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Oz: Diaspora uluslararasi konumu itibariyle hibrit/melez kimliklere
sahiptir. Hem ayrildigi iilkenin kiiltiirel ozelliklerini tasimakta hem
verlestigi iilkeye uyum saglama amaciyla o kiiltiiviin  ozelliklerini
benimsemeye ¢alismaktadwr. Ermeni diaspora soz konusu oldugunda kimlik
daha karmasik bir hal almaktadwr. Ermeni diasporada siyasi, dini ve dile
iliskin ¢cok sayida farklilik bulunmaktadwr. Bu farkliliklara tiim diaspora
gruplarinda goriilen hibrit/ melez kimlik ozellikleri de eklenince toplumsal
biitiinliigii korumak zor bir hal almaktadwr. Ermeni diaspora bu zorluklart
asabilecek ve tiim farkliliklar: geride birakacak bir konu hakkinda hemfikir
olmustur, bu konu 1915 olaylaridr. 1915 olaylarinin soykirim olarak
taninmast istegi tiim Evrmeni diaspora gruplarinda ortak olarak kabul edilen
ve diaspora i¢in tutkal iglevi géren bir konu haline gelmistir. Ayni zamanda
farkliiklarla oriilii Ermeni kimliginin ayrilmaz ve merkezi bir par¢asi
konumundadir. Bu kimlik aile, sivil toplum kuruluglari, okullar ve kiliseler
tarafindan yeni nesillere aktarilabilmektedir. Calismada tiim farkliliklara
ragmen bu kimligin nasil giiclendigi, pekistirildigi ve nesilden nesile
aktarildigina deginilecektir.

Anahtar Kelimeler: Kimlik, 1915 Olaylari, Travma, Diaspora, Kimligin
Aktartlmast

Abstract: Diaspora lives with hybrid identities because of their
transnational position. Diaspora identity encompasses homeland and
hostland culture and try to reconcile the both. When Armenian diaspora is
considered the situation becomes more complicated. Armenian diaspora
have strong religious, political and linguistic differences besides hybrid
identities. However, recognition of the 1915 events as genocide is the main
unifying narrative which all Armenian diaspora accept and defend the
cause. The demand for the recognition of 1915 events as genocide became
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the glue that binds diaspora together and a central element of communal
identity. The Armenian identity is passed on to future generations by the way
of family narratives, schools, churches and nongovernmental organizations.
In this study, the author tries to explain the core of Armenian diaspora identity
and the ways of transmitting this identity to future generations despite of strong
differences.

Keywords: Identity, 1915 Events, Trauma, Diaspora, Identity Transmission
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Giris

Diaspora ayrildig1 veya ayrilmak zorunda kaldigi tilkeden getirdigi gelenekleri,
dini ve kiiltiirel degerleri muhafaza etmeye ¢alisirken yeni yerlestigi iilkeye de
uyum saglamak zorunda kalmaktadir. Uyum siireci ayni zamanda yeni
kimlikler edinme anlamina da gelmektedir. Uyum siireci ile kendi kiiltiiriinii
koruma istegi arasindaki gerilimlerin sonucunda hibrit/ melez kimlikler ortaya
cikmaktadir. Bu kimlikler hem kendi kiiltiirel degerlerini hem yeni tilkenin
degerlerini igeren niteliklere sahip olmaktadir. Ermeni diasporada da
hibrit/melez kimlikler s6z konusudur. Ermeni diaspora yeni iilkelere ilk
yerlestigi andan itibaren siyaset, din ve dil konularinda biiylik farkliliklar
mevcuttur. Hibrit/melez kimlikler ile mevcut farkliliklar birlesince birbirinden
cok farkli Ermeni diaspora gruplar1 ortaya ¢ikmaktadir. Ancak diasporanin
ortak bir kimlik olarak sectigi ve tizerinde uzlastig1 6nemli bir konu mevcuttur,
o da 1915 olaylarinin soykirim olarak taninmasidir. Ilging bir sekilde diaspora
bu ortak kimligi canliligin1 hi¢ kaybetmeden yeni nesillere aktarabilmektedir.
Diger diasporalardan farkli olarak, aile ve topluluk baglarinin giiglii olmasi,
cesitli kurum ve kuruluglarla bu kimligin pekistirilebilmesi nedeniyle kimlik
aktarimi stirdiiriilebilmekte hatta giiclenebilmektedir. Bu ¢alismada oncelikle
diaspora ve diasporada kimligin 6nemi anlatilacak ardindan Ermeni diasporada
kimlik stirecleri ve bunlarin yeni nesillere nasil aktarildigi konularina
deginilecektir.

Diasporanin Genel Ozellikleri

Diaspora 1980’lerin ortasina kadar az ilgi goren ve nitelikli olarak tanimlamaya
ihtiya¢ duyulmadan kullanilan bir kelimedir. 1980’lere kadar az calisilan bir
konuyken etkilerinin artmasiyla beraber bu konudaki ¢aligmalar da artmistir.
Kendi tilkesinin disinda yasayan insan topluluklari ve genel olarak Yahudileri,
siyahlar1 ve Dogu Asyalilar1 anlatmak igin tercih edilmistir. 1970’lerin
sonlarinda diaspora iizerine farkli nitelikte calismalar baslamis ve John
Armstrong’un yazisinda oldugu gibi diaspora iizerine tipolojiler olugturulmaya
calistlmistir.! 1986 yilinda Gabriel Sheffer’in editdrii oldugu Modern
Diasporas in International Politics? kitabiyla ise diaspora, siyasi bir kavram
olarak, teorik bir yaklagimla ve karsilastirmali bir sekilde incelenmeye
baslanmistir. Ermeniler ve Tiirkler de bu kitapta diaspora adi altinda
incelenmistir. Kiiresellesmenin etkisiyle ve diasporanin diinyanin ¢ok farkl

1 John Armstrong, “Mobilized and Proletarian Diasporas”, American Political Science Review, Cilt 70,
Say1 2, Haziran 1976, ss. 393—408.

2 Gabriel Sheffer, (ed.), Modern Diasporas in International Politics (London: Croom Helm, 1986).
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yerlerinde etkilerinin artmasiyla beraber diaspora kavraminin anlamlar1 ve
tiirleri iizerine artan bir literatiir ortaya ¢ikmaya baglamistir.

Tololyan, giiniimiizde en yaygim kabul edilen sekliyle diasporanin, goc
sebepleri, niifuslar1 ve 6rgiitlenme bi¢imleri agisindan farkliliklar gosteren ve
kendi iilkelerinin digina yayilmis insan topluluklari oldugunu séylemektedir.?
Brinkerhoff ise gliniimiiz diasporalarinin anavatanindan farkli yerlerde ikamet
eden, fakat anavatanlariyla gili¢lii duygusal veya maddi baglari olan go¢ etmis
etnik azinliklar oldugunu belirtmektedir.4

Diaspora gruplari ¢erisinde ilk akla gelen milattan 6nce 800 ve 500 yillarinda
go¢ etmek zorunda kalan Israil ogullar1 ve Antik Yunan’dan goc edenler
olmaktadir.5 Ermeni toplulugu da 11. yiizyilda go¢ etmeye baslayan ilk
diaspora topluluklarindandir.¢ Robin Cohen, giinlimiizde kendisini diaspora
olarak kabul eden ve tanimlayan otuzdan fazla diaspora toplulugu oldugunu
belirtmektedir.” Genel kabul goren tanimlara ek olarak Cohen, diasporanin
tasidigr ortak oOzellikleri siralayarak genis bir diaspora tanimi ortaya
koymaktadir. Cohen’e gore, magdur, isci, tiiccar, emperyal ve kiiltiirel diaspora
olmak iizere en az beg farkli diaspora tiirii bulunmaktadir.8 Bu ortak 6zelliklerin
tamaminin olmasa da en az birkacinin ortak oldugunu belirtmekte ve
diasporalarin ortak 6zelliklerini su sekilde siralamaktadir:

1- Siklikla ve travmatik bicimde orijinal anavatandan iki veya daha fazla
bolgeye dagilmasi.

2- Anavatandan is, ticaret veya kolonyal heveslerle ayrilmasi.

3- Anavatanin yeri, tarihi ve basarilar1 hakkinda kolektif bir hafiza ve mit
olusturulmasi.

4- Atalardan miras kalan vatanin idealize edilmesi; devamliligina, yeniden
yapilanmasina, giivenligine, refahina ve hatta yaratilmasina iligkin
kolektif olarak s6z verilmesi.

3 Khachig T6lolyan, “Armenian Diaspora”, Melvin Ember, Carol R. Ember, lan Skoggard, (ed.),
Encyclopedia of Diasporas: Immigrant and Refugee Cultures around the World (New York: Springer,
2005), s. 35.

4 Jennifer M. Brinkerhoff, Digital Diasporas: Identity and Transnational Engagement (New York:
Cambridge University Press, 2009), s. 29.

5 Robin Cohen, “ ‘Rethinking Babylon’: Iconoclastic Conceptions of the Diasporic Experience”, Journal
of Ethnic and Migration Studies, Cilt 21, Say1 1, 1995, ss. 5-18.

6  Khachig Tololyan “Rethinking Diaspora(s): Stateless Power in the Transnational Moment”, Diaspora,
Cilt 5, 1996, ss. 3-36.

7  Robin Cohen, “Diasporas and the Nation-State: From Victims to Challengers”, International Affairs, Cilt
72, Say1 3, 1996, ss. 507-520.

8  Robin Cohen, Global Diasporas: An Introduction (Seattle: University of Washington Press, 1997), ss.
26-29.
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5- Kolektif geri doniis hareketlerinin olusturulmasina yine kolektif olarak
onay verilmesi.

6- Uzun zaman muhafaza edilmis farklilik hissi, ortak tarih ve ortak kader
inancina dayali gii¢lii bir etnik grup bilinci.

7- Diasporay1 kabul eden toplumla, bu kabuliin yetersizligine iliskin
sikintilt iligkiler ya da grubun bagina gelebilecek baska bir felaketi akla
getiren sikintilt iligkiler.

8- Diger iilkelerdeki ortak etnik kokene sahip bireylerle empati ve
dayanigma hissi.

9- Cogulculuga tolerans gosteren ve diasporayi kabul eden devletlerde,
kendine 6zgii, yaratic1 ve zenginlestirici bir hayat olasilig1.9

Diaspora iizerine c¢alisan bir¢ok akademisyenin kabul ettigi en temel
noktalardan biri, dagilmis olmasina ragmen toplulugun kendisi hakkindaki
farkindaliginin yiiksek olmasidir. Diaspora gruplari kendi kimlikleriyle
anavatan arasindaki ortak baglara siirekli olarak vurgu yapmaktadir. Bu vurgu,
tilkesel sinirlar1 asan ve iletisimi artiran bir nitelik tagimakta, ayn1 zamanda
diasporanin yasamakta oldugu {iilkeyi de bu iletisimin i¢ine katmaktadir.10
Chaliand ve Rageau diasporanin, miraslarini aktararak hayatta kalma istegi
tastyan azinlik gruplar olduklarini belirtmektedir.!!

Diaspora iizerine galisan akademisyenlerden biiyiik bir bolimii grubun birden
fazla lilkeye dagilmis olmasi gerektigi tizerine hemfikirdir. Ayrica diasporanin
olusmus sayilabilmesi igin de en az iki nesil gegmis olmasi beklenmektedir.!2
Grubun yagamakta oldu iilkede niifuz sahibi ve etkin olmasi da 6n kosullardan
biri sayilabilmektedir.!3 Clifford’a gore bir grubun diaspora sayilabilmesi i¢in
hem anavatanda hem yasadiklari tilkede uluslararasi etkiyi ve destegi harekete
gecirebilme kapasitesine sahip olmasi gerekmektedir.!4

Diasporanin anavataniyla baglantist da onemli bir konu sayilmaktadir.
Anavatana doniis fikri diasporalar arasinda farklilik gdsterebilmektedir.

9 Ibid.,s. 26.

10 Steven Vertovec, “Three Meanings of ‘Diaspora’, Exemplified among South Asian Religions”
Diaspora: A Journal of Transnational Studies, Cilt 6, Say1 3, Kis 1997, s. 278.

11 Ge'rard Chaliand ve Jean-Pierre Rageau, The Penguin Atlas of Diasporas (New York: Penguin, 1997),
S. XVI.

12 Kim D. Butler, “Defining Diaspora, Refining a Discourse.”” Diaspora, Cilt 10, Say1 2, Giiz 2001, ss.
189-218.

13 Jennifer M. Brinkerhoff, op.cit., s. 30.
14 James Clifford, “Diasporas” Cultural Anthropology, Cilt 9, Say1 3, Agustos 1994, s. 311.
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Safran’a gore kimi diaspora gruplar1 anavatana doniis konusunda ortak ve
wsrarl bir ilgi duyarken, bazi gruplarin anavatana doniis fikrini mitolojik ve
sembolik bir diizeyde tuttugunu ve bireylerin anavatana donme niyetlerinin
genelde olmadigini belirtmektedir.!> Butler, anavatana doniis konusuna
gergekten doniis niyetinin olup olmadigi temelinde bakmamaktadir. Butler,
diaspora gruplarinin anavatana dénmeyi diisiinmesinin veya doniisiin sembolik
olarak ve fikirsel diizeyde yer almasmin bir fark yaratmayacagini
belirtmektedir. Ona gore onemli olan, diaspora gruplarinin siirekli olarak
anavatanla bir baglanti kurma ve bu baglantiy1 siirdiirme isteginin olmasi,
ayrica anavatana doniige iliskin olasiliklar tizerine tartisiyor olmalaridir.!6
Orozco gibi kimi yazarlar ise anavatan ile kurulan baglantinin sembolik
nitelikte olmamas1 gerektigini, tam tersine somut ve etkili bir bag kurulmasmin
onemli oldugunu iddia etmektedir.!?” Kavrama iligkin tanimlar yapilmasinin ve
diasporanin etkilerinin incelenmesinin yani sira var olan tanimlarin da
kategorize edildigi goriilmektedir. Ornegin Stéphane Dufoix tiim literatiirde
diaspora kavrami iizerine yapilmis tanimlar1 agik tanimlar, kategorik tanimlar,
oksimoron tanimlar olmak {izere {i¢ kategoriye ayirmaktadir.!8

Goruldiugi tizere, diasporayi var eden nitelikler ve diaspora tanimlart hakkinda
farkli goriisler bulunmaktadir. Dikkat ¢ekici olan nokta, 1980°lerden sonra bu
konuya 6nem atfedilmesidir. Bu tarihlerde diaspora uluslararasi politikada ve
i¢ politikada bir degisken olarak yer buldugundan incelenmesi gerekli bir konu
halini almistir. Diaspora konusu incelendik¢e kimlik olgusunun bu topluluklar
icin ne denli 6nemli oldugu ortaya ¢ikmistir. Ayrica kimligin sosyal ve siyasi
bir arag haline getirilebildigi gbzlenmistir. Bir sonraki boliimde kimlik ve
diaspora iliskileri ile kimligin diasporada ne tiir niteliklere biiriindiigii konusuna
deginilecektir.

Diaspora ve Hibrit/ Melez Kimlikler

Kimlik meselesinin bagli basina karmasik bir psikolojik ve sosyolojik siireg
oldugu genel kabul gérmektedir. Bu karmasik siirece ek olarak, diasporada
hibrit/melez kimliklerin gelismesiyle birlikte konunun incelenmesi daha zor
bir hal almaktadir. Kimlik giiniimiiz toplumsal hayatinda 6nemli bir yer

15 William Safran, “Comparing Diasporas: A Review Essay” Diaspora: A Journal of Transnational
Studies, Cilt. 8, Say1 3, Kis 1999, ss. 255-291.

16 Kim D. Butler, op.cit.

17 Manuel Orozco, Michelle Lapointe. “Mexican Hometown Associations and Development
Opportunities” Journal of International Affairs, Cilt 57, Say1 2, Bahar 2004, 31-49.

18 Stéphane Dufoix, Diasporas, Ceviren, William Rodarmor (Berkeley: University of California Press,
2008).
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tutmaktadir. Kimi zaman sosyal normlarda iistii kapali olarak yer bulurken kimi
zaman siyasette ya da hukuki kavramlarda 6n saflarda géze ¢arpmaktadir.
Diaspora sdz konusu oldugunda ise kimlik, tartismalarin merkezinde yer
almaktadir. Diasporanin anavataninda, yasadigi iilkede ve diger niifuz
alanlarinda kimlik meseleleri giindeme gelebilmektedir. Butler’a gore kimlik,
farkli iilkelere dagilmis olan gégmenleri fiziksel bir gergeklikten psiko-sosyal
bir gerceklik olan diasporaya doniistiiren 6nemli bir unsurdur.!?

Klasik anlamiyla etnisitenin bir formu ve uzantisi olsa da diaspora kimlik s6z

konusu oldugunda etnisitenin dniine gegmekte
ve melez/ hibrit ozellikler igerisinde var
olmaktadir.20 Diasporanin her bir bireyi kendi
kimliklerini doniistirmek ve degistirmek

zorunda kalacaklar1 durumlarla
karsilasabilmektedir. Her seyden Once
anavatanlarinda sahip olduklar1 kiiltiirel

degerleri, yasamakta olduklari iilkeninkiyle
uyumlu hale getirmek zorundadirlar. Yeni
tilkedeki rejimin kiiltiirel ¢esitlilige ne oranda
acik oldugu, kendi kiilttirlerini ve kimliklerini
muhafaza edebilmelerinde temel bir etken
olmaktadir. Cokkiiltiirlii iilkeler dahil olmak
tizere, diaspora kendi kimligini korusa da

Klasik anlamiyla
etnisitenin bir formu ve
uzantist olsa da diaspora
kimlik soz konusu
oldugunda etnisitenin
oniine gecmekte ve melez/
hibrit ozellikler icerisinde
var olmaktadur.
Diasporanin her bir bireyi
kendi kimliklerini
doniistiirmek ve
degistirmek zorunda
kalacaklart durumlarla
karsilasabilmektedir.

yerlestigi ilkenin kiiltiirel Ozellikleri ve
manevi degerlerini de edinmektedir. Bu
etkilesim hali melez/hibrit kimlikler ortaya
¢ikarmaktadir. Hatta yeni nesiller bu kimligin 6geleri igerisinde segimlerde
bulunabilmektedir. Ornegin Dogu Asya’dan Amerika Birlesik Devletleri’ne
beraberlerinde tasinan dini inanglar yeni nesillerce kabul edilse de bu nesillerin
kendi inanglarinin farkli formlarin1 veya yorumlamalarint kabul ederek
atalarinin inang sisteminden farklilastiklar1 izlenmistir.2!

Insan topluluklarinmn kimlikleri ve kiiltiirlerinin neredeyse tamaminin hibrit
nitelikler tasidig1 bir gergektir. Ozellikle giiniimiizde kitle iletisim araglarinin
yaygin ve bliylk etkisiyle beraber etkilesime ge¢meyen, kiiresel etki altinda
kalmayan kiiltiir cok azdir. Bu durum diaspora i¢in daha derin ve ¢arpici sekilde
gerceklesmektedir. Safran, diaspora kimligi i¢in gerekli dort temel 6zellik

19 Kim D. Butler, op.cit., s. 207.

20 Stuart Hall, “Cultural Identity and Diaspora”, Jonathan Rutherford, (ed.), Identity: Community, Culture,
Difference, i¢inde (London: Lawrence and Wishart, 1990), s. 235.

21 Jennifer M. Brinkerhoff, op.cit., s. 51.
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saymaktadir. Bunlar, farkl: bir dil, ortak tarih hafizasi, ulusal bir din ve biiyiik
bir toplulugun icerisinde azinlik olma siirekliligi olarak siralanmaktadir.22
Diaspora, kimliginde bu nitelikleri tasirken yasamakta oldugu {ilkenin
degerlerine de adapte olmaktadir. Tamamen kendi kiiltiirtinii siirdiirmesi ¢ok
zor olacagi gibi, yeni bir kimligi ve kiiltiiri tamamen benimsemesi de miimkiin
olmayacaktir. Sonug olarak, her iki kimligi de tasimasi ve benimsemesi
gerekecek bu da hibrit/melez kimlikler olusturacaktir. Yeni iilkedeki
sosyallesme siirecleri, bu tilkenin diasporaya tutumu, diasporanin ge¢miste
yasadig1 tecriibeler ile bu lilkede yasadiklarinin birlesimi yeni kimlikler ortaya
cikaracaktir. Friedman’a gore bu hibrit/melez kimlikler amaglanmis veya
somut durumu yansitan gergeklikler olmayip, adeta miizakere edilerek karara
baglanan sonuglardir.23

Diasporada kimlik olusumu i¢in ¢ok farkli etkenler sayilabilmektedir.
Anavataninda yasamaya devam eden bireyler i¢in sosyal ve fiziksel ¢evre ile
etkilesim, aile, egitim, kiiltiirel degerler ve sosyallesme gibi ¢ok sayida etken
ile kimlik olusumu baslamakta, bir slire¢ olarak devam etmekte ve
yenilenmektedir. Bu denli karmasik bir siire¢ diaspora i¢in daha da karmasik
bir haldedir. Ciinkii tiim faktorlere ek olarak, anavatanmi terk ederken
gerceklesebilecek siddet, ayrimcilik, dislanma gibi olumsuz tecriibeler de
olabilecektir. Bu durumun tersi de miimkiindiir. Tarihsel miras ile pozitif baglar
kurma ve gidilen ilkenin kiiltiiriine uyumlu yaklasarak yeni degerleri
kabullenme gibi olumlu sayilabilecek durumlar bulunabilmektedir.24 Sosyal ve
bireysel kimlik olugma siireclerine eklenen ve diasporayi farkindaliga yonelten
bu etkenler kimlik siirecini daha da 6nemli ve karmasik hale getirmektedir.
Anavatanla giiglii duygusal baglar ve karsilikli destek, devam eden bir siireg
halinde seyrederse anavatandakine  yakin sosyal  kimlikler
gelistirilebilmektedir.2s Anavatan sayilan bir lilke yoksa ya da anavatanla
baglant1 psikolojik olarak sancili bir durum ise yerlesilen iilkenin kiiltiiriine
uyum saglama ve o kiiltiirii benimseme hali ortaya ¢ikabilmektedir.2¢ Ortaya
cikan diaspora kimlikleri ve kiiltiirel karakteristik 6zellikler tiim bu etkenlerle
beraber hibrit/melez niteligi yiiksek ayni zamanda hem anavatandan hem
yerlesilen iilkeden farkli kimliklerdir.

Hansen klasik ¢alismasinda diasporadaki kimlik ve anavatan baglantisi i¢in

22 William Safran, op.cit., ss. 280-281.

23 Jonathan Friedman, Cultural Identity and Global Process (London and Thousand Oaks, CA: Sage
Publications, 1994), s. 71.

24 Steven Vertovec, op.cit., s. 281.

25 Riva Kastoryano, ““Muslim Diaspora(s) in Western Europe” South Atlantic Quarterly, Cilt 98, Say1 1-
2, Kis-Bahar 1999, s. 198.

26 Jonathan Friedman, op.cit.
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lineer bir model dnermistir.2’ Hansen’e gore yerlesilen tilkedeki tiglincii nesiller
anavatanla baglanti, anavatani savunma ve onu destekleme konularinda ilk iki
nesilden ¢ok daha aktif durumdadirlar.28 Ciinkii ilk nesil hayatta kalma ve uyum
saglama siirecleriyle ugrasirken, ikinci nesil, kendileriyle yerlestikleri iilke
arasindaki farkliliklar1 reddetme egiliminde olmaktadir.29 Uciincii nesil
anavatan kimligiyle daha barisik ve kendi

kimligini savunur durumdadir. Hansen’in

lineer modeli Ermeni diaspora dahil bir¢ok Diaspora igin kurulan

organizasyonlar, kurumlar

diasporaya hala uygulanabilir gériinmektedir.
Ancak Hansen’in soOylediklerinden farkl
olarak seyreden bazi 6nemli noktalar, bu lineer
modeli ve siireci degistirmektedir. Ilki, kimi
diasporanin asimile olma egilimine girmesidir.
Yerlesilen iilkedeki firsatlar, ekonomik
zenginlik, sosyal ve siyasi haklar anavatandan

ve kuruluslar, kiiltiir, din,
etnisite ve ulus
kavramlarinin yeniden
tamimlandig,
yorumlandigi,
i¢sellestirildigi mekdnlara
doniisebilmektedir. Bu tiir
kurum ve kuruluslarda

iylyse ve yasam kalitelerinde ciddi bir artig
varsa ya da anavatan artik var olmuyorsa
asimilasyon  olasiligi  yiikselmektedir.30
Fransa’daki siyahlar ya da Afrika’dan gelen
gruplar da oldugu gibi bu durumun tersine
asimilasyon da mimkiindiir.  Gittikleri
tilkelerde marjinallesen, gettolarda yasamaya
baglayan ve egitim ve yasam kosullar1 daha
diisik bicimde alt kiiltiirler olusturarak
yasamlarimi siirdiiren ve farkli tiirde bir
asimilasyon (downward asimilation) siirecine giren diasporalar gdrmek
miimkiindiir.3! Hansen’in modelinden farklilik gdsteren bir diger durum ise
hem biyolojik olarak etnik gruplar arasi evlilikler yoluyla yeni etnik melez
gruplarin olusmast hem de anavatan ve yerlesilen {ilkenin bir karisimi1 olarak
kimliklerin melezlesmesidir.32 Her iki durum da cokkiltiirli tlkelerde

ashnda gerceklesen sey
kimliklerin yeniden

tamimlanmasi ve insa

edilmesidir. Giddens’a
gore hayat hikdyelerinin

anlatilmas: kimliklerin
olusturulmasinda ve insa
siirecinde onemli bir role

sahip olmaktadr.

27 Marcus Lee Hansen, “The Study of Man: The Third Generation in America” Commentary, November
1, 1952. https://www.commentarymagazine.com/articles/the-study-of-man-the-third-generation-in-
america/, (Erisim Tarihi: 21.11.2015).

1bid.,
Ibid.,

Alejandro Portes ve Mi Zhou “The New Second Generation: Segmented Assimilation and Its Variants”,
The Annals of the American Academy of Political and Social Science, Cilt 530, Kasim 1993, ss. 74-96.

31 Ruben Rumbaut ve Alejandro Portes, (ed.) Ethnicities: Children of Immigrants in America (Berkeley:
University of California Press, 2001) ve Roger Waldinger, Cynthia Feliciano. “Will the New Second
Generation Experience ‘Downward Assimilation’? Segmented Assimilation Re-Assessed” Ethnic and
Racial Studies, Cilt 27, Say1 3, May1s 2004, ss. 376-402.

Stuart Hall, “Old and New Identities, Old and New Ethnicities”” Anthony Douglas King, (ed.), Culture,
Globalization and the World-System (Houndmills, UK: Macmillan, 1991), ss. 41-68.

28
29
30

32
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yaygindir. Bunlara ek olarak, kiiresellesmenin ve kitle iletisim araglarinin
getirdigi etkilesim Hansen’in lineer modelinden farkli olarak hibrit/melez
kimlikler niteligini artirmaktadir.

Diaspora i¢in kurulan organizasyonlar, kurumlar ve kuruluslar, kiiltiir, din,
etnisite  ve ulus kavramlarmin yeniden tanimlandigi, yorumlandigi,
igsellestirildigi mekanlara doniisebilmektedir.3? Bu tiir kurum ve kuruluslarda
aslinda gerceklesen sey kimliklerin yeniden tanimlanmasi ve insa edilmesidir.
Giddens’a gore hayat hikayelerinin anlatilmasi kimliklerin olusturulmasinda
ve insa siirecinde 6nemli bir role sahip olmaktadir.34 Hayat hikayelerinin
anlatilmasi ile kisiler kimliklerinin sekillendiren ortak tecriibelerini kargilikli
olarak tanimis ve geleceklerinde bir ortaklik kurmus olacaklardir. Anlatilan
tecriibelerin anlam kazanmasi ve dnemli bir hal almas1 yine bu paylagim ile
gerceklesmektedir.3s Hikayesini ve tecriibesini paylasarak bir kimlik inga etmek
ayni zamanda bir deneme yanilma siirecidir.36 Bu baglamda diaspora sabit bir
kimlik algisina sahip olmak yerine hem diaspora i¢inde hem yerlestikleri
tilkedeki bireylerle iletisim ve bilgi paylasimi yoluyla kimligini bir inga etme
ve degistirme siirecine girebilmektedir.

Kimlik ile sosyal hareketler arasinda baglanti kurmak da miimkiindiir. Kolektif
bir biling ve hareketlilik ¢ok sayida etken sonucunda gergeklesebilir. Bu
etkenlerden ilki ortak toplumsal kimliktir. Kimligin kolektif olarak ortaya
cikmasiyla kolektif eylemlerin ortaya ¢ikmasi da s6z konusu olabilir. Ortak
kimlikle beraber sosyal baglantilar ve yasanilan iilkedeki imkanlar diasporanin
mobilize olmasina etki etmektedir. Paylasilan ortak kimlik psikolojik bir
giiclenme ve etkili olabilme hissi yaratacagi gibi bu kimligin diger bireylere
ifade edilmesi ve disavurum siireglerini de gii¢lendirecektir.?’” Kimligin
disavurumunda, dviinme ya da sosyal anlamda kimligi pekistirme niyetleri
oldugu kadar, yerlesilen iilkedeki kiiltiir ya da kiiresel giicler karsisinda yok
olma tehdidini ortadan kaldirma istegi de goriilebilmektedir.

Diasporanin gelistirdigi kimlikler siiregelen ve ¢dziimlenmemis catigma
konularmda 6nemli bir etken olabilmektedir. Ttim diasporalar genellikle kendi

33 Riva Kastoryano, op.cit., s. 193.

34  Anthony Giddens, Modernity and Self-Identity: Self and Society in the Late Modern Age (Stanford, CA:
Stanford University Press, 1991).

35 Larry Griffin, “Narrative, Event-Structure Analysis, and Causal Interpretation in Historical Sociology”
American Journal of Sociology, Cilt 98, Say1 5, Mart 1993, 1094-1133.

36 Sharon Navarro, “Border Narratives: The Politics of Identity and Mobilization” Latin American Politics
and Society, Cilt 45, Say1 3, Giiz 2003, s. 129.

37 Elinor Ostrom, Governing the Commons: The Evolution of Institutions for Collective Action (New York:
Cambridge University Press, 1990).
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igerisinde farkli gruplardan olustugundan ¢atigmali konularda ¢ok sayida goriis
var olabilmektedir. Diasporanin gelistirdigi ortak bir kimlik mevcutsa,
birlestirici bir unsur varsa ve yasadiklari tilkedeki kosullar elverisliyse durum
biraz degismektedir. Ortak kimlik ¢ergevesinde ¢atigma konusunun ¢éziimiine
katkida bulunulabilecegi gibi tam tersine ¢oziimsiiz ve barist engelleyen
yaklagimlar da sergilenebilmektedir.38

Bourdieu, anavatanin disinda yasayan kisilerin durumlarini “ne vatandas ne
yabanc1” olarak tanimlamistir.3 Bu gruplar arada kalan, ne ayni tarafta ne de
oOteki tarafta olan, sosyal olarak var olma ile var olmama sinirinda bulunan
kimselerdir.#0 Bourdieu bu tanimlamay1 6zellikle Fransa’da yasayan gdgmenler
icin kullanmigsa da benzer bir yaklasim Ermeni diaspora i¢in de
kullanilmaktadir.4!

Tim diasporalarda ortak olan hibrit/melez kimlikler ve farkli diizeylerdeki
¢oklu kimliklerdir. Oncelikle diasporanin kendi kiiltiiriiyle yerlestigi iilkenin
kiiltlirtiniin birlesimi hibrit/melez kimlikler ortaya ¢ikarmaktadir. Buna ek
olarak, yerlestikleri iilkede anavatanla baglar1 koparmamak tizere kimi sivil
toplum orgiitleri kurulmaktadir. Bu sayede hem anavatanla baglar canli
tutulmakta hem de anavatandaki mevcut farkliliklar veya c¢atigmalar
yerlestikleri lilkelerde devam ettirilmekte ve pekistirilmektedir. Bu durumda
hibrit/melez kimliklere daha farkli coklu kimlikler de eklenebilmektedir. Kimi
diaspora gruplar1 bu farkliliklarla ve smirli baglarla yasamaya devam
etmektedir. Ermeni diaspora gibi baz1 diaspora gruplari ise tiim farkliliklarina
ragmen ortak bir konu etrafinda birlesebilmektedir. Bir sonraki boliimde
deginilecegi lizere, Ermeni diasporada ortak konu ve birlestirici unsur 1915
olaylaridur.

Diaspora Kimliginde Farkhiliklar ve 1915 Olaylarimin Kimlikteki Yeri
Literatiirde Ermeniler yaygm olarak iki gruba ayrilmaktadir. Ilk grup

anavatanda yasayanlar ikinci grup ise anavatandan ayrilan veya ayrilmak
zorunda kalan diasporadir. Bu ayrimda gézden kagan 6nemli bir nokta vardir.

38 Hazel Smith, “Diasporas in International Conflict”, Hazel Smith ve Paul Stares, (ed), Diasporas in
Conflict: Peace-Makers or Peace-Wreckers?, iginde (Hong Kong: United Nations University Press,
2007), s. 10.

39 Pierre Bourdieu, “Preface”, Abdelmalek Sayad, (ed.), The Suffering of the Immigrant, iginde, Ceviren,
David Macey (Cambridge: Polity Press, 2004), s. Xiv.

40 Ibid.

41 Hakem Al Rustom, “Diaspora Activisim and the Politics of Locality: The Armenians of France”, Ato

Quayson ve Girish Daswani, (ed.), 4 Companion to Diaspora and Transnationalism, iginde (Oxford:
Blackwell Publishing, 2013), s. 475.
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[lk olarak, diaspora monolitik ve homojen bir grup gibi diisiiniilebilmektedir.
Oysa diaspora birbirinden farkl: topluluklardan olusmakta, geldikleri yerler ve
yerlestikleri yerler degisiklik gdstermektedir. Ikincisi, diaspora Ermenilerini
iki genel kategoriye ayirmak da sik rastlanan bir durumdur. ilk kategori
kaghutahayutiun yani 6. ylizyil itibariyla ticaret kolonileri olarak dagilan
Ermenilerdir, digeri ise spiurk yani 1915 sonrasi go¢ edenlerdir.42

Bu ayrimda da goriildiigi iizere, Ermeniler i¢cin 1915 yili ve bu dénemde
yasananlar, ge¢misi ve gliniimiizii ayiran kurucu/temel olay,% ya da
kurucu/temel tarih44 olarak tanimlamis olmaktadir. Bu haliyle diasporanin
anlami1 degismekte ve diaspora ayn1 zamanda sag kalmay1 bagaranlar anlamina
gelmeye baglamaktadir.4S Panossian’a gore bu tarihten sonra Ermeniler,
diasporadaki tiiccarlar, is¢iler ya da entelektiieller olmaktan ¢ikip siirgiinde
olan bir millet, magdurlar toplulugu ve miiltecilerin torunlar1 haline
gelmislerdir.4¢ Schwalgin, 1915 yilinda yasananlarin Ermeni kimliginde ¢ok
onemli bir yer tuttugunu belirtirken bu olaydan sonra Ermenilerin kendi
kiiltiirlerinin ~ artik  dikkate alinmayabilecegi endisesi tasidiklarim
eklemektedir.47 Ermenilerin kendi kiiltiirlerini koruma ve siirdiirme sanslarinin
sadece fedakarliklar yapmalarina bagli olabilecegi kanisini tagidiklarini da
belirtmektedir.48 Bu fedakarliklar aile, kimlik veya Ermeni toplulugu igin
olabilecegi gibi tiim Ermeni ulusu icin de olabilecektir. Ermenilerin gittikleri
iilkelerde kiiltiirel asimilasyona ugramalari ya da Ermenistan’in ulusal
cikarlarinin korunamamasi da korkulan fedakarliklardan sayilmaktadir.49

Panossian, Ermenilerin 6nce 1915 olaylarindaki trajediyle kurban/ magdur bir
ulus oldugunu, ardindan Turkiye’nin 1915 olaylarin1 soykirim olarak
tamimamasiyla tekrar magdur/ kurban wulus konumuna distiiklerini
belirtmektedir.50 Geldikleri yer, dil, mezhep ve siifsal ayrimlar gibi ¢cok sayida

42 Ulf Bjorklund, “ Armenia remembered and remade: Evolving issues in a diaspora”, Ethnos, Cilt 85,
Say13/4,1993, s. 338.

43 Anahide Ter-Minassian, “ Les Arménien de Paris depuis 1945” A. Mares ve P. Miza, (ed.), Le Paris des
étrangers depuis 1945, iginde (Paris: Sorbonne 1994), s. 220.

44 Razmik Panossian, The Armenians: From Kings and Priests to Merchants and Commissars
(New York: Columbia University Press, 20006), s. 242.

45 Ibid.,s. 236.
46 Ibid.,s. 239.

47 Susanne Schwalgin, “Why locality matters: Diaspora consciousness and sedentariness in the
Armenian diaspora in Greece” Waltraud Kokot, Khachig T616lyan, Carolin Alfonso, (ed.), Diaspora,
Identity, and Religion: New Directions in Theory and Research, i¢inde (Londra ve New York:
Routledge, 2004), s. 84 .

48 Ibid.
49 Ibid.
50 Razmik Panossian, op.cit., s. 236.
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farkliligin oldugu Ermeni diasporasini birlestiren ve ortak bir kimlik olusturan
en temel konu, 1915 olaylar1 ve bu olaylarin soykirim olarak taninmasi
istegidir. Libaridian’a gore bu durum, heterojen olan diasporay1 esitleyen ve
birlestiren gii¢lii bir unsurdur.5!

Ermeni diasporanin yekpare ve homojen bir yap1 olmadigini vurgulamak
gerekmektedir. Zira siyasi, dini ve bolgesel farkliliklar oldugu kadar dile iliskin
farkliliklar da tasiyan bir diasporadan bahsetmekteyiz. Ermeni diaspora tiyeleri
yasadiklar1 yerlerdeki anlasmazliklar gittikleri yerlere tagimislar, hatta mevcut
sorunlart derinlestirerek yeni sosyokiiltiirel
ortamlarda artirmiglardir. Ermeni toplulukta
dil, diistiniilenin aksine birlestirici degil ayirt
edici bir unsurdur. Atalar1 Anadolu’da ve
Istanbul’da yasamis olanlarin konustugu dil
Bati Ermenicesi (4revm tahayeren) diye
gecerken Kafkaslarda konusulan dil Dogu

Ermeni diasporanin
yekpare ve homojen bir
yapt olmadigini
vurgulamak
gerekmektedir. Zira siyasi,
dini ve bolgesel

Ermenicesi (Arevelahayeren) olarak farklihklar oldugu kadar
anilmaktadir.52 Bati Ermenicesi Tiirkge ve dile iliskin farkhiliklar da
Arapgadan etkilenmis ve Dogu tasiyan bir diasporadan

bahsetmekteyiz. Ermeni
diaspora iiyeleri
yasadiklari yerlerdeki
anlasmazliklar: gittikleri
yerlere tasinuslar, hatta

Ermenicesinden farklilasmistir. Buna ek
olarak bu iki farkli Ermenice kendi igerisinde
de alt gruplara ayrilmaktadir. Her iki dilin de
kullandig1r kelimelerin fazlasiyla benzer

oldugu bilinse de telaffuz ve dilbilgisi

mevcut sorunlart

kurallarinda ciddi bicimde farklilastiklar: derinlestirerek yeni
gorilmektedir.s3 sosyokiiltiirel ortamlarda
artirnmugslardur.

Dile iliskin ayrimlara ek olarak, siyasi

bolinmeler tim diasporalarda oldugu gibi

Ermeni diasporasinda da yaygindir. 19. ylizyilda Ermenilerin 6zerkligi ve
ozgiirliigii i¢in ugras veren Tasnak Partisi, Ermenileri, Iran, Osmanl
Imparatorlugu ve Rus Carlig1 yonetimlerinden ayirarak 6zerk ve/veya bagimsiz
bir Ermenistan kurmay1 amaglayan milliyetgi bir gruptur ve bu iilkelerde silahli
eylemlere de karismistir. Tagnak Partisi taraftarlari ile karsitlari arasindaki
¢ekisme gliniimiize degin ulagmistir ve diasporada bu ¢ekismeye hala rastlamak

51 Gerard J. Libaridian, “The Changing Self-image of the Armenian in the Ottoman Empire:
Rayahs and Revolutionaries”, Richard G. Hovannisian, (ed.), The Image of the Armenian in
History and Literature, iginde (Los Angeles: Undena Press, 1981), ss. 155-170.

52 http://www.britannica.com/EBchecked/topic/35305/Armenianlanguageftab=active~checked%2Citems
~checked&title=Armenian%201anguage%20%20Britannica%200nline%20Encyclopedial, (Erisim
Tarihi: 23.10.2015).

53 Ibid.
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miimkiindiir. Ermeni diasporanin ac¢tig1 kimi kuruluslar, kiliseler, sivil toplum
orgiitleri veya yardim kuruluslari, bu parti taraftarlar1 ya da karsitlari tarafindan
kurulmusgtur. Her iki taraf da kuruldugu tarihtekine yakin fikirleri bu
kuruluslarda yasatmaya devam etmektedirler.

Siyasi ve dile iliskin farklar dini farkliliklarin da eklenmesiyle ¢ok ¢esitli
kimliklerin ortaya ¢ikmasini kolaylastirmaktadir. Ermeni diasporanin biiyiik
bir boliimii kendisini Katolik, Protestan ve Apostolik Ermeni Kiliselerine bagh
olarak tanimlamaktadir. Ayrica, Ermeni Apostolik Kilisesi de kendi igerisinde
alt gruplara boliinmiistiir. Buna ek olarak, Tagnak Partisi taraftar1 olup olmama
ya da Osmanli topraklarinda hangi bolgeden geldiklerine gore farkliliklar
gozlenmektedir. Ornegin, Amerika Ermeni Ulusal Kilisesi (drmenian National
Church of America) agirlikli olarak Liibnan topraklarindan go¢ eden ve Tagnak
taraftar1 olan Ermeni diasporanin bagli oldugu kilisedir.34 Amerika Birlesik
Devletleri’ndeki Ermeni Apostolik Kilisesi (Armenian Apostolic Church) ise
Tagnak taraftar1 olmayan gruplarin cogunlukta oldugu bir kilisedir.55

Philips’e gore Ermeni kimliginin olugumunda kiliseler ve bu kiliselerde
kullanilan mitler ve semboller etkili olmaktadir.56 Ayrica bu semboller, mitler
ve kiliselerin farklilagsmasi siyasi c¢ekismelerin derinlesmesine yol
acabilmektedir. Ishkanian, farkli diaspora gruplar1 arasindaki gerilimin Ermeni
tarihini ve Ermeni kimligindeki sembolleri yorumlama bi¢imini de
farklilastigini belirtmektedir.5? Bununla beraber, Ermeni diasporanin tamami
icin doniilebilecek anavatan topragi ayni anlami tagtmamaktadir. Ishkanian’mn
belirttigine gore kimi diaspora i¢in anavatan glinimiiz Ermenistan’iyken
kimileri i¢in eski Osmanli topraklar1 olup bugiinkii Tiirkiye sinirlarini isaret
etmektedir.58

Ermeni diasporasinda oldugu gibi kendi icerisinde dini ve kiiltiirel cok sayida
farklilik barindan diasporalar yeni iilkenin degerlerinin de eklenmesiyle yok
olma tehdidi hissedebilmektedir. 1915 olaylarinin, Birinci Diinya Savasi’nin,
Olim, hastalik, siirgiin ve 6zellikle yok olma tehdidinin Ermeni toplum
iizerinde kalic1 ve derin etkilerinin oldugu asikardir. Bu etkilenme ve 1915

54 Jenny Phillips, Symbol, Myth, and Rhetoric: The Politics of Culture in an Armenian-American
Population, Immigrant Communities and Ethnic Minorities in the United States and Canada 23 (New
York: AMS Press, 1989), s. 17.

55 Ibid.
56 Ibid.

57 Armine Ishkanian, “Diaspora and Global Civil Society: The Impact of Transnational Diasporic Activism
on Armenia’s Post-Soviet Transition,” Touraj Atabaki ve Sanjyot Mehendale, (ed.), Central Asia and the
Caucasus: Transnationalism and Diaspora, iginde (New York: Routledge, 2005), s. 120.

58 Ibid.
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olaylar etrafinda sekillenen algi, Ermeni kimliginde ickin bigimde var olmaya
devam etmektedir. Etkilenme Oylesine derin yer bulmustur ki, Ermenilerin
binlerce yillik bir tarihe sahip olan ve sanatcilar, zanaatkarlar, entelektiieller
yetistirmis bir toplum olduguna, Ermenicenin diinya iizerindeki en eski
dillerden sayildigina ve Apostolik Ermeni Kilisesi’nin Hristiyanligin kadim
bir kolunu temsil ettigine iliskin olumlu vurgular geri planda kalmakta ve
neredeyse bahsedilmemektedir.

Panossian’a gore, 1915 olaylarint merkeze koymadan Ermeni kimligini ve
kolektif bilincini anlamak miimkiin olmamaktadir.5® Diasporadaki bu 6zellik,
1915 olaylarinin soykirim olarak taninmasi konusunda uzlasmaz bir tutuma da
doniismiis durumdadir. Bu tutum Ermenistan’in diger tiim iilkelerle iligkilerini
etkiler boyuttadir. Daha da onemlisi Ermenistan ile Tiirkiye arasindaki
sorunlart konugmak i¢in dahi olsa diaspora liclincii bir taraf olarak yerini
almakta ve uzlasmaz tutumunu siirdiirmektedir. Ustelik diasporada
magduriyete yapilan vurgu uzlasma sdyleminden fazladir. Bourke, Batili
toplumlarda yer bulan travma sdylemi nedeniyle, magdur/ kurban kiiltiir{iniin
siklikla giindeme getirilebildigini belirtmektedir.60 Magdur/ kurban kimligi
fazlasiyla somiiriiye aciktir ve ¢ogu zaman bireysel ve siyasi seffaflik kriterinin
online gegmekte ya da 6n yargili siyasi soylemlerde yer bulabilmektedir.

1915 olaylarinin anilar1 ve anlatilar1 diaspora igin ortak ve mobilize edici bir
gli¢ olmaktadir. Diasporada birlestirici bir Ermeni kimligi, 1915 olaylarinin
ortak kabuliiyle baslamaktadir. Siyasi, dini ve dilsel farkliliklar1 gayet fazla
olan Ermeniler i¢in en 6nemli ortak nokta 1915 olaylar1 ve olaylarin anilmast,
soykirim olarak taninmasidir. Ilging olan, daginik olarak yasamis ve bu sekilde
gb¢ etmis olan Ermeni topluluklarin gegmis hakkinda farkli hakikatlere de
sahip olabilecegi ger¢egidir. Ornegin Daniel Bar-Tal, gruplarin gatismalarda
farkli goriis ve gergekliklere sahip oldugunu belirtmektedir. Fakat bu farkli
goriislerin, giinlimiiziin ihtiyaclarina cevap verecek sekilde ve islevsel bir
yaklagimla yeniden insa edilebildigini de eklemektedir.6! Catisma siirecleri
yasamig topluluklarda her bir grubun ayn1 ge¢mis hakkinda ¢ok farkli goriis ve
inanglar1 olabilmektedir. Ayni gruba mensup bireyler kendi gruplarinin kabul
ettigi tarih yorumunu paylasma ve yasatma egilimine girmektedir.62 Ermeni

59 Razmik Panossian, op.cit.
60 Joanna Bourke, “When Torture Becomes Humdrum” Times Higher Educational Supplement, 10 Subat
2006.

61 Daniel Bar-Tal, “Collective Memory of Physical Violence: Its Contribution to the Culture of Violence”
Ed Cairns ve Michael D. Roe, (ed.), The Role of Memory in Ethnic Conflict, icinde (New York ve
Londra: Palgrave McMillan, 2003), s. 85.

62 Patrick Devine-Wright, “A Theoretical Overview of Memory and Conflict”, Ed Cairns ve Michael D.
Roe, (ed.), op.cit., s. 243.
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topluluklar ayrildiklari topraklar ve yasadiklari olaylar agisindan farkli tarih
yorumlarina sahip olsalar da zaman igerisinde 1915 olaylarina iliskin 6n
kabuller benzesmeye baslamis ve olaylarin soykirim olarak taninmasi istegi
ortak bir kimlik olarak 6n plana ¢ikmustir.

Benjamin Alexander, Amerika Birlesik Devletleri’ndeki Ermenilerin tiimiiniin
Tasnak Partisi’ni ya da herhangi bir siyasi goriisii desteklemeyebildigini ve her
zaman tarafsiz kalmaya ¢aligan gruplarin da var oldugunu belirtmektedir.63 Bu
gruplar i¢cin Ermeni olmak, Ermeni ulusal yemekleriyle, kiliseye gitmekle veya
bir Ermeni ismini tagimakla sinirlt olabilmektedir. Fakat bu tiir gruplarin dahi
ortak kimlik olarak kabul ettigi en temel sey 1915 olaylarinin soykirim olarak
taninmasi istegidir.4 Azimsanmayacak Olclide dil, mezhep farkliliginin ve
siyasi bdliinmelerin var oldugu Ermeni diasporasinda soykirim kelimesi, tim
topluluk i¢in tutkal islevini gormektedir.

Amerika Birlesik Devletleri, Fransa ve Isve¢ gibi iilkelerdeki Ermeni
diasporasi, ilgi diizeyi, sozlii destek ve maddi yardim konularinda diger tiim
diasporalardan daha istekli goriinmektedir. Ayn1 zamanda bu tilkelerin ¢ogulcu
siyasi yapilar1 geregi siyasi platformlarda daha aktif olabilmektedirler. Ornegin,
bircok iilkede 1915 olaylarmin soykirim olarak taninmasi ¢ergevesinde ortak
soylem gelistirerek bu iilkelerin siyasilerini harekete gegirebilmislerdir. Bu
iilkelerdeki diaspora paylasilan travmatik anilarin ortak bir sGylem olarak
kullanilmasinda ve Ermeni diaspora toplulugunu bu konu etrafinda
birlestirebilme konusunda basarili olmustur. Bu basari, diasporada kimlik
aktariminin giliglii ve etkin olarak devam ettiginin de bir gostergesidir. Bir
sonraki boliimde kimligin yeni nesillere nasil aktarildig: tartigilacaktir.

Diasporada Kimlik Aktarim

Tim topluluklar toplumsal hafizalarinda anilar, mitler ve tecriibeler
tasimaktadir. Bu hafiza topluluk kimliginin temel taslarindan birisidir. Rittieller,
anmalar, egitim sistemindeki miifredatlar ve ortak anlatilar toplumsal kimligi
olusturan ve pekistiren 6zelliklerdir. Uzun siireli ¢atisma yasayan toplumlarda
ya da halihazirda sicak ¢atisma i¢inde olmayan ancak ¢oziilmemis sorunlarin
oldugu topluluklarda, anilar, hikayeler, tarihi bilgiler, inanglar mitlesmekte,
grup kimligi icerisinde sosyal dokuya niifuz ederek kurumsal bir hale
doniigebilmekte ve kimligin en 6nemli kismin1 olusturabilmektedir. Toplumsal

63 Benjamin F. Alexander, “Armenian and American: The Changing Face of Ethnic Identity and Diasporic
Nationalism, 1915-1955” Ph.D. Dissertation, The City University of New York, 2005, s. 4.

64 Ibid.
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hafizadaki bilgiler tim toplulukta sosyal, kiiltiirel ve siyasi kanallarla
gelecekteki nesillere topluluk kimligi olarak tasinmaktadir.

Aile, okul, medya kuruluslari, dini kurumlar, resmi kurum ve kuruluslar ya da
sivil toplum orgiitleri kimlik aktariminda etkili olmaktadir. Bireyin iizerinde
hangi kurumun etkili olacagi kisinin sosyal statiisiine ve karakterine bagh
olarak degisebilmektedir. Ancak degismeyen nokta, toplumsal kimliklerin ve
hafizanin sonraki nesillere aktarildigi gergegidir. Northrup, bu siireci
kimliklerin keskinlesmesi ve esneklikten uzaklasmasi siireci olarak
adlandirmaktadir.¢5 Ayrica Northrup’a gore, toplumsal olarak sevilmeyen ve
Oteki olarak goriilen gruplarin gelecekte de bu sekilde gdriilmesi olasiligi
oldukea yiiksektir. Clinkii toplumsal kimlik kadar toplumsal sevgi ve nefret
hisleri de sonraki nesillere aktarilmaktadir.66

Toplumsal kimlikler gelecekteki nesillere ve tiim kiiltiirel degerlere
aktarilabilmektedir.6? 1915 olaylarin1 yasayanlar hayatta olmasalar da
yasadiklar1 travma halen tiim diasporada yaygin bi¢imde var olmaktadir.
Volkan’a gore travmaya dogrudan maruz kalanlar olaylarin yasini
tutamayabilmekte ya da reddetme egilimine girebilmektedir. Fakat tutulamayan
yas daha sonraki nesillere aktarilmaktadir.®8 Ermeni diasporada gézlemlendigi
gibi bu hissiyat, toplulugun sdylemlerinde, sanat tiriinlerinde, filmlerinde ya
da yazin hayatinda yer bulabilmektedir. Yas ve travma yeni nesillere
aktarildiginda, bu nesillerin de bir tiir travma yasadigi ileri stiriilmektedir.
Ornegin Jeffrey Alexander’a gére, yasanan ac1 olaylarin tamami tiim topluluk
icin travmatiktir. Ayni zamanda travma sosyal bir kurgudur, ¢ilinkii travmay1
yasayan bireyler ve sonraki nesiller yaganan olaylarin ne kadar korkung
oldugunu fark ettigi ve bilinglerinde silinmez izler birakmaya bagladigi an yeni
bir travma s6z konusudur ve bu, tiim kusaklarin gelecegini degistirmektedir.69
Boylece gegmis, artik gegmis olmaktan ¢ikmakta ve bugiine tasinmaktadir.

Ermeni diasporada 1915 yilinda yasadiklari travmanin yeri ¢ok biiytiktiir. Tiim
nesillerin kendini tanimlamasinda, kendine iliskin algisinda ve kendi

65 Terrel A.Northrup, “The Dynamic of Identity in Personal and Social Conflict”, Louis Kriesberg, Terrell
A. Northrup, Stuart J. Thorson, (ed.), Intractable Conflicts and Their Transformation, i¢inde (Syracuse:
Syracuse University Press, 1989), ss. 55-82.

66 Ibid.

67 Cathy Caruth, Unclaimed Experience: Trauma, Narrative, and History (Baltimore: Johns Hopkins
University Press, 1996).

68 Vamik Volkan, Blood Lines: From Ethnic Pride to Ethnic Terrorism (Boulder, CO: Westview Press,
1997), s. 45.

69 Jeffrey C. Alexander, “Towards a Theory of Cultural Trauma” Jeffrey C. Alexander, Ron Eyerman,
Bernard Giesen, Neil J. Smelser ve Piotr Sztompka, (ortak yazarlar), Cultural Trauma and Collective
Identity, iginde (Berkeley, CA: University of California Press, 2004), s. 1.
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kimliginde merkezi bir konumda yer almaktadir. Donald E. Miller ve Lorna
Touryan Miller, Ermeni diaspora i¢inde yaptigi aragtirmada, bu travmanin ne
6l¢iide yer tuttugu sorusunu sormustur.” 1915 olaylarinin diasporadaki genis
aile baglar ¢ergevesinde siirekli canli tutuldugu temel bulgular arasinda yer
almaktadir. Ermeni diasporada ayni sehirlerden ve yerlerden go¢ edenlerin
Amerika Birlesik Devletleri’nde ve Fransa’da yine yakin mahallelerde ve
sehirlerde oturma egiliminde olduklar1 belirtilmektedir.”! Bu durum, yasatilan
bir Ermeni cemaati ve kiiltliri anlamina gelmektedir.

Ayni1  arastirmaya katilanlarda  Ermeni

Ermeni diasporanin
sayica ¢ok az bir kisminin
yasanilan travma ile
uzlasma ve bagislama
siirecine girdigi sonucuna
varinugtir. Biiyiik
cogunluk gecmisi hala
canli tutmaktadir. Hatta
bir kismi uzlagmayi
reddetmekte ve aktivist bir
tutum tercih etmektedir.
Miller, aragstirmaya
katilanlarin biiyiik
cogunlugunu “depresif”

diasporanin sayica ¢ok az bir kisminin
yasanilan travma ile uzlasma ve bagislama
stirecine girdigi sonucuna varilmistir.”? Biiyiik
cogunluk ge¢misi hala canli tutmaktadir. Hatta
bir kism1 uzlagmay1 reddetmekte ve aktivist bir
tutum tercih etmektedir. Miller, arastirmaya
katilanlarin biiyliik ¢ogunlugunu “depresif”
olarak tanimlamistir.” Diaspora genel olarak
kimlik konusunu, dilin ve Ermeni Apostolik
Kilisesi’nin bir birlesimi olarak ifade etmistir.
Bu kimligin gelecek nesillere iletilmesi,
korunmasi, ayni zamanda kendi tarihlerinin

olarak tanimlangstir. bilinmesi, 1915 olaylarinin soykirim olarak
taninmast  ve hatirlanmas1  gerektigini

belirtmislerdir.74

Ermeni diasporada hayatta kalanlardan ziyade onlarin c¢ocuklari, 1915
olaylarint sik sik giindeme tagimis ve bir kimlik meselesi olarak kendi
cocuklarina aktarmistir.’”s Bunu bir sorumluluk gibi disiinerek hayatta
kalanlarla torunlari arasinda bir araci gorevini istlenmislerdir.’6 Hem
ebeveynler hem biiylikanne ve biiyiikbabalarin kimligin yeni nesillere
aktarilmasinda rolii oldugu ifade edilmektedir. Aile baglarimin gii¢li oldugu
Ermeni diasporada ayn1 mahalle veya sehirde yasayan diger Ermeni aileleriyle

70 Donald E. Miller ve Lorna Touryan Miller, “Memory and Identity across the Generations: A Case Study
of Armenian Survivors and Their Progeny”, Qualitative Sociology, Cilt 14, Say1 1, 1991, ss. 13-38.

71 HaroldTakooshian, “Armenian Immigration to the United States from the Middle East”, Journal of
Armenian Studies 3, Say1 1-2, Kis 1986-1987, ss. 133-156.

72 Ibid.
73 Ibid.
74 Ibid.,s. 29.
75 Ibid., s. 30.
76 Ibid.
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etkilesim de eklenince kimligin bu baglar igerisinde aktarilmasi ve
pekistirilmesi miimkiin goriilmektedir.

Bu baglara ek olarak, kurumsal etkilesimin biiyiik rolii oldugunu belirtmek
gerekmektedir. Diaspora okullari, dernekleri ve kuruluslari, 1915 olaylarinin
siklikla konusuldugu ve Ermeni diaspora kimliginin aktarildigi ve pekistirildigi
yerlerdir. Ermeni diaspora kimliginde anilar, mitler ve travma ¢ok énemli bir
yer tutmaktadir. 1915 olaylarini canli tutmak, hatirlamak ve kimligin ayrilmaz
parcasi olarak yeni nesillere anlatmak, aktarmak temel bir gorev gibidir.
Magduriyet ister diin, ister yiiz y1l ya da bin y1l dnce olsun, bu magduriyetin
bedelini 6detmek diaspora toplumunda kabul gérmenin neredeyse 6n kosulu
olmustur.”” Spyrou, magdurlarin pekistirilen kimliklerinde zaman ve tarih
olumsalliginin ortadan kalktigini belirtmektedir. Oyle ki, atalar1 siddete
bagvuran topluluklarin yeni nesillerinin de giliniimiizde aynisini yapacagi
diistintilebilmektedir.”8 Tchilingirian ise, 1915 olaylarinin soykirim olarak
taninmasinin Ermeniler i¢in sadece siyasi bir tutum ya da Tiirk karsitligi
meselesi olmadigini belirtmektedir. Tchilingirian’a gore Ermeniler ve 6zellikle
diaspora i¢in bu konu, aile tarihinin bir parcasi haline gelmistir.” Bireyler 1915
olaylarinin soykirim olarak anilmasini isterken Oncelikle biiylikanne ve
biiyiikbabalarinin ya da akrabalarinin 6ldiiriildigliniin kabul edilmesini
istemektedirler.80

Tololyan, 1990 sonrasinda devletlerin bireyler iizerindeki roliinde azalma
oldugunu ve bunun sonucunda diaspora topluluklarina kendilerini ifade etmek
icin daha fazla firsat dogdugunu belirtmektedir.8! Diaspora genellikle ulus
devletlerin tehdit olarak gorebilecegi ve yaratilmak istenen homojen ulusa ters
duran ve bagka topluluklarla sosyal baglar dngoren topluluklardir.82 T616lyan’a
gore bu sebepten dolay1 diaspora hem ulus altt hem ulus istii bir nitelige
sahiptir.83 Dogal olarak bu nitelikler diasporay1 var olan ulus kimliklerinin
disinda farkli kimlikler tasimaya zorlamaktadir. Tololyan Osmanh
Imparatorlugu sonrasi kurulan ulus devletlerin, ulusal sinirlar igerisinde, egitim

77 Daniel Bar-Tal, op.cit., s. 82.

78 Spyros Spyrou, “Images of ‘the Other’: ‘the Turk’ in Greek Cypriot Children’s Imaginations” Race,
Ethnicity and Education, Cilt 5, Say1 3, 2002, s. 261.

79 Dr. Hratch Tchilingirian, A4/ Jazeera, “Thaw in  Turkey-Armenian Relations”
http://www.aljazeera.com/archive/2003/12/2008410115412976273 .html, (Erisim Tarihi: 26.10.2015).

80 Ibid.
81 Khachig T6l6lyan, “Rethinking diaspora(s)...”, op.cit.

82 Vered Amit, “Armenian and other diasporas: Trying to reconcile the irreconcilable”, Nigel Rapport,
(ed.), British Subjects: An Anthropology of Britain, i¢inde (Oxford: Bloomsbury Academic, 2002), s.
264.

83 Khachig T6lolyan, “Rethinking diaspora(s)...”, op.cit., s. 26.
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sistemleri ile yazili ve gorsel basin araciligryla ulusal bir tarih ve dil
gelistirdigini belirtmektedir. Ermeni diasporanin ise ulusal bir tarih ve dil
birlikteligini devlet dis1 kurumlarla gerceklestirdigini ifade etmekte ve bu
durumu devletsiz iktidar/gii¢ (stateless power) olarak adlandirmaktadir.84 Bu
durumda diasporanin milliyet¢i kimlikler gelistirme konusundaki giiciiniin
azimsanmamas1 gerekmektedir.85

Diasporada kiiltiirlin tekrar iiretimi ve yasatilmasi, Ermenicenin ve kilisenin
canli tutulmasi, ortak bir kimlik yaratilmasi ve siirdiiriilmesi agisindan ¢ok
onemlidir. Tololyan, ortak bir kimligin yaratilmasi ve ortak kiiltiiriin
yasatilmasinin birka¢ kisiden ziyade entelektiieller, gazeteciler, 6gretmenler,
akademisyenler, sanatgilar, aktivistler ve medya calisanlar1 gibi ¢cok sayida
insanla gerceklesebilecegini belirtmektedir.86 Bu insan toplulugunun ayni
zamanda belli kurum ve kuruluglarla hem entelektiiel baglantisinin hem maddi
destegin olmasi gerektigini vurgulamaktadir.8? Bu kurumlarda diaspora
pedagojik yontemlerle Ermeni dili, ulusal tarihi, kiiltiirii, miizigi ve gelenekleri
konusunda bir ortak kimlik olusturabilecek ve bunlara ulusal bir anlam
yiikleyecek soylemleri kurabilecektir.88

Basta Ermenistan olmak tizere, Dogu’da yasayan Ermenilerin 1915 olaylarimi
dile getirmeye baslamalari 1970’lerin basina denk gelmektedir. Aslinda
Bati’daki Ermenilerde de bu tarihlerde konuya iliskin ilgide ve yayinlarda artis
mevcuttur. Panossian, Dogu Ermenileri i¢in de 1915 olaylarinin ulusal
kimliklerinin merkezinde yer aldigint ancak bu durumun Bati’daki Ermeniler
yani diaspora kadar olmadigini belirtmektedir.8® Fakat [International
Republican Institute tarafindan Ermenistan’da yapilan bir arastirmada 1915
olaylar1 ve bunlarin soykirim olarak taninmasi isteginin, siralanan sorunlar
arasinda daha geri planda kaldig1 goriilmektedir. “Ermenistan’in karsilagtigi
giincel sorunlar1 siralaymiz” sorusuna katilimcilarin sadece % 3’1 ilk sirada
“soykirimin taninmas1” cevabini vermistir. Katilimeilarin %8’1 ise bu cevabi
tiim sorunlarin igerisine yerlestirmeyi uygun gormiistiir. i1k sirada issizlik ve
sosyo-ekonomik sorunlar yer bulmaktadir.9 “Ulkenin giiniimiizdeki kosullari

84 Khachig Tololyan, “Elites and institutions in the Armenian transnation”, Diaspora, Cilt 9, Say1 1, 2001,
s. 7.

85 Ibid.,s. 7, 8.

86 Ibid.

87 Ibid.,s. 4,5.

88 Ibid.,s.27.

89 Razmik Panossian, op.cit.

90 International Republican Institute “Armenia National Study”, October 27 — November 3, 2007,
http://www.iri.org/sites/default/files/2008%20January%2022%20Survey%200f%20Armenian%20Publi
¢%200pinion,%200ctober%2027-November%203,%202007.pdf, s. 19, (Erisim Tarihi: 26.10.2015).
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ve gelecegi diistiniildiigiinde en ¢ok korktugunuz ilk {i¢ sey nedir?” sorusuna
katilimcilarin %2’si “soykiriminin taninmamasi” cevabini ilk sirada vermis,
katilimeilari %3’lik bir boliimi de ayni cevabu ilk {i¢ siraya yerlestirmistir.®!

Bu arastirmadan ¢ikarilabilecek kimi sonuglar mevcuttur. Ulusal kimligin odak
noktasinda yer aldig1 diistiniilen bir konunun arastirmada daha biiyiik oranlarda
yer bulmas1 beklenmektedir. Ancak arastirma
sonuglarma goére, Ermenistan’da yasayan

Ermeniler i¢in 1915 olaylar diasporadaki Ulusal kimligin odak
kadar merkezi bir konum edinmemistir. noktasinda yer aldig
Ikincisi, diasporanin biiyiikk béliimiiniin diigiiniilen bir konunun
yirminci yiizyilin baginda hayatta kalabilmis arastirmada daha biiyiik
kimselerin torunlar1 veya yakinlari oldugu, oranlarda yer bulmast
beklenmektedir. Ancak

yani olaylardan dogrudan etkilendikleri
unutulmamalidir. Bu etkilenmeyle beraber
1915 olaylar aile tarihinin bir pargasi haline

arastirma sonuglarina
gore, Ermenistan’da
yasayan Ermeniler icin

gelmis ve yasatilmaya devam edilmistir. 1915 olaylar: diasporadaki
Dogu’daki Ermeniler de 1915 olaylarindan kadar merkezi bir konum
etkilenmis olsa da bu olaylar aile tarihinden edinmemistir. Ikincisi,
ziyade ulusal tarihin bir parcast olarak yer diasporanin biiyiitk
bulmustur. Dogrudan etkilenme olmadiginda boliimiiniin yirminci
kimlik meselesinde oncelige Y l;czy thin basmda hayatta

. . . , alabilmis kimselerin
ahnmayabllmekt'edlp Ayrica 'Er.memstan dg torunlart veya yakinlart
yasayan Ermenilerin Oncelikli ¢6ziilmesi oldugu, yani olaylardan
gereken gilincel ve somut sosyal, ekonomik ve dogrudan etkilendikleri
siyasi  sorunlart mevcut  oldugundan unutulmamahdur.
gecmisteki konular geri planda

kalabilmektedir. ~ Bu  degerlendirmeler

cercevesinde diaspora ile Dogu Ermenileri arasinda birbirinden farkli
onceliklerin, kimlik algilarmin ve kimlik aktarim siire¢lerinin oldugu
goriilebilmektedir.

Sonuc¢

Calismada diasporanin olusumu ve kimligin diasporadaki Onemine
deginildikten sonra uluslararast bir nitelik tasiyan bu gruplarin nasil
hibrit/melez kimlikler gelistirdiklerine deginilmistir. Bir¢ok diasporada oldugu
gibi hibrit/melez kimlikler kiiltiirtin kaybolmas1 tehdidi anlamima
gelebilmektedir. Ermeni diasporanin ¢ok sayida gruptan olusmasi, dini, siyasi

91 Ibid.,s.22
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farkliliklar kadar dil ¢esitliliginin de bulunmasi hibrit/melez kimlikler
konusunu daha da sikintili hale getirmektedir. Ancak Ermeni diasporanin tek
bir konu etrafinda toplanmasi tiim farkliliklari ve hibrit/melez kimlikleri geride
birakmaya yardimci olmaktadir. 1915 olaylarinin soykirim olarak taninmasi
istegi Ermeni diaspora igin bir tutkal islevi gormekte, diger tiim farkliliklar
geride birakilabilmekte ve grup kimligi pekistirilebilmektedir. Aile baglarinin
halen gii¢lii ve genis ailelerin yaygin oldugu diasporada bu kimlik oncelikle
aile i¢inde yeni nesillere aktarilmaktadir. Yakin mahallelerde ve sehirlerde
yasayan ve sivil toplum kuruluslari, kiliseler, okullar kuran diaspora, bu
mekanlarda 1915 olaylarinit ulusal kimliklerinde yasatmakta ve kimligin en
onemli pargalarindan biri haline getirmektedir.

Diaspora i¢in 1915 olaylar1 ayni zamanda aile tarihi anlamina gelmektedir. Zira
Bati’daki diasporanin biiyiik bir bolimii bu olaylardan dogrudan etkilenen
kisilerin torunlar1 ya da yakinlaridirlar. Dogu’da 6zellikle Ermenistan’da
yasayan Ermeniler i¢in ise 1915 olaylarinin soykirim olarak taninmasi istegi
ulusal kimliklerinde yer alsa da diaspora kadar merkezi bir konumda
bulunmamaktadir. Yapilan arastirmalar bunu kanitlar niteliktedir. Cilinkii
oncelik gerektiren siyasi, ekonomik ve sosyo-kiiltiirel ¢ok sayida sorun
mevcuttur ve glindelik hayattaki issizlik, yoksulluk gibi konular ¢ok daha 6n
planda yer alabilmektedir. Tiim bunlar1 dikkate aldigimizda Tiirkiye ve
Ermenistan arasi iliskilerin baslatilabilmesi, baris¢1 sekillerde siirdiiriilebilmesi
icin sadece iki iilkenin adimlarinin yeterli olmayacagi goriilmelidir. Diaspora
radikal ve uzlagmas: gii¢ bir grup olarak ikili iligkilerin {i¢iincii tarafi olarak yer
almaktadir. Kendi kimliginin pargasi olarak ele aldig1 konularda uzlasmaya
yakin durmamaktadir. Hatta Tirkiye ve Ermenistan arasi iliskilerin
baslatilmasi, diaspora ile uzlagmaktan daha yakin goriinmektedir. Ancak
diaspora hem maddi yardimlariyla hem siyasi etkinligiyle Ermenistan’

doniismiis durumdadir.
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