ġsa da Petrus‟a “Ne mutlu sana, Yunus oğlu 

Simun... Bu sırrı sana açan insan değil, göklerdeki Babamdır. Ben de sana Ģunu 

söyleyeyim, sen Petrus‟sun ve ben topluluğumu bu kayanın üzerine kuracağım. 

Ölüler diyarının kapıları ona karĢı direnemeyecek. Göklerin Egemenliğinin 

anahtarlarını sana vereceğim. Yeryüzünde bağlayacağın her Ģey göklerde de 

bağlanmıĢ olacak; yeryüzünde çözeceğin her Ģey göklerde de çözülmüĢ olacak.” 

karĢılığını vermiĢti.
479

 Petrus daha önce asla yapmam dediği Ģeyi yapmıĢ Ġsa‟yı üç 

kez reddetmiĢti.
480

 DiriliĢin ardından ise Ġsa, Petrus‟a “beni seviyor musun?” diye 

sormuĢ, Petrus da her defasında “seviyorum” cevabını vermiĢtir. Ġsa bu cevaplara 

karĢılık da koyunlarını gütme ve otlatma görevini Petrus‟a vermiĢtir.
481

 Grekçe 

metinde Ġsa‟nın ilk iki sorusunda “sevgi” kelimesi olarak “Agape - ἀγάπη”, 

üçüncüsünde ise “Philia - υιλία” kullanmıĢ, Petrus ise her defasında “Philia - υιλία” 

olarak karĢılık vermiĢtir. Yaptığımız araĢtırmalara göre çözülememiĢ bir teolojik 

anlam ifade etse de en basit anlamda Petrus bir kez daha denenmiĢtir ve daha önce de 

bahsettiğimiz gibi önemli bir teolojik kavram olan “çoban” olma yetkisini ona 

vermiĢtir. 

Petrus‟un Roma‟daki faaliyetleri hakkında her ne kadar sınırlı bilgimiz olsa 

da onun Pavlus ile birlikte Ġmparator Neron zamanında yaklaĢık olarak Ġ.S. 64-68 
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yılları arasında öldürüldüğü kabul edilmektedir.
482

 Eusebios da Petrus‟un Neron 

döneminde çarmıha gerilerek öldürüldüğünü anlatmaktadır.
483

 Belki de Petrus‟un 

çarmıha gerilerek öldürülmesini anlatan en etkileyici öykü apokrif bir metin olan 

muhtemelen Ġ.S. 190 yılında Suriye veya Filistin‟de yazılan Petrus‟un ĠĢleri adlı 

apokrif kitapta geçmektedir. Bu anlatıya göre Petrus Roma‟dan kaçarken Ġsa‟yı görür 

ve ona “Domine, quo vadis?” yani “Efendim, nereye gidiyorsunuz?” der ve Ġsa da 

ona “Roma‟ya çarmıha gerilmek için gidiyorum.” der ve Petrus kendine gelerek 

Roma‟ya gider ve baĢ aĢağı çarmıha gerilir.
484

 Bu metin her ne kadar apokrif bir 

metin olsa da en azından Petrus‟un Roma‟da öldürülmüĢ olduğu konusunda bize bir 

delil oluĢturmaktadır. 

Ġ.S. 4. yüzyılda yaĢamıĢ olan Romalı tarihçi Eutropius göre Neron, dayısı 

Caligula‟ya benzeyen, zevk düĢkünü ve savurgan biridir. Eutropius‟un anlattıklarına 

göre Neron parfüm kokulu sularda yıkanıp altın ağlarla balık tutuyor, bir kithara 

çalgıcısı gibi giyinip dans ediyor ve Ģarkılar söyleyip kendisini küçük düĢürüyordu. 

Ayrıca kardeĢi, karısı ve annesi gibi yakın akrabalarını öldürttüğü gibi çok sayıda 

devlet görevlisini de öldürtmüĢ, Roma‟yı izlemek için ateĢe vermiĢ ve bütün 

Roma‟nın nefretini kazanarak düĢman ilan edilmiĢ biriydi.
485

 Senatonun da Neron‟u 

vatan haini ilan etmesi üzerine umutlarını yitiren Neron, Ġ.S. 68 yılının Haziran 

ayında, otuz yaĢındayken boğazını keserek intihar etmiĢ, böylece Iulius-Claudius 

sülalesinin iktidarı da son bulmuĢtur.
486

  

 

3.1.3. Erken Hıristiyan “ġehitleri” 

 

Ġmparator Neron döneminde Anadolu topluluklarından Ģehit edilenler; 

Pavlus‟un öğrencilerinden Akvila ve karısı Priskila Efes‟te, Colossae‟daki kilisenin 

yöneticilerinden Philemon ile karısı Apphia ve oğlu episkopos Archippus‟tur.
487
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Neron‟nun ölümünden sonra kısa bir imparatorluk mücadelesinin ardından 

Roma tahtına Ġ.S. 69 yılında Vespasianus çıktı ve sırasıyla oğulları Titus ve 

Domitianus‟un da imparatorluk yaptığı dönem Roma‟da Flavius Hanedanı Dönemi 

olarak adlandırıldı.
488

 

Bu sırada Kudüs‟te devam etmekte olan Yahudi isyanı vardı. Neron‟un 

güvenini kazanarak Ġ.S. 64 yılında Yahuda bölgesine vali olarak gönderilen  

Gessius Florus‟un Tapınak hazinesinden para istemesi Ġ.S. 66 yılında baĢlayan 

isyanın görünen sebebi olurken, Zelotların bu durumdan faydalanmayı istemesi 

isyanın asıl sebebidir. Ayrıca Florus‟un sert tutum ve davranıĢları da isyanın diğer 

nedenleri arasındaydı.
489

 Vespasianus‟un oğlu Titus, Ġ.S. 70 yılının Ekim ayında 

Kudüs‟ü ele geçirerek Yahuda‟daki ayaklanmayı çok sayıda Yahudi öldürerek kanlı 

bir Ģekilde bastırmıĢ,
490

  bu sırada Tapınak da harabeye dönmüĢtü.
491

 O dönemde 

yaĢamıĢ olan tarihçi Josephus‟ta Ģehrin ve Tapınak‟ın Titus tarafından ele 

geçirildiğini doğrulamaktadır.
492

   

Byzantium (Ġstanbul) Ģehrinin ilk episkoposu kabul edilen ve Karadeniz‟in 

kuzey kıyılarında misyon faaliyetlerinde bulunduğuna inanılan Petrus‟un kardeĢi 

havari Andreas‟ın ölüm tarihi bu döneme denk gelmektedir. Onun Ġ.S. 69 yılında 

Patras‟da “X” Ģeklindeki haça gerilerek Ģehit edildiği kabul edilmektedir.
493

 

Vespasianus‟un ölümünün ardından taht varisi olan oğlu Titus Ġ.S. 79 yılında 

Roma imparatoru oldu.
494

 Bu dönemde Hierapolis‟de bulunan Philippus çarmıha 

gerilerek Ģehit edilmiĢti.
495

  

Neron‟dan sonraki ikinci büyük baskı dönemi Domitianus döneminde 

olmuĢtur.  Domitianus, Titus‟un ölümü üzerine Roma‟ya gelmiĢ ve Ġ.S. 81 yılında 

imparator ilan edilmiĢti.
496

 Kilise geleneğine göre bu dönemde Efes‟te bulunan 

Yuhanna, Patmos Adası‟na sürgün edilmiĢti.
497

 Bu dönemde doğrudan sistematik bir 
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Hıristiyan karĢıtı kampanya olmasa da Anadolu‟daki Roma yetkilileri onları iĢkence 

ve öldürme yetkisine sahipti.
498

 Bu dönemde sadece Hıristiyanlar değil putperestliği 

reddeden Yahudiler de imparatorluğun hedef tahtasındaydı.
499

 

HoĢgörülü Ġmparator Nerva, Ġ.S. 96-98 yılları arasındaki görevi boyunca 

Hıristiyanlara dokunmamıĢ, hatta onlara karĢı yapılan bazı suçlamaları 

yasaklamıĢtı.
500

  Ayrıca Eusebios‟un anlattığına göre bu dönemde sürgündeki 

Yuhanna‟nın Efes‟e dönmesine izin verilmiĢti.
501

 YaĢlı imparator ölünce de geride 

varis olarak bıraktığı Traianus imparator oldu.
502

 

ġehit edildikleri yıl tam olarak bilinmemekle birlikte Anadolu‟da; Pavlus 

tarafından Colossae‟deki topluluğa gönderilen Efes episkoposu Onesimus‟un baĢı 

kesilerek, Perge‟nin ilk episkoposu olarak kabul edilen Antipas‟ın yakılarak  

I. yüzyılda Ģehit edildikleri kabul edilmektedir. Yine bu yüzyılda Pavlus ile birlikte 

misyon yolculuğuna katılan ve Pavlus‟un ona iki ayrı mektup yazdığı Efes 

episkoposu Timoteos da Ģehitler arasında kabul edilmektedir.
503

 

I. yüzyılda olduğu gibi II. yüzyılda da Hıristiyanlık “religio illicita” yani 

“yasak din” olarak kabul ediliyordu. Hıristiyanlar resmi olarak izin verilmemiĢ 

yasadıĢı bir dine inandıkları için de baskıya uğruyorlardı.
504

  Ġmparatorluğun üst 

tabaka halkı ise dinsel akımlara karĢı septik bir yaklaĢım sergilerken diğer taraftan da 

inanç olarak imparator tarafından tanınan tanrılara yönelmiĢlerdi.
505

 

Ġmparatorluğu en geniĢ sınırlarına ulaĢtıran Traianus güçlü ve sert bir 

imparatordu. Bu dönemde de yaĢanan zulüm dalgası Hıristiyanları huzursuzluk 

içinde bırakmıĢtı. Bu dönemde Ġsa‟nın akrabası olan Kudüs episkoposu Simon haça 

gerilmiĢtir.
506

  Yine bu dönemde Antakya episkoposu Ignatius imparator tarafından 

sorguya çekilmiĢ ve Roma‟daki arenada 87.000 seyircinin gözleri önünde vahĢi 

hayvanlara parçalatılarak öldürülmüĢtür.
507

  YaklaĢık olarak Ġ.S. 107-108 yılları 
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arasında öldürülen Ignatius‟un cesedinin arta kalanlarının da Antakya‟ya 

gönderildiğinden bahsedilmektedir.
508

 Yine bu dönemde Ģehit edilenler arasında 

Sinope/Sinop episkoposu Phocas da sayılmaktadır.
509

 

Ayrıca bu dönemde “Ġmparatora duyulan saygıyı Roma tanrılarına duyulan 

saygıyla özdeĢleĢtirmiĢ ve hükümdarlığı döneminde inĢa edilen Jüpiter tapınakları 

aynı zamanda imparatora adanmıĢ tapınaklar olarak görülmeye baĢlandı.”
510

 

Bu dönemde Genç Plinius, Traianus tarafından Bithynia-Pontus valiliğine 

getirilmiĢti.
511

  Plinius‟un imparatora yazmıĢ olduğu mektuplar dönemin sosyal, 

ekonomik ve siyasal yapısı hakkında önemli bilgiler vermektedir.
512

  Ayrıca bu 

mektuplaĢma Traianus‟un en küçük ayrıntıya bile ne kadar değer verdiğini 

göstermektedir.
513

 

Plinius imparatora yazdığı mektupta ne yapacağını bilmediğini söylüyor ve 

“…onlara Hıristiyan olup olmadıklarını sordum. Ġtiraf ettiklerinde ölüm cezasıyla 

gözünü korkutarak ikinci ve üçüncü kez yine sordum, direndiklerinde cezanın yerine 

getirilmesini emrettim…” derken bir yandan da vakaların arttığını anlatıyor. 

Mektubunda bu insanların zararsız olduğundan bahsederken Ġsa‟ya olan bağlılığını 

kesin kararlılıkla sürdürenler için ne yapması gerektiğini danıĢıyor.
514

 Ġmparator ise 

karĢılık olarak “…sana ihbar edilen Hıristiyanların davalarını incelerken yapman 

gerekeni yaptın. Öte yandan, davalarda standart bir genel kural belirlemek mümkün 

değildir. Hıristiyanlar aranıp toplanmamalıdır; ihbar edilir ve suçlanırlarsa, Hıristiyan 

olduğunu inkâr eden ve tanrılarımıza tapınarak bunu açıkça belli eden kimse,  

geçmiĢte ne kadar kuĢkulu biri olursa olsun, piĢmanlığın ödülü karĢılığında 

bağıĢlanacak Ģekilde cezalandırılmalıdır. Buna karĢılık, hazırlayanın adını vermediği 

ihbarnameler, herhangi bir suçlamada dikkate alınmamalıdır…” cevabını veriyor.
515

 

“Plinius ve Traianus, eyaletin diğer tüm sorunlarında oldukça yumuĢak bir tavır 

sergilerken Hristiyanlık meselesinde idam dâhil çeĢitli cezalara baĢvurmuĢlardır. 

Ancak Plinius bu durumu, kiĢilerin devlet otoritesine karĢı gelmelerinin doğal bir 
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sonucu olarak yorumlamıĢ ve Trainus da onun bu tutumunu onaylamıĢtır.”
516

 

Eusebios da bu mektuplaĢmadan bahsederken bu dönemde Hıristiyanlara büyük 

iĢkenceler yapıldığından bahsetmektedir.
517

 Diğer yandan Ģu da bir gerçekti ki 

Hıristiyan karĢıtı bütün önlemler kamuoyunun da düĢmanlığından da cesaret 

almaktaydı.
518

 

Traianus‟tan sonra baĢa geçen Hadrianus, Ġ.S. 117-138 yılları arasındaki 

imparatorluğu boyunca Ģahsi olarak Hıristiyanlara iyi davranmıĢ ve onları 

kıĢkırtılmıĢ halktan korumak için önlemler almaya çalıĢmıĢ; fakat Hıristiyanların 

hukukî durumları değiĢmemiĢti.
519

 Öte yandan Hadrianus‟un Judaizme karĢı 

duyduğu sempati bir süre sonra -muhtemelen çevresindekilerin de etkisiyle- 

düĢmanlığa dönüĢmüĢtü. Ona göre sünnet, cezası ölüm olan bir tür kendi kendini 

sakatlamaktan baĢka bir Ģey değildi.
520

  Haham Akiba ve genç lider Bar-Kohba 

önderliğindeki Yahudiler de Hadrianus‟un sünnet konusundaki sınırlamaları bahane 

ederek Ġ.S. 132 yılında bir isyan baĢlatmıĢlardı. Yahudilerin Roma birliklerine karĢı 

ilk anda elde ettikleri bazı galibiyetler onların kesin zafere inanmaya baĢlamasına 

neden olmuĢtu.
521

  Ancak Filistin Hıristiyanları bu isyana katılmamıĢ, bu nedenle de 

Yahudilerin gaddar zulmüne maruz kalmıĢlardı.
522

  Ġ.S. 135 yılında bu isyan çok 

kanlı bir Ģekilde bastırıldı, Bar-Kochba ve Akiba öldürüldü. Romalılar 70 yılındaki 

katliamı geride bırakacak bir kıyıma giriĢtiler ve sağ kalan Yahudilerin Filistin‟den 

sürülerek Kudüs‟e girmeleri yasaklandı.
523

 Ayrıca Hadrianus, Titus döneminde 

harabeye dönen Tapınak‟ı yıktırmıĢ geriye sadece Batı Duvarı kalmıĢtı.
524

  

Ġ.S. 138-161 yılları arasında imparatorluk yapan Antonius Pius da 

Hadrianus‟un yolundan gitmiĢ, Ģahsi olarak Hıristiyanlara iyi davranmıĢ olmasına 

rağmen bu dönemde Polykarpos Ģehit edilmiĢtir.
525
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Bu sıralarda Yahudilerin Kudüs‟ten atılması Hıristiyanlara Kudüs‟te daha 

rahat hareket etme imkânı sağlamıĢtı, fakat bu sırada kiliseler arasında Paskalya 

(Easter) tarihi ile ilgili bir anlaĢmazlık yaĢanıyordu.
526

 II. yüzyılda Asia‟daki 

kiliselerin Ġsa‟nın çarmıhını ve diriliĢini andıkları Paskalya günü Yahudilerin Fısıh 

Bayramı ile aynı güne denk geliyordu. Fakat kimileri ise en uygun günün Pazar 

olduğunu savunuyor ve diğerlerini YahudileĢmekle suçluyorlardı.
527

  Bu yüzyıldaki 

Yahudilikten kopma mücadelesinin nedeni kendini Hıristiyan olarak tanımlayan; 

fakat Yahudi geleneğini devam ettiren Hıristiyan gruplardı. Yani Ģimdiki mücadele 

Yahudilere karĢı değil Yahudi geleneği yanlılarına karĢı veriliyordu.
528

  Zamanla 

aĢılan bu sorun Pazar gününün Paskalya olarak kutlanmasıyla standart hâline 

geldi.
529

  Hıristiyanlar Ġ.S. V. yüzyıla kadar da Ġsa‟nın ölümünü ve diriliĢini ilk 

kilisenin en büyük Ģöleni olan tek bir Paskalya‟da andılar.
530

  Ġ.S. 189-198 yılları 

arasında görev yapan ve kilisenin resmî dilini Yunancadan Latince‟ye çeviren Afrika 

kökenli Papa I. Victor, muhtemelen Ġ.S. 190 yılında bu tarihi kesin olarak 

değiĢtirmiĢtir. Bu da papalığın Batı otoritesinin ayrı bir göstergesidir.
531

 

YaklaĢık olarak Ġ.S. 69 yılında doğan Polykarpos, Anadolu‟daki Yedi 

Kilise‟den biri olan Smyrna (Ġzmir) Kilisesi‟nin episkoposuydu.
532

  Ayrıca elçi 

Yuhanna‟nın öğrencilerinden, Ignatius‟un ise arkadaĢlarından biriydi.
533

  Hatta 

Ignatius tutuklu hâlde Roma‟ya götürülürken onu Smyrna‟da karĢılamıĢtı.
534

  

Anlatılanlara göre onun önemli mucizeleri vardı. Örneğin bir keresinde kentteki 

komutanın hizmetkârını iyileĢtirmiĢti. Bundan sonra da komutanın dileğiyle 

söndürülemeyen bir yangını dua ederek söndürmüĢ, kuraklık döneminde dua edip 

yağmurun yağmasını sağlamıĢ, bir keresinde de sel felaketini önlemiĢti.
535
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Ayrıca Polykarpos ölümünden birkaç yıl önce Paskalya tartıĢmalarını 

yatıĢtırmak için Asia‟daki kiliselerin temsilcisi olarak Roma‟ya gitmiĢ ve Papa 

Anicetus (155-166) ile görüĢmüĢtü.
536

 Bu görüĢmeden sonra Smyrna‟ya dönmüĢ; 

ancak burada kısa bir süre sonra “Asia Ġli Kentleri Birliği ġenlikleri” baĢlamıĢtı. 

ġenlikler o kadar abartılıydı ki imparatora olan bağlılık ve övgü ona tapım ile 

gösterilmeye çalıĢılıyordu. Böylelikle buna yanaĢmayan Hıristiyanların da 

toplanması için bir fırsat doğmuĢtu.
537

  

Eusebios‟un anlattıklarına göre kısa bir süre sonra tutuklanan yaĢlı Polycarp 

sorgu için stadyumdaki valiye götürüldü. Vali ondan Hıristiyanlığı reddetmesini 

istiyordu ve onu önce vahĢi hayvanların önüne atmakla daha sonra da yakmakla 

tehdit ediyordu. Ancak o her Ģeye rağmen inancını savunmaya devam ediyordu. 

Sonunda yaĢlı Polycarp‟ı diri diri yakmaya baĢlamıĢlar ve aynı zamanda mızrakla da 

vücudunu deĢmiĢlerdi. Onunla birlikte Philadelphia‟dan getirilen Hıristiyanlar dâhil 

on bir kiĢi o gün Ģehit edilmiĢti.
538

 Polycarp‟ın hayatını kaleme alan ve muhtemelen 

Ġ.S. III-IV. yüzyıl civarında yaĢadığı kabul edilen Pionius da Polycarp‟ın Ģehit 

ediliĢini Esusebios gibi benzer bilgiler anlatır.
539

 Ġ.S. 155 yılının ġubat ayının 23‟ü 

onun Ģehit edildiği tarih olarak kabul edilir.
540

  

BaĢka bir zulüm dönemi de Ġ.S. 161-180 yılları arasında imparatorluk yapan 

Marcus Aurelius zamanında yaĢandı.  Marcus Aurelius, Antonius Pius‟un ölümü 

üzerine manevi kardeĢi Lucius‟u ortak imparator ilan etmiĢ, Lucius da Ġ.S. 169 

yılındaki ölümüne kadar ortak hükümdarlığı sürdürmüĢtü.
541

   

Marcus Aurelius‟un imparatorluğu döneminde hem Roma‟da hem de  

Galya (Fransa) ve Afrika eyaletlerinde çok sayıda Hıristiyan öldürüldü.
542

  YaĢanan 

açlık ve veba gibi sorunların nedeninin Hıristiyanlar olduğu düĢünülüyor, bizzat 

imparator da bu felaketlerin kaynağı olarak Hıristiyanları görüyordu. Episkopos 
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Pothin, ġammas Sanctus, Atina episkoposu Publius,
543

 Sardeis episkoposu Melito 

gibi isimler dönemin bilinen Ģehitleridir. Hierapolis episkoposu Abercius ise bu 

dönemde tutuklananlar arasındadır.
544

 Yine bu dönemde erken Hıristiyanlık 

filozoflarından biri olan Justinus muhtemelen Ġ.S. 165 yılında Roma‟da idam 

edildi.
545

  

Marcus Aurelius‟un Ġ.S. 180 yılındaki ölümü üzerine yerine onun veliaht 

olarak bıraktığı oğlu Commodus geçti ve Ġ.S. 193 yılına kadar imparatorluk yaptı.
546

  

Bu dönemde Hıristiyanlar, imparatorun metresi Marcia sayesinde huzur içinde 

yaĢadılar. Ayrıca yine Marcia‟nın isteği üzerine Sardinya‟daki kurĢun 

madenlerindeki Hıristiyanlar özgür bırakılmıĢtı. Ancak buna rağmen Kartaca‟da üç, 

Roma‟da bir Ģehit verilmiĢti.
547

  

Septimus Severus‟un Ġ.S. 193-211 yılları arasındaki imparatorluk dönemi, 

Hıristiyanlar için baskı dönemidir.
548

  Muhtemelen Ġ.S. 199 yılındaki Mısır yolculuğu 

sırasında Filistin‟e uğrayan imparator, Filistin halkına birçok ayrıcalıklar bağıĢlarken 

Yahudilere ve Hıristiyanlara karĢı bu hoĢgörüyü göstermemiĢti. Hatta imparatorun 

Yahudiliği ya da Hıristiyanlığı tercih edenlere karĢı koyduğu ağır cezalar da 

muhtemelen bir isyana neden olmuĢtu.
549

  Ġmparator Ġ.S. 201 yılında Yahudiliğe 

sünnetle geçmeyi, Ġ.S. 202 yılında ise Hıristiyanlığa inanmayı ağır cezalarla 

yasakladı.
550

  Bu Hıristiyan karĢıtı ilk resmi kararnameydi.
551

  

Septimus Severus‟un çıkardığı kararname Mısır‟da kökenine bakılmaksızın 

herkes için uygulanmıĢ, Ġskenderiye‟deki Hıristiyanlık eğitimi veren kateĢizm okulu 

kapatılmıĢtır. Ayrıca Yahudiler imparatorun anıtı önünde tütsü yakma 

zorunluluğundan muaf tutulurken bu ayrıcalık Hıristiyanlar için söz konusu olmamıĢ, 

bu zorunluluğu yerine getirmeyenler ise Ġskenderiye‟ye gönderilerek iĢkenceyle 

öldürülmüĢtür.
552

  Ġskenderiye‟de öldürülenlerden biri de Origenes‟in babası 
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Leonidas‟tır.
553

  Ġ.S. 203 yılında Perpetua ve onun köle kızı Felicity Kartaca‟daki 

arenada öldürülmüĢtür.
554

 Yine bu dönemde Magnesia episkoposu Haralambos‟un 

canlı canlı derisi soyularak, Smyrna episkoposu Polycarp ile havari Yuhanna‟nın 

öğrencilerinden olan ve ileride bahsedeceğimiz sapkın görüĢlere karĢı yazılar yazan 

Lyon episkoposu Ireneus da bu dönemde Ģehit edilmiĢtir.
555

 

Ġ.S. 222-235 yılları arasında imparatorluk yapan Severus Alexander ise bu 

tarihe kadar Hıristiyanlara karĢı en iyi davranan, hatta birçok Hıristiyan çalıĢanı olan 

ve Hıristiyan ilahiyatçı Julius Africanus ile dostluk kuran bir imparatordu.
556

  

Ġmparator Maximinus‟un Ġ.S. 235-238 yılları arasındaki hükümdarlığı ise 

Hıristiyanlara karĢı düĢmanca tavırla baĢlamıĢ ve Ġ.S. 235 yılında Papa Pontian‟ı 

Sardunya adasına sürmüĢtür.
557

  

Ġ.S. 244-249 yılları arasında hükümdarlık yapan I. Philippus Arabia‟daki 

Trakhonitis/Philippopolis‟de doğmuĢtu.
558

 Annesinin Hıristiyan olduğu ileri sürülen 

Philippus‟un imparatorluk döneminde Hıristiyanlar yine baskıdan kurtulmuĢlardır. 

Hatta Hıristiyanlar ordu ve saray içerisinde yer almaya baĢlamıĢlardır.
559

  

Maximinus döneminde (Ġ.S. 235-238) yapılan kısa zulüm dönemi sayılmazsa 

Hıristiyanlar uzunca bir süre huzur içinde yaĢamıĢ ve rahatça kilise teĢkilatını 

tamamlayabilmiĢlerdi.
560

  Ġ.S. 249-251 yılları arasında hüküm süren Decius 

Hıristiyanları Ģiddetli bir Ģekilde cezalandırdı.
561

 Ayrıca onun Ġ.S. 250 yılında 

çıkardığı kararname imparatorluk tanrılarına tapınmayı zorunlu kılan baskı kısa 

ancak ağır olmuĢtur.
562

 Bu dönemde Polycarp‟ın hayatını kaleme alan  

Smyrnalı Pionius çarmıha gerilerek, Thyatira episkoposu Carpus yakılarak, Comana 

episkoposu Alexander yakılarak Ģehit edilmiĢtir.
563

 Bu dönemi anlatan bir efsaneye 

göre Decius‟un zulmünden kaçan yedi Efesli Hıristiyan yakınlardaki bir mağaraya 
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sığınmıĢtır ve Tanrı onları 200 yıl boyunca uyutmuĢtur. Uyandıklarında ise 

kentlerinin artık Hıristiyan bir kent olduğunu görmüĢlerdir.
564

   

Gallus‟un Ġ.S. 251-253 yılları arasındaki hükümdarlık döneminde de 

Hıristiyanlar veba salgınına karĢı Apollon‟a kurban sunmadıkları için baskıya maruz 

kaldılar. Ancak Valerianus‟un Ġ.S. 253 yılında tahta çıkmasıyla tam bu zulüm son 

bulmuĢken maliye bakanı Makrien‟in kıĢkırtmaları ile imparator düĢmanca bir tavra 

büründü. Bu dönemde Papa II. Sixte, Kuzey Afrika‟da episkopos Quadratus, Kartaca 

episkoposu meĢhur Cyprien, Ġspanya‟da ise episkopos Fructuosus yanındakiler ile 

birlikte Ġ.S. 258 yılında öldürüldü.
565

  

Hıristiyanlar ancak Gallienus‟un Ġ.S. 258-268 yılları arasındaki imparatorluğu 

döneminde rahata kavuĢmuĢlardır. Ġmparatorun Ġ.S. 262 yılında yayınladığı dinsel 

hoĢgörü fermanı ile Hıristiyanlık ilk kez resmi olarak tanınmıĢ, ibadet etmeleri ve 

kilise açmaları serbest hâle gelmiĢti. Daha önce el konan mal ve topraklarını geri 

alan Hıristiyanlar bir yandan harap olmuĢ kiliselerini onarırken bir yandan da 

görkemli tapınaklar inĢa etmeye baĢladılar.
566

  Bu süreçte Hıristiyanlar 

imparatorluğun her yerine ve tüm toplumsal katmanlarına tam anlamıyla yayıldı.
567

 

Diocletianus‟un Ġ.S. 284-305 yılları arasındaki imparatorluk döneminde ise 

zulmün yine doruğa ulaĢtığı bir dönem olmuĢtur.
568

  Ġ.S. 303-305 yılları arasında 

yaĢanan bu son baskı dönemi oldukça kanlı olmuĢtu.
569

  Hıristiyanlara zulmü 

emreden dört bildiri Ġ.S. 303 yılında yayınlandı. Mesela bildirilerden biri kilise ve 

kutsal kitapları yakma emrini taĢıyordu. Ġ.S. 304 yılında yayınlanan baĢka bir bildiri 

ise Roma tanrılarına kurban sunmayan Hıristiyanların iĢkence ile öldürülmesi 

yönündeydi.
570

  Sakat bırakmak, organ kesmek, göz oymak, diri diri yakmak, yavaĢ 

ve acılı bir Ģekilde can almak Hıristiyanlara uygulanan baĢlıca öldürme 

yöntemleriydi. Doğrudan öldürülmek ise çok az insana ihsan edilen bir lütuf olmuĢtu. 

Bu zulümlerden en çok etkilenen ise Mısır olmuĢtu.
571
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Anadolu‟da ise Chalcedonlu Euphemia vahĢi hayvanlara parçalatılarak; 

Ancyra episkoposu Clement, Nicomedia episkoposu Anthimus, Sinopeli Phocas ve 

Roma ordusunda asker olan George Nicomedia‟da baĢı kesilerek öldürülmüĢtür. 

Yine binlerce Hıristiyanın zulüm gördüğü bu dönemde Hıristiyanlar, Nicomedia'nın 

imparatorluk sarayını yakmakla suçlandığında, Diocletian kiliseleri yıkma ve 

Hıristiyan kitaplar yakma emrini vermiĢti. Geleneksel anlatılara göre ise 

Christmass/Noel gününde Hıristiyanlar kilisenin içinde dua ederken askerler binayı 

ateĢe vermiĢ ve çok sayıda kiĢi yanarak can vermiĢtir.
572

 Ayrıca bu dönemde Papa 

Marcellinus Ġ.S. 304 yılında ölmüĢ ve Ġ.S. 308 yılında I. Marcellus seçilene kadar 

papalık tahtı boĢ kalmıĢtır.
573

 

Neron‟un emri dıĢındaki Hıristiyan karĢıtı önlemler özellikle de kamuoyunun 

düĢmanlığından cesaret almaktaydı.
574

  “Hıristiyanlık ikinci yüzyılda dikkate değer 

bir faktör olmayı baĢardığı için toplum tarafından yeni bir bölücü unsur olarak 

görülüyordu. Pagan toplum kendi değerlerini paylaĢmayı reddeden bu grubun 

tanrıların gazabını kentlerin ve devletin üzerine çekeceğini düĢünüyordu. Dolayısıyla 

toplum, Roma tanrılarına tapmayan Hıristiyanları ateist olmakla suçluyordu. Zira bu 

tanrılar kentlerin, devletin koruyucusu ve toplumsal huzurun teminatı olarak kabul 

ediliyorlardı. Aynı Ģekilde popüler kültürde Hıristiyanlara karĢı yöneltilen ensest 

iliĢki, ritüel amaçlı cinayet iĢleme ve yamyamlık gibi suçlamaların gerisinde 

Hıristiyanların gizli toplantılar düzenlemeleri vardı ve gizli toplantılar her zaman 

siyasal olarak Ģüphe çekiyordu.”
575

 

Zulüm dönemi imparator Galerius dönemine kadar devam etmiĢ, bu döneme 

kadar Kayserili Pamphilie, Antakyalı Lucien, Ġskenderiye episkoposu Pierre, Yunanlı 

episkopos Methode gibi pek çok kiĢi öldürülmüĢtür.
576

 Ancak imparator Galerius  

30 Nisan 311 tarihinde bir HoĢgörü Fermanı yayınlamıĢtı. Bu ferman ile 

Hıristiyanlar imparatorluk içerisinde ilk kez yasal bir statüye kavuĢmuĢlardı ve 

ferman Nicomedia sokaklarında beyan edilmiĢti.
577
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3.2. ANADOLU’DA HERETĠK GRUPLAR 

 

“Heresi” (αἵρεσις) kelimesi Grekçe‟de bir okul ya da grup anlamına 

geliyordu. Helenistler tarafından bir felsefe okulu, Josephus tarafındansa Musevi 

teolojik tarikatlarını tanımlamak için kullanılmıĢtır. Kilise içinse bu kelime kilisenin 

reddettiği düĢünce ve eylemler olup sapkınlığı ifade etmektedir. Örneğin gnostik 

mezhepler tarafından yayılmıĢ öğretiler kilise tarafından sapkın olarak kınanmıĢtır.
578

 

Latince “infidelis” kelimesi ise inançsız anlamına gelmekte olup,
579

 en basit anlamda 

inancı reddeden kiĢidir.
580

 “Schisma” ise Pavlus‟un I. Korintoslular mektubunda 

kullandığı bölünmeyi ifade etmektedir. Bu farklı tapımlar sonucu ortaya çıkan ve 

kilise birliğine zarar veren bir hareketi ifade etmektedir.
581

 Bu kavramlar bazen iç içe 

geçmiĢ gibi görünse de aslında her bir ayrı anlama gelmekle birlikte farklı durumlar 

için kullanılmaktadır.  

Ġsa topluluğunu çok önceden sahte peygamberler ve sapkınlıklara karĢı dikkat 

etmeleri için uyarmıĢtı. Bu kiĢilerin sahte öğretiler ile imanlıları saptıracağını ancak 

sonuna kadar imanını koruyabilenlerin kurtulabileceğini söylüyordu.
582

 Kutsal Yasa 

bizzat Ġsa tarafından tamamlanmıĢtı
583

 ve tamamlanan yasa öğretilmeliydi.
584

 Ancak 

“…bu buyrukların en küçüklerinden birini kim çiğner ve baĢkalarına öyle yapmayı 

öğretirse, Göklerin Egemenliği‟nde en küçük sayılacak…”
585

 denmiĢti. Ġsa tarafından 

tam yetkiyle donatılan Petrus da yanlıĢ öğreti yayanların yıkıma uğrayacağı 

konusunda topluluğu uyarmaya devam ediyordu. Muhtemelen bu mektup da 

Petrus‟un yazdığı ilk mektup gibi Anadolu‟daki topluluklara gönderilmiĢti.
586
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Ancak yine de heresi yani sapkınlığın daha havariler zamanında ortaya 

çıktığını görmekteyiz. Daha önce de bahsettiğimiz Nikolas
587

 ve Ġzabel
588

 Asia 

kiliseleri arasında sapkın öğreti yayan kiĢilerdir ve Yuhanna topluluğu bu konuda 

uyarmaktadır.  

Diğer yandan inanç yayılıp güçlendikçe sapkınlıklar da üstesinden gelinmesi 

gereken temel sorun olarak ortaya çıkmaya devem etmiĢtir. Dahası sapkınlıkların 

çeĢitli fikir akımlarından da etkilenerek kendisine yayılma sahası bulmaya baĢlaması 

ve sapkınlığı sürdürecek haleflerin ortaya çıkması da durumu daha ciddi boyutlara 

taĢımaya devam edecektir.  

 

3.2.1. Gnostisizm 

 

Gnosis (γνῶσις), Yunanca bilgi, hikmet ve marifet anlamlarına gelmektedir. 

Gnostik ise geniĢ anlamıyla insan, tanrı ve kurtuluĢa iliĢkin ezoterik ve mistik kutsal 

bilgiye sahip olduğunu iddia eden, Gnostisizm akımına bağlı olan kiĢidir. Gnostisizm 

de Tanrı, alem ve insanın birbiri ile olan iliĢkilerini kendine özgü kutsal ezoterik 

bilgi doktrinine göre açıklamayı amaçlayan dinî-felsefî gelenektir.
589

   

Gnostisizm dinî bir akım olarak Hıristiyanlıktan önce de vardı ve önceleri 

Yahudilikle alakalıydı. Fakat bu akım Hıristiyanlıkla karĢılaĢtıktan sonra bambaĢka 

bir önem kazandı.
590

  Antikçağ Yunan felsefesini gizemcilik ve Hıristiyanlıkla 

kaynaĢtırmaya çalıĢan bu düĢünürlere göre, mutlak bilgi dinsel bilginin çok daha 

üstünde bir öneme sahipti.
591

  Ayrıca Gnostiklere göre gerçek Tanrı, yaratıcı Tanrı 

değildir. YaratılıĢ da Ģeytani güçlerin eseridir veya evren daha üstün bir dünyanın 

Ģeytani nitelik taĢıyan sahte kopyası olarak görülüyordu.
592

  

Gnosisçi düĢünceler II. yüzyıl baĢlarında kilise içinde etkinlik kazanmaya 

baĢlamıĢ ve kilise önderlerince inancı mahvedeceği düĢüncesiyle onlara karĢı 

mücadele edilmesi gerektiği fikri oluĢmuĢtur.
593

  Bu akım büyücü Simon Magus gibi 
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liderler idaresi altında özellikle Ġ.S. 130-180 yılları arasında iyice güçlenip, 

yayılmaktaydı.
594

  Simon Magus ise bütün iman sapkınlığının kaynağı olarak 

görülüyordu.
595

 

“Gnostik hareketin liderlerinden birisi olarak değerlendirilen II. yüzyıl 

entelektüelleri arasında en dikkate değer olanı kuĢkusuz, Marcion‟dur.”  I. yüzyılın 

sonunda muhtemelen Ġ.S. 85 yılında Sinop‟ta doğan Marcion babasının episkopos 

olması nedeniyle Hıristiyan öğretisi içerisinde yetiĢmiĢ, bir süre Anadolu‟nun çeĢitli 

yerlerinde kaldıktan sonra Roma‟ya gitmiĢtir. Fakat Marcion‟un fikirleri Hıristiyan 

dogmasına aykırı bulunmuĢ ve kilise tarafından Ġ.S. 144 yılında aforoz edilmiĢtir.
596

 

Ona göre Ġsa‟nın bedeni gerçek et olmayıp sadece hayali bir görüntüdür ve aslı 

ruhtur. Ayrıca sadece Luka Ġncili kabul edilebilir anlatılar içermektedir.
597

 

Bir baĢka gnostik ise Ġ.S. II. yüzyılın ikinci yarısında yaĢadığı düĢünülen 

Urfalı Quq‟tur. Onun düĢünceleri aslen Mısırlı olan ve Roma'ya yerleĢerek orada 

Gnostik düĢünceleriyle tanınan II. yüzyılın ünlü gnostiği Valentinus'un 

düĢünceleriyle benzerlik göstermektedir.
598

 Ġ.S. 220 yılında öldüğü düĢünülen 

Bardaysan ise baĢta sapkınlıklara karĢı vaazlar veren ancak daha sonra gnostik 

Marcion ve Valentinus‟den etkilendiği iddia edilen baĢka bir Urfalı gnostiktir.
599

 

 

3.2.2. MonarĢianizm 

 

Monarkhia (μοναρτία), Hıristiyan ilahiyatında tek bir Tanrı‟nın mutlak 

hakimiyeti anlamına gelmektedir. Bu bağlamda “modalist” ve dinamik” olarak iki 

kola ayrılan MonarĢianizm, Ġsa‟nın tabiatı hakkındaki konuları en genel çatıda 

toplayan bir akımdır denilebilir.
600

 Bir sapkınlık olarak MonarĢizm,  
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II. yüzyılda kısmen geleneksel kısmen de Gnostik öğretilere tepki olarak 

doğmuĢtur.
601

 

“Modalist MonarĢianizm‟e göre, Tanrı insanoğlunu kurtarmak ve kutsamak 

için bazı formlara girmiĢtir ve bu iĢler tamamlandıktan sonra tekrar eski haline 

dönecektir.”
602

 Bu görüĢ ilk kez Smyrnalı Noetus tarafından savunulmuĢ ancak o bu 

görüĢü sebebiyle Ġ.S. 190 yılında Smyrna‟da aforoz edilmiĢtir.
603

 

“Dinamik MonarĢianizm, Ġsa‟nın sıradan bir insan olarak bakire Meryem‟den 

doğduğunu, daha sonra kendisine Tanrıdan gelen ve ayrı bir kiĢilik getirmeyen 

(impersonal) bir gücün (dynamis) gelip yerleĢtiğini savunur.”
604

 Bu görüĢün ilk 

savunucusu ise Byzantionlu bir deri tüccarı olan Theodotus‟tur. O, Ġ.S. 190‟lı yıllarda 

Roma‟da öğretilerini yaymaya çalıĢmıĢ ancak Papa Victor tarafından aforoz 

edilmiĢtir. Ancak III. yüzyılda onun öğretisi “adoptionizm” adıyla Artemon 

tarafından geliĢtirilerek savunulmaya baĢlanmıĢtır. Artemon hakkında bilgilerimiz 

yok denecek kadar az olsa da Antakya episkoposu olan Samsatlı Pavlus bu görüĢün 

önemli bir savunucusu olmuĢtur.
605

 

Eusebios‟un anlattığına göre Antakya episkoposu Demetrianus‟un ölümü 

üzerine onun yerine bu göreve Samsatlı Pavlus seçilmiĢti.
606

 Ġ.S. 260-268 yılları 

arasında görev yapan bu sapkın episkopos hakkındaki Ģikayetleri değerlendirmek 

üzere yerel episkoposlar tarafından Antakya‟da bir toplantı düzenlendi.
607

 Yine 

Eusebios‟un anlattıklarına göre Cappadocia‟daki Caesaria episkoposu Firmilianus, 

Pontus Kilisesi‟nde görev yapan Gregorius ve Athenodorus kardeĢler, Tarsus‟tan 

Helenus, Iconium‟dan Nicomas, Kudüs‟ten Hymeneus, komĢu Caesaria‟dan 

Theotekhnus, Bostra‟dan Maximus bu toplantı için çağrı yapan kiĢilerden 

bazılarıdır.
608
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Ġ.S. 264-268 yılları arasında üç oturumda toplanan episkoposlar son oturumda 

Samsatlı Pavlus her ne kadar dirense de onu görevden almıĢlardır.
609

 

 

3.2.3. Montanizm 

 

II. yüzyıl gnostik hareketlerin yanı sıra peygamberi niteliklere sahip 

hareketlerin de görüldüğü bir dönem olarak karĢımıza çıkmaktadır. Bu hareketlerin 

en önemli ve en uzun ömürlü olanı ise Montanistler‟dir.
610

 

Montanizm ilk olarak Küçük Asia (Anadolu)‟da, Frigya bölgesinin Ardabau, 

Pepuza ve Tymion üçgeninde ortaya çıkmıĢtır. Kurucusu Montanus‟tur ve 

Hıristiyanlık öncesi hayatıyla ilgili onun bir Apollo ya da bir Kibele rahibi olduğu 

konusunda farklı görüĢler vardır.
611

 Akımın kimilerine göre Paganizm kimilerine 

göre Yahudilik kimilerine göre de Phrigia Hıristiyan kültürü kökeninden geldiği 

görüĢler arasındadır.
612

 

Montanus, ilk olarak muhtemelen Ġ.S. 130‟da “Yeni Kehanet/Vahiy” adını 

verdiği bir öğretiyle ünlenen Montanus‟un kendisinin peygamber ve Paraklit‟in 

bizzat kendisi olduğunu iddia ettiği anlatılmaktadır. Bu hareketin Montanus‟tan 

sonraki iki en önemli ismi Montanus ile tanıĢtıktan sonra kocalarını boĢayan Priscilla 

ve Maximilla adındaki iki dul kadındır.
613

 Eusebios da bu iki kadının Montanus‟un 

takipçilerinden olduğunu yazmaktadır.
614

 Onların öğretilerini yayarken makyaj yapıp 

süslenme gibi kadın olmanın tüm avantajlarını kullandıkları böylelikle insanlar 

üzerinde önemli etkiler bıraktıkları iddialar arasındadır.
615

 Öte yandan onları 

Anadolu‟daki kadın asketik yaĢamının öncülü olabileceği de diğer iddialar 

arasındadır.
616
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“Montanizmle ilgili önemli isimlerden bir diğeri ise yine bir kadın olan 

Quintilla‟dır. O da Montanist bir kadın peygamber olarak kabul edilmekle birlikte 

daha sonraları Quitillanistler olarak anılan ayrı bir hareket oluĢturur. Diğer kadınlar 

ise Ģehit oldukları söylenilen ve Ģehitlikleri sembolize edilmiĢ olan Perpetua ve 

Felicitas‟dır. Montanizmde önemli olan bu kadınlardan baĢka, Montanus‟un erkek 

havarileri de vardır. Bunlar arasında Tertullian, Themiso, Thedotus, Alexandar, 

Alcibiades, Æschines, Proclus (Proculus), Lucius ve Athenagaras sayılabilir. 

KuĢkusuz bu isimlerden en önemlisi Tertullian‟dır. Tertullian (MS 160-230), bütün 

bu isimlerden daha fazla Hıristiyan dünyası üzerinde saygınlığı olan, kilisece kabul 

gören, eserleri dikkatle okunan ve fikirlerinden de yararlanılan bir kilise babasıdır. 

Dolayısıyla onun harekete katılması kilise çevrelerinde ĢaĢkınlık doğurmasının yanı 

sıra hareketin oldukça güçlenmesine neden olmuĢtur.”
617

 

Kilise tarihinin ilk bölgesel synodu Küçük Asia‟da Ġ.S. 150-160 yılları 

arasında Montanizm için toplanmıĢ ve Ġ.S.177 yılında tartıĢmanın Roma‟ya 

taĢınmasının ardından Papa Eleutherus bu sapkın hareketi aforoz etmiĢtir, toplanan 

synodlarda Montanus ve Maximilla Ģahsında Montanistler lanetlenmiĢtir.
618
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

ERKEN DÖNEMDEN KURUMSAL DÖNEME GEÇĠġ 

 

4.1. ERKEN DÖNEMDE KURUMSAL ĠġARETLER 

 

4.1.1. Ruhbanlık (Ordinatio) 

 

Ruhbanlık, Ġsa‟nın havarilerine emanet ettiği misyonu devam ettirmektir ve 

Katolik olan kilisenin sakrametler (sırlar) arasında kabul ettiği ruhbanlık; 

episkoposluk, papazlık ve diyakozluk olarak üç dereceden oluĢmaktadır.
619

 

Episkopos erken dönemden itibaren bir bölgedeki imanlıların çobanı, 

öğretmeni ve yüksek rahibidir. BaĢka bir deyiĢle bir bölgedeki en yetkili rahiptir.
620

 

“Yüksek misyonlarını gerçekleĢtirebilmek için havariler, Kutsal Ruh‟un özel bir 

Ģekilde kendilerine akmasıyla Mesih Ġsa tarafından yetkilendirildiler; onlar da ellerini 

koyarak kendi çalıĢma arkadaĢlarına bu tinsel yetkiyi verdiler…” Papaz en basit 

manada doğrudan episkoposun yardımcısı, diyakoz ise hiyerarĢinin en altında 

kiliseye hizmet eden kiĢidir ve onun da kutsaması tıpkı papaz gibi episkopos 

tarafından yapılır ve ona bağlıdır.
621

  

Daha önce de bahsettiğimiz üzere vaftiz, günahları affetme ve kurtuluĢ 

(Eucharist) ayinini yerine getirme Ġsa tarafından verilen temel görev ve yetki olmakla 

birlikte tüm bunlar baĢından beri ruhbanlara emanet edilmiĢti.
622

 Hıristiyanlığın 

erken döneminde oluĢmaya baĢlayan ilk ruhban sınıfı, yaptığı iĢlerin karĢılığında 

hiçbir ücret almıyor, üyeleri de diğer insanlar gibi bir iĢte çalıĢarak para 

kazanıyordu.
623

 Tüm bu ruhbanlar kilisenin en zor günlerini yaĢadığı dönemde bile 

var olmuĢtur. 

Anadolu ana ya da baĢka bir deyiĢle temel misyon topraklarından biri 

olduğundan daha ilk zamanlardan itibaren inancın yayıldığı ve kilisenin kurulduğu 
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bir alan olarak karĢımıza çıkarken hemen hemen her bölgede episkoposlar ve onların 

idarî alanı olan diosezlerin varlığı da bu konudaki deliller olarak sayılabilmektedir. 

 

4.1.2. Kilise Babaları 

 

Kilise Babaları; Hıristiyan öğretisinin geliĢmesi ve geleneğin oluĢmasında 

etkin olan kiĢilerdir. Bu kiĢiler çoğu kez episkoposlardan oluĢmaktaydı. Tarihsel 

geliĢimini açıklamak her ne kadar zor olsa da bu kiĢilerin erken dönemde cemaate 

öğretmenlik yapan kiĢiler olduğunu söylemek yanlıĢ olmayacaktır.
624

  

ÇeĢitli baĢlıklar altında ele alınan Kilise Babaları‟ndan Apostolik Babalar 

denilen dönem Ġ.S. 90-160 yılları arasını kapsar.
625

 Apostolik Babalar en geniĢ 

haliyle Romalı Clement, Atiochialı Ignatius, Smyrnalı Polycarpos ve Barnabas ile 

Didache olarak sınırlandırılmıĢtır. Onlar havari geleneğinin taĢıyıcısı ve 

tanıklarıdır.
626

  

Aynı zamanda “On iki Havarinin Öğretisi” olarak da bilinen ve Ġ.S. II. 

yüzyılın baĢlarından itibaren kullanılan Didache, kilisenin en eski el kitabı olarak 

görülmektedir. Daha önce sadece “patristik” referanslardan geçen isimle bilinen bu 

metin 1873 yılında Konstantinopolis Patriği‟nin kütüphanesinde bulundu. Daha sonra 

Yunan, Koptik, Gürcü ve Etiyopya versiyonları da bulunan metin vaftiz, Hıristiyan 

yaĢamı, dua, oruç, efkaristiya ve kilisenin düzeni konusunda önemli bilgiler 

içermektedir.
627

 Örneğin metin episkoposların ve diyakozların yumuĢak huylu, 

doğru, yetenekli ve cömert kiĢilerden seçilip onlara büyük saygı gösterilmesi 

gerektiği yazmaktadır.
628

 Metin topluluğun Ģekillenmesi için gerekli olan kılavuzluk 

görevini gördüğü için o dönemde ne kadar büyük bir öneme sahip olduğu 

Ģüphesizdir. Bu nedenle de Kilise Babaları ile ilgili kaynaklarda bulunmaktadır.
629
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Diğer yandan Kilise Babaları‟ndan Apolojist Babalar adı verilenler özellikle 

sapkınlıklarla mücadele edenlerdir. Onlar inancı ahlaki etkileri, Mesih hakkındaki 

peygamberlikler, Eski AntlaĢma kaynakları ve Ġsa‟nın mucizeleri üzerinden dört 

argümanla inancı savunanlardır.
630

 Bu savunmada bu dönem babalarının felsefeden 

faydalanması bir diğer özelliktir. Bunun nedeni hem felsefe eğitimi almıĢ çok sayıda 

kiĢinin inancı anlamasında etkili olmak hem de Gnostikler gibi heretiklere karĢı 

verilen mücadeledir.
631

 

Özellikle heretiklere karĢı mücadelede en ünlü Kilise Babası Ģüphesiz 

Irenaeus‟tur. Daha önce bahsettiğimiz Smyrna episkoposu Polycarp‟ın öğrencisi olan 

Irenaeus, Marcus Aurelius döneminde Lyon‟a gitmiĢ ve daha sonra Montanizm 

tartıĢmalarında Lyon‟daki kilise tarafından Roma'ya bir elçi olarak gönderilmiĢtir. 

Ġ.S. 202 yılında Ģehit edildiği söylenen Irenaeus Gnostik öğretilere Ģiddetle karĢı 

çıkar;
632

 Gnostiklerin birçok benzetme ve alegori ile karĢılaĢtıklarından çeĢitli 

Ģekillerde ele alınabilen sözleri uydurma yorumlarla gerçekten uzaklaĢtıklarını 

söyler.
633

  

 

4.1.3. Kutsal Kitap Kanonu 

 

Evangelium/Evangelion (εὐαγγέλιον), Grekçe “iyi haber, müjde” anlamına 

gelmektedir ve Yeni AntlaĢma‟nın ilk dört kitabına verilen isimdir.
634

 Türk dilinde 

“Ġncil” her ne kadar Yeni AntlaĢma Kitabı‟nı karĢılıyor olsa da bu doğru bir terim 

değildir. 

Eusebios, Yeni AntlaĢma kanonunun içeriğinden Ġnciller, Elçilerin ĠĢleri, 

mektuplar ve Yuhanna‟nın Apokalips Kitabı olarak bahseder.
635

 Bahsedilen Ġnciller; 

muhtemelen Ġ.S. 85 yılına tarihlenen Matta Ġncili,
636

 muhtemelen 60‟lı yıllara 
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tarihlenen Markos Ġncili,
637

 muhtemelen Ġ.S. 70 yılının hemen sonrasında yazılan 

Luka Ġncili
638

 ve Ġ.S. 70 öncesi ve Ġ.S. 110 yılına kadar geniĢ bir tarih aralığı içindeki 

iddialar ile Yuhanna Ġncili‟nden oluĢmaktadır.
639

 Ġ.S. 150-200 yılları arasında kutsal 

yazıları oluĢturan kitaplara ait listeler çoktan Hıristiyanların arasında dolaĢmaya 

baĢlamıĢtı. Genellikle Hıristiyanlığın kutsal yazılarının bir araya getirilmesinin 

yalnızca konsillerde gerçekleĢtiği söylemi yanlıĢtır; konsillerde baĢlangıçtan beri 

kullanılan kanon sadece onaylanmıĢtır.
640

  

Bunun dıĢında “Diatessaron”, bahsettiğimiz Ġncillerin dizelerinin iç içe 

geçmiĢ ve bestelenmiĢ halidir ve muhtemelen Ġ.S. II. yüzyılın ortalarında bestelendiği 

düĢünülmektedir.
641

 Ayrıca Ġ.S. 180-200 Muratori Kanonu, Ġ.S. 324 Eusebios‟un 

Kanonu, Ġ.S. IV. yüzyıl Sina ve Vatikan kodeksleri, Ġ.S. V. yüzyıl Ġskenderiye 

Kodeksi ve Ġ.S. VI. yüzyıl Codex Claromontanus bilenen belli baĢlı Yeni Ahit 

koleksiyonlarıdır.
642

 

Görüldüğü üzere Yeni AntlaĢma‟nın oluĢum süreciyle ilgili Hıristiyanlığın 

erken döneminde her ne kadar farklı görüĢler olsa da bu kanon ilk cemaatin elinde 

bulunmaktadır. Böylelikle de hem ruhbanlığın tesisi hem kutsal yazıların 

mevcudiyeti hem de cemaatin varlığı ile bugünkü manada “kilise” temellenmeye 

baĢlamıĢtır.  

 

4.2. CONSTANTINUS VE ROMA’NIN DOĞU TOPRAKLARI 

 

4.2.1. Constantinus’un Dönemi 

 

“Roma imparatoru Constantinus‟un iktidarı (306-337), hem Avrupa tarihi 

hem de Bizans tarihi açısından çok önemli bir dönüm noktasıdır. Çünkü bu 

imparator, Hıristiyanlığı yasallaĢtırarak, bu dinin Roma dünyasında çok hızlı bir 
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biçimde kök salmasını sağlamıĢ ve eski Byzantium‟un adını Constantinopolis‟e 

(Ġstanbul) dönüĢtürüp, bu kenti Roma imparatorluğunun yeni baĢkenti yaparak, 

modern tarihçilerin Bizans diye andıkları uygarlığın da temelini atmıĢtır.”
643

 

Magnus (Büyük) lakabıyla anılan Flavius Valerius Constantinus,  

I. Constantius Chlorus ve Helena‟nın oğlu olarak Naissus‟ta dünyaya gelmiĢti. O, 

babası ile birlikte savaĢlara katılmıĢ, babasının ölümünden sonra Augustus unvanı 

almıĢtır. Ġ.S. 308 yılında tekrar Caesar rütbesine indirilen Constantinus, karĢıt 

tutumları nedeniyle Maximianus‟u öldürmüĢtü.
644

  Ġ.S. 311 yılına gelindiğinde ise 

Galerius ölmeden az evvel imparatorluk içerisindeki bütün inançlara özgürlük 

tanıdığını ve Hıristiyanlara karĢı yapılan zulümlere son verdiğini açıklamıĢtı. Fakat 

Galerius‟un ölümü üzerine Dörtlü Krallık üyeleri arasındaki iĢbirliği son bulmuĢ ve 

rekabet baĢlamıĢtı.
645

  Bunun üzerine Constantinus, Maximianus‟un oğlu Maxentius 

ile savaĢmaya baĢlamıĢ ve onu Ġ.S. 28 Ekim 312 tarihinde Milvius Köprüsü 

yakınlarında yenmiĢtir. Bu zaferden sonra kendisine senato tarafından “Augustus” 

unvanı verilmiĢ ve bir müddet sonra da Licinius ile birlikte imparatorluğu yönetmeye 

baĢlamıĢtır.
646

 

 

4.2.2. Özgürlük Dönemi 

 

Hıristiyanlar Ġ.S. 311 yılında Ġmparator Galerius tarafından özgürlüğe kavuĢsa 

da politik çalkantı sebebiyle özgürlük tam anlamıyla yaĢanamıyordu. Ġmparatorluk 

içinde özgürlüğün gerçek manada tesisi ancak politik istikrar ile Constantinus 

döneminde sağlanabilmiĢti.  

Constantinus ve Licinius Ġ.S. 313 yılının baĢlarında Hıristiyanlar için tam bir 

tolerans emirnamesi olan Milano Fermanı‟nı yayınlamıĢlardır.
647

 Bu metnin bir kısmı 

Ģöyledir: “Ben Constantinus Augustus ve ben Licinius Augustus Mediolanum 

(Milan)‟da bir araya geldik ve devletin güvenliği ve menfaatini ilgilendiren bütün bu 
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meseleleri müzakere ettik. Bütün diğer meseleler arasında Hıristiyanlara tam manada 

kendi Tanrılarına ibadet etme hakkını vermemiz gerektiğini ve diğer herkese hangi 

dine mensupsalar hür bir Ģekilde imanlarının gereğini yerine getirmelerini sağlamayı 

kararlaĢtırdık. Böylece emrimiz altındakilerin ve ister tek olsun ister birden fazla 

olsun Tanrı‟nın bizden hoĢnutluğunu elde etmek istedik.”
648

 

Bir rivayete göre ise Constantinus, Maxentius‟un sihir yapmadaki ustalığını 

öğrenmiĢ ve endiĢeye kapılarak dua etmeye baĢlamıĢtır. Öğle vakti gökyüzünde haç 

iĢareti gören Constantinus aynı gece rüyasında Ġsa ona adının baĢ harfleri olan  

Khi-Rho iĢaretini/sembolünü kullanmasını emretmiĢtir. Bunun üzerine askerlerin 

kalkanlarına iĢareti yazdıran Constantin bu sayede savaĢı kazanmıĢtır.
649

 

 

4.2.3. Kilisenin YükseliĢ Dönemi 

 

Constantinus daha sonra annesi Helena ile birlikte Ġ.S. 135 yılında bastırılan 

Yahudi ayaklanmasından sonra putperest Ģehri hâline gelen Kudüs‟ü bir Hristiyan 

Ģehri hâline getirmek için çalıĢmalara baĢladı.
650

  Bir anlatılana göre Kudüs‟e gelen 

Helena, burada Ġsa‟nın çarmıha gerildiği haçı bulmuĢ ve parçalarını oğluna 

göndermiĢtir. Constantinus da bu haçın çivilerini zırhında ve baĢlığında kullanmıĢtır. 

Böylelikle de haç dinsel olarak Hıristiyanlığa girmiĢtir.
651

  Hem Ġsa‟nın geleneksel 

mezarını hem de haçını bulan Helena, oğlu ile birlikte Kudüs‟te pek çok yere 

kiliseler inĢa ettirmiĢtir Ģehri bir Hıristiyan Ģehri hâline getirmiĢlerdir. Ayrıca din 

adamlarına dokunmazdık tanıyan Constantinus, kiliseyi de armağanlara boğarken,
652

 

ruhbanları dinî vazifelerini yerine getirmelerine engel olabilecek bütün vergilerden 

ve devlet görevlerinden muaf tutmuĢtur. Ayrıca Hıristiyanların ibadeti için belki de 

en önemlisi sayılabilecek Pazar gününü resmî tatil olarak kabul etmiĢtir.
653
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Contantinus pagan tapınakları kapatmamıĢ ama yenilerinin yapılmasını 

yasaklamıĢtır.
654

  Ġ.S. IV. yüzyıl sonlarında yazıldığı kabul edilen,  

Origo Constantini Imperatoris yani Ġmparator Constantinus‟un YükseliĢi adlı  

anonim bir fragman imparator için Ģöyle demektedir: “Constantinus insani ve âdil 

tarzda bir değiĢim gerçekleĢtirdi. Herhangi bir paganın kanının dökülmesine meydan 

vermeden pagan tapınaklarının kapatılmasını emreden bir ferman yayınladı.”
655

  

Kiliseler vergiden muaf tutulmuĢ, kiliselerin hem inĢası hem de tamiri için 

gerekli malzeme ve iĢçilerin temini için eyalet valileri görevlendirilmiĢ, kiliselere 

büyük bağıĢlar ve hediyeler sunulmuĢtur. Ayrıca kiliseye gelenlerin kilisede hizmet 

edenlere para ödemesi için bir genelge yayınlanmıĢ, bu da kiliselerin muazzam bir 

refaha kavuĢmasını sağlamıĢtır.
656

  Ayrıca Hıristiyanların devlet kademelerine 

gelmeleri sağlanmıĢtır.
657

  

Yine bu dönemde imparator tarafından Ġ.S. 325 yılında Hıristiyan kilisesinin 

temellerini atan konsillerden ilki Nicaea/Ġznik‟te toplanmıĢtır. Bu konsili toplanmaya 

çağıran ve müzakereleri idare eden imparator olmuĢtur. Konsil Ġsa‟nın Tanrısallığı 

üzerinde müzakerelerde bulunmuĢ, Ġsa‟nın Tanrı ile aynı özde olduğu kabul edilerek 

buna karĢı çıkan Ġskenderiyeli keĢiĢ Arius‟un doktrini mahkûm edilmiĢtir. Alınan 

kararlar üzerinde imparatorun da etkisi olmuĢtur.
658

   

Constantinus‟un annesi Helena Ġ.S. 326 yılında Zeytinlik Dağı‟nda ve 

Beytlehem‟de kiliselerin yapılmasına sağladı, Constantinus ise San Pietro  

(Aziz Petrus) Kilisesi‟ni inĢa ettirdi.
659

  

Hıristiyanlık fikrinin gücünü anlamıĢ olan bu usta politikacı, imparatorluğun 

birliğini ancak Hıristiyanlığın sağlayacağını biliyor; fakat Roma‟nın 

HıristiyanlaĢtırılması sürecinde karĢılaĢacağı zorlukları da hissediyordu. Bu nedenle 

yeni bir Ģehirde yeni dinin ıĢığıyla yükselmek gerekirdi. Efsaneye göre imparatora 

yeni Ģehrin yeri Tanrı tarafından rüyasında gösterilmiĢti. Constantinus da Roma, 

Atina, Efes, Ġskenderiye ve Antakya Ģehirlerini soymakta tereddüt etmeden yeni Ģehri 
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inĢa ettirdi.
660

  Constantinus, Boğaziçi sahillerinde inĢa ettirdiği yeni baĢkenti 

Constantinopolis‟e Ġ.S. 11 Mayıs 330 tarihinde görkemli bir merasimle yerleĢti.
661

  

Constantinus yeni baĢkentine yerleĢtikten sonra, imparatorların gömülmesi için  

Aziz Havariler Kilisesi‟ni, Aya Ġrini Kilisesi‟ni ve Ayasofya Kilisesi‟ni inĢa 

ettirdi.
662

  

Constantinus‟un devlet ile kilise ittifakı her iki tarafa da büyük kazançlar 

sağladı ancak devlet ile kilisenin bu kadar iç içe geçmesi ayrı sorunlara da neden 

oluyordu.
663

  

Constantinus‟un Ġ.S. 312 yılından itibaren Hıristiyanlığa karĢı yakınlık 

duyduğu ve kiliseye hatırı sayılır bir zenginlik bahĢettiği konusunda herhangi bir 

Ģüphe yoktur. Paraların üzerindeki pagan motifler Ġ.S. 323 yılına kadar kullanılmıĢ ve 

Pontifex Maximus yani Roma Devleti‟nin BaĢrahibi görevini sürdürmeye devam 

eden Constantinus‟un Ġ.S. 337 yılında ölüm döĢeğindeyken vaftizle Hıristiyan  

olduğu iddialar arasındadır.
664

 Eusebios, imparatorun hayatını anlattığı “Vita 

Constantini” adlı eserinde onun Havariler Kilisesi‟ne defnedildiğini ve bu sırada 

orada büyük bir kalabalığın olduğunu anlatmaktadır.
665

 

Constantinus, Doğu Kilisesi‟nde azizlik makamında kabul edilirken onun 

Ģüpheli “iman” dolayısıyla Katolik Kilisesi onu aziz olarak kabul etmemektedir. 

 

4.2.4. Contantinus Sonrası Dönemde Hıristiyanlık 

 

Roma Ġmparatorluğu‟nun özellikle III. yüzyılda yaĢadığı krizler 

Constantinus‟un uzun imparatorluğu döneminde son bulmuĢ ve imparatorluk eski 

refahına kavuĢmuĢtu. Ancak imparator 337 yılındaki ölümünden iki yıl önce 
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imparatorluk topraklarını üç oğlu arasında paylaĢtırmıĢtı ve imparatorluk ilk kez üç 

Caesar‟ın yönetimi altında bulunuyordu.
666

  

Küçük Asia ve Mısır dâhil olmak üzere imparatorluğun doğu toprakları diğer 

kardeĢlerine göre en uzun süre hayatta kalan II. Constantius‟un payına düĢmüĢtü.
667

 

O teolojik açıdan Arius‟un fikirlerini savunurken (Aryusçu), Batı‟daki kardeĢi 

Constan ise Ġznik kararlarını savunuyordu. Bu kavgayı sonlandırmak isteyen  

Papa I. Julius (337-352), Sardica‟da 343 yılında küçük bir synod toplar ancak bu da 

bir sonuç vermez.
668

 

 II. Constantius 361 yılındaki ölümünün ardından, ölmeden önce Caesar 

unvanı verdiği Iulianus‟un meĢru imparator olmasıyla yönetsel bölünmüĢlük son 

bulmuĢtur. Ancak bu dönemde paganizm Hıristiyanlığa karĢı yeniden güçlenmeye 

baĢladıysa da bu uzun sürmemiĢtir. Onun ardından Iovianus (Ġ.S. 363-364),  

I. Valentinianus (Ġ.S. 364-375), Valens (Ġ.S. 364-378), Gratianus (367-383),  

II. Valentinianus (Ġ.S. 375-392), I. Theodosius (Ġ.S. 379-395) sırasıyla Roma 

idaresinin hâkimleri olmuĢlardır.
669

 Özellikle I. Theodosius, Hıristiyanlığı devletin 

resmi dini haline getirmiĢ ve sıkı bir Ġznik kararları savunucusu olmuĢtur. Bu nedenle 

de 381 yılında Ġstanbul Konsli‟ni toplayarak Ġznik inancını sağlamlaĢtırmıĢtır. Ancak 

imparatorun kilise üzerindeki bu denli gücü ve kontrolü o dönemde de bazı 

eleĢtirilere yol açmıĢtır.
670

 

 

4.3. DOKTRĠN AYRILIKLARI VE KONSĠLLER 

 

Hıristiyanlığın doktrinsel konulardaki tartıĢmaları elbette ki kilisenin ilk 

dönemlerine kadar uzanmaktadır. Kimi zaman temel doktrine karĢı kimi zaman da 

diğer doktrinlere karĢı heretik fikirlerin ortaya çıktığını daha önce de söylemiĢtik. Bu 

konuda ise konsillerin heretik fikirlere karĢı mücadelede ne kadar güçlü olduğu 

hemen fark edilmiĢtir. Ancak öte yandan ilk ve ikinci konsil arasındaki uzun zaman 
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diliminin sebebinin ise Hıristiyanların maruz kaldığı zulüm döneminde bu 

tartıĢmaları toplu halde yapamayacak güçte olduklarının kanısındayız. 

En basit anlatımıyla Hıristiyan dinî liderlerinin, dinî öğreti ve pratikler için 

kararlar vermek üzere yaptıkları toplantılara “concil/konsil” veya “synod/sinod” adı 

verilir. Hıristiyanlık tarihinde önemli bir yeri olan konsil, kilise tarihi açısından Ģöyle 

tarif edilebilir: ‟Piskoposlar, yüksek düzeydeki din adamları veya kilise 

idarecilerinin, kilise ya da kilise hayatıyla ilgili problemleri müzakere etmek, 

tartıĢmak; inanç esasları ve ibadetler ile ilgili konuları görüĢmek; inancı 

güçlendirmek ve ahlakı korumak amacıyla yaptıkları kilise toplantılarıdır. Bölgesel 

mahiyetteki küçük toplantılar veya sadece bir mezhebin temsilcilerinin katıldığı 

toplantılar için “synod” kelimesi kullanılırken, piskoposların ve kilise temsilcilerinin 

daha geniĢ çapta iĢtirak ettiği toplantılar için “konsil” kelimesinin kullanılması 

gelenek halini almıĢtır.
671

 

Havariler/Kudüs Konsili‟nde alınan kararlar bir mektupla Antakya 

topluluğuna iletirlirken “…Kutsal Ruh ve bizler, gerekli olan Ģu kuralların dıĢında 

size herhangi bir Ģey yüklememeyi uygun gördük…”
672

 ifadesi ve Kartaca 

Episkoposu Cyprien‟in de verdiği bilgilerden anladığımız kadarıyla ilk zamanlardan 

beri bu toplantılarda kararların Kutsal Ruh‟un etkisiyle yani onun yönlendirmesiyle 

alındığına inanılıyordu. Toplantının gerçekleĢmesi içinse bir davet ya da çağrıda 

bulunuluyordu.
673

 

 

4.1.1. Havariler/Kudüs Konsili 

 

 Pavlus‟un birinci misyon yolculuğundan kısa bir süre sonra kilise ile havrayı 

tamamen ayıracak önemli olaylar meydana geldi.
674

  Daha önce de ilk Hıristiyanların 

kendilerini Yahudi Yasası‟na, tören ve ibadetlerine bir Yahudi olarak gördüklerinden 

bahsetmiĢtik. Bu Yahudi-Hıristiyanları diğer Yahudilerden farklı kılan Ģey ise 

Nasıralı Ġsa‟yı Mesih olarak kabul etmeleri ve Tanrı‟nın Krallığı‟nı kurmak için 
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döneceğine inanmalarıydı.
675

  Ayrıca Ġsa ve havarileri de Yahudi Yasası‟na uygun 

yaĢamıĢlardı. Fakat Pavlus‟a göre Yahudi Yasası Ġsa‟nın gelmesiyle yürürlükten 

kalkmıĢtı. Ayrıca sünnetin de kurtuluĢ için zararlı olduğunu savunmaktaydı.
676

  Bu 

sırada bazı Hıristiyanlar Filistin‟den Antakya‟ya gelip, putperest asıllı kiĢilerin vaftiz 

olmadan önce sünnet olmaları gerektiğini yaymaya baĢladılar. Bu durum büyük bir 

karıĢıklığa neden olunca Pavlus ve Barnabas vasıtasıyla Kudüs‟teki cemaate sormaya 

karar verdiler. Havariler ve ileri gelenler Ġ.S. 49 veya 50 yılında Kudüs‟te 

toplanırlar.
677

  

Bu toplantıda Ferisiler‟den olup da Hıristiyan olmuĢ olan bazı kiĢiler ısrarla 

Musa‟nın Yasası‟nın uygulanması gerektiğini savundular. Bunun üzerine havariler 

ve ileri gelenler arasında uzun bir görüĢme baĢladı.
678

  Yakub ve Pavlus taraftarları 

arasındaki görüĢ ayrılıkları çözülmeye çalıĢılmıĢ, fakat Kudüs Konsili olarak bilinen 

bu toplantı Pavlus ve taraftarlarının zaferiyle sonuçlanmıĢtı. Böylece ilk Hıristiyanlar 

arasındaki YahudileĢme eğilimi bertaraf edilerek Hıristiyanlık, Yahudilik sıyrılıp 

Romalılar arasında yayılmaya baĢlayacaktır.
679

 

“Bu ilk havarilerin toplantısı dıĢında diğer toplantıların, II. yüzyıl ortalarında 

Montanizm ve Gnostisizm gibi anlayıĢlar sebebiyle, Anadolu‟da yapıldığı 

bilinmektedir. Hıristiyanlığın ilk dönemlerinde kendi görüĢ ve fikirlerine aykırı 

düĢüncelerle uğraĢan kilise, sonraları daha büyük problemlerle karĢılaĢınca, bunların 

mahalli özellikteki synodlarla çözülemeyeceğini görerek, Suriye, Ġtalya, Afrika ve 

Anadolu‟da büyük çapta konsiller toplamıĢtır. GeniĢ katılımlı bir konsile doğru ilk 

adım ise, Arius ihtilafını Ġznik‟te (M.S. 325) genel (ökümenik) bir konsil toplayarak 

çözmek isteyen Ġmparator Konstantin tarafından atılmıĢtır.”
680

 

 

4.1.2. Nicaea/Ġznik Konsili (Ġ.S. 325) 

 

Konsil öncesinde Ġskenderiye‟de Arius sebebiyle oluĢan gergin bir ortam söz 

konusuydu. Ġ.S. 318 yılında episkopos Alexander ile Arius arasında bazı teolojik 
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anlaĢmazlıklar vardı. Bu anlaĢmazlığın temelinde ise Arius‟un Achillas  

(Ġ.S. 312-313) sonrasında episkopos olacağını düĢünürken onun yerine Alexander‟ın 

episkopos olması, “Tanrı‟nın Oğlu” konusuna doğu felsefesi üzerinden yaklaĢması 

ya da Ġsa‟nın tabiatı konusunda tam bir Tanrı ya da yarı Tanrı gibi sebeplerin yattığı 

iddialar arasındadır.
681

 

Ġmparator Constantinus Ġ.S. 324 yılında Licinius‟u bertaraf ederek Roma‟nın 

tek hâkimi olmuĢtu. O nasıl olduğunu tam olarak bilmesek de Alexander ile Arius 

arasındaki tartıĢmayı öğrenmiĢ ve bu duruma doğrudan müdahale ederek bu 

tartıĢmanın filozoflar gibi yapılmasını istemiĢtir.
682

 Ancak zaten bu sorunun 

çözülmesi için Ġ.S. 321 yılında Ġskenderiye‟de yapılan synodda bir sonuca 

varılamamıĢ ve Arius aforoz edilmiĢti. Sorun Arius ve taraftarlarının karara uymayıp 

seslerini çıkarmaya devam etmeleriydi.
683

 Arius diğer bölgelerdeki kiliselere 

mektuplar yazıyor ve büyük gürültü koparıyordu. Ancak episkopos Alexander 

baskılara rağmen Arius‟a karĢı mücadele vererek ikinci kez synod toplamıĢ ve bu kez 

daha sert tedbirlerle Arius‟u aforoz ettiğini tekrar beyan etmiĢti.
684

 

Sonunda Ġmparator Constantinus, hem Hıristiyanlığa verdiği desteği açıkça 

ilan etmek, hem imparatorluğunun yirminci yılını kutlamak, hem de baĢta Ariusçuluk 

olmak üzere kilise içindeki ayrılıkçı hareketlerin durumunu değerlendirmek gibi 

sebeplerle Ġznik‟te konsili toplamıĢtır.
685

  

Konsile Cordoba/Kurtuba episkoposu Ossius baĢkanlık ederken  

Ġmparator Constantinus ise onursal baĢkan olarak orada bulunuyordu.
686

 Nitekim  

Mayıs-Ağustos ayları arasında üç ay sürecek olan bu konsil hem imparatorun 

sarayında yapılıyor hem ondan sponsorluk alıyordu.
687

 Papa I. Sylvestre ise bu uzun 

yolculuğa katılamayacak kadar yaĢlı olduğundan Vito ve Vincentius adındaki iki 
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rahibini temsilci olarak göndermiĢti. Ayrıca konsil katılımcıları arasında hâlâ 

bedeninde daha önce yapılan iĢkencelerin izlerini taĢıyan çok sayıda kiĢi vardı.
688

 

Sonunda üç yüz on sekiz episkoposun onayıyla Ġsa‟nın “homoousios” yani 

Tanrı ile aynı özden geldiği kabul edilir ve Credo‟ya
689

 eklenmesiyle bu konu sonuca 

bağlanır. Ayrıca Paskalya‟nın daima Pazar günü kutlanması, bir kiĢinin ancak üç 

episkoposun takdisiyle episkopos yapılabileceği, Roma Episkoposluğu‟nun önceliği 

gibi konular da alınan kararlar arasında olmuĢtur.
690

 

 

4.1.3. Birinci Constantinople/Ġstanbul Konsili (Ġ.S. 381) 

 

Hıristiyanlığın imparatorluk dini olarak ilanının ertesi yılında imparator  

I. Theodosius Ġstanbul‟da Ġ.S. 381 yılında bir konsil toplar. Bu konsilde ne Papa‟nın 

temsilcisi ne de Batı‟dan herhangi bir heyet vardır. Bu konsilin toplanmasındaki 

temel neden Macedonius, Apollinaris ve diğer heretik gruplara karĢı Ġznik 

kredosunun tasdik edilmesidir.
691

 

Konsil kararlarınca Ġznik kredosuna Kutsal Ruh‟un tanrısal tabiatını açık 

ifadeler eklenmiĢtir. Yani bu konsil esasta genel bir konsil olmayıp önceki kararların 

bir kez daha açıkça beyanını ifade eden bir konsildir.
692

 

Diğer yandan konsilin almıĢ olduğu bir diğer karar da Ġstanbul Kilisesi‟nin de 

“Apostolik” yani “havarilerin kurduğu” bir kilise olduğu yönündeki karardır.  

Papa Damasus‟un bu karara karĢı Ġ.S. 382 yılında topladığı bir synodda Papalığı ilk 

kez “Sedes Apostolica” yani “Havarisel Makam” olarak tanımlaması Roma‟nın 

önceliği ve önemi konusundaki açık bir delildir.
693
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SONUÇ 

 

Hıristiyanlığın yayılması esasen daha Ġsa çarmıha gerilmeden önce 

baĢlamıĢtır. Ancak Ġsa aynı zamanda yaĢayan “kelam” ya da baĢka bir ifadeyle  

“yaĢayan tanrı” olarak kabul edildiğinden tam anlamıyla inancın yayılması ondan 

sonra gerçekleĢmeye baĢlamıĢtır ki nitekim Ġsa, Pentakost günü havarilerine Tanrı 

Sözü‟nü tüm uluslara götürmelerini emretmiĢtir. 

Yakın zamanda Roma idaresinden muzdarip olan Yahudilerin giriĢimleri 

sonucunda Hıristiyanlığın Jerusalem‟de yayılması imanlılar açısından bir dizi 

sorunlara neden olurken Ġstefan‟ın Yahudiler tarafından öldürülmesi belki de yayılma 

sürecini yeni bir aĢamaya taĢıyan en önemli geliĢme olmuĢtur. 

Anadolu ise o dönemin en önemli yayılma alanlarından biri olurken bunun en 

açık delili imanlılara “Hıristiyan” (Χριστιανός) adının ilk kez Antakya‟da verilmiĢ 

olmasıdır. Antakya topluluğu ya da kilisesi Petrus tarafından kurulurken Pavlus 

tarafından da geliĢtirilmiĢtir. Antakya ilerleyen zaman içerisinde Hıristiyanlığın ilk 

konsilinin toplanmasına da neden olacaktır ki aynı zamanda kent Pavlus için bir çeĢit 

karargâh görevi görmüĢtür. 

Pavlus misyon toprakları olarak Anadolu‟yu seçmiĢ, gerçekleĢtirdiği üç 

yolculuğun her biri Anadolu yolları üzerinden gerçekleĢmiĢtir. Bu seçimin muhtemel 

nedenleri Pavlus‟un Tarsus‟ta doğmuĢ olması ve kentte Hellenizm kültürüyle 

yoğrulmuĢ olması, aynı zamanda onun bir Roma vatandaĢı olması, Anadolu‟yu iyi 

biliyor olması, ayrıca Anadolu‟nun geliĢmiĢ yol ağlarına sahip olması dâhilindedir. 

BaĢka bir ifadeyle Pavlus muhtemelen bu gerekçelerle Anadolu‟yu misyon toprağı 

olarak seçmiĢtir. 

Pavlus halkın inancın benimsemesi için çeĢitli stratejik yöntemler 

kullanmıĢtır. Çoğu kez kısa ziyaretler gerçekleĢtiren Pavlus, yeri geldiğinde uzun 

süre aynı yerde konaklamıĢ, aynı yerdeki imanlıları tekrar ziyareti ise onların inanç 

konusundaki bilgilerini derinleĢtirmiĢtir; Hıristiyan misyon anlayıĢının temellerini 

atmıĢtır. Ayrıca onun misyon yolculukları sırasında yaĢanan bir dizi olay neticesinde 

Hıristiyanlık tarihinin ilk kadın Ģehidi yani ilk kadın proto-marty ise Anadolu 

halklarından bir kadın olmuĢtur. 
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Anadolu‟nun batısı yani Asia ise inancın Batı‟ya açılan kapısı olmuĢtur. 

Dönemin geliĢmiĢ limanlarına ve kentlerine sahip olan Asia aynı zamanda inanca 

sadakat konusunda verdiği sınavda diğer kiliselere örnek oluĢturmuĢtur. Havari 

Yuhanna Efes‟te diğer Ġncillerden farklı ve mistik üsluplu Ġncilini kaleme almıĢ ve 

burada inancın perçinlenmesi için büyük bir çaba harcamıĢtır.  

Yuhanna‟nın tüm faaliyetleri yürütürken Efes‟te yanında Meryem‟in de 

olabileceği düĢünülmektedir. O büyük ihtimalle Meryem ile birlikte ikamet yeri 

olarak Efes‟i seçmiĢti. Ancak Meryem konusundaki bilgilerin yetersizliği Meryem‟in 

Efes‟teki ikameti konusuna karĢıt eleĢtirilerin geliĢtirilmesine neden olmuĢtur. 

Elbette ki bu karĢıt görüĢler önemli argümanlarla savunulmaktadır. Ancak dönemin 

güvensiz ortamında –ki aynı bölgede geçen Yedi Uyuyanlar hikayesi buna iyi bir 

örnektir– Ġsa‟dan emanet alınan Meryem‟in korunması için dinsel kaynaklarda ondan 

söz edilmiyor olması muhtemeldir. Nitekim Meryem inancın devamı veya 

tamamlayıcısı değil Ġsa‟yı doğuran ve ondan geriye kalan değerli bir hatıradır. Bu 

nedenle de onun bir sır gibi korunması güvensiz ortamdan kaynaklanıyor olabileceği 

yüksek ihtimaldir.  

Anadolu‟daki yayılmanın bir diğer önemli merkezi ise Urfa olmuĢtur. Kral 

Abgar konulu öykü inancın baĢta Edessa olmak üzere Assyria ve Armeni bölgelerine 

yayılmasında büyük rol oynarken daha sonraki dönemlerde de kurumsal kilise 

gruplarının kendilerine bu öykü ile meĢruluk zemini oluĢturma çabaları Anadolu‟nun 

Hıristiyanlık açısından önemini bir kez daha gözler önüne sermektedir. 

Tüm bu yayılma süreci elbette ki sorunsuz yaĢanmamıĢtır. Ġnancın Anadolu 

üzerinde bu denli hızlı ve sağlam yayılma alanı bulması devamında imanlılara da 

ağır zulümleri hatta ölümü de beraberinde getirmiĢtir. Özellikle Ġmparator 

Constantinus‟un özgürlük beyanına kadar geçen sürede episkoposlardan imanlılara 

kadar çok sayıda kiĢi Ģehit edilmiĢtir. Ancak uygulanan baskı ve zulüm inancın 

yayılmasını durduramamıĢtır. 

YaĢanan tüm zorluklara rağmen bir yandan inanç hızla yayılırken diğer 

yandan doktrin tartıĢmaları baĢ göstermiĢtir. Ancak yayılma döneminde oluĢmaya 

baĢlayan otoritelerin sapkınlıklara karĢı ana gövdedeki yapıyı korumaya yönelik 

giriĢimleri baĢarılı olsa da sapkın grupların tam anlamıyla önü kesilememiĢ ancak 
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sapkınlıklara karĢı mücadelenin Ģekli öğrenilmiĢ ve öğretilmiĢtir. Yine bu dönemde 

Hıristiyanlık tarihinin ilk Synod‟u Efes‟te toplanmıĢtır. 

Ġmparator Constantinus ile baĢlayan yeni dönem sadece özgürlüğü değil 

beraberinde güçlü bir refahı da getirmiĢtir. Özellikle Constantinus‟un “yeni devlet” 

oluĢturma politikası kapsamında Hıristiyanlığın gücünden faydalanma çabası kiliseye 

o güne dek görmediği refahı verecektir. Ancak tüm bunların bir beklenti içerisinde 

sunulduğu açık bir gerçektir. Ġmparatorun desteği ya da elleri ile Ģekillenen Doğu 

Kilisesi‟nde imparatorluğun himayesindeki bir kiliseye dönüĢmenin temelleri 

atılırken Constantinapolis (Ġstanbul) merkezli Doğu Kilisesi asırlar sonra bir baĢka 

politik Ģekillenme ile ortaya çıkacak olan Anglikan Kilise‟nin prototipini 

oluĢturacaktır.  

Ġmparatorun himayesinde yeni bir kilise Ģekillenirken doktrin tartıĢmalarına 

son verecek geliĢmeler de yaĢanmıĢtır. TartıĢmalara son vermek için toplanan 

konsillerin Kudüs dıĢındaki ilk dini otoriteye bağlı toplantısı Anadolu‟da baĢlayacak 

ve “temel doktrin” meseleleri yine bu topraklarda ilan edilecektir. 

Böylelikle “kurumsal döneme” geçiĢin çoğu gerekliliği Hıristiyanlığın erken 

dönemlerinde vücut bulurken Ģüphesiz ki Anadolu bu sürece kaynaklık eden tüm 

malzemelerin bir sağlayıcısı ve çok sayıdaki prototipin alanı olmuĢ; inancın erken 

dönemdeki tarihinin en belirgin safhası Anadolu toprakları üzerinde yaĢanmıĢtır. 
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EKLER 

 

EK 1: Kalenda Nativitatis Domini
*
 

“Octavo Kalendas Ianuarii. Luna undetricesima, innumeris transactis 

saeculis a creatione mundi, quando in principio Deus creavit caelum et terram, et 

hominem formavit ad imaginem suam; permultis etiam saeculis ex quo post diluvium 

Altissimus in nubibus arcum posuerat,  signum fœderis et pacis; a migratione 

Abrahae, patris nostri in fide, de Ur Chaldaeorum saeculo vigesimo primo; ab 

egressu populi Israël de Aegypto, Moyse duce, saeculo decimo tertio; ab unctione 

David in regem, anno circiter millesimo; hebdomada sexagesima quinta, iuxta 

Danielis prophetiam; Olympiade centesima nonagesima quarta; ab Urbe condita 

anno septingentesimo quinquagesimo secundo; anno imperii Caesaris Octaviani 

Augusti quadragesimo secundo; toto Orbe in pace composito, Iesus Christus, 

aeternus Deus aeternique Patris Filius, mundum volens adventu suo piissimo 

consecrare, de Spiritu Sancto conceptus, novemque post conceptionem decursis 

mensibus, in Bethlehem Iudae nascitur ex Maria Virgine factus homo. Nativitas 

Domini nostri Iesu Christi secundum carnem!” 

 

Rabbimiz İsa Mesih’in Doğuşunun İlanı 

“Aralığın yirmi beşinci günü, Dünya’nın yaratılışından çağar geçmesinden 

sonra, Tanrı’nın başlangıçta yeri ve göğü yaratmasından, insanı kendi suretinde 

yaratmasından sonra, Büyük Tufan’dan sonra, her şeye Egemen Olanın bulutlar 

arasına antlaşma ve barış simgesi olarak yayını çekmesinden asırlar sonra, imanda 

babamız olan İbrahim’in Kildaniler’in Ur şehrinden ayrılmasından yirmi bir asır 

sonra, Musa’nın önderliğinde İsrail halkının Mısır’dan çıkmasından üç asır sonra, 

Davud’un kral ilan edilmesinden yaklaşık bin yıl sonra, Daniel’in peygamberliğinin 

altmış beşinci haftasında, Olimpiyatlar’ın yüz doksan dördüncüsünde, Roma şehrinin 

752 yılında kurulmasından sonra, Sezar Octavia Augustus’un bütün dünyada barışı 

sağlayan saltanatının kırk ikinci yılında, Ebedi Baba’nın Ebedi Allah ve Oğlu olan 

İsa Mesih’in en sevgi dolu varlığı ile dünyayı kutsamak isteyen, Kutsal Ruh 

tarafından tasarlanmış olan ve bu tasarıdan dokuz ay geçmesinden sonra, 

Yahuda’nın Beytlehem kentindeki bakire Meryem’den doğmuş ve insan olmuş, ete-

kemiğe bürünmüş olan Rabbimiz İsa Mesih’in doğuşu.” 

  

  

                                                 
*
 Santa Rosario Katolik Kilisesi, Noel Ayin Kitabı (2004) 
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EK 2: Plinius‟un Mektubu
**

 

(X.96) Plinius‟tan Ġmparator Traianus‟a 

“Efendim, kuĢku duyduğum konularda sana danıĢmak benim için bir kural 

haline geldi. Nitekim, kim kararsızlıklarıma senden daha iyi yol gösterebilir, 

bilmediğim konularda beni aydınlatabilir? Hıristiyanların sorgulanmasında hiç 

bulunmadım; bu yüzden, niçin ve ne ölçüde sorgulandıklarını ya da 

cezalandırıldıklarını bilmiyorum. YaĢ açısından ayrım gözetilip gözetilmeyeceği, en 

genç olanların daha yaĢlılardan ayırt edilip edilmeyeceği, piĢman olanların affedilip 

edilmeyeceği, kesinlikle Hıristiyan olan kimsenin inkârda bulunmasının kendisine 

yarar sağlayıp sağlamayacağı, baĢka suçlar olmaksızın, sadece inanç açıklamasının 

mı yoksa inançla birleĢen suçların mı cezalandırılacağı konularında oldukça kararsız 

kaldım. Bu arada, bana Hıristiyan oldukları bildirilen kimselere karĢı Ģu yolu 

izledim: onlara Hıristiyan olup olmadıklarını sordum. Ġtiraf ettiklerinde ölüm 

cezasıyla gözünü korkutarak ikinci ve üçüncü kez yine sordum, direndiklerinde 

cezanın yerine getirilmesini emrettim. Ġtiraf ettikleri Ģey ne olursa olsun, inatçılığın 

ve katı dikbaĢlılığın cezalandırılması gerektiğinden kuĢku duymuyordum. Aynı 

çılgınlığa sahip baĢka kimseler de vardı; Roma yurttaĢı olduklarından, onların Kent‟e 

geri gönderilmelerini emrettim. Çok geçmeden, benzer durumlarda olduğu gibi, salt 

soruĢturma suçlamaları yaygınlaĢtırdı, farklı türde bir çok vaka ortaya çıktı. Çok 

sayıda kiĢinin adını içeren ve kimin yazdığı bilinmeyen bir yazıt dikildi. Hıristiyan 

olduklarını ya da eskiden olmuĢ olduklarını inkâr edenlerin, söyleyip yazdırdığım 

gibi dua ettikleri ve amaca uygun olarak, tanrıların heykelleriyle birlikte 

getirmelerini emrettiğim senin heykelin önünde tütsü ve Ģarapla tapındıkları, ayrıca, 

Ġsa‟yı lanetledikleri için –bunlardan hiçbirinin gerçek bir Hıristiyana 

yaptırılamayacağı söylenir– salıverilmesi gerektiğini düĢündüm. Adlarını 

muhbirlerin verdiği baĢka kimseler Hıristiyan olduklarını önce itiraf, hemen sonra da 

inkâr etti; bu kiĢilerden bazıları üç yıl, bazıları birçok yıl, geri kalan çok az sayıdaki 

kiĢi de yirmi beĢ yıl önce Hıristiyan olduklarını ama bu inancı artık terk ettiklerini 

söylediler. Bunların hepsi, hem senin heykeline, hem de tanrıların tasvirlerine 

tapındılar, Ġsa‟yı lanetlediler.  

Öte yandan bu kiĢiler, en büyük suçlarının ya da yanlıĢlarının belli bir günde 

güneĢ doğmadan toplanmak, tanrı yerine koyup sırayla Ġsa‟ya ilahi söylemek ve bir 

suç iĢlemek üzere değil; herhangi bir hırsızlık, yol kesme ya da zina suçu iĢlememek, 

sözünde durmak ve emaneti inkâr etmemek için kendilerini yeminle bağlamak 

olduğunu söylüyorlardı. Bunları yerine getirdikten sonra, törelerine göre, dağılıyor, 

sıradan ve zararsız yiyeceklerini paylaĢmak için yeniden bir araya geliyorlardı; bu 

töreden de, senin yönergelerin doğrultusunda yasakladığım kulüplere iliĢkin 

                                                 
**

 Plinius, Epistulae - X (Genç Plinius’un Anadolu Mektupları), çev. Çiğdem DürüĢken ve Erendiz 

Özbayoğlu, Yapı Kredi Yayınları, Ġstanbul, 1999. 
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duyuruma uyarak, vazgeçtiklerini söylüyorlardı. Bu yüzden, ministra dedikleri iki 

köle kızdan iĢkence yoluyla gerçeği araĢtırmamın gerekli olduğunu düĢündüm. 

Çarpık ve aĢırı boĢinanç dıĢında hiçbir Ģey bulamadım. 

Sonuçta, soruĢturmayı erteleyip sana baĢvurdum. Nitekim, özellikle 

suçlananların sayısı yüzünden konu sana danıĢmaya değer gözüktü. Gerçekten, her 

yaĢtan, her sınıftan kadın, erkek çok sayıda insan kovuĢturma altındadır ve 

kovuĢturma altında olacaktır. BulaĢıcı boĢinanç, sadece kentlere değil, köylere, kırsal 

alanlara da yayılmıĢ durumda; bu da denetlenebilir ve önlenebilir gözüküyor. En 

azından, eskiden boĢ olan tapınaklarda yeniden toplanmaya; uzun bir aradan sonra 

dini törenleri canlandırmaya ve Ģimdiye kadar çok az sayıda alıcı bulan kurban etinin 

orada burada satılmaya baĢlandığı iyice anlaĢılıyor. Bunlara bakarak, eğer piĢmanlığa 

açık kapı bırakılırsa, kalabalık bir insan topluluğunun ıslah edilebileceği kolaylıkla 

düĢünülebilir.” 

(X.97) Traianus‟tan Plinius‟a: 

“Secundus‟um, sana ihbar edilen Hıristiyanların davalarını incelerken 

yapman gerekeni yaptın. Öte yandan, davalarda standart bir genel kural belirlemek 

mümkün değildir. Hıristiyanlar aranıp toplanmamalıdır; ihbar edilir ve suçlanırlarsa, 

Hıristiyan olduğunu inkâr eden ve tanrılarımıza tapınarak bunu açıkça belli eden 

kimse, geçmiĢte ne kadar kuĢkulu biri olursa olsun, piĢmanlığın ödülü karĢılığında 

bağıĢlanacak Ģekilde cezalandırılmalıdır. Buna karĢılık, hazırlayanın adını vermediği 

ihbarnameler, herhangi bir suçlamada dikkate alınmamalıdır. Çünkü bu en kötü 

örnektir ve çağımızın ruhuna aykırıdır.” 
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EK 3: Pavlus‟un Misyon Yolculukları
***

 

 

 

 

                                                 
***

 Lawrence, ss. 153, 154, 161. 
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EK 3‟ün devamı. 
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EK 4: Asia Ġli‟ndeki Yedi Kilise
****

 

 

 

                                                 
****

 Tiefenbach, Yedi Kilise, s. 37. 




