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Bu galismada Anglo-Saksonlarin Hiristiyanliga gegme sirecinde Roma Kilisesi ile Kelt Kilisesi arasindaki rekabet
ele alinmis ve konuyla alakali muhtelif tartismalara deginilmistir. Bunlarin basinda, Anglo-Saksonlarin Hiristiyanligi
kabul etmesinde Augustinus’un yontemlerinin etkisi gelmektedir. Onun metotlarinin Keltler ile Roma misyonerleri
arasindaki gerilime etkisi Uzerinde degerlendirmeler yapilmistir. Buna bagh olarak Augustinus’un misyonerlik
faaliyetlerinin basarisi sorgulanmistir. Fakat onun yardimcilari Mellitus ve Paulinus’'un bu hususta kat ettikleri
mesafe géz ardi edilmemistir. Ozellikle Hiristiyanligin Northumbria’da yayilmasinda Paulinus’un calismalarinin
onemi ele alinmistir. Sonrasinda Anglo-Saksonlar arasinda Hiristiyanhdin yayilmasindaki gerilemenin sebepleri
Uzerinde durulmus ve 664'teki veba salginin buna etkisi incelenmistir. S6zuni ettigimiz bu dénem Roma ve Kelt
gelenekleri arasindaki rekabetin en Ust noktaya tasindigi sire¢ olmustur. Nitekim Whitby Sinodunda bu
anlasmazligin Roma lehine ¢ézilmeye basladigini gérmekteyiz. Bir de burada Benedikten tarikatinin katkisina
deginilmistir. Yaygin kanaate gére Anglo-Saksonlarin Hiristiyanlastiriimasi bu tarikat ile iliskilendirilse de bununla
ilgili soru isaretleri ele alinmistir. Iki kiiltiir arasindaki siyasi catismayi iyi degerlendirebilmek igin VII. yiizyilda
bdlgede etkili olan bazi piskopos ve misyonerler hakkinda malumat verilmistir. Calismamizda 6ncelikli kaynagimiz
Aziz Bede'nin Historia Ecclesiastica Gentis Anglorum isimli eseri olmustur. Fakat bu kaynaktan istifade edilirken,
onun Keltlere karsi olumsuz bir yaklagima sahip oldugunu hep dikkatimizde tuttuk.
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| Abstract:

This study examines the competition between the Roman Church and the Celtic Church during the Anglo-Saxons'
conversion to Christianity, and various related discussions are addressed. The most important of these is the
influence of Augustine's methods on the Anglo-Saxons' acceptance of Christianity. Evaluations have been made
regarding the impact of his methods on the tension between the Celts and Roman missionaries. In connection with
this, the success of Augustine's missionary activities has been questioned. However, the progress made by his
assistants Mellitus and Paulinus in this regard has not been ignored. In particular has been given to the importance
of Paulinus's work in the spread of Christianity in Northumbria. Afterwards, the reasons for the decline in the spread
of Christianity among the Anglo-Saxons have been discussed, and the impact of the plague in 664 on this situation
has been examined. This period we are talking about was the period in which the competition between Roman
and Celtic traditions reached its peak. Indeed, we see that this disagreement began to be resolved in favor of
Rome at the Synod of Whitby. The contribution of the Benedictine order is also mentioned here. Although,
according to popular belief, the Christianization of the Anglo-Saxons with this order, the related doubts have been
addressed. In order to better evaluate the political conflict between the two cultures, information has been provided
about some bishops and missionaries who were influential in the region during the seventh century. Our primary
source in our study has been Saint Bede’s Historia Ecclesiastica Gentis Anglorum. However, while benefiting from
this source, we have always kept in mind that he had a negative attitude towards the Celts.
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GIRiS

V. yiizyil baslarinda Britanya’ya gelen Anglo-Saksonlarm Hiristiyanlastirilmasina
ancak VI yilizyilin sonunda kurumsal bir sekilde baslanmistir. Bazi arastirmacilar Kelt
kilisesinin bu halk {izerine muhtelif misyonerlik faaliyetlerinin oldugunu ifade etse de baska
arastirmacilar Keltler ile Anglo-Saksonlar arasindaki uzun sliren g¢atigmalarm bunu
engelleyen unsur oldugunu dile getirmislerdir. Boylece ancak VI. yiizyil sonunda Papa
Biiyiikk Gregorius’un (6. 604) girisimleriyle bu hususta biiylik bir misyonerlik hareketi
baglatilabilmistir. Bu makale iste bu siiregten sonraki bazi tartismalar iizerinden
ilerleyecektir. Calismamizin merkezinde Anglo-Saksonlarin Hiristiyanlagma siirecinde
Roma ve Kelt kiliseleri arasindaki rekabet yer aldig1 i¢in konun simnirlandirilmasi agisindan
miimkiin mertebe Augustine dncesine gitmemeyi tercih ettik. Bunun i¢indir ki St. Patricius
(6. 461) ve St. Columba (6. 579)! gibi Kelt misyonerliginin iki Snemli isminin faaliyetlerine
girmemeyi uygun gordiilk. Ayrica bu misyonerlerin caligmalarni ele almis Tiirkge bir
makalenin? olmasimin bu tercihimizde etkisi vardir. Calismamizi, Roma-Kelt gelenekleri
arasindaki rekabetin, Roma tarafinin #istiinliik kurmaya bagladig1 VIIIL. yiizy1l baglarinda
sonlandirdik. Bu makalede Anglo-Saksonlarin yasadig1 cografya ele alimacagi i¢in yine bu
smirlandirmanin bir devami olarak bugiinkii Galler, irlanda ve Iskogya’daki misyonerlik
faaliyetlerine deginmemeye 6zen gosterdik. Yani 6zet olarak makalemiz dénem agisindan
VIL yiizy1l ile mekan agisindan ise bugiinkii Ingiltere devletinin bulundugu ve o dénem
Anglo-Saksonlarin yagadigi bolge ile sinirli tutulmustur.

Konuyla alakali en énemli dénem kaynagimmiz siiphesiz Bede’nin (6. 735) Ingiliz
Halkinin Kilise Tarihi (Historia Ecclesiastica Gentis Anglorum) isimli eseri olmustur.
Bede’ye gore eserinin amaci, Anglo-Sakson halkinin Tanrmin miijdesini iletmek igin
se¢ilmis bir kavim oldugunu ortaya koymak ve bu halkin Roma Hiristiyanligini kabul
etmesinin tarihsel siirecini nakletmektir. Caligmasmi VIII. yiizyilin ilk yarisinda
Northumbria’daki ¢esitli manastirlarda yazan Bede, Roma — Kelt gelenekleri arasindaki
Paskalya tarihi tartismasi ve Whitby Sinodu (664) tlizerinde ¢ok durmustur. Bede, Keltlerin
Roma uygulamalarin1 tatbik etmemeleri hasebiyle onlar1 sert sekilde tenkit etmesine
ragmen, Irlandali kesislerin Anglo-Saksonlarin Hiristiyanlastirilmasinda oynadiklar1 rolii
kabul etmistir (Lawrence, 2015: 56). Bede’nin siire¢ hakkindaki malumatlar1 agirlikli olarak
Papa Biiylik Gregorius’un otuz kadar mektubuna dayanmaktadir. Lakin anlagildigi kadariyla
bu mektuplarin tamami kullanilmadigi gibi bunlardan elde edilen bilgiler birebir degil,
yorumlanarak nakledilmistir (Blair, 1971: 72).

Romalilagmis bir Britanyali olan St. Patricius’un (. 461), irlanda’nin Hiristiyanlastirilmasi siirecini baslatan
kisi oldugu diisiiniilmektedir. Onun baslattigi bu hareket St. Columba ve St. Aidan ile giiglii bir sekilde devam
etmistir. Bkz. (Giizeldal, 2022: 164) Patricius’un haleflerinden olan Columba ise Iskogya’nin
Hiristiyanlagtirmasinda biiyiik katis1 olmustur. Kiigiik yaslardan itibaren manastir egitimi almis olup bu
digkiinliigii hasebiyle Colum Cille (kilisenin giivercini) lakabini almistir. 563’te 12 arkadasiyla birlikte lona
adasinda kurdugu manastir yiizyillar boyunca bélgenin énemli manevi bir merkezi olmustur. Oyle ki bu
manastirda olusturulan ilkeler, Lindisfarne basta olmak iizere diger bolgelerde sonradan kurulan yeni
manastirlara da aktarilmistir. Bkz. (Giizeldal, 2022: 160-161)

Yasin Giizeldal. (2022). “Britanya ve Bati Avrupa’nin Hiristiyanlasmasinda Kelt Manastir Misyonerliginin
Rolii”. Oksident 4/2. ss. 147-172.
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Bede’nin eserinin 6nemi mutlak olmakla birlikte bu hususta yapilan modern
calismalardan da sz etmekte fayda vardir. Bunlardan birincisi Cuthbert Butler'in 1919'da
yaymlanan Benedictine Monachism'i, Benedikten yasami ve yonetimine dair 6nemli bir
eserdir (Foot, 2006: 25). David Knowles, fetih 6ncesinde Anglo-Sakson manastirciliginin
en 6nemli tarihcilerinden kabul edilmektedir. Fakat Knowles’in, Bede zamanindaki Anglo-
Sakson din adamlarinin gergekte olmasa da ruhen Benedikten tarikatina mensup olduklarini
iddia etmeye ¢aligtiklarini hatirda tutmak icap eder. Erken donem Anglo-Sakson manastir
maneviyatinin dogasina iligkin en degerli isim ise Henry Mayr-Harting kabul edilmektedir.
Thomas Allison'm VIIL. yiizyildaki Anglo-Sakson dini yagsamina iliskin incelemesSi 0
donemdeki manastir yasaminin bir¢ok yoniinii cagdas yazismalarin perspektifinden
degerlendirmistir. Manastircihgin 6tesinde  Anglo-Sakson kilisesinin tarihi hususunda
Margaret Deanesly ve John Godfrey'in ¢alismalar1 dikkate degerdir (Foot, 2006: 26). Cok
fazla olmamakla beraber konuyla ilgili Tiirkiye’de de onemli ¢aligmalar yiirtitiilmiistiir.
Ozellikle Yasin Giizeldal’m “Britanya ve Bati Avrupa'nin Hiristiyanlagmasinda Kelt
Manastir Misyonerliginin Rolii” bashkli makalesi ¢aligmamizla yakindan ilgilidir. Bati
Hiristiyanhigiyla alakali gok sayida eser ortaya koyan Ismail Taspinar, Papa Biiyiik
Gregorius hakkindaki eseriyle tanidigimiz Mustafa Furkan Dinleyici istifade ettigimiz diger
isimler arasinda yer almaktadir.

1. AUGUSTINUS'UN BRITANYA'DAKi FAALIYETLERI

V. ylizyihn ilk yarisinda Romalilarin Britanya’dan ¢ekilmeleri sonrasinda Britanyalilar
ve Anglo-Saksonlar arasindaki diigsmanlik yiizyillarca siirerken ayni dénemde iki halk
arasinda kaynasma yasanmistir (Logan, 2005: 52). Fakat 6nceden de soz ettigimiz lizere
Anglo-Saksonlarin Hiristiyanlikla tanigmalarmin kurumsal anlamda VI. yiizyil sonlarinda
yasandigia inanilmaktadir. Kent Krali Aethelbert (6. 616), Merovenj Krali Charibert'in
(6.567) kiz1 Bertha (6.601) ile evlenmistir. Bertha Ada’ya gelirken Tours'dan Liudhard (6.
590’lar) adinda bir piskopos getirmistir. Akabinde Liudhard, Aethelbert'in baskenti
Canterbury'de, Tours'un iinlii azizi St Martin adina bir kilise inga etmis ve orada ibadetlere
baglamistir (Thacker: 479).

Anglo-Saksonlarin  Hiristiyanlik ile tanigmasmin Kralige Bertha’nin girisimiyle
gergeklestigine inanilsa da yaygin kanaate gore asil Hiristiyanlastirilma siireci, Papa Biiyiik
Gregorius’un, Augustinus'u bolgeye gondermesiyle yasandigi iddia edilmektedir. 710’ larda
Britanya’nin kuzeyindeki Whitby Manastiri'ndaki isimsiz bir kesis veya rahibe tarafindan
nakledilen ve Bede nin de eserinde yer verdigi anlatiya gore Gregorius'un Britanya’ya ilgisi
daha papa olmadan evveline dayanmaktadir. S6z konusu anlatiya gére Gregorius, papa
olmadan 6nce, Roma'ya gelen sarisin gencleri gérmiis ve onlara nereden geldiklerini
sormustur. Onlar, kendilerine ‘Angle’ denildigini ifade etmislerdir. Gregorius, bu kelimenin
Latince melek anlamindaki angelus sozciigii ile yakinhigindan yola ¢ikarak Tanri'nin
melekleri seklinde kelime oyunu yaparak karsilik vermistir. Devaminda onlara krallarinin
ismini sorunca onlar da ‘Aelli’ diye yanit vermigler. Bunun iizerine Gregorius, yine kelime
benzerliginden faydalanarak eski ahitte yer alan Ibranice kokenli Alleluia (Tanr: ya dvgiiler)
kelimesini kullanarak Alleluia orada duyulmali demistir. Daha sonra adama kabilesinin
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ismini sordugunda ‘Deiri’ yanitin1 almistir. Bu kez Gregorius yine bir kelime oyunu yaparak
“De ira” eruti, et ad misericordiam Christi vocati. (“Gazaptan” kurtarilip Isa’nin
merhametine ¢agrilacaklar) seklinde yanit vermistir (Venerabilis Bede, 1738: 2/1, 97). Bu
karsilagsmanin ardindan Gregorius, bu halki Hiristiyanlagtirmanin kendisi i¢in bir firsat
oldugunu diisiinmiis ve donemin Papasi I. Benedictus’a (6. 579) gidip kendisini misyon i¢in
gorevlendirmesini 1srarla talep etmistir. Papa bunu kabul etmis ve Gregorius yola ¢ikmistir.
Lakin Roma halki bu durumdan ¢ok rahatsiz olmus ve Papa Benedictus’a gidip gorevi iptal
etmesini istemislerdir. Nitekim 1srarlara dayanamayan Papa, Gregorius’a haber gondererek
geri donmesini sOylemistir (Dinleyici, 2023: 56).

Sonrasinda Gregorius bu kavmi unutmamis ve papa olduktan sonra 595'in Eyliil ayinda
Galya'daki kole pazarindan on yedi on sekiz yaslarinda Anglo-Sakson genglerin satin alinip
Roma’ya gonderilmesini istemistir. Amaci onlar1 Roma’daki manastirlarda egitip, akabinde
yine kendi iilkelerine gondererek misyonerlik yaptirmaktir (Logan, 2005: 51). Bede’nin bu
nakline yer vermekle birlikte bu tip anlatilarin ne derece gergek oldugunun sorgulanmasi
gerekmektedir. Bunlarin misyon hareketlerinin baglangicini yiicelestirmeye yonelik nakiller
oldugu diistiniilmektedir (Dinleyici, 2023: 57). Sonug olarak kendisi de bir kesis ve manastir
kurucusu olan Gregorius®, amacmi gerceklestirmek icin Roma'daki Caelian Tepesi'nin
tizerinde kurdugu St. Andreas manastirmin basrahibi Augustinus ve arkadaslarmi 596
yilinda Britanya’ya géndermeye karar vermistir. Aslinda Augustinus’un ve yanindakilerin
bu yolculuga ¢ikmaya pek cesaretleri yoktur ama Papa onlar1 ikna etmistir (Venerabilis
Bede, 1738: 1/23, 50). Bu cesaretsizligin sebebinin, yukaridaki anlatiya gére Gregorius’un
meleklere benzettigi halkin aslinda insan kanina diiskiin yamyam bir topluluk oldugu
sOylentileridir (Dinleyici, 2023: 58).

Yolculuklarina baglayan Augustinus ve ekibi deniz yoluyla Marsilya’ya, oradan
glinimiiz Fransa’sindaki Vienne, Loire ve Tours’a ulagsmiglardir. 597 yilinda Kent
kralligimin kontroliindeki Thanet'e ¢ikmiglar ve bir siire buray1 {is olarak kullanmislardir.
Kent Krali Aethelbert’in giicli ve karis1 Bertha’nin Hiristiyan olusu, Augustinus’un buray1
hareket noktasi segmesinde etkili olmustur (Venerabilis Bede, 1738: 1/25, 53). Devaminda
Aethelbert’in davetiyle Canterbury'ye yerlesen Augustinus ¢alismalarini buradan yogun bir
sekilde yiiriitmiistiir. 597 veya 598'de muhtemelen Galya baspiskoposu tarafindan piskopos
olarak kutsanmustir (Thacker: 479). Augustinus ve arkadaglar1 “Yiice Kurtaric1” adina
Canterbury'de bir katedral insa etmenin yani sira, sehrin disinda Aziz Petrus ve Paulus'a
adanmig bir manastir tesis etmislerdir. Boylece Roma'daki Lateran ve Vatikan kiliselerini
burada yasatmiglardir (Lawrence, 2015: 50).

8 Aslinda Gregorius’un Papalik kimliginden énce onun manastir kurucusu bir kesis kimligi gelmektedir. Daha
Konstantinopolis’e el¢i olarak vazifelendirilmeden evvel evini satip manastir kurmustur. Konstantinopolis’ten
dondiikten sonra da hemen bu manastira geri donmiistiir. Fakat onun almis oldugu egitimi degerlendirmek
isteyen Roma kilisesi ve Roma sehri onun miinzevi bir yagam siirdiirmesine pek miisaade etmemistir. Dahasi
Gregorius din ve devlet vazifelerini gayet dengeli bir sekilde birlikte stirdiirmeden yana olmustur. Ayrintili
bilgi i¢in bkz. Dinleyici, 2023: 212-215).
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Augustinus’un ilk ¢aligmalar1 o kadar iyi gitmistir ki Papa Biiyiik Gregorius, Temmuz
598'de Iskenderiye patrigine yazdig1 mektupta sdyle demektedir. ... diinyanin bir késesinde
simdiye kadar inangsizca sopalara ve taglara taparak yasayan Anglo-Sakson milletine sizin
dualarmizin yardumiyla ve Tanri'nin yonlendirmesiyle vaaz vermesi i¢in manastirimdan bir
kesis gonderdim. Benim iznimle piskopos yapudi. Simdi onun ¢alismasiyla ilgili bana
mektuplar ulasti... Ge¢en Noel bayraminda 10.000'den fazla Anglo-Sakson'un vaftiz edildigi
bildirilmektedir.” Buradaki 10.000 rakaminin kesin bir say1y1 ifade etmenin &tesinde ¢okluk
anlaminda kullamldig: diisiiniilmektedir. Iste bu siirecte Hiristiyan olanlardan birisi de Kral
Aethelbert’tir. Onun din degistirdigi tarih tam olarak bilinmese de 601 yilinda gerceklestigi
tahmin edilmektedir. Baska yerlerde oldugu gibi* Britanya’da da kralin din degistirmesini
genellikle kabile aristokrasisinin din degistirmesi izlemistir (Logan, 2005: 52).

601 yilina gelindiginde Mellitus (6. 624), Justus (6. 627) ve Paulinus (6. 644) isimli din
adamlar liderligindeki ikinci bir misyoner grubu, muhtelif malzemelerle birlikte Roma'dan
Britanya’ya gonderilmistir (Venerabilis Bede, 1738: 1/29, 76; Thacker: 480). Gregorius,
sonrasinda ayni y1l Mellitus’a yazdig1 mektupta misyonerlere, paganlari Hiristiyan yagam
tarzina aligtirma siireci hakkinda talimatlar vermistir. Buna gore onlarn tapinaklarinin
yikilmamasini emretmis fakat i¢lerindeki putlarin imha edilmesini tembihlemeyi ihmal
etmemistir. Seytanlar adma kurban keseceklerine, Tanri'ya siikran i¢in sigirlarin
kesilebildigi Hiristiyan bayramlarmin kutlanmast uygulamasmi yerlestirin - demistir
(Venerabilis Bede, 1738: 1/30, 79-80). Anladigimiz kadariyla Gregorius, pagan inanca ait
unsurlar1 kaldirmak yerine, Hiristiyanliga kanalize ederek siireci kolaylastirmak istemistir.
Bunun benzerinin Isa sonrasinda Yabancilar Havarisi Paulus tarafindan da tatbik edildigi
bilinmektedir. Augustinus, sonradan gelmis olan Mellitus ile Justus'u ilk yardime1 piskopos
olarak kutsamig ve ilkini Essex’e ikincisini ise Kent’in batisina géndermistir. Aethelbert'in
yegeni Essex Krali Saebert (6. 616), hizla efendisini takip etmis ve 604'te Londra'da bir
piskoposluk kurmustur (Venerabilis Bede, 1738: 1/29, 76; Thacker: 480). Augustinus,
Paulinus’u ise Northumbria Kralligindaki kilisenin temellerini atmak iizere York'a
gondermistir (Taunton, 1897: 5). Kendisi ise otoritesinin nisanesi olarak, Pallium® alip
Londra merkezli giineyde on iki piskoposluk tesis etmistir. Augustinus, 6liimiinden sonra
kuzeyde York'ta, Londra'dan tamamen bagimsiz ikinci bir bagpiskoposluk kurulmasini
planlanmig lakin bu diisiincesi hi¢bir zaman tam anlamiyla uygulanamamistir (Thacker:
480). Bu arada o donem Londra’nin 1ssiz bir yer olup batisinda kiigiik bir Anglo-Sakson
yerlesim yeri bulundugunu bilmekte fayda vardir. Nitekim bu yerlesim yeri ancak VII.
ylizyilda 6nem kazanmaya baslamistir (Logan, 2005: 53).

Ornegin Ruslar, Knez Vladimir’in Hristiyan olmasindan sonra bu dini hizla benimsemisler veya benimsemek
zorunda kalmiglardir. (The Russian Primary Chronicle (Povest' vremennykh let (PVL), 1953: 97)

Pallium, V. ylizyildan itibaren Roma’da papalara verilen bir tiir dis kiyafettir. VIIL yiizyila gelindiginde diger
metropollerdeki baspiskoposlara da verilmistir. Baslangicta Imparator tarafindan verilen onursal bir alamet
iken sonrasinda dini bir anlam kazanmistir. Sonrasinda papalar tarafindan hem diplomatik hem de dini bir
alamet olarak kullanilmistir. Bkz. (Bury, 1926: 34)
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Her ne kadar Gregorius hem Augustinus’u gorevlendirirken hem de sonrasinda
gonderdigi din adamlarina yazdigi mektuplarda hosgorii iizerine bir strateji uygulamasini
ogiitlemisse de bunun tam anlamiyla tatbik edildigini sdylemek zordur. En azindan Ada’daki
mevcut Briton (Kelt) Huristiyanlara®
diisliniilmektedir. Britonlar acisindan bakildiginda, kendilerini topraklarimdan kovmaya

karst takindigi tutumla ilgili sorunlar oldugu

calisan ve insanlarmi katleden “kafir” Anglo-Saksonlar1 Hiristiyanlagtirmak pek de uygun
degildir (Daly, 1965: 107). Bunun i¢indir ki Britonlar, nefret ettikleri Anglo-Saksonlar1
Hiristiyanlagtirmaya ¢alisan Augustinus’un ¢agrisina kulak asmamiglardir (Taunton, 1897:
5). Ote yandan Augustinus, bdlgedeki Briton Hiristiyanlara yonelik kibir ve kiigiimseme
seklinde yorumlanabilecek bir tutum sergilemistir. Hatta onlarin yanina geldikten sonra
azarlar bir iislup ile paganlarin ni¢in hala Hiristiyanlastirilmadiklarinin hesabini sormustur
(Logan, 2005: 54). Papa Gregorius’un da ayni kanaatte oldugunu diisiinmekteyiz. Ciinkii
Britanya’daki misyon calismalarma siyasi destek arayisinda hep Merovenj Kralligini
muhatap almistir. Anglo-Saksonlarin Hiristiyanlastirilmasina yardim etmeyi reddeden
sacerdotes e vicino (¢evredeki rahipler) diye tanimladig1 Britonlara karsi stipheci tutumu
onu bu arayisa itmistir (Wood, 1999: 69). Aslinda Gregorius’un Merovenj Kralligiyla
iliskisi gergin bir vaziyettedir. Onun Britanya’daki faaliyetleri sonrasinda Ada’nin
Merovenjlere karsi Gregorius ile birlikte hareket edecegi diisiincesi dogmamast igin Papa,
bolgedeki misyonerlik calismasi konusunda onlarla iletisimde olmustur. Amacinin sadece
Ada’daki daha fazla insanin hakikate ulastirilmasi oldugunu ifade etmistir (Dinleyici,
2023:60). Sonralar1 Bede'nin de benzer kanaatleri ortaya koydugu goriilmektedir. Nitekim
Britonlara karsi nefret duyan Bede de onlar1 pagan Anglo-Saksonlar1 din degistirmeye
yoneltme gorevlerini yerine getirmemekle itham etmistir (Thacker: 486). Augustinus ayrica
onlari, Paskalya'y1 Romalilarinkinden farkli bir tarihte kutladiklari i¢in sertce tenkit etmistir.
Muhtemelen onun bu tutumunun da etkisiyle Britonlar Augustinus’a teslim olmamiglardir.
Bede'nin bildirdigine gore onlar, gokten gelecek bir isaret beklemislerdir. Bu beklenti
iizerine Augustinus’un, kor bir adamu iyilestirdigini iddia ederek bunu bir isaret olarak
sunmusglardir. Lakin s6z konusu kér adamin bir Sakson olmasi olayin inandiriciligi agisindan
Britonlar1 pek etkilememistir. Akabinde yedi piskoposun yani sira ¢ok sayida din adaminin
icabet edecegi bir toplant1 planlanmistir. Britonlar toplantiya gitmeden evvel saygin bir
miinzeviden fikir almiglar ve o, Augustinus eger gercekten bir “Tanr1 adam1” ise onu takip
edin demistir. Bunu nasil anlayacaklarma gelince, “bulusma yerine Augustinus'tan sonra
gidin, eger siz gittiginizde o ayaga kalkarsa bilin ki o Tanri'dandir. Ciinkii algakgoniilliidiir”
demistir. Britonlar oraya vardiklarinda Augustinus ayaga kalkmayinca ona inanmamislar ve
taleplerini reddetmislerdir. Bu duruma ¢ok 6fkelenen Augustinus onlarin yok olacagiyla
ilgili gesitli kehanetlerde bulunmustur. Anlasildigi kadariyla Bede, s6z konusu olayin
naklinde Augustinus lehine kanaat belirtmektedir. Nitekim Bangor’da ylizlerce silahsiz
Briton’un 6ldiiriildiigiinii belirten bir nakilde bunu keyif ile islemektedir (Venerabilis Bede,

6 frlanda’nin Hiristiyanlig1 cok erken donemlerde tanidigiyla alakali malumatlar olmakla birlikte daha yogun bir
sekilde St. Patricius’un misyonerlik faaliyetleri neticesinde irlanda ve Britanya’da bu din yayilmaya
baslamistir. Sonrasinda Columba onun ¢aligmalarini ilerletmis ve Augustinus’tan dnce Hristiyanlik biiyiik bir
Kelt niifusu tarafindan kabul gormiistiir. Bkz. (Giizeldal, 2022: 153)
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1738: 2/2, 101; Logan, 2005: 55). Bu yaklasimlardan yola ¢ikarak Augustinus’un bir
misyonerden ziyade giiclenmekte olan papalik otoritesinin sémiirge memuru gibi bir intiba
uyandirdigmi tahmin etmekteyiz. Yaygin kanaate goére Augustinus’un tesis ettigi Roma
geleneginin Benedikten Kurallarini’ benimsedigi ileri siiriilmektedir. Fakat buna karst ¢ikan
arastirmacilar mevcuttur. Lawrence, Caelian Tepesi'ndeki St Andreas ve Roma'daki diger
manastirlarin  tamaminin o doénem i¢in Benedikten Kurallarini benimsedigi fikrine
katilmamaktadir. Ona gore VII. ylizyildaki Roma manastirlar1 eklektik bir yapida olup,
bazilar1 Aziz Basil® (6. 379) gelenegini izleyen Helen topluluklaridir (Lawrence, 2015: 52).

Augustinus’un gelisinden sonraki bir nesil i¢cinde misyon neredeyse basarisizlikla
sonuglanmistir. 616'da Aethelbert'in, birkag ay sonra da yegeni Saebert'in 6lmesiyle birlikte
yonetime gelen pagan krallar Hiristiyanlik karsiti bir politika gelistirmeye baslamislardir
(Venerabilis Bede, 1738: 2/5, 109). Hatta Hiristiyanlifa gecen bazi kisilerde pagan
geleneklerini muhafaza etme temayiilii bag gostermistir. Ornegin Kent'te vaftiz edilen Essex
Krali Raedwald (6. 625), ibadethanelerde hem Isa'ya hem de eski tanrilara kurban sunmak
i¢in birer sunak daha bulundurmustur. Kral Raedwald 6liince paganlara ait bir mezarlikta
Sutton Hoo mezar gemisinde defnedildigi iddia edilmektedir. Eger bu iddia dogruysa séz
konusu mezarda, iizerinde SAULOS ve PAULOS vyazilar olan iki giimiis kasik ve
muhtemelen ha¢ desenli glimiis kaseler diginda onun Hiristiyan inancina mensup olduguna
dair hi¢bir alamet bulunmamaktadir. Kent ve Essex'in paganizme doénmesiyle birlikte, geri
kalan ii¢ Hiristiyan piskopos (Canterbury'li Laurence (6. 619), Justus (8. 627) ve Mellitus
(6. 624)) gorev yerlerinden ayrilmaya karar vermislerdir. Justus ve Mellitus Galya'ya
giderken Laurence, Canterbury'de kalmistir. Bede'nin anlatti§ina gore o sirada Kent'in pagan
inanca mensup yeni krali mucizevi bir sekilde vaftizi kabul edince diger iki piskopos da geri
cagrilmistir (Deanesly, 1963: 67; Logan, 2005: 54). Augustinus'un dliimiinden sonra bolge
halkinda paganizme yonelik bu doniiste onun s6z konusu listenci yaklagiminin etkisi ne
boyuttadir sorgulamak gerekir.

2. NORTHUMBRIA'DA HRISTIYANLIK

Hiristiyanlik, Britanya’nin giineyine Augustinus ile birlikte etkili bir giris yaparken,
kuzeyde iki kanaldan ilerlemistir. Bunlardan birincisi giineyden gelmis olup biiyiik oranda
basarisiz kalmisken, irlanda kaynakli olan ikincisi, sasirtic1 bir basar1 ortaya koymustur.

St. Benedictus (6. 573) tarafindan Monte Cassino manastiri i¢in gelistirilip sonrasinda zamanla Avrupa’nin
tamamina yayilan bir dizi kurallardir. Kesislerin ibadetleri, yemek yemeleri, konusmalari, ¢alismalart, uymalari
gibi giinlik hayatla ilgili bu kurallar, Dogu manastirlarinin, Bati’ya uymayan asir1 ¢ileciliginin revize
edilmesiyle ortaya ¢ikmistir. S6z konusu kurallarin sade ve kisa olusu onlar1 daha anlagilir kilmistir ki bu durum
Avrupa’da yayilmasmi kolaylastiran etmenler arasinda yer almaktadir. Oyle ki X. yiizyila gelindiginde Cluny
tarikatinin etkisiyle tim Avrupa’ya yayilmis ve giiniimiize kadar da bu hakimiyetini muhafaza etmistir
(Glizeldal, 2021: 231-233).

8 Kapadokya’da yasamis olan Basil, Pachomius (5. 346) kurallarim esas almakla birlikte kendisi yeni bir
manastir sistemi tesis emistir. Pachomius’un kalabalilk manastir yapilanmasimin aksine, manastirlari
kiigtiltmiistiir. Yine Pachomius’tan farkli olarak kent veya yerlesim yerlerine yakin manastirlar kurmustur.
Boylece kesisler, hayir isleri yaparak ictimai yasamin bir pargasi haline gelmislerdir. Ayrica iyi bir Hristiyan
olarak topluma 6rnek olmay1 hedeflemislerdir. Ote yandan Pachomius’un kurallarindan olan kesisin itaatkarlig:
mevzusunda hassas davranmay1 ihmal etmemistir (Ulgen, 1920: 60).
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Northumbria Krali (bretwalda)® Edwin, Aethelbert'in kizi Aethelburh (6. 647) ile 625'te
evlendikten sonra Hiristiyan olmus ve akabinde Hiristiyanlik bolgede dikkate deger bir
basart elde etmistir (Thacker: 480). Bu prenses, 601'de Papa Gregorius tarafindan
Canterbury'ye gonderilen Paulinus'u da yanina alarak kuzeye gotiirmiistiir. Bir piskopos
olarak kutsanan Paulinus ¢aligmalarma bagsladiktan kisa siire sonra olumlu neticeler elde
etmistir (Daly, 1965: 104). Oyle ki Kral Edwin bile Hiristiyan olmustur. Bede, onun
Hiristiyan olma siireciyle ilgili malumat vermektedir. Buna gore Edwin, kizt Eanfled'in
saglikli bir sekilde dogmasi sonrasinda Piskopos Paulinus'un yanindayken kendi pagan
tanrilaria giikretmistir. Bunun iizerine Paulinus ona, aslinda bu dogumun, kraligenin
dualarma yanit olarak Isa tarafindan bir hediye olarak sunuldugunu sdylemistir. Bede’ nin
iddiasma gore Kral bundan ¢ok etkilenmis ve Hiristiyan olmay1 diistinmeye baglamigstir
(Venerabilis Bede, 1738: 2/9, 121-122). Daha sonra, konseyini olusturan 6nde gelen
kisilerle istisarede bulunmustur. Sonunda Hiristiyan olmaya karar vermis ve halkin biiyiik
bir kismiyla birlikte vaftiz olmustur. Kral daha sonra York'u piskoposluk makami olarak
Paulinus'a vermis ve sonraki alt1 y1l boyunca Paulinus misyonerlik ¢aligmasi yiiriitmiistiir
(Daly, 1965: 105).

Tiim bu gelismelere ragmen Northumbria Kilisesi'ni biiyiik bir yikim beklemektedir.
Galler’de Gwynedd bolgesinin Hiristiyan Krali Cadwalla (6. 634), Anglo-Saksonlar ile
miicadelesinde Hiristiyan karsitt Mercia Krali Penda (6. 655) ile ittifak kurmustur. Edwin
bu ittifaka kars1 633’te Hatfield'da yaptig1 savasta yenilmis ve 6ldiirilmiistiir. Devaminda
iilke yagmalanmus, bir y1l boyunca Penda ve Cadwalla’nin iggali altinda kalmistir. Bu sirada
Paulinus, Kralige ve ¢cocuklar1 Kent'e kagmislardir. Sonrasinda Krallik i¢ karmasanin hakim
oldugu bir déneme girmistir (Venerabilis Bede, 1738: 2/20, 3/1, 151-155). Boylece
gilineyden Paulinus araciligiyla baslamis olan Norhumbria’daki misyon ¢aligmasi akamete
ugramisgtir.

Devaminda o sirada iilkenin kuzeyinde siirglinde yasayan hanedan mensuplarindan
Oswald (6. 642) giiciinii toparlaylp Gwynedd Krali Cadwalla'a karsi savasa girismis ve
634'te onu yenip 6ldiirmiistiir. Dindar bir Hiristiyan olan Oswald, hiikiimdarligr boyunca
halkinin Hiristiyanlagsmasi i¢in gayret etmistir (Venerabilis Bede, 1738: 3/2, 157). O,
Irlandalilar tarafindan vaftiz edilmis ve biiyiitiilmiistiir. Ulkesinde ¢alismalar yapmasi i¢in
St. Columba tarafindan kurulan ve bolgede ¢ok etkili olan Iona manastirindan misyoner
talebinde bulunmustur (Daly, 1965: 107). iste Oswald’mn bu davet iizerine Aidan (8. 651)
isimli bir kesis, 635'te lona’dan Norhumbria’ya gitmistir. Oswald, piskoposluk merkezi
olarak kullanmasi i¢in Aidan'a, iilkenin dogu kiyisinda yer alan Lindisfarne adasinda yer
tahsis etmistir. Bu olayla birlikte Norhumbria’nin Hiristiyanlasmasinda ikinci girigim
baglamistir. Aidan, Kral Oswald’in destegiyle Kelt gelenegine gore bolgede yogun
misyonerlik faaliyetlerinde bulunmustur. Papa onun miitevazi yasamini, diinya malina ve

% Anglo-Sakson Kroniklerinden anladigimiz kadariyla Eski Ingilizcedeki bu sozciik, Britanya’daki Anglo-
Sakson topluluklarinin krallarina verilen bir unvandir. Su ana kadar Anglo-Sakson Kroniklerinden daha eski
bir kullanima rastlanilmamistir. Bu kronikte 827 yili hakkinda malumat verirken bu unvani kullanmistir
(Anglo-Saxson Chronicle: 44).
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pahali hediyelere deger vermemesini takdirle karsilamistir (Giizeldal, 2022: 164). Bede,
Lindisfarne toplulugunu Papa Gregorius’un tavsiye ettigi Olgililerde 6rnek bir manastir
olarak tanmimlamaktadir. Aidan ve haleflerinin idaresindeki Northumbria'daki manastir
gelenegi giiclii bir sekilde yerlesmis ve Northumbria krallarinin yardimiyla 640'larda
Wessex'e, 650'lerde Mercia ve Essex'e tanitilmistir (Thacker: 481). Aidan'in ardindan yerine
Finan (6. 661) gecmistir (Venerabilis Bede, 1738: 3/28, 4/1, 234-242; Skene, 1877: 163).
Ayni donemde Iona manastir1 Britanya’nin kuzeyinde yogunlagsmistir. Giineyde ise baska
yerlerden gelen Irlandali misyonerler tarafindan bir dizi Kelt manastir1 kurulmustur.
Columba gibi hayatim Isa sevgisi ugruna bir haci-misyoner (peregritanus)® olarak
gecirmeye yemin eden Irlandali kesis Fursey (6. 650), Essex Krali Sigebert (6. 653)
tarafindan karsilanmis ve ona Suffolk'ta Roma doneminden kalma Burgh Kalesini tahsis
etmistir. O, bu kalede bir manastir inga etmistir. Benzer sekilde Wessex'te Malmesbury’de
de bir Kelt manastir1 kurulmustur (Lawrence, 2015: 52). Sigebert'in bu tesviklerinden sonra
Hiristiyanligin bolgede kalict hale geldigine inanilir. Suffolk’ta bulunan Dommoc'ta kurulan
piskoposluga, St. Felix (6. 648) bolgenin ilk piskoposu olarak atanmistir (Pestell, 2004: 20).

Britanya’da Hiristiyanlastirma hususunda bu gelismeler yasanmakla birlikte Roma ve
Kelt gelenekleri arasindaki farkliliklar giin yiiziine ¢ikmaya baglamistir. Kelt gelenegi, yani
Aidan ve kesislerinin Lindisfarne'da kurduklar1 manastir sistemi ¢ilecilik ve tovbe lizerine
kuruludur. Bu gelenege bagli olarak Kita’daki misyonerlik c¢aligmalariyla taninan
Columbanus (6. 615), yazmis oldugu Regula Monachorum isimli eseriyle s6z konusu
sistemi yazili hale getirmistir (Glizeldal, 2022: 165). Aidan’in devam ettirdigi Kelt gelenegi
Dogu'nun hermetizminden etkilenmisken, Benedikten Kurallarinin tatbik edildigi Roma
gelenegi kenobitizme (ortak yasam)™ ve komiinal yasama énem vermistir (Burton, 1994:
2). Farklilik bununla smirli olmayip muhtelif ibadet ve geleneklerde de ayrisma yasanmigtir
ki bunlarin basinda Paskalya tarihi, tonsur sekli ve vaftiz toreni gelmektedir. Uciincii madde
ile alakali tartismanin muhteviyati hakkinda pek bir malumat bulunmamaktadir (Logan,
2005: 56). Tonsura gelince Romalilar basim {ist kismini tiras edip Isa’nin basina yerlestirilen
dikenli teli simgelestirmek isterlerken, Keltler sa¢in sadece 6n kismini hilal seklinde kesip
arkasini uzatmiglardir (Milman, 1864: 197). Aslinda tonsur da ¢ok fazla sorun teskil etmeyip
tartisma daha ziyade Paskalya'nin tarihi {izerinden ¢ikmustir. Batida genel olarak 325 iznik
Konsili ile Paskalya’nin hafta i¢i degil de Pazar giinii kutlanilmasi kararlastirilarak
Yahudiler ile net bir sekilde ayrisilmistir (Dvornik, 1990: 7). Buna ragmen sonrasinda
Viktoryan, Diyonisyan ve Kelt-84 diye isimlendirilen ti¢ farkli Paskalya tarihi hesaplamasi
ortaya ¢ikmistir. Roma bunlardan Dionysius’un hesaplamasina gore kutlama yaparken Kelt

10 Patricius’tan beri Kelt misyonerlerinin en énemli yontemlerinden birisi olan haci-misyonerler (peregritanus)
muhtelif seyahatler yapmakta ve bulunduklari yerin halkiyla iyi iletisim kurmaktadirlar. Onlarin kiiltiirlerini
Ogrenip bunu inanglarina uyarlayarak halka yakin olmaktadirlar. Ayrica misyon bolgesindeki yoneticiler ve
soylularin Hiristiyan olmasi igin 6zel ¢aba gostermislerdir (Giizeldal, 2022: 153).

11 Bu manastir sekli ilk olarak Pachomius (6. 346) tarafindan Thebaid ¢6liinde tatbik edilmeye baglanmistir. Roma

ordusunda bir asker olan Pachomius gorevi sirasinda gordiigii Hiristiyanlardan etkilenmis ve kendisi de o dine
geemistir. Devaminda Misir’da gordiigli birgok kesis gibi yasamaya baslamis. Fakat asker oldugu donemde
o0grenmis oldugu disiplinli ve birlikte hareket etmeye merkeze alan yasam seklini yeni hayatinda tatbik etmis
ve 320’lerde Thebaid’de komiinal bir manastir yagamu tesis etmistir (Glizeldal, 2021: 36).
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Kilisesi, sonralar1 aragtirmacilarin Kelt-84'2 diye tanimladig1 hesaplamaya sadik kalmistir
(Glizeldal, 2023: 608-611). Keltlere goére Paskalya tarihinin degistirilmesi atalarinin
ogretilerine sadakatsizlik anlamma gelmektedir (Stenton, 1947: 125). Boylece Romali
misyonerlerin doniistiirdiigii  Huristiyanlar ile irlandali misyonerlerin déniistiirdiigii
Hiristiyanlar arasinda da farkliliklar ortaya ¢cikmistir (Daly, 1965: 106). Sonug olarak bu
sorunlarin ¢oziimii i¢in Kral Oswy (6. 670) 664 yilinda Whitby’de bir Sinod toplamustir.
Roma gelenegini, Piskopos Agilbert (6. 673) ile ona bagh olan ve Aidan zamaninda
Lindisfarne'da yasamig Wilfrid (6. 709) temsil etmislerdir (Thacker: 481). Roma yanlilar
arasinda yer alan bir diger isim Northumbria Krali Oswy'nin, babasina bagl olarak Deira'y1
yoneten hirsli oglu Ealhfrith’dir. Goriiniise gore Ealhfrith'in amaci babasindan bir dereceye
kadar bagimsizlik kazanmak iken Wilfrid'in maksadi Kita geleneklerini empoze etmektir.
Kelt gelenegi yanhlarmin baginda ise Lindisfarne'm Irlandali piskoposu Colman (5. 675) ile
Whitby'nin bagrahibi ve o zamanlar hem erkek hem de kadinlardan olusan manastir
topluluklarin1 yoneten soylu kadinlardan Hilda (6. 680) yer almaktadir (Logan, 2005: 57).
Her iki tarafin asil teorisyenleri Hilda ve Wilfrid olmuslardir. Hilda'nin bulundugu Whitby
hem entelektiiel bir merkez hem de pastoral faaliyetlerin odak noktasi olarak ¢ileci Kelt
manastir gelenegine sadik kalmigstir. Wilfrid ise tamamen Benedikten Kurallarina dayanan
bir Anglo-Sakson manastir1 organize etmeye ¢alismustir (Lawrence, 2015: 53; Eddius
Stephanus, 1927: 99).

Toplantida Roma gelenegini isteyenler ile Kelt gelenegini isteyenler arasinda yogun bir
tartisma yasanmustir. Ozetlemek gerekirse Kelt Hiristiyanlar1 St. Yuhanna, Romalilar ise St.
Petrus’un uygulamasini tatbik ettiklerini ileri siirmiislerdir. Colman, St. Columba (6. 597)
ve haleflerinin son derece dindar bir kisi olmalar1 hasebiyle yanlis bir takvime gore
Paskalya’y1r kutlamayacagini ileri stirmiistiir. Wilfrid ise Petrus gibi giiclii bir referans
varken ona inanilarak Paskalya konusunda birlik saglanmasini ve bunun ayni zamanda bir
inan¢ meselesi oldugunu savunmustur. Ayrica Hiristiyan diinyasmin biiylik bir kesiminde
Dionysius hesaplamasinin zaten tatbik edildigini ifade etmistir. (Giizeldal, 2023: 617)
Toplantiya baskanlik eden Kral Oswy, son karar1 oradaki din adamlarinin oylamasia
birakmay1p kendisi vermis ve Roma gelenegi lehine tercih belirtmistir (Logan, 2005: 58).
Akabinde maglup olan Colman, kesisleriyle birlikte Northumbria'dan ayrilmistir (Thacker:
481). Tuhaf bir sekilde Colman, Whitby Sinod'undan sonra Lindisfarne'1 terk ettiginde, otuz
Anglo-Sakson kesis de onunla birlikte gitmis ve kisa siire sonra Irlanda'nin bat1 kiyisindaki
bir adada kendi manastirlarimi kurmuslardir (Logan, 2005: 62). Bu sinodda sorunun
¢cozlimiinde, Iona’da Kelt geleneginde yetismis olan o zamanki Lindisfarne piskoposu
Cuthbert’in (6. 687) Roma’nin goriisiinlii benimsemesinin énemli etkisi olmustur. Bununla
birlikte o, Olene kadar bir¢ok hususta Kelt gelenegine sadik kalmayi siirdiirmiistiir
(Colgrave, 1969: viii). Ote yandan Roma geleneginin baskin gelmesinin kokeninde daha
derin yapisal farkliliklarin yattigin1 diisiinmekteyiz. Soyle ki Roma’nin daha disa agik ve

12 Bu hesaplamalarmn teknik ayrimtilariyla ilgili Bkz. Yasin Giizeldal (2023). “Paskalya'nin Tarihlendirilmesi
Problemi: Hesaplama Yontemleri, Farkliliklar ve Tartigmalar” Dinbilimleri Akademik Arastirma Dergisi 23/2.
ss. 601-622.
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sosyal olan Benedikten Kurallari’nin hakim oldugu manastir anlayisinin, Kelt geleneginin
cileci yontemi karsisinda iistiinliik kurmasi kaginilmaz olmustur.

3. ANGLO-SAKSON MiSYONUNUNDA ROMA GELENEGi GALIBIYETIi

Whitby Sinodu'ndan hemen sonraki yillarda Anglo-Sakson kilisesi bilyiik bir orgiitsel
krizle kars1 karsiya kalmistir. Ciinkii 664’te korkunc¢ bir veba salgini yasanmis ve
Britanya’y1 kasip kavurmustur (Thacker: 481). Bircok din adami ve kesis kacmis, bazi
bolgelerde paganizme déniis tehlikesi ortaya ¢ikmustir. Ornegin Essex Piskoposu Cedd, s6z
konusu salginda Oliince cemaati tamamen dagilmistir.  Piskoposlar, yeni
Hiristiyanlagtirilanlarin dinden donmelerini 6nlemek i¢in ¢aba gosterse de durum kritik bir
hal almistir. Canterbury Baspiskoposu Deusdedit salginda 6ldiikten sonra bir siire lidersiz
kalmis ve akabinde Wighard (6. 666) se¢ilmistir. Kisa siire sonra o da ayni sekilde vebadan
Oliince yonetim Papa Vitalianus'a (6. 672) devredilmistir (Daly, 1965: 109). Sonrasinda
Vitalianus, Grekce konusan Tarsuslu St. Theodore’u (6. 690) Canterbury'nin baspiskoposu
olarak atamis ve ona yardimci olmasi amaciyla Napoli yakinlarindaki bir manastirin
bagrahibi Hadrian’1 (6. 710) gorevlendirilmistir. Frenk topraklarindaki siyasi kargasadan
dolay1 Theodore, biraz gecikmeli olarak 669’un Mayis ayinda Britanya’ya ulasabilmistir
(Burton, 1994: 2).

Britanya’ya geldikten sonra hizlica faaliyetlerine baslayan Theodore kisa zamanda
sonu¢ almig ve 672'de Anglo-Sakson kilisesini yeniden organize etmeyi bagarmistir.
Nitekim o yil bir sinod toplamig ve bir dizi yasa ¢ikarmistir (Daly, 1965: 110). Theodore,
¢okmekte olan Canterbury kilisesine enerji vermis ve onun bagpiskoposluk yapisini yeniden
sekillendirmistir. 679'a gelindiginde artik kendisini Canterbury Kilisesi bagpiskoposu degil,
Britanya bagpiskoposu olarak tanitmigtir. O Anglo-Saksonlarin havarisi seklinde goriilen
Biiyiik Gregorius kiiltiinii desteklemistir. Fakat paradoksal bir sekilde Gregorius’un istedigi
gibi Britanya’da iki bagimsiz piskoposluk plani yerine tek yapi tesis etmistir. ilgingtir ki
bunu yaparken yine Gregorius’un prestijinden yararlanmistir. Baska degisikliklere de gitmis
ve o zamana kadar her biiyiik krallik i¢in bir ya da en fazla iki piskopos ilkesine gore
orgiitlenmis olan sistemi degistirmistir (Thacker: 482). Bu siirecte Essex’in son piskoposu
Bisimin (Bifus) sakathiginin ardindan bdolgeyi iki piskoposluga ayirmistir. Bunlardan
birincisi Aecci'nin yonetimi altinda Dommoc'ta, digeri ise Bedwin'in®® yonetimi altinda
Elmham'dadir (Pestell, 2004: 20). Bu dogulu kesis, yirmi ii¢ y1l boyunca Anglo-Sakson
kilisesini O0yle giizel yonetmis ve orgiitlemistir ki kilisenin ikinci kurucusu olarak anilmis ve
Canterbury baspiskoposlarmin belki de en biiytigii kabul edilmistir. Ayni zamanda Kita'ya,
Orta Cag Hiristiyanligiin olusumu tizerinde biiyiik etki birakan misyonerler yetistirmistir
ki bunlarm basinda Boniface (5. 754) gelmektedir (Daly, 1965: 110). Ozellikle Antakya
teolojisine hakim egiticilerin nezaretinde, basta Wessex ve Northumbria’da olmak {izere
bir¢ok bolgede basarili 6grencilerin egitim gordigi piskoposluklara ait muhtelif okullar
kurmustur (Stevenson, 1995: 1-3). Theodore un ekibinde yer alan Biscop (6. 690) bdlgede
iz birakmis olan bir diger kesistir. Biscop, yirmi bes yasindayken her seyi birakip Roma'ya

13 Bisi, Aecci ve Bedwin'in 6liim tarihleri net olarak bilinmemektedir.
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gitmis ve bir siire Lerins'te kaldiktan sonra burada manastir yemini etmistir. 669’da
Theodore ile birlikte Britanya’ya doniip Canterbury'deki St. Petrus ve St. Paulus
manastirinin basina getirilmistir. 674’te Northumbria’da Wear'm kuzey kiyisinda Kral
Ecgfrith tarafindan kendisine verilen araziye biiyiik bir manastir yapmistir. Birkag y1l sonra,
Tyne'daki Jarrow'da bir kardes manastir insa etmistir. Biscop’in, bu manastirlar1 Petrus ve
Paulus'a adamasi, onlarin Roma'yla manevi ve kiiltiirel yakinhiginin acgik¢a ortaya
koymaktadir (Thompson, 1935 84; Taunton, 1897: 7).

Theodore'un yonetim anlayist onu o dénemin Britanya’sinda bir diger etkili din adami1
olan Wilfrid ile anlasmazhiga diistirmustiir. Krallara yakinligiyla tanman Wilfrid, kuzeyde
Bernicia'dan giineyde Mercia'ya ve Sussex'e yayilan manastir ailesinin kurucusu olarak
piskoposluk  kavramlarma baghh kalmistir. Gorev yeri York’u, Northumbria
piskoposlugunun merkezi haline getirdigi 670'lerde kariyerinin zirvesindedir. Northumbria
Krali Ecgfrith'in (6. 685) esi Kralice Aethelthryth'in (6. 679) destegiyle biiyliik Hexham
Manastirmi kurmustur. Ancak 678'de Kral Ecgfrith ile anlagsmazhiga diistiikkten sonra
Northumbria'dan kovulmustur. Nitekim bu firsat1 degerlendiren Theodore, onun
piskoposlugunu tice bolmiistiir. Wilfrid buna siddetle mukavemet etmis ve bunu tersine
cevirmek i¢in papanin destegini almak iizere bizzat Roma'ya gitmistir. Doniistinde, hala
pagan inanca sahip Sussex ve Wight Adasi'n1 Hiristiyanlastirmak maksadiyla giineye gitmis
ve burada Wessex Krali Caedwalla'nin (6.689) siddetli saldirilarina maruz kalmistir. Wilfrid
ancak Theodore'un 690’da 6liimii sonrasinda kisa siireligine York'a donebilmis ama yeniden
kovulunca Mercia Krali Aethelred'e (6. 704’ten sonra) sigimmmistir. Sonrasinda bu inigli
¢ikish yasami 710'da Hexham piskoposu olarak 6lene kadar devam etmistir (Thacker: 482;
Eddius Stephanus, 1927: 33-38).

SONUC VE DEGERLENDIRME

Hiristiyanligin  Anglo-Saksonlar arasinda yayilmasi hususunda en 6nemli kaynak
olarak Bede’nin ve Roma yanlis1 diger isimlerin olmasi hasebiyle Roma-Kelt rekabetini ¢ok
saglikli bir sekilde degerlendirebildigimizi sdylemekte zorlanmaktayiz. Bu anlatilarin, Papa
Gregorius tarafindan Britanya’ya gonderilen Augustinus’un misyonunun etkisini abartirken,
selefleri olan Kelt kesislerinin ¢alismalarini eksik naklettiklerini diisiinmekteyiz. Ote
yandan tarihsel olarak dogrulugu sorgulanmakla birlikte s6z konusu nakiller, Anglo-
Saksonlarin kendilerini kurtardigini diisiindiikleri Gregorius’a sadik kalmalar1 igin kafi
gelmigtir. Nitekim sonraki siirecte biitiin minnettarliklarn1 Gregorius ve Augustinus’a
gosterdiklerini gormekteyiz.

Kaynaklar ve 6ne ¢ikan isimler hususundaki bu serhi diistiikten sonra Keltler ile Anglo-
Saksonlar arasindaki dini temelli goriinen anlagsmazliklar tizerinden bazi1 degerlendirmelerde
bulunabiliriz. Oncelikle bu uyumsuzlugun kdkeninde siyasi ve kiiltiirel etkenler oldugunu
ifade edebiliriz. Zaten Cermen kavimlerinin (Angil, Sakson, Jut) V. yiizyil baslarinda
Britanya’nin giineydogusunu isgal ettiklerinden beri her iki topluluk arasinda siiregelen bir
catigma hali bulunmaktaydi. Buna bir de Anglo-Saksonlarin Roma Kilisesinin de destegiyle
iistenci bir tutum takinmalar1 eklenince mevcut uyusmazlik dini alanda da sert bir sekilde
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stirmiistiir. Bede, her iki toplulukta dini tartismalarin yasanmasindan 60-70 y1l sonra yazdig1
eserinde Anglo-Saksonlar ve Roma’dan yana tavrini net bir sekilde koyarak misyonerlik
faaliyetlerini yapmadiklari hususunda Keltleri tenkit etmistir. Oyle ki Augustinus,
Britanya’ya geldikten sonra ilk baslarda 6nemli basarilar elde etmis olsa da onun iistenci
tavrinin da etkisiyle Kelt Hiristiyanlarmin destegini yanina alamamasinin bir neticesi olarak
daha ziyade siyasi desteklerle misyonu siirdiirebilmistir. Fakat Kent Krali Aethelbert’in
oliimii sonrasinda bu destek ortadan kalkinca heniiz halka sirayet etmemis olan Hiristiyanlk
Anglo-Saksonlar arasinda zayiflamistir. Kuzeyde Northumbria'ya baktigimizda orada da
benzer bir tablonun yasandigini sdyleyebiliriz. Paulinus’un caligmalarini yliriittiigi bu
Krallikta giineyde oldugu gibi krallar ve soylular {izerinden halka ulagsmaya calisan bir
yontem sergilenmistir. Burada 6zellikle Kral Edwin’in destegiyle misyon calismalarimi
stirdiirmiistiir. Fakat Romal1 misyonerler Kelt Hiristiyanlar1 yanlarina cekmemenin bedelini
burada da ddemislerdir. S6yle ki Northumbriain yeni Hiristiyan kralina karst bir Kelt
krallig1 olan Hiristiyan Gwynedd Krali Cadwalla, pagan bir kral olan Mercia Krali Penda
ile ittifak kurarak saldirdigin1 gordiik. Akabinde yaganan siyasi karmagsanin Kent’teki gibi
misyonerlik calismalarinda biiyiik bir aksamaya sebep olmasi, Hiristiyanligin burada
yerlesmediginin en acik delilidir. Fakat Northumbria'da son olarak goreve gelen Kral
Oswald farkl bir yol izleyerek o topraklarda yetismis Kelt kokenli bir kesis olan Aidan’1
misyonerlik c¢aligmalarinin basma getirmistir. Iste bu olay Anglo-Saksonlar arasinda
Hiristiyanligin yayilmasinda 6nemli bir asama olmustur. Akabinde VII. yiizy1l ortalarina
kadar Kelt geleneginin, Wessex, Mercia ve Essex’e tanitildigini gérmekteyiz.

Kelt manastirlari Britanya’da etkili olduk¢a Roma, prensipte bundan memnun kalsa da
onu muhtelif dini uygulamalardan dolay1 huzursuz eden noktalar olmustur. Ozellikle
Paskalya bayraminin giinii tizerinden baglayan tartismalar ¢ok fazla artinca biitiin sorunlarin
¢Oziimil i¢cin Whitby Sinodu yapilmigtir. Bu sinodda bilhassa Northumbria Krali Oswy’nin
destegiyle Roma geleneginin galip geldigini gordiik. Fakat Kelt geleneginin bu denli etkili
olmasina karsin Roma yanlilarinin nasil kabul gordiigiiyle alakali doyurucu bir bilgi
bulunmadigini  soyleyebiliriz. Whitby Sinodundan sonra yasanan veba salginiyla
misyonerlik ¢aligmalarinda aksamalar yasansa da kayda deger bir gerileme olmamustir.
Nitekim Papalik tarafindan gonderilen St. Theodore, Britanya’daki kiliseyi toparlamaya
muvaffak olmustur. Sonug olarak bu sinoddan sonra Anglo-Sakson toplumu tizerindeki
Roma- Kelt rekabetinden Roma galip gelmis fakat bazi noktalarda 6zellikle Iona merkezli
Kelt gelenegi varligim muhafaza etmistir. Bdylece bu durumun, Kita’daki Hiristiyanlarin
Roma’ya karsi tutumundan farkli yaklagima sahip bir din anlayismin Ada’da gelismesine
katkida bulundugunu diisiinmekteyiz.
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| Arastirma ve Yayin Etigi Beyanm

Makalenin yayn siireglerinde Karadeniz Teknik Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Sosyal
Bilimler Dergisi’nin “Etik Kurallara Uygunluk” basligi altinda belirtilen esaslara uygun olarak
hareket edilmistir. Calismanin arastirma kisminda etik kurul izni gerektirecek bir husus
bulunmamaktadir.

Arastirmacuarin Katki Beyani
Tek yazarl ele alinan makale yazar tarafindan iiretilmistir.
Cikar Catismas: Beyani

Makalede yazar tarafindan beyan edilmis herhangi bir olasi ¢ikar catismast bulunmamaktadir. |
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