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ÖZET 

GEÇM��TE VE GÜNÜMÜZDE ANTAKYA’DA HIR�ST�YANLIK 

 
 

Ali Ekber TÜRKO�LU 

 
 

Yüksek Lisans Tezi, Felsefe ve Din Bilimleri Anabilim Dalı 

Danı�man: Doç.Dr. Kadir ALBAYRAK 

Eylül 2006, 116 sayfa 

 

 
 Antakya, Büyük �skender’in generallerinden Seleukos tarafından kurulmu�, 

Roma �mparatorlu�u döneminde de ba�kent olmu�tur. Antakya, birçok dinden ve 

inançtan insanın bir arada ya�adı�ı bir kültür merkezidir. 

 Hıristiyanlık, Kudüs dı�ında ilk kez Antakya’da yayılmaya ba�lamı� ve bu dinin 

takipçileri ilk kez burada Hıristiyan adını almı�tır. Havariler Antakya’yı ziyaret etmi� ve 

burada Aziz Petrus, Antakya Kilisesi’ni kurmu�tur. Daha sonra Papa burayı hac yeri 

olarak ilan etmi�tir. Bu olaylar sonucunda Hıristiyanlar için Antakya’nın önemi daha da 

artmı�tır. 

 Giri� bölümünde Antakya’nın tarihi anlatıldıktan sonra, Hıristiyanlı�ın do�u�u, 

Havarilerin Antakya’ya geli�i, Antakya Kilisesi’nin kurulu�u ve kilisede görev yapan 

önemli din adamları ikinci bölümde anlatılmı�tır.  

 Günümüzde hâlen Antakya’da aktif olarak faaliyet gösteren kiliselerin ibadet, 

ayin ve sakramentleri son konu olarak i�lenmi�tir. Antakya’daki Hıristiyan 

cemaatlerinin birlik ve uyum içinde ya�adıkları gözlemlenmi� ve buradaki cemaatin 

ya�antısının “diyalog” için iyi bir örnek oldu�u tespit edilmi�tir. 

 

Anahtar Kelimeler: Antakya, Hıristiyanlık, Katolik, Ortodoks, Protestan.

         

 

  

 

 



 ii 

 

ABSTRACT 

CHRISTIANITY IN ANTAKYA IN THE PAST AND TODAY 
 
 

Ali Ekber TÜRKO�LU 

 
 

Master Degree Thesis, The Department of The Philosophic and Religious Sciences 

Supervisor: Doç. Dr. Kadir ALBAYRAK 

September 2006, 116 Pages 

 
 

Antioch was established by one of Alexander the Great’s generals Seleukos, and 

has been the capital during the Roman Empire Period. Antioch is a cultural dwelling 

centre, in which people from many religions and believes live in a harmony, because of 

its geographic, economical and social position. 

Except Jerusalem, Christianity first spread in Antioch and the followers of this 

religion were called “Christian” in Antioch. The apostles visited Antioch and here St. 

Petrus established Antioch Church. Later, the Pope declared here as a pilgrimage place. 

As a result of these events, Antioch gained more importance for the Christians.  

After telling the history of Antioch in the introduction, the birth of Christianity, 

apostles’ coming to Antioch, the establishment of Antioch Church and the important 

religious men who served in this church are told in the second part. 

The rites, worships and sacraments of this church which is stil serving actively, 

were told as the last subject. It is observed that different Christian communities live in 

Antioch in a unity and harmony and it is also ascertained that the lives of these 

communities is a good example for the “dialogue”. 

 

Key Words: Antioch, Christianity, Catholic, Orthodox, Protestant. 
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KISALTMALAR 

bkz.  : bakınız.  

c.  : cilt. 

çev.  : çeviren. 

DTA  : Dinler Tarihi Ansiklopedisi. 

Hz.  : Hazreti. 

M.Ö.  : Milattan Önce. 

M.S.  : Milattan Sonra. 

ö.                     : ölümü  

St.  : Saint.  

TDV  : Türkiye Diyanet Vakfı. 

vb.  : ve benzeri.  
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ÖNSÖZ 

Antakya, Batı ile Do�u kültürünün kesi�ti�i, toplumların kültür alı�veri�inde 

bulundu�u bir co�rafyada yer almaktadır. Konumu itibariyle önemli bir ticaret ve transit 

merkezi olan Antakya, geçmi�te ve günümüzde birçok dinden ve inançtan insanın bir 

arada ya�adı�ı bir kültür merkezi konumundadır. Günümüz Antakya’sında cami, kilise 

ve havra varlıklarını bir arada sürdürmektedir. 

Hatay ili Türkiye Co�rafyasında Do�u Akdeniz bölgesinde yer almaktadır. 

Hatay'da di�er turizm yanında inanç turizmi de geli�mi�tir. Hıristiyan dininin 

yayılmasında büyük hizmetler veren Hz. �sa'nın havarilerinden Aziz Petrus Kudüs’ten 

sonra Antakya'da dini yaymaya ba�lamı�tır. Kendi adını ta�ıyan tarihi Aziz Petrus 

kilisesi de buradadır ve halen ayakta durmaktadır. Aziz Petrus’tan önce Hıristiyanlar 

için önemli bir Aziz olan Barnaba ve bununla birlikte Hıristiyanlı�a yeni bir boyut 

kazandıran, Hıristiyanlı�ın ikinci �sa’sı Pavlus da misyon faaliyetlerini burada 

yürütmü�lerdir.  

Romalılar zamanında Hıristiyanlar burada din adına çok �ehit vermi�ler ama 

Konstantin’in Hıristiyanlı�ı benimsemesi ile Antakya, Hıristiyanlı�ın önemli 

merkezlerinden biri olmu�tur. Burada açılan okulda Hıristiyanlık için önemli din 

adamları yeti�tirilmi�tir. Konstantin’in Hıristiyanlara kazandırdı�ı huzur, bir süre sonra 

teolojik tartı�malar nedeniyle yerini mezhep kavgalarına bırakmı�tır. Antakya için 

tekrar kötü günler ba�lamı�, büyük katliamlar, sürgünler olmu� ve bütün bunlara bir de 

depremler eklenince kâbus daha da büyümü�tür. Tabi buralara yapılan istilalar da halk 

için ayrı bir sorun te�kil etmi�tir. Bizans’ın yaptı�ı zulüm, �slam ordusunun burayı 

almasıyla son bulmu�tur. Haçlı seferleriyle yeni bir karga�a içine sürüklenen Antakya, 

Osmanlı idaresi ile bir süre sükûnete kavu�mu�tur. Fransızların Antakya’yı i�gali ile 

Hıristiyanlar buralarda tekrar faaliyette bulunmaya ba�lamı�, halk arasına fitne girmi� 

ama Antakyalılar son kararlarını verip Türkiye ile birlik olmu�lardır. Bu günden sonra 

halk, farklı inanç ve dü�ünceleri bir kenara bırakıp, birlikte hareket etmi�lerdir. 

Ortodoks ve Katolik kiliseleri, Musevi’lere ait havra ile Müslümanların tarihi 

camilerinin yan yana bulunması bunun güzel bir örne�ini temsil etmektedir. 

Bizim tezimizin konusunu ilgilendiren Hıristiyanlar, burada 2000 yıl öncesinden 

beri ya�amaktadır. Burada patriklikler kurmu�lardır. Geçmi�te Monofizitlere ve 

ardından Yakubilere ait olan Patriklik unvanını, günümüzde Süryani, Marunî, Rum 
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Katolik, Rum Ortodoks ve Süryani-Yakubi mezhepleri de kullanmaktadır. Burası be� 

Patrikli�in merkezidir ama hiçbir Patrik burada oturmamaktadır. 

Geçmi�te sayıları oldukça fazla olan Hıristiyanlar, günümüzde, Antakya’nın 

merkezindeki sayıları yakla�ık 1300 civarındadır. Bunun 1200’ünü Ortodoks 

Hıristiyanlar, 70’ini Katolikler ve kalanını di�er Hıristiyan mezheplere mensup ki�iler 

olu�turmaktadır.  

Genellikle Hıristiyan mezhepleri birbirleriyle tartı�ma halindeyken, aksine 

burada birlik hâkimdir ve Hıristiyanlı�ı karde�çe ya�amaya çalı�maktadırlar. Paskalya 

Bayramı Ortodoks ve Katolik mezheplerinde di�er yerlerde farklı günlerde kutlanırken 

burada 1988’den beri birlikte kutlanmaktadır ve oruç devresinde yapılan yardımla�mayı 

beraber gerçekle�tirmektedirler. Ayin için, mezhep farkı gözetmeksizin birbirlerinin 

kiliselerine gidebilmektedirler. Hatta Protestan Kilisesinin Pazar ayininde tanı�tı�ımız 

bir ki�i “kendisinin aslında Ortodoks oldu�unu ve Katolik Kilisesinin de cemaat ba�kanı 

oldu�unu” söyledi. Gerçekten bu ki�i halen Katolik Kilisesinde bayramlarda Papaz 

yardımcılı�ı yapmaktadır. Bunun örne�ini ço�altmak mümkündür. Bu olay sadece halk 

arasında de�il, ara�tırmamızda �ahit oldu�umuz üzere; özel günlerde papazlar da 

birbirlerinin kiliselerine gidip ayinlerine katılmaktadır. 

Geçmi�in mirasçısı olan ve bugün sayıca azınlı�ı olu�turan Antakya 

Hıristiyanlarının, geçmi�teki ya�antıları ve inançları ço�u ki�ilerce incelenmi�, tarihsel 

olarak ortaya konulmu�tur. Biz de günümüzde Antakya’da ya�ayan Hıristiyanların 

“ibadet ve ayinleri” hakkında çalı�ma yaparak, Antakya’da geçmi� günlerde ya�ayan 

Hıristiyanlar ve Antakya dı�ında ya�ayan Hıristiyanlarla benzer ve farklı yönlerini 

ortaya koymaya çalı�tık. 

Bu tez çalı�ması süresince, bana her türlü yardımlarını esirgemeyen de�erli 

hocalarım Sayın Doç. Dr. Kadir Albayrak Bey’e, Sayın Yrd. Doç.Dr. Münir Yıldırım 

Bey’e, Ortodoks Kilisesi Papazı Sayın Dimitri Do�um ve Sayın Jan Dellüller Beylere, 

Ortodoks Kilisesi Vakıf Ba�kanı Sayın Josef Naseh Bey’e, Ortodoks Kilisesi için 

dokümanlar hazırlayan Fadi Hurigil, Antakya Ortodoks Kilisesi fahri okutmanı ve vakıf 

sekreteri   Bey’e, Katolik Kilisesi Papazı Sayın Dominico Bey’e ve Antakya’daki tüm 

Hıristiyanlara te�ekkür etmeyi bir borç bilirim. 

Son olarak tezi yazmamda yardımcı olan e�ime ve dualarıyla beni destekleyen 

tüm aile fertlerine sonsuz te�ekkürlerimi bir borç bilirim.  
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B�R�NC� BÖLÜM 

 

 
 

G�R�� 

1.1. Ara�tırma Hakkında Genel Bilgi 

1.1.1. Konunun Amacı, Seçimi ve Sınırları 

 “Geçmi�te ve Günümüzde Antakya’da Hıristiyanlık” adlı bu çalı�mamızın temel 

amacı, Hıristiyanlı�ın ilk yıllarında Hıristiyanlı�ın merkezi ve dinamik güç 

odaklarından biri olan Antakya’da günümüzde ya�ayan Hıristiyanların geçmi�le 

ba�lantılarını tespit edip ara�tırmak ve hâlâ ibadet ve ayinlerini nasıl icra ettiklerini 

ortaya koymaktır.  

Asi nehrinin kenarına yerle�en Antakya, Akdeniz’e yakın olu�u, Asya ve Orta 

Do�u’nun kav�ak noktasındaki konumu nedeniyle, Yunanlı, Mısırlı, Süryani ve Asyalı 

tüccarların ortak pazarı olmu�tur. Mezopotamya, Arabistan ve Hindistan’dan gelen 

kıymetli ürünler, burada pazar bulmu�tur. Antakya’yı kuran Seleukos ve ardından gelen 

yöneticiler, burayı gün geçtikçe güzelle�tirmi� hatta dünyanın ilk sokak aydınlatmasını 

yapmı�lardır. Asi ırma�ı üzerine vuran ı�ıklar neticesinde �ehir gece bütün ihti�amıyla 

parlamı�tır. Bu güzel �ehre Romalılar da özgür kent statüsü vererek buranın refah 

düzeyini daha da artırmı�lar ve insanların buraya göç etmesini sa�lamı�lardır. Bu göç 

neticesinde kentte, egzotik inançlar, Yunan kültürü, Roma ihti�amı, Hıristiyan inançları 

harmanlanmı� ve yepyeni bir kültürün olu�masına zemin hazırlamı�tır. ��te bu yeni 

kültürün etkisinde kalan Hıristiyanlar, dini önderlerine (�sa) ve inançlarına farklı 

yakla�ımlar getirerek, Hıristiyanlı�ın yeniden �ekillenmesini sa�lamı�lardır. 

Hıristiyanlı�ın hâkim olmasından sonra Roma �mparatorlu�unun tanrılarının yerini 

Hıristiyan inancındaki tanrı anlayı�ı (Baba, O�ul, Kutsal Ruh ve Meryem) almı�tır. 

De�i�ik dü�ünce ve felsefi akımların etkisinde kalan bazı Hıristiyanlar, bu dü�üncelerini 

ortaya koyunca tartı�malara neden olmu�lar ve neticesinde Hıristiyanlı�ın dini 

doktrinlerini belirlemek için toplantılar (konsil) düzenlenmesine sebep olmu�lardır. 

Antakya, �skenderiye ile birlikte Do�u Hıristiyanlı�ının iki önemli merkezinden 

biriydi. Bu iki �ehrin rekabeti dini tartı�maları da beraberinde getirdi. �stanbul, ba�kent 
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olduktan sonra, burada bulunan patrikler tüm Hıristiyanlı�ın dini lideri olmak 

istemi�lerdir. �stanbul’da görev yapan patriklerin genelinin Antakya ekolundan olması 

nedeniyle �skenderiye, �stanbul’la da liderlik çeki�mesine giri�mi�tir. Hatta bazı 

konsillerde �stanbul Patriklerinin aforoz edilmelerini sa�layarak Do�u’nun liderli�inin 

kendilerinde oldu�unu göstermeye çalı�mı�tır. Aforoz ettikleri patriklerin bazısının 

Antakya ekolünden olu�u, Antakya’ya kar�ı da hamle yaptıklarını göstermektedir. Ama 

yıllar sonra Antakya ve �skenderiye monoteizm görü�ünü savunarak, ilk defa birlikte 

hareket etmi�lerdir. Bu dönem, her iki �ehir için kâbus olmu�; Roma’nın putperestli�i 

döneminde katledilen Hıristiyan halk �imdi kendi dinda�ları tarafından katledilmeye 

ba�lamı�tır. Bu eziyet �slam ordusu gelinceye kadar devam etmi�tir. Antakya, 

Müslümanların eline geçince Hıristiyanlık için eski önemini yitirmi�, sadece patriklik 

olarak unvanı kalmı�tır. Bu unvanı hala Süryani, Marunî, Rum Katolik, Rum Ortodoks 

ve Süryani-Yakubi mezhepleri devam ettirmektedir. Bu patrikliklerin patrikleri Antakya 

dı�ında ya�amaktadır. Bu patrikliklere ba�lı cemaat de Antakya’da ya�amamaktadır. 

Sadece burada, Rum Ortodoks Patrikli�inin cemaati bulunmaktadır.  

Antakya’da Ortodoks cemaatten ba�ka, Katolikler ve az da olsa di�er Hıristiyan 

mezhepleri de bulunmaktadır. Ortodoks cemaat Antakya’nın en eski yerle�en halkıdır 

ve Hıristiyan cemaatin ço�unlu�unu olu�turmaktadır. Daha sonra yetmi� ki�ilik 

mensubuyla Katolik Kilisesi gelmektedir.  Ara�tırma alanımıza da genellikle bu iki 

cemaat girmektedir. Çünkü di�er kilise mensupları buraya ya sonradan yerle�mi�ler ya 

da misyonerlik yapmak için gelmi�lerdir. Ama yine de Antakya Protestan Kilisesine de 

de�indik. Bu kiliseden yeterince bahsedemeyi�imizin nedeni, kilisenin 2000 yılında 

faaliyete geçmesi ve cemaatinin yeni yeni olu�masıdır. Tespit edebildi�imize göre, bu 

kiliseye ayine gelen ve buranın hizmetlerini yürütün ki�ilerin geneli Ortodoks’tur. Bu da 

bizim Ortodoks cemaat üzerinde daha çok durmamızı zorunlu hale getirmi�tir. 

Ara�tırmamız, Antakya Rum Ortodoks Kilisesi, Antakya Katolik Kilisesi ve 

Antakya Protestan Kilisesi ile sınırlandırılmı�tır. Antakya’da ya�ayan Hıristiyanlar ve 

kiliseler hakkında çalı�tı�ımız için önce Antakya’nın genel tarihinden kısaca söz 

edilmi�tir. Daha sonra, Antakya, Hıristiyanlı�ın Kudüs’ten sonra asıl merkezi oldu�u ve 

�ncillerde de buranın bahsi geçti�i için önce �ncillere göre Hıristiyanlı�ın do�u�undan 

ve Antakya’ya geli�inden bahsedilmi�tir.  

Antakya kilisesinin tarihsel geli�imi, Hıristiyanlı�a etkisi, Hıristiyanlık içinde 

Antakya kilisesinin konumu ve kilisede görev yapan önemli din adamlarından kısaca 

bahsedilmi�tir.  
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Son bölümde, günümüzde Antakya’da bulunan Hıristiyan kiliselerin (Ortodoks 

ve Katolik) inanç esaslarından ve çalı�mamızın asıl konusu olan Antakya’daki 

Hıristiyanların dini ibadet ve ayinlerinden detaylı bir �ekilde üzerinde durulmu�, hatta 

bazı ayin ve törenler yerinde bizzat görülmü�tür. 

 

 
1.1.2. Metodoloji ve Kaynaklar 

Geçmi�te ve günümüzde Antakya’da Hıristiyanlık üzerine yapılan bu çalı�mada, 

Dinler Tarihi’nin deskriptif, tarihsel ve kar�ıla�tırmalı metotları takip edilmi�tir. 

Çalı�mada kullanılan metotlardan biri de, gözleme dayanan alan ara�tırmasıdır. Bu 

çerçevede, Antakya’ya gidilmi�, buradaki Antakya Rum Ortodoks Kilisesi’nin, Antakya 

Katolik Kilisesi’nin ve Antakya Protestan Kilisesi’nin bazı ayin ve törenlerine katılarak 

izlenmi�tir. Ayin öncesi ve sonrasında Hıristiyan papaz ve cemaatleriyle sohbet 

yapılarak gözlemlerimiz de�erlendirilmi�tir. 

Bu gözlemlerimiz sırasında notlar alınmı� ama bazen cemaatin not alı�ımızdan 

rahatsız olması nedeniyle önce gözlem yapılmı� daha sonra gözlemleri yazma yoluna 

gidilmi�tir. Bu çalı�mada, soru cevap metodu da uygulanmı�; ö�renmek istedi�imiz bazı 

konular hakkında sorular hazırlayıp onları papazlara veya halka sorarak cevapları 

bulmaya çalı�ılmı�tır.  

Antakya’nın genel tarihini anlatırken genellikle, Hatay için hazırlanan 

yıllıklardan faydalanılmı�tır. Özellikle Mehmet Tekin’in Hatay tarihi ile ilgili yaptı�ı 

ara�tırmalar bize oldukça yardımcı olmu�tur.  

Geçmi�te Antakya’da Hıristiyanlık konusunu i�lerken faydalandı�ımız 

kaynakların ba�ında Mehmet Çelik’in “Süryani Tarihi”, Richard E. Rubenstein’in “�sa 

Nasıl Tanrı Oldu” ile Aziz S. Atiya’nın “Do�u Hıristiyanlı�ı Tarihi” adlı eserler 

gelmektedir. Do�u ve Batı Hıristiyanlı�ının ayrılı�ı konusunda Ahmet Hikmet 

Ero�lu’nun “Do�u ve Batı Kiliselerinin Ayrılı� Sebepleri” adlı makalesi çalı�mamızda 

ön plana çıkmı�tır.  

�badet ve ayinler konusunda en çok ba�vurdu�umuz eser, Münir Yıldırım’ın 

“Yunanistan ve Ortodoks Kilisesi”  adlı çalı�ması olmu�tur. Bayramlar konusunda ise 

Mehmet Katar’ın “Hıristiyan Bayramları Üzerine Bir Ara�tırma” adlı makalesi, 

özellikle Katolik Bayramları hakkında bize yardımcı olmu�tur. Bunların yanında 

Katolik kilisesinin hazırladı�ı bro�ür, kilisenin tarihi hakkında bize bilgi vermi�tir. Yine 
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Dominico Bey’in bize verdi�i dua kitabı Katolik ayinlerinde okunan dualar hakkında 

müracaat etti�imiz temel kaynak olmu�tur. Kiliselerin Pazar günleri ve bayramlar için 

hazırladı�ı bro�ürler faydalandı�ımız malzemelerin ba�ında gelmi�tir.  

 
 

1.2. Antakya’nın Genel Tarihi 

Altınözü, �enköy, Antakya ve Çevlik’te yapılan ara�tırmalar, yöredeki 

yerle�menin Orta Paleolitik Dönem’e uzandı�ını ortaya çıkarmı�tır. Yerle�meler, Üst 

Paleolitik, Neolitik, Kalkolitik dönemler boyunca da sürmü�tür. Buradaki ara�tırmalara 

göre, ilk yerle�melerin M.Ö 100000-40000’e tarihlenen Orta Paleolitik döneme 

uzandı�ını göstermektedir (Yurt Ansiklopedisi, 1982, 5: 3464).  

Tunç Ça�ından itibaren Akadlar’ın egemenli�inde kalan bu bölge M.Ö. 1800-

1600 yılları arasında merkezi Halep olan, Babil yönetimindeki Yamhad Krallı�ına 

ba�lanmı�tır (Ana Britannica, 1992, 10: 451). Yöre, M.Ö. 17. yüzyıl sonlarında 

Hititlerin, M.Ö. 1490’larda Mısır’ın egemenli�i altına girmi�tir. M.Ö. 1200’lü yıllarda 

merkezi Kanula (Çatalhöyük) olan “Hattena Krallı�ı” kurulmu�tur (Ana Brinannica’da, 

“Hatay sözcü�ünün bu krallı�ın adından geldi�i sanılmaktadır” yazılmı�tır, Ana 

Britannica, 1992, 10: 451). Daha sonra bu Krallı�ın ülkesi, sırasıyla Asurluların, Hitit 

Prensliklerin, Urartuların ve tekrar Asurluların egemenli�i altına girmi�tir. Hatta M.Ö. 

VII. yüzyıl ortalarında O�uz Türkleri dahi bu bölgeye gelip 18 yıl kalmı�tır (Hatay, 

1998, 52). M.Ö. VI. yüzyıl ortalarında Antakya ve çevresi Pers �mparatorlu�u’nun 

sınırları içinde idi ama Pers Kralı Dara, Büyük �skender’le �sos (�skenderun)’ta yaptı�ı 

sava�ta yenilerek Fırat’a kadar çekilmi�, Fırat boylarında ikinci bir sava�ta da yenilince 

yurt, �skender’in egemenli�i altına girmi�tir (Hatay Yıllı�ı, 1973, 19). �skender’in 

ölümünden sonra imparatorlu�u payla�an kumandanlarından Seleukos, rakibi olan ve 

paylarına Frigya ile Anadolu dü�en di�er kumandanlardan Antigonos’u yendikten 

sonra, onun Samanda�’da kurdu�u �ehirle, Amik gölü güneyinde in�a edip kendi adını 

verdi�i �ehri yıkıp yerlerine Samanda�’da Selucia Pieria (Samanda�-Çevlik) ve babası 

Antiochos adına Antiochia (Antakya)’yı kurmu�tur (Sahillio�lu, 1991, 3: 228). 

Kentin ilk halkını Makedonyalı, Atinalı, Kıbrıslı, Rodoslu ve Giritliler 

olu�turmaktaydı. Kent, Helenistik dönemin en önemli merkezlerinden biri olmu�tur 

(Yurt Ansiklopedisi, 1982, 5: 3466). �ki mahalleden olu�an �ehrin Halep yoluna do�ru 
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olan kısmında Makedonyalılar ve Yunanlılar, güneybatı tarafında ise yerli halkla bir 

miktar Yahudi oturmaktaydı (Sahillio�lu, 1991, 3: 228–229). 

 En az Antakya kadar ünlü olan ve Antakya için Daphne (Defne) yakınındaki 

Antakya olarak tarif edilen banliyösü∗ Defne'den su getiren bir su kemeri ile Silpius 

eteklerinde sarnıçlar in�a edildi�i, yapılan kanalizasyon tesisatı ile pis suların Orontes'e 

(Asi) akıtıldı�ı bilinmektedir (Hatay 2000, 2000, 22).  

Antakya �ehir planı, sokaklar kı�ın güne�i görecek ve yazın da Asi nehrinin 

rüzgârını alacak �ekilde Xenarius tarafından çizilmi�tir. Lâskîye �ehir planının da aynı 

olması nedeniyle bu iki �ehir “�kiz �ehirler” adıyla uzun süre anılmı�tır (Tekin, 1993, 

24). Seleukos devleti zamanında Antakya’da ilki M.Ö. 195 yılında olmak üzere M.S. 6. 

yüzyıla kadar aralıklarla devam eden olimpiyatlar düzenlenmi�tir (Hatay, 1998, 52). 

Kentin ikinci kurucusu sayılan IV. Antiochus Epiphanes (M.Ö. 175–164), 

Epiphania olarak anılan yeni bir yerle�me kurdurmu�, böylece Antakya dört mahalleli 

(tetropolis) bir �ehir olmu�tur (Sahillio�lu, 1991, 3: 229).  IV. Antiochus zamanından 

günümüze gelmi� yegâne eser, bir kayaya oyulmu� Charonion'a∗ (Haron) ait dev büsttür 

(resim: 1). Hükümdarlı�ı sırasında kente yayılan veba salgınını durdurması için ilahlara 

yakınmak amacıyla yontulmaya ba�lanmı� olan büst, salgının sönmesi sonucu 

tamamlanmadan yarım bırakılmı�tır. 

Kurulu�unu bu �ekilde tamamlayan �ehir, M.Ö. 64’te Pompei’nin �ehre girip,, 

Selevki Devletine son vermesiyle Antakya, Roma �mparatorlu�una katılmı�tır. Pompei, 

halkı yönetime ısındırmak için 69 yılındaki depremde harap olan �ehri onartmı�, 

böylece �ehir �mparatorlu�un Suriye eyaletinin ba�kenti olmu�tur. Birkaç deprem 

atlatan �ehir, tahrip olduysa da derhal imar edilmi�tir. Romalılar ayrıca surları daha da 

geni�letmi�lerdir (Sahillio�lu, 1991, 3: 229). M.S. I. yüzyılda Hıristiyanlık Kudüs’ten 

sonra Antakya’da da yayılmı� ve burada ilk defa Hz. �sa’ya inananlara “Hıristiyan” adı 

verilmi�tir. 

�mparatorlu�un do�u illerini tehdit ile ba�layan Pers tehlikesi, �mparator 

Valerian'ın (253–260) esir dü�tü�ü 260 yılındaki sava�tan sonra ciddi boyutlara ula�mı� 

ve nihayet 256 yılında kent ilk defa I. �apur (Sapor I) tarafından i�gal edilmi�tir. 260 

yılı Haziran ayı sonlarında kenti ikinci defa ele geçiren Persler, Antakya'yı ya�ma 

ederek yakıp yıkmı�lar ve bir harabe haline getirmi�lerdir (Rubenstein, 2004, 40). 

                                                 
∗ Büyük �ehirlerin çevresinde bulunan, her gün gidip gelinmesi mümkün olan ve �ehrin hayatına katılan 
yerle�me bölgesi. 
∗ Yunan mitolojisinde Cehennem Kayıkçısı. 



 6

 

  

 

Resim 1. Haron, Yunan Mitolojisinde Cehennem Kayıkçısı 

 

Perslere kar�ı kazanılan bir kaç ba�arı üzerine ba�ımsızlı�ını ilan eden Palmura 

Kraliçesi Zenobia, 268 yılında Antakya'yı i�gal etmi�, ancak bir kaç yıl sonra �mparator 

Aurelianus ile giri�ilen ve Zenobia'nın esir dü�mesi ile sonuçlanan mücadeleyi takiben 

Antakya eski günlerine döndürülmü� ve bu olaylarda u�ramı� oldu�u tahribatın 

giderilmesi amacıyla �mparator Probus (276-282) döneminde özel ilgi altına alınmı�tır. 

Antakya'yı bir kaç kere ziyaret etmi� olan �mparator Diocletian (284-305) döneminde, 

ada üzerindeki  hipodroma biti�ik (�stanbul ve Selanik'te oldu�u gibi) muhte�em bir 

saray in�a edilmi�tir (Hatay 2000, 2000, 23). 

525 yılı  Ekim ayında kentte çıkan büyük bir yangın çok sayıda binanın kül 

olmasına ve çok sayıda insanın ölmesine neden olmu�tur. Bundan bir yıl sonra, 526 

senesi Mayıs ayının 29. günü ak�ama do�ru vuku bulan deprem, yakla�ık 250.000–

300.000 ki�inin ölümüne neden olurken, kentin hemen tamamı tahrip olmu�, ayakta 

kalabilen yapılar da depremden sonra çıkan yangında kül olmu�tur. Bu felaketin yol 

açtı�ı karga�ada halk kenti ya�ma etmi�, birbirlerini öldürmü� ve korkarak kenti terk 
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etmi�tir. Defne ve Seleucia Pieria da bu depremden büyük ölçüde zarar görmü�tür. 

�mparator tarafından kentin süratle imarı, su kemerleri, hamamlar ve köprülerin onarımı 

için büyük mebla�lar gönderilmi�tir (Hatay, 1998, 54). Müstakbel imparator I. 

Justinianus ve Theodora, bu felaket üzerine Antakya'da kiliseler, hamamlar, sarnıçlar ve 

imarethaneler yaptırarak kente olan ilgilerini ifade etmi�lerdir. Theodora'nın yaptırdı�ı 

Archangel Kilisesi'nin sütunları, �stanbul'dan  gönderilmi�tir (Yurt Ansiklopedisi, 1982, 

5: 3466). 540’ta Enü�irvan �ehri alarak ya�malamı�, 542’de veba salgını, 551, 557 ve 

577’de depremler �ehri tekrar sarsmı�tır (Sahillio�lu, 1991, 3: 229). 

606–607 yıllarında Perslerin Suriye ve Ön Asya'ya yaptı�ı hücumlar, �mparator 

Heraclius (610-641) dönemine rastlayan 613 yılında imparatorluk ordusunun Antakya 

yakınında büyük bir yenilgiye u�raması ile devam etmi� ve kent tekrar Perslerin 

i�galine u�ramı�tır. Bu i�gal, içinde Suriye'nin de bulundu�u imparatorlu�un do�u 

topraklarının 628 yılında Bizans'a iade edilmesine kadar devam etmi�tir (Sahillio�lu, 

1991, 3: 229-330). 

Halife Ömer yönetimindeki Arapların, 634 yılından itibaren Bizans topraklarına 

girmesi ile ba�layan Suriye ve Filistin'in istilası, Heraclius döneminde 20 A�ustos 

636'da yapılan Yermük sava�ında, Bizans kuvvetlerine kar�ı kazanılan zafer sonucu 

Kudüs'e kadar uzanırken, Antakya, hicretin 17. yılında (Mart 638) Ebü Ubeyde bin 

Cerrah kuvvetlerine kar�ı kısa bir direnmeden sonra teslim olmu�tur (Sahillio�lu, 1991, 

3: 330). 

 661–750 yılları arasında, Antakya Halep’e ba�lı olarak Emeviler’in elinde 

bulunmaktaydı.  Abbasiler dönemine gelindi�inde Antakya sakin bir devir ya�amı�tır. 

Bu dönemde de Antakya Kilikya’nın merkeziydi. Abbasiler döneminde Halife Harun 

Re�it Antakya’ya kadar gelmi�tir. Bu halife döneminde Antakya “avasım” olarak idare 

edilmi�tir.  

Abbasilerden sonra Antakya, Ahmet bin Tolun tarafından zapt edilmi�tir. 877’de 

Toluno�ulları’nın daha sonra �h�itler’in egemenli�i altına giren Antakya, 944’te 

Hamdano�ulları’nın Halep koluna ba�lanmı�tır (Tekin, 2000, 7). 

Bizans �mparatoru II. Nikephoros Suriye’ye açtı�ı bir sefer sırasında 968’de 

�ehri almı� ve �ehir 1084 yılına kadar, bir asırdan fazla Bizans hâkimiyetinde kalmı�tır 

(Sahillio�lu, 1991, 3: 330). 

Anadolu Selçuklu hükümdarı Süleyman �ah, Antakya’yı 1084’te ele geçirmi�tir. 

Antakya halkının ço�unlu�u Hıristiyan oldu�u için, Müslüman Türklerin �ehri almaları 

kar�ısında son derece endi�e ve korkuya kapılarak iç kaleye sı�ınmı�lardı. Oysa 
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Süleyman �ah kimseye kötülük yapmak niyetinde de�ildi. Bu niyetini askerlerine 

çıkarttı�ı bir emirname ile açıkça ortaya koymu�tur. Söz konusu emirnamede 

“Hıristiyan halka iyi davranılması, evlerine girilmemesi, kızlarıyla nikâhla da olsa 

evlenilmemesi” �eklinde ifadelere yer verilmi�tir (Tekin, 1993, 43). Süleyman �ah, Mar 

Cassianus Kilisesi’ni camiye çevirmi�; buna kar�ılık iki yeni kilise (Meryem Ana ve 

Saint George Kiliseleri) yapılmak üzere bir araziyi Hıristiyan halka tahsis etmi�tir 

(Sahillio�lu, 1991, 3: 330). 

Süleyman �ah’ın ölümünden sonra Melik�ah, buraya Ya�ısıyan’ı tayin etmi�tir. 

1097 yılına gelindi�inde, Suriye Selçuklularının karı�ıklı�ından yararlanan Haçlı 

orduları �skenderun’u ve daha sonra içerden birinin (Firuz) ihaneti sayesinde 1098’de 

Antakya’yı ele geçirmi�lerdir. Antakya bu sefer 170 yıl Haçlıların hâkimiyetinde 

kalmı�tır. Tekrar Hıristiyanlı�ın merkezi haline gelen Antakya, Kudüs Krallı�ına ba�lı 

bir dukalık (Antakya Prensli�i veya Antakya Kontlu�u) �eklinde yönetilmi�tir. 

Uzun bir süre Haçlı hâkimiyetinde kalan Antakya 1268’de Mısır Memluk 

Sultanı Baybars tarafından ele geçirilmi�, ancak Antakya, Müslümanların merkez olarak 

geli�tirdikleri �am ile rekabet edecek durumda de�ildi (Meydan Larousse, 1992, 1: 

556). Baybars, halkı kılıçtan geçirmi�, bir kısmını da esir almı�, �ehrin ya�malanmasına 

izin vermi� ve böylece �ehir tahrip edilerek ate�e verilmi�tir. Bundan sonra Antakya bir 

daha eski �a�aasına ula�amamı�tır (Sahillio�lu, 1991, 3: 230). 

1516’da Mercidabık’ta, Osmanlı ordusu ve Memluk ordusu arasındaki sava�ı, 

Osmanlılar kazanmı�tır. Yavuz Sultan Selim, sava�ı kazandıktan sonra Halep’e girmi�. 

Ardından Antakya ve çevresini de ele geçirmi�tir. Bu Padi�ah’tan sonra, Kanuni Sultan 

Süleyman Tebriz Seferi dönü�ünde buradan geçmi�tir. Kanuni’nin emriyle Antakya’nın 

çevresindeki Belen’e, cami, han, hamam ve imaret yapımı ba�latılarak burası, köy 

haline getirilmi�tir (Tekin, 2001, 19). 

XVI. yüzyılda Antakya’nın demografik yapısı incelendi�inde, nüfusun birkaç 

defa tespit edildi�i ve bu tespitin 1527’den 1589’a kadar de�i�medi�i görülmü�tür. 

Ayrıca, bu dönemde gayrimüslim nüfusun olmadı�ı da kayıtlarda yer almı�tır. �ehirdeki 

mahalle sayısına gelince; 22 ile 24 arasında de�i�mektedir (Tekin, 2000, 13). Bunlardan 

Debbüs (Dörtayak), Haraccı Bekir ve Hallabünnemle (Basaliye) mahalleleri Osmanlı 

fethinden sonra kurulmu�tu. Bütün bu mahalleler sur içinde yer almaktaydı ve XIX. 

yüzyıla kadar sur dı�ında pek mahalle bulunmamaktaydı (Sahillio�lu, 1991, 3: 231). 

XVI. yüzyılda gayrimüslim nüfusu bulunmayan Antakya’da 1867’de Cevdet 

Pa�a burada 8775 Müslüman, 1129 gayrimüslim nüfusun bulundu�unu yazmı�tır (nüfus 



 9

bilgileri ve Antakya’daki �ehir yapıları için bkz. Sahillio�lu, 1991, 3: 231). 

Müslümanlar de�i�ik mesleklerle özellikle çiftçilikle u�ra�ırken, Hıristiyanlar daha çok 

zanaat ve ticaretle u�ra�maktaydı. Hıristiyan mahalleleri de kiliselerin çevresinde 

olu�mu�tur (Yurt Ansiklopedisi, 1982, 5: 3466). 

 XVII. - XVIII. yüzyıllarda Antakya, Lâskîye, Hama, Humus civarlarında konar-

göçer Türkmen a�iretleri iskân edilerek, hem üretim dengesi olu�turulmu� ve hem de 

bazı yerle�im yerleri imar edilmi�tir. XVIII. yüzyıla gelindi�inde Mısır Valisi Kavalalı 

Mehmet Ali Pa�a’nın o�lu �brahim Pa�a Osmanlı ordusunu yenerek Suriye’ye ula�mı�, 

1832’de yapılan sava�ta, �brahim Pa�a, Osmanlı ordusunu yenerek bu bölgeyi de ele 

geçirmi�tir. �brahim Pa�a’nın kurdu�u düzen 1839 Tanzimat’ın ilanına kadar devam 

etmi�tir (Tekin, 2001, 21). 

1839 Tanzimat Fermanının ilanı, Antakya idaresinin düzenini de etkilemi�tir. 

Ancak bu fermanın etkisi çok uzun sürmemi�. XIX. yüzyıl ba�larında �skenderun, Belen 

ve Antakya kazaları çevresine kadar isyan hareketleri ba� göstermeye ba�lamı�. Bu 

bölgenin ıslahı için bir fırka olu�turulmu�tur. Adına Fırka-ı Islahiye denilen bu ordu, 

isyan hareketlerini düzenli bir �ekilde bastırarak isyan eden a�iretleri de itaat altına 

almı�tır (Tekin, 2001, 22). 

Ermeni faaliyetlerinin Antakya ve çevresini etkisi altına alması, daha sonra bu 

bölgelerde yabancı okulların açılmasına da zemin hazırlamı�tır. Bu okullarda, ba�ta 

Ermeniler olmak üzere bütün Hıristiyan halka ve kısmen de yerli halka hizmet 

verilmekteydi. Söz konusu okullardan ilki, Presbiteryen misyonerleri tarafından 

Samanda�’da açılan �ngiliz okulu (1846)’dur ve bundan sonra Antakya (1876) ve 

�skenderun’da (1902)  da �ubeleri açılarak, misyonerlik hareketlerine devam etmi�lerdir 

(Tekin, 2000, 124; Yurt Ansiklopedisi, 1982, 5: 3466). 1877’de �skenderun’a yerle�en 

Saint Josef sörleri, 1905’te Antakya’ya bir okul, bir yetimhane ve bir dispanser açmı�tır. 

Kapuçin rahipleri, 1882’de bir okul açmı�tır. Bu okullarda daha çok Hıristiyan 

azınlıkların çocukları ö�renim görmekteydi (Yurt Ansiklopedisi, 1982, 5: 3466). 

 
 

1.2.1. Hatay Devletinin Kurulması ve Türkiye’ye Katılması 

I. Dünya Sava�ının sonlarına do�ru, M. Kemal Pa�a, Antakya’nın bugünkü 

sınırlarının hemen hemen aynı �ekliyle korunmasını sa�lamı�tır. Mondros 

Mütarekesinin imzalanmasından önce 27 Ekim 1918’de Antakya’da Faysal taraftarları 
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bir Arap hükümeti kurduklarını ilan etmi�ler. Ardından Mondros Mütarekesi 

imzalanmı�tır. Bu mütarekeye dayanarak 12 Kasım 1918’de Fransızlar Antakya’ya 

asker çıkarmı�lar. 7 Aralık’ta �skenderun’dan gelen bir Fransız birli�inin Antakya’yı 

i�galiyle Arap hükümeti macerası sona ermi�tir (Tekin, 2001, 25). 

Manda idaresinin kurulu�undan itibaren Ermeni okullarının sayısı 8’den 40’a 

çıkmı�tır. Manda idaresi, Arapçılık a�ılama çalı�malarına da a�ırlık vermi�tir. Arap 

liseleri açmı�lar ve buraya Suriyeli Arap militanlar, ö�retmen olarak tayin edilmi�tir. Bu 

okullarda Türkçeye yer verilmemi�, Fransızca ve Arapça dersleri okutulmu�tur. I. 

Dünya sava�ından önce Ortodoksların Antakya’da iki, Samanda�’da bir okulları vardı 

ve bu okullar Rus Çarlı�ının yardımları ile ya�amaktaydı (Antakya’da açılan okullar ve 

bunları açanlar, yaptıkları çalı�malar hakkında bkz. Tekin, Hatay’da E�itim ve Kültür, 

s. 72–73).  

21 Ekim 1921 Ankara Antla�ması ile Fransa �skenderun sanca�ı denilen bölgeye 

idari muhtariyet vermeyi kabul etmi�tir. Ocak 1937’de Paris ve Ankara’da yapılan 

görü�melerden sonra iki devletin garantisinde Hatay adıyla bir devlet te�kili 

kararla�tırılmı�tır. Anayasası, Milletler Cemiyeti’nde hazırlanmı� ve 29 Mayıs 1937’de 

onaylanmı�tır (Sahillio�lu, 1991, 3: 232).  

M. Kemal Atatürk Hatay’a büyük önem vermi�tir. Bu Türk �ehrinin Fransız 

idaresine geçmesini �iddetle kınamı� ve tepki göstererek; “Kırk asırlık Türk yurdu 

dü�man elinde esir kalamaz” �eklindeki tarihi sözünü söylemi�tir. Ancak 1921 Ankara 

itilafnamesinin imzalanmak zorunda kalınması, Hatay’da Fransız baskısını bir derece 

daha arttırmı�. Bu duruma, Türk ordusu 5 Temmuz 1938’de iki koldan Hatay’a girerek, 

müdahale etmi�tir. Bu sırada Fransa, Bo�azların öneminden ve Ortado�u’nun en güçlü 

bir devleti olmasından dolayı Türkiye ile ili�kilerini yumu�atmak istemekteydi 

(Hatipo�lu, 1986, 21). Nihayet bu yakınla�ma, Hatay’da Türk ve Fransız ordularının 

garantisi altında, Millet Meclisi seçiminin yapılmasını sa�lamı�tır. Seçimlerden sonra 

ise yeni devlet için bir cumhurba�kanı seçilerek, 2 Eylül 1938’de Hatay Cumhuriyeti 

ilan edilmi�, Cumhurba�kanlı�ına Tayfur Sökmen seçilmi�, Ba�kanlı�a Doktor 

Abdurrahman Melek atanmı� ve hükümet kurularak göreve ba�lanılmı�tır. Devletin 

bayra�ı hemen hemen Türk Bayra�ı’nın aynısı, Milli Mar�ı ise Türk �stiklal Mar�ı idi 

(Hatay, 1998, 76). 

Hatay Cumhuriyeti ile Türkiye arasında gayet yakın ili�kiler kurulmu�tur. Hatay 

Meclisi, Türkiye’deki Türk Medeni Kanununu aynen kabul etmi�tir. Bununla birlikte 

Türkiye’deki mali mü�avirlerden yardım istemi� ve Türkiye’den gelen mali 
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mü�avirlerin yardımıyla, Hatay ekonomik düzenini kurmaya çalı�mı�tır. Ayrıca Türk 

Ceza Kanununu da yine Hatay Meclisi tarafından kabul edilmi�tir. Tüm bu giri�imler 

Hatay’ın anavatana katılma iste�inden kaynaklanmı�tır. Tabi ki, Türkiye’de bu iste�i 

desteklemi� ve bu yönde faaliyetlerini hızlandırmı�tır (Armao�lu, 2002, 351). 

Hatay Devleti ile Türkiye arasındaki münasebetler hızla geli�mi�tir. Ancak 

Fransa ile Türkiye arasında Hatay hakkında tereddütler mevcuttu. 23 Haziran 1939’da 

Hatay Millet Meclisi toplanarak anavatana katılma kararı almı�tır. Aynı gün Türkiye ile 

Fransa arasında bir anla�ma yapılarak Hatay’ın Türkiye’ye katılma kararı kabul 

edilmi�tir. Ancak, bunun kar�ılı�ında Fransa, Suriye’nin ba�ımsızlı�ını garanti eden bir 

maddeye yer vermi�tir (Eyicil, 1990, 294). 

29 Haziran 1939 günü Hatay Millet Meclisi son defa toplanmı�, oy birli�i ile 

Türkiye’ye katılma kararı alarak kendi kendini feshetmi�tir. Türkiye Büyük Millet 

Meclisi’nde 7 Temmuz 1939 tarihinde kabul edilen bir kanunla Hatay Vilayeti 

kurulmu�tur. �ükrü Sökmensüer Hatay Valili�ine tayin edilmi�tir. Anla�ma gere�i 23 

Temmuz 1939 günü Antakya Kı�lası’nda devir teslim töreni yapılmı�, kı�laya halkın 

co�kun sevinç gösterileri arasında Türk Bayra�ı çekilmi� ve son Fransız askerleri de 

Hatay’ı terk etmi�tir. Böylece Hatay tekrar Türkiye topraklarına katılmı� oldu (Hatay, 

1998, 76).  

 
 

1.2.2. Efsanelerde Antakya’nın Kurulu�u 

Antakya Efsanesi, �skender’in ölümünden sonra generallerinden Seleukos, yeni 

bir devlet kurmak için Hatay’ın bulundu�u topraklara gelir. Ba�kent olacak bir yer 

aramaya koyulur. Casius Da�ı’ndaki bir kâhine ba�vurur. Kâhinin dediklerine uyarak 

Zeus’a kurban keser. Ansızın beliren bir kartal, kurbandan bir parça kapıp hiç de kent 

kurmaya uygun olmayan deniz kıyısında bir yere bırakır. Seleukos burada bir liman 

yaptırır. 

Bu kez �opolis’teki Jüpiter Tapına�ı’na gider, bir kurban daha keser. Kartal yine 

belirir. Kurbanı Silpius Da�ı ile Orantes (Asi) ırma�ı arasında bırakır. Seleukos buraya 

büyük bir kent kurdurur, babası Antiokos’un anısına Antioche adını verir (Yurt 

Ansiklopedisi, 1982, 5: 3474). 

Defne  (Harbiye) Efsanesi,�Zeus’un o�lu I�ık Tanrısı Apollon, ırmak kenarında 

genç ve güzel bir kız görür. Bu e�siz güzelin adı Defne’dir. Apollon’un içinde arzular 
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uyandırır. Onunla konu�mak ister. Fakat Defne, I�ık Tanrısı’nın içinden geçenleri 

anlamı�tır. Kaçmaya ba�lar. O kaçar, Apollon kovalar. Çapkın Tanrı bir taraftan “kaçma 

seni seviyorum” diye ba�ırır. Defne ise Tanrılarla sevi�en kadınların ba�larına neler 

geldi�ini bildi�i için korkuya kapılır ve kaçmaya devam eder. Apollon’a gelince, bu 

güzel periyi mutlaka yakalamak istemektedir. Aralarındaki mesafe gittikçe kısalır ve bir 

an gelir ki Defne, Apollon’un sıcak nefesini saçlarının arasında duyar. Artık kurtulu� 

imkânı kalmadı�ını anlayan Defne, birden durur ve aya�ı ile topra�ı kazıyarak �öyle 

ba�ırır: “Ey toprak ana, beni ört, beni sakla, beni koru.” Bu içten yalvarı� üzerine Defne 

organlarının a�ırla�tı�ını, odunla�tı�ını hisseder. Olgun gö�sünü gri bir kabuk kaplar, 

kokulu saçları yapraklara dönü�ür, kolları dallar halinde uzar, körpe ayakları kök olup 

topra�ın derinliklerine dalar, bir defne a�acı oluverir.  

Bu manzara kar�ısında �a�ıran Apollon, Defne’nin a�aç olu�unu hayret ve üzüntü ile 

seyreder. Sonra da sarılır ve sert kabukları altında hala çarpmakta olan kalbinin sesini 

duyar ve �öyle seslenir: “Defne, bundan sonra sen, Apollon’un kutsal a�acı olacaksın. 

O solmayan ve dökülmeyen yaprakların, ba�ımın çelengi olacak. De�erli kahramanlar, 

sava�larda zafere ula�anlar, hep senin yapraklarınla alınlarını süsleyecekler. 

�arkılarda, �iirlerde adımız yan yana geçecek”.  

Bu tatlı sözler üzerine Defne, dallarını e�erek Apollon’u saygı ile selamlar.  

Apollon teessür ve heyecan içinde o a�acı amblem olarak alır ve parlak 

yapraklarından ba�ına bir taç yapar. ��te o zamandan beri �iir ve silah zaferi Defne dalı 

ile ödüllendirilir ve Defne’nin gözya�ları bugün hala Harbiye’de �elaleler meydana 

getirmektedir (www.antakyagezi.com, 21.02.2005). I. Seleukos döneminde su kanalları 

yapılarak Defne ça�layanlarından Antakya’ya su getirilmi�, bu su, depoya aktarılmı� ve 

su da�ıtım �ebekesi ile �ehre da�ıtılmı�tır (Hatay, 1998, 52). Defne’yi yakalamak üzere 

olan Apollo’yu betimleyen bir mozaik, bugün Princeton müzesindedir (Yurt 

Ansiklopedisi, 1982, 5: 3466). 

Defne (Harbiye), il merkezine 7 km. mesafede olup, Yaylada�ı ilçesi üzerinden 

Suriye ve dolayısıyla Ortado�u’ya ba�layan E–91 karayolu üzerinde bulunmaktadır. 

Suriye hududuna 55 km mesafededir. Harbiye, son yıllarda Ortado�u ülkeleri olmak 

üzere gittikçe artan turist akınına u�ramaktadır. Lokantaları, turistik otelleri, 

pansiyonları ve e�lence yerleri büyük bir geli�me göstermi�tir. 
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�K�NC� BÖLÜM 

 

 
 

HIR�ST�YANLI�IN DO�U�U, ANTAKYA K�L�SES�N�N KURULU�U VE 

GEL��ME DÖNEM� 

2.1. Hıristiyanlı�ın Do�u�u 

Tarih kaynakları �sa’nın kimli�i konusunda kesin bilgi vermemektedir. Ya�amı, 

peygamberli�i, onu takip eden ö�rencileri, çarmıha gerili�i hakkında Roma’lı yazarlar, 

�sa ile ilgili bilgi vermemi�lerdir (DTA, 2: 6-7). Örne�in Romalı yazarlardan Livy ve 

Seneca �sa’nın ça�da�ı olmasına ra�men çalı�malarında �sa’dan bahsetmemi�tir 

(Gündüz, 2004, 136). Roma resmi kaynaklarında, Kayser August’un nüfus sayımına 

katılmasına ra�men, �sa ile ilgili bir bilgi edinilmemi�tir. Fakat Romalı yazarlardan 

Tacitus, Suetonius ve Küçük Pliny yazdıklarında �sa’dan bahsetmi�lerdir. Yahudi 

kaynaklarından Talmud’da, �sa’dan, �eriate aykırı hareket eden bir sihirbaz olarak 

bahsedilmi�tir. Yine Yahudi yazar F. Josephus, �sa’dan haber vermi�tir  (Tümer, 1997, 

12). Fakat Ali Erba�, “Josephus’un �sa’dan haber verdi�i iddia edilen eserinin 

kayboldu�unu, Rusça bir tercümesinin günümüze kadar geldi�ini ve bu esere meçhul 

bir Hıristiyanın ilaveler yaptı�ını” iddia etmektedir (Erba�, 2003, 30; Gündüz, 2004, 

138)). Buna ilave olarak Erba�, “Tacitus’un �sa’dan bahsetti�i eserinin 115 yılında 

yazıldı�ını, bu tarihte zaten Roma’da kalabalık bir Hıristiyan cemaatinin bulundu�unu, 

artık bu tarihlerde �ncil menkıbesinin tamamen yerle�ti�ini, Tacitus’un da verdi�i 

bilgilerin kulaktan dolma oldu�unu” eserinde belirtmi�tir (Erba�, 2003, 31). Suetonios 

ve Küçük Pliny de Tacitus’un ça�da�larıdır. Küçük Pliny, 111-113 yılları arasında 

Bursa ve Adapazarı bölgesinde Roma valili�i yapmı� ve bölgesindeki Hıristiyanlarla 

ilgilenip onlarla diyalog kurmu�tur (Sönmez, 2002, 138). Bu durumda, adı geçen 

Romalı yazarların �sa’yı görmü� olmaları, onun hakkında herhangi bir belgeye sahip 

olmaları mümkün görülmemektedir. Bu yüzden �sa’nın kurtarıcı Mesih olarak ne zaman 

ortaya çıktı�ını ancak Luka �ncili’nden ö�renmekteyiz; “Sezar Tiberius’un 

egemenli�inin on be�inci yılında Yahudiye’de Pontius Pilatus valilik yapmaktaydı. 

Celileyi Hirodes, �tureya ve Trohonitis bölgesini Hirodes’in karde�i Filipus, Avilini’yi 

Lisania yönetmekteydi” (Luka, 3/1).  Bu bilgiler di�er �ncillerde bulunmamaktadır. 
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Luka’nın verdi�i bu tarihi bilgilere göre Eliade, �sa’nın M.S. 28-29 yıllarında ortaya 

çıktı�ını belirtmi�tir (Eliade, 2003, 2: 380). Bu tarihi bilgilerden sonraki kısım di�er 

�ncillerde de anlatılmaktadır. 

Tanrının emri ile �eria ırma�ının çevresinde dola�arak insanları tövbe etmeye ve 

vaftiz olmaya ça�ıran Yahya Peygamber, aynı zamanda Tanrı krallı�ının yakında 

kurulaca�ını ama kendisinin Yahudilerin bekledi�i Mesih, �lyas ve Peygamber 

olmadı�ını da açıklamaktaydı (bkz.Yuhanna, 1/19-28; Luka, 3/2-16; Markos,1/4-8; 

Matta, 3/1-12). Ye�aya Peygamber, Yahya peygamber için �öyle demi�ti: “Çölde 

haykıran, ‘Rabbin yolunu hazırlayın, geçece�i patikaları düzleyin’ diye sesleniyor” 

(Matta, 3/3;  Luka, 3/4).  

Yahya’nın ça�rısına uyanlar ço�almı�tı ve Yahya, ça�rısına uyanları vaftiz 

etmekte, tavsiyelerde bulunmakta ve müjdeledi�i ama tanımadı�ı �sa’yı beklemekteydi. 

�sa’nın üstünlü�ünü, “Ben sizi suyla vaftiz ediyorum, ama benden daha güçlü olan 

geliyor. Ben onun çarıklarının ba�ını çözmeye bile layık de�ilim. O sizi Kutsal Ruh’la 

ve ate�le vaftiz edecek (Luka, 3/16; Matta,3/11; Yuhanna, 1/26-27; Markos, 1/7-8) 

sözleriyle belirtmekteydi. 

Yahya, �sa’yı vaftiz etmekten çekinmesine ra�men yine de �sa onun elinden 

vaftiz olmu�tu. �sa vaftiz olduktan sonra gökler açılmı�, Kutsal Ruh güvercin �eklinde 

�sa’nın üzerine inmi�, gökten Tanrı “Sen benim sevgili o�lumsun, senden ho�nudum” 

diye seslenmi� (Matta, 3/16-17; Markos, 1/10-11; Luka, 3/21-22) ve böylece �sa artık 

görevine ba�lamı�tı. Luka �ncili’nde �sa’nın göreve ba�ladı�ında 30 ya�larında oldu�u 

belirtilmi�tir (Luka, 3/23). Bundan sonra �sa, �blis tarafından denenmek üzere ruh 

aracılı�ı ile çöle götürülmü� ve �sa orada kırk gün kırk gece oruç tutmu�tur. Bu kırk gün 

boyunca da �eytan tarafından denenmi� ama �eytan alt olup �sa’yı terk edip gitmi�tir 

(Matta, 4/1-11; Markos, 1/12-13; Luka, 4/1-13). 

�sa, Yahya’nın tutuklanmasından sonra Celile’ye gitmi� ve Tanrının müjdesini 

duyurmu�tur: “Zaman doldu, Tanrının egemenli�i yakla�tı, tövbe edin, müjdeye inanın” 

(Markos, 1/14-15; Matta, 4/17). Bu ça�rı, Yahudi dinselli�ine egemen olan eskatolojik 

umudu ifade etmektedir• (Eliade, 2003, 2: 382).  

                                                 
• ��aya Peygamber, Yahudilere: “Babil’in Yahve, Tanrı’nın aracı Keyhüsrev veya �srail tarafından 
yıkılaca�ını; �srail’in kurtulaca�ını yani sürgünlerin özgürlü�e kavu�aca�ını, çölü geçeceklerini, Kudüs’e 
vararak dünyanın dört bir yanına da�ılmı� olanların bir araya gelece�ini; Yahve’nin Siyon’a dönece�ini; 
yeniden in�a ve cemaatin ço�almasıyla ülkenin ihya olaca�ını; milletlerin Yahve’yi kabul edece�ini ve 
kendi tanrılarından uzakla�aca�ını” anlatarak onlara eskatolojik umud vermekteydi (Elliade, 2003, 2: 
289). Bu eskatolojik dü�ünceyi daha sonra gelen di�er peygamberler de geli�tirmi�tir. Bu yüzden 
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�sa, Havariler adıyla anılan ilk ö�rencileri ile birlikte Celile bölgesini 

dola�makta, buralardaki havralarda vaaz vermekte, halkı hayranlık ve �a�kınlık içinde 

bırakmaktaydı. Özellikle insanlardan kötü ruhu kovması, hastaları iyile�tirmesi, cinleri 

kovması ve onları konu�turmaması gibi özellikleri tüm Celile bölgesinde hızla 

yayılmı�tı. (Markos,I/21-34; Matta, 4/23). �sa’nın daha sonra bir cüzamlıyı (Matta, 8/1-

4; Markos, 1/40-45; Luka, 5/12-13) ve bir felçliyi iyile�tirmesi (Matta, 9/1-8; Markos, 

2/1-12; Luka, 5/17-26) gibi mucizeleri onun ününün Celile, Dekapolis, Yeru�alim, 

Yahudiye, �eria ırma�ının kar�ı yakası ve tüm Suriye’de yayılmasına ve halkın 

pe�inden gitmesine sebep olmu�tur (Matta, 4/24-25). �sa’nın, hastaları iyi etme 

mucizesinin halkın üzerinde etkisi oldu�u a�ikârdır. Bugün bile halk, tıp biliminin 

dı�ında iyile�me mucizeleri aramaktadır ki, �sa gibi, hastaları iyile�tirme mucizeleri 

gösteren ki�ilerin pe�lerinde kalabalık halkı görmek gayet do�aldır. 

�sa, pe�indeki kalabalı�ı görünce, da�dan onlara seslenerek vaaz vermi�ti. 

Burada kendisinin kutsal yasayı tamamlamak için geldi�ini söyleyerek; ahlaki kuralları, 

nasıl dua edilece�ini, nasıl oruç tutulaca�ını, nasıl davranmaları gerekti�ini onlara 

anlatmı�tı. �sa’nın da�da yaptı�ı bu vaaz halkı �a�ırtmı�tı. Çünkü, din bilginleri gibi 

de�il yetkili biri gibi dini ö�retmekteydi (Matta, 7/28-29). Tabii, �sa’nın bu kutsal 

yasaya kar�ı özgür tavrı Ferisileri kaygılandırmaktaydı, onun mucizelerine 

inanmamaktaydılar ve �sa’nın cini kovması olayını “cinleri, cinlerin önderinin gücüyle 

kovuyor” demekteydiler (Matta, 9/34,12/24; Markos, 3/22; Luka, 11/15). �sa ile her 

fırsatta çeki�ecek bahaneler aramaktaydılar ve onu kutsal yasaya uymamakla 

suçlamaktaydılar. �sa da onlara her defasında “içleri ile dı�larının bir olmadı�ını” 

söylemekte, onları ikiyüzlülükle suçlamaktaydı. Ferisilerle beraber, yasa uzmanlarını 

yani din bilginlerini de “görevlerini yapmamakla ve insanlara tavsiye ettikleri �eyleri 

yerine getirmemekle” suçlamaktaydı (Luka, 11/37-54). �sa, onların tapına�ı dua evi 

olmaktan çıkardıklarını ve haydut evine çevirdiklerini söylemekteydi. Bu yüzden, ba� 

kahinler, din bilginleri ve halkın ileri gelenleri �sa’yı yok etmeye karar vermi�lerdi 

(Markos, 11/17-18; Luka, 19/46-47).  

�sa, �ifa da�ıtarak ve vaaz vererek öldürülece�ini bildi�i yere (Yeru�alim) do�ru 

ilerledi. Ferisiler, �sa’nın yanına gelerek “buradan ayrılıp ba�ka yere git, Hirodes seni 

öldürmek istiyor” dediler; ama �sa onlara, “bir peygamberin Yeru�alim dı�ında ölmesi 

dü�ünülemez” (Luka,13/33) kar�ılı�ını verdi. Hatta ö�rencilerine “Yeru�alim’e 

                                                                                                                                               
Yahudiler, kendilerini kurtulu�a erdirecek, Tanrı’nın egemenli�ini yeryüzüne hâkim kılacak bir kurtarıcı 
beklemekteydi. 



 16

gidiyoruz. Peygamberlerin insano�luyla ilgili yazdıklarının tümü yerine gelecektir. O, 

öteki uluslara teslim edilecek. Onunla alay edecek, ona hakaret edecekler; üzerine 

tükürecek ve onu kamçılayıp öldürecekler. Ne var ki o, üçüncü gün dirilecek” (Luka, 

18/31-33; Matta, 20/17-19; Markos, 10/32-34) sözleri ile ölüp dirilece�ini önceden 

bildirmekteydi. 

�sa, Zeytin Da�ı’nın yamacından sıpa üzerine bindi. Halk, giysilerini ve a�aç 

dallarını yollara sermi� bir �ekilde;  

“Hozana! 

Rabbin adıyla gelene övgüler olsun 

Atamız Davut’un yakla�an egemenli�i kutlu olsun  

Ey yücelerde hozana” 

ilahisini söyleyerek �sa’yı co�kuyla kar�ıladı ve �sa bir kral gibi Yeru�alim’e girdi 

(Matta, 21/1-11; Markos, 11/1-11; Luka, 19/28-40; Yuhanna, 12/12-19). Bu ihti�amlı 

giri� tüm kenti çalkaladı ve kentliler “Bu kimdir?” diyerek kalabalı�a sordular. 

Kalabalık, “bu, Celilenin Nasıra kentinden Peygamber �sa’dır” cevabını verdiler (Matta, 

21/10-11). �sa, burada da Ferisilerle, din bilginleri ile münaka�a etmi�tir. Onlar da artık 

�sa’yı hileyle tutuklama zamanının geldi�ine karar verdiler.  

Hıristiyanların üzüldü�ü olaylardan biri, on ikilerden olan Yahuda �skariot’un 

ihanetidir. O, ba� kahinlere giderek �sa’yı ele verme kar�ılı�ında pazarlık yapmı� ve 

�sa’yı ele vermek için fırsat kollamı�tır (Matta, 26/14-16; Markos, 14/10-11; Luka, 

22/3-6). 

�sa, Yahudi bayramı olan fısıh∗ yeme�inde ö�rencileri ile son yeme�ini yedi. 

Burada kendisine ihanet eden ki�iyi i�aret etti ve daha sonra kendi elinden ö�rencilerine 

ekmek ve �arap vererek ikramda bulundu (Matta, 16/17-29; Markos, 14/12-26; Luka, 

27/7-23; Yuhanna, 13/21-3; I. Korintlilere, 2/23-25)  

�sa ve Havarileri ilahi söyledikten sonra dı�arı çıkıp Zeytin Da�ı’na do�ru 

gittiler (Matta, 26/30; Markos, 14/26 ). Bu arada �sa’nın en istikrarlı ö�rencisi, iman 

eden cemaatin lideri olarak görülen Petrus’a “bu gece horoz ötmeden beni üç kez inkar 

edeceksin” (Matta, 26/34; Markos, 14/26-31) diyerek inkarını önceden bildirmesi ve 

                                                 
∗ Fısıh: “Bahar Bayramı”, “Özgürlük Bayramı” ve “Hamursuz Bayramı” olarak da bilinen fısıh, 
�srailo�ullarının Mısır’dan çıkı�ınını yıldönümü olarak �brani takvimine göre Nisan ayının 15’inde 
kutlanır. Tanrı, Mısır halkına ilk erkek çocuklarının ölmesini musibet olarak vermi�ti. �srailo�ulları bu 
musibetten korunmak için Tanrı’ya kurban kesip kapılarına kanlarını sürdüler. Böylece Tanrı kapılardaki 
bu i�aretlere bakarak onları atlamı�tı. Bu olayın anısın tazelemek üzere, Yahudilerce her sene Fısıh 
Bayramında bir kuzununTanrı’ya kurban edilmesi ve bunun yenilmesi, bu bayramın geleneklerinden 
biridir (Altınta�, 2001, 12-14). 
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Petrus’un da onu inkar etmesi (Matta,26/74; Markos, 14/68) kafaları karı�tırsa da, onun 

inkarı insanın zayıflı�ını do�rulamaktaydı. Bu acı verici olayı Eliade, “böyle bir 

davranı� Petrus’un saygınlı�ını ve karizmatik erdemlerini asla yok etmez. Bu acı verici 

olayın anlamı bellidir: selamet dü�üncesine dayalı tutumda, ne insani erdemler, ne de 

günahlar hesaba katılır; önemli olan nedamet getirmek ve umudunu yitirmemektir” 

(Eliade, 2003, 2: 384) �eklinde yorumlamaktadır. 

Yahuda’nın ihaneti, Petrus’un �sa’yı inkâr etmesi gibi, Getsemani denen yerde 

Hıristiyanlar için üzücü bir olay daha olmu�tur: 

Getsemani denen yerde �sa ö�rencilerine, “Ben �uraya gidip dua edece�im, siz 

burada oturun” dedi. Petrus ile Zebedi’nin iki o�lunu yanına aldı. Kederlenmeye, a�ır 

bir sıkıntı duymaya ba�lamı�tı. Onlara “Ölesiye kederliyim”, “burada kalın, benimle 

birlikte uyanık durun” dedi. Biraz ilerledi, yüzüstü yere kapanıp dua etmeye ba�ladı: 

“Baba, mümkünse bu kâse benden uzakla�tırılsın. Yine de benim de�il, senin istedi�in 

olsun”. Ö�rencilerinin yanına döndü�ünde onları uyumu� buldu. Petrus’a “Demek ki 

benimle bir saat uyanık kalamadınız”, “Uyanık durup dua edin ki, ayartılmayasınız, Ruh 

isteklidir, ama beden güçsüzdür” dedi. �sa ikinci kez uzakla�ıp dua etti ama döndü�ünde 

ö�rencilerini yine uyumakta gördü (Matta, 26/36-45; Markos, 14/32-42; Luka, 22/39-

46). Bu olay da insanın zayıf oldu�unu ortaya koymakta, uyanık kalmanın zor bir sınav 

oldu�unu ortaya koymaktadır. Gerek Petrus’un inkârı, gerek bu olay Hıristiyanlar için 

bir ibrete dönü�ecektir (Eliade, 2003, 2: 385).  

Daha sonra �sa, Yahuda’nın ihaneti ile yakalanır ama ö�rencileri onu bırakıp 

kaçarlar. �sa, önce yüksek kurul (Sanhedrin) önünde yargılanır. Burada ba� kâhin �sa’ya 

“Tanrının o�lu Mesih sen misin?” dedi. �sa “söyledi�in gibidir” deyince, ba� kâhin 

“Tanrıya küfrettin” diyerek, ölümü hak etti�ine karar verdi (Matta, 26/57-66; Markos, 

14/53-64; Luka, 22/66-71; Yuhanna, 18/19-24). �sa daha sonra vali Pilatus önünde 

yargılandı. Vali ona “sen Yahudilerin kralı mısın?”diye sordu. �sa ”söyledi�in gibidir” 

dedi. Bunun üzerine Pilatus, �sa’yı suçlu bulmasa da halkın “onu çarmıha ger” diye 

ba�rı�malarının baskın çıkması üzerine onu çarmıha germeye karar verdi ve �sa 

askerlerin kırbaç darbeleri ve alaylarıyla birlikte çarmıha götürüldü.  

�sa, ba�ının üzerine “bu, Yahudilerin kralı �sa’dır” yazılı bir suç yaftası asılmı� 

olarak çarmıha gerildi (Matta,27/37-38; Markos, 15/26-28; Luka, 23/28-41; Yuhanna, 

19/19). Bu olayın kesin tarihi bilinmemektedir, tahminen M.S. 30 yıllarında 14 veya 15 

Nisan günü meydana gelmi�tir (Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 16). �ncil dı�ında �sa’nın haça 
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gerildi�ini Yahudi yazarlardan F. Josephus ve Tacitus da eserlerinde kısaca da olsa 

bahsetmi�lerdir (Tümer, 1997, 12). 

Hazırlık Günüydü ve �abat Günü ba�lamak üzereyken �sa’yı, yüksek kurul 

üyelerinden Yusuf adında biri, cesedi Pilatus’tan isteyip onu keten beze sararak, hiç 

kimsenin konulmadı�ı, kayaya oyulmu� bir mezara yatırdı ve mezarın giri�ine bir ta� 

yuvarladı (Luka, 23/52-54). 

�sa’nın tutuklanması, yargılanması ve çarmıha gerili�inden sonra müminler 

da�ıldılar. Yalnızca olup bitenleri izleyen bazı kadınlar vardı. Bunların arasında 

Mecdelli Meryem, Küçük Yakup ile Yose’nin annesi Meryem ve Salome 

bulunmaktaydı (Markos, 15/40; Matta, 27/55-56; Luka, 27/49; Yuhanna, 19/25). �sa’nın 

çarmıha gerilmesinden sonra olan olaylar Hıristiyanlı�ın ana kayna�ı ve temelini 

olu�turmu�tur. �sa’nın tekrar dirili�i, ö�rencilerine görülmesi ve ö�rencileri ile 

aralarındaki diyalogu ve onların gözleri önünde gö�e yükselmesi inancı, manevi gücünü 

yitiren ve �sa’yı terk edip kaçan grubun tekrar kararlı bir mümin grubuna dönü�mesini 

sa�lamı�tır. 

 
 

2.1.1. Kilisenin Do�u�u 

Kilise kelimesi, Yunanca toplantı anlamına gelen “ekklesia” kelimesinden 

alınmı�tır. Toplamak veya toplantı anlamına gelen kilise kelimesi “Hıristiyan cemaatin 

toplantısı manasındadır (Sarıkçıo�lu, 2002, 354). �sa, havarilerini topladı�ında, 

kalabalıklara vaaz etti�inde, ekme�i kırdı�ında, Petrus’a anahtarlarının iktidarını 

verdi�inde, de�i�ik milletlere �ncili anlatmaları için ö�rencilerini gönderdi�inde, 

kilisenin ilk safhası kurulmu�tur. Kilisenin resmi olarak kurulu�u Pentekost günü 

gerçekle�mi�tir (Besnard, 1992, 166). Havariler, Yuhanna lakaplı Markos’un evinde 

toplanarak �sa ile geçirdikleri hatıralarını anmaktaydılar (Çelik, 1996, 25). M.S. 30 

yılının Pentekost günü imanlılar yine bir arada toplanmı�lardı. Ansızın gökten, güçlü bir 

rüzgârın esi�ini andıran bir ses geldi ve bulundukları evi tümüyle doldurdu. Ate�ten 

dillere benzer bir �eylerin da�ılıp her birinin üzerine indi�ini gördüler. �manlıların hepsi 

Kutsal Ruh’la doldular ve Ruh’un onları konu�turdu�u ba�ka dillerle konu�maya 

ba�ladılar (Elçilerin ��leri, 2/1-4). Böylece Pentekost bayramıyla Hıristiyan Kilisesinin 

tarihi ba�lar. Bu Kilise kendisinden asla ayrılmayacak Kutsal Ruh’la donatılmı�, 

Yahudilikten ba�ımsız, yeni ve evrensel kırallık olarak ilan edilmi�tir (Bihlmeyer-



 19

Tuchle, 1972, 17). Bu olaydan sonra artık havariler canlanmaya, umutlanmaya, vaaz 

vermeye ve mucizeler gerçekle�tirmeye ba�ladılar. Petrus, Pentekost günü kalabalı�a 

seslenerek onları Hıristiyanlı�a ça�ırdı (Elçilerin ��leri, 2/14-36). Daha sonra “tövbe 

edin, her biriniz �sa Mesih’in adıyla vaftiz olsun” dedi ve üç bin ki�iyi vaftiz ederek 

Hıristiyan toplulu�una kattı (Elçilerin ��leri, 2/38-41). Bir gün Petrus, Yuhanna ile 

birlikte tapınakta sakat dilenciyi iyile�tirdi (Elçilerin ��leri, 3/1-7). Petrus, bu olayı 

gören ve �a�kınlık içinde bulunan Yahudi halkına, “bilgisizliklerinden ötürü �sa’yı 

öldürttüklerini” ama bu olayın Tanrının sözünü yerine getirmesi oldu�unu, bu yüzden 

“günahlarını temizlenmesi için tövbe edip Tanrıya dönmelerini” söyledi (Elçilerin ��leri, 

3/11-20). Bu olay üzerine de imanlıların sayısı arttı ama Petrus ve Yuhanna Yahudi 

Yüksek Kurulunda yargılandı fakat suçlu bulunamadı, yalnızca Yüksek Kurul 

tarafından tehdit edildiler (Elçilerin ��leri, 4/1-21).  

�manlılar ekonomik örgütlenme içine girmi�, birbirlerine ba�lanmı�lar, her 

�eylerini payla�mı�lar (Elçilerin i�leri, 4/32-37), böylece geçimlerini sa�lamakta ve 

dinlerine sıkı bir �ekilde sarılmaktaydılar. Elçiler, mucizeler göstermeye devam etti, 

tapınakta vaazlar verdiler. Bütün bunlar ba� kâhinleri ve Sadukileri çok kızdırdı ve 

onların hepsini Yüksek Kurul önünde yine yargılattılar. Yüksek Kurul onları kamçılattı 

ve tehdit edip saldı (Elçilerin i�leri, 5/27-40).  

Havariler bir gün kendilerinin görevini yapacak yedi yardımcı seçti. Bazı 

Yahudiler, bunlardan birini (�stefanos) “bu adam durmadan bu Kutsal yere (Azatlılar 

Havrası) kar�ı koyuyor” diye suçlayıp Yüksek Kurulda yargılattılar (Elçilerin i�leri, 

6/12-13). �stefanos, Yahudilerin genel tarihini kurul önünde anlattıktan sonra “Ey dik 

kafalılar, yürekleri ve kulakları sünnet edilmemi� olanlar, siz tıpkı atalarınıza 

benziyorsunuz, her zaman Kutsal Ruh’a kar�ı direniyorsunuz. Atalarınız 

Peygamberlerin hangisine zulmetmediler ki? Adil olanın gelece�ini önceden bildirenleri 

de öldürdüler, melekler aracılı�ıyla buyrulan yasayı alıp da bana uymayan sizler, �imdi 

de adil olana ihanet edip onu katlettiniz” hitabını yapınca kurul üyeleri öfkelendi ve 

onun ta�latarak öldürülmesini sa�ladılar (Elçilerin i�leri, 7/51-61). Böylece �stefanos 32 

veya 33 yılında Hıristiyan inancının ilk �ehidi oldu (Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 18). 

�stefanos’un öldürülmesini ilerde Hıristiyan teolojisini olu�turacak olan Pavlus da 

onaylamı�tır (Elçilerin i�leri, 8/1). �stefanos’un öldürüldü�ü gün Yeru�alim’deki 

kiliseye kar�ı korkunç bir baskı dönemi ba�ladı. Elçiler hariç bütün imanlılar Yahudiye 

ve Samiriye’nin her yanına da�ıldılar (Elçilerin i�leri, 8/1-3).  

 



 20

2.1.2. Pavlus’un �am Tecrübesi 

Pavlus, Romalılara mektubunda kendisinin �brahim soyundan, Benyamin 

oyma�ından bir �srailli (Romalılar, 11/1) oldu�unu yazmı�tır. Elçilerin ��lerinde 

yazdı�ına göre Pavlus, kendisinin Kilikya’nın Tarsus kentinde do�du�unu ve Kudüs’te 

Gamaliel’den Yahudi yasasının e�itimini aldı�ını söylemi�tir (Elçilerin ��leri, 22/2-3). 

Luka, Elçilerin ��lerinde ondan Saul diye bahsetmi�tir. Pavlus’a bu isim, büyük 

ihtimalle �srailo�ulları tarihindeki kral Saul’un isminden hareketle verilmi�tir (Gündüz, 

2004, 32).  

�stefanos öldürüldükten sonra Yahudiler Hıristiyanlı�ı tamamen yok etmek 

istemi�lerdi. Hıristiyanlık ba�lamadan bitmeliydi. Hıristiyanları yok etmek için hırslı bir 

Ferisi genç olan ve yurt dı�ındaki �artları çok iyi bilen Pavlus, bu i� için görevlendirildi 

(Zitelmann, 2003,136). Pavlus,  inanlılar toplulu�unu kırıp geçirmekteydi. Ev ev 

dola�arak, kadın erkek demeden imanlıları dı�arı sürüklemekte, hapse atmaktaydı 

(Elçilerin i�leri, 8/3). Kudüs’ten etrafa da�ılan halk misyonerlik görevini yapmakta ve 

Hıristiyanlı�ın yurt dı�ında da yayılmasını sa�lamaktaydılar. Kudüs Yahudileri 

Pavlus’u, Kudüs dı�ına çıkan Hıristiyanları ba�layarak Kudüs’e getirecekti ama olaylar 

öyle geli�medi. �am’a giderken ba�ına mistik bir vizyon geldi. Bu vizyonu “beni daha 

annemin rahmindeyken seçip lütfüyle ça�ıran Tanrı, uluslara müjdelemem için o�lunu 

bana gösterdi” (Galatyalılar, 1/15-6) diye açıklayan Pavlus, misyonunun insandan 

kaynaklanmadı�ını, �sa Mesih’in vahiy yoluyla olu�tu�unu (Galatyalılar, 1/11-12) 

söyleyerek, Hıristiyanlı�ın tekrar do�umunu gerçekle�tirmi�tir.  

Pavlus, �am’a Hıristiyanlı�ı yok etmek için hareket etmi�ti fakat �am’a varınca, 

Havralarda �sa’nın Tanrının o�lu oldu�unu hemen duyurmaya ba�ladı (Elçilerin i�leri, 

9/20). �am’daki Yahudiler Pavlus’u öldürmek için tuzak kurdular fakat Pavlus oradan 

kaçarak Kudüs’e geldi. Barnaba aracılı�ıyla havarilerle konu�tu ve ba�ından geçenleri 

anlattı. Daha sonra Pavlus, Yeru�alim’de ve her yerde Hıristiyanlı�ı anlatmaya ba�ladı, 

dili Grekçe olan Yahudilerle tartı�tı. Yahudiler onu öldürmeyi planladılar fakat imanlı 

karde�leri onu kaçırıp Tarsus’a götürdüler. Bu vizyon tecrübesi ve yaptı�ı misyonerlik 

hareketi ile Pavlus, �sa’yı tanımadan Havari∗ unvanı alan tek ki�i olmu�tur (Eliade, 

                                                 
∗ Havari: dini anlamda havariler, Rabbi görenlerdir. Bu yüzden havarilerin sonuncusu Pavlus olmu�tur. 
Bu anlamda havari, �sa’nın dirili�ine �ahit olanlar ve dirili�in gerçekle�ti�i kısa süre boyunca kendisinden 
misyonerlik görevini alanlardır (F. Aydın, 2002,77). 
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2003, 2: 393). Pavlus, çe�itli milletlere ve �ehirlere yazdı�ı mektuplarla Hıristiyan 

ilahiyat biliminin kurucusu olmu�tur (Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 22). 

 
 

2.2. Antakya Kilisesi’nin Kurulu� ve Geli�me Dönemi 

2.2.1. Havarilerin Antakya’ya Geli�i  

�stefanos’un öldürülmesi ile ba�layan baskı sonucu da�ılan imanlılar, Fenike, 

Kıbrıs ve Antakya’ya kadar gittiler. Tanrı sözünü sadece Yahudilere duyuruyorlardı. 

Ama içlerinden Kıbrıslı ve Kireneli olan bazı adamlar Antakya’ya gelip Greklerle de 

konu�maya ba�ladılar. Onlara Rab �sa’yla ilgili müjdeyi bildirdiler. Onların arasında 

etkin olan Rabbin gücü sayesinde çok sayıda ki�i inanıp Rabbe döndü (Elçilerin i�leri, 

11/19-21).  

Luka, Elçilerin ��leri kitabında, Antakya’da ilk Hıristiyanlı�ın yayılı�ını 

anlattıktan sonra; Havarilerin ba�kanı Yakup’un, Barnaba’yı Antakya’ya gönderdi�ini, 

Barnaba’nın da Tarsus’ta gizlenen Pavlus’u buraya getirerek bir yıl boyunca 

Hıristiyanlı�ı yaydıklarını (Elçilerin i�leri, 11/22-25) ve gün geçtikçe burada ço�alan 

cemaate ilk kez Hıristiyan (Mesihi) adı verildi�ini (Elçilerin i�leri, 11/26) yazmı�tır. 

Pavlus, Yahudi hukuku olan Musa hukukunu, özellikle sünnet olmayı kabul etmemekte, 

Yahudi olmayan Gentileliler’i kendisine hedef olarak seçerek, onlara Mesih kavramı 

çevresinde �sa anlayı�ını kompoze etmekte ve böylece Kudüs cemaatinden ayrı bir 

dinsel hareket içine girmekteydi. Nitekim Mesih merkezli olu�an bu dinsel hareketin 

cemaatine Antakya’da Mesihi (Hıristiyan) adı verilmi�tir (Gündüz, 2004, 56).  

Elçilerin ��leri’ne göre, Kudüs’ten Antakya’ya gelen bazı kimselerin orada 

büyük bir kıtlık olaca�ından bahsetmeleri üzerine, ö�rencilerin her biri kendi gücü 

oranında yardım toplamı� ve bu yardımları Pavlus ve Barnaba aracılı�ıyla Kudüs’e 

göndermi�lerdir (Elçilerin i�leri, 11/27-30). Pavlus, Kudüs’teki bu seyahatte Havarilerin 

Yahudi olmayan uluslara misyon faaliyetlerini yürütmesi için kendine ve Barnaba’ya el 

uzatarak yetki verdiklerini (Elçilerin i�leri, 2/9), bu yüzden de sünnetlilere müjdeyi 

bildirme i�inin Petrus’a, sünnetsizlere bildirme i�inin de kendisine verildi�ini (Elçilerin 

i�leri, 2/7) söylemi�tir.  

Barnaba ve Pavlus, Markos diye de tanınan Yuhanna’yı da yanlarına alarak 

Antakya’ya dönmü�lerdi (Elçilerin i�leri, 12/25). Antakya’dan da misyon hareketine 
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devam etmi�ler ve Kutsal Ruh’un görevlendirmesi ile misyonu yaymak için Kıbrıs, 

Pisidya sınırındaki Antakya, Konya, Listra ve Derbey’i ziyaret edip tekrar Antakya’ya 

dönmü�ler ve buradan Pamfilya, Perge ve Antalya’ya gidip yine Antakya’ya 

dönmü�lerdir. 

Pavlus ve Barnaba bu misyon hareketinde “günahların �sa aracılı�ıyla 

ba�ı�lanaca�ı, Musa’nın yasası ile aklanamayaca�ı” (Elçilerin i�leri, 13/38-39) mesajını 

i�lerken, Yahudiye’den gelen bazı ki�iler Antakya’daki Hıristiyanlara “Siz Musa’nın 

töresi uyarınca sünnet olmadıkça kurtulamazsınız” diye ö�retmekteydiler. Pavlus’la 

Barnaba bu adamlarla çeki�ip tartı�dılar. Bu grup, büyük ihtimalle Havarilerden Yakup 

liderli�indeki Kudüs merkezli �sa cemaatinin mensuplarıdır. Çünkü sonraki dönemlerde 

de Yakup cemaati ile Pavlus ve ö�rencileri arasında aynı konuda ciddi tartı�malar 

ya�anmı�tır (Gündüz, 2004, 60). Tartı�maların belirli bir uzla�ma sa�lamaması üzerine, 

Pavlus’la Barnaba, yanına birkaç ki�i alıp, Kudüs’e gidip, bu sorunu havarilerle 

çözmeye karar verdiler (Elçilerin i�leri, 15/1-2). Yakup, Petrus, Yuhanna, Pavlus ve 

Barnaba’nın katılımıyla olu�an “Kudüs Konsili” ya da “Havariler Konsili” (49 veya 50) 

adıyla me�hur olan bu toplantıda, Petrus ve Yakub, Pavlus ve Barnaba’yı haklı görmü�; 

neticesinde Havariler cemiyeti, Barsaba denilen Yahuda ve Silas aracılı�ıyla 

Antakya’daki Hıristiyanlara �u mektubu yollamı�lardır:  

“Karde�leriniz olan biz elçilerle ihtiyarlardan, öteki uluslardan olup Antakya, 

Suriye ve Kilikya’da bulunan siz karde�lere selam! 

Bizden bazı ki�ilerin yanınıza geldi�ini, sözleriyle sizi tedirgin edip aklınızı 

karı�tırdı�ını duyduk. Oysa onları biz göndermedik. Bu nedenle aramızdan seçti�imiz 

bazı ki�ileri, sevgili karde�imiz Barnaba ve Pavlus’la birlikte size göndermeye oy birli�i 

ile karar verdik. Bu ikisi, Rabbimiz �sa Mesih’in adı u�runa canlarını gözden çıkarmı� 

ki�ilerdir. Kararımız uyarınca size Yahuda ile Silas’ı gönderiyorum. Aynı �eyleri sözlü 

olarak da aktaracaklar. Kutsal Ruh ve bizler, gerekli olan �u kuralların dı�ında size 

herhangi bir �ey yüklememeyi uygun gördük: Putlara sunulan kurbanların etinden, 

kandan, bo�ularak öldürülen hayvanların etinden ve fuhu�tan sakınmalısınız. Bundan 

kaçınırsanız, iyi edersiniz, esen kalın” (Elçilerin i�leri, 15/22-29). 

Kudüs seyahatinin ardından Pavlus ve Barnaba, misyon hareketleri yaptıkları 

kentlere ikinci bir misyon seyahati yapmayı planlarlar. Barnaba yanlarına Yuhanna 

Markos’u almak istemi�ti, fakat Pavlus, Pamfilya’da kendilerini yüzüstü bırakıp terk 

eden Markos’u yanlarında götürmeyi uygun görmedi�i için Barnaba ile aralarında 

anla�mazlık çıkmı�tır. Bunun üzerine Barnaba ve Pavlus birbirlerinden ayrılmı�lardır; 
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Barnaba yanına Markos’u alarak Kıbrıs’a do�ru gitmi�, Pavlus da yanına Silas’ı alıp 

Suriye ve Kilikya bölgesine do�ru gitmi�tir (Elçilerin i�leri, 15/36-41). Bu 

anla�mazlı�ın altında yatan asıl meseleyi Pavlus, Galatyalılara mektubunda 

“Antakya’ya Musa hukukuna uyan bazı adamlar (Yakup taraftarları) gelince, Petrus’un 

bunlardan korkarak sünnetsizlerden (Gentilelerden) uzakla�tı�ını, Barnaba’nın da Petrus 

gibi yaptı�ını” yazmı� ve Petrus’u ve Barnaba’yı ikiyüzlülükle suçlamı�tır 

(Galatyalılara, 2/11-13).  

Pavlus, Anadolu’nun çe�itli yerle�im merkezlerinden misyonuna da devam 

ederken ”�ncil ve Elçilerin ��leri” yazarı Luka da kendisine katılmı�tır. Daha sonra 

Pavlus, Makedonus ve Yunanistan’daki �ehirlere u�ramı�, Efes’ten geçerek Kudüs’e 

kadar gidip buradaki kiliseyi ziyaret ederek tekrar Antakya’ya dönmü�tür. Pavlus, bu 

misyon seyahatinde özellikle “acı çekip ölümden dirilen Mesih” (Luka, 17/3) inancı 

üzerinde durmu�tur.  

Pavlus, Antakya’da bir süre kaldıktan sonra tekrar misyon yolculu�una 

ba�lamı�tır. Tekrar Efes’e, Makedonya’ya, Yunanistan’a ve �ehirlerine, Ege’deki 

adalara ve daha sonra Yeru�alim’e gitmi� fakat burada Yahudiler Pavlus’u suçlamı� ve 

karga�a çıkmı�, bunun üzerine Roma askerleri Pavlus’u tutuklamı�lardır. Nihayetinde 

Pavlus, Filistin bölgesinde ve Roma da yargılanmı�tır. Geleneksel Hıristiyan dü�üncesi, 

Pavlus’un imparator Nero döneminde (54-68) idama mahkum edilerek öldürüldü�ü 

(Gündüz, 2004, 83) ve Pavlus’un ölüm tarihinin 67’ye denk dü�tü�ü kanaatindedirler 

(Gündüz, 2004, 85).   

 
 

2.2.2. Antakya Kilisesinin Kurulu�u 

Antakya Patrikli�i, M.S. 37-43 yılları arasında Petrus tarafından kurulmu�tur. 

Kudüs’ten sonra Hıristiyanlı�ın ikinci merkezi sayıldı�ı için Antakya Patrikli�ine “Ana 

Kilise” denir (Akdemir, 2002, 9). Aynı �ekilde Eusebius da, Antakya Kilisesinin Aziz 

Peter (Aziz Petrus) tarafından kuruldu�unu, daha Roma Kilisesini kurmadan önce 

burada yedi yıl süre ile bu kilisenin ilk Piskoposlu�unu yaptı�ını iddia etmi�tir. 

Antakya, zamanla Hıristiyanlık tarihi açısından övünülecek konuma yükselmi�tir. 

Çünkü ilk kez Hıristiyanlık Yahudiler dı�ında da (putperestlere) yayılmı� ve yine ilk kez 

burada Hıristiyanlık Yahudi ismi dı�ına çıkıp “Hıristiyan” adını almı�tır. (Atiya, 2005, 

192).  
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Gelene�e göre Petrus, M.S. 33-40 yılları arasında yedi yıl süre ile Antakya 

Kilisesine ba�kanlık etmi�, batıya gitmeden önce yerine vekil olarak Pavlus’un da 

yardımıyla Putperest kökenlilere St. Euodios’u (Atiya, 2005, 192), Yahudi asıllı 

Hıristiyanlara �gnatius’u atamı�tır (Çelik, 1996, 52). St. Euodius, �mparator Neron (54-

68) döneminde öldürülünce cemaatin lideri sadece St. �gnatius olmu�tur. Atiya, 

eserinde; �gnatius’un,  Euodius’un ölümünden sonra Aziz Pavlus tarafından takdis 

edildi�ini yazarken (Atiya, 2005, 193), Çelik, eserinde, onun Euodius ile aynı anda 

Antakya Hıristiyanlarının ba�kanı oldu�unu yazmı�tır (Çelik, 1996, 52). Her halükarda 

�gnatius zamanında Antakya Kilisesi ba�ımsız bir Piskoposluk unvanını almı�tır. M.S. 

70 yılında Kudüs, Titus tarafından yıkılmasından sonra buradaki cemaat da�ılmı�, 

cemaatin bazıları Antakya’ya göç etmi� (Atiya, 2006, 192; Çelik, 1996, 53) ve burada 

Hıristiyanların sayısı artmı�tır. Böylece Antakya, Hıristiyan dünyasının lideri ve misyon 

çalı�malarının merkezi olmu�tur. Bunun üzerine �gnatius, Suriye Piskoposu unvanını 

kullanmaya ba�lamı�tır (Çelik, 1996, 54). St. �gnatius, kuvvetli bir misyoner örgütü 

kurmu�tu. Önce Antakya Kilisesi içindeki Yahudi asıllı Hıristiyanlar ile Putperest asıllı 

Hıristiyanlar arasındaki ayrılı�ı gidermi�, sonra da özellikle Anadolu’daki kiliselere 

gönderdi�i mektuplarla parçalanmaları önlemeye çalı�mı�tı (Çelik, 1996, 55). 

�gnatius’un yaptı�ı bu misyon çalı�maları �mparatorluk içinde huzursuzluk yaratmı� ve 

�ikayetler üzerine Do�u seferine çıkan �mparator Trajan, Antakya’ya u�rayarak St. 

�gnatius’u yakalatmı�tı (Çelik, 1996, 56). �gnatius, �mparator Trajan (98-117) tarafından 

sorguya çekilmi� ve �mparator, onun vah�i hayvanlara atılmasını emretmi�tir. Roma’ya 

götürülen ve 87000 seyircinin gözleri önünde vah�i hayvanlarca parçalanan �gnatius’un 

(Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 48) bedeninden kalan küçük parçalar Antakya’ya götürülerek 

gömülmü� ve V. yüzyılda �mparatoriçe Evdoksiya, kiliseye çevrilmi� olan eski bereket 

tapına�ına gömülmesini emredene kadar orada kalmı�tır. St. �gnatius’un Süryani 

tarihinde o kadar saygın bir yeri vardır ki, ardından gelen Yakubi Patrikler takdis edilip 

göreve ba�larken �gnatius’un unvanı ile anılmı�lardır (Atiya, 2005, 193). 

 
 

 2.2.3. Antakya Kilisesi’nde Görev Yapan Piskoposlar ve Roma 

�mparatorlu�u’nun Hıristiyanlara Kar�ı Tutumları   

Antakya’nın ilk piskoposları, M.S. 135 yılında Judas’a gelinceye kadar Yahudi 

Hıristiyanlardı (Atiya, 2005, 193; Çelik, 1996, 82). Piskopos Theophilus (165-182) ile 
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birlikte Antakya Kilisesinin dönüm noktası ba�lamı�tır. Theophilus,  Putperest 

dü�üncelerle ve ilk Süryani gnostiklerin∗ sapkın ö�retileri ile mücadele etmi�tir. Bu 

dönemden önce ortaya çıkan Marcion, Eski Ahit’i reddetmekte ve Eski ve Yeni Ahit’in 

aynı Tanrıdan olmadı�ını, Yahudilerin Tanrısının “Yaratıcı Tanrı”, �sa da zuhur eden 

Tanrının “sevgi ve teselli Tanrısı” oldu�unu savunmakta, Yahudilerin nüfuzlarını 

yıkmak için �sa’nın görünü�te haça gerildi�ini aslında haça gerilenin o olmadı�ını iddia 

etmekteydi (Çelik, 1996, 84; Eliade, 2003, 2: 426). Dahası Marcion, Luka �ncil’i ile 

Pavlus’un on mektubu dı�ındaki havarilerin mektubunu da reddetmi� ve kendine göre 

Luka’nın �ncil’inden, Elçilerin ��lerinden ve Pavlus’un Mektuplarından özel bir Yeni 

Ahit düzenlemi�tir (Albayrak, 2004, 63).  

 Gnostisizmi Antakya’ya sokan ki�i, Samariyeli olan Menandros’tur. Kendini, 

insanları kurtarmak için gökten inmi� kurtarıcı olarak tanıtmakta ve kendisinin vaftiz 

etti�i ki�ilerin meleklerden dahi üstün oldu�unu iddia etmekteydi. 100-130 yılları 

arasında Antakya da faaliyet gösteren ardılı Satornil, yalnızca yaratıcı meleklerin ba�ı 

olan Yahudilerin Tanrısının kar�ısına gizli Tanrıyı koymakta, �eytanın eseri olarak 

açıkladı�ı evlili�i mahkûm etmekteydi (Eliade, 2003, 2: 426). ��te Antakya piskoposu 

Theophilus bu gibi Gnostik dü�üncelerle mücadele etmi� ve Atiya’nın yazdı�ına göre, 

özellikle “Treatise to Autolycus” adlı eserinde Marcion’un bu fikirlerini çürütmü�tür. 

Theophilus’un bu eseri kayda geçen en eski din bilim eserlerinden biridir ki “Trinity” 

(Üçlü Teslis) teriminin ilk kullanımı bu esere kadar geri götürülebilmektedir (Atiya, 

2005, 194). 

199 yılında Serapion Antakya piskoposu olmu�tur. Serapion, Yunanlılara ve 

Caricus, Pontius ve Damianus adlı ki�ilere hitaben mektuplar ve eserler yazmı�tır. Onun 

esas olarak Frikyalı Montanus’un sapkın görü�leri ile mücadele etti�i söylenmektedir 

(Atiya, 2005, 194).  

240-250 yılları arasında Antakya piskoposlu�unu St. Babylas yönetmi�tir. 

Hıristiyanlar, II. yüzyıldan itibaren �mparator tapınmalarını reddetmeleri sebebiyle 

Neron’un emriyle kıyıma u�ramı� ve Hıristiyanlık yasak din olarak kabul edilmi�ti. 

202’de Septimius Severus, din yayma çabalarını yasaklayan, ilk Hıristiyan kar�ıtı 

kararnameyi çıkarmı�tı. Kısa süre sonra Maximinus kilise hiyerar�isine saldırmı�, ama 

                                                 
∗ Gnostisizm: Tanrı, alem, insan ve bunların birbirleriyle olan ili�kilerini kendine has kutsal esoterik 
(gizli) bilgi doktrini temeline dayalı olarak açıklamayı ilke edinen dini, felsefi gelenek (Gündüz, 1998, 
143). 
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bir sonuç alamamı�tır. Decius’un saltanatına kadar, kilise barı� içinde geli�mi�tir 

(Eliade, 2003, 417-418). Bu döneme gelindi�inde Hıristiyanlar Yahudiler kadar 

kalabalık olmasalar da Roma dünyasındaki en dinamik dini gruptular ve sayıları gittikçe 

artmaktaydı. Decius, Hıristiyanları Roma’nın çökü�ünden sorumlu tutarak, 

Hıristiyanlı�ı ortadan kaldırma seferleri düzenlemi�tir. Decius, tüm halka ölümsüz 

Tanrılara (�mparatorluk Tanrılarına) kurban sunmalarını, yapmayanların ölüm ile 

cezalandırılaca�ı kararnamesini duyurmu� (Eliade, 2003, 2: 418; Rubenstein, 2004, 35), 

bunun üzerine eski Tanrılara kurban adamayanlar öldürülmü�tür. Eski Tanrılara kurban 

adamayanlar içinde St. Babylas da vardı. St. Babylas öldürülünce Antakya’da onun adı 

çevresinde bir kült olu�mu�tur. Babylas, St. John Chrysostom tarafından aziz 

mertebesine çıkarılmı�tır (Atiya, 2005, 194).  

Eski tanrılara kurban adamadıkları için idam edilenlerin arasında St. 

Babylas’dan ba�ka; Romalı Fabiam ve II. Sixtus, Kudüslü Aleksandros, Kartacalı 

Cyprion gibi ünlü piskoposlar da vardı (Rubenstein, 2004, 36).  

Hıristiyanların kriz kar�ısında prensipli davranı�ları, �ehitlerinin yaptı�ı 

fedakârlık, kilisenin açları doyurmaları, evsizleri barındırmaları, hastalı�a 

yakalananlarla ilgilenmeleri gibi tutumları Roma halkı arasında büyük saygı 

toplamalarına sebep olmu� ve böylece Hıristiyanlar, ön sınavdan zaferle çıkmı�lardır 

(Eliade, 2003, 2: 418; Rubenstein, 2004, 36).  

Bu zaferde �mparator Decius’un 251 yılında ölmesi de etkili olmu�tur ama 

yerine geçen �mparator Valerianus’un kararıyla 257-258 yılında tekrar baskı dönemi 

ba�lamı�tır. 257 yılında Valerianus’un bildirisine göre, Hıristiyan din adamları ilahlara 

kurban etmedikleri takdirde sürgün edilmekte, dini toplantılar yapanlar öldürülmekte, 

din adamları fikirlerinde kararlılık gösterirlerse idam edilmekte, yüksek mevkideki 

Hıristiyanlar makam ve mevkilerinden uzakla�tırılmakta, Hıristiyan asil kadınlar köle 

olarak çalı�tırılmaktaydı (Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 56). 260 yılında Sasani kralı I. 

�apur, Roma ordusunu ve Valerianus’u ele geçirmi� sanki Hıristiyan �ehitlerinin 

intikamını alırcasına Valerianus’un diri diri derisini yüzdürüp bu deriyi Ba�kent 

Meydanı’nın kapısına çiviletmi� ama maalesef, Antakya’ya girip �ehri ya�malamı� ve 

binlerce ki�iyi de köle yapmı�tır (Rubenstein, 2004, 40). Köle yapılanlar arasında 

Antakya episkoposu Dimitriyanos vardır (Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 36). Belki bu 

olaylar da Hıristiyanlı�a katılımı arttırmı�tır. Çünkü her ne kadar �mparatorlar bu kötü 

gidi�attan Hıristiyanları sorumlu tutsa da, insanlar bu durumun i�galler, kötü yöneticiler 
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ve kendilerini artık korumayan aciz Tanrılardan kaynaklandı�ını bilmekteydiler. 260-

303 yılları arasında bir barı� dönemi olmu�tur. Hatta �mparator Gallien (260-268), 

Hıristiyanların mal ve mülklerini geri vermi� ve dini toplantı yapmalarına da izin 

vermi�ti (Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 56). Hıristiyanlık, �mparatorlu�un her yerine ve tüm 

toplumsal katmanlara (hatta �mparator’un ailesine kadar) sızmayı ba�armı�tır (Eliade, 

2003, 2: 418). �mparatorun karısı Prisca ve kızı Valeria da Hıristiyan olmu�tu 

(Bihlmeyer-Tuchle, 1972, 57). 

Dimitriyanos’dan (254-260) sonra 260-270 yılları arasında Samsatlı Paul XVI. 

Piskopos olarak seçilmi�tir. Paul, Palmira Tadmur kraliçesi Zenobia’ nın ö�retmeni 

oldu�u için; kraliçe �ehrin valili�ini de ona vermi�ti (Çelik, 1996, 86; Atiya, 2005, 195). 

Paul, Tanrı inancı konusunda �öyle demektedir: “Baba, O�ul ve Kutsal Ruh diye üç 

uknum yoktur. Tek uknum vardır. O da bir tek olan Tanrıdır ki Kitab-ı Mukaddes onu 

Baba olarak adlandırmaktadır”. �sa’yı, “Ruhul Kudüs aracılı�ıyla bakire Meryem’den 

mucizevî bir �ekilde do�mu� saf bir insan olarak nitelendirmektedir. �sa’ya yüceli�i 

verenin “Tanrısal Hikmetin (Kelam) onun içine i�lemesi” oldu�unu, bu Tanrısal 

hikmetin daha önceki Peygamberlerde de kısmi olarak var oldu�unu söylemekte ve 

çarmıha gerildi�i zaman Tanrısal Hikmet’in ondan ayrıldı�ını iddia etmektedir (Çelik, 

1996, 86-87). Paul, bu görü�lerini eyleme dökerek; Mesih’ in Tanrı oldu�unu gösteren 

ya da ima eden her �eyi kaldırtmı�tır. Antakya’da artık �sa, bir Peygamber, Allah ise tek 

bir varlık dü�üncesi hâkim olmaya ba�lamı�tı. Hatta bir keresinde halk, kendisine 

“mutlu Antakya kilisesini putperestlikten, sapkınlıktan korumak ve takdis etmek için o 

gökten inen bir melektir” �eklinde tempo tutmu�tur (Çelik, 1996, 88). Bu durumda Paul, 

Mesih’in ikili do�ası ö�retisinin temellerini atmı� ve ünlü “Homoousion∗” terimini ilk 

kez kullanmı�tır (Atiya, 2005, 195). Paul’un bu çalı�maları ve dü�ünceleri her yanda 

yankı yapmı�tı. Bu fikir akımına kar�ı �skenderiye piskoposu Dionysius, Do�u 

kiliselerini, problemi çözmek üzere Antakya’ya konsil toplantısına mektup yollayarak 

ça�ırmı�, böylece 264 (veya 265) yılında Do�u kiliselerinin piskoposlarının katıldı�ı I. 

sinod toplanmı�tı. Paul, bu sinodda kendisini savundu�u ikili do�a ö�retisini 

reddetti�ini söyleyerek ikna olmu� gibi davranmı� fakat dü�ünce ve eylemlerinden 

vazgeçmemi�tir. Bunun üzerine 269 yılında Antakya’da II. bir sinod daha toplanmı�tır 

(Atiya, 2005, 195; Çelik, 1996, 88-89). Yine dü�ünce ve fikirlerinde bir de�i�iklik 

                                                 
∗ Hıristiyanların �znik Konsilinde belirledikleri iman formülünde, tanrılıkta O�ul’un Baba aynı cevhere 
sahip oldu�unu belirten bir ifadedir (Gündüz,1998, 173). 
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olmayan Paul, 269 da üçünce kez Antakya’da daha kalabalık bir katılımla sinodun 

toplanmasına sebep olmu�tu. Bu sefer sinod, Paul’un aforozuna ve yerine Dumnos’un 

patrik olarak takdis edilmesine karar kılmı�tır (Çelik, 1996, 90).  

299 yılında imparator Diocletianus, Perslere kar�ı büyük bir zafer kazanmı� ve 

herkesten Apollo’nun tapına�ında ölümsüz Tanrılara kurban adamalarını istemi�, bu 

hareketiyle de Hıristiyanlara kar�ı kampanya ba�latmı�tı. Amaç, kendi Tanrılarının 

Yahova ya da �sa’dan daha üstün oldu�unu göstermekti. Diocletianus’un asıl amacı, 

Roma da birli�i sa�lamak ve Roma halkının inandı�ı di�er dinler gibi Hıristiyanlı�ı da 

sistemin bir parçası haline getirmeye çalı�maktı (Rubenstein, 2004, 44). Çünkü manevi 

ve sosyal birlik sa�lanırsa eski günlerin tüm ihti�amıyla gelece�i fikri onda ve di�er ileri 

gelenlerinde hâkim bir dü�ünceydi. Fakat Decius’un ve Valerianus’un yaptı�ı baskı 

hareketleri Hıristiyanlı�ı yıldırmadı�ını aslında daha da güç kazandı�ını bilen 

Diocletianus, önce devlet i�lerini düzenlemi�, halk içinde huzurun yayılmasını sa�lamı�, 

böylece halkı kendi tarafına çekmeye ba�armı� ve devlet görevinde, orduda ve sosyal 

hizmetlerde bulunan Hıristiyanları da tasfiye etmeye ba�lamı�tı. 303 yılında Pagan 

ayinlerine hakaret ya�dıran Romanus adlı bir Hıristiyan’ın yaptı�ı eylem, 23 �ubat 303 

tarihinde Terminalia denen bir Roma festivali sırasında Hıristiyan ibadetlerini 

yasaklayan ve �mparatorluktaki tüm kiliselerin yıkılmasını emreden bir fermanın 

yayılmasına sebep olmu�tur (Rubenstein, 2004, 47). Diocletianus’un yaptı�ı bu son 

baskı dönemi (303-305), en uzun süreli ve en kanlısı olmu�tur (Eliade, 2003, 2: 418).  

Do�unun Augustus’u olan Pers Fatih’i Galerius, kıyımlara devam etmekteydi 

fakat ölümcül bir hastalı�a yakalanınca Nisan 311 de büyük baskının sona erdi�ini ilan 

eden bir ho�görü belgesi yayınlamı� ve ülkede dini özgürlü�ü ilan etmi�tir (Çelik, 1996, 

98; Rubenstein, 2004, 54-55).  

Büyük Konstantin Batının hâkimi olunca, eni�tesi Do�u Augustos’u Licinius ile 

Milano’da bir araya gelip Hıristiyan kıyımına son veren ve iç huzuru sa�lama amacı 

ta�ıyan ünlü “Milano Fermanını” yayınladılar. Ama ne yazık ki Antakya Teoloji 

okulunun kurucusu Lucian, bu fermanın yayınlanmasından önce Licinius tarafından 

idam edilmi�tir (Rubestein, 2004, 56; Atiya, 2005, 195). Lucian, Kitab-ı Mukaddes 

bilginidir. O, Septuagint∗ ile �ncilleri gözden geçirmi� büyük bir âlimdir. Lucian’ın 

Antakya Teoloji Okulu, Hıristiyan dogmasının ve Hıristiyan doktrininin olu�masında 

büyük bir rol oynamı�tır. Hıristiyanlık âleminin ünlü tarihsel ki�ilikleri olan; Arius, 

                                                 
∗ Eski Ahit’in �branice özgün metninin günümüze olan ilk Yunanca çevirisi, yani, Yetmi�ler Çevirisi. 
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Diyodorus John Chrysostom, Mopsuestialı Theodore, Nastur, tarihçi ve din bilgini olan 

Theodret, Eusebius, bu okulun ö�rencileri olmu�lardır. 

 
 

2.3. Hıristiyanlı�ın Devlet Dini Olması ve �lk Büyük Konsil  

2.3.1. Hıristiyanlı�ın Devlet Dini Olması  

25 Temmuz 306’da �ngiltere kralı olan Konstantin, Batının Augustusu idi. Roma 

kralı Galerius ölünce yerine Maxentius geçmi�ti. Konstantin, 312 yılında Batının tek 

hâkimi olmak için Roma üzerine yürüdü. Bu “Milvius Köprüsü sava�ı”ndan önce 

Konstantin gökte bir i�aret gördü: Gün ortasında güne� ufukta alçalmaya ba�larken 

gö�ün ortasında güne�ten çok daha parlak ı�ıklar saçan haç i�aretini ve üzerine yazılı 

i�aretleri gördü (“onunla (haçla) yeneceksin”). O ve yanındaki tüm askerler �a�ırdı, 

“Touto Niko” (fethet) cümlesini i�ittiler ve o gece �sa, Konstantin’in rüyasına girip ona 

“haçı göstererek bu i�areti ordudaki tüm sancaklara i�letmesini söyledi” (Eliade, 2003, 

2: 465; Rubenstein, 2004, 55). Bu olaydan sonra Konstantin orduya labarum (pagan 

sancakları) yerine, Hıristiyan i�aretini (haç) kullanmalarını emretti. Daha sonra 

Maxentius’u yenip batının tek hâkimi oldu. 

Konstantin’in Hıristiyanlı�ı seçmesi ardından Licinius ile birlikte Hıristiyanlara 

özgürlük tanıyan “Milano Fermanını” yayınlamaları, Hıristiyanları sevindirdi fakat 

Licinius, hâlâ Hıristiyanları potansiyel dü�man olarak gördü�ü için, onları yönetimden 

tasfiye etmekte ve baskı uygulamaktaydı. Konstantin ve Licinius arasında taht kavgası 

ve Licinius’un Hıristiyanlara baskı yapması sava�malarına neden oldu ve Konstantin, 

324 yılında Anadolu’daki sava�ta Licinius’un kuvvetlerini yenince artık tüm Roma 

�mparatorlu�unun hâkimi oldu. Böylece �mparatorlu�un resmen Hıristiyanla�masına yol 

açtı. Zaten 315 yılından itibaren sikkelerde ilk Hıristiyan i�areti konulmaya ba�lamı�, 

323 yılında putperest imgeler yok olmu�tu. Hıristiyanlık kar�ısında en büyük engel 

(Licinius) de kalkınca Hıristiyanlık, Roma �mparatorlu�unun gayri resmi dini oldu.  
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2.3.2. �lk Konsilin Toplanmasında Antakya’nın Etkisi ve Arius 

�znik’de 325 yılında ekümenik konsilin toplanmasına sebep olan Arius’un 

görü�leri olmu�tur. Samsatlı Paul’un görü�leri Antakya’da etkisini göstermi� ve halk 

arasında kabul görmü�tü. Daha sonra ortaya çıkacak olan ikona kırıcılı�ın temelini 

atmı�, �sa’yı, saf bir insan olarak görmü�, böylece tevhidi bir yol izlemi�ti. 

Antakya Teoloji okulunun kurucusu Lucian’ın, Paul’un ö�rencisi oldu�u 

çürütülse de, bu okuldan mezun olan ö�rencilerin görü�lerinde Paul’un etkisini görmek 

mümkündür ki; Arius ve destekçisi �zmit piskoposu Eusebius, Nasturilik’in kurucusu 

Nastur, Antakya �lahiyat Okulu ö�rencileri idi (Atiya, 2005,196).  

Yeni Platonculu�u Hıristiyan dünyasına nüfuz ettiren Origenes’in görü�lerini 

(Origenes’ in görü�leri için bkz. Eliade, 2003, 3: 56-58) daha ileriye götürmeye çalı�an 

Arius, �skenderiye de papaz iken, piskoposunun Hıristiyanlık görü�ünü halkın önünde 

ele�tirmesi üzerine �skenderiye kilisesinden uzakla�tırılınca ortalık karı�mı�tı. Çelik’in 

yazdı�ına göre, “Patrik Alexander, bir gün cemaate vaaz ederken konuyu teslisin sırrına 

getirmi�ti. Alexander, bu vaazında özellikle teslisin birli�i üzerinde ısrarla durmu� ve 

felsefi açıklamalarla savlarını kanıtlamaya çalı�mı�tı. Rahip Arius patri�in 

Sabellianizm’e kayan açıklamasına itiraz ederek, Baba ile O�ul arasındaki ayrılı�ı 

vurgulamı� ve Babanın oldu�u bir zamanda O�lun var olmadı�ını, sonradan 

yaratıldı�ını, yani mahlûk oldu�unu söylemi�ti” (Çelik, 1996, 108). 

Konstantin, Hıristiyanlara özgürlük vermi�, onlardan baskıyı kaldırmı�tı ama 

birbirlerine dü�eceklerini hiç hesaba katmamı�tı. O, Roma �mparatorlu�u’nun tüm 

maddi mesafeleri manevi bir ba�la ortadan kaldıracak birle�ik bir imparatorluk 

olmasının; yani güçlü oldu�u kadar kutsal da olmasının gerekli oldu�u ülküsünü 

ta�ımakta (Rubenstein, 2004, 59) ve bu ülküyü bozacak tüm karı�ıklı�ı ortadan 

kaldırmak istemekteydi. Bu yüzden danı�manı piskopos Hosius’u �skenderiye’ye 

göndermi�ti. Arius’un bu çıkı�ı ilk etapta; Nil vadisi, Thebes manastırları, Sudan 

çöllerini kapsayan tüm Mısır, ayrıca Afrika çöllerine kadar olan Libya yetkisi alanına 

giren �skenderiye piskoposlu�una göz diken bir papaz gösterildi fakat Arius, Antakya 

okulunun görü�lerini savunan (Antakya okulu, eski Grek tesiriyle Aristo mantık ve 

felsefesinin temelleri üzerine kurulmu�tur; bkz. Albayrak, 1997, 73 ) iyi bir hatip ve 

kendi itikadını �iirler haline getirip cemaatine ilahi �eklinde söyleten iyi bir dinsel 
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�arkıcı idi. Arius’un itikadını yansıtan bu �iirleri ve ilahileri tüm Do�u Akdeniz’deki 

liman �ehirlerinde yayılmı�tır. 

Aslında subordinationist∗ görü�, II. ve III. yüzyılda kilise babaları∗, apolojistler∗ 

ve ilahiyatçılar arasında kabul görmü� kristolojik bir görü�tü ( Çelik, 1996, 84 ) ve bu 

dü�ünce tarzı Do�u Roma’daki ço�u ki�i tarafından da kabul görmü�tü. Arius’u 

yardımcısı olarak atayan �skenderiye piskoposu Peter, subordinationist görü�e ve 

Origenes’in görü�lerine �iddetle saldırmı� hatta onun aforoz edilmesini sa�lamı�tı. 

Piskopos Peter’in görü�lerini devam ettirmek isteyen piskopos Aleksandros, 

Origenes’in görü�lerini daha öteye ta�ımak isteyen Arius’a da kar�ı çıkmaktaydı. Arius, 

“�sa’dan önce Tanrı henüz baba de�ildi” ve “henüz �sa yokken O vardı” görü�lerini 

savunarak onun Tanrı gibi ezeli olmadı�ı manasını vurgulamaktaydı (Rubenstein, 2004, 

64). Arius’un bu görü�lerinin neticesinde �skenderiye’de bir konsil toplanmı� ama bu 

konsil kararları Arius ve Aleksandros taraftarları arasında sokak çatı�malarına sebep 

olmu�tur. Nihayetinde Arius, Antakya okulundan arkada�ı ve destekçisi �zmit piskoposu 

Eusebios’in yanına gitti, �skenderiye konsiline kar�ı Anadolu’nun kuzeybatısındaki 

piskoposlar toplanarak bir konsil olu�turdular ve �skenderiye’nin aforoz kararını 

bozdular (Rubenstein, 2004, 68). Arius, Filistin Kaeserea piskoposu Eusebios’un da 

deste�ini almı�tır. 

Bütün bu olaylar üzerine büyük bir konsil toplanması gerekti�i dü�ünülmekteydi 

ama daha önce Suriye, Lübnan, Filistin, Kapadokya, Arabistan ve do�uda Pers 

sınırlarına kadar yetki alanına sahip Antakya piskoposu Philogonius’un ölümü üzerine 

yerine seçilecek piskoposun atanması yapılmalıydı. Bu nedenle Antakya’da yakla�ık 

altmı� kadar piskopos toplandı. Bu toplantıya Konstantin’in danı�manı Hosius da 

katıldı. Arius kar�ıtı Aleksandros ve yardımcısı Athanius tarafından kaleme alınan bir 

bildiri yayınladılar: “�sa’nın yoktan de�il fakat Babadan geldi�i, o�lun her zaman var 

oldu�u, de�i�mez ve de�i�tirilemez oldu�u ve onun Babanın iradesinin ya da ba�ka 

herhangi bir �eyin de�il bizzat Babanın mevcut varlı�ının (hypostatis) tecellisi oldu�u”. 

Bu bildirinin yanında bir de laneti (bir kilise konseyi tarafından itikadi farklılıklara 

yönelik lanet) eklediler ve bu bildiriyi kabul etmeyen; Laodicealı Theodotus’u, 

Neroniaslı Narcissus ve Kaeserealı Eusebios’u aforoz ettiler yalnız pi�man olurlarsa 

                                                 
∗ Subordinationist: O�lun babaya tabi kılınması ve ikinci dereceye konulması. 
∗ Kilise babaları: Hıristiyan gelene�inde otoriteleri kabul edilen eklesiastik yazarlar için M.S. IV. 
yüzyıldan itibaren kullanılmaya ba�layan bir isim (Gündüz, 1998, 220). 
∗ Apolojist: inanç esaslarını makul bir �ekilde savunmak ve di�er kimseleri kendi inançlarına çekmek için 
eserlerini kaleme alan Hıristiyan yazarlara verilen ad (Gündüz, 1998, 38). 
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büyük konsilde tekrar Hıristiyan cemaatine kabul edileceklerini de açıkladılar 

(Rubestein, 2004, 74).  

“Tüm halkların sahip oldu�u farklı inançları tek bir tanrı inancı do�rultusunda 

bir araya getirmek ve ıstırap verici bir hastalı�ın pençesinde acı vermekte olan dünya 

sistemini tekrar eski sa�lı�ına kavu�turmak” (Rubenstein, 2004, 60) amacını ta�ıyan 

Konstantin, Arius ihtilafına ve kilisenin karga�asına sebep olan di�er meselelere çözüm 

bulmak için 325 yılında �znik’te büyük bir konsil toplanmasına karar verdi. Bu konsilin 

açılı� konu�masını Antakya’da aforoz edilmi� olan Kaeserea’lı Eusebios yaptı.  

Bu konsil kararları Antakya’da üç grubun olu�masına sebep oldu. Birincisi 

Eusebiosçu grup, Nicomedio (�zmit konsili) ve Kaeserea kararlarına ba�lıydı ki, 

Ariusçu görü�ü savunmaktaydılar. �kinci grup �znik amentüsünü ve yasalarını savunan 

Eustathius (ö.330) adıyla özde�le�mi�ti. Eustathius’un �sa hakkındaki dü�ünceleri özetle 

�öyledir: “Kelam ve Tanrı, kendi mabetleri olarak �sa’nın üzerinde ihti�amla 

yükseliyorlardı… Beytlehem’de do�an, akıl ve hikmet içinde büyüyen, ıstırap çekip 

haça gerilen Kelam de�il, insan olan �sa idi. �sa ile iç içe olan insanlık ve tanrısallık 

daima biri di�eri ile birle�me arzusundaydı. �ki �ahsiyet arasında bir birle�me mevcut idi 

ki kurtarıcı birle�mi�ti. �nsan, �sa örne�i sayesinde kurtulmu� idi…” Eustathius’un 

teolojisi, �znik amentüsü ile aynı teslis inancı idi. Ancak Kelam hakkındaki görü�ü, 

insan olan �sa’da ayrı bir tabiatın halkaları gibi ikamet eden ve fail durumda olan bir 

“tanrısal enerji” idi (Çelik, 1996, 117). Üçüncü grup, �znik kararlarını benimsemi� 

ancak kilisenin ba�ındaki patri�e itaati esas kabul eden, dindar ve yasalara saygılı din 

adamlarından olu�maktaydı. Bu grup dinsel konularda ince ayrıntılar üzerindeki 

tartı�malara da sıcak bakmamaktaydı (Atiya, 2005, 196-197). Ariusçuluk, �znik sonrası 

dönemde silinmemi� ve hem imparatorlar, hem de do�unun büyük kiliseleri olan 

�stanbul ve Antakya patrikliklerinde kilise hiyerar�ileri, Arius ile Athanasius arasında 

gidip gelmeye devam etmi�tir (Atiya, 2005, 197).  

Kaeseralı Eusebios, Kontantin’in ba� danı�manı oldu. Antakya piskoposu 

Eustathius, Arius kar�ıtı söylemlerine devam etmekteydi. Ama Ariusçular, Eustathius’u, 

sabelliusçu ve ahlaksız olarak suçlamaları üzerine 327 yılında Eusebios bir konsil 

toplayarak onu aforoz etti ve yerine Arius sempatizanı Tireli Paulinus’u Antakya 

piskoposu olarak atadı (Rubenstein, 2004, 99). 

Kilise karga�aları nedeniyle 328, 338, 341 yıllarında Antakya’da konsil 

toplantıları yapıldı fakat bu asla tartı�maları bitirmedi. Bu teolojik tartı�maların halkı ne 
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kadar etkiledi�ini bilmemekteyiz. Halk, kendisini güvende hissedebilece�i veya zengin 

yapabilece�ine inandıkları ki�i ya da ki�ilerin yanında olmu� olabilir. Çelik, eserinde 

�znik konsili sonrası tartı�maların halk kitlelerine kadar indi�ini hatta sokaklara kadar 

nüfuz etti�ini belirtmi�tir. Bu tartı�malara sinirlenen Nis piskoposu Gregor �öyle der: 

“… Her yer anla�ılması mümkün olmayan sorunları tartı�an ki�ilerle dolu; sokaklar, 

Pazar yerleri, Dörtyol a�ızları, meydanlar, kısaca her taraf…” kaç “obol” verilmesi 

gerekti�ini sorarsanız, size “yaratılan” ya da “yaratılmayana” dair felsefi dü�ünceler 

yürüterek yanıt verirler. Ekme�in fiyatını ö�renmek istedi�inizde, Babanın o�uldan 

daha büyük oldu�u yanıtını alırsınız. Banyonuzla ilgili soru sorarsanız, size o�lun hiçten 

yaratıldı�ını söylerler” (Çelik, 1996, 132-133). Ariusçu veya Aleksandros’un ardılı 

Athanasiosçu tarafları arasında çatı�malar olmu�tur ama itikadi tartı�maların derinli�ine 

inildi�inde halk bu tartı�malarda elbette geri planda kalmı�tır.  

�u gerçek ki; Konstantin’in ölümünden sonra, merkezi Antakya olan Do�u 

Roma’yı Konstantius yönetmekteydi. Ariusçu’ların da merkezi Antakya idi. 

Konstantin’in küçük o�lu Konstans, Milano’dan �talya’yı yönetiyordu ki, Roma 

piskoposlu�u da Arius kar�ıtlarının merkezi olmu�tu. Bu da Roma ile Antakya 

arasındaki piskoposların aforozla�masına ve de�i�ik �ekillerde birbirlerini suçlamalarına 

sebep olmaktaydı. Hatta bir keresinde Athanasius, Antakya konsilinin birinde (351) 

“Konstans’ı Konstantius’a kar�ı kı�kırtmakla, eski görevine dönmek için siyaseti alet 

etmekle ve dört kilise konsilinin kararını hiçe saymakla” suçlanmı�tı. Bu gibi olaylar 

nedeniyle Konstantius, piskoposları, Konstans’ı kendisine komplo düzenlemeye sevk 

etti�i dü�üncesi ile artık batıya sürgün etmemeye ba�ladı (Rubenstein, 2004, 159). 

380 yılında Theodosios imparator olunca Ariusçu piskoposlar görevden alındı. 

381 yılında �stanbul’da konsil toplanarak 325 �znik konsilinin itikadının tekrarı oldu. Bu 

konsile Antakya piskoposu Arius kar�ıtı Meletius ba�kanlık yaptı (Atiya, 2005, 197). 

�znik �tikadnamesine kar�ıt görü�ler reddedilerek sahipleri aforoz edildi. Bu konsilde 

�znik �tikadnamesi’nin sonuna “Baba’dan çıkan ve herkese hayat veren Ruh’ul Kudus’a 

iman edilece�i, ona da secde kılınıp tespih edilebilece�i” kararı eklenmi�tir (Çelik, 

1996, 136).  
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2.4. Nastur’un Hıristiyanlı�a Etkisi 

Antakyalı John’un 429 yılında piskoposlu�a yükselmesiyle kilise içindeki 

bölünmeler kısa bir süre için birle�ir gibi olmu�tu. Yalnız ö�renimini Antakya ilahiyat 

okulunda tamamlayan Nastur, �mparator II. Theodosius tarafından 428 yılında �stanbul 

Patrikhanesi’ne patrik olarak atanmasıyla kristoloji konusunda tartı�ma tekrar patlak 

vermi�tir ( Atiya, 2005, 198; Albayrak, 1997, 72). 

Nastur’a göre �sa, iki yönüyle temayüz etmi�tir. Bunlardan biri be�eri, di�eri ise 

ilahidir. Yani, �sa ba�lı ba�ına Tanrı veya Tanrının o�lu de�il, Hz. Meryem’in o�lu idi 

ve bir insandı. Nastur’a göre Tanrı, vücut, ilim ve hayat sıfatlarını içinde barındıran tek 

bir varlık; �sa hem ilah, hem de insandır. Bu ikisi, iki cevher ve iki unsurdur. �sa’nın 

ilah ve insan tarafı birle�erek tek bir Mesih oldu. Mesih’in öldürülmesi ve haça 

gerilmesi olayında ölüm fiili, onun cesedinde, yani insani yönünde gerçekle�ti 

(Albayrak, 1997, 74).  

Nastur’un bu görü�lerinin temelini hocası Theodoret olu�turmu�tur. Antakya 

ilahiyat okulunun müdürlü�ünü yapan Diodores, bütün hayatı boyunca �sa’nın insani 

do�asını vurgulayarak onda iki do�anın var oldu�unu savunmu�tu. Theodoret, 

Diodores’in görü�lerini geli�tirdi ve sistemle�tirdi. Theodoret, Kitabı Mukaddesi harfi 

harfine bir yorum yöntemiyle yorumlamı�, Eski Ahit’in metinlerinin Mesih’e mal edilen 

özelliklerini yalanlayarak Ne�ideler adlı yapıtın da tanrısal olmadı�ını söylemi�tir 

(Çelik, 1996, 147-148). �sa’nın insani yönünün oldu�una vurgu yapan Theodoret, 

Meryem’e Theotokos (Tanrı Anası) denmesini reddetmekte ve aksine Hristotokos 

(Mesih’in Anası) deyimini savunmaktaydı (Çelik, 1996, 149). 

Theodoret, bu okulun ba�ında iken Nastur, ö�renci olarak buraya gelmi�, ondan 

ve dü�üncelerinden çok etkilenmi�tir. Yine Theodoret döneminde Nastur’dan ba�ka, 

Antakya patri�i Yuhanna, Kuros piskoposu Theodoritos, Nusaybin piskoposu Barsavn 

da bu okulda yeti�mi�lerdi ( Çelik, 1996, 149). 

Nastur’un �sa Mesih’in iki do�ası konusundaki tezleri, Meryem’e “Tanrı Anası 

de�il, Mesih’in anasıdır” demesi, haça gerilenin saf bir insan oldu�unu savunması ve 

bunları kiliselerde de eyleme dökmesi vb. sebepler, 431 yılında birinci Efes Ekümenik 

Konsili’nin toplanmasına neden olmu�tur. 

Konsil üyelerinin hepsi toplanmadan önce �skenderiye piskoposu Cyril, kendi 

yanda�ları ile oturumu ba�lattı. Nastur, Cyril’in konsili ba�latma kararına özellikle 
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“Antakya Patri�i Yuhanna’yı beklemeleri gerekti�ini” söyleyerek katılmadı. Ama Cyril 

kimseyi beklemeden Nastur’u aforoz etti. Daha sonra Efes’e ula�an Yuhanna tekrar 

konsili ba�lattı ve Nastur’u aforoz edenleri aforoz etti ama Cyril bir �ekilde kendi 

yönetti�i oturumların ve aldı�ı kararların geçerli olmasını �mparatora onaylattı (Atiya, 

2005, 198; Çelik, 1996, 164 ). Cyril’in Efes Konsil kararlarını saraya büyük rü�vetler 

vererek kabul ettirdi�i iddia edilmektedir (Çelik, 1996, 165; Dvornik, 1990, 14). 

Cyril’in böyle davranmasının bazı sebebleri vardır: Bunlardan biri; 381 yılında 

�stanbul’da yapılan konsil kararlarının üçüncü maddesi, �skenderiye piskoposlu�unu 

üçüncü sıraya itmi�ti. Bu karara göre kilise hiyerar�isi içinde Roma’nın önceli�i kabul 

edilmekte ve bundan böyle ikinci sırada �skenderiye de�il; �mparatorun ikametgâhı olan 

�stanbul yer almaktaydı (Dvornik, 1990, 11). Bu konsil kararı ile �skenderiye’nin Do�u 

kiliseleri üzerindeki etkisini azaltmak dü�ünülmekteydi. ��te Cyril, �stanbul patri�i 

Nastur’un görü�lerini mahkûm ederek ve onu aforoz ettirerek �stanbul’u a�a�ılatma 

hesabına gitmi�ti. Di�eri ise; �skenderiye ve Antakya ekolü arasındaki rekabetten 

kaynaklanmaktaydı. Nastur, Antakya ekolünün görü�lerini savundu�u için Cyril kendi 

kararlarını onaylattırarak böylece �skenderiye ekolünün zaferini ilan etmi� oluyordu. 

�mparator konsil kararlarını onayladıktan sonra Nastur, Antakya’da mezun 

oldu�u Ubribyos (Euprepius) Manastırı okuluna dönmü�tü (Çelik, 1996, 169). Nastur, 

433’ten itibaren Antakya’dan, kendisine yakın olan piskoposlara mektup yazmaya 

ba�layınca �mparator tarafından Mısır çöllerine sürgün edilmi�tir (Çelik, 1996, 171 ). 

Mısır’da birçok de�i�ik yerlerde uzun bir sürgün hayatı ya�adıktan sonra 451 yılının 

sonlarında Panopolis (Ahmin)’de ölmü�tür (Albayrak, 1997, 75). Ama yine de Antakya 

mıntıkasında Nastur’un taraftarları ço�unlukta idi ve Antakya kilisesi de Nastur taraftarı 

Yuhanna’dan sonra yine onun ye�eni Dumnos’u patrik seçmi� ve böylece yönetim 

tamamen Nastur yanda�larının eline geçmi�ti. Dumnos, Antakya’da do�mu�, Filistin’de 

Euthymius Manastırında ö�renimini tamamlamı� ve birinci Efes Konsilinden itibaren de 

Antakya’da bulunmu�tur (Çelik, 1996, 172).  

 
 

2.5.1. II. Efes Konsili (M.S. 449) 

Artık I. Efes Konsilinin büyük aktörleri ölmü�tür: Antakyalı John (Yuhanna) 

441 yılında ölünce, yerine Dumnos; 440 yılında Roma patri�i Siktus’un yerine Leo; 444 
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yılında �skenderiye patri�i Cyril’in yerine Dioscorus patrik olarak seçilmi�lerdi (Çelik, 

1996, 175; Atiya, 2005, 199). 

II. Efes Konsilinin toplanmasının birinci nedeni: Tarihe monofizitizmin babası 

olarak geçen Utuci, 421 yılından beri �stanbul’da bir manastırın ba�rahipli�ini 

yapmaktaydı ve saray içinde büyük bir etkinli�i vardı. �sa’nın biricik tabiatını savunan 

Utuci’yi, �stanbul patri�i Flavian, sapık olarak mahkûm etmi� ve bu kararını di�er 

piskoposlara özellikle Roma patri�i I. Leo’ya da bildirmi�ti. Oysa Utuci sayesinde 

monofizit doktrin, saray içinde büyük etki kazanmı�tı. �skenderiye patri�i Dioscorus da 

Utuci’yi desteklemekteydi. Zaten �skenderiye ekolüne Yeni Eflatunculu�un kurucusu 

Plotin’in görü�leri cazip gelmekteydi. Plotin, “insanın tanrıla�ması için ki�isel bir ahlaki 

disiplinin gerekli oldu�unu, ‘böyle bir tanrıla�ma’ a�kla ve Allah’a teslimiyetle 

mümkün olabilece�ini, böylece insanın ilahla�aca�ını” söylemekteydi. �skenderiye 

ekolü, bedenle�mi� o�lun ilahi tabiatı üzerinde –Plotin’in felsefi görü�lerine göre 

açıklama yaparak- fazlaca durmakta ve mü�riklere de bu �ekilde ö�retmekteydi 

(Dvornik, 1990, 15). Aynı görü�leri payla�an Utuci’ye göre, Mesih’in tanrısal do�ası, 

insani do�ası üzerine inmi�; bu iki do�a meczolmu�, birbirine karı�mı� ve tek do�a 

olmu�tur… (Utuci’nin görü�leri için bkz. Çelik, 1996, 177-178).  

II. Efes Konsilinin toplanmasının ikinci nedeni: Utuci büyük bir Nastur dü�manı 

idi. Utuci’nin dü�ünceleri Nastur’un yanda�larına dü�man olanlar arasında büyük ilgi 

görmü�tü. Nastur’un yanda�ları do�uda Urfa piskoposu Hiba ve Suriye ile Filistin’de 

Kuros piskoposu Thedoret’in liderli�inde örgütlenip çalı�malarına devam etmi�lerdi. 

Utuci, �mparatora etki yaparak Thedoret’in etkinliklerini yasaklatmı�tır. Bu yasaklama 

fermanı Antakya’da ilan edildi�inde kentte ayaklanmalar ba�lamı�, ba�ta patrik Dumnos 

ve Thedoret olmak üzere, yanda�ları her yanda bu ferman aleyhinde toplantılar 

düzenlemeye ve konu�malar yapmaya ba�lamı�lardı. Nastur yanda�larının bu 

çalı�maları �skenderiye patri�i Dioscorus’a �ikâyet edilmi�, bunun neticesinde Dumnos 

ile Dioscorus arasında kar�ılıklı sert ve hakaret dolu mektupla�malar olmu�tur (Çelik, 

1996, 176). 

Flavian’ın Utuciyi görevden alması (448), Dioscorus’un Nastur yanda�larına 

dü�manlı�ı ve onları tamamen yok etme dü�üncesi vb. sebeplerle Utuci ve Dioscorus, 

saraydaki etkinliklerini de kullanarak II. Theados’dan 449 yılında Efes’te konsil 

toplanmasını sa�lamı�lardır. 
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Dioscorus, Roma, Antakya ve �stanbul kiliselerinin mensuplarını beklemeden 

konsili ba�lattı. Hemen, Nastur yanlısı piskoposları yokluklarında görevlerinden aldırıp 

aforoz ederek yerlerine yeni piskoposları takdis ettirdi. Utuci’nin rütbesi geri verildi ve 

eski görevine dönmesi kararla�tırıldı. Flavian ve Dumnos azl ve aforoz edildi. Roma 

patri�i Leo’nun konsile gönderdi�i mektubu (Toms) de�i�ik mazeretlerle okutulmadı. 

Bu konsil o tarihten beri Latrocinium  (hırsızlar veya haydutlar konsili) olarak anılmı�tır 

(Atiya, 2005, 199; Çelik, 1996, 184-189; Dvornik, 1990, 15-16). 

 
 

2.5.2. Kadıköy Konsili (M.S. 451) 

Dioscorus, �stanbul patri�i Flavian’ın yerine Anatolius’u, Antakya patri�i 

Dumnos’un yerine Maximos’u takdis etti. Böylece �skenderiye kilisesi do�u 

Hıristiyanlı�ının fiili önderli�ini ele geçirmi� oldu. Bunun farkında olan Roma patri�i 

Leo, Roma’da bir sinod toplayarak (449) II. Efes Konsilinde aforoz edilenlerin hepsinin 

ruhani rütbelerini iade etti ve Dioscorus’u da aforoz etti. II. Efes’i de “haydutlar konsili” 

olarak ilan etti (Çelik, 1996, 193-194; Dvornik, 1990, 16). Buna mukabil olarak 

Dioscoros da �skenderiye’de bir yerel sinod toplayarak, Leo’yu aforoz etti. Leo bunun 

üzerine II. Theodosius’a mektuplar yazarak Dioscoros’u �ikâyet etti ve bir konsil 

toplanmasını istediyse de sonuçsuz kaldı. Leo’nun iste�i ancak �mparator Marcian’ın 

450 yılında tahta çıkmasıyla gerçekle�ti. Leo, konsil kararlarını reddeden ve bunu 

“büyük cilt” adıyla anılan bir mektupla Marcian’a bildirdi. Bunun üzerine �mparator 

451 yılında Kadıköy konsilinin yapılması için piskoposları toplantıya ça�ırdı (Atiya, 

2005, 199; Çelik, 1996, 198; Dvornik, 1990, 16). 

Bu konsilde II. Efes’in kararları mahkûm edildi, Papa I. Leo’nun Toms’u 

okundu ve oy birli�i ile onun, resmi Ortodoks Katolik inancını ifade etti�i kabul edildi 

(Dvornik, 1990, 16). II. Efes’te aforoz edilenlerin aforozu kaldırılarak ruhanilik 

rütbeleri geri verildi fakat Antakya patri�i Dumnos, eski makamına iade edilmedi 

(Çelik; 1996, 203-204). Dioscorus ve Utuci aforoz edildi. (Atiya, 2005, 200; Çelik, 

1996, 206-208). Altıncı oturuma �mparator Marcian ve �mparatoriçe Pulharya da katıldı 

ve Leo’nun dogması olan diofizit görü�leri desteklediklerini belirterek Roma 

itikadnamesini oy birli�i ile kabul ettirdiler (itikadname için bkz. Çelik,1996, 210-211). 
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Yedinci oturumda Antakya kilisesi ele alındı. Daha önce Antakya’ya ba�lı olan 

Kudüs, ba�ımsız bir patriklik statüsüne kavu�turuldu ve Yahudiye, Samiriye, Galile 

bölgeleri Antakya kilisesinden alınarak bu patrikli�e ba�landı. Buna kar�ılık Fenike I ve 

Fenike II eyaletleri ile Arap beldeleri Antakya kürsüsüne verildi (Çelik, 1996, 213-214).  

�mparator, Kadıköy Konsilinin 28. maddesi ile �stanbul piskoposlu�unu Roma 

ile e�it statüye kavu�turdu (Atiya, 2005, 200; Çelik, 1996, 216). Kadıköy’ün iman 

ilkelerinin paradoksu �u olmu�tur: Bir yandan Cyril’i övüp onun ö�retisini mahkûm 

ederken, di�er yandan diofizitizmi destekleyip Nastor’u mahkûm etmi�tir (Atiya, 2005, 

200; Çelik, 1996, 219).  

Siyasi açıdan Marcian bu konsilde; hem siyasi hem de dini üstünlük sa�lamı�tır. 

Bu konsilde �mparator, konsile katılan piskoposlar tarafından “ya�asın Marcian, ikinci 

Konstantin, ikinci Pavlus, ikinci Davut. Sizler Ortodoks imanının me�alesisiniz…” diye 

tezahüratlarla alkı�lanmı�tır (Çelik, 1996, 237; Dvornik, 1990, 17). 

Konsil sonrasında Papa Leo, 28. maddeyi kabul edemeyece�ini bildirdi ve bu 

maddeye itirazlarını sürdürdü. �skenderiye patrikli�i için takdis edilen Proterius, askeri 

birlikler e�li�inde Mısır’a geldi. Ama buradaki ayaklanmalar neticesinde binlerce ki�i 

öldü. Proterius da linç edilerek parçalandı (Çelik, 1996, 243), hatta cesedini caddelerde 

sürüklediler, sonra yakarak küllerini rüzgâra savurdular (Atiya, 2005, 89). Aynı �ekilde 

Filistin’de de kanlı olaylar oldu. Yalnız buradaki karı�ıklıkların nedenleri farklıdır: 

Yahudiler Sinagoglarını istemekte, Hıristiyanlar da Leo’nun Toms’unu 

reddetmekteydiler.  

Antakya’da pek olay olmadı. Çünkü Dumnos’un yerine atanan Maximos, 

konsile patrik olarak gitmi� ve yine aynı sıfatla dönmü�tü. Aslında o itikatta Dioscorus 

gibi dü�ünmekte idi ama Kadıköy konsil kararlarını da imzalamı�tı. Fakat Maximus 455 

yılında patriklikten istifa etmi�tir (Çelik, 1996, 249). 

 
 

2.5.2.1. Kadıköy Konsili Sonrasında Antakya 

455 yılında Maximus patriklikten istifa edince yerine Kadıköy Konsili 

yanda�ları olan Basilyos (456-458) ve Akak (458-459) patriklik yapmı�lardır. Bu 

dönemde Antakya’da deprem olması, patriklik için bir karga�anın ya�anmamasını 

sa�lamı�tır. 459’da Martur patrik olmu� ve depremin acılarını sarmakla me�gul oldu�u 
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için dini tartı�malara girmemi�tir. 26 Temmuz 459’da Mar �amun’un ölümü halkı daha 

çok üzmü� ve halk, onun sütunu çevresinde 51 gün süren bir ayin düzenlemi�tir. Bütün 

bu olaylar teolojik tartı�maları ve ruhbanlar arasındaki siyasal çeki�meleri 

unutturmu�tur (Çelik, 1996, 250). 465 yılında Antakya patri�i olan Petrus, monofizit 

inancı nedeniyle iki kere görevden alınmı� fakat �mparator Zenon’un deste�ini sa�ladı�ı 

için, monofizit dü�ünceyi Antakya’da halka ve ruhban sınıfına benimsetmi�tir. 

�mparator Basilikos zamanında Petrus, ayin sırasında “ey benim için haça gerilen” 

deyimini, antik do�u litürjisinde yer alan “trisagion” yani kutsal üçleme duasına 

ekletmi�tir (Atiya, 2005, 201; Çelik, 1996, 252). Aynı zamanda o, Antakya ilahiyatçıları 

tarafından yarım yüzyıldan beri �iddetle reddedilen “theotokos” deyimini halka 

benimsetmi� ve ayinlerde bu deyimin anılmasını sa�lamı�tır (Atiya, 2005, 201; Çelik, 

1996, 253). �mparator Basilikos’un deste�ini alan �skenderiye patri�i Timoteus ve 

Antakya patri�i Petrus, bir konsil toplayarak Kadıköy’ün kararlarını gayri me�ru ilan 

edip, Leo’nun Toms’unu da aforoz ettiler ve bu alınan kararları da �mparator fermanı ile 

ilan ettirdiler. �skenderiye patri�i ayrıca Efes’te de bir sinod toplayarak Kadıköy ve 

Leo’nun Toms’u ile birlikte �stanbul patri�i Akak’ı da aforoz etti (Çelik, 1996, 255). 

Yalnız �mparator Zenon, Basilikos’u tahtan indirince 476 yılında Antakya patri�i 

Petrus, Efes piskopos’u Pavlus ve �skenderiye patri�i Timoteus’u azlederek sürgüne 

gönderilmelerini emretti (Çelik, 1996, 256). 

Antakya’da bu olaylar üzerine karı�ıklıklar çıktı. Halk, �mparator tarafından 

atanan piskoposları kabul etmedi�i için ayaklanmalar çıktı. Bu ayaklanmalar da çok 

kanlı bir �ekilde bastırıldı. Bu karga�a durumu aynı �ekilde Mısır’da da sürmekteydi. 

Bunun üzerine �mparator Zenon, kilise içinde birlik sa�lamak amacıyla 482 yılında 

Henoticon (birlik yasası) adı ile bir metin yayınladı. Bu metinde hem Nastur hem Utuci 

aforoz edilmekle birlikte “tek do�a”, “çift do�a” deyimlerinin telaffuzundan oldu�u 

gibi, Ortodoks görü� yada monofizitizm lehine herhangi bir zorlayıcı ifadeden de 

kaçınılmaktaydı (Atiya, 2005, 200; Çelik, 1996, 260-261; Dvornik, 1990, 19). Böylece 

�stanbul, Antakya, �skenderiye ve Kudüs patrikleri bir görü� etrafında birle�mi� oldu. 

Fakat Zenon’un siyasi rakibi Leontius, Antakya patri�i Calandio’yu yanına 

çekerek Henotikon’a kar�ı muhalefet yaptılar. Zenon bunun üzerine Leontius’u ortadan 

kaldırarak Calandio’yu da sürgün etti. Böylece Petrus tekrar Antakya patri�i oldu. 

Petrus, Henotikon’a ba�lı oldu�unu bildirdi ve artık �ehirde monofizit yanlıları egemen 

oldu. Ama zamanla Henotikon’a da cephe alındı. Calandio, Papa II. Felix’ten yardım 
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isteyince, Papa Henotikonu inceledi. Bunun üzerine Papa bir sinod toplayarak �stanbul 

patri�i Akak’ı aforoz etti ama tekrar karı�ıklı�ın ba�lamasına sebep oldu. 

Antakya’da monofizit doktrinin en büyük savunucusu patrik Severus’tur. 

Severus 536 yılında toplanan bir �stanbul konsilinde aforoz edildi. Severus’un 538 

yılında ölmesinden sonra Antakya kilisesinde iki ba�lılık süre gelmi�tir. �ki ayrı grup, 

seçti�i patriklerin Antakya kilisesini temsil ettiklerini iddia ede gelmi�lerdir. Bu 

patriklerden biri, Melkit yani Rum Ortodoks çizgisini temsil ederken; di�eri Süryani 

monofizit gelene�i temsil etmekteydi (Atiya, 2005, 201).   

Severus aforoz edildikten sonra yerine ruhani olmayan Pavlus getirildi. Pavlus 

göreve ba�lar ba�lamaz, monofizit yanlısı ruhbanların hepsini tutuklatarak sürgüne 

gönderdi. Hatta Kadıköy ve patrik kar�ıtı olan halkı dahi sürgüne gönderdi (Çelik, 1996, 

286). I. Pavlus 521 yılında istifa edince yerine Afroniyos atandı ama o da 526 yılındaki 

Antakya depreminde öldü. 527 yılında Diyarbakırlı Afram patrikli�e atandı. Yine 

ayaklanmalar, katliamlar ve ikinci sürgün hareketi devam etti. 

�mparator Justinien (527-565), kendisini ilahiyata vermi�; gerçek imanın 

savunuculu�u ve havarili�i rolünü çok ciddiye almı�tı (Dvornik, 1990, 20). Justinien’e 

göre devlet ba�kanı hem Sezar hem papa olmalıydı (Çelik, 1996, 290). Roma’nın 

etkisinde kaldı�ından dolayı, Kadıköy kar�ıtı piskoposların sürgünü ve halkın 

sindirilmesi için bir ferman yayınladı. Bu yüzden de Antakya’da halkın ayaklanması 

üzerine yine büyük katliamlar oldu. Hatta aileler parçalanıp sürgüne gönderildiler. 

�stanbul’da “Nika Ayaklanması”, Ye�iller ve Maviler gruplarının birle�erek 532 yılında 

ayaklanması, �ran sava�ları gibi nedenlerden dolayı �mparator dini tutumunu de�i�tirdi 

ve monofizit yanlısı piskoposları ba�ı�layarak, sürgünden dönmelerine izin verdi. 

Yalnız Antakyalıların hala patrik olarak kabul ettikleri Severus lehine istenilen sonuç 

elde edilemedi (Çelik, 1996, 293). 

6 �ubat 538’de, Antakya’da tutuklu bulunan Büyük Severus’un naibi tellalı 

Viran�ehirli Yuhanna öldü. 8 �ubat 538’de de Severus öldü. Monofizit ö�retisi yanlısı 

bir patrik olan �skenderiye piskoposu Theodosius da tutuklanıp �stanbul’a getirildi ve 

bununla beraber di�er monofizit yanlısı ruhaniler tespit edilip öldürülünce; monofizit 

karakterli Antakya ve �skenderiye kiliseleri artık tümüyle kaldırılmı� görünmekteydi 

(Çelik, 1996, 295). 

Bir Süryani papazının kızı oldu�u söylenen �mparatoriçe Theodor, Arap Kralı 

Haris bin Kabala ile anla�arak Yakup Baraday’ı piskopos olarak takdis ettirmesi ve onu 
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Tek Do�a yanlısı Do�u kiliselerini canlandırmak için görevlendirmeleri ile birlikte yeni 

bir Pavlus seyahat hareketinin ba�lamasına sebep oldular. Yakup, yakın arkada�ı Tellalı 

Sergis’i Antakya Süryani kilisesine patrik olarak takdis etti (Çelik, 1996, 303; Atiya, 

2005, 204). Ama Sergis, özgürce Antakya patrikli�i yapamamı�tır. �mparatoriçe 

Theodor, onun görü�lerini payla�tı�ı için hem onu korumakta hem de ye�enine 

ö�retmenlik yaptırmaktaydı, böylece onu �stanbul’da gizlemekteydi. 

546 yılında Sergis öldü. Bunun üzerine tutuklu bulunan �skenderiye Patri�i 

Theodosius’un iste�iyle ilk kez, bir Kıpti olan Pavlus Süryanilere patrik olarak seçildi 

(Çelik, 1996, 307; Atiya, 2005, 205).  

 
 

2.5.3. II. �stanbul Konsili (M.S. 553) 

�mparator Justinien, “üç bölümü” (Justicatum) mahkûm eden bir ferman 

yayınlattı. Bunlar: 

1. Nastur’un üstadı Mapsuesteli Theodore’un eserleri ve �ahsı, 

2. Cyrli Theodoret’in aziz Cyrille’e ve Efes Konsiline kar�ı olan yazıları, 

3. Urfalı �bas’ın Theodor’u savunan ve aziz Cyrille’in itirazlarını reddeden 

mektubu (Dvornik, 1990, 20; Çelik, 1996, 308). 

Buna itirazlar edilmesi üzerine Justinien, 553 yılında �stanbul’da bir konsil 

topladı. Konsil, �mparatorun dü�üncesi do�rultusunda karar alarak “üç bölümü” aforoz 

etti.  

 
 

2.5.4. III. �stanbul Konsili (M.S. 680) 

Bizans �mparatoru, yüksek rütbeli din adamı olarak Antakya’nın Rum ya da 

Melkit Ortodoks patri�ini onaylamakta ve rahipleri yetkili ruhban sınıfı olarak 

tanımaktaydı. Aksine Süryani patrikleri ve ona tabi olan monofizit yanlıları devlet 

tarafından büyük kıyımlara u�ratılmaktaydı. Bu durum, gerek Kadıköy yanlısı Maviler, 

gerek monofizit yanlısı Ye�iller arasında ho�nutsuzlu�a neden olmaktaydı. 

�mparator Heraklius, bu kıyımların diyalogla çözülebilece�ine inandı�ı için 

�stanbul patri�i Sergius’dan barı� sa�laması için bir formül bulmasını istedi. Sergius, 
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monothelisme denilen ve �sa Mesih’te “tek irade ve enerji” oldu�unu ileri süren bir 

formül buldu. Ama bu formül ele�tiri alınca �mparator, �sa’da “iki do�a ve bir irade” 

kabul eden iman bildirgesi (ektesis)’ni yayınladı (Çelik, 1996, 327; Dvornik, 1990, 21-

22). Barı� için bu formüller de i�e yaramadı. Aslında Mısırlı Koptlar ve Antakyalı 

Süryaniler, Bizans’tan gelecek hiçbir teklifi kabul etmeye yana�mamaktaydı. Çünkü 

yapılan kıyımlar, sürgünler ve dini kısıtlamalar onlarda milliyetçi duyguları 

güçlendirmi� ve artık Bizans egemenli�i altına girmek istememekteydiler.  

Neticede 636 yılında Halid bin Velid komutasındaki �slam ordusu Yermük’te 

Bizans ordusunu yenince; Antakya Bizans egemenli�inden çıkmı�, daha sonra Kudüs ve 

Mısır da �slam ordusunun egemenli�i altına girmi� ve böylece monofizit yanlıları �slam 

ordusuna cizye vergisini vererek dini özgürlüklerini kazanmı�tı. Süryaniler de 518 

yılından beri Antakya dı�ında olan patrikhaneyi 637 yılında buraya ta�ımı�lardır (Çelik, 

1996, 328; Dvornik, 1990, 22; Atiya, 2005, 217).  

Papa Honorius’dan sonra gelen bütün papalar, Heraklius’un Ektesis’ini 

reddetmi�ler. �mparator II. Konstant, �sa’daki iradeler konusunun tartı�masını 

yasaklamı� ama Papa I. Martin, “type” diye adlandırılan bu bildirgeyi de reddetmi�tir. 

�mparator da onu sürgün etmi�tir. IV. Konstantin, �mparatorlu�un Do�u eyaletlerini 

kaybetmi�, Batı’da do�acak bu tip ho�nutsuzlukların, tehlikelerin do�masına sebep 

olaca�ını anlamı� olmalı ki, ortalı�ın sakinle�mesi için yeni bir genel konsil 

toplanmasını sa�lamı�tır (Dvornik, 1990, 23).  

�stanbul’da Kasım 680’den Eylül 681’e kadar süren bu altıncı genel konsilde, 

papa Honorius dâhil tüm monothelisme savunucularını mahkûm etmi�ler ve “�sa’da 

bölünmeyen, ayrılmayan ve birbirine karı�mayan iki iradeyi ve iki enerjiyi kabul 

ediyoruz. �ki irade, insani irade gibi Tanrısal iradeyi takip eder ve ona tabi olur” iman 

formülünü kabul etmi�lerdir (Dvornik, 1990, 23). 

Genel konsiller, iman ve disiplin konusunda kilise birli�inin muhafaza ve temsil 

edildi�i yerdir, ama konsillerde hep kavgalar yapıldı�ını veya sonuçlarının daha büyük 

bölünmelere sebep oldu�unu gördük. Günümüzde Hıristiyanlar için büyük önem arz 

eden bu genel konsillerin tespiti tarih içinde geleneklerin ı�ı�ında olmu�tur. Genel 

konsiller zamanın getirdi�i �artlara ve ihtiyaçlara göre toplanmı�tır (Aydın, 1995, 157-

158). Konsillerin oldu�u zamanlarda belki tartı�malar olmu�tur ama bugün Ortodokslar 

geçmi�te ya�anan tartı�maları yok sayarak yedi konsili genel konsil olarak kabul 

ederken, Katolikler yirmibir konsili genel konsil olarak kabul etmektedirler. 
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2.6. �lk Yıllardan Melkit ve Süryani Kilisesi Olarak �kiye Ayrılıncaya Kadar 

Antakya Kilisesinde Görev Yapmı� Olan Patriklerin �simleri ve Görev 

Tarihleri 

1. St. Petrus (37-67), 
2. Euodios (67-79), 
3. �gnatius (79-127), 
4. �ron (107-127), 
5. Kornilios (127-140), 
6. �ros Odos (140-156), 
7. I. Theophilus (157-172), 
8. Maximinus (172-190), 
9. Serapion (190-211), 
10. Esklifiyadis (211-223), 
11. Filatos (223-226), 
12. Zbinos (226-236), 
13. Babylas (237-244), 
14. Fabiyos (244-251), 
15. Dimitriyanos (251-259), 
16. Samsatlı Paul (259-271), 
17. Dumnos (271-281), 
18. Timiyos (281-291), 
19. Korilos (291-302), 
20. Turanos (302-313), 
21. Bitaliyos (313-319), 
22. Filocanios (319-324), 
23. Eustathius (324-340), 
24. Paulinus (340-360), 
25. Ulaliyos (331-333), 
26. Orfaniyos (333-334), 
27. Filakilos (334-342), 
28. �stifanos (342-344), 
29. Levantios (344-357), 
30. Udeksiyos (358-359), 
31. Militos Milatios (360-361), 
32. Hanyas (361-362), 
33. II. Bolinos (362-388), 
34. O�ris (388-393), 
35. Lukiforos, 
36. Uziyos, 
37. I. Flabiyanos (381-416), 
38. Farforiyos (416-418), 
39. Aleksandros (418-426), 
40. Thevodotos (428-429), 
41. John I. Yuhanna (429-441), 
42. II. Dumnos (441-449), 
43. Maximos (449-460), 
44. II. Petrus (467-500), 



 44

45. Basilyos (456-458), 
46. Akak (458-459), 
47. Martur (460-467), 
48. Yolyan (471-475), 
49. �stifanos (478-481), 
50. II. �stifanos (481-482), 
51. Klevidos (482-485), 
52. Fladiyos (501-508), 
53. II. Flabiyanos (508-512), 
54. Büyük Severus (512-542), 
55. Viran�ehirli Yuhanna (636-649), 
56. I. Pavlus, 
57. Afroniyos, 
58. Bladiyos, 
59. Afram, 
60. I. Rumaniyos, 
61. Grigoriyos, 
62. II. Anastasiyos (Günel, 1970, 223-224). 

  
  

2.7. Do�u ve Batı Kiliselerinin Ayrılması 

Do�u ve Batı kiliselerinin ayrılı�ının ilk sebebi olarak genellikle 1054 yılında 

Papalık delegeleri ile �stanbul’daki ruhban sınıfının ileri gelenleri arasında meydana 

gelen tartı�malar gösterilmektedir. Ama Hıristiyanlı�ın Do�u ve Batı, Ortodoks ve 

Katolik olarak ikiye bölünmesi, bir anda meydana gelmi� olay de�il, uzun bir tarihi 

sürecin sonucudur. 

Do�u’da ve Batı’da dini anlayı�lar ve uygulamalar bakımından farklılıklar 

olu�mu�tu. En önemli farklılık, Batı kilisesinde kredoya “filioque” kelimesinin 

eklenmesidir. Yani kiliseler, geçmi�ten bu zamana kadar Yuhanna �ncilinde yazılı 

“Kutsal Ruh’un, Baba’dan çıktı�ı” cümlesini aynen kabul ederken; Batı kilisesi konsil 

düzenlemeden bu söze Latince “filioque” (ve o�uldan) kelimesini ilave etmi�tir (Aydın, 

1995, 27; Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 387-388). 1054 yılında Papa II. Leon, aralarındaki 

problemleri halletmek üzere Kardinal Humbert ba�kanlı�ında �stanbul’a bir heyet 

göndermi�. Humbert, �stanbul patri�i Michel Cerulaire’ye Papanın mektubunu vermi�. 

Bu mektuptan ve Kardinalin davranı�larından gururu incinen Michel, bir daha 

Humbert’i huzuruna kabul etmemi�ti. Bunun üzerine Humbert 15 Temmuz 1054’te ayin 

ba�larken Ayasofya’ya girerek Patri�i aforoz etmi�, �stanbul Patri�i de kendisini aforoz 

edenleri -bir konsil toplayarak- aforoz etmi� ve böylece Do�u ve Batı kiliselerinin 



 45

ayrılı�ı resmile�mi�tir (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 388; Aydın, 1995, 26; M. Yıldırım, 

2005, 55). 

Do�u ve Batı kiliselerinin ayrılı�ını derinle�tiren ikinci büyük olay 1204 yılında 

yapılan IV. Haçlı seferleri olmu�tur. IV. Haçlı seferlerinde Batılılar, �stanbul üzerine 

saldırmı� ve burayı ya�malamı�lardı. Ortodoks ikonalarını parçalamı�lar, rahipleri 

asmı�lar, �stanbul Patri�inin tahtı üzerinde fahi�eler oynatmı�lar ve bu �ekilde inanç 

farklılı�ından dolayı sapık saydıkları insanlara büyük zulümler yapmı�lardı. Bunun 

üzerine iki taraf arasında büyük husumetler olu�mu�tur (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 

388; Aydın, 1995, 26). 

Do�u ve Batı kiliselerinin ayrılı� sebebi olarak sadece bir yılda meydana gelen 

olaylar ile de�erlendirmek yeterli olmamaktadır. Onları geni� çapta de�erlendirmek 

gerekir.  

 
 

2.7.1. Sezaropapizm 

Sezaropapizm, Sezar’ın yani sivil iktidarın, kilise yönetiminde de yetki sahibi 

olması demektir. Hıristiyanlar, 313 yılında �mparator Konstantin, Milano Fermanını 

yayınlayana kadar büyük zulümlere maruz kalmı�lardı. Ama Konstantin ile birlikte 

Hıristiyanlık devlet dini olmu�tu. �mparator, Piskoposlar arasında çıkan anla�mazlıklara 

müdahale etmekte, sinod ve gerekirse konsil toplatabilmekteydi. Konsillerde ba�kan, 

özellikle �mparator, ikinci olarak da Papa adına ba�kanlık etmekteydi. Konsil 

kararlarının uygulanmasını da �mparator kendi üzerine almaktaydı. Bu yüzden 

Hıristiyanların konsil kararları, dini ya�ayı�ları, tamamen �mparatorun iste�i 

do�rultusunda gerçekle�mekteydi. Bizans �mparatorları arasında en fazla Sezaropopist 

anlayı�a sahip olan Justinien’dir. Onun felsefesi “tek devlet, tek kanun, tek kilise” 

olmu�tur. O, Papa ve Patrikleri hizmetkârları saymakta ve buna göre muamelede 

bulunmaktaydı (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 392). Ona göre devlet ba�kanı hem Sezar 

hem Papa olmalıydı (Çelik, 1996, 290). 

Do�u ve Batı Kiliseleri arasında büyük uçurumlara neden olan ikonoklast (tasvir 

ve put dü�manlı�ı) hareket, Bizans �mparatorlu�unda, Sezaropopist uygulamalar 

konusunda en belirgin örneklerdendir. III. Leon, 726 yılındaki fermanı ile Hıristiyanları 

azizlerin resimlerine tapınmaya kar�ı korumu�. �kinci bir fermanla, �sa Mesih’in, 
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azizlerin bütün resimlerini ve tasvir kültünü yasaklamı�tı. �mparator bu müdahalesini 

haklı göstermek için de; tıpkı �sa’nın havarilerin reisi Petrus’a “müminler sürüsünü 

otlatma” emrini verdi�i gibi kendisine de �sa’nın bunu emretti�ini açıklamı�tır 

(Dvornik, 1990, 23-24). III. Leon’un o�lu V. Konstantin, 754 yılında Do�u 

Piskoposlarının olu�turdu�u bir konsil toplayarak ikonaları yasaklatmı�tır. Fakat 

�mparatoriçe �rene 787 yılında �znik’te bir konsil toplayarak ikonaklast konsilde alınan 

kararları reddetmi� ve II. �znik konsili olarak anılan bu konsili yedinci genel konsil 

olarak kabul etmi�lerdir (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 395; Dvornik, 1990, 25). 

�mparatorlar, kilise yöneticilerinin seçimine de müdahale etmi�lerdir. 

Papanın, �mparatora taç giydirmesi ve onları “Kutsal �mparator” olarak 

adlandırması da “tek devlet, tek kilise” anlayı�ını daha da güçlendirmi�tir. 

 
 

2.7.2. Kilisede “Be� Patriklik” Anlayı�ının Ortaya Çıkı�ı  

Kilisenin, Do�u ve Batı olarak ikiye ayrılmasının sebeplerinden biri de VI. 

yüzyıldan itibaren “be� patriklik” (pentarchi) anlayı�ının ortaya çıkması 

gösterilmektedir. Pentarchi terimi: Evrensel Kilisenin be� patri�i; Roma, �stanbul, 

�skenderiye, Antakya ve Kudüs Patriklerinin birbirleriyle uyum içinde e� güdümlü 

olarak Evrensel Kiliseyi yönetmesi anlamına gelmektedir (Ero�lu Eylül-Aralık 1999, 

399-400). 

Kilisede ilk dönemlerde havari, ö�retmen, cemaat reisi (piskopos) ve 

yardımcıları (diyakon) gibi görevliler bulunmakta idi. �znik konsil kararında; 

Piskoposluk ba�kentlerinde oturan Piskoposlar, ‘Exarques’lar’ (genel valiler) diye 

adlandırılacaktı. Roma Piskoposlu�u ba�ta geliyordu. �kinci sırada �skenderiye, üçüncü 

sırada Antakya Piskoposlu�u vardı. Kudüs ise �eref öncülü�üne sahipti. Böylece 

kiliseler arasında bir sıralama yapıldı. 

381 yılında �stanbul’da yapılan ama esasta genel konsil olmayan bir konsilde 

�stanbul ikinci sıraya yerle�tirilmi� ve bu konsil kararları ancak 451 Kadıköy Konsilinde 

kabul edilmi�tir (Dvornik, 1990, 11). 

I. Justinien (537-565), be� patrikli�i �öyle sistemle�tirmi�tir: 

1. Roma Patrikli�i: Bütün Batı bölgeleri, 

2. �stanbul Patrikli�i: Trakya ve Anadolu’nun bazı bölgeleri, 
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3. �skenderiye Patrikli�i: Mısır ve Libya bölgeleri, 

4. Antakya Patrikli�i: Bazı Do�u bölgeleri, 

5. Kudüs Patrikli�i: Kudüs ve çevresi. 

Konsil toplama söz konusu oldu�unda veya önemli zamanlarda Bizans 

�mparatorları, be� patri�e ça�rı yapmı� veya en azından onların rızalarını almaya 

çalı�mı�tır. Hatta �stanbul Kilisesi, be� patriklik anlayı�ını 1054’deki ayrılıktan sonra da 

devam ettirmi�tir. Ama bu anlayı�a Roma dı�ındaki dört patriklik katılmı�tır. 1593’te 

Moskova Kilisesi, patriklik düzeyine çıkarılmı�tır (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 401). 

XV. yüzyılda, Do�u’daki Patrikliklerin tamamı Türk’lerin hâkimiyetine girmi� 

ve �stanbul Patri�i, ülkede ya�ayan Hıristiyanların hepsinin en yetkilisi sayılmı�tır.  

 
 

2.7.3. Roma �le �stanbul Arasındaki Kilise Hiyerar�isi Konusundaki Çeki�meler 

Yukarıda da bahsedildi�i üzere �stanbul, Yeni Roma’nın ba�kenti oldu�u için 

ikinci sıraya yükseltildi ama Papa, Roma’nın, Antakya’nın ve �skenderiye’nin imtiyazlı 

durumunun; havarilerin ve Petrus’un buralardaki ikametinden geldi�ini söyleyerek 

itiraz etmi�tir.  

525 yılında, Procope adında bir papaz, Bizans Patrikli�inin Havari Aziz Andre 

tarafından kuruldu�unu, ilk pastörünün Stahis oldu�unu ve bundan Pavlus’un 

Romalılara Mektubunda bahsetti�ini ileri sürmü�tür. Böylece �stanbul Patrikli�i 

kendisini di�er Patrikliklerle beraber imtiyazlı duruma getirmi� ve Ba�kent oldu�u için 

de Roma ile beraber ilk sıraya oturmu�tur.  

�stanbul Patri�i IV. Jean, kendisine ve kendisinden sonra gelenlere “Ökümenik 

Patrik” unvanı vermesi, birincilik yetkisini eline almaya yönelik bir giri�im olarak 

de�erlendirilmi�tir. IV. Jean, kendisine bu unvanı, 588 yılında �stanbul’da, Antakya 

Patri�ine kar�ı yapılan bir suçlamayı görü�mek üzere toplanan sinodda ba�kanlık 

yaptı�ında vermi�tir. 691 yılında Bizanslı papazlar Trullo konsilinde Roma kilisesini 

bile ba�layıcı kararlar almı�lar ve böylece kendilerini Evrensel Kilisenin kanun 

koyucuları yerine koymu�lardır. Bu konsili de VI. genel konsilin devamı olarak takdim 

etmi�ler ama Roma Kilisesi bu kararları kabul etmemi�tir (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 

406-407).  
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2.7.4. Lisan Farklılı�ından Dolayı Ortaya Çıkan Kar�ılıklı Bilgisizlik ve Yanlı� 

Anlamalar 

Hıristiyanlı�ın Antakya’ya gelmesi ile artık Hıristiyanlık Yahudilerin dı�ında 

olan halk arasında da yayılmaya ba�ladı. Bunun en büyük sebebi Grekçe bilen 

tebli�cilerdir. Daha önce Pavlus, Kudüs’te Grekçe bilenlere Hıristiyanlı�ı anlatmı� ama 

öldürülme korkusuyla Kudüs’ü terk edince Antakya’da bu görevini devam ettirmi�tir. 

Daha sonra Pavlus, yaptı�ı seyahatlerde bu dini Grekçe olarak anlatmı�tı. Bu nedenle 

Hıristiyanla�tırmanın birinci dili Grekçe olmu�tur. Gerek Eski Ahit gerek Yeni Ahit, 

halk arasında Grekçe olarak yayılmı�tı. Latince konu�ulan Roma’da bile Roma 

Hıristiyanları III. yüzyıla kadar Grekçe konu�maktaydılar. 

III. yüzyılın ortalarından sonra Roma Kilisesinde Grekçe dilinin yerini Latince 

almaya ba�lamı�tır. V. ve VI. yüzyıllarda artık Grekçe bilinmez olmu�tur (Ero�lu, 

Eylül-Aralık 1999, 407). Do�u’da da �stanbul ba�kent olunca �mparatorluk Latinceyi 

unutmu�tu. Do�u’nun dili Grekçe kalmı�tır. 

Batı, Do�u’daki teolojik tartı�malardan haberdar olamıyor; Do�u, Batı’nın 

gönderdi�i mektupları tercüme edemiyordu. Ancak mecbur kaldıklarında yani önemli 

olaylar oldu�unda birbirlerinin mektuplarını veya fikir yazılarını tercüme ediyorlardı. 

Aynı �ekilde fikir adamlarının eserlerinden de hemen faydalanamıyorlardı. Bütün 

bunlara ilaveten, �arlman’ın tahta geçmesinden iki ku�ak sonra Do�ulular tarafından 

“Papa barbarların dilini konu�uyor” denilmesi sebebiyle artık onun hiçbir �ekilde Do�u 

üzerinde Kilise otoritesi süremeyece�i anlayı�ı ortaya çıkmı� ve bu dü�ünce, Do�u ve 

Batı arasındaki psikolojik ayrılı�ı daha da körüklemi�tir (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 

408). 

 
 

2.7.5. Filioque Meselesi 

864 yılında Roma hâkimiyetine girmi� olan Bulgaristan’a, Papa’nın gönderdi�i 

misyonerler, buralarda yaptıkları konu�malarda, Grek Patriklerini mahkûm ediyorlar ve 

Kutsal Ruh’un Baba’dan ve O�ul’dan (filioque) çıktı�ını söylüyorlardı (Güngör, 2002, 

39; Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 409). �stanbul Patri�i Photius, hem bu misyonerlik 

faaliyetine hem de “filioque” ekine tepkisini göstererek bir sinod topladı (Güngör, 2002, 
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39) ve bu kelimeye kar�ı eserler yazarak delillerini sundu (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 

409). 

Charlmange, filioque ekini Do�u’da ikonaların yasaklanması-serbest bırakılması 

tartı�maları yapılırken, Roma Kilisesinin fikrini dikkate almadan kredoya sokmu�tur. 

Aslında Papa III. Leon, bu eki Krallık teolojisi oldu�u için kabul etmemi� ve kredoya 

sokmamı�tır. Fakat 1014 yılında, Papa VIII. Benoit, �mparator II. Henri’nin baskısıyla 

evharistiya ayini esnasında okunan duaya filioque ekinin konulmasını kabul etmi� ve bu 

ek, Batı kilisesinin resmi görü�ü haline gelmi�tir (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 410). 

�stanbul Kilisesi, filioque ekine “Roma Kilisesi, genel konsil toplamadan bütün 

Hıristiyanlara ait bir inancı de�i�tirmek istemektedir (M. Yıldırım, 2005, 52); filioque 

eki, Yuhanna �ncilindeki, �sa’nın “Baba’dan size gönderece�im yardımcı, yani 

Baba’dan çıkan gerçe�in Ruhu geldi�i zaman, bana tanıklık edecek” (Yuhanna, 15/26) 

sözlerine ve konsillerde “Kutsal Ruh’un Baba’dan geldi�i” teslis inancına ters 

dü�mektedir” vb. iddialarla kar�ı çıkmı� ve bu eki, apostolik temeli olmayan bir iddia 

olarak kabul etmi�lerdir (M. Yıldırım, 2005, 52). 

Böylece Batı “Kutsal Ruh’un Baba’dan ve O�ul’dan”, Do�u ise Kutsal Ruh’un 

sadece “Baba’dan” çıktı�ını kabul etmi�tir. 

Kiliseleri birle�tirme konsili olarak görülen Bale-Ferrare-Florance Konsili 

(1431-1445)’nde Florenca’da filioqoe eki tartı�maları 1439 yılında �ubat’ta ba�lamı� 

Haziran’a kadar devam etmi�tir. Efesli piskopos Marc, Latin ilahiyatçılarının 

açıklamalarını ret etmi�tir. Yine de Rumlar, “Kutsal Ruh tabiatı ve cevheri içinde 

Baba’dan ve O�ul’dan aynı anda çıkmı�tır” formülünü kabul etmi�lerdir. Fakat Efesli 

Marc, �stanbul’da bu konsile muhalefetini sürdürmü�tür. �stanbul, Fatih tarafından 

fethedilip Osmanlı himayesine geçirilince, birle�me konsilinin dü�manı olan Gennade 

Scolarius �stanbula yerle�tirilmi� ve 1448 yılında �stanbulda bir konsil toplanarak 

Florenca Konsilinde ilan edilen birlik resmen geçersiz kabul edilmi�tir (Dvornik, 1990, 

57-59). Bale-Ferrare-Florance Konsilinin iki kiliseyi birle�tirme çabaları neticeye 

ula�mamı� fakat aradaki ili�kileri düzeltmek için faaliyetlere devam edilmi�ti, ancak 

XVII. yüzyılda �stanbul Patrikli�inin, Katoliklerin ve Protestanların sakramentlerinin 

otantik∗ olmadı�ını söylemesi ili�kileri tekrar bozmu�tur (Harman, 2002, 196).     

Geçmi�te filioque eki yüzünden konsiller yapılmı�, bu konsillerde hararetli 

tartı�malar olmu�, bu ek hakkında eserler yazılmı� ama bugün artık filioque eki önemli 

                                                 
∗ Otantik: Aslına uygun, de�i�ikli�e u�ratılmamı�, gerçek, saf (Do�an, 2001, 1032). 
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bir tartı�ma nedeni olarak görülmemektedir. Çünkü bu problem sadece ilahiyatçıları 

ilgilendirmekte, Hıristiyanların nazarında bu problem sadece tarihsel bir konu olarak yer 

almaktadır (Aydın, 1995, 27-28). Sadece II. Vatikan Konsilinin toplanma sebeplerinden 

biri olarak gündeme alınmı� (Güngör, 2002, 72) ve bu konsilde alınan kararlar ile tekrar 

iki kilisenin gündemine girmi�tir (Ero�lu, Eylül-Aralık 1999, 412). Papa XXIII. John, 

dünyadaki olumsuzlukların sebebini kilisenin misyonunu gerçekle�tiremedi�inden 

kaynaklandı�ını, bu yüzden Hıristiyanlar arasındaki fikir ayrılıklarını kaldırmaya, 

çatı�malara son vermeye ça�ırmı�tır. Netice olarak, Hıristiyanların manevi mutlulu�unu 

ve da�ınık cemaatlerin birle�mesini temin etmek için 25 Ocak 1959’da 18 kardinale 

konsil toplama fikrini açmı�tır. Bu olay da II. Vatikan Konsilini (1962-1965) hazırlayan 

sebeplerden biri olmu�tur (Güngör, 2002, 73).  
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

 

 
 

ANTAKYA HIR�ST�YANLI�ININ �NANÇ ESASLARI 

3.1. �nanç Esasları 

Hıristiyan teolojisi, Eski Ahit’e ba�lılı�ıyla tanımlanır. Daha önceleri Yahudi 

kurumlarının devamı niteli�inde olan bu din, zaman ilerledikçe kıristolojik yeniliklerle 

�ekillenmi�tir. 

Hıristiyan kilisesi, en ba�ından beri Tanrıyı üç ki�ilik altında tanımı�tı:  

1. Eski Ahit’te zuhur eden Baba, yaratıcı ve yargıç; 

2. Dirilmi� �sa Mesih;  

3. Hayatı yenileme ve Tanrı’nın Krallı�ını tamamlama gücüne sahip Kutsal 

Ruh (Eliade, 2003, 2: 462). 

Hıristiyanlık iman esasları, ilk Havariler Konsilinden ba�layarak özellikle IV. ve 

V. yüzyıllardaki konsillerde tespit edilmi�tir. Daha sonraki konsillerde de, di�er konular 

yanında, inançla ilgili olanların bir esasa ba�lanılmasına çalı�ılmı�tır. Ancak inançlar 

konusunda, kiliseler ve mezhepler arası ortak konular bulundu�u gibi, farklı konular da 

vardır (Tümer-Küçük, 2002, 280). 

Bütün Hıristiyanlarca kabul edilen IV. yüzyıla ait Havariler inanç sistemine göre 

kredo �u �ekildedir: 

Ben Tanrı’ya, kudretli Baba’ya ve O’nun biricik o�lu Rab �sa’ya, �sa’nın bakire 

Meryem ve Kutsal Ruh’tan do�mu� oldu�una, Pilatus zamanında çarmıha gerildi�ine, 

öldü�üne ve gömüldü�üne, üçüncü gün ölüler arasından dirildi�ine, göklere 

yükseldi�ine, Baba’nın sa�ında oturdu�una, oradan ölüleri ve dirileri yargılamak üzere 

inece�ine ve Kutsal Ruh’a, Kutsal Kiliseye, günahların ba�ı�lanaca�ına, ölülerin 

dirilece�ine, sonsuz hayata, inanırım (Tümer-Küçük, 2002, 281). 
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3.1.1. Antakya Rum Ortodoks Kilisesince Kabul Edilen �nanç Esasları 

3.1.1.1. �man Esası 

Antakya Ortodoks Kilisesi genel Ortodoks iman esaslarını kabul etmektedir. 

Ortodoks Kilisesi, hiyerar�i ve ritüalizm akımını benimser. Bu kilise, kendisinin di�er 

kiliselerden daha çok litürjiye∗  önem verdi�ini, kutsal gelene�e sahip çıktı�ını ve 

Hıristiyan ibadet formlarının en orijinaline sahip oldu�unu ileri sürmektedir (M. 

Yıldırım, 2005, 94). 

Ortodoks kilisesinin kredosu, I. �znik Konsili (325) kararıyla alınan ve I. 

�stanbul Konsili (381) ile devam ettirilen esaslardan olu�maktadır (M. Yıldırım, 2005, 

94). Özetle Ortodokslu�un iman esası, “hikmetin yedi sütünü” olarak kabul ettikleri 

yedi genel konsilde olu�mu�tur. Buna göre; de�i�ik zamanlarda katılıp, gözlemde 

bulundu�umuz Antakya Rum Ortodoks Kilisesinin din görevlileri ve cemaatinin 

ayinlerde söyledi�i iman ikrarı �öyledir: 

“Tek Allah’a inanıyorum; 

Gö�ü ve yeri yaratanı, görünen ve görünmeyen varlıkların yaratanı, her �eye 

kadir Yüce Allah’a ve O’nun biricik o�lu �sa Mesih’e inanıyorum. O, Allah’tan Allah, 

Nurdan nur, hak Allah’tan hak Allah’tır. 

Yaratılmı� olmayıp, Peder ile aynı özdedir ve her �ey onunla yaratılmı�tır. Biz 

insanların kurtulu�u için gökten inmi�, Kutsal Ruh’un kudreti ile vucüt bulmu� ve 

bakire Meryem’den do�mu�tur. Pontius Pilatus zamanında bizim için ızdırap çekerek, 

çarmıha gerilmi�, gömülmü� ve kutsal kitapların yazdı�ı gibi, üç gün sonra dirilmi� ve 

gö�e yükselmi�tir. O, Pederin sa�ında oturmaktadır. Dirileri ve ölüleri yargılamak için 

�anla tekrar gelecek ve onun hükümdarlı�ı son bulmayacaktır.  

Peygamberler vasıtasıyla konu�mu� olan, Peder’den çıkıp, Peder ve O�ul ile 

birlikte tapılan ve yüceltilen, hayatın kayna�ı olan Kutsal Ruh’a inanıyorum. 

Günahların affı için tek bir vaftizi kabul ediyorum. Ölülerin dirili�ini ve ebedi 

hayatı bekliyorum”. 

                                                 
∗ Grekçe bir kelime olan liturji, Hıristiyanlıkta çe�itli dini ibadet ve ritüelleri ifade etmektedir (M. 
Yıldırım, 2005, 94). 
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3.1.1.2. Teslis 

Hıristiyan inancına göre �sa, Tanrı �eklinde yaratılmı�tır. O halde teslis dogması 

bizzat hayatın kayna�ında, mutlak bir birlikte, mutlak bir ayrılıkta, mükemmel bir 

uyumu telkin eder. Teslisteki üç, matematik ötesi bir sayıdır ve daima Bir’in aynıdır 

(Clement, 1993, 213). Teslis: Baba, O�ul ve Kutsal Ruh üçlemesinden olu�ur. 

�sa dirildikten sonra ö�rencilerini Celile’ye ça�ırdı (Matta, 28/10). Burada �sa 

ö�rencilerine; “gökte ve yeryüzünde bütün yetki bana verildi. Bu nedenle gidin, bütün 

ulusları ö�rencilerim olarak yeti�tirin; onları, Baba, O�ul ve Kutsal Ruh’un adıyla vaftiz 

edin” dedi (Matta, 28/18-19). Bu pasaja dayanarak Hıristiyanlar teslis inancını 

benimsemi�lerdir.  

 
 

3.1.1.2.1. Tanrı (Baba) 

Ortodoks Kilisesinin ilk devirlerinden ba�layarak, ekümenik konsillerle 

sistemle�tirmi� oldu�u Tanrı anlayı�ı, di�er Ortodoks Kiliselerinde oldu�u gibi Antakya 

Rum Ortodoks Kilisesi tarafından da aynı �ekilde muhafaza edilmi�tir (Ortodoks Tanrı 

anlayı�ı için bkz. M. Yıldırım, 2005, 95-97).  

Antakya Ortodoks inancına göre Tanrı, iki ba�langıç, iki prensip ve iki temel 

esastır. Birincisi, o, yaratıcıdır. Evren, onun aracılı�ıyla olu�mu�tur. �kincisi Tanrı 

sevgidir. O, insanlara göz-kulak olan, onlara çobanlık yapan �sa’yı göndermi� ve 

insanların günahının kefareti olarak onu kurban etmi�tir. Tanrı insanı dünyanın efendisi 

yapmı� ve dünyadaki her �eyi diledi�i gibi kullanma fırsatı vermi�tir. �nsan Tanrı’yı 

beklemesi sonucu Tanrı’dan �ükürle bu evreni kendisine hediye olarak almı�tır (Dimitri, 

Antakya Ortodoks Kilisesi Papazı, görü�me, 19.12.2004). Bu dü�ünceye göre Tanrı hibe 

edici ve sevgi dolu, insan da Tanrı’ya �ükredicidir. 

Antakya Ortodoks Hıristiyanları, Tanrı için tüm Hıristiyanlar gibi “Baba” 

terimini kullanırlar. Ama asıl olarak “Allah” kelimesini kullanmaktalar ve Allah terimi 

yerine Tanrı terimi kullanılmasına da kar�ı çıkmaktadırlar (Josef Naseh, Antakya 

Ortodoks Kilisesi Vakfı Ba�kanı, görü�me, 19.12.2004). 
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3.1.1.2.2. �sa Mesih (O�ul) 

Teslisi olu�turan üç temel unsurdan biri de �sa’dır. �ncillerde �sa’ya, Allah’ın 

o�lu (Matta, 11/27; Luka, 10/22, 20/13; Markos, 12/6, 13/32, 14/36; Romalılar, 1/3, 

5/10, 8/29), �nsano�lu ve Ademo�lu (Matta, 16/13; Yuhanna, 9/35-36), Rab (Yuhanna, 

13/13), Mesih (Matta, 1/1-17; Luka, 1/1-27), Tanrı Kelamı (Yuhanna, 1/14), Kurtarıcı 

(Yuhanna, 12/47), Peygamber (Luka, 7/16-17), Koruyucu Çoban (Matta, 26/31, 25/32; 

Markos, 14/27) gibi sıfatlar veya unvanlar verilmi�tir. �sa Mesih, Hıristiyanlık inancının 

merkezini olu�turur. Havariler, Antakya’da dini misyonlarını �sa Mesih merkezli 

anlattıkları için kendilerine Hıristiyan adı verilmi�ti.  

Ortodoks inancına göre Tanrı, kendi suretinde tek bir “�ahıs”ta iki tabiatlı tek bir 

varlık yaratmı�tır. Bu varlıktaki birinci yön, tenle�mi� bir kelam; ikincisi ise teslisin 

ikinci �ahsı olan ete bürünmü�, Baba’nın biricik o�lu Mesih �sa’dır (M. Yıldırım, 2005, 

98). 

Antakya Ortodoks Kilisesi; �sa Mesih ile ilgili temel inançlarda, di�er imanı 

konularda oldu�u gibi, yedi konsilde belirlenen Ortodoks Kilisesinin inançlarını 

benimsemektedir (Ortodoksların �sa inancı için bkz. M. Yıldırım, 2005, 98-99). 

Antakya Ortodoks Hıristiyanları özellikle �sa’nın kurtarıcılı�ı üzerinde 

yo�unla�ır. Ayinlerinde �sa için: “Kurtarıcımız, bizi do�ruların do�rusundan yücelerden 

aradı; Ey Tanrı validesi bakire (Meryem), sen ki kurtarıcıyı do�urdun; Kurtarıcını 

validesine övgüler sunalım; Mesih kurtulu�u olu�turdu; Ey kurtarıcımız, sana, do�ru 

görü�ün Tanrısal söylemlerini sunuyoruz” gibi “kurtarıcılı�ı” üzerine vurgu yaparak 

terennümlerde bulunmaktadırlar. 

�sa, Tanrı’nın Kelamı ve biricik o�lu, ölümsüz, o insanların kurtulu�u için ilah 

oldu�u halde insan bedenini kabullenip çarmıha gerilmi� ve böylece ölümle ölümü 

ezmi�tir. 

Özetle �sa, kutsal üçlemenin biri, Baba ve Kutsal Ruh’la birlikte yücele�en 

kurtarıcı Tanrı’dır. 

 
 

3.1.1.2.3. Kutsal Ruh 

Teslisin üçüncü unsurundan biri de Kutsal Ruh’tur. Kutsal Ruh, Baba ve 

O�ul’dan farklı, ezeli ve ebedi, aynı cevherden, aynı �ekilde e�it ve Tanrısal ki�ili�i 
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oldu�u dü�ünülen bir varlıktır. Tanrı’nın nefesi olarak da ifade edilir (M. Yıldırım, 

2005, 99). 

Ortodokslar, Kutsal Ruh’un, sadece Baba’dan çıktı�ını kabul ederler. �sa, 

Baba’yı tanıtmı�, Kutsal Ruh da �sa’yı tanıtacaktır veya �sa’ya tanıklık edecektir 

(Yuhanna, 15/26) ve o, insanlara yardımcı olarak, gerçe�in ruhunu verecektir (Yuhanna, 

14/17). Kutsal Ruh, �sa vaftiz olduktan sonra güvercin �eklinde inip onun üzerine 

konmu�tur (Matta, 3/16). Bu yüzden de Antakya Ortodoks Kilisesinin vakıf ba�kanı, 

Kutsal Ruh’u “Allah’ın ula�ıdır” diye tarif etmekte ve güvercin Kutsal Ruh’u temsil 

etti�i için her bayramda halkın kilisede güvercin uçurdu�unu ifade etmektedir (Josef 

Naseh, Antakya Ortodoks Kilisesi Vakıf Ba�kanı, görü�me, 19.12.2004). Özellikle 

Epifani bayramında �sa’nın vaftiz olu�u temsil edildikten sonra cemaat ellerinde tuttu�u 

güvercini havaya atıp onların kilise içinde uçmalarını sa�lamaktadır. 

 
 

3.1.2. Antakya Katolik Kilisesince Kabul Edilen �nanç Esasları 

Katolik kilisesine mensup olmak için, imanı ikrar etmek ve vaftiz olmak 

gereklidir. �man formülünün iki �ekli vardır: Vaftiz merasiminde kullanılan VI. 

yüzyılda Roma’da tespit edilmi� kısa formül; di�eri �znik (325) ve �stanbul (381) 

konsillerinde formülle�tirilen ve ayinlerde kullanılan formüldür. De�i�ik zamanlarda 

ayinlerine katılıp gözlemlerde bulundu�umuz Antakya Katolik kilisesi cemaatinin ve 

din görevlilerinin koro �eklinde söyledikleri iman ikrarı �u �ekildedir: 

“Bir tek Allah’a inanıyorum. Gö�ü ve yeri yaratanı, görünen ve görünmeyen 

varlıkların yaratanı, her �eye kadir Peder Allah’a ve tüm asırlardan önce Pederden 

do�mu� olan O’nun biricik o�lu, bir tek Rab olan �sa Mesih’e inanıyorum. O, Allah’tan 

Allah, Nurdan nur, gerçek Allah’tan gerçek Allah’tır. 

Yaratılmı� olmayıp, Peder ile aynı özdedir ve her �ey onun aracılı�ıyla 

yaratılmı�tır. Biz insanların kurtulu�u için gökten inmi�, Kutsal Ruh’un kudreti ile 

bakire Meryem’den vücut alıp insan olmu�tur. Pontius Pilatus zamanında bizim için 

ızdırap çekerek, çarmıha gerilmi�, gömülmü� ve kutsal kitapların yazdı�ı gibi, üç gün 

sonra dirilmi� ve gö�e yükselmi�tir. O, Pederin sa�ında oturmaktadır. Dirileri ve ölüleri 

yargılamak için �anla tekrar gelecek ve onun hükümdarlı�ı son bulmayacaktır.  
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Peygamberler vasıtasıyla konu�mu� olan, Peder ve O�ul’dan çıkıp, Peder ve 

O�ul ile birlikte tapılan ve yüceltilen, hayatın kayna�ı ve Rab olan Kutsal Ruh’a 

inanıyorum. 

Havarilerin inancına dayanan, Katolik ve kutsal olan tek kiliseye inanıyorum 

Günahların affı için tek bir vaftizi kabul ediyorum. Ölülerin dirili�ini ve ebedi hayatı 

bekliyorum”. 

Katolikler de konsillerde belirlenen iman ikrarını yapmaktadırlar. Ortodokslar 

gibi aynı �ekilde, �ncillerde anlatılan ve konsillerde belirlenen Tanrı inancını ve teslisi 

kabul ettikleri için kiliseler arasında teolojik açıdan fark yoktur. Yalnız Do�u ve Batı 

kiliselerinin ayrılmasına sebep olan filioque ekini Ortodokslar kabul etmezken 

Katolikler bu eki kabul etmekte ve iman ikrarlarında devamlı söylemektedirler. Bu 

yüzden inanç esaslarında ki temel ayrılık sadece buradan kaynaklanmaktadır. Albert M. 

Bessnard, ayrılı�ın men�eini; “Ortodoks Kiliseleri ile Roma Kilisesi arasında teslis 

konusunda bazı farklı yakla�ımlar olmu�, ama buna ra�men a�a�ı yukarı temelde bu 

kiliselerin bütün iman formüllerinde anla�mı�, filioque meselesi konusunda ayrılı�a 

dü�meleri Do�unun Batıya boyun e�meme gibi arzusundan kaynaklanmı�tır” (Bessnard, 

1993, 171) �eklinde yorumlamı�tır. 

 
 

3.1.3. Kilise 

Kilise kelimesi, Yunanca toplantı anlamına gelen “ecclesia” (eklesya) 

kelimesinden alınmı�tır (Aydın, 1995, 65; Tümer-Küçük, 2002, 291). Bu toplantı, davet 

ile bir araya gelinmi� bir toplantıdır. Hıristiyan kilisesinin kurulu�u, Ahit, seçilmi� halk, 

Yahve’nin mabedi, Mesihi Krallık mefhumları ile Tevrat tarafından hazırlanmı�tır. 

Hıristiyanlıkta kilise, Hıristiyan cemaatinin adıdır (Aydın, 1995, 65). Bu anlamda kilise, 

Elçilerin ��leri’nde yazdı�ına göre Pentekost günü kurulmu�tur. O gün, �sa’nın 

ö�rencileri bir arada toplanmı�tı. Ansızın gökten Kutsal Ruh geldi. Ruh, onlara ate�ten 

diller da�ıttı ve imanlılar ba�ka dillerle konu�maya ba�ladılar (Elçilerin ��leri, 2/1-4). 

Havariler artık vaaz vermeye, imanlılar arasında birlik olu�tu�u için her �eyi ortak 

kullanmaya, mallarını mülklerini satıp ihtiyaç sahiplerine da�ıtmaya, her gün tapınakta 

toplanmaya ba�ladılar (Elçilerin ��leri, 2/44-47). Böylece ilk kilise kurulmu�tu ve aktif 

olarak göreve ba�lamı�tı. 
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�sa’nın yolunu benimsemi� olanların bir yerde olu�turdu�u toplulu�a “kilise” adı 

verilmi� ve Pentekost günü bir araya gelen cemaatin ba�kanı Petrus oldu�u için, 

kilisenin ba�ı da o olmu�tur. Kilise, hızla yayılmı�, Yahudilikten ayrılmı�, itizaller 

olmu�, �ehitler vermi� (en büyük Hıristiyan �ehitleri Roma’da öldürülen Petrus ve 

Pavlus’tur), �mparatorlukla mücadele etmi� ama sonunda 313 yılında ilan edilen Milano 

Fermanı ile özgürlüklerine kavu�mu�lar ve daha sonra cemaat adı verilen kilise; artık 

bir mekân haline de gelmi�tir. Kilisenin mekân olarak II. yüzyılda ortaya çıktı�ı iddia 

edilmektedir fakat bu kiliselerden günümüze kalıntılar kalmamı�tır (DTA, 2: 77). 

Yuhanna, “Yedi Asya Kilisesi”nden bahsetmektedir (Vahiy, 1/4). Bu yedi kiliseden 

kasıt iki �ey olabilir. Birincisi, kilise kelimesi ile cemaat kastedilmi�tir. �kincisi ise, bu 

kiliseler Antakya’daki St. Piyer Kilisesi gibi do�al kilise olabilir. Yani bu kiliseler ilkel 

tapınak olabilir. Çünkü kiliseler, Konstantin zamanında, 306-337 yılında yapılmaya 

ba�lanmı�tır. Günümüze kalan en eski yapı kilisesi, Büyük Konstantin’in Roma’da 

Laterano meydanında IV. Yüzyılda yaptırdı�ı San Giovanni’in Laterano Katedrali’dir 

ve “dünya kiliselerinin anası” sayılmaktadır (DTA, 2: 77). Genel görü�e göre, kilise 

binaları Hıristiyanlık inancını bütün dünyaya göstermelidir. Bu yüzden Konstantin, 

�stanbul’da güzel bir kilise in�a ettirmi�ti. Daha sonra Justinyen bu kilisenin yerine 537 

yılında Ayasofya’yı yaptırmı�tır (Sarıkçıo�lu, 2002, 333). 

Hıristiyanlıkta kilise, Hıristiyan müminlerle canlılık kazanmaktadır. Çünkü 

mümin, vaftizle kilisenin bir üyesi olmaktadır. 

Katolik kilisesi; Papa, kardinaller, patrikler, piskoposlar, laik ve dini rahipler, 

rahip adayları ve cemaatten olu�maktadır. Bu toplulu�un merkezi yönetimi Papa ve 

idari Kardinaller Meclisi ile Vatikan’a tevdi edilmi�tir. Kilise terimi, �sa’nın mistik 

bedeni, müminler de onun uzuvlarıdır. Katolikler kiliseyi üç kısma ayırırlar: 

1. Faal kilise (dünya kilisesi), 

2. Izdırap kilisesi (a’raf kilisesi), 

3. Zafer kilisesi (cennet kilisesi) (Bessnard, 1993, 166). 

Ortodokslar da kiliseyi, evharistik cemaatlerden olu�tu�u için birinci derecede 

�sa’nın bedeni olarak tarif etmi�lerdir. Bu durumda mahalli kilise evrensel kilisenin bir 

parçası de�il, belli bir manada, kutsal birli�in tezahürüdür. �sa’nın bedeni Kutsal 

Ruh’un dayandı�ı manevi bir bedendir. O halde �sa’nın bedeninin uzuvları olan 

müminler de Kutsal Ruh ta�ıyıcılarıdır (Clement, 1993, 217). 
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Protestanlar ise, cemaatin oldu�u her yerde kilisenin oldu�unu söylerler. Kilise, 

ba�ı�lanmı� günahkâr insanların, kelamla gerçekle�mi� bir toplanmasıdır (Mehl, 1993, 

260). 

 
 

3.1.3.1. Saint Piyer (Aziz Petrus) Kilisesi 

Kentin kuzeydo�usunda, Reyhanlı çıkı�ının yakınında bulunan bu ma�ara-kilise, 

Antakya’da Hıristiyanlı�ın yayılma döneminden kalan tek yapıdır. Stauris (Haç) 

Da�ı’nın ete�inde, eni 9.5 m, derinli�i 13 m., yüksekli�i 7 m. olan bu do�al ma�arada, 

St. Pavlus, St. Piyer ve St. Barnaba ilk Hıristiyan cemaat ile toplanıp onlara vaaz 

vermi�lerdir. Bu do�al ma�ara haçlılar tarafından geni�letilerek iki kemer tarafından ön 

cepheye ba�lanmı�tır. Do�u stilinde in�a edilen ön cepheden üç kapı aracılı�ıyla, 

kiliseye girilmektedir (resim, 2).  

Dö�emesinde, V. Yüzyıla ait mozaik parçaları ile suna�ın sa�ındaki duvarda bir 

zamanlar duvarı tümü ile kaplayan fresklerden kalan izler bulunmaktadır. Suna�ın sol 

tarafında kilisenin içine açılan tünel, bir baskın sırasında cemaatin da�a kaçarak 

gizlenmesine yaramaktaydı (Yurt Ansiklopedisi, 5: 3483). Arka duvarın yanında beyaz 

ta�lardan yapılmı� bir sunak ve bu suna�ın üzerinde bir oyuk bulunmaktadır. Bu oyu�a, 

1932 yılında, beyaz mermerden yapılmı� Aziz Petrus’un bir heykeli konmu�tur 

(Zambon-Bertogli, 2005, 56). 1990 yılında, suna�ın arkasına ta�tan yapılmı� bir kürsü 

yerle�tirilmi�tir (Zambon-Bertogli, 2005, 55; resim, 3). Sa� tarafta birkaç yıl öncesine 

kadar kayalardan sızan bir kaynak su vardı. Tahminen bu su kayna�ı depremler 

neticesinde kaybolmu�tur. Geçmi�te bu su ile halkı vaftiz yaptıklarını, günümüze kalan 

ve vaftiz için kullanılan küçük bir su yala�ından tahmin ediyoruz.  

Eskiden bir cephesinin bir revak ile korundu�u sol taraftaki izlerden 

anla�ılmaktadır. Öndeki bahçe birkaç yüzyıl mezarlık olarak kullanılmı�tır. Kilisenin 

içinde, suna�ın çevresinde de mezarlar bulunmaktadır.  

Bu ma�ara kilise, 1580 yılında Müslümanlar tarafından Ortodokslara verilmi�tir. 

1856 yılında Suriye’deki Vatikan temsilcisi Brunoni, Halep’teki Fransız konsolosundan 

burayı almı� ve (1846 yılında Antakya Katolik Kilisesine yerle�en) Kapuçin Rahiplerine 

teslim etmi�tir (Zambon-Bertogli, 2005, 55). 

Dünyanın ilk katedrali kabul edilen ve 1963 yılında Papa IV. Paul tarafından 

Hıristiyanlar için Hac yeri olarak ilan edilen (Ana Britannica, 1992, 10: 452) bu 
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ma�aracıkta, özellikle her yıl 29 Haziran günü, civardan ve uzak illerden gelen din 

adamları ve kalabalık bir cemaatin katıldı�ı bir ayin yapılmaktadır. Her yıl yapılan bu 

törenlere Hıristiyan kiliselerinin dini liderleri yanında, Vatikan’dan da temsilci 

katılmaktadır. 

Halen müzeye ba�lı olan bu kilisede, Hıristiyanlar, 29 Haziran’da yapılan Aziz 

Petrus ve Aziz Pavlus bayramı kutlamalarından ba�ka, Noel gecesi, dü�ün, vaftiz gibi 

ayin yapma yetkileri vardır. Buna ilave olarak kilise, müzeden izin alarak hac için 

gelenlere de ayin yaptırmaktadır. 

         

        Resim 2. St. Piyer Giri�i       Resim 3. St. Piyer �çi 

 
 

3.1.3.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesi 

Bu kilisenin resmi adı; “Aziz Pavlus ve Havari Petrus Katedrali”dir (resim: 4 ve 

5). Antakya Rum Ortodoks Kilisesi, “bir veya tek”, “apostolik”, “kutsal” ve “evrensel” 

olmakla dört temel esas üzerinde durmaktadır. Zaten Hıristiyanlı�a göre kilise; tek, 

kutsal, evrensel ve havariseldir. Kilise bunlara kendili�inden sahip olmamı�tır, bizzat 

Mesih, Kutsal Ruh aracılı�ıyla kilisesine bu nitelikleri vermi�tir. Kilise, kurucusu �sa 

nedeniyle tektir. Çünkü o, haça gerilerek herkesi bir halkta ve bir tek bedende toplamı�. 

Kutsal Ruh’ta insanları birbirine ba�layarak, onlar arasındaki bu birli�i �sa’da birle�tirip 

gerçekle�tirmektedir. 

Antakya Ortodoks kilisesinin apostolik olu�u; Havari Petrus’un Antakya’ya 

gelerek Antakya Kürsüsünü kurmasına dayandırılmasından kaynaklanmaktadır. 

“Havarilerin Antakya’ya Geli�i” ba�lı�ı altında da ifade etti�imiz gibi, burada Barnaba, 

Pavlus gibi Hıristiyanlı�ın ünlü ki�ilikleri misyon faaliyetlerinde bulunmu�lardı. Bu 
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yüzden de Ortodoks Kilisesinin kapılarının üzerine Havari Petrus’un ve Pavlus’un 

suretlerini nak�etmi�lerdir (resim: 6). 

Kilisenin kutsallı�ı; Tanrı’nın O�lu Mesih kiliseyi e�i gibi sevmi� onu 

kutsalla�tırmak amacıyla kendini feda etmi�, onunla kendi bedeni gibi birle�mi� ve ona 

Tanrı’nın yüceli�i için Kutsal Ruh’un lütfünü bah�etmi�tir. Mesih’le birle�mi� kilise, 

onun sayesinde kutlula�mı�tır (Pamir, 2000, 213). 

Kilisenin kendisinde Mesih mevcut oldu�u için evrenseldir. Kilise onun 

bedenidir, her yönden her �eyi dolduranın dolulu�udur (Efeslilere, 1/23). Kilisenin 

evrensel olması için hiçbir ırk, sınıf ve topluluk ayrımı gözetilmemelidir. Bu nedenle 

�sa, ö�rencilerine “bütün ulusları ö�rencilerim olarak yeti�tirin”(Matta, 28/19) talimatını 

vererek evrenselli�i sa�lama amacıyla onları görevlendirmi�tir. Böylece herkes 

Tanrı’nın halkı olmaya ça�rılmı�tır. Bunun içindir ki, bu halkın görevi tek ve biricik 

kalarak, Tanrı’nın ba�langıçta insan do�asını birlik içinde yaratırken öngördü�ü 

da�ılmı� çocuklarını bir araya toplamak olan iste�i gerçekle�sin diye kendini bütün 

evrenin boyutlarına ve bütün ça�lara yayılacak �ekilde hazırlamaktır (Pamir, 2000, 

213).  Pavlus, halkın birli�ini, “artık ne Yahudi ne Grek, ne köle ne özgür, ne erkek ne 

di�i ayrımı var. Hepiniz Mesih �sa’da birsiniz” (Galatyalılara, 3/28) sözleriyle 

belirtmi�tir. 

Kilise, havarilerin üzerine kuruldu�u için havariseldir. �sa, havarileri misyon için 

görevlendirmi� (Matta, 28/19) ve Pavlus, Efeslilere Mektubunda, kilisenin havarilerin 

temeli üzerine kuruldu�unu ve kö�e ta�ının da �sa oldu�unu yazmı�tır (Efeslilere, 2/20).   

Antakya Kilisesi St. Petrus tarafından 37 yılında kurulmu�tu. �znik konsilinde 

(325) patriklik olmu�tu (Benlisoy-Macar, 1996,10). Severus’un ölümüne (538) kadar 

patriklik birdi. Severus’un ölümünden sonra bu kilisede iki ba�lılık süregelmi�tir. 

Bizans yanlısı olana Melkit kilisesi, di�erine Süryani kilisesi denilmi�tir (Atiya, 2005, 

201). Bu tarihten itibaren Melkit kilisesine Rum Ortodoks Kilisesi ismi verilmi�tir 

(Günel, 1970, 34). 1268 yılında Baybars’ın Antakya’yı ele geçirmesi üzerine patriklik 

�am’a ta�ınmı�tır (Benlisoy-Macar, 1996,10). Fatih Sultan Mehmet’in �stanbul’u 

fethettikten sonra Fener Patrikhanesini Rumlara vermesi dolayısıyla, Antakya kilisesi 

Fener Rum Patrikhanesinin üstünlü�ünü ve önceli�ini kabul etmi�, bu yüzden de 

Antakya kilisesine Yunan kökenli patrikler atanmı�tır. 1890 yılında çıkan milliyetçilik 

akımı üzerine Antakya’daki Arap Hıristiyanların ayaklanması ve bu ayaklanmayı 

Ruslar’ın da desteklemesi nedeniyle bu kiliseye artık Arap kökenli patrikler ve papazlar 

atanmaya ba�lamı�tır (Albayrak, 2005, 360; Benlisoy-Macar, 1996,10). Bugünkü 
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Antakya Ortodoks kilisesi, Hürriyet caddesinde bulunmaktadır. Kilise 1833 yılında Rus 

mimari tarzına göre in�a edilmi�tir. Antakya, Ortodoksların dünya genelinde sayısı 13’e 

yükselen patrikhane merkezlerinden biridir. �am’da ya�ayan patrik, “Antakya ve tüm 

Do�u’nun patri�i” olarak anılmaktadır. Ortodoks cemaatin Türkiye içindeki dinî 

sınırları �öyledir; Mersin, Adana, Antakya, Urfa ve Diyarbakır. Mersin �ehir 

merkezindeki Ortodoks kilisesi �am’da bulunan Antakya Patri�inin himayesindedir 

fakat Silifke’de bugün artık olmayan kilise �stanbul’daki Fener Rum Patrikhanesi’ne 

ba�lıdır. Kurallara göre Fener Rum Patri�i Mersin’e, Antakya Patri�i ise Silifke’ye 

karı�amamaktadır. Antakya Patrikhanesi’ne ba�lı 18 tane metropoliten kent vardır. 

Suriye’de 6, Lübnan’da 6, Irak’ta 1, Amerika’da 2, Brezilya’da 2, Arjantin’de 1 olmak 

üzere do�rudan �am’a ba�lı metropolitler bulunmaktadır (Harman, 2002, 193; Dimitri, 

Antakya Ortodoks Kilise Papazı, görü�me, 18.05.2006).   

  

                                                

    Resim 4. Antakya Ortodoks Kilisesi Dı�        Resim 5. Antakya Ortodoks Kilisesi �ç  

 

Resim 6. Petrus ve Pavlus 
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3.1.3.2.1. Antakya Rum Ortodoks Kilisesine Ba�lı Hıristiyanların Sayıları 

1. Antakya: Hatay ilinin merkezine Antakya denilmektedir. Buradaki Rum 

Ortodoks’ları takriben 150 ailedir. Vaftiz defterine 1200 ki�i kayıtlıdır (resim, 7). 

2. Samanda�: Hatay’a ba�lı bir ilçedir. Burada ya�ayan Rum Ortodoks’ları 

takriben 350 ailedir. “�lyas Peygamber ve Meryem Ana” Kilisesi adında �ki kilise 

bulunmaktadır. Bu kiliselerde Trifon Yumurta ve Yusuf Hannut görev yapmaktadır. 

3. Altınözü-Tokaçlı: Köyde 150 Rum Ortodoks Hıristiyan aile ya�amaktadır. 

Köydeki “Meryem Ana Rum Ortodoks Kilisesi”nde “Musa Papaz” görev yapmaktadır. 

Tokaçlı köyündeki “Aziz Yuhanna, Meryem Ana ve Aziz �lyas” ziyaretleri, her yıl 

adlarına yapılan bayram günlerinde köy ve di�er yakın köy halkı tarafından ziyaret 

edilmektedir. 

4. Altınözü-Sarılar: Altınözü Hatay’ın bir ilçesidir. Sarılar köyünde ya�ayan 

Rum Ortodoks’ları yakla�ık 400 ailedir. Aziz Corç adındaki kiliselerinde Papaz Bulos 

Bardakçı ve Cebrail Ku�o�lu görev yapmaktadır. Kilisenin içinde Aziz Corç ziyareti de 

vardır. 

5. �skenderun: �lçede 400 Rum Ortodoks aile ya�amaktadır. Aziz Nikolas 

adındaki kilisede papaz Dimitri Yıldırım görev yapmaktadır. Kilisenin mezarlı�ında 

“Aziz Corç Manastırı” ve kilisenin ön tarafında da eski evlerin bulundu�u Kılleyi 

adında bir arazi vardır. �skenderun kilisesinde çocuklara dini e�itim ve bayanlara da din 

dersleri verilmektedir. Ayrıca kilisenin bir ilahi korosu da mevcuttur.  

6. Arsus: �skenderun’a ba�lı olan bu semt, deniz kenarında yazlık bir 

yerle�imdir. Bu semtte 25 Rum Ortodoks aile ya�amaktadır. Burada bulunan Vaftizci 

Yahya adındaki kiliseden de �skenderun papazı Dimitri Yıldırım sorumludur.  

7. Mersin: Yakla�ık 200 Rum Ortodoks ailenin ya�adı�ı Mersin’de, Cebrail ve 

Mikail adındaki kilisede papaz Abdullah �irin görev yapmaktadır 

(www.alepporthodox.org, 12.05.2005). 

 
 

3.1.3.2.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesi Patri�i   

IV. I�natius Hazim (resim, 8): Antakya, Orta Do�u ve Uzak Do�u Rum 

Ortodoks Patri�i IV. I�natius unvanıyla anılır. Esas adı Habip olup Esat Hazim'in 

o�ludur. Suriye'de bulunan Hama �ehrinin Mharde Beldesinde 1920 yılında do�mu� ve 
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babasının ö�retmenlik yaptı�ı okulda ilkokulu okumu�tur. 1936 yılında ruhbanlık 

sınıfına girip Beyrut Metropolitli�i'nde göreve ba�lamı�tır. Üniversiteyi Beyrut'ta 

bulunan Amerikan Üniversitesi'nin Terbiye ve Felsefe bölümlerinde tamamlamı�tır. 

 

 

Resim 7. Antakyalı Hıristiyanlar 

 

1949 yılında Paris'e gidip Aziz Sergios Okulu'nda felsefe ve ilahiyat bölümlerini 

bitirmi�tir. 1953 yılında tekrar Beyrut'a dönerek papazlık sınıfına terfi olmu� ve Müjde 

(Bi�ara) Akademisine atanmı�tır. 1961 Yılında Episkopos olup patrik VI. Theodosios 

zamanında �am'da patrik vekilli�ine atanmı� ve aynı zamanda Trablus'ta bulunan 

Belemende Manastırının ba�  rahipli�i kendisine tevdi edilmi� ve orada manastırın lise 

bölümünü kurmu�tur. 1965 yılında Lâskîye Metropolitli�i’ne seçilmi� ve 1970 yılında 

bu göreve ba�lamı�tır. 1979 yılının Temmuz ayında Antakya Orta Do�u ve Uzak Do�u 

Patrikli�ine seçilmi� olup �am'da bulunan Meryem Ana Katedralinde resmi bir törenle 

bu makama ve göreve ba�lamı�tır (www. antakyaortodoks.com, 18.04.2006).  
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3.1.3.2.3. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Görev Yapmı� ve Halen Görevli Din 

Adamları 

1.   1900-1946: Nikola Huri (resim, 9), 

2. 1906-1933: Vehbi Huri (resim, 10), 

3. 1933-1983: Butros �sagil (resim, 11), 

4. 1982- halen devam etmekte: Sami Bulos Sabagil (resim,12), 

5. Kilisede diyakon olarak devam eden Dimitri Do�um, 08 Ocak 2005 tarihinde 

Halep Metropoliti Pavlus tarafından takdis edilerek Papaz olarak atanmı�tır 

(resim, 13), 

6. Kilisede diyakon olarak devam eden Jan Dellüller, 09 Ocak 2005 tarihinde 

Halep Metropoliti Pavlus tarafından takdis edilerek Papaz olarak atanmı�tır 

(resim, 14). 

 

       

Resim 8. Antakya Ortodoks Patri�i      Resim 9. Nikola Huri       Resim 10. Vehbi Huri     

 

    

 Resim 11. Butros �sagil  Resim 12. Sami Bulos Sabagil 
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      Resim 13. Dimitri Do�um    Resim 14. Jan Dellüller 

 
 

3.1.3.3. Antakya Katolik Kilisesi 

Antakya Katolik Kilisesi tüm Hıristiyanların kabul etti�i “kilise; tek, kutsal, 

evrensel ve havariseldir” temel esasları üzerinde durmaktadır. Bu temel esasları, 

Antakya Rum Ortodoks Kilisesi’ni anlatırken yukarıda ifade etmi�tik. Bu kilisenin 

Ortodoks kilisesinden farkı apostolik olmayı�ıdır. 

18 Mayıs 1268'de saldırıya geçen Memluk ordusu, Antakya'nın uzun süre 

direnmesine imkân  vermemi�ti ve surların Silpius'a yükselmeye ba�ladı�ı bir noktadan 

kente girmeyi ba�armı�tı. Böylece 175 yıldan beri süren Antakya Prensli�i halindeki 

son Hıristiyan hâkimiyeti nihayet bulmu� ve Antakya bir daha el de�i�tirmemek üzere 

�slam hâkimiyetine geçmi�ti. Uzunlu�u itibariyle �stanbul surlarından sonra ikinci sırayı 

alan muhte�em surlar tahrip edilmi�ti. Kent acımasızca ya�ma edilirken, ba�ta St. 

Pavlus Katedrali olmak üzere bütün kiliseler, saraylar, �atolar ve bütün güzel yapılar 

yakılıp yıkılarak, kent adeta harabe yı�ınlarından ve çölden ibaret bir hale getirilmi�tir. 

Antakya'nın dü�mesi  Hıristiyan âlemi için çok büyük bir darbe olmu� ve Kuzey 

Suriye'deki Hıristiyanlı�ın çökü�ünde hızlandırıcı rol oynamı�tır (Demir, 

www.antakyarehberi.com, 13.05.2006). Bu olaydan sonra Latin a�ırlıklı haçlıların 

çekilmesiyle Katolik Kilisesi de �ehri terk etmi�tir. 1846 yılında Kapuçin rahipleri 

aracılı�ıyla Katolik Kilisesi buraya tekrar yerle�mi�tir. Papa IX. Pius’un iste�iyle 

Antakya’ya ilk gelen Parma dinsel bölgesinden P. Basilio Gali’dir. Burada bir kilise ve 

Hıristiyan çocuklar için bir okul açmı�tı. Ancak bu misyon çabası nedeniyle 12 Mayıs 
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1851 yılında öldürülmü�tür. Onun yerini Fransız rahipler alıp burada bir manastır 

kurmu�lar ve 1852 yılında Osmanlı hükümetinden izin alarak bir Katolik Kilisesi in�a 

etmi�lerdir. Kilise 1939 yılında çalı�mayan bir �eker fabrikasına ta�ınmı�tır (Zambon-

Bertogli, 2005, 114). 1964 yılında Fransız ve Lübnanlı rahipler Antakya’dan çekilince, 

yerlerini Mersin’den gelen Parma Kapuçin’leri almı�, 1973 yılında da bir rahip 

Antakya’ya yerle�mi�tir (Zambon-Bertogli, 2005, 115). 1965 yılında küçük bir kilise 

in�aatına ba�lanmı�tı, fakat arazisi istimlâk edilmi�tir (bugünkü vergi dairesinin 

bulundu�u yer). Bu yüzden de kilise, 1977 yılında 150 yıllık bir eve ta�ınmı�tır 

(Zambon-Bertogli, 2005, 116). 

 Bu eski ev ile sonradan satın alınan kom�u ev restore edilmi� ve tipik �ark 

stilinde bir manastır olmu�tur. �u anda bu kilise ufak bir manastır (resim,16), Aziz 

Petrus ve Pavlus’un adını ta�ıyan küçük bir kilise (resim, 15) , Hıristiyan ve cemaatin 

toplanmaları için oturma ve oyun salonu (resim, 17, 18) ve üç bahçeden olu�mu�tur 

(resim, 19a ve b). 

�skenderun Episkoposuna ba�lı olan kilisede günümüzde Dominico Bertogli 

adında bir rahip, Maria ve Germania adlarında iki rahibe görev yapmaktadır. Fakat 

Rahibe Germania’nın Belçika’ya gitmesiyle günümüzde bir rahibe görev yapmaktadır. 

Bugün bu kiliseye mensup Katolik Hıristiyanlar, yakla�ık 70 ki�iden olu�maktadır. 

Fakat Ortodoks cemaat ile Hıristiyanlı�ı karde�çe ya�adıkları için ayinlerine katılan 

insanlar, özellikle bayram günlerinde daha kalabalık olmaktadırlar. Bu karde�lik 

Paskalya bayramında daha net görülmektedir. Do�u ve batı kiliselerinin farklı takvim 

uygulamasından dolayı Paskalya bayramı, aynı günde kutlanmamaktadır. Ancak be� 

yılda bir bu bayram aynı güne rast gelmektedir. Fakat 1988 yılından beri Paskalya 

bayramını Antakya’daki Katolik ve Ortodoks kiliseleri birlikte kutlamaktadır. Oruç 

devresinde yapılan yardımla�mayı iki kilise beraber gerçekle�tirmektedir. 

         

        Resim 15. Katolik Kilisesi �ç                             Resim 16. Avlu, Dı� Cephe 



 67

 

   

 Resim 17. Oyun Salonu                         Resim 18. Oturma Salonu 

 

  
        (a)         (b) 

Resim 19. Katolik Kilisesi Çanı ve Hemen Biti�i�indeki Cami (a), 

Kilisenin Bahçesi (b) 

 

3.1.3.4. Antakya Protestan Kilisesi 

Protestanlık, kilise yapısına ve te�kilatına birinci derecede önem vermez. 

Protestanlık inancında, Allah’ın kelamının ve kilise sırlarının ö�retilmesi için sadece bir 

hizmete gerek duydu�unu açıklar (Mehl, 1993, 264). Protestan papazları kelamın 

hizmetçileridir. Onların kelamı bilmelerinden ba�ka bir ayrıcalıkları yoktur (Mehl, 

1993, 260). Bu nedenle her yer kilisedir. Katolik mezhebi, bir rahibin ve mabedin 

bulundu�u yerde kilisenin varlı�ını kabul ederken; Protestan mezhebi, rahip olmadan da 

cemaatin oldu�u her yerde kiliseyi kabul eder (Mehl, 1993, 272). Bu yüzden de 

Protestanlar toplandıkları her yeri kilise olarak kabul etmi�lerdir. 
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Eskiden Suriye-Lübnan bankası olan �imdiki Protestan Kilisesinin binasını 

Türkiye, Fransa’dan satın almı� ve bu bina 2000 yılında Protestan kilisesine satılmı�tır. 

Binanın kilise olarak faaliyete geçmesi �ehir halkı için hâlâ bir muamma ama yine de 

halk bu durumu “Hatay’ın �u me�hur mozai�ine küçük bir renk katmak” diye 

açıklamaktadır. Güney Kore asıllı Davit Ham, kilisenin pastörü olarak görev 

yapmaktadır. Methodist bir teoloji üniversitede okumu� ve psikolojiden mastır 

yapmı�tır.  

Bu kilisenin ayinlerine, Protestanların yanında Ortodoks, Katolik Hıristiyanlar 

ve buna ilave olarak Alevi (kimisi Hıristiyan olmu�), Sünni Müslümanlar da katıldı�ı 

için; bu kiliseye mensup Hıristiyanların sayılarını tam olarak tespit edemedik. Genelde 

ayine yirmi ki�i katılmakta ve gün geçtikçe sayıları artmaktadır. 
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DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 

 
 
 

ANTAKYA HIR�ST�YANLI�ININ �BADET VE AY�NLER� 

4.1. Hıristiyanlıkta �badetler 

 Hıristiyanlıkta dua, cemaatle veya ferdi olarak ifa edilmektedir. Hıristiyanlara 

göre dua Mesih vasıtasıyla Allah’a yakla�ma vesilesidir. Hıristiyan dua ederken yaratıcı 

Baba Tanrıya de�il; Baba, O�ul ve Ruhulkudüs’ten ibaret olarak Ulûhiyete 

yönelmektedir (S. Yıldırım, 1996, 234). 

 Pavlus, Efeslilere Mektubunda “bir zamanlar günah ile Tanrı’dan uzakla�an 

insan, Mesih’in kanı sayesinde Tanrı’ya yakla�mı�tır” (Efeslilere, 2/11-16) yorumuna 

binaen Hıristiyan, duasına Mesih �sa’nın adıyla ba�lamalıdır. Mistik açıdan 

dü�ünüldü�ünde Mesih’in adıyla ba�layan ki�i onunla bütünle�mektedir. Dolayısıyla 

Mesih’in iste�i onun iste�i, Mesih’in kurtulu�u onun kurtulu�u, Mesih’in hayatı onun 

hayatı olmu�tur. Böylece �sa ki�ide ve ki�i için ya�amı� olmaktadır (S. Yıldırım, 1996, 

235).  

 Hıristiyanlıkta nasıl dua edilece�i �ncillerde belirtilmi�tir. Buna göre dua;  

 a. Ki�i ikiyüzlüler gibi ortalıkta de�il, iç odasında dua etmelidir (Matta, 6/5-6). 

Tek ba�ına dua etmenin yanında “yeryüzünde aranızdan iki ki�i dileyecekleri �ey için 

aralarında anla�ırlarsa, Göklerdeki Babam dileklerini yerine getirir. Nerede iki yada üç 

ki�i benim adımla toplanırlarsa ben de orada aralarındayım” (Matta, 18/19-20) sözüyle, 

�sa, cemaat olmaları halinde yanlarında olaca�ına vurgu yapmı�tır. 

 b. Dua, putperestler gibi bo� sözlerle de�il, Baba Tanrı’nın adının yüceltilmesi, 

suçun ba�ı�lanması için yalvarma ve nimete �ükrederek edilmelidir (Matta, 6/7-13). 

c. Dua, kendini yücelten Ferisi’nin dua edi�inin aksine kendini alçaltan vergi 

görevlisi olan ki�inin dua edi�i gibi edilmelidir (Luka, 18/9-14). 

 d. Dua, uyumadan önce yapılmalı ve böylece �eytanın ayartmasına izin 

verilmemelidir (Matta, 26/41). 

 e. Duada ısrar olmalıdır, hiç usanmadan dua edilmelidir (Luka, 18/1). 

 f. Kıyamet olaylarından kurtulabilmek için devamlı uyanık olmalı ve dua 

edilmelidir (Luka, 21/36). 



 70

 g. Duayı ba�ı�lanmak amacıyla yapıyorsanız; siz ba�kalarının suçunu 

ba�ı�larsanız, Baba Tanrı da sizin suçunuzu ba�ı�lar (Matta, 6/14). Bu yüzden �sa’nın 

ö�retti�i dua olan “Pater noster” (Göklerdeki Babamız) duasında; 

“Bize kar�ı suç i�leyenleri ba�ı�ladı�ımız gibi, Sen de bizim suçlarımızı ba�ı�la 

(Matta, 6/12)” denilmektedir. 

Hıristiyan bir ki�i veya cemaat yukarıda belirtildi�i gibi duaya “Pater noster” 

(Göklerdeki Babamız)duasıyla ba�lar, bu dua �öyledir: 

“Göklerdeki Baba’mız,  

Adın kutsal kılınsın  

Gökte oldu�u gibi, yeryüzünde de Senin istedi�in olsun 

Bugün bize gündelik ekme�imizi ver. 

Bize kar�ı suç i�leyenleri ba�ı�ladı�ımız gibi, Sen de bizim suçlarımızı ba�ı�la. 

Sınanmamıza izin verme. Bizi kötü olandan kurtar. Çünkü egemenlik, güç ve 

yücelik sonsuzlara dek senindir! Âmin”. 

 Kutsal Kitapta “Çünkü egemenlik, güç ve yücelik sonsuzlara dek senindir!” 

sözlerinin bazı Grekçe el yazmalarında olmadı�ı dipnot ile belirtilmektedir (Kutsal 

Kitap, 2003, 1198).Yine bu söz Luka’da geçmemektedir (Luka, 11/1-4). 

Hıristiyanlıkta ibadetler, günlük, haftalık ve yıllıktır. Yıllık ibadetler; bayramlar, 

oruç-perhiz, hac gibi kutsal gün ve gecelerde yapılan ibadetlerden olu�maktadır. 

Kültürel, co�rafi, dil vb. faktörler, Hıristiyan Kiliseleri arasında ibadet ve 

ayinlerin uygulanı�ı yönünden bazı farklılıkların ortaya çıkmasına sebep olmu�tur. 

Pratikte farklı olan ayin ve ibadetler, mistik yönden benzerlikler gösterir. Antakya 

Ortodoks mistisizminde ibadetlerde içe bakı� -Tanrıyı anma- üzerine vurgu yapılırken, 

haftalık ibadetlerde içe bakı� ile birlikte ‘evharistiya’ ayini ile vecd/kendinden geçme -

Tanrı ile bir olma- mistik tecrübesi üzerine vurgu yapılmaktadır. Antakya Protestanlık 

ibadet ve ayin mistisizmi ise (pastörün vaazlarından ve onunla yaptı�ımız 

sohbetlerimizden çıkan sonuca göre), hep içe bakı� üzerine vurgu yapmaktadır. Antakya 

Katolik Kilisesi, evharistiya ayinini günlük ibadetlerden biri olarak yaptı�ından ‘sürekli 

vecd halinde olma’ tecrübesini uygulamaktadır. 
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4.1.1. Antakya’daki Kiliselerde Günlük �badetler 

Hıristiyanlıkta günlük ibadet, önceden yedi defa yapılmakta iken, (Tümer-

Küçük, 2002, 293) günümüzde sabah ve ak�am olmak üzere iki vakitten olu�ur. Ama 

hala manastırlarda altı-yedi kez dua edilmektedir. Mesela; Suriye’de bulunan Saint 

George ve Saydnaya Manastırlarında hâlâ yedi vakit ibadet edilmektedir (Dimitri, 

Antakya Ortodoks Kilisesi papazı, görü�me, 18.05.2006). Kilise toplu ibadetleri ferdi 

ibadetten üstün gördü�ü için, ibadet ve ayinlerin kilisede papaz nezaretinde yapılmasını 

ister fakat bu bir mecburiyet de�ildir. Bu yüzden Hıristiyanlar, günlük ibadetlerini 

kilisede veya ba�ka yerlerde yapabilirler.  

Katolik kilisesinde papaz nezaretinde yapılan ibadetlerde, sabah, ak�am ve 

haftalık ayinlerde ritüeller hep aynıdır. Ekmek-�arap ayini her gün bir defa sadece sabah 

ayinlerinde yapılmaktadır. 

Antakya Katolik Kilisesinin ayin safhası: 

1. Cemaatin toplanması ve Allah’tan af dilenmesi, 

    Giri� duaları, 

2. Kutsal Kitabın okunması, 

    �man açıklaması, 

    Evrensel dua, 

3. Ekme�in ve �arabın sunulması,  

4. �ükran duası,  

5. Komünyon, 

    Komünyondan sonra dua, 

6. Son Takdis.  

Antakya Katolik Kilisesi cemaati, Komünyon ayininde ellerini yukarıya do�ru 

açıp dua etmektedir. Komünyon ayininden sonra Peder “herkes barı� ve sulh içinde 

birbirine dua etsin” dedi�inde cemaatin her biri birbirine sarılmakta, bayram sevinci 

gibi �sa ile birle�melerini tebrik etmektedirler.   

 Günlük ibadet saatleri yer ve zamana göre de�i�ti�inden Antakya Katolik 

Kilisesi, sabah ayinine 08.30’da, ak�am ayinine 18.30 saatlerinde ba�lamaktadır. 

Antakya Ortodoks Kilisesinde, sabah ayini 08.15, ak�am ayini 17.00 saatlerinde 

ba�lamaktadır. Bu kilisede Antakya Patrikli�i Kutsal Meclisinin belirledi�i ritüellere 

göre ayin yapılır, ayin dili Arapçadır. Sabah ve ak�am ayinlerindeki temel amaç, Baba 
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olan Tanrı’ya insanların te�ekkürlerini sunmasıdır. Ölümü, bozgunlu�u ve günahın 

karanlı�ını kovan dünyanın aydınlatıcısı �sa Mesih’i anmak onunla beraber olmaktır. 

Güne�in do�u�u ve batı�ında yapılan ibadetler, �sa Mesih’i hatırlamak ve ona 

�ükranlarını sunmak için yapılan en uygun vakitlerdir (M. Yıldırım, 2005, 113). 

Antakya Ortodoks Hıristiyanları, günlük ibadetlerini papaz nezaretinde veya 

ba�ka yerde tek ba�ına yapabilmektedir. Kilisede yapılan sabah ve ak�am ayinlerinde 

papaz, duasını sunakta yapmaktadır. Ayin ba�langıcından sonuna kadar ‘Kilise �ncil 

Okuyucuları’ tarafından �ncili ihtiva eden Ortodokslara ait kutsal kitapları belirli notaya 

göre okunmaktadır. Bu kutsal kitapların okunaca�ı yerler kilise takvimine göre Antakya 

Patrikhanesi Kutsal Meclisi tarafından her yıl belirlenmektedir. E�er ayin yapıldı�ı gün, 

bayram veya aziz anma günü ise o güne ait kutsal kitap okunmakta ve anma törenleri 

yapılmaktadır. 

Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde ayinler, genellikle �ncil okuyarak ifa 

edilmektedir. Papazlar sunakta dua ederek tütsü veya buhur ile kutsama yaparak 

ritüellerini yerine getirmektedirler.  

Antakya Protestan Kilisesinde günlük ibadet yapılmamaktadır. Çünkü 

Protestanlıkta dini pratik, sadece imana bir yardım anlamı ta�ır. Kurtulu�, amellere de�il 

imana ba�lıdır (Mehl, 1993, 272). Antakya Protestan Kilisesi Pastörü Davit’in 

belirtti�ine göre; “Protestanlar,  sabah kalktıklarında ve ak�am yatmadan önce dualarını 

yaparlar. Protestan ibadetleri ‘devamlı Tanrı’yı içte dü�ünme’ �eklinde olup belirli 

ritüelleri yoktur” (Davit, Protestan Kilisesi Pastörü, görü�me, 02.01.2005). Antakya 

Protestan Kilisesinde Salı günü bir araya gelinip ilahiler söylenmektedir. Kilisede 

pastöre tercümanlık ve di�er konularda yardım eden Karen “bu ilahilerle ‘Tanrı’ya a�kı’  

dillendirme yaptıklarını” belirtmi�tir (Karen, görü�me, 02.01.2005). Cuma günü �ncil 

çalı�ması yapılmakta, �ncil’in dı�ına pek çıkılmamaktadır.  Pastör, “�ncil okuyup onun 

üzerinde dü�ünerek bir kuvvet elde ettiklerini ve bu esnada büyük bir feyiz aldıklarını” 

ifade etmektedir (Davit, Protestan Kilisesi Pastörü, görü�me, 02.01.2005). Bu yorumlara 

bakarak bir benzetme yaparsak, meditasyon metodu ile “gerçe�e ula�maya”  çalı�tıkları 

görülmektedir.  

Antakya’daki bu kiliselerde günlük yapılan ibadetlere pek ra�bet olmamakta, 

genellikle ya�lı ki�iler Kiliselere gelmektedirler. Bunun en büyük nedenini, günlük 

me�guliyetler olu�turmaktadır. Ortodoks Kilisesi’nin �ncil okuyucuları mutlaka 

ayinlerde hazır bulunmak zorunda ve o güne ait okunacak yeri kutsal kitaplarından 
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okumak zorundadırlar. Katolik Kilise’sinde günlük ibadetlerden hariç haftada iki gün 

özel ayin yapılmakta, bu ayin esnasında katılım biraz daha fazla olmaktadır. 

 
 

4.1.2. Haftalık �badetler  

Hıristiyanlara göre Pazar günü, �sa’nın dirili� günü kabul edilmesi nedeniyle 

kutsal gün olarak de�er kazanmı� (Tümer-Küçük, 2002, 294) ve haftalık ibadetin 

merkezi olmu�tur. Pazar günü yapılan ibadet mutlaka kilisede ve papaz nezaretinde 

olmak zorundadır. 

Pentekost günü bütün imanlılar bir arada bulunmaktaydı. Ansızın gökten, güçlü 

bir rüzgârın esi�ini andıran bir ses geldi ve bulundukları evi tümüyle doldurdu. Ate�ten 

dillere benzer bir �eylerin da�ılıp her birinin üzerine indi�ini gördüler. �manlıların hepsi 

Kutsal Ruh’la doldular, Ruh’un onları konu�turdu�u ba�ka dillerle konu�maya 

ba�ladılar (Elçilerin ��leri, 2/1-4). Petrus ba�kanlı�ında imanlılar vaazlar vermeye 

mucizeler göstermeye ba�ladılar. Bunun üzerine cemaate 3000 ki�i katıldı (Elçilerin 

��leri, 2/14-41). Bu anlatılanlara göre, ilk kilise, Kutsal Ruh vasıtası ile ilahi güçle 

dolmu�tur. Böylece Kilise’nin, �sa’nın bedeni hatırası ile de�il, manevi varlı�ı ile 

bütünle�mi� oldu�u kabul edilmi�tir. O günden sonra �sa’nın Kilise’de hazır 

bulundu�una inanılmı�tır. Bu yüzden �sa ile birlikte olmak isteyen cemaat Pazar günleri 

kiliseye gelmekte ve kilisedeki ritüellere uyarak �sa ile bedenle�mektedir. 

 Evharistiya ayini Katoliklerde her gün yapılmakta iken tüm Ortodokslarda 

oldu�u gibi Antakya Ortodoks Kilisesi’nde de sadece Pazar günleri yapılmaktadır. 

Antakya Protestan Kilise’si ise tüm Protestan mezhebine ba�lı kiliseler gibi evharistiya 

ayinini hatıra yeme�i olarak gördü�ü için, bu ayini bazen yapmaktadır. 

Antakya Hıristiyanları mezhep farkı gözetmeksizin her Kiliseye gitti�inden 

dolayı, kiliseler, ayinlerini birbirleriyle çakı�maması için farklı saatte yapmaktadırlar. 

Antakya Ortodoks Kilisesi: 08:30-11:00 arası, 

Antakya Protestan Kilisesi:12:00, 

Antakya Katolik Kilisesi - (Ekim-Nisan)17:00, 

                                         - (Mayıs-Eylül)18:00. 
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4.1.2.1. Antakya Katolik Kilisesinde Haftalık �badet  

Antakya Katolik Kilise’sinin ritüelleri günlük ibadetlerle aynıdır. Sadece �ncil’in 

okunma safhasında; o günün önemine göre hangi konu anlatılacak ise cemaatten biri 

�ncil’i okumakta, buna ilave olarak Papaz vaaz vermektedir. �lahiler, hem günlük 

ibadetlerde hem de haftalık ibadetlerde okunmaktadır. Haftalık ayinlerine artık kilisenin 

enstrüman çalan gençleri katıldı�ından ilahiler enstrüman e�li�inde (2005 itibariyle gitar 

e�li�inde) koro halinde söylenmektedir. 

 
 

4.1.2.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Haftalık �badet 

Antakya Ortodoks Kilisesi günlük ibadetlerde de oldu�u gibi, Kutsal Meclisinin 

belirledi�i ritüellere göre haftalık ayin yapmaktadır. Her zaman oldu�u gibi �ncil 

okuyucuları ayin boyunca Kutsal Kitaplarından okunması gereken yerleri 

okumaktadırlar. 

Cemaat, Kiliseye haç çıkararak girmekte ve Kilisenin giri�indeki Pavlus ve 

Petrus’un ikonalarını öpüp mum yakmakta ve dua etmektedir. Çünkü mum, nurdur, 

kutsal ı�ıktır∗. Cemaat, mum ile dualarını peki�tirmek istemekte, çünkü mumun kutsal 

ı�ık oldu�u ve dualarının bu sayede kabul oldu�u inancını ta�ımaktadırlar (Dimitri, 

Antakya Ortodoks Kilisesi Papazı, görü�me, 17.04.2004). Papaz, buhur yakarak tüm 

Kiliseyi ve cemaati tütsülemektedir. Çünkü tütsü, �sa’nın ruhunu temsil etmektedir. 

Böylece her yer ve herkes �sa’nın ruhu ile dolup, onunla bedenle�mi� olmaktadır. 

Papaz, tütsüleme i�ine önce suna�ın içinden ba�lamakta, sonra suna�ın dı�ına 

çıkıp sunak kapısının üç yönünü kutsayarak tütsülemektedir. Bundan ba�ka Kilise’nin 

içinde dola�ırken ve ikonaları kilise içinde gezdirirken de tütsü yapmaktadır. Kilise 

içinde ikona ve haç gezdirme de haftalık ayinlerin önemli ritüellerindendir. Çocuklar 

önde haç gezdirirken Papaz elinde ikonayı gezdirmektedir. Bu esnada halk aya�a 

kalkmakta, ikona yanlarından geçirilirken onu ba�ları öne e�ik olarak selamlamakta 

veya öpmektedirler. 

                                                 
∗ Meryem, �sa’nın do�umunun kırkıncı günü, temizlenip arınmak için, �sa’yı Kudüs’teki Mabede 
götürerek Tanrıya sundu (Luka, 2 22–23). Bu esnada Mabede gelen �srail’in ya�lı bilgesi �imon’un, 
�sa’yı “milletleri aydınlatacak olan ı�ık” (Luka, 2/31) olarak tanımlamasından dolayı, �sa’nın do�umunun 
40. günü “Candlemass” (ı�ık veya nur) bayramı icra edilmektedir. Kilisede bir yıl boyunca yapılacak 
ayinlerde kullanılacak olan kandiller bu bayramda kutsanmaktadır (Katar, Ocak- Nisan 2001, 16). 
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Haftalık ibadetlerin en önemli ritüeli ekmek-�arap ayinidir. Papaz, kutsal kâse 

içindeki �arabı, iki eliyle tutup suna�ın sa�ından ba�layarak kilise içinde dola�tırmakta 

(resim, 20) ve suna�ın tam kar�ısından tekrar suna�a girerek ayini ba�latmaktadır. 

Mayalı ekmek sunakta kutsanmaktadır. Halk, kutsanmı� ekmekten alıp kendileri 

cemaate da�ıtmaktadır (Mayalı olan ekmek, bir ki�iyi doyuracak büyüklükte Antakya 

yöresine ait bir somun �eklindedir bkz. resim, 21). Tabi en önemlisi de Papaz’ın elinden 

kutsal ekmekten bir parça alıp yemek ve �araptan içmektir. Papaz ekmek ve �arabı 

da�ıtırken cemaat sıraya girmekte, bayanlar ba�larına örtü alıp o �ekilde Papaz elinden 

ekmek alıp �arap içmektedir∗∗. Antakya Ortodoks Kilisesi ayinlerinde enstrüman 

kullanmamakta ancak son zamanlarda Halep Metropoliti Pavlus Yazıcı’nın iste�i 

üzerine bir ilahi koro ekibi olu�turma çabasına girmektedirler. Ya�lı Hıristiyanlar 

Arapçayı bildiklerinden ayin esnasında bir problem ya�amıyorlar fakat yeni nesil 

Arapça olan ayini pek anlamadı�ı için ayin dilini Türkçeye tercüme çabaları ba�lamı�tır. 

Bunun ilk örne�i 24 Aralık 2005 Noel ayini esnasında uygulanmı�, yani ayin zaman 

zaman Türkçe olarak yapılmı�tır. 

 
 

4.1.2.3. Antakya Protestan Kilisesinde Haftalık �badet 

Antakya Protestan Kilisesinin ayinlerinin büyük bölümünü ilahiler ve vaaz 

olu�turmaktadır. Cemaat, pastör nezaretinde, gitar ve piyano e�li�inde, çocuklar ile 

olu�turdukları koro ile hep birlikte o günün önemine ait veya pastörün verece�i vaaza 

ait ilahiler söyleyerek Baba, O�ul ve Kutsal Ruh’a a�klarını belirtmektedirler. 

Pastör,  günün önemine göre �ncil’den örnekler vererek vaaz vermekte, �ncil’den 

örnek metinleri bazen kendisi okumakta bazen de cemaatten birine okutarak onların da 

vaaza aktif katılmalarını sa�lamaktadır. Ayin arasında dua, ba�lar öne e�ilmi� vaziyette 

                                                 
∗∗ Fadi Hurigil, bayanların ba�larına örtmesini, “Yahudi gelene�i oldu�u için eski Hıristiyan bayanları da 

bu âdeti almı�, halk da atalarından gördükleri bu âdeti gördükleri �ekil üzerine uygulamaya devam 

etmektedirler” diye yorumlamaktadır (Fadi Hurigil, Antakya Ortodoks Kilisesi fahri okutmanı ve vakıf 

sekreteri, görü�me, 24.12.2004). Böyle davranmalarının aslı sadece Yahudi gelene�i oldu�u için de�il, 

Pavlus’un Korintlilere yazdı�ı I. Mektubu’nun 11. bölümünün 5. ve 6. pasajlarında “ba�ı açık dua ya da 

peygamberlik eden her kadın, ba�ını küçük dü�ürür. Böylesinin ba�ı tıra� edilmi� bir kadından farkı 

yoktur. Kadın ba�ını açarsa, saçını kestirsin. Ama kadının saçını kestirmesi ya da tıra� etmesi ayıpsa, 

ba�ını örtsün” sözleri, kadınların ba�ının kapalı bir �ekilde dua etmesi gereklili�ini belirtmektedir.  
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cemaatten birinin seslice Tanrıdan istekte bulunması ve di�erlerinin de “âmin” diyerek 

katılması �eklinde edilmektedir. Böylece Pastör yönetici olup ki�i ile Tanrı arasına 

girmemeye çalı�maktadır. Ayin sonunda piyanodan fon müzi�i e�li�inde, ba�lar öne 

e�ilmi� �ekilde “�sa Mesih’in dü�üncelerine sahip olmak” için Tanrı’ya gizlice dua 

edildikten sonra “Göklerdeki Babamız” duası okunmakta ve herkes birbirini tebrik 

etmektedir. Ayin bittikten sonra, dileyen Kiliseden çıkabilir, dileyen de Kilisenin 

oturma salonunda oturup sohbet eder, böylece aralarındaki samimiyeti ilerletmi� olurlar. 

Bunun yanında kiliseye yeni katılmı� veya misafir olarak katılmı� kimselerle de tanı�ıp 

dostluk kurarlar. 

Antakya Protestan Kilisesine Hıristiyanların yanında hem Sünni Müslümanlar 

hem de Alevi mezhebine mensup Müslümanlar gelmekte ve ayinlerini izlemektedirler. 

Bu yüzden Kilisenin ayinlerinde Ortodoks, Katolik, Methodist, Protestan Mezheplerine 

mensup Hıristiyanlarla, Sünni ve Alevi Müslümanlar da katıldı�ından Kilisede dini 

renklili�i açık olarak görmek mümkündür. 

 
 

4.1.2.4. Antakya’daki Kiliseleri Arasındaki Bazı �badet Farklılıkları 

Antakya Katolik Kilisesi ve Antakya Ortodoks Kiliseleri, evharistiya ayininden 

önce “�man açıklanması”nı yapmaktadırlar. �man açıklanması arasında bazı farklılıklar 

vardır ki bu farklılıklar eskiden beri var olan ve kiliselerin ayrılmasına sebep olan 

farktır: Katolikler, Kutsal Ruhun, Peder ve o�uldan çıktı�ını söylerken, Ortodokslar, 

Kutsal Ruhun yalnızca Pederden çıktı�ını söylerler. 

Her ne kadar Kiliseler bu �man ikrarında söylenen Kutsal Ruh konusunda 

ayrılı�a dü�mü� olsalar da, Antakya Hıristiyanları üç büyük Kilisenin ayinlerine 

katıldıkları için,  kilise bölünme sebebi olan “Kutsal Ruh”un Baba’dan veya hem 

Baba’dan hem O�ul’dan çıkma tartı�masına pek katılmamaktalar. Bu tartı�maların 

geçmi�te kaldı�ını, her iki kilisenin de “iman açıklaması”nın do�ru ve aynı oldu�unu 

kabul etmektedirler. 
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  Resim 20. Ekmek-�arap Gezdirilirken              Resim 21. Ekme�in Kutsanı�ı 

 
 

4.1.3. Bayramlar 

Dini ve milli bakımdan hususi de�eri olan ve milletçe kutlanan gün veya günler 

diye adlandırılan bayramlar, insanlar tarafından özel bir takım ayin ve törenlerle ne�e ve 

sevinç günü olarak kutlanmaktadır (Katar, Ocak-Nisan 2001, 7). 

Hıristiyanlıktaki bayramlar, Hıristiyanlar tarafından tarihi süreç içerisinde 

kademeli olarak ortaya konmu�tur. Bu çerçevede �sa’dan kısa bir süre sonra onun 

hayatındaki önemli olayları anmaya yönelik bazı kutlamalar ortaya çıkmaya ba�lamı�tır. 

�sa’nın do�umu, çarmıhta ölümü, dirili�i, gö�e yükseli�i gibi olaylar Hıristiyanların 

hayatında gittikçe önem kazanarak her yıl düzenli biçimde kutlanmaya ba�lanmı�tır 

(Katar, Ocak- Nisan 2001, 8).  

Daha sonra Meryem ve çe�itli Hıristiyan azizleriyle ilgili bayramlar ortaya 

çıkmaya ba�lamı�tır. Hıristiyan kiliseleri bu bayramları kutlayarak Hıristiyan 

toplumunun, �sa’yı takip eden bu seçkin insanları kendilerine örnek �ahsiyetler olarak 

almalarını sa�lamaya çalı�maktadır (Katar, Ocak- Nisan 2001, 9). 

Bu bayramların hepsi aynı öneme sahip de�ildir. �sa ile ilgili bayramlar, �sa 

Mesih’in hayatının yeniden ya�anmasını ifade etmekte, onun hayatını yeniden 

ya�ayarak kendi kurtulu�larına kavu�acaklarına inanmaktadırlar. Azizlerle ilgili 

bayramlar ise; genellikle onlara saygılarını göstermek, onları sevgi ile anmak ve hayat 

tarzlarını kendileri için örnek almak amacıyla kutlanmaktadır. 
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4.1.3.1. �sa �le �lgili Bayramlar 

4.1.3.1.1. Christmass (Noel) 

�sa’yla ilgili kutlanan bayramların ilki Noel bayramı ve ona ba�lı olarak Noel 

tarihinden önceki dördüncü Pazar günü olan Advent dönemidir. Advent döneminin ilk 

günü 27 Kasım ile 3 Aralık arasındaki yedi günlük tarihten birine rastlamaktadır. 

Bu devrede Katolikler ilk yüzyıllarda kefaret amacıyla oruç tutmu�lar fakat 

günümüzde bunu terk etmi�lerdir. Bu dönemde kilisede evlilik törenlerine izin verilmez 

(Dominico, Antakya Katolik Kilisesi papazı, görü�me, 19.12.2004). Antakya Ortodoks 

Kilisesi oruç için belirleyici katı kural uygulamasına gitmez ancak isteyen perhiz 

�eklinde oruç tutabilir. Bu dönemde Hıristiyanlar, Noel için hazırlık yapmakta, bol bol 

dua etmekte ve ayinlere daha çok devam etmektedirler. Protestanlar ise; her Pazar bir 

mum (Yahudi bilgesi �imon’un “ı�ık” olarak hitap etti�i �sa’yı temsil etti�i için) 

yakmakta, �sa’yı bekleyen, onun gelece�ini müjdeleyen ilahiler söylemekte, bol bol dua 

etmekte ve en önemlisi iç dünyalarında �sa’yı dü�ünerek Noel’i beklemektedirler. 

Protestanlar için bugünlerde yapılacak herhangi bir kural yoktur. 

Antakya Katolik Kilisesinde Noel: Papazlar, Advent döneminin Pazar günleri 

mass ayininde tövbeyi simgeledi�i kabul edilen, günahlar konusunda pi�manlı�ın bir 

sembolü olan mor renkli kıyafet giymektedirler ( Dominico, Antakya Katolik Kilisesi 

papazı, görü�me, 19.12.2004). Advent döneminde, �sa’nın geli�ine ve bekleni�ine 

yönelik dualar etmekte ve ilahiler söylemektedirler. �sa’nın kavminin günahlarını 

üstlenerek ıstırap çekece�ine, ölece�ine ve tekrar dirilece�ine delalet etti�ine inanılan 

Eski Ahit’in ��aya kitabındaki bazı bölümleri ve yine buna ilave olarak günün önemine 

ait Yeni Ahit’ten pasajları okumakta (okunan pasallar için bkz. Pavlus’tan Romalılara 

Mektup, 1/1-7) ve Mesih �sa’ya övgüler yapmaktadırlar. Sadece �sa’ya de�il, �sa’nın 

öncüsü ve müjdecisi olan Yahya Peygambere ve �sa’yı dünyaya getiren Hz. Meryem’e 

de dualar etmekte, onlarla ilgili ilahiler söylemekte ve onlar da övülmektedir (okunan 

pasajlar için bkz. Matta, 1/18-24; Matta, 3/1-17). 

Kilise, 22 Aralık ak�am ayininde, “barı�ma ayini” olan “tövbe ayinini veya 

günah çıkarma ayinini” de yaparak herkesin �sa’nın do�um gününe günahsız olarak 

çıkmasını sa�lamaktadır. 
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24 Aralık Noel Arifesi gecesinde “�sa’nın do�u�u”, Antakya Katolik Kilisesi 

organizatörlü�ünde St. Piyer Kilisesinde kutlanılmaktadır. Antakya Katolik Kilisesi, 

Antakya Ortodoks Kilisesi ile burada yapaca�ı ayin saatleri çakı�masın diye aralarında 

anla�ıp, ona göre ayin saatlerini belirlemektedirler. Böylece bu kiliselerden birinde 

ayine katılan cemaat di�er kilisenin de ayinine katılabilmektedir. Mesela 2004 Noel 

ayini St. Piyer Kilisesinde 20:00’da ba�ladı, 21:00’da sona erdi; Ortodoks Kilisesinde ki 

ayin ise 21:00’da ba�ladı. Katolik Kilisesi önderli�inde yapılan St. Piyer Kilisesindeki 

ayine, Katolik, Ortodoks, Protestan ve di�er Hıristiyan cemaatin yanında Müslüman ve 

Yahudi’lerden de katılan oldu�u için, Katolikler, ak�am dualarını önce kendi 

kiliselerinde yapıp daha sonra Noel ayini için Saint Piyer Kilisesine gelmekte ve orada 

Noel ayinine devam etmektedirler.  

Papaz suna�a gelmeden önce cemaat, gitarlar e�li�inde Mesih’in do�umunu 

müjdeleyen ilahiler okumaktadır. Mesela; 

TOPLANIN MÜM�NLER                       

Toplanın müminler                                 

Ne�e ile muzaffer                                    

Toplanın birlikte                                     

Beytlehem’e gel                                      

 Melekler kralı 

Do�du gelin görün 

Gelin ona tapalım 

Rab �sa’ya 

 ÇOBANLAR GEL�YOR 

Çobanlar geliyor, müjde veriyor 

Davud’un �ehrinde Mesihim do�du 

Beytlehem �ehrinde yemlikte yatıyor 

Sevinin, sevinin Mesihim do�du! 

Rahip, Noel günü beyaz kıyafet giymekte ve bu beyaz kıyafet içinde cemaate 

ayini yaptırmaktadır. Beyaz kıyafet üzerinde sarı, turuncu, kırmızı, mor ve mavi 

renklerde ku�aklar bulunmaktadır. Bu renkler tüm özel günlerde giyilen elbiselerin 

renkleridir.  Beyaz kıyafet giymeleri iki hafta boyunca devam etmektedir. Meleklerin 

Beytlehem’de söyledi�i ilahi olarak inanılan,  

“Gloria gloria in exelsis Deo 

 Gloria Gloria alleluya alleluya” 
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ilahisi hep beraber söylenmeye ba�lamaktadır∗∗. Luka �ncil’inden (2/1-14) �sa’nın 

do�umu cemaat veya papaz tarafından okunmakta, papaz vaaz vermekte, aralarda da 

�sa’nın do�umunu anlatan ilahiler söylenmektedir. Komünyon ayini yapılarak ayin 

bitirilmektedir. 

25 Aralık Noel bayramı kutlanmaktadır. Noel bayramından sonraki Pazar günü 

“Caritas” (Katolik Kilisesinde fakirlere yardım amacıyla kullanılan bir kurum) için bir 

tombala∗ oynanılmaktadır. Oyundan elde edilen gelir Caritas’a aktarılmaktadır. 1 

Ocak’ta “Meryem Ana Bayramı” kutlanmaktadır. Bu günde Meryem Ana ile alakalı 

ilahiler söylenmektedir. Ayine Meryem’e selam verilerek ba�lanılır. �öyle ki;  

“Selam sana, Aziz Meryem Ana, çünkü yeryüzüne hükmeden Kralı dünyaya 

getirdin”. 

Ve Meryem’e;   

“O�lunun bakire Meryem’den do�umu sayesinde, bütün insanlara ebedi 

selameti ba�ı�layan Yüce Allah sana yalvarıyorum; sonsuz hayatın kayna�ı olan Mesih 

�sa’yı dünyaya getiren Meryem Ana’nın bizim için senin nezdinde her zaman �efaatte 

bulundu�unu içimizde hissedelim. Bunu, seninle ve Kutsal Ruh'la birlikte �imdi ve 

ebediyen hükmeden o�lun Rabbimiz Mesih �sa’nın adına senden dileriz” diye dua 

edilmektedir. 

Daha sonra her zamanki gibi ak�am ayinini yapmakta; �ncil’den �sa’nın 

gönderili�ini, onun do�umunu, sünnet olu�unu ve isminin verili�ini anlatan pasajları 

okumaktadırlar. (okunan pasajlar için bkz; Galatyalılar’a, 4/4-7; Luka, 2/16-21). 

Aynı zamanda yine 1 Ocak’ta “�sa’nın sünnet bayramı” da kutlanmaktadır. 

Yahudi dini gelene�ine göre erkek çocuklarına, do�umdan 8 gün sonra isim verilir ve 

çocuk sünnet ettirilir. Bu yüzden �sa’ya do�umunun 8. gününde isim verilmi�∗ ve sünnet 

ettirilmi�tir (Luka, 2/21). 

Bu tarihin 1 Ocak’a denk dü�mesinden dolayı “�sa’nın Sünneti Bayramı” ve 

“�sa’nın Kutsal Adı Bayramı” kutlanmaktadır. 

                                                 
∗∗ Bu ilahi, Advent döneminde söylenmez. 
∗ Tombala: Üzerinde numara bulunan kâ�ıtlar ve pullarla oynanan bir oyun. 
∗ Luka, 2/21’de; �sa’nın anne rahmine dü�mesinden önce mele�in Meryem’e, �sa ismini vermesini 
söyledi�ini, bu yüzden ona bu ismin verildi�ini yazmı�tır. Bu olay Kuranı Kerimin Ali �mran suresinin 
45. ayetinde “hani melekler, dediler ki: Meryem do�rusu Allah kendinden bir kelimeyi sana 
müjdelemektedir. Onun adı Meryem o�lu �sa Mesih’tir” �eklinde ifade edilmektedir. 
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“�sa’nın Kutsal Adı Bayramı” önce Fransisken ke�i�leri arasında ortaya çıkmı� 

ve bir süre sonra, 1721 yılında Papa XIII. Innocent tarafından bütün Hıristiyanların 

bayramı haline getirilmi�tir (Katar, Ocak-Nisan 2001, 14). 

Noel’den sonraki ikinci Pazar “Epifani”, “kutsal masumları anma” ve “Üç 

müneccimin �sa’yı ziyareti” bayramları kutlanmaktadır. Matta �ncil’ine göre Kral 

Hirodes devrinde �sa’nın do�masından sonra Do�ulu münecimler, Yeru�alim’e gelip 

“Yahudilerin Kralı olarak do�an çocu�un nerede oldu�unu sormaları, do�ru olan onun 

yıldızını gördüklerini ve ona tapınmaya geldiklerini söylemeleri üzerine, Kral Hirodes 

ve Yeru�elim halkı tedirgin olmu�tur. Kral Hirodes bu çocu�un nerede oldu�unu 

ö�renmelerini istemi�ti. Do�ulu müneccimlere de “o çocu�u Beytlehem’de bulun ve 

bana söyleyin ben de tapınayım” diyerek onları Beytlehem’e göndermi�ti. Müneccimler 

�sa’yı bulmu� ve ona tapınmı�lar fakat Kral’a haber vermemi�lerdir. Melek, �sa’nın 

babası Yusuf’u Mısır’a gitmesi için uyarmı� ve Yusuf, o�lu �sa ve hanımı Meryem’i 

alarak Mısır’a gitmi�tir. Onları bulamayan Kral öfkelenmi�, bunun üzerine de 

Beytlehem ve bütün yöresinde bulunan 2 ya�ındaki küçük erkek çocukların hepsini 

öldürtmü�tür (Matta, 2/1-16). Dolayısıyla burada anlatılan olaylara binaen Katolik 

Kilisesi, “Üç müneccimin �sa’yı ziyareti” amacıyla Epifani Bayramını kutlamakta, 

öldürülen çocukları anma maksadıyla da “Kutsal Masumları Anma” töreni yapmaktadır. 

Do�u Kiliseleri ve dolayısıyla Antakya Ortodoks Kilisesi Epifani bayramını, 

�sa’nın vaftiz bayramı olarak ve Kana’daki bir dü�ünde suyu �araba dönü�türerek ilk 

mucizesini göstermesi anısını icra etmek amacıyla kutlamaktadır (Katar, Ocak-Nisan 

2001, 15). 

Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Noel: Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde 

Noel, daha önceki tarihlerde 6 Ocakta kutlanırken, günümüzde 24 Aralık gecesi 

kutlanılmaktadır ( Josef Naseh, Antakya Ortodoks Kilisesi vakıf Ba�kanı, görü�me, 

19.12.2004). 

�ncil okuyucuları Kutsal Kitaptan bölümler okuyarak ayin ba�lamaktadır 

(Okuyucular, Mezmur’dan 3/1-8, 38/1-22, 63/1-11, 88/1-18, 103/1-22, 143/1-12 

pasajları Arapça okurlar). Bu esnada Papaz tütsülerle Kiliseyi kutsamakta ve sunaktaki 

ritüellerini yapmaktadır. Daha sonra Matta �ncil’i 1/18-25’den �sa’nın do�umunu 

anlatan pasajları okumaktadır. �ncil okuyucuları Mezmur 50/1-19 pasajlarını okuduktan 

sonra �sa’nın do�umuna �ükür etmekteler ve ona övgüler sunulmasını talep 

etmektedirler. Daha sonra her zaman ki klasik kutsal ayinlerini yapmaktalar. 
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Antakya Protestan Kilisesinde Noel: Kilisenin pastörünün Noel yorumu �u 

�ekildedir: Noel, orijinal adı ile “Christmas”dır. “Chris”  �sa demek, “Mass” ayin demek 

oldu�una göre; Christmass, “�sa’ya tapınma” anlamına gelmektedir. Christmass, 

“Tanrı’dan bize hediye” “bizim de Tanrıya hediye vermemiz” anlamına geldi�ine göre; 

bu bayramda Tanrı bize �sa’yı hediye etmi�tir. Bizim de Tanrı’ya kendimizi, 

ya�amımızla, inancımızla hediye etmemiz gerekir (David Ham, Antakya Protestan 

Kilisesi Pastörü, görü�me, 19.12.2004). Bu durumda Protestanlar Noel’e “Tanrı ile 

hediyele�me” anlamını katmaktadırlar. 

Noel’den önceki Advent döneminde her Pazar bir mum yakmaktadırlar. Bu 

dönemde oruç-perhiz, belirli kıyafet giyme gibi kuralları yoktur. Advent döneminde 

Protestanlar, �sa ile ilgili ilahiler söylemekte, dualar etmekte ve en önemlisi de �sa’yı 

iç’te dü�ünerek, onun do�umu beklemektedirler. 

24 Aralık gecesinde ayin yapmazlar fakat kilisede ailece bir araya gelerek yemek 

yemekte, �ncil’den �sa’nın do�u�unu okumakta ve ilahiler söylemektedirler. 

 25 Aralık günü Noel kutlanmaktadır. Noel kutlaması haftalık ayinleri ile 

aynıdır. Tabi ki Noel günü Kilise süslenmekte, çocuklar, �sa’nın do�umunu anlatan 

küçük gösteriler sunmaktadırlar. 

Antakyalı Hıristiyanlarda Noel Bayramı Kutlaması: Di�er yerlerdeki 

Hıristiyanların uygulamalarıyla benzerlik gösterir. Burada da Noel Baba’yı temsil eden 

bir ki�i (genellikle papaz) evleri gezmekte ve çocuklara hediyeler da�ıtmaktadır. 

Birbirlerini ziyaret etmektedirler. Her bayramda oldu�u gibi bu bayramda da mezar 

ziyaretleri yapılmakta ve mezarlı�a çiçekler götürülmektedir. Hasta ziyaretleri de 

yapılmaktadır ki bunu özellikle papazlar nezaretinde bir heyet olu�turularak yapmakta 

ve böylece ya�lıların ve hastaların gönlünü almaktadırlar. 

Antakya’da Noel Bayramı Yiyecekleri: Oruk∗ en önemli yemektir. Buna ilave 

olarak tuzlu yo�urt ile yayla çorbası yapmaktalar ve bu çorbanın içine de oruk 

koymaktadırlar. Evlere bayram ziyaretine gidildi�inde ise Müslüman Türklere ait klasik 

bayram kutlamasını yapmaktadırlar; büyüklerin elleri öpülür, küçüklere bayram harçlı�ı 

verilir, misafir ikramı olarak kahve, çikolata, muzlu likör, yanında da çay ile birlikte el 

yapımı pasta çe�itleri sunulur (Edward,  Ortodoks cemaat, görü�me, 02.02. 2005).  

 

                                                 
∗ Antakyalıların her özel günde yaptı�ı, tepsi içinde veya içli köfte �eklinde etli yemek. 
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4.1.3.1.2. Epifani Bayramı  

Antakya Ortodoks Kilisesi, bu bayrama “Mesih �sa’nın Vaftiz (Kıddes) 

Bayramı” da demektedir. �sa’nın do�umu ile alakalı olarak yapılan en önemli 

bayramlardan biridir. Bu bayram Do�u Kiliselerinde (Antakya’da) Noel’den sonra 6 

Ocak’ta kutlanmaktadır. Do�u Kiliselerinde bu bayram, �sa’nın vaftiz olduktan sonra 

ortaya çıkı�ı ve Kana’daki bir dü�ünde suyu �araba dönü�türerek ilk mucizesini 

göstermesi anısına icra edilmektedir. Katolikler ise do�ulu üç müneccimin bebek �sa’yı 

ziyaret etmesini anmak amacıyla kutlamaktadır (Katar, Ocak-Nisan 2001, 15). 

 
 
4.1.3.1.3. I�ık-Nur Bayramı  

Levililer, 12/1-4’e göre; “bir kadın hamile kalıp erkek çocuk do�urursa, adet 

gördü�ü günlerde oldu�u gibi 7 gün kirli sayılacaktır”. Meryem bu yasaya göre arınma 

günlerinin bitiminde Yusuf’la birlikte çocu�u (�sa’yı) Rabbe adamak için Yeru�alim’e 

götürmü�tür (Luka, 2/22). Bu esnada �imon adında bilge ki�inin tapına�a gelmi�, bebek 

�sa’yı kuca�ına alarak; “Ulusları aydınlatıp halkın �srail’e yücelik kazandıracak ‘I�ı�ı’ 

gözlerimle gördüm” (Luka, 2/25-32) diye hitap etmi�tir. Bu hitaba binaen, bugün 

yapılan bayrama “I�ık” bayramı denilmi�tir. 

Bu bayram Meryem’in arınması ve bebek �sa’yı Yahudi mabedine götürerek 

Tanrı’ya sunması (Luka, 2/22) anısına 2 �ubatta icra edilmektedir (Katar, Ocak-Nisan, 

2001, 15). Bütün bir yıl boyunca Kilisede yapılacak ayinlerde kullanılacak olan 

kandiller de bu bayramda kutsandı�ı için bu bayram, “candlemass” olarak da 

adlandırılmaktadır (Katar, Ocak-Nisan 2001, 16). Antakya Ortodoks Kilisesi “I�ık 

Bayramı” adıyla bir bayram kutlamamaktadır. Yalnız 2 �ubat’ta “�sa’nın Mabede 

sunulmasını”, 3 �ubat’ta da Aziz �imon’u anma gününü kutlamaktadır.  

 
 

4.1.3.1.4. Paskalya Bayramı 

Paskalya, �branice “geçmek” anlamına gelen Pesah (fısıh) kelimesinden türeyen 

bir kavram olarak �sa Mesih’in öldükten sonra dirili�i adına yapılan bir bayramı ifade 

etmektedir. Ba�langıçta Yahudi bayramı olarak kutlanmakta olan fısıh, sonradan 
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Hıristiyanlar açısından yeni bir anlam kazanarak �sa Mesih’in dirili� yıldönümü haline 

gelmi�, M.S. II. yüzyıldan itibaren de kutlanmaya ba�lanmı� (M. Yıldırım, Ocak-Nisan 

2005, 68) ve bugün “bayramların bayramı” olarak en önemli bayram konumuna 

gelmi�tir.  

Paskalya Bayramı kutlamaları da kültürel, co�rafi, felsefi vb. faktörler 

nedeniyle, çe�itli anlayı�larla �ekillenmi�tir. Paskalya devresi içerisinde yer alan 

bayramlar, ayın hareketlerine göre belirlendi�i için bu bayramların ba�langıç tarihleri 

her yıl de�i�mektedir (Katar, Ocak-Nisan 2001, 16). I. �znik Konsili (M.S. 325)’nde 

Paskalya bayramının Pazar günü kutlanması karara ba�lanmı� ama yine de günü, 

kiliselere göre de�i�iklik göstermi�tir. M.S. VI. yüzyılda Aziz Küçük Denys, Paskalya 

bayramının �lkbaharın gece ile gündüzün e�it oldu�u andan sonra ilk dolunayı takip 

eden Pazar günü kutlanması gerekti�ini öne sürmü�tür (M. Yıldırım, Ocak-Nisan 2005, 

69). Katolik Kilisesinde �lkbaharın dolunayından sonraki ilk Pazar gününde kutlanırken, 

Ortodoks Kilisesi Paskalya bayram günü olarak Julyan takvimine uydu�u için Katolik 

kilisesinden farklı günlerde bu bayramı kutlamaktadır. Ancak her be� yılda bir bu 

bayram aynı günde kutlanabilmektedir. 

Paskalya kutlamaları, paskalyaya hazırlık devresi olan Lent döneminde 

ba�lamakta, paskalya gününden sonraki elli günlük zamana kadar sürmektedir. Lent; 

kilisenin, insanları günahtan kurtulmak için özel bir faaliyet ve çaba göstermeye 

ça�ırdı�ı Paskalya öncesindeki kefaret dönemini ifade etmektedir. Bu dönemin ana 

gayesi, insanın günahlardan arınarak paskalyaya manen hazırlanmasını sa�lamaktır 

(Katar, Ocak-Nisan 2001, 17). Lent dönemi, Katolik Kilisesinde 40 gün, Ortodoks 

Kilisesinde, Pazar günlerini paskalya devresi içerisinde kabul etmedikleri için 49 

gündür (Dimitri, Antakya Rum Ortodoks Kilisesi papazı, görü�me, 30.05.2004). Bu 

nedenle Katolikler 40, Ortodokslar 49 gün oruç tutmaktadırlar. Bu bir perhiz orucudur, 

bu dönemde hayvansal gıdalardan uzak durmak ve di�er yemekleri daha az yemek 

esastır. 

Lent döneminde Katolik papazlar pi�manlı�ın sembolü olan mor kıyafetleri 

giyerken, Ortodoks papazlar böyle bir kıyafet kuralını uygulamazlar, sadece paskalya 

gününe bir hafta kala ıstırap haftası kabul ettikleri için siyah kıyafet giymektedirler. 

Lent döneminin ba�langıcı olarak kabul edilen “Kül Çar�ambası”nda yapılan 

tövbenin pi�manlı�ını vurgulamak amacıyla kül serpilmektedir. Bu günde tövbe eden 

kimselerin ba�larına kül dökülmekte, kül ile insanların alın ve yüzlerine haç i�areti 

yapılmaktadır (M. Yıldırım, Ocak-Nisan 2005, 72). Tespit edebildi�imiz kadarıyla 
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Antakya Rum Ortodoks Kilisesi Kül Çar�ambası olayını uygulamamakta ve 

bilmemektedir. Fakat Mesih �sa’nın yakalandı�ı haftanın Çar�ambası olarak farklı bir 

Çar�amba uygulamaları vardır. Bu günün sabahı, zeytinya�ı dualarını yapmakta ve 

ayinde “Tiryodion” adlı kitaptan dua okumaktadırlar (Dimitri, Antakya Rum Ortodoks 

Kilisesi papazı, görü�me, 18.05.2006).  

Katolikler Lent döneminde, ilahiler arasında söylenen “allelluya” sözünü 

söylemezler, çünkü bu dönem üzüntü ve pi�manlık dönemidir, oysa “allelluya” sevinçli 

günlerde söylenilmektedir; Ortodokslar ise “allelluya”yı söylerler, çünkü allelluya, 

Tanrıya hamdolsun demektir ve hamd her zaman yapılmalıdır (Dimitri, Antakya Rum 

Ortodoks Kilisesi papazı, 12.04.2005). 

Lent dönemi içerisinde özellikle dört güne önem verilmektedir. Bunlar; Kutsal 

Pazar (Palmiye Pazarı), Kutsal Per�embe, Kutsal Cuma ve Kutsal Cumartesi’dir.  

Antakya Ortodoksları, Kutsal Pazar gününü yani Paskalyadan bir hafta önceki 

günü,  �sa’nın Kudüs’e giri�inin anısına kutlamaktadırlar. �sa’nın Kudüs’e geli�inde 

halk onu palmiye dallarını co�kuyla sallayarak kar�ıladı�ı için (Luka,19/28-38), kilisede 

de cemaat, �sa’nın Kudüs’e giri�ini canlandırma amacıyla palmiye ve zeytin dalı ile 

papazı kar�ılar ve o anı, temsili olarak kutlarlar. Bu tören sırasında buhur ve kutsal su 

ile kutsanan palmiye ve zeytin dalı a�acı cemaate da�ıtılır. Papaz, �sa’yı temsil ederek 

Kilisenin kapısından içeri girmekte ve cemaat zeytin dalı ve palmiye a�acını sallayarak 

onu co�kuyla kar�ılamaktadırlar. �sa’yı kar�ılayan halk “Hosanna, Rabbin adıyla gelene, 

�srail’in Kralına övgüler olsun” (Yuhanna, 12/13) diye ba�ırdı�ı için cemaat de bu 

pasajı ilahi �eklinde okumaktadır∗. Bu esnada Luka’dan �sa’nın Kudüs’e giri�ini anlatan 

pasajlar okunmaktadır (Dimitri, Antakya Rum Ortodoks Kilisesi papazı, görü�me, 

18.04.2004). Antakya Katolik Kilisesi, Kutsal Pazar gününde, Ortodokslar gibi �sa’yı 

kar�ılama töreni yapmamaktadır. Sadece papaz, ayin esnasında zeytin dallarını kutsar ve 

onları cemaate da�ıtır. Cemaat, kutsanmı� zeytin dallarını evine götürüp asar ve böylece 

evlerinin de kutsanmı� oldu�una inanırlar (Nikola Dinçer Dinç, Katolik cemaat, 

görü�me, 19.05.2006).   

Lent dönemi boyunca mor renkli kıyafet giymi� olan Katolik Rahipler, Kutsal 

Per�embe günü bunların yerine ne�e ve sevinç alameti olan beyaz renkli elbisesini 

giymektedir, sunaktaki mor örtüler de toplanmaktadır. Lent dönemi boyunca 

okunmayan “Gloria in Excelsis” (yücelerde olan Tanrıya hamdolsun) ilahisi bugünden 

                                                 
∗ �sa’yı kar�ılayanların bu sözleri söylemesinin sebebi, Mezmur’daki  “kutsansın Rabbin adıyla gelen, 
kutsuyoruz sizi Rabbin evinden” (Mezmur,118/26) pasajının gerçekle�mesi olarak görmeleridir.   
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itibaren okunmaya ba�lanmaktadır. Ak�am duasından sonra, Papaz, temsili olarak 

cemaatten bazılarının ayaklarını yıkamaktadır∗. Asıl olarak bugünün önemi; �sa fısıh 

yeme�i için havarileri ile birlikte bir evde toplandı, burada kendisine ihanet edecek olan 

Yahuda için, “elindeki ekme�i benimle birlikte sahana batırandır” (Matta, 26/23) 

ifadesini söyleyerek ihanete u�rayaca�ını önceden belirtti. Daha sonra �sa eline ekmek 

alıp böldü ve ö�rencilerine “alın yiyin bu benim bedenimdir” dedi. Bir kase �arabı 

ö�rencilerine uzatarak “bu benim kanımdır, günahların ba�ı�lanması için birçokları 

u�runa akıtılan antla�ma kanıdır, hepiniz bundan içiniz dedi” (Matta, 26/26-28)  ve 

böylece ö�rencilerine ekmek-�arap sırrını verdi. ��te bu olayın anısını yâd etmek 

amacıyla Kutsal Per�embe kutlanılmaktadır. Bu günün ak�amında, Cuma günü için 

kullanılacak ekmek-�arap hazırlanır ve suna�a konulur (Katar, Ocak-Nisan 2001, 20).  

Kutsal Cuma günü �sa’nın çarmıha gerildi�i gündür. Katolikler, �sa’nın çarmıha 

gerilmesinin üzüntüsü olarak suna�ı çıplak, haçları örtülü tutar ve din görevlileri de 

siyah elbise giyerler. Ortodokslar ise son hafta elem haftası oldu�u için zaten siyah 

giymektedir. Ortodokslar, bugün ayinlerini hüzünlü yapar, Paskalya boyunca okunan 

“Triyodin” adlı kitaptan �sa’nın cenazesini anlatan bölümü okurlar. Katolik Papaz, ayin 

ba�lamadan önce suna�ın önünde secdeye kapanarak ayini ba�latır (Katar, Ocak-Nisan 

2001, 20). �ncil okuma ayininde Yuhanna’dan �sa’nın yakalanı�ı, çarmıha gerili�i ve 

gömülü�ü ile alakalı bölümler okunmaktadır. Haça tapınma töreni ve ardından 

Komünyon ayini ile kutlama sona ermektedir. Per�embe günü hazırlanmı� olan kutsal 

ekmek ve �araptan sadece Rahip almakta, cemaate da�ıtılmamaktadır (Katar, Ocak-

Nisan 2001, 20). Çünkü bugün Hıristiyanlar oruç tutmaktadır. Oruç Cuma günü ö�le 

vakti ba�lamakta ve Pazar sabahına kadar sürmektedir. Bu zaman aralı�ında hiçbir �ey 

yenilmemekte, sadece sıvı �eyler alınabilmektedir. Ancak bugün kilisede altarda 

saklanan ekmek ve �arap bitirilmektedir. Çünkü �sa ölmü� ve birle�me 

gerçekle�emeyece�i için ekmek ve �arabın de�eri kalmamı�tır (Nikola Dinçer Dinç, 

görü�me, 19.05.2006).    

�sa’nın çarmıha gerilmesinden sonraki “Kutsal Cumartesi” yani Paskalya arifesi 

günü ile birlikte �sa’nın dirili�ini kutlamak amacıyla yapılan Paskalya törenleri de 

ba�lamı� olur. Bugün Katolik rahip, �sa’nın dirili�ini sembolize eden yeni ate�i, 

Paskalya Kandilini ve vaftiz kurnasını kutsar, cemaatle kar�ılıklı ilahiler söyler ve 

                                                 
∗ Fısıh bayramından önce ak�am yeme�i sırasında �sa yemekten kalktı, beline bir havlu doladı, sonra bir 
le�ene su koydu ve ö�rencilerinin ayaklarını yıkadı. Sonra da ö�rencilerine “sizler de birbirinizin 
ayaklarını yıkamalısınız” tavsiyesinde bulundu (Yuhanna 13/4-17). Papazlar da bu tavsiyeye 
uymaktadırlar. 
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dualar okurlar. Bu �ekilde mass ayinini gerçekle�tirirler (Katar, Ocak-Nisan 2001, 21). 

Ortodoks Kilisesinde Papaz, artık sevinç alameti olan beyaz elbisesini giyer. Cumartesi 

günü, �sa �eytanı alt edip geldi�i ve �eytana kar�ı büyük zafer kazandı�ı için, zaferi 

temsil eden defneyapra�ı kilisenin içine yere serilir ve onun üzerine basılarak gezilir 

(Dimitri, Antakya Rum Ortodoks Kilisesi papazı, görü�me, 18.04.2004). Bugün Mesih 

�sa’nın tekrar geli�i beklenmektedir. Bu yüzden içte heyecanla �sa’yı dü�ünme ve onun 

geli�ini sabırla bekleme ve sonucunda kurtulu�a erme fikrini ta�ıyarak Paskalya için 

hazırlık yapılmaktadır. Yine bugün, �ncil okuyucuları Tiryodion kitabından �sa’nın 

gelece�ini anlatan bölümü okumaktadırlar.  

Pazar günü artık bekleyi� bitmi� ve �sa dirilmi�tir. Bu dirili� insanlı�ın kurtulu�u 

anlamına gelmektedir. Dolayısıyla bu kurtulu� gününü kutlamak için insanlar sabahın 

erken saatlerinde kiliseye gelmektedirler.  

Geleneksel olarak, Paskalya bayramını Katolikler ve Ortodokslar farklı günde 

kutlarken Antakya’daki Ortodoks ve Katolik Kilisesi 1988’den beri birlikte 

kutlamaktadırlar. Ortodoks cemaat burada daha fazla oldu�u için bayram kutlaması 

Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde yapılmaktadır. Tören, sabahın çok erken saatlerinde 

güne� do�madan önce ba�lamaktadır. Kiliseye gelen cemaati Kilise vakıf yetkilileri 

kar�ılamakta ve onlara çikolatadan yapılmı� yumurta vermektedirler. Daha önce bu 

yumurtalar do�al yumurta iken, koku yaptı�ı için son zamanlarda bu adet de�i�mi�, 

do�al yumurtaların yerini çikolata yumurtalar almı�tır∗. Ayin, �ncil okuyucuları 

tarafından Tiryodion adlı kitaptan okuyarak ba�lamakta, daha sonra cemaat hep birlikte 

papazın elindeki üçlü mumdan mumlarını yakmakta ve böylece �sa’nın ı�ı�ını kilise 

içine yaymı� olmaktadırlar. Çocuklarla birlikte papazlar kilise içinde haçı ve �sa’nın 

dirili� ikonunu gezdirirler. Ayinin bu safhası bittikten sonra hep beraber Kilisenin 

avlusuna çıkarlar.  

Papaz burada yüksek bir yere çıkarak Markos, (16/1-8)’dan �sa’nın dirili�i ile 

ilgili pasajları okur ve halkı kutsama yaparken �sa’nın dirili� sevinci olarak havai 

fi�ekler atılır, güvercinler uçurulur, büyük bir alkı� ve ıslıkla sevinç gösterileri yapılır, 

hatta halk bu sevince zaman zaman silahlarıyla havaya ate� ederek de  katılır. Kilisenin 

avlusunda yapılan bu kutlamanın adı “Yahudi öldürme” âdetidir. Halk bu yüzden 

silahlarla kutlama yapmaktadır. Daha önceleri bu kutlama, kilisenin dı�arısına, Hz. 

                                                 
∗ Bugün yumurta kullanılmasının sebebini Dimitri, “Hz. �sa tekrar dirildi�inde, mezar ta�ını yarıp 
çıkması, civcivin yumurtadan çıkmasına benzer, bu yüzden de Paskalya’da yumurta kullanılır” �eklinde 
yorumlamaktadır (Dimitri, Antakya Rum Ortodoks Kilisesi papazı, görü�me, 18.04.2004).   
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�sa’nın öldürülmesine sebep olan Yahudileri temsilen bir maket yapılması, makete ate� 

edilmesi �eklinde icra edilirdi. Hatta bazen maketten hırsını alamayan halk daha da 

galeyana gelip di�er caddede bulunan Yahudi havrasına saldırır ve havranın kapısına 

sert yumruklarla vurup tepkilerini gösterirdi. Yahudileri temsilen yapılan makete ate� 

edilmesi �eklindeki kutlamayı kilise kabul etmedi�i için kar�ı çıkmı� ve bu âdeti 

kaldırmı�, yerini ne�e ve sevinç almı�tır. Sevinçlerini de havai fi�ek patlatma, balon ve 

güvercin uçurma �eklinde göstermektedirler (Josef Naseh, görü�me, 11.04.2004).  

�sa’nın dirili�ini kutlamak için dı�arıya çıkıldı�ında kilisenin kapısı kapanmı�tır. 

Papaz, �sa’yı temsil ederek kiliseye girmek için; 

- “Kapıları açın” diye ba�ırır. �çeriden bir ses: 

- “Kim girecek ki kapıyı açalım” der. Papaz: 

- “Kralların Kralı geliyor” der. �çeriden bir ses: 

- “Kim bu Kralların Kralı?” der. Bu sözler kar�ılıklı olarak üç defa tekrarlanır. 

Daha sonra kapı zorla açılıyormu� gibi yapılarak “Mesih dirildi” terennümleri ile 

beraber papaz ve cemaat içeri girer. Herkes tekrar yerlerini alır, ilahiler söylenir, 

Pentakistarion adlı kitaptan pasajlar okunur ve böylece Paskalya ayini bitirilir. Daha 

sonra çan çalınır ve Pazar ayinine geçilir. Pazar ayini bittikten sonra herkes birbirine 

sarılarak veya tokala�arak bayramlarını kutlar ve Kilisenin avlusunda sabah kahvaltısını 

yaparlar. Sabah kahvaltıları yumurta a�ırlıklıdır ve 49 gün boyunca tuttukları oruçlarını 

ilk olarak yumurta yiyerek açarlar. 

Halk, bayram kutlamalarına kiliseden da�ıldıktan sonra da devam etmektedir. 

Evlerinde Paskalya günü misafire ikramda bulunmak için pasta, kek ve paskalya 

yumurtaları hazırlamı�lardır. Pastalar tuzlu ve kuru olarak yapılmaktadır. Tabi ki 

geleneksel yemek olan içli köfte ve oruk bayramların vazgeçilmez yeme�idir. (Edward, 

Ortodoks cemaat, görü�me, 02.02.2005). Kabirler her bayramda oldu�u gibi bu 

bayramda da ziyaret edilmektedir.  

Aralarında e�lenerek, birbirlerini ziyaret ederek bayramlarını büyük bir ne�e ve 

sevinçle kutlamaktadırlar. 

Paskalya gününden elli gün sonra ise “Pentakost Bayramı” kutlanmaktadır. 

Bilindi�i üzere �sa paskalya günüden kırk gün sonrasına kadar havarilerine görünmü� ve 

Tanrının egemenli�i hakkında konu�mu�tur. Havarilerine “Kutsal Ruh’la vaftiz 

edileceklerini” söyleyerek onların gözü önünde gö�e alınmı�tır (bkz. Elçilerin ��leri, 

1/3-10). Bu nedenle Hıristiyanlar, Paskalya devresinin kırkıncı gününde �sa’nın gö�e 

yükseli�ini kutlamaktadırlar. 
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�sa’nın gö�e yükseli�inden sonra Pentekost günü Havariler bir arada otururken 

Kutsal Ruh gelmi�, onlara her dili konu�abilecek kabiliyet vermi�tir. Bundan sonra 

Havariler farklı dillerde konu�maya ve �sa’nın sözlerini yaymaya ba�lamı�lardır 

(Elçilerin ��leri, 2/1-41). Bu yüzden Hıristiyanlar, Kutsal Ruh’un ini�i ve Havarilerin 

her dili konu�up mesajı yayması anısına Pentekost gününü bayram olarak kutlamaya 

ba�lamı�lardır. Aynı zamanda Hıristiyan Kilisesinin kurulu� zamanı olarak kabul edilen 

bu bayram gününde Kutsal Ruh’un Hıristiyan cemaati üzerine ini�i kutlanmaktadır 

(Katar, Ocak-Nisan 2001, 23).  

  Paskalya gününden Pentekost gününe kadar Ortodokslar, Pentakistarion adlı 

Kutsal kitaplarını okumaktadır. Pentekost gününde normal Pazar ayinlerini 

yapmaktalar. Bu günün farkı olarak; halk bayramlık elbisesini giyer ve ayinden sonra 

bayram sevinci kutlaması olarak birbirlerini tebrik ederler. Avluda pasta çay 

da�ıtıldıktan sonra herkes evlerine da�ılır ve birbirlerini ziyaret ederler. Bu bayramda, 

son zamanlarda halk toplu �ekilde e�lenmek için Harbiye (Defne)’ye gitmekte ve 

burada �elale sularının döküldü�ü yerde olu�an gölette birbirlerini ıslatmaktadır. 

  

 
4.1.3.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinin Bayramları ve Aziz Anma Günleri 

Hıristiyan Kilisesinde �sa ile ilgili kutlamaların büyük oranda artmasından sonra, 

ba�ta �sa’nın annesi Meryem olmak üzere, bazı önemli Hıristiyan �ahsiyetlerini anmaya 

yönelik bayram ve törenler de ortaya çıkmaya ba�lamı�tır. Bu bayramlarının çoklu�u 

nedeniyle sadece Antakya Rum Ortodoks Kilisesinin bayramlarını ve Aziz anma 

günlerini tarihleri ile vermekle yetinece�iz. Bu bayramlar ve Aziz anma günleri Katolik 

Kilisesince de kutlanmaktadır. 

Aylara Göre Dura�an bayramlar: 

01 Eylül: Yeni Yıl, 

08 Eylül: Meryem Ana’nın do�umu, 

14 Eylül: Kutsal Haç Bayramı, 

24 Eylül: �lk bayan �ehit Azize Tekla’yı anma günü, 

26 Ekim: Büyük Aziz �ehit Dimitrios’u anma günü, 

01 Kasım: Yoksul ya�amı� Azizler Kozma ve Damianos’u anma günü, 

08 Kasım: Ba�melekler Mikael ve Gabriel’i anma günü, 

13 Kasım: �stanbul Patri�i Aziz Altına�ızlı Yuhanna’yı anma günü,                   
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14 Kasım: Ünlü elçi Aziz Filipus’u anma günü, 

21 Kasım: Meryem Ana’nın tapına�a sunulu� bayramı, 

25 Kasım: Azize �ehit Katerina’yı anma günü, 

27 Kasım: Büyük �ehit Aziz �ran’lı Yakub’u anma günü, 

04 Aralık: Azize �ehit Barbara ve Aziz baba �am’lı Yuhanna’yı anma günü, 

05 Aralık: Tanrısal doluluklu ve meshedilmi� Aziz baba Sabbas’ı anma günü, 

06 Aralık: Demre ve Likya episkoposu Aziz baba Nikolavos’u anma günü,  

09 Aralık: Azize Anna’nın Meryem Ana’ya gebe kalması  bayramı, 

12 Aralık: Kıbrıs episkoposu mucize yapan Spiridon’u anma günü, 

25 Aralık: �sa Mesih’in bedence do�u�u bayramı, Noel, 

01 Ocak: �sa Mesih’in sünnet olu�u bayramı ve Kapadokya ba� episkoposu 

büyük Basilios’u anma günü, 

06 Ocak: �sa Mesih’in Ürdün nehrinde vaftizi (Epifanya bayramı), 

07 Ocak: Vaftizci Peygamber Yahya bayramı, 

17 Ocak: Aziz baba büyük Antonios’u anma günü, 

02 �ubat: Mesih �sa’nın Tanrı’ya sunulması (heykele giri�i) bayramı, 

03 �ubat: Aziz ihtiyar Simeon’u anma günü, 

17 Mart: Tanrı adamı Aziz baba Aleksios’u anma günü, 

25 Mart: Meryem Ana’ya müjdeleme bayramı, 

23 Nisan: Aziz, ünlü, yengili büyük �ehit Georgios’u anma günü∗, 

21 Mayıs: Aziz büyük imparator Konstantin ve annesi Helena’yı anma günü, 

24 Haziran: Vaftizci Yahya’nın do�umu bayramı, 

29 Haziran: Aziz büyük elçiler Petrus ve Pavlus’u anma günü, 

20 Temmuz: Aziz Peygamber Elia’yı anma günü, 

06 A�ustos: Rab �sa Mesih’in görünümünün de�i�mesi (Tecelli) bayramı, 

15 A�ustos: Meryem Ana’nın uyuması (ölümü) bayramı, 

29 A�ustos: Vaftizci Yahya’nın ba�ının kesilmesi anısı. 

 

Sene �çerisinde Tarihi De�i�en Bayramlar: 

1. Karnaval haftası ( Paskalya Perhizinden önceki 2. Pazar ); 

                                                 
∗ Not: Bu tarih, Paskalya orucuna rastlar ise, anma günü do�u takvimine göre 06 Mayıs’ta 
kutlanılmaktadır.  
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a. Cumartesi: Tüm ölmü� insanları anma günü, 

b. Pazar: Merfe’il lehim (bugün son olarak et yenir ve paskalya bayramına kadar 

bir daha et yenmez). 

2. Sütlü yiyecekler haftası (Paskalya Perhizinden önceki Pazar), Merfe’il cibin; 

bugün son olarak peynir yenir ve bu andan itibaren artık tüm hayvansal ürünleri 

paskalya gününe kadar yemek yasaktır. 

3. Paskalya perhizinin ilk haftası; 

a. Cuma: Meryem Ana’ya övgü duaları (1. Medih), 

b. Cumartesi: Aziz Teodoros’u anma günü, 

c. Pazar: Kutsal �konalar(Ortodoksluk) Pazarı. 

4. Paskalya perhizinin ikinci haftası; 

a. Cuma: Meryem Ana’ya övgü duaları (2. Medih). 

5. Paskalya perhizinin üçüncü haftası; 

a. Cuma: Meryem Ana’ya övgü duaları (3. Medih), 

b. Pazar: Ya�am veren çarmıha tapınma pazarı.  

6. Paskalya perhizinin dördüncü haftası; 

a. Cuma: Meryem Ana’ya övgü duaları (4. Medih). 

7. Paskalya perhizinin be�inci haftası; 

a. Cuma: Meryem Ana’ya övgü duaları (5.Medih), 

b. Pazar: Mısır’lı Azize Meryem’i anma pazarı. 

8. Paskalya perhizinin altıncı haftası; 

a. Cumartesi: Do�ru ki�i Aziz Lazarus’u anma günü, 

b. Pazar: �aanin-Dallar Pazarı (�sa Mesih’in Yeru�alim’e giri�i).  

9. Paskalya perhizinin yedinci haftası (Elem haftası); 

a. Büyük Per�embe: �sa Mesih’in Haça gerilmesi, 

b. Büyük Cuma: �sa Mesih’in gömülmesi, 

c. Büyük Cumartesi: Dirili�in öngünü, 

d. Paskalya: Mesih �sa’nın ölüler arasından dirili�i. 

10. Paskalya’dan sonraki 1. Pazar: Aziz Tomas’ın Pazarı.  

11. Paskalya’dan sonraki 2.Pazar: Kokulu ya� ta�ıyan kadınların pazarı, 

Ramiye’li Yusuf’u anma pazarı. 

12. Paskalya’dan sonraki 3. Pazar: �nmelilerin pazarı. 

14. Paskalya’dan sonraki 4. Pazar: Samiriyeli kadının pazarı. 

15. Paskalya’dan sonraki 5. Pazar: Anadan do�ma görmezin pazarı; 
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a. Per�embe: Paskalya döneminin kapanı�ı ve gö�e yükseli� bayramı.  

16. Paskalya’dan sonraki 6. Pazar: Nikia (�znik) konsili babalarının pazarı. 

17. Paskalya’dan sonraki 7. Pazar: Pentekost (Havarilere Kutsal Ruh’un verili�i) 

bayramı (Dimitri, Antakya Ortodoks Kilisesi Papazı, görü�me, 21.04.2005). 

 
 

4.1.4. Oruç ve Perhiz  

Orucun amacı, bedenin ruh vasıtasıyla sürekli terbiye altında tutulmasıdır. 

Hıristiyanlıkta oruç, ya perhiz �eklinde ya da gece ve gündüz boyunca hiçbir �ey 

yemeden durma �eklindedir. Antakya Ortodoks Kilisesinin oruç ve perhiz günleri 

�öyledir: 

1. Noel Orucu: 15 Kasım 24 Aralık süresi, 40 gün. 

2. Büyük Paskalya Perhizi: 49 gün.  

3. Resullerin orucu: Paskalya Bayramının de�i�ikli�ine ba�lı olarak 8 gün ile 42 

gün arasında de�i�ir.  

4. Meryem Ana Perhizi: 1-15 A�ustos arası 14 gün. 

5. Kutsal Haç Bayramı, 14 Eylül. 

6. Vaftizci Yahya’nın ba�ının kesilme günü, 29 A�ustos. 

7. Kutsal Vaftiz Yortusu Bayramın önceki günü, 5 Ocak. 

8. Kilisenin yasakladı�ı günlerin haricinde, bütün sene boyunca Çar�amba ve 

Cuma günleri oruç tutulabilir (Dimitri, Antakya Ortodoks Kilisesi Papazı, görü�me, 

21.04.2005). 

 
 

4.1.4.1. Kilise Tarafından Oruç Zamanında Yenilmesi Müsaade Edilen Yiyecekler 

1. Bütün yıl boyunca Çar�amba ve Cuma günleri oruçtur. Ama a�a�ıda belirtilen 

Çar�amba ve Cuma günleri hayvansal besinler yenilebilir; 

a. Noel Bayramını takip eden ilk hafta, 

b.   Paskalya Bayramını takip eden ilk hafta, 

c. Pentakost Bayramını takip eden ilk hafta, 

d. Ferisi ve A�ar Pazarını takip eden ilk hafta. 

2. Balık yenebilen Çar�amba ve Cuma günleri;  
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a. �sa Mesih veya Meryem ana’ya ait herhangi bir bayramın rastladı�ı 

Çar�amba ve Cuma’lar, 

b. Mümtaz bir Aziz veya Resul Bayramına rastladı�ı Çar�amba ve Cumalar,  

c. 6 Ocak gününden Ferisi ve A�ar Pazarına kadar olan Çar�amba ve Cumalar, 

d. Paskalyadan gö�e yükseli� Per�embesine kadar olan 40 günlük süre içerisinde 

Çar�amba ve Cumalar. 

3. Birinci karnavalı takip eden hafta içinde süt ürünleri ve yumurta yenebilir. 

4. 25 Mart (Müjdeleme bayramı), 6 A�ustos(Tecelli bayramı) günü ve �a’nini 

Pazarı balık ve zeytinya�lı yiyecekler yenilebilir (Dimitri, Antakya Ortodoks Kilisesi 

Papazı, görü�me, 21.04.2005). 

 
 

4.2. Sakramentler 

4.2.1. Vaftiz 

Yunanca “baptisis” sözcü�ünden türetilen vaftiz, suçtan arınma, günahlardan 

kurtulma, günahların silinmesi anlamında kullanılır (DTA, 2: 91). 

Hıristiyanlıkta vaftiz, ilk günahın yol açmı� oldu�u kirlilikten temizlenme 

anlamında yeni bir varlık yaratma, ki�iyi �sa’nın manevi vücuduna i�tirak etme ve 

Kutsal Ruh’la yeniden do�umunu gerçekle�tirme eylemidir. Vaftiz, �sa’nın kilisesine 

katılma simgesidir (Tümer-Küçük, 2002, 297). 

 Vaftizin, daha önceki geleneklerde de var oldu�u, Vaftizci Yahya’nın, insanları 

günahlarının ba�ı�lanması için vaftiz olmaya ça�ırdı�ı, hatta �sa’yı Yahya’nın vaftiz 

etti�i �ncillerde anlatılmı�tır (bkz. Luka, 3/3, 3/16; Matta, 3/13-16; Markos, 1/9-11). 

Yahya, vaftize, günahların ba�ı�lanması için arınma anlamı katarken; Pavlus, vaftizdeki 

suya batırma eylemini, �sa’nın gömülmesi, sudan tekrar çıkarma eylemini de, mezardan 

�sa’nın çıkmasıyla simgele�tirmi� ve ki�inin “yeni bir yaratık” olarak ortaya çıkması 

�eklinde yorumlamı�tır (Romalılara, 6/3-5). Buna göre Pavlus, vaftizi, ölüm ve ritüel 

dirili� olarak yorumlamı�tır. Di�er teologlar da bu yorumu geli�tirmi�: Vaftiz, deniz 

canavarıyla yapılacak dövü� için engin suların dibine ini�tir. Bunun ilk örne�i, Mesih’in 

�eria Nehrine ini�idir. Yükselen di�er de�er, tufanın kar�ıt tipi olarak vaftizdir. �sa, 

sulardan zaferle çıkmı� ve yeni bir ırkın önderi olmu�tur (bu anlamda �ustinos, �sa’ya 
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yeni bir Nuh demi�tir). Vaftizdeki çıplaklı�ın da hem ritüel, hem metafizik anlamı 

vardır: Adem’in cennetten kovulduktan sonra sırtına geçirdi�i eski yozla�ma ve günah 

giysisinin terk edilmesi söz konusudur (Eliade, 2003, 2: 455). 

Kutsal Ruh’un havarilere ini�inden beri kilise, vaftizi kutlamakta ve 

uygulamaktadır. Pentekost günü Kutsal Ruh, Havarilere indikten sonra Petrus, halka 

vaaz vermi� ve onları “tövbe edin, her biriniz �sa Mesih’in adıyla vaftiz olsun” 

(Elçilerin ��leri, 2/38) sözleriyle vaftiz olmaya ça�ırmı�tır. Bu ça�rısına da yakla�ık 

3000 ki�i katılmı� ve vaftiz olmu�tur (Elçilerin ��leri, 2/41).  

Vaftiz, Hıristiyanlı�a girmedir. Hıristiyanlı�a girmenin; “Tanrı sözünün 

bildirilmesi, �ncilin kabul edilmesi, inancın dile getirilmesi, vaftiz, Kutsal Ruh’un 

akması, Komünyonu alma” gibi bazı temel ö�eleri içermesi gerekmektedir (Pamir, 

2000, 305). 

Günümüzde, bütün Do�u ve Batı ritlerinde, eri�kinlerin Hıristiyanlı�a giri�leri 

vaftize hazırlanma evresinde ba�lar, sonra da vaftiz, güçlendirme ve Evharistiya 

sırlarının törenlerinde en son noktasına ula�ır. Do�u ritlerinde çocukların Hıristiyanlı�a 

giri�i hemen vaftizle ba�lar ve onu güçlendirme ve evharistiya sırları izler, oysa Roma 

ritinde Hıristiyanlı�a tam olarak girebilmek amacıyla güçlendirme ve evharistiya sırrını 

alabilmek için yıllarca süren din e�itimi görmek gerekmektedir (Pamir, 2000, 306). 

 
 

4.2.1.1. Antakya Katolik Kilisesinde Vaftiz  

Rahip, anneyi, babayı, sa�dıçları, cemaati selamlar ve onlardan çocu�un ismini 

ö�renir. Çocu�un ba�ına haç i�areti çizer. Sonra hep beraber; çocuk, annesi ve babası, 

vaftiz olan çocu�un vaftiz anne ve babası için dua ederler. Azizler ve Meryem için de 

dua ederler. Rahip, haç i�areti �eklinde, çocu�un gö�süne ve omuzlarına kutsal ya�ı 

sürüp “Mesih �sa’nın kudretinin üzerinde olmasını” diler (Dua Kitabı, 1975, 152).  

Vaftiz suyu duayla kutsanır∗. Vaftiz üç kez su serpmekle gerçekle�tirilir. Su 

serperken papaz, çocu�un ismini söyler ve “seni Baba, O�ul ve Kutsal Ruh adına vaftiz 

                                                 
∗ Vaftiz suyu, gerek o sırada gerek Paskalya gecesinde kutsanır. �ster çocuk ister eri�kin olsun, imanın 

vaftizden sonra geli�mesi gerekir. ��te bu nedenle kilise her yıl, Paskalya gecesinde vaftize verilen sözleri 

yeniler ve vaftiz için suyu kutsar (Pamir, 2000, 309). 
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ediyorum” diyerek vaftiz eder. Sonra haç i�areti �eklinde çocu�un alnına kutsal ya�ı 

sürer∗∗. Rahip çocu�a beyaz elbise giydirirken “yeni bir hayata kavu�tun ve Mesih 

�sa’ya sı�ındın. Bunun için beyaz elbiseyi ta�ıyorsun” diyerek onun paklı�ını belirtir. 

Çocuk, “Mesih’i giymi�tir” ve Mesih’le dirilmi�tir.  

Rahip, çocu�un ailesine yanan bir mum vererek, çocu�un “Mesih’in nuru ile 

aydınlandı�ını” söyler. Yani vaftiz olanlar, �sa’da dünyanın ı�ı�ı durumuna 

gelmi�lerdir. Son olarak hep beraber dua ederek vaftizi bitirirler. 

 
 

4.2.1.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Vaftiz 

Ortodoks kiliselerinde genelde çocu�a sekizinci gün isim verilirken (M. 

Yıldırım, 2005, 132), Antakya Ortodoks Hıristiyanları çocu�a do�du�u gün bile isim 

verebilmektedir. Buna örnek olarak Ortodoks Papaz Dimitri, çocu�una ismini do�du�u 

gün verdi�ini söylemektedir. Ortodoks gelenekte çocuk, do�umunun sekizinci günü ile 

kırkıncı günü arasında vaftiz edilmektedir (M. Yıldırım, 2005, 133). Antakya 

Ortodoksları ise yeni do�an çocu�u iki aylıktan bir ya�ına kadar vaftiz ettirebilir. Çünkü 

vaftiz olacak çocuk, do�umunun kırkıncı günü suna�a veya �sa’nın çarmıha gerili� 

heykeline sunulur. Bugün e�er kutsal bir güne veya bayrama yakınsa o güne denk 

getirebilir yani kırkıncı gün olması �art de�ildir  (Dimitri, Ortodoks kilisesi papazı, 

görü�me, 18.05.2006). Meryem ve Yusuf, arınma günlerinin bitiminde bebek �sa’yı 

Rabbe adamak için Yeru�alim’deki tapına�a götürdüler. �sa’nın gelece�ini Kutsal 

Ruh’tan ö�renen Yahudi bilgesi �imon da tapına�a gelerek �sa’yı Annesinin 

kuca�ından alıp Tanrı’ya sunmu�tur (Luka, 2/22-34). ��te bu olaya binaen de Antakya 

Ortodoks rahibi kiliseye getirilen çocu�a, annesinin kuca�ındayken dualar eder ve sonra 

çocu�u kuca�ına alıp suna�a girer ve onu heykele sunar. Böylece çocuk Tanrı’ya 

adanmı� ve O’nun hizmetçisi olmu�tur. 

Vaftiz ayininde uyulması gereken iki kural vardır. Birincisi, kutsal üçlünün 

isimlerinin okunması, ikincisi ise vaftiz olan adayın suya üç defa daldırılmasıdır (M. 

Yıldırım, 2005, 132). 
                                                 
∗∗ Kutsal ya�la mesh etmenin anlamı �udur: Episkopos tarafından kutsanmı� parfümlü ya�ı, yeni vaftiz 

olan ki�iye sürmek, Kutsal Ruh’un bir arma�anı demektir. Artık çocuk Hıristiyan olmu�tur, yani Kutsal 

Ruh’la mesh edilmekle, peygamber ve kral olarak meshedilen Mesih’e katılmı� olur (Pamir, 2000, 307). 
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Papaz, çocuk ve vaftiz anne-babası ile birlikte vaftiz kuyusu (Taufe Curunu)’nun 

yanına gelir. Papaz yönünü Kudüs’e dönerek çocu�u kutsanmı� suya∗ batırır ve �öyle 

der: “Tanrı’nın kulu∗∗ (çocu�un ismini söyler): Baba, O�ul ve Kutsal Ruh adına vaftiz 

olmu�tur”. Papaz çocu�u suya daldırdıktan sonra, kutsal üçlünün her birinin ismini 

söylerken de çocu�u suya sokar ve çıkarır. 

Vaftiz esnasında papaz temsili olarak çocu�a: 

- “�eytanı reddeder misin?” diye sorar. Çocu�un vaftiz annesi veya babası                         

çocu�un adına: 

            - “Evet, �eytanı reddederim” diye cevap verir. Papaz: 

            - “�sa’yı kabul eder misin” diye sorar. Vaftiz ebeveyni: 

            - “Evet, kabul ederim” der. Papaz: 

            - “�sa’ya inanıyor musun?” diye sorar. Vaftiz ebeveyni: 

            - “Evet, inanıyorum” diye cevap verir (bkz. M. Yıldırım, 2005, 133; Jan 

Dellüller, Ortodoks Kilise papazı görü�me, 13.10.2005). Bu olay, çocu�u suya her 

batırma ve çıkarma esnasında üç defa tekrarlanmaktadır. 

Daha sonra çocuk, papaz tarafından kutsanmı� zeytinya�ı ile ya�lanır, temizli�in 

ve paklı�ın alameti olan beyaz elbise giydirilir ve dua edilir. Sonunda orada bulunanlara 

papaz, �ncillerden pasajlar okur ve “artık çocu�un vaftiz edildi�ini, Baba’nın evladı, 

Mesih’in üyesi, Kutsal Ruh’un tapına�ı durumuna geldi�ini” belirterek ayini tamamlar.  

Antakya Ortodoks Kilisesinde antika ta�tan yapılmı� Taufe Curunu (Vaftiz 

Kuyusu) vardır.  Havariler bahçesi tarafındaki kiliseye içeriye giri�in hemen sa� tarafına 

yerle�tirilmi�tir. Bu vaftiz kurnasının suyu ise rahiplere ait kilisenin altında bulunan 

mezarlı�a dökülmektedir (resim, 22). 

                                                 
∗ Bu su, ya vaftiz esnasında veya Epifani bayramında �sa’nın vaftiz olu�unu kutlarken kutsanmaktadır. 
Papaz, Epifani bayramında, büyük kazanlar içindeki suyu kutsamakta ve bu suyun birazını halkın üzerine 
serpip onları tekrar vaftiz etmektedir. Kazanın içinde arta kalan suyu da cemaate da�ıtmaktadır. E�er 
cemaatin bu güne yakın vaftiz olacak çocukları varsa sularını saklamaktadırlar.  
∗∗ Çocu�a vaftiz ismi olarak �ehitlerin veya azizlerin isimlerinden biri verilir ve o �ekilde hitap edilir. 
E�er o gün bir azizin anma günü ise o azizin ismi tercih edilir. 
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Resim 22. Vaftiz Kurnaları 

 
 

4.2.2. Konfirmasyon  

Konfirmasyon, vaftiz edilen çocu�un, takdis edilmi� bir ya�la, vücudun çe�itli 

yerlerinin ya�lanmasıdır (Tümer-Küçük, 2002, 297). 

Vaftiz, günahtan kurtulmayı, konfirmasyon ise Tanrının �sa Mesih aracılı�ıyla 

insan soyu için yaptıklarının �ahitli�ini sembolize etmektir (M. Yıldırım, 2005, 134). 

Vaftizden sonra, konfirmasyon alınmalıdır. Bu ikisinin birli�i korunmalıdır. Vaftizle 

Kutsal Ruh’tan güç alan ki�i, konfirmasyon ile Mesih’in gerçek tanıkları olur (Pamir, 

2000, 315). 

Havariler, vaftiz olan ki�iyi el koyma doktrini ile Hıristiyanlı�a girdirmi�lerdi 

(�branilere, 6/2). Havarilerin el koyma gelene�ine kiliseler, parfümlü ya� sürmeyi 

ekleyerek, mesh gelene�ini ba�latmı�lardır. Bu meshetme ritüeline Do�u kiliselerinde 

krismasyon (kremle meshetme), ya da meyron (krem) denmi�; Batı ise konfirmasyon 

(güçlendirme) demi�tir (Pamir, 2000, 316). 

 
 

4.2.2.1. Antakya Katolik Kilisesinde Konfirmasyon 

�lk yüzyıllarda güçlendirme ayini vaftizle birlikte yapılırdı. Batı kiliselerinde, 

güçlendirme ayininin episkopos tarafından yapılma mecburiyeti oldu�undan, vaftiz 

olacakların sayısı arttıkça zamanla episkoposların da bu vaftiz törenlerine gitmesi 

imkânsız hale geldi. Bunun sonucunda vaftiz ve güçlendirme ayinleri arasında otomatik 

olarak ayrılma oldu (Pamir, 2000, 316). Ama eri�kin biri vaftiz oldu�unda, güçlendirme 
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sırrını hemen almakta ve evharistiya kurbanına katılmaktadır. Yine de papazlar 

vaftizden sonra kutsal kremle meshetme yapmaktalar ama bu ya� daha sonra 

episkoposlar tarafından yeni vaftiz olanın alnına tekrar sürülmektedir (Dominic, Katolik 

Kilisesi Papazı, görü�me, 24.12.2004). 

Kutsal ya�, Kutsal Per�embe günü episkopos tarafından kendi episkoposluk 

bölgesi için kutsanmaktadır, Do�u kiliselerinde bu kutsamayı patrikler yapmaktadır. 

Tören, önce vaftizde verilen sözlerin yinelenmesi ve bu sırrı alacak olanların 

inancını dile getirmesiyle ba�lar. Episkopos, ellerini güçlendirme sırrını alacakların 

üzerine uzatır ve Ruh’un gelmesi için dua okur. Bu ayin, alna ya� sürme, elin ba�ın 

üzerine konulması ve “Allah’ın arma�anı Kutsal Ruh’la mühürlen” sözlerinin dile 

getirilmesi ile son bulur (Pamir, 2000, 319). 

 
 

4.2.2.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Konfirmasyon 

Güçlendirme ayini Do�u kiliselerinde papaz tarafından yapıldı�ı için vaftizden 

hemen sonra yapılmaktadır. Bu ayine Antakya Ortodoksları “meyron” demektedir. 

Meyron, vaftizle birlikte Hıristiyanlı�a giri� uygulamasıdır. Papaz vaftiz olan çocu�a 

meyron duasını yaptıktan sonra kutsal ya�ı, alnına, gözlerine, burnuna, kulaklarına, 

dudaklarına, gö�süne, sırtına, ellerine ve ayaklarına sürmektedir. Ya�ı her sürü�ünde 

“Kutsal Ruh olan arma�anın mührü” sözlerini ifade etmektedir (Jan Dellüller, Ortodoks 

papaz, görü�me, 13.10.2005). Artık çocuk mühürlenmi�, Mesih’in tanı�ı olmu� ve 

Hıristiyan sorumlulu�unu almı�tır. 

 
 

4.2.2.3. Katolik ve Ortodoks Kiliseleri Arasındaki Konfirmasyon Ayininin 

Farklılıkları 

1. Ortodoks Kilisesi vaftizden hemen sonra konfirmasyonu uygularken, Katolik 

Kilisesi daha sonraki zamanda uygulamaktadır. 

2. Ortodokslar, bu ayini vaftiz gibi Hıristiyanlı�a giri� olarak de�erlendirirken, 

Katolikler, konfirmasyonun, Hıristiyan olan ki�inin episkoposuna, do�al olarak da 

Mesih’in Kilisesine ba�lılı�ını simgeledi�ini belirtmektedir. 
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3. Bu ayini Katoliklerde episkopos yapmak mecburiyetinde iken, Ortodokslar’da 

papaz da yapabilmektedir. 

4. Ayinde kullanılan kremi, Kutsal Per�embe günü Ortodokslarda Patrik, 

Katoliklerde ise episkopos kutsamaktadır. 

5. Katoliklerde kutsal ya� sadece alna sürülürken, Ortodokslarda vücudun 

de�i�ik uzuvlarına sürülmektedir.  

 
 

4.2.3. Evharistiya (Ekmek-�arap Ayini) 

�sa, fısıh bayramından önceki ak�am, ö�rencileriyle son yeme�ini yedi�i esnada 

ekme�i ö�rencilerine payla�tırdı ve “alın, yiyin, bu benim bedenimdir”. Sonra bir kase 

�arap alıp �ükretti ve bunu da ö�rencilerine vererek, “hepiniz bundan için, çünkü bu 

benim kanımdır” dedi (Matta, 26/26-289). Bu olay di�er �ncillerde de anlatılmaktadır. 

Yalnızca Luka, bu anlatılanlara ilave olarak �sa’nın “beni anmak için böyle yapın” 

emrini eklemi�tir. Bu emri havariler ve ilk Hıristiyanlar da daima yerine getirmi�lerdir 

(Elçilerin ��ler, 2/42, 46).  

�sa, kendini kurban etmi� ve yeni bir dini inancın ve ya�ayı�ın ortaya çıkmasını 

sa�lamı�tır. �sa’ya inanan ve ona gönül veren insanlar, her zaman onunla bir ve 

beraberdirler. Bu birli�i sürdürmek için onun eti ile kanını temsil eden kutsal ekmek ve 

�arabı yiyip içerek, onun varlı�ına katıldıklarına inanırlar (DTA, 2: 60). Ritüelde onun 

bedeni ve kanıyla bu manevi birle�me, �sa’nın kendi ki�ili�iyle mistik bir özde�le�me 

kabul edilir (bkz. Korintlilere I, 10/16). 

�sa, iman edenin sonsuz ya�amı oldu�unu, ya�am ekme�inin de kendisi 

oldu�unu ve ondan yiyenin ölmeyece�ini söylemesi üzerine Yahudiler, “bu adam 

yememiz için bedenini bize nasıl verebilir?” diyerek birbirleriyle çeki�mi�lerdi. �sa 

onlara �öyle dedi: “Size do�rusunu söyleyeyim, insano�lunun bedenini yiyip kanını 

içmedikçe sizde ya�am olmaz. Bedenimi yiyenin, kanımı içenin sonsuz ya�amı vardır ve 

ben onu son günde diriltece�im. Çünkü bedenim gerçek yiyecek, kanım gerçek 

içecektir. Bedenimi yiyip kanımı içen bende ya�ar, ben de onda. Ya�ayan Baba beni 

gönderdi�i ve ben Baba’nın aracılı�ıyla ya�adı�ım gibi, bedenimi yiyen de benim 

aracılı�ımla ya�ayacak. ��te gökten inmi� olan ekmek budur. Atalarınızın yedikleri man 
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gibi de�ildir. Atalarınız öldüler, oysa bu ekme�i yiyen sonsuza dek ya�ar” (Yuhanna, 

6/53-58). 

Bu pasajlara göre kutsal ekmek ve �arabın insanı sonsuzlu�a, ölümsüzlü�e, 

ebedi ya�ama kavu�turması Hıristiyan dininin temel inançlarından biridir ve Hıristiyan 

liturjisinin merkezini olu�turmaktadır. Kısaca evharistiya imanın hem toplamı, hem de 

özetidir. 

Evharistiya, Hıristiyan kiliseleri tarafından bir tür kansız kurban olarak 

görülmektedir (M. Yıldırım, 2005, 136). Bu ayin ilk Hıristiyanlardan beri yapılmaktadır 

(Elçilerin ��leri, 2/42,46), özellikle ilk Hıristiyanlar, haftanın ilk günü yani Pazar günü 

bu ayini gerçekle�tirmek için bir araya gelmekteydiler (Elçilerin ��leri, 20/7). Bu yüzden 

evharistiya ayini için bir araya gelinmelidir. Evharistiya ayininin ba�ı �sa’nın kendisi 

oldu�u için, papaz onu temsilen toplantıyı yönetmektedir. 

 
 

4.2.3.1. Antakya Katolik Kilisesinde Ekmek ve �arap Ayini 

Bu ayin önce, ekme�in ve �arabın Tanrı’ya sunulmasıyla ba�lamaktadır. Rahip 

ekme�i almakta ve omzuna kadar kaldırarak, Tanrı’ya bu ekme�i verdi�i için 

�ükretmektedir. Sonra rahip, �arabı kupaya dökmekte ve ona biraz su katarak “suyun 

�araba katıldı�ı gibi biz de Mesih’in ilahi hayatıyla birle�elim” diye dua etmekte ve 

�arabın özü olan üzümü insanlara verdi�i için Tanrı’ya �ükretmektedir. Bu �ükre 

cemaatte de katılmaktadır.  

Ekme�i ve �arabı Tanrıya sunduktan sonra ayinin ikinci safhası olan �ükran 

duasına geçilmekte ve duadan sonra hep beraber ilahiler söylenilmektedir, sonra rahip 

�sa’nın ekmek-�arap gizini anlatmakta ve kendilerine �sa, ebedili�i ve kurtulu�u 

sundu�u için Tanrı’ya �ükretmektedir. Daha sonra kominyona geçilmektedir. Bu esnada 

hep beraber “Göklerdeki Babamız” duasını okumaktadırlar. Ardından rahip dua 

etmekte, cemaat de bu duaya “amin” diyerek i�tirak etmektedir. 

Rahip kutsal ekme�i cemaate göstererek; 

-“Ne mutlu rabbin sofrasına davet edilenlere! ��te Allah’ın kurbanı,                  

dünyayı günahlarında kurtaran budur” dedikten sonra rahip ve cemaat, 
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-“Rabbim, bana gelmene layık de�ilim, ancak tek bir söz söyle, ruhum �ifa 

bulacaktır” demektedir. Rahip kutsal ekme�i alırken, “Mesih’in bedeni beni ebedi hayat 

için korusun” diyerek ekme�i yemektedir. 

Rahip kupayı eline almakta ve “Mesih’in kanı beni ebedi hayat için korusun” 

diyerek �arabı içmektedir. 

�sa ile bedenle�en Rahip, cemaatin de �sa ile bedenle�mesi için ekme�i cemaate 

de da�ıtmaktadır. Kutsal ekme�i cemaate verirken, “Mesih’in bedeni” demekte ve 

komünyonu alan ki�i “amin” diyerek cevap vermektedir. 

Kilise, Hıristiyanlara Pazar günleri ve dini bayramlarda ayine katılma 

zorunlulu�u getirmektedir. Evharistiyayı yılda en az bir kez, bunun için de en uygun 

gün olarak Paskalya’da günah çıkardıktan sonra almayı zorunlu kılmaktadır. 

Komünyonu ise her Pazar ve bayram günü, hatta her gün almasını tavsiye etmektedir 

(Dominik, Katolik papazı, 15.03.2005). 

 
 

4.2.3.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Ekmek ve �arap Ayini 

Ortodokslar, evharistiya ayinini her Pazar ve bayramlarda yapmaktadır. Önce 

dualar edip �ncillerden pasajlar okumaktadırlar. Ayin ba�lamadan önce ayini yöneten 

din adamı cemaatten af diledikten sonra suna�a girmektedir. Çocuklar ellerinde haçla 

önde yürümekte, peder ve yardımcısı onların arkalarından ekme�i ve �arabı kilise içinde 

gezdirmektedirler. Ekmek ve �arap, �sa’nın bedeni ve kanı oldu�u için bu hareketle 

inkarnasyonu gerçekle�tirmektedirler. �nkarnasyon esnasında halk ekme�in ve �arabın 

önünde e�ilip, haç çıkarmaktadır. Papaz ekmek ve �arabı suna�a götürüp, sunaktaki 

çarmıhın önünde dua etmektedir. Sonra ekme�i ve �arabı halka da�ıtarak komünyonu 

gerçekle�tirmektedir. 

 
 

4.2.4. Günah �tirafı 

�tiraf, bir Hıristiyan’ın vaftizden sonra i�ledi�i günahları papaza açıklamasıdır. 

Bu sırra, dine dönme, tövbe, itiraf, ba�ı�lama ve barı�ma sırları da denir.  

Tövbe ve itiraf sırlarının sonuçları �u �ekilde sıralanabilir:  
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Tövbekârın Tanrı ile barı�arak yeniden nura kavu�ması, Kilise ile barı�ma, 

ölümcül günahların neden oldu�u ebedi cezadan kurtulma, günahın bir sonucu olan 

dünyevi cezaların en azından bir kısmından kurtulma, vicdan rahatlı�ı ve huzuru, tinsel 

teselli, Hıristiyanca mücadelede gereken tinsel güçlerin geli�mesi (Pamir, 2000, 362).  

 
 

4.2.4.1. Antakya Katolik Kilisesinde Günah �tirafı 

IV. Laterano Konsili (1215)’nde alınan karara göre, “ergenlik ça�ına gelmi� her 

Hıristiyanın, en azından yılda bir kez” günah çıkarması gerekmektedir. Bu konuda 

�ncil’de gösterilen dayanaklardan biri, Yuhanna’nın Birinci Mektubundaki (1/7-10) 

sözleridir (DTA, 2: 68). 

Hıristiyanlı�a göre bütün insanlar günahkârdır. Fakat onlar pi�manlık duyarak 

Allah’a dönebilmektedir. Çünkü �sa, insanları kurtarmak için gelmi�, günahları affetmi� 

ve dünyanın kurtulu�u için kendini kurban olarak sunmu�tur. �sa dirildikten sonra, 

havarilerine günahları affetme kudretini ve yetkisini �u sözlerle vermi�tir: “Kutsal 

Ruh’u alınız. Kimlerin günahlarını affederseniz, onların günahları affedilmi� olacak; 

kimlerin günahlarını affetmezseniz, günahları affedilmeyecektir (Yuhanna, 20/22-23). 

Havariler de, ruhanilere aynı yetkiyi devretmi�ler ve bu suretle kilise, Mesih 

�sa’dan aldı�ı yetki sayesinde, dünyanın sonuna kadar, insanların günahlarını 

affedebilecektir. Bunun için, ruhaninin önünde diz çöküp günahlarını itiraf eden ki�i, 

onları Mesih �sa’ya söyledi�ini ve bizzat onun kendisini affetti�ini dü�ünmektedir. Yani 

rahip, �sa’nın vekilidir. 

Günahların affedilmesi için onları yetkili ruhaniye söylemek, verilen cezaya 

katlanmak ve pi�manlık duyarak, daha düzgün bir �ekilde ya�amaya ve günahlardan 

kaçınmaya söz vermek gerekmektedir (Dua Kitabı, 1975, 136-137). Kısaca tövbekâr; 

pi�manlık, günahlarını itiraf etmek ve kefaret ödemek �eklinde üç eylemi 

gerçekle�tirmelidir. 

Günah itirafında bulunacak ki�i, Tanrı’dan af dilemek için rahibin önünde diz 

çökmekte ve “Pederim, beni takdis et, çünkü günah i�ledim” demektedir. Sonra 

günahlarını itiraf ederek “bütün günahlarımdan pi�manlık duyuyorum. Tanrı’dan 

merhamet ve af diliyorum” diye pi�manlı�ını dile getirmektedir. 
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Rahip itirafçıya ö�üt verdikten sonra itirafçı pi�manlık duasını∗  okumakta ve 

Tanrı’ya �ükretmektedir. Beraberce dua yapılıp ayin bitirilmektedir. 

 
 

4.2.4.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Günah �tirafı 

Ortodoks anlayı�ta hiçbir zaman günah itirafı ayinine i�tirak eden piskoposa 

tövbeleri affetme yetkisi tanınmamaktadır. Bu anlayı�a göre; günahkârın sadece Baba 

Tanrı tarafından affedilece�ine inanılmaktadır (M. Yıldırım, 2005, 139).  

Günahlarını itirafta bulunmak isteyen ki�i önce akrabalarını ve üzerinde hakkı 

bulunan insanları ziyaret eder ve onlardan helallik diler. Daha sonra papazın huzuruna 

varır (M. Yıldırım, 2005, 140). Günah itirafı için Antakya Kilisesinde ayrı bir bölme 

yoktur. Papaz ve itirafçı kar�ılıklı oturur ve ki�i günahlarından pi�manlık duydu�unu 

söyleyerek günahını itiraf eder. Daha sonra papazın söyledi�i duaya icabet ederek, 

Tanrı’ya yakınarak ba�ı�lanma diler. Papaz, günahkârın günahını itiraf etti�ine �ahit 

oldu�unu belirterek Tanrıdan onun affedilmesi için dilekte bulunur ve böylece ayin sona 

erer (Dimitri, görü�me, 18.05.2006). 

 
 

4.2.5. Son Ya�lama 

Hastalık ve acı çekme, insan ya�amının en büyük sorunlarından biridir. 

Mezmurlar’da anlatıldı�ına göre insan, hastalı�ı Tanrı huzurunda ya�ar ve bu derdini 

Tanrı’ya anlatır (Mezmurlar, 38).  �nsanın �ifa istedi�i kimse de yine Tanrı’dır 

(Mezmurlar, 6/2). Hastalık insanı kaygıya, kendi içine kapanmaya, huzursuzlu�a ve 

Tanrı’ya kar�ı isyana götürebilir (Mezmurlar, 39/8). Hastalık, insana suçundan dolayı 

Tanrı’dan verilmi�tir (Mezmurlar, 39/11). E�er insan suçunu itiraf ederse Tanrı onu 

ba�ı�lar (Mezmurlar, 32/5). ��aya Peygamber, insan acı çekerse suçunun 

ba�ı�lanaca�ını ve Siyon’da oturan herkesin suçunun ba�ı�lanaca�ını söylemektedir 

(��aya, 33/24). �sa da hekim ve otacıydı, her türlü hastalı�ı iyile�tirmekteydi (Matta, 

4/24) ve insanları tutsak alan kötü ruhları çıkarmaktaydı (Markos, 5/8). Aynı zamanda 

                                                 
∗ Allah’ım, i�ledi�im bütün günahlardan çok pi�manım, çünkü sonsuz sevgine kar�ı geldim ve yakınlarımı 
da incittim. Tövbe ederim ve senin yardımınla artık günah i�lememeye söz veririm. 
 



 104

onun, günahları ba�ı�lama yetkisi de vardı (Markos, 2/10). �sa, iyile�tirme yaparken, 

parmaklarını, tükürü�ünü (Markos, 7/33) ve çamuru (Yuhanna, 9/6) da kullanmaktaydı.  

Asıl olarak o, dünyanın günahını ortadan kaldıran Tanrı’nın kuzusuydu (Yuhanna,1/29). 

�sa, hastaları iyile�tirme görevini Havarilere de verdi (Matta, 10/8) ve Havariler, hastayı 

iyile�tirme i�ini �sa Mesih adıyla ba�ardılar (Elçilerin ��leri, 9/34). Havari Yakup, hasta 

iyile�tirme yetkisini kiliseye �u sözlerle vermi�tir: “�çinizden biri hasta mı? Kilisenin 

ihtiyarlarını ça�ırtsın; Rabbin adıyla üzerine ya� sürüp onun için dua etsinler (Yakup, 

5/14). Bu bakımdan hastalara ya� sürme sırrı, �sa tarafından Havarilerine verilen ve 

Yakup tarafından Hıristiyanlara tavsiye edilen ve açıklanan bir ayindir. 

Eskiden beri ya� sürme sırrı sadece ölüm dö�e�indekilere uygulandı�ı için “son 

ya�lama” adını almı�tır. Elbette hastanın sa�lı�ına kavu�ması için dua edilmekte ama 

buradaki asıl amaç, insanın esenli�e ve özgürlü�e (ölüm) kavu�ması için dua etmektir. 

Son ya�lama sakramentinde kullanılan ya�, �ifa ve günahların ba�ı�lanması 

niyetiyle, inananların acı çekmeden bir ölüm görmesi için hastalara sürülmektedir (M. 

Yıldırım, 2005, 141).   

 
 

4.2.5.1. Antakya Katolik Kilisesinde Son Ya�lama 

�. Vatikan Konsilinde (1962-1965) alınan karara göre, kutsal ya� sürme sırrı 

tehlikeli hastalıklara yakalananlara uygulanacaktır, kutsanmı� ya� -zeytinya�ı ya da 

herhangi bir bitkisel ya�- hastanın alnına ve ellerine sürülecektir. Bunu sürerken bir 

defa “Bu kutsal ya�ın sürülmesi sayesinde, Rab seni yüce iyili�i ile Kutsal Ruh’un nuru 

ile güçlendirsin. Böylece, bütün günahlarını sildikten sonra Rab seni kurtarsın ve 

yüceltsin (Pamir, 2000, 366) denilmektedir. 

Antakya Katolik Kilisesi de yukarıdaki karara uygun olarak davranmaktadır. 

Hastalara ya� sürme sırrını sadece episkopaslar ve yardımcıları verebilir. Bu yüzden 

burada bu ayini �skenderun Episkoposu gerçekle�tirmektedir. Bu tören, aile içinde, 

hastanede ve Kilisede bir tek hasta için ya da bir grup hasta için yapılabilmektedir. Bu 

ayinin Evharistiya ayininde yapılması daha uygundur.  

Normal hasta için yapılan ayin: Evde beyaz bir örtüyle örtülmü� küçük bir masa 

hazırlanır. Masanın üstüne bir haç, iki mum ve birkaç çiçek konulur. Komünyonu 

getiren din adamı, evdekileri selamlar ve evdekiler diz çöküp dua ederler. Rahip, 
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�ncil’den pasajlar okuduktan sonra hep beraber pi�manlık duasını okurlar ve rahip, 

Tanrı’dan herkesin affını diler. Sonra hastaya komünyonu verir (Dua Kitabı, 1975, 177-

183).  

Ölümcül hasta için yapılan ayin: Beyaz örtüyle örtülmü� bir masanın üstüne bir 

haç, iki mum, bir parça pamuk ve birkaç çiçek konulur. Rahip herkesi selamladıktan 

sonra, hasta için dua eder ve vaftizdekine benzer �ekilde su serper. Rahip hastayı ve 

orda bulunanları tövbeye davet eder ve hep birlikte tövbe ederler. Rahip, �ncil’den 

pasajlar okuduktan sonra ellerini hastanın üzerine koyar ve günahlarının affı ve �eytanın 

uzakla�ması için dua eder.  

�ükür duasından sonra rahip, kutsal ya�ı ba� parma�ıyla haç �eklinde hastanın 

alnına ve ellerine sürerek dua eder,  böylece ayini bitirir (Dua Kitabı, 1975, 189-199).  

 
 

4.2.5.2. Antakya Rum Ortodoks Kilisesinde Son Ya�lama 

Ortodokslar bu sırrı, hastanın iyile�tirilmesi ve ölüm hastalı�ından insanın 

özgürlü�ü kavu�ması, huzura ermesi inancıyla uygulamaktadır (M. Yıldırım, 2005, 

141). Ortodoks Kilisesinin uygulamasının Katolik Kilisesinden farkı, Ortodoksların, 

ya�ı hastanın tüm uzvuna sürmeleridir (resim,23).  

 

Resim 23. Rahip, Bir Hasta �çin Dua Ederken 
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4.2.6. Rahip Takdisi 

Rahip takdisi, Hıristiyan hiyerar�isinin üst merhalesini te�kil eden piskopos, 

papaz ve diyakos rütbelerinin verilmesi sırasındaki ayindir. “ordre”, “ordo” ayini adını 

da alan bu sakrament, dini görev rütbelerinde bazı kilise üyelerine unvanları verilmesi 

sırasında icra edilmektedir (M. Yıldırım, 2005, 142). Ordo sözcü�ü Antik Roma’da 

medeni anlamda kurulmu� toplulukları, özellikle de yönetici sınıfını belirtirdi. 

“ordination” ise bir sınıfa girmeyi belirtir. Günümüzde ise ordination sözcü�ü 

episkoposlar, papazlar ve diyakoslar sınıfına sokan sırla ilgili eylem için 

kullanılmaktadır (Pamir, 2000, 371). 

Eski Ahit’e göre Tanrı, rahiplik sınıfını �branilerden olan Levi kavmine verdi 

(Sayılar, 1/50). Musa yetmi� ki�ilik ihtiyar kurulu seçti ve Tanrı bunlara Musa’nın 

üzerindeki Ruh’tan alıp verdi (Sayılar, 11/24-25). ��te kilise de bunu litürji olarak 

benimsemi�tir. Pavlus, Timoteos’a �öyle demi�: “Ellerimi senin üzerine koymamla 

Tanrı’nın sana verdi�i arma�anı alevlendirmen gerekti�ini sana hatırlatıyorum” 

(Timoteos II, 1/6) ve “i�te güvenilir söz: Bir kimse gözetmen olmayı gönülden istiyorsa, 

iyi bir görev arzu etmi� olur” (Timoteos I, 3/1). Titus’a da “geri kalan i�leri düzene 

sokman ve sana buyurdu�um gibi her kentte ihtiyarlar ataman için seni Girit’e bıraktım” 

(Titus, 1/5) demi�tir. Pavlus’un bu sözleri de rahip takdisi sırrı için delil olmu�tur. 

Kiliselerde ruhbanlık sırrını episkoposlar, papazlar ve diyakoslar alır. 

Katoliklerde bu sırrı alacaklar diyakos hariç bekâr olmak zorundadır. Ortodokslarda ise 

piskopos sırrını alacaklar bekâr; papaz ve diyakos sırrını alacaklar evli olabilir. 

Ruhbanlık sırrı verilmesi esnasında bu törene çok sayıda imanlının katılması 

istenilmektedir. Katolikler bu töreni bir katedralde Pazar günü yaparken, Ortodokslar 

için belirli gün �artı yoktur (papaz Dimitri’nin rahip sırrını alma töreni Cumartesi 

yapılmı�tır). Episkoposluk, papazlık ve diyakosluk a�amalarının hepsinde aynı prosedür 

uygulanmaktadır.  

Katolik ve Ortodokslarda ruhbanları takdis edenler piskoposlardır. Antakya 

papazları, Dimitri Do�um ve Jan Dellüller’i Halep Metropoliti Piskopos Pavlus Yazıcı 

takdis etmi�tir (resim, 24, 25). 
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      Resim 24. Rahip Takdis Edilirken       Resim 25. Rahip Takdisi, �ncili Öperken 

 
 

4.2.7. Nikâh 

Hıristiyan inancına göre evlilik, iki insanın anla�masının kilise tarafından takdis 

edilmesi ve bunların kilise bünyesinde kutsal bir ba�la hayatlarını birle�tirmesidir. Tanrı 

insanı erkek ve di�i olarak kendi suretinde yaratmı� ve onları kutsayarak, “verimli olun 

ço�alın” demi�tir (Yaratılı�, 1/27-28). Pavlus, karı-koca �li�kilerinde “Mesih, kilise ile 

evlenmi� ve onun ba�ı (kocası) olmu�tur. Mesih kilise ile tek beden olmu�; karı-koca da 

birbirleriyle tek beden olacaktır. Bu sır büyüktür” (Efeslilere, 5/22-33) benzetmesini 

yapmı�tır. Pavlus, bu yorumuyla evlilik ili�kisinin bir sır oldu�unu belirtmi�tir. 

�sa, Kana’daki bir dü�üne katılarak (Yuhanna, 2/1), Hıristiyanlara evlili�in iyi 

bir �ey oldu�unu göstermi�, bo�anmanın, inatçılık oldu�unu ve bo�anan ki�inin zina 

etmi� olaca�ını (Matta, 19/8-9) söylemi�, “Tanrı’nın birle�tirdi�ini insan ayırmasın” 

(Matta, 19/6) diyerek evlili�in Tanrı’da ahitle�me oldu�unu vurgulamı�tır. Ama bütün 

bunların aksine, isteyenin “göklerin egemenli�i u�runa kendilerini hadım saymalarını” 

(Matta, 19/13) tavsiye ederek, insanlardan bazılarının kendisi gibi evlilikten 

vazgeçebileceklerini de tavsiye etmi�tir. ��te ruhbanlık sınıfı, Tanrı’nın egemenli�i için 

kendilerini hadım sayanlardan olu�mu�tur. Bu yüzden ruhbanlar evlenmezler. 

Katolik kilisesi fuhu� dı�ında bo�anmayı yasaklamakta fakat Ortodoks kilisesi 

bo�anmaya ve yeniden evlenmeye izin vermektedir. Yalnız üçüncü bo�anmadan sonra 

dördüncü evlili�e izin vermemektedir (M. Yıldırım, 2005, 145). 
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Kilisede evlenecek ki�ilerde aranan �artlar: Karı-koca vaftiz edilmi� olmalı∗, bu 

ki�ilere herhangi bir zorlama yapılmamalı, evlenecek ki�ilerin do�al yasa gere�ince 

evlenme manileri olmamalı ve karı kocanın birbirlerini e� kabul ettiklerine dair ikrarda 

bulunmaları gerekmektedir. E�er Hıristiyan bir ki�i aykırı kültürlerden (ba�ka dinden) 

biriyle evlenecek olursa kiliseden özel izin alması gerekmektedir. 

Evlilik töreninde, papaz, karı-koca ve �ahitler hazır bulunmalıdır. Papaz dualar 

etmekte ve e�ler birbirlerine evlilik sözü vermektedir. E�ler, Baba, O�ul ve Kutsal Ruh 

adına birbirlerine yüzük takmaktadır. Sonra papaz, onlara komünyonu takdim edip 

onları Baba, O�ul ve Kutsal Ruh adına takdis ederek ayini bitirmektedir. 

 
 

4.2.7.1. Ortodoks Kilisesinin Dini Nikâhı Yasakladı�ı Günler ve Evlilik �artları 

1. Ortodoks Kilisesini dini nikâhı yasakladı�ı günler: 

a. 20 Aralık’tan 7 Ocak gününe kadar olan süre,  

b. Birinci karnavaldan sonraki Salı ak�amından Paskalya’dan sonraki Tomas 

Pazarına kadar olan süre,  

c. Pentakost Pazarı (El-Ansra Pazarı),  

d. Meryem Ana Perhizi süresi 1-15 A�ustos, 

e. Haç Bayramı günü 14 Eylül, 

f. Aziz Yuhanna’nın kafasının kesildi�i gün 29 A�ustos,  

g. Her Cumartesi günü ak�am ayini sonrası. 

2. Ortodoks Kilisesinin evlilik �artları: 

a.  Dördüncü dereceye kadar akrabalık olmaması, 

b. Vaftiz akrabalı�ı olmaması, 

c. Tarafların her ikisinin bekâr olmaları (daha önce kilise’de dini nikâh 

yapılmamı� olması), 

d. Dini nikâhtan önce Yasal Medeni Nikâhın yapılmı� olması, 

e. Pederin her iki tarafı tanıyor olması, 

f. Aleni nikâh 

g. Akli ve bedensel bir sa�lık sorununun olmaması, 

                                                 
∗ Vaftiz tektir. Bu yüzden herhangi bir kilisede vaftiz olan ki�i, evlenmek için vaftizlik belgesini getirmesi 
yeterlidir. 
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h. Tarafların açıkça ve kar�ılıklı rızalarını beyan etmeleri (Dimitri, Antakya 

Ortodoks Kilisesi Papazı, görü�me, 21.04.2005). 

 
 

4.2.7.2. Antakyalı Hıristiyanlarının Dü�ün Adetleri 

Antakya’da Hıristiyanlar, resmi nikâhı kıydırmadan kilisede nikâh 

kıydıramamaktadır. Çünkü kilise, önce resmi nikâhı �art ko�maktadır. Genelde nikâh 

kilisede Pazar günleri kıyılmaktadır. 

Eski adetlere göre (tüm Hatay bölgesinde oldu�u gibi), dü�ün üç-dört gün 

sürerdi. Dü�ün Per�embe gününden itibaren ba�lar, kom�ular damadın odasını 

tantanayla açar ve özel yiyecekler isterdi (Do�ruel, 2005, 143). Per�embe ve Cuma 

gününe kom�u dü�ünü denilir: bu günlerin gecesinde dü�ün evinde kom�ular hep 

birlikte oturur, yemekler yenilir, içkiler içilir, yöreye ait oyunlar (skeç) oynanır, 

hikayeler anlatılır, türküler söylenir, hatta türkü söylemeyen ki�iye de�i�ik cezalar 

verilirdi.  

Cumartesi gecesi kına gecesi yapılır. Buna Antakyalı Hıristiyanlar “hamam 

gecesi” demektedir. Kızı, kadınlar hamama götürür, güzel bir e�lence düzenlenir, bazen 

kız ve erkek tarafı ayrı ayrı, bazen de aynı yerde e�lence düzenlenir (Do�ruel, 2005, 

143).  

Bir çiçekçinin, son zamanlarda yapılan hamam âdetini bize anlattı�ına göre; 

“kız, çiçekler içinde su dolu küvette banyo yaptırılmaktadır”. Ama bu olayı Hıristiyan 

olan Edmon Do�um’a sordu�umuzda, “zenginli�in vermi� oldu�u bir uygulama” olarak 

de�erlendirmekte ve “biz küvette banyo yapmayı bırak, altımıza oturmak için kütük 

buldu�umuzda sevinirdik” diye cevap vermektedir. 

Pazar günü erkek tarafı hamam ziyafeti denilen bir ziyafet verirdi. Bu ziyafete 

isterse kız tarafı da katılabilirdi (Edmon Do�um, görü�me, 11.03.2005). Damat, banyo 

(hamamda veya evinde) yaptıktan sonra damadın arkada�ları, damada ve �ahidine 

(sa�dıcına) dualarla elbise giydirirler ve davul-zurna e�li�inde e�lenirlerdi. 

Yine eski âdete göre kız, kom�ularına saklanır, damat ve arkada�ları kızı 

buluncaya kadar ararlardı (Do�ruel, 2005, 143). Kızın bulundu�u davul-zurna çalmaya 

ba�ladı�ında anla�ılır ve tekrar e�lenirlerdi. 
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Dü�ün günü, sbahıy (hediyelerin dü�ün sahiplerine takdimi) yapılırdı (Do�ruel, 

2005, 145). Böylece dü�ün sahiplerine destek çıkmı� olurlardı. Ak�am da kiliseye 

gidilir, nikâh kıyılırdı. 

Bu adetlerin ço�u, sadece Hıristiyan halka de�il tüm Antakya yöresine aittir ve 

bu adetlerin ço�u terkedilmi�tir. Bazı adetler hala köy yerlerinde uygulanmaktadır. 

Günümüzde, modernle�menin ve zenginle�menin etkisiyle Antakya’daki dü�ünler, 

dü�ün salonlarında, restoranlarda ve otellerde enstrüman e�li�inde e�lenilerek 

yapılmaktadır. Antakya Hıristiyanları da kilisede dini nikâhlarını kıydırdıktan sonra 

dü�ün yapılacak salona gitmekte ve hep beraber e�lenerek dü�ünü yapmaktadırlar. E�er 

durumu müsaitse damat ve gelin balayına çıkmakta, de�ilse evine gitmektedir.  
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SONUÇ 

Antakya Seleukos tarafından kurulu�undan Türkiye’ye katılmasına kadar, çe�itli 

istilalardan da kurtulamamı� ancak çok sayıda uygarlı�a da ev sahipli�i yapmı�tır. Asi 

nehrinin kenarına kurulan Antakya, Akdeniz’e yakın olu�u, Asya ve Orta Do�u’nun 

kav�ak noktasında bulunması nedeniyle, Yunanlı, Mısırlı, Süryani ve Asyalı insanların 

ortak ya�am merkezi olmu�tur. Bu kentte, egzotik inançlar, Yunan kültürü, Roma 

ihti�amı, Yahudi ve Hıristiyan inançları harmanlanmı� ve yepyeni bir kültür ortaya 

çıkmı�tır.  

Hıristiyanlara ilk olarak “Hıristiyan” ismi burada verilmi�tir. Aziz Petrus’un, 

Aziz Pavlus’un ve Barnaba’nın burada Hıristiyan misyonunu sürdürmeleri ve Petrus’un 

Kudüs dı�ında ilk kiliseyi burada in�a etmesi Antakya’yı Hıristiyanlar için önemli 

kılmı�tır. Bu ba�lamda Antakya kilisesi, Apostolik bir kilise sayılmı�tır.  

Antakya kilisesi St. �gnatius zamanında ba�ımsız piskoposluk unvanını almı�, 

Kudüs’ün, Titus tarafından yıkılmasından sonra buradaki cemaatin Antakya’ya göç 

etmesi ve böylece Antakya’da Hıristiyanların sayısının artması nedeniyle, Hıristiyan 

dünyasının lideri olmu�tur. Fakat Antakyalı Hıristiyanlar Pagan ayinine kar�ı çıktıkları 

için Romalılar tarafından zulme u�ramı�lardır. Ancak Konstantin, Milano fermanını 

yayınladı�ı zaman Hıristiyanlar huzura kavu�abilmi�lerdir. Bu huzuru daha sonra 

teolojik tartı�malar bozmu�, Roma zulmünün yerini kendi dinda�larının zorbalı�ı 

almı�tır. 

Antakya dü�üncesine gnostik akım ve Samsatlı Pavlus’un görü�leri hâkim 

olmu�tu. Antakya Teoloji Okulunun kurucusu Lucian, Pavlus’un görü�lerini 

ö�rencilerine yansıtmı�, bunun neticesinde aforoz edilen, Arius, Eusebius, Nastur gibi 

bu okulun ö�rencileri Antakya’ya ve Hıristiyan Teolojisine damgalarını vurmu�lardı. 

Antakya kilisesi, �skenderiye kilisesi ile hep teolojik tartı�malara giri�mi� ve aralarında 

devamlı liderlik yarı�ması olmu�tur. Bu liderlik yarı�ması Monoteizm dü�üncesinin 

çıkı�ına kadar sürmü� ve sonunda her iki kilise bu dü�ünceyi savunarak Batı kiliselerine 

kar�ı cephe almı�lardı. 

Do�u ve Batı kiliselerinin ayrılmasıyla Antakya Patrikli�i �stanbul ve 

�skenderiye Patrikliklerinden sonra üçüncü sırayı almı�tır. Müslümanların Antakya’yı 

fethetmesiyle birlikte Antakya Hıristiyanlar açısından önemini yitirmi�tir. Hâlâ Süryani, 



 112

Maruni, Rum Katolik, Rum Ortodoks ve Süryani-Yakubi mezheplerinin Patriklik 

merkezi olsa da hiçbir Patrik burada ya�amamaktadır.  

Halen günümüzde Antakya Rum Ortodoks Kilisesi, Antakya Katolik Kilisesi ve 

Antakya Protestan Kilisesi faaliyetlerini yürütmektedir. Misyonerlerin kiliseleri de var 

ama bu kiliselere mensup Antakyalı Hıristiyanlar olmadı�ı için dikkate alınmamı�tır. 

Her üç kilise de tabi oldukları kendi mezheplerinin inanç, ibadet ve geleneklerini 

sürdürmektedir. Az da olsa dini dü�ünce ve ayinlerine Antakya’nın örf, adet ve 

geleneklerini de eklemi�lerdir. Antakya’daki Hıristiyanlar, geçmi�te yapılmı� olan 

teolojik tartı�maları ve mezhep kavgalarını bir kenara bırakarak Hıristiyan karde�li�i 

içinde bir arada ya�amaktadırlar. Günümüzde gerek din adamları gerekse cemaatler 

birbirlerinin kiliselerine gitmekte ve ayinlerine katılmaktadırlar. Kilise görevlileri, 

Paskalya bayramında fakirlere yardım etme faaliyetlerini birlikte icra etmekte, hastaları 

beraberce ziyaret etmektedirler. Bütün bu durumlar Antakya’daki Hıristiyan cemaatlerin 

diyalogu kendi aralarında eyleme geçirdi�ini göstermektedir.    
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