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Oz

Bir toplumun kolektif hafizasinin izini, gesitli mekanlarda bulmak miimkiindiir. Ozellikle toplumun Uyelerinin giindelik pratiklerini
gerceklestirdikleri ve/veya belirli bir takvim esliginde sikca ziyaret ettikleri mekanlar, sosyal yeniden lretimin en gicli oldugu
alanlardir. Bu yolla hem grup ici iletisimin artmasi ve aidiyet duygusunun gelismesi hem de bununla iliskili kimlik ediniminin
gerceklesmesi miimkin olur. Bu yuzden gruplarin hafizalarinin diigimlendigi bu mekanlar hafiza mekanlari olarak isimlendirilirler ve
bu alanlar icinde mabetlerin 6zel bir yeri vardir. Bu bakimdan, topluluklarin mekéansal 6rgiutlenmesinin merkezinde g¢ogunlukla
mabetlerin yer almasi tesaduf degildir. Mabetler, 6zellikle gogunluktan farkli bir etnik kompozisyona sahip olan gégmen gruplari igin
bir var olus alanidir. Bu noktadan hareketle bu calismada, istanbul’da yasayan Ortodokslara hizmet veren Aya Panteleymon
Kilisesi’nin bir hafiza mekani olarak anlami konu edilmektedir. Bu yolla ortak din Gzerinden bir araya gelen farkli gogmen gruplarinin,
kolektif hafiza yaratma siirecindeki pratiklerinin anlasilmasi amaglanmaktadir. Bu galisma, nitel arastirma yontemleri kullanilarak
yapilmistir. Calisma kapsaminda, kilisenin tarihsel varolusunda cesitli kopuslarin oldugu gorilmustir. Bununla birlikte, kilisenin,
Sovyetler Birliginin dagilmasiyla birlikte yeniden aktif hale geldigi anlasiimistir. Kilisenin cemaati, tarihsel kirilmalar, nesiller-arasi
kesisim ve degisen anlamlara ragmen, kiliseyi topluluk hafizasini koruyan bir tutkal olarak gérmektedir. Ayrica kilisenin cemaatinin bir
kismi, Sovyetler Birligi fikriyle Ortodokslugu birlestirerek yeni bir kimlik yaratmaktadir.

Anahtar Kelimeler: Hafiza Mekani, Kolektif Hafiza, istanbul, Aya Panteleymon Ortodoks Kilisesi

Abstract

Traces of the collective memory of a society can be found in various places. In particular, places where members of the community
perform their daily practices and/or visit frequently in specific times are the places where social reproduction is the strongest. In this
way, it is possible to increase the communication within the group, develop the sense of belonging and construct the identity of
community. For this reason, these places where the memories of the groups are tied are called memory places and the sanctuaries
have a special position in these places. In this respect, it is not a coincidence that the sanctuaries are mostly at the center of the
spatial organization of the communities. The sanctuaries are a place of existence, especially for migrant groups whose ethnic
composition is different from the majority. From this point of view, in this study, the meaning of the Church of Aya Panteleymon in
Istanbul is discussed as a place of memory. The aim of this study is to understand the practices of different groups of migrants
coming together through common religion in the process of creating collective memory. This study was conducted by using
qualitative research methods. Within the scope of the study, it is seen that there are various ruptures in the historical existence of
the church. However, it was understood that after the collapse of Soviet Union, the church became active again. Despite historical
breaks, intergenerational intersections, and changing meanings, the church's community thinks that the church is an adhesive that
protects the memory of society and some people create a new identity by combining Orthodoxy with the idea of the Soviet Union.
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GIRIS

Bellek (hafiza)* ¢ok yénlii ve sinirlari genis olan bir kavramdir (Murtezaoglu, 2012). Gegmis anlari birlestirerek bir anlat
olusturan ve dinamik bir olguya donisen bellek kavrami, toplumsal kimligin yapilanmasindaki sireglerin st bashgini
olusturur. Bu yapilanma siirecinde toplumsal (kolektif) bellek, uzlagsmalarin ve ¢atismalarin odaginda kurulur. Bu agidan
yansitici islevi gorir ve mekan araciligiyla somutlasma yoluyla bir dongli meydana getirir. Mekan ile tekrarlanan bu
dongi, toplum hafizasini devamli kilar ve mesrulastirir (Erbagci, 2018: 11). Kolektif bellek olarak da tanimlanan bu olgu
tarih, kiltir ve iktidar gergevesinde sire giden bir degisim icindedir ve iktidar micadelelerine, sosyal ve kiltirel
akimlara ve benzeri olaylara sahne olan mekan, toplumsal kimlik ve bellegin izlerini tasir (Avcioglu ve Akin, 2017: 423)
ve bu yolla hafiza mekanlar olusur. Bu karsiliklh iliskiler kiimesi, 6zellikle Pierre Nora’nin La Lieux de Memoire (Hafiza
Mekénlari) ve Maurice Halbwachs’'in La Memorie Collective (Kolektif Hafiza) isimleriyle yayinladiklari ¢alismalar gibi
onemli referans kaynaklarin ortaya ¢ikmasiyla birlikte, farkl disiplinlerde ilgi duyulan bir arastirma konusu haline
gelmistir (Assmann, 2015; Avcioglu ve Akin, 2017; Connerton, 2014; Deniz, 2014) ve bunlar arasinda cografya, arastirma
odaginda yer alan mekdn nedeniyle ilk siralardadir (Alderman ve Inwood, 2013; Dwyer ve Alderman, 2008; Hoelscher ve
Alderman, 2004; Jones, 2011; McDowell, 2009; Till, 2003; 2005; Till ve Kuusisto-Arponen, 2015).

Literaturdeki bu yakin tarihli ve yogun ilginin 6nemli bir sebebi, ‘giinimiizde bireyin zaman ve mekanla iliskilerinin
gitgide karmasiklagsmasi; buna bagh/kimlik benlik sorunlarinin sureklilik arayisini kamgilamasi ve insanlarin eskisinden
daha fazla gegmise yonlenmesidir’ (Neyzi, 2016: 5). Bu kendinden yola ¢ikisin vardigi yer toplumsal olarak Gretilendir.
Clnka bireysel bellek, toplumsal bellegin uzantisidir (Assmann, 2015) ve hatta bireysel hafizanin olusmasi igin kolektif
hafizanin varligina ihtiya¢ vardir (Halbwachs, 2017). Bir baska deyisle, bireysel hafiza ile kolektif hafiza arasindaki bag
icseldir, bu iki hafiza bigimi i¢ ice geg¢mistir (Ricoeur, 2012). Kisisel hafizanin toplumsal hafizaya etkisi oldugu gibi,
hafizanin dinamik siregleri hafiza mekanlari vasitasiyla hem kendisini hem de kendi araciligiyla kimligi
sekillendirmektedir (Deniz, 2014: 19). Dolayisiyla bireysel hafizanin pargasi olan mekan, bu mekani paylasanlarin birlikte
anlam kattiklari, sekillendirdikleri ve onlari sekillendiren bir kolektif Griindlr. Pierre Nora (2006), kolektif bellegin
deposu durumundaki hafiza mekanlarinin, mekanin kendiliginden hafizasinin olmadig dusincesinden dogdugunu;
bunlarin tarihin hareketinden kopmus ama tarihe iade edilmis tarih anlan oldugunu ve kolektif bir bilingalti
organizasyonu islevi gordigiini ortaya koymaktadir.

Hafiza mekanlari iginde inangla ilgili mekanlar, tarihin her doneminde kendine, bu mekan grubu icinde yer bulmustur.
Neticede, dini bir hafiza zinciri olarak ele alan ve dinden uzaklasmayi da hafiza kaybi olarak géren Daniele Hervieu-
Léger'in (2000) de wvurguladigi gibi din, toplumsal hafizanin 6nemli bir unsurudur. Dolayisiyla ‘dini bir grubun
hatiralarinin bazi mekanlarin, bazi konumlarin ve nesnelerin dizenlenisinin goriinistyle kendisini hatirlatmasinda
sasilacak bir sey yoktur. Bir inanan bir kiliseye, bir mezarliga, kutsal bir mekana girdiginde, sikca deneyimledigi bir zihin
durumuyla orada karsilasacagini ve diger insanlarla birlikte, gortinlr bir toplulukla ayni zamanda, kendileri de 6nceki
devirlerde ayni yerde olusmus ve varliklarini sirdirmis olan ortak bir disinceyi ve hatiralari olusturacagini bilir’
(Halbwachs, 2017: 166-167). Bu durum, 6zellikle mabetlerin, kentsel mekan organizasyonunda merkezi bir konumda yer
alisini da beraberinde getirmistir. Mesela geleneksel islam toplumlarinda mabet, her zaman sehir mimarisinin ve toplum
orgutlenmesinin merkezi birimi olmustur (Seving, 2013: 52). Benzer bir gorinimuln Hristiyan toplumlarinin kentsel
organizasyonunda da gecerli oldugu, ozellikle Avrupa’daki kent meydanlarinda yer alan mabetlerden kolayca
anlasilabilir. Mabetler, diger hafiza mekanlarindan pek ¢ok acidan daha kapsayicidirlar. Zira din ile kiltir arasinda fark
gozetilmeyen bir diinyada kiltiirel yasam tahayyil edemeyecegimiz kadar dinin etkisi altindadir (Assmann, 2015: 216).
Bu nedenle toplumsal cinsiyet, etnisite, yas, egitim gibi kategoriler fark etmeksizin, insanlar sadece inang ortaklig
ekseninde benzesen yasamlariyla bir araya gelebilir ve bir dini grubu olusturabilirler.

Bir hafiza mekani olarak mabetlerin gécmenler icin 6zel bir énemi vardir. Clnki o6zellikle gog ettigi yerde azinlik
durumunda olanlar igin inang ve yasanan yer uyumsuzlugu, gindelik hayatin merkezinde bir konudur. Kimi zaman bu
temel farkhligin kendisi bir ¢atisma alanidir, kimi zamansa gdo¢cmen ve yerli halk arasindaki uyumsuzluklar nedeniyle
mabetler, taraflarin siginagi halindedir (Doormernik, 1995; Fetzer ve Soper, 2005; Geaves, 2005; Jensen, 2016; Tatari,
2009; Trittler, 2018). Bu noktada mabetlerin bir hafiza mekani olarak islevsellestirilmesi ve bu yolla grup kimliginin
korunmasi, olduk¢a 6nemlidir. Buna ornek olarak Muslimanlarin Avrupa’daki mabetleri verilebilir (Arabaci, 1997;
Costu, 2013). Benzer bir durum, Tirkiye’deki azinliklarin ibadet yerleri icin de gegerlidir (Akbaba-Bozok, 2009; Erol,
2015). Bu ibadet yerlerinin bir kismi, Tirkiye'ye yonelen goclerle cemaatini kazanmistir. Bu yeni go¢ dalgasi icinde
cemaat kazanan ibadet vyerlerinden biri de istanbul Aya Panteleymon Ortodoks Kilisesi’dir. Sovyet Sosyalist
Cumbhuriyetler Birligi'nin (SSCB) dagiimasiyla Tiirkiye’de gécmen cesitliliginin en fazla oldugu istanbul’a yénelen
Ortodokslar, bu kiliseyi kullanmaya baslamislardir. Bununla birlikte, cemaati farklilasan diger Ortodoks kiliselerinde

4 Metin iginde her iki kavram, akisa uygunlugu dikkate alinarak, ayni anlami tasiyacak sekilde birbiri yerine kullanilmaktadir. Ayni kullanim, kolektif ve
toplumsal kavramlarinin kullanimi igin de gegerlidir.

172



INTERNATIONAL JOURNAL OF GEOGRAPHY AND GEOGRAPHY EDUCATION (IGGE)

hakkinda gesitli calismalar olsa da (Selinda, 2006; Tirker, 2013), adi gegen kilise ve cemaatinin iliskileri hakkinda bir
calisma yapilmamistir.

Aya Panteleymon Ortodoks Kilisesinin digerlerinden farki, gérece yakin tarihte istanbul’a gé¢ etmis olanlar tarafindan
tercih edilmesidir. Kilisenin cemaati, sehirdeki Ortodoks niifusun degisimiyle birlikte artmakta veya azalmaktadir.
Bununla birlikte kilise, gogmen gruplari igin bir toplanma mekani halindedir ve ¢ogu zaman bir mabetten daha kapsamli
sosyo-kiiltirel etkinliklere de ev sahipligi yapmaktadir. Giindelik pratikler iginde kilisenin yerinin genislemesi, onun
hafizayl kurma ve yeniden iretme roliini de glglendirmektedir. Bu bakimdan aslinda kilise hem geg¢misin hafizasini
tasimakta hem de bugiin toplulugu bir araya getirme yoluyla gelecegin hafizasini kurmaktadir. Bu iki dinamik,
istanbul’da yasayan Ortodokslar igin kiliseyi bir hafiza mekani haline getirmektedir. Bununla birlikte, kilisenin kullanicisi
durumunda olan gdgmenlerin ve kilise ¢alisanlarinin géziinden bu kilisenin istanbul’un Ortodoks niifusu igin anlami ve
kullanim pratigi bilinmemektedir. Bu ¢alisma, ilgili konudaki eksikligi gidermeye katki saglama beklentisiyle
hazirlanmigtir. Calismanin giktilarinin, bir gégmen Ulkesi olan Turkiye’deki farkli inang tirlerine hizmet veren mabetlerin
grup ici dinamikleri nasil sekillendirdigine, grubun bu yapilari nasil donustiirdigline ve birlikte bir hafiza mekaninin nasil
yaratildigina yonelik gelecek ¢alismalara da bir zemin hazirlamasi umulmaktadir.

GCALISMANIN METODOLOJIK TEMELLERi VE ARASTIRMA SURECI

Bu calismada, genellenebilir bulgular elde edilmesinden ziyade, go¢menlerin gilindelik pratiklerinde ve mekanla
kurduklar iliskilerde gomili anlamlarin ortaya cikarilmasina yoénelik bir kaygi tasinmistir. Bu nedenle kisilerle
derinlemesine goriisme yapilmasi ve onlarin bu mekani deneyimleme bicimlerinin katihmli gdzlemle izlenmesi tercih
edilmistir. Bu bakimdan, daha genel bir ifadeyle, nitel bir arastirma tasarimi yapilmistir. Bu tasarimi benimsemeyi
glglendiren en 6nemli unsur, bu arastirmanin, arastirmacilarin konumlari geregi ‘disaridan arastirma’ olmasidir. Yani
arastirmacilar -kimi agilardan benzerlikler olsa bile-, arastirma grubunun tasidigi ¢ogu kimligi tasimamaktadirlar. Bu,
inanilan dinden, yasal duruma, yasanan kentten, gindelik hayatta konusulan dile kadar genisletilebilecek bir dizi
farkhhgi kapsamaktadir. Bu farkliliklar ise bu ¢alismanin ana sorusunun alt bilesenleridir. Bu bakimdan arastirmacilarin
bunlan anlamak igin bu pratiklere daha yakindan bakabilecekleri bir mercege ihtiyaglari olmustur. Bu kaygilarla yapilan
yontem seciminin baska faydalari da olmustur. Mesela, bu yontem arastirmacilar ve arastirilan arasindaki mesafeyi
azaltmaya yardimci olmustur; katilimci sayisini artirma kaygisi tasinmadigl icin, yapilan gériismelerden oldukga derinlikli
bilgiler elde edilmistir ve katihmcilarla kurulan iliskilerde glic iliskilerinin dengelenmesine yardimci olacak bir ortam
yaratilabilmistir. Sahada bulunulan sirenin uzamasi ve kurulan iliskilerin bu yolla gig¢lendirilmesi sayesinde ise,
arastirma grubunun arastirmacilara asinaligi artmis ve sahanin stresinin azaltiimasi saglanmistir.

Bu calisma kapsaminda érneklem seciminde kisilerin kiliseye gidis sikliklari dikkate alinmistir. Bu bakimdan istanbul’da
bulunduklarn sirelerde Pazar ayinlerine katilan ve/veya vaftiz gibi torenler icin kiliseyi kullananlar ¢alismaya dahil
edilmistir. Bu ¢alisma kapsaminda Subat 2015-Nisan 2017 tarihleri arasinda kilisede 18 kadin ve 4 erkekle goriisme
yapilmistir. Katihmcilar icinde kadin ve erkek sayisinin birbirine yakin degildir. Bunun nedeni, kilise cemaatinin
cogunlukla kadinlardan olusmasi ve daha genel bir bakisla da Ortodoks cemaati Uyelerinin, genellikle kadinlarin géc
ettigi bir bolgeden gelmeleridir. Katihmcilardan ikisi, kilise calisanlaridir; digerleri kilise cemaatidir. Gorlisme yapilan
kadinlarin 5’i Rus, 5’i Ukraynali, 5’i Glircii ve 3’0 Moldovalidir. Erkeklerin ise 2’si Gurci, 1'i Rus ve 1'i Ukraynalidir. Rus ve
Ukraynalilar, 24-42 yas arasindayken, Moldovali ve Gurcliler 37-68 yas arasindadir. Her iki grubun da egitim dizeyi
ylksektir. Bu grupta yer alan Girci ve Moldovalilar genellikle bakim hizmetlerinde ¢alismaktadirlar. Ukraynalilar ve
Ruslar ise profesyonel islerle mesguldirler veya Tirklerle evlilik stirdliirmekte ve bir iste calismamaktadirlar. Ek olarak,
Gurculerin ve Moldovalilarin aylik kazanci, Rus ve Ukraynalilarin aylik kazancinin yarisi kadardir. Dolayisiyla, kilise
cemaati oldukca heterojen bir gruptur.

Gorasmeler disinda, kilisede periyodik gézlemler yapilmistir. Bu kapsamda calismanin yapildigi yillar icinde Subat, Eyliil
ve Aralik aylari gézlem zamani olarak segilmistir. Bunun secilmesinde bu dénemlerde yapilan etkinliklerin sikhgi etkilidir.
Toplamda 7 farkh donemde 1’er hafta sliren goézlemler yapilmistir. Ayrica, Pazar ayinlerine, vaftiz torenlerine ve
cocuklar icin verilen dini egitim gruplarina katilinmustir.

Bu kapsamda elde edilen bilgiler, ‘Bir Hafiza Mekéni Olarak istanbul Aya Panteleymon Ortodoks Kilisesi’ ana baslig
altinda bélimlenerek paylasilmaktadir. ilk bélimde yer alan ‘Kilisenin Gegmisinden Bugiine: Kirilmalar, Kesisimler,
Degisen Anlamlar’ kisminda, kilisenin tarihsel siirecte yasadigi kirilmalar, cemaatin profilindeki kesisimler ve kiliseye
yiklenen anlam ele alinmaktadir. ‘Tarihsel Kopusun Mekdnsal Tutkal’’ isimli ikinci bolimde ise Sovyetler Birligi
dagildiktan sonra istanbul’a gelen ve kiliseye gitmeye baslayanlar icin bu mekanin yeniden kurulusuna ve yeni bir dinsel-
etnik kimligin kilise Gzerinden insa edilisine yer verilmektedir.
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BiR HAFIZA MEKANI OLARAK iSTANBUL AYA PANTELEYMON ORTODOKS KiLiSESi
Kilisenin Gegmisinden Bugiine: Kirilmalar, Kesisimler, Degisen Anlamlar

Kirilmalar: ‘O Zaman Baskaydi, Simdi Bagka’

Aya Panteleymon Kilisesi, kilise ¢alisanlarindan edinilen bilgiye gore, 1870'li yillarda Karakdy'de yapilmistir. Kilisenin
bulundugu bolgede gegmiste gayrimislim niifus yogun olarak yasadigi igin, bu kilise disinda baska mabetlerin de burada
gorulmesi sasirtici degildir (Sekil 1).
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Sekil 1: Kilisenin Konumu

Kilise, bir apartmanin altinci katindadir (Sekil 2), diger katlarda buraya gelen kisilerin eskiden konakladigi odalar vardir.
Kilise, apartman kilisesi (ev kilisesi) oldugu icin, bu kiliseye disardan bakildiginda bir mabetten ¢ok bir oturma yeri
izlenimi vermektedir. Bu, bir bakima, kiliseyi korunakli bir konuma da tasimistir. Aya Panteleymon Kilisesi, tipki hemen
arkasinda yer alan Aya Andrea Kilisesi gibi Rusya’dan Kudiis’e uzanan uzun hac yolculugunda, Ortodokslar icin bir
konaklama yeri, bir baska deyisle konukevi® olarak yapilmistir.

Sekil 2: Kilisenin Disaridan Goriinlsi

5 Katihmcilar, siklikla lojman kavramini kullanmistir. Ancak kullanim amacini dogru yansitmasi bakimindan konukevi kavraminin kullanilmasi tercih
edilmistir.
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Gegmiste, Odessa limani gibi yerlerden gemilere binen ve istanbul’a gelen haci adaylari, bu konukevlerinde birkag giin
kalmis ve sonra yollarina devam etmislerdir. Bu siireci Maria® (62) su sozlerle anlatmaktadir:

‘Sadece bu bina dedil, 3 tane yapild’’. Béyle lojmanlarda insanlar gelip kalabiliyor. Eskiden ucak yoktu, sadece gemi
vardi. Konstantinopolis’te bu insanlari, Odessa’dan gemiye bindirilenleri, biz karsiladik, yerlestirdik. Onlar burada
maksimum iki-ii¢ giin kalip gittiler’.

Maria, anlatisindaki olaylar o dogmadan 6nce gergeklestigi ve artik devam etmedigi halde, bu olaylari anlatirken o
olaylara tanik olunurken kullanilan bir dili tercih etmistir. Yine istanbul’dan eski ismiyle Konstantinopolis olarak
bahsetmistir. Bunlar, O’nun tarihe tanikhgini giiglendirmek igin kullandigi bir araglardir. Biitin bu anlatiyr en ¢ok
glgclendiren ise, bunlari anlatirken bahsettigi kilisenin iginde, bir sandalyede oturmasidir. Maria’nin anlattig1 sekilde
Odessa limanindan hac icin istanbul’a gelenleri tagiyan gemi, 1917 Ekim Devrimiyle baska yolculari, bagka amaclara
dogru goturmek icin demir almistir. Devrimden rahatsiz olan ve gara yakin oldugu igin giivenliginden endise eden kisiler,
aslinda Avrupa’ya gitmeyi hedefleseler de donemin kosullarindan dolayi (Birinci Diinya Savasi donemi ve ertesi) bir
siireligine istanbul’a gelmek zorunda kalmislardir. Béylece, 1920’ lerde Tiirkiye’de Beyaz Rus (Rus Ortodoks) varligi kesin
kayitlar olmamakla birlikte 100.000’i asmistir (Deleon, 2008)8. Bu yillarda, devrimin etkiledigi cografyalarda kiliseler
kapatiimis, din gorevlileri 6ldurilmis veya sirgin edilmislerdir (Asker, 2010). 23 Ocak 1918’de kilise devletten ayriimis,
kilisenin tim malvarhigina el konulmustur. Bu durumda go¢ edenlerin geri donlis umudu da olmadigindan, ancak
gittikleri yerlerde dini pratiklerini siirdiirmenin yolunu bulmak zorunda kalmislardir. Bu nedenle o dénemde yurt disina
iltica eden birgok rahip ve din gorevlisi ile yurt disinda yasayan Ruslar, tarihi Rus Ortodoks Kilisesinin gelistirilmesine
karar vermistir (Asker, 2010). Bu kosullar altinda Beyaz Ruslarin istanbul’a geldiklerinde ilk siginaklarindan biri, dini
motivasyonlarin da etkisiyle Aya Panteleymon Kilisesi olmustur. Beyaz Ruslarin gelisini Igor (68) soyle anlatmaktadir:

‘ilk gécmenler gelmeye baslamis. Biliyorsunuz Beyaz Ruslar, bizim Rusya’da vardi. O zaman ilk geldi gé¢cmenler, burada
yasamuslar. Cok kisi gelmis, lojmanda yer yok. Nébetlese yatanlar varmis. Ama gitmemisler. Ciinkii bu kilise geldikleri
yerde de var... En tanidiklari yer kilise’.

Beyaz Ruslarin istanbul’a gelisinden, istanbul’dan ayrildiklari 1930’larin sonuna kadar, kilise, anavatanlarindan
kopanlarin mekani halindedir. Bu, bir yonetim anlayisinin degismesinin yarattigi kaosta, baska bir cografyada
degismeyen seylere sik sikiya tutunma isteginden de ileri gelmistir ki degisen her seye karsi direncin en yogun oldugu
alan dindir. Zira, ‘dini bir grup, bir nesneyi, sirmekte olan gergekligin herhangi bir pargasini dayanak edinmeye diger
bltlin gruplardan daha fazla gereksinim duyar. Clinkl etrafindaki tim kurumlar degisim gecirmekteyken, fikirler ve
deneyimler yenilenmekteyken, o kendisinin degismedigini iddia eder... Ne var ki, diistinceler ve duygular diinyasinda
tim istikrar unsurlari her zaman eksiksiz olmayacagindan, dengesini fiziki mekanda ve bir ya da bircok uzam pargasinda
saglamak zorundadir’ (Halbwachs, 2017: 168). Bir baska ifadeyle, ‘dinsel topluluk, etrafindaki her sey donlsim
gecirirken kendisinin degismedigine, yalnizca mekanlari bulursa ya da onlarin etrafinda, énceden mevcut mekanlarin en
azindan sembolik bir imgesini yeniden insa ederse ikna olabilir. Zira bu mekanlar fiziksel olanin degismezligine katilir ve
inananlar grubunun kolektif diisiincesi onlarin Uzerine yerleserek, bu mekanlarin sinirlari igerisine kapanarak ve
tutumunu onlarin diizenine uygun hale getirerek sabitlenmek ve varligini siirdiirmek icin ¢cok bliylk bir firsata sahip
olur. Hafiza durumu da aynen boyledir’ (Halbwachs, 2017: 171-172) ve Beyaz Ruslarin go¢ sonrasi kiliseyle kurduklari bu
iliski, dinsel topluluklarin genel disiince sisteminin Grinudur.

Bununla birlikte, 1930’larda Beyaz Ruslarin istanbul’dan gidisi, Aya Panteleymon Kilisesi icin bir kirlma yaratmustir. Zira
onlarin gidisiyle ayinler dizenli olarak yapilmamaya baslanmis ve hatta kimi zaman din gorevlisi bile bulunmamamistir.
Ancak gecen birkac on yilda, Beyaz Ruslar’i istanbul’a savuran riizgar Sovyetler Birligi'ni de etkilemis ve birligin
dagilmasindan sonra, bu birlige tye llkelerden istanbul’a calismak icin gelenlerin bir kapisi da kilise olmustur. Fakat yeni
gelenler icin kilise, konukevi hizmeti sunmamistir. Bunda, kilisenin resmi kurumlarla yasadigi sorunlar, konukevlerinin
eskimesi ve bunun yaninda konukevlerinin hac veya savas gibi kosullar disinda kullaniminin ¢ok uygun gorilmemesi
etkilidir®. Yine konukevlerinde yeterince oda kalmamasi da disardan gelenlerin kabul edilmeme nedenleri arasindadir'®.

6 Katihmcilarin isimleri degistirilmis ve anonim isimler kullanilmigtir.

7 Aya iliyas Kilise’si kapalidir. Aya Andrea Kilisesi din gérevlisi cok yasli oldugu icin dénem dénem kapalidir. Sadece Aya Panteleymon Kilisesi aktif
sekilde galismaktadir.

8 Bu slrecte, Ruslar (Genelde Rusya ve Ukrayna’dan gelen etnik Ruslar’dir) dzellikle eglence, kiltiirel hayat ve moda sektorlerini etkilemislerdir; kendi
kiiltiirlerine ait yapilar ortaya ¢ikarmislardir (Deleon, 2008; Ozer, 2009; Toprak, 1992).

9 ibadethanelerin dénem dénem kisla, depo veya evsizler icin bir oturum alani islevi gérdiigii de bilinmektedir (Seving, 2013; Temel, 2010). Ancak Aya
Panteleymon Ortodoks Kilisesi’/nde konukevi varligi, ibadethane kisminin sadece yapilma amaciyla sinirli bir kullanim gegmisine sahip olmasini
saglamistir.

10 Bu olanaklar dahilinde eskiden gemiyle gelenleri misafir edebilen kilise, simdi yalnizca zaman zaman bes-on kisiye konaklama destegi
saglayabilmektedir.
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Buna ragmen sundugu diger hizmetler sayesinde kilise, bu insan hareketliligiyle yeniden populerlesmistir. Bu durum,
burada diizenli olarak gérev yapacak bir din adami ihtiyacini glindeme getirmis ve 1999 yilindan itibaren bu kilisede bir
odasi olan ve devamli burada kalan bir din gorevlisi yasamaya baslamistir. Bu gelismede, ¢alismanin ‘Tarihsel Kopusun
Mekansal Tutkal’ bélimiinde daha ayrintili ele alinacak olan Rus dis politikasi etkilidir. Clinkii Rusya’nin, ulusasiri politik
alanin gelistirilmesi ve ulusasiri aktivizmin giglendirilmesi icin diasporadaki Ruslarin ve diger eski Sovyet halklarinin bir
arada tutulmasina yonelik girisimleri vardir. Bu sayede Pazar ayinleri de dizenli sekilde yapilabilmis, bu ayinler icin de
cemaat kilisede toplanmayi siirdlrebilmistir. Bu siireci Katya (58) su sozlerle anlatmaktadir:

‘Sovyetlerde din yoktu. Vardi ama yoktu. Kiliseler kapaliydi, biz ayine gitmiyorduk ama biliyorduk ki kilise orada. Bize
kilise kapatti, eski sistem bitti, dagildik fakat diyebilirdim ki kilise orada duruyor. Tanrr’'ya ulasmak igin kapisini agmamiz
yeterdi. Insanlar yanls biliyorlar. Sovyetler’de korku var, din yok ama anneler anlatiyor, kilisede ne oluyor ¢ocuklarina
anlattr’.

Katya'nin sozleri bir mekansal birim olarak kilisenin korunmasinin, islevselligi olmasa bile sakh ve ilk ihtiyagta kilidi
acilacak bir hafizayr barindirdigini iceriyordu. Bu noktada Halbwachs'a (2017: 168) s6zl verirsek: ‘Kilisenin neredeyse
bos oldugu, tamamen bos oldugu zamanlar, kapilarinin kapali oldugu ve orada yalnizca duvarlarin ve eylemsiz
nesnelerin bulundugu donemler kuskusuz ki vardir. Bu siire boyunca grup dagilmis haldedir. Ancak yine de varligini
surdiridr ve oldugu gibi de kalir; yeniden bir araya gelecegi zaman, hicbir sey onun degistigini veya var olmayi bir
sureligine durdurdugunu sanmasina izin vermeyecektir. Ancak sadece su sartla: Bu ara sliregte, inananlar kilisenin
onlinden ge¢mis, onu uzaktan gérmdis, ¢anlarinin sesini duymus olsun; bu mekanda yaptiklari ve bu duvarlar arasinda
katilmis olduklari toplanma ve ritiiellerin imgesi glincel kalmis olsun; ya da tiim bunlari hemen hatirlama imkanina her
zaman sahip olmus olsunlar’*®, istanbul’daki kilise de kapali oldugu dénemlerde bile fiziki varolusunu siirdiirdigi igin,
onlinden birileri gegmeye basladigl ilk firsatta yeniden kolektif bellegin aktarilmasinda ve yeniden Uretilmesinde rol
almistir. Sonugta tarihsel kirilmalar ve kesintilere karsi mabetler, tarihin gérgii taniklari (Burke, 2009) durumundadirlar.
Bir kilisenin varligl, orada artik kilise cemaati olmamasi veya kilisenin kullanilmamasi durumunda bile, bir zamanlar o
kiliseyi insa etmeyi gerekli kilacak bir toplulugun varligini géstermektedir. Bu, gruplarin dinsel kimliginin mekansal
disavurumudur ve bunun bir mabetle bitlinlesmesi, bu dinsel grubun onandiginin isaretidir. Bununla birlikte bazen bu
tlir mekanlar onanma goéstergesinden ziyade ¢ogunlugun iktidarinin semboli haline de gelirler. Mesela, Osmanlilarda
fethedilen bir yerlesim yeri, gayrimislimlerin yogun yasadigi bir yerse, bu yerlesim yerindeki en biyiik mabet, kilic hakki
olarak mescide donusturtlmaustiar (Baltaci, 1985). Benzer bir durum hagh seferleri sirasinda da yasanmistir. Bu siirecte
Kudus Hristiyanlarin eline gegtiginde, Mescidii’l-Aksa ile Kubbet(i’s-Sahra isimli mabetler kiliseye donusturilmustir (Can
ve Yilmaz, 2008). Bilindigi gibi iktidar kendi varliginin kesintisiz tarihini yaratmak icin mekanlari anitlar, heykeller veya
muzeler gibi yapilarla yeniden diizenler (Nora, 2006). Bu mekanlarla bittinlesen ritieller, Eric Hobsbawn ve Terence
Ranger’in (2006) vurguladigi ‘gelenegin icadinin’ da araglaridir. Her ne olursa olsun, kutsal mekanlara iktidarin bir
gostergesi olarak yapilan miidahaleler bile, mabetlerin, taniklik ettigi tarihin izleriyle dolu bir hafizaya kavusmalarina yol
acmaktadir. Nitekim mabetler, bazen birkag farkl ideoloji ve politik hafiza siyasetine mekanlik yapan; bazen birbirinin
Ustline binen, bazense ¢ok uzak diisen birimlerden olusan hafiza yelpazesinin (Deniz, 2014: 25) goruldugu yerlerden
biridir.

Kesisimler: ‘U¢ Nesil Burada’

Buglinki kilise cemaatini olusturan Eski Sovyetler Birligi llkelerinden gelenler, etnik bakimdan Beyaz Ruslar'dan daha
fazla cgesitlilige sahiptir. Bu da kiliseye 1990 sonrasi gelenlerin, daha farkli bir profile sahip olmalarini beraberinde
getirmistir. Kilisenin ziyaretcileri arasindaki gruplarin kékenleri ¢cogunlukla Rusya, Ukrayna, Gurcistan ve Moldova’dir.
Rusya ve Ukrayna’dan gelenler Moldova ve Giircistan’dan gelenlere gore genctir. Yine ayni grup icinde de farkl yas
gruplarindan insanlar yer almaktadir. Bu cesitliligi Elena (40) su sozlerle anlatmaktadir:

‘Biz eskiden Sovyetler Birligi’'nde hepsi ayni iilkedeyiz. Biz Moldovali var, Rusyali var, Ukraynali var, Giircii var bizim igin.
Herkes kiliseye geliyor. Biz burada bircok insanla tanistik. Yasli, geng, kadin, erkek’.

istanbul’a 1990’larin basinda ve 2000’lerden sonra gelenlere, bu grubun Uyelerinin burada dogan cocuklari da
eklendiginde 3 farkl neslin bir araya geldigi sdylenebilir. Dolayisiyla tg farkh neslin tanikliklari, maruz kaldiklari kosullar
ve yetistikleri ortam farkhdir. Bu nedenle grubu ortaklastiran din izerinden 3 neslin bulusmasi saglayacak alternatif

11 Insan bilimlerinin pek ¢ok dali, anilarin indirgenemez 6lgtide sosyal oldugu farkli ve paradoksal bigimleri géstermislerdir: Esas olarak insanlarin
birlikte hatirlamalari; bir olaya, yere ya da kisiye iliskin ortak ani tretimin isbirligi ¢calismasini gerektirmesi; bu tur isbirliginin, gegmise ait alternatif
anilari susturan kuramsal anma edimlerini kapsayabilmesi; bir ani séyleminde karmasik retorigin gerekli olmasi; cemaatlerin ¢ogunlukla sadece anilar
ile birlestirilmesi; ayrica unutusun da toplumsal olarak yapilanmasi ve hatirlamak kadar 6nem tasimasi; anilarin gogunlukla yapilar, odalar, makinalar,
duvarlar, mobilyalar gibi yapay olgular gevresinde 6rgitlenmesi ve toplumsal gruplarin, kurumlarin ve tim toplumun g¢oklu ve ¢ogunlukla gelisik ani
pratiklerini gerektirmesi (Middleton ve Edwards, 1990; Lash ve Urry, 1994'ten aktaran Urry, 1999: 45-46).
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pratiklere ihtiya¢ dogmustur. Bunlar icinde ¢ocuklara din egitiminin verilmesi ilk siradadir. Bu egitim iginde kilisenin ve
Ortodoks varliginin istanbul’daki tarihi de yeni nesle aktariimaktadir. Cocuklara kilisede egitim verilmesi hakkinda
Svetlana’nin (40) konusmasi su sekildedir:

‘Miizik siniflar var. Hem kulak gelisiyor hem Allah 6greniyor. Cocuklar baba Tiirk, okulda Miisiilmanhk dersi var. Cocuk
buraya geliyor, diyor benim anne de baska din, ben bunu da bilmeli. Anne nasil baska dil, baska kiiltiir, baska din.
Cocuklar yarisi anneden gegiyor, dine sonra karar verir’.

Bu yolla, nesiller arasi farka ragmen ortak bir kimligin yaratiimasina calisiimaktadir. Zira ortak kimlik, ortak aidiyetin
bilince gikariimasidir. Buna gore kdltlrel kimlik de bir kiiltlire katilimin bilince gikarilmasi ya da o kiiltlire ait oldugunun
ilan edilmesidir (Assmann, 2015: 143). Bu kiiltlrel katihm sirecinde yalnizca kilisenin teknik olanaklari degil, cemaatin
yashlari da rol almaktadir. Clinki kilisede birinci nesli olusturan yasl gé¢cmenler, tarihe tanikliklari en fazla olanlardir.
Gegmisin izi olan kilise ve kilise cemaatini olusturan yasl go¢menler, kolektif bellegin ana kolonlaridir. Yagllarin daha
gencglere aktardiklariyla sekillenen ortak kimlik unsurlari, kolektif bellegi ortaya gikarmaktadir (Anderson, 2017).
Neticede toplumsal bellek dedigimiz seyin, en iyi bigimde tarihin yeniden kurulmasi (rekonstriiksiyon) olarak
adlandirilabilecek, ¢ok daha o6zgiil bir pratikten farkh oldugunu belirtmemiz gerekir ve gegmiste gergeklestirilen tim
insan etkinliklerinin bilgisi ancak onlarin biraktig izlerden yola ¢ikilarak edinilebilir (Connerton, 2014: 27). Bu izler
mekan ve insanla birlestigi zaman, hem sembolik hem de dilsel yolla ¢oklu 6grenme ortami yaratilmaktadir. Bunun
6nemini Lena (52) su sozlerle anlatmaktadir:

‘Biz miizeye gidiyorsun, bir mesela Balat’a gidiyorsun. Farkli dinle farkl insanlar var. Evler, sokaklar hep sana bir sey
anlatiyor. iste bu kilise... Kilise var ki ayin yapilmus. Ikonlar, heykeller, eriyen mumlar. Babaanneler var. Onlar hep
anlatiyor’.

Lena’nin da vurguladigi mekansal ve beseri varliklar yoluyla nesiller arasi baglantinin kurulmasi ve aktarim yoluyla ortak
bellegin yaratilmasinda en giincel etkinlik, glinlik hayatin merkezine sikga tekrar edilen pratikleri koymak ve grubu bu
yolla bir araya getirmektir. Boylece ritleller birlikte slirdiirilmekte, bayramlar kutlanmakta ve ayinlere dizenli katihm
saglanmaktadir. Zaten Assmann (2015: 65), bu kiiltlrel ortaklasmayla yaratilan bellegin ilk orglitlenme bigiminin
ritieller ve bayramlar oldugunu belirtmektedir. Ona gére bayramlar, -ait olduklari gruba gore ister dini agidan
kutlansinlar ister burjuva ya da koylii geleneklerin geregi olarak isterse de askeri bir takvime bagli olarak kutlansinlar-
ortak yasanan bir zamani yansitirlar (47). Bir baska ifadeyle ritiiel, cemaatin kendi iginde olusturdugu 6zel ve igsel bir
alani var eder. Cemaat Uyeleri bu alanda, 6zel bir paylasimda bulunur, bu alan icinde ‘Gtekiler’ olmadan aidiyet
duygularini pekistirir ve kolektif degerlerini ylceltirler. Birlikte yapilan ritlellerin toplumsal bellek igin anlamini Tanya
(39) soyle anlatmaktadir:

‘Kilise dolup tasiyor, ayni ayini 4 kez tekrar ettigimiz oluyor. 3 nesil bir arada. Bir grup ¢ikiyor, digerleri giriyor. Her tiir
insan var. Sonra onlar haftaya gelince diyor gecen ayinde su oldu, sonra onu konusuyorlar. Bir ortak bilgi oluyor. Sanki
biz hep béyle gibi’.

Tanya’'nin sozlerini destekler sekilde Connerton (2014: 78), bu tip torenlerin etkilerinin téren zamanlariyla sinirli
olmadigini; yineleme yoluyla kendiliginden, ge¢misin kesintisiz stirdiglini disindirdiginid belirtir. Dolayisiyla nesiller
arasi kesisim saglanirken, zamanlar arasi kesintisizlik duygusu da yaratilmaktadir. Zaten inananlarin, tapinmaya adanmis
yapilarda ve yerlerde periyodik olarak toplanmaya ve birbirlerine kenetlenmeye duyduklan ihtiya¢ (Halbwachs, 2017:
167) devam ettikce, grup ici farkhiliklara ragmen kilise gatisi altinda bulusma da siirecektir. Bu bulusmayi giiclendiren,
‘cemaatin ritlel esnasinda biyik bir isteklilikle ortak harekette bulunmasini saglayan ve cemaati bir arada tutan sey
birlikte hayal edip kurduklari ve onun kurallarina gore yasadiklari cemaat kimligi ve bu cemaatin kolektif sinirlaridir.
Cemaat, rittellerde ‘biz’ olarak paylastigl degerleri ifade edebilme, yeniden Uretebilme ve aktarabilme gibi, kolektif
varligi icin hayati 6nem tasiyan gereklilikleri saglayabildigi icin; ritteli, tekrarlama egilimindedir. Yiice bir gic,
tekrarlanan ritiielde somutlasir ve cemaat (zerine kalkan olur. Bu kalkan ve huzur gerekliliklerini yerine getirmis ve
refahini garanti altina almis cemaat icin bir sonraki ritliele kadar derin etkisini stirdiiriir. Cemaat omuz omuza vererek
yasami glivence altina almis, cemaatin birlikteligi ve huzurunun devamhhgi icin gerceklestirdigi ritielde kolektif bilincini
yenilemis, kolektif baglarini sikilastirmistir’ (Akbaba-Bozok, 2009: 17-18). Aya Panteleymon Ortodoks Kilisesi’nin nesiller
arasi kesisimi saglamaya ve bu yolla daha genis bir grubu cesitli riteller icin bir araya getirmeye yonelik cabasi da
bununla ilgilidir.

Degisen Anlamlar: ‘Sana Gore Kilise, Bana Gore EV’

Hafiza, mekan fikirlerinde merkezi bir 6neme sahiptir (Creswell 2004; Wylie 2007). Bu bakimdan hatirlanan 6zel seyler
(ilk oplicuk gibi), genellikle bilinebilir bir fiziksel cevreyle butlinlestirilerek anlatilirlar (Jones, 2011). Bir baska deyisle
hatirlama figtrleri, belli bir mekanda cisimlestirilmek ve belli bir zamanda giincellestirilmek isterler, yani cografi ya da
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tarihi anlamda olmasa da her zaman somut bir mekana ve zamana dayanirlar (Assmann, 2015: 46). Bununla birlikte
hafizanin kurulumunun bireysel yoni de vardir. Bu durum ayni mekanla herkesin kurdugu iliskinin farklilastigini da
gostermektedir. Aya Panteleymon Kilisesi’'nin gesitlenen cemaati icin kilisenin anlaminin ayni olmamasinin nedeni de
budur. Cemaatin genel egilimi bakimindan bu alani sadece bir mabet olarak tanimlayanlar kadar, bu kiliseyle mabedin
otesinde iliski kuranlar da vardir. Kiliseyle daha formel ve sinirlari belirli bir iliski icinde olanlar, gérece geng olanlardir.
Bu grupta yer alanlar genellikle sirdirilen ritlellere katilan veya gocugunu dini egitim sinifina gonderen ama
programlar bittikten sonra kiliseden ayrilanlardir. Bunlardan biri olan irina (37) kiliseyle iligkisini su sozlerle ortaya
koymaktadir:

‘Benim igin her pazar gelmek bile zor. Cucuklar uyuyor sabah. Bir tane egitim i¢in geliyor. Geldim, bura kilise, ben gérev
yaptim, hemen koca gelip beni aliyor’.

ikinci grupta yer alanlar ise, gérece yasli olanlardir ve onlar igin pazar giinii kiliseye gelmek, biitiin hafta beklenen bir
etkinliktir. Hatta hafta igcinde kiliseye yakin bir yerde bulunmalari gerekiyorsa, ilk firsatta kiliseye ugramakta ve bos olan
bltin zamanlarini burada gegirmektedirler. Zaten buraya her an gelmeyi kolaylastiracak sekilde, kilisenin girisinde
basértiisii ve etek bulunmaktadir'? (Sekil. 3; 4). Kiliseye girenler bunlari kullandiktan sonra, geri yerine birakmaktadirlar.
Bu nedenle kilisenin agik oldugu saatlerde, tzerindeki kiyafetler uygun olmasa bile, kadinlarin kiliseye girisi mimkdndar.

BASIACIK VE PANTOLONLL
RADIN RILISEYE GIREMEZ

IS FORBIDDEN
FORWOMEN TOENTER THE
CHURCH IN TROUSERS,
WITHOUT COVERING
THEIR HEAD

.

..’)-

-~

Sekil 3: Kadinlar icin Kiliseye Giris Kurallari

Sekil 4: Kiliseye Giriste Kullanilabilecek Kiyafetler

12 Bunun nedeni kliseye kadinlarin basi agik ve pantolonla girmeleri onaylanmamasidir. Kilisede, erkeklerin kiliseye hangi kiyafetle girebilecegine iliskin
bir uyariya rastlanmamistir.
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Kilisede pazar ayinine gelirken yaninda yiyecek getiren ve kilisede bunu diger kadinlarla paylasan ¢ok sayida kadin
vardir. Bu gruptaki kadinlar genellikle ev ici hizmetlerde calisan Giirciiler ve Moldovalilardir. istanbul’un kiliseye en uzak
semtlerinde bile olsalar, ayine katilmak i¢in erkenden yola ¢ikmakta ve kilisede arkadaslariyla bulusmaktadirlar. Kilisenin
temizligini de genellikle ibadet saatleri disinda buraya gelen kadinlar yapmaktadirlar. Bununla birlikte ibadet giinlerinde
bile, kiliseye girildig§inde eriyen mumlarin zemine doékulen artiklarini tirnaklariyla temizleyen kadinlari gérmek
mimkindur. Kiliseyle kurulan bu yakin iliskiyi, 6nce Katya (58), sonra Maria (62) su sozlerle anlatmaktadir:

‘Ben buraya ilk geldigim giin evde gibi hissettim. Sana gére kilise, bana gére ev'®. Hi¢ yabanci hissetmedim. O§lum
burada vaftiz oldu. iste bu benim arkadasim, bu da 25 senelik arkadasim. Hepsi burada. Hepsi bir yemek getiriyor, baska
nereye gidecegdim?’

‘Ben istanbul’a adimimi attim, 5 yil iilkeye gidis yok. Kokusunu, suyunu, yemedini 6zledim. Rusca konusmak istiyordum.
Tiirklerin yaninda ¢alistim. Korkuyordum ki sesimi kaybedeyim, ¢iinkii konusmak yok. Sonra kiliseye geldim. Havasini
icime ¢ektim. Dedim Maria evine hos geldin’.

lan Chambers (2005: 16) ‘Baska yerlerden gelmek, ‘bural’ degil de ‘orali’ olmak, tarihlerin ve hafizalarin hem ilk ¢o6zlls
ve dagilisini, hem de kesfedilen yollar boyunca yeni ve daha genis diizenlemelere tercime edilisini deneyimlemektir...
Gelenegin anavatanindan kopmus ve sirekli meydan okunan bir kimligi yasayan yabancidan, dort bir yana sagiimis bir
tarihsel miras ile heterojen bir simdiki zaman arasindaki sonu gelmeyen bir tartismada kendisini hep evinde hissetmesi
beklenir’ der. Gogmen olma halinin yarattigi aidiyet krizini agik bir sekilde ortaya koyan bu analiz, aslinda gé¢menlerin
dini mekanlarla kurduklari iliskilerin arka planini anlamaya da yardimci olmaktadir ki Maria’nin kiliseyi evi gibi gérmesi
tam da bununla ilgilidir. Bu bakimdan Ortodoks gé¢menler igin kilise, gogmene dayatilan diger evde hissetme
formlarindan daha dogal bir aidiyet alani ve ¢oklu faydalar sunmaktadir. Clinki bu kiliseyi kullananlarin kiliseyle
iliskilerinin diizeyi farkli olsa da ¢ocuguna okul, kendine doktor, arkadasina is, siparis vermek icin llkesinden yakinda
gelecek birini arayan herkes, ilk olarak kiliseye gelenlerin sosyal aglarina basvurmaktadir. Yani cemaatin bir kismi icin
kiliseyle kurulan iliskinin diizeyi, kilisenin sundugu olanaklara ne kadar ihtiya¢ duyduguyla ilgilidir. Ozellikle yardima ¢ok
ihtiyaci olanlar igin kiliseyle iliski halinde olmak, hayatta kalmanin tek yoludur. Bu bakimdan kilise, bir dernek gibi
calismaktadir ki bu gruplara yonelik gocmen derneklerinin istanbul’da hizla agilmasinda da bu aglarin etkisi vardir.
Kilisenin bu sosyal yanini Sergey (42) su sozlerle anlatmaktadir:

‘Bir kere geldiginde yiizleri taniyorsun, iki kere geldiginde konusuyorsun. Sen nerden? Nasil geldin? Sonra bir seye ihtiyag
var, aklina burada tanistigin gelir’.

Kilisenin sosyal dayanismaya olanak veren bu ¢ok anlaml hali, aslinda dogrudan dini topluluklarin yaratilma amaciyla da
uyumludur. Clnki dini topluluklarin yaratimi, sosyal dayanismanin yeni bir formu olarak gorilmekte ve topluluk ici
destek aglari, ekonomik kosullarin iyilestirilmesini saglamaktadir (Bugra, 2012). Yine bu yapi icinde, yeni nesle
Ortodoksluk inancini asilama ve bu gengleri bir araya getirme icin etkinlikler yapma sirecinde kilise ve cemaati rol
Ustlenmistir. Bu bakimdan kolektif kimlik Gretimine katki saglamak icin diizenlenen Ortodoks Genclik Konferanslari
(Seving, 2009)**, cemaatin genislemesine ve bu yolla dayanisma aglarinin giiclenmesine katki saglamaktadir ki gengler,
aslinda destege en fazla ihtiya¢ duyan gruplardan biri oldugu icin bu grupla kurulan yakin iliski, kilisenin var olusu igin
elzemdir.

Bltln bu pratik faydalar Gzerine kurulu iliskiienme hallerinden daha etkilisi ise gogmenin yalnizigina kilisenin care
olmasidir. Cinki Atik ve Bilginer-Erdogan’in (2014: 4) de dedigi gibi, ‘Modernlesmenin 6glitledigi gecmisle baglari
koparmanin, aslinda bireye getirisi olmadigi gibi, kokstiz birakmasinin etkisi ile hafizanin yiikselisi de ayni doneme denk
gelir. Modernizmin vadettigi yeni yasam bicimleri ve modern olma hali, koksiz bireyi yalnizliga ve bosluga itmistir. Birey,
..zaman icinde kaybolmaya karsi, toplumda olusan bosluklari ge¢mis ile telafi etme yoluna gider. Ge¢mise tam
manasiyla donmek miimkiin olmadigi icin kodlanmis bellek birikimlerini mekanlarla, ritiellerle ... simdide demirlemeyi
amagclar’. Kilise cemaatinin sundugu maddi imkanlara ihtiyac duymadigi halde kiliseyi evi gibi géren ve hatta evinden
daha fazla benimseyenlerin fazla olmasinin bir nedeni de budur.

13 Bireysel olarak olusturulan mekan bellegi; temsiller, géstergeler ve sembollerin yani sira yasanan dénemin toplumsal, politik, mimari ve kilturel
olaylariile gelenekler, aliskanhklar, komsuluk iliskileri ve hatirlanan oyun mekanlariyla da ortak paydada birlesmektedir (Avcioglu ve Akin, 2017: 426).

14 jlgili Kaynak: http://www.ec-patr.org/youth/ Son Erisim Tarihi: 10.08.2018
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Tarihsel Kopusun Mekansal Tutkali

‘Bu Duvarlar Bizim Hatirlama Defterimiz’

Ekim Devrimi'nden Sovyetler Birligi’'ne ve oradan birligin dagilmasina kadar uzanan ortalama 100 yillik dénemde, Dogu
Avrupa ve Kafkasya’daki niifusun hayatinda biyik kiriimalar meydana gelmistir. Bu kirilmalardan biri de inang
konusundadir. Bolsevik Sovyet hiikiimetinin kararnamesiyle 23 Ocak 1918’de kilise devletten tamamen ayrilmistir. ikinci
Diinya Savasina kadar, ruhban sinifi ve siyasi ydnetim arasinda iki tur iliski bigimi gelismistir. Bir grup Sovyet hakimiyetini
desteklemis, bir grup buna karsi ¢ikmistir. Hatta yurtdisinda yasayan din adamlari kendi Rus Ortodoks Kiliselerini kurma
yoluna gitmiglerdir. ikinci Diinya Savasi déneminde ise, savas sirasindaki kayiplar ve sikintilar nedeniyle kiliseye olan ilgi
artmistir (Dos, 2010: 26). Bu nedenle Leyla Dos (2010), ‘Savasin insanlari Tanriyi diisinmeye mecbur ettigini’
belirtmektedir. Kilisenin artan 6nemiyle birlikte, kiliseye ait olan mallarin bir kismi 1945-1957 vyillarini kapsayan
doénemde kiliseye iade edilmistir. Ancak 1958’de iktidara gelen Krusev, mabetlere yonelik sert yaptirimlarini sirdlirmis
ve kiliselerin ve manastirlarin biyik bir kismini kapattirmistir. Ote yandan, 1985’te Mihail Gorbagov tarafindan
basglatilan ‘Yeniden Yapilanma’ politikalarinin da etkisiyle dini faaliyetlerin ylrutiilmesi kolaylastirmis ki bu slregte
kilisenin, kaybettigi gl¢ ve sayginligl yeniden kazanmanin pesine hizla dismesinin bir sebebi de bu ortamdir (Duali,
2014). Yine bu dénemde (25 Ekim 1990) 1918 yilinda mabetlerin kapanmasiyla ilgili yayinlanan ferman yurirlikten
kaldirilmistir (Dos, 2010: 26) ve hatta Rusya’da Hristiyanligin kabul edilmesinin 1000. yili kutlanmistir. Bu tarihsel
gériiniim iginde Ortodokslarin dinle kesintili bir iliskisi ortaya ¢ikmistir. SSCB’nin dagilmasiyla birlikte ise, ikinci Diinya
Savasi donemindeki kosullara benzer bir ortam ortaya c¢iktigindan, Ortodokslar da benzer bir egilimle kiliselere
yonelmislerdir. Clinkli insanlarin inandiklari sistemin ¢oklsu, icsel bir kriz de yaratmistir. Bu dénemde erkek
intiharlarinin artmasinin nedenini buna baglayan Maria (62) durumu su sozlerle ortaya koymaktadir:

‘Sahip oldugumuz her seyi kaybettik ama hayatta kalmak zorundayiz. Neden kiliseye kostuk? Ciinkii kalbimiz ve sabrimiz
genisliyor. Erkekler gelmiyor, kendi 6liimiinii segiyor’.

Kadinlarin kriz doneminde kiliseyle iliskilerini artirmalari nedeniyle Aya Panteleymon Ortodoks Kilisesi, cogunlugu
kadinlardan olusan bir cemaate kavusmustur (Sekil. 5). Cemaati ¢cogunlukla kadinlardan olusan ve dagilma sirecinde
grubun bir arada kalisinin bir Gst araci olan kilise, hem Sovyetleri kotii anilarla hatirlayip Carlik déonemine uzanan
donemle bag kurmak isteyenleri, hem de SSCB donemindeki ‘farkliligin bir aradahg’ duygusunu kaybetmek
istemeyenleri kendine ¢ekmistir. Kiliseye gelene kadar bellekte tasinanlar farkli olsa da kiliseye gelindiginde, oradaki
sosyallesme icinde yaratilan, oraya 6zgl ortak bir tarihin Griinlidir. Hatta bu tarihe sadece biyik bir inangla kiliseye
gelenler degil, bir dine inanmadigini ilan edenler de katki saglamaktadir. Bunu Elena (40) soyle anlatmaktadir:

‘Ben inangli degil. Allah yoktur demem. Var demem, dogru mu? Sen diyebilir, neden geldi? Ama ¢ok ortaklik var. Biz ayni
lilkeden geldi. Biz ge¢cmisi biliyor, ge¢misi konusur. Sen éllirsiin, gecmis 6lmez’.

Elena’nin gecmisi oldirmemeye yonelik gayreti, bir gé¢cmenin koklerini kaybetmekle ilgili korkusunun en acik
disavurumudur. Bu yolla aslinda yarin, gegmis haline gelecek bugiini de korumaya calismaktadir. Bu, zamanlar-arasi
gayretin somut izdiisimii olan mekansal bellek!®, bu yolla kurulmaktadir. Bir kilisenin duvarini sadece bir duvar olmanin
Otesine tasiyan da budur. Bu durumu, Maria (62) su sozlerle acgikg¢a ortaya koymaktadir:

‘Bu duvarlar bizim hatirlama defterimiz. Diyor ki Maria buradadir. Maria olmasa bu sadece duvar, Maria varsa, Katya
varsa burada hayat var’.

15 Mekansal deneyimlerin zihinde olusturdugu ‘mekansal bellek’, bireylerin o mekanlara iliskin duygusal ve anlamsal deneyimleri sonucunda
olusmaktadir (Avcioglu ve Akin, 2017: 426).
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Sekil 5: Kilise Cemaatinin Gorinim?é

istanbul’daki eski Sovyet gécmenleri icin bir hatirlama defteri olan kilisede, kolektif hafizayi canli tutmak igin tirli
dizenlemeler yapilmakta ve pratikler strdirilmektedir. Bunlardan ilki, kilisenin mekansal organizasyonu Uzerinedir. Bu
kilisede yer alan dekorasyon unsurlarinin (ikonlar, haglar, donemsel esyalar, kandiller, buhurdanlik, kutsal yag gibi) bir
kismi bu kilise hizmete basladiginda Diinya’nin farkl yerlerindeki kiliseler tarafindan hediye olarak génderilmistir. Kilise
cemaatine, her esyanin nereden geldigi anlatiimaktadir. Béylece daha 6nce gidilmemis, hi¢ temas kurulmamis yerler ve
insanlarla ortaklik kurulabilecek sembolik bir ortam yaratiimaktadir. Boym (2009: 92), toplumsal bellegi ya da kolektif
hafizayi ele almanin yegane yolunun doért bir tarafa yayllmis yurttaslarla, goggmenlerle ve siirglinlerle hayali diyaloglara
girmek oldugunu soylemektedir. Bu hayali diyaloglari anlamak icin, grup ici maddi transferlere bakmak oldukca
yararhdir. Bu maddi transferler, grup ici duygusal ortakligi pekistirmekte, aidiyeti gliclendirmektedir. Bu bakimdan
kilisenin dekorasyonunda yer alan ve Arjantin’den Gliney Kore'ye, Ukrayna’dan Amerika’ya kadar farkli mekanlardaki
kiliselerden gelen hediyeler, grup yelerini, farkli cografyalardaki Ortodokslarla birbirine baglamaktadir.

Kilisenin, kolektif hafizayl canl tutmak igin strdlrdtgl pratiklerden ikincisi, burada yer alan dini kitaplar ve bunlarin
kullanimi Gzerinedir. Kilisenin bulundugu kata giriste, ana kapinin iki yaninda raflar boyunca kitaplar bulunmaktadir
(Sekil, 6). Cemaat bu kitaplarla dinin temel kurallarini, ibadet pratiklerini, dualar 6grenmektedir. Ayinlerde sesli okunan
dualarla saglanan 6grenmeye, yazili metinlerin de eslik etmesi mimkin olmaktadir. Sergilenen bu kitaplar iginde
ozellikle gcocuklara yonelik kitaplar fazladir. Cocuklar icin acgilan din sinifinda da kullanilan kitaplar sayesinde, kolektif
kiltarel aktarim kolaylasmaktadir.

16 Kaynak: http://hayatsorgusu.com/karakoy-gezilecek-yerler/ Son Erisim Tarihi: 10.04.2018
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Sekil 6: Kilisede Sergilenen Dini Kitaplar

Aya Panteleymon Kilisesi’nin, kolektif hafizayl yeniden lretmek i¢in stirdlrdigi pratiklerden Ggiinciisi ve belki de en
etkilisi, birlikte kutlanan bayramlar ve sirdirilen rittellerdir. Kilise, bitlin etkinliklerini kapsayan hizmet programini,
Rus Ortodoks Kilisesi’'nin (Moskova Patrikligi) ¢izdigi ana hatta gére dizenlemektedir. Bu bakimdan kilise, diger
kiliselerde oldugu gibi {i¢c bolimlii ve on iki maddeli Havariler inang Sistemini (Havariler Kredosu) benimsemekte ve
burada ibadetler farkl periyodlarda yapilmaktadir (Aslanova, 2006: 138-139). Kilise cemaati igin en 6nemli bayram Hz.
isa’nin dirilisi anisina kutlanan Paskalya ve Hz. isa’nin dogumu olan Noel'dir. Bunlarin disinda Hz. isa’nin Kudis'e
girisinden Meryem Ana’nin mabede girisine kadar pek ¢ok tarihi olay, o olaya 6zgii dualarla anilmaktadir. Bunlarin
disinda cesitli azizlere adanan giinler ve onlara 6zel okunan dualar da vardir. Yine Ortodoks Kilisesi’'nin gelenek ve
ayinleri arasinda dogan g¢ocuga dogumunun sekizinci giini kilisede isim koyma; ¢ocugun dogumunun kirkinci glini
kiliseye gotirilmesi ve cemaate katilmasinin saglanmasi; kutsanmis suyla vaftiz yapilmasi; ¢ocuk vaftiz edildikten sonra
¢ocugun yaglanmasi (konfirmasyon); evharistiya denilen ekmek sarap ayininin yapilmasi; sifa, gtinahlarin bagislanmasi
ve rahat 6lim icin yapilan son yaglanma; nikah; hag ve istavroz; tazim ve diz ¢okme; papazin halki takdis etmesi;
buhurdan sallamak ve mum yakma gibi pratikler yer almaktadir (Aslanova, 2006: 143-154). Bu bakimdan aslinda
kilisenin Hristiyanlar icin merkezi bir neme sahip oldugu ve dogumdan 6lime kadar insanlarla bagini siirdirebilecegi
acikca gorulmektedir.

Rus Ortodoks Kilisesi'ne bagli Aya Panteleymon Kilisesi’'nin cemaatinin nesiller arasi farkhlasmaya ragmen bir araya
gelisinde oldukga etkili olan bu ritlller ‘hem her bir ayrintinin ayni kalmasi Uzerine gelistirilen ¢abayi, yani ‘strekliligi’;
hem de eskiden kalmis ya da yeni Uretilmis kimi davranislarin segilmesini/elenmesini ve yeniden dizenlenmesini yani
‘degisimi’ icinde barindirir’ (Akbaba-Bozok, 2009). Bu ritteller icinde vaftiz, evlilik ve 6lim torenleri, toplulugun en cok
ilgi gosterdikleri tdrenlerdir. Kilisede yapilan Pazar ayinleri disinda, isa Mesih’in dirilisini i

bayram!’ olarak isimlendirilen Paskalya, Noel ve Kutsal Hagin Yikseltilmesi Bayrami, kilisede cemaatin en fazla bir araya
geldikleri etkinliklerdir. Bu etkinlikleri Mina (57) su s6zlerle anlatmaktadir:

‘Ben saniyor ki zaman durmus. Biitiin kilise, her yerde o dua okumus. Biitiin azizlerin canina. Sanki ben ¢ocuk olmusum,
eski zamanki gibyi’.

Mina her ne kadar dualarin aynilastigini sdylese de bu dualarin igerikleri zamanla degisebilmektedir. Bunda, daha (st
perdede siyasi otoritelerin birbirleriyle iliskileri belirleyicidir'’. Bununla birlikte Mina’nin bahsettigi zamanin durdugu
dusincesi, bu rittellerle asil saglanmak istenendir. Jan Assmann (2015: 61) bunu destekler sekilde, bu ritiiellerde
kokensel ge¢cmisin canlandiriimasinin amaclandigini; grubun tarihini hatirlayarak ve kokenine ait hatirlama figtrlerini
belleginde canlandirarak kimliginden emin oldugunu belirtmektedir. Gegmisle bagi strdiirmeye yardimci olan bu
ritdllerin yaninda, kisilerin hayatindaki dnemli olaylara da kilise taniklik etmektedir. Bunlardan ilki vaftizdir. Kilise, anne

17 Mesela, Rus Ortodoks Kilisesi, diinya genelindeki 300 milyon Ortodoks'un dini otoritesi olan istanbul Fener Rum Patrikhanesi'yle diplomatik
iliskilerini fiilen kesmistir. Bu kararin nedeni, Fener Rum Patrikhanesi'nin Ukrayna Kilisesi'ni "Rusya'dan bagimsiz bir kilise olarak tanimaya
hazirlandig1" yolundaki isaretlerdir. Bu cercevede, tiUm ortak ayinlerin durdurulmasi ve Rus Ortodoks Kilisesi Patrigi Kiril'in dualarinda Patrik
Bartholomeos'a atif yapmamasi s6z konusudur’ Kaynak: https://www.bbc.com/turkce/haberler-dunya-45533933 Son Erigim Tarihi: 17.09.2018
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ve babasinin vaftiz edilmesini onayladigi bebeklere, vaftiz téreni yapmaktadir. Bu térene, bebegin diger aile lyeleri de
katilmaktadir. Bu torenler disinda, yine eslerden her ikisinin de ayni dinden oldugu durumlarda evlilik térenleri
yapilabilmektedir. Ancak bu térenler, cemaat icinde yaygin degildir. Bunun ilk nedeni, istanbul’da yasayanlarin farkli
dine mensup olan yerel halktan kisilerle evlenmelerinden dolayi dinsel farkliligin bir kisithlik yaratmasidir. ikincisi de
Sovyet donemi evliliklerinde yemekli ve igkili eglenceler dizenlenerek yapilan evliliklere insanlarin alismis olmasidir.
Dogumdan, sosyal tamamlamanin 6nemli bir yoni olan evlilige kadar uzanan siiregte rol alan kilise, ayni zamanda 6lim
torenlerinde bir veda mekani halindedir. Cemaatten biri 6ldiglinde onun adina yapilan toren, bir topluluk olarak
yasamin sonunda bile bir arada olma ve o topluluk Uyelerine kargi gorevi yerine getirme islevi gérmektedir. Bu
bakimdan, deneyimle sekillenen bir bellekten s6z edilebilir. Zaten bireysel bellek icin toplumsal deneyim nasil
gerekliyse, toplumsal bellek igin de bireylerin toplumsal yasama katilmasi ve bu yasami deneyimlemesi gereklidir (Olick,
1999).

Gegmigin Giincel Yorumu: ‘Ortodoks Sovyetler

Bir Rus Ortodoks kilisesi olan ama cemaati eski Sovyetler Birligi (lkelerinden gelenlerden olusan Aya Panteleymon
Ortodoks Kilisesi, aslinda ¢ogunlukla Rusya’nin kimlik politikasinin etkisi altindadir. Din ve devlet politikalarinin
kesisimindeki bu kimliklenme pratiginin tarihi ise oldukg¢a eskidir. Zira Hristiyan Ortodoks inanci Rusya’ya Bizans'tan
geldikten sonra, nispeten kisa siire icerisinde patrikhane haline gelen Rus Ortodoks Kilisesi, Korkung ivan ile baslayan ve
Blylik Petro ile sonuglanan siireg icerisinde bagimsiz bir giic odagl olmaktan cikarilmis ve devletin bir araci haline
donltsmistiir. Bolsevik devrimine kadar siiren zaman zarfinda ise kilisenin bu pozisyonu devam etmis, Ortodoksluk ise
Rus kimliginin 6nemli bir bileseni haline gelmistir. Carlik Rusya’sinda ¢ogu zaman Rus kimligi etnik kimlikten ziyade Rus
kiltiranu yasayan veya benimseyen ve Ortodoks olan kimselere isaret etmistir. Bu durumu koken degistiren Bolsevik
devriminin toplumsal alandaki baslica devrimi, Ortodokslugu Rus kimliginin icinden ¢ikarma g¢abasi olmustur
(Somuncuoglu, 2004: 93-93). Bolsevik kadrolarca baslatilan din/kilise karsiti miicadele, ancak 2. Diinya Savasinin
baslamasiyla birlikte kismen gerilemistir. Bugiin Rusya devleti ve Rus elitler, Ortodokslugun tekrar milli kimligin dnemli
bir parcasi haline gelmesini desteklemektedirler. 1990 yilinda Vicdan Ozgiirligli Kanunuyla din {izerinde devlet
denetiminin resmen kaldirilmasindan sonra, 1997 yilinda yeni Vicdan Ozgiirligii ve Dini Kuruluslar Kanununda Rus
Ortodoks Kilisesinin devlet kurumlari icinde kendine yer bulmasini saglayacak ayricalikli diizenlemelerin yapilmasi
bununla ilgilidir (Somuncuoglu, 2004: 95).

Ozellikle 2004’te iktidara gelen Putin’in politikalari kilisenin politikalariyla uyumlu oldugundan kilisenin siyasi ve sosyal
alandaki roll hizla artmistir. 2000 yilinda Moskova Patrigi Kiril’in ‘Rus Ortodoks Kilisesinin Sosyal Anlayisinin Temelleri’
adindaki doktrini kilisenin devletle iliskisini agik bir sekilde yansitmaktadir. Mesela, bu doktrin icinde kilisenin gérevleri
arasinda ‘tarihi ve kdltlrel mirasin korunmasi ve gelistiriimesi’ ile ‘manevi, kiltirel, ahlaki degerler ve vatanseverlik
Uzerine egitim ve 68retim yapar’ maddeleri yer almaktadir (Duali, 2014: 3-8) ki bunlar ulusasiri faaliyetlerin ana yapisini
ve mantigini goéstermesi yaninda kolektif bellege verilen 6énemi gostermesi bakimindan da oldukga yararli bir ¢erceve
sunmaktadir. Rusya’yla sinirli olmayan Rus Ortodoks Kilisesinin kimlik politikasi (Duali, 2014: 9; Somuncuoglu, 2004; 93),
bu doktrinler odaginda sekillenmektedir. Bu aslinda kimligin ve kolektif bellegin politik yoniniin acik bir 6rnegidir ve bu
durum sadece Ruslar icin de gegerli degildir. Mesela Zeynep iskefiyeli (2007) bunu, Ermeni kilisesi 6zelinde su sozlerle
ortaya koymaktadir: ‘Bugiin Ermeniler arasinda devam eden ‘Ermeni kimliginin korunmasi’ tartismalarinda Ermeni
kilisesinin ve dinin yeri ilk siradadir. Diinyanin birgok Ulkesine dagilmis olan Ermeniler, kimliklerini muhafaza etmek ve
yasatmak adina kiliseye siki sikiya bagli kalma gayretindedirler’. Dolayisiyla kiliseyle kullanicilarin kurduklari iliskiler, hem
politik iktidarin yonelimlerinden hem de kimlik ve bellegin bir arada yapilanisindan etkilenmektedir. Zaten toplumlarin
belleklerinin, ait olduklari devlet veya siyasi erk veya egemen glg tarafindan gerekli gorildiginde yeniden insa ile
yapilandinldiklari bilinmektedir (Atik ve Bilginer-Erdogan, 2014: 4).

Bu goriinim icinde Aya Panteleymon Ortodoks Kilisesi’nin durumuna bakildiginda, kilisenin aslinda 6znel bir kimligin
yaratimina da imkan sagladigi goriilmektedir. Zira kimi kullanicilar nostaljik Sovyet kimligini, Sovyetlerin ¢okuslyle
edindikleri dinsel kimlikle bitlnlestirmeye calismaktadirlar. Bu kombinasyonun basat 6znesi olan Sovyet kimligi, aslinda
bitian kullanicilarin benimsedigi bir kimlik degildir. Ayrica, Sovyetler Birligi’nin dini pratiklere iliskin politikasi nedeniyle,
Sovyet kimliginin bir dini kimlikle birlestirilemeyecegini belirtenler de vardir. Bunu Lubov (29) su so6zlerle anlatmaktadir:

‘Tamam, biz bir aradaydik ama biz bir halk degildik. Herkes kendi kiiltiir yasadi. Sadece ayni birlik, herkes Rusca
konusuyor. Sovyet, tamam var ama ben Rus’.

Sovyet kimliginin, dinle iliskili bir Gst kimlik haline gelmemesinin ¢esitli nedenleri vardir. Sener Aktlrk (2015: 223-229),
Almanya, Rusya ve Tirkiye’de Etnisite Rejimleri ve Milliyet isimli calismasinda, Sovyet kimliginin aslinda hicbir zaman
etnik ve ulusal kimlik olarak gériilmemesinde sunlarin etkili oldugunu belirtmektedir: Dahili pasaport sistemi, Kruscev'in
bir Sovyet ulusu yaratma amacina isaret eden siyasalari icinde dini farkliliklara dayanan cesitliligi silmeyi hedefleyen
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‘yeni, sosyalist ve dinsiz’ ritlielleri tesvik etmesi ve militan ateist propagandanin yeniden canlandiriimasi yoluyla ateizmi
ortak bir inang sistemi yapmaya ¢alismasidir. Bu bakimdan yukarida da daha dnce kismen bahsedildigi gibi, Sovyet ulusu
yaratma projesinde ilk midahale alani din olmustur. Ancak buglin cemaatin bir kismi, bu ulusal ve dini kimliginin
birlestirilmeyi, kesintisiz bellek tasavvuru icin gerekli hissetmektedir. Ozellikle ¢alisma kapsaminda goriisiilen Giirciiler,
‘Ortodoks-Sovyet’ kimligine vurgu yaparken; Rus ve Ukraynalilar, ortak dinle birlestirilen bir kimligi vurgulamamislardir.
Bu durum, ortak mirasin reddi anlamina gelmemektedir. Bunun 6tesinde, onlar, hayali bir kimligin, kullanilan ortak
mekanin 6zgiin kimliginin ve belleginin 6nline gegmesini istememektedirler. Bu durumu Nadia (34) su sozlerle
anlatmaktadir:

‘Sovyet var, yok. Bunlar siyaset. Biz burada Tanri huzurundayiz. Siyaset baslarsa kavga baslar, kimse kiliseye gelmez’.

Eski Sovyet halklari icinde bir Sovyet ulusu olma, buna bagl kimlik kazanma ve bunu dinsel kimlikle birlestirme
durumunda, o toplulugun tyelerinin ulus olma haline nasil baktiklarinin da 6nemi vardir. Benedict Anderson (2017: 22),
ulusun bir topluluk, bir cemaat olarak hayal edildigini belirtir. Clinkl her ulusta fiilen gegerli olan esitsizlik ve somuri
iliskileri ne olursa olsun, ulus daima derin ve yatay bir yoldaslik olarak tasarlanir. Kilisenin tGyelerine, gegmisten sadece
ortak miras degil, ayni zamanda bu derin ve yatay yoldashk da kalmistir. Bugiin, istanbul’da, kimliklerinin sembolii ve
hatiralarinin dayanak noktasi halindeki (Assmann, 2015: 47)’ bu mekan, hepsinin aslinda esit yaratildigini sdylemekte,
herkesi tim farkhliklarina ragmen bir arada olmaya ¢agirmaktadir.

SONUC

Mekanin sosyal olani, sosyal olanin da mekani Urettigi ve yeniden dUrettigi iliskisel bir yapi vardir. Bu yapi icinde
mekanlar, ¢oklu anlamlar tasimakta ve farkh kimlik formilasyonlarina da ev sahipligi yapmaktadirlar. Mikro Olcekte
kisiler, makro Olgekte ise toplumlar hakkinda ¢ok kapsaml fikirler elde edilmesine yardimci olan bu mekanlar,
kullanicilarin var olusu igin hayati 6nemdedirler. Clinkii onlar, bireylerin ve toplumlarin izlerinin kaybolmasina izin
vermezler. Yine bu mekanlar, topluluklarin tarihle kurdugu bagi kuvvetlendirmekte ve bu yolla zamanin mekan
Uzerinden okunmasini saglamaktadirlar. Boylece kolektif bellegi korumakta ve grup kimliginin aktarilmasina aracilik
etmektedirler. Bu mekanlardan biri olan Aya Panteleymon Kilisesi, ¢ogu dini kurum gibi siyasetin kiyisinda yer
almaktadir. Bu durum, onu oldukg¢a hassas bir konuma tasimaktadir. Bununla birlikte gecen zaman iginde kilise, kendi
cemaatini bu politik catisma alaninda olabildigince uzak tutmayi basarmistir.

istanbul’a genellikle yakin zamanda go¢ eden ¢ok sayida Ortodoks’'un bir araya gelmesini saglayan Aya Panteleymon
Kilisesi, grup ici farkhliklara ragmen cemaati ortak din ve kiltir tGzerinden kaynastirmaktadir. Bu, grup ici dayanisma
mekanizmasinin da glglenmesine yol agmaktadir. Bu noktada 6zellikle kadinlarin, grubun bu yapisinda etkin rolleri s6z
konusudur. Yine kadinlarin etkisiyle kilise, aslinda ikincil iliskilere sahne olmayi beklerken, birincil iliskilerin de goraldiga
bir mekan halindedir. Biitlin bir pratikler, kolektif bellegin Uretimini ve yeniden Uretimini destekleyerek tarihsel
kirilmalar nedeniyle kirilgan bir kimliklenmeyi deneyimleyen gé¢cmenlerin hafizasini giiclendirdigi gibi, cemaatin bir grup
kimligi Gzerinden birlesmelerini de saglamaktadir. Boylece grubun dagilmasini ve yalnizlasmasini 6nlemektedir.
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EXTENDED ABSTRACT

THE EFFECTS OF RELIGIOUS PLACES ON COLLECTIVE MEMORY: THE CASE OF ISTANBUL HAGIOS
PANTELEIMON ORTHODOX CHURCH

INTRODUCTION

Memory is a multifaceted and broad concept (Murtezaoglu, 2012). The concept of memory, which creates a story by
uniting moments from the past and turns into a dynamic phenomenon, constitutes the main heading of the processes
in the restructuring of social identity. During this restructuring process, the collective memory is formed at the center
of compromises and conflicts. In this respect, it functions as a reflector and creates a circle through embodiment by
sites. This circle, which is repeated by the sites, makes social memory continuous and legitimate phenomenon (Erbagci,
2018: 11). Pierre Nora (2006), manifests that the sites of memory which act as the storages of collective memory, arise
from the opinion that sites do not have a memory of their own but they are rather moments of history, which break
away from the movement of history but are returned to history and that they function as a collective subconscious
organization. Among the sites of memory, the sites related to faith have found a place for themselves in this group of
sites during every single time period. When a person of faith enters a church, a cemetery, a sacred place, they know
that they will encounter a state of mind which they experience often and that they themselves will, along with a visible
society, constitute a common idea and memory at the same time which has been formed and existed in the same
location for generations (Halbwachs, 2017: 166-167). This turns places of worship into special places, especially for
migrants, because for those who migrate and become a minority in the place they have migrated to, the lack of
harmony between their faith and the place they live in is a subject which is at the center-stage of their lives.
Sometimes, this difference itself is a field of conflict and sometimes the places of worship are the sanctuaries of a side
due to disunity between migrants and locals (Doormernik, 1995; Fetzer and Soper, 2005; Geaves, 2005; Jensen, 2016;
Tatari, 2009; Trittler, 2018). At this point, it is crucial to make places of worship functional as sites of memory and by
this way, keeping the group identity. An example of this could be the Islamic places of worship in Europe (Arabaci,
1997; Costu, 2013). A similar situation also applies to the places of worship for minorities in Turkey. (Akbaba-Bozok,
2009; Erol, 2015). Some of these places of worship have gained their parish due to recent migrations to Turkey. One of
the places of worship which has gained a parish during this new wave of migrants is Hagios Panteleimon Orthodox
Church in Istanbul. The size of the parish of the church increases or decreases depending on the change of the
Orthodox population in the city. Additionally, the church is also a meeting place for groups of migrants and it often
hosts socio-cultural events which are more comprehensive than a regular place of worship. The expansion of the
position of the church in daily practices, also strengthens its capability to form and reproduce memories. In this regard,
the church not only carries the memories of the past, but also forms the memories of the future by bringing the
community together in this day. These two dynamics make the church a site of memory for the Orthodox Christians
living in Istanbul. However, the significance of this church for the Orthodox population of Istanbul and its practice in use
from the migrants’ who use this church and the church employees’ perspective is unknown. This study is written in the
expectation that it helps fill the deficiency regarding this subject. It is hoped that the copies of the study constitute a
basis for the future studies which focus on how the places of worship which serve to different types of religions in
Turkey, a country of migrants, shape the dynamics within a group, how the group transforms these forms and how a
site of memory is created together.

METHOD

Rather than acquiring generalizable findings, the main concern in this study has been to excavate the meanings in the
migrants’ daily practices and the relationship they build with the site. For this reason, it was preferred to have an in-
depth interview with the selected people and to witness their experiencing the site through a participatory observation.
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In a more general term, in this respect, a qualitative research was designed. Within the scope of the study, people’s
church attendance frequency was taken into account in sampling selection. In this regard, the people who participate in
Sunday church services and/or use the church for the ceremonies such as baptism ceremonies while they are in
Istanbul were included in the study. Within the scope of this study, 18 women and 4 men were interviewed at the
church between February 2015 and April 2017. The numbers of female and male participants are not so close; the
reason behind this is that most of the parish is made up of women and in a more general aspect, the migrants from
these areas mostly consist of women. Two of the participants are church employees, while the others are from the
parish of the church. There are 5 Russian, 5 Ukrainian, 5 Georgian and 3 Moldavian women among the women
interviewees. Of the male interviewees, 2 are Georgian, 1 is Russian and 1 is Ukrainian. The Russian and Ukrainian
participants are between the ages of 24-42, while the Moldavian and Georgian participants are between 37-68. Both
groups have high levels of education. The Georgian and Moldavians in this group generally work in nursing services. The
Ukrainians and Russians, on the other hand, either hold professional jobs or they are married to a Turkish person and
are not employed. Additionally, the monthly income of the Georgian and Moldavians are the half of the monthly
income of the Russians and Ukrainians. Apart from the interviews, periodic observations were conducted in the church.
In this aspect, the months of February, September and December were selected as the observation periods during the
years in which the study was carried out. The frequency of events being held during these months has been the main
factor. In total, one-week-long observations were conducted in 7 different periods. Sunday services, baptism
ceremonies and religious education groups aimed for children were also attended.

FINDINGS

According to the information received from the church employees, Hagios Panteleimon Church was built during 1870s
in Karakody quarter. It is not surprising to see other places of worship in the area where the church is located since, in
the past, a dense non-Muslim population lived here. As the church is in the form of an apartment inside a building,
from the outside it looks more like a residential place than a place of worship. Just like Hagios Andreas Church located
behind it, Hagios Panteleimon Church was also built as a place to stay, in other words, as a guesthouse for the pilgrims
during their long journey from Russia to Jerusalem. The prospective pilgrims of the older era, who took a ship from
places such as Odessa Port and came to Istanbul, would stay in this guesthouse for a few days before continuing their
journey.

The ship which carried those who came to Istanbul for the purpose of pilgrimage from the Port of Odessa, started
weighing anchor to carry other kind of passengers for other purposes after the October Revolution in 1917. Those who
were not pleased with the revolution and who were close to the Tsar had to come to Istanbul for a while due to the
conditions of the era (during and after the World War [) although they actually intended going to Europe. Because of
this reason, while it is not based on certain records, the population of White Russians (Russian Orthodox Christians) in
Turkey in 1920s exceeded 100,000 (Deleon, 2008). Under these circumstances, from the time when White Russians first
arrived in Istanbul until the end of 1930s, which is the time when they left, the church became a sanctuary for those
who were separated from their country. However, the departure of White Russians in the 1930s became a turning
point for the church. After their departure, services were not organized regularly and sometimes even a religious
official was not to be found. However, in the past few decades, the wind that blew White Russians to Istanbul also
affected the Soviet Union and after its collapse, the church has become one of the points visited by those who came to
Istanbul from the ex-Soviet states for work. The re-popularization of the church through this mobility of people,
brought about the need for a regular religious official and since 1999, there has been constantly a religious official who
has a room and has resided and worked here.

The people coming from the ex-Soviet states, who constitute the parish today, ethnically have a larger variety than the
White Russians of the old era. This results in the people coming to the church after 1990s to have a different profile.
The national origins of the church visitors are mainly Russia, Ukraine, Georgia and Moldova. As the relationship
between the orthodox parish and the church is historically intermittent, the memory they have inherited from the
religious sites and shall leave as legacy in the future is very rich. In addition, while the things carried in memory until
coming to the church is different, which is created there in a socialized environment is a product of a common history
peculiar to the place.

The church which is a tool for the migrants from the ex-Soviet countries to remember the past, continues to hold
various practices in order to keep the collective memory fresh. The first of these practices is about the spatial
organization of the church. When the church started operating, some of the decorative objects (icons, crosses,
periodical items, chandeliers, censers, anointing oil, etc.) were sent as presents from churches in different parts of the
world. Therefore, a symbolic environment is being created with the places and people which have never been visited or
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who have never been contacted before. The second practice the church maintains in order to keep the collective
memory fresh has to do with the religious books located here and how they are used. The books in the church contain
basic rules of the religion, practices of worship and prayers. The next and maybe the most effective practice maintained
by Hagios Panteleimon Church in order to keep the collective memory fresh is the holidays celebrated together and the
sustained rituals. The church organizes its service program which contains all its events in accordance with the main
outline drawn by the Russian Orthodox Church (Moscow Patriarchate). Looking at this program, it is visible that the
church is of pivotal importance for the Christians and that it maintains its relationship with the people from their birth
until their death.

The effective position of the church also has to do with its relationship with politics. Hagios Panteleimon Church, which
is @ Russian Orthodox church but whose parish consist of the members from ex-Soviet states, is actually under the
influence of Russia’s identity politics. Especially since the policies of Putin who came to power in 2004 is in line with the
policies of the church, the role of the church in the political and social fields has risen quickly. Having said that, Hagios
Panteleimon Church actually also allows the creation of a subjective identity as some users try to combine the nostalgic
Soviet identity with the religious identity they acquired after the collapse of the Soviets.

CONCLUSION

Like most religious institutes, Hagios Panteleimon Church is located on the edge of politics and this provides a very
sensitive position for it. In the meantime, it has relatively succeeded in keeping its own parish away from the political
conflict in the course of time. In the last few decades, this church has allowed many Orthodox Christians, who are
generally recent migrants in Istanbul, to gather and despite the differences within the group, let them socialize through
a common religion and culture. Especially, many people who went through radical changes and has experienced a
fragile identity process due to historical fractions, accomplished sharing a collective memory thanks to the church. This
also resulted in strengthening of the mechanism of solidarity within the group. At that point, it was recognized that
especially women had an effective role in the structure of this group and that, again with the effect of women, the
church had become a place where primary relations take place, whereas it was expected to be a stage for secondary
relations. As well as strengthening the group memory by ensuring the production and reproduction of collective
memory, all these efforts also allowed the members of the group to unite through a group identity. In this respect, it
has prevented the group from dispersing and its members from being isolated.
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