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                                                             ÖZET 

 

ANGLİKAN KİLİSESİ’NİN YAPISI 

 

Hıristiyanlık’ın bir mezhebi olan Anglikan Kilisesi İngiltere’nin resmi kilisesidir. 
Kilise XVI. yüzyıldan sonra reformla Roma’dan yönetim, inanç ve ibadet yönleriyle 
ayrılmıştır. Anglikan kilisesi kendisini hem reforme olmuş hem de Katolik bir kilise olarak 
görmekte, doktrin açısından Protestanlarla Katolikler arasında adeta köprü görevi 
görmektedir. Kilisenin önemli özelliklerinden birisi de monarşinin başı kilisenin de yöneticisi 
olmakta ve dua kitaplarında yer alan her  hangi bir unsur meclisin onayı olmadan 
değiştirilememektedir. 

Anglikan Kilise’si XVIII. yüzyıllın ortalarından itibaren yapılan misyonerlik 
faaliyetleriyle dünyanın hemen her yerinde teşkilatlanacak derecede yayılmış bu anlamda 
milli kilise formundan çıkmıştır. “Anglikan Komünyon” dünyadaki Anglikan kiliseleri için 
önemli ve birleştirici bir unsur teşkil etmektedir. Canterbury Başpiskoposluğu ruhani 
önderliğinde bir araya gelen Anglikanlar güncel meselelere duyarlı olarak birlikte hareket 
etmektedirler. 

Kilisenin tarihi, teşkilat yapısı, doktrini ve özellikleri, güncel konulara bakışı, 
Anglikan Birliği, diğer kiliselerle olan ilişkileri ve dünyaya yayıldığı ülkelerdeki konumu 
kiliseyi ön planda tutan önemli konulardır. Kilise Türkiye’de de genellikle İngilizce konuşan 
hıristiyanlara hizmet veren Anglikan Kilisesi diğer ülkelerdeki yapılanmasına göre daha 
küçük çapta teşkilatlanmıştır. 
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ABSTRACT 

 

THE STRUCTURE OF ANGLICAN CHURCH 

 

 

Anglican Church that is o the sects of Christianity is the official Church of England. 
The church is differed from Rome with the reform about executive, belief and prayer after 
XVI Century. Anglican Church sees itself both as a reformed church and a catholic church. 
Also the church liked a bridge between Protestants and Catholics according to doctrine. The 
essential characteristics of the church are being is for the monarch as being the head of the 
church. Also any element in the prayer books can’t be changed without the approval of the 
council. 

Anglican Church spread all over the world with the activities of being a missionary 
since in the middle of the XVIII century. Therefore it was given up a national church. 
“Anglican Commission “is an important and a consolidative fact for other Anglican Churches. 
Anglicans come together with the ethereal leadership of Canterbury Archbishop and they act 
together paying attention to current jobs. 

The church keep its importance with its history, structure of organization, its doctrine 
and features, its aspect to current issues, Anglican Union, its relations with other churches and 
its position in countries that it spread. The church is less in Turkey organized than the other 
countries in Turkey which service to Anglican Church that speaking English Christians. 
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ÖNSÖZ 

Günümüzde dünyanın her tarafında mensupları bulunan ve dünya nüfusunun 1/5’inin 

dini olan Hıristiyanlık, Filistin bölgesinde doğmuştur. Hıristiyanlığın yayılışı sadece bu 

coğrafyayla sınırlı kalmamış ve asıl Avrupa kıtasında gelişmeye başlamıştır. Bu süreçle 

birlikte Avrupa kıtasının önemli ülkelerinden olan İngiltere’de Hıristiyanlığın geliştiği 

coğrafyalardan birisi olmuştur. 

İngiltere’ye ilk olarak VI. yüzyılda Katolik kilisesinin misyonerlik faaliyetleri 

sonucu gelen Hıristiyanlık, burada kabul görmüş ve XVI. yüzyıla kadar Katolik kilisesi 

formuyla devam etmiştir. XVI. yüzyıldan sonra reform hareketlerinin halk üzerinde etkisi 

arka planında ancak devlet eliyle gerçekleştirilen reformla kilise I. Elizabeth dönemine kadar 

devam eden süreçle şekillendirilen kilise günümüzdeki esas şeklini almıştır. 

İngiltere’nin resmi kilisesi olan Anglikan Kilisesi eşine az rastlanır biçimde oluşumu, 

bulunduğu konumu ve son yüzyıllardaki gelişimi açısından araştırılmasını gerektiren unsurları 

ihtiva etmektedir. XVI. yüzyıldan sonra Katolik Kilisesi’nden yönetim, inanç ve ibadet 

yönlerinden ayrılmıştır. Ancak kendisini Protestanlıkla  Katoliklik arasında bir kilise olarak 

görmektedir. Kilisenin önemli özelliklerinden birisi de kraliyetin başının aynı zamanda 

kilisenin de yöneticisi olmasıdır. Anglikan Kilisesi XVIII. yüzyıllın ortalarından itibaren 

yapılan misyonerlik faaliyetleriyle dünyanın hemen her yerinde teşkilatlanacak derecede 

yayılmış, bu anlamda milli kilise formundan çıkmıştır. “Anglikan Komünyon” dünyadaki 

Anglikan kiliseleri için önemli ve birleştirici bir unsur teşkil etmektedir. Canterbury 

Başpiskoposluğu ruhani önderliğinde bir araya gelen Anglikanlar güncel meselelere duyarlı 

olarak birlikte hareket etmektedirler. Türkiye’de de genellikle İngilizce konuşan hıristiyanlara 

hizmet veren Anglikan Kilisesi diğer ülkelerdeki yapılanmasına göre daha küçük çapta 

teşkilatlanmıştır. 

Araştırmada yöntem olarak karşılaştırmalı kaynak tarama ile konu derinlemesine 

incelenmeye çalışılmıştır. Araştırmada genel olarak ve ana kaynaklardan ve tercihen kiliseye 

mensup kişilerin eserleri temel kaynak olarak kullanılmıştır. Literatürde önemli yeri olan 

ansiklopedilerle, konuyu bire bir ele alan makaleler konunun derinlemesine incelenmesine 

yardımcı olmuştur. Güncel bilgilerin elde edilmesinde internet temel kaynaklardan birisi 

olmuştur. Zira en güncel bilgiler ve açıklamalar kiliselerin resmi internet sitelerinde 
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yayınlanmaktadır. Ayrıca Anglikan din adamları ile kişisel görüşmelerden alınan bilgiler de 

önemli kaynaklar arasında yer almaktadır.  

Araştırma kiliseyi tam anlamıyla ele almayı mümkün kılmadığından kilisenin doktrin 

ve teşkilatlanması ağırlıklı olmak üzere genel olarak incelenmesi şeklinde sınırlandırılmıştır. 

Bu çalışmayı sonuçlandırmamda görüşleri ile katkıda bulunan değerli danışman 

hocam Yrd. Doç. Dr. İsmail Taşpınar’a, Yrd. Doç. Dr. Kürşat Demirci’ye ve Prof. Dr. Ömer 

Faruk Harman’a teşekkür eder, çalışmanın tüm ilgililere yararlı olmasını dilerim. 

Semra AKGÜN 
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GİRİŞ  

Yaklaşık iki bin yıllık tarihi ve bir buçuk milyarı aşkın müntesibiyle Hıristiyanlık 

gerek inanç ve öğretilerinin yapısı gerekse dünyanın hemen her tarafındaki yaygınlığıyla 

günümüzde önemli evrensel dinlerden biridir. Öyle ki günümüz dünyasında Hıristiyanlığın bir 

şekilde var olmadığı veya “küresel evanjelizm” söylemiyle misyonerlik faaliyetlerinin dışında 

kalan hiçbir bölge bulunmamaktadır.  

Tarihsel gelişimi dikkate alındığında Hıristiyanlık evrensel dinler içerisinde en fazla 

teolojik tartışmaların yaşandığı ve buna dayalı bölünmelerin ya da mezhepleşme hadislerinin 

ortaya çıktığı bir geleneğe sahiptir. Öyle ki bugün sayıları binlerle ifade edilen Hıristiyanlık 

içi kilise/ cemaat yapılanması mevcuttur. Farklı din yorumlarından kaynaklanan bu cemaatler 

teoloji, dinsel referans, kilise yapılanması vb. konularda birbirinden farklı, hatta zaman zaman 

birbirine karşıt görünen yaklaşımlarıyla dikkat çekmektedir. Farklılıklar Hıristiyanlık 

tarihinde oldukça erken sayılabilecek bir dönemden itibaren din dışı ilan etme ya da aforoz 

mekanizmasını ortaya çıkarmış ve geçmişten günümüze yüzlerce akım ana gövde kiliselerce 

sapkın addedilmiştir. 

Anglikan kilisesi XVI. yüzyıla kadar Katolik kiliseye tam anlamıyla bağlı bir 

kilisedir. Ancak reformun İngiliz halkı üzerinde etkisi ve devletin de bunu desteklemesi hatta 

devlet politikası haline getirerek kiliseyi devletin kontrolü altına alması ile ana kiliseden 

bağımsız bir kilise meydan gelmiştir. Kilise temelde Katolik olmakla birlikte, ibadet ve 

uygulamada değişim geçiren bir kilisedir. Sadeleştirilmiş Katolik kilise diye tanımlanmasında 

tarihsel süreçte ve teolojik yapılanmada hatta dini pratikte Protestan etkilerin yaşandığı bir 

kilise olmasından kaynaklanmaktadır. Anglikan kilisesi İngiltere’nin dünyada yayıldığı 

hemen hemen her ülkede örgütlenebilmiş bir kilisedir.  

Araştırmada kilisenin tarihi,inanç esasları, günümüzdeki durumu genel başlıkları 

altında ancak doktrin ile yapılanması ağırlıklı olmak üzere üç bölümden oluşmaktadır.  

İlk bölümde İngiltere’ye Hıristiyanlığın gelmesi ile başlayan süreçte kilisenin 

teşkilatlanması, reformdan önceki arka plan ve reform süreci ile bunda rol oynayan kişilerin 

uyguladıkları politikalar ele alınmıştır. Reform sonrası yapılanmalar ve Anglikanizm’in 

yerleşmesi süreci de incelenen diğer unsurlardır. 
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İkinci bölümde, Anglikan Kilisesi’nin doktrini ve temel kaynakları ile ibadet ve 

uygulamaları incelenmiştir. Ayrıca kilisenin güncel konulara bakış açıları ile diğer kiliselerle 

ekümenizm çerçevesinde ilişkileri de ele alınmıştır. 

Son bölümde ise Dünya Anglikan Kiliseler Birliği olan Anglikan Komünyon ve alt 

organları ile çalışma sisteminden, Canterbury Başpiskoposluğu ve yetkilerinden 

bahsedilmiştir. Ayrıca Anglikan Kilisesi’ni dünyaya yayılmasını sağlayan misyoner 

kuruluşların yapılanması ile tarihi süreçle gelişen misyonerlik faaliyetleri irdelenmiştir. 

Misyonerlik faaliyetleri ile dünyaya yayılan kilisenin teşkilat yapısı ile ülkelerdeki 

teşkilatlanması ve genel Anglikan nüfusu ele alınmıştır. Bu bağlamda kilisenin Türkiye’deki 

durumu genel anlamda ele alınmıştır. 

Anglikan Kilisesinin derinlemesine incelenebilmesi için genel Hıristiyanlık tarihi 

arka planı ile başlanacaktır. Zira kilisenin dayandığı temeller konunun derinlemesine 

incelenmesinde önem arz etmektedir. Ancak Hıristiyanlık tarihini yazmak tezin konu 

sınırlaması açısından mümkün olmadığından önemli ayrım noktalarından bahsedilerek 

konunun irdelenmesi amaçlanmaktadır.  

I- Genel Hıristiyanlık Tarihi 

İki milyara yaklaşan nüfusuyla mensuplarının sayısı bakımından dünyanın en büyük 

dini olan Hıristiyanlık bugün Katolik, Ortodoks ve Protestan kiliselerinden teşekkül eden üç 

büyük mezheple, daha küçük çaptaki birçok mezhep veya tarikattan meydana gelmiş ve çeşitli 

cemaatlere ayrılmış durumdadır.1 

Yahudi bir ailenin mensubu bakire Meryem’den dünyaya gelen İsa’nın 

peygamberliği daha çok Yahudilere yöneliktir. “Ben İsrail evinin kaybolmuş koyunlarından 

başkasına gönderilmedim”2 sözüyle de bunu teyit etmektedir. Havarilerini yalnızca 

Yahudilere gönderen İsa, onlara “Milletler yoluna gitmeyin ve Samirilerin şehirlerinden hiç 

birine girmeyin, fakat daha çok İsrail evinin kaybolmuş koyunlarına gidin ve giderken, 

göklerin melekütu (Tanrısal Devlet) yakındır diye vaaz edin” diyordu. İnciller de, İsa’nın 

hayatı boyunca Yahudi sınırları içerisinde kaldığını göstermektedir.3.  

                                                
1 Kürşat Demirci, “Hıristiyanlık” Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi, İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı 
Yay., 1988, c.17, s.328 
2 Mat., 15:24. 
3 Ekrem Sarıkçıoğlu, Başlangıçtan Günümüze Dinler Tarihi, Isparta: Tuğra Yay., 2000, s.270. 
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İsa’ya inananlar her geçen gün artmaktaydı. İsa mesajlarında insanları uyarmakta, 

arkasına takılan kitlelerle birlikte seyahat etmekte, delileri, felçlileri ve saralıları tedavi 

etmekteydi. İsa mesajını Galile’de yaymaktaydı. Hastalıkları iyileştirmedeki şöhreti, bütün 

Suriye bölgesinde duyulmuştu. O dönemde İsa, bunalanlara, daralanlara adeta  hayat nefesi 

olmuştu. Ancak İsa’ya yakın olan esas grup Havari topluluğu idi.4 

Hıristiyanlardaki bu çoğalma istidadı, iki önemli muhalefetle karşılaşmıştır. 

Bunlardan birinci reaksiyon Yahudilerden, diğer reaksiyon da Filistin’i işgal altında tutan 

Romalılardan gelmiştir. Birinciler din adına Hıristiyanlığa karşı çıkmışlar, ikinciler de gittikçe 

kalabalıklaşan Hıristiyanlardan askeri ve siyasi yönden kendilerine zarar gelir endişesiyle 

korkmuşlardır.5 

İsa’nın çarmıhta öldürülmesinden sonra Kudüs’te ve Filistin’de Yakup’un 

başkanlığında bir Yahudi Hıristiyan topluluğu kendini göstermiştir. 6 İsa’nın kardeşi olarak da 

bilinen Yakup’un liderliğindeki bu harekete, Pavlus’un etrafında toplanan putperest kökenli 

Hıristiyanlar tarafından “Yahudi Hıristiyanlar (Ebionitler) ” denmiş; fakat bunların ömrü kısa 

sürmüş ve gelişemeyerek tarih sahnesinden silinmişlerdir. Tarihi seyir içinde Hıristiyan 

düşüncesinde ilk bölünme İsa’nın ölümünün hemen sonrasına rastlamaktadır.7 

Doktrinel kaynakları göz önüne alınırsa Hıristiyanlık her şeyden önce İsa Mesih 

anlayışı üzerine temellenen bir inanca sahiptir. Ana fikri Yeni Ahit’te yer alan bu inanca göre 

İsa Mesih hem Tanrı’nın oğlu hem de insanlığın kurtarıcısıdır. Tanrı günahtan kurtarmak 

üzere “biricik oğlunu” yeryüzüne göndermiştir. İsa Mesih, “ilahi planı” yürürlüğe koyacak 

şekilde insanlığı kurtarışının sembolü olarak önce çarmıha gerilmiş, sonra da “ölülerden 

kıyam ederek” Baba’nın yanındaki yerini almıştır. Hıristiyan inancının merkezinde bulunan 

bu doktrin, Hıristiyan teolojisi içerisinde işlenerek değişik görüşlerin ortaya çıkmasına yol 

açmıştır. Bununla birlikte İsa ve onun getirdiğine inanılan mesaj bütün Hıristiyanları birbirine 

bağlayan ortak bir bağ olarak varlığını sürdürmektedir.8 

İsa’dan sonra Hıristiyanlık Yahudi olmayanlar arasında da yayılmıştır; bu da iki ayrı 

grubun, Yahudi menşeli Hıristiyanlarla putperest menşeli Hıristiyanların oluşmasıyla 

                                                
4 Mehmet Aydın, Hıristiyan Kaynaklarına Göre Hıristiyanlık, Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yay., Ankara, 
1995, s.18 
5 Demirci, a.g.e., c. 17, s.328 
6 Aydın ,a.g.e., s.18 
7.Günay Tümer-Abdurrahman Küçük, Dinler Tarihi, Ankara.: Ocak Yay 1997,s.168; Orhan Seyfi Yücetürk, 
Hıristiyan İnançları, DEÜ. Sosyal Bilimler Enstitüsü (Yayınlanmamış doktora tezi, İzmir,1989.), s.34 
8 Demirci, a.g.e., s.328 
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neticelenmiştir. Bunlar arasında bazı farklılıklar mevcuttur. Yahudi menşeli Hıristiyanlar 

Tevrat’ı kabul eden ve Yahudi şeriatına göre yaşayan Hıristiyanlardır. Putperest menşeli 

Hıristiyanlar ise Yahudilerin dışında başka din ve ırklara mensupken hıristiyan olanları ifade 

etmiştir. Liderliğini Pavlus’un yaptığı bu hareketin mensupları, Kudüs Havariler Konsili 

kararlarıyla bazı kurallar dışında Yahudi şeriatından muaf tutulmuşlardır.9 Pavlus'un liderliği 

ve onun yorumuyla şekillenen Gentile Hıristiyanlığı Avrupa'da hızla yayılırken Roma 

imparatorluğu'nun karşı tavır alması sebebiyle IV. yüzyıla kadar bir yer altı hareketi olma 

özelliğini sürdürmüş, bu dönemde hıristiyanlara çeşitli baskı ve zulümler yapılmıştır. Neron, 

Roma'nın yakılmasından hıristiyanları sorumlu tutmuş, Pavlus ve Petrus Roma'da öldürülmüş, 

daha sonra Domitian, Decius, Valerian, Diocletian ve Galerius dönemlerinde hıristiyanlar şiddetli 

zulümlere maruz kalmıştır.10 

Konstantin'in 313'te yayımladığı Milan fermanıyla Hıristiyanlığa serbestlik tanıması, 

daha sonra kendisinin de hıristiyan olması kilise tarihinde bir dönüm noktası olmuştur. Konstantin, 

Hıristiyanlığın karşılaştığı çeşitli problemlerin çözümü için konsiller toplamıştır. I. Theodosios 

Hıristiyanlığı Roma Devleti'nin resmi dini yapmış (380) ve imparator kilisenin hâmisi ve kilise 

kurumlarının düzenleyicisi haline gelmiştir. Bu dönemde kilise, bir taraftan yayıldığı Roma 

dünyasına intibak etmeye çalışırken diğer taraftan kilise hiyerarşisini, sakramentleri, ibadet ve 

disiplin kurallarını tesis etmiş, örgütlenme modeli olarak Roma İmparatorluğu'nun siyasi ve 

idari yapısını örnek almıştır.11 

395'te Roma İmparatorluğu'nun ikiye bölünmesi sonucunda Batı'daki Hıristiyanlık 

Latin kökenine bağlı kalıp Avrupa coğrafyasını şekillendirmiş, Doğu Hıristiyanlığı ise İstanbul 

merkez olmak üzere Anadolu coğrafyasındaki Hıristiyanlığı oluşturmuştur. İlk dönem kilisesi 

Gnostisizm gibi çeşitli akımlarla mücadele etmiş, hıristiyan teolojisinin temellerini atan önemli 

kilise babaları yetiştirmiş, konsillerde başta İsa’nın tabiatı olmak üzere çeşitli konular 

tartışılmıştır. 

IV ve V. yüzyıllarda Hıristiyanlık Akdeniz çevresindeki bütün bölgelere yayılmış, diğer 

taraftan Roma'nın barbar diye nitelediği başta Germen kabileleri olmak üzere çeşitli kavimlerin 

istilâları sonucunda Batı Roma çökmüştür (476). İmparatorluk çökerken istilâcı kavimlerin 

karşısında tek güç odağı olarak başında Roma piskoposu (Papa) bulunan Katolik kilisesi 

kalmıştır. Böylece Roma İmparatorluğu yıkılırken Roma Katolik kilisesi, içinden çıktığı 
                                                
9 Demirci, a.g.e., s.331 
10 Ömer Faruk Harman, “Katoliklik”, DİA, c.25, s.55 
11 Harman, a.g.e., s.56 



 5 

imparatorluğun nüfuz ve itibarından, geleneklerinden faydalanarak gelişmiştir. Roma piskoposu 

(Papa) kendisini bütün Hıristiyanların başı ilan etmiş, artık ortada imparator da kalmadığından 

kendisine bazı imparatorluk unvanlarını izafe etmiştir. Bizans, Konstantin'den itibaren 

Hıristiyanlaşan Grek-Roma medeniyetini muhafaza ederken Batı Roma hıristiyan kalarak 

barbarlaşmıştır. Doğu'da çok ciddi teolojik problemler tartışılırken Batı Roma'da düzenin 

sağlanması için disipline ağırlık verilmiştir. 

Kilise istilacıları hıristiyanlaştırmış, Keltler, Alman kökenli Frank kabileleri, 

İngilizler hıristiyan olmuş, böylece Hıristiyanlığın Roma kilisesine özgü biçimiyle Batı Avrupa 

kültürü arasında sağlam bağlar kurulmuştur. Kilisenin Batı Roma topraklarında devletin yerini 

almasıyla Roma piskoposu Batı'da düzeni sağlayabilecek tek etkin güç durumuna gelmiştir. 

Buna karşılık Doğu'da kilise imparatorun hükmü altına girmiş ve sezaro-papizm denilen bir 

devlet-kilise ilişkisi ortaya çıkmıştır.12 

II- Hıristiyanlığın Avrupa’ya Gelişi ve Yayılışı 

Hıristiyanlık Avrupa’ya M.S. 40-50 yıllarında Anadolu kanalıyla gelmiş ve 

Balkanlar bölgesinde tutunmaya başlamıştır. Roma’da ilk Hıristiyan varlığı 40’ta ortaya 

çıkmış ve 60 yıllarında Hıristiyan olan halkın sayısı bir hayli yükselmiştir. Hıristiyanlık 

Avrupa’ya ulaştığında. M.Ö. II. yüzyıldan beri doğulu dinler ve yerli Demeter, Dionizos 

kültleri halkı mistisizme alıştırmış olduklarından Hıristiyanlığın batıni inançları kolayca 

benimsenmiştir. Hıristiyanlık önceki dinlerde olmayan yüksek bir ahlak ve insanlara kurtuluş 

ümidi sunmuştur. Bunun yanında getirdiği eşitlik fikri de ezilmiş kölelere cazip gelmiştir. İlk 

Avrupalı Hıristiyanların Roma yönetiminden gördükleri zulüm de Hıristiyan inancını 

pekiştirmiştir. Böylece IV. yüzyıldan itibaren Avrupa’da Hıristiyanlığın çeşitli sosyal ve 

siyasi sebepler etkili olmuştur. IV. yüzyılda Hıristiyanlık geri dönmeyecek şekilde atılım 

yapmış, 311’de imparator Gallerius’un emirnamesiyle dini tolerans kabul edilmiştir. 380- 392 

arasındaki yıllarda bir dizi emirname ile de Hıristiyanlık resmen tanınmıştır. Hıristiyanlığı 

Roma Devleti’nin resmi dini olarak tanıyan ilk imparator I.Theodosios’tur.  

380 yılında vaftiz olan imparator, ülkesinde ayrılıkçı akımlara cephe alarak 

topraklarında Hıristiyanlığı homojen bir duruma getirmek istemiştir. Konstantin’den Papa I. 

Gregory’ye kadar geçen süre Hıristiyanlığın hızla yayılmaya başladığı bir dönemdir. Barbar 

akınları sonucunda imparatorluğun batı topraklarının tehlikeye girmesi üzerine IV. yüzyıldan 
                                                
12 Hulusi Yazıcıoğlu, Bir Din Politikası Laiklik, İstanbul: Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yay.,1993,s. 
187; Harman, a.g.e., s.57 
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itibaren Roma’nın Doğu ve Batı olarak iki ana coğrafyaya ayrılması bir anlamda 

Hıristiyanlığın kaderini belirlemiştir. Bu tarihten sonra Batı’daki Hıristiyanlık Latin kökenine 

bağlı kalıp Avrupa coğrafyasını şekillendirmiş, Doğu Hıristiyanlığı ise İstanbul merkez olmak 

üzere Grek mirasına sahip çıkarak Anadolu coğrafyasındaki Hıristiyanlığı oluşturmuştur. 

IV.yüzyıl aynı zamanda, devlet himayesinden faydalanan mahalli kiliselerin entelektüel 

açıdan zenginleşmesine ve mezhep kavgalarına yol açacak hizipleşmelere de kaynaklık 

etmiştir.13 

Helenistik eğilimli Pavlusçu Hıristiyanlık Gentile topraklarında hızla yayılmaya 

devam etmiştir. Hıristiyanlığın asıl gelişmesi Avrupa coğrafyasında olmuştur. Hıristiyanlık 

Avrupa’da öncelikle köle ve köylüler arasında hızla yayılmaya başlamıştır. Bunun sebebi 

kurtuluş doktrininin bu sınıflar için çekici gelmesidir. Üst sınıftan kabul edenler ise Roma 

vatandaşı olma avantajlarını kullanarak yeni dinin yayılmasında öncü rolü üstlenmişlerdir. İlk 

Hıristiyanlar sadece farklı kültürlerin bu dini kabul etmesinden kaynaklanan ahkam 

sorunlarının yanı sıra mevcut siyasal rejimle de sorun yaşanmaktaydı. Bu durum 313 yılında 

Konstantin’in yayımladığı Milan Fermanı’na kadar sürmüştür. Bu fermanla topraklarında 

yaşayan hıristiyanlara hürriyet verilmiş, üstelik kendisi de hıristiyanlığı kabul etmiş ve 

hıristiyanlığın hamiliğini de üstlenmiştir. Bu sırada Güney Avrupa, Kuzey Afrika ve Anadolu 

hıristiyan olmuştur. Bu birleştirici güç elbette yadırganamazdı. Kuzey Avrupa’da Gotların da 

bu dini kabul etmesiyle Hıristiyanlığın etki alanı oldukça genişlemiştir.14 

IV.yüzyılda Avrupa’da henüz yalnızca şehir halkları hıristiyan olmuş durumdaydı ve 

köylerde hala putperest inançlar hakim bulunuyordu. Bu asırdan itibaren Mısır ve Suriye’den 

Avrupa’ya getirilen manastır hayatı bütün Avrupa’nın kırsal kesiminde etkili olmaya 

başlamıştır. VII.yüzyıldan itibaren ise köylerde Hıristiyanlığın ciddi olarak tutunduğu 

görülmektedir. Yönetici sınıflar arasında kilisenin durumu her açıdan önem kazanmıştır. 

IV.yüzyıldan itibaren Latin kilisesi ile devlet arasında belli bir ayrım vardır. Bu asra kadar 

devletin Hıristiyanlık’tan faydalanma fikri, St.Ambrose ile birlikte devletten faydalanan bir 

kilise inancını doğurdu; Doğu’da Kayseralı Eusebius’un yaptığı gibi Batı’da da Ambrose bir 

Hıristiyan devlet fikrini yerleştirmiştir. 

Sonuçları Avrupa için acı olsa da Haçlı seferleri Hıristiyanlığın birleştirici bir rol 

oynamasına yol açmıştır. XII.yüzyılın ortalarında Bolonyalı keşiş Gratianus’un Roma 

                                                
13 Demirci, a.g.e., s.333, 
14 Demirci, a.g.e., s.332 
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hukukunu örnek alarak “Decretum” denilen bir külliyat meydana getirmesi üzerine kiliseyle 

ilgili bütün prensipler bir yerde toplanmıştır. XIV. yüzyıldan itibaren mistik bir akım bütün 

Avrupa’yı sarmış, özellikle Hollanda ve Almanya gibi ülkeler bu akıma kaynaklık etmiştir. 

Bunun sonucunda Oxford Üniversite’si hocalarından Wycliff, St. Paul’un yazılarından 

hareketle papaların ve ruhbanların yetkisine ilk darbeyi vuracak şekilde, insanın başkasının 

aracılığı olmadan kendi kurtuluşunu sağlayabileceği görüşünü ileri sürmüştür. Akademik 

çevrelerden ruhban sınıfının otoritesine karşı geliştirilen sessiz direnişler XVI. yüzyıldan 

itibaren Protestanlığın bayrağı altında toplanmış ve papanın sarsılmaz yetkisine karşı ciddi bir 

tehdit oluşturmuştur.15 

Wyclif henüz reform hareketleri başlamadan onun teolojik alt yapısını oluşturan ilk 

kişilerden biriydi. Ancak üniversite hocaları tarafından da sessizce desteklenen bu hareket 

siyasi değil teolojikti ve gün geçtikçe taraftar toplamaktaydı.16 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                
15 Mehmet Ziya Aksu, İngiltere’de Reform Hareketi ve Anglikan Kilisesi’nin Teşekkülü, On Dokuz Mayıs 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, (Yayımlanmamış Yüksek Lisans Tezi, Samsun), 2002, s.14 
16 Massey H. Shepherd, “Wyclif”, The Encylopedia of Religion, (ed. Mircae Eliade) Macmillan Publishing 

Company, New York, 1987, c. 15, s.488. 
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1. ANGLİKAN KİLİSESİ TARİHİ 

Türkçe’ye ‘Anglikan’ olarak giren ‘Anglican’ kelimesi, Latince ‘İngiliz’ anlamına 

gelen “Anglicanus” kelimesinden gelmektedir.17 Dinsel görenekleri izleyen insanlar ve 

kiliseleri tanımlamaktadır ve başlangıcından beri İngiltere Kilisesi için tanımlayıcı bir sıfat 

olarak kullanılmaktadır18. Ayrıca İngiliz Kilisesi için “Ecclesia Anglicana” ifadesi ulusu 

niteler biçimde kullanıldığı gibi diğer ulusal kiliseler için İskoçya Kilisesi’ne “Ecclesia 

Scotticana”, Fransız Kilisesi’ne “Ecclesia Gallicana” ve İspanya Kilisesi’ne “Ecclesia 

Hispanica” şeklinde kullanılmıştır.19 Bu sebeple Anglikan Kilisesi ile İngiltere Kilisesi aynı 

anlama gelmektedir. Ancak kilisenin ilk zamanları için yeterli olan bu tanım günümüzde aynı 

içeriği karşılayamamaktadır. Çünkü İngiliz Kilisesi, XIX. yüzyılda yapılan misyonerlik 

faaliyetleriyle çok daha geniş bir alana yayılmış ve bu bağlamda tarifi de genişlemiştir.  

1.1. VII. Yüzyıla Kadar İngiltere Tarihi 

İngiltere’nin tarihi, adanın M.Ö. altı bin yılları civarında Avrupa ana küresinden 

kopmasıyla başlamaktadır. M.Ö. dört bin yıllarında adaya gelen göçmenlerin güneye ve 

İrlanda’ya yerleşerek ilk defa toprak işledikleri belirtilmektedir. M.Ö. bin yıllarında 

Avrupa’da yurtlarından çıkarılan Keltler’in adayı istila etmeleri, M.Ö. 50’de Romalıların 

buraya yönelik saldırıları ve istilaları, M.S. 43’te İmparator Claudius zamanında Roma 

idaresinin kurulması İngiltere’yi tarihi bakımdan ön plana çıkarmıştır. Roma döneminde 

eyalet statüsünde yönetilen İngiltere’de Londra merkez olmuş ve önemli Roma şehirleri 

kurulmuştur. Ancak M.S. V.yüzyıldan itibaren Roma İmparatorluğu’nun çökmesiyle birlikte 

ülkede otoritenin yok olmasıyla yeni istila tehdidi ile karşılaşan Brintonlar (Keltler), tedbir 

olarak Germen kabileleri Angıllar ve Saksonlar’ı adaya getirip güvenliklerini temin etmek 

istemişlerdir. Adanın doğu ve güney kısımlarına yerleşen Anglo-Saksonlar, zamanla kendi 

hakimiyetlerini oluşturarak İngiltere’de Anglo-Sakson dönemini başlatmışlardır. Bu arada 

Angıllar’ın hakim olduğu bölgeye doğu Anglia denildiği gibi adanın tamamı da bu isimle 

(Angıl-İngil) anılmaya başlanmıştır.Ülkede İngiliz bilincinin oluşmasında etken olan diğer bir 

gelişme de M.S.VII. yüzyıldan itibaren Roma’dan gelen misyonerlerin etkisiyle başlayan 

hıristiyanlaştırma faaliyetleri ve kilisenin örgütlenmesidir.20 

                                                
17 J.W.C. Wand, Anglicanism in History and Today, The Shenval Press., London, 1961, s.XIII 
18 http://www.anglican.org/vocab/abcde.html (22.03.2006) 
19 http://www.newadvent.org/cathen/01498a.htm (22.03.2006) 
20 Azmi Özcan,“İngiltere”, DİA, c.22 s.297. 
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1.2. Hıristiyanlığın İngiltere’ye Gelişi 

İngiltere’de Hıristiyanlığın tarihi gelişimini ve İngiltere Kilisesi’nin kökenini 

açıklamak oldukça zordur. Hıristiyanlığı ilk defa bu kıyılara kimin getirdiği de tam olarak 

bilinmemektedir. İngiltere’nin kıta Avrupa’sının diğer ülkeleri gibi Paul’u, Augustine’i 

olmadığı gibi hiçbir büyük havarinin İncil’i buralarda vaaz ettiği de bilinmemektedir. Yapılan 

araştırmalar İngiltere’ye ilk İncil’in üçüncü yüzyılda girdiğini ve bundan sonra hızla 

yayıldığını göstermektedir. Muhtemelen ilk İncil, Fransa’dan gelen tüccar ve askerler 

aracılığıyla bu kıyılara ulaşmış ve hızlı bir şekilde yayılmaya başlamıştır.21  

IV.yüzyıla gelindiğinde Avrupa Hıristiyanlığı’nın kaderi açısından son derece önemli 

bir dizi olay yaşanmıştır. III.yüzyıldan beri zaman zaman kuzeyden gelen barbar kabileleri 

V.yüzyılda Roma’yı yıkmışlar ve Hıristiyanlığın yetki merkezinin dağılmasına sebep 

olmuşlardır. Bununla birlikte kilisenin yeni merkezler bulma ve kendini koruma amacıyla 

barbar kabileleri Hıristiyanlaştırma çabaları, misyon faaliyetlerinin kuzeydeki işgalci halklar 

arasına kaymasına yol açmıştır. Sonuçta V.yüzyıldan itibaren kuzeyli kabileler hızla hıristiyan 

olmuştur. Böylece hıristiyan nüfusun çok az olduğu kuzey topraklarında üç ulus 

Hıristiyanlıkla tanışmıştır. Bunlar uzun zamandan beri Roma İmparatorluğu’nun tesir alanı 

dışında kalan ve Rahip Patrick’in sayesinde Hıristiyan olan Keltler, Fransa’da Kral Clovis’in 

496’da vaftiz edilmesiyle Hıristiyanlaşan Alman kökenli Frank kabileleri ve daha kuzeyde 

İngilizlerdir.22  

Romalılar adaya Hıristiyanlık getirmiş olmalarına rağmen, 650’li yıllara kadar ada 

tam olarak hıristiyanlaşamamıştır. Hıristiyanlık’tan önce Kelt’ler politeist idiler. Caesar’dan 

(Sezar) sonraki imparator olan Claudius’un askerlerinin istilasıyla ada Roma 

imparatorluğunun bir sınır eyaleti haline gelmiş,. I. ve II. asırlarda Roma ordusu İngiltere’yi 

Romalılaştırmak için yoğun çaba göstermiştir ve Roma, II. asrın başlarında özellikle 

İngiltere’nin güneyinde Roma kültürünü yerleştirmeye başarmıştır.23 

Britanya adalarında St. Augustine’in misyon için Roma’dan gelmesinden önce (597) 

var olan Hıristiyanlık kilisesine Kelt Kilisesi denmektedir. İlk kiliseler yerel cemaatler olarak 

oluşmuştur. II. ve III. asırda Roma ve Gaul’den gelen misyonerler tarafından kurulan kilise 

                                                
21 Wand, a.g.e., s. 4. 
22 Demirci, a.g.e., s.333. 
23 Mehmet Şahin, “Anglikanizm Öncesi İngiltere ve Anglikanizm’in Doğuşu”, Selçuk Üniversitesi İlahiyat 
Fakültesi Dergisi, sayı:18, 2004, s.138-139. 
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IV. yüzyılda Arles Sinoduna (314) ve Rimini Konsili’ne (314) temsilciler göndermiştir. Kıta 

Avrupa’sındaki kilisede önemli bir rol oynayan herektik hareketler Britanya’da hemen hemen 

etkili olmamıştır. İngiliz Kilisesi 314 yılına kadar Roma Hıristiyanlığı içinde resmi bir görev 

aldığına dair bir işarete sahip olmamasına rağmen, Arles Konsili’nde temsil edilecek kadar 

organize idi. 325 yılındaki İznik Konsili’ne veya 343 yılındaki Sardica Konsili’ne hiçbir 

İngiliz temsilci katılmamış fakat İngiliz Kilisesi Aryanizm’i mahkum eden kararı kabul etmiş 

ve uygulamıştır. 360 yılındaki Arminium Konsili’ne en az üç İngiliz piskopos katılmıştır. 

Fakat bu piskoposlar kendi masraflarını karşılayamayacak kadar fakir idiler ve durum 

gösteriyor ki bu Roma eyaleti imparatorluktan serbest kalmadan önce güçlü bir Hıristiyanlık 

bilincine sahip idi.24 

IV. ve V. yüzyıldan itibaren kuzeyli barbar kavimler güneye doğru akarak geniş bir 

göç hareketinin sebebi olmuştur. Barbar istilalarının meydana getirdiği nüfusun yer 

değiştirmesi olayına paralel biçimde Hıristiyanlık da her yanda yayılmaya başlamış ve 

istilacıların da kabulü ile iyice popüler hale gelmiştir. Hıristiyanlığın bütün Avrupa’da 

yayılması, V.yüzyıl ile XIII. yüzyıl arasındaki geniş süreç içerisinde tamamlanmıştır. IV. 

yüzyıla kadar Orta ve Güney Avrupa’da gelişen Hıristiyanlık, 430 civarında İrlanda’da 

faaliyet gösteren St.Patrick ile Britanya adalarına girmiştir. 550-800 yılları arasında İrlanda 

hızlı bir şekilde hıristiyan olmuştur. İngilizler arasında dini yayanlar da İrlandalı 

misyonerlerdir. 768 yılında tahtına geçen Charlemagne Hıristiyanlık ile devleti birleştirmiş ve 

böylece VIII. yüzyıldan itibaren kilise ile devlet iç içe iki kurum olmuştur. 772-804 yılları 

arasında Charlemagne’ın Elbe ve Ems arasındaki Saksonlar’a dini zorla kabul ettirmesi 

üzerine Hıristiyanlık kuzey sınırlarına dayanmıştır. X.yüzyılın sonuna doğru Avrupa’nın 

tamamına yakın bir kısmı Hıristiyanlığı kabul etmiş ve bu dinin sınırları Akdeniz’den Batlık 

kıyılarına kadar uzanmıştır. Misyonerlik faaliyeti biri köylerde sürdürülen St.Benedict, St. 

Pachomius ve St. Basil’in kurduğu manastırlar etrafında kümeleşen keşiş hareketi ve diğeri 

doğrudan papalığın resmi makamlarınca şehirlerde ve aydınlar arasında yürütülen ruhban 

hareketi olmak üzere iki ayrı koldan yürütülmüştür. Bu süreç içerisinde özellikle kuzeyli 

putperest unsurlar Hıristiyanlığa girmiştir 25 

İngiliz Kilisesi kökeni konusunda göreneksel olarak, VIII.Henry'nin Katolik kiliseyle 

siyasal ayrılığından veya Avrupa'da meydana gelen geniş reform hareketlerinden ziyade, bu 

                                                
24 Şahin, a.g.m.,s. 139. 
25 Şahin, a.g.m., s.140 
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erken devir olayları göz önünde bulundurmaktadır. İngiliz kilisesi, öncelikle Anglosakson 

Kent krallığında VI. yüzyılın sonlarında olaylardan ve Augustine'in misyonu ile oluşmuştur.26  

Ortaçağda Avrupa'nın diğer bölgelerinde olduğu gibi, papa ile yerel hükümdarlar 

arasında rahiplerin ataması, kilise vergileri, kiliselerin mal varlığı ve piskoposların atamaları 

üzerinde gerilimler olmuştur. Bu durum özellikle II. Henry ve John'un saltanatlarında da 

gündemde olmuştur. 

Bu şekilde örgütlenmesini kuvvetlendiren İngiltere Kilisesi, XVI. yüzyıla kadar 

Roma’nın hakimiyetinde Katolik öğretilere bağlı olarak kalmış sadece XIV. yüzyıldaki 

Wyclif döneminde Roma’ya karşı aykırı sesler işitilmiştir. Ancak bu karşı çıkışlar bir 

bölünmeye neden olmamış, VIII. Henry dönemine kadar Papa’ya tam bir bağlılık içinde 

İngiltere’de Katolik Kilisesi varlığını sürdürmüştür. 

1.3. VIII. Henry Öncesi Reform Hareketleri (Lollardlar Dönemi) 

Anglikan kilisesi’nin reformu her ne kadar devlet eliyle gerçekleşmiş olsa da bunun 

geri planı oluşmaya başlamıştır. Bunun ilk ve en belirgin temsilcisi Wyclif olmuştur. Onun 

kurduğu düşünce alt yapısı ile Avrupa’da meydana gelen reform hareketleri de Anglikan 

Kilisesi’nin oluşumuna katkıda bulunmuştur. 

Avrupa’daki reform hareketinin ilk düşünce önderlerinden biri olarak kabul edilen 

Wyclif, Kilise’ye karşı ilk ciddi eleştirileri başlatan bir teologdur.27 Eleştirilerine ilk olarak 

din adamlarından başlamış, insanları bağışlamak için Papa’nın af kağıtlarını satan keşişleri 

eleştirerek, insanları İncil’in öğretisine davet etmiştir. Günahları affetme karşılığında ruhban 

sınıfının ve dolayısıyla Kilise’nin gelirleri artmış ve bu sınıf, gayet lüks bir hayat yaşamaya 

başlamıştır. Hatta kiliselerin zenginliği, ulusal devletlerin zenginliğini bile aşmıştır. Din 

adamları hayatlarını zevk ve eğlence içinde geçirirken yerlerine bilgisiz insanları 

göndermişler ve bu kişiler de halka hikaye ve efsaneden başka bir şey anlatmayarak halkı 

batıl inançlara yöneltmişlerdir. İnsanları dinsel yönden sömürmeye çalışan bu kişilerin temel 

olarak iki iddiası bulunmaktaydı. Bunlardan birincisi kurtuluş için gerekli olan temel hususun 

Papa’nın üstün otoritesine olan inanç, ikincisi de inananlardan kurtulmaları için kiliseye 

vermeleri gereken bağışlardır.28 Kilise’nin ve keşişlerin bu iddiasına karşı Wyclif hiç 

                                                
26http://www.cofe.anglican.org/about/history/ (03.03.2006); http://en.wikipedia.org/wiki/Anglicanism, 
(21.05.2006) 
27 Hans Küng, Christianity The Religious Situation of Our Time, London: Scm Press, 1995, s.589. 
28 Ellen G. White, Great Controversy, Florida: Religious Liberty, 1990, s. 82-83. 
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kimsenin kendisini kurtulmuş olarak göremeyeceğini ve yine hiç bir şeyin Kutsal Kitap’ın 

otoritesinden daha üstün olamayacağını bildirmiş ve insanları aldatmaya çalışan keşişleri ve 

din adamlarını şiddetle eleştirmiştir. 29  

Wyclif’in Kutsal Kitap’ı her şeyin üzerinde tek otorite olarak görme düşüncesi 

Hıristiyanlık tarihinde bir ilkti. Wyclif’in temel olarak iddia ettiği hakikatin tek kaynağının 

Kutsal Kitap olduğu, inananların ona sımsıkı sarılması gerektiğini ve kurtuluş konusunda tek 

gücün İsa’nın mesajı olduğunu söylemiştir İnananların Tanrı ile olan ilişkilerinde din 

adamlarının aracılığı yerine Kutsal Kitabın öğretilerinin getirilmesini söylemiş, bu amaçla 

Kutsal Kitap’ın Latince metnini İngilizce’ye çevirmiş ve insanların Kutsal Kitap’ı ana 

dillerinde okuyup anlayabilmelerini sağlamıştır.30 Wyclif, Papa’nın kabul edilen üstün 

otoritesine karşı çıkmakla birlikte, ülkedeki kilisenin mallarından vergi alınmasını ve aynı 

zamanda Kilise’ye verilen vergilerin de azaltılmasını da dile getirmiştir.31 İngiltere’deki siyasi 

iktidarı memnun eden bu radikal görüşlerin gerçek anlamda uygulamaya konulabilmesi için 

siyasi otoritenin desteğine ihtiyaç vardı. Bunun bilincinde olan Wyclif ise gerek papalık 

yetkilileriyle yapılan görüşmelerde ve gerekse de yaptığı vaazlarda devamlı yönetim yanlısı 

bir siyaset izlemiştir. Siyasi gücü arkasına alabilmek için kralın, Tanrı’nın yeryüzündeki 

gerçek temsilcisi olduğunu söyleyerek bu yüzden krala karşı çıkmanın bile doğru bir hareket 

olmadığını hatta daha da ileri giderek kralın adaletli bir yönetim uygulamaması halinde bile 

yine de ona itaat edilmesi gerektiğini vurgulamıştır.32 Bunlardan daha önemlisi VIII. Henry 

döneminde uygulamaya konulacak olan kralın gerekli gördüğü zamanlarda Kilise’ye 

müdahale ederek kilise mülklerini bile denetleyebileceğini33 fikrini de ilk defa gündeme 

getirmiştir.  

İngiliz Kilisesi’ndeki reformist hareketler Luther’den yüz elli yıl kadar öncesine 

kadar uzanmaktadır. Wyclif’in görüşleri İngiltere’de varlığını Lollardlar denilen grupla 

devam ettirilmiştir. İngiltere’deki reform hareketinde etkili olacak olan bu grubun içinde 

toplumun her kesiminden insan (din adamları, hukukçular, iş adamları, akademisyenler ve 

siyasetçiler34) yer almaktaydı.35  

                                                
29 H.Daniel-Rops, The Protestant Reformation, Çev. Audrey Butler, London: J. M. Dent& Sons Ltd., 1963, 

s.158. 
30 Kaan H.Ökten, , Hıristiyanlıkta İnancın Yenilenmesi, İstanbul: Mavi Ada Yay., 2000 ,s. 47. 
31 M.Ali Ağaoğulları & Levent Köker, Tanrı Devletinden Kral Devlete, Ankara:İmge Yay., 1997, s. 81. 
32 Ağaoğulları-Köker, a.g.e., s. 82. 
33 Alaaddin Şenel, Siyasal Düşünceler Tarihi, Ankara: Bilim ve Sanat Yay., 1996, s.229. 
34 Bkz. Christopher Haigh, English Reformation Revised, New York: Cambridge University Press, 1987, s.21. 
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Wyclif ve arkadaşları, öğretilerinin İngiltere’nin her yerine ulaşması amacıyla kendi 

görüşlerini benimseyen dindar kişilerden oluşan bir vaizler grubu oluşturmuştur. Çok 

geçmeden bir grup yandaşını Oxford’da çevresine toplamış, canlı vaazları ve dersleri 

sayesinde büyük destek kazanmıştır. İzleyicilerine Lollardlar (mırıldananlar) lakabı 

takılmıştır.1395’lere doğru Lollardlar halkın ilgisini çeken ve kendi rahiplerine sahip olan 

örgütlü bir grup haline gelmiş ve Wyclif’in düşüncelerini büyük bir gayretle savunmuşlardır. 

Bir rahibin ana görevinin vaaz etmek olduğunu, herkesin Kutsal Kitap’ı kendi dilinde 

okuması gerektiğini belirtmiştir XV. yüzyılın başından itibaren Lollardlar’ın dik başlılığı, baş 

gösteren politik huzursuzluğun bir nedeni gibi görülmeye ve büyük bir baskı altına alınmaya 

başlanmıştır. Buna rağmen Lollardcılık İngiltere’nin bazı bölgelerinde güç kazanmaya devam 

etmiştir. Bu akım, bir sonraki yüzyılda ortaya çıkan Luthercilik’in yolunu hazırlamıştır. Bu 

insanlar İngiltere’nin hemen hemen her yerine dağılarak tüm İngiliz halkına İncil’i ve 

Wyclif’in öğretilerini anlatmaya başlamışlar, Wyclifçiler veya Lollardlar olarak bilinen ve 

İngiltere’deki Reform Hareketinin başlangıcı olarak kabul edilen, VIII. Henry döneminde 

reformcu düşünceleri cesaretle savunan kişiler bu grubun takipçileri olarak adlandırılmıştır. 36 

Ulusal kiliselerin habercisi olarak görünen bu reformcu düşünceler, varlığını fazla 

devam ettirememiştir. Evrensel bir kilise içinde yer almaktansa kiliseyi kendi sınırları içinde 

örgütleyip denetimleri altına almak ve böylece ulusal gücün tek bir merkezde yani kralda 

toplanmasını isteyen siyasi yöneticiler için bile bunu gerçekleştirebilmek için vakit henüz 

erkendi. 37 II. Richard zamanında çalışmalarını rahat bir şekilde yapan Lollardlara karşı aynı 

hoşgörü IV. Henry zamanında yapılmamış, ülkesindeki siyasi otoritesini güçlendirmek isteyen 

IV. Henry, Papa’nın da desteğini arkasına alabilmek için bu harekete karşı önlem almış ve 

Lollardların faaliyet alanını sınırlamıştır.38 Bu doğrultuda ilk önce 1382 yılında Londra’da 

toplanan sinodun aldığı kararla heretik ilan edilen Wyclif’in eserlerinin çoğu sakıncalı 

bulunmuş, bununla yetinmeyen İngiliz krallığı bu düşüncelerin önünü tamamen kesmek için 

Lollardlara karşı daha sert uygulamalar yapmaya başlamıştır. Bir çoğu çalışmalarını 

durdurması için yakalanıp tutuklanırken bir kısmı da öldürülmüştür.39 Tüm bu uygulamalara 

                                                                                                                                                   
35 Richard Rex, Henry VIII and The English Reformation, New York: St. Martin’s Press, 1993, s. 139. 
36Tim Dowley “John Wyclif” Hıristiyanlık Tarihi,Çev.Sibel Sel, Levent Kınran, İstanbul: Yeni Yaşam 
Yay.,2004, s.336 
37 Ağaoğulları-Köker, a.g.e., s.83. 
38 White, a.g.e. s. 94. 
39 White,a.g.e. s. 95. 
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rağmen Avrupa’daki reform hareketlerinden İngilizler ve hatta kilise üyeleri dahi etkilenmeye 

başlamıştır.40 

Avrupa’daki reformist düşünceler bilim adamları tarafından tartışılmaya 

başlanmıştır. Bu tür çalışma yapanların en önemlileri ileride İngiliz reformunun mimarları 

olarak sahneye çıkacak olan kişilerdir. Bunlar, Cambridge’ı merkez edinerek “White House 

Tavern” adını verdikleri yerde Luther’in kitaplarını ve düşüncelerini tartışılmış, bunları hem 

verdikleri vaazlar hem de yazdıkları eserleriyle halka aktarmışlardır.41 Bu şekilde 

İngiltere’deki Kilise’ye yönelik reformist düşünceler, Luther’in bu ülkedeki sempatizanları 

tarafından 1520’li yıllarda dile getirilmeye başlanmış ve bu kişiler daha sonra İngiltere’de dini 

ve siyasi otoriteler üzerinde söz sahibi olarak istedikleri değişiklikleri tedrici olarak yürürlüğe 

koymuşlardır.  

İngiltere’deki reform hareketi, her ne kadar zaman itibarıyla Avrupa’daki diğer 

reform hareketleriyle bağlantılı gözükse de hem başlangıç hem bitiş noktası hem de meydana 

gelen sonuçları bakımından Avrupa’daki diğer reform hareketlerinden ve bizzat devlet 

tarafından hatta baskıyla yapılmış olması yönüyle oldukça farklıdır. Bu açıdan Anglikan 

Kilisesi tarihi ile İngiltere tarihi iniş çıkışları ile paralellik gösterir. 

İngiltere, XV.yüzyılın ortalarına kadar otuz yıl kadar süren taht mücadelesine sahne 

olmuştur. 1485’te Lancester hanedanının son varisi Henry Tudor’un hakimiyetini tesis 

etmesiyle İngiltere’de Tudorlar dönemi başlamıştır. Ekonomik canlanma ve gelişen ticaret, 

ülkede eğitim ve kültür hamlesinin başlatılmasına katkıda bulunmuş, pek çok kilise ve devlet 

okulu açılmıştır. Matbaanın kullanılmasıyla kitap ve okur yazar sayısında artışlar 

kaydedilmiştir.Bu gelişmelerle birlikte reform yanlıları da gün geçtikçe artmıştır Gelişen bu 

alt yapı ile VIII. Henry dönemine girilmiştir. 

 

 

 

                                                
40 Stephen Neill, A History of Christian Missions, Harmondsworth:Penguin Books ltd., 1966, s.167. 
41 Bu grubu oluşturan kişilerden önce de İngiltere’de, İngiliz Kilisesi’ne yönelik reform hareketlerini düşünenler 
olmuştur. Bu kişiler arasında John Colet, Thomas More ve Erasmus’un isimleri zikredilebilir. Ancak bunlar 
tamamen Papa karşıtı bir söyleme sahiplenmemişler, sadece Kilise’nin ilk başlardaki sadeliğine dönmesini 
istemişlerdir. Daniel-Rops, The Protestant Reformation, Çev. Audrey Butler, London:J. M. Dent& Sons Ltd., 
1963., s.457. 
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1.4. VIII. Henry Dönemi ve Roma’dan Ayrılma 

1.4.1. Tahta Çıkışı ve Döneminin Sorunları  

Günümüzde Anglikan Kilisesi denilince akla ilk gelen kişi kral VIII. Henry’dir 

(1491-1547). Onun devriyle birlikte İngiltere Kilisesi, çeşitli nedenlerden dolayı, 1200 yıllık 

bir gelenek yıkılmış ve Kilise’ye farklı bir hüviyet kazandırılmıştır. Bunun nedenleri ve 

kilisenin oluşum süreci üzerinde durulacaktır. 

VIII. Henry tahta çıktığı zamanlarda ülke siyasi olarak bir çok iç ve dış problemle 

karşı karşıyaydı ve kral olarak bunlara çözüm bulmak zorundaydı. O dönemde İngiltere’nin 

en büyük dış meselesi, İtalya üzerinde egemenlik mücadelesi veren İspanya ve Fransa 

krallıkları arasındaki çekişmede İngiltere’nin takınacağı tavırdı. Bu sıralarda VIII. Henry, 

danışmanlarının tüm uyarılarına rağmen İspanya’nın (kayınpederi Aragon kralı II. 

Fernando’nun) yanında Fransa’ya karşı savaşa girmiş, Fransa karşısında fazla bir başarı 

gösterilememesine rağmen Fransızlara ilk seferi düzenlemiş olan Thomas Wolsey,42 kralın 

gözüne girmeyi başararak 1514 yılında York başpiskoposu, ertesi yıl daha da ilerleyerek VIII. 

Henry’nin yardımcılığına kadar yükselmiştir. Zamanla devlet işlerini yürütme sorumluluğunu 

da üzerine alan Wolsey, 1515-1527 yılları arasında ülkenin iç ve dış politikasının 

belirlenmesinde birinci derecede söz sahibi olmuştur.43  

Dış politikada bu istikrarsızlıklar yaşanırken içeride de İngiltere dinsel yapı olarak iki 

ayrı grubun çekişmesini yaşıyordu. Bunlardan birincisi yüzyıllardır süren Katolik öğretiye 

bağlı kalan gelenekçi yaklaşımları sürdürenler, ikincisi de XIV. yüzyılda Wyclif’in ve XVI. 

yüzyılda Luther’in etkisi ile ortaya çıkan hümanistler ve Lollardların sessiz direnişçileri içine 

alan, kilise üzerinde reform yapılmasını isteyen gruptur.44 Her ne kadar ikinci grubu oluşturan 

kişilerin sayısı az olsa da aralarındaki mücadele İngiltere Kilisesi üzerinde pek çok 

değişikliğin meydana gelmesine neden olacaktır.  

Bu sırada, yapılan savaşlarda alınan başarısızlıklar ve bu savaşlar sebebiyle halktan 

alınan vergilerle büyük tepki çeken Wolsey, kralın gözünden düşmeye başlayınca, iktidardaki 

devamlılığını sağlamak için, kralın özel problemlerini çözme yoluna girişmiştir. VIII. Henry 

zamanındaki gerek iç gerek dış siyasetteki başarısızlıklara Wolsey’in girişimleriyle halka 

                                                
42 Harold J.Grim, The Reformation Era, New York: The Macmillan Company, 1960, s.292. 
43 Owen Chadwick, The Reformation, Harmondsworth:The Pelican History of The Church, Penguin Boks, 

1964, s.98. 
44 Richard Stauffer, Reform, Çev. Cem Muhtaroğlu, İstanbul: İletişim Yay., 1993, s.103. 
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yüklenen yeni vergiler de eklenince halkın sabrı iyice taşmaya başlamıştı. Tam bu ortamda 

izlenen tüm politikaların iflas ettiğini gören Henry, tüm dikkatleri üzerinde toplayan bir karar 

alarak karısı Catherine’den boşanmak için harekete geçmiş ve gündemi başka yönlere 

kaydırmayı başarmıştır.  

1.4.2. VIII. Henry’nin Boşanma Sorunu ve Papalığın Dışlanması 

Kral VIII. Henry döneminde İngiltere Kilisesi’ne yönelik reform hareketinin 

oluşmasını sağlayan üç önemli neden vardır. Bunlardan birincisi ve zahirde en önemlisi kralın 

karısı Catherine’den boşanmak istemesi ve Papa’nın buna izin vermemesi, ikincisi Lutheran 

fikirleri benimseyenlerin tüm İngiltere’de yaygınlaşması ve üçüncüsü de XIV. yüzyıldan 

itibaren gelişen ulusal ve antiklerikal duyguların tüm İngiliz halkını kışkırtmasıdır.45 Ancak 

ilk etapta İngiltere’de ki reform hareketini ateşlemesi bakımından diğerlerinden daha fazla bir 

etkiye sahip olan ilk neden daha büyük bir öneme sahiptir. 

Kral VIII. Henry’nin boşanma süreci oldukça ses getirmiştir. Çünkü VIII. Henry’nin 

boşanma ve başka birisiyle yeniden evlenme problemi yüzyıllardır İngiltere’de sürmüş olan 

bir geleneğin yıkılmasını sağlamış, yeni bir mezhebin oluşmasına neden olmuştur. Ancak 

kralın eşinden ayrılma problemi her ne kadar İngiltere Kilisesi’nin Katolik Roma ile bağlarını 

koparmasını hızlandırmışsa da sırf bu olayın bölünmeye neden olduğunu söylemek mümkün 

değildir. 

VIII. Henry küçüklüğünden beri Katolik esaslara göre yetişmiş ve inançlı bir Katolik 

olarak hayatını sürdürmüştür. Kral, Katolikliğe ve Papa’ya öylesine bağlıydı ki, Luther’in 

reformcu düşünceleri Avrupa’da yayıldığında o, Katolikliği ve Papa’yı savunmak için yazmış 

olduğu “Yedi Sakramentin Savunması” (Defense of The Seven Sacraments) adlı çalışmasında 

Martin Luther’e karşı yedi sakramenti ve Papa’nın mutlak otoritesini savunmuş, bu çalışması 

ile Papa ona “İmanın Savunucusu” (Defender of The Faith) unvanını vermiştir.İngiltere’nin 

başında bulunanlar bu unvanı kullanmışlardır. Bugün de İngiltere başında bulunan kraliçe 

II.Elizabeth de aynı unvana sahiptir. 46  

VIII. Henry’nin Papa ile yollarının ayrılmasını hızlandıran olay, kralın kendisinden 

altı yaş büyük olan ve ölen abisinin eşi Catherina ile yapmış olduğu evliliği bitirme isteğine 

                                                
45 Neill, a.g.e., s. 6.; James Pounder Whitney, The Reformation, London: Rivingstons, 1987, s.328. 
46 http://www.royal.gov.uk/history/henry.htm (10-06-200); Server Tanilli, Yüzyılların Gerçeği ve Mirası, 
İstanbul: Say Yay.,1990, s.124-125 
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dayanmaktadır. 18 yıllık bir evliliğin sonunda bu evlilikten doğan bütün çocukların Mary 

dışında küçükken ölmesi ve ardında hiç bir erkek varisin olmaması, Henry’yi ciddi ciddi 

düşündürmüştür. O zamanlarda ülkede, geleneksel olarak,.devlet yönetiminde kraliçenin 

olması henüz kabul görmemiş bir durumdu. Ayrıca kral bütün çocuklarının küçükken 

ölmesini Tanrı’nın kendisine vermiş olduğu bir ceza olarak görmüş ve buna dayanak olarak 

Kutsal Kitap’ta Leviller, 20:2147 ifadesini göstermiş ve bu yüzden yapmış olduğu evliliğin 

başından beri geçersiz olduğunu iddia etmiştir.48 Aslında bunları ona söyleten en büyük 

nedenlerden biri de sarayında aşık olduğu ve evlenmek istediği Anne Boleyn idi. Ancak kralın 

Anne Boleyn’le evlenmesi ancak ilk eşi Catherina ile olan evliliğinin sona ermesi ile mümkün 

olabilecekti. 

VIII. Henry, Catherina ile evliliğinin sona ermesi için ilk etapta Papa’ya 

başvurmuştur. Fakat daha önceleri buna benzer bir çok uygulamayı onaylayan Papa,49 bu 

sefer Catherina’nın yeğeni imparator V. Karl’ın tepkisinden çekindiğinden bu evliliğin sona 

ermesine izin vermemiştir.50Henry, kendisinden sonra en yetkili kişi olarak bilinen 

Wolsey’den bu işe bir çözüm getirmesini istemiş ancak başaramayınca görevinden alınmıştır. 

1532 yılı İngiltere’de reform hareketi için önemli bir tarihtir. Henry, kendi özel 

sorunlarını çözeceğine inandığı iki kişiyi ülkenin en önemli mevkilerine atamıştır. Bunlarda 

birincisi Cromwell, diğeri de İngiliz Kilisesi için çok önemli bir yere sahip olan Canterbury 

Başpiskoposluğu’na getirilen Thomas Cranmer idi. Her ikisi de Lutheran fikirlerin 

sempatizanları olan kişilerin buluştuğu White House Tavern’in üyesiydi. “Küçük Almanya” 

olarak da adlandırılan bu grubun üyeleri 1520’li yıllardan itibaren faaliyetlerine başlamış 

reformcu görüşleri halka iletmeye yönelmişlerdir.51  

 

 

 
                                                
47 “Ve bir adam kardeşinin karısını alırsa, murdarlıktır; kardeşinin çıplaklığını açmıştır; çocuksuz kalacaklardır” 
48 VIII. Henry’nin Catherina ile yaptığı evlilik, Kutsal Kitap’a aykırı olmasına rağmen o dönemde Papa’dan 

alınan özel bir izinle gerçekleşmişti. Kraliyet ailesi siyasi beklentilerden dolayı Catherina ila ile bağları 
kesmek istemiyordu. (David Gordon Newcombe, VIII. Henry and The English Reformation, London: 
Lancaster Pamphlets, 1995, s.23.) 

49 1152 yılında Papa, Fransa kraliçesi Elenor ile eşi VII. Louis’i on dört yıllık bir evliliğin sonunda boşamıştı. 
50 S.Viault Birdall, Modern Europeban History, U.S.A:Mc.Graw-Hill Inc., 1990,s.132 
51 Bu grubun içinde yer alan ve bu hareketin en önemli simgelerinden William Tyndale “Biz insanlardan ziyade 

Tanrı’nın sözünü muhatap almalıyız” demiş ve tıpkı Luther gibi İncil’i kendi ana diline çevirmişti. Ancak bu 
grubun tüm üyelerinden bazıları heretiklik iddiaları ile yakılarak öldürülmüşlerdir 
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1.4.3. VIII. Henry Dönemi ve Roma’dan Kopuş  

VIII. Henry, dindar bir Katolik olmasına rağmen ülkede hakimiyetini güçlendirmek 

adına kilisede reforma yönelik değişimlere izin vermiştir. Ancak bu reformları kraldan yanı 

sıra siyasi ve dini alandaki yardımcıları da aktif rol oynamışlardır. 

VIII. Henry, işe Papa’nın İngiliz Kilisesi üzerindeki hakimiyetini kırarak başladı. 

VIII. Henry,bunun çözümünün tedricen ve fazla tepki çekmeyecek şekilde olması gerektiğine 

inanıyordu. Bu amaçla 1531 yılında çıkartılan bir kanunla kral İngiltere Kilisesi’nin mutlak 

lideri ilan edildi ve 1532 yılında da piskoposların yıllık olarak Papa’ya verdikleri vergilerin 

kaldırılmasını düzenleyen yasa onaylandı. Bu iki yasa ile siyasi otorite aynı yıl, dinsel hukuku 

değiştirebilme hakkını elde etmişti. Bu da Roma’ya karşı başlatılan mücadelenin boyutunun 

ne kadar ciddi olduğunu göstermektedir. 1533 yılında ise Cromwell’in desteği ile 

İngiltere’deki tüm din adamlarının her türlü konuda krala boyun eğmesini sağlayan yasayla 

birlikte, evlilik ve vasiyet konularında da Katolik Roma Kilisesi’ne başvuruların 

kısıtlanmasına ilişkin bir yasanın yürürlüğe girmesi sağlandı.52 

İngiliz kilisesi’nde reform niteliğindeki değişiklikler VIII. Henry zamanında ve 

onayıyla olsa da temelinde; siyasi boyutunda Thomas Cromwell ve dini boyutunda ise 

Thomas Cranmer olduğundan bu şahsiyetlerin ayrıntılı biçimde incelenmesi, İngiliz 

Kilisesi’nin kuruluşu ve yapısı hakkında sağlıklı fikir edinilmesini sağlayacaktır. 

1533 yılında yürürlüğe giren bu yasayla birlikte kralın boşanma sorunu da çözülmüş 

ve br sonraki adımda ise Cranmer, kralın Anne Boleyn’le evliliğini onayladı. Katolik 

öğretilere bağlılığını sürdüren kralın en büyük sorunu bu şekilde çözüme kavuşturulmasına 

rağmen, Cromwell çıkarılan kanunların yanı sıra, kralın da tüm desteğini arkasına almışken 

daha da ileri giderek 1534 yılında çıkarılan Üstünlük yasası (Act of Supremacy) ile Papa 

tamamen devreden çıkarılmakla birlikte kral da hem dini hem de siyasi otorite üzerinde tek 

hakim kişi durumuna gelmişti. Hükümranlık belgesi olarak da bilinen bu yasaya göre VIII. 

Henry ve varisleri İngiltere Kilisesi’nin dünya üzerindeki mutlak liderleri oluyor ve kilise 

içindeki tüm yanlışlıkları ve sapkınlıkları düzeltme hakkını elde ediyorlardı.53 Bu yasa 

Papa’nın İngiltere’de tüm otoritesinin bittiğini gösteriyordu.54 Ancak yaklaşık olarak bin yıllık 

                                                
52 Chadwick, a.g.e., s.102. 
53Stauffer, a.g.e., s.105-106; bkz. Stanley Thomas, England and Wales Under Tudors, Newcastle: Athenaeum 

Press Ltd, 1992, s.136. 
54 Marcus Ward, Protestan Christian Churches, London:Ward Lock Educational Company, 1970,s.21. 
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bir bağlılığı birden koparmak kolay değildi. İstediğini yapabilecek bir güce sahip olan kral 

kendi özel meselesinin çözümü için bu değişikliklere göz yummuş hatta bu çıkan yasaları 

kabul etmeyen bazı kişileri de ağır bir biçimde cezalandırmıştır. Bu doğrultuda pek çok dinsel 

örgütün şiddetle cezalandırılırken, Rochester Dükü John Fisher ve Thomas More gibi 

Henry’nin yakın hizmetinde bulunanlar da idam edilmiştir.55 

1536 ile 1540 yılları arasında VIII. Henry İngiltere’deki bütün manastırları ortadan 

kaldırarak mülklerini krallığa bağlamıştır. Çünkü manastırların sahip olduğu toprak mülkiyeti 

oldukça fazla ve değerli idi. Cromwell, yapılan tüm itirazlara ve özellikle İngiltere’nin 

kuzeyindeki ciddi ayaklanmalara karşı baskı ve şiddet uygulamış ve manastırların mal 

varlıklarını kamulaştırarak kraliyet hazinesine büyük bir gelir kazandırmıştır. 56Kral 

manastırların varlıklarının bir bölümünü kendisi için ayırmış diğer kısmını ise yok pahasına 

soylu kesime satmıştır. Böylece hem kendisini destekleyen bir sınıf oluşturmuş hem de 

kraliyet hazinesine yüklü miktarda gelirin girmesini sağlamıştır. 

Cromwell’in bu dönemde gerçekleştirdiği tüm icraatlarında kralın büyük desteği, dış 

politikada da 1533-1536 yılları arasında Fransa ve İspanya’nın birbirlerine karşı izledikleri 

düşmanca siyasetin İngiltere’ye yapılacak olan bir müdahaleyi engellemesi, reform süreci için 

rahat bir ortam sağlamıştır. Ancak 1536 yılından sonra İngiltere’ye karşı bir ittifak tehlikesi 

ortaya çıkmaya başlamış, buna karşı Luthercilerle ittifak kurmaya çalışan Cromwell,57 hiç bir 

zaman Katolik’likten çıkmamış ve Katolik kurallarına bağlı kalmak isteyen VIII. Henry’nin 

tepkisine rağmen kralı bu konuda ikna edebilmeyi başarmıştır. hatta Alman prensleriyle 

kurulacak olan ittifakın İngiltere’ye faydası olacağını düşündüğünden, Henry’nin Lutheran bir 

prensin kızı olan Anne Cleves ile evlenmesini sağlamıştır 58. Ancak problemli bir özel hayata 

sahip olan kral,VIII. Henry’ye yaptıığı bu evlilikten hiçbir zaman memnun olmamış, üstelik 

kurulması planlanan ittifakın gereksizliği ortaya çıkınca Henry, tüm bunların faturasını 

Cromwell’e kesmiştir. Ayrıca sekiz yıllık yönetimi boyunca çeşitli kesimlerin düşmanlığını 

edinen ve kesimlerin etkili çalışmaları sonucu heretiklik iddiasıyla 1540 yılında idam 

edilmiştir.59 

                                                
55 Aksu, a.g.e., s.36 
56 Harold J Grim., The Reformation Era, New York:The Macmillan Company, 1960,s.299. 
57 Richard REX, Henry VIII and The English Reformation, New York: St. Martin’s Press, 1993.s.64. 
58 Grim, a.g.e., s.302. 
59 Rex, a.g.e., s.66. 
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İngiltere’de XIV. yüzyılda başlayan ulusal kilise anlayışı Thomas Cromwell’in 

zamanında gerçekleşmiş, Thomas Cranmer ile birlikte İngiltere’de bağımsız bir Kilise’nin 

oluşması yönünde büyük adımlar atılmıştır. Papalığın İngiltere’deki her türlü yetkisine son 

veren Cromwell, kendisinden sonra gelecek olan reformistlere kapıyı açmıştır. 

Cranmer’in reformcu kişiliği başpiskopos olmadan önceki dönemlerde bile Luther’in 

görüşlerinin etkisiyle cesaretli bir şekilde Papa’nın aleyhine vaazlar vermeye başlamış; 

Evharistiya ayininde İsa’nın orada bulunup bulunmadığını tartışmaya açarak, Katolik 

öğretinin aksine komünyonda kutsanan ekmekle şarabın İsa’nın kanına ve etine dönüştüğü 

yolundaki inancı reddetmiş ancak İsa’nın komünyon sırasında gerçek varlığıyla orada 

bulunduğu görüşünü savunmuştur.60 Cranmer, Canterbury başpiskoposluğuna getirildiğinde 

yüzyıllardır süren Roma’ya bağlılık yemini geleneğini çiğneyerek bağımsız bir kilise 

piskoposu olmasının gereğini yapmıştır. Cranmer, yaklaşık olarak on yıldır kralın başını 

ağrıtan Cranmer, kralın özel hayatıyla ilgili sadece ilk evliliğini onaylamakla kalmamış; 

problemli boşanma meselesi için başpiskoposluk kurulunu toplayarak, kralın Catherina ile 

yapmış olduğu evliliğinin geçersiz; buna karşılık Anne Boleyn’le yapmış olduğu evliliğin ise 

geçerli olduğunu ilan etmiştir. bir özel hayata sahip olan krala dinsel otorite olarak her şartta 

destek vermiştir. Böylece ileride uygulamayı tasarladığı reforma yönelik projelerinin sekteye 

uğramasını istemiyordu. VIII. Henry’nin özel hayatındaki problemler devam ediyordu. İnançlı 

bir Katolik olmasına rağmen uğruna Papa ile yollarını ayırdığı ikinci eşi Anne Boleyn’i zina 

ile suçlayıp öldürten kral, Cranmer tarafından desteklenmiştir. Cranmer, ayrıca krala bir erkek 

varis bırakıp çok kısa bir süre sonra ölen Jane Seymour ile Henry’nin evliliğini de 

onaylamıştır.  

1536 yılında VIII. Henry, Alman prenslerin desteğinin alınması için İngiliz Kilisesi 

temsilcileri ile Alman ilahiyatçılarının bir araya gelmesini sağlamıştır. VIII. Henry, bu 

görüşmelerden sadece siyasi bir kazanç beklediğinden burada çıkan birkaç basit sonuçtan 

başkası kral tarafından kabul edilmemiştir. Ancak VIII. Henry yine de bu görüşmelerde kabul 

edilen ve “10 Madde” olarak bilinen belgeyi imzalayarak Luthercilere yakınlaşan bir yol 

izlemiştir.61. Aslında kabul edilen bu on madde tamamen uzlaşma görüntüsü veren bir 

belgeydi. Bu belgede sadece kefaret, vaftiz ve evharistiyadan bahsedilmiş fakat Katoliklerce 

kabul edilen diğer dinsel işlemler reddedilmemişti. Bunlardan başka İsa’nın Evharistiya 

ayinindeki varlığından net olarak söz edilmemiş, Katolik öğretisine dayanan madde 

                                                
60 Neill,a.g.e., s.53 
61 Stauffer, a.g.e., s.107. 
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dönüşümündeki anlama gelebilecek şekilde ele alınmıştı. Yine kabul edilen bu belgeye göre 

ölülerin arkasından dua edilmesi onaylanmış fakat Araf tanımlanmayarak Kutsal Kitap’ın bu 

konuda bir şey söylemediği kabul edilmişti. Kurtuluş konusunda da ılımlı bir yol izlenmiş, 

günahkarların sadece iman yoluyla değil, tövbe yoluyla da kurtulabileceği vurgulanmıştır.62 

1536 yılında hazırlanan ve VIII. Henry tarafından da kabul edilen “10 Madde” zekice 

hazırlanmış bir belge görüntüsü veriyordu. Cranmer ve Cromwell VIII. Henry’ye bu belgeyi 

kabul ettirerek onu yavaş yavaş Protestan bir çizgiye çekme niyetindeydiler. Daha sonraları 

durum gerçekten de bu mecraya doğru akmaya başlamıştı. 1536 ve 1538 yıllarında hazırlanan 

kraliyet buyrukları belirgin bir şekilde Protestan fikirleri içeriyordu. Bu buyruklara göre 

Katolikler için çok önemli bir yere sahip olan resimler, ikonalar ve benzeri figürler 

reddedilmiş, kilisede cemaate İngilizce hitap edilmesi istenmiş, On Emir’in, Pazar duasının ve 

amentünün cemaate ana dilde öğretilmesi istenmiş ve en mühimi İngilizce’ye çevrilmiş olan 

İncil’in İngiltere’deki her kiliseye gönderilme zorunluluğunun getirilmesi olmuştur.63 Her ne 

kadar bu kararlar alınmışsa da her zaman Katolik olan ve bu çizgide devam eden kral, özel 

hayatındaki sıkıntıları bertaraf eden bu ikilinin yaptıklarını da onaylamıştır. Ancak VIII. 

Henry ülkedeki Katolik nüfusa da şirin gözükmek istemiş be bu amaçla VIII. Henry “Altı 

Madde Kanunu”nu parlamentodan çıkarttı64. Bu kanunların ilki Cranmer’in reddettiği 

komünyondaki dönüşümü kabul ediyor, ikincisi komünyonun gerekliliğini savunuyordu. Bu 

kanunlarla yayımlanan üçüncü yasak da din adamlarının eskiden olduğu gibi evlenmemelerini 

öngörüyordu. Yayımlanan dördüncü emir, iffet dileğine uyulmasının gerekliliği üzerinde 

dururken beş ve altıncısı da özel ayinlerle günah çıkarmanın sürdürülmesini emrediyordu.65 

Son derece acımasız bir kişiliğe sahip olan ve yaşlandıkça daha da acımasızlaşan VIII. Henry 

bu maddelerin korunması için de çok katı cezalar koymuştu. Buna göre birinci maddenin 

inkarının cezasının ölüm, diğerlerinin inkarının cezası olarak da ilk seferinde hapis, tekrarında 

ise yine ölüm olduğu belirtiliyordu.66  

Cranmer, bu çıkan yasalarla oldukça güç bir duruma düşmüş, Cromwell’in de 

öldürülmesiyle sıkıntılı günler yaşamaya başlamıştı. Yeni çıkarılan kanunla evli olduğu için 

suçlu durumuna düşmüştü. Bu sebeple bir müddet için de olsa eşinden ayrılmak zorunda 
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kalmıştı.67 Çıkarılan kanunlarla dinsel ortam iyice sertleşirken, VIII. Henry 1540 yılından 

sonra da Protestanlara karşı tavrı giderek sertleşmişti. Bu amaçla 1543 yılında “Zorunlu 

Öğreti Bir Hıristiyan’ın Derin Bilgisi (The Necessary Doctrine And Erudition of a Christian 

Man)” adlı bir kitap yazan ve “Kralın Kitabı” olarak da bilinen bu çalışmasında VIII. Henry 

Protestanlık karşıtı olduğunu açıkça söylüyordu. Özellikle iman yoluyla aklanma konusundaki 

düşünceleri Luther’inkine tamamıyla zıttı.68 

İngiltere tarihinde önemli bir yeri olan VIII. Henry yaptığı altı evlilikle adından 

çokça söz ettirmiştir.VIII. Henry 1547’de öldüğünde ardında geçiş döneminde bir kilise 

bırakmıştı.69 Öldüğünde dini düşünce olarak arkasında üç grubun varlığından söz edilebilir. 

Birinci grup; VIII. Henry’nin yapılanların beklentilerini gerçekleştiğini, bundan sonra 

yapılacak olan bütün değişikliklere karşı olan grup kendileri için Papa’nın vesayetinden 

kopmuş olmayı yeterli görmüşlerdir. İkinci grup ise Katolik öğretiyi savunan ve tekrar eski 

statüye yani Papa’nın otoritesi altında dini yaşamlarını sürdürmek istiyorlardı. Üçüncü grup 

ise diğer Avrupa ülkelerinde olan reform hareketleri gibi daha fazla bir değişim istiyor ve 

sayıları da her geçen artıyordu.70 

Sonuçta VIII. Henry zamanındaki reform hareketi ilginç bir süreç içinde gelişmiştir. 

İlk başlarda Protestan bir eğilim yönünde ilerleyen hareket, kralın pragmatist anlayışlı 

siyasetinden dolayı tekrar Protestan karşıtı bir yöne doğru kaymış ancak Papa’nın İngiliz 

Kilisesi üzerindeki hakimiyetinin kırılması daha sonraki dönemlerde İngiliz Kilisesi üzerinde 

yapılacak değişikliklerde bir kolaylık sağlamıştır. En büyük gelişmeler de VI. Edward 

döneminde gerçekleşecekti. 

1.5. VI. Edward Dönemi Protestan Reformu  

1547 yılında dokuz yaşında İngiltere tahtına oturan VI. Edward dönemi, İngiltere 

Kilisesi ile ilgili değişikliklerin en fazla yapıldığı bir dönemdir.71 VI. Edward’ın eğitimini de 

üstlenmiş olan Cranmer,72 onun tahta çıkmasıyla birlikte altı yıl boyunca gölge kral vazifesi 

yapmıştır denilebilir. Çünkü tahta çıkan yeni kralın yaşının küçük olması nedeniyle ülke, 

Edward Seymour başkanlığında on altı kişilik bir kurul tarafından yönetilmeye başlanmıştır. 
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1960, s.6. 
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72 Thornes, a.g.e, s.114. 
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Edward’ın dayısı ve Cranmer’in yakın arkadaşı olan Seymour da Cranmer gibi bir reform 

taraftarıydı.73 İnançlı bir Protestan olan ve kendisine en büyük desteği veren tamamen reform 

yanlısı danışmanlarının da desteğiyle parlamentodan koruyucu sıfatını alan Seymour,74 hiç 

zaman kaybetmeden reforma yönelik icraatlarına başlamış ve İngiliz Kilisesi’ni 

Protestanlaştırma faaliyetlerine başlamıştır. 

Protestanlık yönünde ilk adımlar 1547 yılında çıkarılan bir kanunla kilisedeki 

Katolik tören alayları yasaklanmış, İncil ve havarilerin mektuplarının İngilizce okunmaları 

zorunlu kılınmıştır.75 Aynı yıl “Altı Madde” Kanunu kaldırılarak76 reformist ilerleme 

hızlandırılmıştır. Böylece din adamları sınıfına mensup kişilerin evliliklerine müsaade 

edilmiştir.77 Cranmer kuramsal çalışmalarıyla son derece önemli ve yönlendirici görevler 

almış böylece ortam yapılacak köklü değişiklikler için son derece müsait olmuştur. Önceden 

sadece Kutsal Kitap’a ilişkin tüm yorumlamalar yasağı ile Kutsal Kitap’ın basımına ilişkin 

kısıtlamalar da kaldırılmıştır. Kilise mallarına el koyma hareketi bu dönemde de devam etmiş, 

1548’de geliri ölülerin arkasından dua edilmesine ayrılmış olan tüm vakıflar kamulaştırılarak 

malları kraliyet hazinesine aktarılmıştır.78 Böylece Katolik etkiler hızla silinmeye 

başlanmıştır. Katolik etkileri silme yalnızca pratikte değil teolojik alanda da yapılmaya 

çalışılmış ve bu anlamda ruhban sınıfının eğitimi ve vaazların etkin olması adına “Vaazlar 

Kitabı (Book Of Homilies)” Cranmer tarafından kaleme alınmıştır. Ancak bu yeterli 

görülmeyip Cranmer başkanlığında reformculardan oluşan bir heyet tarafından “Toplu Dua 

Kitabı (Book Of Common Prayer)” hazırlanmıştır. Daha sonradan Anglikan Kilisesi için 

başucu kaynağı olacak olan bu kitap, Katolisizm’i reddetmemekle birlikte karşıt söylemlerden 

de özellikle kaçınan bir üslupla hazırlanmıştır. Nitekim reform sürecinin yumuşak bir şekilde 

atlatılması temel amaç idi. Fakat yumuşak bir geçiş istense de reforma yönelik kararları 

bahane edenler, ülkenin kuzeyinde bir isyan hareketi başlatmışlardı. Bu isyanların en önemli 

nedeni, krallığın el koyduğu kilise mallarından bu kişilerin de pay istemesiydi. Bu 

ayaklanmaları bastırmakta yetersiz kalan Seymour, koruyuculuk görevinden alınarak yerine 

Warwick kontu Dudley getirilmiştir. Dudley, de göreve gelir gelmez bütün ayaklanmaları 

bastırarak işe başlamıştır.79 
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1.5.1 Yeni Bir Dua Kitabı’nın Hazırlanması (1552) 

Cranmer, Protestan değerlerin daha ağır bastığı ikinci Dua Kitabı’nı yayınladı. 1552 

yılında ikinci Uyum yasası (Act of Uniformity) uyarınca zorunlu kılınan bu kitap, 

Protestanlığın etkisini daha belirgin bir şekilde taşıyordu.80 Hazırlanan dua kitabında 

komünyonla ilgili hatıra yemeği şeklinde değişiklik vardır ve Katolik öğretiye karşıtlık 

oluşturulacak herhangi bir ibare yer almamıştır. Cranmer çalışmasında çatışma ortamından 

çok halkı Protestanlığa yönlendirmeye çabalamıştır. 

1553 yılında Anglikan Kilisesi için dönüm noktası olmuştur. Cranmer başkanlığında 

oluşturulan heyet tarafından 42 maddelik inanç bildirgesi hazırlanmış ve kilisenin inancının 

adeta özeti olarak ortaya konulmuştur. Günümüzde I. Elizabeth dönemi düzenlemesinden 

sonra aynı mahiyeti itibariyle kabul görmüştür. 

VI. Edward 42 Maddeyi onayladıktan kısa bir müddet sonra ölmüş, bu olayı önceden 

tahmin eden Dudley, Cranmer’in de etkisiyle VIII. Henry zamanında hazırlanan vasiyeti 

değiştiren bir belgeyi krala imzalatmıştı. Bu belgeye göre taht Henry’nin ilk eşi Catherine’nın 

kızı olan Mary Tudor’a değil, Henry’nin büyük yeğeni ve Dudley’in gelini olarak bilinen Jane 

Grey’e veriliyordu. Halkın ve parlamentonun tepkisini çeken bu durum Grey’in kraliçe olarak 

ilan edilmesinden dokuz gün sonra sona ermiş ve tahtın gerçek varisi olan I.Mary tahta 

çıkmıştır.  

Thomas Cranmer’in önderliğinde VI. Edward döneminde gerçekleştirilen reform 

hareketleriyle meydana gelen değişiklikler, tahta çıkan I.Mary ile birlikte duraklama 

dönemine girmiş ve kısa bir süre de olsa anti reform dönemi yaşanmıştır. 

1.6. I. Mary ve Katolikliğe Dönüş 

VI. Edward döneminde Protestan fikirlerin iyice yerleşmesinden sonra tahta çıkan 

Mary diğer iki kardeşinden farklı olarak Protestan öğreti üzerine değil de koyu bir Katolik 

olarak yetişmiştir. VIII. Henry, Catherina ile olan evliliğinin Kutsal Kitap’a aykırı olduğunu 

iddia ederek, reform taraftarı olan kişilerin de katkılarıyla boşanmış, bu beraberlikten doğmuş 

olan Mary de gayrı meşru bir çocuk durumuna düşürülmüştü. VIII. Henry’nin daha sonra 

Anne Boleyn’le evlenmesiyle de prenseslik unvanı elinden alınan ve saray çevresinden 

uzaklaştırılan Mary, hayatı boyunca hep annesine yapılan muamelenin bir haksızlık olduğuna 
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inanmış ve bunu yapan reformcu zihniyete karşı devamlı kin besleyerek inançlı bir Katolik 

olarak kendisini yetiştirmişti.81 

I. Mary gayrı meşru bir çocuk olarak görüldüğünden tahtın da varisi olamıyordu. 

Ancak 1536 yılında VIII. Henry’nin ikinci eşi olan Anne Boleyn’in ölmesiyle kral, Mary’ye 

kendisini İngiltere Kilisesi’nin başı olarak kabul etmesi ve annesiyle yaptığı evliliğin geçersiz 

olduğunu onaylaması koşuluyla bağışlayacağını söylemesi üzerine Mary, istemeyerek de olsa 

bunları kabul etmiş ve önce saraya dönebilme sonra da 1544’te çıkarılan kanunla VI. 

Edward’dan sonra tahta çıkma hakkını kazanmıştır. 

VI. Edward’ın ölümüyle İngiltere’nin ilk kadın hükümdarı olarak tahta çıkan I. 

Mary, eski Katolik öğretileri İngiltere’ye tekrar geri getirmek istiyordu.82 Kraliçenin tek 

amacı İngiltere Kilisesi’ni yeniden Roma’ya bağlamaktı. Bunu gerçekleştirmek için elinden 

gelen her şeyi yapmaya çalışmış, bir çok reformcu düşünceye sahip insanı ya sürdürerek ya da 

öldürterek tarihe “Kanlı Mary” olarak geçmiştir.83 Mary, iktidara gelir gelmez VI. Edward 

döneminde çıkarılan tüm din kanunlarını yürürlükten kaldırarak işe başlamıştır.84 Ülkedeki 

tüm Protestan düşüncede olan piskoposları görevinden alarak yerlerine Katolik öğretiye 

bağlılığı olanları getirmiştir. VI. Edward döneminde çıkarılan bir kanunla evlenebilme 

haklarını kullanarak evlenen iki bin civarında papaz da görevlerinden alınmıştır.85  

I. Mary sadece bu yaptıklarıyla yetinmeye niyetinde değildi. O da İngiltere’deki 

reform hareketinin beyni sayılan Thomas Cranmer’in üzerine gitmeye başlamıştı. Çünkü 

Cranmer, yeni hükümdar I Mary’nin annesiyle VIII. Henry’nin evliliğinin geçersiz olduğunu 

ilan etmiş ve bunun sonucunda da Mary gayrı meşru bir çocuk durumuna düşürmüştü. Mary, 

bütün bunların müsebbibi olarak gördüğü Cranmer’in vatana ihanet suçlamasıyla 

yargılanmasını sağlamıştır. 1554 yılında tekrar yürürlüğe giren heretiklikle ilgili yasalar 

uyarınca önce piskoposluk ve rahiplik görevlerinden alınan Cranmer sonra tutuklanıp 

hapsedilerek sonu önceden belli olan yola sokulmuştur.86.  

I. Mary devrinde heretiklikle suçlanıp öldürülen ünlüler arasında Cranmer yanı sıra 

daha William Tyndale’in hazırlamış olduğu İngilizce İncil’i yayına hazırlayan ve basan John 
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Rogers ,bu dönemde piskoposluk görevinden alınan Hooper, Latimer ve Ridley87 de yakılarak 

öldürülen piskoposlardan sadece bir kaçıydı.88 

I. Mary, tekrar Katolikliğe dönüş yolunda izlediği politikasında başarısız olmuştur. 

Bu başarısızlığın arkasında üç önemli neden vardı.89 Bunların en önemlisi Mary’nin 

Cranmer’in yerine atadığı ve baş danışmanlığını yaptığı bilinen Pole’un siyaseti iyi 

bilmemesiydi. Çünkü toplum üzerinde yapılması düşünülen değişikliklerin aniden olması 

mümkün değildir. Bu dönemde ise bu sosyolojik gerçek göz ardı edilmiş ve halk baskı ve 

şiddet kullanılarak ikna edilmeye çalışılmıştı. Kraliçe Mary’nin yaptığı ikinci büyük hata ise, 

hem parlamento hem de halkın tepkisini çeken ileride İspanya Kralı olacak olan II. Philippe 

ile yapmış olduğu evlilikti. Bu dönem halkın milliyetçilik duygularının zirvede olduğu bir 

dönemdi ve halk da kendi kraliçelerinin bir yabancıyla evlenmesini uygun bulmuyordu. I. 

Mary’nin üçüncü hatası ise icraatlarını hep zulüm, baskı ve işkenceyle uygulamaya koymaya 

çalışmasıydı. Aslında o, hiçbir yeni uygulama getirmemiş sadece İngiliz Kilisesi’ni babasının 

iktidarından önceki durumuna getirmeye çalışmıştı. Ancak kısa süren iktidarı bu düşüncesini 

gerçekleştirmesine imkan tanımamış ve 1558 yılında başarısız bir yönetici ve varisi olmadan 

ölmüştür. 

Mary döneminde tekrar Katolik öğretiler gündeme gelmiş, ancak hiç bir zaman eski 

hakimiyetini kuramamıştır. Katolik gelenekler eskisi gibi güçlü bir hale gelmemişse de, 

Protestan hareket bir duraklama devresine girmiş ve ancak yerine Elizabeth’in geçmesiyle 

yeniden güçlü fakat daha değişik bir görünüm kazanmaya başlamıştı. 

1.7. I. Elizabeth Dönemi ve Dini Uzlaşma 

Kraliçe Mary, varis bırakmadan 1558 yılında öldüğünde tahta Elizabeth çıkmıştı. 

Sakin huylu, otoriter ve izlediği politikalarda akıllı olan Elizabeth, çocukluğundan beri şahit 

olduğu fanatizmden ve dini baskılardan nefret eden bir kişiliğe sahipti.90 Üvey kardeşi 

Mary’nin iktidarı zamanındaki baskının da etkisiyle Katolikliğe uyuyor gibi gözükmüşse de 

iktidarı ele geçirdiğinde gerçek kimliğini ortaya koymuştur. I. Mary, Protestan eğilimli kişiler 

tarafından gayrı meşru bir çocuk gibi gözüküyorken Elizabeth de aynı şekilde Katoliklerce 

gayrı meşru görülüyordu91. Çünkü Katolik Kilisesi hiç bir zaman Elizabeth’in annesi Anne 
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Boleyn’le VIII. Henry’nin evliliğini onaylamamıştı. Bu şartlar altında ülkenin iktidarını ele 

geçiren Elizabeth, daha çok İngiliz Kilisesi’ne özgü “kavgacı olmayan Protestanlık olarak” 

nitelenebilecek farklı bir Protestan yönlendirmesini talep ediyordu.92 

Elizabeth iktidara geldiğinde İngiltere’de dini görüş olarak üç farklı grup 

bulunmaktaydı. Birinci grubu oluşturan kişiler, Avrupa’nın diğer yerlerinde olduğu gibi daha 

fazla Protestan öğretinin gelmesini isteyenlerdi. İkinci grup, İngiliz Kilisesi’nin yeniden 

1520’li yıllardaki haline dönmesini savunan Katolik İngilizlerdi. Üçüncü grubu oluşturan 

kişiler ise her iki görüşün tartışmalarından bıkmış ve bir an önce her şeyin düzene girmesini 

isteyen kişilerdi. Yönetimde oldukça yetenekli olan kraliçenin tek amacı bütün bu grupları 

karşısına almadan en uç teolojik tartışmaları bir yana itip, Katolik ve Protestan öğretileri 

arasında orta bir yol (via media) bulmaktı. Bunu gerçekleştirmek için ilk olarak VIII. Henry 

zamanında İngiltere kralları için kullanılan “İngiltere Kilisesi’nin Mutlak Lideri”(Supreme 

Head) yerine “İngiltere Kilisesi’nin Mutlak Yöneticisi” (Supreme Governor)93 gibi içeriği 

değiştirilmemiş ancak daha az rahatsız edici bir ifade kullandırdı. Bundan sonra da 

Canterbury Başpiskoposluğu’na ılımlı bir reformcu olarak bilinen Matthew Parker’ı getirdi.94 

Yeni kraliçe, kardeşleri VI. Edward ve I. Mary zamanında yapılan hataları yapmak 

istemiyor, içinde hem Papa’nın otoritesinin yeniden tanınmasını isteyen Katolik zihniyetli 

İngilizler, hem de Protestan zihniyetli kişilerin olacağı milli bir Kilise tesis etmek istiyordu.95 

45 yıllık saltanatı boyunca orta yollu bir kilisenin tesisi için çalışan Elizabeth dönemi ve 

yapılan değişiklikler beş ayrı başlık altında incelenebilir: 

1.7.1. Toplu Dua Kitabı’nın Yazılması ve Yürürlüğe Girmesi (1559) 

1559’da ilk Hıristiyan Kilise öğretileri, 1549 ve 1552 yılındaki Dua Kitaplarından 

çok az değişiklikler yapılarak, yeni bir dua kitabı hazırlandı. Yine aynı yıl yürürlüğe giren bir 

kanunla, bu kitabın tüm kiliselerde bulunması zorunlu hale getirildi. Zamanla cemaat 

tarafından da benimsenmeye başlayan Toplu Dua Kitabı 1662 yılında bazı değişikliklerle 

yeniden yayımlanıp günümüze kadar ulaşmıştır. Güzel bir belagatla yazılmış olan bu kitaptaki 

ifade ve kavramların etkisi Anglikanların üzerinde öylesine derin bir etki bırakmıştır ki, 
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bugün bile bütün Anglikan Kiliselerince kullanılmaktadır.96 Elizabeth’in kurmaya çalıştığı 

orta yollu kilisenin kurulmasında ilk ama önemli bir icraattır. 

1.7.2. 39 Madde’nin İlanı  

Toplu Dua Kitabı’nın yayınlanmasıyla Kutsal Kitap ve Toplu Dua Kitabı 

Anglikanizm’in temel teolojik dokümanları olmuştur. İngiliz Kilisesi’nin inanç esasları ise, 

1553 yılında VI. Edward döneminde Thomas Cranmer’in öncülüğünde yayımlanan 42 madde. 

muhtevasında önemli değişikliğe gidilmeden güncelleştirilmiş ve 39 madde halinde yeniden 

yürürlüğe girmiştir. 39 madde içinde yer alan bazı maddeler teslis, hulul, yeniden diriliş ve ilk 

günah gibi geleneksel öğretileri doğrularken bazıları özellikle araf, kurban, resim, heykellere 

aşırı sevgi gibi Katolik öğretileri reddediyordu.97 Kutsal Kitap’ın otoritesi, ana dilde ibadet, 

imanla kurtuluş, her iki şekilde de komünyonun yapılabileceği, genel konsillerin 

yanılabilirliği ve din adamlarının evlenebileceği gibi hususlarda Protestan öğretileri kabul 

ediliyordu.98 Anglikan Kilisesi’nin bugün bile öğretisel düzlemini oluşturan 39 Madde içerik  

açısından bir çok ilahiyat akımını bir arada barındırma olanağı sağlıyor; bu da imanın elden 

gittiğini savunan Katolikler ve daha fazla reform yanlısı olan Püritanlar tarafından tenkit 

ediliyordu.99 

1.7.3.Vaazlar Kitabı’nın Yayımlanması  

Bu dönemde hazırlanan orta yolda üçüncü bir etkinlik de Toplu Dua Kitabı ve 39 

maddeye ilaveten, vaazlar kitabıdır. Bu kitabın hazırlanmasının nedeni, halkın İngiliz 

Kilisesi’nde reform hareketiyle birlikte gelen teolojik değişikliklerle ilgili gelişmelerden 

haberdar edilmesiydi. Bu çalışmanın benzer ilk örneğini VI. Edward döneminde Cranmer 

vermiştir. Bu tarz ikinci çalışma ise ilkine göre daha çok değişiklikten yana olan Salisbury 

Piskoposu John Jewel’in hazırladığı kitaptır. Cranmer’in hazırladığı kitap 12 vaazdan 

oluşurken Jewel’in kitabı 21 vaazdan oluşmakta ve daha önce 39 maddelik inanç 

bildirgesinden daha fazla Protestan düşünceye yer vermekteydi. Bu kitaptaki vaazların içeriği; 

imanla kurtuluş, iyi işler yapma, komünyon ayini, yalan yere yemin etmeme ve zinaya ilişkin 

                                                
96 Holmes, a.g.e. s. 10-11 
97.39 madde ve açıklaması için Bkz 2. Bölüm 
98 Holmes, a.g.e., s.12 
99 Stauffer, a.g.e., s.120 
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bilgiler vb. örnek olarak gösterilebilir. XIX. yüzyıla kadar yürürlükte olan bu kitap son 

yıllarda fazla gündemde değildir.100 

1.7.4. Elizabeth Zamanında Önemli Teologlar ve Anglikan Kilisesi’ne Katkıları 

Kraliçe Elizabeth zamanındaki dinsel değişiklik çalışmalarında siyasi otoritelerin 

yararlandıkları kişiler dinsel alanda çalışmalar yapan teologlardı. Bu döneminde üç teologun 

çalışmaları tam da Elizabeth’in kurmayı planladığı orta yolu takip eden bir kilisenin 

kurulması yönündeydi. Bunlardan biri,Vaazlar Kitabı’nın yazarı John Jewel idi. Jewel, 1562 

yılında İngiltere Kilisesi’nin Savunması (Apology for Church of England) adlı çalışmasında 

İngiltere Kilisesi’nin, Roma Katolikliğine karşı oluşunun savunmasını yapmıştır. Kilise 

babalarının yazmaları hakkında kendini yetiştirmiş olan Jewel, İngiltere Kilisesi’nin havariler 

ve kilise babalarının öngördüğü kilise olma yolunda yaptığı reformların doğru olduğunu 

savunmuş ve yine Katoliklerin iddia ettiği Papalık otoritesinin ilk Hıristiyan Kilisesi öğretileri 

konusuna cevap vermiştir. İkinci önemli teolog da Cambridge Üniversitesi’nden ve daha çok 

Kalvin’in görüşlerinin etkisini taşıyan William Perkins’tir. Kendisini reformcu bir Katolik 

olarak tanımlayan ve komünyon ayininde İsa’nın gerçek varlığıyla bulunduğuna inanan 

Perkins, oluşmakta olan yeni kilisenin din adamlarından İncil’e daha fazla önem vermelerini 

istemiştir. Elizabeth’in tesis etmeye çalıştığı orta yollu bir kilise için bu dönemde çalışmalar 

yapanlardan biri de Richard Hooker idi. O, yapmış olduğu tüm çalışmalarda Roma 

Katoliklerinin ilk zamanlardaki gerçek Hıristiyanlığa çok fazla eklemeler yaptığını iddia 

etmiştir. Hooker’e göre yapılanmasını tamamlamış olan İngiliz Kilisesi ilk Katolik Kilise 

babalarının öngördüğü kilisenin bir devamıydı.101 

1.7.5 Anglikanizm’in Ortaya Çıkışı   

Elizabeth döneminde, VIII. Henry ve VI. Edward döneminden fazla farklı bir dinsel 

politika izlenmemiş, sadece uygulamalar yumuşak bir siyaset izlenerek yürürlüğe 

konulmuştur. Üstelik bu dönem ülkenin dış siyasetinde de başarılara imzanın atıldığı bir 

dönemdir. Özellikle İspanya karşısında kazanılan deniz savaşı da Elizabeth’i uygulamalarında 

rahatlatan bir durum oluşturmuştur.  

Her ne kadar İngiltere Kilisesi VIII. Henry döneminde Papa’yla yollarını ayırarak 

bağımsız bir kilise görünümü kazanmışsa da İngiliz Kilisesi’nin tam anlamda bağımsız bir 

                                                
100 Holmes, a.g.e , s. 13- 14. 
101 Holmes, a.g.e., s.15. 
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hüviyete kavuşması Elizabeth döneminde olmuştur. Anglikanizm’in tek bir kişi tarafından 

kurulduğu söylenemese bile bir çok tarihçi Elizabeth’in Anglikanizm’in gerçek kurucusu 

olduğunda ittifak etmektedir.  

Gerçekleştirdiği icraatlarıyla 45 yıllık saltanatı boyunca İngiltere’deki reform 

hareketini tamamlayarak İngiliz Kilisesi’ne yeni bir şekil veren Elizabeth, 1603 yılında hiç 

evlenmeden ve geride varis bırakmadan öldüğünde günümüzdeki Anglikan Kilisesi’nin de 

temelini atmış oluyordu. O, VIII. Henry dönemiyle birlikte başlayan İngiltere’deki reform 

hareketini tamamlamış Anglikan Kilisesi’nin kendine has bir görünüm kazanmasını 

sağlamıştı. Günümüzdeki Anglikanizm’in oluşmasını sağlayan, yaklaşık olarak yüz yıllık bir 

süreçte, reform hareketleriyle gerçekleştirilen yenilikler ve değişimler maddeler halinde şöyle 

sıralanabilir:102 

1- Bütün doktrin ve davranış konularındaki kutsal metnin üstünlüğünü içeren Katolik 

doktrini devam ettirilmiştir 

2- İnsanların anlayabilecekleri bir dilde ibadet şartını içeren Katolik uygulama 

yeniden düzenlemiştir. 

3- Kutsal metinlerde, kredolarda ve ilk dört genel konsilin doktrinel kararlarında 

ifade edilen Katolik inancı sürdürülmüştür. 

4- Oldukça değiştirilmiş ve basitleştirilmiş bir form içerisinde olmasına rağmen 

Hıristiyanlığın liturjik düzeni sürdürülmüştür. 

5-Kutsal Komünyon konusunda; orta çağ kilise uygulamaları yerine laik halka 

ekmek ve şarabın birlikte verilmesi suretiyle Katolik düzen restore edilmiştir. 

6- Laik halkın Kitab-ı Mukaddes’i okuması teşvik edilmiştir. 

7- Papaz, piskopos ve diyakozlardan oluşan Kilise’nin üçlü teşkilatlanma düzeni 

korunmuştur. 

8- VII. Gregory’den beri oluşturulan Papa’nın üstünlüğü öğretisi reddedilmiştir. 

9-Papa’nın devletlerin siyasi işlerine müdahale etmesi ve prensleri iktidardan 

indirmesini içeren her türlü yetkisi kaldırılmıştır. 

                                                
102 Neill, a.g.e., s.131-132. 
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10-Skolastik felsefe ve geç orta çağ tanımlamaları, özellikle de bu tanımlamalar 

üzerinde oluşturulan töz dönüşümü öğretisi reddedilmiştir. 

11-Araf,endüljans ve azizlerin faziletlerine ilişkin geç orta çağ düşünceleri 

reddedilmiştir. 

Bütün bunlardan sonra İngiltere Kilisesi eski kilisenin reform ve restore edilmiş bir 

hali diye nitelendirilebilir. Anglikan Kilisesi hem geçmişte hem de günümüzde İngiltere’deki 

Katolik Kilisesi olduğunu açıkça görülmektedir.103 Papa’nın otoritesini tamamen redddeden, 

din adamları sınıfının evlenmesine izin veren bir anlayışıyla Protestanlığa yakın duran, ancak 

kabul edilen temel inanç esasları ve şatafatlı ayin törenleriyle Katolikliğe yakın duran 

Anglikan Kilisesi’nin Katolikliğe daha yakın fakat onun sınırları dışında kalan bir kilise 

olduğu belli olacaktır. Kraliçe Elizabeth 1563 yılında İmparator Ferdinand’a yazdığı bir 

mektupta şöyle açıklamıştır: “Biz ve tebamız yeni veya yabancı bir dini takip etmiyoruz. Biz 

İsa’nın emirlerini, ilk Katolik Kilisesi’nin tasdiklerini ve Kilise babalarının uygulamalarını 

takip ediyoruz” diyerek kilisenin konumunu ifade etmiştir. 

İngiltere’deki reform hareketi dört ayrı hükümdar zamanında adeta dört ayrı din 

yaşamıştır. Reform hareketinin başlamasına neden olan VIII. Henry zamanında Katolik fakat 

Roma’dan bağımsız bir Kilise söz konusuyken, VI. Edward döneminde tamamen Protestan 

fikirler hakimdi. Kraliçe I. Mary zamanında yeniden Katolikliğe dönüş yolunda adımlar 

atılmışken, Elizabeth zamanında duruma tamamen hakim olunmuş ve günümüzdeki Anglikan 

Kilisesi’nin ortaya çıkması sağlanmıştır. Ondan sonra başa geçen diğer yöneticiler zamanında 

Anglikan Kilisesi üzerinde bir çok değişiklik yapılmasına rağmen Elizabeth zamanındaki 

durum hemen hemen hiç değişmeden günümüze kadar gelmiştir.104 

1.8. XVII- XX. Yüzyılda Anglikan Kilisesi 

Anglikan Kilisesi’ne zaman zaman özellikle Püriten etkilerin olmasının yanı sıra 

farklı Protestan gruplara eğilimler de zamanla olmuştur. Ancak kilisenin devletin denetimi ve 

koruması altında olduğu gerçeği ile kilisenin çizgisinin I.Elizabeth zamanındaki durumuna 

paralel nitelikte olduğu söylenebilir. Ancak XVII.yüzyılın başlarından itibaren siyasi kanatta 

meydana gelen çalkantılar bazen doğrudan bazen dolaylı da olsa kiliseyi de etkilemiştir.  

                                                
103 Neill, a.g.e, s.132. 
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Elizabeth'in amacı ve devletin uzun vadeli politikası, kendisinde herkesin katılmak 

için inancın orta yolu ile tutturulmuş, teolojik alanda da desteklenen formuyla yeni ve milli bir 

kiliseydi. Fakat nüfusun hantal yapısı Elizabeth’in dinsel formülünde önceleri homojen gibi 

görünen yapı sergilese de sonradan aşırı Protestanlar (sonradan Püritenler  olarak adlandırıldı) 

ve papalığın üstünlüğünü kabul eden diğer aşırı grup ile İngiltere’nin dinsel birliğini sarstığı 

görülmüştür. 

I. James (1603-1625) ve onu takip eden I. Charles (1625-1649) Avam Kamarası’nın 

yetkilerine müdahale edince yeniden huzursuzluk başlamıştır. Anglikan Kilisesi’nin İskoçya 

Presbiteryen kilisesi doğrultusunda faaliyet göstermesi kararına karşı duyulan tepki ve Otuz 

yıl savaşlarının getirdiği ekonomik sıkıntılarla birleşmiş ve 1642’de kralcılarla parlamento 

destekçileri arasında iç savaş başlamıştır. Oliwer Cromwell liderliğindeki parlamento 

taraftarları bu savaştan galip çıkmışlar (1648) ve sonuçta kral I. Charles idam edilmiştir. 

Protestanlık resmi mezhep ilan edilmiş ve ilk yazılı anayasa mahiyetinde bir metin 

hazırlanarak “proktetorluk” denilen bir idare tarzı benimsenmiştir. “Cromwell Cumhuriyeti” 

olarak adlandırılan bu dönem uzun sürmemiş ve tek krallık yönetimine geçilmesi 

kararlaştırılmıştır. Sürgünde bulunan Stuart hanedanından II.Charles İngiltere’ye dönerek 

tahta geçmiştir. (1660). “Restorasyon” olarak adlandırılan bu dönemde II.Charles parlamento 

ile uyumlu çalışmış, Anglikan kilisesinde yeni bir yapılanmaya gidilmiştir.bu yapılanmada 

Anglikanizm devletten ayrılmış, kilise ile ilgili düzenleme Presbiteryen Westminster itirafıyla 

değiştirilip episkopal sisteme dahil edilmiştir. Ortak dua kitabı (The Book of Common Prayer) 

umumi tapınmanın rehberi (Directory of Public Worship) ile değiştirilmiştir. Buna rağmen, 

İngiltere'nin ilk çeyreğinde rahipler buna uymayı reddetmiştir. Parlementonun baskısıyla 

Protestanların dışındakilerin yüksek makamlara getirilmesi yasaklanmıştır. II. Charles’ın 

yerine geçen II. James, ülkeyi Katolik yapma gayretiyle Fransa’ya kaçmak zorunda kalınca 

damadı William 1689’da İngiltere kral olmuştur. Parlamentoda alınan bir kararla hükümdarlık 

William ve karısı II.Mary tarafından birlikte deruhte edilmiştir. Bu gelişmeler İngiltere 

tarihinde bir dönüm noktası olarak değerlendirilir ve “kansız ve şanlı devrim” adıyla anılır. 

Böylece üstünlüğünü ortaya koyan parlamento, aynı zamanda hükümdarı denetim altına alan 

“Haklar Bildirgesi” ile ülkede yeni bir idare tarzını, meşruti monarşiyi başlatmış ve kralların 

Katolik olmaması kanunlaşmıştır. 105 

                                                
105 Özcan, a.g.e., s.298. 
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Kısıtlamalar zaman zaman olsa da bu orta yol XIX yüzyıla kadar devam etmiştir. 

Victorya dönemi sömürge ile dünyanın her tarafında söz sahibi olan Birleşik Krallık, 

kültürünü buralara aktarırken kilisesini de taşımış ve günümüzdeki halini almasını devlet 

eliyle sağlamıştır. Ancak esas olanın yine de I. Elizabeth dönemi Anglikan Kilisesi formu 

olduğu kabul edilmektedir.  

XVIII. ve XIX.. yüzyıllarda Britanya büyük bir sanayi devleti olarak ortaya 

çıkmıştır. XIX. yüzyılın başlarında Avustralya, Kanada, Hindistan, Afrika’da bazı devletler, 

Karayib Adaları ve Hong Kong gibi dünyanın büyük bir kısmına yayılan dev bir sömürge 

imparatorluğu kurulmuştur. Buralara daha sonradan göç eden İngiliz Anglikanlar ve sömürge 

dönemi ile birlikte başlayan misyonerlik faaliyetleriyle oluşturulan Anglikan Kiliseler, kilise 

için önemli bir dönüm noktası olmuştur. Artık kilise sadece İngiltere sınırlarında değil 

dünyanın önemli nüfusunu barındıran coğrafyalarında da varlığını sürdürmeye başlamıştır. 

Bunlar arasında Amerika’da Kanada, Avustralya ve Afrika ülkelerinin bir kısmında köklü 

kilise teşkilatlanması ve kilise içi akımlara önderlik eden pratik ve teorik yapılanmaları göze 

çarpmaktadır. Bu sömürgelerin bir kısmı XIX yüzyılın sonu ve XX. yüzyılın başlarında, 

ayaklanmalarla yavaş yavaş bağımsızlığını ilan etmeye başlayınca, İngiltere siyasi olarak 

bulunduğu topraklardan ayrılmıştır. Ancak milli bir kilise olmaktan çıkmış Anglikan kilisesi 

dini açıdan buralarda devam etmiştir. Anglikan kiliseleri daha sonra “Anglikan Komünyon” 

adı altında toplanmaya başlamıştır. Bu süreç sonucunda günümüzdeki yapısı ile farklı 

ulusların ve ırkların benimsediği kilise halini almıştır.106 
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2. ANGLİKAN KİLİSESİ’NİN İNANÇ ESASLARI VE YAPISI 

Anglikan Kilisesi, İngiliz kilisesinin Canterbury başpiskoposu önderliğinde ortak 

ayin düzeninde olan, özerk ulusal ve bölgesel kiliseler topluluğudur. Anglikan kiliseleri 

XVI.yüzyıl İngiliz din devrimiyle ortaya çıkan doktrin, idare şekli, liturya ve gelenekleri 

paylaşmaktadırlar.107 

Dünyanın çeşitli bölgelerine yayılan ve içerisinde çok farklı akımları barındıran 

Anglikan kiliselerini, İngiltere Kilisesi (Church of England) olarak da bilinen ve ruhani 

liderliğini Canterbury Başpiskoposunun yaptığı kiliseler topluluğu çerçevesinde 

incelenecektir. Bu bağlamda İngiltere bazlı açıklamaların pek çoğu milli olmaktan ziyade 

topluluğa bağlı diğer kiliseler için de geçerli olmaktadır. 

İngiltere’nin resmi kilisesi Anglikan Kilisesidir. Protestanlığın bu ülkeye has şekli 

olan Anglikanizm öğretisine bağlı olan kilise, kendisini Katolik gelenek içinde ve reformcu 

bir kilise olarak görmektedir. Bir taraftan Papa’nın dinsel otoritesini reddetmesi ve 

reformasyon ilkelerini benimsemesi ile reformcu, diğer taraftan, erken dönem apolistik ve 

ortaçağ üniversal Kilisenin uzantısı olarak kendisini görmesi sebebiyle de Katolik gelenekle 

ilişkilidir. 108 

Anglikan düşüncesinin teolojik içeriği çeşitli akımları bünyesinde barındırmansa 

olanak sağlamakla birlikte, bu kiliseler günümüzde Anglikan Komünyon (Anglican 

Communion) adı altında organize olmuş durumdadırlar. Anglikanlar dünyada 77 milyon 

mensubuyla, hıristiyanlığın en büyük gruplarından biridir.109 

Bu iki farklı gelenekle ilişkilendirilen kilisenin teolojik alt yapısı genel Hıristiyanlık 

ilkelerinden sapmamakla birlikte tam manası ile ne Katolik ne de Protestan teolojiye aykırı 

düşmektedir. Bu sebeple Anglikan Kilisesi’nin teolojik arka planının kaynakları ve inanç 

esaslarını irdelemek gerekmektedir. 

 

 

                                                
107 Massey Shephard“Anglicanism”, The Encyclopedia of Religion ed. Mircae Eliade, New York: Macmillan 
Publishing Company, 1986, s. 284. 
108 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 2005, Londra (20.10.2006). 
109 Tümer-Küçük, a.g.e.,s.359; http://www.cia.gov/cia/publications/factbook/fields/2122.html,(04.02.2006); bkz. 
Ek : 2 Dünyada Anglikan nüfusunun dağılımı 
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2.1. Anglikan İnancının Esasları Ve Kaynakları 

Anglikan kilisesi temelde, diğer kiliseler gibi, Hıristiyanlık doktrinlerini 

benimsemekle birlikte, Katolik kilisesi’nin temel dogmalarını sade haliyle kabul etmektedir. 

Bu husus kilisenin temel dayanaklarından olduğundan, bu inançları belirleyen temel literatür 

ve kaynakların dogmaları etkileme derecesi de diğer önemli bir etkendir. 

Anglikan Kilisesi’nin inanç esasları temelde Katolik ile Protestan arasında bir çizgiyi 

takip etmektedir.110 Belirli noktalarda ayrılmış olsa da bu çizgi, temelde Katolik ancak 

Protestan etkiye sahiptir. Günümüzde bağımsız Anglikan Kiliseleri Topluluğu çatısı altında 

toplanan kiliseler iç işlerinde serbesttirler. Yani atanan ya da seçilen dini liderler kilise 

tarafından onaylamaktadır. Sadece tüm kiliseleri bağlayan konularda merkezi kiliseye 

bağlıdırlar. Bunu sağlayan çeşitli bağdaştırıcı organlar mevcuttur. Ancak günümüzde kiliseler 

farklı coğrafyalarda yer almaları sebebiyle genelde özerk bir yapıdadırlar. Bundan dolayı, 

dünya çapında Anglikan Kiliselerinin, sakramentlerin uygulanması, güncel meselelere bakış 

açıları ve hatta alternatif dua kitabına kadar farklı uygulamaları mevcuttur. Buna karşın genel 

anlamda, Anglikanların sadeleştirilmiş Katolik öğretileri benimsediği ve bazı istisnalar 

haricinde bu öğretilerle yüksek oranda örtüştüğünü söylemek mümkündür.Ancak bu ifadenin 

genel olduğunu ve kilise mensuplarının, bölgenin kültürünün, eğitim düzeyinin, kültürel 

farklılığın vb. etkenlerden dolayı farklılık arz ettiğini belirtmek gerekir. 111 Bu sebeple kiliseyi 

ve yapısını Katolik öğreti ve Protestan yönelişler ile İngiliz devletinin resmi kilisesi’nin tavrı 

gibi üç etken Anglikan Kilisesi inanç esaslarını doğrudan etkilemektedir. 

Hıristiyanlık, dünyada mensubu en fazla ancak mezhep, tarikat ve iç hareketler 

bakımından en zengin dindir. Hıristiyanlığın tarihi gelişimi sırasında ve günümüzde de devam 

eden bu hareketlilik elbette Anglikan Kilisesi’ne de yansımıştır. Bu yansımanın teolojik 

alanda gelişimi ve inanç boyutu değinilecek temel hususlardandır. Ancak öncelikle Anglikan 

Kilisesi’nin dini literatürünü ve teolojik alt yapısını oluşturan kaynaklardan bahsetmek yararlı 

olacaktır. 

 

 

                                                
110 Şinasi Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, Vadi Yay., Konya 1998, s.32-33; Mehmet Aydın, Ansiklopedik 
Dinler Sözlüğü, Konya, Din Bilimleri Yay., 2005, s. 325 
111 Rev. Turgay Üçal ile kişisel görüşme (21.09.2006). 
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2.1.1. Kutsal Kitap 

Anglikan Kilisesi’nin inanç esaslarını belirleyen unsurların başında kutsal kitap 

gelmektedir. Kitab-ı Mukaddes olarak da bilinen kutsal kitap, Anglikan Kiliseleri için 

tartışması söz konusu olmayacak biçimde bağlayıcı ve ilk sırada yer almaktadır. Tüm 

Hıristiyanlar gibi Anglikanlar da, Eski Ahit ile İsa’nın hayatını ve öğretilerini kapsayan Yeni 

Ahit’i her şeyin üzerinde temel bir kaynak olarak kabul etmektedir.  

Kutsal Kitap diri olan Tanrı’nın kelimesidir. Kutsal Ruh’un esini ve önderliğinde 

Tanrı yolunda olan kutsallarca kaleme alınmış yazılar toplamıdır. Eski antlaşma ve Yeni 

antlaşma olmak üzere iki ana bölümden oluşmaktadır.  

Eski Antlaşma 39 kitapçıktan oluşmaktadır. İlk beş kitapçık (Tevrat) bir arada Yasa 

kitabını oluşturmakta ve sonra gelen diğer kitapçıklar bir arada tarih kitapçıkları, şiirsel ve 

özdeyişler içeren kitapçıklar, peygamberlik kitapçıkları şeklinde belli başlıklar altında 

toplanacak şekilde sıralanmaktadır. Eski Antlaşma her şeyin yaratıcısı olan Tanrı hakkında ve 

O’nun insanına olan sevgisinden ötürü insanını günahlılığından kendisine döndürmek için 

yaptığı kurtuluş planlarından bahsetmektedir. 112 

Yeni Antlaşma ise (Matta, Markos, Luka ve Yuhanna’ya ait) dört İncil ile 

başlamaktadır. Elçilerin İşleri yine Ruhun esini ile kaleme alınmış, Elçilerin mektupları ile 

devam etmekte ve Vahiy bölümü ile son bulmaktadır. Eski Antlaşmada geleceği konusunda 

bir çok peygamberliklerde bulunulmuş olan İsa Mesih’in Tanrı’nın iradesinde dünyaya 

mucizevi bir biçimde gelişi ile başlar ve İsa Mesih’in Tanrı’nın Kelimesi olarak öğretileri, 

insanlığın günahlarına kefaret olarak haç üzerinde ölümü ve üç gün sonra dirilişi ve göğe 

yükselişi ile ve ondan sonra öğrencilerinin yaptığı işler ve ilk kilisenin İsa Mesih’in öğretileri 

ve Kutsal Ruh’un önderliğinde gelişimi ve sona ilişkin ön bildiriler sunarak son bulmaktadır.  

Kutsal Yazılar denildiğinde, eski ve yeni antlaşmada yer alan kanonik ve kilise için 

yetkileri konusunda hiçbir şüphe olmayan şu kitaplar anlaşılır: Yaratılış, 1.Samuel, Ester, 

Mısırdan Çıkış, 2.Samuel, Eyüp, Levililer, 1.Krallar, Mezmurlar, Çölde Sayım, 2.Krallar, 

Süleyman’ın Özdeyişleri, Yasanın Tekrarı, 1.Tarihler, Vaiz, Yeşu, 2.Tarihler, Ezgiler Ezgisi, 

Hakimler, 1.Esdras, Dört Büyük Peygamberlik, Rut, 2.Esdas, On İki Küçük Peygamberlik. 

                                                
112 2.Petrus 1:21; www.allsaintsmoda.com, 25.09.2006 
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Kilise bu kitapları bazı konular için bir örnek olarak okur ama aşağıda isimleri yazılı 

bu kitaplar üzerinde hiçbir öğreti (doktrin) oluşturulamayacağı kabul edilmektedir: 

Esdras’ın 3.kitabı, Ester kitabının tamamı, Esdras’ın 4.kitabı, Hikmet kitabı, Tobias 

kitabı, Sirak oğlu Yesu’nun kitabı, Yudit kitabı, Peygamber Baruk, Üç çocuğun şarkısı, 

Manessa’nın duası, Susanna’nın öyküsü, Makkabilerin ilk kitabı, Bel ve Dragon, 

Makkabilerin ikinci kitabı 

Yeni Antlaşmanın bilinen ve kabul edilen bütün kitaplarını kabul edilmekte ve 

kanonik kitaplar olarak görülmektedir. 

Anglikan Kilisesi’nin Katolik ağırlığı olan kiliselerinde, aynı Roma Katolik 

Kilisesi’nin okuduğu ve içinde apokrif kitapları da içeren tercüme versiyonunu tercih 

etmektedirler. Reforme olmuş kiliseler ise genel olarak Protestanlarca saygın görülen NIV, 

English Standart Version, New King James veya King James gibi tercümeleri kabul 

edilmektedir.113  

2.1.2. Toplu Dua Kitabı (The Book of Common Prayer) 

İlk ve en önemli dini kaynak olan Kitab-ı Mukaddes’in dışında Anglikan Kilisesi için 

ikinci önemli bir kaynak da ilk defa 1549 yılında Thomas Cranmer tarafından hazırlanan ve 

sonradan bir çok değişikliğe uğramasına rağmen, 1662’de yeniden düzenlenerek 

günümüzdeki Anglikan Kiliseler topluluğunun benimsediği Toplu Dua Kitabı’dır(The Book 

of Common Prayer). 

VI. Edward zamanında Carnmer’in öncülüğünde dini alanda yapılan reform 

hareketleri gerçekleşmiştir. Bunlardan biri olan Vaazlar Kitabı(Book of Homilies) bu 

bağlamda din adamlarının vaazlarının yetersizliği üzerine kalem alınan bir çalışmadır. Ancak 

reform sadece din adamlarına nasihatten daha fazlası olduğundan halkın anlayabileceği 

sadeleştirilmiş, bir bakıma amentü sayılabilecek, din açıklamasına ihtiyaç sezilmiştir. Bu 

amaçla dinsel törenlerde uygulanacak esasları belirlemek üzere Cranmer’in başkanlığında 

içinde İngiltere’nin dışından davet edilen reformcu düşünürlerin bulunduğu on iki 

ilahiyatçıdan oluşan bir kurul toplanmıştır. Kurulun çalışmaları sonucunda meydana gelen 

çalışma 1549 yılında parlamentoya sunulmuştur. Toplu Dua Kitabı (Book of Common Prayer) 

olarak bilinen bu çalışma tam bir uzlaşı yapıtıydı. Bu çalışmada Protestan fikirlere yer 

                                                
113 Rev. Turgay Üçal ile kişisel görüşme (21.09.2006) 
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verilmiş fakat Katolik öğreti açıkça reddedilmemiştir. Latince ayin geleneği tamamen olmasa 

da, daha önce çıkarılan ibadetin ana dilde yapılmasına ilişkin kanuna rağmen büyük ölçüde 

korunmuş, yine Katoliklerin tepkisini çekmemek için komünyon sırasında akla tür değişimini 

getirecek ifadelerden özenle kaçınılmıştır.114 Katoliklikle Protestanlık arasında bir orta yolu 

anımsatıyordu. Cranmer, bu çalışmasında doğrudan Katolisizm’in üzerine gitmemiş, büyük 

ihtimalle halkın tepkisini almaktan çekinmiştir. Çünkü o yapılan reform hareketlerini zamana 

yayılması ve insanları yavaş yavaş reform çizgisine çekmek kilisenin genel olarak uyguladığı 

bir politikaydı. 115 

Cranmer, Protestan değerlerin daha ağır bastığı ikinci Dua Kitabı’nı yayınlanmıştır. 

1552 yılında ikinci Uyum yasası (Act of Uniformity) uyarınca zorunlu kılınan bu kitap, 

Protestanlığın etkisini daha belirgin bir şekilde taşımaktaydı.116 1552 yılındaki Dua Kitabı’nda 

yapılan değişikliklerin en önemlisi komünyon ayinine yüklenen anlamda olmuş ve ibadetin 

sadece bir anı niteliği taşıdığı belirtilmiştir.117 Dua kitabında yer alan “Bunu al ve İsa’nın 

senin için ölmüş oluşunun anısına ye” ve yine “Bunu İsa’nın senin için dökülmüş olan kanının 

anısına iç” sözleri İsa’nın ayin esnasında maddi olarak değil de manevi olarak gerçekten var 

olduğu şeklinde kabul ediliyordu.118 Yine aynı kitapta “Bizi takdis et ey bağışlayan Peder. Bu 

ekmek ve su nimetlerini alarak senin çok kutsal bedenine ve kanına katılmamızı sağla” gibi 

bir ifade de bulunmaktaydı.119 Bu da, Katoliklerin kabul ettiği ve itiraz edemeyecekleri bir 

olguydu. Böylece Cranmer bu çalışmasında, Katolisizme bütünüyle başkaldırmıyor; sadece 

inananları Protestan eğilimlere ısındırmaya çalışıyordu. 

1553 yılında Protestan düşüncenin tamamlayıcı hamlesi yapılmıştır. 1538 yılında 

Cranmer’in Lutheran ilahiyatçılarla görüşmesi ve sonucunda çıkarılan 10 Madde Kanunuyla 

da Luthercilerle bir yakınlaşma sağlanmıştı. VI. Edward zamanında da Lutheran 

ilahiyatçılarla görüşmelere devam edilmiş ve on üç madde üzerinde ittifak edilen bir protokol 

hazırlanmıştı.120 Cranmer de bu 13 maddenin etkisiyle, içinde John Knox’un da bulunduğu 6 

kişilik bir kurulun da desteğiyle 42 maddelik bir inanç bildirgesi hazırlamıştır.121 Her 

hareketinde İngiltere Kilisesi’ni Protestanlığa biraz daha yakınlaştıran Cranmer, yayımlamış 

                                                
114 Stauffer, a.g.e., s.110-111. 
115 Christopher Haigh, English Reformations, Oxford: Clarendon Press, 1992, s.168. 
116 Haigh, a.g.e., s.168. 
117 Chadwick, a.g.e., s.121. 
118 Stauffer, a.g.e, s.113. 
119 Stauffer, a.g.e ,s.114. 
120 Stauffer, a.g.e., s.114. 
121 W.J.Sheils, The English Reformation, London: Longman, 1993, s.46. 



 39 

olduğu 42 maddelik bildiriyle dönemin dinsel uyuşmazlıkları karşısında İngiliz Kilisesi’nin 

tutumunu resmen yansıtmaya çalışmıştır. Daha sonra Elizabeth döneminde 42 madde yeniden 

düzenlenerek 39 Madde halinde kabul edilmiş ve günümüze kadar gelmiştir. Luther ve 

Calvin’in görüşlerinin iyice hissedildiği bu çalışmada resim ve kalıntılara tapınmanın,Araf’ın 

ve azizlerden medet ummanın Kutsal Kitap’a aykırı olduğu savunulmaktaydı. Tözdönüşümü 

öğretisi reddedilmekle birlikte, kilise ve genel konsillerin Kutsal Kitap otoritesi altında olması 

gerektiği vurgulanmakta ve bunlara ilaveten gerçek anlamda kurtuluşun sadece imanla 

mümkün olabileceği bildirilmekte, sakrament olarak da sadece Vaftiz ve Evharistiya’nın 

Kutsal Kitap’a uygun olduğu bildirilmekteydi.122 

Her iki kitapta doktrin olarak Protestan’dı fakat 1549 yılında kitapta olan Latin 

ayininden alınmış birçok seremoni 1552 yılında çıkarıldı. I. Elizabeth 1549 yılı kitabını tercih 

etti. Parlamento sadece 1552 yılınınkini kabul etmek niyetinde olmasına rağmen kraliçe 

bunda birkaç önemli değişiklik yaptırmayı başardı. Roma piskoposuna yapılan aşağılayıcı 

göndermeler kitaptan çıkarıldı. Komünyondaki 1549 yılı idari sözleri eklendi. Bunlar kesin 

olarak İsa’nın vücudu ve kanını kutsal ekmek ve şarap ile tanımlıyordu. Elizabeth ekmek 

şarap ayini için diz çökmenin İsa’nın gerçek vücudu ve kanına hiçbir saygı ve hayranlık ifade 

etmeyeceğine dair yazılı ifadeleri çıkardı fakat VI. Edward yönetiminin ikinci yılında 

belirlenen kilise seramonilerini geri getiren düzenlemeleri hiçbir zaman uygulayamadı. .123 

1571’de, parlamento hala Dua Kitabı’nın, birçok baskısında bulunan, 

Anglikanizm’in tek resmi bildirisi olan 39 maddeyi onaylamıştır. Bunlar tam bir doktrin 

sistemi içerisinde olmasa da Roma Katolik kilisesi ve Anabaptizm’den farklılıkları işaret 

etmekte, Luteryen ve reform yapılmış gruplarla olan ince çizgideki anlaşmayı göstermektedir. 

Kraliçe 20. maddeye “Kilise ayinler ve seremoniler düzenleme hakkında karar verme 

(emretme gücüne) yetkisine sahiptir” ifadesini eklemiştir 

Elizabeth’in düzenlemesi günümüz Anglikanizm’in temelini oluşturmaktadır. Bu 

kilisenin kutsal metinleri bütün doktrin meselelerinde son başvurulacak karar mercii bir 

kaynak olduğuna ve içerisinde kurtuluşa dair her şeyi kapsadığına inanılmaktadır Kutsal 

metinlere karşıtlık oluşturmadıkça eski kiliseye ve eski kilise pederlerinin öğretilerine büyük 

değer verilmektedir. İlk dört ekümenik konseyin teslis ve inkarnasyonla (Tanrı’nın İsa’da 

vücut bulması) ilgili dogmatik kararları kabul görmüştür. Anglikan lituryalarında düzenli 

                                                
122 Grim, a.g.e.,s. 305-306. 
123 Shepherd, a.g.e.,s.287  
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olarak Havari amentüsü ve İznik amentüsü kullanılır ve bazı yerlerde de Athanasian (eski bir 

aziz) amentüsü kullanılmaktadır.124 

Anglikanların iman, ibadet ve yaşam tarzının nasıl olması gerektiğini açıklayan bu 

kitap ana hatlarıyla 34 ana başlık altında incelenebilir.125 Bu çalışma temel olarak Anglikan 

Kiliselerinin inanç esaslarından, sakramentlerden, günlük olarak ifa edilen sabah ve akşam 

ibadetlerinden bahsetmekle birlikte papaz, piskopos ve diyakozun atanma biçimlerinden, 

ölülerin gömülme töreni ve hastaları ziyaret etmede dini merasimlerden ve yapılması gereken 

çeşitli dualardan da bahsetmektedir. Kitabın son bölümünde ise Kraliçe Elizabeth döneminde 

üzerinde durulan ve reformasyon döneminde son derece önemli bir yere sahip olan 39 Madde 

yer almaktadır.126  

Bugün çoğu Anglikan, Kutsal Kitap’ın ve diğer dini belgelerin modern edebi ve 

tarihi eleştirisini makul bulmaktadır. Anglikanizm’in hiçbir zaman Thomas Aquinas, Luther 

ve Calvin kadar etkili teologu olmamıştır. Richard Hooker’ın Hıristiyanlığın ilahi kökenini ve 

otoritesini savunan kitabı Of the laws of Ecclesiastical Polity (Hristiyan kilisesi kanunlarına 

dair), kutsal metinlere, kilise geleneğine, mantık ve tecrübeye yönelişi ile ilgili etkili bir 

kitaptır. Anglikan teolojisi dogmatik ya da günah çıkarma üzerine kurulu olmaktan ziyade 

mukaddes kitapla ve papazlıkla ilgilidir.127 

Anglikan mezhebi için Toplu Dua Kitabı ortak bir ilahiyat oluşturmaktadır. Protestan 

eğilimli Anglikanlar için çok net olmasa bile yine de müracaat edilen ve günlük dualar arasına 

serpiştirilen The Book of Common Prayer kavramı vardır. Diğer taraftan Katolik Anglikanlar 

içinse olmazsa olmazlardandır. Hülasa Anglikan kilisesinin merkez ve özet ilahiyatını bu 

kitap oluşturmaktadır.128 

Anglikanlar, Toplu Dua Kitap’ını (The Book of Common Prayer) kesinlikle Kutsal 

metinlere karşı bir alternatif olarak benimsemezler.129 Zaten Toplu Dua Kitabı’nın içeriğinin 

yaklaşık yarısını kutsal metin ifadeleri mevcuttur. Anglikan Kilisesi’nin temel doktrinlerini, 

ibadetlerin nasıl ifa edilmesi gerektiğinin ayrıntılarını içeren bu çalışmanın içerisinden 

                                                
124 Havari,İznik ve Athanasian inanç ilkeleri için bkz. Ek:1  
125 Bkz. http://www.eskimo.com/~lhowell/bcp1662/intro/contents.html (23.02.2006). Bu sitede Anglikan 
Kiliseler Topluluğu’nun da benimsemiş olduğu 1662 tarihli Toplu Dua Kitabı’nın tamamı yazılıdır. 
126 Bkz. http://www.anglicansonline.org/basics/thirty-ninearticles.html (23.02.2006) 
127. Shepherd,a.g.e.s.288 
128 Rev. Turgay Üçal ile kişisel görüşme (21.09.2006) 
129 Roy Herbert, Introducing Anglican Beliefs, Westminster: Church Information Office, 1962, s.36 
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herhangi bir şey İngiliz Parlamentosunun onayı olmadan değiştirilemez.130 Bu da Anglikan 

Kilisesi’nin, devlet himayesinde ve kontrolünde bir kilise olduğunun göstergelerinden biridir.  

Kanada Anglikan Kilisesi gibi bazı Anglikan Kiliselerinin kullandığı Toplu Dua 

Kitabı’nın yanında liturjik törenleri modern dilde anlatmayı hedefleyen Alternatif Dua Kitabı 

(Alternative Service Book) da vardır. Ancak 1980 yılında hazırlanan bu kitap 2000 yılının 

sonu itibariyle artık kullanılmama yoluna gidilmiştir.131 

2.1.3. Kutsal Gelenek 

Kutsal gelenek Katolik ve Ortodokslarda olduğu gibi Anglikanların da Kutsal 

metinlerden sonra kabul ettikleri diğer önemli öğedir. Hıristiyanların inanç esaslarının veya 

öğretilerinin tümü temel kaynak olarak kabul ettikleri Kutsal Kitap’ta yazılı değildir. Tüm 

Anglikanlar, diğer mezhepler gibi, kutsal metinlerin dışında Kutsal Ruh’un ilhamıyla, kilise 

babalarının yazdıkları yazmaların da kutsal olduklarına inanmaktadırlar. Kilise babaları 

Hıristiyanlar tarafından Hıristiyan inancını ve doktrinini koruyan ve öğreten manevi 

öğreticiler olarak kabul edilmektedir. Bu nedenle kutsal kabul edilen bu kilise babalarının 

yazmaları da Hıristiyan doktrinini anlama açısından önemli bir kaynaktır.132  

İngiliz Kilisesi, tarihi süreci içerisinde ortaya çıkan bir çok kilise babasının 

söylemlerinin kendilerini de bağladığını ifade etmektedir. Ancak bu bağlayış Kutsal Metinlere 

karşı bir alternatif değil, kutsal metinlerin daha iyi anlaşılması için yapılan yorumlar olarak 

görülmekte ve kutsal metinlerle aynı derecede önem kazanmaktadır. Çünkü Anglikan 

Kilisesi’ne göre kutsal metinler nasıl ki Kutsal Ruh’un denetimi altında oluşturulmuşsa aynı 

şekilde kutsal gelenek metinleri de yine Kutsal Ruh’un rehberliğinde oluşmuştur.133  

2.1.4. Akıl 

Akıl, Anglikan Kilisesi’nin inanç esaslarıyla ilgili başvurduğu üçüncü kaynaktır. 

Kilise’nin inancına göre inanç esaslarıyla veya günlük hayatla ilgili herhangi bir problem 

ortaya çıktığında ya da gerek kutsal metinlerde gerekse de kutsal gelenekte bununla ilgili bir 

şey bulunmadığı zamanlarda veya iki veya daha fazla kilise babası arasında bir anlaşmazlık 

olduğunda, Anglikan Kilisesi’ne mensup önderlerin yaptığı yorumlara başvurulur ve onların 

                                                
130  Herbert, a.g.e., s.81. 
131 http://www.england.anglican.org/services/index.html (10-04-2006). 
132 Herbert, a.g.e., s.29 
133 Herbert, a.g.e.,s.30. 
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söyledikleri esas olarak kabul edilir.134 Kilise tarihinde bu yöntemi kullanan kimselere 

rastlanılmaktadır. XVIII. yüzyılda Butler Berkeley bu kişilerden birisi olarak gösterilebilir. 

Yine Lightfoot ve Westcott da XIX. yüzyılın akıl yürüten önderleri arasında gösterilmektedir. 

Bu kişilerin de tıpkı kutsal metinler ve kutsal gelenekte olduğu gibi Kutsal Ruh’un denetimi 

altında olduğuna ve yorumlarının Kutsal Ruh’un kendilerine verdiği bir hediye olarak kabul 

edilmekte ve inanılmaktadır.135 

Anglikan Kilisesi’nin temel olarak kabul ettiği bütün başvuru kaynaklarının aynı 

derecede ilahi kökenli olduğunu söylemek mümkündür. Onlara göre kutsal metinler ve kutsal 

gelenek doğrudan Kutsal Ruh’un rehberliği ile kaleme alınmışken, akıl da Kutsal Ruh 

tarafından bu yöntemi kullanan kişilere verilmiş bir nimet olarak kabul edilmektedir. 

2.1.5. Anglikan İnancının İlkeleri: 39 İlke 

Bu otuz dokuz madde özellikle Roma idaresi altındaki kilisenin bazı aşırılıklarına 

karşı olunmasından kaynaklı konuları ve Anglikan kilisesinin öğretilerini temel olan bazı 

konuları içermektedir. 136 

1. Kutsal Üçlük 

Yaşayan,sonsuz,bedeni,vücut organları ve tutkuları olmayan, sınırsız güç,hikmet ve 

iyilik sahibi olan, yaşayan ve gerçek olan tek bir Tanrı vardır. Görünen ve görünmeyen her 

şeyin yegane yaratıcısı ve hem de koruyucusu olan O’dur. Tanrı’nın bu birliğinde aynı 

özde,güçte ve sonsuzlukta Baba, Oğul ve Kutsal Ruh olarak üç kişilik bulunmaktadır. 

2. Tam Bir İnsan Olmuş Tanrı’nın Oğlu 

Oğul, Tanrı’nın sözüdür, Baba’nın sonsuzluğunda Baba’dan gelmiş,gerçek Tanrı, 

sonsuz olandır ve Baba ile birlikte aynı özde olarak özel olarak lütuf bulmuş bakirenin 

rahminde insan doğası almıştır. Ve bakirenin özünde iki tam ve mükemmel doğa tam Tanrı ve 

tam insan bir insanda bölünmez bir biçimde birleşmiş ve Tanrı’dan gerçek Tanrı olan ve 

gerçek insan olan tek bir İsa vardır. Babası ile insanlığı barıştırabilmek için gerçekten acı 

                                                
134 Herbert, a.g.e, s.29 
135 Herbert, a.g.e.,s.31. 
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çekmiş, haça gerilmiş, ölmüş, gömülmüş ve yalnız ilk günah için değil ama insanın bütün 

günahları için kurban olmuştur. 

3. İsa’nın Ölüler Diyarına İnmesi 

İsa Mesih’in insanlar için ölmüş, gömülmüş ve inanıldığı gibi ölüler diyarına 

inmiştir. 

4. İsa’nın Dirilişi 

 İsa, etten, kemikten ve tamamen yenilenmiş mükemmel insan doğası ile kendi 

bedeninde gerçekten dirilmiş, göğe (cennete) yükselmiş ve son günde bütün insanları 

yargılamak üzere geri gelene dek orada oturmaktadır. 

5. Kutsal Ruh 

Kutsal Ruh Baba ve Oğul’dan gelmiş olan; Baba ve Oğul ile birlikte aynı öz ve 

yücelikte, gerçek ve sonsuz Tanrı’dır. 

6. Kurtuluş İçin Kutsal Yazıların Yeterli Olması 

Kutsal yazılar kurtuluş için gereken her şeyi içermektedir: Orada yazılmış 

bulunmayan ve orada olduğu kanıtlanamayan hiçbir şey hiçbir kişiye inanılması gerekli olan 

bir iman ilkesi olarak sunulamaz ya da kurtulmak için istenilen ve gerekli görülen bir araç 

olarak ileri sürülemez. 

7. Eski Antlaşma 

Eski Antlaşma Yeni Antlaşmanın zıttı olarak değil açıklayıcısı olarak kabul 

edilmektedir. Hem eski hem de yeni yaşam aracılığı ile hem insan hem Tanrı olan İsa 

tarafından insanlığa yaşam sunulmaktadır. Bununla birlikte içinde bir takım törenler ve 

uygulamalar olan yasa Musa aracılığı ile verilmiştir. Durum böyle de olsa ahlak yasaları 

dışında ne bu tören ve uygulamalar, ne de sivil uygulamalar hıristiyanın itaatle yükümlü 

oldukları kurallar değildir. 

8. İman Açıklamaları 

Hem İznik İnanç Açıklaması hem de Elçilerin İnanç Açıklaması olarak bilinen inanç 

açıklaması kabul edilmeli ve bu inanç açıklamalarına inanılmalıdır. Bu inanç açıklamaları 
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Kutsal Yazıların içeriğini özetlemektedir. 1571 yılında krallığa sunulan orijinal inanç 

açıklaması 1662’de yeniden gözden geçirilip onaylanmış ve “inanç açıklaması İznik, 

Athanasius ve Havarilerin İnanç açıklaması şeklinde” üç inanç açıklamaları şeklinde 

değerlendirilmiştir.137 

9. Orijinal ya da Doğuştan Günahlı Olma 

Orijinal günah yalnızca Adem’e ait bir durum değil fakat düşme sonucunda her 

insanın doğasının bozulması ile her insanda olan ve doğal olarak Adem’in soyuna işleyen bir 

olaydır. İnsan orijinal doğruluktan koptuğu andan itibaren doğası tamamen kötü olmuş ve 

beden her zaman Ruh’un karşısında düşmüş olarak yer almıştır. Bu nedenle bu dünyaya 

doğan her bir insan Tanrı’nın öfkesi ve laneti altındadır. Bu nedenle bu etkilenmiş doğa 

yenilenmedikçe Tanrı Yasasını arzular değildir. 

10. Özgür İrade 

Ademin düşüşünden sonra insan kendi doğal gücü ve iyi işleri ile kendisini 

hazırlayıp Tanrı’ya dönebilmesi ve kendi doğal gücü ve iyi işlerle iman edebilmesi ve 

Tanrı’yı hoşnut edebilmesi ve Tanrı tarafından kabul edilmesi mümkün değildir. Bu ancak İsa 

Mesih’in sağladığı Tanrı lütfu ile kişinin iyi iradeye sahip olması sonucu işlerlik kazanan bir 

olaydır. 

11. İnsanın Aklanışı 

Kurtuluş yalnızca Rab ve Kurtarıcı İsa Mesih’e olan imanı aracılığı ile O’nun 

sağlayışı ile gerçekleşecektir. Ancak bu şekilde Tanrı önünde doğru sayılabiliriz bu durum ve 

kişilerin maharetleri ya da başarılarıyla elde edilen bir şey değildir. 

12. İyi İşler 

İyi işler imanın sonucu iman meyveleridir. Aklanmanın ardından gelirler. İyi işler 

günahlar için bağışlama olamazlar, Tanrı’nın ciddi yargısını ortadan kaldırmazlar. Bununla 

birlikte ancak İsa Mesih’te Tanrı’yı hoşnut edip Tanrı tarafından kabul edilirler. İsa Mesih’ya 

olan gerçek ve doğru iman meyvesi ile tanınan ağaç gibi kendisini doğru meyvelerle yani iyi 

işlerle gösterecektir. 

                                                
137 Bkz Ek:1 İznik, Havariler ve Athanasian (Athanasius) İnanç Açıklamaları 
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13.Aklanma Öncesi İşler 

İsa’nın lütfu öncesi ve O’nun Ruhunun esini olmaksızın yapılan işler Tanrı’yı hoşnut 

etmez. Her şeyden önce bu işler İsa Mesih’in imanından kaynaklanmamış ve insanların Tanrı 

lütfu ile karşılaşmasına da bir aracı olmayacaktır. Bir başka deyişle Tanrı’nın istemi ve 

buyruğu doğrultusunda yapılmamıştır ve bu nedenle de insanın doğasından kaynaklı günahı 

içermektedir. 

14. İstenilenden Fazla İşler Yapmak 

Bu tarz işler Tanrı’nın buyruğunun ötesinde gönüllü olarak yapılan işlerdir. Böyle bir 

aşırılık gurura kapılmaksızın ve saygı sınırlarını aşmaksızın yapılamaz.Bu işleri yapanlar 

yalnızca bu işleri Tanrı’ya bağlı olmak için değil bunun karşılığında Tanrı önünde saygınlık, 

beğeni kazanmak için de yaparlar. Oysa İsa Mesih Tanrı’nın buyurduğu her şeyi yerine 

getirilse bile hala inananın değersiz birer hizmetli unutulmaması gerektiğini hatırlatmıştır. 

15. Bir Tek İsa Günahsızdır. 

İsa Mesih doğa olarak tam anlamı ile bize benzemektedir. Bunun bir tek istisnası 

vardır o da bizim gibi günahlı olmamasıdır. Bu hem ruhu hem de bedeni açısından 

aynıdır.Kurban kuzusu olarak ve bir kerede kendisini kurban kuzusu sunmak kaydı ile 

dünyamızın günahlarını bağışlamak için gelmiştir.Aziz Yuhanna’nın dediği gibi kendisi 

günah değildir. Hepimiz, vaftiz olmuş olsak da, yeniden doğuş almış olsak da günah işliyoruz. 

Eğer biz günahımız yok dersek kendimizi aldatırız ve gerçek biz de olmaz. 

16. Vaftiz Sonrası Günah 

Vaftizden sonra inananın kendi iradesiyle işlediği ölümcül her günah Kutsal Ruh’a 

karşı işlenen günah gibi değildir. Bu nedenle vaftiz sonrasında günaha düşülmesi, tövbenin 

lütfundan yararlanılmayacağı anlamına gelmez. Kutsal Ruh’u aldıktan sonra, verilmiş olan 

lütuftan uzaklaşmış, günaha düşmüş ve yeniden ayağa kalkmış ve yaşamlarını düzeltmiş 

olanlar, bu noktada durmak kaydı ile günahtan bağışlanmış bir imanlı olarak yaşayabilir aksi 

takdirde gerçek tövbe edilen, bağışlanılan nokta inkar edilmiş olunur. 
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17.Önceden Belirlenmişlik ve Seçilmişlik. 

Yaşam için önceden belirlenmişlik, Tanrı’nın öncesizlikten beri amacı (yani 

dünyanın kuruluşundan önce) doğrultusunda, kendi gizemli istemine göre inananları, İsa 

Mesih’te  değerlendirip diğer insanlar arasından seçerek sonsuz kurtuluşa getirmesi olayıdır. 

Bu nedenle bu kişiler inanılmaz mükemmellikte Tanrı’nın lütfuna sahip olmuşlardır. Bu lütuf 

aracılığı ile Tanrı çağrısına itaat etmişler, karşılıksız olarak aklanmışlardır. Tanrı onları 

oğulları olarak kabul etmiş ve bu kişileri biricik Oğlu İsa Mesih’in suretine büründürmüştür. 

Bu nedenle onlar samimi bir imanla iyi işler yapıp, Tanrı’nın merhametinde sonsuz mutluluğa 

kavuşmuşlardır. 

İnananlar için, önceden belirlenmişlik ve Mesih’teki seçilmişlik sözle ifade edilmez 

bir biçimde tatlı ve hoş bir durumdur. Bu kişiler Mesih’in Ruhunun kendilerinde çalıştığını 

hissederler, bedenin işlerini alt ederler, yersel düşünceleri göksel ve yüksek olan değerlerle 

değiştirirler.İmanlarının sonsuz yaşam üzerinde oldukları bilincinde olması İsa Mesih’ten 

zevk almalarına ve sevgilerinin içtenlikle Tanrı’ya yönelmesine sebep olur. Dünyasal kişiler 

ise Mesih’in Ruhuna sahip değillerdir. Onların gözleri önünde hep Tanrı’nın önceden 

belirlenmişliği durmakta ve daha da kötüsü şeytan onları mahvoluşa ve kötü bir yaşam 

sürerek yokluğa götürmektedir. 

Bu nedenle inanlar, Kutsal Yazılarda bulunan Tanrı’nın hikmet dolu vaatlerini kabul 

etmeli ve yapılan her şeyde Tanrı’nın arzusunu izlemeli ve her şeyi Tanrı’nın sözüne göre 

denetim altında tutmalıdır. 

18. Kurtuluş Yalnızca İsa Mesih’in İsmi Altındadır 

Bir çokları kurtuluşun yasa ve izlediği yola göre olduğu üzerinde ısrar etmektedirler. 

Ve bu nedenle bütün yaşamlarını da bunlara göre ve doğanın ışığına göre ayarlamaktadırlar. 

Oysa Kutsal Yazıların kesin söylediği gibi yeryüzünde İsa Mesih’in adından başka bizleri 

kurtaracak olan başka bir isim yoktur. 

19. Kilise 

İsa Mesih’in görünen kilisesi Tanrı Sözünün tam bir doğrulukla vaaz edildiği, İsa 

Mesih’in kurduğu ve buyurduğu düzene göre Sakramentlerin (Vaftiz ve Rabbin Sofrası) 

uygulandığı ve hepsinin aynı şekilde eşit bir önemde olarak yerine getirildiği sadık imanlıların 

oluşturduğu topluluktur. Daha önce Yeruşalim, İskenderiye ve Antakya kilisesi de hataya 
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düştüğü gibi Roma’da yalnız yaşamları ve uygulamalarında değil imanlarında da hataya 

düşmüştür. 

20. Kilisenin Yetkisi 

Kilise bütün inanç uygulamaları ya da törenleri üzerinde ve imandan sapmalara karşı 

her tür konuda yetki sahibidir. Yalnız bu yetkisi Tanrı Sözünde yazanların ötesinde söz 

söyleme ya da yetki kullanma hakkını vermez. Ayrıca Tanrı Sözünün yerli yerinde 

kullanılması gerekmektedir. Aynı zamanda kilise Kutsal yazılara hem tanık hem de 

koruyuculuk görevindedir. Kurtuluş için Kutsal Yazılar dışında bir takım şeyleri ortaya 

koyması düşünülemez. 

21.Genel Konsillerin Yetkileri 

Bu bölüm özellikle yerel idare kavramlarına göre farklı bakışlar söz konusu olduğu 

için 1881’de kaldırılmıştır. 

22. Araf 

Roma doktrininden kaynaklı Araf, bağışlama belgeleri, birtakım azizlerin beden ya 

da eşya kalıntılarına ibadet ya da azizlere tapınma tamamen Kutsal Yazıların dışındadır.ve 

Tanrı sözüne göre kabul edilemeyecek şeylerdir. 

23. Toplulukta Hizmet. 

Topluluk içinden herhangi birinin topluluk içine çıkarak vaaz vermesi ya da topluluk 

içinde sakramentleri yerine getirmesi uygun değildir. Bunu yapabilmesi için her şeyden önce 

gerçekten herkesin emin olduğu şekilde bu hizmete çağrılı olması ve bu hizmet için atanması 

gerekmektedir. Rab’in bağına gidecek hizmetliler, toplum içinde saygınlığı ve kabul 

görmüşlüğü ile onları bu hizmete çağırıp, atayıp, gönderme yetkisine sahip olan kişilerce 

çağrılıp atanmaları gerekmektedir. 

24. Topluluk İçinde Topluluğun Anlayacağı Bir Dilde Konuşmak 

Topluluğun anlamını anlamadığı bir biçimde toplu ibadet esnasında dualar etmek, 

Sakrament hizmetini sunmak Tanrı Sözüne uygun olmayan ilkel kilise alışkanlığıdır. 

 



 48 

25. Sakramentler 

Sakramentler İsa Mesih’in kurduğu bir hizmet olarak hıristiyanın sadece bunları 

alması için verilmemiştir aynı zamanda hıristiyanın emin bir biçimde tanıklığı ve lütfun etkin 

bir işareti olarak da verilmiştir. Aynı zamanda Tanrı’nın görünmez bir biçimde bizde işleyen 

iyi istemidir. Bizim O’na olan imanımızı çabuklaştırmaz aynı zamanda güçlendirip onaylar. 

İncil’de Rabbimiz İsa Mesih’in oluşturduğu iki Sakramenti görüyoruz, bunlar vaftiz 

ve rabbin sofrasıdır. Bunun dışında genel olarak sakrament olarak isimlendiren beş önemli 

hizmet daha vardır. Bunlar kuvvetlendirme, itiraf, hastalara yağ sürme, atama ve 

evlendirmedir. Ama aslında bu hizmetler daha çok İncil’de adı geçen hizmetlerdir. Yani 

İncil’in sakramentleridir. Elçilerden sonra İncil sakramentleri kısmen bir takım bozulmalara 

uğramıştır. Bu sakramentlerin doğası Vaftiz ve Rabbin Sofrası sakramentleri gibi değildir. Bu 

nedenle Tanrı tarafından oluşturulmuş görünür bir işaret ya da töreni yoktur. Bu sakramentler 

Mesih’i işaret için oluşturulmuş ya da O’nu gösteren sakramentler değildir, fakat yine de 

uygulanması gerekir. Yalnız bu sakramentlerin kabulünde de yine Aziz Pavlus’un dediği gibi 

aynı değerde kabul edilmesi önem taşımaktadır. Aksi takdirde kendilerini yargı altına 

koyarlar. 

26. Hizmetlinin O Hizmeti Sunacak Değerde Olmaması Sakramenti Değersiz 

Kılmaz. 

Görünen kilise içinde her zaman iyi olanla kötü olan iç içedir. Bazen kötü Rabbin 

Sözünü ve Sakramentleri yetkin bir biçimde kullanabilecek mevkiye gelir. Fakat her şeye 

rağmen bu hizmetlinin yaptığı görev ve kullandığı yetki Mesih’in isminde anlam 

kazanmaktadır. Biz O’nun sözünü işitmekte ve O’nun lütfuyla sunduğu sakramenti kabul 

etmekteyiz. Bunları sunan kişilerin kötülükleri nedeniyle ne Mesih’in lütuf armağanı 

alınmasında ve ne de imanda bir eksilme söz konusu olur. İsa Mesih’in vaatleri ve 

hizmetinden ötürü layık olmayan kişiler bu sakramenti sunsalar bile sakramentler esas 

amacını yerine getirmiş olur. Bu tarz görevini yerli yerinde kullanmayan kişiler her ne olursa 

olsun eninde sonunda kilisenin disiplinine maruz kalacaklardır. 

27. Vaftiz 

Vaftiz sadece bir iman açıklaması ve hıristiyanı hristiyan olmayandan ayıran bir 

işaret değil aynı zamanda yenilenmiş olmanın, yeni doğuşun bir işareti, mührüdür. Kilise’ye 
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katılmanın bir aracıdır. Günahların affedilme vaadi, Kutsal Ruh tarafından Tanrı çocuklarının 

Tanrı’ya ait olur bir hale gelmesi, görünür bir biçimde vaftizle işaret bulur ve mühürlenir. 

İman tasdik edilir ve Tanrı’ya duanın değeri ile lütuf çoğalmış olur. 

Küçük çocuklarında vaftiz olması küçükleri de Tanrı’nın kilisesinde tutmak için İsa 

Mesih’in oluşturduğu sisteme uyumlu ve birçoklarının aynı görüşte olduğu bir durumdur. 

28. Rabbin Sofrası 

Rabbin sofrası sadece İsa Mesih’e yürekten iman etmiş hıristiyanlar arasında 

karşılıklı bir sevgi işareti değil İsa Mesih’in ölümü ile sağlanan kurtuluşu sağlayan 

sakramenttir. İman ile ve doğru bir biçimde anlamını bilerek aynı ekmekten paylaşmak 

Mesih’in bedenini paylaşmak, aynı şekilde bereket kasesinden paylaşmak ise Mesih’in 

kanından paylaşmaktır. 

Transubstantiation (yani ekmeğin ve şarabın özünün Rabbin Sofrası sırası değişmesi) 

olayı Kutsal Yazılarca öğretilen bir gerçek değildir. Kutsal Yazıların düz olarak yazılmış olan 

sözlerini anlamı dışına taşıyıp bir takım batıl inanışlara yol açmış olmak uygun bir davranış 

değildir. 

Bu sofrada İsa Mesih’in dağıtılması, alınması, yenmesi sadece göksel ve ruhsal 

anlam taşımaktadır. Bu sofrada Mesih’in bedeni olarak kabul edilen ve yenilen imanla 

algılanan bir durumdur. Rabbin sofrası sakramentinde öne sürülen, yapılması istenilen, 

yüceltilen ve ibadet edilen İsa Mesih’in buyruğu değil kendisidir. 

29. Kötünün, Rabbin Sofrasında Yediği Mesih’in Bedeni Değildir. 

Kötü olan kişinin yaşayan diri bir iman olmaksızın sadece görsel anlamda ve 

dünyasal bir biçimde Rabbin sofrasına katılması ve sofradan alması İsa Mesih ile birliktelik 

değil, üzerine yargı getirmekten başka bir şey yapmaz. 

30. Halka hem Ekmek ve hem de Kase Sunulmalıdır. 

Rabbin sofrasında yalnız ekmek değil kase de halka sunulmalıdır. Her ikisi de 

Rabbin Sofrasının parçasıdır. Bu sofra bu iki unsuru ile birlikte İsa Mesih tarafından her bir 

hıristiyan için oluşturulmuş ve yapılması için buyrulmuştur. 
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31. İsa Mesih’in Haç Üzerindeki Bir Kerede Ölümü Günaha Bağışlama 

Getirmiştir. 

İsa Mesih’in kendisini sunması ile dünyanın hem orijinal hem de günlük 

günahlarının bağışlanması için mükemmel bir kurtuluş, Tanrı öfkesini yatıştırma ve tatmin 

sağlamıştır. Bunun dışında günahların bağışlamasını sağlayacak hiçbir şey yoktur. Bu nedenle 

rahibin İsa Mesih’i her ayinde bir kez daha kurban sunusu olarak sunmaya kalkması büyük bir 

yanlış ve tehlikeli bir öğretidir. 

32. Kilise Önderleri Evlenebilir. 

Tanrı’nın buyruğuna göre episkoposlar (gözetmenler), ihtiyarlar (papazlar), 

diyakozlar için Tanrı’nın yasasında bekarlık sözü vermeleri ve evlilikten uzak kalmaya yemin 

etmeleri şeklinde bir buyruk yoktur. Bu nedenle her bir hıristiyan Tanrısal bir yaşamda iyi bir 

hizmet sunabileceklerine olan inançları ve sağduyuları doğrultusunda evlenebilirler. 

33. Kilise ile İlişkisi Kesilen Kişi Kiliseden Uzak Tutulur. 

Bir kişi açık bir biçimde kiliseye (imanlı topluluğa) zarar veriyor ve kiliseyi 

reddediyorsa kilise toplumu ile ilişkisi kesilir. Gerçek anlamda tövbe edip kilisenin ruhsal 

yetkinliğini kabul edene dek imanlılar için bu kişinin inanmayan gibi kabul edilmesi ve bu 

durumunun da inananlara ilan edilmesi gerekmektedir. 

34. Kilisenin Geleneği Vardır. 

Kilisenin gelenekleri ve törenlerinin her tarafta aynı şekilde olması 

gerekmemektedir. Her yerin kendisine has özelliği, zaman anlayışı ve insanlarının farklı 

davranışları vardır. Bu nedenle bu Tanrı’nın sözüne aykırı bir yaklaşım değildir. Her bir yerel 

ya da milli kilise kendi atama,değiştirme ve bir takım kilise tören ve hizmetlerini yerine 

getirme konularında kendi önderlerinin yetkilerine tabidir ve her şey Tanrı’yı yüceltmek için 

olmalıdır. 

35. Dikkat Edilmesi Gereken Ruhsal Değerler. 

Ruhsal değerlerin ikinci kitabında bulunanlar belli başlı bazı başlıklar altında bu 

ilkelerde tanrısal ve güçlü birer öğreti olarak yer almıştır. Aslında bunlar VI. Edward 

zamanında daha önceki ruhsal değerler kitabında yer almıştır. Bu nedenle kiliselerin 
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hizmetlilerinin halkın iyice anlayabilmesi için üzerinde önemle durularak bu görevleri 

okumalarına karar verilmiştir: 

Bu ruhsal değerlerin ana başlıkları şunlardır: 

1.Kilisenin doğru bir biçimde kullanılması. 

2.Putperestlik tehlikesine karşı durmak. 

3.Kiliselerin onarılmış ve temiz olmasını sağlamak. 

4.İyi işler: Oruçta öncü olmak. 

5.Oburluğa ve sarhoşluğa karşı olmak. 

6.Aşırı gösterişli ve pahalı giysilere karşı olmak. 

7.Dua etmek. 

8.Dua yeri ve zamanına dikkat etmek. 

9.Genel Duaların ve Sakramentlerin herkesin anladığı dilde yapılmasını sağlamak. 

10.Tanrı Sözü üzerinde düşünmeye saygı göstermek. 

11.Gelirin belli bir miktarını Tanrı’ya sunu olarak vermek (Ondalık) 

12.İsa Mesih’in doğumu 

13.İsa Mesih’in acıları 

14.İsa Mesih’in dirilişi. 

15.İsa Mesih’in bedeni ve kanı sakramentini kabul etmenin değeri. 

16.Kutsal Ruh’un armağanları 

17.Yakarış için günler  

18.Evlilik kurumu 

19.Tövbe 
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20.Tembel olmamak 

21.İsyankar olmamak 

36. Episkopos ve Hizmetlilerin Takdis Edilip Atanması. 

Episkopos, papaz ve diyakozların atanması 1792’de yapılan kilisenin genel oturumu 

ile bir şekle bağlanmıştır. Bu atamalar esnasında hiçbir biçimde batıl ve tanrısal olmayan bir 

uygulama yapılmaması kararı alınmıştır. Takdis edilmiş ve atanmış kişi tam anlamı ile doğru, 

düzgün ve yasal bir biçimde takdis edilmiş ve atanmış olarak kabul edilmektedir. 

37.Hükümetlere Tabi Olunması Gerekmektedir 

Hükümetler hem din görevlilerin hem de halkın üzerinde tek yetkin yönetim katıdır. 

Tabi bu ruhlara yetkin olmaları anlamında olmasa da İncil’e tabi olan her bir kişi ülkesinin 

hükümetlerine, idarecilerine tam olarak saygı göstermek ve itaat etmek ve üzerine düşen 

vatandaşlık görevlerini yerine getirmek sorumluluğundadır. 

38.Hıristiyanın Kendi Malı Üzerindeki Hakları 

Bir hıristiyanın zenginliği ve malları Anabaptistlerin yanlış olarak uygulayıp 

övündükleri gibi herkesin ortak malı değildir. Bununla birlikte her bir imanlı sahip olduğu 

zenginliği ve malından gücü yettiğince özgür bir biçimde yoksullara dağıtmalıdır. 

39.Hıristiyan’ın Söz Vermesi. 

Hıristiyan inancında boş yere yemin etmek İsa Mesih ve aynı zamanda O’nun 

havarilerinden Yakup tarafından yasaklanmıştır. İman ve hizmetten ötürü peygamberin 

öğretisinde olduğu gibi adalet, yargı ve doğruya göre iman ve yardıma neden olması açısından 

hükümetlerin ve yönetimlerin talebi doğrultusunda yemin etme konusunda inanç açısından bir 

yasaklama yoktur. 

2.2. Teslis (Üçlü Birlik) İnancı 

Hıristiyan dünyasında genel kabul edilen iman esaslarından olan Tanrı inancı 

Anglikan Kilisesi’nde de temel Hıristiyanlık dogması ile aynıdır. Teslis ve unsurları Katolik, 

Ortodoks ve Protestanların inançlarının temel ortak noktasıdır. Kiliseler ne kadar farklı 
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doktrinlere sahip olsa da, temel inanç teslis inancıdır. Dolayısıyla bu durum Anglikanlar için 

de farklılık göstermemiştir. 

Hıristiyanlığın inanç esaslarının temelini teslis akidesi teşkil etmektedir. Hıristiyanlar 

teslis akidesine inanmakla birlikte kendilerini monoteist olarak görmektedirler. Hıristiyanlar 

üçlü birlikten bahsederken, Tanrı’nın tek olduğunu kastetmektedirler. Çünkü buradaki üç’ün 

matematik ötesi bir sayı olduğunu ve buradaki “üç”ün daima “bir”’in aynı olduğunu 

düşünmektedirler.138 Aslında “üçlü birlik” terimi Kutsal Kitap’ın hiçbir yerinde geçmez. Bu 

terim ilk defa 180 yılında Antakyalı Theophilus tarafından kullanılmıştır.139 Bununla birlikte 

“üçlü birlik” dayandığı temeller yeni antlaşmada mevcuttur.140 İncillerde “üçlü birlik” 

kelimesini kullanmamakla birlikte, aslında “peder” olarak adlandırılan Tanrı’dan, bedenleşen 

ve İsa’da yaşayan tanrı kelamından, “ruh” denilen tanrının güçlü ve içkin mevcudiyetinden 

söz edilmektedir.141 

Bu inancın Hıristiyanlık akidesine girmesi 320’li yıllardan sonra olmuştur. İlk olarak 

İsa’nın tanrılaştırılması şeklinde gelişmeye başlayan bu inancın oluşmasındaki en önemli 

neden, İsa’nın ölümünden sonra ona yüklenen misyondaki değişiklikten kaynaklanmaktadır. 

İsa’nın insanlara tebliğ ettiği temel mesaj, insanları Tanrı’nın egemenliğine davet etmesiydi. 

Tanrı’nın egemenliği ise bir taraftan insanların Tanrı’ya iman ve onun emirlerine bağlanmakla 

yaşamlarında onun emrettiği yola girmelerini, bir taraftan da yaklaşan hesap gününe 

inanmalarını ve o güne hazırlık yapmalarını ifade etmekteydi. Ancak İsa’nın ölümünden sonra 

İsa’nın vurguladığı bu krallığın bir türlü gerçekleşmemesi üzerine İsa’nın taraftarları 

arasındaki İsa figürü, bambaşka anlamlar kazanmaya başlamıştı Bu çerçevede ilk başlarda bir 

ahir zaman peygamberi olarak algılanan İsa, yerini gökten yeryüzüne beşeri bir hayat sürmek 

ve sahip olduğu kurtarıcı özelliğiyle kendisine inananları kurtarmak için gelen oğul Tanrı 

haline gelmiş ve zamanla bu inanç geliştirilerek mutlak inanılması gerekli dogmalar 

arasındaki yerini almıştır.142 Bu süreç içerisinde oluşmaya başlayan teslis akidesinin tam 

olarak sistematik hale getirilmesi ise 325 yılında yapılan İznik Konsili’nde olmuştur. İlk defa 

bu konsilde Kilise, İsa’yı Tanrı’nın bedenleşmiş oğlu olduğunu ilan ederek İsa’nın Baba ile 

                                                
138 Albert M. Besnard, Oliver Clement, Roger Mehl, Hıristiyan ilahiyatı, çev. Mehmet Aydın, Konya: Arı 
Basımevi, ts., s. 67 
139 http://www.newadvent.org/cathen/15047a.htm (27.03.2006), Thomas Michel,Hıristiyan Tanrıbilimine 
Giriş, İstanbul, Ohan Basımevi, 1992,s. 65 
140 Matta 27/19;I. Petrus 1/2 
141 Michel, a.g.e., s. 68 
142 Mahmut Aydın, “Yahudi Bir Peygamberden Gentile Tanrı’ya: İsa’nın Tanrılaştırılma Süreci”, İslamiyat, 

s.59-60. 
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aynı cevhere sahip olduğunu ve İncillerde İsa için kullanılan mecazi ifadeler teslis inancı 

olarak kabulü ile bu inanç şekillendirilmiştir. 325 yılında teslisin iki unsuru olan Baba ile 

Oğul’un tanrı oldukları kabul edilmişken, teslisin üçüncü unsuru olarak kabul edilen Kutsal 

Ruh’un da tıpkı Baba ve Oğul gibi Tanrı olarak kabul edilmesi ise 381 yılında toplanan 

İstanbul Konsili’nde olmuştur.143 

Hıristiyan kiliseleri tarih boyunca, tanrının üçlü doğasının tanrının gelecek cevheri 

ile ilgili bir sır olduğunu, bu niteliğini ise insan dilinin oluşturduğu hiçbir terimle ifade 

edilemeyeceğini ortaya koymuşlarıdır.144 Her ne kadar Hıristiyanlık tarihi boyunca teslisle 

ilgili değişik izah çalışmalarına gidilmişse de hepsinin birleştiği ortak  bir husus vardır ki o da 

bu inancın akılla izah edilmesi zor bir iman gizemi olduğudur. Hıristiyan düşünürler her 

çağda “üçlü birliğin” sırrını ifade etme çabası içinde, çağlarına özgü filozofik kavram ve 

sistemleri kullanmaya çalışmışlardır. Hıristiyan ilahiyatçıları, kilisenin, kutsal ruh tarafından 

yönetildiğine inanarak teslis konusunda papaların, konsillerin, tanrıbilimcilerin ve mistiklerin, 

gittikçe derinleşen bir açıklama getirdiklerini düşünmektedirler.145 Bu husus Anglikanların da 

aynı inancı paylaştığı, Katolik Kilisesi’nce şöyle açıklanmaktadır: 

“Üçlü birlik tam anlamıyla bir iman gizidir, Tanrı’da saklı gizlerden biridir, 

yukarıdan açıklanmamış olsaydı bilinmeyecekti...Ama kutsal üçlü birlik gibi varlığının 

özünün gizine sadece akıl yoluyla ve hatta Tanrı’nın oğlunun cisimleşmesinden ve Kutsal 

Ruh’un misyonundan önceki İsrail inancıyla ulaşmak mümkün değildir.”146  

İsa zamanında olmayan ancak tarihi süreç içerisinde oluşan teslis inancıyla, tüm 

Hıristiyanlar aslında bir tek Tanrı’ya inandıklarını söylemekte ve kendileri için üç tanrıya 

inandıklarını söyleyenleri de tenkit etmektedirler. Hıristiyan bir teolog olan Ziakas şu ifadeleri 

kullanmıştır: “Kutsal teslisin üç ilahi şahsiyeti, bir olan Tanrı’nın ezeli ve değişmez varlığının 

şeklini ifade etmektedir. Bir ve yegane olan, Tanrı’nın özüdür, fakat üç hipotezi ve üç 

şahsiyeti vardır. Diğer taraftan kişiler ayrılamaz ve bölünmemişlerdir. Birbirine karışabilir 

nitelikte olmadıkları gibi, birbirinden soyutlanamazlar da. Bu şahsiyetler bir ilahi özü 

paylaştıklarından birbiriyle iletişim içindedirler. Bu nedenle, bir şahsiyet kendi bütünlüğü 

                                                
143 Louis Berkhof, Systematic Theology, Bath Press, Bath, 1994, s. 82. 
144 Berkhof, a.g.e., s.68; Mehmet Sait Reçber, “Swinburne’ün Teslis Felsefesi”, İslamiyat, c.3, s.4, Ekim-Aralık 
2000, s. 99. 
144 Michel, a.g.e., s. 68  
145 Michel, a.g.e., s. 68 
146 Katolik Kilisesi Din Ve Ahlak İlkeleri, Çev., Dominik Pamir, Yaylacık Matbaacılık Ltd. Şt., İstanbul, 2000, 
s. 73 
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içinde bütün bir Tanrı’dır. Bu şekilde biz, üç ayrı Tanrı’ya, fakat mutlak bir Tanrı’ya sahibiz. 

Bütün bunlara rağmen biz Tanrı’nın kavranılamaz ve mutlak bir sır olduğunu ve insan aklı 

tarafından kavranamayacağını unutmamalıyız.147 Bu ifadelerle Hıristiyanlar teslis inancı 

çerçevesinde tek bir Tanrı’ya inandıklarını söylemektedirler. Onlara göre teslis, her ne kadar 

üç unsur taşısa da bu birliğin bir ifadesidir.148 

2.2.1. Baba/ Tanrı 

Hıristiyanlıkta teslisin ilk ve asıl unsuru, Baba’dır. Hıristiyanlık’ta Tanrı, Baba 

olarak nitelendirilmektedir.149 Baba, Hıristiyanlara göre ebedi, her şeye muktedir, her şeyi 

bilen, evreni ve evrenin içerdiği her şeyi yaratan, her yerde hazır ve nazır, hayatı ihsan eden, 

merhametli ve bağışlayıcı, yüce fakat içkin ve ebedi mükafatı ve cezayı veren bir varlık olarak 

tasavvur edilmektedir.150  

Günümüz Hıristiyanlığının şekillenmesinde çok önemli bir yere sahip olan Pavlus 

Teslis inancının bu unsuru ile ilgili olarak “Çünkü her ne kadar gökte ya da yerde kendilerine 

tanrı varsa da gerçekten de pek çok tanrı pek çok egemen güç bulunmaktadır. Bizim için tek 

tanrı vardır: Her şeyin kendisinden oluştuğu Baba. Bizler de O’nun için yaşamaktayız. Ve tek 

Rab olarak İsa Mesih vardır. Her şey O’nun aracılığıyla oluştu; bizim varlığımız da O’nun 

aracığıyladır.” şeklinde Baba Tanrı inancını açıklamaktadır.151  

Yeni Ahit’te Baba Tanrı inancı ile ilgili pek çok ifade bulunmaktadır. Bu ifadelere 

göre Baba Tanrı, teslisin ikinci unsuru olarak kabul edilen İsa’nın kendisine şükrettiği bir 

varlık konumundayken152 başka bir ifade de İsa’nın zor bir zamanında kendisinden yardım 

                                                
147 Gregorios D. Zıakas, “Günümüzde Barış ve Güvenlik İçin Üç Tektanrıcı Dinin Ortak Noktaları”, 

Hz.İbrahim’in İzinde, Gazeteciler ve Yazarlar Vakfı Yay., İstanbul, 2006, s.278. 
148 Arthur Michael Ramsey, Inroducing Christian Faith, SCM Press, London, 1964, s.42. 
149 Hıristiyanların Tanrı’yı baba olarak adlandırmasını Michel şu şekilde ifade etmektedir “Bu Tanrı’a Baba, 

Yahudi kavmine de Tanrı oğulları diyen Yahudilerden bize geçmiş bir tabirdir. Davud’un mezmurlarının 
birinde Tanrı Yahudi Kavmine şöyle der: “Sen benim oğlumsun, ben seni bugün tevlid ettim.” Hoşea 
Peygamberde ise Tanrı: “Oğlumu (Yahudi Kavmini) Mısır’dan çağırdım” der. İsa bu tabire daha samimi, 
daha içten bir anlam vererek şakirtlerine Tanrı’ya “Abba” demelerini öğretti. Abba bir sevgi sözcüğüdür, 
tıpkı bir ailede çocuğun babasına verdiği ad (İngilizcede “Daddy”, Arapçada “Baba”, Fransızcada“Papa”) 
gibi.” (Michel, a.g.e., s.56.) 

150 Michel, a.g.e., s.56.;Tümer-.Küçük, a.g.e.,s.253 
151 1 Kor., 8:5-6. 
152 Bkz. Yuh., 11:41. 
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istediği bir figür olarak karşımıza çıkmaktadır.153 Yeni Ahit’in bir başka bölümünde de Baba 

Tanrı’nın yerin ve göğün Rabbi olarak154 tasavvur edilmektedir.  

Hıristiyanlara göre Baba Tanrı, özü sevgi olan ve bu sevgisini de insanlara göstermek 

için İsa’yı göndermiş olan bir varlık olarak ifade edilmektedir. O Hıristiyanlara göre seven, 

aynı zamanda her şeye kadir olan, kainatın yaratıcısı olarak insanlar arasında onlara mutluluk 

getirmek için çalışan bir varlıktır.155 Onlara göre Tanrı’nın özü Baba Tanrı, Oğul Tanrı ve 

Kutsal Ruh Tanrı olarak gözükse de o yine birdir. Çünkü Tanrı bölünmez bir özdür, 

cevherdir.156 

2.2.2. İsa Mesih 

“İznik Dinsel İlkeleri” içinde teslis’in ikinci unsuru olarak kabul edilen Oğul-

Tanrı’nın Oğul-Rab İsa’da Baba’nın cevherinden kabul edilerek Hakk ilah sayılmıştır.157 

İncillerde “Tanrı’nın oğlu” tabiri çeşitli şekillerde geçmektedir. Bir yerde İsa için “Sevgili 

oğlum” denirken başka bir yerde “Hayy olan Tanrı’nın oğlu Mesih” denmiştir. Yine “ 

Baba’nın kucağında biricik Oğul” tabiri kullanılmıştır. Pavlus ise, “ Rab İsa ile babasının” 

aynı seviyede taziz edilmesini ister. Yine O, “İsa’yı Tanrı’nın kendi oğlu” ve “ Tanrı’nın oğlu 

İsa” diyerek nitelemektedir. Yuhanna ise “ Tanrı’nın oğlu İsa’nın günahlarımıza kefaret 

olarak” geldiğini belirtir ve “İsa’nın Tanrı’nın oğlu olarak kabulünü” teşvik eder. 158 

Hıristiyan ilahiyatında, trinite’nin ikinci önemli unsuru şöyle belirtilmiştir. “İsa, söz 

ve hareketleriyle Tanrı olarak davrandı. Bu suretle Tanrı görünüşü ile günahları affetti. Kendi 

ilahi varlığını mucizelerle ispat etti. “Ben ve Babam biriz” dedi. Yahudiler, bunu küfür 

sayarak O’nu taşlamak istediler. Platos’un mahkemesinde kudretle ve açıkça, “Ben Tanrı’nın 

oğluyum” dedi. Bu açık ve doğru söz yüzünden Haç’a gerdiler. Böylece ölümü ile kendi 

tanrılığına şahitlik etti. 

İsa’nın bu şekilde ilahlaştırılmasının arkasında yatan üç sebepten söz edilebilir. 

İsa’nın tanrılaştırılmasının ilk nedeni onun için kullanılan “Mesih”, Tanrı’nın Oğlu” ve “İnsan 

Oğlu” gibi sıfatlar gösterilmektedir.159 Hıristiyanlar, İsa için kullanılan bu sıfatlar bağlamında 

                                                
153 Bkz. Yuh., 12:27. 
154 Mat., 11:25. 
155 Georgia Harkness, Protestan Akidesine Bir Bakış, Cemna Matbaası, İstanbul, 1964, s.48. 
156 Tümer-Küçük, a.g.e.,s.254 
157 Arthur Michael Ramsey, God Christ & The World, London, SCM Press, 1969, s.83.; Aydın, a.g.e., s.51 
158 Aydın, a.g.e., s. 51. 
159 Aydın, a.g.m., s. 72. 
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Tanrı’nın yaratılmamış olan ezeli mesajının İsa’da tenleştiğine ve bu mesajın İsa olarak 

aralarında yaşadıklarına inanmaktadırlar.160 İsa’nın tanrılaştırılmasının ikinci nedeni de 

Hıristiyan dini tecrübesi gösterilmektedir. Hıristiyan inancına göre İsa’nın temsil ettiği veya 

getirdiği yeni hayat, son derece müthiş bir ilahi af ve sevgi duygusu ile her tarafa nüfuz 

ettirilmişti. Öyle ki uzunca süredir devam eden “her şey kanla temizlenir ve kan 

dökülmeksizin bağışlanma olmaz” şeklindeki Yahudi düşüncesinden etkilenen İsa’nın 

takipçileri, Tanrı ile uzlaşma sürecinde kan akıtılmaksızın bağışlanmanın mümkün olmadığı 

fikrine kapılmışlardı. Bunun üzerine onların zihinlerinde evvelemirde İsa vasıtasıyla Tanrı ile 

uzlaşma tecrübesinden, onun insanoğlunun asli günahına kefaret olarak çarmıhta canını 

verdiği düşüncesine, buradan da, anılan kefaret düşüncesini daha sağlam bir zemine oturtmak 

için, bizatihi İsa’nın ilahi bir varlık, yani Tanrı’nın oğlu olması gerektiği fikrine geçilmiştir.” 

İsa’nın tanrılaştırılmasına yol açan üçüncü sebep de İsa’nın taraftarlarının dini zihin 

yapılarının yol açtığı eğilim olarak gösterilmekte ve bu husus şu şekilde izah edilmektedir: 

“Psikolojik ve dini olarak zihinlerini tatmin etmek suretiyle ideallerini ve arzularını yerine 

getirmek isteyen İsa taraftarları, İsa’nın İncillerde ifade edilen son derece güçlü bir Tanrı 

bilincine sahip oluşunu, hastaları iyileştirmesini ve ölüleri diriltmesini, İsa’nın ezeli ve ebedi 

Tanrı’nın inkarnasyonu olduğu şeklinde yorumlamaya başlamışlardır.”161 

Hıristiyanlar Tanrının yaratılmamış olan ezeli mesajının tenleştiğine ve İsa olarak 

aramızda yaşadığına inanmaktadır. Hıristiyanları bu inanca götüren kutsal kitap metinleri 

şunlardır: “Ben ve baba biriz”,162 “her şey babam tarafından bana verildi ve babadan başka hiç 

kimse oğlu bilmez, oğuldan ve oğlun keşfetmeyi dilediği kimseden başkası da babayı 

bilemez”.163 Hıristiyan inancına göre Baba Tanrı insanlara sevgi ve merhametini göstermek 

için onlara İsa Mesih suretinde yaklaşmış ve aralarında yaşamıştır. Böylece Tanrı’nın inayeti 

insanlara teslisin ikinci unsuru olan İsa Mesih vasıtasıyla erişmiş ve ona ibadet etmek ona kul 

olmak Baba Tanrı ile temas kurmak gibi görülmüştür. O, Baba Tanrı ile aynı cevherdendir ve 

o da Baba Tanrı gibi mükemmeldir.164 Bu metinlerden çıkarılan iman şudur: Tanrı bir defacık 

bütün insanlığın hayrına İsa’da tecessüd (bedenleşmiş) etmiştir. İsa’nın sözleri, ölümü, 

dirilmesi ve fiillerinde bu Tanrı, yeni ve kesin bir veche altında Tanrı’nın hulül etmiş oğlu 

olan İsa’nın bu yüce baba ile devam ettirdiği ilgi istisna edilirse, hiç benzeri olmayan bir 

                                                
160 Michel, a.g.e., s. 56-57. 
161 Aydın, a.g.m., s.72. 
162 Yuhanna 10/30 
163 Matta, 11/27 
164 Tümer-Küçük, a.g.e., s.284. 
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babalık vechesi ile zuhur etmiştir.165 Diğer bir deyimle, Mesaj veya Kelam İsa’nın 

insanlığında vahyedildi de denilebilir. İsa Hıristiyanlarca İsa bir kitap getirmemiş, Tanrı 

vahyine vücut vermiştir, Tanrı vahyinin kendisidir. İsa vahyin kendisidir.166 

Hıristiyan dininin özünde, Tanrının İsa’nın şahsında yaptıklarına ve öğrettiklerine 

inanma vardır. Yeni Antlaşmada İsa’ya, misyonunun çeşitli yönlerini belirlemek üzere 

muhtelif unvanlar verilmiştir.167 Bunlar  Tanrı Oğlu, İnsanoğlu, Rab, Mesih (Christus), Tanrı 

Kelamı, Rabbin Kulu, Kurtarıcı, İyi Çoban, Yol, Gerçek, Hayat sıfat ve unvanları da 

kullanılır. 

2.2.3. Kutsal Ruh 

381 yılındaki İstanbul Konsili’nde teslisin diğer iki unsuru olan Baba ve Oğul gibi 

Kutsal Ruh da Tanrı olarak kabul edilmiştir. Baba ile aynı cevherden fakat ayrı bir mahiyet 

olarak kabul edilen Kutsal Ruh, Baba Tanrı’nın bütün kudret ve iradesini kendisinde 

taşıdığına inanılmaktadır. Baba gibi her yerde olan ve öldürücü günahlardan uzak olan 

inanmışların içinde oturduğuna inanılan Kutsal Ruh Hıristiyanlığa göre insanlara vaftiz ile 

birlikte gelir.168 Böylece Hıristiyan akidesine göre, Tanrı’dan farklı yaratılmış bir varlık 

olmayan ve insanların kalbinde evrende yaşayan ve etkin olan Tanrı’nın kendisi olarak kabul 

edilen Kutsal Ruh, ayrıca İsa’nın annesinin rahmine düşmesini de sağlamıştır. Günümüzde 

Hıristiyan topluluğunu yönlendiren ve eğittiğine inanılan Kutsal Ruh’un bir Tanrı olarak 

kabul edilmesinin en büyük delili olarak Yuhanna İncili’nde geçen “Tanrı ruhtur ve O’na 

tapınanların ruhta ve gerçekte tapınmaları gerekir”169 ifadesi kullanılmaktadır. Kutsal Ruh’un 

misyonuyla ilgili olarak Anglikan Kilisesi şunları söylemektedir: 

“Kutsal Ruh Kilise’de, yani Tanrı’nın ulusunda bir tüm olarak faaliyet 

göstermektedir. Ayrıca O’nun sevecenliği ve sevgisi her Hıristiyan kişiyi etkiler. İnanlıların 

ruhunda etkinliklerini sürdüren Kutsal Ruh’un başlıca görevi, onları kutsal kılmaktır. 

Hıristiyan kişi, ancak Ruh ona yaşam, yol verirse ve gösterirse kutsal olabilir. Her şey vaftizle 

                                                
165 Besnard, a.g.e., s.22 
166 Michel, a.g.e.s.56-57 
167 Michel, a.g.e.,s.60 
168 Tümer-Küçük, a.g.e., s.285. 
169 Yuh., 4:24.; Hab. İşl., 5:3-4 
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başlar. Ardından Kutsal Ruh, kişinin ruhunda yaşamaya başlar. Ruhunu lütfuyla kutsar ve 

ona, iman, sevgi ve daha bir çok armağanlar verir.”170 

Teslisi kabul eden tüm Hıristiyanlar mezhepleri tarafından aynı şekilde Baba ve Oğul 

gibi aynı cevhere sahip bir Tanrı olarak tasavvur edilen Kutsal Ruh doktriniyle ilgili olarak 

Hıristiyan mezhepleri arasında bir fark vardır. Kendine has bir inanç sistemiyle Katoliklerle 

Protestanlar arasında bir çizgiyi takip eden Anglikan Kilisesi, Katolik Kilisesi ve Protestan 

kiliseleri gibi Kutsal Ruh’un hem Baba’dan hem de Oğuldan kaynaklandığını 

savunmaktadırlar.171 

2.3. Kefaret ve Kurtuluş  

İsa’nın beşeriyetin günahlarına“kefaret” 172 olarak gelmiş olması ve bunun için 

çarmıha gerilmesi inancı Hıristiyanlığın çok önemli inanç esaslarından birisidir. İsa’nın 

kefaret oluşu, her şeyden önce, İncillerden kaynaklanmaktadır. İnciller, İsa’nın Baba’nın 

nezdinde yegane şefaatçi olduğunu ve O’nun, bütün beşeriyetin günahlarına kefaret olarak 

geldiğini haber vermektedir. Bu anlayış içinde Hıristiyan ilahiyatı, İsa’nın kendisine hizmet 

edilmeğe değil; ancak, hizmet etmeğe ve birçokları için canını fidye vermeğe geldiğini, inanç 

ilkesi olarak benimsemiştir.173 

İsa’ya inananlar kefaret kurbanı ile, tüm Yahudi şeriatı ve ezeli günah nesh olmuştur. 

Bu sebeple İsa’ya inananlar her hangi bir hukuk kuralına (şeriata) ve davranışa bağlı olmadan, 

yalnız inançları ve sevgiyle kurtuluşla ulaşacaklardır. Hıristiyanlar, İsa’nın ölümünü, günahın 

ve ölümün gücünden kurtulma şeklinde anlamaktadırlar. Yine, İsa’nın dirilişi ile ölümü de 

yendiğini inanmaktadırlar. Bu sebeple, Hıristiyanların evlerinde, okullarında, İsa’nın 

vücudunu taşıyan çarmıh suretleri görülür. Çarmıh tüm Hıristiyanlar için inancın temel 

simgesidir. 174 

                                                
170 Xavier Jacob, Hıristiyan İnancı, Müjde Yay., İstanbul, 1994.s.120. 
171 Bkz.Kani Nesimi, Arnavut Ortodoks Kilisesi, OMÜ.Sosyal Bilimler Enstitüsü, (Yayınlanmamış Yüksek 
Lisans Tezi,Samsun:2000) s.84. 
172 Hıristiyanlar Adem ve Havva’nın cennette yasak meyveyi yeme hatası ile ezeli günah işlediklerini ve bu 
günahın da miras olarak zürriyetlerinde devam ettiğine inanırlar. Bu ezeli günahtan kurtulması için Tanrı kendi 
oğlunu,  gelmiş ve gelecek  tüm insanların günahlarına kefaret olarak kurban etmiştir. Tanrı’nın neden insanlık 
için böyle bir plan yapıp tatbik ettiği ve bu yolu seçtiğinin sırrı anlaşılamaz.(Sarıkçıoğlu, a.g.e., s. 345) 
173 Aydın, a.g.e., s. 64 
174 Sarıkçıoğlu, a.g.e., s.345. 
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Hıristiyanlara göre son zafer henüz gelmemiştir. Bu zafer dünyanın sonunda 

gelecektir. Bu nedenle hıristiyanlar yeryüzünde yaşarlarken, umutlarını Tanrı’nın kudretine 

çevirerek, Tanrı zaferinin tümüyle belireceği günü beklemektedirler. 175 

2.3.1. Ölüm ve Ölüm Sonrası 

Bütün Hıristiyanlar gibi Anglikanlar da Tanrı’nın lütfu ile İsa’nın ölümden 

dirildiğine ve bütün insanlığın da hesap vermek üzere yeniden dirileceğine inanırlar. Bu husus 

Hıristiyanların Kutsal metinlerinde şöyle ifade edilmiştir: “Mesih’in ölüler arasından 

dirildiğine ilişkin sözün yayılmasına karşın, aranızdan bazıları nasıl, ‘ölüler dirilmez’ 

diyebiliyor? Ölüler dirilmezse, Mesih de dirilmemiştir. Mesih dirilmemişse sözü yaymamız 

boş çabadır, imanımız da boştur. Üstelik, bizler de Tanrı’nın yalancı tanıkları durumuna 

düşüyoruz. Çünkü Mesih’i diriltti diye Tanrı’ya tanıklık ettik. Ölülerin dirilmediğini 

varsayarsak Tanrı O’nu diriltmemiştir. Çünkü ölüler dirilmiyorsa Mesih de dirilmedi. Eğer 

Mesih dirilmediyse, imanınızın da değeri yoktur...” 176Bu ifadeler doğrultusunda yeniden 

dirilen İsa’nın bu ikinci gelişi ahir zamanın en önemli hadisesi olarak kabul edilmektedir. 

Anglikan Kilisesi’nin inancına göre de öldükten sonra yeniden dirilen İsa Mesih'in dünyaya 

gelip Tanrısal Devleti kurmasından sonra Mesih saltanatı başlayacak bu devrin sonunda 

Adem’den bu yana tüm insanlar diriltilecek ve İsa Mesih’in gözetiminde bir hesap günü 

başlayacaktır.177 Bu yargılama gününün zamanı ve mahiyeti ile ilgili olarak Anglikan 

Kilisesi’nin şunları söylemektedir: “Kıyamet günü yargılaması Mesih’in görkemli gelişi 

sırasında olacaktır. Bunun olacağı günü ve saati yalnızca Baba biliyor, ne zaman olacağına da 

O karar verecektir. Oğlu İsa Mesih aracılığıyla bütün tarih üzerinde son sözünü söyleyecektir. 

O zaman yaratılışın asıl anlamı ile bütün esenlik düzenini anlayacağız ve ilahi takdirin her 

şeyi nihai akıbetine götürdüğü şahane yolları kavrayacağız. Kıyamet günü yargılaması Tanrı 

adaletinin yaratıklar tarafından yapılan bütün haksızlıkların üzerinde olduğunu 

gösterecektir.”178 Hıristiyanlara göre herkesin inanç ve davranışlarından hesaba çekileceği ve 

zamanını sadece Baba Tanrı’nın bildiği bu günde İsa Mesih’e inanan kişiler kurtulup cennetle 

mükafatlandırılacakken İsa Mesih’e inanmayanlar kurtuluşa erişemeyeceklerdir. 

Samimi bir Anglikan, ölmüş olanların dirileceğine iman ederek ve İsa Mesih’in 

ikinci gelişi ile dirilişin gerçekleşeceğine ve sonsuz yaşamın başlayacağına inanır.  

                                                
175

 Aydın, a.g.e., s. 64. 
176 1 Kor., 15:12-18. 
177 Sarıkçıoğlu, a.g.e., s.346. 
178 Pamir, a.g.e., s.261. 



 61 

Diriliş; insanın ruhunu kapsayan bedeni ile birlikte yeniden dirilmesidir. Son gün ruh 

bu bedenle dirilecektir. Bu beden artık dünyada yaşadığı aynı beden değil yeni ve ruhsal bir 

bedendir. Tamamen yenilenmiş bir bedendir. Diriliş İsa Mesih’in ve Tanrı’nın ruhunun 

gücünde gerçekleşecektir.  

Yargı; İsa Mesih’in ikinci kez gelmesi ve ölülerin dirilişi ile bütün yönleriyle 

uygulanmaya başlayacaktır. Her bir insan Tanrı’nın yargı kürsüsü önüne çıkacaktır. İsa 

Mesih’da imanla kurtuluşa ermiş olan kişilerde yargı kürsüsü önüne çıkacaklardır. Her ne 

kadar İsa Mesih’de sonsuz yaşamlarını yitirmeyeceklerse de yine de eğer imanlı yaşamlarında 

ilahi yargıyı gerektirecek konular için hesap vereceklerdir. 

Cennet ve Cehennem; Yüce Tanrı’ya O’nun İsa Mesih’in sunduğu kurtuluşa ve 

Kutsal Ruh’unun işleyişine yürekten iman edip gerçekten bu imanın gereklerine göre 

yaşayanlar için yargı sonrası İsa Mesih ile birlikte sonsuz bir huzur yaşamı olacaktır. Sürekli 

olarak Yüce Tanrı’ya sözleri ve işleri ile isyan eden, O’nun İsa Mesih’in sunduğu kurtuluşu 

inkar edip, Kutsal Ruh’unu reddedenler ve sürekli kötünün ardı sıra gidenler için ise sürekli 

Tanrı’dan uzak bir huzursuzluk yaşamı söz konusu olacaktır. 179 

2.4.Anglikan Kilisesi’nin Teşkilat Özellikleri 

Kilise kelimesi, Yunanca toplantı anlamına gelen ekklesia kelimesinden alınmıştır. 

Fakat bu toplantı alelade bir toplantı değil,davet ile bir araya gelinmiş bir toplantıdır. 

Pavlus’un mektuplarında ekklesia “inananlar topluluğu”, “ belli bir bölgenin Hıristiyan halkı”, 

“bütün Mesih’e inananların oluşturduğu cemiyet” anlamlarında kullanılmıştır. 180 

Kilise kavramı,tüm Hıristiyanlar gibi Anglikanların da ibadet ettikleri yer olan 

binaya verilen bir isim olarak kullanılmakla birlikte, inananların bir bütün olarak düşünüldüğü 

Hıristiyan cemaati anlamına da gelmektedir. Hıristiyan yaşamını sürdürmede inananlara 

yardım ettiğine inanılan Kilise, Tanrı’nın antlaşması aracılığıyla kendisine toplandıklarının 

mistik bir bedeni olarak tasavvur edilmektedir. Aynı zamanda Kilise,İsa Mesih’ten ayrılmaz 

bir bütün olarak da düşünülmekte ve Tanrı’nın halkı olarak da değerlendirilmektedir.181 

İnanların teşkil ettiği, İsa Mesih tarafından havari Petrus’un otoritesi altında kurulan, 

havarilerin önderliğinde oluşturulan, Kutsal Ruh tarafından teyit edilen, görünmeyen lideri 

                                                
179 www.allsaintsmoda.com, (25.09.2006); bkz. Elçilerin İşleri 1:11,Romalılar 5:1-2Romalılar 6:8Yuhanna 3:1 
180 Aydın , a.g.e, s.66 
181 Herbert, a.g.e., s.12 
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Mesih ile birleşmiş, üyelerini kurtarıcının doktrinini tasdikte, onun kanununu uygulamakta, 

sakramentlerini kullanmakta birleştiren görünür bir topluluğu ifadesi kilise kelimesidir.182 

Hıristiyan teolojisine göre İsa Mesih tebliğ faaliyeti esnasında Tanrı’nın melekutu 

üzerinde ısrarla durmuş, kendisin inananlar arasından seçtiği havarilerine bu melekutun 

sırlarını bildirmiş, onları çeşitli yetkilerle donatarak yetkiler vermiş ve zamanın sonuna kadar 

kendileriyle birlikte olacağını belirtmiştir. Havarilerin başı olan Petrus’a göklerin 

melekutunun anahtarlarını vermiş, aynı yetkiyle havarileri de donatmıştır. 

Anglikanların inanç ve ibadette benzedikleri Katoliklerle temelde ayrıldıkları nokta, 

esasında kiliseye bakış açılarındaki farklılıktan kaynaklanmaktadır. Katolik hıristiyanların 

anlayışına göre Roma Katolikliği gerçek Hıristiyanlıktır, Roma kilisesinin Katolik diye tarihî 

realiteye de uygundur; zira Hıristiyanlığın kurucusu olan Îsâ Mesîh tarafından havari Petrus'a, 

"Ben kilisemi bu kayanın (Petrus) üzerine kuracağım... Göklerin melekûtunun anahtarlarını 

sana vereceğim"183 diyerek ilk hıristiyan cemaat içinde birinci sırayı ona vermiştir. Petrus ise 

rivayete göre Roma'da görev yapmış ve ilk Roma piskoposu olmuş, onun halefleri olan Roma 

piskoposları da kendisinden sonra bu görevi sürdürmüşlerdir. Petrus, Îsâ Mesih'in 

yeryüzündeki vekili ve Roma piskoposu olduğu için onun yerine geçen piskoposlar da 

(papalar) hem Îsâ Mesîh'in yeryüzündeki vekilleri hem de Petrus'un halefleri olmakta, 

dolayısıyla Îsâ Mesîh'in dinini temsil etmektedirler, böylece Roma kilisesi de Mesîh'in kilisesi 

olmaktadır. Ancak birçokları Petrus'un Roma'ya gelişini kabul etmemekte ve Roma'nın 

üstünlüğünün muahhar bir olay olduğunu ileri sürmektedir.184 Anglikan Kilisesi de tam bu 

noktada kendisinin ilk ve en sade haliyle kelimenin tam karşılığı olarak kendisini “Katolik 

(evrensel)” olarak adlandırmakta ve Papa’nın yanılmaz otoritesini reddetmektedir. 

Anglikanlar Papa’nın konumunu günümüzde simgesel de olsa, monarşi ile yer 

değiştirmişlerdir. İki kilise arasında temel ayrılık buradan kaynaklanır. Diğer kilise 

uygulamaları ve hiyerarşisinde Anglikanların teoride ciddi ayrılıklar yoktur. Pratiklerde ise 

anlayıştan kaynaklanan sadelik hakim olsa da Anglikanlarda da titizlikle uygulanan ibadet 

düzeni ve şaşalı törenlere önem veren grupları mevcuttur. 

Anglikan Kilisesi’nin inancında Kilise, çok önemli bir yer işgal etmektedir. Anglikan 

Kilisesi, Baba, Oğul, Kutsal Ruh’a inandığı gibi Kilise’ye de inanmaktadır. Anglikan 

Kilisesi’nin inancına göre Kilise, Tanrı’nın yeryüzündeki temsilcisidir ve Kilise olmaksızın 
                                                
182 Şinasi Gündüz, “Misyonerlik”, DİA, c.30, s. 12  
183 Matta, 16/18-19 
184 Harman, a.g.e., s.56 
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İsa hakkında konuşmanın da imkanı yoktur. Kilise’nin bu derece önemli bir yer işgal 

etmesinin temelinde Kilise tarihindeki en eski inanç ilkelerinden bir tanesi olan İznik inanç 

ilkeleri yatmaktadır. 325 yılında yazılan İznik inanç ilkelerinin son kısmında yer alan 

ifadelere göre, Kilise, Bir, Kutsal, Katolik (Evrensel) ve Apostolik (Havarisel) bir 

kurumdur.185 

2.4.1.Kilise’nin Havarisellik Özelliği 

İsa’nın on iki öğrencisine verilen bir isim olarak kullanılan “Havari” terimi, 

Hıristiyanların, İncil’i ilk olarak insanlara yaydıklarına inandıkları kişilerdir. İsa, Yeni Ahit’te 

“Gidin ve tüm ulusları öğrencilerim olarak yetiştirin” sözüyle Yuhanna İncil’inde İsa’nın 

kendi gönderilişiyle Havariler’inin gönderilişini bir tutması Kilise’nin bütün öğretilerinin bu 

kişilerin üzerinde kurulduğunu göstermektedir. Tamamen elçilerin öğretisine bağlı olan Kilise 

de tıpkı onlar gibi bu öğretilerin tüm dünyaya duyurulmasıyla görevlidir.186 Anglikan Kilisesi 

de kendisini kutsal metinlerde geçen yukarıdaki ifadeler doğrultusunda elçisel bir kilise olarak 

görmektedir. 

2.4.2. Kilise’nin Birliği Özelliği 

Kilise’nin birliği, Tanrı ile olan ilişkisinden kaynaklanmaktadır. Teslisi oluşturan 

Baba, Oğul ve Kutsal Ruh’un ayrılışı mümkün olmadığı gibi Kilise’nin ayrılması da mümkün 

değildir. Anglikan Kilisesi de kendilerinin kutsal metinler, kredolar, sakramentler ve kilise 

yönetimi usulleri bakımından bölünmemiş ilk kiliseyle bir tuttuğundan bu bağı devam 

ettirdiğine inanmaktadır.187 

2.4.3.Kilise’nin Kutsallığı Özelliği 

Anglikan Kilisesi’ne göre Kilise’nin kutsallığı Tanrı kaynaklıdır ve kutsallığını iki 

temel bakış açısıyla açıklanmaktadır. İlki Kilise’nin basit bir insan yapısı olmayıp İsa Mesih 

vasıtasıyla ilahi kökene sahip olmasıdır. Kiliseyi İsa Mesih kendi kanıyla onu kutsadığı için 

kutsaldır. Kilise’nin kutsallığının temelinde yatan ikinci neden ise Kilise’yi kendi kanıyla 

kutsayan İsa Mesih’in Kilise’yi Tanrının hizmetine tahsis etmesidir.188 

 

                                                
185 Herbert, a.g.e., s.12. 
186 Herbert, a.g.e., s.16 
187 Herbert, a.g.e., s.13 
188 Herbert, a.g.e., s.14 
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2.4.4.Kilise’nin Evrenselliği (Katolik) Özelliği 

Herbert’a göre Katolik denilince hep akla mezhep olarak Katolik Kilisesi gelir ancak 

bu bir yanlış anlaşılmadır. Aslında katolik kelimesi evrensel anlamına gelmektedir. Yani 

Kilise’nin her yerde her zaman bütün insanlar için evrensel olması demektir. Tanrı’nın sevgisi 

hiçbir istisna gösterilmeden bütün insanlığı millet, ırk ve yer ayırt etmeksizin kapsaması 

demektir. Anglikan Kilisesi’nin (Katolik) evrensel olması, hiçbir şekilde bozulmamış 

havarilerin inancını kabul etmesiyle evrensellik sıfatı kazanmasına vesile olmuştur.189 

2.5. Anglikan Kilisesi’nin Teşkilatlanması 

Dünya çapında yayılmış olan Anglikan Kiliselerinin bir topluluk adı altında 

toplanmalarına rağmen aralarında önemli farklılıklar mevcuttur. Örneğin Kanada ve Amerika 

kıtasında yer alan Anglikan Kiliseleri için, “Episkopal” (piskoposluk) tabiri (Kanada 

Episkopal Kilisesi, Avustralya Episkopal Kilisesi gibi) kullanılmaktadır. Bu farklılıkların 

isimlendirmeden fazla olduğu ve bazen önemli ayrılıkların olduğu da görülmektedir. Bu 

farklılıkların en aza indirgenmesi inanç boyutunun yanı sıra kilisenin kendi bünyesinden 

kaynaklanan teşkilat düzenine ihtiyaç duyulmuştur ve bu düzen hiyerarşik yapılanma ve 

Anglikan Komünyon ile sağlanabilmektedir. 

Anglikan yönetim biçimi piskoposluktur ve piskoposların, papazların ve havariler 

zamanına uzanan diyakozların kurulu düzenlerini muhafaza etmektedir. Piskoposluğun resmi 

bir doktrini yoktur. Bazı Anglikanlar bunu çok önemli bulmakta ve gerçek bir Katolik 

kilisesinin idaresi gibi bir ihtiyaç olarak görmektedir. Diğer kiliselerle birleşim için yapılan 

bütün görüşmelerde Anglikanların vazgeçemediği iki önemli konudan biri de kırılmaz 

piskoposluk zincirinin korunması üzerinedir.190 

Bütün Anglikan kiliseleri anayasal olarak yönetilir, her kilisenin yürütme ve yasama 

otoriteleri için kendi uygun kanunları vardır. Piskoposlar, papazlar ve din adamı olmayan halk 

bütün kilise karalarının alınmasına katılırlar fakat ayrı oy kullanan bu grupların doktrinle, 

lituryayla ve kilise ilgili kararlarında fikir birliğine varmaları gerekir. İngiltere dışında 

piskoposlar genellikle görev yapacakları piskoposluk bölgesinin kilise meclisi tarafından 

diğer piskoposların, temsilci papazların ve piskoposluk bölgesinin din adamı olmayan 

halkının da onayına başvurularak seçilir. 

                                                
189 Herbert, a.g.e., s.15 
190 Shepherd, a.g.e., s. 289 
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İngiliz kilisesi bugün devlet tarafından kurulmuş olan tek kilisedir. Canterbury 

başpiskoposu diğer Anglikan piskoposları arasında statü önceliğine sahiptir fakat kendi 

piskoposluk bölgesi dışında hiçbir yetkisi yoktur. Kraliyet gerekli konsültasyonlardan sonra 

İngiliz piskoposları aday gösterir ve daha sonra ardı ardına katedral toplantılarıyla seçilirler. 

Parlamento doktrin ve liturya üzerinde kesin kontrole sahiptir fakat 1969 yılı Kilise yönetimi 

ölçütleri (Synodical Government Measure) İngiliz kilisesine, piskoposlar, papazlar ve halk 

genel kilise meclisi yoluyla kendi iç işlerini düzenlemesi için daha çok özgürlük vermiştir. 

Anglikanizm, piskoposluğun yanında genel dua kitabının 1549 ve 1552 yılları 

baskılarında da yer alan genel liturya ile de bağlıdır. Dua kitabının kullanımı bütün Anglikan 

kiliselerine salık verilir. Dua kitabı İncil ve bir ilahi kitabı ile birlikte kilise ayinleri ve 

seremonilerinde gerekli olan her şeye sahiptir. Dua kitabı genel halk kullanımının ve kişisel 

kullanımın salık verildiği İngiliz ulusalcılığı yılları (1645-1660) dışında XVI yüzyıldan beri 

sürekli kullanımdadır. Kullanımda olan Dua Kitabı hala Reformasyon zamanına ait, konuşma 

dilindeki tek lituryadır. 191 

Anglikan Kiliseler Topluluğu’nun merkez kilisesi olarak kabul edilen İngiltere 

Kilisesi de temel olarak bu teşkilatlanmaya sahip olmakla birlikte, İngiliz Kilisesi her biri bir 

baş piskopos tarafından yönetilen iki bölgeye ayrılmaktadır. Bunlardan birincisi Kuzey 

bölgesini temsil eden York başpiskoposluğu, ikincisi ise güney bölgesini temsil eden ve 

Anglikan Kiliseler Topluluğu’na bağlı tüm bölgesel kiliselerin ruhani lideri olarak kabul 

edilen Canterbury Başpiskoposluğudur. Anglikan Kiliseler Topluluğu için Canterbury 

başpiskoposluğu çok önemli bir yere sahiptir. Dünya çapındaki bütün Anglikan Kiliseleri, 

1867 yılından beri her on yılda bir Canterbury Başpiskoposluğu’nun denetimi altında 

toplanmaktadır.192 Kiliselerin her türlü problemlerini tartıştıkları ve Lambeth Konferansları 

olarak da adlandırılan bu toplantıda her türlü dinsel ve sosyal problemler tartışılmaktadır. On 

yılda kilisenin karşılaştığı ve karşılaşabileceği konular değerlendirilerek, diğer kiliselerle 

ekümenik çerçevede ilişkilerin stratejisi belirlenir. Bağlayıcı bir hükmü olmadığı belirtilen bu 

toplantılarda fikir alış verişinde bulunulmaktadır. 

Anglikan kilisesi’nin merkez kilisesi olan İngiltere kilisesinin İngiltere genelinde 13 

bin papazlık ve 44 piskoposluk ve bunlara bağlı katedraller,5 bin okul, toplum projeleri, kolej 

hastane ve hapishanelerdeki şapellere yüksek miktarda harcama yapan bir kuruluştur. Yerleşik 
                                                
191 Shepherd, a.g.e., s.287-288 
192 Edward R. Hardy, “Anglican Communion”, The Encyclopedia Americana, USA: Americana Corporation, 
1979, s.843 
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bir devlet kurumu olmasına rağmen, devletten doğrudan yardım almamaktadır. 2004 yılı 

itibariyle harcamalarının toplamı yaklaşık 900 milyon sterlindir. 

İngiliz kilisesinin gelirleri iki ana kaynaktan elde edilmektedir. Bunlardan biri 

Papazlık bölgesinde toplanan bağışlar ve düzenlenen yardım kampanyaları, diğeri ise 

Kilisenin devraldığı tarihi miras ve bunun Kilisenin yan kuruluşu olan Church Commissioner 

tarafından piyasada değerlendirilmesi sonucu sağlanan gelirleridir. 

2004 verilerine göre Kilise gelirlerinin 2/3’ü şöyle toplanmıştır:200 milyon sterlin 

vergi muafiyetine dayalı olarak yapılan yardımlar; 60 milyon sterlin Kamu Gelirleri 

İdaresinden alınan pay; 200 milyon sterlin kilise cemaati ve ziyaretçilerden alınan toplanan 

nakdi yardımlar; 140 milyon sterlin özel organizasyonlar, kiralar, yayın satışlarından elde 

edilen gelirler. İcmali gelirlerin 1/3’ü ise şöyle oluşmaktadır: 100 milyon sterlin kiliselerde, 

başpiskoposluklarda ve katedrallerde mevcut fonların getirileri; 110 milyon sterlin repodan 

temin edilen karlar; 30 milyon sterlin de düğün cenaze vb. etkinliklerden alına ücretler.193 

2.5.1. Kraliyetin Atamalardaki Önemi 

Anglikan Kilisesi’ni diğer Hıristiyan mezheplerden ayıran en önemli özelliklerinden 

biri de onun devletle olan yakın ilişkisidir. Çünkü Anglikan Kilisesi’nin tarihinden gelen 

gelenekle monarşinin başı.(günümüzde İngiltere kraliçesi II. Elizabeth’dir) Anglikan 

Kilisesi’nin en yetkili lideri olarak kabul edilmektedir. Devletin başı olan Kraliçe, Canterbury 

ve York Başpiskoposları ile piskoposlar, papazlar ve katedral dekanlarını Başbakanın teklifi 

üzerine atamaktadır. Başbakana da atanacak isimler, İngiliz Kilisesinin bünyesindeki “Crown 

Appointments Comission / Kraliyet Atama Komisyonu” tarafından teklif edilmektedir. 

Komisyon önerilecek isimleri kararlaştırınca, bunu Başbakana teklif olarak sunmakta, 

Başbakan da önerilen isimleri veya talep edeceği başka isimleri atamak üzere Kraliçeye teklif 

etmektedir. Kraliçenin onaması üzerine atama gerçekleşmekte, Parlamento bu seçim sürecine 

müdahil olmamaktadır.194  

Anglikanlar bunun sembolik olduğunu ifade etseler de başpiskopos, piskopos ve 

diğer önemli atamalarda iktidardaki hükümetin tavsiyesi ile monarşinin başı atamaları 

yapmaktadır. Ayrıca Canterbury ve York Başpiskoposlarıyla 24 kıdemli piskoposun 

                                                
193 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 2005, Londra (20.10.2006) 
194 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 2005, Londra (20.10.2006) 
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Parlamentonun çalışmalarına katkıda bulunmak üzere Lordlar Kamarasında yer almalarıdır.195 

Bu şekilde siyasi iktidarla çok yakın bir ilişkisi bulunan Kilise, devletten aldığı her türlü 

destekle misyonerlik faaliyetlerinde bir hayli yol almış ve Katoliklerden sonra dünyanın en 

fazla yerinde teşkilatlanan ve dünyada en hızlı yayılan kilise unvanını kazanmıştır. 

Kraliyetin başı sadece atamalarda değil günlük ifa edilen dua ve ayinlerde de kendini 

göstermektedir.Anglikanlar her sabah ve akşam düzenli olarak yapılan ayinlerin başında ve 

sonunda kral/ kraliçe için dua etmektedir. Ayrıca yapılan dua ve ayinlerde kullanılan Toplu 

Dua Kitabı’nda da kral/ kraliçenin selameti için içerik de mevcuttur. Bu açıdan monarşi 

sadece yöneten değil aynı zamanda ayinlerde de kendileri için hayır dua edilen yöneticiler 

olmakta ve manevi olarak da sıralamalarda yerlerini almaktadırlar. 

İngiltere’nin sömürge döneminde, genişleyen misyonerlik faaliyetleriyle dünyanın 

farklı bölgelerine yayılması sonucu; yerel yöneticilere ihtiyaç duyulması ile merkezi kilisenin 

atama işlerinde öneminin azaldığını düşünülenebilir. Zira, atamaların genelde o bölgenin ileri 

gelenlerince, bölgenin kültürüne ve şartlarına uygun adaylar arasından tavsiye edilmesi ve bu 

merkezi Canterbury Anglikan Kilisesi tarafından onaylanması şeklinde olmaktadır. Bu durum, 

merkezin önemini azalmaktan ziyade dünyada geniş biçimde yayılması sonucu diğer 

bölgelerin kültüründen olanları kendi bölgelerine atamasıyla bölge halkı için memnuniyet 

oluşturmakta bu durum, merkezi kilisenin prestijini arttırmaktadır.196  

İngiliz Kilisesinde yerel veya ülke dışındaki kiliselerin bağlı bulunduğu papalık, 

patriklik veya başkanlık gibi merkezi bir otorite yoktur. İngiliz Kilisesinin ismi de tek bir 

kiliseye veya teşkilata verilen ad olmayıp, Province (başpiskoposluk), Diocese (piskoposluk) 

ve Parish (papazlık) sorumluluk alanlarındaki pek çok kilisenin oluşturduğu üst birliğe verilen 

kurumsal bir isimdir. 

Daha küçük topluluklara dini öğreten ve başta Kutsal Komünyon olmak üzere 

ayinleri yöneten papazlar ruhban kademesinin ikinci sınıfını oluşturmaktadır. Papazlara 

özellikle sakramentlerin ifasında kilisede yardım eden, insanlara vaaz eden hastaları ziyaret 

eden diyakozlar da üçüncü sınıfı oluşturmaktadır.197  

 

                                                
195 http://www.england.anglican.org/about/frame_organisation.html (10-01-2006) 
196 Rev.Turgay Üçal ile kişisel görüşme (21.09.2006) 
197 Herbert, a.g.e., s.69 
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2.5.2.Piskoposların Görevleri 

Anglikan Kiliseler Topluluğu’na bağlı tüm kiliseler temel olarak piskopos, papaz ve 

diyakozdan oluşan üçlü bir ruhban teşkilatlanmasına sahiptir.198 Piskopos, bölgesinde 

Kilise’nin öğretilerini yayan ve dini hizmetleri veren yüksek rütbeli bir din adamıdır. En 

önemli vazifesi diğer papazları ve diyakozları takdis etmesidir 199Piskopos (bazı bölgelerde 

episkopos olarak adlandırılır) bölgesi içinde bulunan kiliseler ve mensubu Anglikanlara ve 

kilise papaz ve diyakozlarına hizmet, öğretmenlik ve önderlik eder. Piskoposlar hem 

papazların hem diyakozların bütün hizmetlerini yerine getirebilecekleri gibi aynı zamanda 

kilise hizmetleri konusunda papazları ve diyakozları da kendi alanlarında yapmaları gereken 

hizmetlere tayin etme konusunda yetkilidirler.200 Piskoposlar İsa Mesih’ten gelen ve havariler 

üzerinde olan ilahi hizmet yetkisini üzerlerinden alıp papaz ve diyakozlara ulaştıran kişiler 

olarak hizmet verirler.201 

Anglikan düşüncesinde piskoposlar, papazlık rütbelerini vermek ve rahiplerden 

genellikle ayrılmak için kurulmuştur ve konfirmasyon ayinini idare ederler. Onlar, özel bir 

piskoposluk bölgesinde kutsanır. Piskoposların atamalarını monarşinin başında bulunan 

yönetici bizzat yapar ve bu konuda tam yetkilidir. Piskoposlar ayinleri idare etmenin yanı sıra 

yardımcı piskoposun da yardımıyla bölgesindeki genel sorunları çözümler. Piskopos 

kendisinin teoride başkan olarak yönettiği, kilise mahkemesinde yargılama hakkı vardır. Orta 

Çağ'a özgü zamanlarda İngiliz piskoposlarının, Lordlar Kamarası'nda oturacak yerleri vardı; 

ama 1878’den sonra piskoposluk bölgelerinden sadece 26 İngiliz piskoposu bu ayrıcalığa 

sahip olmuştur. 

Piskopos Yardımcısı (sufragan bishop) ise bir metropolite piskoposun astıdır. 

Anglikan düşüncesinde, piskoposluk bölgesine sahip bir piskoposa tam mesai ile asistan olan 

bir piskopos için kullanılır.Bazı Anglikan yardımcı piskoposları, piskoposluk bölgesinin 

içinde coğrafi bir alan içinde sorumluluk verilir. Bu konum genellikle unvanla ilgili bir 

makamdır.202 

 

                                                
198 bkz. Ek :6 Anglikan Kilisesi teşkilat şeması 
199 Herbert, a.g.e., s.67 
200 Horton Davies,, Christian Worship Its Making And Meaning, Oxford The Religious Education Press, 

1946, s 128.  
201 1.Timoteos 3:1-7 
202 http://www.ourladyswarriors.org/canon/c0330-0572.htm#par829 
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2.5.3.Papazların Görevleri 

Daha küçük topluluklara dini öğreten ve başta Kutsal Komünyon olmak üzere 

ayinleri yöneten papazlar ruhban kademesinin ikinci sınıfını oluşturmaktadır. Papazlar tayin 

olundukları kilise içindeki Anglikanlara hizmet, öğretmenlik ve önderlik ederler. İnanç ve 

uygulamaların, ibadetlerin ve Rabbin Sofrası, Vaftiz gibi sakramentleri kilisenin inanç ve 

uygulamalarına uygun bir biçimde yerine getirilmesini sağlar, kiliseye Tanrı kelamını, inanç 

ve uygulamalarını öğretirler.203 

Baş rahip, piskoposluk bölgesinin bir parçasında veya piskopos tarafından belirlenen 

bölgede otorite olarak atanan kimselerin unvanıdır. Piskopos tarafından belirlenen bölge 

genellikle baş rahiplik olarak bilinir. Baş rahip yerin adıyla anılır ve bu oldukça saygın bir 

makamdır. Baş rahip, rahiplerin genel disiplinle ilgili idaresi ve kilisenin dünyevi malının 

idaresinden sorumludur. Ayrıca yeni rahiplere bölgelerinde göreve başlatma, mütevelli 

heyetine başkanlık etme ve Anglikanlarda Ordinasyon ( papazlığa atama töreni) töreninde 

adayı takdim etme de bu makamdaki kişilerin görevidir. 

Kanon, ise katedralde (merkezi kiliselerde) görevli olan rahiplerdir.Günlük yapılan 

rutin işlerin yanı sıra cemaat idaresi gibi konularla da ilgilenirler. 

2.5.4.Diyakozların Görevleri 

Diyakozlar kilisenin önderliği ve sağlam temeller üzerinde yükselmesinde yardımcı 

hizmetlilerdir. Çok çeşitli alanlarda hizmet verirler ve özellikle merhamet hizmetleri gibi 

hizmetlerde daha da öne çıkarlar.204 

Rahiplere yardımcı olan ara birimdir. Genelde piskopos, rahip, diyakoz üçlü ruhban 

teşkilatlanmasına Katolikler gibi sıkı biçimde uygulanması, Anglikan kilise hiyerarşisinde de 

kabul görmüş bir sistemdir. Diyakoz rahibe yardımcı olan gruptur ve cemaatle yapılan 

ayinlerde özel görevleri ve özel kıyafetleri mevcuttur. Diyakoz, rahibe idari ve mali işlerde de 

yardımcı olabilir. Papazlara özellikle sakramentlerin ifasında kilisede yardım eden, insanlara 

vaaz eden hastaları ziyaret eden diyakozlar da üçlü ruhban teşkilatlanmasında üçüncü sınıfı 

oluşturmaktadır.205 

                                                
203 Herbert, a.g.e., s.68 
204 www.allsaintsmoda.com 
205 Herbert, a.g.e., s.69 
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2.6.Ayinler (Sakramentler)  

Latince “sacramentum” kelimesinden gelmiş olan sakrament sözcüğü dinin 

gizemleri/sırları anlamına gelmektedir. Hıristiyan literatüründe inancın göstergesi olarak 

yapılan ve dinsel ritüel anlamında kullanılan bu ayinler bir Hıristiyan için çok önemli bir yer 

işgal etmektedir. Hıristiyan mezhepleri arasında sakramentlerle ilgili farklar olsa da bu 

gizemler Hıristiyanlığı ayakta tutan unsurların başında gelmektedir. Bir Hıristiyan, doğduğu 

andan itibaren sakramentlerle iç içedir. Hıristiyan bir çocuğun doğduktan sonra vaftiz oluşu, 

Hıristiyanlığa giriş olarak kabul edilirken vaftizin hemen ardından ya da daha sonra vaftizi 

kuvvetlendirme manasına gelen konfirmasyon sakramenti uygulanır ve Kilise’nin üyesi olan 

kişi için ibadet hayatı başlar ve ibadet olarak yaptığı ameller de genel olarak sakramentlerden 

oluşur. Hıristiyanlar, gerek günlük ve gerekse haftalık ibadetlerinde, gerek kilisede dua 

edecekleri zaman ve gerekse de Kutsal Kitap metinlerini hep bu ayinler vesilesiyle 

okumaktadır.206 

Hıristiyanlar, öldükten sonra İsa Mesih’in kendileriyle birlikte ölmeden önce olduğu 

gibi hala cemaatleriyle birlikte yaşamaya devam ettiğine, ibadeti, hizmeti, şifa vermeyi, açları 

doyurmayı ve insanları bağışlamayı sürdürdüğüne inanmaktadırlar. Anglikanlar da İsa’nın bu 

görünmez eylemlerini kiliselerinin gizemli ayinlerinde görünür hale geldiğine yani bu 

ayinlere iştirak etmekle İsa ile birlikte olduklarına ve yaşadıklarına inanırlar. Hıristiyan 

ilahiyatı için çok önemli olan bu sakramentleri açıklamaya geçmeden önce sakramentlerin 

genel olarak ortak özelliklerinden bazılarını şöyle sıralamak mümkündür: 

1-Sakramentler,İsa Mesih ve onun havarileri tarafından kurulmuş, onlardan sonra 

gelen inananlar vasıtasıyla günümüze kadar gelmiştir. 

2- Bu ayinlerle hıristiyanlar soyut olan bazı şeyleri somut olarak kendilerinde 

oluştuğuna inanırlar. 

3- Kilise-sakrament bütünlüğü içinde günümüze kadar devam eden İsa’nın 

misyonunun bir uzantısı olarak kabul edilmektedir. 

4-Sakramentlerle tüm Hıristiyanların İsa Mesih’le birleştiklerine inanırlar.207 

                                                
206 Ali Erbaş, Hıristiyan Ayinleri (Sakramentler), İstanbul : Nun Yay,1998, s.13. 
207 Erbaş, a.g.e., s. 38 
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Çoğu eski kiliseden alınan dua kitabı kuralları, doktrinin ana kaynağını ve hem 

papazlar hem de genel halkın ruhaniliğinin asıl temelini oluşturur. Günlük ve pazar lituryaları 

geleneksel Hristiyan yılı mevsimi ve İsa ile azizlerin yortuları çerçevesinde düzenlenir. Vaftiz 

törenleri ve ekmek şarap ayini (kutsal birleşim de denir) genel olarak kurtuluşa ermek için 

gerekli görülmektedir. 

Katoliklikle Protestanlık arasında orta bir yol izleyen Anglikan Kilisesi bu tavrını en 

net bir şekilde sakramentlere yüklediği anlamıyla göstermektedir. Hıristiyan ilahiyatında otuz 

kadar sakrament sayılmakla birlikte Katolikler ve Ortodokslar yedi temel sakrament kabul 

ederken Protestanlar ise iki tanesinin varlığını kabul etmektedir. 208 Protestanların çoğu  

sadece Vaftiz ve Evharistiya gizemlerini Kutsal Kitap kaynaklı olarak kabul ederken, 

Katolikler ve Ortodokslar bu iki gizeme ilaveten Konfirmasyon (Güçlendirme), Nikah, 

Ruhbanlık, Barışma ve Hasta yağlama gizemlerinin de kutsal olduklarına inanmaktadırlar. 

Anglikan Kilisesi ise, temel olarak tıpkı Protestanlar gibi Vaftiz ve Evharistiyayı 

benimsemekle birlikte Katolik ve Ortodoksların da kabul ettiği diğer beş sakramenti 

tamamıyla reddetmezler. Anglikan Kilisesi de Protestanlar gibi Vaftiz ve Evharistiyayı direkt 

olarak Kutsal Kitap kaynaklı olarak görmektedir. Bu iki sakramenti Herbert “Büyük 

Sakramentler” olarak nitelemektedir. Daha sonra kısaca tanımlanacak diğer beş sakrament ise 

“Küçük Sakramentler” olarak adlandırılmaktadır.209 

2.6.1 Vaftiz 

Yunanca “baptizein” kelimesinden türeyen ve suya batırmak anlamına gelen vaftiz, 

Hıristiyanlara göre Tanrı’nın ailesine katılışı ve Kutsal Ruh’la yeniden doğuşu ifade eder. 

Genelde küçük yaşlarda kilisede yapılan bu ayin, suya daldırmak, batırmak, su serpelemek ve 

su dökmek gibi çeşitli şekillerde yapılırken, Anglikan Kilisesi vaftizi genellikle adayın başına 

su serperek yapılmaktadır.210 

İsa Mesih’in ölüm ve yeniden dirilişinin gücünün bir simgesi ve asli günahtan 

arınmanın bir aracı olarak görülen vaftiz, adeta tövbe dolu yaşamın da mührü olarak kabul 

edilmektedir. Çünkü vaftiz, Kutsal Kitap’ta geçen “Şimdi neden duraksıyorsun? Kalk vaftiz 

                                                
208 Gündüz , a.g.e., s.329 
209 Herbert, a.g.e., s.44. 
210 Herbert, a.g.e., s.50 
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ol. O’nun adını çağırarak günahlardan arın”211 ifadesine göre günahın kirliliğinden arınmayı 

da simgelemektedir. 

Tüm Hıristiyanların ve Anglikan Kilisesi’nin de kabul ettiği Yeni Ahit’teki ifadeler, 

vaftizin İsa Mesih tarafından öngörülen ruhsal bir tören olduğu,212 bu ruhani törenle vaftiz 

olan kişinin Kilise’ye katılmakla kalmayıp,213 lütuf antlaşmasının mührü olarak vaftiz olan 

kişinin Mesih’e ait olduğunu,214 bununla adeta yeniden doğduğunu215 ve yine İsa Mesih 

aracılığıyla Tanrı’ya teslim olarak yeni bir hayata başladığını da ifade etmektedir.216 

Anglikanlar, dine girişin ilk basamağı olarak kabul edilen vaftizi, yukarıdaki 

ifadelere ilaveten temel olarak Mesih’te birleşmenin ilanı, tövbe, günahların bağışlanması, 

yeniden doğmak ve sonsuz yaşama kavuşmanın simgesi olarak kabul edilmektedir.217 

Geçerli vaftiz “baba oğul ve kutsal ruh adına” su iledir. Bebeklikte vaftiz edilen 

kişilerden velileri veya vaftiz aileleri tarafından edilen vaftiz yeminlerini, uygun bir yaşta aynı 

zamanda piskoposunda onayıyla kendilerinin tekrar etmeleri beklenir. İçerisinde İsa’nın son 

yemekteki (the last supper) “kuruluş ilkeleri” nin de olduğu şükür duasıyla kutsanan ekmek 

şarap ayini, değişmez ekmek şarap öğesiyle, İsa Mesih’in, inançta amaç olarak ve etkin bir 

şekilde var olduğu ifade eden, ilk ve son kurtarıcı/kurtuluş kanunlarının bir hatırasıdır.218 

Hıristiyan mezhepleri arasındaki tartışma konularından birisi de kimlerin ne zaman 

vaftiz olacağı ile ilgilidir. Vaftizciler, Dostlar Topluluğu (Society of Friends) ve Kurtuluş 

Ordusu (Salvation Army)219 gibi bazı Hıristiyan gruplar küçük yaşlarda çocuklara yapılan 

vaftizin hiçbir anlam taşımadığını söylerlerken, Anglikan Kilisesi ise çocuklarında küçük 

                                                
211 Hab. İşl., 22:16 
212 “Bu nedenle gidin, bütün ulusları öğrencim yapın. Onları Baba, Oğul ve Kutsal Ruh adına vaftiz edin.(Mat., 

28:19.) 
213 Çünkü tek Ruh’ta hepimiz ister Yahudi, ister Yunanlı, ister köle, ister özgür olalım- bir tek bedene vaftiz 

edildik. Ve hepimiz tek ruhla doldurulduk.”(I.Kor., 12:13) 
214 Çünkü Mesih’le birleşmek üzere vaftiz edilenleriniz Mesih’i kuşandınız.”(Gal., ,3:27.) 
215 “Doğrulukla yaptığımız işlere karşılık değil, acımasına yaraşır biçimde bizi yeniden doğuş yıkamasıyla ve 

Kutsal Ruh’un yenilemesiyle kurtardı.”(Tit., 3:5.) 
216 “Yoksa İsa Mesih ile birleşme yolunda vaftiz edilen bizlerin O’nun ölümünde birleşme yolunda vaftiz 

edildiğimizi biliyor musunuz? Çünkü vaftiz yoluyla O’nunla birlikte ölüme gömüldük. Öyle ki Baba’nın 
görkemli gücüyle Mesih nasıl ölüler arasından dirildiyse, biz de vaktimizi yepyeni bir yaşamda 
geçirebilelim.”(Rom., 6:3-4.) 

217 Herbert, a.g.e, s.51. 
218 Shepherd,a.g.e.,s.289 
219 Uluslar arası faaliyet gösteren bir Protestan kuruluşu olarak bilinen ve misyonerlikle sosyal yardımlaşma 

faaliyetlerini ön plana çıkaran bu mezhep,1865 yılında W.Booth tarafından kurulmuş ve 1878’de 
günümüzdeki yapısına kavuşmuştur. 
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yaşlarda vaftiz edilebileceğini ve daha sonra kişinin isteği ile tekrar vaftiz olmasını gerektiğini 

ifade etmektedir.220 

2.6.2 Kutsal Komünyon (Evharistiya) 

Anglikan Kilisesi’nin ibadetinin temelinde merkezi bir role sahip olan221 “Evharist” 

şükretmek anlamına gelmektedir. “Komünyon Ayini”, “Kutsal Komünyon”, “Mass”, “Rabbin 

Akşam Yemeği”, ve “Ekmek ve Şarap Ayini” gibi başka isimlerle kullanılmakla birlikte 

Anglikan Kilisesi’nin inancının temel başvuru kaynaklarından biri olan Toplu Dua Kitabı’nda 

“Kutsal Komünyon” ve “Rabbin Akşam yemeği” olarak kullanılmaktadır. Sadece 1549 tarihli 

Dua Kitabı’nda İskandinavya Lutheranlarının ve Roma Katoliklerinin de kullandığı “Mass” 

tabiri kullanılmış olsa da günümüzde hala geçerliliğini koruyan 1662 tarihli Dua Kitabı’nda 

“Kutsal Komünyon” olarak geçmektedir.222 

İsa Mesih’in Havarileriyle yediği son akşam yemeğinin anısına düzenlenen bu ayin 

Hıristiyanlarca düzenli olarak yapılan ve ibadetlerin içinde en fazla önemi olan bir gizem 

olarak kabul edilmektedir. Bu ayinde İsa’nın etini ve kanını temsil eden ekmekle şarabın, bu 

gizemli ayine katılan kişilere verilmesi aynı zamanda o kişilerin İsa Mesih’in vücuduyla 

bütünleşmesini sağladığına inanılmaktadır.223. Bu düşüncenin temelinde Kutsal Kitap’ta 

geçen İsa’nın “Rab’den aldığımı sizlere verdim. Rab İsa ele verildiği gece ekmek aldı, 

teşekkür sunduktan sonra onu böldü ve “Bu sizler için verilen bedenimdir” dedi, “Bunu 

anılmam için yapın” aynı biçimde akşam yemeğinden sonra bardağı aldı ve “Bu bardak 

kanımda yeni antlaşmadır” ile “İçtiğiniz her kez beni anmak için bunu yapın”224 sözleri 

yatmaktadır. Yine bu ayinin yüklendiği anlama diğer bir delil de Kutsal Kitap’ta geçen İsa’nın 

söylemiş olduğu şu sözlerdir. “İşte onun için, sevgili kardeşlerim, yalancı tanrılardan sakının. 

Aklı başında insanlara söz söylüyorum. Dediklerimi tartın. Kutsadığınız kutluluk bardağı, 

Mesih’in kanının paydaşlığı değil midir? Çünkü ekmek birdir. Çokluk olan bizler tek bedeniz. 

Çünkü hepimiz tek ekmekten pay alıyoruz.”225  

Anglikan Kilisesi de bu sakramente yukarıdaki anlamları yüklemektedir. Anglikan 

Kilisesi, Katolik ve Ortodokslar gibi bu gizemin görünür dış elementleri olan ekmek ve 

                                                
220 Herbert, a.g.e, s.52. 
221 Bkz., Horton Davies, Christian Worship Its Making And Meaning, Oxford: The Religious Education 

Press, 1946, s.43. 
222 Bkz. http://www.eskimo.com/~lhowell/bcp1662/intro/contents.html (12.02.2006). 
223 Herbert, a.g.e., s.60-61. 
224 1Kor., 11:23-25. 
225 1Kor., 10:14-17 
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şarabın Kutsal Ruh’un izniyle İsa’nın etine ve kanına dönüştüğüne inanmaktadır. Bu ayindeki 

merkezi unsur da İsa Mesih olarak kabul edilmektedir. Anglikan Kilisesi, bazı Protestan 

mezheplerin iddia ettiği gibi bu gizem sadece hatırasal/simgesel bir anlamı ifade etmez. 

Anglikan Kilisesi’ne göre komünyon ayini esnasında adeta ev sahibi gibi algılanan İsa Mesih, 

bizzat oradadır. Yani Anglikanlar, bu ayin esnasında İsa Mesih’in bizzat o anda yanlarında 

olduğuna ve ibadetin ev sahibi olduğuna inanırlarken kendilerinin ise orada bir misafir 

olduklarını kabul etmektedirler. Anglikanlar bu gizemle sadece İsa Mesih’le bütünleştiklerine 

inanmazlar. Onlar, bu ayin sayesinde kendilerinin günahlarının bağışlandığına, maddi ve 

manevi bir güç kazandıklarına ve cemaat olma ruhunu ve samimiyetini daha fazla 

kuşandıklarına da inanmaktadırlar.226 

Bu ayine yüklenen anlam konusunda Hıristiyan mezhepleri arasında bazı farklılıklar 

mevcuttur. Anglikanların da bu hususta aynı görüşte olduğu Katolikler, bu gizemin dışsal 

unsurları olarak kabul edilen ekmek ve şarabın ayin esnasında bir dönüşüme uğrayarak bizzat 

İsa’nın eti ve kanına dönüştüğüne inanırken; Protestanlar ise bu iddiayı kabul etmeyerek 

buradaki ekmek ve şarabın sadece sembolik bir değerinin olduğunu ve dolayısıyla töz 

dönüşümünün mümkün olmayacağını iddia etmektedirler. Anglikan Kilisesi, bu değişimi 

kabul etmekle birlikte değişimim mahiyeti hakkında çok fazla bir açıklamaya gitmemektedir. 

Anglikanlar töz dönüşümünün kolayca izah edilebilecek bir şey olmadığı için bir gizem 

olarak kabul edilmesi ve sadece inanılması gereken bir dogma olarak görülmesi 

gerekmektedir.227  

Anglikan Kilisesi’nin Katolik Kiliselerden bu gizemle ilgili olarak bir farkı da 

Katolik Kiliseleri tarafından bu ayine katılan kişilere sadece ekmek verilirken Anglikan 

Kiliseleri, Protestanlar gibi hem ekmeği hem de şarabı cemaatine vermektedir.228 

Anglikan Kilisesi’ne göre sadece iki sakrament Kutsal Kitap kaynaklı olarak kabul 

edilmektedir. Bunlar da tüm Hıristiyanları üzerinde ittifak ettikleri Vaftiz ve Kutsal 

Komünyon ayinleridir. Katoliklerin ve Ortodoksların bu iki temel sakramente ilaveten kabul 

ettikleri diğer beş sakrament ise Anglikan Kilisesi’nin inancında Vaftiz ve Kutsal 

Komünyon’a göre daha alt bir konumda yer almaktadır. Bazı Anglikan yazarlar diğer beş 

sakramentin yerinin diğerlerine göre farklı olduğunu söylerlerken, diğer bazıları da tasnifi bir 

ayrıma gitmişlerdir. 
                                                
226 Aksu, a.g.e., s.75. 
227 Stephen Neill, Anglicanism, Middlesex : Penguin Books, 1958 s.134 
228 http://www.newadvent.org/cathen/01498a.htm. (15.04.2006). 
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2.6.3.Konfirmasyon (Güçlendirme) 

Vaftiz gizemiyle çok yakın bir ilişkisi olan ve daha önce vaftiz edilerek Hıristiyanlığı 

kabul ettiğini beyan etmiş olan yetişkinlerin, bu imanda devam ettiklerini belirtmek için 

piskoposların önderliğinde yapılan bu ayin, imanı güçlendirme ibadeti olarak da 

bilinmektedir. Bu Kilise gizemi, bir anlamda bir iman teyidi ve yetişkin bir Hıristiyan’ın 

üstlenmesi gereken sorumluluğun farkına varması anlamına da gelmektedir. Bu sakramentin 

uygulanışına delil olarak Yeni Ahit’teki, şu ifade “Haberciler bir araya geldiklerinde İsa’ya 

sordular:”Ya Rab, sen İsrail’e Hükümranlığı bu dönemde mi vereceksin? İsa onları şöyle 

yanıtladı: “Baba’nın kendi yetkisinde sakladığı vakitleri ve dönemleri siz bilemezsiniz. Ama 

Kutsal Ruh sizlere geldiğinde güç ile kuşanacaksınız. Yerüşalem’de, tüm Yahudiye’de, 

Samiriye’de ve dünyanın en uzak köşesine dek benim tanıklarım olacaksınız.” 

gösterilmektedir 229 

Bu ayin, piskoposun ellerini adayın üstüne koyması 230 ve piskoposun Kilise’nin 

temel inanç esaslarının anlatıldığı kredoların okunmasıyla başlar. Toplu Dua Kitabı’ndaki 

ifadelere göre bu kredoların okunmasından sonra ayini yöneten piskopos, cemaate Tanrı’nın 

huzurunda vaftiz ayini sırasında kendilerinin veya vaftiz anne ve babalarının onların adına 

verdikleri tüm sözleri tekrar kabul edip etmediklerini sorar ve onlar da hep birlikte bu soru 

onaylandıktan sonra, ibadet bu şekilde soru ve cevaplarla devam eder ve yapılan dualarla sona 

erer.231 

Bu ayinde yetişkin bir Hıristiyan olarak gelen kişiler tüm sorumluluklarını yapmaya 

davet edilir. Bu ayinle kişi Tanrı’ya olan bağlılığını, itaatini, inancını ve ona karşı işlediği 

günahların pişmanlığını bildirerek kendisine yüklenen sorumlulukları yerine getirmeye söz 

verir.232 Anglikan Kiliseleri, Konfirmasyon sakramentini yardımcı bir sakrament olarak 

görmekte ve bu ayini adeta bir iman itirafı olarak ifa etmektedir. 

 

 

                                                
229 Hab. İşl., 1:f6-8 
230 Yeni Ahit’te bu ayin için el koyma tabiri “Petros’la Yuhanna ellerini onların üstüne koyunca onlar da Kutsal 

Ruh’u aldılar. Habercilerin elleri bir insanın üstüne konunca Ruh’un verildiğini gören Simon onlara para 
sundu. Bu gücü bana da verin dedi. Öyle ki, ellerimi her kimin üstüne koysam o kişi kutsal Ruh’u 
alsın.”ifadesine dayanılarak kullanılmaktadır.(Hab.İşl., 8:17-19.) 

231 http://www.eskimo.com./lhowell/bcp1662/baptism/confirm.html (24-03-2006). 
232 Herbert, a.g.e., s.52 
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2.6.4.Tövbe 

Latince paenitentia kelimesinden gelen ve batı dillerinde penitence olarak kullanılan 

tövbe kelimesi günahtan dönmek veya pişman olmak anlamlarına gelmektedir.233 İncillerde 

insanları tövbe etmeye teşvik eden bir çok ifade bulunmaktadır. Örneğin Yeni Ahit’te geçen 

Günahlarınızdan döndüğünüzü gösteren yaşam ürünü getirin”,234 Vakit doldu, Tanrı’nın 

hükümranlığı yaklaştı. Günahtan dönün, sevindirici habere iman edin”,235 Ben doğru kişileri 

değil, günahlıları günahtan dönmeye çağırmak için geldim.”,236 gibi ifadelere dayanılarak tüm 

Hıristiyanların tövbe etmek zorunda olduğuna inanılır. Hıristiyan mezhepleri arasındaki 

problem tövbenin nasıl yapılacağına ilişkindir. Katolik ve Ortodokslar Matta 18:18’de237 

geçen ifadeye dayanarak İsa’nın günahları bağışlama yetkisini havarilerine verdiğini, 

günümüzde de bu yetkinin havarilerin temsilcileri olarak kabul edilen papazların elinde 

olduğuna inanırlar. Anglikan kilisesi günah itirafını toplu ve bireysel olmak üzere iki şekilde 

uygulamaktadır. Toplu olanı konfirmasyon ayininde topluluk ile olanıdır ve toplu olarak 

günah itiraf edilerek bağışlanma dilenir. Piskopos yönetiminde bu ayinden sonra katılımcılar 

günahlarından arınmış ve temizlenmiş hissederler. Diğer çeşit günah çıkarma ise isteğe bağlı 

olarak papaza yapılmaktadır. 

Protestanlar ise eğer bir Hıristiyan günahlarından dolayı pişmanlık duyar ve bu 

.günahlardan dolayı Tanrı’dan af dilerse kişinin bu günahlarını Tanrı adına kimse 

bağışlayamaz. Çünkü onlara, göre inanan ile Tanrı arasında tek bir aracı vardır ve o da İsa 

Mesih’tir.238 

2.6.5. Ordinasyon ( Din Adamı Atama Töreni) 

Anglikan Kilisesi’ne göre hem peygamber, hem hükümdar, hem de din adamı olan 

İsa Mesih, havarilerine kutsal din adamlığı görevini de vermiştir. Bu şekilde Hıristiyan din 

adamları ibadeti idare etme, inananları takdis etme görevini üstlenmişlerdir. Böylece 

havarilerden itibaren sürüp gelen gelenek din adamlarının birbirini takdis etmesi suretiyle 

günümüzde de devam etmekte ve bu da Ordinasyon sakramentiyle gerçekleştirilmektedir. 

Dini görev rütbelerinde din adamlarının yükselme merasimi olarak da bilinen bu sakrament, 

                                                
233 “Repentance”, A Dictionary of Christian Theology, , London : SCM. Press, 1974, s.289. 
234 Mat., 3:8. 
235 Mar., 1:15 
236 Luk., 5:32. 
237 “Doğrusu size derim ki, yeryüzünde her ne bağlarsanız, gökte bağlanmış olandır. Yeryüzünde her ne 
çözerseniz, gökte çözülmüş olandır ” 
238 Erbaş, a.g.e., s.203 
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takdis edilecek kişinin üzerine papazın elini koyması ve o sırada bu gizeme ait dua ve sözlerin 

okunması şeklinde uygulanır.239 Anglikan Kilisesi’nde takdis edilen ruhban kademesi 

Piskopos, Papaz ve Diyakoz olmak üzere üçlü bir sınıflamadan oluşmakta ve bu sıralama ile 

bir üst derecede olan din adamı diğerini takdis etmektedir. Ayrıca piskoposların atamasında el 

alma geleneği ile üç piskoposun onayı (el vermesi) ile olmakta ve atama bu şekilde 

gerçekleşmektedir.240 

2.6.6. Hastalara Yağ Sürme 

Bu gizemde temel olarak Hıristiyanların, Tanrı’nın İsa Mesih’i hastaları iyileştirmek 

ve teselli etmek için gönderdiğine dair olan inançlarından kaynaklanmaktadır. Yeni Ahit’te 

yer alan yer alan şu ifade bu sakramente delil olarak kullanılmaktadır: “İçinizden biri hasta 

mı? Kilise topluluğunun ihtiyarlarını çağırsın. Rabbin adıyla yağ sürdükten sonra onun için 

dua etsinler.”241 Yapılan bu ayinle inananlar kendilerinin zor anlarında yalnız kalmadıklarını, 

İsa Mesih’in çektiği acıları hissettiklerini ve yine sağlığına tekrar kavuşması için manevi bir 

destek kazanmış olduklarına inanırlar.242 Yani bu ayinle Hıristiyanlar kendilerinin Tanrı 

tarafından özel bir lütufla ödüllendirildiklerine inanırlar. Anglikan Kilisesi’nin çok önem 

verdiği bu ayinde Anglikan din görevlisinin neler yapması gerektiği Toplu Dua Kitabı’nda 

tüm detaylarıyla anlatılmıştır.243 

2.6.7. Nikah 

Anglikan Kilisesi, nikahı Tanrı’nın insanlığa sevgisini simgeleyen ve karşılıklı 

sadakat duygusu ile çocukların doğabileceği ve Hıristiyan inancına göre büyütülebileceği bir 

ortam hazırlamayı taahhüt eden iki kişinin arasındaki sevgi bağı olarak tanımlamaktadır.244 

Hıristiyanlıkta evliliğe yüklenen anlamın daha iyi anlaşılabilmesi için, günümüz 

Hıristiyanlığında çok önemli bir yere sahip olan Pavlus’un sözlerine burada yer vermekte 

fayda vardır. Pavlus evlilikle ilgili olarak şunları söylemektedir: 

                                                
239 Erbaş, a.g.e., s.226-227 
240 Anglikan Kilisesi’nde bu törenin nasıl yapılması gerektiği Toplu Dua Kitabı’nda ayrıntılı bir şekilde 
açıklanmıştır.http://www.eskimo.com/~lhowell/bcp1662/ordinal/bishops.html;www.anglicancommunion.org 
adreslerine bakılabilir. (17-05-2006). 
241 Yak., 5:14 
242 Erbaş, a.g.e., s.192. 
243 http://www.eskimo.com/~lhowell/bcp1662/occasion/sick_visit.html (17-05-2006) www.anglicansonline.org, 

www.anglicancommunion.org. 
244 Garth Moore, The Church and Marriage, London.: Lambeth Tracts, 1971, s.6 
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“Erkeğin kadınla ilişki kurmaması iyidir. Ama zinadan sakınmak için her erkeğin 

kendi karısı, her kadının da kendi kocası olsun. Erkek kadına erkeklik görevini yapmalı, kadın 

da erkeğe kadınlık görevini yapmalı. Ama herkes Tanrı tarafından kendine özgü bir bağışla 

donatılmıştır; kimisi bir tür, kimisi başka tür. Evli olmayanlara şunu belirteyim:Onların benim 

durumumda kalmaları pek iyi olurdu. Ama tutkularını alt edemeyenler evlensin. Çünkü 

evlenmek, için için yanmaktan yeğdir. Evli olanlara buyruk veriyorum: Kadın kocasından 

ayrılmasın. Bu buyruğu veren ben değilim, Rab’dir. Ayrılırsa da başkasıyla evlenmesin, ya da 

kocasıyla barışsın. Erkek de karısını boşamasın.”245 “Sizin kaygıdan uzak olmanızı istiyorum. 

Evli olmayan kişi Rabbin işleriyle kaygılanır; Rabbe kendini nasıl beğendireceğini düşünür. 

Evli kişiyse dünya işleriyle kaygılanır: Karısına kendini nasıl beğendireceğini düşünür. İlgisi 

çift uğraşa yöneliktir. Evli olmayan kadın ya da erden kız ise Rabbin işleriyle kaygılanır: 

Gerek bedence, gerek ruhça kutsal olmakla. Oysa evli kadın dünya işleriyle kaygılanır: 

Kocasına kendini nasıl beğendireceğini düşünür. Bu sözü yararınız için söylüyorum, elinizi 

kolunuzu bağlamak için değil! Rab katında sizleri düzenli, hizmeti onaylanan, ilgisi başka 

yönlere kaymayan kişiler kılmak için.”246 Bu ifadelerden de anlaşıldığı gibi Pavlus, erkeğin ve 

kadının evlenmesine mani olmamakla birlikte evlenmemelerinin daha iyi olacağı gibi bir 

kanaate sahiptir. 

Katolik Kilisesi, Papa’nın izni olmaksızın insanların boşanma ve tekrar 

evlenmelerine izin vermezken, Anglikan Kilisesi bu hususta Katoliklere katılmaz ve boşanma 

ve yeniden evlenmeleri Kilise’nin denetimi altında olması şartıyla uygun görmektedir.247 

Anglikan Kilisesi’nin inançlarını benimseyen kişiler de nikahlarını Kilise’de din adamlarının 

rehberliği altında kıydırırlar. Toplu Dua Kitabı’nda Kilise’de yapılması gereken nikah 

töreniyle ilgili tüm ayrıntılar açıklanmaktadır.248 Burada, papaz ilk önce erkeğe evleneceği 

kadınla ilgili olarak onu hastalıkta, sağlıkta ve hayatın her şartında sevip sevmeyeceğini, 

Tanrı’nın huzurunda ömür boyunca onunla birlikte olup olmayacağını sorar ve evlenecek olan 

erkek de papazın bu sorularını olumlu şekilde yanıtladıktan sonra aynı sorular bayana sorulur 

ve o da aynı cevabı verdikten sonra papazın yaptığı dualarla tören sona erer. 

 

                                                
245 1Kor., 7:1-11. 
246 1Kor., 7:32-35. 
247 Garth Moore, a.g.e, s.7 
248 bkz. http://www.eskimo.com/~lhowell/bcp1662/occasion/marriage.html (30-10-2006) 
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2.7. Anglikan Kilisesinde Dua Ve İbadet Düzeni 

Dua ve İbadet düzeni Kutsal Kitap kaynaklı olmak zorundadır. Yani dua ve ibadet 

düzeni İsa Mesih’in öğrencilerinin ve ilk kilise uygulamaları ile tezat teşkil etmemelidir. 

Birlikte yapılacak olan dua ve ibadetlerde halkla birlikte din görevlileri de ibadete önderlik 

için yerlerini almakta ve hep birlikte dua ve ibadetlerini yapmaktadırlar. Dua ve ibadetlerde 

kullanılan dil halkın günlük olarak konuştuğu, genel olarak bilinen, anlaşılan bir dilde açık ve 

nettir.  

Anglikan Kilisesi’nin ibadet anlayışı aşağıdaki düzen bulunmaktadır:  

1.Yüceltme: İnananların Tanrı’yı yüceltmesi bölümüdür.  

2.Başkalarına karşı suç ve günahların itirafı: Bir arada başkalarına yapılan suç ve 

günahları itiraf etme bölümüdür.  

3.Şahsi günahların itirafı: Toplu bir biçimde kişisel günahlar için dua ve ilahilerle af 

dileme. 

4.Bağışlanma emniyeti: Bütün günahları samimi ve yürekten itiraf eden kişiyi 

Tanrı’nın vaadi doğrultusunda bağışlayacağından emin olma.  

5.Tanrı’ya şükürler sunmak: İlahi ya da bir İncil’den bölümler okuma ile yapılır.  

6.Kelam hizmeti: Eski Antlaşma’dan, Mezmurlar’dan, Mektuplardan, İncil’den 

okumalar yapılarak, İsa Mesih’in doğuşu, haçlanışı, dirilişi, Kutsal Ruh, kutsallık, dua ve 

benzeri bir çok konu üzerinde halkın okuduklarını anlayarak okumalarını sağlanır. 

7.Vaaz hizmeti: Kilisenin imanda gelişmesini, olgunlaşmasını sağlamak için kiliseyi 

Tanrı Kelamı üzerinde daha açıklayıcı konularla teşvik etmek ve öğrenilenlerin yaşam 

pratiğine indirgenmesini sağlamak için açıklayıcı konuşmalar yapılır. 

8.İman Açıklaması: Cemaat kilisenin imanını bir arada tutan ve kilise inancının 

temelini oluşturan iman açıklamasını okunur.  

9.Genel dua: Bütün dünyadaki Tanrı’nın kilisesi, içinde bulunulan kilise ve tüm 

kilise önderleri, ülke, devlet, millet, hastaların şifa bulması ve dertliler, yardıma muhtaçlar vs. 

için genel bir yakarış duası yapılır.  
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10:Selamlaşma: Bu bölümde İsa Mesih’in kendisini hıristiyanlar için feda ettiği 

hatırlatılır. Tanrı ile barıştırması dile getirilir ve bunun sürmesi için ve her zaman yansıması 

için selamlaşma yapılır.  

11.Kutsal Sofra Paylaşımı (Evharistiya): İbadetin bu bölümünde İsa Mesih’in 

özellikle günahlar için kefaret olduğunu hatırlatılır ve sakrament yerine getirilir. Aynı 

zamanda o son akşam yemeğinde İsa Mesih’in ne söylediği ve bu sakramenti hangi anlam 

üzerine bina ettiği hatırlatılır. İsa Mesih’in yaptığı her şeyi simgesel anlamda hatırlanılıp, 

ruhsal anlamda da İsa Mesih’in bu sakrament esnasında huzurunda olduğunun bilincinde 

olarak bu sofra bir Tanrı’ya hamt ve şükür sofrası olarak yerine getirilir.  

12.Elçisel Bereket: Elçilerin mektuplarının sonunda elçilerin kullandıkları 

bereketleme duaları yapılır.  

13.Dünyaya gönderiş: İbadetin bu son noktasında kiliseden çıkıldığı andan itibaren 

edinilen dini tecrübelerin yaşama aktarılması ve Tanrı’ya hizmet temennisi yapılır.  

Bütün bu sıralamalar ibadetin belli bir düzen içinde yerine getirilmesi amaçlı olup 

aslında ibadetin esas amacı Tanrı’ya yücelik getirmek, O’nu hoşnut etmek daha büyük bir 

iman şevki ile yaşamak için ruhta ve gerçekte tapınmak olduğundan, bu düzene mutlak 

bağlılık mecbur olmasa da bir araç olarak önerilen bir yoldur. İnanç esaslarında ibadetin asıl 

gayesi yitirilmedikçe inananlar ibadetin biçimi konusunda ve düzeni konusunda 

özgürdürler.249 

2.8. Temel İbadetler 

Hıristiyanlıkta ibadet deyince akla ilk gelen yer kilisedir. Çünkü ibadet ağırlıklı 

olarak kiliselerde ve cemaatle yapılmaktadır.250 İbadetlerin daha çok cemaat halinde ve 

çoğunlukla ilahiler eşliğinde yapıldığı Anglikan kiliseleri küçük veya büyük olarak değişik 

mimari tarzlarda inşa edilmiştir. Kilise binalarının içine girildiğinde ilk olarak komünyon 

ayininin ifa edildiği kutsal masaya ve Kilise’nin sembolü olarak kabul edilen haç251 göze 

                                                
249 Anglikan Kilisesi’nin dua ve ibadet düzeni, İstanbul Anglikan Kilisesi’nin uyguladığı ibadet sisteminden Rev. 
Turgay Üçal ile yapılan görüşme ve İstanbul Anglikan kilisesi resmi internet sitesin olan 
www.allsaintsmoda.com (25.09.2006) derlenerek hazırlanmıştır.  
250 Erbaş, a.g.e.., s.17 
251 Hıristiyanlığın bir sembolü olarak artı şeklinde bir işaret olan haç,İsa’nın haç şeklindeki bir şey üzerinde 

çarmıha gerilerek öldürüldüğüne, ölümünden sonra haçın İsa’nın mezarına konulduğuna inanılması nedeniyle 
dinsel bir sembol olarak kabul edilmektedir. 326 yılında Azize Helena tarafından bulunduğuna inanılan ve 
Hıristiyan ibadet anlayışında çok önemli bir yere sahip olan haç, sunakların, kiliselerin ve mezarların üstünde 
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çarpar. Masanın yanında dünyanın ışığı olarak da kabul edilen ve Mesih’i hatırlattığına 

inanılan mumlar, vaftiz için küçük su havuzu diye nitelenebilecek bir bölme ve kilisenin 

içinde ibadetler esnasında kutsal metinlerin okunduğu ve dini vaazların verildiği bir kürsü 

kilisede yer almaktadır. Tüm bu mimari ayrıntılar, kilisede cemaatle uygulanan ibadetlerin 

vazgeçilmez unsurlarıdır. 

Cemaatle yapılan ibadetlerde, tüm Anglikan Kiliseleri Kutsal Kitabın yanında rehber 

olarak Toplu Dua Kitabı kullanılmaktadır. En önemli ibadet, tüm Hıristiyan mezheplerinde 

olduğu gibi Pazar ayinidir. Ekmek ve Şarap ayininin yapıldığı bu ibadette sabah ve akşam 

ibadetlerinde okunan Kutsal Metinler ve bazı dualar okunur. Toplu Dua Kitabına göre 

Anglikan Kiliseleri günlük olarak sabah ve akşam olmak üzere iki defa ibadeti ifa etmektedir. 

Ayrıca yılın belli zamanlarında oruç ibadeti de yapılmaktadır. 

2.8.1. Sabah İbadeti 

Güne başlamanın bir simgesi olarak kabul edilen sabah ibadeti Anglikan topluluğuna 

bağlı tüm kiliselerce her sabah ifa edilmektedir. Kutsal Kitap’tan metinlerin okunduğu ve 

çeşitli dinsel ilahilerin söylendiği bu ibadette okunan kutsal metinler her gün 

değişebilmektedir. Sabah ibadeti Anglikanlar için çok önemli bir yere sahip olan Havariler 

Kredosunun (inanç bildirgesi) ayini yöneten papaz tarafından okunmasıyla başlar.252 

Havariler kredosunun okunmasından sonra ayin Kutsal Kitap’tan çeşitli pasajların ve çeşitli 

dinsel ilahilerin okunmasıyla devam eder. Daha sonra cemaat ayini yöneten papazın 

önderliğinde günahlarından tövbe eder ve topluca aşağıdaki duayı söylerler: 

“Papaz: Ey Tanrı’mız bize merhametini göster. 

Cemaat: Bize kurtuluşunu bahşet. 

Papaz: Ey Efendimiz Kraliçemizi koru. 

Cemaat: Sana dua ettiğimiz her zaman merhametlice bizi işit. 

Papaz: Papazlarını doğrulukla teçhiz et. 

Cemaat: Ve seçilmiş halkını mutlu kıl. 

                                                                                                                                                   
bulunmakla birlikte özellikle vaftiz törenlerinde adaylara gösterilir. Protestanların dışında Anglikanların 
içinde bulunduğu Hıristiyanlar gün boyunca çeşitli vesilelerle haç çıkarırlar.( Erbaş, a.g.e., s.25.) 

252 Havariler kredosu metni için bkz. Ek: 1 
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Papaz: Ey Efendimiz halkını koru. 

Cemaat: Ve senin mirasınla kutsa. 

Papaz: Ey Efendimiz bize huzur ver. 

Cemaat: Çünkü senden başka bizim için mücadele eden yok, sadece sen varsın 

Tanrım. 

Papaz: Ey Tanrı’mız, bizim içimizle birlikte kalplerimizi temiz kıl. 

Cemaat: Ve kutsal Ruh’u bizim üzerimizden esirgeme.” 

Bundan sonra yine ayini yöneten papazın önderliğinde cemaatle birlikte aşağıda 

metnini verilen Rabbin Duasını okur. 

“Göklerdeki Pederimiz, adın yüceltilsin, hükümdarlığın gelsin, göklerde olduğu gibi 

yeryüzünde de senin isteğin olsun. Günlük ekmeğimizi bugün bize ver, bize kötülük edenleri 

bağışladığımız gibi, sen de bağışla suçlarımızı. Bizi günah işlemekten koru ve kötülükten 

kurtar.” 

İbadetin en sonunda da papazın önce Anglikan Kilisesi’nin manevi lideri olarak 

kabul edilen kraliçe sonra kraliyet ailesi ve daha sonra da ruhban sınıfı ve halk için dua 

etmesiyle ayin tamamlanır.253 

2.8.2. Akşam İbadeti 

Bu ibadette de aynen sabah ibadetinde olduğu gibi, Papazın kutsal metinlerden 

pasajlar okumasıyla başlar. Daha sonra, yine sabah ibadetinde olduğu gibi Papazın 

önderliğinde cemaat yapmış oldukları günahlardan dolayı Tanrı’ya pişmanlıklarını ifade 

ederler ve Tanrı’dan kendilerine merhametini esirgememeleri yönünde dualarda bulunurlar. 

Her sabah ibadetinde tekrarlanan Havariler Kredosu, Papaz ve cemaat birlikte ayaktayken 

okunur ve cemaat otururken papaz “Tanrı sizinle birlikte olsun” dedikten sonra cemaat da “Ve 

sizin ruhunuzla birlikte” der ve daha sonra papaz, görevliler ve tüm cemaat alçak bir sesle 

                                                
253 http://www.cofe.anglican.org/prayer/daily/morning.html (30-10-2005). 
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Rabbin duasını söyler ve daha sonra tıpkı sabah ibadetinin sonunda olduğu gibi Papaz kraliçe, 

kraliyet ailesi, ruhban sınıfı ve tüm halk için dua ederek ibadet tamamlanır.254 

2.8.3. Oruç 

Anglikan kilisesi oruç ibadetine önem verir ve bütün samimi Hristiyanların bu 

ibadete özen göstermelerini ister. Bu ibadet, duada olduğu gibi Tanrı ile imanlı arasındaki 

ilişkinin ifadesidir. Oruç ibadeti öğretisini Musa, İlya gibi büyük peygamberlerden ve elbette 

İsa Mesih’ten almaktadır. Ama oruç bir kuralı yerine getirmek şeklinde değil samimi bir 

imanla ve Kutsal Kitaptaki ifade edilen ve istenilen bir yaşam sürdürmek kaydıyla İsa 

Mesih’te bir kişinin kendini Tanrı önünde alçaltması ibadeti şeklinde anlaşılmaktadır. 255 

Anglikan kilisesine göre Diriliş (Paskalya) Kutlaması yapılan Pazar’dan kırk gün 

önceye rastlayan Kül Çarşambası akşamı oruç ayı başlamakta ve Diriliş (Paskalya) 

Kutlaması’nın yapıldığı Pazar günü son bulmaktadır. Kutsal Ruh tarafından İsa Mesih’in çöle 

sevk edilip oruca yönlendirilmesi ve böyle bir dönemde her tür denenmelere karşı etkin bir 

biçimde dayanma örneği vermesi her inançlı Anglikan için orucun önemini ve neden 

tutulması gerektiğini açıkça ortaya koymaktadır.256Anglikanlar oruç tutarak aç kalmaktan 

ziyade belirli ürünleri (hayvansal gıdalar) yememe veya sadece sıvı alımı şeklinde 

uygulamaktadır. 

2.9. Anglikan Kilisesi’nin Bazı Çağdaş Konulardaki Görüşleri  

2.9.1.Hanımlara İlişkin Görüşleri 

Kutsal Kitabın hanımlar için bahsettiği, örnekler verdiği, sorumluluk verdiği bütün 

hususlarda Anglikan Kilisesi, Anglikan hanımların görevler yüklenebilmesi ve bazı önderlik 

alanlarında görev alabileceklerini ifade etmektedir. Bu alanları birkaç belli başlı isimlerle 

sınırlandırmak yanlış olur. Bir çok diyakoz hizmetlerini, kilise hanım hizmetlerini, çocuk ve 

gençlik hizmetlerini, Kutsal Kitap çalışma grupları hizmetlerini ve daha birçok 

sorumluluklarını kilisenin episkopos ve papazların önderliğinde karşılıklı danışıp anlaşarak 

yerine getirebilmektedirler.  

                                                
254 http://www.eskimo.com/~lhowell/bcp1662/daily/evening.html (30-10-2006) 
255 Aksu,a.g.e., s.72 , bkz. Matta 4:2 , Çıkış 34:28 
256 www.allsaintsmoda.com 
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Kilisenin erkek önderleri için de geçerli olduğu gibi hanım hizmetlilerinde eğer evli 

iseler eşlerinin yaptıkları hizmetleri duaları ve yürekleri ile destekler olması önemlidir. Yani 

din görevlisi hanım da olsa evli olabilmektedir. 

Kutsal Kitap’ta özellikle kilisenin episkopos ve papaz hizmetlerinde hanımlar yerine 

daha çok erkeklere sorumluluk verildiği görülmektedir. Bu nedenle bir çok önderliklerde yer 

alan hanımlar için nasıl bazı kadın hizmetleri önderliğinde erkeklerin önderlik alması çok 

uygun olmuyorsa yukarıdaki önderlik hizmetlerinde hanımların sorumluluk alması kitabi 

olarak uygun bulunmamaktadır.257 Kadınlar, diyakozlar (1987) ve rahipler (1994)olarak 

atanarak takdis edilmektedir. 

2.9.2. Eşcinsellik Hakkındaki Görüşleri 

Anglikan piskoposlarının atanması üzerine olan tartışmalar Anglikanlar 

dışındakilerin çok nadir ilgisini çeker. Ama, eşcinsel rahip Canon V. Gene Robinson’un New 

Hampshire Episkopal Kilisesi’ne 2003 yılında piskopos olarak atanması ile ilgili tartışmalar 

tüm dünyada yankı yapmıştır. Atama, piskoposların büyük bir kısmı ve Episkopol Kilisesi’nin 

rahip olmayan delegeleri tarafından kabul edilmiştir.258 

Anglikan kilisesi’nin konu ile alakalı yorumları Amerikan Episkopal kilisesi ve 

İngiliz Kilisesi’nce farklı değerlendirilmiştir. Tartışmalar hala günümüzde devam etmekle 

birlikte, Anglikanların çoğunun bu atamadan oldukça rahatsız olduğu söylenebilir. 

Anglikanların kendi değerlendirmeleri şunlardır: 

“Eşcinsellik Tanrı’nın insanını yaratma amacının dışında bir gelişim olup Kutsal 

Kitap böyle bir ilişkiyi kesinlikle onaylamaz. Tanrı insanı kadın ve erkek olarak yaratmış ve 

çoğalma emrini vermiş ve insanın dünya üzerindeki yaşamı çekirdek aile temelleri üzerine 

bina olmuştur. Evliliğin yalnız kadın ve erkek arasındaki kutsal birliktelik olmasıdır. Dünyada 

az sayıda da olsa bazı yörelerde bazı idareler tarafından aynı cinsten evliliklerin ne yazık ki, 

kanunen de kabul görmeye başladığını görüyoruz Kutsal Kitaba göre kesinlikle böyle bir 

durumun kabulü söz konusu olamayacağı için kilisemiz için de böyle bir durumu kabul söz 

konusu bile edilemez. Eşçinsellik, Tanrı katında kesin olarak günahtır ve yasaktır. Her insan 

gibi eşcinsel olan kişilerde insan olarak muteberdir. Bu bağlamda çeşitli cinsel sorunlar içinde 

mücadele eden, bir takım fizyolojik nedenlerden ötürü böyle bir yaşama çekilmiş ya da kendi 

                                                
257 Neill; a.g.e., s.157. 
258 Immanuel Wallerstein , “Anglikanlar, Kuzey Ve Güney”, http://www.binghamton.edu/fbc/119-tr.htm 
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günahlılığının sonucu böyle bir yaşama boğulmuş insan eğer Tanrı’ya ve İsa Mesih’in 

kurtarışına samimi yaklaşıyorlarsa aramıza kabul edip biz nasıl İsa Mesih ve Kutsal Ruhu ile 

onlarında böyle başlamasına elden geldiğince yardımcı olmak ve aynı zamanda böylesi zorlu 

bir yaşama dönmemeleri için istemle yaklaştıklarında da yine sürekli olarak onları 

desteklememiz verilmiş bir sorumluluktur.259  

Bu açıklamaların yanında Amerikan Episkopal Kilisesi tarafından atama 

savunulmakta ve kararın uygulamasına devam edilmektedir. Çünkü ve ABD’de hızla artan 

eşcinsellerin büyük potansiyeli olduğu, Episkopal Kilisenin de gelişimine katkıda bulunacağı 

ve evrensel kilise olmasının gereğinin olduğu ifade edilmektedir. 

2.9.3. İlmin ve Tıbbın Yeni Buluşları ve Kilisenin Yaklaşımı  

Anglikanlar, Kutsal kitap doğrultusunda Tanrı’nın yarattığı evrene zararı olmayan ve 

insanoğluna hizmet eden çalışmaları desteklediğini salık vermektedir. Ancak Tanrı’nın “iyi 

olanı yapmayı” ilkesi doğrultusunda her buluş, her gelişim evrenin ve hayatın dengelerini 

bozmayacak ve canlılara zarar getirmeyecek bir buluş ve gelişim olmak kaydıyla iyi bir 

biçimde değerlendirilmelidir.  

Anglikanlara göre, cana kıymak kesinlikle yasaktır. Özellikle kürtaj konusunda kilise 

anne ve bebeğin sağlığının tehlikesi söz konusu olmadığı sürece kesinlikle kürtaja karşıdır. 

Bunun dışında insan neslini sağlıksız ve etik olarak uygun olmayan bir biçimde çoğaltma 

amaçlı karı-koca dışında farklı insanlardan çocuk edime yollarına da aynı şekilde 

reddetmektedir. Genlerle oynanarak kopyalama yoluyla insan nesline sonunda bir çok zararlar 

getirebilecek bazı uygulamalara da karşı olduğu gibi ötenazi gibi bir takım konularda da beyin 

ölümü gerçekleşmemiş hiçbir kimsenin bilerek ölümüne yol açılmasına da karşıdır. Beyin 

ölümü gerçekleşmesinden hemen sonra başka insanların canlarını kurtarmak, onlara yardımcı 

olmak için organların bağışını da önemli bir insanlık hizmeti olarak görmektedir.  

2.9.4. Boşanma 

Anglikanlar, özellikle bu konuda hassasiyetle durmaktadır. Bu nedenle boşanma, 

taraflardan birinin zina durumunun kesinliği ya da imansız olan eşin imanlı eşi terk etmesi 

dışında normal şartlarda mümkün değildir.  

                                                
259 www.allsaintsmoda.com (12.07.2006); 
http://www.anglicancommunion.org/commission/reception/responses/p3.cfm#b17 (24.09.2006) 
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Ancak her iki tarafında imanlı olması durumunda, şiddetli geçimsizlik gibi 

durumlarda kilise önderlerinin geçici süreli ayrı kalmalara müsaade etmeleri söz konusu 

olabilmektedir. Yine de böyle ayrı kalışlarda bile kilise önderlerinin karı kocaya sürekli 

danışmanlık hizmeti vermesi esastır.  

Bütün bunların dışında cana kast edecek kadar ruhsal hastalığa sahip olma, tedavisi 

mümkün olmayan alkolizm ve şiddet, ailenin Kutsal Kitap’ta ve kilise yaşamında yer almasını 

engelleyecek derecede baskı ve zulüm gibi sağlıksız durumlarda,.önderlerinde durumu 

değerlendirmesi ile bir takım kararların alınması da mümkündür.  

2.10. Anglikan Kilisesi’nin Diğer Kiliselerle İlişkisi  

Anglikanlar, Havari ve İznik İnanç açıklaması üzerinde sabit olmak kaydıyla diğer 

kilise mensuplarını her ne kadar farklı gelenek, ibadet ve uygulamalara sahip olsalar da onları 

da hıristiyan olarak kabul ederler. Yani varsayılan ortak düşünce asgari müştereklerde 

birleşmektir. Bu açıdan Anglikanizm, Hıristiyan birliği çalışmalarının tamamen içerisindedir. 

1888 Lambeth konferansı görüşmeler için dört bölümlük bir temel öne sürülmüştür: Bunlar: 

Kutsal metinlerin “inancın kesin standartları ve hükümleri” olması, Havari ve İznik 

amentülerinin “hıristiyan inancının yeterli ifadesi” olması, Vaftiz törenlerinin ve Ekmek-

Şarap Ayini’nin İsa tarafından yapıldığı gibi kalması ve “ulusların ve insanların değişen 

ihtiyaçlarına göre yerel olarak uyarlanan tarihi piskoposluk”. Bunlar, Lambeth 

Toplantıları’nda da sürekli olarak aynı şekilde onaylanmış ve pekiştirilmiştir. Ve nihai olarak 

toplantı sonucu alınan karar: 

“Komünyomuzun herhangi bir bölümünün kendi bölgesinde başka mezheplerle 

tekrar birleşmesinin sadece Anglikan kilise değil daha kapsayıcı bir şey olmalıdır....Anglikan 

komünyonu, Lambeth Quadrileteral olarak bilinen ilkeler çerçevesinde, birbiriyle tam birleşik 

bir şekilde, çok daha geniş olan bir ulusal ve bölgesel kiliseler Komünyonu ile birleşecektir”. 

şeklinde ifade edilmiştir.260 

Anglikan Kilisesi belirgin olarak Katolik Kilisesi ile temas halinde olsa da Baptistler, 

Ortodokslar, Kadim Doğu Kiliseleri, Luteryenler ile de ilişki halinde oldukları diğer 

kiliselerdir. Anglikanlar kendilerini en sade haliyle Katolik (evrensel) olarak ifade 

etmektedirler. Bundan maksat elbette ekümenik faaliyetlerde ilk olmak olmalıdır. Bu açıdan 

                                                
260 Shepherd, a.g.e.290 
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bakıldığında kiliseler arası diyalog faaliyetlerinde Anglikan kilisesinin öncülerden olduğu 

söylenebilir. 

Ekümenik ilişkilerin başlangıcı Hıristiyanlığın birliği temelli olarak, reform sürecinin 

sonuna dayanmaktadır. Ortodoks ve Luteryen kiliseleri ile diyalog 16.yüzyıla dayanır.19 

yüzyılda Oxford Hareketinin yükselişi ve Katoliklere has günah çıkarmanın ön plana 

çıkmasıyla ilişkiler yakınlaşmaya başlamıştır. Bu arzu, Chicago-Lambeth toplantılarının 

gelişmesine ve III. Lambeth konferansı ile onaylanmasına kadar ilerlemiştir..261 Bu meseleler 

sık sık gündeme gelmesine ve birleşme için asgari ölçütler olarak kabul edilmesine rağmen bu 

yönde somut ilerleme sağlanamamıştır.  

Dünya Kiliseler Birliği (World Council of Churches) Ekümenik diyalog özellikle üç 

alanda etkili olmuştur. İlk kiliseler ve onların seleflerinden oluşan birlik, ilk olarak 

Anglikanların öncülüğünde başlamıştır. Anglikan temsilcileri ilk olarak vaftiz, evharistiya ve 

papazlık alanlarında özel olmak üzere, bu süreci merkeze alan ve geliştirmeyi arayan 

Kilisenin bünyesinde Nature and Mission of the Church"birimini kurulmuştur. 262 

2.10.1. Anglikan Kilisesi ile Roma Katolik Kilisesi Arasında Diyalog  

İki kilisenin arasında uzun vadeli düşmanlık, diyalogun ihtimallerini temelden 

sarsmıştır. Birleşik Krallık, Katolik kilisesi ile  bağlarını koparmışsa da, gerilimin bir kısmını 

hafifletmesine rağmen, Chicago -Lambeth toplantılarında Katolik yanıt, 1896’da Papaya ait 

Apostolicae Curae adlı metinde Anglikan papazlık rütbelerini geçersiz ve hükümsüz bildiren 

belgede açıkça ortaya konulmuştur. 

Anglikanizm’in kiliseler birliği faaliyeti II. Vatikan Konsili’nden beri (1962-1965) 

artmıştır. Roma’da bir Anglikan merkezi açılmıştır. 1966’da Ramsey piskoposu Papa VI. 

Paul’u ziyaret etmiştir. Milletlerarası seviyede kurulan Anglikan-Katolik komisyonu, özellikle 

iman konusunda anlaşılacak belli başlı konular üzerinde çalışmaktadır. Bu komisyonun 

çalışmaları, 1971’de Windsor’da Evharistiya doktrini üzerinde bir deklarasyon şeklinde ve 

1973’te Canterbury’de Minister ve Ordinasyon şeklinde yayınlamıştır.  

Anglikanizm ve Roma Katolik kilisesisin yeniden birleşimi için ciddi çabalar, 

Canterbury başpiskoposu Ramsey’in Mart 1966’da Papa VI. Paul’la olan resmi ziyaretinde 

                                                
261 http://www.anglicancommunion.org/acns/articles/41/50/acns4164.cfm Rowan Williams 2006 Archbishop's 
Press Office 
262 bkz.http://www.oikoumene.org/en/resources/documents.html 
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başlamıştır. 1967 ve 1968 yıllarında birleşik bir hazırlık komisyonu diyalog için ana teolojik 

konuları türlerine ayırmış ve işbirliği için tavsiyelerde bulunmuştur. 1970 ve 1981 yılları 

arasında Anglikan ve Roma Katolik Uluslararası Komisyonu (ARCIC) ayin, doktrin, 

papazlık, papaz atama töreni ile ilgili önemli anlaşmaları ve kilisedeki otorite ile ilgili iki 

anlaşmayı ilan etmiştir. Bunlar sonuç raporunda birkaç açıklamayla birlikte bir araya 

toplanmıştır (1982). Papa II. John Paul 1982’de İngiltere’yi ziyaretinde o ve Runcie 

başpiskoposu; ilkeleri, teolojik konuları, papazlık problemlerini ve birleşime doğru atılacak 

“gelecek adım”ı inceleyecek yeni bir komisyonun kurulması için 29 Şubat’ta Canterbury 

katedralinde, “common declaration”ı (genel bildiri) imzalamıştır. 263 

ARCIC'in birinci evrede raporunu ilanıyla kilisede otoritenin aydınlatılması 

konusundaki raporunu 1981 yılında bitirmiştir. İkinci evrede 1983- 2004 arasında devam 

etmiş ve üçüncü bir evre de beklenmektedir. En yeni kabul edilen ifade, Marian 

(Hz.Meryem’in durumu ile ilgili teoloji) teolojisiyle ilgilidir ve 2004'te yayımlanmıştır. 

2000'de, Kanada Mississauga'da Anglikan ve Roma piskoposlarının başarılı bir toplantısından 

sonra birlik ve misyon için, ARCIC, Anglikanlar ve Katolikler'in arasında pratik işbirliği, ve 

teolojik diyalogun meyvelerinin karşılamasına önayak olmak için çalışmaya başlamıştır.  

Bu toplantıların verimliliğine rağmen Anglikan Komünyon’a bağlı bazı bölgelerde 

kadın din görevlisi atama ile başlayan ve eşcinsel piskopos atanmasıyla had safhaya çıkan 

uygulamalarla ilişkiler gerilmiştir. Ancak Anglikanlar arasında Katolik mirasa yönelik önemli 

bir nüfusun olması her iki kilise içinde yakınlaşmayı ve diyalog faaliyetlerini kaçınılmaz 

kılmaktadır. Şunu da ifade etmek gerekir ki literatürde belirtilenin aksine diyalog sadece 

teoloji alanında değil bunun yansıması pratik alanlarda ve başta bölgesel misyonerlik 

faaliyetleri olmak üzere her alanda karşılıklı yardımlaşma şeklinde kendini göstermektedir. 

2.10.2. Anglikan Kilisesi ile Luteran Kiliseleri Arasındaki Diyalog 

Uluslararası Anglikan-Luteryen diyalogları 1970 ve 1972’de oldu. Takip eden rapor 

Amerika’da resmi Luteryen-Piskopos diyaloglarında çok etkili olmuştur.1982 Eylül ayında üç 

Luteryen topluluk, birleşme sürecinde doktrin, liturya, papazlık konularında daha yakın bir 

birleşme için belli zamanlarda geçici bir ortak ekmek şarap ayini yapılması için piskoposluk 

kilisesi ile anlaşmıştır. 

                                                
263 Aydın, a.g.e, s.125. 
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Luteran kiliseleri ile ilişkiler,. 1994 yılında Porvoo Komünyon oluşturulması ile 

başlamıştır Anglikan İngiltere Kiliseleri, İskoçya, Galler, İzlanda, Norveç, İsveç, Finlandiya, 

Estonya, Litvanya, Luteran Kiliseleri ile beraber Portekiz ve İspanya Episkopal Kiliselerini de 

kapsamaktadır. 2001 yılında Kanada Anglikan kilisesi ve Evanjelik Luteran kiliseleri ortak 

Komünyonda birleşmeyi sağlamışlardır. Ayrıca komünyon anlaşmaları (Katoliklerle yapılan 

1931 Bonn Anlaşması gibi) ile en ücra köşeye kadar diyalog ve karşılıklı yardımlaşmalar söz 

konusu oldu.264 

2.10.3. Anglikan Kilisesi ile Ortodoks Kilisesi Arasındaki Diyalog 

Ortodoks Kilisesi diyalog her iki kilise için de faydalı olmuştur. Anglikan-Ortodoks 

teolojik diyalogun güncel uluslararası komisyonu 1999'da kurulmuş, komisyon çalışmalarını 

Dublin Görüşmeleri olarak yayımlamıştır. Doğu Ortodoks uluslararası komisyonu ise 2001'de 

kurulmuştur.  

2.10.4. Anglikan Kilisesi ile diğer Kiliseler Arasındaki Diyalog 

Anglikan Kilisesi ile Baptistler, Metodist ve Evanjelik Hareketlerle diyalog 

faaliyetleri yakın zamana kadar yok denecek azdı. 2005 yılından bu yana zikredilen kiliselerle 

diyalog faaliyetlerine girişilmişse de temel teolojik ve pratik uygulamaların farklılığı 

nedeniyle tarafların komisyon raporları da fazla etki etmemiş ve önemli ilerleme 

kaydedilememiştir. Ancak yine de genel Anglikan bakış açısının pragmatik ve esnek yapısı 

bunun fazla uzun sürmeyeceğini ve diyalog girişimlerinin taraflara yönelik olarak sonuçsuz 

kalmayacağını göstermektedir. 

 

 

 

 

 

 

                                                
264 http://www.anglican.ca/index.htm 
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3. ANGLİKAN KİLİSESİ’NİN GÜNÜMÜZDEKİ DURUMU 

Anglikan Kilisesi, St. Augustine’nin piskopos olarak atanmasıyla resmi olarak V. 

yüzyılın sonlarında kilisesi ile kurumlaşmış ve köklü bir kültürle Hıristiyanlık bu topraklara 

yerleşmiştir. VIII. Henry döneminde Roma ile kopmada bile bu ülkede halk 

muhafazakarlığını sürdürmüş, Protestan hareketlerde yine kendine has bir tutumla İngiltere’ye 

yansımasını bulmuştur. Şüphesiz bunda geleneksel devlet yönetimi ve hatta baskısı 

yadırganamaz. Bu süreçten ve gelenekten gelen Kilisenin günümüzdeki durumunu ele 

alınması kilisenin tam olarak anlaşılmasında elzemdir. Bu bağlamda kilisenin kendine özgü 

özellikleri ile kurumlarından, dünyaya yayıldığı coğrafyadan, dünya çapındaki 

mensuplarından ve Türkiye’de ki Anglikan kiliselerinden bahsedilecektir. 

Dünyada Anglikan kiliseleri birbirinden oldukça faklıdır. Bugün Anglikanların 

yarısından çoğu, İngiltere dışında yaşamaktadır. Anglikan kiliselerinin karakteristik 

özellikleri; İncil’in ağır basan bir önemi vardır (en çok kullanılan 1537 nüshasıdır) ve iki 

önemli sakrament vardır,diğer beş sakramentin yeri değişmektedir. Son olarak kilisenin dua 

ve iman kitabı (Prayer Book) kullanılmaktadır.265 Bu ortak noktalar kiliseleri birbirine 

bağlamakla birlikte farklı düşünüşlere de zemin hazırlamıştır. Ancak, Anglikan Komünyon ile 

dünyada Anglikan birliği sağlanmaktadır. 

3.1. Anglikan Kiliseler Topluluğu (Anglican Communnion) 

Anglikan Kiliseler Topluluğu’nun merkez kilisesi Canterbury merkezli İngiltere 

Kilisesi (Church of England)’dir. Episkopal ya da Anglikan ismini kullanmasına rağmen üye 

olmayan kiliseler de mevcuttur. Daha açık bir ifadeyle dünyadaki Anglikan kiliseleri 

birbirlerinden oldukça farklı olabilmektedir. 

İngiltere Kilisesi bugün “İngiliz” ve “milli” kilise anlamını aşmış ve gerek doktrinel 

gerekse de pratikte kökleşen geniş bir anlamı kapsamıştır. Bu sebeple Anglikan Kiliseler 

Topluluğu olarak adlandırılan bu kiliseler için bir tanımlama da değişmiştir: Tarihi süreç 

bakımından kökleri İngiltere Kilisesi’ne kadar uzanan, İngiltere’deki Canterbury 

Başpiskoposluğu’na bağlı olan, Anglikan Kilisesi’nin inanç esasları 1662 tarihli Toplu Dua 

Kitabı’ndaki öğreti ve ibadet kurallarını benimseyen ulusal, bağımsız ve özerk kiliselerin 

                                                
265 Aydın, a.g.e.,127. 
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oluşturduğu Katoliklikle Protestanlık arasındaki çizgiyi benimseyen kiliselerin meydana 

getirdiği dinsel topluluğa Anglikan Kiliseler Topluluğu denir266. 

Söz konusu Birlik, otuz sekiz ulusal kiliseden oluşmaktadır. İngiltere’de de bu birliğe 

üye olmayan bağımsız Anglikan kiliseleri de bulunmaktadır.Anglikan Komünyon’un idare 

merkezi Londra’da bulunan The Anglican Communnion Office’dir. Faaliyet olarak 

cemaatlerce mahalli olarak yönetilen kiliseler arasında birliği sağlamak amacıyla seri 

konferans ve kongreler düzenlemektedir.267 

Anglikan Kilisesine bağlı kiliseler, yerel ve genel konsiller sistemi ile çalışmaktadır. 

Mahalli kiliseler kendi üyelerinden müteşekkil bir meclise sahip bulunmaktadır. Üst çatı 

olarak İngiliz Kilisesi de Genel Meclisi toplamaktadır. Genel Meclis (General Synod), dini 

cemaat temsilcileri, başpiskoposlar meclisi üyeleri ile resmi görevli papazlardan oluşmaktadır. 

Genel Synod üyeleri, yılda en az iki kez toplanarak kilisenin dini, hukuki, siyasi vb. her türlü 

meselelerini ele almakta, kanun tasarıları hazırlamaktadır.268 

Anglikan Komünyonun yardımcı birimler ve organizasyonları vasıtasıyla “Birlik”in 

devamını sağlamaktadır. Komünyon’un odak noktasında Canterbury Başpiskoposluğu 

bulunmakta ve birliğin yardımcı birimleri Lambeth Konferansları, Anglikan Danışma 

Konseyi ve Anglikan Başpiskoposlar Toplantısı’dır. 

Anglikan kilisesi günümüzde, birleştirici unsurları vasıtasıyla birliğini pekiştirme ve 

güçlendirme amacındadır. Bu unsurlar, Canterbury başpiskoposluğu merkezde ve 

organizasyonunda toplanan Lambeth Toplantıları, Anglikan Danışma Konseyi ve 

Başpiskopos toplantılarıdır. Bunların yanında Anglikan kilisesinin yayılması ve 

güçlendirilmesi çalışmalarında misyoner kuruluşlar ve toplumsal kurumlar ve örgütlenmeler 

ile bunlara paralel yürütülen sosyal projeleri de saymak mümkündür. 

3.1.1 Canterbury Başpiskoposluğu 

Anglikan kilisesi’nin başı kraliyet olmasına rağmen pratikte bunu yapan Canterbury 

Başpiskoposluğu’dur. Roma Katolik Kilisesi’nden farklı olarak burası sadece 

başpiskoposluktur. Ancak St. Augustine’den kadar uzanan gelenekle buranın manevi değeri 

ile daha sonradan önemli bir birlik olan Anglikan Komünyonun merkezi haline gelmiştir. Bir 

                                                
266 Anglikan Komünyon’un simgesi için bkz. Ek: 4 
267 http://www.anglicancommunion.org/index.cfm ( 02.07.2006) 
268 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf (12.09.2006) 
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diğer neden de buraya verilen ek yetkilerle temsil salahiyetinin arttırılması sonucu konumu 

güçlendirilmiştir. Anglikan kilisesi bugün dünyada farklı ırk ve kültürden çok sayıda insanı 

buradaki merkez idaresinde toplamayı başarabilmiştir. Bunun şüphesiz Canterbury 

Başpiskoposluğu’nun yönetiminde ve yetkileriyle olduğunu belirtmek gerekir.269  

Anglikan Kilisesi’nin merkezi Canterbury’de bulunan ve ruhani liderliği kabul edilen 

makama yani Canterbury başpiskoposluğuna atama seçimle ve monarşinin onaylamasıyla 

gerçekleşmektedir. Bu görevi halen Prof. Dr. Rowan Williams yürütmektedir. Prof. Dr. 

Rowan Williams, bu göreve 23 Temmuz 2002’de getirilmiştir. Konfirmasyon töreni ise 2 

Aralık.2002’de St. Paul Katedralinde yapılmıştır.270 

İngiltere’de Anglikan Kilisesi York ve Canterbury Başpiskoposlukları olmak üzere 

iki dini idari bölgeden oluşur. Bu kilise bölgeleri de piskoposluk (diocese) ise papazlık 

(parish) adı verilen papazlığa bölünmüştür. Söz konusu kiliselerin her biri, bağımsız olarak 

kendi üyelerinden müteşekkil cemaatleri ve ruhban sınıfı tarafından idare edilmektedir. 

Ruhban sınıfından olmayan üyeler (laity), kilisenin bakımı ve idari işler ile ilgilenirken, 

ruhban sınıfına mensup olanlar (papazlar vs.) din hizmetiyle meşgul olmaktadırlar. 

Görüleceği üzere İngiliz kilisesi üst düzeyde çok başlı dini bir yönetim görünümü arz 

etmektedir. Bu çok başlılığın doğuracağı sakıncaların, Canterbury Başpiskoposu’na bazı 

imtiyazlar tanınmak ve roller yüklenmek suretiyle giderilme cihetine gidildiği 

anlaşılmaktadır. Buna göre; 

1. Canterbury Başpiskoposuna, güney bölgesinin yanı sıra kuzey bölgesini de 

içine alacak şekilde bütün İngiltere’nin Başpiskoposluğunu temsil (primate) hakkı verilmiştir. 

2. Diğer hıristiyan kiliseler ile ilişkileri yürütmek ve dinler arası diyalog 

faaliyetlerde bulunmak gibi ekümenik roller üstlenmiştir. 

3. En önemlisi de The Anglican Communnion adlı “Anglikan Birliği” Canterbury 

Başpiskoposuna bağlanmıştır. Bu Birlik’in kuruluş amacı, her papazlık ve piskoposluk 

bölgesinde birbirinden bağımsız olarak idare edilen otonom İngiliz kiliseleri arasından 

                                                
269 Canterbury Başpiskoposluğu’nun simgesi için bkz. Ek 
270 Geçmişten günümüze Canterbury Başpiskoposlarının listesi için bkz. Ek : 5  
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doktrinel birliği sağlamaktır. Canterbury Başpiskoposu bu birliğin liderliğini de 

yürütmektedir.271 

3.1.2. Lambeth Konferansları 

Anglikan Kilisesi içindeki akımlar İngiliz Kilisesi ve mensuplarının önemli bir 

kısmını rahatsız etmiştir. Kanada piskoposlarının isteği ve Canterbury başpiskoposu 

Longley’in davetiyle, 1867 yılında genel danışma ve teşvik için bütün Anglikan piskoposları 

Londra’daki Lambeth sarayında bir araya gelmişlerdir. Toplantıya yetmiş altı piskopos 

katılmıştır. Bu toplantının başarısı, iki dünya savaşının araya girdiği zamanlar hariç, benzer 

toplantıların yaklaşık on yıllık aralarla tekrarlanmasını sağlamıştır. Bu konferansların genel 

bildirgeleri, kararları ve raporlarının bağlayıcı yanı olmamasına ve tavsiye niteliğinde 

olmasına rağmen, ruhani bağlılığın tezahürü olarak uyulduğu görülmektedir. Toplantılar 

genelde Anglikan iç işleri, ekümenik ilişkiler, dinler arası diyalog, çağın getirdiği önemli fikri 

ve ilmi sorunlar, sosyal ve etik konularla ilgili kilisenin ve mensuplarının tavrını belirlemeyi 

amaç edinmektedir. Konferansta genel problemler üzerine müzarekeler sonucunda kararlar 

alınmıştır. Bunlara ilginç bir örnek teşkil etmesi açısından 1987 yılında kadın diyakoz ve 

1994 yılında ilk kadın rahibe atanması kararı alınmış ve uygulanmıştır.  

Anglikan Topluluğu’na bağlı tüm bu kiliseler bu ailenin bir üyesi olmaları hasebiyle 

on yılda bir katıldıkları bu toplantılara; Piskoposlar, papazlar, ve birçok Anglikan piskoposluk 

bölgesinden din adamı olmayan delegeler katılmaktadır. Bu katılımcıların yanı sıra ekümenik 

anlayış çerçevesinde gözlemci sıfatıyla, diğer kilise temsilcileri ile diğer dinlerden temsilciler 

de kongrenin genel oturumunda yer almaktadır. 1954 Minneapolis ve 1964 Toronto Anglikan 

kongreleri, 1958 ve 1968 Lambeth kongreleriyle birlikte, Anglikan içiletişiminde yeni 

yapılanmaların yolunu açmıştır. İlki 1867 yılında yapılan Lambeth Konferansı’nın sonuncusu 

1998 yılında Lambeth’te her bölge piskoposunun katılımı ile yapılmıştır272 

3.1.3. Anglikan Danışma Konseyi (Anglican Consultative Council) 

1960’da Canterbury başpiskoposu altında hizmet veren ilk Anglikan idari 

memurluğu seçilmiştir. Görevleri çeşitli Anglikan kiliselerini ziyaret etmek, sorunlarını 

değerlendirmek ve kiliseler arasındaki iletişimi ve genel misyonerlik stratejisini geliştirmektir. 

1971’de Anglican Consultative Council (Anglikan Danışma Konseyi) kurulmuş ve idari 

                                                
271 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 2005, Londra (20.10.2006) 
272 http://www.lambethconference.org/index.cfm (07.08.2006) 
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memur konseyin genel sekreteri olmuştur. Konsey Anglikan dünyasının değişik yerlerinde iki 

veya üç yılda bir toplanmaktadır. Canterbury başpiskoposu konseyin başkanıdır fakat 

toplantıyı yöneten konsey tarafından seçilmektedir. Bugüne kadar bu kişilerden üçü halktan 

kimseler olmuştur. Üyeler çeşitli Anglikan kiliselerinin temsilci piskoposlarından, 

papazlarından ve din adamı olmayan genel halktan kimselerden oluşmaktadır. Bu konseyin 

ilgi alanı, Lambeth konferanslarının konuları ile aynıdır ve yine tavsiye niteliğinde olup 

bağlayıcı olmadığı belirtilmektedir.273 

3.1.4. Anglikan Başpiskoposları Toplantıları 

Anglikan Komünyon başpiskoposlarının (Primate) toplantıları, Anglikan 

Komünyonu’nun her kiliseyle ilgili idari teşkilatının başpiskoposlar ve piskoposlar 

(çoğunlukla ulusal) düzeyde iki yılda bir yapılan düzenli toplantılardır. Başpiskoposların 

toplantısı, 1978'de Canterbury başpiskoposu Donald Coggan tarafından ve kendi ifadesiyle 

"Sakin düşünce, dua ve derin istişare" için bir fırsat olarak kurulmuştur. İlk toplantı, 1979'da 

yapılmıştır.274 Başpiskoposlar ulusal düzeyde temsil edilirler ve kendi bölgelerindeki 

meselelerle ilgili istişare maksatlı toplantılardır. 

3.2. Anglikan Kilisesi’ndeki İç Hareketleri  

Yapılanma bakımından Protestanlıkla Roma Katolisizmi arasında yer alan Anglikan 

Kilisesi, daha ziyade milli vurgularıyla öne çıkan ulusal bir kilise olarak dikkati çeker. 

Baptistler, Metodistler, Kongregasyonalistler ve benzeri bir çok kilise akımını bünyesinden 

çıkaran önemli bir mezhep hareketi olması, bu kilisenin önemli bir özelliğidir. 275 

1860’lardan itibaren iki iç çatışma birçok Anglikan kilisesini rahatsız etmekteydi. 

İlki bazı kiliselerde modern İncil eleştirilerinin ortaya çıkması ile Protestan yönelişlerin 

artması ve diğeri de Anglikanizm’in Katolik mirasından etkilenen ve Katoliklik ile 

yakınlaşmaya çaba sarf eden Anglokatolik gruptur. İlk grup İngiliz Püritanizm’in etkisiyle, 

özellikle kilisede sadeleşme ve daha fazla Protestan yönelişleri benimsemiştir. Bu kiliseye 

Low Church (Alçak Kilise) denilmiştir. Bu isim karşıt görüştekiler. tarafından bir anlamda 

küçük görmek amacıyla takılmıştır. Ancak kilise mensupları da sadeleşme ve daha mütevazı 

bir kiliseden yana oldukları için bu isimlendirmeyi kabul etmişlerdir. Özellikle Amerika’ya 
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274 http://www.aco.org/acc/index.cfm 20.08.2006 
275 Şinasi Gündüz, Hıristiyanlık, İstanbul, İSAM Yay.,Ekim-2006, s.124 
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göç eden Anglikanlarla ve Katoliklerin Avrupa’daki zulmünden kaçan Protestanlar bu akıma 

ivme kazandırmıştır.276 

Anglikan kilisesi içindeki Oxford hareketinin (Oxford’da ortaya çıktığı için) amacı, 

öğretilere ve kutsal kitaba sadık, kiliseye iman olmuştur. Aynı zamanda Tractarian Hareketi 

olarak da bilinen bu hareketin kökleri XVII. yüzyıldaki “High Church” (Anglikan Kilisesi’nin 

Katolikliğe yatkın kolu) hareketine uzanmaktadır. Elçisel yetkinin nesilden nesile geçtiği 

yorumu ile beraber piskoposları olmayan kiliselerin rahiplerini kabul etmenin yanlış olduğunu 

kabul etmişlerdir Oxford Hareketi İncil’den çok Kilise geleneğinin yetkisini vurgulayan ilk 

dört yüzyılın Kilise’sinden yanaydı. XVII. yüzyıl Anglikanları’nın Tanrı’nın doğa ve dünyada 

özellikle Kilise’nin kutsal ayin ve törenleri aracılığıyla etkin olduğunu ve sadece en iyinin 

Tanrı için yeterli olacağı inancını paylaşıyorlardı. Bu da kilise eşyalarına ve ayinlerine özen 

göstermelerine neden olmuştur.277 

Anglo-katolik olarak isimlendirilen bu grup XVIII..yüzyılın ortalarında başlayan ve 

günümüzde de varlığını hissettiren Tractarian (Oxford Hareketi) hareketinin sonucunda ve 

devamı şeklinde ortaya çıkmıştır. Ayin ve seremoni uygulamaları konusunda 

Anglikanizm’den farklı düşünmekte ve Katolik ibadet düzenini benimsemektedir. Anglikan 

doktrin yapısından önemli bir farklılık söz konusu değildir Oxford Hareketi mensupları 

Katolik ibadet düzeni ile evrensel olanı gerçekleştirdiklerine ve manen bütünleştiklerine 

inanmaktadırlar. Törenler Katoliklerin gibi şaşalı, ayrıntılı ve titizlikle uygulanan ibadet 

düzenleri ve din adamlarının özel kıyafetleri öncelikle göze çarpmaktadır. Bu hareketin temeli 

XVI. yüzyılın sonlarında Oxford Hareketi ile başlamış, asıl yükselişini J.Henry Newman, 

Edward Bouverie Pusey,John Keble ile yapmıştır Henry Edward Manning, Richard Hurrell 

Froude, Gerard Manley Hopkins, Robert Wilberforce, Isaac Williams and Sir William Palmer 

da diğer önemli temsilcilerindendir. Bu hareket, ekümenik faaliyetlerle başlayan bilhassa 

diğer kilise ve hatta dinlerle olan diyalogu önemsemekte ve Roma Katolik Kilisesi ile olan 

yakınlaşmayı vurgulamaktadır.278 

XVIII. yüzyıldan sonra, üçüncü bir eğilim belirdi: kişi ahlakını ön plana alarak ve 

doktrin meselelerinin önemini azaltarak, daha liberal olmayı, Protestan birliğini sağlamaya 

                                                
276 http://www.ascensionandsaintagnes.org/ (11.07.2006) 
277 Michael Hennell, “Oxford Hareketi”, Hıristiyanlık Tarihi, s. 532-533 
278http://anglicanhistory.org/england/church/om/index.html(10.08.2006);http://www.theadvent.org/customry/ind
ex.htm(02.06.2006); http://anglicanhistory.org/images/index.html (02.06.2006) 
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çalışan Geniş Kilise (Broad Church) akımıdır. Uzun soluklu olmayan hareket, kutsal kitabın 

mecazi anlam verilerek okunması ve anlaşılması gerektiğini vurgulamıştır.279 

3.3. Anglikan Kilisesi’nin Yayılmasını Sağlayan Misyoner Kuruluşlar 

İngilizlerin ilk misyonerlik hareketlerini XVII. yüzyılın ikinci yarısında, aralarında 

Canterbury Başpiskoposu John Tillotson’un da bulunduğu ve sosyal amaçlı cemiyetler 

kurulmuştur. Konuşma güzelliği ve tanrıbilimsel yorumlamalardan çok ahlaksal ve pratik 

sadeliği ön planda tutan bu grupların ömrü fazla uzun sürmemiş ancak bunlardan Londra’daki 

büyük vaizlerden etkilenen gruplardan ikisi varlığını günümüze dek devam ettirmiştir. Bunlar 

Hıristiyan bilgisini yayma cemiyeti (SPCK) ve Hıristiyanlığı Yayma Cemiyeti (SPG)’dir. Her 

iki cemiyet de Dr. Thomas Bray’in (1656-1730) önderliği altındaki küçük kilise üyelerinden 

ve ruhban sınıfından oluşmuştur. Bray, 1698’de dört kilise üyesiyle birlikte SPCK’yı 

kurmuştur. SPCK XVIII. yüzyılın ikinci yarısında eğitime büyük ağırlık vermiştir. Yoksul 

çocuklara temel ve dini eğitimin verildiği hayır okulları kurulmasına yardımcı olmuştur. 

SPCK aynı zamanda kitaplar ve broşürler yayınlamış, din görevlileri için kütüphaneler 

kurmuş ve Avrupa’daki Protestan kiliselerle mektuplaşarak Protestan sığınmacılara yardımcı 

olarak Amerikan kolonileri için dini kitaplar sağlamıştır.280. 

SPCK bu kadar çok alanda etkin olmaya başlayınca denizaşırı ülkelerde faaliyet 

göstermek üzere SPG (Hıristiyanlığı Yayma Cemiyeti) adında diğer bir cemiyet daha 

kurulmuştur. SPG Anglikan Kilisesi’nde resmi bir yere sahip olup, İngiliz din görevlilerinin 

izni ve kraliyetin yetkisiyle yasallaşmıştır. Şirketleşme yolu sadece Amerikan kolonilerindeki 

İngilizlerin yanı sıra putperestlere de inançlarını duyurma kararı almıştır. Bu doğrultuda XVII. 

yüzyıldan itibaren, Kuzey Amerika’daki koloniler, Kanada, Batı Hint Adalarında (Karayip) 

çalışmalara başlanmıştır. 281 

İngiltere de Wesley’in yenilik akımında etkilenen Protestan Anglikanlar XVIII. 

yüzyılın sonunda amaçları SPG ile karşılaştırılabilir düzeyde olan, Church Missionary 

Society’i (kilise misyoner topluluğu) 1799 yılında oluşturmuştur. Daha sonra başka özel 

alanlarda gönüllü misyoner topluluklar ortaya çıkmıştır. İngiliz kilisesi yavaştı ama gönüllü 

topluluklarla gelişen deniz aşırı misyonerlik faaliyetleri ile kalıcı olmuştur. 

                                                
279 “ Anglikanlık”, Meydan Lorausse, Meydan Yay.,c.1, s.522 
280 Lonard W. Cowie, “İngilizlerin İlk Misyonerlik Etkinlikleri”, Hıristiyanlık Tarihi, s.480-481 
281 Cowie,a.g.e., s.483. 
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İngiltere Kilisesi, reform döneminden başlayarak başta tüccarlar olmak üzere 

gezginler, İngiliz kolonilerine yerleşen misyonerler ve kilise görevlilerinin çalışmaları ile 

bugün sayıca olmasa da kilise örgütlenmesi olarak dünyada en fazla yaygınlaşan 

kiliselerdendir. XVI. yüzyıldaki reform hareketleri sonrasında oluşan bütün Protestan 

kiliseler, dünyanın Avrupa kıtasının dışındaki yerlerinde önemli misyonerlik hareketlerine 

girişmişlerdir. Yaptıkları bu misyonerlik faaliyetlerinde çoğu zaman da aralarında sadece 

detaylarda farklı Protestan kiliselerle iş birliği içinde olmuşlar ve beraber hareket ederek hızlı 

bir şekilde Hıristiyanlık propagandasına girmişlerdir. Örneğin Kuzey ve Güney Hindistan 

bölgelerin de Protestan olarak bilinen Presbiteryenler, Kongregasyonalistler ve Anglikanlar 

beraber hareket etmektedirler.282  

Kilisenin dini alanla ilintili olarak kolej, üniversite, hastane, iletişim araçları (gazete, 

radyo, televizyon,dergi, kitap ve çeşitli yayınlar), dini ve din dışı alanlarda enstitüler, sosyal 

eğitim merkezleri, kreşler, kadın eğitim ve gelişim merkezleri gibi alanlarda hizmet 

vermektedirler. Eğitim hizmetinin, İngiltere için söylenecek olursa, İngiliz vatandaşları için 

din eğitimi zorunlu ve Anglikan inanç esaslarına göre verilmektedir. Dolayısıyla eğitim kilise 

ve kiliseye bağlı kuruluşlar tarafından icra edilmektedir. Tüm bunların finansmanı devletin 

yanı sıra cemaat bağışları, kurumların kendi sermayeleriyle oluşturdukları fonlarla 

karşılanmaktadır. 283 

Dünya çapında 164 ülkede örgütlenmesini tamamlayan Anglikan Kilisesi’nin bu 

yaygınlaşmasında ise daha çok XVII. ve XVIII. yüzyıllardaki kolonileşme ve sömürgesi 

haline getirdiği ülkelerde yaptığı misyonerlik faaliyetlerinin etkisi büyüktür.  

Bu adını zikrettiğimiz kuruluşların ciddi çalışmaları sonucunda İngilizlerin 

sömürgeleri arasında yaşayan yerli halk arasında Anglikanlar taraftar bulmaya başlamış ve 

günümüzde sekiz bölge altında incelenebilecek ve her biri bir piskoposluğa bağlı olarak 

örgütlenen Anglikan Kiliseler Topluluğu oluşmuştur. Bu topluluğa bağlı bölgeleri ve 

bölgelerin kapsadığı kiliseleri başlıklar halinde şu şekilde tanımlayabiliriz: 

 

 

                                                
282 Stephen Neill, A History of Christian Missions, Harmondsworth : Penguin Books Ltd., 1966, s.552. 
283http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 2005, Londra (20.10.2006),  
http://arsiv.zaman.com.tr/2003/10/20/egitim/butun.htm (20.20.2006) 
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3.4 Anglikan Kilisesi’nin Dünyadaki Dağılımı  

3.4 1.Afrika Bölgesi: 

3.4.1.1. Burundi Anglikan Kilisesi 

Yaklaşık olarak altı milyonluk bir nüfusa sahip olan bu ülkede 425 bin kişi Anglikan 

Kilisesi’ne üyedir. Bu ülkede Hıristiyanlığa yönelik ilk misyon faaliyetleri Katolikler 

tarafından başlatılmış ancak ters bir tepkiyle karşılanmışlardır. Fakat çalışmalarına devam 

eden Katolik Kilisesi burada teşkilatlanmasını hızlandırarak bugün bölgedeki en büyük üyeye 

sahip Hıristiyan mezhebi haline gelmiştir. 1935 yılında önce Protestan Hıristiyan 

mezheplerinden olan Anglikanların da içinde olduğu Vaftizciler, Methodistler ve diğerlerini 

içeren bir Protestan ittifakı kurularak 1940 ve 1950’li yıllarda misyon çalışmalarına hız 

verilmiş, Hıristiyanlık bölgede yaygınlaşmaya ve kiliseler örgütlenmeye başlanmıştır. Bu 

yıllardan sonra bu ittifaktan ayrılan Anglikan Kilisesi, ayrı bir teşkilatlanma yoluna gitmiş ve 

çalışmalarını kendi başına sürdürmüştür. Anglikan Kilisesi bugün bölgede sahip olduğu beş 

diyakozlukla çalışmalarını sürdürmektedir.284 

3.4.1.2 Orta Afrika Piskoposluğu 

Bu piskoposluk, Botswana, Malavi, Zambia ve Zimbabve’yi de kapsamaktadır. Bu 

bölgedeki ilk Anglikan misyon hareketini 1861 yılında Charles Mackenize gerçekleştirmiştir. 

Bu şekilde ilk adımın atılmasından sonra Anglikanizm, bölgede yavaş yavaş taraftar bulmaya 

başlamış ve 1955’li yıllarda sahip olduğu 12 diyakozlukla teşkilatlanmasını tamamlamıştır.285 

3.4.1.3 Hint Okyanusu Piskoposluğu 

Madagaskar, Mauritius ve Scychelles’i kapsayan bu bölgedeki Anglikan Kilisesi’nin 

90.486 üyesi bulunmaktadır. 1810’lu yıllarda başlayan misyon hareketleri sonucunda 1973 

yılında teşkilatlanmasını tamamlayan Anglikan Kilisesi’nin bugün bu bölgede 6 diyakozluğu 

vardır.286 

 

 

                                                
284 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/burundi.html (15-07-2006). 
285 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/centralafrica.html (15-07-2006). 
286 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/indianocean.html (15-07-2006). 
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3.4.1.4 Kenya Anglikan Kilisesi 

Kenya’ya ilk Anglikan misyonerler, 1844 yılında gitmiştir. Hemen o yıllarda 

örgütlenmesini tamamlayan Anglikan Kilisesi’ne 1885’li yıllardan sonra Kenyalılar da papaz 

olarak atanmaya başlamıştır.1970 yılına kadar Tanzanya ile birlikte aynı bölgede yer almasına 

karşın daha sonra birbirlerinden ayrılarak bağımsız birer Kilise haline gelmişlerdir. 250.bin 

üyesi bulunan Kenya Anglikan Kilisesi 21 diyakozluktan oluşmaktadır.287  

3.4.1.5 Nijerya Kilisesi 

Nijerya’ya yönelik ilk Hıristiyan propagandasına XIX yüzyılın ortalarında 

rastlamaktadır. Buraya ilk misyon hareketi Kilise Misyonerler Derneği tarafından yapılmıştır. 

Buradaki halk, Hıristiyanlık’la ilk defa Hıristiyan işgalleri sonucunda tanışmış ilk olarak 

ülkenin güneyinde bir örgütlenmeye giden Anglikan Kilisesi, çalışmalarını sürdürmüş ve 

1979 yılında da Nijerya Piskoposluğu kurulmuştur. Temel olarak üç bölgeden oluşan Nijerya 

Kilisesi, bugün 17.5 milyon üye ile 50 diyakozluktan oluşmaktadır.288 

3.4.1.6 Ruvanda Piskoposluğu 

8 milyona yaklaşan nüfusun içinde yaklaşık olarak 1 milyon kişi Anglikan Kilisesi 

üyesidir. İlk defa 1965 yılında papaz ataması yapılan bu ülkede çok etkili olan Anglikan 

Kilisesi, eğitim ve tıp sahasında halka yönelik olarak yaptıkları çalışmalarla Ruvanda 

Piskoposluğu bugün 9 diyakozluktan oluşmaktadır.289 

3.4.1.7 Güney Afrika Piskoposluğu 

İlk papaz ataması 1847 yılında yapılan bu bölgeye Anglikan misyonerler, ilk defa 

1806 yılında gelmiştir. Afrika Kıtası’ndaki bilinen ilk piskoposluk olan bu bölge 2.milyon 

üyeye sahiptir. Kuzey Afrika Cumhuriyeti, Mozambik, Nambia Cumhuriyeti, Lesotho ve 

Swazland Krallığını da kapsayan bölge 23 diyakozluğa sahiptir.290 

3.4.1.8 Sudan Episkopal Kilisesi 

Burada da ilk Anglikan misyon hareketine Kilise Misyoner Derneğinin yaptığı 

çalışmalarla 1899 yıllarına rastlamaktadır. Bu misyoner kuruluşun yaptığı çalışmalarla 
                                                
287 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/kenya.html (15-07-2006). 
288 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/nigeria.html (15-07-2006). 
289 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/rwanda.html (15-07-2006). 
290 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/cpsa.html (15-07-2006). 
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Anglikanizm, siyahi Afrikalılar arasında hızla yayılmaya başlamıştır. 1974 yılına kadar Sudan 

diyakozluğu olarak Kudüs Başpiskoposluğu’na bağlıyken daha sonra önce doğrudan 

Canterbury Başpiskoposluğu’na bağlanmış, 1976 yılında kendisine bağlı 12 diyakozlukla ayrı 

bir şekilde kurumsallaşmasını tamamlamıştır. Sudan Episkopal Kilisesi, günümüzde 2. 

milyona yaklaşan üyesiyle faaliyetlerini devam ettirmektedir.291 

3.4.1.9 Tanzanya Anglikan Kilisesi 

Bu ülkede de ilk Anglikan propagandası Kilise Misyoner Derneği adlı misyoner 

kuruluşun yaptığı çalışmalar sonucunda olmuştur. 1970 yılına kadar Kenya Anglikan Kilisesi 

ile aynı bölgede yer alan Tanzanya Anglikan Kilisesi 1976 yılında kurumsallaşmasını 

tamamlayarak 12 diyakozlukla yeniden tesis edilmiştir. Günümüzde yaklaşık olarak 1.4 

milyon üyesi vardır.292 

3.4.1.10 Uganda Piskoposluğu 

Diğer Afrika ülkelerinde olduğu gibi buradaki Anglikanizm’in yaygınlaşması da 

Kilise Misyoner Derneği’nin yaptığı çalışmaların etkisi büyüktür. 1877 yılında kurulan bu 

piskoposluğa bağlı diyakozlukların üye sayısı aralıksız olarak yoğun bir şekilde yapılan 

misyonerlik faaliyetleriyle günden güne artmıştır. 1961 yılında 17 diyakozluğa sahip olan 

Uganda Piskoposluğu’nun günümüzde 8.milyon üyesi ve 27 diyakozluğu vardır.293 

3.4.1.11 Batı Afrika Piskoposluğu 

Gambia, Gine, Liberya gibi bazı ülkeleri de içine alan bu piskoposluk, 1979 yılına 

kadar Nijerya Anglikan Kilisesi’ni de içine almaktadır. Günümüzde sahip olduğu 11 

diyakozlukla faaliyetlerini sürdürmektedir.294 

3.4.1.12 Kongo Anglikan Kilisesi 

Günümüzde yaklaşık olarak 300.bin üyesi bulunan Kongo Anglikan Kilisesi, 1896 

yılında Apollo Kivebulaga tarafından kurulmuştur. 1970li yıllarda artan misyonerlik 

                                                
291 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/sudan.html (15-07-2006). 
292 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/tanzania.html (15-07-2006). 
293 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/uganda.html (15-07-2006). 
294 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/westafrica.html (15-07-2006). 
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faaliyetleriyle Kilise büyüyerek Şaba bölgesine kadar uzanmıştır. Günümüzde Kongo 

Anglikan Kilisesi’nin 5 diyakozluğu vardır.295 

3.4.2. Asya Bölgesi 

3.4.2.1 Bangladeş Kilisesi 

1947 yılında Hindistan’dan ayrılan Bangladeş, ilk başlarda Pakistan bölgesine 

dahildir. 1971 yılındaki Doğu ve Batı Pakistan arasındaki savaşın sonucunda Doğu 

Pakistan’ın Bangladeş ismini almasıyla birlikte Bangladeş Kilisesi olarak adlandırılan bu 

Kilise günümüzde yaklaşık olarak 13 bin üyesi ile faaliyetlerini sürdürmektedir.296 

3.4.2.2 Sri Lanka Anglikan Kilisesi 

Bu ülkeye ilk misyonerlik hareketleri 1818’li yıllarda olmuştur. 1970 yılına kadar 

Hindistan, Pakistan ve Burma’nın bir parçası olan Sri Lanka Kilisesi bugün biri 1845 diğeri 

1950 yılında tesis edilmiş olan 2 diyakozluk ve 52. bin üyesiyle faaliyetlerini 

sürdürmektedir.297 

3.4.2.3 Güney Doğu Asya Piskoposluğu 

Güney Doğu Asya’daki Anglikan Kilisesi, köken olarak ilk başlarda Hindistan’daki 

Calcutta Piskoposunun denetimi altındadır. Bölgenin batısında yer alan Batı Malezya’daki ilk 

Anglikan teşkilatlanması 1805 yılında olmuştur. Güney Doğu Asya Piskoposluğu bugün, 168 

bin üyesi ve 4 diyakozluğuyla faaliyetlerini sürdürmektedir.298 

İngiltere tarafından kolonileştirilen Batı Hindistan adalarında Anglikan kilisesi XVII. 

yüzyılda kurulmuştur. Nüfuz sahibi büyük işletmeleri olan çiftçi kesimin düşmanlığı 

nedeniyle zenciler XIX.yüzyıla kadar hıristiyanlaştırılamamıştır. Jamaika ve Barbados da 

piskoposluk bölgeleri ilk 1824 de kurulmuş, 1900 itibariyle Barbados adası dışındaki diğer 

yerlerde kiliseler feshedilmiştir. 1883’te Batı Hindistan kilise bölgesi kurulmuştur.299 

 

                                                
295 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/congo.html (15-07-2006). 
296 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/bangladesh.html (15-07-2006). 
297 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/ceylon.html (15-07-2006). 
298 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/southeastasia.html (15-07-2006). 
299 E.R., c.1, 529. 
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3.4.2.4 Hong Kong Anglikan Kilisesi 

Hong Kong Anglikan Kilisesi’nin tarihi XIX. yüzyılın ortalarına kadar gitmektedir. 

Bu ülkeye ilk misyonerler Kanada, İrlanda, Avustralya, Yeni Zelanda ve İngiltere Kilisesi 

tarafından gönderilmiştir. 1950’li yıllardaki artan misyonerlik faaliyetleri sonucunda ülke 

yönetimi bölgedeki kiliseleri 1966 ile 1979 yılları arasında kapalı tutmuştur. Bu kapalı 

tutulma süreci içerisinde bir çok Hıristiyan kuruluş, Çin’deki Hıristiyan Konsey’ine 

katılmıştır. 1989 yılında ise Hong Kong Kiliseleri tekrar teşkilatlanarak bugün 29 bin üyesiyle 

faaliyetlerini sürdürmektedir.300 

3.4.2.5 Kuzey Hindistan Kilisesi 

IX. yüzyılda Protestan misyonerlik anlayışı etkisinin bir sonucu olarak Anglikan 

kilisesi Hindistan’da başlangıcı Doğu Hindistan Şirketi’nin yardımlarıyla (East India 

Company) yapmıştır. Kalküta piskoposluk bölgesi 1814 yılında kurulmuştur. Daha sonra 

başka piskoposluk bölgeleri de İngiliz tahtına ait olmak üzere kurulmuştur. 1930’da 

Hindistan’daki İngiliz kilisesi, tam özerklikle fakat aynı zamanda Canterbury 

başpiskoposluğu tam ortak liturya ile, Hindistan,Burma, Sri Lanka kilisesi oldu. 1947’de hem 

Pakistan hem de Hindistan bağımsızlığını kazanınca Pakistan da bu kiliseye katılmıştır. 

Yıllarca süren hazırlık devresinden sonra 1970 yılında tesis edilen Kuzey Hindistan 

Kilisesi, Anglikan Kilisesi’ni kapsadığı gibi yine Protestan Hıristiyan Kiliseleri olarak bilinen 

Birleşik Kilise, Kongregasyonalist Kilise ve Presbiteryen Kilisesi’ni de kapsamaktadır.1.2 

milyon üyesi vardır.301 Batı Hindistan (Arbados, Belize, Guyana, Jamaica, Bahamas, Trinidad 

and Tobago) 777.bin üyesi vardır.302 

3.4.2.6. Güney Hindistan Kilisesi 

Güney Hindistan Kilisesi, 1947 yılında içinde Kongregasyonalistler ve 

Presbiteryenlerin de olduğu Güney Hindistan Birleşik Kilisesi ile içerisinde Hindistan, 

Burma, Sri Lanka ve Güney Hindistan Methodist Kilisesi’nin bulunduğu Güney Anglikan 

                                                
300 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/hongkong.html (15-07-2006). 
301 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/indianorth.html (15-07-2006). 
302

http://news.bbc.co.uk/2/hi/in_depth/3226753.stm 
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Diyakozluğu ile birleşmesi sonucunda kurulmuştur. 2.milyon üyesiyle Anglikan Topluluğu’na 

bağlı birleşik bir kilisedir.303 

3.4.2.7. Kore Anglikan Kilisesi 

Misyoner John C. Corfe’nin 1890 yılında Kore’ye gelmesinden 1965 yılına kadarki 

geçen süreç içerisinde hızlı bir şekilde yayılmasını devam ettiren Kore Anglikan Kilisesi, 

1993 yılına kadar Canterbury Başpiskoposluğu’na bağlıyken Canterbury başpiskoposu 

Kore’ye yeni bir atama yaparak burayı Canterbury’nin yönetiminden çıkarmıştır. 3 

diyakozluk ve bir de Anglikan Üniversitesi’nin bulunduğu Kore’de Anglikan Kilisesi, 15 bin 

üyeye sahiptir.304 

3.4.2.8 Burma Piskoposluğu 

Bu ülkedeki ilk misyonerlere ve Hıristiyan kiliselerine XIX.yüzyılın ortalarına 

rastlamaktadır. 1970 yılında kurulan Burma Piskoposluğu, ülkede 1979 yılında resmi din 

olarak Budizm’in ilan edilmesiyle birlikte zor günler yaşamaya başlamıştır. Zira tüm yabancı 

misyonerler siyasi otoritenin baskısıyla ülkeyi terk etmeye zorlanmıştır. 6 diyakozluğa sahip 

olan Burma Piskoposluğun 50 bin üyesi vardır.305 

3.4.2.9 Japon Evrensel Kutsal Kilisesi 

Anglikanizm’in bu ülkeyle ilk defa tanışması 1859 yılında Amerika Episkopal 

Kilisesi’nin buraya iki misyoner göndermesiyle olmuştur. Tabii ki misyonerlik faaliyetleri 

sadece bununla yeterli kalmamış ve daha sonra İngiltere ve Kanada Anglikan Kiliselerinin de 

burada yapmış oldukları çalışmalar sonucunda 1887 yılında Japonya’da Anglikan Kilisesi 

teşkilatlanması tamamlanmıştır. 1923 yılından itibaren Japonların da Papaz olarak 

atanabildikleri bu kilise bugün 11 diyakozluktan oluşmakta ve 52 bin üyeye sahiptir.306 

3.4.2.10 Filipinler Episkopal Kilisesi 

Bir İspanyol kolonisi olarak bilinen bu ülke, çoğunlukla Katoliktir. Amerikalıların 

1898 yılında burayı işgal etmesinden sonra Anglikan misyonerler de ülkenin güney 

bölgesindeki müslüman nüfus içinde misyonerlik faaliyetlerine başlamıştır. 1963 yılında ilk 

                                                
303 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/indiasouth.html (15-07-2006). 
304 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/korea.html (15-07-2006). 
305 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/myanmar.html (15-07-2006). 
306 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/japan.html (15-07-2006). 
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papaz ataması yapılan Filipinler Episkopal Kilisesi, 1970’li yıllarda 4 diyakozluğa sahipken 

daha sonraları daha da büyüyerek 5 diyakozluğa ulaşmıştır ve 118 bin üyesiyle günümüzde 

varlığını sürdürmektedir.307 

3.4.3. Avustralya ve Okyanusya Bölgesi 

3.4.3.1 Yeni Zelanda Anglikan Kilisesi 

Yeni Zelanda, Anglikan Topluluğu içinde İngiltere’ye en uzak bir ülke olmasına 

karşın Anglikanizm’in felsefesinin en iyi yürürlükte olduğu bir ülkedir.308 Yeni Zelanda’nın 

ilk defa İncil’le tanışması 1814’lü yıllara rastlamaktadır. Kilise Misyonerler Derneği’nin bu 

ülkeye gelip misyon faaliyetlerine başlamasından sonra kilisenin teşkilatlanması hızlanmıştır. 

Özellikle 1809 ile 1878 yılları arasında yaşamış olan ve 1840’lı yıllarda bu bölgede 

piskoposluk görevini ifa eden George Augustus Selwyn’in çalışmalarıyla, 1857 yılında özerk 

bir kilise olarak kurulan Yeni Zelanda Piskoposluğu, aynı zamanda Fiji, Tonga, Samoa ve 

Cook adalarını da içermektedir. 9 diyakozluğa sahip olan Yeni Zelanda Anglikan Kilisesi, 

222.bin üyesiyle günümüzde faaliyetlerini sürdürmektedir.309 

3.4.3.2 Avustralya Anglikan Kilisesi 

1981 yılına kadar Avustralya’daki İngiltere Kilisesi olarak bilinen Avustralya 

Anglikan Kilisesi İngiliz misyonerlerle 1788’li yıllarda tanışmıştır. 1962 yılında özerk bir 

kilise olarak kurulmuş, 1978’de ilk 1996 yılında da ikinci dua kitaplarını yayınlamıştır. 

Yaklaşık olarak 4 milyon üyesi bulunan Avustralya Anglikan Kilisesi’nin 23 diyakozluğu 

vardır.310 

3.4.3.3 Malezya Piskoposluğu 

Yeni Zelanda’ya yapılan misyonerlik faaliyetlerinden 118 yıl sonra 1975’li yıllarda 

burada Anglikan Kiliseleri kurulmuştur. Vanuata Cumhuriyeti, Solomon Adaları ve Güney 

Pasifik’teki ada devletlerini de kapsayan Melanezya Piskoposluğu, bugün 163.884 üyesi ve 7 

diyakozluğu ile faaliyetlerini sürdürmektedir.311 

 
                                                
307 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/philippines.html (15-07-2006). 
308 Neill, a.g.e., s.287. 
309 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/newzealand.html (15-07-2006). 
310 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/australia.html (15-07-2006). 
311 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/melanesia.html (15-07-2006). 
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3.4.3.4 Papua Yeni Gine Anglikan Kilisesi 

1898’li yıllarda Avustralya Anglikan Kilisesi’nin misyonerlik çalışmaları sonucunda 

1977 yılında Avustralya ve Okyanusya Piskoposluğunun bir parçası olan Papua Yeni Gine 

Anglikan Kilisesi, günümüzde 5 diyakozluk ve 246.bin üyesiyle varlığını sürdürmektedir.312 

3.4.4. Avrupa Bölgesi 

3.4.4.1. İngiltere Kilisesi  

Dünyadaki Anglikan nüfusun yarısı bu ülkede bulunmaktadır. İngiltere nüfusunun 

yaklaşık %51 Anglikandır. Burası Anglikan Kilisesinin merkezidir ve dünyadaki Anglikan 

kiliselerinin Anglikan Komünyon organizasyonuyla manevi liderliğini üstlenmiştir. Güney ve 

kuzey olmak üzere iki dini idare bölgesinden oluşmaktadır. Güney bölgesi, Canterbury 

Başpiskoposluğu’nun kuzey bölgesi ise York Başpiskoposluğu’nun denetim alanına 

girmektedir. Her iki bölge hizmet alanı olarak İngiltere’nin ana topraklarını kapsadığı gibi, bu 

ülkeye bağlı olan Man Adası, Kanal Adaları, Sicilya Adaları gibi ileri düzeyde otonom 

bölgeleri de içine almaktadır. Canterbury ve York bölge kiliselerinin altında, “diocese” adı 

verilen piskoposluk kilise idareleri mevcuttur. Toplam 44 piskoposluk bölgesine sahiptir. 

3.4.4.2 İrlanda Kilisesi 

İrlanda Kilisesi’nin kökeni tarihi olarak Aziz Patrick’in yaşadığı dönem olan 

V.yüzyıla kadar gitmektedir.313 1537 yılında İngiltere Kralının kendisini kilisenin başı olarak 

ilan ettiğinde İrlandalı Hıristiyanların bir kısmı Roma’ya bağlılıklarını devam ettirdiler. Aynı 

krallık içinde yer almalarından dolayı aralarında bir birlik görüntüsü olmuşsa da 1869 yılında 

çıkan bir kanunla iki kilise arasındaki yasal birlik feshedilmiş ve 1890 yılında başpiskoposlar, 

piskoposlar ve laik halktan oluşan bir kilise meclisi ile kilise yönetilmeye başlanmıştır. 12 

diyakozluğa sahip olan İrlanda Kilisesi’nin 410.bin üyesi vardır.314 İrlanda Anglikan kilisesi 

hiçbir zaman halk tarafından yaygın bir şekilde kabul görmemiştir. 1560 yılında resmi olarak 

parlamento tarafından kurulan ve İngiliz yöneticilerce desteklenmesine rağmen, hiçbir zaman 

gerçek bir manevi bir güç olmamıştır. 1871 de resmi yetkileri alınmıştır. Bu zamana kadar 

Kuzey İrlanda ve İrlanda Cumhuriyeti’nde on dört piskoposluk bölgesine sahip olmuştur.  

                                                
312 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/papua.html (15-07-2006). 
313 Neill, a.g.e., s.292. 
314 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/ireland.html (15-07-2006). 
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İrlanda da İngiliz reformu %90 oranında reddedilmiştir. Fakat 1870’e kadar İrlanda 

kilisesi (Anglikan olan) kapatılmamış, gelirleri kesilmemiştir. Dört Anglikan piskoposluk 

bölgesi kuzey İrlanda ve İrlanda cumhuriyetinde dağınık haldedir. İrlanda kilisesi ve onun 

nüfuzlu Roma Katolik komşusu arasındaki eski düşmanlıklar şu an iyice azalmıştır.315 

3.4.4.3 İskoçya Episkopal Kilisesi 

İskoçya’da Hıristiyanlığın kökeni IV.yüzyıla kadar gitmektedir. İngiltere’deki reform 

hareketinden sonra ilki 1610 diğeri 1662 yılında olmak üzere İngiltere Kilisesi’nin görevlileri 

İskoçya’da Anglikan Kilisesi’nin teşkilatlanmasını sağlamışlardır.316 Anglikan Topluluğu’na 

bağlı tüm kiliselerde olduğu gibi İskoçya Episkopal Kilisesi de kendine has bir liturjik 

geleneğe sahiptir. 54 bin üyesi bulunan Kilise 7 diyakozluktan oluşmaktadır.317 İskoçya da 

Anglikanizm 1612 ve 1632 yılları arasında ve tekrar ve yeni bir revizyonla 1690’a kadar 

resmi olarak kurulu kalmıştır. İskoçya piskoposluk kilisesi o zamandan beri, Jakobitlerle olan 

bağlarının neden olduğu sınırlı nüfuz yıllarından sonra, sakin bir şekilde varlığını sürdüre 

gelmiştir. 108 bin üyesi, yedi piskoposluk bölgesinde 369 binası ve kendilerine özel genel dua 

kitapları ile 1964 yılı kayıtlarına geçmiştir.  

Birleşik Krallığa bağlı İskoçya’nın da kendine mahsus milli bir kilisesi vardır. Adı 

Presbiteryen İskoç Kilisesi’dir. İskoç kilisesi 1560 yılında Calvinist ilkeler doğrutusunda 

kurulmuşsa da, 1690 yılında tamamıyla Presbiteryen hüviyete kavuşmuştur.Presbiteryenlik, 

kilisenin yönetimini Protestan papazlarla laik kişilerden oluşan “presbyterium” adlı karma bir 

kurula veren kilise yönetimi olarak tarif edilmektedir. Bu anlayış Anglikanların 

piskoposçuluğunu reddeder. İngiliz Anglikan Kilisesinden farklı olarak Kraliçe İskoç 

Kilisesinin başı değildir. İskoç kilisesinin bütün dünya genelinde 600 bin kayıtlı mensubu 

bulunmaktadır. 

İskoç kilisesinin organizasyonu şu şekildedir: Taşra teşkilatı “parishler”den ve bölge 

kortlarından oluşur. Her bir “parsh”in mahalli cemaati (congregation), bir ihtiyar heyeti 

(elders) ve papazı (minister) bulunur. Bölge teşkilatı ise “presbyterium” adı verilen 

papazlardan, eşit sayıda ihtiyar heyeti ve dekanlık üyelerinden ibaret karma bir kuruldan 

oluşur. Merkezi teşkilat ise Genel Asamble’dir. Genel Asamble papazlar, presbyterium ve 

                                                
315 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 
316 Neill, a.g.e., s.279. 
317 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/scotland.html (15-07-2006). 
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ihtiyar azalarından oluşan 1400 üyesi bulunur. Kilisenin yıllık Genel Asamblesine, en yüksek 

organ olan Moderator primus inte pares (eşitler arasında birinci) başkanlık eder.318 

3.4.4.4 Galler Kilisesi 

Galler de Anglikanizm 16. yüzyılda İngiliz tahtı tarafından kurulmuş ve Gallerli 

piskoposların atanması, konuşma dilinin kullanımı ile gelişmesi sağlanmıştır. XVII. ve XVIII. 

yüzyıllarda din görevlilerinin birden fazla kilisede görevi yürütmesi, kayırmalar ve Gallerli 

papazların görev yerlerinde ikamet etmemeleri ülkede Anglikanizm’in büyük güç kaybına 

uğramasına sebep olmuş, Methodizm’in nüfusun çoğunluğuna egemen olmasına yol açmıştır. 

Altı piskoposluk bölgesine sahip olan Galler Anglikan kilisesi 1920’de feshedilmiştir. Burada 

1960 yılı sayımına göre yaklaşık 200 bin paskalya katılımcısı vardır. 

Anglikanizm’in gelişmesi, İngiliz kilisesinin genel bir misyonerlik stratejisi 

olmaması, kiliselerin devlet tarafından kurulması ve ihtiyaçlarının karşılanması gerektiği 

anlayışıyla neredeyse üç yüz yıl boyunca istenilen seviyede gelişme sağlanamamıştır. 

Britanya adaları içerisinde kökleri Roma İngiltere’sine dayanan Galler’deki kiliseler 1920’de 

kapatılmasına ve gelirlerinin kesilmesine kadar Canterbuy bölgesinin bir parçasıydı. Şimdi 

Galler sadece liturya ve İngiliz dilinde ortaklığı vardır.319  

Galler kilisesi XX.yüzyıla kadar İngiliz Kilisesi’ne bağlı kalmış, bu yüzyılın 

başlarından itibaren İngiliz Kilisesinden ayrılma cihetinde bazı girişimlerde bulunulmuştur. I. 

Dünya savaşı sebebiyle bu çalışmalara ara verilmişse de 1920 senesinde Anglikan 

Komünyonu içinde kendi başpiskoposu ve 6 piskoposluğu olan bağımsız bir yapıya 

kavuşmuştur. Galler kilisesi devletten tamamıyla bağımsızdır.320 

3.4.4.5 Portekiz Episkopal Kilisesi 

Portekiz, Anglikanizm’le ilk defa Amerika Episkopal Kilisesi’nin 1880’li yıllardaki 

yaptığı çalışmalar sonucunda tanışmıştır. 1958 yılında ilk Anglikan piskoposun atanmasından 

sonra 1960’lı yılların başında Anglikan Topluluğu’na bağlı bir çok bölge kilisesi kurulmuştur. 

                                                
318 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 2005, Londra (20.10.2006) 
319Shepherd, a.g.e., s.289 
320 http://www.diyanet.org.uk/yazilar/ingilteredosyasi.pdf 2005, Londra (20.10.2006) 
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Portekiz Episkopal Kilisesi olarak bilinen bu kilise tam olarak 1980 yılında topluluğa dahil 

olmuştur. Günümüzde yaklaşık 5.bin üyesi vardır.321 

3.4.4.6 İspanya Reform Episkopal Kilisesi 

Bu kilise de Portekiz Episkopal Kilisesi gibi 1980 yılında Canterbury 

Başpiskoposluğunun otoritesi altına girerek Anglikan Topluluğuna dahil edilmiştir. 

Günümüzde 5.bin üyesiyle varlığını devam ettirmektedir.322 

3.4.4.7 Avrupa Diyakozluğu 

Türkiye’deki Anglikan Kiliselerinin de içinde yer aldığı bu diyakozluk 1980 yılında 

kurulmuştur. Bu diyakozluk Fas, Eski Sovyetler Birliği’ne bağlı tüm Asya devletleriyle 

birlikte İngiltere adaları hariç tüm Avrupa’yı kapsamaktadır.323 

3.4.5. Orta Amerika Bölgesi 

3.4.5.1 Orta Amerika Anglikan Kilisesi 

Kosta Rika, El Salvador, Guatamela, Nikaragua ve Panama’yı da kapsayan bu 

bölgede Anglikanizm’in yaygınlaşması İncil’i Yayma Derneği’nin XVIII.yüzyılda yaptığı 

çalışmaların katkısı büyüktür.13 bin üyesi bulunan Orta Amerika Anglikan Kilisesi’nin 5 

diyakozluğu vardır.324 

3.4.5.2 Batı Kıyıları Piskoposluğu 

İngilizlerin sömürgesi altında bulunan bu bölgelerde Anglikan Kilisesi’nin 

misyonerlik faaliyetlerini yapması da kolay olmuştur. 1883’lü yıllarda burada 

kurumsallaşmaya başlayan Anglikan Kilisesi’nin bugün 770.bin üyesi ve 8 diyakozluğu 

vardır.325 

3.4.5.3. Meksika Anglikan Kilisesi 

1810 yılında Meksika’nın bağımsızlığını kazanmasından sonra Meksika Episkopal 

Kilisesi, faaliyetlerine başlamış ve 1857 yılındaki dini reform hareketleri sonrasında devlet 

                                                
321 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/portugal.html (15-07-2006). 
322 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/spain.html (15-07-2006). 
323 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/europediocese.html (15-07-2006). 
324 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/centralamerica.html (15-07-2006). 
325 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/westindies.html (15-07-2006). 
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kontrolünden dolayısıyla da Katoliklerden bağımsızlaşarak Church of Jesus olarak Amerika 

Episkopal Kilisesi ile bir ilişki içerisine girerek bu kilisenin rehberliğini ve desteğini 

kazanmıştır. 1958’li yıllarda artan misyonerlik faaliyetleri sonucunda Anglikanizm’in ağırlığı 

iyice hissedilmeye başlanmış ve 1995 yılında Meksika Anglikan Kilisesi adıyla Anglikan 

Topluluğu’na dahil olmuştur. Günümüzde 210.bin üyesi bulunan Meksika Anglikan Kilisesi, 

5 diyakozluktan oluşmaktadır.326 

3.4.5.4 Küba Episkopal Kilisesi 

Günümüzde 3.bin üyesi bulunan Küba Episkopal Kilisesi, dini inanç ve meselelerde 

Metropolitan Konseyi olarak bilinen bir kurumun denetimi altındadır Bu kurumun içinde 

Kanada, Batı Kıyıları ve Orta Amerika Bölgesi Anglikan kiliselerinin piskoposları 

bulunmaktadır.327 

3.4.6. Kuzey Amerika Bölgesi 

3.4.6.1. Kanada Anglikan Kilisesi 

Kanada da 1800 yılı itibariyle Anglikan kilisesi Nova Scotia ve Newfoundland de iki 

piskoposluk bölgesine sahip id.. 1791 Constitutional Act (yapısal yasa) ile Yukarı Kanada 

meydana getirilince başarısız bir Anglikan kilisesi kurma girişimi yapılmıştır. XIX. yüzyılda 

gayretli Kanadalı piskoposlar, aynı zamanda Eskimolar ve Yerliler için misyonerlik 

faaliyetlerini yürüten köklü bir  kilise kurmayı başarmışlardır. 

Bu ülkedeki Anglikan propagandası XVIII..yüzyılda Kilise Misyonerler Derneği ve 

İncil’i Yayma Derneği misyoner kuruluşları vasıtasıyla yapılmıştır.328 Buradaki ilk Anglikan 

Kilisesi de 1750 yılında Nova Scotia’daki Halifax’ta kurulmuştur. İngiltere’den Kanada’ya 

gelen göçmenler ile Amerikan bağımsızlık savaşı sonrasında Kanada’ya yerleşen ve 

İngiltere’ye bağlılıklarını sürdüren Amerikalı kolonicilerle Anglikanizm’in felsefesini 

benimseyenlerin sayısı artmış ve 1959 yılında Kanada Anglikan Kilisesi adını almıştır. 

Kanada Anglikan Kilisesi, bugün 740.bin üye ve her biri bir piskoposun yönetiminde olan 30 

diyakozluğa sahiptir.329 

 

                                                
326 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/mexico.html (15-07-2006). 
327 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/cuba.html (15-07-2006). 
328 Wand, a.g.e., s.35. 
329 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/canada.html (15-07-2006). 
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3.4.6.2 Amerika Birleşik Devletleri Protestan Episkopal Kilisesi 

Bu ülkenin Anglikanizm’in ilk tanışması XVII.yüzyılın başlarına rastlamaktadır. 

Maryland’e kısa bir ziyaretten sonra, papaz Thomas Bray (1658–1730) 1707’de İncil’in 

yabancı bölgelerde “tanıtımı için gönüllü topluluk kuruluşunu” kurdu (Society Propagation 

Gospel-SPG)). Amerikan devrimine kadar SPG kolonilere yüzlerce misyoner göndermiştir. 

Devrim bu gelişmeleri ortadan kaldırmış ve Anglikan din adamları ve halk Amerikan 

vatanseverlerle kraliyete bağlı kalanlar arasında bölünmüştür. 

Pennsylvania piskoposu William White (1748- 1836) ve piskopos Seabury 

önderliğinde ulusal kilise 1789’da genel bir toplantıda kurulmuş ve bir tüzüğü, kilise 

kanunlarını ve revize edilmiş dua kitabını benimsenmiştir. 1835 genel toplantısı itibariyle, 

kilise artık birlikte planlanmış bir misyonerlik stratejisi başlatacak kadar güçlenmiştir. Ve o 

güne kadar vaftiz edilmiş herkesin dahil olduğu Domestic and Foreign Missionary Society’i 

(yerli ve yabancı misyoner topluluğu) organize edilmiştir. Batı sınırı piskoposluklarını 

belirlemek için bir piskopos seçilmiş ve 1844’te bir piskoposluk Çin de,1874’te bir 

piskoposluk da Japonya’da kurulmuştur. 

Amerikan bağımsızlık savaşı sonrası örgütlenmesini tamamlayan A.B.D. Protestan 

Episkopal Kilisesi, günümüzde yaklaşık olarak 2.5 milyon üyeye sahiptir330 ve kendi 

aralarında üç yılda bir toplanan bir kilise meclisi tarafından yönetilmektedir.331 98 

diyakozluğu bulunan Amerika Protestan Episkopal Kilisesi, Anglikan Topluluğu’nun en 

büyük üyesidir332 ve dünyanın diğer taraflarında yaptığı misyonerlik çalışmaları sonucu 

Anglikanizm’in yayılmasına büyük bir katkı sağlamıştır. 

3.4.7. Güney Amerika Bölgesi 

3.4.7.1 Brezilya Episkopal Anglikan Kilisesi 

XIX.yüzyılın sonlarına doğru yapılan misyonerlik faaliyetleri sonucunda 1965 

yılında özerk bir kilise olarak tesis edilen Brezilya Episkopal Anglikan Kilisesi, bugün 

yaklaşık 103.bin üyesi ve 7 diyakozluğuyla faaliyetlerini sürdürmektedir.333 

 

                                                
330 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/ecusa.html (15-07-2006). 
331 Neill, a.g.e, s.284. 
332 Wand, a.g.e., s.29. 
333 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/brazil.html (15-07-2006). 
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3.4.7.2 Güney Amerika Kıyısı Anglikan Kilisesi 

Bölge Anglikanizm’le XIX.yüzyılda İngiliz göçmenler aracılığıyla tanışmıştır. 

Günümüzde bölgede bulunan Güney Amerika Misyoner Topluluğu bölge halkı üzerindeki 

çalışmalarını sürdürmektedir. 1974 yılında Canterbury Başpiskoposu bu bölgedeki otoritesini 

Güney Amerika Bölgesi olarak adlandırmış ve bölge 1981 yılında özerkliğini kazanmıştır. 

Arjantin, Bolivya, Şili, Paraguay, Uruguay ve Peru gibi ülkeleri kapsayan bölge 22 bin üyesi 

ve 7 diyakozluğuyla faaliyetlerini sürdürmektedir.334 

3.4.8. Ortadoğu Bölgesi 

3.4.8.1 Kudüs Episkopal Kilisesi 

Kudüs, İran, Mısır ve Körfez bölgesini kapsayan Kudüs Piskoposluğu, 1841 yılında 

kurulmuş ve 1957 yılında başpiskoposluk olmuştur. 1976 yılında yeniden düzenlenerek 

Ürdün, Lübnan ve Suriye diyakozluğunu da içine alan Kudüs Episkopal Kilisesi’nin, 

günümüzde yaklaşık 10.bin üyesi ve 4 diyakozluğu vardır.335 

3.5. Türkiye’deki Anglikan Kiliseleri 

Anglikan Kilisesi, dünya çapındaki misyonerlik hareketlerine XVII. ve XVIII. 

yüzyıllarda gerçekleştirmişken Anadolu’daki ilk misyon hareketlerine XIX. yüzyılın 

başlarında rastlanmıştır. Anadolu topraklarına ilk gelen misyonerler Afrika kıtasında yaptığı 

etkili misyon çalışmalarıyla bilinen İncil’i yayma Derneği ve Yabancı Kitab-ı Mukaddes 

Topluluğu (Foreign Bible Societies)’dur. Bu grupların 1820’li yıllarda yaptıkları en önemli 

çalışma Kitab-ı Mukaddes’i Türkçe’ye çevirmeleriydi. Yaptıkları etkili çalışmalarla 

günümüzde Avrupa Diyakozluğu içinde yer alan Türkiye’deki Anglikan Kiliseleri ilk olarak 

1870’li yıllarda örgütlenmeye başlamıştır. Bugün İstanbul’da St.Helena, All Saints Kilisesi ve 

Christ Kilisesi, Ankara’da St. Nicola, Bornova’da St. Mary Magdalene, İzmir’de St. John 

Anglikan kiliseleri bulunmaktadır. 

St. Helena Kilisesi Beyoğlu’nda bulunan İngiliz Konsolosluğu'nun bahçesindedir. 

1870’li yıllarda çok sade bir mimari tarzda yapılan bina, içinde aynı anda 120 kişinin ibadet 

edebileceği büyüklüktedir. St. Helena Kilisesi yapılana kadar ibadetler konsolosluk binasında 

yapılmaktaydı. Zira Osmanlı İmparatorluğu zamanında İngiliz elçilerinin yanında 

                                                
334 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/southerncone.html (15-07-2006). 
335 http://www.anglicancommunion.org/virtualtour/jerusalem.html (15-07-2006). 
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İstanbul’daki Anglikanlara dini hizmette bulunmak için bir de Anglikan Papaz 

getirmekteydiler. Daha sonraları 1868 yılında Galata yakınlarında bulunan ve yapımı 1868 

yılında biten Christ Kilisesi’nin de ibadete açılmasıyla İstanbul’da iki ayrı İngiliz Kilisesi 

oldu ve her birinde ayrı bir papaz görev yapmaya başladı. Osmanlı sultanı tarafından arsası 

temin edilen ve Kırım Savaşına katılan askerlerin anısına yapılan bu kiliseye bundan dolayı 

Kırım Kilisesi de denmektedir.336 I. Dünya savaşından birkaç yıl önce papaz sayısı bire inerek 

her iki kilisede de aynı papaz görev yapmaya başladı. 1976 ile 1991 yılları arasında Christ 

Kilisesi kullanılmayarak tüm ibadetler konsolosluk içerisindeki St. Helena Kilisesi’nde 

yapılmaya başlandı. Ancak 1992 yılından itibaren tekrar ibadete açıldı. 2003 yılında 

konsolosluğa yapılan bombalı saldırı sonucu kullanılamaz hale gelen kilise 2007 yılında 

tekrar hizmet vermeye başlayacaktır. 

İstanbul’daki üçüncü İngiliz Kilisesi ise Kadıköy Moda’daki 1872 yılında İzmir’den 

İstanbul’a gelerek yerleşen zengin İngiliz aileleri tarafından yapılan All Saints Kilisesi’dir. 

1940’lı yıllara kadar ayrı bir papazı bulunan All Saints Kilisesi, bu tarihten itibaren St. Helena 

ve Christ Kiliselerinde görevli olan papaz tarafından yönetilmeye başlanmıştır. 1996 yılından 

sonra ise Presbiteryen Kilisesi'ne ibadet amaçlı olarak bırakılmış olan bu kilisede ayda sadece 

bir defa Anglikanlar tarafından ibadet yapılmaya başlanmıştır. 337. 2006 yılı itibariyle All 

Saints kilisesinde Anglikan usullere göre ve Türkçe ibadet yapılmaya başlanmıştır. Kilise 

halen Christ Church’un Baş Rahibi ve St.Helen ve All Saints’in de üzerinde yetki sahibi olan 

Canon Ian Sharwood’un gözetimi altında ibadetlerini Rev.Turgay Üçal’ın önderliğinde 

sürdürmektedir. Özellikle semt içinde oturan İngilizlerin sayısının çok azalması ile bölgede 

yaşayan farklı etnik kökenlerden Hıristiyan Türk vatandaşlarına ev sahipliği yapan All Saints 

Moda Kilisesi, sonunda içindeki cemaatinin Anglikan camiasına tamamen dahil olma 

kararıyla yine kendi kimliği altında kendine has cemaati ile farklı etnik kökenlerden hıristiyan 

inancının Anglikan mezhebindeki Türk vatandaşlarına hizmet sunmaya devam etmektedir. 

Kilisenin genelde sabah-akşam duaları ve “Şükran (Evharistiya) Ayini” Türkçe olarak 

yapılmaktadır.338 

Türkiye’de İzmir’de üç Ankara’da bir tane İngiliz Kilisesi bulunmaktadır. İzmir 

Alsancak’ta St.John Kilisesi de St.Helena Kilisesi gibi 187O’li yıllarda yapılmışken, XIX. 

yüzyılın sonlarına doğru yapılan St. Polycarp Kilisesi’nin yapımı 1625’li yıllara kadar 

                                                
336 http://www.ibb.gov.tr/istanbultr/330/33007/kiliseve.htm (23.07.2006). 
337 M. Numan Malkoç, İstanbul’daki Protestan Kiliseler, İstanbul : Kaya Basım Yay., 1999.s.39-40. 
338 http://www.allsaintsmoda.com/,25.092006 
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uzanmaktadır. Osmanlı sultanı Sultan Süleyman’ın müsaadesi ile inşa edilen St.Polycarp 

Kilisesi, M.S. 155 yılında inancından dolayı Romalılar tarafından Kadifekale’de 86 yaşında 

öldürülen Polycarp adına yapılmış olup, İzmir’in en eski kilisesi olarak bilinmektedir.339Bu 

kilisede günümüzde ibadet yapılmamaktadır. Yine İzmir Bornova’da XIX.yüzyılın ortalarında 

bitirilen St.Mary Magdelene Kilisesi’nde ise haftalık ibadet yapılmakta ve görevli tek bir 

papazı bulunmaktadır.340 

İzmir'de ilk Anglikan Kilisesi 1625'de İzmir'deki İngiliz'ler ve Levant şirketi 

çalışanları için inşa edilmiştir. 1630'dan bu yana kesintisiz olarak İzmir'de Anglikan rahipliği 

mevcuttur. İngiliz vatandaşları için ve İngiliz Konsolosluğu'nun bir parçası olarak ikinci bir 

kilise 1843'de kurulmuş ve St. John The Evangelist'in adına adanmıştır. Bugünkü yeri ise, 

İngiliz Büyükelçiliği ibadet yeri gözetilmeksizin yeniden inşa edildiğinde salt bu amaçla satın 

alınmıştır. Bina cemaat tarafından toplanan paralarla inşa edilmiştir (1899). Kilise, 150'den 

fazla cemaate hizmet verebilecek kapasitededir. 341 

İngiliz Kilisesi’nin İstanbul ve İzmir dışında örgütlendiği tek il Ankara’dır. Burada 

da İngiliz Elçiliği bahçesinde yapılmış olan St. Nicholas Kilisesi görevli olan bir papazıyla 

Anglikanlara hizmet etmektedir.342 

Türkiye’de bulunan tüm Anglikan kiliseleri, cemaatlerinin büyüklüğüne göre, sabah 

ve akşam ibadetini ile rutin olarak her hafta Pazar günü Evharistiya ayini 

gerçekleştirilmektedir. Ayrıca kilisenin olanakları doğrultusunda cemaati eğitmeye yönelik 

Pazar Okulu, çocuklara özel dini bilgilerin verildiği dersler, seminer ya da kilisenin 

olanaklarına göre bazen seyahatler de olabilmektedir. Kiliselerin hitap ettiği kesim İngilizce 

konuşan Anglikan Hıristiyanlardır343. Bu bağlamda Pazar ayinleri ve günlük ibadetler Moda 

Anglikan Kilisesi dışında,İngilizce yapılmaktadır.  

 

 

 

                                                
339 http://www.konak-bel.gov.tr/izmirtar.htm (23.07.2006). 
340 Malkoç, a.g.e., s.41. 
341 http://stjohns.turkiye.org/history_tr.asp 
342 Malkoç, a.g.e., s.42. 
343 İan Sherwood ile kişisel görüşme (10.05.2006) 
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                                                    SONUÇ 

Hıristiyanlığın bir mezhebi olan Anglikan kilisesi, İngiltere’nin de resmi kilisesidir. 

Bu cümleden hareketle, Anglikan Kilisesinin Roma Katolik Kilisesi’nden ayrı bir mezhep 

olarak oluşması, inanç esasları ile günümüzde  dünyadaki konumu ele alınmıştır. 

Yapılanma bakımından Protestanlıkla Roma Katolisizmi arasında yer alan Anglikan 

Kilisesi, daha ziyade milli vurgularıyla öne çıkan ulusal bir kilise olarak dikkati çeker. 

Baptistler, Metodistler, Kongregasyonalistler ve benzeri bir çok kilise akımını bünyesinden 

çıkaran önemli bir mezhep hareketi olması, bu kilisenin başka bir özelliğidir. 

İngiltere’ye Hıristiyanlığın gelişi M.S. III. yüzyıla kadar uzanmaktadır. Resmi olarak 

ve kilisenin benimsediği tarih ise St. Augustine’nin misyonu ile başlayan V. yüzyıldır. 

Zamanla Roma İmparatorluğu ve kilisenin de desteği ile Hıristiyanlık buraya köklü bir 

biçimde yerleşmiş ve kabul görmüştür. Hıristiyanlık İngiltere’de bu gelişmesini sürdürürken 

XVI. yüzyıla kadar Roma Katolik kilisesi ile krallar arasında çeşitli sürtüşmeler, gerilimler 

olduysa da hiçbiri ayrılma yönünde faaliyette bulunmamıştır. 

VIII. Henry iyi bir Katolik olmasının yanında reform taraftarlarına ve özellikle 

Martin Luther’in fikirlerine karşı olmuştur. Bu amaçla yazdığı kitaptan dolayı Papa ona, 

“İmanın Savunucusu” unvanını vermiştir. Ancak Henry ile Papa’nın yollarını zahiren ayıran 

boşanma krizi olarak gözükse de; arka planında kökleri Henry’den çok öncelere uzanan ve 

Protestan reform hareketlerini destekleyen dini grubun, Roma’ya bağlı olmak istemeyen 

muhalif kanadın ve ülkenin istikrarını dini iktidarla sağlamayı planlayan devlet adamlarının 

çabasıyla ülkede bir dizi dini reform süreci başlamıştır. Diğer bir deyişle bu kilisenin kökeni, 

Protestan reform hareketlerinde ve İngiltere’nin sosyo-politik yaşamına egemen olma 

konusunda teokratik otoriteyi temsil eden papalıkla sivil otoriteyi temsil eden krallık 

arasındaki güç mücadelesinden kaynaklanmaktadır. Bu süreç oldukça sıkıntılı geçse de VI. 

Edward zamanında daha da hızlanarak devam etmiştir. I. Mary zamanında Katolikliğe dönüş 

için kraliçe tarafından önemli çabalar gösterilse de bu reform sürecini yalnızca yavaşlatmıştır. 

Nihayet I. Elizabeth’in saltanatında kilise günümüzdeki yapısına kavuşmuştur. İngiltere’nin 

resmi kilisesi, İngiliz Kilisesi olmuştur. I. Elizabeth zamanında hazırlanan ve kilisenin inanç 

özeti sayılabilecek 39 Madde, bugün de hala geçerliliğini korumaktadır. Bu dönemden sonra 

yapılan dini nitelikli isyanlar reformu daha fazla isteyenlerce desteklenmiş ancak kilisenin 

yapısında önemli değişiklikler olmamıştır. 
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Anglikan kilisesinin önemli özelliklerinden biri de doktrin olarak da Katoliklik ile 

Protestanlık arasında orta bir yolu tercih etmesidir. Kilise reform hareketleri sonucu 

sadeleştirilmiş doktrin ve ibadet ile Kutsal Kitap kaynaklı yaşamı savunmuştur. Reform 

sürecinde oluşturulan, kilisenin genel doktrini ve ibadet uygulamalarını ihtiva eden Toplu Dua 

Kitabı da bu anlamda ayrım noktalarından birisidir.  

Protestanlığın bu ülkeye has şekli olan Anglikanizm öğretisine bağlı bu kilise, 

kendisini hem reformcu hem de Katolik gelenek içinde görür. Bir yandan reformasyon 

ilkelerini benimsemesi ve Papa’nın dinsel otoritesini kabul etmemesi sebebiyle reformcu 

geleneğin etkisi altındadır, diğer yandan da kendini erken dönem apolistik ve ortaçağ 

üniversal Kilisenin uzantısı olarak görmesi sebebiyle de Katolik gelenekle ilişkilidir. XVI. 

yüzyıldan itibaren de ibadette Latince yerine İngilizce’yi kullanmaktadır. 

Anglikan kilisesi, teşkilat özellikleri ile yine klasik kilise anlayışından 

uzaklaşmamakta ancak sivil otoriteye bağlılığın bir yansıması olarak Kilise’nin başı sayılan 

kraliyetin, (kral/ kraliçe) kilise üzerinde düzeltme ve emretme yetkisi ile diğer kiliselerden 

ayrılmaktadır. Bu hiyerarşide Anglikan kilisesinin pratikte liderliğini yapan Canterbury 

başpiskoposluğu kraliyetten sonra gelmektedir. Kiliseye mensup din adamlarının üçlü ruhban 

yapısı ile teşkilatlanmış olduğu ve buna sıkı biçimde riayet edildiği görülmektedir. İngiltere 

kilisesi, kendine has bir kuruluştur kilisenin piskoposları lordlarla birlikte oturmakta ve kilise 

meclisi yasal bir teşkilat olarak görülmektedir. 

Dünyada Anglikan Kilisesi özellikle XVIII. yüzyılın ortalarından itibaren başlayan 

misyonerlik faaliyetleriyle hızlı bir biçimde yayılmaya başlamış ve günümüzde hemen hemen 

her ülkede teşkilatlanmıştır. Bu anlamda milli kilise formundan çıkan kilise İngiltere’nin 

resmi kilisesi olmasına ve nüfusunun yarısı Anglikan olmasına karşın asıl gelişmesini A.B.D., 

Kanada ve özellikle Afrika’da sağlamıştır. Bu kadar geniş coğrafyaya yayılan kilisenin 

birliğinin sağlanması ve bazı önemli konularda birlikte hareket edilmesi adına oluşturulan 

Anglikan Komünyon (Anglican Communion) da kilisenin önemli kurumlarındandır. 

Komünyonun organizasyonunu Canterbury Başpiskoposluğu yapmaktadır. Alt birimleri ile 

çalışmalarını yürüten birlik, özellikle XVIII. yüzyılın ikinci yarısından itibaren on yılda bir 

toplanan Lambeth Konferansları ile gündeme gelmektedir. Bu konferanslarda on yıllık, dünya 

Anglikanlarının bir bakıma geleceğine yönelik stratejik çalışmalar yapılmaktadır. Alınan 

kararların genelde tavsiye niteliğinde olup bağlayıcılığı olmadığı belirtilmektedir. Bunun 

dışında Danışma Konseyi, uluslar arası düzeyde yapılan piskopos toplantıları da diğer 
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faaliyetleri arasında sayılabilir. Ayrıca bazı sivil toplum organizasyonları ki bunlar; kültürel 

alanda olabileceği gibi eğitim, AIDS’le mücadele, fakir ülkelere yardım, sağlık, teknoloji ve 

etik ile kadın konularında da olabilmektedir. Zikredilen toplum projeleri ülke bazında 

olabileceği gibi uluslar arası nitelikte de olabilmektedir. 

Anglikan Kilisesi ile diğer kiliselerin arasında özellikle Katolik Kilisesi arasındaki 

diyaloglar neticesinde birleşmeye yönelik yakınlaşma olmuş ve önemli kararlar alınmıştır. 

Alınan bu kararlar doğrultusunda teolojik alanda çalışmalarda bulunan komisyonların 

kurulması ve komisyon raporlarının bir deklarasyon halinde yayınlanması kararlaştırılmıştır. 

Anglikan Kilisesi ile diğer kilseler arasındaki diyalog süreci devam etmektedir. 

Türkiye’de Anglikan kiliseleri XIX. yüzyılın başlarından itibaren Kırım savaşını 

takiben ölen İngilizlerin anısına yaptırılan ve arsası Sultan Abdülmecit tarafından verilen 

kilise ile başlamıştır. Ancak kilise burada bulunan İngilizlere hizmet vermekte ve Türklere 

yönelik faaliyetlerde bulunmamaktadır. Kırım Kilisesi’nin yanı sıra İzmir ve Ankara’da 

Anglikan Kiliseleri ve cemaatleri mevcuttur. Bunlar arasında istisna olarak İstanbul Moda’da 

bulunan All Saints Kilisesi’dir. Kilise ibadetlerini Türkçe yapmakta ve üyelerinin bir kısmı da 

Türk Hıristiyanlardan oluşmaktadır. Türkiye’de bulunan Anglikan kiliseleri cemaatlerine dini 

vaaz ve ibadetin yanı sıra dil, sanat ve kültürel alanlarda da kilisenin imkanları doğrultusunda 

hizmet vermektedir. Dünyadaki diğer ülkelerle kıyaslanınca Türkiye’deki Anglikanların daha 

küçük yapılandıkları ve ağırlıklı olarak İngilizce konuşan Hıristiyanlara hizmet verdikleri 

anlaşılmaktadır.  
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EKLER 

          Ek : 1  Havarilerin, İznik ve Athanasian İman Açıklamaları 

 

HAVARİLERİN İMAN AÇIKLAMASI 

Göğün ve yerin Yaratanı, her şeye gücü yeten Baba,.Tanrı’ya; ve Kutsal Ruh’tan gebe 
kalan Bakire Meryem’den doğan, Pontiyus Pilatus zamanında acı çekerek çarmıha gerilen, 
ölüp gömülerek ölüler diyarına inen, üçüncü gün ölüler arasından dirilen, göğe çıkıp, her şeye 
gücü yeten Baba Tanrı’nın sağında oturan, oradan dirileri ve ölüleri yargılamak için tekrar 
gelecek olan O’nun biricik oğlu Rabbimiz Mesih İsa’ya. Kutsal Ruh’a, kutsal evrensel 
kiliseye, azizlerin paydaşlığına, günahların affına, ölülerin dirilişine ve sonsuz yaşama. Amin. 

 

İZNİK İMAN AÇIKLAMASI 

Yeri ve göğü, görünen ve görünmeyen her şeyin yaratıcısı, her şeye kadir tek Baba 
Allah’a inanıyoruz. Bütün çağlardan önce Baba’da olan, Tanrı’dan Tanrı, Nurdan Nur, 
Gerçek Tanrı’dan gerçek Tanrı, Kendiliğinden varolan, yaratılmamış, Baba ile aynı özden 
olan, Allah’ın Oğlu tek bir Rab İsa Mesih’e inanıyoruz. Her şey O’nun aracılığı ile yaratıldı. 
Biz insanlar ve kurtuluşumuz için göklerden geldi. Kutsal Ruh ve Bakire Meryem’den vücut 
buldu ve insan oldu. Pontius Platus zamanında çarmıha gerildi, acı çekti ve gömüldü, Kutsal 
Yazılar uyarınca üçüncü gün dirildi, Göğe yükseldi ve Baba’nın sağında oturdu. Dirileri ve 
ölüleri yargılamak için görkem içinde tekrar gelecek ve O’nun krallığına hiç son 
olmayacaktır. Baba ve Oğul’dan gelen, Rab olan, hayat veren, Baba ve Oğul ile birlikte 
tapınılıp yüceltilen Peygamberler aracılığı ile konuşmuş KutsalRuh’a inanıyoruz. Tek kutsal 
evrensel ve elçisel kiliseye inanıyoruz. Günahların affı için tek bir vaftiz tanıyoruz. Ölülerin 
dirilişini ve sonsuz yaşamı bekliyoruz. Amin. 

 

ATHANASIAN İMAN AÇIKLAMASI  

 

(1) Her kim kurtulacak ise, her şeyden önce, Katolik (evrensel) inancı kabul etmelidir; 
(2) Bu inancı bütünüyle ve yozlaştırmadan tutanlar dışında herkes şüphesiz ki, 
sonsuza dek yok olacaktır. 
(3) ve Katolik İnanç şudur: Üçlübirlikte tek bir Tanrı’ya ve birlik içindeki Üçlüğe tapınırız; 
(4) bu kişileri ne birbirine karıştır ne de özünü böleriz. 
(5) çünkü Baba tek bir Kişidir, Oğul başka, Kutsal Ruh ise başka bir Kişidir. 
(6) Ancak Baba’nın, Oğul'un ve Kutsal Ruh'un Tanrısal özyapısı birdir görkemde eşit, 
yücelikte sonsuzdur. 
(7) Baba nasıl ise, Oğul ve Kutsal Ruh da öyledir. 
(8) Baba yaratılmamıştır, Oğul yaratılmamıştır, Kutsal Ruh yaratılmamıştır. 
(9) Baba anlaşılmaz, Oğul anlaşılmaz, Kutsal Ruh anlaşılmazdır. 
(10) Baba ebedi, Oğul ebedi, Kutsal Ruh ebedidir. 
(11) Buna rağmen hepsi üç farklı ebedi değil, fakat tek bir ebedidir. 
(12) Ne üç farklı "yaratılmamış" ne de üç farklı "anlaşılmaz" vardır, 
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fakat tek bir "yaratılmamış" ve tek bir "anlaşılmaz" vardır. 
(13) Aynı şekilde Baba her şeye kadir, Oğul her şeye kadir ve 
Kutsal Ruh her şeye kadirdir; 
(14) Buna rağmen hepsi üç farklı "her şeye kadir" değil, tek bir 
‘her şeye kadir’dir. 
(15) Baba nasıl Tanrı ise, Oğul da Tanrı’dır ve Kutsal Ruh da Tanrı’dır; 
(16) Buna rağmen bunlar üç farklı Tanrı değil, tek bir Tanrı’dır. 
(17) Baba nasıl Rab ise, Oğul da Rab'dir, Kutsal Ruh da Rab'dir; 
(18) Buna rağmen bunlar üç farklı Rab değil, tek bir Rab'dir. 
(19) Hristiyan gerçeği uyarınca her kişinin ayrı ayrı Tanrı ve Rab olduğunu 
ikrar etme yükümlülüğü altında olmamızla birlikte; 
(20) Katolik iman “üç farklı Tanrı ya da üç farklı Rab vardır” gibi bir 
ifadeyi kullanmamızı yasaklar. 
(21) Baba hiçbir şeyden gelmemiştir; ne yaratılmış ne de doğurulmuştur. 
(22) Oğul yalnızca Baba’dandır; ne oluşturulmuş, ne yaratılmıştır, 
fakat biricik Oğuldur. 
(23) Kutsal Ruh, Baba’dan ve Oğul’dandır; ne oluşturulmuş ne 
yaratılmış ne de doğurulmuştur 
fakat Baba’dan ve Oğul’dan çıkmıştır. 
(24) Böylece, üç tane değil, tek bir Baba vardır; üç Oğul değil 
tek bir Oğul, üç Kutsal Ruh değil, 
tek bir Kutsal Ruh vardır. 
(25) Üçlü birlik’te hiç bir kişi diğerinden önce ya da sonra gelmez; 
hiç bir kişi diğerinden 
üstün ya da aşağı değildir. 
(26) Ancak tüm üç kişi de aynı derecede sonsuz ve aynı derecede eşittir. 
(27) Öyle ki, her şeyde, daha önce de söylendiği gibi, Üçlük’teki Birliğe ve 
Birlik’teki Üçlüğe tapınılmalıdır. 
(28) Bu nedenle, kurtulacak olan kişi Üçlübirliği böyle düşünmelidir. 
(29) Bundan başka, kişinin sonsuz kurtuluşu alması için Rabbimiz İsa Mesih’in 
beden almasına 
doğrudan inanması şarttır. 
(30) Çünkü inandığımız ve ikrar ettiğimiz doğru iman Tanrı Oğlu Rabbimiz İsa 
Mesih’in hem Tanrı 
hem de insan olduğudur. 
(31) [Oğul] Baba’nın özünden, zamanın öncesinde Tanrı olarak var olan; 
annesinin özünden 
insan olarak zaman içinde (bu dünyada) doğmuştur. 
(32) Mükemmel Tanrı ve mükemmel insandır, düşünen bir cana ve gerçek 
bir insan bedenine sahiptir. 
(33) Tanrısal özyapıya ait olması açısından Baba ile eşit, insan olması 
açısından O’ndan aşağıdadır. 
(34) Tanrı ve insan olmasına karşın, iki farklı Mesih değil, fakat tek bir Mesih’tir. 
(35) Tanrısal özyapının ete ve kemiğe dönüşmesi ile değil, fakat Tanrı’nın 
insanlığı giyinmesiyle tekdir 
[tek bir Mesih’tir]. 
(36) Tümüyle tektir, [Tanrısal] özlerin karışmasıyla değil, tek bir kişinin birliğiyledir. 
(37) düşünebilen can ve beden olarak tek bir insandır, bu yüzden de Tanrı ve İnsan olarak tek 
bir Mesih’tir. 
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(38) Bizim kurtuluşumuz için acı çekmiş, cehenneme inmiş, üçüncü gün ölümden tekrar 
dirilmiş, 
(39) göğe yükselmiş, her şeye kadir Baba Tanrı’nın sağında oturmuş 
(40) oradan ölüleri ve dirileri yargılamak için gelecektir. 
(41) O geldiğinde bütün insanlar [ölümden] bedenleri ile tekrar dirilecek 
(42) ve yaptıkları [işler] için hesap verecektir. 
(43) İyilik edenler sonsuz yasamı kazanacak, kötülük edenler ise sonsuz ateşe düşecekler. 
(44) Bu Katolik imana sağlam bir şekilde inanmayan bir kişi kurtulamayacaktır. 
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Ek : 2 Anglikan Kilisesi mensuplarının dünyadaki nüfus dağılımı 
Kaynak http://news.bbc.co.uk/2/hi/in_depth/3226753.stm 

 

 
 
Ek : 3 Canterbury Başpiskoposluğu’nun simgesi 
http://www.archbishopofcanterbury.org (22.06.2006) 
 

 
 

 
 
 
Ek : 4 Anglikan Komünyon’un simgesi 
Kaynak : http://www.anglicancommunion.org (12.02.2006) 
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Ek :5  Geçmişten günümüze Canterbury Başpiskoposları listesi 
Kaynak:http://www.archbishopofcanterbury.org/office/success.html,(12.06.2006) 

2002   Rowan Douglas Williams 

1991   George Leonard Carey  

1980   Robert A. Kennedy Runcie 

1974   Frederick Donald Coggan 

1961   Arthur Michael Ramsey 

1945   Geoffrey Francis Fisher 

1942   William Temple 

1928   William C. Gordon Lang 

1903   Randall Thomas Davidson 

1896   Frederick Temple 

1883   Edward White Benson 

1868   Archibald Campbell Tait 

1862   Charles Thomas Longley 

1848   John Bird Sumner 

1828   William Howley 

1805   Charles Manners-Sutton 

1783   John Moore 

1768   Frederick Cornwallis 

1758   Thomas Secker 

1757   Matthew Hutton 

1747   Thomas Herring 

1737   John Potter 

1716   William Wake 

1695   Thomas Tenison 

1691   John Tillotson 

1678   William Sancroft 

1663   Gilbert Sheldon 

1660   William Juxon 

1633   William Laud 

1611   George Abbot 
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1229   Richard le Grant 
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Ek : 6 Anglikan Kilisesi teşkilat şeması  
Kaynak : http://www.genuki.org.uk/big/eng/YKS/Misc/Definitions/Church.html (24.02.06) 
 
 

KRALİYET 
| 

İNGİLİZ KİLİSESİ 
 
| 

CANTERBURY BAŞPİSKOPOSU 
| 

YORK BAŞPİSKOPOSLUĞU 
| 

PİSKOPOS Katedral veya Piskoposluk bölgesinde görev yapar 
(SUFRAGAN PİSKOPOSLAR: Katedral olmayan piskoposluk bölgesinin bir kısmından 

sorumludur.Yardımcı Piskopos da denilebilir). 
| 

________________(PAPAZLAR) ____________________ 
                                         |                                |                             | 

                PAPAZ                           | BÖLGE PAPAZI (Mahalle Papazı) 
Koruyucu tarafından atanır       |    Görevi benzerdir ama kolayca 

                            Fahri başpapaz olabilir          |   görevinden alınabilir. 
                              Kolayca görevinden            | 
                                            alınamaz.               | 
                                         ________________ | 
                                                                          | 
                                 PAPAZ YARDIMCISI    | 
                                                                          | 

DİYAKOZ ( PAPAZ YARDIMCISI) 
Stajyer rahip (Tam olarak bir yardımcı asistan) 

 
 

__________________________________ 
 
 

HÜKÜMETİN KİLİSESİ 
| 

BAŞ PAPAZ  -(veya Rahip olabilir) 
Katedralin/bölgesinin idaresi, günlük ve mali işlerden sorumludur. 

| 
GRUP   (Bir kurul) 

| 
BAŞ DİYAKOZLAR (Papazdırlar) 

KANONLAR (Canon) 
Kırsal bölge Papazı (Rural Dean) 

| 
| 

PEDER: Piskoposluk bölgelerinde bir gruptan sorumludur.344 
                                                
344 İlk şema kraliyetten itibaren kilise idari yapılanması, ikinci şema ise daha genel  teşkilatlanma yapısını ifade 
etmektedir. Türkçe’de tam karşılığı olmayan görevler parantez içinde orijinal adıyla verilmiştir. 
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