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OZET

Ermeni tarihinin ilk donemi iizerinde ¢alisan biitiin arastirmacilarin kabul
ettigi sekliyle Hristiyanliga gegcmezden once Part kiiltiiriniin, Ermeni toplumu
tizerindeki etkisi Sasaniler ile Ermeniler arasinda miisterek bir din olan
Zerdiistliikten kaynaklanir. Ermenilerin arasina Hristiyanligin girmesi, onlari
yavas yavas Zerdistliikten uzaklastirdi. Ermenistan’da eski Zerdiist mabetlerinin
topraklari, yeni Hristiyan kiliselerine devredildi ve her tarafa tahta haglar dikildi.
Aziz Kirkor, basta Kral Tirdat olmak {izere birka¢ yabanci din adaminin da
destegini alarak bolgedeki ahalinin biiyiik bir kesimine Hristiyanligr ogretti.
Boylece Partli Kirkor, Ermenistan bolgesinde ki, farkli etnik unsurlara mensup
insanlar1, Hristiyanlik ortak paydasi altinda cemaat hiiviyetine kavusturdu.

Ermeni Kilisesinin, Kalkedon kararlarina karsi ¢ikmasinda Greklere ve
Romalilara karsi ulusal ve dini bagimsizliklarini koruma kaygisi, belirleyici
bir etken oldu. Bu kararlarin politik sonuglart ¢ok o6telere uzandi. Kayseri’den
kopusa Kalkedon’un reddinin de eklenmesiyle Ermeni Kilisesi dini agidan tecritte
kalmasina neden oldu. Onun ilk iman esaslarini kiskanglikla korumasi, Ermeni
Kilisesi etrafinda olusan Gregoryen Hristiyanligin daha da sekillenmesine sebep
oldugu gibi dini kiiltiir otonomisine kavugmasini da sagladi.

Anahtar Kelimeler: Zerdiistlik, Aziz Kirkor, Ermeni Kilisesi, Ermeni
Alfabesi, Ortodoks Kilisesi.

ABSTRACT

According to all experts working on the first history of the Armenians before
converting to Christianity, the Part’s culture on Armenian society’s effect results
from Mazdaism that is a common religion among Sasanies and Armenians.
Christianity’s entering into Armenians removed them from the Mazdaism and the
lands of the old Mazdaism temples were transfered to the Chiristian churches
and wooden crosses were set up on them. St. Kirkor began to teach Chiristianity
to a big majority of people in the area taking help of a few foreigner religious
functionaries one of whom was the King Tirdat. Thus, St. Kirkor from Part brought
the diffeent ethnic groups in Armenia under Chiristianity which was the common
identity of them.

The Armenian Churches objecting to Kalkedon decisions and its anxiety
to protect its religious independence against Greeks and Romans became a
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characteristic factor. The political effects of these decisions went far beyond. The
Kalkedon’s being rejected in Kayseri put the Armenian Church in isolation in the
perspective of religion. Its first religious fundementals being protected jealously
not only took the Gregorian Christianity on a more shape that consisted around the
Armenian Church but also provided it with a religious cultural autonomy.

Key Words: Mazdaism, St. Kirkor, Armenian Church, Armenian Alphabet,
The Ortodox Church.

Hristiyanlig1 kabul etmezden 6nce Ermeni toplumunun dini; hem Hierodulos
(Tapnak hizmet¢iligi, Tanrilarin ve tapinaklarin mali sayilan kadin ve erkek
kolelere Hierodulos’lar [Kutsal Fahiselik] denir. Bkz.: Hangerlioglu, 2004: 195;
Ayrica Kutsal Fahigelik hakkinda genis bilgi i¢in Bkz.: Giindiiz, 1998: 228; Aydin,
2005: 437.) vb. uygulamalar ile Ermeni-Frig milli unsurlari, hem de bazi Urartu
kalintilar1 ve fran Panteonundan alinma unsurlar igeriyordu. (Grousset, 2005,
114 vd.; Bu konuda daha genis bilgi i¢cin bkz.: Nersessian, 1969: 73.) Ermeniler,
franlilar gibi tabiata tapar ve tabiattaki unsurlarda [giines, ay, ates, su, vb. gibi]
bir kutsallik olduguna inanirlardi. Taptiklarina karsi yakarmalarmi ve sevgi
gosterilerini agik alanda yaptiklari icin de ibadet edecekleri bir tapinaklari yoktu.
(Bkz.: Sakarya, 1984: 14; Gazigiray, 1982: 33 vd.)

Ermeni tarihinin ilk donemi {izerinde ¢alisan biitiin aragtirmacilarin kabul ettigi
sekliyle Hristiyanliga gegmezden 6nce Part kiiltiirliniin, Ermeni toplumu tizerindeki
etkisi Sasaniler ile Ermeniler arasinda miisterek bir din olan Zerdistliikten
kaynaklanmaktaydi. (Atiya, 1968: 315; Russell, 1987: 417 vd.; Kiiciik, 1997: 16;
Bu tespit dilbilimciler tarafindan da kabul goriir. Bkz.: Grousset, 2005: 113 vd.)

Ermeni Krali Tridat’in Hristiyanlhig1 kabul etmesiyle Kirkor/Gregoire, eski
tapinaklart yiktirdi ve Kayseri Metropolitligine giderek dini 6nder makaminda
bulunan Leons tarafindan Ermenistan’in bag ruhani reisi olarak kutsandi. Kirkor
Kayseri’den donerken, Firat kenarinda Pakavan dolaylarinda kral ailesini, saray
biiyiiklerini ve biiylik bir halk toplulugunu vaftiz etti. (Nersessian, 1969: 76;
Curzon, 1854: 216; Uras, 1987, 120; Ayrica Bkz.: Cohce, 1992: 93 vd.) Kirkor’a
Ermenistan’a Hristiyanligr getirmesinden dolayr “Lusavori¢” yani “ilahi nur”
nurlandirici unvani verildi. (Aziz Kirkor un 6nciiliigiinde Hristiyanlig1 kabullenen
Ermeniler, O’nun admi “Lusavorig-Aydinlatic1” olarak degistirmislerdir. Bu
sebeple “Ugapar”/“Havariler Kilisesi” olarak bilinen Ermeni Kilisesi, ayni
zamanda “Lusavoricagan” adiyla da anmilir. Ayrica diinya literatiirline “Eglise
Armenian”/“Ermeni Kilisesi” olarak da ge¢mistir. Bkz.: Dabagyan, 2003: 65 vd.;
Ayrica bkz.: Ergikan, 1949: 7; Kirzioglu, 1985: 136.)
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Ermenilerin arasina Hristiyanligin girmesi, onlar1 yavas yavas Zerdistliikten
uzaklastirdi. Ermenistan’da eski Zerdiist mabetlerinin topraklari, yeni Hristiyan
kiliselerine devredildi ve her tarafa tahta haglar dikildi. (Karabekir, 1994: 73 vd.)
Eski tapinaklar yikildi ve yerlerine kilise yapildi. Ancak bu gelismeler pek kolay
olmadi, korkung ¢atismalara ve ¢cok kanin akmasina neden oldu. Aziz Kirkor’un
Katogikoslugu doneminde Ermeni Kilisesinin asil zayif'yani, bir halk din olmaktan
ziyade aristokratik bir din olmasiydi. Katogikos maiyetindeki ¢ok sayida insanla
ve kralin askerleriyle iilkeyi gezen militan bir din adami goriintiisiindeydi. Eski
pagan hiyerarsisinin muazzam mal varligima el koymuslardi. Incil’de o dénem de
Grekge ya da Siiryanice dilinde yazildigindan halkin Hristiyan dini literatiiriine
niifuz etmesi imkansizdi. Bu zayiflik daha sonralar1 Ermeni din adamlarinin V.
yiizyila kadar yapmis olduklari ¢caligmalar neticesinde giderilecektir. (Bkz.: Atiya,
1968: 321.) Kirkor, basta Kral Tirdat olmak {izere birka¢ yabanci din adaminin
da destegini alarak bolgedeki ahalinin biiyilik bir kesimine Hristiyanlig1 gretti.
(Nersessian, 1969: 75; Curzon, 1854: 216 vd.; Gregoir’in hayati, evliligi, Kral
Tridat’in hizmetinde yaptig1 dini ve siyasi faaliyetler i¢in bkz.: Dauviliier, 1983,
64 vd.; Ayrica bkz.: Moses Khorenats’i, 1978: 228.) Bdylece Parthi Kirkor,
Ermenistan bolgesinde ki, farkli etnik unsurlara mensup insanlari, Hristiyanlik
ortak paydasi altinda cemaat hiiviyetine kavusturmus oldu. (Kiigiik, 1997: 4.)

Kirkor Lusavorig, hayatinin sonlarina dogru Kayseri’den getirdigi ikinci oglu
Aristakes’i kendi eliyle Episkopos olarak kutsadi ve 317 yilinda Katogikosluk
makamina oturttu. (Bkz.: Arpee, 1946: 20; Tuglaci, C. 1, 2004: 3.)

Bizans Imparatoru Konstantin, 19 Haziran 325 yilinda Hristiyanlar arasindaki
anlagsmazliklar1 ¢dziimlemek amaciyla iznik’te [Nicaca] bir dini toplanti tertip etti.
Hristiyan aleminden yiiksek riitbeli din adamlarinin katildig1 bu toplantida Kirkor
Lusavori¢’in oglu Aristakes de vardi. (Grousset, 2005: 121.) Aristakes toplantiya
0zel davetiye ile cagrilan babas1 Kirkor ve Kralin yazili iman ikrarlarint yanina
alarak gitti. (Aristakes, Urfa’da Euthalius, Nusaybinden Jacob ve iran Piskoposu
John ile birlikte konsile gitti. Bkz.: Moses Khorenats’i, 1978: 245.) Doniislinde
konsilde almman 20 karar1 babas1 Kirkor’a bildirdi. Kirkor da bu kararlara birkac
ilave yaparak inzivaya cekildi ve bir daha ortalikta goziikmeyerek 336 yilinda
magarada 0ldii. (Moses Khorenats’i, 1978: 245 vd.; Curzon, 1854: 216 vd.;
Stanley, 1908: 98, 168 vd.)

Ermeni toplumunun Kilise semsiyesi altinda ilk miihim karar1, iran tehlikesine
kars1 iznik Konsiline katilmasi oldu. Bu kararla Ermeniler, gelecekte iran ve
komsu kiiciik beyliklere karsi dini inanglarini siirdiirebilmek i¢in din kardesi
olarak gordiikleri Bizans Imparatoru ve Kilisesi’'nin himayesi altina girmis oldu.
(Bkz.: Sahin, 1988, 31 vd.; Ermenistan bdlgesinde Hristiyanligin yayilmasindan
duyduklar rahatsizliktan dolay1 Zerdiist din adamlar1 ve Sasani yoneticilerinin
aldiklari tedbirler i¢in ayrica bkz.: Grousset, 2005: 187 vd.)
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O zamanlar kilise hiyerarsisinde evli piskoposlar ve yiiksek riitbeli din
adamlarina rastlamak miimkiindii. Aristakes 325 yilindan 333 yilina kadar
Katogikosluk makaminda kaldi. Onu evli olan agabeyi Vartan [333-341] ve yine
evli olan oglu Hoosik [341-348] izledi. (Grousset, 2005: 131; Gregoir’den sonra
1306 yilina kadar Katogikosluk makamina gelenlerin kronolojik olarak gorev
stirelerini gosteren tablo icin bkz.: Orbelian, C. 1, 1864: 274 vd.) Ermeniler
dini liderligin Kirkor ailesinden devam etmesi i¢in ant ictiklerinden, Hoosik’in
ogullar1 din adam1 olmay1 reddedince Katogikosluk makami gegici olarak akrabasi
olan Astisath Pharan’a [348-352] gecti. (Atiya, 1968: 322) Daha sonra yeniden
Hoosik’in torunu I. Nerses Bartev 353 yilinda Katogikos oldu ve gdrevinin 20.
yilinda [373] vefat etti. Nerses’ten sonra Kirkor’un neslinden gelenler zinciri
kirildi. (Tuglact, C. 1, 2004: 4.)

Katogikos Nerses 365 yilinda iilkedeki dini ve sosyal problemleri ¢6ziimlemek
icin Astisat’ta bir kutsal sinod topladi. Buraya piskoposlarla birlikte toplumun
onde gelen yoneticilerini de davet etti. Bu sinod ilk olarak evlenme kurallarini
diizenledi ve yiiriirlikte olan ilk kuzenler arasindaki evlilik adetini yasakladu.
Nerses halk arasindaki putperest adet ve batil inanglarin son kalintilarini da
kaldirmak i¢in matem amaciyla kendini yaralamak, ruhlardan yardim istemek,
muska ve tilsim kullanmak gibi uygulamalara da yasak getirdi. (Atiya, 1968: 323;
Grousset, 2005: 131. Dérdiincii asrin baglarinda paganizm kaldirilmis olmasina
ragmen bagka yerde oldugu gibi Ermenistan’da da hatir1 sayilir oranda paganlarin
uzun siire devam ettigini ve antik inan¢larin mahalli folklor ve gelenekler tarzinda
uzun siire stirdiiglinii biliyoruz. Bkz.: Nersessian, 1969: 75.)

Patrikligin aile icinde devami, Biiylik Nerses’in dliimiinden sonra inkitaa
ugradi. Kral Pap, 3701i yillarin sonuna dogru kendisine yakin gordiigii I1. Yusik’i
Katogikosluga aday gosterdi. Fakat adayinin Kayseri’deki din adamlari tarafindan
takdis edilmeyecegini diisiinen Pap, Yusik’in iilkedeki Ermeni Piskoposlar
tarafindan takdis edilmesine karar verdi. Bu hiikiim Ermeni Kilisesinin
Kayseri’den kopusuna zemin hazirladi. (Atiya, 1968: 324; Ayrica bkz.: Arpee,
1909: 2.) 387 veya 388 yilinda Katogikosluk makamina Sahak’in gelmesiyle St.
Kirkor’un/Gregoire seceresine tekrar doniildii. Sahak’in uzun yonetimi araliklarla
387’den 439 yilina kadar devam etti. Onun kutsama toreninin de Ermenistan’da
yapilmasi, bundan boyle katogikoslarin bu maksatla Kayseri Baspiskoposluguna
gitmeleri adetini sonlandirdigi gibi Ermeni din adamlar iizerindeki Kayseri’nin
otoritesini de tamamen kirdi. (Fortescue, 1911: 24.) Nitekim bu durum Kayseri
Bagpiskoposlugu ile Ermeni Episkoposlariin iliskilerinin kesilmesine neden
oldu. Grekler Ermeni dini ve sivil 6nderlerin bu davranisim1 Siizm kabul ederek,
(Giiriin, 2001: 46; Nersoyan, C. I, 1987: 414.) bastan beri Ermeni din adamlarinin
iligkide bulundugu ve dini destek aldig1 Kayseri Kilisesinin, Ermeni Kilisesi ve din
adamlan arasindaki hiyerarsik miinasebetlerin ne oldugu tartigsmasini da baslatti.
Buna gore Grekler [Ortodokslar], Ermeni Kilisesi IV. yiizyila kadar Kayseri
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Piskoposluguna bagl iken birden ayrildigimi soyler. Latinler [Katolikler] de,
Ermeni Kilisesinin 6nce Kayseri’ye bagl oldugunu, sonradan Papa [. Sylvestre’nin
[314-335] tanid1g1 imtiyaz ile bagimsiz hale geldigini ifade eder. Ermeniler ise bu
iddialara kars1 kiliselerinin baslangigtan beri bagimsiz ve “Apostolik” [Havarilere
dayanmakta] oldugu goriisiinde 1srar eder. (Bkz.: Atiya, 1968: 321; Kiiciik, 1996:
123; Kiigiik, 1997: 131 vd.; Greklerin bu konuda Ermeni Kilisesi’ne yonelttigi soru
ve cevaplar icin ayrica Bkz.: Moses, 2006: 132.) Istanbul Ermeni Patriklerinden
Ormanyan’a gore de, Ermeni Kilisesinin ne Kayseri ile ne de baska bir merkezle
otorite yoniinden bir baglilig1 yoktur. (Bkz.: Ormanyan, 1955: 13.)

IV. yilizyihin ikinci yarisinda Katogikos Nerses zamaninda Ermeni Kilisesinin
hiyerarsisi ve yonetiminin yeniden yapilandirildigini daha 6nce soylemistik. Ancak
Ermeni alfabesi olmadigindan kendi dillerinde yazilmus Incil ve ayin usullerinden
mahrumdular. Ermeni din adamlari o zamana kadar Kayseri ve Urfa’daki
(Urfa’daki okullar hakkinda genis bilgi i¢in Bkz.: Hayes, 2002.) meshur okullarda
Ogretim goriiyorlardi. Bu okullarda egitim ve 6gretim Kayseri’de Grekge, Urfa’da
ise Stiryanice yapilmaktaydi. Clinkii Ermenice denilen dil heniiz icat edilmemisti.
Bu yiizden Ermeni liturjisi heniiz tesekkiil etmemisti. inciller ve ayinler Grekce
veya Siryanice okunmaktaydi. Ermeni toplumu bu iki dili de bilmediginden
Kilise’de dini konular onlara sifahi olarak anlatilmaktaydi. (Grousset, 2005:
167; Kiiciik, 1997: 142) O tarihe kadar Ermenice, alfabesi olmayan ¢ok sayida
farkl diyalektiklerden olusan bir dildi. Ermeni Kilisesi, lilkenin Bat1 bolgelerinde
tamamen Grekceye, Dogu bolgelerinde ise Siiryaniceye bagimliydi. Ancak halkin
biiytik bir cogunlu bu iki dili de anlam1yordu. Dolayisiyla yabanci bir dil ile okunan
litiirijinin ve dualarin cemaat i¢in anlagilir kilinmasina bir araci gerekiyordu. Bu
nedenle ayinler i¢in kilisede kendine 6zgii iki sinif olusturulmustu. Birincisi dini
metinleri okuyanlar [Vendzanogh] ikincisi ise cemaat i¢in bunlari Ermeniceye
cevirenlerdi [Thargmanitsh]. (Atiya, 1968: 324.) Alfabeden ve yazili edebiyattan
mahrum olmay1 Kilisenin mevcudiyeti ve bagimsizligi igin bir engel olarak géren
Ermeni din adamlarinca, artik kendilerine has bir alfabenin icadi zaruri hale
gelmisti.

Alfabe olmadan ne Kilise’nin tam olarak kurulusunu saglamasi ve gelismesi
ne de inanlilarinin kiliseye olan bagliliklarinin artmasi miimkiin degildi. Cilinkii
basit sozlii rivayetler bile miintesiplerinin kalplerinin derinliklerine niifuz
etmiyordu. Bu durum Katogikos Sahak’in dikkatini ¢ekmisti. Kralin eski sekreteri
ve Katogikos Nerses’in dgrencisi Mesrop-Maschtotoz’da durumun farkindaydi.
Sahak ile Mesrop, Kral’dan buna bir ¢are bulmasmi istedi. Kral’da biitiin
imkanlar1, 394 yilinda papazlik riitbesini alan Mesrop ve 0grencilerine sundu.
392-405 yillar1 arasinda yapilan c¢alismalar neticesinde “Danyel Alfabesi” 1slah
edilerek, Ermenilerin dini ve etnik yapisina uygun—36 harfi ihtiva eden daha sonra
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da 2 harf ilave edilecek olan—‘Ermeni Alfabesi” meydana getirildi. (Genis bilgi
icin BKkz.: Grousset, 2005: 166; Nersessian, 1969: 85 vd.; Curzon, 1854, 406;
Kirzioglu, C. I, 1953: 187; Kiigiik, 1997: 143; Tuglaci, C. 1, 2004: 5; Kiigiik, 1996:
131.)

Ermeni toplumunun dini ve sivil 6nderleri onciiliigiinde Ermeni alfabesinin
icadindan sonra Incil’in Ermeniceye terciime edilmesi 433 yilinda tamamlandi.
Ardindan Aziz Basil’in Kutsal Litiirjisi, vaftiz ve kiliseye kabul ayinleri Ermeniceye
cevrildi. Daha 6nce Grekge ve Siiryanice yazilmis Ermenice okunan metinler de
yeni alfabeyle yazildi. Basta azizlerin hayatlari olmak tizere Grekg¢e dini metinlerin
cevrilmesiyle (Bundan dolay1 Siiryanice, Kiptice de oldugu gibi Ermenilerin
ibadet dillerinde Yunanca kelimelere de rastlanir. Bkz.: Sarik¢ioglu, 2002, 136.)
Ermeni edebiyati zamanla zenginlesti ve cemaat icerisinde dinin anlagilmasi
saglandi. (Atiya, 1968: 325; Grousset, 2005: 169; Tuglaci, C. 1, 2004: 9) Bu durum,
halkin arasinda putperestligin silinmesine neden oldugu gibi ¢evirisi tamamlanan
Ermenice Incil’in sayesinde biri Pers &teki ise Grek egemenligi altinda yasayan
ikiye boliinmiis halkin par¢alanmasini engelledi. O yillarda Ermenistan agir bir
fran baskisi altindaydi. Sasaniler Hristiyanligin yerine Zerdiistliigii getirmek igin
araliksiz ¢aba harcamalarina ragmen, Ermeni toplumunda Hristiyanligi silemedi.
Bunun i¢in Ermeni tarihinde Hristiyanligin kabuliinden sonraki en énemli olay
Ermeni dilinin icad1 oldu. (Bu konuda genis bilgi i¢in bkz.: Atiya, 1968: 324 vd.)
Ciinkii Ermeni dilinin icadi hem dinin anlasilmasinda hem de Ermeni toplumu
arasindaki biitiinliigiin saglanmasinda en temel unsurdu. Oyle ki, birgok bakimdan
Ermeni Kilisesi tarihinin en mithim dénemini yasiyordu. (Basmaciyan, 2005: 54;
Grousset, 2005: 170; Kiigiik, 1997: 155; Tuglact, C. I, 2004: 7)

Sahag Bartev ve Mesrob Mastotz adli din adamlarinca icat edilen Ermeni
yazisi, Ermeni kimliginin olusumunda o kadar etkili olduk ki, Ermeni kiiltiirii
tizerindeki Yunanca ve Asurice’nin egemenligine son verdi. Ermeni kilisesi “Al-
tin Cag”m1 yasamaya basladi. (Bkz.: Arpee, 1909: 3.) Ermeniler, bu iki 6nemli
din adamini kiiltiir ve dini hayatlarina yaptig1 hizmetten dolay1 azizlik merte-
besine ylikselterek onlar1 bir bayramla [Don Tarkmangats Vartabedats] anmaya
basladi. (http://www.minidev.com/kulturler/kulturler_ermeni_bayram.asp,
2.11.2005; Ayrica bkz.: Dwight, 1854: 65)

Ermeni toplumunun dini ve kiiltiir hayatindaki gelismeleri kabullenemeyen
Sasaniler, Hristiyan Ermenileri yeniden atese tapmaya mecbur edince, Bati’da
kalanlar daha fazla baskiya dayanamayarak Roma’ya sigindi. (Ab@i’l-Farag, C.
I, 1987: 155.) Sasani sinirlar1 igerisinde kalan Ermeniler ise kendilerine yapilan
zorlamalara ragmen, Mecusiligi kabul etmediklerinden dolay1r Sasanilerle
451 yilinda savagmak durumunda kaldi. Yapilan bu din savasinin neticesinde
istedigi yardimi Bizans’tan alamayan Ermeniler kaybetti. (Bu konuda genis
bilgi i¢in bkz.: Nersessian, 1969: 77; Uras, 1987: 10; Kilig, 2006: 20.). Biitiin
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bu olumsuz sartlara ragmen Kilise ve ruhaniler onciiliigiinde Hristiyan kalmay1
basaran Ermeniler, dini ve milli kimliklerini 6liim pahasina korumanin karsilig:
olarak Din Tarihi ag¢isindan bu tarihi yenilgiyi biiyilk zaferlerden daha g¢ok
onemsediklerini gostermek i¢in Ermeni dilinin icadinda oldugu iizere bugiinii de
“Vartanants Bayrami” ilan etti. Bu bayram da savasta yitirilen bini agkin insanin
anisina ayin ve torenler diizenlenir. Ayn1 zamanda herhangi bir kutsal giine bagh
isimleri olmayanlarin isim giinii olarak da kutlanir. (Vartanants Bayram icin
bkz.: http://www.agos.com.tr/tr/bayramlar.htm, 22.11.2005; Bu konuda ayrica
bkz.: Ormanyan, 1955, 157 vd.) Goriildiigii iizere ger¢ek anlamda Ermeni kiiltiirt
ancak Ermeni alfabesinin bulunusundan Kitab1 Mukaddes’in Ermeniceye terciime
edilisinden ve bunu izleyen Ermenice bir edebiyatin olugmasindan itibaren var
olmustur. Ermeniler, ancak o andan itibaren kendi bilinglerinin ve kimliklerinin
farkina varabilmistir. (Grousset, 2005: 172.)

Ermeni Kilisesi, IV. yiizyilda Kayseri Baspiskoposlugun’dan kopmasindan
sonra Antakya, istanbul ya da Roma tarafindan kontrol edilmeye kararlilikla
direndi. Dahasi Ermeni halki din iglerini daima kendileri tarafindan segilen kilise
hiyerarsisince yiriittii. Doktrine iliskin kararlar disinda cemaatin politikasini
kararlastirma sorumlulugunu Katogikoslarla paylasan sekiiler konseyin varlig
kilisenin bu tavrinda oldukea etkili oldu. Piskopos se¢cimlerine cemaatin katilmasi
ve kilisenin bu uygulamayi siirdiirmesi Ermeni Kilisesi’ni diger kiliselerden
ayiran en onemli 6zelligidir. (Atiya, 1968: 307; Artinian, 2004: 33.) Baska bir
deyisle Sinodlarda sivillerin oynadigi rol, ruhban smifin se¢imindeki sekiiler
katilim ve Katogikosun Ermeni Kilisesi’nin gelenegine uyma zorunlulugu Ermeni
kimliginin olugsumunda tetikleyici unsur oldu.

Sasani Imparatorlugu’nca Ermenilerin Mecusilikten Hristiyanliga gecisi nasil
hos karsilanmadiysa, Ermeni alfabesinin icad1 ile Kitabi Mukaddes’in ve diger dini
metinlerin Ermeniceye terciimesi de Grek Kilisesi tarafindan hos karsilanmadi.
Bu durum Ermenilerin kisa zamanda Bizans’in ruhani etkisinden kurtulacaginin
sanki habercisiydi. (Grousset, 2005: 175.) Ermeni Katogikoslarinin konsekrasyon
icin Kayseri’ye gitmemesi, daha sonraki yillarda Kilise’nin din dilini olusturarak
kendisine daha bagimsiz bir alan yaratmasi, belki de 381 yilinda Istanbul’da,
431 yilinda ise Efes’teki Sinod toplantilarinin biitliin kararlarimi kabul etmesine
ragmen Ermeni Kilisesi’nin katilimina engel teskil etti. Daha da 6nemlisi kiliseler
arasindaki bu sogukluk Ermeni Ruhanilerce bir sonraki Kadikdy Konsili’'nde
[451] alinan karalarin reddedilmesine neden oldu. Her ne kadar bu konsile
gidilmeyis sebebi Sasanilerle yapilan miicadele gosterilse de bir ruhaninin
Chalcedon Toplantisi’na gitmesi savasin kaderine bir engel teskil etmese gerek.
(Bkz.: Giiriin, 2001: 48.)

Ermeni Kilisesi’nin, Kalkedon kararlarina karsi ¢ikmasinda Greklere ve
Romalilara kargi ulusal ve dini bagimsizliklarii koruma kaygisi, belirleyici
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bir etken oldu. Bu kararlarin politik sonuglar1 ¢ok Otelere uzandi. Kayseri’den
kopusa Kalkedon’un reddinin de eklenmesiyle Ermeni Kilisesi dini agidan tecritte
kaldi. Onun ilk iman esaslarini kiskanclikla korumasi, (Atiya, 1968: 327.) Ermeni
Kilisesi etrafinda olusan Gregoryen Hristiyanligin daha da sekillenmesine sebep
oldugu gibi dini kiiltiir otonomisine kavusmasini da sagladi. (Tuglaci, 1991: 3;
Kasgarli, 1990: 47.)

Ermeni Kilisesi’nin diger dogmalardan ayrilisiii  Grousset de soyle
degerlendirir. “Bu tavir alisin siyasi sonuglari Ermenistan’in gelecegi i¢in son
derece 6nemli oldu. Ermeni Kilisesi Nesturiligin (Nesturiligin yayilisi icin bkz.:
Aydin, 1982: 152 vd.) zit kutbunda yer alarak Suriye-iran Hristiyanligindan
dolayisiyla onu yutmaya ¢alismis olan Sasani diinyasindan kesin olarak
farklilast1. Ozellikle, Ermeni Kilisesinin bagimsiz bir Hristiyan kilisesi olarak
kurumsallagmasi, Grek Ortodoksluguyla teolojik yonden kopusu, Ermenistan ile
Bizans arasinda sonradan hicbir seyin dolduramayacagi bir ugurum acgti. Boylece
Ermenistan, onun millet niteligini bozmaya ugrasan iki giiclii komsusuna kars1
ruhani bagimsizligin kesin olarak kazanmis oldu.” (Grousset, 2005: 229.) Bu
durum hem Ermeni Kilisesini fikri anlamda Hristiyan alemini temsil eden biiytik
kiliselerden ayirdi, hem de Ermeni milliyet¢iligini, Ermeni halki icin milli birligin
ana unsuru haline getirdi. Oyle ki Ermeni Kilisesi, kendisine yapilan baskilardan
dolay1 506 yilinda Babken’in baskanliginda Azerbaycan, Giircistan ve Ermenistan
piskoposlarinin katildigt Arap Ermenistan’in bagsehri olan Divin’de (Divin,
Erivan’in 35 km giineyinde IV-XIII. asirlarda varligini siirdiirmiis bir sehirdir.
IV. yilizyilin ilk ¢eyreginden sonra Ermeni Arsakilerinin, 428’den itibaren Sasani
Merzbanlarinin, 640’dan sonra ise Arap emirlerinin ikametgdhi oldu. Bkz.:
Moses, 2006: 129.) bir konsil toplayarak, Kadikdy Konsilinde alian kararlar
ve Nesturiligi reddettigini tekrarlamak durumunda kaldi. Bu durum II. Nerses’in
Katogikoslugu [548-557] zamaninda ikinci kez gergeklestirilen Divin Konsilin’de
[554] bir kez daha yenilendi. (Ormanyan, 1955: 27 vd.; Nersessian, 1969: 76 vd.)
Ermeni Kilisesi, birka¢ kez tekrarlama ihtiyact duydugu bu karari ile Hristiyan
Diinyasi’nin biiyiik bir ¢ogunlugundan ayrilmig oldugunu iyice tescillemis oldu.

Ermeni dini ve sivil 6nderlerin bu tavri Ermeni takvimine iligskin reformda
da karsimiza ¢ikar. Divin ruhani konseyinde [554] glindeme getirilerek iizerinde
caligmalara baglanan ve 584 yilinda tamamlanan (Tuglaciya gore de, Ermeni
takviminin bagslangic1 552 yilidir. Bu takvim, 12 ay, 365 giin olup her ay 30
giindiir. Bkz.: Tuglaci, C. I, 2004: 13) takvimle ilgili Katogikos Hovhannes,
“Ermeni milleti i¢in daimi bir takvim olusturuldu ve artik kilisenin merasimleri
icin Obilir milletler [Grekler, Suriyeliler] gibi davranmaya mecbur degiliz.”
(Grousset, 2005: 229) Diyerek, o giiniin sartlarinda diger Hristiyan kiliselerine
olan kizginligin1 ifade ettigi gibi Ermeni Kilisesinin ortak paydasinda yeniden bir
toplum yaratmanin heyecanini da dile getirir.
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Yukarida saymaya c¢alistigimiz nedenlerden dolayr Ermeni Kilisesi, Grekge
ve Siryaniceyi reddederek biitliin dini kutlamalarda 6zel bir alfabe icat edip dini
metinleri ve tiim litiirjisini Ermeniceye ¢evirdigi gibi olusturulan daimi takvimle
de biitlin dini meselelerini kendi kiiltiir dairesince kutlama imkani1 bulmus oldu.
(Bkz.: Atiya, 1968: 342) Ermeni Kilisesi bu olaylar sayesinde, Ermeni halki ile
biitiinlesmesini tamamlamistir. Daha da 6nemlisi bu durum Ermeni toplumunun
Kilise ¢atist altinda ulusal karakter kazanmasina neden olmustur. Bundan dolay1
da Ermeni Kilisesinin ana kitlesi bugiine kadar Monofizit kalmis ve Kalkedon
karsitt mizacini tarih boyunca yapilan baskilara ragmen korumay1 basarmistir.
(Genis bilgi i¢in bkz.: Kilig, 2006: 26 vd.) Ermeni Kilisesi’nde ruhbanlar, tek
basina kilisenin mutlak sahibi ve hakimi degildir. Kurum olarak Kilise, din
gorevlilerine ait oldugu kadar cemaate de aittir. Bu ilke geregi papazlik takdis
toreni icin yapilmasi gereken isler haric, kilise yonetiminde laik unsurlarin
destegi alinmadan bir sey yapilamaz. Bu durum kilisenin eski ve genel kuralidir.
(Bu konuda genis bilgi i¢in Bkz.: Kii¢iik, 1997: 287 vd.; Ermeni Kilisesine gore
Giinesin 151k ve 1s1s1, birbirlerine ayrilmaz bir sekilde bagl olduklar gibi Kilise,
Gelenek ve Kutsal Kitap da aymi sekilde birbiri ile baglantilidir. [Kiiciik, 1997:
220.] Bunun i¢in Gregoryen Ermenilere gore, Kilise, saflik ve diirtistliik icinde
“gelenekleri” nakleden giivenilir bir kurumdur. Bkz.: Kiigiik, 1997: 225.) Bundan
dolay1 Kilise biinyesinde Ermeni kimliginin olusmasi daha da kolay olmustur.

Katogikosluk makami Ermeni toplumu i¢in bu kadar Snemli olmasina
ragmen Oyle durumlar olmustur ki, 6liinceye kadar makamini korumasi gereken
Katogikoslar yetersizlik ya da ulusal uyusmazlik gibi nedenlerle ya istifa
ettirilmis ya da makamindan alagagi edilmistir. Buradan da anlagilacagi lizere erk
durumundaki Ermeni Kilisesi ruhban sinifi ile cemaat arasinda paylasilan bir gii¢
konumunda olmustur. Bu iki unsurun kaynagmasi ve Ermeni halkiin Kilise ile
0zdeslesmesi, bulunduklar1 cografyada, her donem giiclii devletlerin himayesi
altinda kalan Ermeni toplumunun tarihine dini bir karakter vermistir. (Atiya,
1968: 343.) Oyle ki, bu durum Ermeni Din Tarihi’ndeki Azizlerin ¢coklugunda
da kendini gdsterir. Ermeni Kilisesinde Yilin 110 giinii Azizlere ayrilmistir. Bu
climleden olarak Ermeni Kilise takviminde her giin, ya kutsal bir giindiir veya bir
azizin giiniidiir. (Bu konuda genis bilgi i¢in bkz.: Ormanyan, 1955: 156; Russell,
C. I, 1987: 416.) Ermeni Kilisesi, azizlere ve sehitlere gosterdigi saygiy1 onlarin
esyalarina ve hatiralarina da gosterir. (Kiiciik, 1997: 233.)

Ermeni Kilisesi E¢miyazin’de kurulmus olmasina ragmen, siyasi otoriteyi takip
etmeyi uygun gordiiglinden onlarla birlikte stirekli yer degistirmek durumunda
kalmigtir. Bu climleden olarak 485 yilinda Divin’e, 901 yilinda Ani’ye, 1147°de
Rumkale’ye [Kilikya] tasimmigtir. Katogikosluk Rumkale’de 1292 yilina kadar
kaldiktan sonra sehir Memluklularin eline gecince Sis’e nakledilmistir. Kilikya
Krallig1 1375 yilinda ortadan kaldirilinca, Katogikosluk burada bir miiddet daha
kaldi. Bu arada Katogikoslugun, Roma Kilisesi’'nin niifuzuna girdigini goéren
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Ermeniler bir Sinod toplayarak Ec¢miyazin’e geri donme karart aldi ve 1441
yilinda Ermeni Kilisesinin ilk dogdugu yer olan E¢miyazin’e tekrar tagidilar.
(Bkz.: Ormanyan, 1955: 54; Gtiriin, 2001: 49.)

Buraya kadar yapmis oldugumuz degerlendirme sonucunda Kilise catisi
altinda toplanan Ermeni toplumunun olusmasindaki unsurlar1 soyle siralamak
miimkiindiir. Bunlardan birincisi Ermeni din adamlarinin 370’li yillardan sonra
kutsama toreni i¢in Kayseri’ye gitmemesi, ikincisi Ermeni alfabesinin icadi,
Uciinciisii Ermeni dilinin olusumu ile dini metinlerin Ermeniceye ¢evrilerek kendi
din dilini olusturarak bir anlamda dini bagimsizliklarini ilan etmeleri, dordiinciisii
Kilise takviminin olusmasi, besincisi ise Kilise biinyesindeki sivil halkinda
tesiriyle milli bir ruhban smifinin olusmasidr. Iste bu saydigimiz dzellikler Ermeni
toplumunun biiyiik bir boliimiinii tarihi boyunca Mecusiligin etkisinden kurtardig:
gibi Ortodoks ve Katolik Kiliselerinden de ayirmistir. Oyle ki, Ermeni Kilisesinin
bu karakteristik 6zelligi ve Ermeni toplumu iizerindeki etkisi tarihten giinlimiize
artarak devam ede gelmistir. Bundan dolayr Ermenilerin manevi mirasinin
tesekkiiliinii ve muhafazasini, milletin Hristiyan hiiviyetinin sekillenmesini,
siyasi giiclerini kazanmasii ve yeryiiziindeki Ermenileri bir arada tek merkez
etrafinda toplanmasin1 Ermeni Kilisesi saglamaktadir. Ermeni Kilisesi, gegmiste
ve giinlimiizde diinyanin ¢esitli yerlerine dagilmis Gregoryen Ermenilerin yegane
ortak mali ve paydast durumundadir. Bu da kiliseyi Ermeni kiiltiirliniin tek temsilci
durumuna getirmektedir. Cilinkii dini ve etnik kimliklerin karigimiyla miitesekkil
bir ortak yagam paydasinda Ermeni toplumunu yonlendiren Ermeni Kilisesidir.

KAYNAKCA
Abil-Farag, Gregory, (1987), Abii’l-Farac Tarihi I, (Nesr. R. Dogrul), Ankara.

Arpee, Leon, (1909), Armenian Awakening (A History of the Armenian
Church, 1820-1860), Chicago.

----- , (1946), A History of Armenian Christianity, (from the Beginning to
Our Own Time), New York.

Artinian, Vartan, (2004), Osmanh Devleti’nde Ermeni Anayasasi’nin
Dogusu 1839-1863, (Nesr. Ziilal Kilig), Istanbul.

Atiya, Aziz S., (1968), A History of Eastern Christianitiy, London.

Aydin, Mehmet, (1982). “Hristiyanlikta Teslis Doktrini ve Hristiyan I’tizalleri”,
Islam ilimleri Enstitiisii Dergisi, Say1:5.

————— , (2005), Ansiklopedik Dinler Sozliigii, Konya.

Basmaciyan, Krikor Hagop, (2005), Sarkta Toplumsal ve Dinsel Hayat,
(Nesr. A. Yilmaz), Istanbul.



1855

Cohce, Salim, (1992), “Ermenilerin Kimligi Hakkinda Bir Degerlendirme”,
Yakin Tarihimizde Kars ve Dogu Anadolu Sempozyumu, Ankara.

Curzon, Robert, (1854), Armenia: (a Year at Erzeroom, and the Frontiers
of Russia, Turkey and Persia), New York.

Dabagyan, Levon Panos, (2003), Tiirkiye Ermenileri Tarihi, Istanbul.

Dauviliier, J., (1983), Histoire et Institutions des Eglises Orientales au
Moyen Age, London.

Dwight, H. G. O., (1854), Christianity in Turkey: (a Narrative of the
Protestant Reformation in the Armenian Church), London.

Er¢ikan, Atif, (1949), Tarihte Tiirk-Ermeni Miinasebetleri, Ankara.
Fortescue, Adrian, (1911), The Orthodox Eastern Church, London.
Gazigiray, A. Alper, (1982), Ermeni Terériiniin Kaynaklari, Istanbul.

Grousset, Rene, (2005), Baslangicindan 1071°e Ermenilerin Tarihi, (Nesr.:
Sosi Dalonoglu), istanbul.

Giindiiz, Sinasi, (1998), Din ve inanc Sozliigii, Ankara.

Giriin, Kamuran, (2001), Ermeni Dosyasi, (Besinci baski), B.y.y.
Hangerlioglu, Orhan, (2004), Diinya Inanclar Sozliigii, Istanbul.
Hayes, E. R., (2002), Urfa Akademisi, (Nesr.: Y. Giineng), Istanbul.
http://:www.agos.com.tr/tr/bayramlar.htm, (22.11.2005).

http://www.minidev.com/kulturler/kulturler _ermeni_bayram.asp,
(22.11.2005).

Karabekir, Kazim, (1994), Ermeni Dosyasi, (Nesr.: F. Ozerengin), [stanbul.

Kaggarli, Mehlika Aktok, (1990), Kilikya Tabi Ermeni Baronlugunun
Tarihi, Ankara.

Kilig, Davut, (2006), Osmanh Ermenileri Arasinda Dini ve Siyasi
Miicadeleler, Ankara.

Kirzioglu, M. Fahrettin, (1953), Kars Tarihi I, Istanbul.

----- , (1985) “Armenya Yukari-Eller Tarihi’nin i¢ yiizii Dede Korkut
Oguznamelerinin Mahiyeti”, T.B.E.T.I.S., Ankara.

Kiiciik, Abdurrahman, (1996), “Gregoryen Ermeni Kilisesinin Olugmasi ve
Konsil Kararlar Karsisindaki Tutumu”, Ankara Universitesi [lahiyat Fakiiltesi
Dergisi, C. XXV, Ankara.



1856

————— , (1997), Ermeni Kilisesi ve Tiirkler, Ankara.
Moses, Kalankatli, (2006), Alban Tarihi, (Nesr. Ziya Biinyadov), Istanbul.

Moses, Khorenats’i, (1978), History of the Armenians, (Translation and
Commentary on the Literary Sources by Robert W. Thomson), London.

Nersessian, Sirarpie Der, (1969), The Armenians, (ed. Glyn Daniyl), U.S.A.

Nersoyan, Tiran, (1987), “Armenian Church” The Encylopedia of Religion
I, New York.

Orbelian, S., (1864), Histoire De La Sioune I, Saint Petersbourg.

Ormanyan, Malachia, (1955), The Church of Armenia, (Ed.: G. Marcar
Gregory), London.

Russell, J. R., (1987), “Armenian Religion” The Encylopedia of Religion I,
New York.

Sakarya, Ihsan, (1984), Belgelerle Ermeni Sorunu, Ankara.
Sarik¢ioglu, Ekrem, (2002), Baslangictan Giiniimiize Dinler Tarihi, Isparta.

Stanley, Arthur Penrhyn, (1908), Lectures on the History of the Eastern
Church (with an Introduction on the Study of Ecclesiastical History), London.

Sahin, Recep, (1988), Tarih Boyunca Tiirk idarelerinin Ermeni Politikalari,
Istanbul.

Tuglaci, Pars, (1991), istanbul Ermeni Kiliseleri, istanbul.
----- , (2004), Tarih Boyunca Bat1 Ermenileri I, istanbul.

Uras, Esat, (1987), Tarihte Ermeniler ve Ermeni Meselesi, Istanbul.



