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             1.GİRİŞ 

1.1. Konu ve Amaç 

 

 Toplumlar da bireyler gibi, çevresiyle sürekli ilişki içerisindedir. Bu ilişkileri 

belirleyen en önemli etmenlerden birisi de dindir. Toplumların dini kimlikleri ve din 

algıları, başkalarıyla ilişkide son derece önemlidir. Toplumları ayakta tutan en önemli 

unsurlardan birisi din ve dinin kendilerine yüklediği görevlerdir.  

Bilindiği gibi insanlık, belirli değerlerle “kimlik” oluşturmakta ve millet 

olmayı kendine has değerleri yaşatmakta görmüştür. Bu değerler arasında benimsenmiş 

olan “din”in önemli bir yeri bulunmakta ve insanlar benimsemiş oldukları “dinin 

değerleriyle bütünleşme” ye büyük önem verdiği gibi o dinin başkalarınca da kabul 

edilmesine gayret göstermiştir. Bundan dolayı tarihinin her döneminde din, canlılığını 

ve hayatın ayrılmaz bir parçası olma özelliğini korumaktadır. Çünkü din, kültür ile iç 

içe girmiş ve kültürel katmanlaşmanın temel unsuru olmuştur1.  

Aynı dine inanmış ve organize olmuş insanlar2, dinlerinin kendilerine yüklediği 

misyon görevini ifa etmeye çalışırlar. Misyonerlik; görev, yetki, vekâlet, bir işin 

yapılması için verilen özel görev anlamına gelen “misyon” kelimesinden türemiştir. Bu 

işi yapan kimseye misyoner” ve misyonerin yaptığı işe de Türkçe’de “misyonerlik” 

denilmektedir.  Bu kelimeler çok değişik anlamlar içermektedir. Dini alanda olduğu gibi 

diploması alanında da siyasi alanda da kültürel alanda da misyon ve misyonerlik bir 

yöntem olarak kullanılmaktadır. 

Misyonerlik bütün evrensel dinler için geçerli olmakla beraber, misyonerlik 

denilince akla Hıristiyanlar ve Hıristiyanlık gelmektedir. Bunun sebebi misyon 

                                                
1 Abdurrahman Küçük, “Genel Olarak Misyonerlik”,  Türkiye’de Misyonerlik Faaliyetleri, Ensar 

Neşriyat, İstanbul, 2004, s. 40. 

2 Arslantürk ve Amman. a.g.e. , s. 201. 
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kelimesine şartlara göre yüklenen anlam ve bu anlamların Kutsal Kitab’a 

dayandırılması, görevlendirmelerin aşırı derecede idealize edilmesi ve cenneti 

kazanmanın şartı olarak empoze edilmesidir. Çünkü misyoner kelimesinin türediği 

misyon, Hıristiyan Kutsal Kitabı’na ait bir kelimedir.  

Misyon, bu konuda, yetki sahibi otorite tarafından yetki ile donatılmış bir 

görevlinin resmi olarak görevlendirilmesini belirtmektedir. Bu kelime, farklı şekillerde 

kullanılmaktadır. O, tam olarak, teolojik düzende  baba tarafından Oğul’un ve Kutsal 

Ruh’un gönderilmesini belirtmektedir. İlk olarak böyle bir anlamda kullanılırken ikinci 

olarak misyon, kendisiyle aynı yetkilere sahip olan Havarilere Mesih tarafından tevdi 

edilen vazifeyi ifade etmektedir. Sonuncu olarak o, kilise üyelerinden bazılarına tevdi 

edilen İncil’i putperestlere duyurma görevini ifade etmektedir3.  

Batı Dünyası misyon ve misyonerliği dini alanda olduğu gibi diplomasi alanında 

da siyaset alanında da kültürel alanda da bir yöntem olarak kullanmıştır. Bir dinin 

yayılmasında, bir yerin sömürgeleştirilmesinde, emperyalizm alanının genişletilmesinde 

de misyonerlik, en etkili ve başarılı bir yol olarak benimsenmiştir. 

Günümüzde diğer misyonerlere siyasi misyonerlik de eklenmiş ve başarılı 

yöntemlerden biri olmuştur. Bu yöntemde gelişmiş Batı ülkeleri ve onların istihbarat 

birimleri yerini almıştır. Emperyalizmin öncülüğünü de, Asya’da, Afrika’da, 

Amerika’da ve Uzakdoğu’da bazı ülkelerin sömürgüleşterilmesinde de, dinlerin 

değiştirilmesinde de ve asimilasyon yoluyla yeni kimliklerin oluşmasında da 

misyonerlerin öncü rolü üslendikleri bilinen tarihi gerçekliklerdir4. 

Görev, yetki, vekâlet anlamlarına gelen misyon, evrensel dinler için 

kullanılmaktadır. Bu araştırma Hıristiyan misyonerliğini, onun İslam Dünyasına 

etkilerini ve İslam toplumunda yaptığı tahrifatı incelemeyi amaçlamaktadır. Bu 

araştırmada Hıristiyan misyonerliği ve onun Ortadoğu’daki İslam ülkelerine yönelik 

faaliyetleri incelenip, misyonerliğin, Balkanlar, Kafkaslar ve diğer yerdeki İslam 

ülkelerine yönelik faaliyetine az da olsa değinilecek, yoğun olarak Afrika ve Ortadoğu 

                                                
3 Ömer Faruk Harman, “Genel Olarak Misyonerlik”,  Türkiye’de Misyonerlik Faaliyetleri, Ensar         

Neşriyat, İstanbul, 2004, s. 43. 

4 Harman, a.g.e. ,s. 43. 
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üzerinde durulacak, köklü bir kuruluş olmasından dolayı Robert Kolejinden 

bahsedilecek, diğer açılardan Türkiye bu araştırmanın dışında tutulacaktır. 

Bundan dolayı öncelikle toplum ve İslam toplumu üzerinde durulacak, 

toplumun en önemli dinamiklerinden biri olan din açıklanmaya çalışılacaktır. Misyon ve 

misyonerlik kavramına kısaca değinilecek, daha çok Hıristiyan misyonerliği üzerinde 

durulacaktır. Hıristiyan misyonerliğinin tarihi açıklanıp, İslam dünyasına yönelik 

faaliyetleri ve tahrifat çabaları değerlendirilecektir.   

Her bütün birtakım parçalardan meydana gelir. Toplum da bir bütündür ve o da 

bir takım parçalardan meydana gelir. Bu parçaların uyumlu ilişkisi sonucu toplum adı 

verilen varlık meydana gelir5. 

Toplum kendisini meydana getiren fertlerin aritmetik toplamı değildir. Fert 

toplumun üyesi olduğu vakit grubun standartlarının etkisi altına girer ve standartlarını 

içinde yer aldığı grubun standartları ile dengeleştirir. Toplum, ferde, kendi cinsinin 

özelliklerini kazandırıp şahsiyet seviyesine çıkaran bir beşeri ortamdır. 

 Fert artık tek başına bir kişinin niteliklerine sahip değil, toplumun bir parçası 

olarak ondan etkilenir.
6

 Böylece toplum, birlikte yaşayan belli bir eylemde bulunan 

fertlerin grubudur
7

. 

Birçok sosyolog toplum terimini basmakalıp bir yorumla kullanmıştır. Kimileri 

de bu yaklaşımı sorgulamıştır. Örneğin bazı sembolik etkileşimciler, toplum diye bir şey 

yoktur derler. Onlara göre  toplum, hakkında bilgi sahibi olmadığımız şeyleri kapsayan 

yararlı bir terimdir. 

Her sosyolog toplumu kendi düşünce sisteminin merkezine koyup, sosyal süreç 

oluşumundaki kavramlar veya fonksiyonlarla tanımlamış ve açıklamıştır. Bu bakımdan 

sosyologlar arasında toplum tanımlarında birtakım farlılıklar mevcuttur.  

                                                
5 Arslantürk ve Amman, a.g.e. , s. 201.  

6 Arslantürk ve Amman, a.g.e. , s. 201. 

7 Orhan Türkdoğan, Osmanlıdan Günümüze Türk Toplum Yapısı, Çamlıca Yayınları, İstanbul, 2002, s. 

25. 
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Bu bağlamda İslam Toplumu ise Afrika’nın Atlantik kıyılarından Güney 

Pasifik’e, Sibirya bozkırlarından Güney Asya’nın uzak adalarına kadar uzanan bir 

bölgede yaşayan, aynı dine inanan, aynı dini düşünceyi paylaşan, insanlardan meydana 

gelmektedir. 

 Ortadoğu Arapları, Türkler, Doğu Afrikalılar, Orta Asya Türk ve İran halkı, 

Afganistanlılar, Pakistanlılar, milyonlarca Hintli ve Çinli, Endonezya ve Malezya 

halkının ekseriyeti ve azınlık halinde Filipinlerde olmak üzere milyarlarca insan İslam 

dinine mensuptur8. 

Burada yaşayan insanlar etnik yapı, dil, adetler, toplumsal ve siyasi teşkilatlar 

açısından sayısız beşeri yaşantı farklılıkları gösterirler. Bu insanların farklılıklarına 

rağmen İslam onları birleştirir. Onların düşünce ve anlayışlarına nüfuz eder, günlük 

hayatlarını düzenler, toplumsal hayatlarını belirler, insanların isteklerini karşılar kendi 

içindeki tüm çeşitliliğe rağmen İslam, insanlığın manevi ailelerinden birini oluşturur9. 

İslam Toplumu kadim bir Ortadoğu Uygarlığı çerçevesi üzerinde inşa 

edilmiştir. İslam Toplumu, İslam öncesi Ortadoğu’dan modern çağa kadar kendi 

kaderlerini şekillendirecek bir kurumun örüntüsüne tevarüs etmişlerdir. Bu kurumlar 

aile, soy ilişkileriyle himâye ve etnik bağlara dayalı küçük toplulukları, tarım ve kent 

toplumlarını, tek tanrılı dinleri ve imparatorlukları içerir. 

İslam toplumu başlıca iki temel özgün ve kalıcı yapıyı sergilemiş olan çevrede 

gelişmiştir. Bu yapılardan ilki, insan toplumlarının küçük, çoğunlukla ailevi gruplardan 

teşekkülüdür. 

Yedinci yüzyılda Arap fetihleri ve onu izleyen İslam’i dönem, Ortadoğu 

kurumlarını aynen muhafaza ederek onların devamını sağlamış, tarihi değişmelere 

                                                
8 İra M Lapidus, İslam Toplumları Tarihi, 2. Baskı, Çev. Yasin Aktay, İletişim Yayınları, İstanbul, 2003, 

s. 9. 

9 Lapidus, a.g.e. , s. 9. 
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rağmen aile himaye ilişkileri ve etnik topluluklar toplumun yapı taşları olmaya devam 

etmişlerdir10.  

İslam belli dönemlerden geçerek oluşan taraftarlarını içine almıştır. Birden 

yayılmış ve bir medeniyet dini şekline bürünmüştür. İslam toplumu da aynı şekilde 

genişleyerek büyümüş ve diğer coğrafyada oluşan taraftarlarını içine almıştır. 

“Din” kelimesi Arapça olup “gidilen yol, örf, âdet, hüküm, ceza” gibi 

anlamlara gelmektedir. Din kelimesinin Latin kökenli dillerde kullanılan karşılığı olan 

“religion” ise, “bir işi tekrar yapmak” anlamındaki “relegere” ya da “bağlanmak” 

anlamındaki “religare” den gelmektedir11. 

Şüphesiz dinin ne olduğu sorusuna, birçok cevap bulmak mümkündür. Fakat 

bu cevaplar nasıl olursa olsun, gerçek olan bir şey var ki o da, dinin, tarihî, sosyolojik, 

kültürel ve psikolojik boyutları olan bir kavram olduğudur. Bu yüzden dinin tam olarak 

anlaşılabilmesi için, tüm yönleriyle ele alınması gerekmektedir12. Dini tanımlamaya 

çalışanlardan her biri,  onun farklı bir yönüne işaret ettiği için, değişik tarifler ortaya 

çıkmıştır13. Kimileri, dinin cemaat meydana getirici yönüne, kimileri dindeki mutlak 

itaat duygusuna, kimileri dinin kurumsal önemine14, kimileri ise dinin insan yetilerini 

sınırlandıran yasaklayıcı yönüne işaret etmiştir15. 

Bu çalışmada,  konu gereği, dinin sosyal yönü üzerinde durulacaktır. Her 

şeyden önce din,  sosyal varlık alanını belirleyen etkenlerden birisidir16 ve toplum için 

hayatî öneme sahiptir. Bu yüzden bazıları dini, toplumlar için, kalbin vücutta işgal ettiği 

yerle bir görmüş17 ve onu,   toplumların yaşamlarını sürdürebilmesi için en başta gelen 

                                                
10 Lapidus, a.g.e. s. 29. 

11 Şaban Kuzgun, Dinler Tarihi, Erciyes Üniversitesi Yayınları,  Kayseri, 1993, s. 16 

12 Eliade Mircae,  Dinin Anlamı ve Sosyal Fonksiyonu,  Çev. Mehmet Aydın, Din Bilimler Yayınları,  

Konya 1995,   s. 27. 

13 Günay Tümer, Abdurrahman Küçük, Dinler Tarihi, Ocak Yayınları, Ankara, 1993, s. 5. 

14 Tümer ve  Küçük, a.g.e., s. 6. 

15 Felicien Challage, Dinler Tarihi, Çev. Samih Tiryekioğlu, Varlık Yayınları, İstanbul 1994, s. 208. 

16  Arslantürk veAmman, a.g.e. , s. 148. 

17 Abdullah Draz, Din ve Allah İnancı,  Çev. Bekir Karlığa,   Bir Yayıncılık, İstanbul, Tarih Yok, s. 116 
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olgu olarak kabul etmiştir18. Bu görüşü paylaşanlar için din duygusu, bir guruba ait 

olma, topluluk içinde yaşama duygusu gibi fıtrîdir19. Çünkü din, tarihin her döneminde 

var olmuş ve onun vazgeçilmezliği,  ilmî araştırmalarla ortaya konulmuştur20.  Modern 

dönemde, ise ilim adamları, dini zararlı bir kurum olarak görmeye başlamıştır. Onlardan 

kimileri dini, “halkın afyon”u olarak kabul etmiş21; kimileri de ona ihtiyaç olmadığını 

ifade etmiştir22. Bazıları ise dinin, toplumsallıktan ferdiyetçiliğe doğru, kademeli bir 

gelişim gösterdiğini söylemiştir23. Modern döneme ait “sekülerizm” ve “laiklik” 

kavramları, bir anlamda, ferdiyetçiliğe doğru giden bu gelişimi ifade etmektedir. Buna 

bağlı olarak, dinin etkisi azalsa bile, onun tamamen ortadan kalkması söz konusu 

değildir24. Çünkü dinin, insanlar üzerinde hâlâ oldukça etkili bir nüfuzu vardır ve ileride 

de olmaya devam edecektir25. 

Sosyologlar dini, değişik şekillerde ifade etmiş ve her sosyolog dini tanrılara 

olan bir ihtiyaç olarak değil, kutsala gönderme yaparak tanımlamıştır. Parsons’a göre 

din : “kâinatta insanın yerine diğer insanlarla olan ilişkisine bağlı olarak arzu edilir olan 

ve olmayan şeyler hakkında geliştirilen ve gerçekleştirilen bir anlayıştır”26. 

                                                
18 Ramazan Karaman, Sanayileşmenin Dine Etkisi, Matbu Dokora Tezi, Yayınevi Yok, Konya, 2000, s. 

11. 

19 Ömer Faruk Harman, Barış İçin Dayalog Sempozyumu’ndaki Sunumu, (12 Eylül 2002), Yay. Haz. 

Ahmet Gökbel,Ebubekir Sıddık Yücel, Gökhan Sebati Işkın, Çev. Talip Özdeş, Cumhuriyet 

Üniversitesi Rektörlüğü, Sivas, 2003, s. 83. 

20  Harman, a.g.m. , s. 84. 

21 Anthony Giddens, Sosyoloji, Yay. Haz. Hüseyin Özel, Cemal Güzel, Ayraç Yayınları, Ankara, 2000, s. 

470. 

22 Arslantürk, Amman, a.g.e., s. 313. 

23 Joachim Wach, Din Sosyolojisi, Çev. Ünver Günay, Erciyes Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi, Kayseri, 

1990, s. 29. 

24 Giddens, a.g.e., s. 496. 

25 Abdullah Masdûsî, Yaşayan Dünya Dinleri,  Kalem Yayınları, İstanbul, 1981, s. 29. 

26 Yümni Sezen, Ssyoloji Açısından Din, 3.Basım, M.Ü. İ.F.V, Yayınları, İstanbul, 1998, s. 29.  
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Din, Sosyoloji, Felsefe ve Dini çevrelerde çok farklı biçimlerde tanımlanmıştır. 

Batılı düşünürler özellikle Rönesans’tan beri, dini, bir içtenliğe indirgeyerek onu 

insanın ya da toplumun doğasından türetmeye çalışmışlardır27. 

Durkheim’e göre din, doğaüstü ilkelerle açıklanamaz.  Çünkü totemizm de bir 

doğaüstü olmadığı gibi Buduzim ve Jainizm’de de bir doğaüstü fikri yoktur. O, dinlerin 

kaynağı konusunda ruhu temel sayan Animizmi ve doğal güçleri çıkış noktası yapan 

Naturizmi reddettikten sonra dini toplumsal olana indirger. Ona göre dinin kaynağı 

toplumun kendisidir. 

Din, toplumda kollektif bilinç olarak nitelendirilen ve aynı zamanda dini 

sayılan bir kutsallık alanından doğmuştur. Toplumu temsil eden totem onun en somut 

biçimidir. Farklı bir anlatımla totem, toplumun kendisidir28. 

 Kur’an ise dinin işlevine vurgu yaparak, dini sırf doğaüstülük, kutsallık, 

ruhanilik gibi kavramlarla tanımlamamaktadır. Kur’an’a göre din, insan ilişkilerini 

belirleyen bir ahlaki ilkeler topluluğudur29.  

Tarihin her döneminde din farklılığı, önemli bir etken olarak görülmüştür. 

Aynı inancı paylaşanlar, ırkları, dilleri farklı olsa bile, sırf inanç konusundaki 

birlikteliklerinden dolayı, çoğu zaman, diğerlerine karşı ortak bir tutum 

sergileyebilmişlerdir. Hıristiyanlıkta, Haçlı seferleri, İslâm’da ise “cihat çağrısı”, ülke 

sınırlarını aşan, inançlıları ortak tavra sevk eden önemli örneklerdendir. Din 

farklılıklarının toplumlar arası ilişkilerdeki etkisi halen devam etmektedir. Zira kültürün 

ve medeniyetin oluşmasında, ticarî ve siyasî ilişkilerde, bu din farklılığının rolü inkâr 

edilemez bir gerçek olarak karşımıza çıkmaktadır30. “Dinler ve ideolojiler beşerî 

ayrışmalarda veya siyasî şekillenmelerde önemli roller görürler”31. Aynı dine 

                                                
27 Mustafa Aydın, Kurumlar Sözlüğü, Vadi Yayınları, Ankara, 1997, s. 105. 

28 Aydın, a.g.e. , s. 105. 

29 Aydın, a.g.e. , s. 105. 

30 Abdurrahman Küçük, “Hıristiyanlıkta Misyon Anlayışı,  Yeni Yaklaşımlar ve Dinlerarası Diyalog”,  

Dinler Tarihi Araştırmaları III, Dinler Tarihi Derneği Yayınları, Ankara, 2002, s. 373. 

31 Mustafa Alıcı, “Kitab-ı Mukaddes ve Kuran-ı Kerim Işığından İslâm-Hıristiyan Diyaloğu”, 

(Yayınlanmamış Doktora Tezi, Marmara Üniversitesi SBE, 2001), s. 130. 
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mensubiyet, siyasî ve ticarî birliktelikleri kolaylaştırırken, din farklılığı çoğu zaman tam 

tersi bir fonksiyon icra etmektedir. 

Din farklılığı tarafları, kimi zaman savaş meydanlarında, kimi zaman ise ilmî 

toplantılarda bir araya getirmiştir. Kimilerine göre din, kanlı savaşların arkasında yatan 

en ana etken iken32; kimileri için o, evrensel barışın en temel kaynaklarında birisidir. 

Aslına bakılırsa, bu iki farklı yaklaşımın kaynağı, dinin kendisi değil, daha çok onun 

taraftarlarıdır. 

1.2. Metodoloji 

Sosyal olayların araştırılmasında başlıca iki metot kullanılmaktadır. Bunlardan 

birincisi, konu ile ilgili belgelerin incelenmesi ve çözümlenmesini ifade eden 

dokümantasyon metodu; ikincisi ise, anket, mülakat ve soru cetvelleri yoluyla sosyal 

realitenin doğrudan gözlenmesine dayanan uygulamalı metottur33.  

Bu araştırmada konu gereği, dokümantasyon metodu kullanılacaktır. Konu ile 

ilgili kaynaklar tespit edilecek ve belgeler taranıp incelenecektir. Öncelikle konu ile 

ilgili kitaplara, daha sonra süreli yayınlara ve internete başvurulacaktır. Konu elde 

edilen veriler ışığında ortaya konulmaya çalışılacaktır. Bu araştırmada konu ile ilgili 

kavramlar tespit edilecek, bu kavramlar konuya ışık tutması bakımından kısaca 

anlatılacaktır. 

 Öncelikle toplum, İslam toplumu, din ve dinin sosyal yönü, misyon, 

misyonerlik, Hıristiyan misyonerliği gibi temel kavramlar hakkında bilgi verilecek,  

Hıristiyan misyonerliğinin İslam Dünyasına etkisi ve İslam dünyasında meydana gelen 

tahrifat açıklanmaya çalışılacaktır. İkinci bölümde, İslam dünyasında bazı misyoner 

okullar ve bunların İslam Dünyasına etkisine değinilecektir. Üçüncü bölümde ise, 

Ortadoğu’daki İslam ülkelerinde var olan kargaşa ve Hıristiyan misyonerliğinin bu 

kargaşaya etkisi anlatılacaktır. Bundan sonra değerlendirme ve sonuç kısmına geçilecek, 

                                                
32 Ziya Uygur, Tevrat’a Göre Siyonizmin Ana Prensipleri,  Bilgi Yayınları, İstanbul, 1963, s. 122. 

33 Zeki Arslantürk, Araştırma Metot Ve Teknikleri, M.Ü. İlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, İstanbul, 

1999, s. 80.   
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bu son bölümde, misyonerlik ve Hıristiyan misyonerliğinin İslam Dünyasına etkisine 

kısaca yer verilecektir.   

 

 

2. MİSYONERLİK VE İSLAM COĞRAFYASINA ETKİSİ 

2.1. Misyon ve Misyoner 

Dinlerin kendi mesajlarını başkalarına yayma gayeleri olmakla beraber misyon 

ve misyoner kavramları genellikle Hıristiyanlık için kullanılmaktadır. Latince kökenli 

olan kelime ilk defa Hıristiyanlar tarafından kullanılmıştır34. 

Misyon ve misyoner kelimeleri genel olarak bütün evrensel dinler için geçerli 

olmakla birlikte, Hıristiyanlık söz konusu olduğunda, tarihi süreç bakımından ve 

organize bir Kilise faaliyeti olması bakımından daha özel bir anlama sahiptir. 

Misyon, Latince “missio” kelimesinden türemiş olup, İngilizce ve Fransızca’da 

“mission” şeklinde kullanılmaktadır. Dilimize “misyon” telaffuzuyla aynen alınmış olan 

bu kelime sözlükte; görev, yetki, vekalet, bir kimseye bir işi yapması için verilen özel 

vazife anlamlarına gelir. Terim anlamı ise; Hıristiyanlığı, Hıristiyan olmayanlar 

arasında yayma görevidir35. 

 Dolayısıyla bir işi yapmakla görevli ve yetkili kimseye; özel olarak da 

Hıristiyanlığı yaymayı vazife edinmiş ve bu alanda kilise tarafından özel olarak 

yetiştirilmiş ve resmi olarak görevlendirilmiş kimseye “misyoner”36 denir.  Bu kişilerin 

yapmış oldukları sistematik faaliyetlere de misyonerlik denilmektedir. Günümüz Batı 

literatüründe evangelizm terimi de misyonerliğin müteradifi olarak kullanılmaktadır. 

                                                
34 Ömer Faruk Harman, “Genel Olarak Misyonerlik”  Türkiye’de Misyonerlik Faaliyetleri, Ensar 

Neşriyat, İstanbul, s. 25. 

35 Şinasi Gündüz,  “Misyonerlik”, DİA, İstanbul, 2005, C. 30, s. 193.   

36 Harman, a.g.e. , s. 26. 
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Hıristiyan inancına göre misyonerlik, Hıristiyanlık dini ile birlikte ortaya 

çıkmıştır. Kilisenin kurucusu olan Hz. İsa aynı zamanda ilk misyonerdir
37

.  Kilisenin 

kurucusu ve temeli kabul edilen İsa Mesih’in Havarilerine tevdi ettiği en önemli görev 

de İncil’i bütün milletlere yaymalarıdır. Bu temel görev, dört temel İncil’de ve Yeni 

Ahid’in “Resullerin İşleri” bölümünde, aralarında bazı küçük farklılıklar olmakla 

birlikte açıkça ifade edilmiştir.
38

  Matta İncilinde geçen ifadeler kilisenin temel 

misyonunu şöyle açıklamaktadır: 

 “İsa yanlarına geldi ve onlara söyleyip dedi: Gökte ve 

yeryüzünde bütün hâkimiyet bana verildi. İmdi, siz gidip bütün milletleri 

şakirt edin, onları Baba, Oğul ve Kutsal Ruh adıyla vaftiz eyleyin, size 

emrettiğim her şeyi tutmalarını onlara öğretin ve işte ben bütün günler, 

dünyanın sonuna kadar sizinle beraberim”
39

. 

Matta İncilinde bulunan bu ifadeler evrensel bir misyonerliği tarif etmektedir. 

Ancak yine aynı İncil’de İsa’nın mesajını sadece İsrail oğulları arasında yaymaya 

çalıştığını ve havarilerine de bunu tavsiye ettiğini gösteren ayetler vardır. Aşağıdaki Hz. 

İsa’nın ifadeleri bunun en açık delilidir.  

“Ben yalnız İsrail halkının kaybolmuş koyunlarına 

gönderildim”40 demekte, başka bir ayette de “İsa on ikileri şu emirle 

halkın arasına gönderdi: Diğer uluslara ait yerlere gitmeyiniz. 

Samiriyelilere ait kentlerin hiç birisine uğramayınız. Bunun yerine İsrail 

halkının kaybolmuş koyunlarına gidiniz. Gittiğiniz her yerde göklerin 

egemenliğinin yaklaştığını duyurunuz.”41.  

Buradaki hükümlerden de sadece bir ulusun hedef seçildiği görülmekte, bu 

durum tezat olarak dikkat çekmektedir. Hıristiyanlar bu tezadı çarmıh öncesi ve çarmıh 

                                                
37 Şinasi Gündüz ve Mehmet Aydın, Misyonerlik, Kaknüs Yayınları, İstanbul, 2002, s. 60.    

38  Matta, 28/18-20. 

39 Matta, 28/18–20. 

40 Matta, 15/24. 

41 Matta, 10/5–7. 
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sonrası İsa anlayışı ile izah etmeye çalışmaktadırlar. Onlara göre, tarihsel İsa hayatında 

sadece İsrail oğullarına mesajın ulaştırılmasına çalışmış ve bunu tavsiye etmiştir. Yine 

onların inancına göre, çarmıhta ölüp üç gün sonra dirilmesinin ardından ise mesajının 

tüm insanlara ulaştırılmasını istemiştir. Günümüze kadar Hıristiyan misyonerliği yedi 

aşamadan geçmiştir.    

 

“1. Havariler Dönemi (33-100) 

2. Kiliselerin Kurulma Dönemi (100-800) 

3. Ortaçağ Dönemi (800-1500) 

4. Reform Dönemi (1500-1650) 

5. Reform Sonrası Dönem (1650-1793) 

6. Modern Dönem (1793-1965) 

7. Diyalog Dönemi (1965-…)” 42. 

Hıristiyanlığın Yahudi olmayanlara tebliği Havariler Konsilinde (M.50) 

kararlaştırılmış olup, sıkı takipten bunalan Hıristiyanlara bir kurtuluş yolu bulmak 

amacıyla alınmış siyasi bir karara benzemektedir. Misyonerliği evrensel hale getiren 

Matta, 28/18-20 ayetlerinde her halükârda muhatapların Hıristiyanlaştırılması 

emredilirken, daha sonra alıntı yaptığımız ayetlerde, özellikle Matta, 10/5-7 ayetlerinde 

sadece mesajın iletilmesi ve inançların anlatımı söz konusudur. Yani ilkinde 

misyonerlik, ikincisinde tebliğ anlayışı mevcuttur.   

Dünyada bulunan fikir, düşünce, din ve inanç sahiplerinin çoğu görüşlerinin 

yayılmasını, kendi fikirlerini kabul edenlerin çoğalmasını isterler. Dinleri bu bakımdan 

misyonerli ve misyonersiz dinler olarak iki sınıfa ayırmak mümkündür. Yahudilik 

                                                
42 Zeki Arslantürk, “Genel Olarak Misyonerlik Faaliyetleri, Başlıklı  Sempozyumda Sunulan Müzakere”, 

Türkiye de Misyonerlik Faaliyetleri Ensar Neşriyat, İstanbul, 2004, s. 384. 
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misyonersiz din sınıfına örnek olup, milli bir kimliğe sahip olduğu ve soy esasına 

dayandığı için yayılmaya karşıdır. Yahudi olmak için o soya mensup olmak 

gerekmektedir. Hıristiyanlık ise yayılmaya en çok gayret eden ve bunu örgütlü olarak 

yapan bir dindir
43

. Ancak, Ermeni Ortodoks Kilisesi gibi bazı Hıristiyan gruplar da 

cemaatlerine katılım için milliyet şartı aradıklarından başka bir millete mensup kişileri 

kendi cemaatlerine üye olarak kabul etmemektedirler. Buradan hareketle, Hıristiyan 

olmalarına rağmen bazı milli kiliselerin uluslararası boyutta misyonerlik faaliyetinde 

bulunmadıkları gözlenmektedir.  

Misyonerliğin tartışıldığı zeminlerde bazılarının misyonerliği İslam’ın tebliğ 

anlayışıyla aynılaştırdıkları görülmekte, özellikle misyonerlerin kasıtlı olarak ikisini 

aynı göstermeye çalıştıkları bilinmektedir. Dolaysıyla burada İslam dininin tebliğ 

anlayışıyla misyonerliğin farkını çok kısa da olsa ortaya koymak gerekir.  

Müslümanlara göre İslam, en son hak dindir ve hükmü kıyamete kadar 

bakidir.Müslümanlar bütün insanları İslam’ı kabul etmeye davet ederler. Ancak, her ne 

pahasına olursa olsun insanları kendi dinlerine kazandırma gibi bir anlayışları yoktur. 

Hıristiyan misyonerliği ile İslam’ın tebliğ anlayışının en bariz farkı burada görülebilir. 

İslam dini ve Müslümanlar art niyetli usulleri hoş görmemişlerdir. Ayrıca Müslümanlar 

İslam tebliğini bir sömürü aracı olarak kullanmamış, dünya siyaseti ve hâkimiyetinin bir 

aracı olarak görmemiş, sadece Allah’ın kelamını yüceltmek (i’lay-ı Kelimetullah) için 

bu görevi yerine getirmişlerdir. İslam dininde zorlama yoktur. “Dinde zorlama yoktur”
44

 

“Ey Muhammed! İnsanları Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel sözlerle davet et ve 

onlarla en güzel şekilde mücadele et”
45

 ve “Peygamberlere düşen sadece tebliğdir”
46

 

ayetleri İslam dininin tebliğ metodunu ortaya koymaktadır. 

Bugün dünya coğrafyasına bakıldığında Hıristiyan misyonerlerin ciddi bir 

başarı elde ettikleri söylenebilir. Zira Hıristiyanlığın ulaştırılmadığı ve yayılmadığı bir 

bölge bulmak pek mümkün değildir. Dünya dinleri arasında mensubu en fazla olan din 

                                                
43  Tümer ve Küçük, a.g.e. , s. 382. 

44 Bakara Süresi, 27/256. 

45 Nahl Süresi, 16/12. 

46 Nur Süresi, 24/54.  
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Hıristiyanlıktır. 20. yüzyılın başında 558 milyon olan dünya Hıristiyan nüfusu 21. 

yüzyılın başında 2 milyarı aşmış bulunmaktadır. Son asırda, özellikle asrın son 

çeyreğinde Hıristiyanlığın asıl vatanı olan Batı dünyasında nüfus kontrollerinin olumlu 

sonuç vermesi ve toplumun sekülerleşmesi nedeniyle buralarda Hıristiyan nüfusun 

azalmasına rağmen Afrika ve Asya kıtalarında ciddi bir artış göstermesi misyonerlik 

faaliyetlerinin elde ettiği başarının en açık göstergesidir. 20. yüzyıla genel olarak 

baktığımızda, 1900 yılından günümüze dünya nüfusunun 3.7 kat arttığını görüyoruz. 

Yüzyıl boyunca Avrupa kıtasında yaşayan Hıristiyan nüfus 1.5, Kuzey Amerika’da 3.6 

kat artarken Asya’da 14.6, Afrika’da ise 38.3 kat artmıştır. 1900’de Afrika’da 9 milyon 

Hıristiyan yaşamaktayken bugün bu rakam 330 milyona ulaşmış bulunmaktadır. Afrika 

kıtasının Hıristiyan nüfusu, Avrupa kıtasındaki Hıristiyan nüfusuna hemen hemen 

yaklaşmıştır. 

İstatistikî verilere göre 1900 yılında 558 milyon olan dünya Hıristiyan 

nüfusunun yaklaşık %50’si Avrupa kıtasında bulunuyordu. Bugün ise bu kıtada dünya 

Hıristiyan nüfusunun sadece %20’si yaşamaktadır. Bunun sebebi kıta nüfusunun çok 

fazla artmamasının yanında diğer kıtalardaki Hıristiyan nüfusunda ciddi bir artış 

olmasıdır. Hıristiyanlığın 20. yüzyılda en fazla artış gösterdiği kıtalar Asya ve Afrika 

kıtalarıdır. Günümüzde toplam Hıristiyan nüfusunun %35’i bu iki kıtada yaşamaktadır. 

Oysa yüzyılın başında adı geçen iki kıtada yaşayan Hıristiyanlar toplam Hıristiyan 

nüfusun sadece %5’ini oluşturuyordu. Başka bir ifade ile; 20. yüzyılın başında Asya ve 

Afrika kıtalarında toplam 25–30 milyon civarında Hıristiyan mevcutken bugün bu 

rakam 700 milyona ulaşmış bulunmaktadır
47

. 

2.2.Misyonerlerin Gayesi  

İnsanlar tarih boyunca fikir, inanç, din ve kendi mezhebini yayma ya da hâkim 

kılma hususunda savaşlar yapmışlardır. Din savaşları olarak bilinen bu çatışmaların 

önemli bir kısmı Hıristiyanlık dünyasında meydana gelmiştir. Hıristiyan âlemi hem 

diğer dinlerin mensuplarıyla hem de kendi mezhebinden olmayan Hıristiyan gruplarla 

çatışıp savaşmıştır.  
                                                
47 Gazi Erdem, Misyonerlik ve Misyonerlerin Çalışma Metotları, Diyanet İlmi Dergi, C. 38, S. 2, Ankara 

2002, s. 33. 
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Hıristiyanlığa göre misyonun asıl amacı İncil’in anlatılması ve muhataplarda 

iman duygusunun  uyandırılmasıdır. Başka bir ifade ile imanın temel konusu olan İsa 

Mesih’in kurtarıcı fonksiyonunu, henüz bilmeyen kimselere tanıtmaktır. İmanın konusu 

olan kurtuluşun şartlarından birincisi ancak kiliseye girince gerçekleşmektedir. 

Dolayısıyla misyonun önemli amaçlarından birisi de yeni bir ülkede kiliseyi kurmak, 

yani orada kilise hiyerarşisini yerleştirmektir. Tabi ki bir ülkede kilisenin kurulmuş 

olması Hıristiyanlığın yerleşmesi için yeterli değildir. Hıristiyanlığın orada 

benimsenebilmesi için misyonun kültürü de kapsaması gerekmektedir. Hıristiyanlık o 

ülkenin kültür ve gelenekleriyle bütünleşmeli, bunu yapabilecek Hıristiyan ilhamlı yerli 

aydınlar ve onların kaleme aldıkları eserler ortaya çıkarılmalı ve böylece, Hıristiyanlık o 

ülkede yabancı bir olgu olarak görülmemelidir
48

   

Katolik Kilisesi, varlığının yegâne gayesi olarak gördüğü yer yüzünde bulunan 

bütün insanları ve ulusları Hıristiyanlaştırmak için Halkları Hıristiyanlaştırma 

Konseyini kurmuştur. Bu kurul çok sayıda dini kuruluş, kolej ve üniversite ile işbirliği 

içerisinde görev yapmaktadır. Adından da anlaşılacağı gibi görevi Hıristiyanlık 

propagandası olan kurulun  II. Vatikan Konsilinden sonra işlerliği ve önemi daha da 

artmıştır. Kurulun çok sayıda yayın organı bulunmaktadır
49

  

Halkları Hıristiyanlaştırma Konseyince, 8 Mayıs 2000 tarihinde organize 

edilen ‘Papalık Misyonerlik Cemiyetleri Ulusal Başkanları Yıllık Toplantısı’nda açılış 

konuşması yapan adı geçen Konseyin Başkanı Kardinal Josef Tomko’nun 

konuşmasından misyonerliğin amacını, hedefini ve bugünkü durumunu anlamak 

mümkündür. Tomko, tüm kıtalardan 115 ülkeden temsilcilerin katıldığı toplantıda 

misyonerliğin Hıristiyanlıktaki dini temellerini anlattıktan sonra; “İsa’dan 2000 yıl 

sonra misyon hala tamamlanamamıştır. 6 milyar insanın sadece 1/3’ü Hıristiyan, 2 

Milyar Hıristiyan’ın da sadece 1 milyar kadarı Katolik’tir. Katoliklerin çoğalma hızı 

Hıristiyan olmayanların çoğalma hızından biraz azdır”
50

 demektedir. 

                                                
48 Jean Danielou, Kilisede Misyoner Düşüncesi, Çev. A, Küçük, A.Ü.İ.F. Dergisi, C.37, 1997, s. 101 

49 Erdem, a.g.m. , s. 34. 

50 www.vatikan.va/roman-curia7congregations/cevag/pont-soc/pospa , (06.05.2004). 
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Kardinal Josef Tomko söz konusu konuşmasında çeşitli kıtalarda yürütülen 

hizmetlerden bahsetmekte ve yapılan bazı faaliyetleri şöyle özetlemektedir: 

 “İstatistiklere göre 20. yüzyılın en başarılı misyonerlik faaliyeti 

Afrika kıtasında yaşanmıştır. 1900 yılında 2 milyon olan kıta Katolik 

nüfusu bugün 116 milyona ulaşmış bulunmaktadır. Bu Toplam nüfusun 

%15’ine tekabül etmektedir. Afrika’da misyonerler Kuzey Afrika’daki 

Müslüman devletlerde sıkıntılarla karşılaşmaktadırlar. Dünya nüfusunun 

%60’ının yaşadığı Asya kıtası göreceli olarak misyonerliğin sonradan 

hızlandığı kıtadır. Kıta nüfusunun %85’i Hıristiyan değildir. Kıtadaki 

Katolik nüfus 105 milyon civarındadır. Orta Asya’da Kazakistan’da 

misyon başlatılmış olup Çin ile ilgili olarak da fırsatlar 

değerlendirilmektedir. Papalık Dünya Misyonerlik Günü vesilesiyle elde 

edilen bağışların da katkısıyla özellikle fakir bölgelerde bulunan 

kurumlara yaptığı yardımları artırmıştır. Yardım edilen kilise sayısı kısa 

sürede 877’den 1045’e, büyük seminer
51

 sayısı 99’dan 374’e, 

seminerlerde yardım edilen öğrenci sayısı 50 000’e, yardım yapılan 

görevli sayısı 400. 000’e ulaşmıştır. Ayrıca bir çok küçük kilise, 

dispanser, ilk yardım merkezleri ve eğitim projelerine katkıda 

bulunulmuştur” 
52

. 

Kardinalin verdiği bilgiler, misyonerlik alanlarını göstermenin yanında, 

misyonerlik faaliyetlerini yürütecek kişilere ve onların eğitimine yapılan yatırımın 

büyüklüğünü de ortaya koymaktadır.  

Merkezi Roma’da bulunan Papalık Aziz Peter Cemiyeti’nin 2000 yılında tek 

başına yaptığı faaliyetler dünya genelinde yürütülen misyonerlik faaliyetleri hakkında 

ipucu verecek mahiyettedir. Aziz Peter cemiyetinin bazı faaliyetleri şöyle 

sıralanmaktadır: 

                                                
51 Seminer (Seminary): Anglilan ilahiyat okulları için kullanılan bu terim, daha ziyade Katolik ilahiyat 

okulları ve kolejleri için kullanılır. 

52  www.vatikan.va/roman-curia7congregations/cevag/pont-soc/pospa , (06.05.2004). 



 16 

“Finansa edilen seminer sayısı: 904. 

  Burs verilen seminer öğrenci sayısı: 81343. 

  Kaydedilen yeni üye sayısı: 8276.  

 Yetiştirilerek atanması yapılan papaz sayısı: 1877.  

 Yetiştirilen papaz yardımcı sayısı:  9693 
53

. 

Ayrıca, gerek Roma gerekse Afrika’nın çeşitli ülkelerinde düzenlenen uzmanlık 

kurslarına devam eden 595 öğrenciye burs imkânı, yine Roma’da çeşitli üniversitelere 

devam etmekte olan 57 farklı ülkeden 343 papaz ve 21 farklı ülkeden 81 rahibenin iaşe 

ve ibate giderleri karşılanmıştır. Yapılan bu kadar masraf ve emeğin amacı yetiştirilen 

insanların kendi bölgelerinde misyonerliği devam ettirmeleri, o bölgelerde çalışma 

yapan Batılı misyonerlerin yerlerini almaları düşüncesidir. Böylece bölgelerde aynı 

kültürden olan insanların gayretleriyle çalışmalar devam edecektir. Bu amaçlar Halkları 

Hıristiyanlaştırma Konseyi Başkanı Kardinal Josef Tomko tarafından da açıklıkla ifade 

edilmektedir54.  

 Yukarıda aktarılan hizmetler sadece bir misyonerlik cemiyetinin faaliyetlerini 

göstermektedir. Bu alanda başka çalışmalarda mevcuttur. 1985 yılı verilerine göre 

sadece Katolik Kilisesince yürütülen bazı hizmet müesseseleri ve hizmet verilenlerin 

sayıları şöyledir: 

“75.000 İlkokulda 21.000.000 öğrenci, 

30.000 Ortaokulda 11.000.000 öğrenci, 

Katolik Kolej ve Üniversitelerinde 2.100.000 öğrenci, 

6.500 Hastane, 

12.000 Dispanser, 

10.000 Yaşlı ve Özürlü evi, 

6.200 Yetimhane, 

5.800 Anaokulu” 
55

. 

                                                
53 www.vatikan.va/roman-curia7congregations/cevag/pont-soc/pospa , (06.05.2004). 

54 Erdem, a.g.m. , s. 35. 

55  Erdem, a.g.m. , s.  36. 
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Kilisenin hizmetleri elbette bunlarla sınırlı değildir. Bunlara ek olarak; okuma 

yazma programları, tarım geliştirme programları ve yayınevleri de sayılabilir. Ayrıca, 

Kilisenin seçmiş olduğu hizmet alanlarına bakıldığında, misyonun en kolay şekilde 

yerine getirilebileceği alanların seçilmiş olduğu görülmektedir.  

1985 yılından günümüze kadar geçen yaklaşık 20 yılda bu hizmetlerin 

katlandığını, Ortodoks Kilisesi ve özellikle misyonerlik faaliyetlerinde Hıristiyan 

cemaatlerin en aktifi olan Protestan cemaatlerinin faaliyetlerini de yukarıdaki rakamlara 

ilave ederek düşünürsek modern dünyada yapılan misyonerlik faaliyetlerinin boyutunu 

kavramış oluruz.       

2.3. Başlangıçtan Günümüze Misyonerlik ve Misyonerlerin Çalışma 

Metotları  

Matta da geçen: 

“İsa yanlarına geldi ve onlara söyleyip dedi: Gökte ve 

yeryüzünde bütün hâkimiyet bana verildi. İmdi, siz gidip bütün milletleri 

şakirt edin, onları Baba, Oğul ve Kutsal Ruh adıyla vaftiz eyleyin, size 

emrettiğim her şeyi tutmalarını onlara öğretin ve işte ben bütün günler, 

dünyanın sonuna kadar sizinle beraberim”
56

. 

 Ayetinden anlaşılacağı üzere misyonerliğin tarihi Hıristiyanlığın tarihi ile 

birlikte başlar. Kilise yeryüzünde var oluşunun gereği olarak Hıristiyan olmayanlara 

yönelik misyonunu başlangıçtan beri icra etmiştir. M. 50 yılında Kudüs’te yapılan 

Havariler Konsili’nde alınan kararla İncil’in Yahudi olmayanlara da ulaştırılmaya 

başlanması ve Pavlus’un seyahatleriyle evrensel bir mahiyet kazanmıştır
57

.  Adı geçen 

Konsil aslında Yahudi olmayanlar arasında misyon icra eden Pavlus ve Barnaba’nın 

tecrübelerini aktardıkları bir toplantıdır. İlk Hıristiyan Konsili veya Havariler Konsili 

olarak sonradan adlandırılmıştır. Gerçekte Pavlus ve Barnaba, burada alınan karardan 

                                                
56  Matta, 28/18–20. 

57 Albert Houtin “Hıristiyanlığın Kısa Tarihi”, Çev. A. Küçük, A.Ü.İ.F.Dergisi, Ankara, 1981, S, 25, s. 

438. 
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önce Filistin, Anadolu ve Roma İmparatorluğunun diğer bazı bölgelerinde misyonerlik 

yapmışlardır
58

. 

Hıristiyanlık esas olarak Kudüs’te ortaya çıkmış, dinsel yayılma gayretleri 

başlayınca bütün faaliyetleri yasaklanmış, yeni dine girenler sıkı bir takibe 

alınmışlardır. İnançlarında sadık olanlardan bir kısmı bu bölgeleri terk ederek, Roma 

İmparatorluğunun hâkimiyetinde olmayan bölgelere göç etmişlerdir. Göç edilen 

yerlerden birisi de Antakya bölgesidir. Başka bir ifade ile Kudüs ve çevresinde 

ümitlerini kaybeden Hıristiyanlar, başka bölgelere iltica etmek ve oralarda kendilerine 

yeni müntesipler bulmak zorunda kalmışlardır
59

. 

Pavlus misyonerlik konusunda ilk dönemden itibaren Hıristiyanlar için 

tartışmasız en önde gelen örnek olmuştur.  

Pavlus’un Hıristiyanlığı anlatmak üzere en az üç yolculuk yaptığı 

bilinmektedir. O, 47–48 yıllarındaki ilk seyahatine Kıbrıs’tan başlamış, Anadolu’da 

çeşitli yerleri dolaşarak Kudüs’e gelmiştir. İkinci misyon faaliyetinde Suriye’deki 

kiliselerden başlayarak yine Anadolu’yu merkez seçmiş, Makedonya ve 

Yunanistan’daki kiliseleri içine alacak şekilde devam etmiş ve sonra Antakya’ya 

dönmüştür. Bu seyahat yaklaşık 49–52 yılları arasında yapılmıştır. Üçüncü seyahat 

özellikle Efes’e ve burası merkez alınarak Balkan kiliselerine yapılmıştır. Yaklaşık 

52’de başlayan bu seyahat 57’de sona ermiştir
60

. Pavlus gittiği her yerde yeni dini 

anlatmış, dinin inanç ve öğretilerini yorumlamış, yeni cemaatler oluşturmuş ve irtibat 

kurduğu, tanıştığı topluluklara daha sonra da mektuplar göndererek onları yetiştirmeye 

çalışmıştır. Pavlus’un misyonerlik faaliyetlerindeki metodolojisini gösteren mektupları 

Yeni Ahit’in bir bölümü olarak Kitab-ı Mukaddeste yer almaktadır. 

Pavlus’tan sonra Hıristiyanlık, onun ve diğer arkadaşlarının ziyaret ettikleri 

yerler başta olmak üzere çeşitli bölgelerde hızla yayılmaya başlamıştır. Daha ilk 

yüzyılda putperest Arap kabilelerinden bazılarının Hıristiyan olduklarını görmekteyiz. 

                                                
58 Erdem, a.g.m. , s. 37. 

59 Erdem, a.g.m. , s. 37 

60 Resullerin İşleri, 18/23. 
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Suriye’de yaşamakta olan Kudaa kabilesi Hıristiyan olan ilk Arap kabilesidir. Daha 

sonra da Salih ve Gassan kabileleri onları takip etmiştir. Mezopotamya ve Cezirede 

yaşayan Bekr, Tağlib, Lahm, Cüzam, Rebia, İyad ve Kelb kabileleri de zamanla 

Hıristiyanlığı kabul etmişlerdir. Arap Yarımadasının güneyinde yer alan Yemende de 

ilk asırdan itibaren Hıristiyanlık var olagelmiştir. Hz. İsa’nın elçileri arasında yer alan 

Bartelomeos bu bölgede misyonerlik yapmıştı.  Ayrıca Yarımadanın güneyinde bulunan 

Necran, bölgenin en güçlü Hıristiyanlık merkezi haline gelmiştir. İslamiyet’in doğum 

yeri olan Mekke’de Hıristiyanlık çok yayılamamıştır. Mekke’de Hz. Muhammed’e eşi 

Hatice tarafından akraba olan Varaka b. Nevfel’in dışında birkaç köle bu dini 

benimsemiştir. Onların nasıl Hıristiyan oldukları hakkında bilgi bulunmamakla birlikte, 

misyonerlerin oralarda yaptıkları çalışmalar neticesinde Hıristiyan oldukları tahmin 

edilmektedir. Ayrıca, tüccar olan Mekke halkının ticaret kervanlarıyla Suriye ve Yemen 

taraflarına her yıl seyahatler düzenledikleri bilinmektedir. Dolayısıyla Mekkeliler, 

İslamiyet’in gelişinden önce bu bölgelerde yayılmış olan Hıristiyanlıktan haberdardılar. 

Hz. Muhammed’in de çocukluk döneminde amcasıyla birlikte bir kervanda yer aldığı ve 

Busra denilen beldede Bahira adında bir papazla görüştüğü rivayet edilmektedir. Bu 

görüşme Müslümanlar ve Hıristiyanlarca farklı yorumlanmıştır. Müslümanlar Rahip 

Bahira’nın Hz. Muhammed’in gelecekte bir peygamber olacağını bildiğini söyleyerek 

görüşmeyi onun peygamberliğine delil olarak gösterirler. Hıristiyanlar ise bu durumu, 

Hz. Peygamberin adı geçen rahipten etkilendiği ve bu yüzden peygamberlik iddiasında 

bulunduğu şeklinde yorumlamaktadırlar. Ancak olayın bir de misyonerlik boyutu vardır. 

Tarihi hadise esas olarak, bu bölgelerde bulunan Hıristiyan din adamlarının ticaret 

kervanlarını ağırlayarak dinlerini onlara anlattıklarını ve o dönemde böyle bir misyon 

metodu olduğunu göstermektedir
61

. 

400–700 yılları arasında Hıristiyanların misyonerlik faaliyetlerinde büyük bir 

artış görülmüştür. Bu dönemde kilise yoksulların neredeyse tek sığınağı olmuştur. Bu 

dönemde kilise okulları ve manastırlar eğitimin yegâne merkezidir. Kurumlaşmış 

kilisenin önemi artmış, kilisenin gücü oranında papanın rolü de artmıştır. İslam fütuhatı 

sebebiyle Kuzey Afrika ve Ortadoğu’da yaşanan kayıplara rağmen kilisenin arazi ve 

mal varlığında çok büyük bir artış görülmüştür. 
                                                
61 İbn Sa’d, Tabakat, M. Asım Köksal, İslam Tarihi, c.1, s. 120-121. 
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Bu dönemde Batı’da rahiplerin çalışmaları Batı’da netice vermiş, büyük 

gruplar liderleriyle birlikte Hıristiyan olmuşlardır. Hıristiyanlık artık Batı’da 

çoğunluğun dinidir. Hıristiyanlığın doğduğu topraklara Avrupa’nın en uzak 

noktalarından birisi İngiltere’dir. Adaya misyonerler, bu asırlarda yaşanan Alman ve 

Danimarkalıların istilalarından sonra gelmiştir. 597 yılında Papa Gregory 40 kadar 

misyoner papazı buraya göndermiş ve İngiltere’nin Hıristiyanlaştırılması temin 

edilmiştir
62

.  

8. yüzyıldan itibaren dünya yeni bir sürece giriyor, derebeylik dönemi 

başlıyordu. Bu dönemde mahallî kiliseler daha çok bulundukları yerlerin mahalli 

otoritelerine bağlanıyorlardı. Bu yüzyılın sonlarında hem doğuda hem de batıda 

idareciler kiliseyi kendi hükümetlerinin bir uzvu olarak görmeye başladılar. Bizans 

İmparatorları kiliseyi kontrolleri altına aldılar ve dinin öğretimine kadar her hususa 

müdahale ettiler. İstanbul Patriği Ignatus devletin bir uzvu olmayı reddedince İmparator 

tarafından görevinden alındı ve yerine din adamı olmayan Photius atandı. İmparator 

atadığı Photius’un meşruiyetini temin için bir konsil topladı ve Papanın kilise 

üzerindeki etkisini reddetti. Daha sonra gelen İmparator, Patrik Ignatus’u görevine iade 

etti ve doğu ile batı arasındaki problem çözüldü. Ancak, bir ilke imza atılmış, Papanın 

otoritesine karşı çıkılmıştı. Bu hareketin başka bölgelerdeki Hıristiyan krallarca da daha 

sonra örnek olarak görüldüğü bilinmektedir
63

.  

8. ve 11. yüzyıllarda misyonerliğin önündeki en büyük engelin dil problemi 

olduğu anlaşılmıştır. Bizans İmparatoru tarafından Slavlar arasında misyonerlik yapmak 

üzere görevlendirilen Cyril ve Methodius bu zorluğa bir çözüm bulmuşlar, Cyril 

alfabesi denilen bir alfabe icat ederek İncil’i Slav diline tercüme etmişler ve ayinleri bu 

dille yaptırmışlardır. Bu faaliyetin çok büyük bir başarı elde etmesi üzerine Alman 

papazlar Papadan İncil’i Almanca’ya tercüme etmek için izin istemişler ancak Papa izin 

vermemiştir. Katolik Kilisesinin son dönemlere kadar ibadet dili olarak Latince ve 

Rumca’dan başka bir dilin kullanılmasına müsaade etmeme
64

 konusu, Hıristiyanlığın 

                                                62

 Erdem, a.g.m. , s. 39. 

63 Erdem, a.g.m. , s. 39. 

64 Erdem, a.g.m.., s. 40. 
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çeşitli mezheplere ayrılmalarının da ana sebeplerinden birisi olmuştur. Ancak, bugün 

gösterilen hedef, İncil’in tüm dünya dillerine çevrilmesine gayret edilmesidir. 

Neredeyse küçük kabilelerin dilleri de hesaba katılarak yapılan sayıma göre dünyada 

var olan 2200 dilin tamamına İncil tercüme edilmeye çalışılmaktadır. Büyük bir kısmına 

da tercüme edilmiş bulunmaktadır. İbadet dili olarak da her dil kullanılabilmektedir.   

Misyonerlik çalışmaları ve dil konusu ele alındığında işaret edilmesi gereken 

bir husus da, son iki asırdır İngilizce’nin dünya dili olarak kabul edilmesinin 

misyonerlik çalışmalarına yaptığı katkıdır. 

20. yüzyılda da daha çok ABD’nin dünyadaki ağırlığı dolayısıyla İngilizce 

dünya dili olarak kabul görmüştür. Bu durum misyonerlere iki şekilde yardımcı 

olmuştur. Bunlar, gittikleri bölgelerde anlaşabilecekleri, aynı dili konuşabilecekleri 

birilerini bulmuşlar ve dil kursları görüntüsü altında misyonerlik yapmışlardır. İngilizce 

öğretilirken Hıristiyanlık da aktarılmıştır. Misyonerlerin geçen yüzyılda en başarılı 

olduğu bölgeler (Afrika ve Uzakdoğu) İngilizce’nin ikinci dil olarak en yaygın olduğu 

kıtalardır. 

11. Yüzyıldan itibaren Doğu ve Batı kiliseleri arasında derin problemler ortaya 

çıkmıştır. Dil, âdet, gelenek ve dini uygulamalarda farklılıklar gözlenmiştir. 1054’te 

İstanbul Patriği Michael Cerularius bu farklılıklardan dolayı iki kilisenin kesinlikle 

birleşemeyeceğini açıkça ifade etmiştir. Esas konu yine Papanın otoritesiydi. Papanın 

temsilcisi olarak bir kardinal İstanbul’a gelmiştir. Birliği müzakere etmek için yapılan 

toplantılarda karşılıklı suçlamalardan vazgeçilememiş ve bir netice alınamamıştır. 

Kardinal, İstanbul Patriği Michael’i aforoz ederek İstanbul’dan ayrılmıştır
65

 . 

Ayrılık, misyonerlik faaliyetleri açısından da son derece önemlidir. Zira iki 

kilise de karşılıklı olarak birbirlerinin mensuplarını kazanmak için misyon başlatmıştır. 

Aradaki nefret son derece büyümüş, sözde doğu kilisesine yardım amacıyla düzenlenen 

Haçlı Seferlerinde İstanbul’un yağmalanması onarılmaz yaralar açmıştır. Batı kilisesine 

karşı doğu kilisesinin nefretinin boyutu, İstanbul’un Osmanlılar tarafından fethi 

                                                
65 Erdem, a.g.m. , s. 40. 
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esnasında bazı din adamlarınca söylenmiş olan “Türk sarığını Latin kavuğuna tercih 

ederiz” sözünden anlaşılmaktadır
66

. 

Hıristiyan olmayanları kazanmak yerine başka mezhep veya grup mensuplarını 

kendi mezhebine veya grubuna geçirebilmek için misyonerlik yapılması işte bu 

dönemde ortaya çıkmıştır. Bugün de durum bundan farklı değildir. Hıristiyan Batı 

ülkelerinde, kendi cemaatine üye kazanmak için birbirlerine karşı yoğun bir misyonerlik 

faaliyeti icra eden yüzlerce Hıristiyan grup bulunmaktadır. Bugün misyonerlerin en 

yoğun olarak faaliyet gösterdikleri bölgelerden birisi de gelişmiş batılı ülkelerdir. Buna 

rağmen Batı’da çok ciddi oranda kiliseden uzaklaşma söz konusudur. İngiltere’de 

yapılan bir araştırmaya göre, Anglikan Kilisesi halkın %25’ini kilise üyesi olarak 

gösterirken, ayinlere katılma oranı %0,5’tir
67

.  

Orta Çağda iki yeni cemaat ve misyon anlayışı doğmuş ve etkisi günümüze 

kadar devam etmiştir. Bu cemaatler Fransiskenler ve Dominikenlerdir. Kardeşler olarak 

da adlandırılan Fransiskenler, basit ve fakirlik içerisinde bir hayat yaşamayı ve insanlar 

arasında dolaşarak misyonerlik yapmayı önermişlerdir. İnsanların bağışlarıyla 

yaşadıkları için dilenciler diye de biline gelmişlerdir. Bu cemaatin kurucusu Assisi’li 

Aziz Francis’tir. 1182 yılında zengin bir tüccar babanın oğlu olarak doğan Francis genç 

yaşında babasının servetini ve zenginliğini terk etmiş, fakir olarak yaşamaya başlamış 

ve Hıristiyanları fakir, sakat, yetim ve bakıma muhtaç insanlara yardım etmeye 

çağırmıştır. Ona göre Hıristiyan Misyonerliğin en uygun yolu budur. Zira bu Mesih 

İsa’nın yoludur 
68

.  

İslam âleminde misyonerlik tarihi açısından en önemli şahıslardan birisi 

şüphesiz Assisi’li Aziz Francis’tir. O, 1219 yılında Mısır’a yapılan beşinci Haçlı 

Seferlerine katılmış, Eyyubi Sultanı Melik Kamil ile görüşmüştür. Savaşta din 

anlatmanın mümkün olmayacağını, Hıristiyanlığı anlatmanın yolunun barıştan geçtiğini 

ifade etmiştir. Aziz Francis, Müslümanlar arasında misyonerlik yapmak isteyenlerin 

bağlı bulundukları bölgenin din otoritesinden izin almaları gerektiğini, otoritelerin de 

                                                66

 Emre Kongar, Tarihimizle Yüzleşmek, Remzi Kitabevi, İstanbul, 2006, s. 43. 

67 www.zenit.org, (28 Kasım 2000).  

68 Erdem, a.g.m. ,s. 41. 
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ancak yeterli bilgi ve misyon anlayışında olanlara izin vermelerini tembih etmiştir. O bu 

tavsiyesiyle, bilgi düzeyi yüksek misyonerlerin İslam âlemine gönderilmelerini temin 

etmeye çalışmış olmalıdır. Aziz Francis’in misyonerlik metodu onun şu cümlesinden 

anlaşılmaktadır: 

 “Kardeşlerim Mesih’i tanıtmak için gittikleri yerlerde 

tartışmaktan kaçınmalı, sözlü mücadelelere girmemeli, karşı tarafı 

yargılamamalıdır. Son derece nazik, barışsever, mütevazı ve 

olabildiğince affedici olmalıdır”
69

  

Dominikenler ise vaaza verdikleri önem sebebiyle vaizler olarak bilinmişlerdir. 

Bunlar toplumun içerisinde yaşamışlar, toplumun hayat standardına uymuşlar, ilme 

önem vermişler, İncil’in ancak ilim yoluyla anlatılabileceğine inanmışlardır. Orta Çağ 

üniversitelerinde görev yapan öğretim görevlilerinin büyük çoğunluğu 

Dominikenlerdendir. Bu grubun esas amacı sapıklıklara karşı Hıristiyanlığı muhafaza 

etmektir. Misyonerlik anlayışlarındaki temel yaklaşımları ise Hıristiyan yapılmak 

istenen grubun dilini öğrenerek onlarla etraflıca tartışabilmektir. 13. asırda çok sayıda 

misyonerlerini Kuzey Afrika’ya göndermişlerdir. Dominikenlerin en önde gelenlerinden 

birisi Farabi ve İbn Rüşd’ün eserlerini inceleyerek onların Batı’da tanınmalarını 

sağlayan Thomas Aquinas’tır.  

 Bugün dünyada 7000’in üzerinde Dominiken vaiz ve yüzlerce rahibe grubu 

vardır. Fransisken papaz sayısı ise 30.000’in üzerindedir. Sadece ABD’de yüzlerce 

Fransisken cemiyet ve grup vardır. Bunlar geleneklerine uygun olarak okullar, 

hastaneler, yetimhaneler ve benzeri yerlerde çalışmalar yapmaktadırlar
70

. 

Hıristiyanlık ikinci büyük bölünmeyi 16. yüzyılda Protestanlığın ortaya 

çıkmasıyla yaşamıştır. Reform hareketinin başlatıcıları yahut ilk Protestanlar olarak 

genellikle Martin Luther, Ulrich Zwingli ve Jean Calvin gösterilir. Her ne kadar 

kopmanın geri planında birtakım sosyal ve politik sebepler yatıyorsa da meselenin 

gerçek sebebi sosyal değil teolojiktir. Onlara göre kilise organizasyonu modern Avrupa 

                                                
69 Erdem, a.g.m. , s. 42. 

70 Erdem, a.g.m. , s.  42. 



 24 

insanını kucaklayamadığı için çökmüş, teolojik açıklamalar yetersiz kalmış ve 

Hıristiyanlık asıl mesajından uzaklaştırılmıştır. Dolayısıyla reformcuların asıl amacı da 

kilisenin asıl mesajına geri dönmesini sağlamaktır. Bu dönüşün iki temel yolu vardır:  

Kutsal kitabın herkes tarafından anlaşılmasını sağlamak ve Papanın otoritesini 

ve bu otoritenin biçimlendirdiği geleneği reddetmek. Böylece ruhban sınıfının rehberliği 

dışlanıp merkezi otoriteden uzak kalan pastoral kilise anlayışına yönlenilmiştir. Otorite , 

kilisenin ve rehber din adamlarının elinden alınarak Kutsal Kitabın aracısız 

anlaşılmasına ve imana devredilmiştir. Protestanlara göre Kutsal Kitabın anlaşılması 

için geleneğe ihtiyaç yoktur, herkes onu anlayabilecek kapasiteye sahiptir. Reformcular, 

insan ile Tanrı arasındaki ilişkide ibadet etmek, hayır işlemek, iyilik veya kötülük 

yapmaktan ziyade imanlı olmayı ön plana çıkardılar. Evharistiya ve vaftiz dışındaki tüm 

sakramentleri Kutsal Kitapta olmadığı gerekçesiyle reddetmişlerdir
71

. 

Protestanlık hareketi özellikle Kuzey ve Orta Avrupa ülkelerinde hızla 

yayılmış. Katolik Kilisesince tehlikeli görülen bu durum, 1618–1648 yılları arasında 

yapılan Otuz yıl savaşlarının patlak vermesine yol açmıştır. 1648’de Vestfalya’da 

imzalanan anlaşma ile sona eren bu savaşların ardından bugünkü Avrupa Coğrafyasının 

da temeli atılmış oldu. 16 ve 17. yüzyıldan itibaren çok sayıda alt gruplara ayrılan 

Protestan kiliseleri Ortodoks dünyası da dahil olmak üzere hemen her yerde yoğun bir 

misyonerlik faaliyeti başlattı. Lutherciler İstanbul Patriği Il. Jeremiah ile ilişki kurdular. 

İstanbul Patriği Cyril Lucaris Kalvinci görüşlerden etkilenmiş ve Protestanlarla temasa 

geçmiştir
72

. 

Katolik kilisesi, Protestanlık tehlikesinin bütün Avrupa’yı sarmasından 

endişelenerek kilise içerisinde ıslahat hareketi yapmaya girişmiştir. Bu amaçla toplanan 

Trent Konsili reformcularla benzer görüşler geliştirmek suretiyle uzlaşma yanlısı bir 

tutum ortaya koymuştur. Bununla birlikte Katolikler Papanın bütün Hıristiyanlığın lideri 

olduğu fikrinden vazgeçmediler. Karşı reform hareketi Protestanlığı asimile etme 

hususunda başarısız kaldı ve iki mezhebin birbirinden daha çok ayrılmasına sebep 

olmuştur. Fakat bu gelişme misyonerlik faaliyetlerinde çok aktif olan Cizvitler gibi 
                                                
71 Günay ve Küçük, a.g.e. , s. 177-197. 

72 Aydın, a.g.m. , s. 336. 
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birtakım teşkilatların örgütlenmesine imkân vererek Katolik Hıristiyanlığın Asya ve 

Amerika’da güçlenmesine katkı yapmıştır
73

. 

16. yüzyıldan itibaren Amerika, Asya ve Afrika’da sürdürülen misyon 

faaliyetleri, Avrupa dışındaki Hıristiyan coğrafyasını belirleyen en önemli olgudur. 

Özellikle Cizvitlerin önderliğinde Hıristiyanlık, Doğu Asya gibi dünyanın uzak 

bölgesine taşınmaya başlanmıştır. Bununla birlikte İslamiyet’in yayılışı sonucunda 

Anadolu ve Balkanlar başta olmak üzere bazı bölgelerin elden çıkması üzerine kilise 

yeni misyon teknikleri geliştirmiştir. Bu yeni durum, kilisenin daha örgütlü misyoner 

teşkilatları kurmasına ve daha entelektüel misyonerler yetiştirmesine yol açmıştır. 

Akdeniz ticaretinin Müslümanlarca kapatılması sonucunda yeni rotalara yönelen 

Avrupalı denizcilerin keşifleri, kilisenin misyonerlik yapacak yeni bölgelerle 

karşılaşmasına zemin hazırlamıştır. Bu bölgeleri keşfe çıkan seyyahlar yalnızca Katolik 

din adamları olmamış, özellikle Güneydoğu Asya’da başarılı olan gruplar Protestanlar 

arasından çıkmıştır
74

. 

Hıristiyanlar, coğrafî keşiflerden sonra Hint Yarımadası’nda ve Müslüman 

ülkelerdeki misyonerlik çalışmalarına hız vermişler ve buralardaki sömürgecilik 

faaliyetlerini desteklemişlerdir. Ancak modern dönemde meydana gelen toplumsal ve 

siyasal değişiklikler sonucunda saldırgan bir misyonerlik anlayışıyla diğer dinsel 

gelenekleri yok etme yaklaşımı etkinliğini yitirmiş75; bu durum ise Hıristiyanları,  

misyon anlayışlarını yeniden gözden geçirmeye sevk etmiştir. Çünkü sömürgecilik ve 

misyon faaliyetlerinin yürütüldüğü bölgelerdeki halklar arasında bağımsızlık duygusu 

yaygınlaşmış ve bunun sonucu olarak bağımsız devletler kurulmuş, ayrıca yerel dinler 

ve dinî gruplar da kuvvetlenmeye başlamıştır. Hatta Hinduizm ve İslâmiyet gibi dinler 

Avrupa’daki Hıristiyanlar arasında kendilerine taraftarlar bulmaya başlamışlardır. 

Böylece Hıristiyan misyonu eski etkinliğini kaybetmiş, Katolik misyonerliği 19. yüzyıl 

başlarında, özellikle Cizvit tarikatının kapatılmasıyla birlikte, II. Vatikan Konsili’ne 

                                                
73  Aydın, a.g.m. , s. 336. 

74 Aydın, a.g.m. , s. 336. 

75 Mahmut Aydın, Monologdan Diyaloğa,Ankara okulu Yayınları, Ankara, 2001,s. 12. 
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kadar bir duraklama dönemine girmiştir76. Hatta kimilerine göre misyonerlik faaliyetleri 

artık önemli ölçüde sona ermiştir77. Ne var ki, resmî Hıristiyan öğretisi hiçbir zaman 

misyon anlayışından vazgeçmemiş, özellikle XX. yüzyılın başlarından itibaren 

Hıristiyanlar, yeni misyon metotları bulmak için yoğun bir arayış içine girmişlerdir.  

Misyonu güncelleştirmek ve onun problemlerini çözmek için işe koyulanlar 

öncelikle Protestanlar olmuşlardır. 20. yüzyılda misyoner faaliyetlerine hız veren 

Protestan misyonerler, başarısızlıkları üzerine 20. yüzyılın başlarından itibaren yeni 

misyon stratejileri belirlemek için toplantılar düzenlemişlerdir. Bunlardan ilki, 1910 

yılında Edinburgh’da yapılan ve 160 Hıristiyan kuruluşu temsilen 1200 kişinin katıldığı 

“Dünya Misyoner Konferansı”dır ki, burada tüm dünya insanlarına yönelik Kilise 

misyonunun muhtevası yeniden belirlenmeye çalışılmıştır78.  

Ancak Hıristiyan misyonunun dönüm noktası yine II. Vatikan Konsili (1962-

1965) olmuştur. Çünkü misyon, aslında bu konsilin en önemli gündem maddesidir. 

Orada, diğer dinlere olumlu bir yaklaşım tarzı benimsenmiş olsa bile, Kilise’nin “yol, 

hakikat ve hayat”ın kendisi olan Mesih’i79 her zaman açıklama zorunluluğu olduğu80, 

İsa gibi Kilise’nin de İncil’i yayma görevini üstlendiği belirtilmiş81 ve misyona yeniden 

işlevsellik kazandırmanın yolları üzerinde durulmuştur. Nitekim dönemin Papası VI. 

Paul, konsili ziyaretinde şöyle demiştir: “İncil,  ‘her yaratığa İncil’i vaaz için tüm 

dünyaya gidin’ demektedir. Ben ise şunları da ilâve ediyorum: ‘Misyonerlik için yeni 

yollar hazırlamak, yeni vasıtaları gözden geçirmek, yeni enerjiler meydana getirmek’ 

gerekir.”82 Bu amaçla inancı açıklama, diyalog, inkültürasyon, kurtuluş ve bağımsızlık 

                                                
76 “Ayhan Öz, Dinlerarası İlişkilerde Tevrat İncil Ölçütleri, Yayınlanmamış Yüksek Lisans Tezi,     

Marmara Üniversitesi SBE, 2004, s. 125. 

77 Mustafa Köylü, Dinler Arası Diyalog, İnsan Yayınları, İstanbul, 2001,s. 27–28. 

78 Mustafa Alıcı, Kitab’ı Mukaddes ve Kur’an-ı Kerim Işığında İslam Hıristiyan Diyaloğu,    

Yayınlanmamış Doktora Tezi, Marmara Üniversitesi. SBE, 2001, s. 23. 

79 Yuhanna 14/6 

80 Öz, a.g.e. , s. 125. 

81 Öz, a.g.e. , s. 125. 

82 Mehmet Aydın, Hoşgörünün Dini Temelleri, Din Felsefe Laiklik, İyi Adam Yayınları, İstanbul, 1999, s. 

80. 
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hareketlerini destekleme olarak ifade edilen yeni misyon metotları uygulamaya 

konulmuştur83. 

II. Vatikan Konsili’nde, (1962-1965) günümüze en uygun misyon metodu 

olarak en fazla inkültürasyon (kültürel adaptasyon) üzerinde durulmuştur84. 

İnkültürasyon, “İncil sözlüklerinde, İncil’in mesajını dünyanın çeşitli bölgelerinde 

yaşayan halkların kültürleri içine yerleştirmek anlamına gelmektedir”85. İnkültürasyon 

sistemli bir metot olarak II. Vatikan Konsili’nde gündeme gelmiş olmakla birlikte, 

oldukça eskilere dayanmaktadır. Nitekim Pavlus, Hıristiyan öğretisini putperestler 

arasında yayarken bu metodu uygulamıştır86. Kilisenin inkültürasyon metodunu 

benimsemesinde Cizvitlerin etkili olduğu görülmektedir. Bu metodu İtalyan Cizvit 

misyoner Robert de Nobili (1577–1656) Hindistan’da uygulamıştır.  O, Latin 

Hıristiyanlığı ile Hint kültürünü uzlaştırmaya çalışmış, bu hareketinden dolayı Roma 

Engizisyonu tarafından mahkûm edilmiştir87. Yine Cizvitlerden Jean Danielou, misyon 

kavramının kültürel boyutuna dikkat çekmiş,  bir ülkede başarılı olabilmek için Kilise 

kurmanın yetmediğini, o ülkenin kültürel geçekleriyle bütünleşip Hıristiyan ilhamlı 

yerli eserler meydana getirmenin gerekliliğini vurgulamıştır88. Hıristiyanlar bu metodu 

uygulayarak, misyonerlerin yerli kültürle bütünleşmesini sağlamayı amaçlamışlar, bir 

anlamda misyonerlik faaliyetlerinin tepki çekmesinin de önüne geçmek istemişlerdir.  

İnkültürasyon metodu şu ifadelerle Kilise dokümanlarına girmiştir: “Yerel 

Kiliseler, halkların sahip oldukları bütün zenginlikleri tespit etmek ve bunlara sahip 

çıkmak zorundadırlar. Çünkü bu zenginlikler, Hıristiyan olmayan halklara Tanrı 

tarafından ödünç verilmiştir”89.  

                                                
83 Baki Adam, Yahudilik Ve Hıristiyanlık Açısından Diğer Dinler, Pınar Yayınları, İstanbul, 2002, s. 103 

84 Ali İsa Güngör, Cizvitler ve Katolik Kilisesindeki Yeri, Avrasya Stratejik Araştırmaları Yayınları, 

Ankara, 2002, s. 161. 

85 Adam, a.g.e., s. 107. 

86
Adam, a.g.e. , s. 108 

87 Adam, a.g.e., s. 170-171. 

88 Güngör, a.g.e., s. 162–163. 

89 Adam,  a.g.e., s. 108. 
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Özellikle II. Vatikan Konsili’nden sonra misyon anlayışının temeline “sevgi” 

öğesi yerleştirilmiştir. Bir kimseyi imanı kabule zorlamak veya saygısız uygulamalarla 

onu imana çekmeye çalışmak ise sert bir şekilde yasaklanmıştır90. Misyonerlik artık 

gücünü Tanrı’nın bütün insanlara yönelik sevgisinden almaktadır. Çünkü Mesih’in 

sevgisi bunu gerekli kılmakta ve Tanrı da bütün insanların kurtulmalarını ve gerçeğin 

bilincine erişmelerini istemektedir. Hatta kimilerine göre bu sevgi öyle bir misyonu 

gerekli kılmaktadır ki, Tanrı’nın dünyaya olan sevgisi hakkıyla anlaşılırsa, bütün 

imparatorluklar ve Mercan Adalıkları kazanılıncaya kadar Kilise kendisini huzursuz 

hissedecektir91. 

Misyonerlik faaliyetlerinin zirveye ulaştığı dönem sömürgeci Batı 

imparatorlukları ile misyonerlerin el ele vererek çalıştıkları 19. yüzyıldır. Sömürgeci 

imparatorluklar koloni ülkelerin vatandaşlarının Hıristiyanlaştırılmasını siyasi ve ticari 

emellerine ulaşmanın en hızlı yolu olarak görmüşlerdir. Misyonerlerle sömürgeci 

devletin idarecileri birlikte çalışmışlar, gelişmemiş bölgelerin Batılıların kontrolünde 

olmasının bu bölge insanının çıkarına hizmet anlamına geldiğini işlemişlerdir. 

Hıristiyan olma batılılaşma olarak takdim edilmiştir
92

.  Bu dönemde misyonerlik 

faaliyetlerinin doğrudan veya dolaylı tesirleri her zaman dinin kapsama alanının dışına 

taşmış; siyasi, coğrafi, sosyal, ekonomik ve kültürel bakımlardan geldikleri ülkelerin 

lehine, gittikleri ülkelerin ise aleyhine sonuçlar doğurmuştur. 2. Dünya Savaşından 

sonra bu devletler bağımsızlıklarını elde edince gerçeği fark etmişler, söz konusu  

ülkelerde misyonerler sömürgeciliğin bir uzantısı ve kolluk gücü olarak görülmüştür
93

. 

20. yüzyılda misyonerlik de diğer ilim dalları gibi misyoloji (missiology) adı 

altında bir ilim dalı olarak gelişmiştir. Yeni vaaz teknikleri geliştirilmiştir. Dünyanın her 

tarafında görev yapmış önemli misyonerler tecrübelerini ve biyografilerini yazıya 

almışlardır. Kilise ve Misyonerlik başlıklı uluslararası konferanslar düzenlenmiş, 

bunların hepsi de misyonerlik metotlarının geliştirilmesine yardım etmiştir. İnsanın bir 

                                                
90 Öz, a.g.e. , s. 126. 

91 Öz, a.g.e. , s. 127. 

92 Nasuh Günay, Günümüz Türkiye’sinde Misyonerlik Faaliyetleri, Fakülte Kitabevi Yayınları, Isparta, 
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93 Erdem, a.g.m. , s. 44.  
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çok özelliği ve ihtiyacı olduğu göz önüne alınmıştır. İnsanın ruhi hayatına hitap ederken 

maddi hayatına da hitap etmek gerektiği, bir misyonerin insanları Tanrı’ya çağırırken 

onların fiziki ihtiyaçlarını da dikkate alması gerektiği, önemli bir misyonerlik metodu 

olarak ortaya konulmuştur
94

. 

 

 

2.4. Günümüzde Misyonerlerin Kullandıkları Metotlar 

Hıristiyan Misyonerleri tüm dünyada olduğu gibi Müslümanlara da kültürel bir 

yozlaşma olan inkültürasyon metodunu uygulamışlardır. İslam ülkelerinde 

düşüncelerini ve isteklerini yapabilmeleri için Müslümanları kendi kültürlerinden,  

dinlerinden uzaklaştırmışlar ve Müslümanları sosyal yabancılaşma sürecine tabi 

tutmuşlardır. 

Toplumun ya da kişinin sosyal yabancılaşma sürecinden geçmesi için şu        

üç aşamadan geçmesi gerekmektedir. 

1. Farklılaşma: Kişi toplumdan soyutlanır ve toplumla bir bağ 

kuramaz. Kişisel tatmin ve sosyal yapıda bir anlam ifade etme duyguları 

körelir. Kişi kendisini ve toplumu anlamlı bir bütün olarak görmede 

zorluk çeker, entelektüel karmaşa yaşar. 

2. Soğuma: Sosyal rollerde bireysel tatmin en aza indirgenir. 

Sosyal sistem his ve heyecanlar açısından renksiz ve tatsız hale gelir. 

3. Yabancılaşma: Bireyle toplum arasındaki bağ tamamen 

kopar. Birey artık sosyal bir aktör olarak kendisini yabancı hisseder. 

Kendi sosyal sistemi dışında yeni bir kimlik aramaya başlar95. 

                                                
94 Gündüz ve Aydın, a.g.e. , s. 103. 

95 Ali Köse, “Din Değiştirmenin Psiko-Sosyolojik Nedenleri”, Türkiye’de Misyonerlik Faaliyetleri, Ensar 

Neşriyat, İstanbul, 2004, s. 414,415. 
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Hıristiyan Misyonerler de Müslümanları yukarda sayılan süreçlerden geçirerek 

faaliyetlerine muhatap bulmuş ve Müslümanları kendi dinlerine, kendi kültürlerine 

yabancılaştırmışlardır.    

İslam Coğrafyasından Amerika’ya veya Avrupa’ya öğrenci olarak giden kişiler 

misyonerlerin faaliyetlerine en fazla muhatap olan kişilerdir. Çoğunlukla bizim tebliğ 

anlayışı olarak gördüğümüz bir metotla bu öğrencilere yaklaşılmakta ve yaptıkları 

yardımlarla kendilerini ve dolayısıyla dinlerini onlara sevdirmeye çalışmaktadırlar. 

Misyonerlerin buralardaki muhatapları kültürlü, eğitimli ve kimliği oturmuş kişiler 

olduğu için dinlerinden bahsetmeden gerekli her türlü yardımı yapmaktadırlar. Öğrenci 

olarak buralarda bulunan herkes konu ile ilgili mutlaka çeşitli tecrübeler yaşamıştır. 

Doktora öğrencisi olarak Amerika’da bulunmuş İlahiyat Fakültesi Öğretim Üyesi 

Mustafa Köylü’nün konu ile ilgili olarak yaşadıklarını aktardığı makalesi konuya ışık 

tutmaktadır. Söz konusu makalede yazar, kendisinin ve ailesinin dil öğreniminde, adli 

problemlerinde, ev eşyası temininde, hastane ve doğum işlerinde ve arabalarının tamiri 

konularında kiliseden gördükleri yardımları söz konusu etmekte ve oralarda yapılan 

misyonerliği ortaya koymaktadır.
96

 

Amerika ve Avrupa’da kullanılan metot daha çok tebliğ metodudur. Gerekirse 

dini konular müzakere edilmektedir. Ancak misyonerler her zaman ve her yerde böyle 

çalışmamaktadırlar. Bir diğer akademisyen bizzat gördüğü bir hadiseyi şöyle beyan 

etmektedir: O, Türkmenistan’ın içme suyu bulma problemi yaşanan Gözleve kentinde 

misyonerlerin oradaki bir caminin bahçesine oturarak halkın Hıristiyan olması 

karşılığında kuyu açabileceklerini söylediklerine şahit olmuştur
97

. 

Günümüzde özellikle Katolik kilisesince kullanılan en belli başlı misyonerlik 

metotları sosyal adalet projesi, inkültürasyon ve diyalogdur. Kilise, dünyanın 

gelişmemiş olan ve dünya nüfusunun yarısından fazlasını kapsayan, açlık, fakirlik ve 

sefalet içinde yaşayan ülkelerin içinde bulunduğu durumdan faydalanma yoluna 

gitmiştir. Söz konusu ülkelerde yaşayan insanların sosyal ve ekonomik problemleriyle 

                                                96

 Mustafa Köylü, ‘Günümüz Misyonerlik Faaliyetlerinde Bazı Metodik Yaklaşımlar (ABD Örneği), 

Diyanet İlmi Dergi, c. 35, sayı: 2, 1999, s. 41–50. 
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ilgilenme adına, bu faaliyetleri İncil’i yayma projesiyle irtibatlandırmış ve yeni bir 

misyon stratejisi geliştirmiştir. Fakir ülkelerin problemleri ve borçları konusu kilise 

yetkililerince her platformda dile getirilmektedir. 2000 yılı dolayısıyla en fazla işlenen 

sosyal konu bu olmuştur. Gelişmiş devletlerin başkanlarının toplantı yaptıkları hemen 

her yerde gösteriler organize edilmektedir. 1998’de Birmingham’da yapılan G-8 

liderlerinin zirvesi sırasında fakir ülkelerin borçlarının silinmesi kilise tarafından talep 

edilmiştir. Papalığın girişimleri sonucu İtalya tarafından 41 fakir ülkenin 6 milyar dolar 

tutarındaki borcunun silindiği de bilinmektedir
98

. Bu faaliyetlerin ve İtalya tarafından 

yapılan jest söz konusu ülkelerde görev yapan misyonerlerin işlerini çok fazla 

kolaylaştırmıştır.  

Katolik Kilisesi’nin II. Vatikan Konsili vasıtasıyla açıkladığı yeni misyon 

anlayışının bir diğeri inkültürasyondur. İnkültürasyon, (kültürel adaptasyon) İncil’in 

mesajını Hıristiyan olmayan ülkelerin kültürlerine yerleştirme demektir. Bir başka 

ifadeyle, Hıristiyanlığın mesajını ve hayat tarzını diğer kültürlere uygun şekilde adapte 

etme çalışması anlamına gelmektedir. Yukarıda da genişçe ifade etmeye çalıştığımız 

gibi Kilise ile diğer milletler ve kültürler arasında irtibat kurma düşüncesi kilisenin 

kuruluşuna, Pavlus’a kadar gider. Pavlus’un Hıristiyanlığı Yahudi olmayanlara da 

ulaştırmaya karar vermesi, İncil ile diğer kültürler arasındaki ilişkinin başlangıç 

noktasıdır. Bundan sonra Kilise, ilişkinin adı, metodu ve şekli değişmiş olsa da, 

kültürlere nüfuz etme gayretini devam ettirmiştir. Ancak, Hıristiyanlığın çeşitli 

kültürlere adaptasyonu anlamında inkültürasyon kavramının kullanılmaya başlanması 

oldukça yenidir
99

. İncil mesajlarının diğer kültürlere adaptasyonu için neredeyse hiçbir 

sınır tanınmamaktadır. Hatta İncil öğretisine ters olan bazı hususlar bile bu bağlamda 

kullanılmıştır. Afrika’da putperest kabileler arasında yapılan çalışmalarda atalara tapma 

ve çok evlilik gibi Hıristiyanlıkta bulunmayan hususlar muhatap toplumla ortak zemin 

bulmak, onların tepkisini bertaraf etmek için bu hususların Hıristiyanlıkta var olduğu 

imajını vermişlerdir. Zaire’de bir cemaat olarak kurulan ‘Atalarımızın Tanrısının 
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99 Ali İsra Güngör, ‘Katolik Kilisesinin Yeni Misyon Anlayışı’, www.yeniarayislar.com /ayınkonusu, (15     

Temmuz 2002). 
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Kilisesi’ buna güzel bir örnektir. Bu şekilde kilise kurulduktan sonra orada toplananlara 

yavaş yavaş Hıristiyanlık empoze edilecektir.
100

    

Katolik Kilisesi’nin II. Vatikan Konsili vasıtasıyla açıkladığı yeni misyon 

anlayışının üçüncü temel alanını diyalog faaliyetleri oluşturur. Diyalog hem sosyal 

adalet çalışmaları yoluyla İncil’in tebliği, hem de İncil ile kültürler arasında kurulacak 

irtibatın vazgeçilmez bir vasıtasıdır. Dolayısıyla, Kilise’nin misyon anlayışında ayrı bir 

yeri vardır. Bir başka ifadeyle, hem Kilise’nin toplumları İncil’e göre yeniden inşa etme 

süreci, hem de kültürlere girme süreci bir diyalog süreci içinde gerçekleşmektedir. 

Dominus Iesus ve Redemptorios Missio gibi önemli Papalık genelgeleri başta olmak 

üzere pek çok genelgede Kilise diyalogun çağdaş misyonerlik anlayışının vazgeçilmez 

bir parçası olduğunu açıkça ortaya koymaktadır
101

 

20-24 Eylül 2000 tarihleri arasında Hindistan’ın Bangalore şehrinde yapılan 

Hindistan Katolik Kilisesi Ulusal Toplantısında Halkları Hıristiyanlaştırma Konseyi 

Başkanı Kardinal Josef Tomko, modern misyonerlik hakkında şöyle demektedir: 

“Bugün misyonerlik bir realite olup hem zengin hem de dinamik 

bir husustur. Modern misyonerliğin sayısız elemanlarından bazıları 

şunlardır:Şahitlik, diyalog, ilan, dini öğretim, dine döndürme, vaftiz etme, 

kilise cemaatine adapte etme, kilisenin kurumlaştırılması, inkültürasyon 

ve temel insan teşviki. Bunlardan bir kısmı beraberce uygulanırken diğer 

bazıları da Hıristiyanlaştırma işleminin tamamlanması için onları takip 

eder. Kilise şahitliğini ortaya koyma, diyalog, vaaz etme, 

Hıristiyanlaştırma faaliyetini kültürler içerisine yerleştirme 

(inkültürasyon) vb. faaliyetlerle İncil’i ilan etme hakkından kesinlikle 

vazgeçemez”
102

. 
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 Burada sayılanlar tarih boyunca geliştirilen misyonerlik usullerinin hemen 

hepsini kapsamaktadır. Gerek tebliğ, gerekse değişik usullerle duruma göre misyonerlik 

yapılması günümüz misyonerliğinin en önde gelen özelliğidir.  

İslam coğrafyası Hıristiyan misyonerlerin her zaman ulaşmak istedikleri en 

önde gelen coğrafya olmuştur
103

. İslam ülkelerinin bulunduğu bölge, bir başka ifade ile 

Ortadoğu, ‘dünya misyonerliğinin kara deliği’ olarak tanımlanmıştır.  1990’lı yıllar, 

teknolojik imkanların da yardımıyla, misyonerlerin İslam alemini yoğun bir misyon 

akımına tuttukları yıllardır. Misyonerlerin Latin Amerika’da elde ettikleri başarı, 

özellikle Sovyetler Birliğinin dağılmasından sonra onları bu bölgede çalışmaya teşvik 

etmiştir. İslam âleminde milli ve dini kimlik arasındaki bağın kuvvetli olması ve bazı 

ülkelerde irtidatın yasak olması veya hoş karşılanmaması gibi sebeplerle 

Hıristiyanlaşma yoğun olmamıştır. 1990’lı yıllarda misyonerler İslam âlemini 

misyonerlik için “son sınır” olarak görmüşlerdir. Misyonerlerin kendi tabirleriyle 

“10/40 Penceresi” olarak isimlendirdikleri bölge, Kuzey Yarımkürenin 10. ve 40. 

paralelleri arasında kalan bölgesidir. Bu bölgenin büyük bölümünde İslam ülkeleri 

vardır. Günümüzde en yoğun misyonerlik bu bölgelerde gerçekleştirilmektedir. Tüm 

misyonerlik cemiyetleri 10/40 penceresine misyoner yerleştirme gayreti içerisindedir. 

Yoğun misyonerlik çalışmalarının neticesinde son 25 yılda Hıristiyanlığa geçen kişi 

sayısının daha önceki 1400 yılda Müslümanlıktan Hıristiyanlığa geçenlerin sayısından 

fazla olduğu kaydedilmektedir
104

. 

Temelde ekonomik bir birlik olan Avrupa Birliğinin  üçüncü ülkelerde din 

hürriyeti konusunu takip ettiği, ilişki kurulan ülkelerde insan haklarının, bu bağlamda 

din hürriyetinin korunmasına özen gösterdiği ve ilişkilerin geliştirilmesi için bunu bir 

şart olarak öne sürdüğü Birliğin bilinen bir politikasıdır. İşbirliği yaptıkları ülkelerdeki 

Hıristiyan ve misyonerlerin durumlarını takip ettiğini, bir İslam ülkesi olan Özbekistan 

örneğinde açıklamak istiyoruz. AB Özbekistan ile yaptığı görüşmelerde bu ülkedeki 

insan hakları ve din hürriyeti konularını takip ettiğini ve bunu önemli bulduğunu açıkça 

dile getirmiştir. Bir AB Milletvekilinin yazılı sorusuna AB Komisyonu tarafından 
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verilen cevap, konuyu açıkça ortaya koymaktadır. Konseye yöneltilen soru önergesinde; 

Özbekistan’daki insan hakları uygulaması ve özellikle Hıristiyanlığa dönenlerin 

durumlarının takip edilip edilmediği ve bu konuda Özbekistan hükümetine bir 

yaptırımda bulunulup bulunulmadığı sorulmaktadır. Komisyon, söz konusu soruya; 

Özbekistan’daki insan hakları uygulamalarının Konsey tarafından takip edildiği ve 

Özbek otoritelere iletildiği şeklinde cevap vermiştir. 

Ayrıca, 13 Eylül 1999 tarihinde Taşkent’te yapılan I. AB - Özbekistan İşbirliği 

Toplantısında; AB, din hürriyeti ve özellikle Özbekistan’ın Hıristiyanlara karşı olan 

kötü tutumunun kendilerini direkt olarak ilgilendirdiğini ifade etmiştir. Aralarında 

yaptıkları ortaklık ve işbirliği antlaşmasının gereği olarak, Özbekistan’dan din 

hürriyetine saygı göstermesi istenmiştir. AB ayrıca, Özbekistan’daki insan hakları 

uygulamalarını her yönden takip edeceğini ve konuyu Özbek yetkililere devamlı olarak 

ileteceğini de bildirmiştir
105

. 

2.5. Misyonerlerin Müslümanlara Uyguladıkları Bazı Metotlar 

Bütün insanları olduğu gibi Müslümanları da Hıristiyanlaştırma düşüncesi 

başlangıçtan beri misyonerlerin hedeflerinden birisi olmuştur. Bunun için çeşitli çalışma 

metotları geliştirilmiş ve taktikler uygulanmıştır. Kongrelerin birinde; İslam 

dünyasındaki tasavvuf ve tarikat anlayışı ve bu anlayışlara olan bağlılık üzerinde 

durulmuş, şeyhlerin veya ileri gelen müritlerin kandırılarak misyon faaliyetlerine alet 

edilebileceği, onları yanıltmak ve bu gayeye ulaşabilmek için de eleman yetiştirip bu 

teşkilatlara sokmanın en uygun yol olabileceği kanaatine varılmıştır
106

.  

İslam ülkelerinde görev yapan misyonerler daha önce arz etmeye çalıştığımız, 

diğer bölgelerde uygulanan metotları uygulamışlar ve bu coğrafyaya mahsus daha başka 

bazı metotlar geliştirmişlerdir.  

Misyonerler bulundukları ortamda ortak bir zemin bularak oradan başlamayı 

tercih etmektedirler. Burada Aziz Pavlus’un yaptığı gibi “ondan görünme” yolu da açık 

görünmektedir. Anlatılan hususlar, muhatabı planlı olarak, adım adım kendi sahasına 
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çekme projesidir. Yapılan tavsiyeler özellikle dini bilgisi az olan kimseler için 

kurtulması zor bir tuzağı andırmaktadır. İslam dünyasında ve ülkemizde misyonerler 

böyle kimseleri seçmekte, Hıristiyan olanlar da böyle kişiler arasından çıkmaktadır.  

Misyonerlerin İslam dünyasında uyguladıkları önemli bir diğer misyon metodu 

da, müsteşrik yetiştirerek gerek İslam ülkelerindeki çeşitli seviyelerdeki okullarda, 

gerekse Batı üniversitelerinde İslam ile alakalı olumsuz görüşler imal etmeye 

çalışmaktır. Bu metot kendini anlatmaktan ziyade karşısındakini kötülemek üzerine 

kurulmuştur. Müsteşriklerce imal edilmiş bazı fikirler şunlardır:  

İslam maddi bir din olup onda ruhiyat yoktur. Dünyaya çağırır, sevgi, 

muhabbet ve nefis temizliğine çağrı yoktur. Savaş dinidir, kendinden olmayanlara 

düşmanlık yapmayı öğütler. Çok evliliğe müsaade eder. Ayrıca, İslam’ın ana kaynakları 

olan Kur’an ve Hadis etrafında şüphe oluşturmaya çalışırlar
107

 

İslam  dini ile alakalı yazı yazan  araştırma yapan Hıristiyanlar asırlardır var 

olmuştur. Özellikle 20. yüzyılın ikinci yarısından itibaren bu sayı kat kat artmıştır. 

Bugün yüzlerce Avrupa ve Amerika üniversitesinde İslam araştırmaları bölümü 

bulunmakta, bu bölümlerde binlerce müsteşrik görev yapmakta ve İslam aleminde 

misyonerlik yapacak Hıristiyanların yanında on binlerce Müslüman öğrenci de bu 

bölümlerde eğitim görmektedir. Papalığın da 1926 yılında kurulmuş, oldukça büyük ve 

son derece zengin imkânları olan, İslam Araştırmaları Enstitüsü bulunmaktadır. Bu 

enstitüde daha çok İslam devletlerinde görev yapacak papazlar yetiştirilmektedir. Bazı 

İslam ülkelerinden Müslüman öğrencilerin de öğretim gördüğü enstitünün 1999–2000 

öğretim yılında toplam öğrenci sayısı 1430  dur. Papalık Dinler arası Diyalog Konseyi 

ile müşterek çalışan Enstitü ülkemizde de iyi bilinen “Encounter ve İslamo Christiano” 

adlı akademik dergileri de çıkarmaktadır
108

. 
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İngiltere’de Birmingham Üniversitesi bünyesinde bulunan Selly Oak College 

İslam Araştırmaları ve Hıristiyan Müslüman Diyaloğu, Westhill Koleji, Doğu Dinleri, 

Sosyal Çalışmalar vb. birçok bölüm bulunmaktadır.  

Selly Oak College’de misyonerlik eğitimi almak amacıyla gelenler için, 

gerçekten en ince ayrıntılarına kadar her şey düşünülerek çeşitli imkanlar hazırlanmıştır. 

Bekar olanlar için pansiyonlar, evliler için daireler mevcut olup, zamanın eğitime 

ayrılmasını temin için adaylara yemek, çamaşır yıkama, ütü vb. her türlü hizmet 

verilmektedir. Küçük çocuklar için kreş, yetişkinler için okul, İngilizce bilmeyen eş ve 

çocuklar için özel öğretmenler eşliğinde İngilizce dil kursları düzenlenmektedir. 

Görevliler mahalli kilise ve misyonerlik cemiyetleriyle tanıştırılmakta, yaptırılan çeşitli 

görevlerle görevlinin tecrübesi ve kendine güveninin artmasına yardım edilmektedir. 

Dünyanın bir çok ülkesinden gelen çok sayıda öğrencinin katılımlarıyla gerçekleştirilen 

dini, ilmi ve kültürel faaliyetlerle elemanların kültürleri artırılarak çoğulculuk adeta 

orada yaşatılmaktadır. Bu imkânlara ilave olarak eğitime alınan misyonerlerin çeşitli 

yerleri gezip görebilmelerini temin için her hafta sonu seyahatler, akşamları sinema ve 

tiyatro programları düzenlenmektedir
109

. 

Günümüzde teknik imkanların artmasına paralel olarak misyon metotları ve 

kullanılan aletler de artmış bulunmaktadır. Mahalli, bölgesel, ulusal veya uluslararası 

yayın yapan ne kadar televizyon ve radyo kanalının Hıristiyanlık propagandası yaptığını 

belirlemek bile mümkün değildir. Kiliselerce hazırlanan programlardan bazılarının 

ülkemizde bile gösterilmiş olduğunu düşünürsek bunun boyutlarını tahmin edebiliriz. 

Ayrıca, 24 saat Hıristiyanlık anlatan Kaliforniya merkezli Europe televizyonu misali 

uluslararası yayın kuruluşları mevcuttur. İnternette Hıristiyanlıkla ilgili binlerce site 

vardır. Herhalde Hıristiyanlık hakkında bilinmesi gerekenlerin tamamını internet 

sitelerinde bulmak mümkündür. İnternet başka bir ifadeyle e-ticaret bile misyonerliğin 

hizmetine sokulmuştur. Kurulan bir site ile başta hediyelik eşya olmak üzere çeşitli 
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mamuller satışa sunulmuş, buradan elde edilecek gelir misyonerlik faaliyetlerini 

desteklemek amacıyla kullanılmıştır
110

.  

Misyoner cemiyetleri Hıristiyanlığın mesajını tüm dünya insanlarına ulaştırma 

hedefini yerine getirirken hiçbir toplum katmanını atlamamış, tamamına ulaşmanın 

yollarını bulmuşlardır. Örneğin; Katolik Kilisesi ‘Çocuk Misyonerlik Cemiyeti’ni 

çoktan kurmuş, 1993 yılında küçük misyonerlerin doğuşunun 150. yılı kutlanmıştır. 

Hedef, çocukların dine  bağlı olarak yetişmelerini temin etmek, eğitimlerine katkıda 

bulunmak ve çocukların yapabilecekleri çalışmalardan istifade etmek olarak açıklanmış, 

her bölgenin benzeri cemiyetler kurması tavsiye edilmiştir.  Toplumlarda çoğu kere 

kendilerine hizmet götürülmesi unutulan veya göz ardı edilen görme, işitme ve konuşma 

engelliler gibi özürlü kimseler Hıristiyan cemaatler tarafından unutulmamış olup, onlara 

da ulaşmanın yolları bulunmuştur. Onlarla ilgili çeşitli metotlar geliştirilmiştir
111

. 

Bütün bu faaliyetler insana her şeyden önce, bu işin hangi imkânlarla 

yürütüldüğünü, bu kadar çok işin hangi kaynaktan beslendiğini düşündürmektedir. 

Konuyu Katolik Kilisesi yönünden ele alırsak, bir zamanlar Avrupa’nın tek kilisesi olan 

ve tüm kıtayı idare eden kilisenin elinde çok büyük topraklar vardı. Bugün bu yerlerin 

çoğu meskun yerler olup kira getiren mülkiyetler haline gelmiştir. Kilise kendi 

belgelerinde bile 18. ve 19. yüzyıllarda yani sömürgecilik çağında misyonerlik 

faaliyetleri için paranın Avrupa devletlerinden geldiğini itiraf etmekte, ancak modern 

devletlerin artık yardım etmediklerini, misyonerlik masraflarının halktan gelen paralarla 

karşılandığını ifade etmektedir. 

Avrupa ve Amerika’da kiliseye üye olan Hıristiyanlardan kilise vergisi 

alınmaktadır. Bugün tüm kiliselerin en önemli gelir kaynakları bu vergilerdir. Gönüllü 

bağışlar ve kilise adına vakfedilmiş mülkler de ciddi bir gelir kaynağıdır. Ayrıca, geliri 

misyonerlik çalışmalarında kullanılmak üzere bir takım ticari faaliyetler de 

yapılmaktadır. Ayinlere katılmış kimselerin bileceği gibi, hemen her ayinden sonra 
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özellikle misyonerlik cemiyetleri için toplanan paralar da iyi bir gelir kaynağı 

olmaktadır
112

. 

Ülkemizde olduğu gibi dünyada da yapılan misyonerlik faaliyetlerinin en çok 

bilineni kapı kapı dolaşarak İncil’in, Hıristiyanlık ve Hz. İsa ile ilgili kitapların 

dağıtılmasıdır. Son günlerde misyonerlerce milyonlarla ifade edilen adetlerde İncil 

dağıtılmıştır. Bunların dışında çeşitli yayınlar dağıtma, mektupla İncil kursları 

düzenleme gibi etkinlikleri devam etmektedir. İnternetin yaygınlaşmasıyla birlikte web 

siteleri yolu ile propaganda yapmaya ağırlık verdikleri de görülmektedir. Müjde FM ve 

Radyo Kumru gibi çeşitli radyo istasyonlarından da Türkçe Hıristiyanlık propagandası 

yapılmaktadır
113

.  

Yukarda ifade edilenlerle beraber şu metotlar da Müslümanları 

Hıristiyanlaştırmada kullanılan özel yollar arasında yer alır. 

1- Müslümanlar da cehalet ve maneviyatsızlık teşvik edilmelidir. 

2- Dünyayı terk etmenin fazileti anlatılarak, bu dünyada Müslümanların 

şuursuz kalmaları sağlanmalıdır. 

3- “Her şey Allah’ın takdiri ile olur” düşüncesi Müslümanların zihinlerine 

yerleştirilerek; onlara, hastalıkların tedavisini aramamaları ve hastalık içinde 

yaşamaları temin edilmelidir. 

4- İslam’ın sadece ibadet dini olduğu vurgulanmalıdır. 

5- Ticaret gemileri batırılarak, çarşılar yakılarak iktisadi çöküntüye sebebiyet 

verilmelidir. 

6- Devlet adamlarına ülke imkanlarını kendi yararları için kullanmaları 

sağlanmalıdır. 
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7- Müslümanların çocuklarını dini okula göndermemeleri sağlanarak; kendi 

dinleri hakkında cahil kalmaları sağlanmalıdır 

8- Rum ve Ermeni çocuklarının Müslümanlara düşman olarak yetişmeleri 

sağlanmalıdır. 

9- Müslümanlara da atalarının ne kadar cahil olduğu aşılanmalıdır. 

10- İslam’ın kadına hakaret ettiği yayılmalı, Kur’an’ın   kadını küçük düşürdüğü, 

İncil’in ise kadını yücelttiği, onu muhatap aldığı bu nedenle Hıristiyan 

olunması gerektiği vurgulanmalıdır. 

11- Müslümanlara İslam’dan kastın mutlak din olduğu, bu dinin Yahudilik de 

Hıristiyanlık da olabileceği aşılanmalıdır. 

12- Kilise yapmanın haram olmadığı yayılmalıdır. 

13- Müslümanları ibadetlerinden men etmeye çalışılmalıdır. 

14- Müslümanların akidelerine bidatler sokup, İslam gericilik ve terör dini 

olmakla suçlanmalı, İslam ülkelerinin geri kaldığını söyleyerek onların 

İslam’a olan bağlılıkları zayıflatılmalıdır. 

15- İslam’ın sadece Arapların dini olduğu yayılmalıdır. 

16- Müslümanları Kur’an hakkında şüpheye düşürmek için içinde noksanlık ve 

fazlalık bulunan tahrif edilmiş tercümeler hazırlanmalı, hadisler hakkında 

Müslümanlar şüpheye düşürülmelidir. 

17- Fakirlik, ekonomik çöküntü ve geri kalmışlık istismar edilmelidir. 

18- İslam’ın şiddet ve savaş, Hıristiyanlığın ise sevgi dini olduğu imajı 

verilmelidir. 

19- Müslümanlar inançları konusunda şüpheye düşürülmelidir. 
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20- İslam’ın gelişmeye mani, Hıristiyanlığın ise bir medeniyet dini olduğu 

vurgulanmalıdır. 

21- Müslümanlar arasında Sünni- Şii, ırkçılık, sınıfçılık gibi  konular teşvik 

edilmeli, bu konuları işleyen kitaplar neşredilmeli, farklı milletten olan 

Müslümanların arasına düşmanlık sokulmalı ve böylece düşmanlık 

körüklenmelidir 114.   

 

2.6. Müslümanlara Yönelik Misyoner Faaliyetlerin Arkaplanı 

Hıristiyanlarla Müslümanlar arasındaki ilişkiler oldukça eskidir; İslam'ın ilk 

dönemlerine kadar uzanır. 7. yüzyılda İslam, genç ve dinamik bir inanç sistemi olarak, 

tarihte hiçbir dinin başaramadığı oranda hızlı bir yayılma göstermiş, kısa zamanda farklı 

etnik ve kültürel kimliklere sahip kitleleri kendine taraftar edinmiştir. İslam'ın bu 

dinamizmi, Müslümanları kısa zamanda siyasal, kültürel ve ekonomik bağlamda 

oldukça güçlü egemen bir hale getirmiş; böylelikle İslam, Hıristiyanlığın ana vatanı 

sayılan yörelerde, yani Filistin, Ürdün, Suriye, Anadolu ve Kuzey Afrika'da hızla 

yayılmıştır. Hatta Müslümanlar, ilerleyen dönemlerde İspanya'nın önemli bir kısmında 

Balkanlarda ve benzeri yerlerde de egemenliklerini tesis etmişlerdir
115

. 

İslam'ın bu hızlı yayılışıyla siyasal ve kültürel açıdan Müslümanların sahip 

oldukları güç, diğer İslam karşıtlarıyla birlikte Hıristiyanları ve teokratik yapısıyla Batı 

Hıristiyanlığının patronajlığını yürüten Papalığı fazlasıyla rahatsız etmiştir. Nitekim 

Ortaçağ boyunca Batı Hıristiyan dünyası, bu hızlı yükselen gücü durdurmanın ve geri 

püskürtmenin yollarını aramışlardır. Bu çerçevede birkaç yüzyıl sürecek olan çeşitli 

Haçlı Seferleri düzenlenmiş
116

, bu seferlerin bazılarında elde edilen kısmi başarılarda 

ele geçirilen yörelerin Hıristiyanlaştırılmasına ve buralardaki İslami kültürel değerlerin 

yok edilmesine çalışılmıştır. 

                                                
114 Günay, a.g.e. , s. 139-140. 

115 Gündüz ve Aydın, a.g.e. , s. 34. 

116 Arslantürk, a.g.e. ,  s. 384. 
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Müslümanların güçlü oldukları bu dönemlerde, kilisenin ve Hıristiyan 

misyonerlerin önceliği, İslam egemenliği altında yaşayan ve ana kilise tarafından 

sapkınlıkla suçlanan Hıristiyan grupları kendi cemaatlerini oluşturmaya çalışmışlardır.  

Bununla birlikte misyonerler, kitleler halinde insanları kendisine çeken,  siyasal ve 

kültürel yönden güçlü olanların dini konumunda bulunan İslam'ın cazibesine karşı, 

kendi inanç esaslarını savunmak, Hıristiyan halkların İslam'a yönelmesine engel olmak, 

İslam'a giren Hıristiyanları yeniden Hıristiyanlığa döndürmeye çalışmak ve İslam'a 

karşı polemik üretmek konusunda yoğun çaba sarf etmişlerdir
117

. Dolayısıyla 

Müslümanların her yönden güçlü oldukları bu dönemde Hıristiyan misyonerlerin 

Müslümanları Hıristiyanlaştırmaya yönelik çabalarından çok, İslam'a karşı kendi 

cemaatlerini bir arada tutabilmek ve Müslümanların otoritesi altında yaşayan farklı 

Hıristiyan grupları kendi kiliselerine çekmek yönünde faaliyetleri olmuştur. Bu arada, 

çeşitli İslam ülkelerine seyahatler yapan belirli Hıristiyan tarikatlarına mensup keşişler 

ve Hıristiyan seyyahlar, İslam'a karşı mücadele edebilmek amacıyla İslam'ı ve 

kendilerine göre İslam dininin eleştirilebilecek zayıf yönlerini öğrenmeye 

çalışmışlardır
118

. Örneğin, Ortaçağ'da çeşitli İslam ülkelerine seyahatler yapan Fabri ve 

Piloti gibi Hıristiyan seyyahlar bu çerçevede faaliyet göstermişlerdir. Bunlardan Piloti, 

Müslümanların Hıristiyan oldukları ya da Hıristiyanlaştırıldıkları taktirde, onlardan çok 

iyi Hıristiyan olacağını; zira onların adâlet,  bağış ve ihsana büyük önem verdiklerini 

vurgulamıştır. Yine bu dönemde kilise, İslam'a karşı mücadele kapsamında İslam 

inancının öğrenilmesinin önemini vurgulamıştır. Bu bağlamda 1311-1312'de 

gerçekleşen Viyana Konsili'nde Hıristiyan Batı ülkelerindeki üniversitelerde Arap dilini 

ve İslam kültürünü okutan kürsüler kurulması yönünde kararlar alınmıştır
119

. 

Şüphesiz kilisenin İslam'ı öğrenmeye ve Müslümanları tanımaya yönelik bu 

çabaları yalnızca kendi cemaatlerini İslam'ın cazibesine karşı korumak amaçlı değildi. 

Müslüman halklar arasında yapılacak misyon ve misyoner faaliyetleri için 

kullanılabilecek bilgi birikimini elde etme amacı da taşımaktadır. Nitekim, bu amaçla 

Kettonlu Robert'in yaptığı gibi Kur'an çeviri çalışmaları yapılmış, erken dönemlerde 

                                                
117 Gündüz ve Aydın, a.g.e. , s. 35. 

118 Gündüz ve Aydın, a.g.e. , s. 35. 

119 Gündüz ve Aydın, a.g.e. , s. 35. 
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İslam'a karşı yazılan Arapça polemik türü eserler Batı dillerine kazandırılmış ve Cusalı 

Nicholas, Denys van Leeuwen (Dionysius Carthusians) ve Pedro de Alfonso gibi 

yazarlarca İslam'a karşı çeşitli eserler kaleme alınmıştır. 

Ortaçağ'da İslam ülkelerine yönelik sistematik misyon faaliyetleri Haçlı 

Seferlerine kadar uzanır
120

. Bu seferler sırasında Francis Assisi gibi bazı keşişler ve  

yukarıda bahsettiğimiz Piloti gibi seyyahlar, Müslümanlar arasında Hıristiyanlığın 

yayılmasına dikkat çekmişlerdir. Bununla birlikte Müslümanlara yönelik ilk ciddi 

misyonerlik girişimin, genellikle, 1299-1306 yıllarında Raymund Lull'un Tunus'a 

yaptığı misyon gezisiyle sistematik olarak başladığı düşünülür. Her ne kadar Raymund 

Lull bu gezisinde umduğunu bulamamış ve herhangi bir başarı elde edemeden geri 

dönmüşse de Hıristiyan misyonerlerin İslam toplumlarına yönelik faaliyetleri, özellikle 

Hıristiyan Batı’nın Müslümanlara karşı gücü eline geçirmeye başladığı dönemlerden 

itibaren canlanmaya başlamış, o tarihten günümüze kadar çeşitli şekillerde devam 

etmiştir
121

. 

İslam ülkelerine yönelik misyonerlik faaliyetleri, özellikle 18. yüzyıl ve sonrası 

yoğunlaşmaya başlamıştır. Çeşitli Batı devletlerinin sömürge hareketlerine paralel 

olarak, gerek Katolik gerekse Protestan misyonerlik teşkilatları Ortadoğu Müslüman 

halklarıyla, Ön Asya ve Uzakdoğu'nun Hindistan, Endonezya ve Malezya gibi 

Müslümanların yoğun yaşadığı çeşitli bölgelerinde Hıristiyanlığın yayılışı için çaba 

göstermişlerdir. Özelikle 19. yüzyılda Hıristiyan olmayan toplumlar arasında Hıristiyan 

misyonunun yayılışı amacıyla Kuzey Amerika’da ve Hıristiyan Avrupa ülkelerinde 

binlerce merkez oluşturulmuştur
122

. 

Amerika merkezli Presbiteryen Kilisesi çevresinde aktif olan misyoner 

örgütlerinin dışında İngiltere, İskoçya, İrlanda, Hollanda ve diğer çeşitli Avrupa ülkeleri 

merkezli Protestan misyoner gruplar da İslam ülkelerine yönelik misyonerlik 

faaliyetlerinde önemli rol oynamışlardır. Doğal olarak Katolik misyoner gruplar da boş 

durmamışlardır. Bunlar da başta Osmanlı İmparatorluğu sınırları dahilinde yer alan 

                                                
120 Arslantürk, a.g. e. , s. 385. 

121 Gündüz ve Aydın, a.g.e. , s. 36. 

122 Harman, a.g.e. s. 26. 
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çeşitli büyük yerleşim birimleri olmak üzere, Ortadoğu'da ve Afrika'da Hıristiyan 

misyonunu yaymaya çalışmışlardır. 

Presbiteryen Kilisesi'ne bağlı misyonerlik teşkilatlarının sayısı 861'dir. Ayrıca 

yine bu kilise etrafında iki büyük misyoner cemiyet kurulu teşekkül etmiştir. Amerika 

merkezli Presbiteryen Kilisesi, 19. yüzyılda Ortadoğu'nun Müslüman halkları arasında 

en aktif çalışan misyonerlik teşkilatlarını yönetmekteydi. Bu kilise bünyesinde faaliyet 

gösteren misyonerler, 19. yüzyılın ilk yarısından itibaren Suriye ve Mısır'ın çeşitli 

önemli yerleşim birimlerinde misyonerlik merkezleri oluşturmuşlar. Bu merkezler 

aracılığıyla, özellikle açtıkları okullar ve diğer eğitim kurumları sayesinde, kısa 

zamanda yerli halk arasında büyük bir saygınlık kazanmışlardır. Bu dönemde, yalnızca 

Kahire'de 125 misyon merkezi ve bu merkezin idare ettiği 113 okul ile 117 Pazar-okulu 

bulunmaktadır
123

. 

İslam Coğrafyasının çoğunda olduğu gibi kadim bir İslam ülkesi olan Irak’ta 

da misyonerlik hareketi devam etmektedir. ABD tarafından işgal edilen  Irak’ta artık 

misyonerlik hareketi başlatılmış olup, Amerikan Protesten Kilisesine bağlı çok sayıda 

misyoner, Müslümanları kendi özbenliğinden koparmak  ve Hıristiyanlığı yaymak için  

Irak’a gitmişlerdir
124

. 

Kafkasya'da da misyonerlik çalışmaları yapılmaktadır. Merkezi İsveç'te 

bulunan IBT (Institute of Bible Translation) İncil'i Adige, Kabartay, Osetin, Karacay, 

Çeçen, Nogay, Avar, Lezgi, Kumuk, Lak, Dargin, Tabsaran, Sakhur, Rutul, Agul, Andi 

ve Bezhti dillerinin bir kısmına tercüme ettirmiştir125. Bilhassa Batı ve Orta Kafkasya'da 

İslâmiyet'in çok güçlü olmadığını düşünen misyonerler, söz konusu bölgedeki 

Müslümanları dinlerine kazandırma uğraşısı içerisindedirler. Bir Kafkasya uzmanı olan 

Ufuk Tavkul, 1990'li yıllarda Kafkasları defalarca ziyaret etmiştir126. 1993 yılında 

Karaçay-Çerkez ve Kabardin-Balkar Cumhuriyetleri'ni ziyareti esnasında, 

Misyonerlerin, Karaçay-Balkar diline tercüme edilmiş Hollanda basımı bir İncil'i 

                                                
123 Gündüz,”Misyonerlik ve Hıristiyan Misyonerler”, Diyanet İlmi Dergi, C. 38, S. 2, Ankara, 2002, s. 16. 

124 Ali Rıza Bayzan, Küresel Vaftiz, Kültür Sanat Yayınları, İstanbul, 2004, s. 326. 

125 Gündüz, a.g.m. , s.16. 

126 Arslantürk, a.g.e. , s. 386. 
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bedava dağıttıklarını, ancak İslâmiyet'e yönelen halkın bunlara pek itibar etmediğini 

tespit etmiştir. Ancak, 1996 yılında bölgeye yaptığı bir diğer seyahat esnasında 

Kislovodsk (Narsana) isimli Rus şehrinde yaşayan bazı Karaçay gençlerinin 

Hıristiyanlığı kabul ettiklerini gözlemler127. 

2.6.1. Misyonerlerin İslam Coğrafyasında Tahrifat Çabaları 

Daha önce işaret ettiğimiz gibi Hıristiyanlarla Müslümanların ilişkisi çok 

öncelere dayanır. Hıristiyanlar kendi dinlerini başka yerlerde yaymak için çeşitli 

metotlar kullanmışlardır. 

Hıristiyanlara göre Ortadoğu ve İslam ülkelerinde Hıristiyanlığın yayılması 

için Ortadoğu’nun ve İslam ülkelerinin çeliği olan İslam’ın zayıflaması gerekmektedir.  

Misyonerler İslam ülkelerinde kendi hâkimiyetlerini hissettirmek ve buralarda 

baskı kurarak kargaşa çıkarıp huzursuzluğun oluşmasına neden olmuşlardır. İslam 

ülkelerinde Misyonerliğin yerleşmesi ve Müslümanların çocuklarının 

Hıristiyanlılaştırılması, buralarda Hıristiyan yaşam tarzının yerleşmesi için milyonlarca 

dolar harcanmış, bu paraların geri kazanılması için bizzat papazlar tarafından kiliselerde 

paralar toplanmıştır128. 

Misyonerler nasıl ki Batının siyasi ve ekonomik hâkimiyetine boyun eğmek 

istemeyen Budistlerin ve diğer din mensuplarının milli ve kültürel özelliklerini bozmayı 

arzulamışlarsa, aynı şekilde İslam ve doğu milletinin de özelliklerini bozmayı 

arzulamışlardırlar. Misyonerliği idare edenler, misyonerlik faaliyetleri için konulan 

programda yardım ve öğretime büyük önem vermişlerdir. Ortaya konan bu öğretim ve 

yardım programları bir hedef değil, yalnızca Misyonerliğin yayılmasına bir araç 

olmuştur129. 

                                                
127 Arslantürk, a.g.e. , s. 387. 

128 Mustafa Halidi Ve Ömer Ferruh, İslam Ülkelerinde Misyonerlik Ve Emperyalizm, Nun Yayınları, 

İstanbul, 1998, s. 21, 22. 

129 Halidi ve Ferruh, a.g.e. s. 20. 
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Hıristiyan propagandacıları tarafından direkt olarak Hıristiyan propagandası 

yerine, kültür emperyalizmini gerçekleştirecek metotlara başvurulmuştur. Hıristiyan  

propagandacılar tarafından bu tahrifatı gerçekleştirmek için yeni hareket metotları ve 

alanları oluşturulmuştur130. 

Misyonerlerin Müslümanlara yönelik faaliyetlerinde de benzer durum ve 

biçimlerine rastlanmakta, Hıristiyanlığın yayılması için İslam’ın karalanarak pasif 

duruma düşürülmesi gerekmektedir. Bu düşüncelerini gerçekleştirmek için şunlara 

başvurmuşlardır:  

“1 . İslam dini ve Müslümanlar hakkında yanlış fikirler yaymak 

2 . Müslüman ülkelerde geri kalmışlığın nedeni olarak İslam’ı göstermek 

3 . İslam’ın kan ve şiddet dini olduğunu göstermek 

4 . İslam’ın üstün yönlerini eksik olarak sunmak  

5 . İslam’ı Müslümanların kabiliyetlerini ve dehasını köreltmekle suçlamak”131. 

Dünya genelinde Hıristiyan nüfusun azalmasına rağmen Afrika ve Asya 

kıtalarında ciddi bir artış göstermesi misyonerlik faaliyetlerinin elde ettiği başarının en 

açık göstergesidir. 20. yüzyıla genel olarak baktığımızda, 1900 yılından günümüze 

dünya nüfusunun 3.7 kat arttığını görüyoruz. Yüzyıl boyunca Avrupa kıtasında yaşayan 

Hıristiyan nüfus 1.5, Kuzey Amerika’da 3.6 kat artarken Asya’da 14.6, Afrika’da ise 

38.3 kat artmıştır. 1900 de Afrika’da 9 milyon Hıristiyan yaşamaktayken bu gün bu 

rakam 330 milyona ulaşmış bulunmaktadır. Afrika kıtasının Hıristiyan nüfusu, Avrupa 

kıtasındaki Hıristiyan nüfusu hemen hemen yakalamıştır. Misyologların tahminlerine 

göre Afrika’daki Hıristiyan nüfus  30 yıl içerisinde Avrupa’daki Hıristiyan nüfusu ikiye 

katlayacaktır
132

 

                                                
130 Arslantürk, a.g.e. , s. 389. 

131 Arslantürk, a.g.e. ,  s. 390. 

132 Erdem, a.g. m. , s. 33.  
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 Misyonerler tarafından yapılan açıklamalara baktığımızda, burada sayılanların 

abartılı olmadığı görülecektir. Mesela Londra misyonerler teşkilatı başkanının “Biz 

İngilizlerin müreffeh ve saadet içinde yaşamamız için, Müslümanlar arasına nifak 

tohumları ekmemiz lazımdır.” ifadeleri bu düşünceleri yansıtan bir örnektir. Nitekim 

bazı misyoner kongrelerinde İslam’ın saf akidesinin bozulması için bazı kararlar 

alınmıştır.  

 Monsieur Makdurat: 

 “ Bugün İslam ülkeleri korkunç bir uçuruma doğru 

sürüklenmektedir. Avrupa’dan İslam âlemine doğru akan dinsizlik seli 

karşısında Müslümanlar mukâvemet edemeyeceklerdir. Bunları yeni 

fikirlerle Hıristiyanlaştırınız. Sakın akli ve mantıki delillerle 

uğraşmayınız. Sonra kaybedenlerden oluruz.” 

Diyerek Müslüman halk arasında sistemli bir şekilde hurâfeler ve batıl inançlar 

yayarak, Müslüman halkın dinlerinin yok edilmesini istediğini beyan etmiştir133.  

Ortadoğu’daki tahrifattan, siyasi ve ahlaki çöküntüden, din ve mezhep 

mensupları arasında meydana gelen fitnelerden, savaş ve kavgalardan mutlak surette  

Hıristiyan Misyoner din adamları sorumlu olmuştur134. 

Bu durumu Louis Massignon şöyle beyan etmektedir: 

 “Müslümanların her şeyini bozduk ve yok ettik. Dinleri, 

inançları, ahlakları, dine bağlılıkları ve insani duyguları yok oldu. 

Onların milli ve manevi değerlerini Batı medeniyeti potasında eriterek 

kendimize benzettik. İslamiyet’i öğrenmeyi, yaşamayı, namaz kılmayı, 

Kur’an öğrenmeyi suç ve gericilik olarak göstermeyi başardık. Artık çoğu 

hiçbir şeye tam olarak inanmıyor. 14 asırlık dinlerini, itikatlarını, 

ibadetlerini tartışır hale getirdik. Derin bir boşluğa düşürdük. Bundan 

sonra siz misyonerlerin işi daha da kolaylaştı. Maaş bağlayarak, vize 

                                                
133 Arslantürk, a.g.e ,  s. 390. 

134 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 143. 
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vaadi, yurt dışında iş imkânı hatta cinselliği kullanarak Müslümanları 

Hıristiyan yapınız”135. 

3. İSLAM COĞRAFYASINDA BAZI MİSYONER KURULUŞLAR  

3.1. Lübnan Abeyh Okulu 

Amerikan Hıristiyan misyonerleri Suriye’ye geldikten itibaren hükümet 

merkezine ve Beyrut’a uzak olan Abeyh şehrine büyük önem vermişlerdir. Abeyh ve 

civarında çeşitli cemaatlerin varlığı ve Abeyh’in yönetim bölgelerinden uzak oluşu 

sebebiyle, Amerikan Misyonerleri böyle bir ortamda Misyonerlik faaliyetlerinin kolay 

olacağına inanmışlar. Başlangıçta Daniel Pols ve eşi buraya gelmişler ve burada iki 

buçuk yıl kalmışlardır. 

1843 yılında Dr. Tomsan ile K. Venedik Abeyh’ e gönderilmiş ve çocuklar için 

kurulmuş olan bir din okulunu idare etmişlerdir. 4 Kasım 1846 yılında bizzat Dr. K. 

Vandik tarafından Lübnan Abeyh Okulu Kurulmuştur. 

1846 yılında okulun idaresi misyoner Simon Kolhon’un sorumluluğuna 

verilmiş ve bu yüzden Abeyh Okulu yabancı grupların amaçlarına çokça yardım 

etmiştir. 1868’de Beyrut’ta Suriye İncil Koleji açılıncaya kadar Abeyh Okulu bu rolünü 

oynamaya devam etmiş ve Abeyh Okulu Suriye İncil Koleji için bir ilk adım olmuştur. 

Amerikan misyonerleri Abeyh Okulunda kızlar için 1847 yılında Mr De Forst ve ailesi 

idaresinde bir okul daha kurmuşlardır. Amerikan Misyonerleri faaliyetlerini sadece 

erkekler için değil kızlar ve büyükler içinde devam ettirmişlerdir136.       

3.2. İstanbul Robert Koleji 

Türkiye’de bulunan Robert Koleji Amerikan kültürü tesisinin müşahhas ve 

muazzam bir numunesidir. Bu kolejin yüz seneden fazla bir mazisi vardır. Robert 

Koleji, ilk önce 1863 yılında Bebek’te ufak bir evde açılmıştır. Bu evde, Kırım savaşı 

                                                
135 Arslantürk, a.g.e. , s. 379. 

136 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 119,120. 
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esnasında Türklere yardım etmek maksadıyla gelen Amerikalı Misyonerler 

bulunmuşlardır.  

Halim adında bir misyoner ilk defa bu işe önayak olmuştur. Bu bahsi geçen 

kişiye ilk defa yardım vadeden Fransalı Roçild ailesine mensup New York tacirlerinden 

Mr Christopher Rinlend Robert’tir. Robert ölünceye kadar (1878) kolejin bütün 

masraflarını üzerine almış ve servetinin beşte birinin bu koleje verilmesini vasiyet 

etmiştir. Bu koleje büyük yardımlar yapılmış, Bebek’te Rumeli Hisar üzerindeki 

binaların yapımı için dört yüz bin dolar para verilmiştir. 

1878’ e kadar bu koleje Amerikan Koleji denilmiş bu tarihten itibaren Robert 

Koleji adını almıştır. Kolej için önceleri Kuruçeşme sırtlarında bir yer satın alınmışsa da 

binanın orada yapılması istenmemiş ve sonra bugünkü yeri tedarik ve temin 

edilmiştir137. 

1971 yılında Anayasa Mahkemesi kararı ile yüksek kısmı “Boğaziçi 

Üniversitesi” adı altında devlet okuluna dönüştürülen okulun orta kısmı ise Arnavutköy 

Amerikan Kız Lisesi ile birleştirilmiştir138.   

Robert Koleji gerek yaptığı eğitim öğretimde ve gerekse öğrencileri yetiştirdiği 

atmosfer bakımından gizli hareket etmeyen bir Hıristiyan Koleji olmuştur. Bu konuyu 

Misyoner Daniel Pols şöyle dile getirmektedir: “Bu koleji bir misyoner kurdu, dün 

olduğu gibi bugünde müdürlüğünü bir misyoner yapmalıdır”139 .    

3.3. Beyrut Amerikan Üniversitesi 

Amerikan misyonerleri Abeyh’te okullar açmış, Beyrut’uda unutmayarak 

burada da faaliyetlerine devam etmişlerdir. Simon Kolhon, Protestanların Suriye’ye 

yönelttikleri misyoner hamlesine yardımcı olsun diye 1835 yılında Beyrut’ta bir okul 

kurmuştur.   

                                                
137 Erol Güngör, a.g.e. , s. 37. 

138 Mustafa Numan Malkoç, “Türkiye’de Protestan Misyonerliği” Türkiye’de Misyonerlik Faaliyetleri, 

Ensar Neşriyat, İstanbul, 2004, s. 181. 

139 Ferruh ve Halidi, .a.g.e. , s. 120. 
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 Beyrut Amerikan Üniversitesi laik öğretim yapmak için değil, bir misyonerlik 

müessesi olarak kurulmuştur. Bu durum Amerikan Hıristiyanlarının bir misyonerlik 

çalışmasının sonucu olarak ortaya çıkmıştır. Beyrut Amerikan Üniversitesinin 

misyonerlik faaliyetleri dün olduğu gibi bugünde devam etmektedir. 

S.Penrose, bu durumu şöyle dile getirmektedir:  

“ Beyrut Amerikan Üniversitesi dün olduğu gibi, bugünde bir 

misyonerlik kuruluşu olarak devam ediyor. Bu okul bir misyoner okul 

olarak kalmalıdır. Çünkü misyonerlik bu okulun kuruluşunun yegâne 

sebebidir. Üniversitenin en büyük amacı, Hıristiyan misyonerliğine kucak 

açmak ve İncil gerçeklerinin tohumlarını ekmektir. 

Okulun müdürü olan Daniel Pols, Suriye ve civar ülkelerde de misyonerlik 

faaliyetlerine devam etmiş ve bir Edebiyat Fakültesi kurulması için gayret göstermiştir. 

Pols’un tüm amacı Suriye ve civar ülkelerde Hıristiyan Misyonerliğini devam ettirecek 

insanların yetiştirilmesidir. Daniel Pols okul müdürlüğünden yaşı seksenlerde iken 

ayrılmış ve yerine oğlu Huvart Pols geçmiştir140. 

Ayrıca Beyrut’ta, Şicre Köyünde Kız Mektebi, Kefr Rena Köyünde mabet ve 

Kız Mektebi, Reyne Köyünde Erkek Mektebi ve Kız Mektebi gibi Hıristiyan Misyoner 

kuruluşlar bulunmaktadır141.    

 3.4. Cirad Koleji 

Cirad Koleji Lübnan Cumhuriyetinin Sayda Kasabasında kurulmuş olan 

Amerikan Hıristıyan Misyoner müessesesidir. Cirad Koleji misyonerliğin özel bir 

ihtiyacından dolayı kurulmuştur. 

Misyonerler onbeş yıllık tecrübeden sonra kesinlikle anlarlar ki Suriye İncil 

Kolejinden mezun olanlar, misyonerlik için köylerde elverişli olmuyorlar. Onlar köy 

çevresinden uzak bir hayattan öğrenime geliyorlar, sonrada eğitim ve gelişme yıllarını 

                                                
140 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 120-125. 

141 Şamil Mutlu, Osmanlı Devletinde Misyoner Okullar, Gökkubbe Yayınları, İstanbul, 2004, s. 245. 
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medeni bir çevrede geçiriyorlar. Bu bakımdan Amerikan Hıristiyan Misyonerleri, 

köylerde misyonerlik faaliyetine yardımcı olacak kimseleri yetiştirmek ve öğretmenler 

hazırlamak için, köy çevrelerine yakın bir yerde bir yüksek okul açmayı kararlaştırmış 

ve çalışmalara başlamışlardır. 

Amerika’lı Hıristiyan Misyonerler, Harput, Gaziantep Tarsus, Trablus, Kahire, 

Halep ve diğer bölgelerde de bu türden çalışmalar yapmışlardır142.   

3.5. Hartum Gordon Koleji 

Hartum Gordon Koleji Mısır’ın   Hartum kentinde bulunmaktadır. İngilizler 

Gordon Paşa diye anılan ve bir İngiliz subayı olan Teşarles Gordon (1833–1885) ismine 

atfen Hartum da 1903 yılında bir kolej kurmuşlar, bu koleje Teşarles Gordon ismini 

vermişlerdir. 

İngiliz Gordon Koleji, Hıristiyan Misyonerliğini, Hıristiyan düşüncesinin 

etkilerini yaymak için kurulmuş ve kolejin tek amacının bu olduğu belirtilmiştir. 

Gordon Koleji kuruluşunda var olan amacın dışına çıkmış, eğitim ve öğretimde 

Hıristiyan Misyonerliğinde var olan amacın dışında kalmıştır. Bu durumu Misyoner 

Jassup şöyle dile getirmektedir:  

“ İngiltere hükümeti bu koleji kurmayı kararlaştırınca kolej için İngiltere 

halkından para topladı. Fakat Gordon Koleji Hıristiyan Misyonerliğe 

yüzünü kapadı. Bu kolejde nasıl olurda İncil ve Tevrat yerine Kur’an 

öğretilir. Pazar günü açık olan bu kolej nasıl olurda Cuma günü tatil 

olur. Bu garipsenecek bir durumdur”. 

Yapılan uygulamalarla İngiliz Gordon Koleji amacının dışına çıkmıştır. Bir 

misyonerin kurduğu bu kolejin kuruluşunda hedeflenen doğrultuda faaliyetine devam 

etmesi istenmektedir143. Okulda yapılan uygulamaların, bu müessesenin amacının dışına 

çıktığı belirtilmiş ve bir misyoner tarafından kurulan bu okulun Hıristiyan Misyoner bir 

kuruluş olması gerektiği vurgulanmıştır. 

                                                
142 Halidi Ve Ferruh, a.g.e. , s. 137. 

143 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 137-138. 
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Jassup, Müslüman öğrenciler ve Müslümanların kendi ülkelerinde ki yönetimle birlikte 

okulun bir Hıristiyan Misyonerlik müessesesi haline gelmesini istemiştir144. 

3.6. Antore Okulu  

İster Protestan olsun, ister Katolik olsun Fransız kuruluşlarının açıkça üzerinde 

taşıdıkları mahiyet, Amerikan kuruluşlarından farklı olmuştur. Katolik veya Protestan 

mezhebinin yayılmasından çok Fransız kültürü ve siyasetinin yayılmasına önem veren 

laik kuruluşlar diğer Misyoner kuruluşlardan farklıdır. Bu kuruluşlardan sadece biri olan 

Cizvit Okulu, dini yönden Vatikan tarafından, siyasi yönden de Fransa tarafından olmak 

üzere iki yönden idare edilmektedir. 

Özellikle Suriye’de, Amerikalı Protestanlarla, Fransız Cizvit papazları arasında 

büyük bir yarış vardır. Cizvitler Lübnan’daki Kısvuran bölgesinde okul kurmaya 

başlarken, Cizvit misyonerleri de Cebeli Düruzda okullar açmıştır.  

Fransız misyoner kuruluşu olan Antore Okulu, Lübnan’ın Kısvuran bölgesinde 

1834 yılında kurulmuştur. Bu okulun tek amacı misyonerlik düşüncesini ve Fransız 

kültür ve siyasetini yaymak ve temsil etmek olmuştur145. Eğitim çok büyük bir güç 

olduğundan misyonerler İslam ülkesinin değişik yerlerinde okullar açmışlardır. Bu 

yabancı okullar, birlik olan insanları değişik yollarla parçalamış, ideallerini dağıtmış, 

yol ve hedeflerinin arasını açmıştır. Eğitim büyük bir güç olduğundan misyonerler 

eğitimi ellerinde tutarak hedeflerine yaklaşmaya çalışmışlardır146. 

Yukarda temas ettiklerimizin dışında da pek çok Hıristiyan Misyoner 

kuruluşlar İslam Coğrafyasında bulunmaktadırlar. Bunlardan bazıları şunlardır: 

1. Kayseri Talas’ta kız ve erkek okulları 

2. Tarsus Koleji 

3. Selanik’te mabet, misyoner evi 

                                                
144  Hâlidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 139. 

145 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 139-140. 

146 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 1391-40. 
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4. İzmir’de erkek koleji, kız okulu ve mabet 

5. Selanik’te sanayi ve ziraat okulu 

6. Beyrut’ta kolej ve müştemilatı 

7. Kudüs’te Amerikan İptidai Mektebi 

8. Ramallah’ta Amerikan Kız ve Erkek Pansiyon Mektebi147. 

9. Notre-Dame De Sion: Sion’un Mürebbiyelerinin Kız Lisesi 

Burada 600 öğrenci, 17 sınıf, 3 mürebbiye bulunmaktadır.  Bunlardan 40’ı 

Hıristiyan, 44’ü Yahudi, 516’sı ise Müslüman öğrencidir. 

10. Saint Benoit: Merhametli hemşireler ve lezerislerin kız ve erkekler 

için lise. Burada 1593 öğrenci, 42 sınıf, 1 rahip ve 1 mürebbiye bulunmaktadır. 

Bunlardan 48’i Hıristiyan, 24’ü Yahudi, 1521’i Müslüman öğrencidir. 

11. Saint Joseph: Hıristiyan Erkek Lisesi: Burada 642 öğrenci, 18 sınıf, 4 

kardeş belletmen bulunmaktadır. Bunlardan 10’u Hıristiyan, 17’si Yahudi, 615’i 

Müslüman öğrencidir. 

12. Saint Michel: Hıristiyan Okul Kardeşlerinin Kız ve Erkek Lisesi 

Burada 596 öğrenci, 14 sınıf, 1 okul kardeşi öğretici bulunmaktadır. Bunlardan 50’si 

Hıristiyan, 546’sı Müslüman öğrencidir. 

13. Saint Pulcherie: Şefkatli Hemşirelerin Kız Okulu: Burada 360 kız 

öğrenci, 10 sınıf, 1 hemşire öğretici bulunmaktadır. Bunlardan 17’si Hıristiyan, 83’ü 

Yahudi, 310’u Müslüman öğrencidir. 

14. Saint Joseph (İzmir Okul Kardeşlerin Kız ve Erkek Lisesi).  Burada 

366 öğrenci, 10 sınıf, 2 okul kardeşi bulunmaktadır. Bunlardan 7’si Hıristiyan 1’i 

Yahudi 358’i Müslüman öğrencidir.  

                                                
147 Mutlu, a.g.e. ,  s. 324, 325.  
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15. Sankt Georg (Avusturyalı Lazeristler Erkek Lisesi ve Kız Erkek 

Ticaret Akademisi ). Burada 615 öğrenci, 20 sınıf, 1 lazerist, 30 Avusturyalı profesör 

bulunmaktadır. Bunlardan 13’ü Hıristiyan, 30’u Yahudi, 572’si Müslüman öğrencidir. 

16. Sankt Georg  (Avusturyalı Merhametli Hemşireler Kız Lisesi). 

Burada 435 öğrenci, 14 sınıf, 1 merhametli hemşire ve 16 Avusturyalı profesör 

bulunmaktadır. Bunlardan 7’si Hıristiyan, 4’ü Yahudi, 424’ü Müslüman öğrencidir. 

17. Evrim Lisesi ( İtalyan Salesanların Kız ve Erkek Lisesi ). Burada 667 

öğrenci, 22 sınıf, 2 görevli bulunmaktadır. Bunlardan 314’ü Hıristiyan, 107’si Yahudi, 

246’sı Müslüman öğrenci olup dersler Türkçe ve İtalyanca dır. 

18. Ec. İtalienne ( İvrea’nın Hemşireleri). Burada 209 öğrenci, 10 sınıf, 

80 hemşire görevli bulunmaktadır. Bunlardan 58’i Hıristiyan, 5’i Yahudi, 146’sı 

Müslüman öğrencidir148. 

4. MİSYONERLİK BAĞLAMINDA ORTADOĞU’DAKİ İSLAM 

ÜLKELERİNDE SAVAŞLAR 

4.1. Savaşların Arkaplanı 

Endülüs Haçlı savaşları gibi Amerika’nın ve Avrupa’nın İslam Dünyasına 

yönelik savaşlarının gerçek nedeni  dini sebeplerdir.  

Amerika ve Avrupa dün olduğu gibi bugün de bütün savaşlarına dini bir gözle 

bakmaya devam etmektedir. Hıristiyan bir devletin Hıristiyan bir devletle savaşmasını 

misyonerler asla istememektedir. Çünkü Misyonerler Hıristiyanlığın zayıflamasını 

istemez ve Hıristiyan bir devletin Hıristiyan bir devletle savaşması Misyonerlerin 

gayesine uygun düşmez149. 

Birinci Dünya Savaşına Amerika’nın iştirakinin en önemli sebeplerinden biri 

de, Hıristiyan Misyonerlere yardım etmek ve onların görüş ve prensiplerini dünyaya 

                                                
148 Hâlidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 143-145. 

149 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 164. 
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yaymaktır. Misyoner gruplar savaşı istismar etmişler ve dolaylı yollarla bundan istifade 

etmişlerdir. 

Sömürgeci devletler, stratejik yönden ve iktisadi servetlerinden dolayı Doğu’yu 

sömürmeyi uygun görmüşlerdir. Doğu’da emperyalistlerin ve misyonerlerin amaçlarına 

karşı koyan Müslümanlardır. Bu yüzden emperyalistlerin ve misyonerlerin amaçları, dış 

görünüşte siyasi ve ekonomik isimler altında savaşlar çıkarmak, gerçekte ise sömürmek 

ve Doğuda istismarı imkânsız hale getiren faktörleri bertaraf etmede birleşmektir150.  

 

 

4.1.1 Hıristiyanlığın Yayılma politikası 

Yayılma politikası karşı tarafı, hak dine kazandırılması gereken birey ya da 

bireyler topluluğu olarak gören bir anlayışı ifade etmekte ve genel anlamda, evrensel 

dinlerde görülmektedir. Evrensel dinler, yoğun bir tekelcilikten, yayılmacı bir karaktere 

geçişi ifade etmektedir151. İslâm ve Hıristiyanlık, yayılmacı karakteriyle ön plana çıkan 

evrensel dinlerdendir. Hıristiyanlık’ta “misyon” ve “misyonerlik”; İslâm’da ise “tebliğ”, 

bu yaklaşımı ifade eden temel kavramlardır.  

Yayılmacı politikası, genel anlamda bakıldığında, karşı taraf için bir sorun 

olarak görülmektedir. Nitekim Yahudi Hahambaşı Rabbî Sirat, “Diğer Dinler ve 

Kültürler arası Diyalog Forumu”nda yaptığı konuşmada, Hıristiyanların misyoner 

faaliyetlerinin, bir arada yaşamayı problemli hale getirdiğine işaret etmiştir152. Yine 

aynı forumda konuşan Beyza Bilgin de, misyonerlik faaliyetlerinin, Müslümanlarda, 

Hıristiyanlara karşı bir güvensizlik oluşturduğunu ifade etmiştir153. Özellikle, dini 

yayma konusunda tarihte kimi zaman şahit olunan baskıcı tutumlar, tarafların 

                                                
150 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 164. 

151  Günay,  a.g.e., s. 429–437. 

152  Beyza Bilgin, “Mezhepler ve Dinlerarası Eğitim ve İşbirliği”, A.Ü. İlâhiyat Fakültesi Dergisi, C. 39,      

Ankara 1999, s. 20. 

153 Bilgin, a.g.m., s.  21. 
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birbirlerine karşı nefretini artırmış, ayaklanmalara ve kanlı çatışmalara sebep olmuştur. 

Nitekim bugün Ortadoğu da yaşananlar da bunun bir göstergesidir154. 

4.1.2. Hıristiyanlığın Küresel Din projesi 

Küreselleşme kuramı,  küresel çaplı bir kültürel sistemin ortaya çıkışını inceler. 

Küreselleşme bir bütün olarak dünyanın sürekli yeniden kurulan bir çevre olduğu 

düşüncesinin küresel düzeyde yayılması ekseninde ifade edilmektedir. Coğrafyanın 

toplumsal ve kültürel düzenlemelere dayattığı kısıtlamaların azaldığı, insanların bu 

azalmayı giderek daha çok fark etmeye başladıkları bir toplumsal süreçtir. 

Çağdaş küreselleşme kuramına göre, küreselleşme bütünüyle çelişkili iki süreç 

ve farklılaşmadan oluşur. Yerelleşme ile küreselleşme arasında karmaşık bir etkileşim 

söz konusu olduğu gibi, küreselleşme süreçlerine karşı çıkan güçlü direniş hareketleri 

de vardır. Bu argümanı savunanlar, dünyayı bir toplumlar sistemi olarak görmek yerine 

ulus devlet olarak görmek isterler155. 

Modernite ve onun kendini dünya çapında hakim kılma süreci olan 

küreselleşme, insanlara bu dünyada bir cennet vaat etmiş; ama gelişmeler hiçte 

beklediği gibi olmamıştır. Bunun en açık göstergesi geçtiğimiz yüzyılda yaşanan iki 

büyük dünya savaşıdır. Savaş sonrası insanlar bir anlam arayışına yönelmiştir. Bazı 

insanlar geleneksel dinlere bağlanmayı bir çözüm olarak görürken, bazıları da yeni dini 

oluşumlar peşinde koşmuşlardır. Dinin geleceği, insanların bu çıkmazında onlara yol 

gösterip gösterememesine bağlıdır156. 

Eğer din anlamsız hale gelen dünyayı anlamlandırmada üzerine düşeni 

yapmazsa, kâinat boşluk kabul etmez ilkesi gereğince bu boşluk, başka oluşumlar 

tarafından doldurulmaya çalışılacaktır157. 

                                                
154  Öz, a.g.e. ,  s. 13. 

155 Marshall, a.g.e. , s. 449. 

156 Peter Beyer, Religion and Globalization, Sage Publications, London, 1994, s. 103,104. 

157 Beyer, a.g.e. , s. 104. 
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Bu bağlamda Amerika ve Avrupa kâinattaki boşluğu ortadan kaldırmak, 

sömürme gücünü daha sağlama alma ve dinin kendilerine yüklemiş olduğu vazifeyi 

yerine getirmek için bu boşluğu Hıristiyan dinini koyarak doldurmaya çalışmaktadırlar. 

 Küreselleşme, gelişmiş ülkelerin menfaatini temin eden, Hıristiyan Avrupalı-

lar’ın ortaya çıkardığı kapitalist ve Hıristiyan Misyoner Avrupa’nın çıkarlarını koruyan 

bir kapitalist dünya ekonomi sistemidir. 

 Dünyanın her yerinde Amerika kendi kültürel geleneklerini dayatmakta ve 

genel geçer tek kültürün kendi kültürünün olması gerektiğini savunmaktadır. Amerika 

kültürü, küresel tek kültürün olduğu her yerde kendi tahakkümünü dayatmaktadır158. 

Dünyayı küresel tek kültür etrafında toplama düşüncesinin karşısında en büyük 

engel dini faklılıklardır. Bu nedenle Amerika başta olmak üzere küresel devlet ve 

küresel bir din oluşturmak için çalışmalar yapılmaktadır. Küresel din projesinin 

merkezinde doğal olarak küresel devlette egemen olan Hıristiyanlık dini olmalıdır. 

Yahudilik dini, evrensel değil ulusal bir din olduğu için küresel din projesinin 

merkezinde yer alamaz. Buna göre küresel din, Hıristiyanlık merkezli bir din olmalıdır.  

Küresel din projesi çerçevesinde Hıristiyanlığın dışında kalan dinlerin Hıristiyanlık 

içinde eritilmesi gerekmektedir159. 

Küresel din projesini gerçekleştirmek için Amerika ve Avrupa Birliği ülkeleri 

Müslümanların karşısına iyi adam kötü adam rolleri ile çıkmaktadır. Amerika 

“Müslüman” kavramını sosyolojik bir etiket olarak kullanmakta, çıkarlarını zedeleyen, 

küresel din projesine karşı çıkanları fundamantalist Müslüman olarak tanımlamaktadır. 

Amerika için bunların Batılı yaşam tarzını benimsemiş olup olmaması da fark eden bir 

durum değildir 160. 

                                                
158 Bayzan, a.g.e. , s. 300–301. 

159  Sarıkçıoğlu, a.g.e. , s. 223. 

160  İrfan Abdulhamit, İslam’da İtikadı Mezhepler ve Akait Esasları, çev. Saim Yeprem, Marifet 

Yayınları, İstanbul, 1983, s. 3–99. 
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Amerikan’ın ve Avrupa’nın iyi adam kötü adam stratejisi tamda burada 

devreye girmektedir. Liberal ve ılımlı Müslümanlar bir Hıristiyan propagandası olan 

dinler arası diyalog süreci ile küresel din projesinin içine çekilmekte ve böylece 

Hıristiyan Misyonerlik propagandası yapılmaktadır.  

Bu bağlamda Batı’nın İslam’a akademik bakışı olan oryantalizm devreye 

girmektedir. Oryantalistler, İslam’ı ve İslam dünyasını bir bilim adamı gibi araştırmaya 

ve anlamaya çalışsalar da, İslam’ı ve İslam dünyasını Batı Uygarlığı’nın çıkarlarına 

göre yeniden yapılandırmaya çalışmaktadır161. 

İslam dünyasının misyonerliğe ve Batı sömürgeciliğine direnişi Batılılar 

tarafından politik ve dinsel fanatizm olarak değerlendirilmektedir. Bir kültür olarak 

İslam, sömürgeciliğin, içine nüfuz etmesine nispeten daha fazla direnmiş, batılıların 

sömürgesi döneminde Hıristiyan Misyonerler, Müslüman ülkelerin topraklarında pek 

etkili olamamışlardır. Avrupalılar, bu direnişi politik fanatizmin olduğu kadar dinsel 

fanatizm de kanıtı olarak kabul etmişlerdir162. 

Batılılar tarafından fanatik ve fundamantalist sayılmanın ölçütü, sömürgeciliğe 

ve Hıristiyanlık haçına boyun eğmemekten geçmekte iken, ılımlı ve liberal Müslüman 

sayılmanın ölçütü ise sömürgeciliğe ve haça boyun eğmekten geçmektedir163. 

 4.1.3. Hıristiyanların Mesih Beklentisi ve Armagedon Savaşı 

Yahudiler ve Protestan Hıristiyanlar arasındaki yaygın inanışa göre Mesih’in 

yeryüzüne gelmesi ve Armagedon savaşını gerçekleştirmesi için üç şartın gerçekleşmesi 

gerekmektedir.  

İlk şart Yahudilerin dünyanın dört bir tarafına dağılmasıdır. 

İkincisi, Yahudilerin toplanıp Kudüs merkez olmak üzere yeniden kendi 

devletlerini kurmasıdır. 

                                                
161  Bayzan, a.g.e. , s. 304. 

162  Fuller Graham, Kuşatılanlar ve İslam ve Batının Jeopolitiği, çev. Ömer Arıkan, Sabah Yayınları, 

İstanbul, 1996, s. 13–24.  

163  Bayzan, a.g.e. , s. 302. 
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Üçüncüsü ise, Yahudilerin kısaca mabet olarak söz ettiği Hz. Süleyman`ın 

yaptırdığı Tapınağın yeniden inşa edilmesidir164. 

Yahudilerin bir devlet kurduktan sonra böyle bir mâbedi yapmaları elbette 

kolay gözükmektedir; fakat bu mabedin inşa edilmesi için kısmen de olsa onun arsası 

üzerine inşa edilmiş olan Mescidi Aksa`nın yıkılması gerekmektedir. Yahudiler ve 

Protestanlar, böyle bir girişimin zor olduğunu bildikleri için şimdilik Mescidi-i Aksa`yı 

ibadete açmak gibi aşamalı bir plan düşünmektedirler165. 

Armagedon, iyinin ve kötünün yıllar süren savaşlarının sonuncusu olup, iyinin 

kötüyü mutlak anlamda yenilgiye uğrattığı son mücadeledir. Armagedon kelimesi, 

Kitab-ı Mukaddes’in 16. bölümünün 16. ayetinde “Ve o, onları hep birlikte İbranice 

dilinde Armagedon olarak isimlendirilen bir yerde topladı” geçmektedir166.   

Armagedon,  Har-Megiddo bileşik sözcüğünden türetilmiştir. Bu inanca göre 

Armagedon, Yahudilerin bir millet olarak “Eretz-İrail” eş deyişle vaat edilmiş toprak 

larda yeniden bir araya gelmelerinden sonra gerçekleşecektir167. 

Protestan Misyoner Jerry Falwell, kıyamet savaşının çok yakın olduğunu beyan 

etmekte ve bu konuyla ilgili şöyle demektedir: 

“Armagedon bir gerçektir, acı bir gerçek. Biz son neslin bir parçasıyız. 

Bütün tarih zirveye ulaşıyor. Çocuklarımın ömrümün sonuna kadar 

yaşayacaklarını sanmıyorum. Armagedon’ da son çatışma olacak ve 

sonra Tanrı evreni yok edecek ve Milyonlarca insan top yekûn yok 

olacaktır” 168. 

                                                
164 Bayzan, a.g.e. , s. 256. 

165 Bayzan, a.g.e. , s.  258. 

166 Grace Hallsell, Tanrıyı Kıyamete Zorlamak, çev. Mustafa Acar, Hüsnü Özmen, Kim Yayınları, 

İstanbul, 2002, s. 28.  

167 Hallsell, a.g.e. , s. 29. 

168 Hallsell, a.g.e. , s. 30–31, Zekeriya 16/6.  
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Bu inancın gereği olarak İsrail Siyonizm’inin gerçekleşmesi için Hıristiyan 

Batı, İsrail’e sınırsız destek vermektedir. Bu nedenle Armagedonculara Siyonist 

Hıristiyan adı da verilmektedir. Bush-Sharon ittifakı bu bağlamda değerlendiğinde, 

Amerika’nın kendine yüklediği yeni misyonuyla İsrail’in işgal, yayılma, ayrımcılık ve 

şiddet politikalarını meşrulaştıran metafizik gerçekleri öne çıkarması arasında içerik 

olarak tam bir örtüşme gözlenmektedir. Siyonistler kendilerinden başka kimsenin 

inanmadığı efsaneleri hakikât gibi sunarak, Filistinlilere her türlü şiddeti 

meşrulaştırırlar. Seçilmiş halkın vaat edilmiş toprakları (Nil ve Fırat arası)169 elde etme 

hakkı gibi bir mitosu evrensel gerçek gibi sunmasıyla, Amerika’nın emperyalist 

politikalara yüklediği anlam muhteva olarak aynıdır. 

Hıristiyan Siyonistler, Yahudilerin Tanrının tek seçilmiş kulları olduğuna ve 

onlara Tanrının dünyevi iyilik, kendilerine ise uhrevi mutluluk vaat ettiğine inanmak 

talar. Protestanlar,  Armagedon savaşının iki binli yıllarda olacağına dair Kitab-ı 

Mukaddes’te işaretler olduğuna inanmaktadırlar. Bu inanca göre İsa Mesih bu savaşta 

gökyüzünden inecek ve Deccal’ı burada öldürecektir. Bundan sonra krallığını kuracak 

ve yıllar süren bir barış dönemi başlayacaktır170. 

Hıristiyan Siyonistler, Mesih’in ikinci gelişine yol açacak olan bu savaşı bir an 

önce çıkarmak için İsrail Devletinin yardımına ihtiyaç duymaktadırlar. 1984 de yapılan 

bir ankete göre Amerikalıların % 39’u bu inancı benimsemektedir. 11 Eylülle birlikte 

kıyamet savaşını bekleyenlerin oranının % 50’yi aştığı belirtilmektedir171. 

Güneyli Baptistler’in çoğu ABD’nin Irak’a ve İsrail’in Filistin’e yönelik askeri 

operasyonunu desteklemektedir. Güneyli Baptistler’e göre Hz. İsa’nın yeniden gelip 

dünya krallığını kurması için İsrail’in Ortadoğu’ya hâkim olması gerekiyor172. 

Bu anlayış kapsamında Papaz Falwell, Başkan Bush’un İsrail’den Filistin’deki 

askerlerini çekme çağrısında bulunduğunda bir protesto kampanyası düzenleyerek 

                                                
169 Tekvin 15/18, Sayılar 12/25. 

170 Bayzan, a.g.e. , s. 255. 

171 Bayzan, a.g.e. , s. 251. 

172 Bayzan, a.g.e. , s. 255. 



 60 

Beyaz Saray’a yüz bin mesajın gitmesini sağlayarak, Başkan Bush’un bu düşüncesini 

eleştirmiştir173. 

4. 1. 4. Lübnan Meselesi 

20. Yüzyılda Avrupa’nın Cebeli Lübnan’a verdiği önem artmıştır. 20. Yüzyılın 

en büyük siyasi şahsiyetlerinden biri ve Avusturya’nın müsteşarı olan Metternich Cebeli 

Lübnan’da uygulanması gereken idari sistem şekline çok büyük önem göstermiştir. 

Metternich’ın Cebeli Lübnan olaylarına el atıp, olayda bizzat yer alması Cebeli Lübnan 

menfaatleri için değil, yabancı devletlerin bu noktadaki çıkarları içindir.  

 Metternich Cebeli Lübnan’ı, Müslüman ve Hıristiyan olmak üzere ikiye 

ayırmak için Osmanlı Devletine başvurmuş. Osmanlı Devleti bu isteği kabul etmek 

zorunda kalmıştır. Böylece Cebeli Lübnan Kuzey ve Güney Lübnan Kaymakamlığı 

olarak ikiye ayrılıp, sınır Beyrut’tan Şama kadar uzanan yol olmuştur. 

Cebeli Lübnan’ın güneyinde olan İslâmi ilçe Emir Ahmet Aslanın yönetimine 

verilip merkezide Beyduddin yapılmıştır. Kuzeydeki Hıristiyan yönetimine bırakılan 

ilçe ise Emir Haydar İsmail Ebul-lem iradesine verilmiştir. 

Batılılar tarafından Cebeli Lübnan’ın bu şekilde taksim edilmesi, Lübnan’da 

var olan kargaşanın giderilmesi için olmamış, esas amaç kendi emperyalist ve misyoner 

düşünceleri için zemin hazırlayıp, kendileri için hareket alanı oluşturmak olmuştur. 

Lübnan Mutasarrıflık olarak ilan edildikten sonra ilçe ve kazalara bölünmüş, 

bunların hepsi Birleşik Lübnan adı altında toplanmıştır. Lübnan’ın eskiden sahip olduğu 

sınırlar daralmış, çoğu İslâmi yönetime ait olan Akar, Buka, Trablus, Soyda, Beyrut ve 

Vadi et-Tim gibi bölgeler Lübnan’ın elinden çıkmıştır. Yeni Lübnan, eskisinin sahip 

olduğu toprakların beşte üçüne sahip olmuştur. 

 Böylece yabancı devletler, ülkenin içinde bulunduğu ekonomik krize hiç 

aldırmadan planlarını uygulamaya koyarak, esas amaçlarının bir gereği olan Hıristiyan 

                                                
173 Bayzan, a.g.e. , s. 255. 
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Misyonerliğini yaymaya başlamışlar. Tüm çabaları Lübnan’ı bir Hıristiyan devleti 

haline getirmek olmuştur174. 

1953 ve özellikle 1945 yılından itibaren Lübnan’da bir Hıristiyan Devleti, 

Filistin’de ise bir Yahudi Devleti kurulmasına çalışılmıştır. Lübnan da Hıristiyan 

Devletinin kurulma isteği, İsrail Yahudi Devletinin doğmasına bir zemin hazırlamış, 

İsrail Yahudi Devleti kurulmadan, Batılı Hıristiyanlar tarafından bunun zemini 

hazırlanmaya çalışılmıştır175. 

Hıristiyanlar tarafından Cebeli Lübnan’da yapılan bu taksimde kin beslenip, 

düşmanlıklar tekrar canlanmış, anarşi doğmaya başlamış ve 1945 yılında Cebeli 

Lübnan’da baş gösteren kargaşa, Zok Mikail’de bir iç savaşa dönüşmüştür. Birçok 

insan, çocuk ve yaşlı, bu kargaşa sonucu hayatını kaybetmiştir. Bu kargaşa büyüyüp 

devam ederek Cebeli Lübnan’ın diğer bölgelerine de sıçramış, bu kargaşanın çıkmasına 

sebep olan Hıristiyanlar, bu seferde halkın arasında olarak onlara yardım ediyor gibi 

görünmüştür176. 

1940 yılından itibaren baş gösteren ve kendisini yer yer hissettiren bu kargaşa, 

yabancıların müdahalelerini meşru gösterecek yeterli sebeplere sahip değildir. Bu 

kargaşa ve fitneler çoğunlukla toprak hususunda doğmuş ve sonrada bir din hüviyetine 

bürünmüştür. Burada baş gösteren kargaşanın sonucunda 1860 fitnesini çıkaranlar 

kazançlı çıkmışlardır. Sonunda Cebeli Lübnan’da oturan halkı Müslüman ve Hıristiyan 

olmak üzere ikiye ayırmışlardır.  

Cebeli Lübnan’da bu felaket sonrası masum kanlar dökülmüştür. Vatanın 

tarihi, iğrenç olaylarla dolup taşmıştır. Bu kargaşanın çıkmasına sebep olan 

Misyonerler, bu konu hakkında bir katliam damgasını vurmuşlar ve kargaşanın Dürzîler 

tarafından çıkarıldığını; masum Müslüman ve Hıristiyanların bunlar tarafından 

öldürüldüğünü beyan etmişlerdir177. 

                                                
174 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 175. 

175 Halidi ve Ferruh, a.g.e. s. 177. 

176 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 178. 

177 Halidi ve ferruh, a.g.e. , s. 176. 
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Cebeli Lübnan ve etrafının Hıristiyanlaştırılması çeşitli Protestan Misyonerleri 

omuz omuza getirmiş ve bu yolda yardımlaşarak yollarına devam etmişlerdir. 

Misyonerler ve rahipler bu kargaşayı meydana getirmeyi yeterli görmemişler ve bizzat 

kendileri de Cebeli Lübnan’da insan öldürmüşlerdir178. 

4.3. Filistin İsrail Meselesi 

 Hıristiyan Batı, İsrail Siyonizm’inin gerçekleşmesi için İsrail’e sınırsız destek 

vermektedir. Bu nedenle Armagedonculara Siyonist Hıristiyan adı da verilmektedir. 

Bush-Sharon ittifakı bu bağlamda değerlendiğinde, Amerika’nın kendine yüklediği yeni 

misyonuyla İsrail’in işgal, yayılma, ayrımcılık ve şiddet politikalarını meşrulaştıran 

metafizik gerçekleri öne çıkarması arasında içerik olarak tam bir örtüşme 

gözlenmektedir. Siyonistler kendilerinden başka kimsenin inanmadığı efsaneleri hakikat 

gibi sunarak, Filistinlilere her türlü şiddeti meşrulaştırıyorlar. Seçilmiş halkın vaat 

edilmiş toprakları (Nil ve Fırat arası)179 elde etme hakkı gibi bir mitosu evrensel gerçek 

gibi sunmasıyla,  Amerika’nın emperyalist politikalara yüklediği anlam muhteva olarak 

aynıdır. 

Hıristiyan Siyonistler, Yahudilerin Tanrının tek seçilmiş kulları olduğuna ve 

onlara Tanrının dünyevi iyilik, kendilerine ise uhrevi mutluluk vaat ettiğine inanmak- 

talar. Protestanlar Armagedon savaşının iki binli yıllarda olacağına dair Kitab-ı Mukad-

deste işaretler olduğuna inanmaktadırlar. Bu inanca göre İsa Mesih bu savaşta 

gökyüzünden inecek ve Deccal’ı burada öldürecektir. Bundan sonra İsa Mesih dünyada 

krallığını kuracaktır. İyinin mümessili olan İsa Mesih dünyada yıllar süren bir barış 

dönemi başlatacaktır180. 

Hıristiyan Siyonistlerin İsrail’e olan yakın ilgileri, Mesih’in ikinci gelişine yol 

açacak olan bu savaşı bir an önce çıkarmak, İsrail Devletinin yardımına duyulan 

ihtiyaçtan kaynaklanmaktadır. 1984 de yapılan bir ankete göre Amerikalıların % 39’u 

                                                
178 Halidi ve Ferruh, a.g.e. , s. 178. 

179 Tekvin 15/18, Sayılar 12/25. 

180 Bayzan, a.g.e. , s. 255. 



 63 

bu inancı benimsemektedir. 11 Eylülle birlikte kıyamet savaşını bekleyenlerin oranının 

% 50’yi aştığı belirtilmektedir181. 

Güneyli Baptistler’in çoğu ABD’nin Irak’a ve İsrail’in Filistin’e yönelik askeri 

operasyonunu desteklemektedir. Güneyli Baptistler’e göre Hz. İsa’nın yeniden gelip 

dünya krallığını kurması için İsrail’in Ortadoğu’ya hâkim olması gerekmekteydi182. 

Bu anlayış kapsamında Papaz Falwell, seçilmiş bir milletin ferdi olduğunu ve 

ilahi bir amaca hizmet ettiğini düşündüğü Başkan Bush’un, İsrail’e  Filistin’den 

askerlerini çekme çağrısında bulunduğunda bir protesto kampanyası düzenleyerek 

Beyaz Saraya yüz bin mesajın gitmesini sağlamış, Başkan Bush’un İsrail hakkında ki bu 

düşüncesini eleştirmiştir.  

 4.4. Irak’ın İşgali 

20 Mart 2003 günü Amerika, Bağdat’ı işgal etmeye başlar, Amerikanın Irak’a 

bu ikinci saldırısıdır. İlkinde olduğu gibi Amerikanın amacı işgal ettiği bu ülkenin 

rejimini değiştirmekti. İkinci Irak Savaşı aslında 11 Eylül’den de, kitle imha silahları ile 

ilgili kuşkulardan da çok önce planlanmış bir savaştır 183. 

Amerikalılar, terör şeytanına karşı hayat tarzlarını korumak ve kötülüğü 

ortadan kaldırmak için Irak’ı, Afganistan’ı kendilerine verilmiş Hıristiyanlığın ilahi bir 

misyonu gereği işgal ettiklerine inanmaktadırlar. Bu dini misyon duygusuna Başkan 

Bush’un hemen hemen her konuşmasında rastlanabilmektedir. Bu konuyu George 

Monbiot şöyle dile getirmektedir: 

 “Amerikan başkanları ilahi bir amaca hizmet etmektedirler. 

Amerikalılar seçilmiş bir millettir ve bunu kendileri de kabul etmektedir. 

                                                
181 Bayzan, a.g.e. , s. 251. 

182 Bayzan, a.g.e. , s. 255. 

183 Hasan Yutsever, İsrail ve Büyük Ortadoğu Projesi, Düşünce Yayınları, İstanbul, 2004, s. 131. 
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Amerikanın bugün bir dine ihtiyacı yoktur; çünkü kendisi zaten bir din 

haline gelmiştir”184. 

Amerika’nın Irak’ı vurma projesinin asıl mimarı, İsrail ve onun Amerika’daki 

uzantılarıdır. 

İsrail lobisi, sonradan Bush yönetiminde etkili mevkilere gelecek olan bazı 

stratejistleri, Irak’a karşı bir savaş açılması gerektiği yönünde yanlış yönlendirmiş ve bu 

da Ortadoğu’da pek çok masum insanın hayatına mal olacak, yeni gerilimleri 

körükleyecek yeni bir savaşın yolunu açmıştır185. 

İsrail’in tüm Ortadoğu’yu kendi stratejik menfaatlerine göre düzenlemek gibi 

bir amacı vardır. Bunu yapabilmek, yani dünyanın en hassas ve önemli bölgelerinden 

biri olan Ortadoğu’ya hükmedebilmek için, bir dünya gücüne ihtiyacı vardır. Bu güç 

Amerika’dır. İsrail, Amerika üzerindeki büyük nüfuzu sayesinde bu ülkenin Ortadoğu 

politikasını ipotek altına almaya çalışmaktadır. 

Irak savaşı, İsrail’in büyük stratejisi içindeki halkalardan biridir. Bunu İran, 

Suudi Arabistan, Suriye ve Mısır gibi başka bölge ülkelerinde birtakım yollarla 

gerçekleştirilecek rejim değişikliği takıp edebilecektir186. 

Daha önce belirttiğimiz üzere Hıristiyan Batı, Küresel kültür politikalarını 

yürüterek tarihin sonunun geldiğini belirtmiştir. Küresel kültür ve Küresel Batı dünya 

görüşü bağlamında Hıristiyanlık dini küresel bir din olmalı ve evrensel genel geçer bir 

hüviyete bürünmelidir 

Bu bağlamda 11 Eylül ve sonrası değerlendirildiğinde İslam, Batılı 

Hıristiyanlara göre küresel tehdit olarak görünmektedir. Evanjelistler, 11 Eylül 

olaylarını Müslümanlara mal ettikleri için İslam’ı küresel tehdit olarak görmektedirler. 

Ulusal Evagelistler Derneği sözcüsü Rıchard Cizik görüşünü şöyle açıklamaktadır: 

                                                
184 Akif Emre, “Sharonizm: Kutsal İttifak” , Yeni Şafak Gazetesi, (5 Ağustos 2003). 

185 Yurtsever, a.g.e. ,  s. 135. 

186 Yurtsever, a.g.e. , s. 141. 



 65 

“İslam günümüzde kötülük sembolü Sovyet İmparatorluğunun yerini almıştır. 

Müslümanlar modern çağda şer imparatorluğu ile eşdeğer hale gelmiştir” 187. 

Irak’ın işgali Hıristiyan dünyanın kutsal kadim topraklarına dönüş içinde 

olduğunu bildiren Evanjelistler, Irak’ın Hıristiyan Misyonerlere açılması ve Müslüman 

ülkelere kapalı tutulmasını savunmaktadırlar. 

Kuzey Carolina’daki Wake Forest Üniversitesi öğretim üyesi Charles Kimball 

“İslam, Hıristiyanlığı tehdit eden tek dindir ve bu bizim bilinçaltımıza işlenmiş; 

kültürümüzde yer almıştır” diyerek İslam düşmanlığının asıl kaynağını da açıklamıştır. 

Bush önderliğinde Amerika, 11 Eylül olaylarının sorumlusu olarak 

Müslümanları göstermiş, ardından da Irak’ı işgal etmiştir. Bu hareketin yeni bir haçlı 

seferi olduğu belirtilmiştir. Bush ve ekibinin dış politikaya getirdiği tek yenilik güce 

dayalı politika değildir. Bush, Amerika tarihinde radikal Hıristiyan kimliğini, ulusal ve 

uluslararası politikaya açıkça yansıtan ilk Amerikan başkanıdır.    

Başkan Bush’un radikal Hıristiyan kimliği, Irak’ın işgalinden sonra yeniden 

medyanın gündemine oturmuştur. Çünkü Amerikan askerlerinden sonra Amerikan 

Misyonerleri de Irak’ı işgale başlamıştır. Bu ikinci işgalin Başkan Bush ile ilişkisi ise 

çok özeldir. Irak’ı işgale hazırlanan misyoner kuruluşlarının başında, Başkan Bush’un 

başkanlık töreninin duasını yapan ünlü papaz Franklin Graham’ın örgütü gelmektedir. 

Graham’ın başını çektiği Samaritans Purse adlı misyoner örgüt, Irak’ın işgalinde rol 

almıştır. Resmi web sitelerinde bu konudaki hazırlıklarını açıklamışlardır188. 

Bütün misyoner örgütler gibi Samaritans Purse’un da amacı, yeryüzünün 

Amerika’nın öncülüğünde bir Hıristiyan krallığına dönüştürülmesidir. Franklin Graham 

ve diğer misyonerlere göre Irak, Müslüman olmadan önce Hıristiyan’dır. Misyoner 

örgütlerin yapması gereken, Irak’ı aslına döndürmek, yeniden Hıristiyanlaştırmaktır189. 

                                                
187 Yurtsever, a.g.e. , s. 141. 

188 Bayzan,  a.g.e. , s. 315. 

189 Bayzan, a.g.e. , s. 317. 
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Amerika’nın Irak’ı işgalinden sonra Irak’taki savaş boyut değiştirmiştir. 

Hıristiyan Misyonerlerin savaşı haline gelmiş, bu durumdan Hıristiyan Misyonerleri 

çokça yararlanmıştır.  Buradaki Müslümanlara insani yardım yapan ve İncili dağıtıp, 

Hıristiyanlığı yaymaya çalışanların başında Mohler gelmektedir. Mohler, Irak’taki 

insanların İncil öğretilerine ciddi bir şekilde ihtiyaç duyduklarını belirtmiş ve İncili 

insanlara götürmek için sevgiyi araç olarak kullanmak gerektiğini vurgulamıştır.  

Ona göre Amerikan işgalinden sonra Japonya’ya dinsel özgürlük ve hoşgörü 

nasıl gelmişse, Amerika aynı şekilde Irak’a dinsel özgürlük ve hoşgörü götürecektir. 

Irak’ta misyonerler İncili öğretirken misyonerlere göre zaferin ölçütü,  Müslümanları 

Hıristiyan yapmak değildir. Onlara göre zaferin ölçütü Müslümanlara dini özgürlüğü 

tanıtmaktır190.  

Hıristiyan misyonerlere göre; Amerika her türlü askeri müdahaleden sonra 

Irak’ta dini özgürlükten yoksun bir rejim kurmalıdır. Eğer dini özgürlükten yoksun bir 

rejim kurmazsa, korkunç bir trajedi ortaya çıkar. Hıristiyan misyonerlerin kaygısı dini 

özgürlükle ilişkilidir.   Dini özgürlük, Amerika’nın dünyaya sunduğu özgürlük içinde 

seçkin bir yere sahiptir. 

Irak’ın işgalinden sonra başkent Bağdat’ta 8 ayda 9 Evangelist kilise kurulmuş 

ve bu kiliseler bugün de ayinlerine devam etmekte olup, 10. kilise ise kurulma 

aşamasındadır. Burada Evangelist Mezhebine bağlı 30 Misyoner bulunmakta, 150 

Misyonerde çeşitli kentlerde görev yapmaktadır 191. 

Evangelistler, Müslüman halka ilaç ve gıda yardımı yaparken bunların yanında 

İncil’i dağıtmaktadırlar. 

  Evangelist Mezhebine bağlı Tom Craig, bu durumu şöyle dile getirmektedir: 

“Tanrı ve başkan bize İsa’yı Ortadoğu’ya getirme şansı doğurdu. Bu bana verilmiş bir 

emirdir” 192. 

                                                
190 Yurtsever,  a.g.e. , s. 135. 

191 Bayzan, a.g.e. , s. 319. 

192 Bayzan, a.g.e. , s. 314. 
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5. DEĞERLENDİRME VE SONUÇ 

Bu çalışma boyunca görüldü ki, aynı dine inanmış ve organize olmuş insanlar, 

dinlerinin kendilerine yüklediği misyon görevini yerine getirip, kendi dinlerini siyasi 

alanda olduğu gibi dini alanda da üstün tutma çabası içindedirler. 

 Misyonerlik; görev, yetki, vekâlet, bir işin yapılması için verilen özel görev 

anlamına gelen “misyon” kelimesinden türemiştir. Bu işi yapan kimseye “misyoner” ve 

misyonerin yaptığı işe de Türkçe’de “misyonerlik” denilmektedir.  Bu kelimeler çok 

değişik anlamlar içermektedir. Dini alanda olduğu gibi diploması alanında da siyasi 

alanda da kültürel alanda da misyon ve misyonerlik bir yöntem olarak kullanılmaktadır. 

Misyonerlik denilince akla Hıristiyanlar ve Hıristiyanlık gelmektedir. Bunun 

sebebi, misyon kelimesine şartlara göre, yüklenen anlam ve bu anlamların Kutsal 

Kitab’a dayandırılması, görevlendirmelerin aşırı derecede idealize edilmesi ve cenneti 

kazanmanın şartı olarak empoze edilmesidir. Çünkü misyoner kelimesinin türediği 

misyon, Hıristiyan Kutsal Kitabı’na ait bir kelimedir.  

Misyon, bu konuda,  otorite sahibi tarafından yetki ile donatılmış bir görevlinin 

resmi olarak görevlendirilmesini ifade etmektedir. Bu kelime, farklı seviyelerde 

kullanılmaktadır. O, tam olarak, teolojik düzende  baba tarafından Oğul’un ve Kutsal 

Ruh’un gönderilmesini belirtmektedir. İlk olarak böyle bir anlamda kullanılırken ikinci 

olarak misyon, kendisiyle aynı yetkilere sahip olan Havarilere Mesih tarafından tevdi 

edilen vazifeyi ifade etmektedir. Sonuncu olarak o, kilise üyelerinden bazılarına tevdi 

edilen İncil’i putperestlere duyurma görevini ifade etmektedir. 

Batı Dünyası dini alanda olduğu gibi diploması alanında da siyaset alanında da 

kültürel alanda da misyon ve misyonerliği bir yöntem olarak kullanmıştır. Bir dinin 

yayılmasında bir yerin sömürgeleştirilmesinde de emperyalizm alanının 

genişletilmesinde de misyonerlik, en etkili ve başarılı bir yol olarak benimsenmiştir. 

Görev, yetki, vekâlet anlamlarına gelen misyon, icra ediliş metodu açısından 

günümüze kadar çeşitli dönemler geçirmiştir. Hz. İsa’nın metodu bir tebliğ metodu olup 

hedef kitle de Yahudilerken, Pavlus’un öğretisiyle Hıristiyanlık başka bir şekle girdiği 

gibi misyonerlik de değişmiş, evrenselleşmiştir. Misyon kelimesi tek kelime ile ifade 

etmek gerekirse “Hıristiyanlaştırma” anlamına dönüştürülmüştür. 
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Pavlus’tan sonra Kilise, en büyük görevi ve varoluş sebebi olarak gördüğü 

misyonerliği, ondan aldığı şekliyle devam ettirmiştir. Kilisenin geleneksel misyon 

anlayışı, zamana ve şartlara göre, metot ve uygulama açısından bazı farklılıklar 

göstermiştir. Zamanla, misyon faaliyetlerinin daha planlı ve kurumsal biçimde 

gerçekleştirilmesi gerektiği fikri ağırlık kazanmıştır. Bu ihtiyacı karşılamak üzere 

Katolik Kilisesi ‘Halkları Hıristiyanlaştırma Konseyi’ni kurarken, diğer Hıristiyan kilise 

ve cemaatleri de çok sayıda misyon cemiyetleri teşkil etmişlerdir. Bu gün misyonerlik 

faaliyeti yapmak amacıyla kurulmuş bulunan cemiyetlerin sayısı binlerle ifade 

edilmektedir.  

Kilise, dolayısıyla misyonerlik kurumu, dünyada meydana gelen gelişmelerden 

de etkilenmiştir. 18. ve 19. yüzyıllarda sömürgecilik anlayışı sebebiyle altın çağını 

yaşarken 20. yüzyılda yaşanan materyalizm felsefesi dolayısıyla, başta Batı olmak üzere  

sıkıntı çekmiştir. Modernizm, sömürge altındaki ülkelerin bağımsızlıklarına kavuşması, 

bilimsel ilerlemeler, sosyal problemler, ahlaki çöküntü, dine olan ilginin iyice azalması 

gibi faktörlerin ortaya çıkması misyonerlik çalışmalarına sekte vurmuş, ancak kiliseler 

teknolojik gelişmelerin de yardımıyla geliştirdikleri yeni misyon anlayışları ve 

metotlarıyla problemlerini çözerek yollarına devam etmişlerdir. Bugün itibarıyla 

dünyanın ulaşılmadık hiçbir yerini bırakmamışlardır. 

Günümüzde son derece sistematik, eğitime ve bilgiye dayanan bir misyon 

anlayışı mevcuttur. Misyoloji bir bilim dalı olarak dünyanın önemli bazı 

üniversitelerinde gelişimini devam ettirmekte, akademisyenlerce elde edilen bilimsel 

veriler de misyonerler tarafından uygulamaya konulmaktadır. Din ve vicdan 

hürriyetinin çok önemli görüldüğü ve bundan en çok misyonerlerin yararlandığı 

günümüzde bu faaliyetleri yasaklamak veya polisiye tedbirlerle engellemek mümkün 

değildir. Misyonerlik faaliyetlerine karşı koymanın yolunun eğitimden geçmekte olduğu 

bilinmektedir.  

Misyonerlerin İslam dünyasında, özellikle İslâm’ı iyi bilmeyen gençler 

üzerinde çalışmalarını yoğunlaştırdıkları ve bu alanda başarılı oldukları gerçeği 

bilinmektedir.  
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 Eğitim çok büyük bir güç olduğundan misyonerler İslam ülkesinin değişik 

yerlerinde okullar açmışlardır. Bu yabancı okullar birlik olan insanları değişik yollarla 

parçalamış, ideallerini dağıtmış, yol ve hedeflerinin arasını açmıştır. Eğitim büyük bir 

güç olduğundan misyonerler eğitimi ellerinde tutarak hedeflerine yaklaşmaya 

çalışmışlardır. 

 Sömürgeci devletler stratejik yönden ve iktisadi servetlerinden dolayı Doğu’yu 

sömürmeyi uygun görmüşlerdir. Doğu da emperyalistlerin ve misyonerlerin amaçlarına 

karşı koyan Müslümanlardır. Bu yüzden emperyalistlerin ve misyonerlerin amaçları, dış 

görünüşte siyasi ve ekonomik isimler altında savaşlar çıkarmak, gerçekte ise sömürmek 

ve Doğu’da istismarı imkânsız hale getiren faktörleri bertaraf etmede birleşmektir. 

Dünyayı küresel tek kültür etrafında toplama düşüncesinin karşısında en büyük 

engel dini faklılıklardır. Bu nedenle Amerika başta olmak üzere küresel devlet ve 

küresel bir din oluşturmak için çalışmalar yapılmaktadır. Küresel din projesinin 

merkezinde doğal olarak küresel devlette egemen olan Hıristiyanlık dini olmalıdır. 

Yahudilik dini, evrensel değil ulusal bir din olduğu için küresel din projesinin 

merkezinde yer alamaz. Buna göre küresel din, Hıristiyanlık merkezli bir din olmalıdır.  

Küresel din projesi çerçevesinde Hıristiyanlığın dışında kalan dinlerin Hıristiyanlık 

içinde eritilmesi gerekmektedir. 

İslam Dünyasının misyonerliğe ve Batı sömürgeciliğine direnişi Batılılar 

tarafından politik ve dinsel fanatizm olarak değerlendirilmektedir. Bir kültür olarak 

İslam, sömürgeciliğin içine nüfuz etmesine nispeten daha fazla direnmiş, batılıların 

sömürgesi döneminde Hıristiyan Misyonerler, Müslüman ülkelerin topraklarında pek 

etkili olamamışlardır. Avrupalılar, bu direnişi politik fanatizmin olduğu kadar dinsel 

fanatizm de kanıtı olarak kabul etmektedirler. 

Sonuçta görülen o ki,misyon kelimesinden türemiş olan misyonerlik denilince 

akla Hıristiyanlar ve Hıristiyanlık gelmektedir. Hıristiyanlar, dinlerinin kendilerine 

vermiş olduğu dini emirleri başkalarına ulaştırma gayreti içinde olmuşlar ve hedef kitle 

olarak ta  İslam Dünyasını ve Müslümanları görmüşlerdir.  
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