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OZET

Gelis Tarihi Bu calisma, Hiristiyan misyonunun tarihsel siirecte gecirdigi paradigma degisimini medeniyet ve
01.07.2025 diinya goriisii kavramlari gercevesinde incelemektedir. Aydinlanma sonrasi dénemde Bati’da
Kabul Tarihi gelisen modernist medeniyet anlayisi, akil, bilim ve ilerleme idealleri iizerine insa edilmis ve
11.09.2025 Hiristiyan misyonunu da bu ¢ercevede sekillendirmistir. Modern dénemde misyon, yalnizca dini
Yaym Tarihi bir teblig faaliyeti degil, ayn1 zamanda Bati hegemonyasimin kiiltiirel ve politik bir uzantist
15.12.2025 olarak islev gormiistiir. Modern kurumlar araciligryla yiiriitiilen misyonerlik, Bati'nin iistiinliik

iddiasi1 pekistirmis; diger kiiltiirler ise ¢ogu zaman “ilkel” ya da “medeniyetsiz” olarak
etiketlenmistir. 20. yiizyilin ortalarindan itibaren ise sekiilerlesmenin hiz kazanmasi ve inancin
kamusal goriiniirliiglinii yitirmesiyle yeni bir paradigma ortaya ¢cikmustir. Diinya goriisii merkezli
bu yeni anlayis, pozitivist ve merkeziyetci modele tepki olarak dogmus; inang, kiiltiir ve
toplumsal doniisiimii biitlinciil bir ¢ercevede birlestirmeyi hedeflemistir. Modern misyonun tek
hakikat iddiasi yerine, bu paradigma g¢ogulculuk ve baglamsal duyarlilik ilkelerini 6én plana
gikarmus; farkli kiiltiirel baglamlarda Hiristiyanligin yerel formlarinin gelismesine imkan
tanimustir. Calisma, bu iki paradigma arasindaki epistemolojik temelleri ve misyon stratejilerini
karsilagtirarak, modern misyonun kolonyal ge¢misi ile muhafazakar diinya goriisii misyonunun
kiiresel baglamdaki yansimalarini analiz etmektedir. Ayrica, giiniimiizdeki misyon anlayisinin
her ne kadar kapsayic1 ve doniistiiriicii bir vizyon sundugu iddia edilse de aslinda Bat1 merkezli

Keywords: sosyo-politik ve ekonomik stratejilerle hala i¢ ige oldugunu tartismaktadir. Boylece misyonun,
Huristiyan Misyonu,
Medeniyet, Diinya
Goriigii, Paradigma
Degisimi,
Epistemoloji.

ABSTRACT

Date of This study examines the paradigm shift in Christian mission through the conceptual lenses of
Souﬁg;;;;asn civilization and worldview. In the aftermath of the Enlightenment, the Western concept of
civilization was shaped by modernist ideals that privileged reason, science, and progress. Within

Date of Acceptance  this framework, Christian mission functioned as an extension of Western hegemony, marked by

yalnizca dini bir faaliyet degil, ayn1 zamanda kiiresel gii¢ iliskilerinin ve anlam arayislarinin
temel bir araci oldugu ortaya konulmaktadir.

11.09.2025 a positivist and centralist logic that portrayed non-Western cultures as “primitive,” “animistic,”

Date of or “uncivilized.” Missionary work in this period went beyond theological proclamation to
Publication include schools, hospitals, and other institutions that embodied the cultural and political values
15.12.2025 of the colonial project. By the mid-20th century, profound social and intellectual shifts had led to

the emergence of a new paradigm grounded in religious worldviews. This shift emerged partly
as a reaction to the secularization of public life, which had confined faith to the private sphere
and diminished its cultural influence. Drawing on philosophy as well as theology, this
worldview-based approach reframed Christian mission as a holistic endeavor that integrates
belief, culture, and social transformation. Unlike the modernist model, which imposed a singular
truth claim, the new paradigm emphasizes pluralism and the contextual expression of faith
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within diverse cultural settings. The article explores how the epistemological foundations of
these competing paradigms shaped missionary strategies and theories. It also analyzes how

Keywords: contemporary Christian mission, while appearing inclusive and transformative, remains
Christian Mission, intertwined with global socio-political and economic dynamics. By highlighting this tension, the
s\’/mll’dz’zf'o”’ study argues that Christian mission is not merely a religious activity but also a key instrument in
P u(:':z di;iwéh ift, the negotiation of power and meaning in an interconnected world.
Epistemology.

EXTENDED ABSTRACT

This study examines the historical evolution of Christian mission by tracing its paradigm shifts
through the concepts of civilization and worldview. Although these terms are often used
interchangeably, they express fundamentally different meanings. Civilization, shaped by
Enlightenment ideals, reflects the material, institutional, and cultural dimensions of societies and
has been discussed in relation to history, identity, and social progress. Worldview
(Weltanschauung), by contrast, emerged in early 20th-century philosophical and theological debates
and gained wider prominence after the 1980s. Both concepts extend beyond theory, as they
structure social practices, shape collective identities, and play a central role in how communities
perceive reality. The study’s first section explores the epistemological foundations of modern
Christian mission. Following the Enlightenment, the rise of modern science and rationalism
reconfigured Western thought. Thinkers such as Bacon and Descartes promoted confidence in
human reason and empirical observation, replacing divine revelation as the ultimate source of
truth. Within this framework, Christian mission evolved into a civilizing project, closely tied to the
expansion of colonialism. Missionaries did not merely preach the Gospel; they introduced Western
institutions, education, and values. Schools, hospitals, and administrative systems were
established as part of a broader effort to “civilize” non-Western peoples, who were often labeled
“primitive” or “backward.” This alignment of theology with imperial power embedded mission in
global hierarchies and legitimized Western dominance. The second section analyzes the 19th-
century consolidation of this model. Liberal theology merged God’s kingdom with Western
cultural and moral ideals, positioning mission as an engine of modernization. Religious
proclamation became inseparable from social engineering. The civilizing mission ideal justified
Western superiority and created a framework in which Christianity was equated with modernity.
This epistemological and political structure reinforced a hierarchical worldview that saw other
belief systems as obstacles to progress. From the mid-20th century, however, profound historical
shifts began to challenge this model. The devastation of two world wars, the collapse of colonial
empires, and the rise of globalization destabilized the ideological foundations of Western

supremacy. At the same time, secularization in the West marginalized religion, confining it to
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private life. In response, conservative Evangelical communities developed the concept of worldview
as a means to reassert faith’s relevance in the public sphere. This marked the beginning of a
paradigm shift: from a positivist, centralist mission toward a pluralistic, dialogical, and culturally
sensitive approach. Philosophically, this new paradigm was influenced by postmodern critiques of
modern epistemology. Thinkers such as Wittgenstein and Gadamer emphasized the interpretive
nature of truth and the role of language and culture in shaping understanding. As a result, the
mission was reframed not as the imposition of universal doctrines but as witness and dialogue.
The Second Vatican Council further articulated this vision by redefining the church as “the people
of God” and mission as participation in God’s ongoing work of justice, peace, and reconciliation.
Practically, this worldview-centered model reshaped missionary strategies. Rather than rejecting
local traditions, missionaries sought to engage and transform them. Translating the Bible into local
languages, incorporating indigenous music and symbols into worship, and developing contextual
theologies became central practices. The mission thus aimed for deep, internal change at the level
of worldview rather than superficial behavioral adjustments. Social justice and community
empowerment were emphasized as expressions of God’s restorative plan for creation. However,
the study also critically examines the ambiguities of this transformation. While the worldview
paradigm appears more inclusive and participatory, it remains closely tied to Western-driven
globalization. The language of pluralism and dialogue can serve strategic purposes, aligning
mission with global political and economic agendas. In this sense, the mission continues to
function as a vehicle of soft power, even as it distances itself rhetorically from colonialism. In
conclusion, the study argues that Christian mission has undergone a profound epistemological
reorientation. The modern paradigm, rooted in Enlightenment rationalism and imperial structures,
gave way to a worldview-centered model emphasizing contextuality and pluralism. Yet, this shift
is complex and incomplete. Today’s mission operates within a tension: between genuine dialogue
and lingering hegemonic influences. Understanding this dynamic requires viewing the mission not
only as a spiritual endeavor but also as a key actor in shaping global meanings and power
relations. By mapping this trajectory, the paper provides a framework for analyzing how Christian
mission continues to both shape and be shaped by the cultural and political realities of the
contemporary world.

GIRiS

Medeniyet ve diinya goriisii kavramlar1 siklikla birbirinin yerine kullanilsa da temelde farkl
anlam katmanlarina sahiptir. Bu ¢alismada sadece tanimsal bir ¢erceve sunulmayacak; daha ¢ok,
Hristiyan misyonunun tarihsel siiregte gecirdigi paradigma degisimlerinde bu iki kavrama
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yiiklenen igerikler ile bunlarin teorik ve pratik yansimalari ele alinacaktir. Bu baglamda “misyon”,
yalmizca Hristiyanli§in teolojik 6gretilerini yaymaya yonelik bir faaliyet degil, ayn1 zamanda Bati
medeniyetinin degerlerini, kurumlarin ve siyasi etkisini farkli cografyalara tagiyan ¢ok boyutlu bir
yap1 olarak ele alinmaktadir. Calismanin amaci, modern Bat1 diigiincesinde medeniyet ve diinya
goriisii tartismalarinin misyon faaliyetleriyle kesistigi noktalar1 ve bu etkilesimin misyon
anlayisini nasil dontistiirdiigiinii ortaya koymaktir. Boylece misyon, yalnizca teolojik bir etkinlik
olmaktan ¢ikip Bati toplumlarimin diisiinsel, kiiltiirel ve kurumsal dokusuna islemis bir olgu
olarak yeniden kavranacaktir.

Medeniyet kavrami, modern diisiince tarihinde Ozellikle tarih ve kimlik insasi baglaminda ele
alinmis; farkli disiplinler tarafindan gesitli boyutlariyla incelenmistir. Teknoloji, bilim, kiiltiir ve
sosyal diizen gibi unsurlar medeniyetin temel bilesenleri olarak toplumsal hayatin gergevesini
belirlemistir. Diinya goriisii (Weltanschauung) ise daha ¢ok bireylerin ve topluluklarin gercekligi
algilama bicimlerini yansitan bir kavramdir. Bu kavram, 20. yiizyilin baglarinda teoloji ve felsefe
cevrelerinde One ¢ikmis, 1980’lerden itibaren ise akademik literatiirde daha sistematik bir gsekilde
ele alinmustir. Her iki kavram da soyut diisiinsel ¢erceveler olmaktan gikarak toplumsal yapilar ve
kiiltiirel pratikler araciligiyla insan varolusunun anlasilmasinda merkezi bir rol tistlenmistir.
Giintimiizde Bat1 toplumlarinda, “hangi medeniyetin” ya da “hangi diinya goriisiiniin” mirasgisi
olundugu konusunda belirsizlik yasanmaktadir. Husserl'in ifadesiyle bu durum, Bati
diistincesinde bir “diinya goriisii krizi”ne isaret etmektedir.! Bu kriz, modern bilimin yiikselisi ve
teknolojik ilerlemelerle birlikte, hakikatin yalmizca akil yoluyla kesfedilebilecegi inancimin
gliclenmesi sonucu ortaya c¢ikmistir? Bilim ve teknoloji bir yandan toplumsal kaliplar
doniistiiriirken, diger yandan geleneksel kiiltiirel ve dini varsayimlari asindirmigtir.’> Boylece
bireylerin yasam diinyalar1 koklii bicimde degismis, kiiltiir ve medeniyet arasindaki iliski
simbiyotik bir birliktelikten ¢ok, farkli diizlemlerde isleyen iki ayri kategori olarak yeniden
tanumlanmistir. Bu baglamda, Hristiyan diinya goriislinii savunanlar, modern rasyonalizmin dini
anlami daralttigini ve geleneksel yasam bicimlerini zayiflattiin1 ve hakikatin tek bir cercevede

tanimlanmasinin ¢ogulculugu zorlastirdigini vurgulamaktadir.

1 fbrahim Kalin, “Diinya Goriisii, Varlik Tasavvuru ve Diizen Fikri: Medeniyet Kavramma Giris”, Divan:
Disiplinlerarast Calismalar Dergisi 15/29 (2010), 30.

2 Abraham Kuyper, Calvinism: Six Lectures Delivered in the Theological Seminary at Princeton (New York, Chicago,
Toronto: Fleming H. Revell Company, 1898), 4-5.

3 J. Andrew Kirk, The Future of Reason, Science and Faith: Following Modernity and Post-Modernity (Aldershot: Ashgate
Publishing, 2007), 9-10.

4 Cemil Meri¢, Umrandan Uygarhiga (Istanbul: iletisim Yayinlari, 1996), 94.
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Modern misyon hareketi, medeniyet kavraminin igerdigi dil, sanat, bilim, toplumsal yap1 ve
teknolojik ilerlemelerden bagimsiz diisiiniilemez. Bu nedenle misyon, yalmizca dini-teolojik bir
faaliyet degil, ayn1 zamanda Bati medeniyetinin kiiltiirel ve kurumsal unsurlariyla i¢ ige ge¢mis bir
“medeniyet projesi” olarak insa edilmistir. Ozellikle 19. yiizyilda bu anlayis, Bati medeniyetinin
ustlinltigli ve ilerleme idealiyle birleserek giiclii bir sdylem {iretmis; misyonerlik faaliyetleri gogu
zaman sOmdiirgecilik politikalarinin ayrilmaz bir parcast haline gelmistir.> Ekonomik aglar ve
yOnetim yapilariyla desteklenen bu misyon anlayisi, yerel kiiltiirleri “ilkel” ya da “medeniyetsiz”
olarak etiketlemis ve doniistiiriilmesi gereken yapilar olarak gormiistiir. Boylece misyon, teolojik
bir iddianin Otesine gegerek, Bati hegemonyasinin tarihsel ve ideolojik bir araci olarak islev
gormustur.

Yirminci yiizyihin baslarindan itibaren, medeniyet merkezli misyon anlayis1 elestirilmeye
baslanmis, somiirgecilik karsiti hareketler ve kiiresel gilic dengelerindeki doniistim, Bati'min
kurdugu hiyerarsik diizeni tartigmaya agmistir. Medeniyet dayatmasina dayali misyon anlayis,
giderek “diinya goriisiinii doniistiirme” eksenli bir yaklasima evrilmek zorunda kalmistir. Bu yeni
paradigmada misyon, Bati medeniyetinin iistiinlii§iinii temsil eden bir proje olmaktan cikarak,
farkl kiiltiirlerin kendi dinamiklerini gozeten ve ¢ogulculugu kabul eden bir yapiya doniismiistiir.
Yalnizca “6greti aktarma” degil, bireylerin “diinya gortiisiinti dontigtiirme” stratejisine dayanan bir
hareket haline gelmistir. Modern pozitivist teolojinin sirurli, savunmaci ve tekbenci anlayisina
kargi ¢ikan bu yaklasim, misyonu yalnizca bireylerin doniisiimiiyle sinirlamayip sosyal-kiiltiirel
duyarlilik ve diyalog gibi toplumsal boyutlar1 da igine alacak sekilde genisletmistir. Bu dontisiim,
bigimsel bir yenilenmenin 6tesinde, misyonun epistemolojik temelinde koklii bir degisime isaret
etmekte ve Hristiyanlik ile bugiinkii modern diinya arasindaki iligkiyi yeniden tanimlamaktadur.
Bu makale, Hristiyan misyonunun epistemolojik temelleri ile medeniyet ve diinya goriisi
kavramlar1 arasindaki iligkiyi tarihsel bir perspektiften incelemektedir. Calisma, misyonun
somiirgecilik baglamindaki pratik yansimalarini géz oniinde bulundurarak, modern dénemde
yasanan paradigma degisimlerini biitlinciil bir bakis agisiyla ele almayr amaglamaktadir. Bu
cercevede su temel soruya odaklamilmaktadir: Hristiyan misyonu, medeniyet ve diinya goriisii
kavramlar1 baglaminda nasil bir paradigma degisimi gecirmistir ve bu degisim, inang teorileri ile
epistemolojik tartismalar1 nasil sekillendirmistir? Bu soruya yamit ararken, tarihsel-kavramsal bir
¢ozlimleme yontemi izlenecek ve Bati diisiincesindeki epistemolojik kirilmalarin misyon

anlayisina yansimalar1 ayrintili olarak degerlendirilecektir. Boylece misyonun yalnizca teolojik bir

5> Edward W. Said, Sarkiyat¢ilik: Bati'nin Sark Anlayislari, trans. Berna Ulner (istanbul: Metis, 1999), 360-365.
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olgu degil, ayn1 zamanda kiiresel Olgekte toplumsal ve siyasal doniisiimlerle i¢ ice ge¢mis ¢ok
katmanli bir yaps, kiiltiirel bir mithendislik oldugu ortaya konulacaktir.

1. Hiristiyan Misyonunun Epistemolojik Temelleri

Epistemoloji, felsefenin bilgiyi konu alan dalidir ve klasik olarak “gerekgelendirilmis dogru inang”
seklinde tamimlanir. Bu alan, gergegin anlamini ve dogru ifadeleri yanlislardan ayirt etmenin
Olctitlerini sorgular. Temel soru sudur: Bilgi miimkiin miidiir ve miimkiinse hangi kosullarda
miimkiindiir?® Bu tartisma, 6znel ile nesnel, ampirik ile yapilandirici, timdengelim ile tiimevarim
gibi epistemik ikiliklerin nasil asilabilecegine odaklanir.” Diinyanin “gercekte nasil oldugu” ile
farkli kiiltiirlerin onu nasil algiladig: arasindaki gerilim, yalnizca teorik bir mesele degil, aym
zamanda dini ve kiiltiirel pratikleri de etkileyen bir sorundur. Bu baglamda epistemoloji, Hristiyan
misyonunun hakikat iddiasinin temellerini ve diger inang sistemleriyle kurdugu iligki bigimlerini
dogrudan etkilemistir. Bagka bir deyisle, bir toplumun bilgi anlayisi, misyonun kendisini nasil
megrulastirdi$ina ve diger inanglar1 nasil degerlendirdigine yon verir.

Hristiyanlik, tarihsel olarak Yahudi diisiincesi baglaminda dogmus, fakat Pavlus'un Yahudi
olmayan topluluklar1 da kapsayan vizyonu sayesinde evrensel bir misyon bilinci kazanmistir. Bu
noktadan itibaren Hristiyanlik, Grek-Romen felsefi mirasla temas ederek kendi epistemolojik
temelini yeniden sekillendirmistir.® Orta Cag boyunca, Ibrani diisiincesindeki “yaratici-yaratilig”
ayriminin yerini, Platon'un manevi ve kalict formlar ile maddi ve gecici golgeler arasindaki
diializmi almstir.

Platoncu diializm, yalnizca teolojik soyutlamalar: degil, misyonun pratik stratejilerini de derinden
etkilemistir. Ruhani Ogretiler “esas hakikat”, maddi kurumlar ise “destekleyici ara¢” olarak
gortilmiistiir’ Bu anlayis, misyonun hem ruhsal hem de toplumsal boyutlarimin ayristirilarak
kurgulanmasina yol agmis, ayn1 zamanda ¢agdas bilimsel diisiincenin temellerini hazirlayan bir
ayrim yaratmugtir.

Aristoteles’in eserlerinin 12. yiizyildan itibaren Latinceye cevrilmesiyle birlikte “varlik” ve “6z”
kavramlar1 yeniden gilindeme gelmis, bu da realizm-nominalizm tartismalarini dogurmustur.
Realistler, kavramlarin gerceklige tekabiil ettigini savunurken nominalistler, onlar1 yalnizca insan
zihninin trettigi adlandirmalar olarak gormiistiir. Skolastik diisiincede merkezi 6neme sahip bu

tartismalar, hem ontoloji (varolusun mahiyeti) hem de epistemoloji (hakikatin bilgisi) agisindan

6 Ahmet Cevizci, Felsefe Sozliigii (Istanbul: Say Yayinlari, 2017), 157-158.

7 Gernot Saalmann, “The Epistemological Foundations of Scientific Knowledge”, Transcience 11/2 (2020), 107.

8 Albert Camus, Christian Metaphysics and Neoplatonism, ¢ev. Ronald D. Srigley (Columbia and London: University of
Missouri Press, 2007), 44.

® Paul G. Hiebert, The Missiological Implications of Epistemological Shifts: Affirming Truth in a Modern/Postmodern World
(Harrisburg, PA: Trinity Press International, 1999), 2-3.
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derin etkiler birakmistir. Bu felsefi gerilimler yalmizca teorik diizeyde kalmamis, misyonerlik
pratigini de sekillendirmigtir. Realist bakig, Hiristiyanhigi tek ve mutlak hakikat olarak
temellendirirken nominalist yaklasim, diger dinlerin “mutlak hakikat mi” yoksa “insan tiriinii
inang sistemleri mi” olarak simiflandirilmasina yonelik bir epistemik arka plan saglamistir.’®
Boylece Orta Cag misyonu, ¢ogunlukla Hiristiyanligi evrensel hakikat olarak sunmus ve diger
inanglar eksik ya da yaniltici bilgi sistemleri olarak konumlandirmistir.

13. ytizyilda katedral okullarinin yerini tiniversitelerin almasi, bilginin kurumsallagsmasinda koklii
bir doniisiim yaratmustir. Katedral okullari din adami yetistirmeye odaklanirken {iniversiteler,
teoloji, felsefe, hukuk ve tip gibi disiplinleri bir araya getirerek elestirel ve sistematik bir bilgi
iretimi saglamistir. Boylece bilgi, yerel ve kapali yapilardan ¢ikarak evrensel ve tartismaya agik bir
nitelik kazanmigtir."! Bu degisim, Hiristiyan misyonunun epistemolojik temelini gliclendirmistir.
Universiteler, Hiristiyanligin hakikat iddiasim bilimsel ve felsefi bir cerceveye oturtarak misyonu
teolojik sinirlarin 6tesine tagimis ve modern bilime giden yolu agmuigtir.'?

Ronesans’la birlikte gozleme dayali diisiince yeniden dnem kazanmis, skolastik spekiilasyonlarin
yerini deneysel yontem almaya baslamistir. Bu doniisiimiin en dnemli figiirlerinden biri, modern
bilimin kurucu isimlerinden Francis Bacon olmustur. Ona gore; kiliseyi Oteleyen bilimdeki tiim
kotiiliiklerin ana kaynag: aslinda dogamin hakikatlerinin rasyonalist onyargilar tarafindan ihlal
edilmesidir. Dolayisiyla, Bacon, Tanri’'min iki kitab1 olduguna inanmistir: Kutsal Kitap ve doga.
Kutsal Kitap vahyedilmis bilgiyi, doga ise gozlem ve deney yoluyla elde edilen bilgiyi temsil
etmektedir.’

Bacon eski bilimin yari-pagan karakteri bulundugu bilinciyle, kutsal kitab1 bir tiir bilimsel ders
kitab1 olarak kullanmaktan ¢ekinmemistir. Hiristiyanligin, inangh birey tarafindan gézlemlenen ve
glvenilir tarihsel gercek olaylara dayandig: iddiasindadir. Galileo'nun dogay: “okunacak bir
kitap” olarak tanimlamas: da bu anlayisi pekistirmistir."* Boylece bilgi, vahiy temelli teolojik
otoriteden bagimsiz olarak gozlem ve deney yoluyla temellendirilmeye baglanmistir.

16. ve 18. yiizyillar arasinda gerceklesen bilimsel devrim, Orta Cag'in skolastik diisiincesini kokten
dontistiirmiistiir. Copernicus evrenin merkezine Diinya’y1 degil Giines’i yerlestirerek, Galileo

gozlem ve matematigi birlestirerek, Descartes akil ve kesinligi merkeze alarak ve Newton evreni

10 Saalmann, “The Epistemological Foundations of Scientific Knowledge”, 109.

11 Paul G. Hiebert, Transforming Worldviews: An Anthropological Understanding of How People Change (Grand Rapids, MI:
Baker Academic, 2008), 142.

12 Reijer Hooykaas, Religion and the Rise of Modern Science (Vancouver: Regent College Publishing, 2000), 40.

13 Francis Bacon, The New Organon, ed. Lisa Jardine- Michael Silverthorne Silverthorne (Cambridge: Cambridge
University Press, 2000), 64-65; Kirk, The Future of Reason, Science and Faith: Following Modernity and Post-Modernity, 38.

14 Kirk, The Future of Reason, Science and Faith: Following Modernity and Post-Modernity, 38.
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matematiksel yasalarla agiklayarak yeni bir kozmoloji insa etmislerdir.> Bu siiregte Aristoteles’in
“organik diinya” anlayisi ve Neo-Platoncu mistik evren tasavvuru yerini mekanik, diizenli ve
hesaplanabilir bir evren fikrine birakmistir.’® Tanri, bu yeni anlayista, evreni rasyonel yasalarla
kuran bir diizenleyici olarak konumlanmigtir. Boylece bilgi, vahiy temelli teolojik otoriteden
bagimsiz olarak, gozlem ve deney yoluyla temellendirilmeye baslanmistir.'”” Bu degisim, Hristiyan
misyonunun soylemini de doniistiirmiis: misyon artik yalnizca ruhsal teblige degil, bilimsel
bilginin evrensel dili araciligiyla kiiltiirel ve toplumsal doniisiime odaklanmustir. Hristiyanlik bu
donemde hem vahye dayali hem de aklin onayladig1 evrensel bir hakikat olarak sunulmustur.
Bacon, bilimin ayirt edici karakterine ve giiciine ilham kaynag: olmus; Descartes ise modern
felsefenin ve bilimsel diislincenin temelini atarak epistemolojide yeni bir donemin baslamasina
onciiliik etmistir.!® Bilgiye ulasmada kesinlik arayisinda olan Descartes, ise her seyden siiphe
ederek baslamistir. Ge¢misin otoritelerini sorgulayarak sistematik stiphe yontemini ortaya koymus
ve duyularin giivenilirligini tartismaya agmustir.’ Bu siirecin sonunda, “Cogito, ergo sum”
(“Diisiiniiyorum, Oyleyse varim”) oOnermesiyle bireysel bilinci bilginin temeli ilan etmistir.?
Boylece modern epistemoloji, Tanr1 merkezli diisiince yerine insan aklinin kesinligi iizerine insa
edilmeye baslanmistir.

Descartes’in zihin—beden diializmi, zihinsel olan ile fiziksel olani iki ayr1 t6z olarak tanimlarken,?!
Tanr1’y1 bilginin giivenilirligi icin gerekli bir 6n kabul olarak gormiistiir. Ancak zamanla bu
yaklagim, Tanr1’y1 bilginin kaynag1 olmaktan ¢ikararak yalnizca diizeni garanti eden bir varsayim
konumuna indirgemistir.?? Bu diisiinsel ¢izgi, teizmden deizme, oradan da ateizme uzanan bir
doniisimiin zeminini hazirlamistir.

Bu siireg, misyonun karakterini kokten degistirmistir. Hristiyanlik, artik yalmzca vahiy temelli bir
hakikat olarak degil, akil ve bilim tarafindan onaylanan evrensel bir sistem olarak sunulmustur.

Misyonerler, dini tebligin otesinde, felsefi ve bilimsel diizlemde Hristiyanlig1 rasyonel gerekgelerle

15 M. Jackson, Transformative Learning for a New Worldview: Learning to Think Differently (Basingstoke: Palgrave
Macmillan, 2008), 167.

16 William W. Cobern, “World View Theory and Science Education Research: Fundamental Epistemological Structure
as a Critical Factor in Science Learning and Attitude Development” (NARST Monograph No. 3, Manhattan, KS:
National Association for Research in Science Teaching, 1991), 64.

17 J. Andrew Kirk, “The Confusion of Epistemology in the West and Christian Mission”, Tyndale Bulletin 55/1 (2004),
135.

18 Richard Tarnas, Passion of the Western Mind: Understanding the Ideas That Have Shaped Our World View (London:
Pimlico, 2010), 296.

19 Kirk, The Future of Reason, Science and Faith: Following Modernity and Post-Modernity, 48.

20 René Descartes, Meditations on First Philosophy: With Selections from the Objections and Replies, ed. John Cottingham
(Cambridge: Cambridge University Press, 1996), 68-71.

2L René Descartes, Meditations on First Philosophy: With Selections from the Objections and Replies, ¢ev. Michael Moriarty
(London: Oxford University Press, 2008), 271.

22 Descartes, Meditations on First Philosophy, 89.
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savunan apologetik bir rol tistlenmislerdir.?*> Kutsal metinlerinin hakikatini kanitlamak i¢in doga
bilimlerine basvurmak veya yerel inanglar1 “irrasyonel” olarak etiketlemek, bu dénemin belirgin
pratikleri arasinda yer almastir.

Descartes sonrast modern epistemoloji, Hristiyan misyonunu vahiy temelli bir tebligden akil ve
bilimin evrensel diliyle kiiltiirel doniisiimii hedefleyen bir projeye doniistiirmiis ve bdylece
misyon, sekiilerlesmeye acik yeni bir paradigmaya adim atmaistir.

1.1. Medeniyet Tasavvuru ve Modern Hiristiyan Misyonu

Bat1 diislincesinde medeniyet kavrami hem ilerleme ve {istiinliigiin simgesi hem de kiiltiirel
kimlikleri belirleyen ideolojik bir arag olarak iglev gormiistiir.?* 18. yiizyilda Fransa’da ortaya ¢ikan
kavram, 19. yiizyilda modern diinyanin kendini tanimlama aracina dontismiis, Bati'y1 “medeni”
toplumlarin temsilcisi, diger kiiltiirleri ise “ilkel” ve “geri kalmis” olarak siniflandirmistir.?>
Edward Said’in Oryantalizim kavramsallastirmasiyla bu siireg, yalnizca kiiltiirel bir alg1 degil; bilgi
ve iktidarin i¢ ige gectigi bir soylem olarak da anlasilmalidir.?6 Said’e gore Bati'min “Dogu”ya dair
irettigi bilgiler, nesnel gozlemlerden ziyade Bati tistiinliiglinti mesrulastiran politik araglardir.
Boylece medeniyet sdylemi, misyonu giig iligkilerini yeniden iireten bir arag¢ haline getirmistir.

Bu c¢ercevede Hristiyan misyonu, yalnizca kutsal metinlerin tebligini degil, Bati'min
epistemolojisini ve degerlerini diinyaya tasiyan bir medeniyet projesine doniismiistiir. Misyon
okullari, hastaneler ve matbaalar goriiniirde yardim ve egitim kurumlari olarak islev gorse de
gercekte Bati'nin kendi diinya goriisiinii ve bilgi sistemini yerel halklara aktardigi mekanizmalar
haline gelmistir.” Ornegin, 1843 tarihli Baptist Missionary Magazine’de “saygin” kiyafetler, diizenli
koyler ve Batili yasam bigimleri, “medenilesme”nin temel gostergeleri olarak sunulmustur.?® Bu,
Said’in tanimladig: kiiltiirel mithendisligin somut bir 6rnegidir.

1789 Fransiz Thtilali, dinin kamusal alandaki konumunu kdkten degistirmistir. Kilise miilklerine el
konulmasi, inancn devlet tarafindan kontrol altina alinmasi ve sekiilerlesmenin hizlanmasi,
kilisenin Hiristiyan kiiltlirtintin koruyucusu olma roliinii ciddi bigimde sarsmustir. Bu durum
kiliseyi savunmaci bir pozisyona itmig, Hiristiyanligin ilerleme, liberalizm ve modern medeniyetle

uyumlu hale gelmesini zorunlu kilmistir.? 19. yiizyil liberal teolojisi, Tanri'nin kralligin1 Bati

B Kuyper, Calvinism: Six Lectures Delivered in the Theological Seminary at Princeton, 4.

2 Karl Jaspers, The Origin and Goal of History, ¢cev. Michael Bullock (Routledge: Abingdon and New York, 2010), 213—
214; Bruce Mazlish, Civilization and Its Contents (Stanford, California: Stanford University Press, 2004), 114.

% Ozlem Topcan, “Bati Medeniyeti Golgesinde Otekilerin Insas1”, Tiirk Diinyas: Arastirmalart 126/249 (2020), 351.

% Said, Sarkiyatcilik: Bati'min Sark Anlayislart, 12-17.

2 Hiebert, Transforming Worldviews, 2008, 208.

28 Hiebert, Transforming Worldviews, 2008, 208.

2 A. Scott Moreau vd., Introducing World Missions (Encountering Mission): A Biblical, Historical, and Practical Survey
(Grand Rapids, Michigan: Baker Academic, 2015), 142.
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kiltiirti ve ahlaki diizenle 6zdeslestirmis, merkez-cevre modelinde saf bir teolojik ¢ekirdegin
tasiyiaist olarak degil, Bati’'min somiirgeci yayilimiyla i¢ ice ge¢mis bir uygarlik misyonu olarak
tamimlamustir.® Boylece misyon, Batt medeniyetinin ingasi ile paralel hedefler tasimis; bu pozitivist
anlayis yalmzca Hiristiyanlifin dogrulugunu degil, ayn1 zamanda Bati uygarli§inin tstiinliigtini
de mesrulastirmistir3! Bu gercevede misyoner hareketleri "Medenilestirme misyonu" (civilizing
mission) idealiyle yayginlasmistir.?? Bu anlayis, Hiristiyan misyonuna ilerleme ideali ve tarihsel
iyimserlik kazandirarak onu modernlesme siiregleriyle siki sikiya iliskilendirmistir.

Bu modern misyon anlayisinin gelismesine gesitli faktorler neden olmustur: (i) Somiirgecilik,
ozellikle Bati kiiltiirtiniin tstiin oldugu fikrini giiclendirmistir. Bu nedenle, yerel kiiltiirlerin
dontistiirilmesi, uyarlanmasi veya yeniden insa edilmesi tercih edilmemistir; yalnizca
degistirilmesi yeterli goriilmistiir. (i) Kiiltiirel evrim teorisi, Bati'y1 tek yoriingeli gelisim
¢izgisinin zirvesine yerlestirmistir. Bu anlayis diger kiiltiirleri “ilkel”, “animist” ve “medeniyetsiz”
olarak etiketlemistir. Insanlar “uygarlasttkca” bu yok olmaya mahkum kiiltiirlere uyum
saglanmasina gerek kalmayacag1 varsayilmistir. (iii) Bilim ve teknolojinin zaferi, Bati'min bilimsel
bilgisi nesnel, kiimiilatif ve nihai anlamda “dogru” kabul ettirmistir. Buna karsihk diger
kiiltiirlerin bilgileri “6znel, pargali ve yanls” goriilmiistiir.® Boylece Bat1 bilgisi “tek dogru” ilan
edilmis ve sonugta yerel kiiltiirlerin dontistiirtilmesi degil, bastirilmasi tercih edilmistir.
Amerika’da bu anlayis, Manifest Destiny (Agik Kader Manifestosu) diisiincesiyle birleserek yeni
bir dini-politik cerceve kazanmustir. 19. yilizyilda Amerika kendisini Tanri tarafindan 6zel bir
gorevle secilmis bir ulus olarak gormiis ve 6zgiirliik ile demokrasiyi diinyaya yaymayi ilahi bir
sorumluluk olarak tanimlamistir.>* Bu yaklasim, misyonu kiiresel bir vizyona tasiyarak Amerikan
kimligini dini bir gorevle biitiinlestiren “Amerikan sivil dini”nin dogusuna zemin hazirlamistir.
Boylece Hiristiyan misyonu, Batt medeniyetinin ilerleme ve iistiinliik iddiasini dini bir megsruiyetle
pekistirmistir.

20. ylizyilin ortalarina gelindiginde modernitenin kiiresel yayilimi zirveye ulasmis, Hristiyanlik
diinyanin bir¢ok bolgesinde Bati kiiltiiriiyle 6zdeslesmistir.>> Modernite, Hindistan’dan Afrika’ya,
Latin Amerika’dan Asya’nin en ticra koylerine kadar uzanmis ve somiirge yonetimlerinin siyasi

hedeflerini misyonerlerin dini faaliyetleriyle birlestiren bir mekanizma haline gelmistir. Misyon
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Everywhere (London: Routledge, 2021), 22.
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okullarinda yetisen yerel seckinler Bati kiiltiirtinii igsellestirerek, somiirge diizeninin ideolojik
tasiyicilarina doniigmiislerdir.3

Ancak bu siireg, ciddi geliskiler de dogurmustur. Modernite, bilim, egitim ve toplumsal doniisiim
araglartyla misyonun yayilmasma olanak saglarken, aym zamanda Batimin tekdiize diinya
tasavvurunu dayatarak misyonu bir somiirgeci unsur gibi gostermistir.?” Kutsal metinlerin yerel
dillere terciimesi ise ¢ift yonlii bir etki yaratmistir: Bir yandan 6zerk kiliselerin dogusunu ve yerel
dini yapilarin giiclenmesini saglarken, diger yandan Bati teolojisinin “tek dogru” olarak sunulmasi
nedeniyle “teolojik somiirgecilik” elestirilerine yol agmistir.3

Aydinlanma’nin  medeniyet ideali, Batiy1 insanlifin Onciisii olarak tanimlamis ve
Hristiyanlastirma ile modernlesmeyi ilerlemenin evrensel ¢izgisi icinde mesrulastirmistir. Fakat iki
diinya savasi, somiirgeciligin ¢okiisli ve sanayi toplumunun yol actig1 yikic1 sonuglar bu tistiinliik
sOylemini kokten sarsmustir.®® Somiirgecilik karsiti hareketler ve kiiresel gii¢ dengelerindeki
doniisiim, Bati'min kurdugu hiyerarsik diizeni tartismaya agmis; yerel Kkiiltiirlerin, 6zgiin
geleneklerin ve alternatif diinya gortislerinin yeniden deger kazanmasini saglamaistir.

Bu ortamda modernite, yalnizca bir toplumsal proje degil, “yeni bir din” olarak da elestirilmistir.
Gortintirde o6zgtirliikcii ve ilerlemeci olan modernite, gergekte ideolojik bir tekdiizelik yaratmis; bu
tekdiizeligi kilicla degil, kurumlar, yasalar ve toplumsal mekanizmalar aracihigiyla dayatmustir.
Modernitenin toplumsal dokulara bir maya gibi isleyen bu 6zelligi, onun aslinda eski Hristiyan
imparatorluk idealini ¢ok daha sofistike ve sinsi yontemlerle siirdiirdiigti elestirisini
gliclendirmistir.*°

Sonugta, modernite i¢inden ytikselen bu elestiriler, misyonun Bati merkezli bir medeniyet iddias1
olarak varligini siirdiiremeyecegini ortaya koymustur. Postmodern diisiince, modernitenin akil ve
ilerleme mitini sorgulayarak ¢ogulculugu, yerel 6zgiinliikleri ve kiiltiirel baglamlarin cesitliligini
one ¢ikarmistir.#! Bu ortamda Hristiyan misyonu, Said’in vurguladigr gibi “Dogu’yu kurtarma”
sOyleminden uzaklasarak, farkli kiiltiirlerin kendi degerlerini tamiyan ¢ogulcu bir yaklasim
gelistirmek zorunda kalmistir. Boylece Hristiyan misyonu, tek boyutlu bir “medeniyet projesi”
olmaktan ¢ikarak farkli cografyalarda yerel, elestirel ve cok katmanl: bir yap: haline evrilmistir.

2. Hiristiyan Misyonunda Paradigma Degisimi ve Inang Teorileri

3% Hiebert, Transforming Worldviews, 2008, 144.

37 Said, Sarkiyatcilik: Bati'min Sark Anlayiglar1, 265.
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Bilim tarihgileri Thomas Kuhn, Imre Lakatos ve Paul Feyerabend, bilimsel ilerlemenin yalnizca
gozlem ve deneyle agiklanamayacagini, bunun arkasinda “paradigma” olarak adlandirilan temel
kabuller ve inang sistemlerinin bulundugunu ortaya koymuslardir.#> Kuhn'un ifadesiyle
paradigma, bir toplulugun diinyay1 nasil gordiigiinii, hangi sorular1 sordugunu ve hangi cevaplar
makul saydigini belirleyen zihinsel bir ¢ergevedir.*® Bilimsel topluluklar ¢ogu zaman bu gerceveyi
sorgulamadan kabul eder ve bilimsel devrimler, bir paradigmanin digerinin yerini almasiyla
ortaya ¢ikar. Ptolemaios’un evren modelinden Kopernik'in giines merkezli sistemine, oradan da
Einstein'in gorelilik teorisine gecis, bu dontisiimlerin tarihsel Ornekleridir.#* Kuhn’a gore her
paradigma, kendinden oncekinin iizerine ingsa edilmez; onu tamamen farkli bir bakis acisiyla
yerinden eder. Bu yaklasim, hakikatin sabit ve degismez bir gergeklik degil, tarihsel ve toplumsal
glg iligkileriyle sekillenen bir olgu oldugunu gosterir.*

Benzer sekilde Hristiyan misyonu da yalnizca teolojik bir soylem degil, belirli epistemolojik
onctiller ve toplumsal pratikler tizerine kurulmus ¢ok katmanli bir yapidir. Misyonun tarihsel
dontistimii, tipki bilimdeki paradigma degisimlerinde oldugu gibi, yalmzca pratik stratejilerde
degil, dayandig: hakikat anlayisinda da koklii bir degisimi yansitir. Modern donemde yasanan bu
doniisiim, misyonun Bati merkezli bir medeniyet projesi olmaktan g¢ikarak, diinya goriisii
(Weltanschauung) odakli ve c¢ogulculugu dikkate alan yeni bir yapiya evrilmesini ifade
etmektedir. Bu doniistimii anlamak i¢in oncelikle “diinya goriisii” kavraminin kapsamina bakmak
gerekir.

Diinya gortiisli, yalmizca bireysel bir algi bi¢imi degil, aym1 zamanda bilgi ve varlik
anlayisini sekillendiren bir gercevedir.* Bir toplulugun yasamin yonlendiren “bilissel, duygusal
ve degerlendirici varsayimlar” biitiintinii kapsar.¥’ Bu varsayimlar su temel sorular etrafinda
sekillenir: Varlik nedir? Nereden geldik? Nereye gidiyoruz? Iyi ve kétii nasil belirlenir? Dogru
bilgiye hangi yollarla ulasilir?*® Bu sorulara verilen yanitlar yalnizca bireylerin diistincelerini degil,

ayni zamanda toplumlarin epistemolojik ve ahlaki temellerini de bi¢cimlendirir.
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Bu noktada, epistemoloji yani bilginin dogas: {izerine temel sorular giindeme gelmistir: Bilme
eylemi bizi zihinden bagimsiz bir gerceklige mi ulastirir, yoksa zihin tarafindan orgiitlenen
temsillere mi? Diislinme “seylerde” mi, “diistincede” mi sonlanir? Bilgide askin (transcendent) bir
gerceklige mi, yoksa ickin (immanent) 6znel yapilara m1 oncelik verilir? Bu epistemik oncelikler,
yalnizca teorik tartismalarla sinirli kalmamis; ayni zamanda misyonun hakikat iddialarim ve
pratik stratejilerini dogrudan etkilemistir.** Dolayisiyla bir diinya goriisii, yalnizca anlamlandirma
cercevesi degil, bilme siireglerini ve hakikati yorumlama bigimlerini de belirlemektedir. Bu
kavramsal c¢erceve, Hristiyan diisiincesinin tarihsel gelisiminde ve misyon anlayisinin
epistemolojik temellerinde agik¢a goriilmektedir.

Hristiyan diisiincesi, tarih boyunca Tanri'nin varligini akil ve doga gozlemleriyle kanitlama ¢abasi
olan doga teolojisi ile yakin iliski iginde olmustur. Bu yaklasim, klasik epistemolojinin bir uzantisi
olarak temelcilik (foundationalism) anlayisina dayanmaktadir. Temelcilik, tiim inanglarin nihai
olarak rasyonel kanitlara dayandirilmasini zorunlu goriir.®® Ancak modern donemde, Ozellikle
Alvin Plantinga’nin katkilariyla bu anlayis giiglii elestiriler almistir. Plantinga, Tanri inancimin
bagka bir argiimana ihtiya¢c duymadan da megru olabilecegini savunmus ve bunu “properly basic
belief”>, yani kendiliginden hakli inan¢ kavramiyla agiklamistir. Ona gore tipki hafizamizin
giivenilirligi ya da duyu organlarimizin dogrulugu gibi, Tanr inana1 da igsel olarak makul bir
baslangi¢ noktasidir.>?

Bu yaklasim misyon anlayist agisindan koklii sonuglar dogurmustur. ilk olarak, misyonun amact
dis diinyaya kanit sunmak degil, inang toplulugunun yasam bicimini ve dilini korumaktir. Tkinci
olarak, hakikat ilanindan ¢ok tamiklik (sehadet) 6n plana ¢ikar. Misyon, evrensel hakikati ispat
etmeye calismak yerine, Mesih’e duyulan imani yasam tarz1 ve topluluk pratikleri aracihigiyla
gorinir kilar5® Boylece modern donemin akil merkezli misyon anlayisi, yerini inancin
kendiliginden mesruiyetine dayali; diyaloga ve karsilikli anlamaya acik yeni bir yaklasima
birakmustir.

Cagdas diinyada Hristiyan misyonunun yonelimini sekillendiren en onemli tartismalardan biri,
elestirel gergekgilik (critical realism) ile anti-realizm arasindaki gerilimdir. Elestirel gercekgilik,

diinyada insan zihninden bagimsiz bir nesnel gerceklik bulundugunu kabul eder. Ancak bu
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gerceklik hicbir zaman tam ve dogrudan kavranamaz; insan bilgisi her zaman sirurli, kiiltiirel
onyargilarla bicimlenmis ve kismi yorumlara dayanur.

Bu yaklasim, misyon agisindan iki 6nemli katki sunmustur. Ik olarak, Tanr1'nin hakikatini mutlak
bir kesinlik iddiasiyla degil, insan bilgisinin simirliligin bilerek ifade etme olanag1 saglamistir. Bu,
cgesitli kiiltiirlerle diyalog kurarken dogmatizm ve kibir tehlikesini azaltir. Ikinci olarak, farkl
diinya goriislerini biitiiniiyle reddetmek yerine, onlar1 hakikate yonelik kismi yansimalar olarak
degerlendirme zemini hazirlar.>* Boylece misyon, hakikatin tek sahibi olma iddiasi yerine,
karsilikli 6grenme ve paylasim {izerine kurulu daha kapsayici bir soylem gelistirmistir.

Buna kargilik anti-realizm, gercekligin nesnel olarak bilinemeyecegini ve hatta tamamen dilsel ve
kiiltiirel olarak insa edildigini savunur. Bu bakis agisina gore insan akli, diinyay: oldugu gibi degil,
kendi dilsel ve sembolik sistemleri araciligiyla kurgular. Bu durumda hakikat, evrensel bir kesif
olmaktan ¢ikarak insanlar tarafindan icat edilmis bir olgu haline gelir.>®* Bu yonelim, Hristiyan
misyonu acisindan derin bir kriz dogurmustur. Kutsal metinlerin mesaji yalmizca bir kiiltiirel
perspektif veya bir “dil oyunu” olarak goriildiigiinde, misyonun evrensellik iddias1 zayiflamis ve
diger diinya goriislerinden yalmzca biri haline gelmistir. Boyle bir ortamda misyon, insanlar
Tanri’min degismez gercegine davet etmek yerine, alternatif yasam bic¢imlerinden biri olarak
konumlanmis ve igi bos bir retorik riski tastmigtir. Bu nedenle cagdas diinyada misyon, bir yandan
elestirel gercgekgiligin sundugu saglam epistemolojik zemini korumak, diger yandan da anti-
realizmin getirdigi gorecelige kars1 kutsal metinlerin evrensel iddiasim1 savunmak gibi ikili bir
sorumlulukla kars1 karsiya kalmistir.

Bu tartismay1 derinlestiren diisiiniirlerden biri Ludwig Wittgenstein'dir.>* Wittgenstein, modern
epistemolojinin temel varsayimin sarsarak dilin yalmzca diinyay1 yansitan bir ara¢ olmadigini,
ayni zamanda anlami kuran bir yap1 oldugunu ileri siirer.” Insanlar diinyay1 oldugu gibi degil,
dillerinin sundugu kavramsal sinirlar iginde deneyimler.5® Bu bakis agis1, misyon agisindan radikal
sonuglar dogurmustur. Kutsal metinlerin mesaji artik baglamdan bagimsiz, mutlak bir hakikat
olarak degil, belirli bir dil oyunu ve kiiltiirel gergeve icinde anlagilir. Wittgenstein’in “diinya
resmi” (Weltbild) kavrami, her toplulugun kendine 6zgii bir anlam evrenine sahip oldugunu ifade

eder. Boylece misyonun hakikat ilani, bir diinya resminin bagka bir diinya resmiyle karsilagsmasi
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haline gelir.>* Bu diisiince bir yandan kutsal metinlerin farkl kiiltiirlerde yeniden yorumlanmasin
tesvik ederek misyonun esnekligini ve kiiltiirel derinligini artirmistir. Diger yandan evrensellik
iddiasini zayiflatarak Hristiyanligin yalnizca bir¢ok diinya goriisiinden biri olarak algilanmasina
yol agmustir. Boylece misyon, tek tarafli bir 6gretimden, farkli diller ve kiiltiirler arasinda diyalog
ve miizakere siirecine dontismiistiir.

Wittgenstein'in ortaya koydugu bu yaklasim, hermeneutik diistinceyle daha da genisler. Hans-
Georg Gadamer, bir metnin anlaminin yalmzca yazarin niyetinde degil, okuyucunun tarihsel ve
kiltiirel ufkunda da sekillendigini savunur.®® Yorum siirecinde bu iki ufuk karsilasir ve yeni
anlamlar ortaya ¢ikar; Gadamer bu durumu “ufuklarin kaynasmasi” (fusion of horizons) olarak
adlandirir.®® Bu anlayis, kutsal metinlerin yasayan birer metin olarak her kiiltiirde yeniden
yorumlanabilmesini miimkiin kilmigtir.> Ancak yorumlarin ¢ogullugu ayni zamanda riskler de
tasir. Bu gesitlilik, bir yandan misyonun canliligini korur ve yerel kiliselerin giiclenmesini saglar.
Ote yandan kontrolsiiz yorum gesitliligi, hakikatin baglama hapsolmasina ve teolojik
parcalanmaya yol agabilir.

Hermeneutik diisiince hakikati dinamik bir siire¢ olarak goriirken, Michel Foucault bu siirecin
toplumsal boyutuna odaklanir. Foucault'ya gore hakikat, kesfedilen evrensel bir gergeklik degil,
sOylem (discourse) aracihigiyla tiretilen ve giig iligkileriyle sekillenen bir yapidir.®® Bu bakis agisi,
misyonun yalnizca teolojik bir faaliyet degil, aym1 zamanda belirli toplumsal diizenleri ve politik
cikarlar1 yansitan bir mekanizma oldugunu ortaya koyar. Nitekim 19. yiizyilda, misyon Bati
medeniyetinin somiirgeci yayiliminin ideolojik tasiyicisi haline gelmis; kutsal metinlerin mesajt
Batili giiglerin ekonomik ve siyasi ¢ikarlariyla i¢ ige ge¢mistir. Bu durum, misyonun tarihsel olarak
bir “hakikat tekeli” kurma riskini de beraberinde getirmistir.

Bu elestiriyi daha da ileri tasiyan postkolonyal teoloji, bu hegemonik yapiy1 sorgulayarak kutsal
metinlerin yerel baglamlarda, asagidan yukariya dogru ve ¢ogulcu bigimlerde ifade edilmesine
zemin hazirlamistir. Boylece hakikat, tek merkezden dayatilan bir otorite olmaktan ¢ikarak farkl
topluluklar arasinda miizakere edilen bir stire¢ haline gelmistir.

Foucault'nun gii¢ ve sdylem analizi, misyonun toplumsal ve kurumsal boyutunu gozler oniine

sererken, bireysel deneyimin onemini de vurgular. Misyon, yalmzca digsal bir proje degil, aym

% Naugle, Worldview: The History of a Concept, 152-153.

% David West, An Introduction to Continental Philosophy (Cambridge: Polity Press, 1996), 106.

1 Kirk, The Future of Reason, Science and Faith: Following Modernity and Post-Modernity, 101-102.
2 Naugle, Worldview: The History of a Concept, 316-319.

6 Kirk, “The Confusion of Epistemology in the West and Christian Mission”, 145.
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zamanda bireyin Tanri ile dogrudan karsilasmasini iceren mistik bir tecriibedir.®* Schleiermacher’e
gore Tann bilgisi digsal kamtlarla degil, insanin i¢ diinyasinda dogrudan yasadigi deneyimle
miimkiindiir. Ona gore birey, i¢ diinyasina yoneldiginde sonsuzlukla temas eder. Bu mistik boyut,
misyonun ideolojik bir sdyleme indirgenmesini engeller ve ona ruhsal bir derinlik kazandirir.%
Ayrica mistik deneyim, Foucault'nun isaret ettigi dissal iktidar yapilarina kars1 bireysel 6zgiirliik
alani olusturur. Richard Swinburne’iin “saflik ilkesi” (principle of credulity) gercevesinde, mistik
deneyimler aksi ispat edilmedikge giivenilir kabul edilmelidir.®® Bu, bireysel iman tecriibesini
epistemolojik olarak mesru bir bilgi kaynag1 haline getirir.

Tiim bu teorik tartismalar, postmodern diinyada Hristiyan misyonunun kars: karsiya oldugu
hakikat problemini derinlestirir. Modern dénemde hakikat, evrensel ve degismez bir yap1 olarak
goriiliirken, postmodern donemde ¢ogulcu ve baglama bagl bir olgu haline gelmistir. Bu durum,
misyonun evrensel hakikat iddiasini zayiflatir. Hristiyan diinya goriisii bu meydan okumaya iig
stratejiyle yamt verir: inang, hakikati Tanriya giiven iligkisi i¢inde kavrar; temelcilik, Tanr
inancinin kendiliginden mesruiyetini savunur; tutarlilik ise hakikati ig¢sel biitiinliigii olan bir
sistem olarak gortir. Bu {i¢ strateji birlikte, misyonun gorecelilik tehlikesine karsi saglam bir zemin
olusturur.®” Hristiyan inanci, dini ve ahlaki yasami ayr alanlar olarak degil, Tanr1'nin varhiginda
birlesen bir biitiinliik olarak goriir. Bu baglamda sensus divinitatis yani ilahi duyarlilik, bireyin
vicdaninda Tanri'mun iradesini fark etmesini saglar ve inancin toplumsal boyutunu destekler.®
Boylece misyon, yalnizca bireysel kurtulusu degil, aileden siyasete kadar yagsamin tiim alanlarin
kapsayan doniistiiriicli bir gergeklik haline gelir.

Bu cercevede degerlendirildiginde, Hristiyan misyonu modern donemde bir medeniyet projesi
olarak evrensel hiyerarsik bir diizen kurma iddiasina sahipken, postmodern déonemde gogulculuk,
yerel kiiltiirel baglamlar ve diyalog onceleyen diinya goriisii merkezli bir anlayisa evrilmistir. Bu
doniisiim, misyonun giig, kiiltiir ve hakikat iliskilerini yeniden tanimlamis; misyonu Bati merkezli
bir hegemonya olmaktan ¢ikarip, farkli topluluklarin karsilikli etkilesimiyle siirekli yenilenen bir
dinamik haline dontistiirm{istiir.

2.2. Diinya Goriisii Baglaminda Muhafazakar Hiristiyan Misyonu

Hristiyan misyonunun modern donemde yasadigi paradigma degisimi, yalmzca teorik bir

dontistim degil, ayn1 zamanda misyonun pratik stratejilerinde koklii bir yeniden yapilanmay: da

¢ Nancy Pearcey- Charles B. Thaxton, The Soul of Science: Christian Faith and Natural Philosophy (Wheaton, Illinois:
Crossway Books, 1994), 259.

% Hiebert, The Missiological Implications of Epistemological Shifts, 57.
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beraberinde getirmistir. Medeniyet projesi anlayisinda misyon, Bati kiiltiiriintin degerlerini ve
kurumlarim diger toplumlara aktaran tek yonlii bir yayilim hareketi olarak islev gormiistiir.®
Ancak 20. ylizyilin ortalarindan itibaren 6nemli bir kirilma yasanmis ve bu kati ¢izgi, “diinya
goriisii” kavramu etrafinda yeni bir paradigmaya evrilmistir.

Hristiyanlik, bir “weltanschauung””® c¢ergevesinde “biitiinciil bir sistem” olarak yeniden
yorumlanmistir. Bu yeniden yorum, modern medeniyetin akil ve sekiilerlik merkezli
paradigmasina karsi tepkisel bir konumlanis niteligi tasir. Diinya goriisii sOylemi, Tanr1 S6zii'ne
dayanan biitiinciil bir gergeklik vizyonu sunmay: hedeflemis, inancin kozmik boyutlar1 ve
evrensel uygulamalarim 6ne gikarmistir. Ozellikle Kuzey Amerika’daki Evanjelik topluluklarda
Hristiyanligin bir diinya gortiisii olarak sunulmasi, misyonun yalnizca bireysel inang aktarmaktan
cikip toplumsal ve kiiltiirel diizen kurucu bir rol tistlenmesini saglamistir. Boylece din, 6zel alana
hapsedilmis bir inan¢ olmaktan ¢ikarak, kamusal ve politik yasamin kurucu ilkesi haline
gelmistir.”!

Diinya goriisii kavraminin kokeni, Hiristiyan teolojisine degil, Kant'in Yarg: Giiciiniin Elestirisi'ne
uzanr. Kant, “weltanschauung” terimini bireyin diinyay: algilama bi¢imini tanimlamak igin
kullanmis,”> zamanla bu terim Bati diisiincesinde yayginlasarak ozellikle muhafazakar teolojide
kimlik ve kiiltiiri anlamlandirmanin analitik arac1 haline gelmistir.”? 20. yiizyilda teoloji ve sosyal
bilimlerde genis yanki bulan kavram, farkli din ve ideolojilerin kendi diinya goriislerini
olusturdugunu ve c¢ogulculugun kagimilmaz bir durum oldugunu ortaya koymustur. Zira
Hiebert'in ifadesiyle diinya goriisii, bir toplulugun hayatin1 diizenlemek icin kullandig: “bilissel,
duygusal ve degerlendirici varsayimlar” biitiiniidiir.”* Bu cercevede farkli dinler, ideolojiler ve
kiiltiirel sistemler kendi diinya gortislerini iiretir; bu durum ise ¢ogulculugun modern diinyada
temel bir gerceklik oldugunu ortaya koyar.

Bu ¢ogulculuk, tek bir toplum iginde bile farkli bakis acilarinin var olabilecegini gosterir. Ateist,
deist, panteist, Hristiyan, Miisliiman ya da Budist topluluklar, kendilerine 6zgii degerler {iretirken,

ayni inang grubu iginde bile birbirine zit yorumlar gelisebilir.” Inang, bu cesitliligi diizenleyen
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merkezi unsur olarak topluluklarin ortak gerceklik algisimi kutsallastirir ve mesrulastirir.”® Bu
nedenle diinya goriigleri, yalmzca bireysel vizyonlar degil, aym1 zamanda toplumsal yasamin
politik istikrarim1 da sekillendiren yapilardir.”” Muhafazakar Hristiyan misyonu agisindan bu
durum kritik 6nemdedir; ¢iinkii misyon, bireylerin doniisiimii kadar toplumsal diizenin Tanr1’'mn
iradesine gore yeniden tesis edilmesini de hedefler.

11 Eylill 2001'de New York City ve Washington D.C."de yasanan saldirilardan sonra diinya
siyasetine yon veren bircok analiz, Samuel Huntington'un “medeniyetler catismasi” tezine
dayanmistir.”® Huntington’a gore Soguk Savas sonrasi donemde en Onemli catisma kaynag:
ideolojiler degil, kiiltiirel kokenli medeniyet bloklar1 olacaktir. Farkli uygarliklarin karsilasma
noktalar1 “fay hatlar1” olarak tanimlanmistir.” Ancak Hristiyan diinya goriisii diistintirleri bu
yaklagimi indirgemeci bulur. Onlara gore giiniimiiz ¢atismalarmin asil kaynagi, medeniyet
bloklarimin askeri miicadeleleri degil, temel inan¢ ve deger sistemleri arasindaki zihinsel
miicadelelerdir.®’ Peter Berger'in “biling ¢atismalar1” kavrami bu durumu daha dogru yansitir.8!
Muhafazakar misyoner perspektife gore, bu miicadelenin 6zii “Tanri’'nin kralligini temsil eden
dini diinya goriisii” ile “Seytan’in kralligim yansitan modern sekiiler diinya goriisii” arasindaki
ruhsal savastir.82 Boylece modern kiiltiir savaslarinin merkezinde medeniyetler degil, diinya
gortigleri arasi bir gatisma bulunmaktadir.

Bu yaklasim, misyonu bireysel kurtulusun otesinde, toplumlarin epistemolojik ve ahlaki
temellerini yeniden kurmay: amaglayan kapsamli bir doniisiim projesi olarak konumlandirir.
Muhafazakar Hristiyan misyonu, sekiilerlesme, natiiralizm ve nihilizm gibi rakip diinya
goriislerine kars: yalnizca teolojik degil, ayn1 zamanda kiiltiirel ve politik bir miicadele ytiriitiir.
Bu miicadele, misyonun modern diinyadaki yerini yeniden tanimlar: artik misyon, tek yonlii bir
o0gretim degil, farkli diinya goriislerinin karsilasma ve ¢atisma alanidir.

20. ytizyilin ikinci yarisinda misyon, kiiltiirle etkilesim ve g¢ogulcu bir iliski kurmaya yonelmistir.
Modernist yaklasimda yerli kiiltiirler genellikle “6teki” olarak goriiliirken, yeni paradigma
Hristiyanlhigin farkl kiiltiirel baglamlara enkarnasyonel bicimde niifuz etmesini savunmustur.$

Kutsal metinlerin yerel dillere ¢evrilmesi, ibadetlerde yerel miizik ve sembollerin kullanilmasi,
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egitim kurumlarinin yerel baglama uyarlanmasi bu doniisiimiin somut gostergeleridir. Boylece
misyon yalmzca “Ogreti aktarma” degil, “diinya goriisii doniistiirme” stratejisine dayanan bir
hareket haline gelmistir.

Bu baglamda II. Vatikan Konsili, kiliseyi diinyadan yahtilmig, statik bir kurum olarak degil,
Tanri'min gizemli varliginin sakramenti ve araci olarak tanimlamistir. Lumen Gentium ve Gaudium
et Spes belgelerinde kilise, “Tanr1’min halki” ve “kralligin tohumu” olarak goriiliirken misyon da
yalnizca bireyleri kurumsal kiliseye dahil etme gabasindan ¢ikarak adalet, baris ve uzlasmanin
tarukligin1 yapmak seklinde yeniden yorumlanmistir.®* Bu yeni misyon anlayisi, yalmzca farklh
kiiltiirlerle iligkiyi degil, Hristiyan topluluklarinin kendi i¢ yapisim1 da doniistiirmiistiir. Kutsal
Ruh bilincini tesis etmeyi hedefleyen bu hareket, Roma Katolik Kilisesi'nin bazi kesimlerini
derinden etkilemis ve bir¢ok {iilkede tarihi Protestan mezheplerinin yasamini yenilemisgtir.s>
Boylece Hristiyanlik i¢indeki geleneksel ayrim duvarlari asilmis, Katolik ve Protestan teolojileri
arasinda yeni bir yakinlagsma ortaya ¢ikmais ve kilisenin 6ziinde misyoner bir topluluk oldugu fikri
daha giiclii bir sekilde vurgulanmistir.

Hristiyan misyonunun o6ziinde taniklik bulunur; kilise, kutsal metinlerin hakikatini yalnizca
sozlerle degil, yasam bigimiyle goriiniir kilarak Mesih’in yasamini somutlastiran pratik bir teoloji
haline gelir. Bu anlayista Kutsal Ruh’un dogrudan deneyimi, Tanri'min diinyadaki etkinliginin
merkezi olarak kabul edilir. Bu nedenle imanlhlar, Mesih gibi taniklik yapmaya g¢agrildiklarin
diisiiniir ve Ruh’un giictiyle Mesih’in kurtarici, kutsayic, sifaci, Ruh ile vaftiz eden ve yakinda
gelecek Kral olarak ifade edilen “Tam Miijde”yi yasamsal olarak duyururlar.®® Ruh’un varligy,
yalnizca bilgi aktarmakla kalmaz; insanlarda dontistiiriicti bir iman, sifa ve yeni bir varolus
yaratir. Bu siirecte sifa, Mesih’in kefaretinin ruhu ve bedeni kapsayan kurtarici giictiniin bir
tezahiirli olarak goriiliir ve iman ile dua yoluyla deneyimlenir.®” Sonugta Hristiyan tarklig;,
Mesih’in hizmetinin Ruh araciligiyla diinyada devam etmesi ve Tanri'min kralligimin sozler ve
eylemlerle goriiniir hale gelmesi amacini tasir.

Mistik yaklasimlar genellikle anlatisal (narrative) bir temele dayanir. Bu anlayista kutsal metinler

ve dini deneyimler, Kutsal Ruh’un rehberliginde birbirini tamamlayan unsurlar olarak gortiliir.%
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Metin ile deneyim arasindaki bu diyalektik iligki, Tanri’nin siirekli etkinliginin bir yansimasidir.
Yaratilig, Tanri'min insanlikla iligkisinin baslangicidir. Tanri’'min tarih igindeki nihai amada,
yaratilisi yeniden diizenlemek ve restore etmektir. Bu nedenle tarih, Tanri’min misyon planlarin
acikladigr ve uyguladigr bir platform olarak anlasilir. Misyon bu planin merkezinde yer alir ve
Ucleme (Trinity) ¢ercevesinde isler: S6z siireci baglatir, Ruh ise yasam vererek misyonu stirdiirtir.
Bu bakis agisinda misyon, yalnizca bir gérev degil, Tanr’'nin ¢agrisinin nihai amacidir.® Insan
ruhlarimin kurtulusuna odaklanan bu anlayis, inananlar1 yasamin her alanini bir misyon alan
olarak gormeye ve Tanri'nin restorasyon planina aktif katilmaya davet eder.

Bu yaklagim, farkhi Kkiiltiirlerle kargsilasmada misyonun iki temel stratejisini ortaya koyar:
baglamsallastirma ve doniistiirme. Baglamsallastirma (Contextualization), kutsal metinlerin
mesajinin her toplumun dilinde, sembollerinde ve kiiltiirel pratiklerinde yeniden ifade edilmesini
amaglar;”® boylece kutsal metinler, yabanci bir dayatma olarak degil, yerel yasam diinyasinin
icinden yiikselen bir anlam kazamir. Dontistiirme (Transformation) ise kiiltiirel unsurlarin
tamamen reddedilmeden, kutsal metinlerin paradigmasiyla uyumlu hale getirilmesini ve kiiltiiriin
yenilenerek doniistiiriilmesini hedefler.!

Bu cercgevede iki temel teolojik model one gikar: yerellestirme (indigenization) ve sosyo-ekonomik
model. Yerellestirme, dilsel uyarlama ve kiiltiirel entegrasyon olmak {tizere ikiye ayrilirken; sosyo-
ekonomik model, evrimsel (politika veya kalkinma teolojisi) ve devrimci (kurtulus, siyah veya
feminist teoloji) olarak ikiye boliiniir.”2 Ancak gercek baglamsal teolojiler olarak ozellikle kiiltiirel
entegrasyon ve devrimci model 6ne gikar.

Misyonun temel amaci, insanlar1 Mesih’e iman etmeye davet etmek ve onlar1 Hiristiyan olgunlugu
dogrultusunda egitmektir. Bu nedenle toplumlarin ge¢cmisten getirdigi gelenek ve uygulamalar,
kutsal metnin paradigmasiyla uyumlu yeni anlamlar kazandiginda tamamen reddedilmez; aksine
doniistiiriilerek misyonun bir pargasi haline gelir.

Ornegin, Hiristiyanligin Afrika’daki misyonu, Afrika'min kendi kiiltiirel dokusu, iislubu ve
ekosisteminin zorluklari gergevesinde sekillenmistir.”®> Bu durum, Hiristiyan misyonunun hakikat
iddiasin1 korurken, farkli baglamlara uyum saglayabilen esnek ve doniistiiriici bir yapiya

evrildigini gostermektedir.
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Kiiltiirel entegrasyon, Hristiyan inancinin bir kiiltiire ¢atisma yasamadan ve zorlayici bir sekilde
dayatilmadan niifuz etmesini ifade eder. Bu noktada [sa'min beden almasi (enkarnasyon),
baglamsallastirmanin en yiiksek 6rnegidir: Tanri’nin insan bedeninde belirli bir kiiltiiriin iginde
goriiniir olmasy, kiliseye de farkl kiiltiirlere girdiginde bu kiiltiirlerin dilini ve yasam bicimini
benimseyerek mesaji aktarma modeli sunar. Burada onemli olan kiiltiirel formlar1 tamamen
degistirmek degil, onlara yeni anlamlar kazandirmaktir. Ciinkii gercek doniisiim, sembollerde ya
da digsal davramislarda degil, insanlarin diisiince diinyasinda gergeklesir. Ornegin Filipinler’deki
Hristiyan topluluklari, Miisliiman kiiltiirtine uygun ibadet bigimleri ve semboller kullanarak
mesaj1 kiiltiirel bariyerleri asacak sekilde iletmektedir.”* Boylece Hristiyan inanci, farkli kiiltiirler
icinde kendi otantik formlarim1 koruyarak yayilir; asil doniisiim ise bireylerin i¢ diinyasinda
derinlesir.

Baglamsallastirma ve doniistiirme stratejilerinin etkinligi, yalnizca ytizeysel degisimlerle simirl
kalmamalidir. Hiebert'e gore gercek doniisiim, yalmzca davranis degisikligiyle degil, diinya
goriisi degisimiyle miimkiindiir. Eger inang ytlizeysel bir diizeyde kabul edilirse, senkretik yani
melez bir Hristiyanlik ortaya ¢ikar.> Bu nedenle misyonun hedefi, bireylerin yalmzca inanglarin
degil, varligy, bilgiyi ve degerleri algilama bigimlerini kokten doniistiirmektir. Baglamsal teolojiler,
bu anlayisin en belirgin ornegidir.?® Modern teolojinin yukaridan asagiya, elit bir etkinlik olarak
kurdugu yapiya karsi baglamsal teoloji, yoksullarin ve ezilenlerin yasanmis deneyimlerinden
hareketle teoloji yapar. Burada oncelik “dogmatik dogrulara” (ortodoksi) degil, “pratik eyleme”
(ortopraksi) verilir. Teolog, disaridan gozlemleyen bir otorite degil, ac1 ¢ekenlerle birlikte teoloji
ireten bir aktordiir.”” Boylece teori ve pratik, inan¢ ve eylem birbirinden kopmaz; teoloji,
marjinallestirilmislerin sesiyle yeniden kurulur. Dolayisiyla baglamsal teoloji, misyonun teoriden
kopuk bir faaliyet degil, toplumsal gerceklikle i¢ ice ge¢mis bir doniisiim siireci oldugunu ortaya
koyar.

Sonu¢ olarak diinya goriisii kavrami, Hristiyan misyonunun modern donemde gecirdigi
doniisiimii anlamak icin merkezi bir anahtar islevi goriir. Huntington’un medeniyetler catismasi
tezi kiiresel siyaseti agtklamada etkili olmus olsa da Hristiyan diisiiniirlerin gelistirdigi “diinya
goriigleri catismas1” perspektifi daha derin bir analiz sunar. Bu yaklagim, modern dénemde

misyonun Bati medeniyetinin tasiyicist olmamin Otesinde, farkli biling ve deger sistemleriyle

% Ozlem Topcan, “Pentekostal Hiristiyanligin Misyon Algisi: Teorik Bir Inceleme”, Dinlerin Kapsami ve Misyonerlik I, ed.
Canan Seyfeli - Mehmet Deri (Istanbul: Kitabi Yayinlari, 2024), 391-392.

% Hiebert, Transforming Worldviews: An Anthropological Understanding of How People Change, 11.

%  Ma- Ma, Mission in the Spirit: Towards a Pentecostal/Charismatic Missiology, 114.

7 Bosch, Transforming Mission, 433—435.
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karsilikli etkilesim halinde bir aktor olarak yeniden sekillendigini ortaya koyar. Boylece misyon,
teolojik bir tebligin simurlarimi agarak, kiiltiirel etkilesim ve toplumsal dontisiimiin temel araci
haline gelir.

Sonug

Giintimiiz diinyasinda yasanan kiiltiirel catismalarin kokeni, biiyiik 6l¢lide yukarida anlattigimiz
Bati merkezli medeniyet ve diinya goriisii tartismalarina dayanmaktadir. 19. ytiizyilda Bati,
kendisini bilimsel ve teknolojik ilerlemeler sayesinde “medeni toplum” olarak tanimlamis; akil ve
bilimi insan varolusunu agiklamanin temel Ol¢iitii haline getirmistir. Bu stirecte Tanr fikri kamusal
alanin digina itilmis, inang bireysel dindarlikla simirlanmistir. Boylece modern kiiltiir, sekiiler bir
epistemoloji lizerine insa edilerek yalnizca diislince sistemlerini degil, misyonun teorik temellerini
de kokten donistiirmiistiir. Bu baglam, 20. yiizyiin ortalarindan itibaren “diinya goriisii”
kavraminin muhafazakar Evanjelik ¢evrelerde yeniden Oonem kazanmasina ve yeni bir misyon
anlayisimin dogmasina zemin hazirlamigtir.

Reform ve Ronesans hareketleri sonrasindaki modern olarak kabul edilen donemdeki misyon, tek
hakikat iddias1 tasiyan, pozitivist ve merkeziyetci bir karaktere sahip olup Mesih’in mesajim
mutlak bir dogruluk olarak sunmus, diger inang ve kiiltiirleri “ilkel” veya “medeniyetsiz” olarak
damgalamistir. Bu anlayis, Bati'min somiirgecilik politikalariyla i¢ ice gegmis, misyonu yalnizca
teolojik bir faaliyet olmaktan c¢ikararak kolonyal yayilmanin ideolojik araci haline getirmistir.
Kiliseler, okullar, hastaneler ve modern kurumlar bu donemde sadece dini hizmet merkezleri
degil, ayn1 zamanda Bati medeniyetinin degerlerini ve epistemolojisini tasiyan araglar olarak islev
gormiistiir. Dolayistyla modern misyon, epistemolojik bir teoriden ziyade, gii¢ iliskilerinin ve
kiiltiirel hiyerarsilerin pratige yansidig1 bir sistem olarak ortaya ¢ikmustir.

20. yiizyilin ortalarindan itibaren bu somiirgeci ve dayatmaci yaklasim elestirilmis ve yerini diinya
goriisii merkezli yeni bir paradigmaya birakmustir. Zaruriyetler neticesinde gelisen bu yeni
paradigma, modern donemdeki misyonun pozitivist, baskict ve Otekilestirici karakterine tepki
olarak dogmus; hakikatin tek bir merkezden dayatilmasi yerine ¢ogulculuk, diyalog ve baglamsal
duyarlilik tizerine insa edilmistir. Yeni inang teorileri, epistemolojideki kati1 rasyonalist temelleri
sorgulayarak inancin mistik, deneyimsel ve toplumsal boyutlarin1 6ne gikarmistir. Bu baglamda
misyon, bireylerin yalnizca bigimsel doniistimiinii degil, diinya gortisii diizeyinde koklii bir igsel-
zihinsel dontistimii hedefleyen bir siireg olarak tanimlanmustir.

Bu dontisiim misyonun onceliklerini de degistirmistir. Modern dénemdeki “hakikati ispat etme”
anlayisimin yerine, yeni paradigmayla birlikte “hakikati birlikte arama” ve “Mesih’in ¢agrisina
yasamin biitiiniinde taniklik etme” vurgusu one ¢ikmistir. Hedef toplumlarin kiiltiirel ve dini
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kodlariyla c¢atismak yerine, bu kodlarin doniistiiriilerek Hristiyan diinya goriisiiyle
biitiinlestirilmesi amaclanmistir. Boylece misyon, bir hegemonya araci olmaktan ziyade, farkh
diinya goriislerinin karsilasma ve diyalog alanina doniismiistiir.

Bununla birlikte, elestirel bir bakis acisiyla degerlendirildiginde bu yeni paradigmanin Bati'min
kiiresellesme siireglerinden tamamen bagimsiz olmadig1 anlasilmaktadir. Zira ¢ogulculuk ve
diyalog soylemleri, ¢ogu zaman Batinin sosyo-politik ve ekonomik stratejilerine zemin
hazirlamaktadir. Soylemlerin bu sekilde konumlanmasi, misyonun kiiresel diizeyde stratejik bir
ara¢ olarak islev gormesine imkan vermektedir. Bu durum, modern dénemde acik kolonyal
projelerle ortaya ¢ikan gii¢ iligkilerinin, postmodern donemde daha incelikli toplumsal
miithendislik bigimlerinde siirdiigiinii diistindiirmektedir.

Hristiyan misyonundaki paradigma degisimi, yalnizca teorik bir kirilma degil, tarihsel pratiklerle
ve kolonyal deneyimlerle i¢ ige ge¢mis ¢ok katmanl bir siiregtir. Bu yeni misyon anlayisinin da
Bati merkezli gli¢ cevreleriyle iligkisi kopmus degildir. Misyonun gelecegi Bati’da bu gerilimin ve
tartismalarin nasil yOnetilecegine baglidir: Hegemonik bir yapimin giincellenmis bir versiyonu
olarak mu kalacaktir, yoksa misyon gercekten iddia edildigi tizere ¢ogulcu, doniistiiriicii ve yerel

topluluklarin 6znesi oldugu bir vizyon mu ortaya koyacaktir?
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