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ERMENİLER VE ERMENİ SORUNU

Doç.Dr. Ahmet KANKAL*
Osmanlı Öncesi Türk İdaresinde Ermeniler

İlk Türk-Ermeni münasebetlerinin XI. yüzyılda başladığı, ancak bundan daha önce, Abbasî ordularında, her iki milletin birbiriyle ilişkilerinin olduğu bilinmektedir
. Bizans idaresindeki Ermenilerin Türklerle daha yakından ve önemli münasebetleri Çağrı Beyin Doğu Anadolu’daki keşif seferleri sırasında olmuştur. Hem Bizans’ın Ermeni büyüklerinin elindeki toprakları ellerinden alması hem onları mezhep değiştirmeye zorlaması ve hem de Türklerin Anadolu harekatı sonrasında yaşadıkları ülkeleri terk eden Ermeniler, Kilikya adı verilen Çukurova bölgesine yerleşmişler ve burada yine Bizans’a bağlı bir prenslik kurmuşlardır
. Bu dönemde hem Ermeni vekayinamecisi Urfalı Mathieu (Mateos) hem de Süryani alimi tarihçi Mihael, Rumların (Bizans’ın) kendilerini mezhep değiştirmeye ve Rum Ortodoks mezhebini kabul etmeye zorlayarak kendilerine zulmettiklerini ve kendilerini Türklerin istilasına açık hale getirdiklerini yazarlar
.

Türklerin daha çok Orta ve Batı Anadolu’da ilerlemeleri, Güney-Doğu Anadolu’da bulunan Ermenilere yayılma imkânı verdi. Nitekim Bizans tarafından Maraş valiliğine tayin edilen Ermeni asıllı Vahram (Rumlar tarafından Philaretos olarak adlandırılmakta), Tarsus, Anavarza, Andırın, Göksun, Elbistan’dan başka Besni, Samsat ve Hısn-ı Mansur (Adıyaman)’u da ele geçirmişti. Hatta 1077 yılında Urfa ve bir yıl sonra da Antakya Vahram tarafından alındı. Hakimiyet sahasını Tarsus’tan Fırat ötesi bölgeye kadar uzatan Vahram, yine Bizans’a isyan ederek bağımsızlığını ilan etmiş olan Ruben ve Hethum adındaki iki Ermeni hanedanını da hakimiyeti altına aldı
. Vahram buna rağmen Bizans’a karşı bağlılığını sürdürür görünürken, Selçuklu Sultanı Melikşah’a karşı da itaat arz etmiş ve hatta Müslüman da olmuştu
. Vahram’ın ölümü, meydana getirdiği devletin kısa sürede dağılmasına sebep olmuştur.

Bundan sonra bazı küçük Ermeni prenslikleri teşekkül ettiyse de  bunların en önemlisi Çukurova bölgesindeki idi. Çukurova Ermeni prensliği Anadolu Selçuklu Devleti’ne bağlandı. Hatta Sultan Kılıç Arslan, kendisini: “Türk, Ermeni ve Süryanilerin sultanı” olarak zikrediyordu
. 1243 Kösedağ savaşından sonra Ermeniler Moğollar tarafını tutmuşlardır. Memlüklerin Çukurova’daki nüfuzlarının artması üzerine 1375 yılında Ermeni prensliği Mısır Memlük Türk yönetimi tarafından ortadan kaldırılmıştır.

Osmanlılara gelinceye kadar, Ermenilerin, gerek Büyük Selçuklu Devleti idaresinde, gerekse Anadolu’da kurulan Mengücekoğulları, Saltukoğulları, Danişmendliler, Artukoğulları, Anadolu Selçuklu Devleti ve bu devletin yıkılmasıyla ortaya çıkan Anadolu Beylikleri dönemlerinde, bu devlet ve beyliklerin yönetiminden memnun olmadıklarına dair herhangi bir kayıt bulunmamaktadır. Ermeniler, Bizans ve kendi prenslikleri zamanında görmedikleri adalet, hak ve hürriyeti Türk idaresinde iken görmüşlerdir. Nitekim Ermeniler gibi diğer Gayrimüslimlerin Türk devletlerindeki durumu da İslâm hukukuna göre belirlenmiş, onların dinî inanç ve faaliyetlerine müdahale olunmamıştır.

Osmanlı İdaresinde Ermeniler

Osmanlıların Anadolu’daki diğer Türk beyliklerini ele geçirmeleri ile Ermeniler de Osmanlı idaresine geçmişlerdir. Osmanlılar, 1326’da Bursa’nın başkent olmasından sonra, Ermenilerin ayrı bir cemaat şeklinde teşkilatlanmalarına izin vermişler, Kütahya’da bulunan ruhanî merkezlerini Bursa’ya nakletmişlerdir
. Fatih Sultan Mehmed ise, 1461 yılında Bursa’da bulunan Ermeni piskoposu Ovakim (Hovakim) ile Anadolu’dan bir miktar Ermeni’yi yeni başkent İstanbul’a getirmiştir. Padişah, Samatya’daki  Sulu Manastır isimli kiliseyi Ermenilere vermiş ve Ovakim’i kendilerine patrik tayin etmiştir
. İşte bundan sonra Anadolu’nun birçok yerinde yaşayan Ermeniler, kısım kısım İstanbul’a getirildiler ve çeşitli semtlere yerleştirildiler. Anadolu’da kalanların bir kısmı kale bekçiliği gibi vazifeleri görmüşlerdir.

Osmanlı idaresindeki Ermenilerin büyük çoğunluğunun Gregoryen mezhebine bağlı olmasına karşın, az da olsa diğer mezheplere mensup olanlar da vardı. Nitekim en yaygın Hıristiyan mezhep olan Ortodoksluğu benimseyen Ermeniler, Fener Rum Patrikhanesi’ne bağlıydılar. 1781’den itibaren Katolik rahiplerinin yoğun faaliyetleri ile bu mezhep de Ermeniler arasında taraftar buldu. Cemaati üzerindeki etki ve yetkilerinin azalmakta olduğunu gören Ermeni Patriğinin baskılarına rağmen Katolik mezhebi gücünü korudu. Bunun üzerine Bâbıâli 1831’de Ermeni Katolik Kilisesi’ni resmen tanıdı. Osmanlı Hükûmeti, XIX. yüzyıl başlarından beri ülkede din propagandası yapan Protestan misyonerlerin faaliyetleri sonucu bu mezhebe giren Ermenilerin kurduğu Ermeni Protestan Kilisesi’ni de 1859’da tanıdı
. Böylece Ermeniler dört farklı kiliseye bağlı bir duruma geldiler.

Osmanlı idaresindeki Ermeniler dinî vecibelerini tam hürriyet içinde yerine getirirlerken, kendi din adamlarını da yine kendilerinin tayin etmelerine izin verilmiştir. Meselâ Antakya, Diyarbekir, Antep, Erzurum, Çıldır, Kars, Maraş, Talas, Karahisar-ı Sahib, Ergani, İzmit, Tarsus, Harput, Kıbrıs, Divriği gibi Ermeni manastırlarına mensup rahiplerin, bağlı bulundukları marhasalıklarınca tayini imtiyazı da son zamanlara kadar yürürlükte kalmıştır
.

Anadolu’nun Türk idaresine girmesinden sonra burada yaşayan Ermeniler, kendi dillerini tam bir serbestlikle konuşmaya devam ettiler. Osmanlı yönetimi, diğer cemaatlere uyguladığı politikayı bunlara da uygulayarak Ermenice’yi ve Ermeni adlarının kullanılmasını serbest bıraktı. Buna bağlı olarak Ermeniler, kendi dillerinde kültürel faaliyetlerini sürdürdüler. Türk matbaasının kurulmasından 160 yıl kadar önce Venedik’te matbaacılık eğitimi görmüş olan Sivaslı Apkar adındaki bir papaza 1567’de İstanbul’da bir Ermeni matbaası açması için izin verildi
. Diğer taraftan Marsilya’da kurulmuş olan bir Ermeni matbaasının Fransa Kralı XIV. Louis (1643-1715) tarafından kapatılmasına karşılık, Osmanlı Devleti’nde Ermeni basını gelişerek devam etmiştir
. Gerçekten de İstanbul’dan başka İzmir (1759), Van (1859), Muş (1869), Sivas (1871) gibi taşra şehirlerinde de yeni Ermeni matbaaları faaliyete geçmiştir. 1908’de bütün ülkede Ermeni matbaası sayısı 38’e ulaşmıştı. Nitekim 1910 yılında İstanbul’da Ermenice beş gazete ve yedi dergi çıkarılmaktaydı
.

Din konusunda da tamamen serbest olan Ermeniler, hem dinlerinin emrettiği şekilde hayatlarını sürdürüyorlar hem de dini eğitimlerini kendi kilise ve okullarında gerçekleştirebiliyorlardı. İslâm hukukunda, bir beldenin İslâm hakimiyetine girmesinden sonra orada yeni bir kilise yapılamayacağı ve eski kiliselerin de ancak izin alındıktan sonra ve aslına uygun olarak tamir edilebileceği hükmü açık olmasına rağmen, Osmanlılar, bu konuda daha esnek davranmışlar ve yeni kiliselerin açılışına da izin vermişlerdir. Bu suretle Osmanlı Devleti’nde yüzün üzerinde yeni Ermeni kilisesinin açıldığı da bilinen bir gerçektir.

Osmanlı idaresinde yaşayan Ermenilerin ne kadar bir nüfusa sahip oldukları hususu hep tartışıla gelmiştir. Bunun sebebi de, biz Türklerin Osmanlı resmi kaynaklarına ve bazı vicdan sahibi Avrupalı seyyah ve araştırmacıların eserlerine müracaat etmemiz yanında, Ermenilerin yazılı kaynaklardan daha çok sözlü ifadelere dayanmalarıdır. Genel olarak Ermeni nüfusun veya özerklik ve sonra da bağımsızlık istedikleri topraklardaki Ermeni nüfusun Müslümanlardan fazla gösterilmesinin arkasındaki sebep, Bağımsız bir Ermenistan kurulabilmesi ve bunun için de batı kamuoyunun desteğinin sağlanması hususunda kendi nüfuslarının Müslümanlarınkinden fazla olduğunu ispat etme zaruretidir. Ayrıca Türkleri soykırım suçuyla suçlayabilmeleri için de rakamlarda mübalağadan kaçınmamışlardır. 

Kendimizi adeta açık arttırmada gibi hissedeceğimiz bu rakamlara bakacak olursak:

Patrikhâne



1.780.000-3.000.000

Jacques Morgan


2.380.000

Pastırmacıyan


2.100.000

Hovanisyan



1.500.000-2.000.000

Vahan Vardapet


1.263.000

Constenson



1.400.000

Walker



1.500.000-2.000.000

Ravenstein



  760.000 (Asya Türkiyesi)

Clair Price



1.500.000

A. Powell



1.500.000

Lynch



1.325.000

Cuinet



1.475.000 (Asya Türkiyesi)

Encylopedia Britannica

1.500.000

Osmanlı İmparatorluğu

1.160.00-1.300.000

Patrikhanenin Berlin Kongresi’nde ileri sürdüğü 3.000.000 rakamını bir daha tekrar etmeyip, 1.780.000’e inmesi manidardır. Patrikhane rakamları bu durumda olunca, Patrikhaneyi takip eden Ermeni kaynaklarını veya diğer araştırmacıları bir tarafa bırakmak gerekir.

Nüfus konusunda bir diğer anlaşmazlık noktası da tehcir esnasında ölen Ermenilerin sayısı ile ilgilidir. Ermeniler genel olarak tehcir esnasında 1.500.000 Ermeni’nin Türkler tarafından kasten öldürüldüğünü iddia etmektedirler. Oysa Osmanlı resmî belgelerine göre tehcire tabi tutulan Ermeni nüfus 438.758, tehcir bölgesine varanlar ise 382.148’dir. Aradaki fark ise 56.610’dur. Bu 56.610 kişinin hepsi çeşitli sebeple öldürülenler olmayıp, bunların bir çoğu zahmetli yolculuğa dayanamayanlar, tifo ve dizanteri gibi bulaşıcı hastalıklardan ölenler, yollarda kaybolanlar ve en önemlisi de yola çıkarılmış olmakla birlikte, henüz iskan mahalline varmadan tehcirin durdurulması sebebiyle, bulundukları vilayetlerde alıkonulanlardır
.

Ermeniler Osmanlı idaresinde geniş imkânlara sahip olmuş bir millettir. XVI. yüzyılda Vezir Mehmed Paşa, XVII. yüzyılda Kaptan-ı Derya ve Sadrazam olan Halil Paşa Ermeni asıllıdırlar; ancak Müslüman olmuşlardır. XVIII. yüzyılda Divriğili Düzyan ailesinden saray kuyumcuları, Darphane nazırları; Şaşyan ailesinden saray hekimleri; XIX. yüzyılda Bezciyan ailesinden Darphane müdürleri; Dadyan ailesinden Baruthane nazırları: Balyan ailesinden mimarbaşılar; II. Abdulhamid devrinde Ermeni hariciyeciler, Balkan Harbi sırasında Hariciye Nazırı (Gabriel Noradonghian Efendi) vardır. Midhat Paşa’nın kâhyası, yani en önemli yardımcısı Kirkor Odyan Efendi’dir. Kasım 1879’da Osmanlı Dahiliye Nezareti Genel Sekreteri Artin Dadyan Efendidir
. Birçok Tanzimat ve Meşrutiyet devri devlet adamlarının danışmanları Ermenidir. II. Mahmud devrinden itibaren Avrupa’ya öğrenci gönderilmeye başlandığında bunlar arasında ayırım yapılmaksızın Ermeni ailelerin çocukları da gönderilmiştir. Özellikle de öğrenciler Fransa’ya gönderilmiştir.

Ermeni Ayrılıkçı Düşünce ve Hareketleri

Osmanlı toplumu “Müslimler-Müslümanlar” ve Gayrimüslimler-Zımmîler” olmak üzere iki ana gruptan oluşmaktaydı. Bireylerin toplumdaki statülerini ve devletle olan ilişkilerini belirleyen ya din ya da mezhep olmuştur. Tarihte en gelişmiş şekliyle Osmanlıların uyguladığı ve temelinde hoşgörü ile özgürlüklerin yer aldığı bu uygulama “millet sistemi” olarak anılmaktadır. Millet sistemi, farklılıkları bütünlük içinde korumak amacıyla oluşturulmuş olmasına rağmen, gayrimüslim toplulukların kendi farklılıkları üzerinde yükselen bir milliyetçiliğe ve milli devlet-ulus devlet sürecine giden yolu açmıştır. Millet sistemi gayrimüslimleri Osmanlı toplumuna entegre etmeyi amaçlayan bir sistem olduğu halde, yaşanan süreç sonunda, bu toplumların ayrılıkçı hareketlerini kolaylaştıran bir unsur hâline gelmiştir.

Rumların isyanları ve Yunanistan’ın bağımsızlığını kazanmasından sonra Osmanlı bürokrasi ve hariciyesinde Ermenilerin görevlendirilmesinden ötürü onlar “millet-i sadıka” olarak adlandırılmışlardır. Ancak XIX. yüzyıl hariç tutulacak olsa bile, diğer yüzyıllar boyunca, Ermenilerin tamamının devlete bağlı oldukları hususu tartışmaya açıktır. Çünkü Ermenilerin bir kısmında Müslüman olan Osmanlıların idaresinden kurtulma istek ve hareketi daima olmuştur. Nitekim Avrupa’da öğrenim görerek 1541’de Eçmiyazin’de Ermeni katolikosu olan Salmaslı Stepanos, 1547’de gizlice yaptığı bir toplantıda, Ermenilerin Müslüman idaresinden nasıl kurtarılabileceği konusunda planlar yapar, hatta bu gaye ile Avrupa’ya bir temsilci heyeti gönderir. Heyet üyeleri Roma’da papayı ziyaret eder, diğer Avrupa başkentlerini dolaşır, ancak bir sonuç alamazlar
.

1562’de Sivas’ta, aslen Tokatlı olan, kendisinin Çukurova Ermeni kralları soyundan geldiğini ortalığa yayan Abgar isminde bir Ermeni gizli bir toplantı yapar. İçerisinde kendisinin ve oğlunun da bulunduğu üç kişilik bir heyet Roma’ya papayı ziyarete gönderilir. Bu zat döndüğünde kendisine Ermeni Kralı denilecektir, fakat Ermeni kilisesini de Roma kilisesinin hakimiyeti altına sokacaktır, onun üstünlüğünü kabul edecektir. Bu girişim de sonuç vermez
.

1566’da Van Beylerbeyisi Hüseyin Paşa, Divan-ı Hümayun’a bir arz (dilekçe) göndererek, Van’da “bin kadar Hıristiyan’ın üç gün boyunca cemiyet ettiklerini ve fikirlerinin fesadda olduğunu” bildirir
. Hıristiyanlardan kasıt Ermenilerdir. Bunda Eçmiyazin’in ilgisinin olup olmadığı belli değildir.

Yine 1566’da Van kalesinin burçlarına kışın yağan karları temizlemekle görevli Hıristiyan halkın bazıları vazifelerini yapmazlar, durum Beylerbeyi İskender Paşa tarafından yine Divan’a bildirilir
.

1644’te Sultan İbrahim’in oğlu Osman, İstanbul’dan İskenderiye’ye deniz yolu ile giderken, Malta korsanları tarafından esir alınır ve kaçırılır. İki yıl Malta’da bir Dominik manastırında kalır, Hıristiyan olup vaftiz edilir. “Pere Ottoman” lâkabı verilir. 1665’te Paris’e gelir. Osmanlı Devleti’ndeki Ermeni ve Rumlar ayaklandırılacaklar, Balkanlarda bir Hıristiyan devlet kuracaklar, Pere Ottoman da bunun başına geçecektir. Kendisinin biri Ermeni, diğeri Rum iki yardımcısı da vardır. Lakin, tasarılarını gerçekleştirmesine sıhhatinin bozukluğu engel olur. 28 Mart 1676’da Malta’da ölür ve mesele kendiliğinden kapanır
.

Ermeni milliyetçilik hareketlerini konu alan bir çalışma, mutlaka başlangıç noktasını “kilise” olarak tespit etmek zorunluluğu ile karşı karşıyadır. Fatih Sultan Mehmed tarafından İstanbul’da ihdas edilen Ermeni Patrikliği, imparatorluk içindeki hem dünyevî hem de uhrevî yetkileri bünyesinde toplayan en üst makamdı. Ancak Patrik’in Ermeni cemaati üzerindeki bu sorumluluk tekeli, misyonerlerin faaliyeti ve yabancı müdahaleleri ile Katoliklik ve Protestanlığın yayılması sonucunda kırılacaktır. Bu gelişmeler kiliseyi fazlasıyla rahatsız etmiştir.

Kiliseyi rahatsız eden ikinci bir gelişme de, Osmanlı İmparatorluğu’nda Tanzimat reformlarıyla başlayan “demokratikleşme-laikleşme” sürecinin cemaat içindeki dünyevî hakimiyetini teyit eden geleneksel millet sistemini de sarsmasıydı. Bu tarihe kadar Patrik, otoritesini Ermeni aristokrasisinden oluşan bir millî konseye dayanarak korumuştu. Ancak 1844’ten sonra konseye meslek sahiplerinin girmesi ve daha sonra da asillerin tahakkümünün ortadan kaldırılmasına yönelik 99 maddelik “Ermeni Milleti Nizamnamesi”nin 1863 tarihinde Babıali tarafından ilan edilmesiyle, kilise iyice rahatsız olmuştur. Patrik ile yandaşı zadegânlar arasında paylaşılan iktidar mutlak olmaktan çıkarak, Ermeni milleti ile bölüşülmüştür.

Bütün bu gelişmeler sonucunda bir yandan Ermeni toplumu başka kiliselere kayıyor, diğer yandan Gregoryen Kilisesi’nin yetkilerinin bir kısmı patrikten, Ermeni toplumuna geçiyordu. Sadece dinî bir lider durumuna düşeceğini anlayan Patrik, XIX. yüzyılın en güçlü akımı olan milliyetçilikten medet umacaktır. Zaten Ermenilerin Osmanlı İmparatorluğu içindeki millet sistemi çerçevesinde toplumsal muhtariyeti vardı ve 1863 nizamnamesiyle yazılı bir anayasaları da hazırlanmıştı. Ancak Ermenilerin veya diğer bir ifadeyle kilisenin istediği ise, Osmanlı İmparatorluğu içinde bir toprak parçasına sahip çıkarak bu toplumsal muhtariyetlerini sınırları belli bir yörede yoğunlaştırmak ve bu Ermenistan’a sahip çıkacak Ermeni milletini yaratmaktı. Ermeni devleti fikrini doğuran Ermeni milleti değil, Ermeni kilisesi olmuştur.

Ermeni milliyetçiliğinin uyanmasında Kilise’ye en büyük yardımı Büyük Güçler sağlayacaklardır. Büyük Güçler içindeki Rusya, Ermeni dosyasını açan ilk devlettir. Ruslar, yapmış oldukları propaganda ve uygulamalar ile kendi çok uluslu yapısını tehdit etmeye başlayan Ermeni muhalefetini Petersburg’dan İstanbul’a doğru kanalize etmeyi başarmışlardır. İngiliz ve Fransız misyonerler Ermenilerin dinî, kültürel ve sağlık konularına eğilmişler, bu toplumu kendi kiliselerine çekebilmek için görkemli tapınaklar, okullar ve hastaneler açmışlardır. Buralardaki faaliyetleri ile bir taraftan Ermeniler arasında Türk düşmanlığını yaydıkları gibi, diğer taraftan da batı kamuoyu nezdindeki girişimleri neticesinde Türkleri canavarlaştırıp, Gayrimüslimleri mazlum gibi gösterdiler. Böylelikle batı kamuoyundan önce maddî yardım, daha sonra ise diplomatik destek elde ettiler.

Ermeni Cemiyet ve Komiteleri

Müstakil bir Ermenistan kurulabilmesine yönelik gelişmelerin birinci safhası tamamlanmış, Osmanlı Ermeni cemaatinde milliyetçi hisler filizlendirilmişti. Sıra hepsinin amacı Ermenistan bağımsızlığı olmak üzere ilkin Türkiye’de, daha sonra ise yurt dışında çeşitli cemiyetler kurmaya gelmişti. Bunlardan en önemlileri Hınçak (Türkçesi Çan) ve Taşnaksutyun’dur.

İmparatorluk içinde Ermeniler tarafından kurulan cemiyetlerden ilki 1860’da İstanbul’da kurulan “Hayırsever Cemiyeti”dir. 1870 ile 1880 arasında, Van’da “Araratlı”, Muş’ta “Okulsevenler” ve “Doğu”, Erzurum’da “Milliyetçi Kadınlar” isimli dernekler ortaya çıktı. Araratlı, Okulsevenler ve Doğu cemiyetleri daha sonra birleşerek “Ermenilerin Birleşik Cemiyeti”ni kurdular. Bunlar görünüşte hep sosyal mahiyette, ancak Ermeni milli ruhu ve bağımsızlık ülküsünü bütün Ermenilere yayacak cemiyetlerdi
.

Bunların yanında  büyük, teşkilatlı, siyasi programlı komitelerin kurulmasından daha önce, Türkiye’de çeşitli komiteler faaliyete başlamışlardı. 1872’de Van’da “Birlik ve Kurtuluş”, yine 1878’de Van’da “Kara Haç”, 1881’de Erzurum’da “Yüksek Kurul” cemiyeti kuruldu. Bu cemiyet daha sonra “Koruyucu Vatandaşlar” adını aldı
.

İhtilalci siyasi parti olarak ortaya çıkan ilk teşekkül “Armenakan” Partisidir. 1885 yılında Van’da kurulan bu parti, ihtilal yolu ile Ermenilerin kendi kendilerini idare hakkını elde etmesi amacını gütmekteydi. 

Hınçak Partisi de 1887’de Cenevre’de kuruldu, ancak kendilerine İhtilalci Hınçak Partisi ismi, 1890 yılında verildi. Hınçakların takip ettiği amaç, Türkiye Ermenistanı’nı kurtarmak; burayı, Rus, İran Ermenistanlarıyla birleştirerek bu üç Ermenistan’dan hür, bağımsız bir Ermenistan yaratmaktı. Hınçak’ın siyasi programı, Sosyalist-Marksist ve merkeziyetçiydi. Partinin çalışma merkezi olarak İstanbul seçilmiştir. Bafra, Merzifon, Amasya, Tokat, Yozgat, Arapkir, Trabzon gibi yerlere de teşkilatçılar yolladılar. Hınçaklar daha çok gençler arasında tutuldu. Türkiye, Rusya ve İran’da gençler içinden taraftar toplamaya başladı
. Parti içinde, özellikle Türkiye’de giriştikleri faaliyetin istenilen neticeyi vermediği görülünce, 1896 yılında ikilik çıktı ve 1898’de “Yeni Hınçak Partisi” kuruldu
.

Hınçaklar, 1890 yılından sonra yaptıkları Erzurum Olayı, Kumkapı gösterisi, Merzifon, Kayseri ve Yozgat olayları, Sason isyanı, Zeytun İsyanı ve arkasından 18 Eylül 1895 tarihinde Bab-ı Ali gösterisi gibi büyük olayları organize etmişlerdir. Özellikle de Siirt’in Sason kazasında 1894 Ağustosu sonunda çıkardıkları isyan, Müslümanları tahrik ederek Ermenilerin üzerine saldırtma ve böylece Avrupa’nın, Ermenilere zulüm yapılıyor düşüncesiyle dikkatini Ermeniler üzerinde yoğunlaştırma isteğinde olan örgüt açısından başarılı olmamıştır
.

Daşnaksutyun-Taşnaksutyun veya “Ermeni İhtilâl Cemiyetleri Birliği” 1890’da Tiflis’te kurulmuştur. Amacı, Tiflis’teki “Genç Ermenistan”, Van’daki “Armenakan” ve “Hınçak” Ermeni komitelerini birleştirmek, Osmanlı Devleti’ne çeteler sokmak, buradaki Ermenileri silahlandırmak, köylülere silah kullanmasını öğretmek, çeteler kurmak, çete başları yetiştirmek, savunma teşkilatı kurmak, taraftar toplayarak isyan, ihtilâl çıkarmak ve Ermenistan’ın bağımsızlığını sağlamaktır. Komitenin sloganı ise, “Türkü, Kürdü nerede ve hangi şartlarda görürsen öldür. Gericileri, sözünden dönenleri, Ermeni hafiyelerini, hâinleri öldür, intikam al” şeklinde idi
.

Rusya’nın himayesinde bir Ermenistan fikri güden Hınçaklara nazaran Taşnakların asıl amacı -hiç olmazsa kuruluş yıllarında- bağımsızlıktı. Yalnız bunu Rus taraftarı Ermeniler istemiyordu. Osmanlı Ermenistanı’na bağımsızlık, Ruslara Akdeniz yolunu kapatmak demek olurdu. Taşnaksutyun Trabzon, İstanbul ve Van’da merkezler kurarak ilk defa Türkiye’de örgütlenmeye başladı. İlk toplantısını 1892 sonbaharında Tiflis’te yapan Taşnaksutyun’un kabul edilen teşkilat nizamnamesine göre, örgüt iki büroya ayrılmıştı. Faaliyetini özellikle propaganda üzerinde yoğunlaştıran Batı bürosu ilkin Paris’te daha sonra Londra, Brüksel, Berlin, Leipzig, Cenevre, Roma ve Milano’da örgütlenerek gerek Avrupa kamuoyu ve gerek karar vericileri üzerinde etkili olmaya başladı. Doğu bürosu ise Osmanlı İmparatorluğu’ndaki tedhiş ve isyan hareketlerini plânlamak ve uygulamakla yükümlüydü. Amaçları açısından aradaki farka rağmen, Taşnaklar da Hınçaklar gibi, hareket yöntemi olarak terörü benimsemişlerdi.

Taşnaklar ,diğer Ermeni çetesi olan Hınçakların 1890 yılından sonra büyük olayları organize etmeleri karşısında kendi seslerini duyurabilmek için bazı eylemler yapma kararı aldılar. Ayrıca bu arada başka bir gelişme de Hınçakların ikiye bölünmesiyle ortaya çıktı. Hınçaklar bu tarihten sonra kendi iç sorunlarıyla uğraşmaya başladıklarından 1896’dan sonra Türkiye’de meydan yavaş yavaş Taşnak Partisine kalmıştır. İlk olarak Van’da 1 Haziran 1896’da bir isyan çıkarttılar. İsyan kısa sürede bastırıldı.

Van isyanının bastırılmasından sonra, Taşnaklar dünya kamuoyunun dikkatini çekmek için 26 Ağustos 1896’da Osmanlı Bankasına bombalı saldırı düzenlediler. Taşnaklar 1896 tarihinden sonra hareketlerini Sason ve Muş bölgesine kaydırmaya başladılar. Ermeni isyanları 1904 yılında Sason tepelerinden ve Muş ovasından Van’a kadar yayılmıştır. Taşnakların son teşebbüsleri Sultan II. Abdulhamid’e 21 Temmuz 1905 Cuma günü yapılan suikast olmuştur. 

Sultan Abdulhamid’in samimi uzlaşma teklifini ve 1914 Haziranında Erzurum’da yaptığı genel kongresinde İttihad ve Terakki Hükümeti’nin aynı tekliflerini kabul ettiğini açıklamasına rağmen, diğer Ermeni komiteleri gibi, Taşnaksutyun da I. Dünya Savaşı’nda İtilaf Devletleri’nin safında yer almıştır.

Tehcir Kanunu ve Uygulanışı

Ermeni İsyanları ve terör hareketleri bir türlü durmak bilmeyince, hükümet, ülkenin çeşitli bölgelerinde yaşayan Ermenileri, savaş bölgelerinden uzak yeni yerleşim merkezlerine götürmek maksadıyla 27 Mayıs 1915 yılında Sevk ve İskân Kanununu çıkarmak zorunda kalmıştır. Ancak yer değiştirme kararı bütün Ermenilere uygulanmamıştır. Yer değiştiren Ermenilerin, istedikleri eşyayı götürmelerine müsaade edilmiş, götüremeyecekleri eşyadan, durmakla bozulacak olanlar zaruri olarak satılmış, fakat bozulmayacak durumdaki eşyalar ise sahipleri adına korunmuştur. Taşınır ve taşınmaz malları için yönetmelik ilan edilip güvence altına alınmıştır. Sevke tabi tutulan Ermenilere, mallarını yabancılar dışında istediği kimseye satmalarına izin verilmiştir. O anda satılamayan, ancak sonradan satılan malların bedelleri Emvâl-i Metrûke komisyonları tarafından sahiplerine gönderilmiştir. Nitekim iskân mahallerine varan muhacirler, kendilerine aktarılan bu paralarla işlerini kurmuşlar ve bölgeye uyum sağlamışlardır. Yolculuk sırasında Ermenilerin rahat ettirilmeleri ve emniyetleri sağlanmıştır. Yerleşebilmeleri için kredi tahsis edilmiştir. Ermenilerin devlete ve şahıslara olan borçları, ya ertelenmiş ya da tamamen defterden silinmiştir. Kafilelere sağlık görevlileri atanmış, sevk edilenler arasında bulunan suçlu ve zanlılar hakkındaki takibat da ertelenmiştir. Lübnan, Şam ve Urfa’da yetimhaneler açılarak yetim ve öksüz Ermeni çocuklarının bakım ve ihtiyaçları bu yetimhanelerde gerçekleştirilmiştir. Yollarda yardım maksadıyla iaşe merkezleri açılmıştır. Mahalli yöneticiler her türlü durumdan sorumlu tutulup, ihmali görülenler cezalandırılmıştır. Sevk ve iskân mıntıkalarına devamlı müfettişler gönderilmiştir. Hükümet, göçmenlerin iaşesi ve korunmasına yönelik büyük harcamalar yapmıştır
. 

Tehcirin Kaldırılması

Birinci Dünya Savaşı’nın sona ermesinden sonra Osmanlı Hükûmeti, tehcire tabi tutulan Ermenilerden isteyenlerin tekrar eski yerlerine dönmeleri için bir kararname çıkarmıştır.

Hükümetin hazırladığı 31 Aralık 1918 tarihli dönüş kararnamesine göre, yerlerine geri dönecek olanlara ev ve arazileri teslim edilecektir. Yerlerine daha önce muhacir yerleştirilmiş olanların evleri tahliye edilecektir. Kilise ve mektep gibi binalarla bunlara gelir getiren yerler, ait olduğu cemaate geri verilecektir. İhtida etmiş olanlar arzu ederlerse eski dinlerine dönebileceklerdir. Ermeni mallarından, henüz kimsenin tasarrufunda bulunmayanlar, kendilerine teslim edilecek; hazineye intikal edenlerin iadesi de, mal memurlarının muvafakati ile karara bağlanacaktır. Muhacirlere satılan mülklerin sahipleri döndükçe, peyderpey bunlara teslim edilecektir. Ermenilerden muhtaç olanların dönüşlerinde sevk ve iaşe masrafları, harbiye tahsisatından karşılanacaktır
.

Geri dönüş kararnamesinden sonra ne kadar Ermeni’nin yerlerine döndüğü konusunda açık bir bilgi olmamakla birlikte, Türk İstiklâl Mücadelesi esnasında, özellikle Fransızlar tarafından, Antep, Maraş ve Adana’ya önemli miktarda Ermeni’nin getirildiği, hatta bunlardan askeri birlikler ve milis kuvvetler oluşturulduğu da bir gerçektir. Bugün Suriye, Fransa ve Amerika Birleşik Devletleri başta olmak üzere diğer ülkelerde bulunan Ermeni nüfus, tehcir öncesinde ve sonrasında Ermenilerin Türkler tarafından katliama uğramadıklarını gösteren en önemli delildir.

Sonuç

Bazı istisnalar hariç tutulacak olursa, Anadolu’daki Ermeniler ile Müslümanlar arasında düşünüş ve yaşayış açısından çok büyük farklılıklar yoktur. Bu da yüzlerce yıl aynı devletin çatısı altında köy köy, mahalle mahalle kapı komşu bir yaşamaktan kaynaklanmaktadır. Müslümanlar daha çok devlet idaresinde yer alıp tarım ve hayvancılıkla uğraşırken, onlar da ticaret ve sınaî alanında faaliyet göstermiş; böylelikle bir toplumun birbirini tamamlayan parçaları gibi hareket etmişlerdir. 
Bir kısım Ermeniler geçmişte Ruslarla birlikte hareket edip Müslümanlara katliamlarda bulunmuşlardır. Bir iç savaşa doğru gidildiğini, devletin dört cephede savaşta olması sebebiyle çıkabilecek hadiselerin önünün alınamayacağını düşünen yetkililer, tehcir kanununu çıkarmış ve bunu da uygulamışlardır. Devletin ve milletin içinde bulunduğu şartların olumsuzluğu, ulaşım imkanlarının kısıtlılığı, özellikle dağların asker kaçağı ve eşkıya ile dolu olması, askerin çoğunun cephede olmasından ötürü iç güvenliğin yeterince sağlanamayışı, gidilecek yerlerin uzak oluşu, yokluk, kıtlık, hastalık gibi sebeplerle Ermenilerin bir kısmı, hem de hiç kusuru olmasa da, yollarda bulaşıcı hastalıklar, kıtlık, eşkıya baskınları vb. gibi sebeplerle hayatlarını kaybetmişlerdir. Fakat bu, bizzat devlet tarafından kasıtlı olarak ve organize bir biçimde yapılmış katliam değildir.

Sömürgeci devletlerin oyununa gelen bazı Anadolu Ermenileri, maalesef yapmış oldukları hareketler ile yukarıda zikredilen benzerlikler ve birliktelikleri devam ettirmeleri gerekirken, farklılıkların ön plâna çıkarılmasını sağlamışlardır. Bu yüzden de yüzlerce yıllık dostlukların bozulmasına sebep olmuşlardır. Yeni yetişen nesillerden beklenen, bu tür ayrılıkçı hareketlerin tarihte kimlere, neye mal olduğunu ve gelecekte de neye mal olacağını bilerek hareket etmeleridir.

SİİRT

Siirt 1518’de yapılan tahrirde yer almazken 1523’te 4’ü Müslüman mahalle, 1’i Ermeni, diğeri Yehuda (Yahudi) diye iki cemaat olmak üzere 7 mahalleden müteşekkildi
. Siirt’te 1523’te 23 köy ve 2 mezra varken, bu rakam 1567’de 27 köy 7 mezraya ulaşmıştır. 1523’te Siirt merkezinde 402 hane 58 mücerred Müslüman, 217 hane 74 mücerred Ermeni ve 17 hane 4 mücerred Yahudi nüfus yaşamaktadır. Merkezde Müslüman, Ermeni, Yakubi, Nesturi ve Yahudiler birlikte bulunurken, bu durum köylerde farklıydı, köyler tamamen Müslümanların yaşadığı yerleşim birimleriydi
. 1567’de Mahallelere göre nüfus:

Re’s Mahallesi 171 hane, 45 mücerred, 9 imam-müezzin

Beyder(iyye) Mahallesi 249 hane, 81 mücerred, 7 imam-müezzin

Yağ Mahallesi 276 hane 17 mücerred

Hollaniye-Hollani Mahallesi 264 hane, 60 mücerred, 3 imam-müezzin

Ermeni Mahallesi 238 hane, 56 mücerred

Yakubi Mahallesi 197 hane, 49 mücerred

Nesturi Mahallesi 128 hane, 20 mücerred

Yehuda-Yahudi Mahallesi 31 hane, 4 mücerred olmak üzere toplam Müslüman nüfus 979 hane, 193 mücerred; Hıristiyan nüfus 563 hane, 125 mücerred; Yahudi nüfus da 31 hane 4 mücerredden oluşuyordu
.

XIX. yüzyılda Siirt nüfusunun 2/3’ü Müslüman, 1/3’ü de Ermeni, Süryani, Yezidi ve saireden oluşmakta olup toplam merkez nüfusu 15.000 idi. 5 cami, 24 mescit, 2 tekke, 1 Ermeni 2 Katolik ve 1 Süryani kilisesi, 15 medresesi, eski bir kalesi ve 500 mağaza ve dükkanı vardır
. Siirt, XVI. yüzyıldan itibaren Diyarbekir Eyaleti (Vilayeti)’nin bir sancağı durumundayken, XIX. Yüzyılda Bitlis vilayetinin dört sancağından biri haline gelmiştir. 5 kaza, 3 nahiye ve 570 karye (köy)’den oluşan Siirt sancağında 64.448 Müslim, 28.119 Ermeni, 1.000 Ermeni Katoliği, 1.033 Ermeni Protestanı, 2.600 Keldani Katoliği, 4.250 Yakubi Süryani ve 1.092 de Yezidi bulunmaktadır. Müslümanlar başlıca Türk ve Kürtler olup bir miktar da Arap vardır
.

Keldani Patrikhanesi başlangıçta Nasturi Patrikhanesine bağlıydı. Bu sırada Musul yakınlarında el-Kûh adlı yerde bir Piskoposluk halinde idi. Keldani Piskoposluğu 1553 yılında yine aynı yerde kendi patrikhanesini kurarak Nasturi Kilisesi’nden ayrıldı. Aynı yıl patriklik merkezi Diyarbakır’a taşındı. İlk patrikliğe VIII. Simon seçildi. Patriklik merkezi daha sonra Siirt, oradan da Urmiye’ye aktarıldı. 1662 ile 1700 yılları arasında seçilen Keldani patrikleri tekrar Nasturi Kilisesi’ne bağlandılar. Fakat Katolik Keldani halk bu durumu kabul etmedi ve onların yerine yeni patrikler seçti. 1947 yılında Keldani Patrikliği’nin merkezi Urmiye’den Musul’a, 1958 yılında ise Bağdat’a taşındı
.

XVI. YÜZYILDA DİYARBEKİR EYALETİ’NE BAĞLI KÖY SAYISI

Sancak ismi



Müslim köy sayısı

Gayrimüslim k. s.

Amid





544



23

Mardin




810



17

Berriyecik(Kızıltepe-Viranşehir arası)
113



  1

Sincar




  80



  -

Ruha(Urfa)




728



  2

Siverek




475



  1

Arapkir




178



20

Kiğı





282



36

Çemişkezek(Tunceli)


405


          145

Musul




321



12

Hasankeyf




208



35

Siirt





  30



 -

Kulp





  65



44

Atak(Lice)




  57



17

Tercil(Hazro)



  95



  2

Çapakçur(Bingöl)



  81



  7

Hani





  73



  -

Akçakale(Midyat-Hasankeyf arası)

  67



  -

TOPLAM



          5757


          424
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