DOGU SURYANI KiLiSESi TARiHi CERCEVESINDE iRAN ASURI-
KELDANILERINE GENEL BiR BAKIS

Literatiirde Asuriler / Keldanilerin tarihlerine odaklanan bilimsel ¢alismalar
s0z konusu oldugunda karsimiza genel olarak iki farkli adlandirma ¢ikmaktadir. Bu
adlandirmalardan birisi Nasturiler' terimi iken digeri, daha genel bir adlandirmaya
karsilik gelen “Dogu Siiryanileri” terimidir. Keldaniler, 16. yy’da Katolik Kilisesi’ne
baglanmay1 se¢gmis Nasturiler / Asuriler olarak tamimlanirken, aslinda ayni cemaatin
iiyeleri olan fakat Keldaniler’den farkli olarak Dogu Siiryani Kilisesi’ne bagl kalmay1
secmig halki tanimlamak i¢in kullanilan Nasturiler / Asuriler terimleri konusunda halen
bir karisiklik s6z konusudur.

Bu grubun iiyelerinin kimi arastirmacilar tarafindan “Nasturiler” olarak
adlandirilmasmm nedeni, 431 yilinda toplanan Efes Konsili'nin® kararlarina
uymadiklar1 igin aforoz edilen donemin Istanbul Patriki Nestorius’un dini dgretisini
takip etmis olmalarindan ileri gelir. Nasturileri ¢alisan ilk arastirmacilar arasinda
“Nasturi” admin bir halki m1 yoksa mezhebi mi tanimladigi konusunda bir tartisma
vardir. Gabriel Oussani (1901: 79), Nasturi adinin bir halki degil belirli bir dinsel
mezhebin iiyelerini tanimladigini ve grubun bir halk olarak kdkenlerinin Eski Dogu
Siiryanileri’ne dayandigimi belirterek konuya agiklik getirir. Bati literatiiriinde
Nasturilerin kokenlerinin ne oldugu konusunda da tartismalar mevcuttur. Ornegin, ncii
misyoner ve gezgin Dr. Asahel Grant (1843), 1800’lerin ortasinda temas kurdugu bu
grupla Israil’in kaylp on kabilesi arasinda bir ozdeslestirme kurar. S6z konusu
0zdeslestirmenin nedeni; Nasturilerin gelenekleri ve adetleri ile Yahudilerinkiler
arasinda bazi benzerlikler bulmasidir. Fakat ilerleyen tarihlerde yapilan incelemeler esas
alindiginda s6zii edilen geleneklerin Nasturiler / Asuriler arasinda ¢ok nadir olarak
gorildiigiine ve Asuri tarihinin bdylesi bir konjonktiirii desteklemedigine kanaat
getirilmistir (Shedd, 1903: 1). Bu konuyla ilgili olarak bir bagka yazar John Joseph
(2000: 1-3), “Nasturi” teriminin ilk olarak kilise iiyelerinin ikiye ayrildigi ve bir
boliimiiniin Roma’ya baglanmasiyla Keldani Kilisesi’ni olusturdugu 16. yy’da
kullanilmaya baglandigin1 one siirmektedir. Ona gore bu donemde Nestorius’un
doktrinine sadik kalmayr secen iiyeler “Nasturi” olarak tanimlanirken Katolik
Kilisesi’ne bagli kalmayi segenler Keldani olarak adlandirilmistir.

“Asuriler” terimi ise 16. yy’da bir grup Nasturinin katolik inancim
benimsemesi ve kendilerini Keldaniler olarak tanimlamasiyla, Batili misyonerlerin
inancint degistirmeyen Nasturilere 19. yy’da verdigi addir (Sanasarian, 1998: 619).
Asuri isminin topluluk tyelerince benimsenmesinde bir diger neden; bu grubun
kokenlerinin eski Asur halkina dayandigini diigiinmeleridir. Dogu Siiryani Kilisesi’nin (
kimi kaynaklarda Nasturi Kilisesi olarak da ge¢mektedir ) dnceki iki patriginin kiz
kardesi, donemin patriginin teyzesi ve Asuriler arasinda en 6nemli tarihsel figiirlerden
biri olan Surma Hanim (Stafford, 2004: 15). 1923’te yazdig1 “Assyrian Church Customs
and The Murder of Mar Shimun” adl1 kitabinda halkinin kdkenlerine dair sunlart sdyler:
“Bizim eski Ninova Asurlari’nin kanindan oldugumuza dair bir inancimiz var. Bu
savimiz, daglarimizdaki insanlarimizin fizyonomileriyle British Museum’da bulunan
kral yiizleri ve diger Asurlularla karsilastirildigi takdirde kanitlanabilir” (Mar Shimun,
1923: 1) Halkin kokenlerini israrla antik Asuri “kanina” dayandirmasi ve ana
vatanlarini kadim bir toprak olan “Assyria” / “Asur lilkesi” ile 6zdeslestirmeleri, 20.
yy’da diinyay1 sarmig olan modern milliyet¢ilik akiminin etkisiyle kendilerine bir “etnik
milliyet” insa etme ihtiyaci ile agiklanmaktadir (Sanasarian, 1998: 619).

! Nestorians (ing.), Nestoriens (fr.)

2 Siiryani Kilisesi’nin Hiristiyanlik tarihinin ilk konsillerinde alinan kararlara verdigi tepkilerin detayl: analizi
i¢in Bkz. Mehmet Celik (1987). Siiryani Kilisesi Tarihi, Cilt: 1, Istanbul:Yaylacilik Matbaas1. Ozel olarak
Efes ve Kadikdy Konsilleri’ne deginen fransizca bir calisma igin Bkz. Pierre-Thomas Camelot (2006). Ephése
et Chalcédoine: 431 et 451 Histoire des conciles oecuméniques, Tome 11, Paris:Fayard.

3 Assyriens (fr) / Assyrians (ing.)



Dogu Siiryani Kilisesi’nin kisa tarihcesi

Deginildigi gibi temelde Nestorius’un 0gretisine bagli olmalariyla tanimlanan
Dogu Siiryanileri’nin ait oldugu kilisenin tarih i¢inde aldig1 birgok ad vardir. Iran
Kilisesi, Nasturi Kilisesi, Asuri Kilisesi*, Dogu Kilisesi, Dogu Siiryani Kilisesi gibi.. Bu
adlandirmalardan bir tanesi olan “fran Kilisesi” ismi, kiliseye bu dinin dogdugu
cografyamin Iran olmasi nedeniyle verilmistir. Fakat “Iran Kilisesi” teriminin
kullanilmasi oldukga indirgeyici bir yaklagima isaret eder. Ciinkii kilise, dénemin Iran
topraklarinda ( bugiinkii Irak’ta ) kurulmasina ragmen misyon hareketleri sonrasinda
Orta Asya, Cin, Tibet, Giiney Hindistan ve Arabistan’a dek yayilmistir. Dolayistyla
varhig1 Iran’la siirlanamaz.

Nasturi Kilisesi terimi de kilise liyelerinin bizzat kendileri tarafindan kabul
edilmeyen ve yanlig bulunan bir adlandirmadir. Dogu Kilisesi’nin donemin bagat
teolojisi olan Iskenderiye yerine Antakya’y1 segmesi, diismanlarmnin onlar1 sapkin olarak
nitelemesine neden olmug ve “Nasturi” sdzii bu grup tarafindan onlara atfedilen bir
adlandirma olmustur. Ortagagin Latin seyyahlari, bu s6zii Melkitlerin ve monofisiztlerin
agzindan duymus ve benimsemislerdir. Ustelik 13. yy’dan bu yana Abdicho adli {inlii
kanun adami bu adlandirmaya karsi ¢ikmig ve Nestorius’un kiliselerini kuran kisi
olmadigini, asla patrikleri olmadigin1 ve dogu lehgesini bilmedigini belirtmistir (Le
Coz, 1995:12, Baum ve Winkler, 2002: 7). Beynon da “Nasturi Kilisesi” teriminin kilise
iiyeleri tarafindan asla benimsenmedigini ve cemaatin kiliselerini daha ¢ok “Dogu
Kilisesi” ad1 altinda tanimlamayz tercih ettiklerinin altin1 ¢izer (Beynon, 1944: 261).

Diger bir terim olan “Dogu Siiryani Kilisesi”, cemaat iiyelerinin liturjilerinde
(ayin ve ibadetlerinde) kullandiklar1 dilin Siiryanice’nin dogu lehgesi olmasina
referansla bu sekilde anilir. Bu dil Nusaybin’de kullanilan Aramice’nin bir diyalektidir.
Ayrica, Yunan biliminin Araplara yine bu dil araciligiyla ulastirildigi iddia
edilmektedir. Siiryanice’nin dogu lehgesi bugiiniin modern Siiryani Kilisesi’ni kuran
Yakubiler tarafindan Urfa sehrinde konusulan Bati lehgesinden belirgin bicimde ayrilir
(Le Coz, 1995:12).

Bugiin cemaat iiyelerinin tercih ettigi isimle Dogu Kilisesi’nin Nestorius’un
Ogretisini benimsemesinden dnce kurulduguna dair bir goriis vardir (Atiya, 1968: 239,
Yacoub, 1996: 13). Hiristiyanligin Mezopotamya’ya yayilma siireci halen tartismal1 bir
konu olsa dahi (Joseph, 2000: 35, Teule, 2008: 11) dinsel gelenek kilisenin ilk
kokenlerinin havari Thomas’in g¢aligmalariyla atildigini 6ne siirer. Siiryani dilinde
yazilmis pek ¢ok kaynak Siiryani halkinin apostolik donemde Aziz Thomas’in ve onun
dgrencileri, Luc’e gore Incil’in (X: 1-24) béliimiinde adlar1 gegen yetmislerden ikisi
olan Mor Mari ve Mor Adai’nin misyon c¢alismalar1 sonrasinda hiristiyanliga
dondiirtilmiis oldugunu vurgular (Missick, 2000: 35, Baum ve Winkler, 2002: 12,
Briquel-Chatonnet, 2004: 457). Bu anlatima gére Mor Addai, 37’de Seleucie-
Ctésiphon’da kurulmus olan ilk yeni kilisenin piskoposudur. Bu kilisenin kurulusuna
yonelik birgok efsanevi anlati olmasina ragmen, s6z konusu boélgenin 1. yy’in sonunda
Part Imparatorlugu’nu ziyaret eden Filistinli ya da Antakyali misyonerler tarafindan
hiristiyanlagtirildig: fikri genel olarak kabul gérmektedir (Valognes, 1994: 409). Nasturi
/ Dogu Siiryani Kilisesi, Roma Kilisesi’nden bagimsiz olarak énce Part Imparatorlugu
sonra da fran’da gelisecek olan ilk kilise olarak nitelenmektedir.

Dogu Siiryani Kilisesi’nin tarihini kisaca ozetlemek gerekirse; ilk donem
belirtildigi gibi iran topraklarinda ve Sasani Hanedanlig1 yonetimi altinda geger. Bizans
Imparatorlugu’nun 313 yilinda hiristiyanligi kabulii ile beraber iran Devleti tarafindan
i¢ diisman olarak algilanan Iran Hiristiyanlar1 4. yy’da II. Sapur’un kiyimina ugrarlar.
410 yilinda Seleucie-Ctésiphon’da bulunan patrikligin otoritesi etrafinda yeniden

*1976’tan beri, “Dogu Asuri Kilisesi” / “Eastern Assyrian Church” terimi bu kilise tiyelerince resmen kabul
edilmigtir. S6z konusu terimin kullanilmasi 20. yy’in baglarinda ortaya ¢ikan ve Mezopotamya halklar
birligini esas alan milliyet¢i harekete de referans teskil eder. Wilhelm Baum ve Dietmar W. Winkler (2003).
The Church of The East: A Concise History, Routledge Curzon: London/New York. s.4.



organize olarak kendi dinsel otonomilerini ilan ederler (Joseph, 2000: 38, Browne,
1993: 4, Teule, 2008: 14). 5. yy’da kilise hiristiyanligin geri kalam ile tiim baglarini
kopararak Nestorius’un 0Ogretisini benimseme karar1 alir. Bdylelikle Hiristiyan
diinyasindan kendisini izole eden’ Dogu / iran Kilisesi, Antakya Kilisesi'nden de
ayrilarak bagimsiz / ulusal bir kilise durumuna gelir ve hiristiyanlig1 dogu diinyasinin ug
bolgelerine dek yaymayr basarir. Kilise iiyeleri agtiklari Urfa ve Nusaybin gibi
okullarda 6nemli terciime ¢aligmalar1 yaparlar ve sliryani literatiiriine 6nemli katkilarda
bulunurlar (Doru, 2007).

Ikinci donem, Islam’m gelisiyle baslar. Abbasi halifelerinin hiikiimdarlig1 ile
birlikte entelektiiel iretim doruk noktasina ulasir. (Nasturiler) Bagdat’in kiiltiirel
hayatina aktif olarak katilmaya baslarlar. 7. yy ve 9. yy arasi siiren iki yilizyillik siirede
felsefe, tip, idare gibi alanlarda olduk¢a 6nemli roller iistlenirler. Bagdat’ta Nasturi ve
Yakubi Hiristiyanlar Nusaybin ve Urfa / Edesse gibi okullarda Siiryanice’ye ¢evrilmis
olan Yunan diisiincesi eserlerini Arapga’ya ¢evirme gibi dnemli bir gorev ifa ederler. Le
Coz, bugiin Hiristiyan doktorlarin isimlerinin iizerinde yazili oldugu bir listenin®
yaninda, Arap hiimanizminin dogusuna katkida bulunan ve donemin halifelerinin
bilimsel hizmetinde olan ayricalikli ailelerin oldugunu tespit eden belgeler sunar (Le
Coz, 2005). Bugiin Arap felsefesi ve tibbinin bu hiristiyan bilginlerin entelektiiel destegi
ve birikimi olmadan geldigi noktaya asla gelemeyecegi iddia edilir.” Ayrica bu donemde
tim Asya’da ve Mogolistan’da biiyiik Patrik 1. Timothe (780-823) yonetimi altinda
birgok eyalet ve piskoposluk ortaya ¢ikmistir. 7. ve 13. yiizyillar arasinda kiliselerinin
sinirlarini Hindistan’dan, Orta Asya’ya ve Cin’e kadar genisletmislerdir. Bu dénem
(Nasturiler) igin her bakimdan bir altin ¢ag olarak kabul edilir (Heyberger, 2003).

Ugiincii donem yaklagik bir yiizy1l siiren Mogollar’in istilasiyla baslar.
Timur’un atesli ordusu Asya’ya gelerek buradaki (Nasturi) niifiisunun biiyiik boliimiinii
oldiiriir. Timur, 1392°de Bagdat’1 aldiktan sonra iki yiiz y1l boyunca Hiristiyanligi bu
bolgeden silecektir. Dogu Hiristiyanlar1 Tiirk-fran simirindaki daglik bélgelere, 6zellikle
belirtmek gerekirse Hakkari’deki (Stafford, 2004: 18, Yacoub, 1996: 249) daglara
si@inacaklar, 1451°den itibaren teokratik bir devlet kuracak ve 4. Simon’un (1437-1477)
aldig1 kararla aile iginde, (babadan ogula degil ¢iinkii Patrik’in evlenmesi yasakti)
Patrigin yegeni ya da kuzeni tizerinden fertlerden fertlere gecen bir tiir Patriklik haline
gelecektir.

Dordiincii donem ise 16. yy’dan 20. yy’in basma kadar siiren Osmanli
hakimiyeti donemidir. 1534 yilinda Mezopotamya Bélgesi Osmanli imparatorlugu’na
dahil olur ve takip eden yilda kapitiilasyonlar rejimi bu yeni eyalette karsilikli
anlagmalarda taraf olan Fransa’min koruyuculugu altinda uygulanir. Ayrica yine bu
donemde Roma, misyonerlerini Diyarbakir’a gondererek Dogu Kilisesi ile diyalog
kuracaktir (Stafford, 2004: 22). S6zii edilen donem, Joseph Yacoub tarafindan Asuri
tarihinde “biiyiik par¢alanma” donemi olarak adlandirilmigtir. Yukarida belirtildigi gibi
sozlii gegen donemde Latin misyonerlerin etkisi altinda kalan (Nasturi Kilisesi),
Roma’ya bagli “Keldaniler” ve eski gelenegin devamcisi olan “Asuriler” olmak {izere
ikiye ayrilacaktir.®

Dogu Kilisesi’nin hiristiyanhik igerisinde mikro-bolgesel bir farkliligi temsil ettigini belirtmek gerekir.
Valognes’un not ettigi gibi; “Biitiin hiristivan aleminde, Imparatorluk ve romano-hellenist etkilerin diginda
kalmayr basarabilmis tek grup bu kilise iiyeleridir. Bu durum, onlarin doguya 6zgii bir kiiltiirel zenginlik
yaratmalarim saglamistir. Iskenderiye’de helenist hiristivanlik Antakya’daki siiryani kiiltiire karsi zaferini
kanitlarken, Firat'm dogusunda Arami nitelikli bir hiristiyanhk gitgide geniglemistir.” Jean-Pierre Valognes
(1994). s. 411.

°Bu konuda daha fazla bilgi igin bkz. Raymond Le Coz (2006). Les chrétiens dans la médecine arabe, Paris:
L’Harmattan. Raymond Le Coz (2005). Les médecins nestoriens au Moyen Age: les maitres des arabes, Paris:
L’Harmattan.

"Bu katkilarm varhgini destekleyen bir diger makale igin bkz. Levent Oztiirk (2005). “Abbasiler Déneminde
Yasayan Hiristiyan Doktorlarin islam Toplumuna Katkilar1”, Ahmet Tasgimn, vd, Siiryaniler ve Siiryanilik, cilt:
3, Ankara: Orient Yayinlari, s. 209-224.

¥ Keldani Katolik Kilisesi’nin olugsmasiin ve kopusun nedenlerini inceleyen bir calisma igin Bkz. Ibrahim
Ozcosar (2005). “Papaligin Miidahelesi ve Siiryani Kiliselerinde Boliinme: Keldani ve Siiryani Katolik
Patrikleri”, Ahmet Tasgin vd., a.g.e, s. 267-296.



Besinci donem c¢agdas donemdir. Bu donemde Asuri-Keldaniler’ biiyiik sayida
sehit verirler. Ornek vermek gerekirse; 1915’te Kiirtler ve Tiirkler tarafindan
gerceklestirilen saldirilar', 1933°te Irak monarsisinin bu gruba kars: yaptigi kiyimlar,"!
1945 yilinda Iran’1n gergeklestirdigi zuliimler ve Kiirtlerin devamli saldirilar1 sayilabilir.
Ayrica bunlarin yanina Korfez Savasi sirasinda dlen ve Irak vatandasi olan niifusu da
eklemek gerekir. Asuri-Keldaniler, 2. Diinya Savag1 sirasinda Batili kuvvetlerinin onlara
vaadettikleri kendi “bagimsiz devletlerini” kurma soziinii tutmadiklar1 i¢in de biiyiik bir
hayal kiriklig1 yasamislardir.'> 2. Diinya Savasi sirasinda ugradiklari soykirimda cemaat
iiyelerinin biiylik kismimi ( bazi tahminlere goére yaklasik yarisim ) kaybetmistir.
Hayatta kalabilenlerin bir kismu c¢areyi kiliselerinin fiziki varhigmi koruyabilmek
amactyla diinyanin gesitli bdlgelerine go¢ etmekte bulmuslardir. Fakat tam da bu
dagilma ve cemaat iiyelerinin gittikleri iilkelere entegre olmalar1 nedeniyle, 3. yy’a
kadar diisman dis unsurlarin saldirilarindan kendini koruyabilmis ihtisamli (Nasturi
Kilise’sinin) miras¢ilart olan Asuri-Keldani Kilisesi iiyeleri kiiltiirel kimliklerini
koruyamamalar1 nedeniyle biiyiik bir yok olma tehditiyle karsi karsiya kalmistir (Le
Coz, 1995: 16-17, Billioud, 1995: 166). Asuri-Keldanilerin ¢agdas tarihi kiyimlarin,
eziyetlerin ve zorunlu géclerin tarihi olarak resmedilir. Belirtilen tiim nedenler bu dinsel
grubun gelisim ve proselitizm {imitlerini yok edecektir.

Teule (2008: 168-169) tarafindan belirtilen istatistiklere gore grup iiyeleri
giiniimiizde Irak, Suriye, Tiirkiye, Urdiin, Misir ve Liban gibi bircok Orta Dogu
iilkesinde daginik bir sekilde yasamakta olup grubun cogunlugu bahsettigimiz
nedenlerden otiirii basta Amerika Birlesik Devletleri ve Avrupa iilkeleri olmak iizere
cesitli diaspora iilkelerinde bulunmaktadir.

iran Asuri-Keldanilerinin tarihi

Valognes’un saptadig1 gibi; Dogu Siiryani Kilisesi / fran Kilisesi diger eski
kiliselerden Roma-Bizans topraklarinin disinda dogmus bir kilise olmasi sebebiyle
ayrilmaktadir. iran Kilisesi 7. yy’a kadar Sasani Imparatorlugu’'nda basat din olmus
mazdekizmin etkisinde kalmig bu etki nedeniyle de nestoryanizm doktrinini daha kolay
kabul etmistir. Ayrica, 16. yy’dan itibaren Pers Imparatorlugu’nda etkin olmaya
baslayan sii islami1 bu kiliseye diger Arap hiristiyan gruplardan farklilagsmasina neden
olan 6zel bir kimlik kazandirmistir (Valognes, 1994: 767).

Kilise tarihiyle ilgili olan boliimde belirtildigi iizere, Timur’un 14. yiizyilda
bolge hiristiyanlarini tehdit eden isgalleri sonrasinda Asuri-Keldaniler giivenli bir alan
bulmak umuduyla Urmiye ve Van golleri arasinda yer alan Hakkari’nin daglik
bolgelerine gelmisler ve bu bolgeye yerlesmislerdir. Bir diger kisim ise daha sonra
Hakkari daglarindan inip Urmiye Ovalari’na yerlesmislerse de bu donem konusunda net
bir tarih vermek miimkiin degildir."* Niifusun Hakkari daglarinda kalmay1 segen bliimii
bdlgenin zorlu fiziksel sartlarina uyum saglamak ve hayatta kalabilmek i¢in “agiret”
yapilanmasi seklinde organize olmuslardir. Urmiye Ovalari’na yerlesen niifus ise zaman

°Asuri-Keldaniler terimi tahmin edilebilecegi gibi Asurileri ve Keldanileri beraber tanimlayan bir terimdir. 16.
yy’da Katolikligi benimseyen Keldaniler ile Asuriler arasinda bir ayrisma yasansa dahi bu iki topluluk
literatiirde beraber anilir ve ortak bir “halk” “kader” ve “inang” birligi lizerinden kimi zaman sentez bir kimlik
icerisinde degerlendirilirler.

' Bu konuda sayamayacagimiz genislikte bir literatiir oldugunun bilincinde olarak ve tarihsel ayrintilara
girmeyi gbze alamayarak Dogu Hiristiyanlar tarihinin “Ortadogu uzman1” Batili bir gazeteci tarafindan nasil
algilandigma ornek olusturmasi agisindan belirtilen kitabin Tirkiye’yi ele alan bolimiinii 6nermekle
yetiniyoruz: Claude Lorieux (2001). Chrétiens d’Orient en terre d’Islam, Perrin.

" Trak’taki Asuri-Keldanilerin géglerini ve zorunlu yer degistirmelerini tarihten giiniimiize inceleyen bir
makale i¢in bkz. Frangoise Brie (2006). “Migrations et déplacements des Assyro-Chaldéens d’Iraq”, Outre-
Terre, n° 17, s. 455-467.

" Trak’ta 1932°de sonlanan Ingiliz Mandast sonrasi Asurilerin yasadigi trajediyi betimleyen bir eser drnegi
olarak R.S Stafford, a.g.¢’sine bakilabilir.

1 Nikitine, Asuri-Keldani niifusunun bir béliimiiniin s6z konusu bolgeye 16. yy’dan itibaren gelmis
olabilecegini ileri siirer. Bkz. Basile Nikitine, /'Encyclopédie de I’Islam, cilt: 111, col. 965-968, aktaran: Hubert
De Mouroy (1973). “Les minorités non musulmanes dans la population iranienne”, Revue de géographie de
Lyon, Volume 48, N° 2, s. 191.



icerisinde asirete dayali yapilanmalarini terk etmislerdir (Naby, 1977: 239). 19. yy’da
“American Board of Commissioners for Foreign Missions” adli orgiitiin iiyeleri olan
Amerikan misyonerleri Urmiye Asurilerini kendi kiliselerine baglamak amaciyla bu
bolgede hastanaler, okullar ve basim evleri kurmuslardir. Bir bagka teze gore Amerikali
misyonerlerin amaci bu bolgede ayr1 bir protestan kilisesi kurmaktansa 7. ve 13.
ylizyillar arast Mogolistan ve Cin’e kadar yayilmis olan Kadim Asuri Kilisesi’ni
reforme etmektir.'* Bunun yamnda 20. yy’in baslarinda Rusya halkin biiyiik
cogunlugunu Ortodoks Rus Kilisesi'ne baglamayir basarmistir (Naby, 1977: 241,
Zirinsky, 1998: 10).

1915’in may1s ayinda grubun {iyeleri Osmanli ordular tarafindan baski altina
alinmaya baslandiginda Urmiye ve Hakkari Asuri-Keldanileri destek bulmak amacryla
Ruslarin yaninda yer almaya karar vermisler ve bu donemde kdylerini terk etmek
durumunda kalarak Rusya isgali altinda olan Iran’in Urmiye, Salmas ve Hoy bélgelerine
siginmiglardir. Ocak 1916°dan 1917’nin baharina kadar bu bdlgede gorece rahat bir
yasam slrmiis Asuri-Keldaniler (Stafford, 2004: 30), 1917 yilinda Bolsevik
Devrimi’nin patlak vermesi sonucunda Rusya’nin savastan c¢ekilmesiyle Ruslar
tarafindan savagin ortasinda savunmasiz birakilmiglardir. Bunun {izerine Ingiliz
ordusunun onlara iran cephesini korumay1 énermeleri ile bu iilkenin tarafin1 tutmaya
baglamiglardir. Fakat s6z konusu destege ragmen grubun iiyeleri 1918 yilinda Urmiye
ve Salmas’ta Kiirtler ile Osmanli ordularinin saldirilarina hedef olunca (Zirinsky, 1998:
14) Ingilizlerin bulundugu Hamadan’a dogru yol almislardir (Hellot, 2003: 138-139)
fran’da kalan Salmas ve Urmiye Asurileri ise mayis 1919°da buradaki miisliiman
niifusun kendilerine karsi gergeklestirdigi bir isyan sonucunda c¢ok sayida kurban
vermisler ve zorunlu go¢ yolunda kardeslerini takip etmek zorunda kalmislardir. Grup
iiyeleri daha sonra Ingiliz askerleri tarafindan Hamadan’dan, Bagdad’in kuzeyinde yer
alan bir diger kamp alani olan Bakuba’ya transfer edilmislerdir (De Mouroy, 1973: 192,
Stafford, 2004: 34-37). Bakuba Kampi’nda kalan Asuri niifusunun gogunlugunu ( {igte
iki kadarin1 ) Hakkari bolgesinden gelen Tiirk vatandaslari olusturmakta olup, geri kalan
niifus Urmiye kokenli iran vatandaslarindan ve Barvari-Bala ve Nirva Rekan’daki Kiirt
agalarinin boyundurugunda olan rayalardan olusmaktaydi (Stafford, 2004: 37). Bu
dénem boyunca Asuri-Keldanilerin arasinda iki ayri kamplagmanin ortaya g¢iktigini
belirtmek gerekir. S6z konusu kamplasmada birinci grubu, amcasi Aziz Simun
Paulos’un 1920 yilinda Sliimiinden sonra onun yerini alan Aziz Simun Eshai ve
Eshai’nin teyzesi Surma Hanim tarafindan yonetilen Ingiliz destegine giivenen grup
olustururken, ikinci grubu Fransizlara yakinligiyla bilinen ve 1915’ten bu yana
Osmanlilarla olan miicadelenin fiilen basinda bulunan General Aga Petros’un
liderligindeki grup olusturuyordu (Hellot, 2003: 140) Mar Simun’un ruhani liderliginin
aksine Aga Petros’un liderligi higbir spritiiel nitelik tasimiyordu.

Bakuba Kampi, 1920 yilinda Araplar tarafindan saldiriya ugrayinca kapatilmis
ve bu bolgede kalmayi tercih eden Asuriler Musul’a génderilmistir. Bunun yaninda
geldikleri yer olan Hakkari daglarina ya da Urmiye Ovalari’na donmek isteyen bir diger
grup yukarida bahsettigimiz direnis¢i Aga Petros Onderliginde eski yasam alanlarina
dogru bir doniise yonelmislerseler de Bavar Emiri’nin Tiyari ve Tkhouma® asiretlerini
yenmesiyle bagarisizliga ugramistir. Bu yenilginin ardindan gruptan sadece 4500 kadar1
Duhok ve Akra’ya yerlesmeyi basarabilmistir. 1921 yilinda Mindan Kamp: da
kapatilinca Ingilizler Asurileri, patrikleri Mar Emanuel Thomas’in birlestiriciligi altinda
Musul’da yeni agtiklari kampa yerlestirmislerdir.'® Bugiin Irak’taki genis Keldani

' Bu konuda detayli bir makale icin, Bkz: Haleen Murre-Van Den Berg (1996). “The Missionaries’
Assistants: The Role of Assyrians in the Development of Written Urmia Aramaic”, Journal of Assyrian
Academic Studies, Vol:10, N°2, s. 3-17. Ayrica iran’da Amerikan misyonerlerin caligmalarma deginen bir
calisma i¢in Bkz: Michael Zirinsky (1998). “American Presbyterian Missionaries at Urmia During the Great
War”, Journal of Assyrian Academic Studies, Vol:12, N°1, s. 6-27.

!> Asurilerin asiretler biciminde organize oldugu belirtilmisti. Tiyari ve Tkhouma asiretleri bilinen en giiclii
Asuri agiretlerindendir.

' Stafford’un 1921 tarihli verilerine bakildiginda, Musul eyaletindeki Asuri niifusunun dagilim su sekildeydi:
Amediyah’in kuzeyine yerlesmis 6950, Amediyah ilgesine yerlesmis 1100, Duhok, Zaho, Akra ve Sheikhan’a
yerlesmis 7450 kisi bulunmaktaydi. R.S. Stafford, a.g.e., s. 45.



varligimin nedeni, bu grubun Musul’u terk etmemeleri ve Irak hiikiimetinin sartlarini
kabul ederek Bagdad’a yerlesmeleridir.

1920 yilinda fran Hiikiimeti, zorunlu gb¢ sonrasinda hayatta kalanlarin yeniden
Iran’daki yerlesim yerlerine gelmelerine izin vermistir. Asuri-Keldaniler uzun bir siire
Urmiye Golii’'niin batisindaki kdylerde tarimcilikla ugrasmislar 60-70°1i yillarda (Bazin,
1991: 108) ise grubun biiyiik kismi Tebriz ya da Tahran gibi sehirlere go¢ etmislerdir.'”

Giiniimiiz iram ve Asuri-Keldaniler

Bugiin fran’daki Asuri-Keldani cemaatinin iki kola ayrildigin1 sdyleyebiliriz.
Tarihlerine yukarida kisaca degindigimiz Nasturi inancina bagli olan Ortodoks Asuriler
ve Katolik inancini benimsemis olan Keldaniler. Asuri halkinin bir boliimiinii ylizyillar
boyunca Iran Azerbaycan’inda yasayan niifus olustururken, diger boliimiinii 1915
yilinda Hakkari bdlgesinden gelen niifus olusturur. Keldani olarak adlandirilan katolik
inancina mensub Asuriler ise Mezopotamya ovalarindan ya da Iran Azerbaycan’inin
Sahpur bolgesinden gelmislerdir. Valognes bu iki cemaatin aym kiiltiirel ve psikolojik
ozellikleri tasimadigim1 hatirlatarak kimliklerini sergileme konusunda farkliliklar
oldugunu belirtmektedir: “Farkli ¢evrelerden gelen bu iki cemaat Siiryanice nin ayni
diyalektigini konusmadiklar: gibi ayni kolektif psikolojiyi de tasimazlar. Nasturi
inancini benimsemis olan ortodokslar, dag insanlart olup bagimsiz bir ruha sahiptirler,
tarima dayali bir ortamdan gelen Keldaniler ise tarihsel agidan pek zorluk
cekmemelerinden dolayi, kendi kimlikleri konusunda daha az kati olup daha kolay
entegre olurlar.” (Valognes, 1994: 786).

Iran Asuri-Keldanileri, Iran’m c¢okkiiltiirli ve cok dinli kiiltiirel yapisi
dahilinde'® diger dinsel gruplarla beraber aznlik statiisii altinda yasamaktadirlar. Bu
grup iiyelerinin Iran Devrimi oncesinde i¢inde bulunduklari sosyo-kiiltiirel durum
hakkinda fikir edinebilmek i¢in 1969-71 yillar1 arasinda Tebriz’de ikamet eden cemaat
iiyeleri arasinda yapilan bir anketin sonuglarini aktarmak faydali olacaktir. S6z konusu
ankete gore, cemaat igerisindeki 60 yas tizerindeki kisilerin meslekleri iki genel alanla
siirlanmaktadir: soforliik ya da restoran isletmeciligiyle ilgili olan ascilik / otelcilik
vb.. is kollar1. 40 ve 60 yaslar1 arasindaki yetigkinleri kapsayan ikinci jenerasyon ise 2.
Diinya Savasi sirasinda ¢aligma yasamina atilmistir. Bu grubun iginde yine soforlik
meslegini icra edenler bulundugu gibi egitim-6gretim ya da tip alaninda kariyer yapmis
(doktorlar, dis hekimleri, hemsireler vs..) kisilere de rastlanmaktadir. 40 yasin altindaki
kesimde ise soforliik disinda aynm1 mesleklerin (yelpaze daha genis olmak iizere) icra
edildigi saptanmustir. Ayrica Iran’in petrol bélgesi sayilan Kuzistan’da da Asuri-
Keldanilerin elektrikgi, teknisyen vs.. olarak ¢alistigini da not etmek gerekir. Sosyal
hayat konusunda bu yillara ait veriler, Tahran’da daha ¢ok orta yaslilarin sik gittigi bir
klibiin varligina isaret etmektedir. Gengler ise daha ¢ok cemaatlerinin Ggrenci
derneklerinde ya da ¢esitli kiiltiirel gruplar ( “Sahdust” ve “Asur” / folklor, “Ninova” /
koro, “Semiran” sanat gruplar1 gibi.. ) biinyesinde bir araya gelmeyi se¢mektedirler.
Asuri-Keldanilerin bu dénemde Katolik ve Nasturi kiliseleri tarafindan yiiriitiilen 6zel
okullar1 da bulunmaktadir (De Mouroy, 1977: 195-196).

Bu dinsel azinligin Islam devrimi sonrasi sosyal durumlarinin ya da haklarmi
inceledigimizde ise Humeyni Devrimi’nden sonra hazirlanan 3 Aralik Anayasasi’nin
Iran topraklarinda yasayan gayri-miislimlere teorik alanda birtakim garantiler
sagladigin goriiriiz. Devrim Anayasasi’nin 13. maddesinin dinsel azinliklart “zimmi”
statiisii'” dahilinde resmi olarak taniyarak azmlik tiyelerinin belirli sosyal / kiiltiirel

'71966°da  gerceklestirilen niifus saymmna gore Asuri-Keldanilerin fran’daki niifusu su dagilim
gostermekteydi: Merkez Eyalet’te 10.315 (10.125 kisi Tahran’da), Dogu Azerbaycan’da 6740 (2568 kisi kent
alaninda), Kuzistan’da 1281 (818 kisi Abadan’da, 223 kisi Ahvaz’da), Hamadan Eyaleti’nde 740 (732 kisi
kent alaninda), Kermansahan Eyaleti’nde 573 ( 524 kisi Kermansah’da), Bat1 Azerbaycan’da 202 ( 178 kisi
Tebriz’de) aktaran: Hubert De Mouroy (1977). a.g.m., s. 193.

'8 fran’daki etnik ve dini gruplari betimleyen genel bir galisma icin Bkz. Robert Blaga (1997). fran Halklar
El Kitabu, Istanbul: Yeni Zamanlar Dagitim.

1 Zimmi statiisii, Hz. Omer zamaninda belirli bir hukuk dahilinde sistematize edilmistir. Temel olarak
Miisliiman olmayan fakat Ehl-i Kitap dinlerine mensub gruplarmn islam hakimiyeti altinda yasarken dinsel



haklardan yararlanmalarini 6ngordiigii soylenebilir: “Zerdiist, yahudi ya da hiristiyan
Iran vatandaglart bu kanun dahilinde dinsel ibadetlerini ve egitimlerini kendi
inamiglarina gore gerceklestirmede tamamen ozgiirdiivler.” (Le Coz, 1995: 382)
Bununla birlikte, Pers Imparatorlugu’nda karsilasmadiklar1 bu yari-ayrimei, yari-
korumaci “zimmi” statiisiinlin ortiik bir sekilde devletin “ayrimciligini” organize ettigini
belirtmekte yarar vardir. Bu sistem ¢ercevesinde azinliklarin, miisliiman vatandaslarin
sahip oldugu sosyal haklara aym oranda erisemedikleri bilinmektedir. Ornegin, herhangi
bir su¢un islenmesi durumunda azinlik mensuplarina daha 6zel cezalar verilmekte ya da
sivil davalarda, siirekli olarak aleyhlerine isleyen bir cesit “dise dis, goze goz”
kanununu kabul etmek zorunda kalmaktadirlar (Valognes, 1994: 779). Anayasa’nin 14.
maddesi: “fran Islam Cumhuriyeti Hiikiimeti ve tiim miislimanlar gayri-miislimlere
islamin adalet / esitlik prensiplerine ve etik normlara uygun diisecek sekilde
davranmakla ve bu grubun insan haklarina saygi gostermekle yiikiimliidiirler.”
ifadelerini icermekle beraber s6z konusu maddeden sonra gelen agiklama zihinleri
karistirarak maddede gegen adalet ve esitlik kavramlarmin kapsaminit bir hayli
belirsizlestirmektedir: “Bu madde ancak Islama ve Iran Islam Cumhuriyeti'ne kars
yapulacak herhangi bir komplo ya da faaliyet plamina kalkismayan kisilere
uygulanabilir’ (http://www.fidh.org/IMG/pdf/ir0108a.pdf).

Dillerin cesitliligi ilkesi iktidar tarafindan genel anlamiyla kabul edilmistir.
Anayasa’nin 15. maddesi bu konuda sdyle der: “Iran halkimin resmi dili ve yazisi
farscadir. Anlagmalar, yazigsmalar, resmi metinler ve okul kitaplart bu dil ve yaziyla
yazilmak zorundadir.” Bununla beraber, aynt madde “Bolgesel ve kabilesel dillerin
basinda ya da belirli gruplar arasinda kullanimi ve bu dillerin okullarda fars¢anin
yanminda ogretimi tamamen serbesttir.” (Le Coz, 1995: 382, Valognes, 1994: 780)
ifadesini igerdigi igin kapsami genistir.

Anayasanin 23. maddesi fikir 6zgiirliigline miidahale etme yasagini mutlak
kabul etmesine ve kimsenin fikirleri yiiziinden saldiriya ugrayamacagini ya da
cezalandirilamayacagini 6ngérmesine ragmen, 24. madde yayinlarin ve basinin islamin
ilkelerine aykir1 olamayacagini belirtmektedir (Valognes, 1994: 780). “Iran hiikiimeti
dinsel partileri, dernekleri ve topluluklari tamdigi gibi ifade, yayin ve basin
ozgiuirliigiinii de tamimaktadir. Ancak soz konusu yaywnlar ya da genel anlamiyla basin,
islamin ilkelerine ya da kisi haklarina ters diismedikleri siirece ozgiirdiir. Bu
durumlarda kanunun yorumlama yetkisi vardwr” (Yacoub, 1996: 232). Anayasanin 24.
ve 26. maddelerinin 6ngoérdiigii gibi Asuri-Keldani cemaatinin iiyeleri kendilerine ait
siireli yaynlarini®® ¢ikartma ya da kiiltiirel / sportif derneklerini kurma konusunda zgiir
gorinmektedirler. Fakat hatirlatilmasi gereken unsur, bu konularda “ulusal birlige,
ozgiirhiik ve bagimsizlik ilkelerine, islamin kurallarina ve Iran Islam Cumhuriyeti 'nin
temellerine” ters dilsmeyecekleri sartiyla 6zgiir kabul edilmeleridir. Siyasete katilimlar
konusunda ise not edilmesi gereken olgu, Iran kanunlarinmn bu gruplara Sah
zamanindan bu yana var olan parlementer temsiliyet hakki tanimasidir (Tsadik,
2003:407). “Hwistiyan Asuriler ve Keldanilerin parlementoda tek bir temsilcileri
olacaktir. Giiney ve Kuzey Ermenilerinin herbiri birer temsilci segecektir. Soz konusu
azinlik gruplarmin niifuslarinda bir artis goriildiigii takdirde, on yil sonra artan her
150.000 kisi i¢in bir temsilci daha eklenecektir.” ( Madde: 64 ) Segilen bu temsilci,
yeminini Kur’an tizerine degil kendi kilisesinin kutsal kitaplar1 iizerine yapmalidir
(Valognes, 1994, Yacoub, 1996: 231). Bu sembolik temsiliyetin varlifina ragmen
azinliklarin {ilkenin ana politikalarinin tespiti ya da uygulanmasinda higbir rolleri
olmadigi bilinmektedir.

Valognes’un ve De Mouroy’un aktardigina gore, Islam Devrim’inden 6nce
Iran’da Asuri-Keldaniler ve Ermeniler igin dil kursu diizenleyen dini okullar, kiiltiirel

oOzgiirliikleri korunmak sartiyla bazi kurallara ( vergi verme / cizye, sosyal / kiiltiirel yasamda kisitlamalar )
uymalar1 gerektigi prensibine dayanmaktadir. Devlet, gayri-mislimleri bu kurallara bagh kalmalar sartiyla
korumakla yiikiimliidiir. Dolayistyla zimmi statiisii fran Islam Devrimi’nin getirdigi bir diizenleme degildir.
®Cemaat tiyeleri tarafindan Aramice ve Farsca olarak ikidilli yaymlanan iki adet siireli yaymn bulunmaktadir.
Bunlardan birisi Babil Tanrigasi’min ismine atfen “Istar” ve Asur anlamma gelen “Atour” adhi yaymlardir.
Ayrica “Voice of Nineveh” adindaki bir diger yayinin varligini da not etmek gerekir.



dernek ya da kliipler bulunmaktaydi (De Mouroy, 1977: 195, Valognes, 1994: 781). Bu
donemde Iran’da yaklagik 25.000 dgrenci yetistiren 60’a yakin birincil ve ikincil egitim
kurumlar1 bulunmaktaydi. Yazarlara gore, biitiin bu okullar bugiin iilkenin kamusal
alanindan silinip gitmigtir. Ayn1 konu iizerine not diisen bir bagka yazar olan Yacoub,
1980 Haziran’indan bu yana 6zel okullarda calisan rahiplerin ve din adamlarmin iilke
disina ¢ikarilmis oldugunu kaydeder. Bu dénemde Iran hiikiimeti, Iran-Irak savasmin
neden oldugu ideolojik mobilizasyonun da etkisiyle gayri-miislim okullarda dinsel
egitimi zorunlu kilarak ve gayri-miislim Iran vatandaslarimin  6zgiirliik alanlarim
kisitlayarak azimliklara karsi bir “islamizasyon” politikast yiiriitmeye baslamistir
(Yacoub 1996: 234-237). Ayrica yasalarin ancak hiristiyanlarin islamiyeti se¢meleri
durumunda onay verdigi hiristiyan-miisliman evliliklerini yasakladigim1 da eklemek
gerekir (Boédec, 2006: 502).

Asuri-Keldanilerin ana dili olan siiryanicenin cemaat fiiyeleri arasinda
konusulma orami azdir. Egitimlerini farsca diliyle takip eden yeni jenerasyonun siiryani
dinsel ritlerini ya da metinlerini anlamadiklar1 gézlemlenmistir. Yetiskinler ise iki dili
birden konugsmakla beraber ( siiryanice-fars¢a ya da siiryanice-tiirk¢e ) bu durum onlara
cok vecheli bir “kimlik” sorunu olarak geri désnmektedir. Bugiin, Iran monarsisi altinda
siiryanice edebi faaliyetlerin gelismis oldugu gézlemlense de Islam Cumbhuriyeti’nin
entelektiiel tiretime koydugu yasaklar nedeniyle bu dogusun hizla zayiflamis oldugu
soylenebilir (http://www.fidh.org/IMG/pdf/ir0108a.pdf).

Le Coz’a gore iran’da, Asuriler / Keldaniler olarak iki ayr1 esit gruba dagilms
ve Dogu Kilisesi’ne baglh yaklasik 30.000 iiye bulunmaktadir (Le Coz, 1995: 383). De
Mauroy, monarsi déneminde yapilan son niifus sayimlarma gore iran’daki Asuri-
Keldanilerin sayisinin iilkedeki tiim hiristiyanlarin % 15’ine karsilik gelen 25.000
oldugunu belirtir (De Mouroy, 1978: 61-62).”' Buna ragmen, 1986 yilinda yapilan niifus
sayimi, 1979 devriminden sonra {ilkedeki hiristiyan niifusun olduk¢a diistiiglini
gostermektedir. Bu disisin - nedeni; devrimin baskic1 politikasindan  kagan
hiristiyanlarin Abd’ye ya da ¢esitli Avrupa iilkelerine go¢ etmeleridir. Uzun yillardir
fran’da yasayan fransiz bir rahibe gore, 1993 yilinda hiristiyan niifusun 17.000 kisiyi
ge¢memektedir.?

Iran’da bugiin, Keldani Kilisesi’inin kuzeyde Urmiye, Tahran ve Ahvaz’da
olmak tizere ii¢ piskoposluk merkezi bulunmaktadir. Metropolitlik merkezi Tahran olup,
baspiskopos 1999’dan beri Ramzi Garmo’dur. Kiliselerin evlilik ve miras isleriyle ilgili
kendi dinsel mahkemeleri bulunmaktadir (Yacoub, 1996: 233).

2005 yilinda Mahmud Ahmedinejad’in hiikiimetin basina gegmesiyle tilkedeki
azinliklarin sosyal durumlarinda herhangi bir ilerleme kaydedilmemis olup aksine
olduk¢a olumsuz gelismeler gbzlemlenmistir. Iran’da azinhklarin karsilastiklar:
problemler iilkeye gonderilen g¢esitli Birlesmis Milletler raportorleri araciligiyla
uluslararasi arenanin giindemine tasinmustir. Saptanan olumsuzluklarin temelinde
azinlik iiyelerinin devlet kaynaklarindan yararlanma ve bu kaynaklara erisim konusunda
ayrimciliga maruz kaldiklari olgusu bulunmaktadir. Adi gecen rapora gore, azinliklarin
ikamet ettikleri alanlarda barmma, su ve saglik sisteminin kalitesi olduk¢a diisiiktiir
(http://www.amnesty.org/en/library/info/MDE13/010/2006).  Ayrica toplumun bu
kesimi, hiikiimet tarafindan uygulanan “arazi alip-satma politikasindan” diger gruplara
oranla daha fazla etkilenmektedirler. Ayni rapor, hiristiyan vatandaslarin hukuk,
istihdam, evlilik gibi konularda dinleri sebebiyle ayrimciliga ugradiklarini kisisel
tanikliklara bagvurarak goz Oniine sermektedir. Nesnel veriler sunma konusunda
giivenilirligi siipheli bulunabilecek bir baska rapor, 19 Eyliil 2008 tarihinde ABD

2119, yiizyila ait niifus istatistikleri i¢in Bkz., Hubert de Mouroy (1973). a.g.m., s. 191.

2 fran demografik kompozisyonu iizerine resmi bilgileri diger iilkelerle paylasmadigi icin biinyesinde
barmndirdig1 azinlklarin sayisini tam olarak vermek imkansiz gibi gériinmektedir. Fakat 1993 yili verilerine
gore Iran’da 100.000’i Ermeni, 17.000’i Asuri-Keldani ve 3000’i diger mezheplere mensup olmak iizere
toplam 120.000 Hiristiyan bulunmaktaydi. Bu oran, 56 milyon’luk iran niifusu igerisinde % 0.2 gibi bir orana
karsilik geliyordu. ( Bugiin fran niifusunun 70 milyon civarinda oldugunu hatirlatalim. ) Marana Tha: Bulletin
de I’Association des amis du Centre Saint-Jean de Téhéran, n° spécial (juin 1993) du vingtiéme anniversaire
consacré aux chrétiens d’Iran, s. 33.


http://www.amnesty.org/en/library/info/MDE13/010/2006

hiikiimeti tarafindan yayinlanan “iran’da din &zgiirliigii” temali rapordur. Bu metin
kapsanminda da Iran’1n inang 6zgiirliigii konusunda insan haklarina aykir1 uygulamalarda
bulundugunun alt1 ¢izilmistir (http://www.state.gov/g/drl/rls/irf/2008/108482.htm).

SONUC

Iran Asuri-Keldanileri hiristiyanligin ilk yillarinda Mezopotamya’da kurulmus
olan Dogu Siiryani Kilisesi’nin iiyeleridirler. Literatiirde iran Kilisesi ya da Nasturi
Kilisesi olarak da gegen bu kilise, diger kiliselerden Roma disinda kurulmus ve
siirlarint Asya’nin uzak bdlgelerine dek genisletmis bir kilise olmasiyla belirgin bir
bi¢imde ayrilir. Dogu Siiryani Kilisesi, Keldaniler’in 16. yy’da Katolik inancim
benimsemeleri ve Roma Kilise’sine baglanmay1 se¢mesiyle ikiye ayrilmistir. Bu
tarihten sonra s6z konusu halk, Nasturiler / Asuriler ve Keldaniler olmak iizere iki ayr1
adlandirmayla anilmiglardir.

Asuri-Keldaniler, 1. Diinya Savasi sirasinda yasanan kamplasmada Once
Rusya’nin tarafin1 tutmuslar, Rusya’nmin savastan g¢ekilmesinin ardindan Ingilizlerin
himayesi altina girmeyi se¢mislerdir. Bu dénemde bugiinkii Irak topraklarinda ingilizler
tarafindan kurulmus olan cesitli kamplarda ikamet eden topluluk {iyelerinin bir kismi,
1920 yilinda Iran Hiikiimeti’nin zorunlu gé¢ sonrasinda hayatta kalanlarin yeniden
fran’daki yerlesim yerlerine gelmelerine izin vermesiyle ©nce Urmiye Golii’niin
batisindaki kdylerde tarimcilikla ugrasmislar, 60-70’li yillar arasinda ise Tebriz ve
Tahran gibi sehirlere gog¢ etmiglerdir.

Topluluk iiyeleri, iran monarsisi déneminde iilke azinliklar1 olarak din, dil ve
kiiltiir 6zgiirliigii agisindan gorece rahat kosullara sahip olabilmislerse de islam
Devrim’inden sonra kabul edilen anayasa ¢ergevesinde din, dil ve kiiltlir alanlarindaki
hak ve 6zgiirliikleri oldukga kisitlanmig ayn1 zamanda hiikiimetin ayrimer politikalarina
maruz kalarak kamusal alanin digina itilmislerdir. Ahmedinejad’in hiikiimetin basina
gecmesiyle ise genel olarak hiristiyan azinliklara uygulanan ayrimer politikalarin sayisi
artmig; bu politikalarin niteliginin insan haklarina aykiri oldugu saptamasi kiiresel
orgiitlerin derlemis oldugu raporlar vasitasiyla diinya kamuoyuna sunulmustur.
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