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SUNUS

Bir kadin ve bir erkek... Birlikte yasiyorlar ama evli degiller.
Bir tatil beldesindeler. Kahvaltilarini yapmus, sahilin keyfini ¢
kariyorlar. Cok sevdikleri kopekleri de hemen o6nlerinde yiizii-
yor. Fakat o da ne... K&pek suyun tizerinde bir batip bir ¢ikiyor.
Adamcagiz kdpegi kurtarmak igin elbiseleriyle denize athyor, an-
cak kopegi kurturmaya galisirken kendisi boguluyor. Kadin agla-
y1p sizlamaya bagliyor. Herkes hayatini kaybeden erkek arkadas:
i¢in yas tuttugunu zannederken, kadinin agzindan ¢ikan birkag
kelime tiim goriintiiyli degistiriyor: “Eyvah! Kredi kartlar1 cebin-
deydi... Simdi ben tatil masraflarini nasil 6deyecegim?...”

1990 yiinda Londra’da katildigim Hare Krishna téreninde
seyrettigim bir skegti bu. Bir akgam tizeri metro ¢ikisinda elime
tutugturulan brosgiiriin daveti tizerine gitmistim térene. Hint ko-
kenli Hare Krishna hareketinin Ingiltere’ye geliginin 25. yilim
kutlamak igin diizenleniyordu téren. Mekan ise binlerce kisilik
kapasitesiyle Camden Town Kiiltiir Merkezi’ydi. Salonun ¢ogun-
lugunu Ingilizler olusturuyordu. Térenin en ilging yonii ise veje-
taryen yemekler ve nihayetinde dakikalarca alkiglanan bu skegti.

Batili insanin yagadig1 diisiiniilen buhrani ve giinliik hayat:
anlamlandiran manevi durustan ne kadar uzaklastigin1 vurgu-
layan bir akimdi1 Hare Krishna. Deyim yerindeyse Bati'y1 istila
eden Dogu koékenli onlarca dini akimdan biriydi. Dogu'nun bin-
lerce yillik kiiltiir ve inaniglarini temsil eden bu akimlar, Bati i¢in
oldukca yeniydi. Benzer 6zellikleri yansitan dinf akimlar sadece
Dogu’ya ait degildi. Bat1 Hristiyanlig1 icerisinde de boy gosteren
onlarca akim vardi. Aralarindaki en belirgin ortak nokta ise mo-
dern insanin kutsalla iliskisine vurguda bulunmalar1ydi.
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Batr'min 1970°1i yillardan bu yana yeni dini akimlarla gercek-
lestirdigi tecriibe hayli renkli oldu. Bunlar genis bir yelpazeye ya-
yiliyordu. Son derece makul ve iyi niyetli akimlardan inanilmaz
inang ve ibadet sekilleriyle karsimiza ¢ikan ve daha ¢ok “kiilt”
ismiyle anilan akimlara, kiyameti yasamamak igin intihar: tercih

eden gruplara kadar uzand: bu tecriibe.

1978 yilinda, ABD’de (Guyana) Jim Jones liderliginde 918 Pe-
oples Temple iiyesi (hem de 276's1 ¢ocuk olmak tizere) hep birlik-
te 6liime yiiriiyordu.

1993 yilinda, yine ABD’de (Waco) David Koresh’e inanan
80'in tizerinde Branch Davidian iiyesi trajik bir sekilde 6liimle
bulusurken, geride sadece Bati'nin degil; tiim diinyanin ortak bi-
lincine kazinan bir tecriibe birakiyorlardi.

Bir yil sonra (1994) Avrupa ve Amerika kitalar1 ortak bir tra-
jediye mekan olacak, giinese tapan Solar Temple isimli kiiltiin
74 iiyesi, diinyanin maruz kalacagina inandiklar: niikleer savas
felaketinden kagmak i¢in Kanada ve Isvigre’de ayni anda intihar
edeceklerdi.

1997°de ise bu kez sahnede Heaven'’s Gate isimli tarikat vardi.
Mart ayinda diinyaya teget gececek Halley kuyruklu yildizinin
hemen ardinda bulunan bir uzay gemisinin kendilerini alarak
“Goklerin Krallig1”na tagiyacagina inanan 39 kisi intihar edecekti.

1970’lerden bu yana gergeklesen biitiin bu olaylara birgok
agiklama, yorum ve analiz eslik etti. Yeni dinf akimlar 6zellikle
din sosyolojinin ve din psikolojisinin en 6nemli ¢alisma konusu
oldu yillardir. Neden bu kadar Batili, mevcut kurumsal din ge-
killerini birakip “yeni” etiketini tasiyan bu akimlara ragbet edi-
yordu? Analizlerin sonucu ¢ogu kez tek bir adreste bulusuyordu:
Spiritiiel (yani manevi) bosluk. Aydinlanma Cagi'nin entelekttiel
mirasi, mistik ve kutsal olan1 kurumsal Hristiyanlik’tan alip go-
tiirmiistii. Modern Batili toplum artik koksiizdii. Kiliseler otorite
ve fonksiyonlarini kaybetmis ve bunun sonucunda manevi bir
bosluk olugmustu. Iste Yeni Dini Akimlar bu boglugu doldurmak
icin sahneye ¢ikmust1.

_8_
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Bu ¢alismamizi iki ana bdliime ayirdik. Birinci béliimde Ba-
ti'daki yeni dinf akimlarin varolus nedenlerini, grup yapilarini
ve bu akimlara katilanlarin genel profilini ortaya koyduk. Ikinci
boliimde ise etkin ve yaygin dinf akimlar inceledik.

Bu aragtirmanin temelini teskil eden dokiimanlar, Tiirkiye
Bilimler Akademisi’nin (TUBA) “Sosyal Bilimlerde Doktora Son-
rast Aragtirma Bursu” cergevesinde sagladig1 katki sayesinde bu-
lundugum Ingiltere’de elde ettim. Bu vesileyle Tiirkiye Bilimler
Akademisi’'ne stikranlarimi sunarim.

Ali Kose

Uskiidar
Subat 2011
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I
YENI DINT AKIMLARIN
TEMEL OZELLIKLERI VE

ORTAYA CIKIS NEDENLERI






Viktor Frankl, The Will to Meaning (1988:8) isimli kitabin-
da basindan gegen bir olay1 sdyle anlatir: Saat gecenin igiidiir.
Frankl'in telefonu ¢alar. Telefonun diger ucunda intihar etmek
tizere olan bir kadin vardir. Kadin, “Intihar etmeye karar verdim,
ama hayata veda etmeden 6nce bir psikoterapist olarak ne diye-
ceginizi merak ettim” der. Telefondaki konusma yarim saat kadar
stirer. Frankl neredeyse tiim yontemleri deneyerek kadini intihar
etmekten vazgegirir. Kadin intihar etmeyecegine ve Frankl1 ziya-
ret edecegine soz verir. S6ziinii tutar ve bir giin ¢ikagelir. Sohbet
ederler. Sohbetleri sirasinda Frankl kadinin kendisinin yaptig:
konusmalardan degil, bir bagka nedenle intihar etmekten vaz-
gectigini anlar. Kadin, gecenin {i¢linde uyandirilmasina ragmen
sabirla onu dinleyen, onunla konusan birinin de bu diinyada var
oldugunu, dolayisiyla diinyanin yasamaya deger olacagin diisii-
nerek intihardan vazge¢mistir.

Modern insanin temel problemi, modernizmin {iriinii olan ya-
sama biciminin onu esir almasidir. “Refah toplumu” adin1 verdi-
gimiz ve insanin maddi tatminine yonelik modern yasamin ona
gercekten “refahi” saglayip saglamadig bugiin bir kesim Batili
tarafindan sorgulanmaktadir. Bizzat tanidigim, uluslararas: Ki-
z1l Hag Orgiitii'nde hemgire olarak ¢aligan, bu nedenle de birgok
iilkeyi gezen bir Batili miihtedinin' “modernizmin insanin 6ziine
uygun bir gekilde gerceklesmedigini” anlatan s6zlerini burada
aktarmak istiyorum: “Gezdigim bir¢ok tilkede ¢ok 6nemli bir tes-
pitim oldu. Hayatin daha sade, daha ilkel oldugu yerlerde insan-

1 Islam’a girenkisi.
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larin daha mutlu olduklarini, refah seviyesinin yiikseldigi yerler-
de ise insanlarin mutsuz ve i¢ huzurundan yoksun olduklarin
gordiim.” (Kose 2008: 129-130).

Batil1 miihtedinin bu s6zleri Erich Fromm’un refah toplumu-
nu sorgulamasinin belki de somut bir 6rnegi. Refah kelimesinin
“bolluk” anlamina geldigini vurgulayan Fromm, bollugun her za-
man “olumlu” anlama gelmedigini ileri siirer. Mesela hasat1 bol
olan bir ¢iftci igin “bolluk” olumlu bir anlam tagirken, Mississi-
pi nehrinin tagip sel felaketine yol agan bol yagmurun olumsuz
anlam tagidigina deginir. Maddi olarak bolluk, dolayisiyla refah
yasayan Bat1 toplumunun i¢inde bulundugu durumun bu agidan
degerlendirilmesi gerektigini s6yler Erich Fromm. Ona gore Bati
toplumunun maddi anlamda refah toplumu haline gelmesiyle bi-
reyler i¢ sikintis1 yagamaktadirlar (Fromm 1997: 21).

Modernizmle es anlamli kullanilan bu “refah”, insanlar1 hangi
noktaya getirdi? Televizyonu ya da bilgisayar1 olmayan insanlar
normal goriilmemeye baglandu. Thtiyaglarinin hepsini kargilayan,
dolayisiyla devamli olarak “tiiketen” bir varlik oldu, modern in-
san. Bu yasama bigimi insanlarin fizik 6tesi diinyaya ait tasav-
vurlarini dahi degistirdi. Erich Fromm’un dedigi gibi, modern in-
san, cenneti her seyin bulundugu, her tiirlii kredi kartinin gegctigi,
hatta sadece her istedigini degil, komsusundan daha fazlasini
alabilecegi devasa bir aligveris merkezi olarak hayal etmektedir
artik. Kendi degerini sahip oldugu seylerle 6l¢gmektedir. Onun
icin kendisinin ne oldugu degil, neye sahip oldugu 6nemli artik.

Bati’da bugtinkii anlamda modernizmi doguran endiistriyel
siire¢ insanlarin “sahip olma” ve “edinme” duygusunu gelistir-
migtir. Hatta bu duygu, “yeteri kadar1”n1 degil, “daha fazlasi”n1
elde etme halini almigtir bugiin. Ancak, insanca yagamanin ve
mutlu olmanin temel ilkesi “sahip olma” degil, “insanin kendi-
si olmas1”dir. Bat1 insaninin manevi bunaliminin temelinde bu
6nemli ayrimin yattigini, insanin kendi varligin1 anlamlandirma-
st igin dlemin kozmik yapisinda kendine bir yer belirlemesi ve
maneviyatin goz ardi edilmemesi gerektiginibelirten psikolog ve
psikoterapistlerin sayisi belki de post-modern bir sdylem iginde
artmaktadir. Onlara gore depresyonlarin, i¢ sikintilarinin teme-
linde bu gergek vardir.

14—
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Bugiin Bat1 modernizminin ¢ocuklarinin bir kismi babalarinin
miraslarini kabul etmeyip kat1 bir bilimcilik ve akilciliga kilitle-
nen diinya goriisiine isyan etmis ve kimlik arayisina girmigler-
dir. Batr’da milyonlarca insan Dogu diinyasindan gelen, 6zellikle
Hint kokenli dinf ve felsefi akimlara katilmaktalar. Bu akimlarin
en onemli 6zelligi bireyin i¢ diinyasina, insani iliskilere 6nem
vermeleri ve dogal bir hayat bigimi 6éngérmeleridir. Insanlar mo-
dern diinyanin bunalimlarindan kurtulmak istemekte ve ¢cagdas
psikiyatri veya psikoterapiye bir alternatif aramaktadirlar.

Modern insan kendisinden uzaklagmakta, tabiatla kendisi
arasindaki bagi, kendisi disindakilerle insani iligkilerini gercek-
lestirecek ortami kaybetmektedir. Bilim ve teknolojinin gelisme-
siyle modern diinyanin en 6nemli 6zelligi haline gelen “bireysel-
cilik” kisiyi, toplumdan soyutlanmug bir varlik haline getirmistir.
“Birey” toplumun iginde ve ona bagimli olarak yasasa da onun
varligini anlamlandiramamakta, ne ise yaradigini kavrayama-
maktadir. Seyyid Hiiseyin Nasr (1982: 13) bugiin Bati’'nin mo-
dern kentlerinde yasayan hemen herkesin bir gseylerin eksik oldu-
gunu sezinledigini, bu duygunun da tabiat: miimkiin oldugunca
saf dig1 eden yapay bir ¢evreden kaynaklandigini belirtir. Nasr’a
gore modern insan tabiata birlikte yasayacagi bir varlik olarak
degil, kendisinden miimkiin oldugunca yararlanilacak bir nesne
goziiyle bakmaktadir. Bunu doguran motivasyon da siiphesiz
“sahip olma” duygusudur. Nasr, insanin, varolusunun tabiatla
ilgili bu hayati boyutunu kaybetmesi ile ortaya ¢ikan boslugun
kimi zaman giddet, kimi zaman umutsuzluk seklinde tezahiir et-
tigini belirtir.

18. yiizyilda endiistrilesme ile baglayan ve sehirde yasamay:
gerektiren modernlesme, Bati'min kiiltiirel yapisinin degisme-
sine, geleneksel deger ve inanglarinin zedelenmesine yol act.
Kiiltiirel degisim, ekonomik biiyiimenin kaginilmaz bir sonu-
cuydu. Bu siirecte Hristiyanlik bagarisiz olursa, insanlar ahlaki
degerlerini kaybedeceklerdi, ¢iinkii ahlak standartlarinin kay-
nag1 Hristiyanlik’ti. Nihayet Hristiyanlik modernlesme kargisin-
da kaybeden taraf oldu ve Bryan Wilson (1976: 19-21) gibi din
sosyologlarinin da belirttigi gibi dinin tesis ettigi ahlaki kontrol,

~15—
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sekiilerlesme neticesinde yerini mekanik ve biirokratik aragla-
ra birakti. Kilise artik insanlarin igi oldugu zaman gittikleri bir
“postane” gibi algilanmaya baglandi. Giinliik hayatta teknolojik
araclarin kullanimu insanlar aras iligkileri asgari diizeye indirdi.
Tabii ki bu durum insanin ruhsal yapisina aykiriydi.

Tiim bu noktalar dikkate alindiginda 20. ytizyilin sonlarinda
Bati’'nin mevcut kurumsal dini yapisinin yine kendi mensupla-
rinca sorgulanmasi ve yeni dinf akimlarin ortaya ¢ikmasi kaci-
nilmazdi. Nitekim 6yle de oldu. Simdi bu akimlarin ortaya ¢ikis
nedenlerini ve dogalarini biraz daha 6zelde ele alalim.

Yeni dini akimlar Bat: diinyasinda 1970°1i yillardan itibaren
ilgi gérmektedir. Aralarinda 6zellikle genglerin oldugu katilim-
clarin sayilar1 milyonlarla ifade edilmektedir. Bati’daki yeni
dinf akimlar1 6ncelikle, halen mevcut olan dini yapiya uygun
ve aykiri olanlar geklinde ikiye ayirmak gerekir. Birinci grupta
Hristiyanligin kendi igerisindeki akimlar yer alirken, ikinci grup
Dogu’dan gelen akimlar1 kapsamaktadir. Birinci grupta yer alan
akimlar mevcut dinf sistemler dahilinde gelenegin bugiine kadar
vermis oldugu ayni cevaplari ¢cok daha kesin bir sekilde yeniden
olugturmaya calisirken, ikinci gruptakiler ise mevcut gelenekler
haricinde ayni sorulara yeni cevaplar sunmaktadir. Sosyolojik
anlamda ilging olan ve iizerinde fazlaca arastirma yapmaya de-
ger bulunaniikinci grup olugturmaktadir. Yayginhk agisindan da
ikinci grup, yani Dogu kokenli, 6zellikle de Hint kaynakli dinf
akimlar olduk¢a mesafe almiglardir. Amerika’da Dogu’dan gelen
akimlar1 aragtiran Harvey Cox (1979: 10) bunlarin 6zellikle bazi
bolgelerde ne kadar yaygin olduklarini séyle anlatir:

“... isimli caddede 40-50 farkh neo-oryantal dinf grup bulabilirsiniz.
Bir tarafta Zen-Budizm merkezi bulunurken, diger tarafta Episcopal
Kilisesi'ni gdrebilirsiniz. Bir bagka yerde haftada iki kez zikir téreni ya-
pan sufilerin merkezi vardir. Biraz 6tede Ananda Marga binasi gdziiniize
ilisir. Az daha ileride Hare Krishnacilarin merkezi ve Guru Maharaj Ji'nin
Divine Light Mission tarikatinin bulusma yerini gorirsiniiz.”

Bu akimlar Avrupa’da, Amerika’dakinden daha yaygin-
dir. Avrupa’da 20.000'den fazla yeni dini grup mevcutken,

~16-
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ozellikle Ingiltere’de ise bunlar daha yaygindirlar. 1945-1980
arasi Ingiltere’de 400’den fazla yeni dinf akim ortaya gikmugtir.
Oyle ki bir milyon kigiye 3.2 dinf akim diigmektedir. Bu rakam
Amerika’da ise 2.3’tlir. Bunun yaninda Dogu koékenli akimlarin
merkezlerinin sayisi agisindan da Ingiltere, Avrupa’daki diger
iilkelerden 6ndedir. Bu sonug Ingiltere’de geleneksel dinin di-
ger Bat iilkelerinden daha zayif ve sekiilerlesmenin daha fazla
olduguna isaret edebilir. Clinkii eldeki veriler bu tiir akimlarin
Avrupa’nin daha sekiiler bolgelerinde daha fazla yayildigini gos-
termektedir (Stark 1985: 334).

Harvey Cox’un yukaridaki anlatisindan da anlasilacag: tize-
re baz: sufi (tasavvufi) gruplar Bati’daki yeni dinf akimlardan
sayilmaktadir. Bu sufi gruplar Batihlarin Islam’la tanismasinda
6nemli rol oynamaktadir (Kose 2008: 198). Tasavvuf, mistik yapi-
st agisindan Dogu’dan gelen akimlarla benzesmektedir. Tanr1’yla
daha derin ve yakin bir iligki, bunu gergeklestirmede bir iistada
tabi olma prensibi, tasavvuf gibi bir¢ok Dogu kaynakli akimda
da bulunmaktadir. Mesela Divine Light Mission hareketinde final
sacriface (son 6zveri) ismi verilen prensip, tasavvufta nefsin 6ldii-
riilmesi prensibiyle benzer olarak nitelendirilebilir. Tasavvufta
oldugu gibi bircok Dogu kokenli akimda da ruhsal egitimin kisi-
nin kendine giiven duygusunu ve saygisini artirdigina, gegmiste
yaptig1 koétii islerden kaynaklanan sugluluk duygusunu ve nefsin
kotii yonlerinden uzaklagarak menfi arzularini azalttigina inani-
lir (Downton 1980: 383, 389). Bu akimlarin bir¢ogunda yoga, me-
ditasyon ve nefsikontrol etmek gibi tasavvufu ¢agrigtiran teknik-
ler vardir. Yine tasavvufta oldugu gibi bazilar1 da giinliik hayati
disiplin altina alan kurallar ortaya koymaktadirlar. Mesela Hare
Krishna akiminda kumar, alkollii icki ve evlilik disi iligki yasaktir
(Enroth 1977: 21).

Bu dini akimlarin Batr’da beklenmedik sekilde yiikselisi, bi-
lim adamlar tarafindan farkl sekillerde agiklanmaktadir. Yeni
dini akimlarin Batr'da yayilmas: konusunda aragtirmacilar ge-
nelde su sorulara cevap aramaktalar: Ozellikle Dogu kékenli
bu akimlarin ortaya ¢ikis nedenleri nelerdir? Bunlara kimler ilgi
duymaktadir? Bu insanlar Hristiyanligin sundugu dinf yasayis:
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ya da dinsizligi birakip neden bu akimlarda bir seyler aramakta-
dirlar? Acaba bu akimlar Hristiyanlhigin ihmal ettigi bir alan1 mu
doldurmaktadirlar?

Bazilarina gore bu akimlar dinin bir biitiin olarak yeniden can-
lanmasina isaret etmektedir. Bu bakis agisi biitiinciil bir yaklagim
arz eder. Bu yaklasima gore varolugsal problemler biteviyedir ve
bunlarin ¢6ziimleri rasyonel saptamalarin 6tesindedir. Dolayi-
styla, dinf cevaplar insan tecriibesinde her zaman yer bulacaktir
ve bu akimlarin varlig1 kaginilmazdir. Din bir biitiin olarak yeni-
den canlanmaktadir (Swatos & Christiano 2002: 106). Bu yoruma
delil olarak gosterilen gelismelerden biri de sekiilerizme tepki
gosteren, “dogaiistii” inang ve uygulamalar: olan dinf akimlarin
ve geleneksel-muhafazakar akimlarin diinyanin her yerinde yiik-
seliste olmasidir.

Bu akimlarin yiikseligleri tizerine yapilan bir bagka yorum ise
“mevcut dinin gerilemesine bir cevap” olduklarina dairdir. Bu ba-
kis agisina sahip olanlarin temel tartisma noktasini, Bati'nin igin-
de bulundugu toplumsal sekiilerlesme egilimi olugturmaktadir.
Yani bu akimlar, sekiilerlesen toplum yapisina tepki olarak orta-
ya c¢ikmaktadirlar. Degerlendirmelerini bu yénde yapan sosyo-
loglar, tespitlerine delil olarak “bu akimlarin sekiilerlesmenin en
etkili oldugu sosyal sinifta etkin olmasini ve de sekiilerlesmenin
en etkili oldugu yas gruplar arasinda yayginlasmasin1” gosterir-
ler (Berger 2002b: 81). Bu akimlara ragbet edenlerin mevcut dinf
edinimlerini genelde 20'li yaglarda reddedip yeni dini akimlara
sempati duymaya bagladiklarin1 (Kose 2008: 79) dikkate aldigi-
mizda bu degerlendirme anlam kazanmaktadir.

Yeni dinf akimlarin yiikselisi modernite-din iligkisi baglamin-
da da degerlendirilebilir. Insanhigin tarih boyu tecriibe ederek
kesinlik atfettigi degerler, bugiin modernite tarafindan tehdit
edilmekte, hayat kutsalla olan bagindan soyutlanmaktadir. Bu
durum insanlar1 rahatsiz ederken, yeni dinf akimlar bu degerlere
tekrar kesinlik atfederek bu rahatsizlig1 hafifletici gérevler iist-
lenmektedir.

Dolayisiyla, anti-sekiiler bir egilime sahip olan bu dinf akim-
lar, sekiiler eliti ve onlarin kiiltiirlerini benimseyemeyen ve as-
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Iinda dini motivasyonlar1 ¢ok kuvvetli olmayan insanlar arasin-
da taraftar bulmaktadir. Bu insanlara gore, metafizik dlemden
koparilmig bir insan varhig1 anlamsizdir. Iste yeni dini akimlar
bu kaybedilen “anlami” sunmaktadir. Hatta kimi sosyologlara
gore Bati’da hizla yayilan astroloji, ruhsal sifa, ekolojik &gretiler,
dogal beslenmeye 6nem veren beden saglig1 ve kisisel gelisimle
ilgili akimlarin dinamiklerini bu noktada aramak gerekir (Berger
2002a: 23; Berger 2002b: 80-81).

“Materyalist hayat tarzindan tatmin olmama” &zellikle Dogu
kaynakli akimlara katilanlarin temel motivasyonlarindan birini
olusturmaktadir. Bu insanlar materyalist ve rasyonel anlayislarin
yok ettigi manevi alani tekrar elde etme umuduyla bu akimlar:
denemektedirler. Kaydedilen tiim teknolojik ilerleme ve maddi
gelismeye ragmen ¢agimiz insaninin durumu kararsizhigini, gi-
zemini korumaktadir. iki asir 6nce, Aydinlanma Cagi’'nda, in-
san aklinin her problemi ¢6zecegi iddia ediliyordu. Oysa bugiin
insanlar daha ¢ok diisiindiikleri halde aklin salt degeri daha az
anlam ifade etmektedir. Wilsonin da (1976: 99, 104-8) belirttigi
gibi, tiim bu gelismeler yeni dinf akimlara bir kap1 agmistir. Konu
tizerine ¢alisan bir¢cok uzman bu akimlarin, insan aklina verilen
asir1 6nemin ortaya koydugu sonuglara bir tepki olarak ortaya
ciktiginda hemfikirdirler (Cox 1979: 100).

Bazi aragtirmacilar da bu akimlarin ve Dogu’dan gelen psi-
kolojik tedavi sekillerinin yayginlasmasinin aslinda 1960’larin
“anlam krizi”nden kaynaklandigini, bunun da bilimin ortaya
koydugu ¢6ziim yollarina ve faydaa ferdiyetcilige kars: bir is-
yan dogurdugunu ileri siirmektedir (Bellah 1976: 341; Anthony &
Robbins 1982: 217).

Bati’da yeni dini akimlarla ilgili aragtirmalar, kigilerin akimla-
ra katilma stirecindeki en etkili faktorii belirlemek igin iki teorik
yaklagim sergilemektedir:

Birincisi, “ideolojik mahrumiyet” (ideological-deprivation)
teorisidir ki, buna gore insanlar sosyal, psikolojik veya fiziksel
yonden bir seylerden mahrum olduklarinda, ideolojik olarak bir
grubun veya bir dinin mesajin1 almaya hazirdirlar. Bu goriise
gore; kendi hayat ve bakis agilarindan veya inang sistemlerinden
memnun olmayan kigiler bir arayis igine girmektedirler.
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Ikinci yaklagim olan “sosyal ag” (social network) teorisi ise
bir grubun {iyeleri ile potansiyel kisiler arasindaki baglarin bu
siirecte temel faktor oldugunu ileri siirer.

Birinci yaklagim, gruplarnn fertleri odiillendirdiklerini ve
mahrumiyetlerini katlanilabilir hale getirdiklerini iddia ederken,
ne yerlegtirerek yeni inancin, kiginin iligki halinde oldugu kimse-
nin dinf goériisiine uymasiyla gerceklestigini ve iiyeligin sosyal ag
ile yayildigin1 savunur. “Sosyal ag” teorisi, mahrumiyet teorisini
tamamen reddetmez. Mahrumiyetin ve sosyal problemlerin din
degistirmeyi etkileyen ve hizlandiran faktorler oldugunu, ama
bir gruba girerken atilan hayati adimin grup tiyeleri ile olan kuv-
vetli sosyal baglar neticesinde gerceklesecegini ileri siirer (Kose
2008: 147; Stark & Bainbridge 1980: 1380).

Aslinda “mahrumiyet” ve “sosyal ag” teorileri birbirlerini
nakzetmekten ziyade din degistirme siirecinde etkili olan fark-
1 faktérleri vurgulamaktadirlar. Mahrumiyetin merkeze otur-
tulmasina karsi ¢ikanlar bile, onun en azindan din degistirmeyi
hizlandiran sebeplerden birisi oldugunu kabul ederler. Her iki
teorinin iddialarinin da bireylerin tecriibelerinde var oldugunu
ortaya koyan calismalar vardir. Ornegin, Nordquist’in (1978: 87)
Amerika’daki Ananda Marga grubu lizerinde yaptig1 arastirma
her iki yaklagimin da gegerli oldugunu ortaya ¢ikarmugtir. Bu
aragtirmaya gore sosyal yabancilasma veya ice kapanma, gru-
ba katilanlarin tecriibe ettikleri mahrumiyetlerden biriydi ve bu
durum onlar: dinf arayiglara itmisti. Bununla beraber, iiyelerin
cogunlugu grupta kalmalarindaki en 6nemli faktoriin diger iiye-
lerle aralarinda olusan arkadasliklar oldugunu belirtmislerdi.

Bati’da yeni dinf akimlar1 inceleyen aragtirmacilardan bir¢ogu
hem Hristiyanlik icerisinde geleneksel yapiya aykiri olarak ortaya
¢ikan yeni akimlar1 hem de Dogu’dan gelen ve Bati’ya tamamen
yabanci olan dinf akimlar1 ayn1 kategoride degerlendirmektedir.
Bunun temel sebebi, psikologlar arasinda din fenomenine hala
tek pencereden bakanlarin agirlikta olmas: ve sosyologlarin da
dogal olarak kisilerin yeni dinlerin 6zelliklerini veya onlarin ne
gibi bir degisime ugradiklarini incelemek yerine, nelerin kisileri

20—



— BATIDA YEN[ DINT AKIMLAR -

bu noktaya getirdigini, bu dinlere y6nelenlerin daha ¢ok hangi
kesimlerden geldigini ya da bu yeni gruplarin hangi stratejilerle
insanlar1 kendilerine ¢ektiklerini incelemeleridir. Mesela grupla-
rin “beyin yikama” teknikleri uygulayip uygulamadiklarini sor-
gulayan aragtirmalar, bu gruplarin inanglarini, doktrinlerini ve
benzeri konular1 inceleyen arastirmalardan fazladir. Biitiin bun-
larin 1s1g1nda insanlar, Hristiyanlik icinde yeni bir grup olan Mo-
onculuga veya Hindistan’dan gelen Hare Krishna akimina, ya da
Islam’a giren kigilerde bir anormalligin olmasi gerektigi seklinde
bir kanaate varmaktadirlar. Bunun sebeplerinden biri de psikolo-
jiye bir dénem hakim olan goriigiin, “bir bagka dine gegmenin bir
cesit nevrotizmle ortaya ¢iktigini, kisilik gelisiminde olugsan bir
krizin neticesi” oldugunu soylemesi, kisacas1 hadiseye “psikopa-
toloji” agisindan bakmasiydi. Ama daha sonraki yillarda bunun
bdyle olmadigini, aksine nevrotik ve depresyondan mustarip ki-
silerin iyilesmesinde yeni bir din se¢iminin yararli olabilecegini
ortaya koyan aragtirmalar yapildi (Kose 2008: 15-16).

Yeni dinf akimlar, sdylemleri veya temsil ettikleri dinf konum
bakimindan gesitli sekillerde gruplandirilmaktadir. Mesela Rob-
bins ve meslektaglar1 (1978: 101) yeni akimlar: diialistik ve monis-
tik diye ikiye ayirirlar. Diialistik akimlar, tilkemizde de ismi du-
yulan Moonculuk ve Children of God (Tanr1’nin Gocuklari) gibi
gruplari igerir. Bu gruplar geleneksel ahlaki mutlak¢ihig: abartili
ve kat1 bir sekilde tasdik ederler. Sekiiler alandan ayirdiklar: bir
kutsal alan vardir. Modern kiiltiiriin karmagikligina, gorecelili-
gine ve Ozgiirliikgiiliigiine kargidirlar, ama ayni zamanda hem
Tanr1 hem insan merkezli bir ahlaki diializmi kabul ederler. Mo-
nistik akimlar ise Meher Baba, Scientology, Hare Krishna ve Divine
Light Mission gibi gruplar kapsar. Bu akimlar hayati, bazi ilahi
kurallar gercevesinde diizenleme konusunda israrcidirlar. Mut-
lak metafizik birligin oldugu bir evren goriisii ortaya koyarlar ve
maddi diinyaya golgesel (epifenomenal) bir mahiyet yiiklerler.
Bu akimlar idrak, suur veya vukifiyetini gelistirmis liderleri tak-
lit ve onlara hiirmetle aydinlanmaya ulagilacag1 vaadinde bulu-
nurlar. (Warner 1985: 199; Kése 2008: 200).
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Bir bagka gruplandirma sekli ise bu akimlarin diinyaya bakis-
lariyla ilgilidir. Mesela Wallis (1984: 48) bu akimlar1 diinyay: red-
dedenler, diinyay: tasdik edenler ve diinya ile uzlasanlar olarak
ti¢ kisimda degerlendirir.

Diinyay: reddeden (world-rejecting) gruplar digerlerine gore
belirgin bir sekilde dindardirlar. Sekiiler yapilanmay: reddedip
“sekiiler” ve “dini” alan ayirimini kabul etmezler. Net bir Tanri
kavramina ve tavize miisait olmayan ahlaki prensiplere sahiptir-
ler. Wallis’e gore Hare Krishna ve Moonculuk bu grupta yer alir. Bu
gruplar guru veya peygamber gibi bir kimseye ya da onlar takip
eden kimselere hizmeti 6n plana alan bir hayati gerektirir. Gruba
iiye kazandirmak igin galisma ile kutsal sayilan méabud (bu bir
put da olabilir), ilah ve benzerine baglilig: belirten ibadet gekil-
leri bu grupta yer alan akimlarin 6zelliklerindendir. Grup iiyele-
ri birbirlerine baglidirlar, grupta sicak bir ortam s6z konusudur,
beraber yasamak bazilarinin hayat tarzidir.

Diinyay1 tasdik eden (world-affirming) gruplar, Transcen-
dental Meditation ve Nichiren Shoshu gibi gruplardir. Bunlar ge-
leneksel olarak dinle 6zdeglesen 6zelliklerin bir¢oguna sahip de-
gillerdir. Gelistirdikleri bir teoloji veya ahlak sistemi yoktur. Bir
ibadet yerleri veya toplu ibadet anlayiglar1 olmayabilir. Diinya
ile baglarin1 koparmadan insanlara fiziki, zihni ve ruhi potansi-
yellerini agma ve kullanma tekniklerini 6gretme iddiasindadir-
lar. Diinyay1 reddeden gruplarin aksine, sosyal diizeni adaletsiz,
toplumu da Tanr1’dan uzaklagmis olarak gormezler. Bu akimlara
katilanlarin inanglar1 temelde bireyseldir.

Diinya ile uzlagan (world-accommodating) akimlar ise mane-
vi ve diinyevi olan arasinda bir ayirim yaparlar. Din ilk planda
sosyal bir mesele olarak yorumlanmaz; daha ¢ok ferdi, yani i¢sel
hayati harekete geciren bir muharrik olarak anlagilir. Hayatin na-
sil yasanmasi gerektigine dair fazla goriis beyan etmemekle bera-
ber, biraz “dini atmosferde” yasamay1 salik verirler. Cagimiz in-
saninin manevi diinyasinda bir eksiklik oldugu kanaatindedirler.
Protestolar: diinya veya topluma yonelmekten ziyade Bati’daki
mevcut dinf kurumlar iizerine yogunlasmugstir. Neo-Pentecostalism
veya Charismatic Renewal Movement bu gruba 6rnek olarak verile-
bilecek akimlardandir (K&se 2008: 201-202).

22—



— BATIDA YENI DINI AKIMLAR -

Yeni dini akimlar: politik duruslar: agisindan ise iki gruba ayi-
rabiliriz. Birinci gruptakilerin tiim toplumu 1slah etmek gibi bir
hedefleri yoktur; kiigiik sosyal gruplar olusturma pesindedirler.
Ikinci gruptakiler ise tiim toplumu islah etme, onu yeniden fet-
hetme pegindedir.

Sosyal diinya ile iligkileri agisindan da gruplari ikiye ayirmak
miimkiindiir. Mooncular, Hare Krishna ve Divine Light Mission
gibi akimlar, kendi gruplar1 disindaki sosyal rollerin sona erdi-
rilmesi yoniinde bir politika izlerken, Crusade House ve Nicheren
Shoshu gibi akimlar kendi gruplar1 disindaki sosyal rollere tama-
men kars1 degildirler (Kose 2008: 181).

Burada bir noktayi dile getirmekte yarar var. Politik duruslar
konusunda degerlendirme yapan bilim adamlari, dinden ilham
alan politik akimlarla, dini olmayan ¢ikarlara dayali politik he-
defler i¢in dini uygun bir arag olarak géren akimlari birbirinden
ayirmak gerektiginin altini ¢izmektedirler.

Temellerindeki ve detaylarindaki birgok farkliliklara ragmen
yeni dini akimlarin Dogu kaynakli olanlarinin en 6nemli 6zel-
ligi mistik tecriibeyi 6n plana ¢ikarmalari, Tanr'yla veya mut-
lak varlikla dogrudan iliski kurma imkéan: sunmalaridir. Bunun
gerceklesip gerceklesmedigi veya bu insanlarin kandirilip kan-
dirilmadigr burada konumuz degildir. Fakat bu akimlara giren
insanlarin ifadeleri, onlarin boyle cazip bir tecriibe vaadine ka-
pildiklarini gostermektedir (Jantzen 1990: 10). Bu akimlarin diger
bazi 6zellikleri s6yledir:

1. Ahlaki normlar1 vardir.
Dine rasyonel yaklasimi reddederler.
Uyeler lidere kayitsiz bir teslimiyetle baglidirlar.

Lider, otoriter veya karizmatik bir 6zellige sahiptir.

S N

Uyeler hareketin prensiplerini tenkit etme hakkina sahip de-
gillerdir.

6. Milenyum? tizerine vurgu vardir.

2 Milenyum: “Mutluluk devresi”; kiyametten evvel barig ve selametin hiikiim
stirecegi bin yillik devre.
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7. Yeni liye kazanmak i¢in misyonerligi bir gérev olarak kabul
ederler.

Lofland ve Stark (1965) Bati‘daki yeni dini akimlarin
psiko-sosyal agidan arastirilmasinin baglangic1 sayilabilecek
calismalarinda Doomsday Cult ismi verilen (Unification Church’e
o yillarda verilen takma isim) hareketi inceleyerek bir “din
degistirme siire¢ modeli” gelistirdiler. Kisinin yakin dénemdeki
tecriibeleri ve dahil oldugu grubun iiye kazanma y6ntemleri
incelenerek sekillendirilen bu modele gore, bireyin kendi
toplumuna aykir1 goriinen bir gruba dahil olmasi igin asagidaki
yedi evreli siireci tecriibe etmesi gerekir:

1. Agin gerginlik hissetmeli.
2. Dini problem ¢6zme bakis agisina sahip olmalw.

3. Bubakis agis1 onun kendi kendini “dinf arayis i¢inde olan” sek-
linde tanimlamasini saglayacak kadar kuvvetli olmali.

4. Girecegi harekete (cult) hayatinin bir donemeg noktasinda
rastlamali.

5. Girecegi grupta bulunan bir veya birkag kisi ile aralarinda
(6nceden var olan) duygusal veya etkileyici bir bag olugmali.

6. Bu grup digindaki kimselerle iligkisi kesilmeli veya en azin-
dan gerilemeli.

7. Eger kisi grupta daha da ilerleyecek ve bagkalarini gruba ka-
zandirma faaliyetlerinde bulunacaksa, grup ona ayr1 bir 6nem
vermeli ve aralarinda agir1 bir iliski meydana gelmelidir.

Lofland ve Stark (1965: 864) asir1 gerilim ve sikintinin dinf de-
gisim Oncesinde gerekli bir sart oldugunu belirtmiglerdir. Snow
ve Phillips’in (1980: 433) Nichiren Shoshu hareketi tizerine yaptik-
lar1 ¢alisma da bu bulguyu dogrulamaktadir. Bu arastirmacilarin
denekleri yeni gruplarina katilmadan hemen 6nceki hayatlarini
“gesitli problemler ve sikintilar evresi” olarak tanimlamiglardir.
Deneklerden %68'i bir veya birden fazla ruhsal problemleri oldu-
gunu, anlamsizlik, hedefsizlik ya da giigsiizlitk duygularina sa-
hip olduklarini ifade etmiglerdir. Snow ve Phillips dini degisim-
den 6nceki hayatta tecriibe edilen en 6nemli beg bireysel problem
tlirlinii ise sOyle belirlemiglerdir:
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. Anlamsizlik, hedefsizlik, giigsiizliik ya da kendini kiigiik gor-
me gibi duygular: igeren “ruhsal” problemler.

2. Evlilik, cocuk yetistirme, aile ile iligkiler gibi problemler.

3. Karaktere bagh problemler. (Uyusturucu ve alkol kullanimi-

n1 igerir). Ben-merkezlilik gibi gesitli kisilik problemleri de bu
grupta yer alir.

4. Igsizlik, isinden memnun olmama ve okulla ilgili problemler.

5. Sinirlilik, kronik hastalik vb. gibi fiziksel problemler.

25—






11
YENI DINT AKIMLAR






A. HRISTIYAN KOKENLI AKIMLAR

ADVENTIST AKIMLAR
(HZ. ISA’NIN YAKIN ZAMANDA YERYUZUNE
DONECEGINE INANAN AKIMLAR)

Hristiyanlik i¢inde ortaya ¢ikan yeni dinf akimlardan bazila-
r1 Adventist akimlar olarak anilmaktadir. Adventist “Hz. Isa'nin
¢ok yakin gelecekte diinyaya donecegine inanan kigi” anlamina
gelmektedir. Bu nedenle bu gruplara veya bu inanca sahip olan-
lara ayn1 zamanda “Second Adventist” (Hz. Isa’nin yeryiiziine
ikinci defa gelecegine inanan) ismi de verilmektedir. Bu grupla-
rin temel felsefesi Hz. Isa’'nin yakin
zamanda yeryiiziine dénecegi inan-
cina dayanir ve kokleri 19. yilizyilin
baslarina kadar gider. Bu akimlarin
babasi olarak kabul edilen kisi Wil-
liam Miller (1782-1849)'dir. Onun
isminden hareketle Hz. Isa’nin tek-
rar yeryiiziine gelecegi ve artik giin-
lerin sayili oldugu inancimi giinde-
me getiren akimlara Millerizm ismi
de verilmektedir.

William Miller, Hz. Isa’nin 1843

yilinda diinyaya geri dénecegi ke- ) )
h inde bul Miller’i Adventist hareketleri baslatan:
anetinde bulunmugtur. Miller'in - \wijjiam Miller (1782-1849).

tek kehaneti bu degildir. Hz.
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Isa’'nin ikinci defa yeryiiziine gelecegiyle ilgili kehanetinden 6nce
Osmanli imparatorlugu’yla ilgili de bir kehanette bulunmustur.
Bu kehanete gore, 11 Agustos 1840'ta Osmanli imparatorlugu ¢6-
kecektir. Kehanet gerceklesmeyince Miller yanlilar1 “¢6kme olay:

bilfiil gerceklesmese bile, alametlerin bas gosterdigi’ne dair yo-
rumlar yapmuglardir (Bainbridge 1997: 93).

Yukarida Miller’den hareketle ortaya ¢ikan Adventist akim-
lara Millerizm veya Millerist isminin verildigini belirtmistik.
Herhangi bir karisikliga yer vermemek igin Millennialism (veya
Millenarianism) kavramini da burada agiklamak gerekmektedir.
Millennialism daha genel bir kavramdir. Millerizm de bu kavram
cercevesine dahil edilebilir. Millennialism de Hz. Isa’nin yeryii-
zline tekrar gelecegi inancini agtklayan bir kavramdir ve Millen-
nium (bin y1l) kavramindan gelmektedir. Buna gore Hristiyan
mezheplerinden bazilar1 Hz. Isa’'nin yaratihgtan 6001 yil sonra,
yani bin yilin baginda yeryiiziine hiikiimran olmak igin tekrar ge-
lecegine inanmaktadirlar.

Miller’in kehanetine dénecek olursak, Hz. Isa'min yeryiiziine
1843’te donecegine dair kehaneti gerceklesmeyince Millerist ha-
reketten kopmalar olur. Bu arada Miller hesap hatasi yaptigin
soyler ve bu defa Hz. Isa’nin bir yil sonra, yani 1844’te gelece-
gini iddia eder. Kehaneti yine gerceklesmeyince harekette bo-
linmeler olur. Iste bu boliinmelerden ortaya gikan gruplardan
biri de 1881’de Charles Taze Russell tarafindan kurulan Yehova
Sahitleri’dir.

Yehova Sahitleri (Jehovah’s Witnesses) ve Yedinci Giin Ad-
ventistleri (Seventh-Day Adventists), hatta 1993 yilinda Ameri-
kan yonetimine kargi direnerek Waco’da seksenden fazla kisinin
oliimiiyle sonuglanan ve tarihe Waco olay1 olarak gecen David
Koresh hareketi, bu Millerist veya adventist akimlar kategorisin-
de degerlendirilmektedir (Bainbridge 1997: 110-115).
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Adventist Akimlar
William Miller (Millerianism)
Yehova Sahitleri Yedinci Giin Adventistleri Branch Davidians
(Jehovah's Witnesses) (Seventh-Day Adventists) (David Koresh)
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YEHOVA SAHITLERI
(JEHOVAH’S WITNESSES)

Belki de diinyadaki dinf akimlar arasinda en tartigmalilardan
biri olan ve bugtin 200’e yakin {ilkede 5 milyondan fazla taraftar:
bulunan hareket, 19. yiizyilin sonlarinda Amerika’da kurulmus
olan Yehova Sahitleri’dir. “Yehova Sahitleri” ismi kutsal kitap
metinlerine dayanmaktadir: “Tanr1 Yehova, siz benim gahidim-
siniz, dedi.” (Isaya 43: 10-12). Yehova Sahitleri'ne gore Tanr'nin
ismi Yehova’'dir ve Hz. Isa da bu ismi acikca telaffuz etmistir.
Ancak bu iddia Incil uzmanlarinca dogrulanmamaktadir (Barrett
1996: 84; Elliott 1998: 246).

Kurucusu

Kurucusu Charles Taze Russell’dir (1852-1916). Russell, Pres-
biteryan Kilise’sine bagh bir ailenin ¢ocugudur. Fakat genclik
yillarinda bu kiliseyi terk edip bir Adventist papazi olan ve Hz.
[sa’min 1874 yilinda diinyaya dénecegine inanan Jonas Wendall
ile tanugir. Ondan oldukga etkilenen Russel 1868 yilinda Incil’i
Wendall'in fikir ve yorumlari ¢ergevesinde okuyan bir grup olus-
turur. Bu grupla calisirken kendisi de yeni 6gretiler ortaya koy-
maya baglar. Bunlardan en 6nemlileri, cehennemin ebedi bir ceza
anlaminda olmayip yalnizca “6liim” olarak anlasilmas: gerektigi
ve Teslis inancimin Incil’e dayanmadigidir.? Ona gére Incil’de ge-
cen “ebedi 6liim” tarumu literal anlamda anlagilmali ve bundan

3 Yehova Sahitlerinin Teslis inancinin Yeni Ahit’e dayanmadig1 seklindeki
inanglarn, agagida “Inang ve uygulamalar1” baghg: altinda ele alinacaktir.
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ebedi bir ceza anlami ¢ikanl-
mamalidir. Hz. Isa’nin ikinci
gelisine kadar da inananlar
icin 6lilm sonrasinda hicbir
sey olmayacaktir (Barrett
1996: 86; Melton 1986: 62).

1874 yilinda Wendall'n
kehanetinin  gergeklesmeme-
si tlizerine Russell, aslinda
Isa’'nin gozle goriilmeyecek
sekilde dondiigiinii ve 1914’te
fiziksel olarak goriilecegini
iddia eder. Hz. Isa'nin do-
nigtinii ifade icin kullanilan

ve genelde “gelis” seklinde
Yehova Sahitleri’nin kurucu lideri

Charles Taze Russell (1852-1916). tercime edilen Yunanca “pa-

rousia” kelimesinin aslinda

“hazir bulunma” seklinde ter-
clime edilmesi gerektigini savunur. Russell bu fikirlerine 1877’de
yazdig1 The Object and Manner of the Lord’s Return baghkl kitap-
cikta yer verir (Barrett 1996: 86).

Russell 1874’'te “Zion’s Watch Tower Society” isimli kurulu-
su olusturur. Bu kurulus daha sonra, 1884 yilinda Watchtower
Bible and Tract Society ismini alacak ve bu isim bugiine kadar
devam edecektir.

Russell aslinda konfeksiyon magazalar1 olan bir igadami-
dir. Hareketinin bagarili olacagini hissedince babasindan miras
kalan bes magazay1 1877’'de satar ve kendisini tamamen misyo-
nerlik faaliyetlerine adar. 1878'de papaz unvanini alir. 1879'da
The Watch Tower and Herald of Christ’s Presence baglikli bir dergi
¢ikarmaya baglar. Bazi brosiirler ve Food for Thinking Christians
baslikli bir kitapgik yayinlar. Kisa zamanda fikirleri yayilir ve
1880 y1l1 sonunda kendisine bagl 30 civarinda grup olusur. Ayni
yil Ingiltere’ye gonderdigi iki misyoner araciligiyla fikirlerinin
buraya da ulagsmasini saglar. 1884 yilindan itibaren hareketin ya-
yilmasi hiz kazanir. ABD, Kanada, Avustralya ve Avrupa’da ta-
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raftar bulur. Ingiltere’deki ilk subelerini 1900 yilinda Londra’da
acarlar (Chryssides 2001: 94).

Russell'in kisa zamanda sohret ve taraftar bulmasinin nede-
ni, kendinden 6ncekilerde oldugu gibi kehanet iddialaridir. Hz.
fsa’min 1914'te ortaya ¢ikacagini ve Tanri'min Kralligi'ni baslata-
caginu ileri siirer. Bundan bagka 1877'de yazdig: bir kitapgikta bir
yil sonra (1878'de) “hayatta olan Yehova inanlilarinin, bedenen
Tanri'ya yiikseltileceklerini” iddia eder. Ama kehanetin gercek-
lesmemesi iizerine “1878den sonra 6len Yehova inanlilarinin
mezar yerine dogrudan Tanri'ya yiikseltilecekleri” yorumu yapi-
lir (Barrett 1996: 86). Hz. Isa’nin doniisii iddiasina gelince, Birinci
Diinya Savagi'min baglamasi Russell'in bu kehanetinin gercekles-
tigi goriintiisiinii verse de savagin uzun siirmesi ve herhangi bir
ilahi miidahalenin goriilmemesi, kehanetin gerceklesmedigini
gostermigtir. Zaten Russell da daha savas bitmeden 1916'da oliir
(Melton 1986: 63).

Russell'ln 30 yilda yazdigy Studies in the Scriptures baglikli
Kutsal Kitap tefsiri Yehova Sahitleri'nin teolojik inanglarini be-
lirleyen temel eserdir. Onlara gore Kutsal Kitap ancak bu tefsir
esliginde anlagilabilir. Bu konuda son derece katidirlar. Sadece
Incil'i okumakla ilahi planin kavranamayacagini, on yil boyunca
yalnizca Incil okuyarak aydinlananlarin bile Russell'in tefsirini
okumadiklar: takdirde iki yil i¢inde tekrar karanhga diisecekle-
rini, ama iki y1l Russell'in tefsirini okuyan birisinin Incil’den tek
bir sayfa bile okumasa dahi aydinliga kavusacagini iddia ederler
(Barrett 1996: 86).

Ancak bugiinkii Yehova Sahitleri Incil’in mutlaka bir rehber
esliginde okunmast, bu rehberin de Russell'in tefsiri olmas: konu-
sunda 1srar etmelerine ragmen Russell'in bazi iddialarini 6nem-
sememekte, hatta baz1 s6z ve eylemlerinin unutulmasi gerektigi-
ni diistinmektedirler. Bunlardan bazilar1 s6yledir: Russell, yemin
ederek Yunanca bildigini soylemis, ama daha sonra Yunan alfa-
besini bile bilmedigi ortaya ¢ikmustir. Bir bagka olay ise “mucize
bugday” vakasidir. Hareketin resmi kurulusu Watch Tower, 1911
yilinda Russell'in okudugu mucizevi tohumluk bugdaylarin ¢ok
fazla hasat verecegi iddiasiyla onlar1 normal fiyatinin 60 katina
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satmugtir. Fakat mahkemenin tespitleri gostermistir ki okunmusg
bugdaylar normal bugdaylardan bile daha az mahsul vermistir
(Barrett 1996: 86).

Russell'in 6liimiinden iki y1l sonra (1918’de) hareketin bagina
Joseph Franklin Rutherford (1869-1942) gecti. Rutherford ha-
reketin avukatiyd: ve harekette yargic unvaniyla anilmaktaydi.
Russell'in Studies in the Scriptures adli Kutsal Kitap tefsirinden et-
kilenmis, 1906’da vaftiz olarak Yehova Sahitleri'ne katilmig ve bir
yil sonra da hareketin hukuk danismani olmustu.

Rutherford’un bagkan segilmesi olayl bir sekilde gerceklesti.
Bagkan segilmesine kargsi ¢ikan 4.000 kadar tiye gruptan ayril-
d1 ve Russell’a bagliliklarin: siirdiirerek Pastoral Bible Institute
ve Laymen’s Home Missionary isimli kuruluslar1 olusturdular.
Gruptan ayrilma nedenlerinin baginda Russell'in yazdig1 Studi-
es in the Scriptures adl1 alt1 ciltlik tefsirin onun 6liimiinden sonra
yedinci cildinin yayini {izerine yasanan tartismalar gelmekteydi.
Bu ciltte Russell'in kehanet iddialarini ters yiiz eden sozler bu-
lunmaktaydi (Barrett 1996: 87; Chryssides 2001: 95).

Grubun tamamu bu tartigma ve ayrilmalardan etkilenmesine
ragmen, Rutherford kisa zamanda grubu toparladi. Ancak, as-
kerlik ve savas karsit1 soylemleriyle Amerikan yonetimini karsi-
sina aldi. Amerikan yonetiminin bu sdyleme tepkisi sert oldu ve
Rutherford, yonetimden diger birkag kisi ile birlikte hapse gon-
derildi. O yillarda savagin hiikiim siirdiigii ABD ve Avrupa’da
bu tehlikeli bir soylemdi. Russell'in 6liimiinden bir yil sonra,
1917’de, hayattayken yazdig: The Finished Mystery isimli kitabi
yayinlandi. Kitap mevcut Hristiyan kiliselerini tenkit etmenin
yani sira savag kargit1 ifadelere de yer verdigi icin birgok iilke-
de yasaklandi ve hatta kitab1 bulunduranlardan bazilar1 hiikiim
giydi.

Rutherford hapisten giktiginda kendisini bekleyen 6nemli
problemler vardi. Ciinkii hareket, onceki lider Russellln 1914
yiinda Hz. Isa'nin geri donecegi seklindeki kehanetinin ger-
ceklesmemesiyle gelen sagkinligi hald tizerinden atamamugti.
Rutherford harekette yapisal degisiklikler gerceklestirirerek ha-
reketin dagimik goriintiisiinii ortadan kaldirdi Hiikiimeti ve
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Kilise'yi, 6zellikle de Roma Katolik Kilisesi'ni karsisina alarak
onlar1 $eytani diinyanin yerlesik kurumlar:1 olarak niteledi. Ar-
tik hareket tiyelerinin gérevi tiim insanlar1 Yehova Donemi hak-
kinda bilgilendirmekti. Rutherford, taraftarlarin1 “Watch Tower
kitaplarin1” ve “brostirlerini” miimkiin oldugu kadar fazla kisiye
dagitmakla gérevlendirdi (Melton 1986: 63).

Rutherford, Tanr igin bir Yahudi ismi olan Yehova’y: uygun
gormiistii. 1931 yilinda hareket mensuplarin1 da yine bu isim-
den hareketle tanimlamaya karar verdi. Artik isimleri Yehova
Sahitleri’ydi (Hunt 2003: 47). Daha 6nceleri ise kendilerini “Kut-
sal Kitap Ogrencileri” seklinde adlandiriyorlardi. Bu isim, bugiin
de kendi aralarinda zaman zaman kullanilmaktadur.

Rutherford, Yehova Sahitlerinin bugiin hala kullandiklari
“Simdi hayatta olanlardan milyonlarca kisi hi¢ 6lmeyecek!” s6zii-
nii 1920’de s6yleyen kisiydi. Bu soz yillarca hareketin reklaminda
kullanilan en etkileyici sloganlardan oldu. Rutherford bu s6zle
heniiz hayatta olanlarin Hz. Isa'nin déniigiine sahit olacaklarini
ima etmekteydi.

Rutherford Hz. Isa’'nin yeryiiziine doniisiinden 6te, bagka bir
kehanet iddiasinda da bulundu. Buna gore Hz. Ibrahim, ishak
ve Yakup da 1925 yilinda fiziksel olarak diinyaya doneceklerdi.
San Diego’da onlar igin liiks bir ev hazirland: ve kendisi de orada
yasamaya bagladi (Barrett 1996: 87).

Rutherford 1942 yilinda 6ldi. Hayalindeki giiglii hareketi ger-
ceklestirmis, harekete gerek doktrinel gerekse kurumsal anlamda
yeni gehreler kazandirmigti. Yehova Sahitleri’nin bugiin en tanin-
mis Ozelligi olan “kap: kap1 dolasip tebligde bulunma” eylemi
onun zamaninda baglamisti. Bu teblig tiiriiniin problemlerini ve
nasil yapilmas: gerektigini Rutherford iyi bilmekteydi, ¢iinkii
hukuk fakiiltesinde okurken masraflarini kargilayabilmek igin
kap1 kap1 dolagarak pazarlamacilik yapmuist1. Taraftarlarini teblig
faaliyetlerinde en son teknolojiyi kullanmaya tegvik etti, radyo
yayinlar1 yaptirdi, gramofonla vaaz etti.

Rutherford’dan sonra, Watch Tower yayinlarindan sorumlu
Nathan Knorr (1905-1977) bagkan secildi. Knorr karizmatik bir
hatip degildi belki, ama iyi bir organizator ve iyi bir yoneticiydi.
O da tipki Rutherford gibi hareketin organizasyon yoniinii gelis-
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tirmeyi hedefledi. Bu amagla Watch Tower yaymnlarini daha da
giiclendirdi, daha ¢ok insana ulagsmaya yonelik ¢alismalar yapti.
Hareket, onun zamaninda ABD disina daha fazla yayildi. 1961 yi-
linda ulagilan iilke sayis1 165’ti. Kingdom Ministry School ismiy-
le kurdugu okulda iiyelerin misyonerlik dersi almasini saglad.
Stadyumlarda veya biiyiik salonlarda uluslararasi toplantilar
diizenleyerek iiyelere motivasyon yiikledi. Kap1 kap: dolasarak
tebligde bulunma faaliyetleri onun zamaninda daha kurumsal
bir yap1 kazand: (Barrett 1996: 87).

Knorr hayatinin son yillarin1 yagarken Hz. Isa’nin yeryiiziine
gelis tarihi de 1975 olarak belirlenmisti. Dolayisiyla Knorr son za-
manlarin1 bu beklentinin gerceklesmemesi {izerine ortaya ¢ikan
hayal kirikligiyla bas etmekle gegirdi, fakat bunun igin fazla za-
mani olmady, ¢iinkii 1977 yilinda 6ldi (Aldridge 2000: 120; Mel-
ton 1986: 64).

1975 yilinda ¢ok 6nemli kozmik olaylarin yasanmasi bekleni-
yordu. Yehova Sahitleri'ne gore, Hz. Adem milattan 6nce 4026
yilinda yaratilmigti. 1975 yilina gelindiginde yaratilisin 6000"inci
yili doluyor ve 7. milenyuma gegiliyordu. 1975 sonbaharinda Ar-
magedon* olacak ve ardindan Hz. Isa’nin bin yil siirecek hiikiim-
ranhk donemi baglayacakt: (Chryssides 2001: 99).

Knorr’dan sonra Fred Franz (1899-1992) lider oldu. Knorr’'un
gorevde oldugu yillarda gerceklegtirilen en 6nemli faaliyetlerden
biri de New World Translation of the Holy Scripture adiyla Kutsal
Kitap'in Ingilizce terciimesinin hazirlanmas: olmugtu. Bu Ingiliz-
ce ¢eviri Yehova Sahitleri’'nin doktrinel teorilerini desteklemekte,
6zellikle de Tanri i¢in Yehova ismini kullanmaktaydi Bu ¢alis-
manin arkasinda bulunan ve ¢evirinin 6nemli bir kismin gercek-
lestiren isim Fred Franz idi.

Hz. Isa’nin yeryiiziine 1975’te dénecegi beklentisinin boga gik-

4 Hristiyanhk'ta kiyamet 6ncesinde Hz. Isa yonetimindeki iyilik ordulariyla
Deccal yonetimindeki kéttiliik ordular arasinda gikacagina inanilan 6liim-ka-
lim savag1. Bu savagin Tel Aviv'in 75 km kadar kuzeyinde bulunan Megiddo
Dagi'nda gergeklesecegine inanulir. Ibranice’de Har kelimesi dag anlamina
gelmektedir. Har Megiddo Bat1 dillerine Armageddon seklinde ge¢mistir (Bk.
Grace Hallsell, Tanriy1 Kiyamete Zorlamak, Istanbul: Kim Yayinlari, 2003, s. 26-
28).
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masiyla olugan hayal kiriklig1 yillarinda ¢ok sayida iiye ve iist
diizey liderin hareketi terk etmesine ragmen, Franz son derece
bagarih bir sekilde hareketin devamini sagladi; otoritenin kay-
bolmasini engelleyen icraatlarda bulundu (Melton 1986: 64). Fred
Franz 1992’de 61dii ve onun yerini Milton Henschel (1920-2003)
ald1. Milton Henschel 2000 yilinda liderlik gorevinden ayrild: ve
yerini Don Adams’a biraktu.

Inang ve Uygulamalar:

Yehova Sahitleri'ne gore insanlarin kurtulusu ancak Tanr
Yehova'ya inanmak ve ona itaat etmekle gerceklegebilir. Kendile-
rini Hz. Isa’nin Incil’e inanan takipgileri olarak tanimlamakla be-
raber Incil'in yorumlanmasinda temel Hristiyan mezheplerinden
ayrilirlar. Daha ¢ok Arius'un (256-336) izinden gitmektedirler.
Arius, fikirleri Iznik Konsiili'nde reddedilen Hristiyan din ada-
mudir. Yehova Sahitleri Hz. Isa’nin iiglii Tanr1 anlayiginda ikinci
kisilik olmadigina, Hz. isa’nin Tanri’'min ilk yaratigi olduguna
inanirlar. Igte bu inang Arius’tan gelmektedir. Onlara gére, Tes-
lis ve Hz. Isa’'nin uluhiyyet tagidig1 inana1 Incil’e dayandirilamaz.
Bu inanglar Hristiyanligin aslinda mevcut degildir. Bu sebeple
de bu inanglara sahip olan Hristiyan kiliseleri kiifiir i¢cindedirler.
Hz. Isa giinahlarin kefareti icin kendini feda etmigtir, ama kefaret
tamamlanamamigtir; Millenial dénemde Hz. Isa’nin déniigiiyle
tamamlanacaktir. Hz. Isa 6ldiikten sonra dirilmis, fakat bu diri-
lis fiziksel olarak degil, yeni bir ruhsal bedenle gergeklesmigtir
(Chryssides 2001: 101).

Yehova Sahitleri Hristiyanligin orijinal halinden saptigina ve
kendi inanclan cercevesinde tekrar orijinal sekline dondiiriilme-
si gerektigine inanmaktadirlar. Onlara gore bu cerceve yalnizca
inanglar1 degil, ayn1 zamanda ibadetleri de kapsamaktadir. Bir-
¢ok Hristiyan ayini aslinda putperest unsurlar tagimaktadir. Hris-
tiyanligin iki 6nemli bayrami Noel ve Paskalya Yortusu da bun-
lara dahildir. Noel'i putperest Roma’nin kutladig1 bir bayramin
devamu olarak goriirler. Aynu sekilde Hz. Isa’nin diriligini anmak
icin kutlanan Paskalya Yortusu'nun (Easter) putperest dénem-
deki “bahar bayrami1” kutlamasinin devami olduguna inanirlar.
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“Azizler Giinii” kutlamalarina da sicak bakmazlar. Bunlar tipk:
dogum giinii partileri gibi insanlarin bencilliklerini ve hirslarin
artiran diinyevilesmis kutlamalar olarak degerlendirirler. Onlara
gore bu kutlamalar dine sonradan giren putperest unsurlardir.
Mesela ilk donem Hristiyanliginda Noel’in kutlandigina dair hig-
bir delil yoktur (Chryssides 2001: 96).

Vaftiz ve Evharistiya (Hz. Isa’nin son aksam yemegini anma)
ayinleri ise Incil'e dayanan sahih ayinlerdir. Memorial (Anma
Toreni) ismini verdikleri Asai Rabbani ayini Yehova Sahitleri'nin
en Onemli ayinlerindendir. Vaftizin tiim beden suya sokula-
rak yapilmas: gerektigine inanuirlar ve vaftiz torenini Yehova
Sahitligi'ne kabul i¢in gart kogarlar (Chryssides 2001: 102).

Bir diger inanglar1 da Hz. Isa’nin ¢armihta degil, diiz bir is-
kence direginde 6ldiigii ve onun 6liimiiniin Tanrr'ya itaatkar
olan insanlar icin bir kefaret oldugu seklindedir. Aslinda Yehova
Sahitleri de 1930’lara kadar Hz. isa’nin ¢armihta 6ldiigiine inan-
mus, ancak daha sonra Incil gevirilerinde carmih aletinin terciime-
sinde problem oldugunu fark etmis ve Hz. Isa'nin diiz bir igkence
direginde 6ldiigiine inanmaya baglamiglardir. Bu inanglarinin da
arkeolojik bulgularla ileride mutlaka dogrulanacagini savun-
muglardir. Fakat son yillardaki bulgular Hz. Isa zamanindaki
infaz aletinin carmih geklinde direkler oldugunu géstermektedir
(Hunt 2003: 48; Barrett 1996: 85).

Insanoglu seytanin yeryiiziindeki hiikiimranliginin sona er-
mesini beklemektedir. Bu hiikiimranhigin sona ermesi i¢in de Hz.
Isa yeryiiziine donecek ve Tanri’min Kralligi'm kuracaktir. Iman
biitiinler arasindan, yani Yehova Sahitleri'nden segilecek olan
144.000 kisi cennete gidecek ve orada Hz. Isa ile birlikte hiikiim-
ran olacak, diinyada kalan diger Hristiyanlar da ebediyen yasa-
yacaklardir. Fakat bugiin hayatta olan Yehova Sahitleri'nin ¢ogu
bu 144.000 kisi arasinda olacaklarimi diisiinmemektedir (Melton
1986: 64). Kurtulusa ereceklerin sayisinin neden 144.000’le sinirh
tutuldugu konusunda hareketi elestirenlerin ortaya koyduklar:
makul bir iddia vardir. Buna gore, 144.000 rakam, harekete ina-
nanlar bu sayiya ulastiginda belirlenmistir. Yukarida da zaman
zaman deginildigi {izere Hz. Isa'min yeryiiziine doniisii ile ilgili
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1874, 1914, 1920, 1925, 1940, 1975 ve 1984 gibi tarihler verilmistir
(Barrett 1996: 84). Bircok Hristiyan mezhebi Hz. Isa’nin yeryiizii-
ne donecegi inancina vurguda bulunmakla birlikte Yehova Sa-
hitleri tarih verme konusunda digerlerinden belirgin bir sekilde
ayrilmaktadir.

Yehova Sahitleri bugiin artik Hz. Isa’nin déniisiine iligkin ke-
sin bir tarih vermemekte ve ge¢miste tarih vermekle hata edildi-
gini kabul etmektedirler. Bununla birlikte, tarih verme eyleminin
Hz. Isa’nin déniigiiniin kendi zamanlarinda olmasini arzu etmek
gibi masum bir duygudan kaynaklandigini1 soylerler. Russell ve
Rutherford’un birer peygamber veya mesih olmadiklarini, dola-
yisiyla tarih verme konusunda yanilabileceklerini, zaten onlarin
da tarihleri Kutsal Kitap’t yorumlayarak belirlediklerini ifade
ederler (Chryssides 2001: 98).

Bununla birlikte biiyiik savaslar, depremler, aglk, kitlik, bu-
lagic1 hastaliklarin yayilmasi, sug oranlarinin artmas: gibi gesitli
olaylara igaret ederek, Hz. Isa'min da boyle bir zamanda dénecegi
inanciyla yine de onun yeryiiziine tekrar gelisinin yakin oldu-
gunu ima ederler (Barrett 1996: 88). Kitab-1 Mukaddes’teki bir
anlatimdan hareketle diinyaya toplam yedi hiikiimranligin gele-
cegine, bunlardan altisinin geldigine, su anda da yedincinin do6-
neminde olduguna inanirlar. Daha 6nceki alt1 hiikiimranlik veya
medeniyet ise sunlardir: Misir, Asur, Babil, Iran, Yunan ve Roma.
Simdi ise ABD ve Ingiltere yedinci hiikiimranlig1 paylasmakta-
dir. Bunlarin dénemi ¢ok kisa siirecek ve bu dénemde Armage-
don (Kiyamet) Savaglar1 yasanacak, Hz. Isa Seytan’1 yenecek ve
diinyadaki son hiikiimranhg: kuracak, ondan sonra da diinya
son bulacaktir. Armagedon bagladiginda 144.000 Yehova Sahidi
semaya yiikseltilecek, Hz. Isa ile birlikte diinyay1 yonetecek ve
ebedi hayat siireceklerdir. Ahiret hayati da biitiin bunlardan son-
ra baglayacaktir.

Yehova Sahitleri hentiz ahiret hayati olmadigina, &liilerin
mezarlarinda uyuduklarina ve bu son olayi beklediklerine inan-
maktadirlar. Secilmis 144.000 kisinin cennette Hz. Isa ile birlikte
diinyay1 yonetecekleri fikrini Incil’deki bir ayete dayandirirlar
(Vahiy 14: 1). Diinyada kalan diger Yehova Sahitleri ise 144.000
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secilmig kisi arasina girememeleri nedeniyle alinganlik goster-
meyip kendilerini ikinci simf miimin olarak hissetmeyeceklerdir.
Giinkii onlar da Tanri’'nin hitkiimranhiginin stirdiigii mitkemmel
bir diinyada yasayacaklardir. Ahiret hayat ile ilgili inanglarina
biraz daha deginecek olursak, kurucu liderler Russell ve Ruther-
ford ana Hristiyan mezheplerinin savundugu ebedi ceza inanciru
kabul etmemigler ve hareket bugiine kadar bu goriise hep sadik
kalmigtir. Onlara gore hakikati bulamayanlar ceza gormeyecek,
fakat yok olacaklardir. Dolayisiyla da gokyiiziinde Hz. Isa ile
birlikte diinyay1 yonetme veya artik cennete dontisecek olan yer-
ytiziinde onun hiikiimranlig: altinda yagsama zevkinden mahrum
kalacaklardir (Chryssides 2001: 97, 100-101).

1930’lu yillara kadar Yehova Sahitleri Kitab-1 Mukaddes’in
kehanet isaretlerinden hareketle Yahudilerin tekrar Tanri’nin
liitfuna mazhar olacaklarina inaniyorlardi. Fakat bu tarihten son-
ra bu goriiglerini gézden gecirdiler ve Yahudilerde higbir tovbe
belirtisinin goriilmedigi ve giiniimiiz Yahudileriyle ilgili kehanet
isaretlerinin ancak Incil’i tasdik eden Spiritiiel Yahudilere, yani
Yehova Sahitleri'ne ait oldugu kararina vardilar. Onlara gére Is-
rail devleti 1949'da Birlegsmis Milletlere iiye olmakla hayati bir
hata yapmusts, ¢linkii Birlesmis Milletler diinyay: kontrolii altin-
da tutan Seytan imparatorlugunun bir parcasiyd: (Chryssides
2001: 97).

Yukarida da degindigimiz gibi, Yehova Sahitleri'nin kendi
Kutsal Kitap ¢evirileri vardir ve bu ceviriler onlarin doktrinel
inaniglarin1 destekleyecek sekilde yapilmaktadir (Barrett 1996:
84).

Evrim teorisini kesin bir sekilde reddederler ve yaratilis teori-
sine inanirlar. Milli bayraklara kargidirlar. Bayrak selamlamanin
puta tapmakla esdeger oldugu goriigsiindedirler. Savasa da karsi-
dirlar. Ama bu karsi ¢ikaglarin ardinda insanlar1 6ldiirmenin yan-
lis oldugu kanaati degil, diinyevi yonetimler adina savagilmama-
s1 gerektigi inanci yatmaktadir. Diinyevi yonetimlere kars: ser-
giledikleri bu durustan Hristiyan mezhepleri de nasiplerini alr.
Mesela hareketin kurucusu Russell'in halefi olan Rutherford’a
gore Yehova $Sahidi olmayanlar gseytanin kolesidir; Katolik ve
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Protestan Kiliseleri Seytan’in kontrolii altindadirlar, dolayisiyla
da Deccal sifatina layiktirlar (Barrett 1996: 85).

Savas karsit1 tavirlarini Tevrat’a dayandirirlar (Isaya 2:4). Bu-
nunla birlikte Tevrat'ta savaglardan sz edildigini, ama bu sa-
vaglarin Tanr tarafindan emredildigini, Tanri'nin béyle bir emri
oldugu takdirde kendilerinin de buna uyacaklarini belirtirler
(Chryssides 2001: 96).

Bir diger ilging inanuglar da kan alip-vermenin haram oldu-
gudur. Bu inanglarinin kaynagi, “kan(li) yemenin yasak oldugu-
nu” belirten Kutsal Kitap metnidir. Bu tiir inaniglarim1 Tevrat
tizerinden temellendirmelerinde kendilerini “Spiritiiel Yahudi”
olarak gormeleri yatmaktadir. Onlara goére ilk devir kilise ka-
nunlarindan bdyle bir yasak gikarmak miimkiindiir. Incil’de de
belirtildigi iizere ilk devirde Hz. Isa’nin havarilerinden Peter ile
Aziz Pavlus arasinda 6nemli bir tartisma ve ayrisma yasanmis-
tir. Peter, Yahudi hukukunun kabuliiniin Hristiyanliga gegis i¢in
bir 6n gart olmasini, Pavlus ise Hristiyanhgin yeni ve bagimsiz
bir din oldugunu, dolayisiyla Yahudi hukukunun bir 6n gart ol-
mamasini savunmugtur. Hatta Kudiis'te toplanan ilk Hristiyan
Konsiilii'nde alinan kararlardan biri bu tartisma sonucunda gel-
migtir. Buna gore Hristiyanlar “putlara sunulup murdar hale
gelen etlerden, zinadan, bogularak &ldiiriilen hayvanlarin etin-
den ve kandan sakinmalidirlar.” (Resullerin Isleri 15: 20). Konsiil
karar1 kandan kaginma eylemini kan alip-vermeme baglaminda
degil, hayvan etinin kaninin akitilmasi baglaminda kullanmakta-
dir. Gergi Yehova Sahitleri bu baglami da kabul eder ve kani aki-
tilmamis hayvan etini yemezler. Bu konuda kat1 bir tavir sergi-
lerler. Kanin katki maddesi olarak kullanildig: yiyeceklerden de
kaginurlar. AIDS gibi salgin hastaliklarin yayginlagmasinin, kan
alip-vermeye karsi oluglarinda ne kadar hakl olduklarini ortaya
akardigini soylerler (Chryssides 2001: 105).

Yukarida degindigimiz iizere Yehova Sahitleri yiyecekler
konusunda Yahudi hukukunu benimsemekle birlikte, diger bir-
¢ok inanigta Yahudilerden ayrilirlar. Mesela Yahudiler gibi Sebt
(Sabbath) Giinii'ne inanmazlar, dolayisiyla da onlar gibi cumar-
tesileri diinyevi islerden kaginmazlar. Onlara goére Sebt Giinii ve
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erkeklerin siinnet olmas: gibi hiikiimler sadece Yahudilere ait
uygulamalardir ve Hz. Musa seriatinin son bulmasiyla uygulama
yiikiimliliigii ortadan kalkmugstir (Chryssides 2001: 106).

Organ nakli ve ag1 yaptirma konusu da yine Yehova
Sahitleri'nin problemli konularindan biridir. Hareket bu konu-
da bircok kez fikir degistirmis, son yillarda da organ nakli veya
a1 yaptirma konusunu hareket tiyelerinin kendi vicdanlarina bi-
rakmugtir. Ancak bu serbest birakmaya ragmen yine de bunlari
yaptirmamanin daha uygun oldugunu vurgulamiglardir. Yehova
Sahitleri, Incil'de gegen “Isa’nin takipgileri diinyanin bir pargasi
degildir” (Yuhanna 17: 16) ifadesinden hareketle politika ile il-
gilenmezler, siyasi partilere iiye olmazlar, seg¢imlerde oy kullan-
mazlar. Bugiin diinyanin Seytan tarafindan yonetildigini diisii-
niirler (Melton 1986: 64; Barrett 1996: 85; Chryssides 2001: 95).

Dogum giinii kutlamalarina ¢zellikle karsidirlar. Onlara
gore bu kutlamalar “ben-merkezli” kisilik olusumuna neden ol-
maktadir. Dogum giiniine kars1 olmalarinin bir bagka nedeni de
Kitab-1 Mukaddes’te yer alan iki anlatimdir. Bu anlatimlardan
birine gore, Kral Herod kendi dogum giiniinii kutladig: giin Hz.
Yahya'nin boynunu vurdurmug (Markos 6: 21-9); digerine gére de
Firavun bas firincisini yine kendi dogum giintinii kutlarken idam
ettirmigtir (Tekvin 40: 20-2). Dogum giinii yerine “hediye giinleri”
ismini verdikleri bir kutlama yaparlar. Aile bireyleri kendi arala-
rinda bir giin belirler ve birbirleriyle hediyelesirler. Béylece hem
dogum giiniiniin ben-merkezli yapisindan hem de Noel'in tiike-
timi 6zendirici karakterinden kaginilmig olur. Diigiin tdrenleri
ise o bolgedeki tiim grubun bir araya gelmesi icin bir firsat olarak
goriiliir. Diigiinlerin fazla harcama yapmadan, liikse kagmadan
yapilmasina 6zen gosterirler. Zaten Yehova Sahitleri genelde
ekonomik anlamda zengin siniftan olugsmamaktadir.

Yehova Sahitleri diger bazi Hristiyan gruplar (mesela Mor-
monlar) gibi alkoliin tamamen yasaklanmasini savunmazlar,
fakat az kullanilmasina dikkat ederler. Sigara ve zevk saglayan
uyusturucular yasaktir. Sigara yasagi 1973 yilinda saglik ne-
denleriyle konulmugtur. Zaten Incil’e gore insan bedeni “Kutsal
Ruh”un mabedidir, dolayisiyla insan bedeni korunmali, ona hiir-
met gosterilmelidir.
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Sigara yasagina kisaca deginecek olursak, 1973 yilinda siga-
ra icmemenin Yehova Sahidi olabilmek i¢in zorunlu sart oldugu
ilan edildi. Sigara kullanan iiyelere sigaray1 birakmalar: igin be-
lirli bir siire verildi. Birakmayanlar ise hareketi terk etmek zorun-
da birakildilar.

Yehova Sahitleri mensuplarinin geleneksel Hristiyan degerle-
rini siirdiirmeleri umulur. Iffet konusunda ¢ok katidirlar. Evlilik
dis1 iligki kesinlikle hos gériilmez. Zina, cezalandirilmasi gereken
bir eylemdir, hatta iiyeler bu sebepten aforoz edilebilirler. Afo-
roz yontemini etkin olarak kullanirlar. Hareketin prensiplerine
uymayanlara tovbe etmeleri i¢in bir sans verilir. Hatanin tekrar
edilmesi halinde iiye aforoz edilir ve dininden dénmiig olarak
degerlendirilerek diger tiyelerin bu kimse ile temas kurmamasi
istenir. Clinkii boyle bir temas inanca zarar getirebilir.

Yiiksek O0gretime devam etmek, iyi bir meslek edinmek arzu-
lanan geyler degildir. Ciinkii onlar, kendi deyimleriyle “diinyalik
biriktirme” pesinde degillerdir. Onlara gore bugiin insanlar diin-
yalik islere yonelmis durumdadir. Maddi yatirimlar1 gereksiz
gortirler, ¢linkii diinya sona iyice yaklagmuigtir. (Chryssides 2001:
103-104).

Kurumsal Yap:

Yehova Sahitleri teokratik bir yonetim anlayigina sahiptir. Or-
ganizasyonlarin1 Hz. Isa’nin aracihigiyla dogrudan Tanr1’'nin kont-
rolii altinda goriirler. Uyeler, kendilerini yagadiklar iilkelerin
yonetimlerinden 6nce kendi organizasyonlarina bagl hisseder-
ler. Onlara gore Tanr1 Yehova'nin otoritesi Yehova $ahitleri’nin
en st temsil orgam olan “The Watch Tower Bible and Tract
Society” ve ona bagl kuruluglarda miindemigtir. Bu st organ
bir bagkan ve 17 kisilik bir komite tarafindan yonetilmekte-
dir. Diinya tilkelerini gesitli bolgelere tasnif edip her bir iilke
veya tilke gruplarina bakan masalar olusturmusglardir. Yehova
Sahitleri’'nin en 6nemli 6zelliklerinden biri de kendi goriiglerini
yansitan kitapgik, brosiir, dergi vb. ¢ok sayida literatiir yayinla-
malar1 ve bunlari gerek posta yoluyla gerek elden dagitmalaridir.
New York’taki merkezden hazirlanan yayinlar diinyanin gesitli
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Yehova $ahitleri'nin New York’ta bulunan Watch Tower Society isimli
merkezi.

bolgelerindeki subelere ulastirilir. Subeler gerekli durumlarda
literatiirii bulunduklar1 mahallin diline cevirirler. Subeler bol-
gelere, bolgeler de ¢emberlere ayrilmistir. Her ¢ember yaklasik
20 gruptan olusur. Bolgeler de cemberler de merkezi yonetimin
tayin ettigi bir yonetici tarafindan idare edilir. Ayrica gruplarin
baginda da bir lider bulunur. Uyeler pazar ayinlerine ve her hafta
diizenlenen toplantilara katilmak zorundadirlar. Ayrica her iiye
Auwake ve The Watchtower isimli dergileri ve bazi kitaplar1 satmak
veya dagitmak iizere teblig icin vakit ayirmak zorundadir. Zaten
harekete yeni liye kazandirmanin birinci yolu olarak bu yéntem
goriilmektedir. Yehova $ahitleri “din adami sinif1” olugturulma-
sina karsidirlar. Bununla birlikte ayinleri yonetmek i¢in din ada-
mu tayini gergeklestirilir. 1943 yilinda New York’ta misyonerlerin
egitimi i¢in kurduklar1 “The Watch Tower Bible School of Gilead”
isimli bir egitim enstitiileri vardir. Hareket, yillik yayin sayisinin
ylizlerce milyona ulastigini iddia etmektedir. Bu yayinlar arasin-
da en yaygin1 Awake ve The Watchtower isimli, iki haftada bir ya-
yinlanan dergilerdir (Melton 1986: 65-66; Elliott 1998: 246).
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Tartigmalar

Yehova Sahitleri baglangictan bu yana tartigmalarla giindeme
gelen gruplardan biri oldu. Kurucular1 Russell 6gretilerini giin-
deme getirir getirmez diger Adventist gruplar onun fikirlerini
sakincali bularak kars1 propagandaya bagladilar. Fakat Russell’a
gerek Teslis’e gerekse Hz. Isa'min uluhiyyetine inanmamas: ne-
deniyle asil karg: ¢ikan temel Hristiyan kiliseleri oldu. Bazi Evan-
jelik gruplar da sapkin fikirlere sahip olduklar: gerekgesiyle Ye-
hova Sahitleri'ni tenkit ettiler (Melton 1986: 66). Birinci Diinya
Savagi sirasinda Yehova Sahitleri, Amerika’da hem hiikiimetle
hem de halkla karg: karsiya geldiler. Savas kargit1 duruslar: hii-
kiimetin baskisina, bayrag: selamlamaktan kaginmalar: ise hal-
kin tepkisine yol agti. Bu gatisma ortami savas sonrasi yillarda
da devam etti ve bircok bolgede Yehova Sahitleri'nin yayinlarini
dagitmalarina izin verilmedi (Melton 1986: 66).

Yehova Sahitleri'nin en 6nemli 6zelliklerinden biri kap: kap:
dolagsip tebligde bulunmalaridir (Barrett 1996: 83). Bu propa-
ganda sekillerinde israrhidirlar. O kadar ki ABD ve Ingiltere’de
Yehova $ahitleri'nin kapilarini ¢almalarini istemeyen birgok kisi
kapilarina “No Jehovah’s Witnesses” (Yehova Sahidi Giremez)
yazmaktadir. Insanlarin bu tavirlarinda yukarida soziinii ettigi-
miz savag yﬂlarmdan bu yana devam eden onyargilarin izlerini
bulmak miimkiindiir.

Yehova Sahitleri'nin en kabul edilemez goriinen inanglar: ara-
sinda yer alan kan alip-vermenin haram oldugu inanci nedeniyle
hareket bir¢ok defalar mahkeme durugmalariyla giindeme geldi.
Bu mahkemeler de ¢ogu defa ¢ocuklarla ilgili davalari igeriyordu.
Bunlardan biri 1992 yilinda Ingiltere kamuoyunu meggul eden
bir davaydi. Ingiltere’de yasayan Rum kokenli bir aile kan kan-
seri olan bebeklerinin kaninin degistirilecegini 6grenince bebegi
Kibris’a kagirmig, ama mahkeme karari ile ¢cocuk Kibris’tan tek-
rar Ingiltere’ye getirtilmigti.

Naziler, Yehova Sahitleri'ni koyduklar1 yasaklarla ¢oker-
ten belki de ilk y6netim oldular. Bugiin baz: iilkeler Yehova
Sahitleri'nin eylemlerini yasaklamakta, onlara kars: tavir almak-
ta, yasal kovusturmada bulunmaktadir. Bunlar arasinda akilda
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kalan en 6nemlisi 1980°li y1llarda Malavi yonetimi tarafindan ger-
ceklestirilmis ve Yehova Sahitleri kanh bir gekilde sindirilmistir
(Melton 1986: 66; Barrett 1996 85).

Yehova Sahitleri aleyhine faaliyetlerde bulunanlar arasinda
eski {iyeler de mevcuttur. Bunlar 6zellikle Hz. Isa’nin yeryiiziine
1975 yilinda donecegi kehanetinin bosa ¢ikmasiyla gruptan ay-
rilan iist diizey isimlerden olusmaktadir. Misyoner egitimi veri-
len enstitiiniin miidiirii olan Edward Dunlop bunlardan birisidir
(Melton 1986: 67). Hareketten ayrilanlar genelde hareket yoneti-
minin fazla otoriter oldugu, maddi veya manevi problemleri olan
hareket iiyelerinin dertlerine kayitsiz kaldig1 gibi suglamalarda
bulunmaktadirlar (Barrett 1996: 88).
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YEDINCI GUN ADVENTISTLERI
(SEVENTH-DAY ADVENTISTS)

Hz. [sa'min tekrar yeryiiziine dénecegi inancina agir1 vurgu
yapan ve teoloji anlayiglarin1 bu esas iizerine oturtan Adventist
akimlar1 baglatan isim William Miller'di. Miller, 1831 yilinda
New York’ta, Hz. Isa’nin 1843'te yeryiiziine dénecegini ilan et-
misti. Ama 1843'te Ikinci Gelis (Second Advent) gergeklesmeyin-
ce hesap hatasi yaptigini, MO 1 yili ile MS 1 yili arasinda aslinda
2 yi1l oldugunu, fakat kendisinin 2 yil yerine 1 yili dikkate aldi-
giny, dolayisiyla Hz. Isa’nin 1843 yerine 1844’te gelecegini sdy-
lemigti. Bu kez giin de vermigti: 22 Ekim. Miiritler Hz. Isa’nin
bu tarihte gelecegine o kadar inanmuglard: ki mallarin1 miilkle-
rini satip O'nu beklemeye bagladilar (Barrett 1996: 71). Kehanet
yine gerceklesmeyince biiyiik hayal kiriklig1 yasandi Tabii bu
hayal kirikligi, boliinmeleri ve yeni vaatlerle ortaya ¢ikan yeni
gruplar beraberinde getirdi. Ik boliinen gruptan Yehova Sahit-
leri, ikinci gruptan ise Yedinci Giin Adventistleri ortaya ¢ikt1. Bir
sonraki boliimde ele alacagimiz iizere daha sonra Yedinci Giin
Adpventistleri'nden de David Koresh'in liderligini yapacagi ve tari-
hebir intihar kiiltii olarak adini yazdiracak olan Branch Davidians
(ya da Waco grubu) dogacakti.

Isimlerinden de anlagilacag iizere Yedinci Giin Adventist-
leri'nin iki temel inang prensibi vardi. Birincisi, Cumartesi (Sab-
bath) giiniinii bir istirahat ve ibadet giinii olarak kabul etmele-
riydi.® BOylece Hristiyanlarin tatil giiniintin pazar degil cumar-

5 Cumartesi giintiniin kutsal sayilip bir ibadet ve dinlenme giinii olarak kabul
edilmesi, Tanr1'nin diinyayi 6 giinde yaratip yedinci giinde dinlendigi seklin-
deki Yahudi inancina dayanmaktadir.

—49-



~MILENYUM TARIKATLARI -

tesi olmasi gerektigini savunuyorlardi. ikincisi ise Hz. Isa’nin
yeryiiziine Ikinci Gelisi'ne (Second Advent) inanmakti. Yedinci
Giin Adventistleri buna ilaveten Yahudilik’te var olan On Emir’e
uymay! da kendilerine prensip edinmiglerdi (Hunt 2003: 51;
Chryssides 2001: 46; Barrett 1996: 71).

Hiram Edson, kehanetlerinin tutmamas: iizerine grubu da-
gilan William Miller'in 6nemli miiritlerinden biriydi. Edson bir
gln musir tarlasinda otururken bir vizyon gordii. Tanr1 kendisine
Miller’in hesaplarinin ve verdigi tarihin yanls olmadigini, an-
cak o tarihte Hz. Isa’nin yeryiiziine Ikinci Geligi'nin degil, O'nun
ikinci dénemi baglatmasinin gerceklesecegini bildirmisti. Ikinci
dénemden kasit ise artik Hz. Isa’nin ahirette insanlari yargila-
maya baglamasiydi. Tann ahirete irtihal edenlerin hesap defter-
lerini agmug, hesap giiniinii, yani kiyameti baglatmigti. Hristiyan
terminolojisiyle ifade edecek olursak, artik “koyunlari kecilerden
ayirmaya” baglamigti. Ogul Isa’nin da yardimiyla kimin Géklerin
Kralligi'na dahil olacagina, kimin disarida kalacagina karar ver-
meye baslamist1 (Chryssides 2001: 47).

Hiram Edson’un bu vizyonu Adventist hareketin seckin ka-
hinlerinden olan ve daha 17 yasindayken Miller’e intisap eden
Bayan Ellen Harmon (1827-1915) tarafindan onaylandi. Bu defa
vizyon gorme sirasi Ellen Harmon’daydi. Harmon bir¢ok vizyon
giirdii (Bainbridge 1997: 103). Bazi elegtirmenlere gore aslinda bu
vizyonlar Harmon'un ¢ocuklugunda gegirdigi rahatsizliklarin
bir devamiydi. Bu vizyonlarin kendisine 6grettigi en 6nemli sey
ise “kademeli hakikat” 6gretisiydi. Bu 6gretiye gore Tanri, insan-
lar1 sinamak iizere peygamberlerinin (veya kendi mesajini insan-
lara tagiyanlarin) hataya diigmelerine izin verir. Daha sonra gelen
peygamberler de 6ncekilerin hatalarini diizeltirler. Kisacasi, tipki
giin 191¢1nin sabahleyin aniden degil, yavas yavas ortaya ¢ikmasi
gibi hakikat de kademeli olarak ortaya ¢ikar. Tanr1'nin yeryiiziin-
deki temsilcileri de ancak kendi zamanlarindaki 151g1n derecesi
kadar insanlara bir seyler 6gretebilirler (Chryssides 2001: 47).

Ellen Harmon bu goriiglerle ortaya ¢ikinca, daha 6nce keha-
netlerinde basarisiz olan miirsidi William Miller’le yollar1 ayril-
di Ellen daha sonra Adventist hareketin saygin papazlarindan
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Bayan Ellen White. Yedinci Gin Adventistleri’nin lideri.

James White ile evlenerek Ellen White ismini aldi. 1861 yilinda
kocas: 6ldii. Ayni yil hareketin ismini Seventh-Day Adventists
(Yedinci Giin Adventistleri) olarak degistirdiler. Artik yeni lider
Ellen White idi.6

Hareket Amerika’da ortaya ¢ikmakla birlikte Avrupa Hris-
tiyanligiyla bagin1 koparmadi ve 16.-17. ylizyil Hristiyanlik re-
form anlayigin1 yagatmaya caligti. Bugiin hareket iiyelerinin an-
cak %10'u ABD’de bulunmaktadir. Hareketin biiyiik ¢cogunlugu
Ingiltere bagta olmak iizere diger Avrupa iilkelerinde yasamak-
tadir. Hareket daha ¢ok Bat1 Hint Adalari’'ndan gelen Hristiyan-
lar arasinda yaygindir. Hareketin Ingiltere’de birkag ilkokul ve
ortaokulu bulunmaktadir. Ayrica yine Ingiltere’de Agik Ogretim
Universitesi'ne bagh olarak bir yiiksek okullar1 vardir (Barrett
1996: 74). Hareket, misyonerligi gérev edinmistir. Ciinkii kurucu

6 Yedinci Giin Adventistleri tizerine detayli bir aragtirma igin bk. Ali Rafet
Ozkan, Fundamentalist Hristiyanlik: Yedinci Giin Adventizmi, Ankara: Alperen
Yayinlari, 2002.
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Ellen White diinyanin Hristiyanlastirilmas: gerektigini, bu mak-
satla da okullarin, yayinevlerinin ve saglhik kuruluglarinin agilma-
s Ggiitlemistir (Ozkan 2002: 121vd).

Hareketin inang ve uygulamalarindan bazilar1 sunlardir:
Hz. Isa ¢ok yakin zamanda mutlaka yeryiiziine donecektir.
Incil kesinlikle hata icermez.

Kurtulus ancak Tanr1'min ihsaniyla gergeklegebilir.

Gt COR S

Bizler 6ldiikten sonra hemen ahirete gitmeyecegiz, ¢linkii Hz.
Isa yeryiiziine dondiigii zaman felaha eren ruhlar tekrar diri-
lerek ebedi yasama ulagacaktir.

5. Inanmayanlar icin ebedi ceza s6z konusu degildir. Kutsal ki-
taplarda gecen “ebedi ceza”dan kasit kiyamettir.

6. Alkol, sigara kullanilmamali; ¢ay, kahve icilmemeli; fazla
et yenilmemelidir. Ciinkii Incil'de insan bedeninin Kutsal
Ruh’un mabedi oldugu belirtilmektedir.

7. Grup tiiyeleri Tevrat'ta da gecen “0siir” kurali geregi gelirleri-
nin onda birini kiliseye bagislamalidir.

8. Yetigkinlerin vaftizi, vaftiz suyuna tamamen girilerek gercek-
lestirilmelidir (Barrett 1996: 73; Chryssides 2001: 47-48).

1915 yilinda Ellen White 6liince grupta hareketlenmeler bas-
layacak; yeni boliinmeler, yeni liderler ortaya ¢ikacak ve bun-
lar yeni yeni kehanetler iireteceklerdi. Bu kehanetlerden biri de
yine Kitab-1 Mukaddes metinlerinden yola ¢ikarak Kral David'in
(Davut Peygamber) yeryiiziine gelecegi ve kralligim tekrar ku-
racag seklindeydi. Buna inananlar Branch Davidian Seventh-
Day Adventists adiyla yeni bir grup kurdular ve 1960’larin ba-
sinda Waco’'ya (Texas) yerlestiler. Ana grup olan Yedinci Giin
Adventistleri'nden ayrilan gruplar arasinda en biiyiigii olan bu
grubun lideri Benjamin Roden’di. Roden 6liince 1983 yilina ka-
dar grubu esi Lois yonetti (Chryssides 2001: 48-50). 1983 yilin-
da, eski adiyla Vernon Wayne Howell yeni adiyla David Koresh
(1959-1993) devreye girdi ve grubu 1993'te yasanacak ve trajik
6liimlerle sonuglanacak bir maceraya siiriikledi. David Koresh'i
bir sonraki béliimde ele alacagiz.
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INTIHAR KULTLERI

Yeni dini akimlar arasinda hig siiphesiz bugiine kadar Bat1 ka-
muoyu kadar diinya kamuoyunun da dikkatini en fazla ¢eken
akimlar intihar kiiltleri oldu. Bat1 1970’lerden itibaren yeni dini
hareket iiyelerinin aileleriyle iligkilerinden, iiyelerin mali istis-
mara ugramasina; beyin yikama tekniklerinin uygulanmasindan,
bazi tarikatlarda ortaya ¢ikan seks skandallarina varincaya kadar
bir¢ok konuda tartismalar yasarken, bir de beklenmedik sekilde
ortaya ¢ikan intihar kiiltleriyle sarsildi. 1978-1997 yillar1 arasin-
da grup yapis1 ve inanglar1 agisindan birbirinden oldukga farkli
dort intihar kiiltii Bat1 giindemine damgasini vurdu ve yeni dini
akimlarin bu kiiltler baglaminda giindemde kalmasina neden
oldu. Bu dort kiilt su isimlerle anild::

1. Peoples Temple (Halkin Mabedi)
2. Branch Davidians (Kral David)
3. Solar Temple (Giines Tapinag)
4. Heaven'’s Gate (Cennetin Kapisi)

1978 yilinda Giiney Amerika’da (Guyana) Jim Jones liderligin-
deki 918 Peoples Temple iiyesi (276’s1 ¢ocuk olmak iizere) hep
birlikte 6liime yiiriidii.

1993 yilinda yine ABD’de (Waco) David Koresh’e inanan 80’in
tizerinde Branch Davidians iiyesi 6liimle trajik bir sekilde bulu-
surlarken geride sadece Bati'nin degil, tiim diinyanin ortak bilin-
cine kazinan bir tecriibe biraktilar.

1994'te ise Avrupa ve Amerika kitalar bir trajedinin ortak me-
kani oldular. Joseph Di Mambro ve Luc Jouret liderligindeki Or-
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der of the Solar Temple isimli tarikatin 53 iiyesi meydana gelece-
gine inandiklar niikleer savas felaketini yasgamamak i¢in Kanada
(Quebec) ve Isvigre’de ayni anda intihar ettiler. Bunlar1 aynu tari-
katin 1995 ve 1997 yilinda intihar eden 21 iiyesi izleyecek, boylece
intihar eden Solar Temple iiyelerinin sayis1 74’e ulagacakt.

1997'de bu kez sahnede Marshall Applewhite ve Bonnie
Nettles liderligindeki Heaven’s Gate isimli tarikat vardi. Mart
1997°de diinyaya yakin gececek olan Halley kuyruklu yildizinin
hemen arkasinda bulunan bir uzay gemisinin, kendilerini alarak
insantistli bir diizey olan Goklerin Kralligi'na tasiyacagina ina-
nan 39 kigi intihar edecekti.

20. yiizy1l belki modernligin son asamaya ulastigi, rasyonel
diisiincenin doruk noktaya ¢iktig1 bir dénemdi, ama bu yiizyilin
son ¢eyregi, kendisinden hi¢ beklenmeyecek bir sekilde modern-
ligin temel onciillerine aykir1 olan irrasyonel ve trajik goriintiile-
re taniklik etmigti.

Simdi, s6ziinii ettigimiz dort intihar kiiltii baglaminda bu tra-
jik goriintiileri yakindan inceleyelim.

a. Peoples Temple (Halkin Mabedi)

Kurucu: Jim Jones

Peoples Temple akiminin lideri Jim Jones’tu (1931-1978). Jo-
nes Amerika’nin Indiana bolgesinde dogmus, ¢ocukluk yillarin-
da kendini Sosyalist, Komiinist ve Marksist devrim ideallerinin
icinde bulmustu (Saliba 2004: 77). Metodist mezhebine mensup-
tu ve genglik yillar1 sokaklarda vaaz etmekle ge¢misti. “Sosyal
Incil”” 6gretilerine yer verdigi sokak vaazlarinda en 6énemli vur-
guirklarin kardegligi iizerineydi. Aslinda bu sdyleminin ardinda
fakir bir ortamda biiyiimesi nedeniyle zenginlere ve imtiyazlilara
kargi gelistirdigi kinci tutumu yatiyordu (Wallis 2004: 42).

7 Sosyal Incil Hareketi (Social Gospel Movement): Sanayilegmis iilkelerde kar-
silagilan toplumsal problemlerin ¢6ziimiinde Incil’in, Hz. Isa’nin égretilerinin
esas alinmas: gerektigini savunan hareket. Sosyal yapi, sosyal adalet ve ahla-
kin diizenlenmesinde dinin mutlak surette devrede olmas: gerektigini savun-
maktadir. Hareket ilk defa 1880’lerde Kanada’da ortaya ¢tkmig ve 1930°larda
tiim Bati'da sesini duyurmugtur (Bk. Kirman 2004: 207-208).
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Jim Jones, 18 yasindayken Metodist mezhebi mensubu Mar-
celine Baldwin ile evlendi. Marceline Baldwin beyaz irktands,
ama Jones'un iwrklarin esitligi yoniindeki miicadelesine destek
veriyordu. Jones ilerleyen yillarda karisiyla birlikte yilmaz bir
Komiinizm taraftar: oldu ve kiliseyi de bu amag¢ dogrultusunda
kullanabilecegini diisiindii (Wallis 2004: 45). Bu amagla bir Meto-
dist Kilisesi'nde 6grenci papaz olarak goreve bagladi. Fakat kilise
cemaati onun 1irklarin kardesligine yonelik vaazlarini benimse-
meyince buradan ayrilmak zorunda kald1.

Daha sonra Yedinci Giin Baptistlerine, ardindan da
Pentekostaller’e katildi. Bu kilisedeki bir ayin sirasinda bir kadin
papaz Jones'un peygamber oldugunu ve o aksam teblig gorevine
baslayacagini ilan etti. Jones da bu ¢agriya kulak verdi ve kendi-
sine inananlar1 etrafinda toplamaya basladi. En belirgin 6zelligi
ise miiritlerine ruhsal gifa dagitmasi, hastalar1 iyilestirmesiydi.
Bu baglangicin ardindan 1954’te “Community Unity” adini ver-
digi kendi grubunu kurdu.

Bir yil sonra, 1955’de ise grup artik Peoples Temple (Halkin
Mabedi) adin1 alacakti. Jones, “Temple” adini 6zellikle se¢mis-
ti, ¢linkii Temple, Pentekostalizmde Kutsal Ruh’un var oldugu
yerin adiyd1 (Chryssides 2001: 36). Jones zamanla “ruhsal sifa”
dagitan bir dinf lider olarak iin salmaya basladi. Kilisede koro
faaliyetleri ve genglik kollar: gibi aktivitelere hiz kazandirdi. Ta-
bii en 6nemli 6zelligi “Sosyal Incil” akiminin esitlik ¢agrilarinin
hararetli bir savunucusu olmasiydi. Kimsesizlere, yoksullara yar-
dim ellini giderek daha fazla uzatmaya bagladi. Bu konuda karisi

Marceline ile birlikte o kadar

bagarili bir goriintii veriyor-

lard: ki kendi evlerini bile bir

bakimevine doniigtiirmiigler-

di. Artik Jones miiritlerinin

goziinde bir “Baba” idi. Her

irktan insana kapilar1 agikti

Hatta bu nedenle kiliseleri

Peoples Temple kurucusu Jim zaman zaman 1rk¢i beyazlarin
Jones. (1931-1978) saldirilarina maruz kalmigti
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(Chryssides 2001: 36). Metafizik diinya yerine insanlarin fiziksel
ihtiyaglarina vurguda bulunuyorlardu.

Bu donemde Peoples Temple siradan bir Hristiyan kilisesinin
Ozelliklerini tasiyor diger kiliselerce sapkin olarak degerlendi-
rilmiyordu. Kisacasi, heniiz Yeni Dini Akim etiketini alacak bir
ayrigma Ozelligine sahip degildi. Hatta 1959'da The Disciples of
Christ Church isimli kilise Peoples Temple ile birlesmeyi kabul et-
mis ve yeni isimleri “Peoples Temple Christian Church” olmustu.

Jim Jones daha sonra Hristiyanligin geleneksel Tanr1 anlay-
sin1 reddetmeye bagladi. Adeta bir kartal gibi gokyiiziinde bek-
leyen ve insanlari cezalandirmak igin ara sira yerytiziine daliglar
yapan gizemli bir Tanr1 imajina kars: ¢ikt1 ve “Tanr1 benim” (I
am God) ifadesini kulland1. Gergi bu sozle ne kastettigi pek agik
degildi. Belki kendisine 6zel bir statii atfediyor, belki de miirit-
lerini i¢lerindeki Tanr1'y1 kesfetmeye davet ediyordu. Tanri’'min
oOteler dleminde aramakla degil, bu diinyada insan hayatinin iyi-
lestirilmesi igin galisilarak bulunacagina inaniyordu (Chryssides
2001: 37). Hz. Isa ile iligkisi i¢in de kendi varliginin Isa’nin varl-
gin1 barindirdigini ve Isa’ya, yani Tanr1’ya ancak onun kanaliyla
ulagilacagini soyliiyordu. Miiritlerine “benim gibi yiiriimedikge,
benim gibi konusmadik¢a, benim gibi davranmadikga, Isa’nin
rahmetine eremezsiniz, Baba’ya ulasamazsiniz!” diyordu.

Biitiin bunlar1 yaparken en biiyiik kozu (Hz. Isa’ya dykiine-
rek) dagittig1 “ruhsal sifalar” oldu. Aslinda sifa dagitma eylemle-
ri gesitli hileler iceriyordu. Bu hileleri bilen miiritler de insanlarin
inanglarini artirdi1 gerekgesine dayanarak seslerini ¢ikarmiyor-
lardi. Mesela Jones insanlarin bedenlerinden kanserli tiimorleri
sokiip c¢ikardigini iddia ediyordu; aslinda bedenlerden ¢ikardi-
gin1 iddia ettigi tiimor, hileyle elinde sakladig: tavuk cigeriydi.
Yine bir defasinda Timothy Stoen isimli miiridine iyilestirme se-
ansi sirasinda miithis bir karin agris1 varmig gibi kivranmasini
ve onun duasiyla iyilesmis numaras: yapmasini emretmisti. Ki-
sacasl, Jones olaganiistii gii¢leri oldugunu, hastalar iyilestirdigi-
ni, hatta 6liiyii diriltebilecegini iddia ediyordu. Dahasi, miiritleri
biitiin bunlara inaniyordu. Cogu defa kendisiyle birlikte yasayan
miiritlerinden bazilarinin ¢ok uzaklarda yasayan akrabalarin-

56—



~ BATIDA YENI DINI AKIMLAR ~

dan haberler veriyordu. Halbuki biitiin yaptigi, yardimcilarinin
bu insanlar hakkinda edindikleri bilgileri aktarmaktan ibaretti
(Chryssides 2001: 37).

Jim Jones 6gretileri arasinda reenkarnasyona da yer vermisti.
Bunun nedeni, tahmin edilecegi iizere, 6gretisini sosyal problem-
lere, diinyada ¢ekilen 1stiraplara dayandirmasi, esitlik prensibi
tizerinde fazlaca durmasiydi. Reenkarnasyon inanciyla diinyada-
ki hallerinden memnun olmayanlara diinyaya daha iyi sartlarda
tekrar gelecekleri seklinde bir umut vermekteydi. Jones kendisi-
nin de Hz. Isa’nin, Buda’nin, Lenin’in hatta Tanri’nin reenkarnas-
yonu oldugunu séyliiyordu (Chryssides 2001: 38).

Jones soylemlerinde devamli, yakin bir zamanda 1rk savasg-
larinin ve soykirimlarin patlak verecegine ve diinyanin niikleer
bir savagla kiyameti yasayacagina yer vermekteydi. Bu savas,
Sosyalizmi temsil eden Mesih’le, Kapitalizmi temsil eden Dec-
cal arasinda olacak, Sosyalizm savastan galip ¢ikacak ve Yeni
Diinya'nin varisi onlar olacakti.

Artik kiyamet yaklasiyordu ve hareket bu nedenle ayni za-
manda “doomsday cult” (kiyamet kiiltii) seklinde anilir olmustu.
Hatta niikleer savagin yasanacagini iddia ettigi tarihi bile vermis-
ti. Ik verdigi tarih 15 Temmuz 1967 idi. Ama kehaneti tutmayin-
ca tarihin degistigini ve yeni tarihin onda gizli oldugunu soyledi.
1962 yilinda niikleer felaketten etkilenmeyecek yerlerden bah-
seden bir makale okumustu. Makaleye goére diinyada niikleer
tahribattan etkilenmeyecek dokuz yer vardi. Jones bunlar arasin-
dan Kuzey Kaliforniya’da bulunan Redwood Vadisi'ni secti ve
1965'te 150 kadar miiridiyle birlikte dis diinyadan izole bir yer
olan bu bolgeye yerlesti (Wallis 2004: 45-49).

Jones burada da yine kimsesizlere, yoksullara, hastalara yar-
dim elini uzatmug; huzurevi, kimsesizlerevi, yetimlerevi gibi
kurumlar kurmustu. Harekete uyusturucu bagimlilar, eski
mahkamlar vb. kimseler geliyor ve yeni bir hayata baghyorlar-
d1. Bu tiir sosyal hizmetler Jones'un gohretini iyice artirdi. Fakat
¢ok kisa zamanda hareketi geriye gotiirecek olaylar da meydana
gelmeye bagladi. Jones'un 1969'da Carolyn Layton isimli bir ka-
dinla iligkisi ortaya ¢ikti. Bu iligkiyle birlikte Jones'un esi Mar-
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celine Baldwin’in hareket iizerindeki etkisi kaybolmaya baslad.
Ama hareketi daha kétii giinler bekliyordu. Jones’un yeni seks
skandallar1 ortalig1 iyice karistirdl. Hatta 1973 yilinda Jones, Los
Angeles’da umumi bir tuvaletteki davraniglar1 nedeniyle tutukla-
nacakti Jones'un bu skandallari, hareketi Guyana’ya tagidig: yil-
larda da devam etti. Biitiin bunlara ragmen Jones, grup ilizerinde
tam bir otoriteye sahipti. Mesela onlardan yapmis olduklar: hata-
lan, iglemis olduklar giinahlar: yazili olarak kendisine bildirme-
lerini istiyordu. Uyeler mutfaktan caldiklar: keklerden, kimlere
kin duyduklarina varincaya kadar itiraflarda bulunuyorlardi. Jo-
nes onlardan homoseksiiel veya lezbiyen iligkilerini itiraf etmele-
rini ise 6zellikle istiyordu (Chryssides 2001: 39; Wallis 2004: 47).

Biitiin bu olanlardan sonra hem Jones’un seks skandallan
hem grup iizerindeki sinirsiz kontrolii hem de gruptan ayrilan
bazi tiyelerin bu skandallar1 giindeme tasimasiyla medyada ha-
reket aleyhine olumsuz yayinlar bagladi. Hareket iginde ¢ocuk-
lar1 veya yakinlari bulunan aileler kurduklari derneklerle grubu
¢okertmeye calistilar. Maliye bakanlig1 grubu mercek altina aldu.
Goriinen oydu ki sosyal adalet tesisi igin yola ¢ikan bir lider ve
etrafindakiler olmadik skandallarin i¢inde kalmuslardi (Barrett
2001: 84).

Jones ve miiritleri artik Kaliforniya’y: terk etme zamaninin
geldigini diisiiniiyorlardi. Bu kez daha dikkatli olmali ve izole
bir mekan se¢meliydiler. Nitekim 6yle de oldu. Yeni yerlesim
yerlerinin adresi Giliney Amerika’daki Guyana oldu. Guyana’da
baskent Georgetown’a 200 km mesafede 1ssiz ve alt yapisi ol-
mayan bir alana yerlestiler. Jones’la birlikte go¢ eden mdiritle-
rin 6nemli bir kismi zenciydi. Beyazlarin sayis1 70 civarindaydi
ve bunlar hareketin yonetim saflarinda yer aliyordu. Yeni bir
kdy kurdular ve buraya Jonestown ismini verdiler. Hayatlarin
siirdiirebilmeleri icin gerekli alt yapilar1 yoktu. Suyu kuyudan,
elektrigi jeneratorden elde ediyorlardi. Ziraat yapmaya, tavuk
ve domuz gibi hayvanlar beslemeye basladilar. Evlerini, okul-
larimi, diikkanlarini kendileri yaptilar. Hedef dogal bir yasam-
di. Koéyde alkol, sigara ve uyusturucu kullanimini yasakladilar.
Yeterli yiyecekleri yoktu, beslenmeleri ¢ok zayifti. Oysa Jones’a
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ait buzdolabinda digerlerininkinden daha fazla ve daha kaliteli
yivecek bulunuyordu. Jones bu duruma gerekge olarak ise saglk
problemlerini gosteriyordu. Kadinlar sabahin erken saatlerinden
gec vakitlere kadar calisiyorlardi. Digaridan ziyarete gelenlere ise
gercekler anlatilmiyordu. Jones ziyaretgilere nasil davranmalarn
ve sorularini nasil cevaplamalar1 gerektigini siirekli tembihliyor,
miiritlerini bu agidan 6zellikle kontrol ediyordu. Jones burada
tam bir beyin yikama faaliyeti gerceklestiriyordu. Giinde yakla-
sik 6 saat hoparlor araciligiyla miiritlerine vaaz ediyor ve devam-
I 6liimden, intihardan bahsediyordu.

Gece yarisi siren sesleriyle uyandirdigi insanlara yakinlardaki
ormanlardan gelecek vahsi saldirilara kars: tatbikat yaptiriyordu.
S6z konusu ormanda getelerin oldugunu, kendilerini ele gegir-
meleri halinde igkence yapacaklarini, bunun olmasi yerine intihar
etmelerinin daha iyi olacagini 6giitliiyordu. Yine bir gece yarist
Jones, durumun vahim oldugunu, hep birlikte ele gegirilecekle-
rini ve topluca intihar etmeleri gerektigini soyledi. Cocuklar da
dahil olmak tizere herkesi siraya dizdi. Zehir icerdigini soyledigi
bir sividan herkese i¢girdi ve 45 dakika i¢inde 6leceklerini bildirdi.
Ancak kimse 6lmedi. Jones bunun sadakati belirleyen bir imtihan
oldugunu ve gercek imtihan vaktinin ¢ok yakinda gelecegini soy-
ledi (Wallis 2004: 60; Chryssides 2001: 41).

Goriildugii gibi Jones grup tizerinde mutlak bir hakimiyet
kurmustu. En kiigiik bir itaatsizligi hem fiziksel hem de psiko-
lojik olarak cezalandiriyordu. Hayatinin son yilinda Jones'un
hareketleri iyice gariplesmeye baslamigti, zaman zaman rahatsiz-
laniyor, birilerine tutunmadan yiiriiyemiyor, hatta iddialara gore
idrarini tutamiyordu. Kimileri onun fiziksel bir hastaligi oldugu-
nu, kimileri de rahatsizliginin uyusturucudan kaynaklandigini
soyliiyordu. Kaliforniya’dan doktor getirtildi, fakat énemli bir
rahatsizlig1 ¢itkmadi.

Dis diinyada ise aleyhlerine yayin yapan medyayla birlikte
kamuoyu da hareketin sonunu hazirlamaktaydi. Hareket aley-
hine 50 milyon dolar1 bulan davalar agildi. Silah depoladiklari
iddialar1 iizerine Interpol de dahil olmak iizere bir¢ok kurum,
hareketi mercek altina aldi. Bu arada Jones'un kadinlarla hatta
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erkeklerle iligki kurdugu ve gayr-i mesru ¢ocuklarinin oldugu id-
dialar1 ise kamuoyunun giindeminden diismiiyordu. Giderek ar-
tan kamuoyu baskis1 sonucunda, 1978’de ABD Kongre iiyesi Leo
Ryan olaylar1 yerinde incelemek iizere Jonestown’a gitti (Ald-
ridge 2000: 174). Leo Ryan, Jonestown’da bir giin kald1 ve ertesi
glin Jonestown’dan ayrilmak isteyen 16 miiridi de yanina alarak
geri dondii. Jones’un sadik miiritlerinden biri onlar1 havaalanina
kadar takip etti ve havaalaninda iizerlerine ates agti. Agilan ateg
sonucu kongre iiyesi Leo Ryan, hareketten ayrilanlardan 1 kisi ve
3 gazeteci 6ldii, 11 kisi de yaralandi.

Bu olaylar tizerine Jones miiritlerini topladi ve uzun bir tartis-
madan sonra onlar: toplu intihara razi etti. Jones’a itiraz edenler

intihar sonrasi, cesetlerin hemen yani baginda bulunan
varilde siyanurli su vardi.
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oldu. 85 kisi Jonestown’dan kact1; kagarken vurulanlar da oldu.
Bazilariormanda saklands, bazilari da disaridakiigleri dolayisiyla
o anda Jonestown’da degildi. Olenlerin sayis1 918'di. Bunlardan
276s1 gocuktu. Bir¢ogu siyaniir karistirilmis sudan igerek intihar
etmigti (Saliba 2004: 77-78). Jim Jones da 6lii bulundu. Kafasinda
bir kursun vardi, ama intihar edip etmedigi kesin olarak anlagi-
lamad: (daha sonraki agirlikli goriis intihar ettigi yoniindeydi).
Olenlerden gogunun kimligi belirlenemedi. Cesetler Guyana’dan
ABD'ye getirildi, ama mezarlik yoneticileri defnedilmelerine izin
vermedi. Sonunda Oakland’daki Evergreen Mezarlig1 cesetler-
den 409'unu kabul eti. Bir kism1 da aile mezarhklarina gémiil-
dii. Kurtulanlar ise gevreleri tarafindan hep suglandilar; 6liim-
lerden, 6zellikle de ¢ocuklarin oliimlerinden sorumlu tutuldular
(Chryssides 2001: 42—43).

Jonestown tecriibesinden sonra akillar1 kurcalayan en 6nemli
soru su oldu: Nasil olur da bu kadar ¢ok sayida insan grup halinde
intihar1 tercih edebilirdi? Yagsananlar o kadar olagan dig: seylerdi
ki, bircok kimse olay1 agiklayabilmek i¢in komplo teorilerine
bagvurdu. Hatta Jim Jones'un gercek bir dini lider olmayip
insanlarin ne dereceye kadar kontrol edilip yonlendirilebilecegi
tizerine deney yapan bir CIA ajami oldugunu iddia edenler
bile ¢ikti. Agirlikli goriis ise iiyelerin iizerinde beyin yikama
teknikleri uygulandig1 ve grubun Jonesu Mesih olarak goren
sapkin ve fanatik bir dinf cemaat oldugu seklindeydi (Chryssides
2001: 34). Hareketin boyle bir trajediyle sona ermesinin ardindan,
baglangicta birlikte yola ciktiklar1 The Disciples of Christ
grubu, hareketi reddettigini agiklamig, meshur Evanjelist Billy
Graham de Jones'u “seytanin kolesi” olarak nitelendirmisti.
Psikiyatristler ise Jim Jones'un ruhsal rahatsizliklar1 sik sik
niikseden paranoyak, megaloman ve patolojik otorite sahibi bir
kisilige sahip oldugu kararina vardilar. Ciinkii Jones gengliginden
itibaren cevresindeki herkese hiikmetme saplantisina sahipti
(Barrett 2001: 83; Breschel 1998: 360; Saliba 2004: 78).

1978 yilinda yasanan Jonestown trajedisi Bat1'nin modern do-
nemde gordiigii ve din adina yola ¢ikan bir grubun gergekles-
tirdigi ilk toplu intihar eylemiydi. Ama bu, kendi tiiriiniin son
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trajedisi olarak kalmadi. 15 yil sonra 1993'te Waco’da (Texas) ya-
sanacak bir bagka trajedi hafizalarda yine derin izler birakacaktu.

Bu kez kahramanin adi David Koresh, hareketin ad: ise
Branch Davidians idi. Cikig noktas: ise bir 6nceki harekette ol-
dugu gibi yine Hristiyanhgin yanlis yorumlariydi ve bu kez trajik
bir sona siiriiklenenlerin sayis1 80’in iizerindeydi.

b. The Branch Davidians (Kral David)

Kurucu: David Koresh

Branch Davidians daha 6nce de degindigimiz tizere Davidian
Yedinci Giin Adventistleri'nden kopan bir gruptu. Grupta gesitli
liderlik miicadeleleri yasanmig ve sonunda Benjamin Roden li-
derligi ele gecirmisti. Daha 6nceki lider Florence Houteff,? keha-
netleri tutmayinca, 1962 yilinda kendi 6gretisinin hatalar icerdi-
gini aciklayarak hareketi feshettigini agikladi. Ciinkii daha once
Hz. Isa’'min 22 Nisan 1959’da yeryiiziine donecegi, hatta Israil ve
Filistin’den Araplar1 ve Yahudileri ¢ikararak “Davidian”lar: yer-
lestirecegi kehanetinde bulunmus, ona giivenen 900 kadar miirit
de mallarini miilklerini satarak Waco’ya yerlesmisti. Hz. Isa gel-
digi zaman da hep birlikte Israil’e gdceceklerdi (Bainbridge 1997:
112; Barrett 1996: 119).

Florence Houteff’in bu agiklamalar: tizerine Benjamin Roden
gruptan pek ¢ok kimsenin destegini de alarak Waco’da bulunan ve
Mount Carmel ad1 verilen gruba ait 77 déniimliik arazinin sorum-
lulugunu devralip liderlik koltuguna oturdu. Florence Houteff gibi
o da nihayette Israil’e gogmeyi planhyordu (Lewis 2004a: 78-79).

Benjamin Roden’in esi Lois Roden, 1977 yilinda vizyonlar
gormeye baslad1. Bu vizyonlar iizerine Tanr1'nin hem erkek hem
disi dogasi oldugunu ve Hz. Isa’nin yeryiiziine tekrar geldigin-
de disi kimliginde olacagini savundu. 1978 yilinda kocasi &liince
kendisini lider ilan etti. Onun teolojik goriislerini begenmeyen-
lerden ve de liderlik miicadelesinde farkli saflarda yer alanlardan
bazilar1 grubu terk etti. Bu arada oglu George Roden kendisinin

8 Florence Houteff, liderligi 1955'te 6len Bulgar asill1 kocasi Victor Houteff'den
devralmigt1.
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lider olmasi gerektigini soyleyerek hem mahkemeye miiracaat
etti hem de miiritlerden kendisine uymalarin talep etti. Boylece
anne ile ogul arasinda sert bir miicadele bagladi. Nihayet anne
Roden, mahkemeye oglunun Mount Carmel'’i terk etmesini iste-
yen bir karar aldirtti.

Bu arada daha sonra hareketi ele gegirecek ve ileride David
Koresh ismini alacak Vernon Howell 1981 yilinda grupla iligki
kurmaya basladi. Aslinda Vernon Howell, annesinin devam etti-
gi bagka bir Yedinci Giin Adventistleri Kilisesi'ne gidiyordu. Lois
Roden’in Waco’daki grubuyla da yine Adventist olan bir arka-
das:1 vasitasiyla tamismis ve Mount Carmel’de ingaatlarda usta
olarak ¢alismaya baglamisti. Heniiz 22 yasinda bir delikanhydi.

Vernon Howell (David Koresh) 1959 yilinda bir marangozun
oglu olarak diinyaya geldi. Annesi Bonnie 14 yasinda evlilik dis1
bir iligkiyle Howell’a hamile kalmisti. Cocukluk dénemi ¢ok cile-
liydi; babasiz, cogu zaman da annesiz bir ¢ocukluk devresi gegir-
di. Sevgiden yoksun biiyiimiistii. Delikanlilik yillarinda cinsel so-
runlar vardi. Ama kilise ile iligkileri giigliiydii. Kiigiik yaslarda
devam ettigi Southern Baptist Kilisesi'nden Adventist Kilisesi'ne
gecmis ve 1979 yilinda orada vaftiz edilmisti. Vaaz vermeye bile
baslamisti. Fakat cinsel konulara fazlaca degindigi icin kilise ce-
maati tarafindan zaman zaman tenkit ediliyordu. Genglik yilla-
rinda ingaatlarda galisti, gat1 ustalig1 yapti. Zaten Lois Roden’in
grubu ile tanigmasi da ingaat igleri vasitasiyla olmugtu (Chryssi-
des 2001: 51).

Cok zaman ge¢meden Vernon, grubun lideri 67 yasindaki
Bayan Lois Roden’le yakinlagsmaya baglad1. Bu yakinlasma grup
icerisinde dedikodular1 da beraberinde getirdi. Bayan Roden’in
Mesih dogurmak igin Vernon'la birlikte oldugu bile dedikodu-
lar arasindaydi (Barrett 1996: 120). Ama biitiin bunlar Vernon’un
ylikselisini engelleyemedi, ¢iinkii Lois Roden ogluyla girdigi ik-
tidar miicadelesinde kendi safina 6énemli bir eleman kazanmust.
Dahasi, Vernon’u halefi ilan ederek kendi oglunu devre dig1 bi-
rakmugti. Tiim Branch Davidian iiyelerinden de Mount Carmel’e
gelip Vernon Howell’in vaazlarini1 ve kehanetlerini dinlemelerini
istemisti. Howell'in vaazlar1 oldukga etkiliydi. Bu vaazlarla gru-
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The Branch Davidians’in kurucusu David Koresh (1959-1993).

ba yeni tiyeler kazandirdi. Bu arada Vernon 1984 yilinda grubun
saygin ve yasl liyelerinden Perry Jones'un 14 yasindaki kiz1 Rac-
hel Jones’la evlendi. Bu evliligi ilahi vahiy geregi gerceklestirdi-
gini aciklamaktan da geri kalmadi. ki y1l sonra, 1986’da Bayan
Roden 6liince oglu George Roden, silah zoruyla Vernon Howell’i
Mount Carmel’den ¢ikardi. Vernon, Mount Carmel’den ayrilds;
giderken de George Roden’i Deccal ilan etti (Lewis 2004a: 80;
Chryssides 2001: 51).

Ertesi y1l Howell Kudiis’e gitti ve burada 6 ay kald1. Kendisi-
ne vahiyler geldigini iddia etmeye burada da devam etti. Daha
sonra Avustralya ve Ingiltere’yi ziyaret eden Howell, yeni miirit-
ler edindi ve onlar1 Amerika’ya davet etti Waco’ya déndiigiin-
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de George Roden’i polise sikayet edince Mount Carmel’e baskin
diizenledi. Polisle silahli catismaya giren George Roden tutuk-
lanirken, Howell kendi miiritleriyle Mount Carmel’e yerlesti ve
yonetimi tekrar ele gegirdi. Takvimler 1990 yilin1 gosterirken Ho-
well i¢in yeni bir donem bagliyordu. Bu yeni ddnemde isminin de
farkh olmas: gerektigini diisiinen Howell, adim1 David Koresh
olarak degistirdi. Artik kendisini Mesih olarak tanimhyordu. Da-
vid ismini Kral David’den (Davut Peygamber), Koresh ismini de
Fars Krali Cyrus'tan almigti. Cyrus, Yahudileri siirgiine gonde-
ren Babillileri yenerek Yahudilerin iilkelerine dénmelerine izin
veren kraldi. Koresh ismi, Kitab-1 Mukaddes literatiiriinde ise
Tanr igin 6zel bir gorevi yerine getirmekle yiikiimlii Mesih an-
laminda kullaniliyordu (Bainbridge 1997: 112; Chryssides 2001:
52; Lewis 2004a: 80). David Koresh, Mesih olacag: fikrine daha
ilk kilise tecriibeleri sirasinda kapilmist1. Yedinci Giin Kilisesi'ne
bagh oldugu giinlerde kilisede apokalipsi® ya da Armagedon
senaryolarina fazlaca vurgu yapan vahiy seminerlerine devam
" etmigti. Incil'in sonundaki Yuhanna’nin vizyonlarinin anlatildig
“Vahiy Kitab1”nda' “Yedi Miihiir” baghigiyla gizemli ve sifreli bir
sekilde yer alan apokaliptik anlatimlardan ¢ok etkilenmis ve Yedi
Miihiir sifresini ancak yeni Mesih’in ¢6zecegine inanmigt:1 (Wal-
lis 2004: 90; Robbins 1998: 265). Daha sonra, beklenen Mesih’in
kendisi oldugu fikri zihninde yer etmeye baslayacak ve kendini
Mesih olduguna inandiracakti.

Koresh'in karizmas: giderek artiyordu. Miiritleri ona imreni-
yor, onu yakisikli ve seksi olarak tanimhiyorlardi. Cok iyi gitar ca-
liyordu ve hafizas1 oldukga giigliiydii. Cok iyi vaaz ediyor, saat-
lerce sifahi konugma yapabiliyordu. Birden, aslinda pek de sasil-
mayacak bir karar verdi ve artik gruptan istedigi kadinla birlikte
olabilecegini, kendisinden olacak ¢ocuklarin kutsal olacagini ilan
etti. Kadinlarin Mesih‘ten, yani kendisinden daha iyi bir erke-
ge sahip olamayacaklarin s6yledi. Bu kararin1 da “New Light”

9 Diinyanin sonunu getirecegine inantlan felaket olaylar:.

10 “Vahiy Kitab1” (Book of Revelation) incil'in sonunda yer alan béliimlerden
biridir ve Yuhanna Incili'nin yazari Yuhanna'nin gériimlerini (vizyonlarini)
anlatmaktadir.
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(Yeni Isik) doktrini seklinde tanimladi (Wallis 2004: 93). Bu dokt-
rine gore kendisinden olacak ¢ocuklar yeni bir nesil olusturacak
ve diinyay1 yoneteceklerdi. Gruptan bazilar1 buna kars: ¢iktiysa
da gogunluk soylediklerini kabul etti. Iddialara gore 15’den fazla
kadin ve kizla birlikte olmustu. Bunlardan bazilar1 erkek miirit-
lerinin hanimlariyd:. Bir tanesi ise kendi esinin 12 yagindaki kiz
kardesiydi. Artik tiim kadinlar ona aitti ve sadece ondan ¢ocuk
sahibi olabilirlerdi. Dolayisiyla, diger erkeklerle birlikte olmalar:
yasakti (Barrett 1996: 120: Lewis 2004a: 80; Chryssides 2001: 54).

Miiritlerinin Koresh’e inanci sonsuzdu. O giiglendikge, ona
olan sadakatleri daha da artiyordu. Giin gegtik¢e miiritlerin sayisi
ylikseliyordu. Miiritlerin ¢ogunu Yedinci Giin Adventistleri'nden
ayrilanlar olusturuyordu. Mount Carmel’de hayat, miiritler igin
pek kolay sayilmazdi. Sabah 6’da kalkip yiizme havuzu ve spor
salonu yapiminda ¢alisiyor, bunlarin disinda bir de siginak inga
ediyorlardi. Aksamlar1 da David Koresh'in Incil tefsirini dinliyor-
lard. Yiyecekleri ¢cogu defa musir gevregi, patlamig misir ve muz-
dan olusuyordu. Alkol, sigara, kafein i¢cmek, et yemek, gosterisli
ve siislii giyinmek, yas giinii kutlamak, televizyon seyretmek ya-
sakt1. Evli miiritler de dahil olmak iizere kadinlar ve erkekler ayr1
ayri1 mekanlarda yasiyorlard: (Lewis 2004a: 80; Barrett 1996: 120).

1991 yilindan itibaren David Koresh apokaliptik soylemlere
agirlik vermeye bagladi. Ona gore diinyanin sonunu getirecek
apokaliptik olaylar ve Armagedon (mahser savagi) bir¢ok kim-
senin inandig1 gibi Israil’'de degil Amerika’da, kendi grubuna
yapilacak saldiniyla baglayacakti. Diinyanin sonu yaklagiyor id-
diasiyla yiyecek, silah, mermi ve petrol depolamaya bagladilar.
Yasadiklar1 Mount Carmel beldesinin ismi de David Koresh ta-
rafindan degistirilip “Ranch Apocalypse” yani “Felaket Ciftligi”
yapilmigt1 (Aldridge 2000: 176). David Koresh 6zellikle otomatik
silah ve el bombas biriktiriyordu. Iddialara gore silahlar igin 200
bin dolar harcamigti. Aslinda Koresh silah tiiccariyd: ve grubu
i¢in harcadig1 paranin 6nemli bir kismini silah ticaretinden elde
ediyordu (Barrett 1996: 121). Vaazlarinda da artik apokalipsinin
yaklastigini, ebedi kurtuluga ulasmak i¢in 6liime hazir olmak ge-
rektigini vurguluyordu.
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Bu arada Amerikan kamuoyunda da grup aleyhine bir ortam
olusuyordu. Ocak 1993’te gocuk tacizi iddialar1 resmi raporlara
girmis, 28 Subat 1993'te ise Amerikan ATF Biirosu (Alcohol, To-
bacco, and Firearms) yetkilileri taciz ve silah depolandig: iddia-
larin1 aragtirmak tizere Mount Carmel’e baskin yapmuslardi. C1-
kan silahli ¢catigmada 4 hiikiimet yetkilisi 6ldii, 16 grup iiyesi de
yaralandi. Bunun iizerine Mount Carmel, AFT ve FBI tarafindan
kugatildi. Bu arada Hz. Isa’nin 6liim yil déniimii olan Paskalya
yaklagmaktaydi. David Koresh, Hz. Isa ile yeni Mesih’in, yani
kendisinin ayni tarihte 6lmesinin ¢ok isabetli olacagini diigiindii.
Hem de Hz. Isa ile ayn1 yasta, 33 yasinda 6lecekti.

Kusatma 51 giin devam etti. David Koresh’e “teslim ol” ¢ag-
rist yapildi ama onun teslim olmaya hi¢ niyeti yoktu. Koresh,
siirekli kendisinin Hz. Isa’nin reenkarnasyonu oldugunu ve
Tanr’'nin kendisinden bir miiddet daha burada kalmasin: iste-
digini iddia ediyordu. Teslim olmas: i¢in gesitli pazarliklar ya-
pildiysa da sonug alinamadi (Bainbridge 1997: 114; Wallis 2004:
98). 19 Nisan 1993 tarihinde teslim olmalar1 i¢in kugatma sartlar
agirlagtirildi. Bina i¢lerine bogucu gaz sikilds, tanklar ve agir si-
lahlarla duvarlarda delikler agildi. Psikolojik taktikler uygulandi
ve megafonlarla “Teslim olun, etrafiniz tamamen kusatildi, Da-
vid Koresh Mesih degil!” seklinde anonslar yapild: (Bainbridge
1997: 114; Wallis 2004: 80) Bunlarin hemen ardindan ¢ikan yan-
ginla birlikte biiyiik patlamalar oldu ve ancak 9 kisi kurtulabildi.
David Koresh de dahil olmak iizere 80’den fazla grup iiyesi 61dii.
Bunlardan 20 kadari da ¢ocuktu.

Amerikan kamuoyunda bu felaketin daha hafif atlatiip at-
latilamayacag1 uzun siire tartigildi. Kamuoyunun genel kanaati,
yetkililerin kriz yonetiminde basarisiz oldugu seklindeydi. Ama
FBI, grup iiyelerinin yangini 6zellikle ¢ikararak kendi 6liimlerini
hazirladiklar1 agtklamasini yapti. Amerikan hiikiimetinin bu sert
tavrinin arkasinda belki de 1978’de yasanan Jim Jones liderligin-
deki Peoples Temple iiyelerinin toplu intihari vardi. O felaketin
hatiras: heniiz insanlarin zihinlerindeki canliligini1 kaybetmemis-
ti (Hall 1995: 205).
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Biitiin bunlara rag-
men geride kalan inan-
lilar ona sadik kaldilar
(Lewis 2004a: 85). Bir
bagka ilgin¢ nokta da
Hz. Isa’nin reenkarnas-
yonu oldugunu iddia
eden David Koresh’in

David Koresh ve miiritlerinin Waco'daki ~ Hz. Isa ile aymu tarihte
karargdhlarina FBI tarafindan tanklarla ve ayni yasta dlmesiydi.

vapilan baskin. Dahasi Koresh’in baba-

s1 da tipki Hz. Meryem,

Hz. Isa’ya hamile kalinca gevresindekilerin Hz. Meryem'i bera-
ber olmakla sugladiklar: Yusuf gibi marangozdu.

c. Solar Temple (Giines Mabedi)

Kurucular: Joseph Di Mambro ve Luc Jouret

David Koresh kiiltiiniin 19 Nisan 1993'te trajik bir sonla nok-
talanmas1 hafizalarda canlihgini korurken, birka¢ ay sonra 5
Ekim 1994’te Bat1 ajanslar1 bir bagka intihar kiiltiiniin yine trajik
sonunu duyuruyorlardi. Bu kez karsimizda daha farkh bir versi-
yonla The Order of the Solar Temple (Giines Mabedi Tarikat1)
ad1 verilen tarikat vardi. Tarikat, 1984 yilinda Fransiz Joseph Di
Mambro (1924-1994) ile Belgikali Luc Jouret (1947-1994) tarafin-
dan kurulmustu.

Tarikatin kidemli kurucusu Di Mambro daha kiigiik yaglarda
ezoterik Ogretilere, esrarengiz bilgilere merak duymaya baslamis
ve bu merakinin etkisiyle 1956’da Rosicrucian Order isimli tari-
kata katilmist1. Bu tarikat aslinda kokleri Tapinak Sovalyeleri'ne
(The Knights Templar) dayanan Renewed Order of the Temple
tarikatinin bir uzantisiyd: (Barret 2001: 89). Di Mambro, giderek
ezoterik ve apokaliptik bir zihinsel yapiya biiriiniiyordu. Daha
sonralar1 {izerinde etkisini hep hissedecegi Fransiz ezoterist Jac-
ques Breyer’den (1922-1996) fazlaca etkilenmisti. Jacques Breyer
Tapinak Sovalyeleri'ni Fransa’da yeniden canlandiran isimdi. Ta-
pmak Sovalyeleri, Ortacag’da Avrupa’dan Kudiis'e giden Hristi-
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yan hacilar yol boyunca korumak igin 1118’de Fransa’da kurulan
bir askerf oOrgiittli; ama ayn1 zamanda tarikat 6zellikleri de tagi-
yordu. Kudiis Krali, manastir rahipleri ve Papa tarafindan destek-
leniyordu. Orgiit zamanla biiyiik bir servete ve siyasi giice ulagty;
fakat 1307 yilinda Papa V. Clement ve Kral IV. Philip tarafindan
baski altina alind1 ve 1312’de de tamamen feshedildi. 19. yiizyil-
da bu tarikat1 yeniden canlandirdiklarini ve iistat-girak iligkisinin
ylizyillardir gizli sekilde devam ettigini iddia eden gruplar orta-
ya cikti. Bunlar 1314’te 6len ve son iistat olarak bilinen Jack de
Molay’dan bu yana iistat silsilesini bildiklerini iddia ettiler. Bun-
lardan biri de Di Mambro’nun ¢ok etkilendigi, yukarida soziinii
etti§imiz Jacques Breyer ve grubuydu. Ayrica Di Mambro'nun
genclik yillarinda katildig1 Rosicrucian Tarikati’nin kokleri de bu
Tapinak $ovalyeleri'ne dayaniyordu. Yaygin kanaate gore Tapi-
nak $6valyeleri ayn1 zamanda sembolik ve mitolojik ayinleriyle
taninan Freemasonry orgiitiiniin de arka planini olusturuyordu
(O’Callaghan 2004: 317-319; Mayer 2004: 347).

Iste Di Mambro’nun fazlaca etkilendigi Jacques Breyer boyle
bir arka plana sahipti. Di Mambro, 1969 yilina kadar Rosicrucian
Tarikati'nin resmi iiyesiydi. Sonrasinda her ne kadar tarikatla
resm{ iliskisini kesse de onun mitolojik ve apokaliptik etkisi dii-
stincelerine hep yansidi.

1970°li yillarin basinda dolandiriciik yaptig: iddialariyla
Di Mambro’nun bag: derde girdi ve Giiney Fransa’dan ayrilip
Dogu Fransa'ya, Isvigre sinir1 yakinlarina yerlegti. 1973'te burada
Center for Preparing New Age adl1 bir merkez kurdu ve 1976’da
bu merkez arciligiyla kendisini “ruhani iistat” ilan etti. Kisa bir
siire sonra da yine Isvigre’nin Cenevre kentine yakin bir yerde bir
ev satin aldi1 ve burada ona baglanan miiritleriyle miisterek bir
hayat yasamaya ve ezoterik ayinler yapmaya baglad1. 1978'de ise
Cenevre’de Golden Way Foundation isimli bir vakif kurdu. Tari-
katin bundan sonraki yillarda merkezi buras: olacakti. Yeni isim-
lerini de Misir piramitlerinden miilhem “The Pyramid” olarak
belirledi (Mayer 2004: 347). Grup gelisiyordu, fakat Di Mambro
daha etkili olabilmeleri igin karizmatik bir isme ihtiyaglar1 oldu-
gunu distintiyordu.
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Solar Temple tyeleri, ruh gagirma seanslarina
benzer bir ayin sirasinda.

Di Mambro 1980’lerin baginda, daha sonra (4 Ekim 1994) be-
raber oliime yiiriiyecegi miiritlerinden birinin araciligiyla bir ho-
meopati (benzeri ile tedavi yontemi) uzmanu olan Belgikali Luc
Jouret'le tanigts. Aradig1 karizmatik isim Luc Jouret’di. Daha son-
ra Di Mambro, Jouret’yi bir Gestapo ajani olan Julian Origas’la
(1920-1983) tanistirdi. Julian Origas, Tapinak So6valyeleri'ni
canlandirmaya c¢alisan, bu amagla 1952 yilinda Renewed Or-
der of the Temple tarikatin1 kuran ve ayn1 zamanda Rosicruci-
an Tarikati'na mensup 6nemli bir isimdi (Chryssides 2001: 60).
Julian Origas, yeni kurdugu bu tarikatta Rosicrucian Tarikati’yla
Tapinak Sovalyeleri Tarikati'min fikirlerini mezcetmisti.

Luc Jouret, 1981’de Renewed Order of the Temple tarikatina
katild: ve 1983'te Julian Origas'in 6liimii {izerine Ustad-1 Azam
unvanini aldi Fakat ¢ok ge¢meden tarikattan ayrilmak zorunda
birakildi. Bunun {izerine tarikat {iyelerinin neredeyse yarisiy-
la beraber Di Mambro’'nun tarikatina gegcti. Boylece Di Mambro
muradina ermigti. Luc Jouret hitabet giicii olan, karizma sahibi
bir kisiydi; ayn1 zamanda da bir alternatif tip sekli olan homeo-
pati uzmaniyd1. Boylece ikili 1984 yilinda The Order of the Solar
Temple tarikatin1 kurdu. ikisi birbirlerini tamamliyorlardi. Luc
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Jouret radyo konusmalari yapiyor, seminerler veriyordu. Sahne-
de olan, goriintiiyti dolduran oydu. Di Mambro ise arka planda
politikalar: belirliyordu. 1svigre, Fransa ve Kanada’da aktiflerdi.
Konusmalar ve seminerler araciligiyla sayilar ¢ok fazla olmasa
da insanlan kendilerine baglamayi bagardilar. Bunda en ¢nemli
araglari, Luc Jouret'nin o yillarda Avrupa’da yildiz: yiikselen al-
ternatif tip konusundaki uzmanhgiydi. Miirit sayisinin zirve yap-
tig1 1989 yilinda sayilar1 500 dolayindaydi. Fransa, Isvicre, Kana-
da, Martinique,™ ABD ve Ispanya’da miiritleri vard: (Wallis 2004:
132).

Ogretilerine apokaliptik bir séylem hakimdi. 1994'te diinya-
nin sonunun gelecegine inaniyorlardi. Iddialarina gére kimyasal
savas diinyay1 tahrip edecekti. Hatta Martinique’de bulunan bazi
grup tlyeleri mal miilklerini satip felaketten zarar gérmeyecegi-
ne inandiklar1 Kanada’ya gogtiiler. Inaniglarina gore Toronto ve
civar1 bu felaketten en az etkilenecek bolgelerden biriydi. Clinkii
Toronto granit bir tabaka iizerine oturan manyetik bir alana ya-
yilmusti. Konugmalarinda devamli ateg ve 6liimden bahsediyor-
lar, bu gezegende “asil seyyah”lar olduklarina ve 6zel bir mis-
yonu tamamlamak {iizere diinyaya reenkarnasyonla geldiklerine
inaniyorlardi. Diinyada gegici olduklarini, ¢ok yakinda “Source”
adini verdikleri ve Sirius yildiziyla (Akyildiz veya Kopek Yildiz1)
baglantili olduguna inandiklar: ”Yiice Kaynak”a kavusacaklarini
sOyliiyorlardi. Bedensel varliktan ayrilir ayrilmaz da “solar”, yani
glines adin1 verdikleri gériinmez, parlak bir sekle kavusacaklari-
na inaniyorlardi. “Transit” (Gegis) adin1 verdikleri bu kavugsma,
ancak yanarak gerceklegebilirdi (Aldridge 2000: 177). Bedensel
varliktan Oyle bir zamanda ayrilacaklard: ki, ayn1 zamanda tiim
diinyay1 etkileyecek niikleer felaketten kurtulmus olacaklardi
1994 yilindaki intiharlarinin ve yasadiklar: evlerini kundaklaya-
rak Oliime yiiriimelerinin ardinda iste bu hedefe ulagma inanci
yatmaktaydi (Barrett 2001: 88; Wallis 2004: 126, 135).

1990’]arin baginda grup bazi krizlerle kars: karsiya kaldi. Bir-
likte yasayan iiyelerden bazilar1 gruptan ayrildi. Bunlar arasinda
Di Mambro'nun oglu da vardi. Ayrilanlarin en 6nemli gerekgele-

11 Atlas Okyanusu’'nda Barbados Adalar1 yakininda bulunan ve Fransa’ya bagh
bir ada.
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ri de gizli ayinler esnasinda gergeklestigi soylenen mucizevi olay-
larin ve geldigi iddia edilen ruhlarin aslinda sahte diizenlemeler
olduguydu. Ustelik geceleri gerceklestirilen ayinlerde, Tapinak
Sovalyeleri'nin “Ustad-1 Azdm”larinin kozmik misyonu gercek-
lestirmek i¢in Di Mambro'nun etrafinda toplandiklar: iddiasinin
dayalan oldugunu ileri siirdiiler. Oglu da dahil olmak tizere eski
miiritler Di Mambro'nun sahtekar oldugunu soyliiyorlardi. G6-
riinen o ki, Di Mambro sanal diisiincelerine gercekmiscesine ina-
niyor ve ¢evresindekileri de buna inandiriyordu.

1993 yilinda iki grup tiyesi yasadis: yollarla silah edinmeye
tesebbiis sugundan tutuklandi. Ciinkii gruptan ayrilan bazi mii-
ritler grup aleyhine agiklamalarda bulunmusglardi. Bu tutuklama
olay1 grup yoneticilerini telaglandirirken, tarikatin eski iiyelerin-
den Antonio Dutoit, esi Nicky ve ii¢ aylik ogullar1 Christopher
Emmanuel Quebec’teki evlerinde olii bulundu (Wallis
2004: 126). Antonio Dutoit de gruptan ayrildiktan sonra Di
Mambro'nun sahtekar oldugunu soyleyenlerdendi. Antonio
Dutoit ile Di Mambro’nun aralarinin agilmasina neden olan asil
olay ise Antonio'nun ogluna Emmanuel ismini vermesi ve Di
Mambro’nun buna karsi ¢ikmasiydi. Ciinkii Di Mambro kendi
kizina Emmanuelle ismini vermis ve onu “Aquarian” (Kova Bur-
cu) ismini verdikleri “Yeni Cag”1 baglatacak “kozmik ¢ocuk” ilan
etmigti. Antonio Dutoit ve esi Nicky gruptan ayrilinca Di Mamb-
ro tarafindan “kafir” ilan edilmiglerdi. Cocuklarina Emmanuel is-
mini verince Di Mambro ¢ocugun da “Deccal” oldugunu soyledi.
Tabii ki “Deccal” kendileri igin tehdit anlamu tagiyordu. Dahasi,
Di Mambro Nicky'nin gocuk dogurmasini yasaklamusti. Iddiala-
ra gore biitiin bunlarin {izerine Di Mambro ailenin 6ldiiriilmesini
emretmigti (Wallis 2004: 143).

Tarikatin uygulamalarindan biri de “kozmik evlilik“lerdi.
Di Mambro, iiyelerin kimlerin reenkarnesi oldugunu biliyor ve
buna gore kozmik evliliklerde kimin kiminle evlenmesi gerek-
tigini belirliyordu. Amag, bu kozmik evliliklerden 9 kozmik ¢o-
cuk elde etmekti. Bu ¢ocuklar Yeni Cag'1 baglatacaklard: (Wallis
2004: 136). Reenkarnasyona inandiklari i¢in esas olanin beden
degil, ruh oldugunu savunuyorlardi. Herkesin reenkarnesi bel-
liydi. Mesela Luc Jouret, Aziz Bernard'in reenkarnesiydi. Ken-
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di aralarindaki evliliklere “kozmik evlilik” adim1 vermelerinin
sebebi de bundandi. Ciinkii bu evliliklerle kendi tarikatlarinin
gecmiste yasamug biiyiik tistatlarin ruhlarini bir arada tuttukla-
rina inaniyorlardi. Di Mambro'nun esi Dominique Bellaton tari-
kata 19 yasinda katilmig ve tarikat rahibesi olmustu. Di Mamb-
ro onunla kozmik evlilik gerceklestirmis, Dominique de muci-
zevi bir sekilde cinsel birlesmenin olmadig1 bir ayin sirasinda
Emmanuelle’e hamile kalmigt: (Chryssides 2001: 64). Tabii olay
Hz. Meryem'’in Hz. Isa’ya hamile kalis seklini andirdig igin sem-
bolik anlam tagiyordu.

Antonio Dutoit’in, esi ve cocugunun 6ldiiriilmesinin ardindan
Di Mambro ve Luc Jouret etrafindaki ¢ember iyice daraliyor, top-
lu intihar giiniine giderek yaklagiliyordu. Bu arada grupta i¢ ¢a-
tigmalar da baglamig, Di Mambro ile Luc Jouret'nin arasi agilmigti.
Belki de artik ¢ikis noktasi kalmadigini diisiinen Di Mambro ile
yakin arkadaglar1 bu diinyay: terk etme zamaninin geldigini dii-
stinmiiglerdi. Diinya bu defa bir tarikatin iki kitada gerceklestire-
cegi bir dizi intihar veya katliam eylemine tanik olacakti. 5 Ekim
1994 tarihinde Kanada’da (Morin Heights) Di Mambro’'nun evin-
de biri bebek olmak tizere yanmig 5 ceset bulundu. Ertesi sabah
tarikatin Isvigre’deki (Cheiry) merkezinde yangin ¢iktl. Yangin
sona erdiginde itfaiyeciler 23 ceset buldular. Ayn1 giiniin gece-
sinde yine Isvicre’deki (Salvan) bir bagka mekanlarinda ¢ikan
yanginda 25 ceset bulundu. Yanginlar kundaklama ydntemiyle
baglatilmigt1 ve David Koresh grubunun aksine bu kez &liim-
ler farkli sekillerde gerceklesmisti. Kanada’da (Morin Heights)
olenlerden iicii yangin baglamadan énce bigaklanmusg, Isvigre’de
(Cheiry) ise 23 kisiden 20'si baglarindan vurulmustu ve uyustu-
rucu aldiklarina dair belirtiler vardi. Cesetler, mabede doniigtii-
riilen ve dort bir tarafi ayna ile kapli bodrum katinda, ayinsel
bir goriintii icinde bulunmusgtu. Uzerlerinde ayin giysileri vardi.
Bazilarinin basina birden fazla kursun sikilmis ve plastik torba
gecirilmisti. Goriinen o ki, bazi miiritler intihar etmemis, 6ldi-
riilmiistii. Salvan’da (Isvicre) 6len 25 kisiden de 10’unun bagina
kursun sikilmigts. Olii sayis1 toplamda 53'tii ve 6lenler arasinda
grup liderleri Di Mambro ve Luc Jouret de vardi. Tarikatin yaga-
dig1 bu trajik sonun devami geldi ve 1995 yilinda Fransiz Alple-
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rinde (Grenoble) 16 kisi, 1997°de de 5 kisi daha aymi sekilde 6lii
bulundu (Chryssides 2001: 56). 1997’deki olay Bat1 kamuoyunun
dikkatini fazla ¢ekmedi, ¢iinkii bir sonraki boliimde ele alacagi-
muz {izere, ayn giinlerde bir bagka intihar kiiltii olan Heaven’s
Gate iiyelerinin intihar haberleri giindemi meggul ediyordu.

Solar Temple tarikatina iiye
olanlarin sosyal statiileri tipik
kiilt gortntiistiinden ¢ok fark-
liydi. Kiiltler genelde heniiz
hayat1 kavrayamamis gengleri,
kolay etkilenen, egitimi ve eko-
nomik durumu yetersiz insan-
lar1 kendilerine gekerler. Oysa
Isvicre'de intihar eden Solar  Solar Temple iiyeleri bu kaliba
Temple tyelerinin cesetleri. -

pek uymuyorlardi. Uyeler ge-
nelde orta yastan, varlikli ve
Katolik kokenli insanlardi. Pek ¢ogu Fransizca konusan Isvigre
ve Kanada vatandasiyd: (Aldridge 2000: 177). Aralarinda makam
sahibi taninmig insanlar da vardi. Olimpiyat sampiyonu Jean
Vuarnet, meghur Isvigre saat sirketi Piaget'nin iist diizey y6ne-
ticisi Camile Pilet ve Richelieu (Quebec) belediye bagskani Robert
Ostiguy bunlar arasindaydi. Hatta o yillarda Monaco Prense-
si Grace’in de Solar Temple iiyesi oldugu iddia edilmis, ancak
Oyle olmadig:1 anlasilmists. Bununla birlikte, Prensesin 1967’de
Monaco’da kurulan The Sovereign Order of the Solar Temple
isimli benzer bir tarikatin Ustad-1 Azamuyla yakin arkadag oldu-
gu bilgisine ulagilmigt1.’

d. Heaven’s Gate (Cennetin Kapis1)

Kurucular: Marshall Applewhite ve Bonnie Nettles

Takvimler 27 Mart 1997 tarihini gosterdiginde Bat1 medya-
s1 bu kez Kaliforniya’da (San Diego) Heaven’s Gate (Cennetin

12 Solar Temple kiiltii {izerine bu boliimde verilen bilgiler igin Virginia
Universitesinin uzman akademisyenlere hazirlattirdigi “Yeni Dini Akimlar”
web sayfasinda (http:/ /religiousmovements.lib.virginia.edu) “The Order of
the Solar Temple” baghigiyla yer alan makaleye bakiruz.
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Kapisi) isimli kiiltiin 39 iiyesinin intihar ettigini duyuruyordu.
Heaven’s Gate’in kamuoyundaki popiiler ismi “Kuyruklu Yildiz”
veya “"UFO” kiiltiiydii.

Tarikatin kurucular1 Mars-
hall Applewhite (1931-1997) ve
Bayan Bonnie Nettles idi (1927-
1985). Bu iki isim 1973 yilinda
mistik bir tecriibe yagadiklarini
iddia ettiler ve Incil’de yer alan
“Vahiy Kitabi”nin 11. babinda
anilan “iki tanik”in kendileri ol- Heaven’s Gate kuruculart
duguna inandilar.”® Incil'de ge- E RN

e Marshall Applewhite.

¢en ”iki tanik” 6ldiiriilmiig, ama
daha sonra dirilip goge yiiksel-
miglerdi.

1975 yilinda faaliyete gegtiler ve 6zellikle New Age gruplari
arasinda olmak iizere, insanlar1 kendilerine baglamaya basla-
dilar (Lewis 2004b: 406). ilk giinlerde kendilerine 6zel bir isim
vermemiglerdi ama onlar1 UFO kiiltii olarak ananlar vardi. Tari-
kat tizerinde aragtirmalar yapan Robert Balch ise onlara “Bo and
Peep UFO Kiiltii” adim1 vermisti. Onlar ise kendilerine sadece
“the group” diyor, liderlerini ise “the Two"” (Ikili) olarak tanimb-
yorlardi. Heaven’s Gate ismini ise son zamanlarinda kullanmaya
baslamiglard:.

Liderlerden ilki Marshall Applewhite, 1931 yilinda Presbiter-
yan papazi bir babanin oglu olarak Texas’da diinyaya geldi. Austin
College’de yiiksek dgrenim yapti. Bir miiddet ilahiyat dersleri
alds, fakat daha sonra miizik kariyerini tercih etti ve Gastonia’da
bir Presbiteryan kilisesine miizik direktorii oldu. Applewhite ka-
riyerini devam ettirdi ve Houston’daki St. Thomas Universitesi
Sanat boliimiinde miizik profesorii oldu. Tarikatin ikinci ismi ve
Houston’da hemsire olan Bonnie Nettles ile 1972 yilinda burada
bir hastanede tanisti. Nettles, Houston’daki Teosofi'* Dernegi'ne

13 “Vahiy Kitab1” (Book of Revelation) Yeni Ahit’in sonunda yer alan béliimler-
den biridir ve Yuhanna Incili'nin yazar1 Yuhanna'min goriimlerini (vizyonla-
rin1) anlatmaktadir.

14 Teosofi: Bireyle Allah veya melekler arasinda dogrudan baglanti kurmay:
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tiyeydi. Bu dernek vasitasiyla Applewhite’1 astroloji ve benzeri
metafizik konularla tanigtirdi. Bu arada Applewhite, 1965 yilin-
da St. Thomas Universitesi'nde bir erkek 6grenci ile yasadig
skandal iliski nedeniyle tiniversiteden atildi. Esi, ¢ocuklarini da
alarak Applewhite1 terk etti (Wallis 2004: 146). Bu olay tizerine
kendini ¢evreden soyutlanmis hisseden Applewhite depresyona
girdi. Bu arada tek arkadagi Bayan Nettles idi. Nettles onu bu
haliyle kabul etti ve beraber ¢evrelerinden soyutlanmig, yalniz
bir hayat yagsamaya bagladilar. Vizyon gordiiklerine, olaganiistii
tecriibeler yasadiklarina ve uzay varliklaniyla iliski kurduklari-
na inaniyorlardi. Iddialarina goére bir defasinda beyaz elbiseli bir
adam Applewhite’a goriinmiis ve onun ileride Hz. Isa gibi bir rol
iistlenecegini sdylemisti (Wallis 2004: 147). iligki icinde oldukla-
rin1 diigtindiikleri bu varliklar onlardan diinyevi arzularini, seh-
vetlerini terk etmelerini istiyordu.

1973 yilinda Houston’dan ayrildilar ve birkag ay seyahat et-
tikten sonra Giiney Oregon’da bir kamp alanina yerlestiler. Yeni
Ahit'in “Vahiy Kitabi”nin 11. babinda gegen “iki tanik”in ken-
dileri olduguna da burada inandilar (Aldridge 2000: 178). App-
lewhite boyle bir vahiy aldigini ve Nettles ile kendisinin Vahiy
Kitabi'nda bahsedilen peygamberler oldugunu iddia etti. Dahast,
1260 giinlitk peygamberlik devrinden sonra diismanlar: tarafin-
dan oldiiriilecekler ve tipki Vahiy Kitabi'nda anilan “iki tanik”
gibi “list varlik diizeyi"ne gegerek bir uzay araciyla semaya yiik-
seleceklerdi.

Artik teblig faaliyetine hazirlardi. Hristiyanlik, Teosofi diisiin-
cesi, metafizik Ogretiler ve popiiler UFO &gretilerinden olusan
karma bir din anlayigini insanlara anlatmaya karar verdiler. Za-
ten Applewhite’la tanismadan 6nce Nettles uzun siire New Age
felsefesi ve astroloji ile ugrasmist: (Barrett 2001: 91).

[lk bagarilarin1 Los Angeles'ta elde ettiler. Konusma yapmak
tizere davet edildikleri bir metafizik grubundan yaklasik 10 ka-
dar kisiyi kendi saflarina dahil ettiler ve onlarla birlikte Oregon’a
dondiiler. Kisa zamanda sayilar1 150°ye ulasti. 1975 yilinda Ame-

amaglayan dinf sistem; Budist ve Brahman sistemine benzer bir din ve felsefe
sistemi.
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rikan kamuoyunda popiiler hale geldiler. Ucan daireler hakkinda
verdikleri bir seminerden sonra Oregon’da deniz kiyisinda 20-30
kisinin esrarengiz bir sekilde kayboldugu haberinin medyada ge-
nis yer bulmasi popiilerliklerinde etkili oldu (Wallis 2004: 151).

Daha sonra Denver’e gittiler. Burada da kendilerine katilanlar
oldu. Sayilar1 200’e yaklagsmust1. Miiritlerini tek bir merkezde top-
lamiyor, gruplar halinde farkh yerlerde yasiyorlardi. Applewhi-
te ve Nettles'in olmadig1 zamanlarda miiritler ne yapacaklarin
sagiriyor ve kafalar1 karisiyordu, ¢iinkii ellerinde kendilerini
siirekli meggul edecek kapsamli bir 6greti yoktu. Bu gruplar da
kendi baglarina yeni taraftarlar toplamaya ¢alisiyor, fakat bagarilt
olamiyorlardi. Hatta eski liyelerinden kaybettikleri bile oluyordu.
Sayilar1 giin gectikge azalan grubun ancak 100 kadar mdiridi kal-
mustl. Applewhite ve Nettles bu miiritleriyle Wyoming'de 1ssiz
bir bolgeye gittiler ve burada miithis bir beyin yikama faaliyetine
bagladilar. Sayilarinin bu kadar ¢ok azalmasini da “zaten milyar-
larca insandan ¢ok az1 bir sonraki evrim seviyesine gecebilecek”
yorumuyla aklilestirdiler.

Artik tam bir uzay jargonu kullanan, dis diinyayla iligkisini
tamamen kesmis, diinyevi arzular: terk etmis bir grup haline gel-
miglerdi. Alkol, tiitiin, uyusturucu, cinsel iligki ve dis diinya ile
gereksiz iligki kurmak yasakti. Applewhite kendini hadim ettir-
mis ve bazi iiyeler de onun tegvikiyle ayn seyi yapmuglardi (Ald-
ridge 2000: 178).

Yasaklara uymayan tiyeler ihrag ediliyordu. Diiriist olma, ira-
de kontrolii, gosteristen uzak durma iiyelerden istenen 6zellik-
lerdi (Chryssides 2001: 73-74). Ayrica isim degistirmek, sa¢ kes-
mek ve mali-miilkii terk etmek de diinya ile baglarini kestiklerini
gosteren sembolik uygulamalardandi.

Birka¢ yer daha degistirdikten sonra sonunda 1996’da San
Diego’ya (Kaliforniya) yerlegtiler. Bu arada bazi1 grup iiyeleri
gruba mali destek saglamak amaciyla “dis diinya ile ilgilenmeye”
bagladilar ve web tasarimu yapan “Higher Source” isimli bir bil-
gisayar gsirketi kurdular.”

15 Heaven’s Gate kiiltii tizerine bu boéliimde verilen bilgiler igin Virginia
Universitesinin uzman akademisyenlere hazirlattirdig1 “Yeni Dini Akimlar”
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Ogretileri giderek sekillenmeye baglamugti. Ogretilerine gore
2000 y1l 6nce Gokyiizii Kralligi'ndan, yani diinya disindan bazi
varliklar diinyaya ugramig ve “diinya bahgesi”’ni kontrol etmek
istemiglerdi. Bu varliklar diinyalilara gore daha iist diizey ko-
numdaydilar ve diinyalilarin kendilerinin bulundugu tist diizeye
yiikselmeye layik hale gelip gelmedigini merak etmiglerdi. Gok-
lerin Krallig1’n1 yoneten kidemliler bu amagla yeryiiziine gonde-
rilmek {izere aralarindan bir temsilci segtiler. O da yeryiiziine og-
lunu génderdi. Iste bu ogul Hz. Isa idi. Hz. Isa uzay aracinin kap-
taniydi ve yaninda miirettebati da vardi. Yerytiziinde yasayan ve
alt diizeyde, yani insan diizeyinde bulunan varliklara Tanri’nin
Kralligi'na nasil yiikseleceklerini 6gretecekti. Bunun igin diin-
yevi arzularini terk ederek, kendisini takip etmelerini, Tanri’nin
Kralligi'nin ¢ok yakinlarda oldugunu séyledi. Ama diinyalilar
“insan” seviyesinin {izerine ¢ikmaya, Gokytizii Kralligi'na dahil
olmaya hala hazir degillerdi ve seytanin diinyadaki egemenligi
devam ediyordu. Bu yiizden Kaptani ve miirettebat: 6ldiirdiiler
ve Ogretisini de tahrif ettiler. Applewhite’a gore dinler, 6zellikle
de Hristiyanlik seytanin iirettigi seylerdi. Hristiyanlik, insanin
imanla kurtulusa erecegini 6gretiyordu, oysa insanin bir st dii-
zeye yiikselebilmesi igin ¢ok dikkatli bir yasaminin olmasi gere-
kiyordu (Chryssides 2001: 72).

Tabii bu 6gretilerin varacagi nokta belliydi: Applewhite ve
Nettles da diinya disindan, 6telerden gelen kimselerdendi ve iist
diizeye yiikselebilmeleri igin diinyalilara bir sans daha veriyor-
lardi. Bu &gretiyle, Hristiyanlik ve Dogu dinlerinden beslenen
karma bir inang gekli ortaya koymuslardi. Hristiyanlik’tan giinah
ve kurtulus teorilerini, Dogu dinlerinden de insanin “ancak 6liim
ve reenkarnasyon ¢emberini kirarak kurtulusa ulagabilecegi” an-
layisini almiglardi.

Nettles 1985 yilinda kanserden 61dii. Miiritler onun bedensel
hayat1 tamamlayip iist diizeye gectigine, ama zihinsel telepati
yoluyla Applewhite’la irtibat halinde olduguna inandilar. Onun
olimiiyle artik iist diizeye dogru yapilacak yolculukta bedene
bile gerek olmadigina inanmaya bagladilar. Zaten beden gegici

web sayfasinda (http:/ /religiousmovements.lib.virginia.edu) Amerikan sos-
yolog Jeffrey Hadden'in yazdig1 “Heaven’s Gate” baglikli makaleye bakiniz.
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olarak iginde bulundugumuz fiziksel bir yapiyd: (Wallis 2004:
158-159, 168; Chryssides 2001: 70).

Biitiin bu diigiinceleri iiretirken de diger intihar kiiltlerinin ak-
sine sadece soyut inanig ve dgretiler iizerinden yiiriimiiyorlardi.
Mesela Goklerin Kralligi'na yiikselis bir uzay araciyla gergekle-
secekti ve bu araca binig karti da ancak disiplinli bir hayatla elde
edilebilirdi. Goklerin Krallig1'na yiikselirken tipki tirtilin kelebek
olmas: gibi bedensel bir degisim yaganacakti. Ogretiler o yillarda
yayinlanan bilim-kurgu filmlerini andiriyor, hatta bu filmlerden
besleniyordu. Mesela o dénemin meghur filmi E.T bunlardan bi-
riydi ve miiritler bu filmleri seyretmekten zevk aliyor, videolar
elden ele dolasiyordu. Applewhite da konugmalarinda bu filmle-
re atifta bulunuyordu (Chryssides 2001: 67).

Bu ogretiler tarikat tiyelerinin psikolojilerinin daha 6nceki
intihar kiiltlerininkilerden farkli olmasini saghyordu. Mesela
1978'de intihar eden Jim Jones’a bagh Peoples Temple iiyeleri
umutsuzluk i¢inde bu diinyay: terk ederken, Heaven’s Gate ta-
rikatindakiler yasadiklar1 bu hayatin bir 6grencilik donemi oldu-
guna ve oliimle birlikte bu diinyadan daha yiiksek bir diizeye ge-
ceceklerine inaniyorlardi (Barrett 2001: 92; Chryssides 2001: 74).

1997 yilinin Mart ay1 yaklasirken artik iist diizeye gegis vak-
tinin geldigine, 6grencilik d6neminin son bulacagina inanmaya
bagladilar. Ciinkii o tarihte diinyanin yakinindan gegecek olan
kuyruklu yildizin arkasinda semavi bir uzay araci olacak ve bu
arag onlar1 bir iist diizeye, yani insaniistii bir alana tasiyacakt.
Bu tarihe inanmak igin bir nedenleri daha vardi Applewhite
“zaman”1 Ui evreye ayirmust:: Eski Cag, Yeni Cag ve Gelecek Cag.
Her bir ¢ag 6.000 yillikti. 1997 yilinda Yeni Cag, yani ikinci 6.000
yil sona erecekti. Ona gore zaten milenyumun sonu 2000 y1l1 de-
gil, 1997 yiliyd1. Ciinkii birgok tarihgi gibi o da Hz. Isa’min Mi-
ladi I yilda degil, MO IV. yilda diinyaya geldigine inaniyordu
(Chryssides 2001: 74).

Miiritler yaklasan giine artik hazirlardi Hep birlikte
Applewhite ve Nettles''n geldigi yere, Gokyiizii Kralligi'na
doneceklerdi. Kuyruklu yildiz ve onun ardinda yer alan uzay
araci diinyaya yaklasiyordu ve beklenen tarih Mart 1997’ydi. Bir
yil 6nce Mart 1996’ da Houston’da amator bir astronom olan Chuck
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Shramek, bir radyo programinda kuyruklu yildizin arkasinda
degisik bir nesne gordiigiinii ve fotografimi cektigini soyledi.
Isaretler belirmeye baglamigti. Daha sonraki giinlerde Shramek’e
benzer iddialarla, kuyruklu yildizin arkasinda metalik bir arag
oldugunu ve icinde yabanci varliklar bulundugunu gosteren
fotograflarla ortaya c¢ikanlar oldu. Heaven’s Gate iiyelerine gore
bu arag bir uzay gemisiydi ve kaptani da Nettles idi. Nettles
miirettebatiyla birlikte onlar1 almaya geliyordu. Bu iddialara o
kadar inanmuslardi ki binlerce dolar 6deyerek biiyiik bir teleskop
aldilar, ancak bekledikleri seyi goremediler. Arkasinda tuhaf
nesneler olan kuyruklu yildiz resimlerinin de sahte oldugu ortaya
citkt1 (Wallis 2004: 166; Aldridge 2000: 178). Fakat biitiin bunlarin
miiritler i¢in bir 6nemi yoktu. 27 Mart 1997 tarihinde 39 Heaven’s
Gate iiyesi San Diego’da (Kaliforniya) uyku hap: karistirilmig
votkadan icerek bedensel varliklarini terk ettiler. Kadin-erkek
orani nerdeyse esitti ve yag ortalamalar1 da 46’yd1. Geride, intihar
etmediklerini, kendilerini {ist diizeye gétiirmeye gelen uzay
gemisine binmek tizere olduklarini séyledikleri video kayitlar1 ve
internet mesajlar1 kald1. Gériintiilerde arzularina kavusmak tizere
olan insanlarin heyecanh bekleyisi vardi (Aldridge 2000: 179).

Heaven’s Gate bir intihar kiiltii olarak tarihe gegcti. Ama onu
diger intihar kiiltlerinden ayiran nokta “gékyiiziinden gelecek
bir uzay aracinin kendilerini 6teler dlemine gétiirecegine” inan-
malariyd1. Ustelik bu olayin belirli bir tarihte gerceklesecegine
inanmiglardi. Heaven’s Gate fenomeni bir bagka agidan daha
o6nemliydi. Daha 6nceki yillarda “Ugan Daire” veya “UFO Kiil-
tii” olarak taninan ve yine ABD’de ortaya ¢ikan bir bagka tari-
katin tiyeleri de benzer inanislarla aldatiimiglard: ve liderlerinin
Sananda isimli ruhani bir varlikla iligki halinde olduguna ina-
niyorlardi. Inaniglarina gére Sananda, Hz. Isa’nin cismaniyetini
tasiyordu ve 21 Aralik 1954’te ABD'nin biiyiik bir boliimiiniin
imha olacagini bildirmisti. Tabii onlar bu felaketi yasamayacak-
lards, ¢linkii Sananda bir uzay gemisi gonderecek kendisine ina-
nanlar1 diinyadan aldiracakt1 (Aldridge 2000: 120). Beklenen giin
geldi ama higbir sey olmadi. Daha 6nce yagsanan bu uzay gemisi
kandirmacasina ragmen Applewhite ve Nettles onca insani etraf-
larinda toplayip 6liime gotiirebilmislerdi.
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MORMONLAR
(THE LATTER-DAY SAINTS)
(AHIR ZAMAN AZIZLERI)

Popiiler ismiyle Mormonizm veya Mormonlar olarak bilinen
hareket resmi olarak The Church of Jesus Christ of Latter-day
Saints ismini kullanmaktadir. Bir Hristiyan akimi olan ve ana
Hristiyanlik’tan hayli uzaklasan Mormonizm 19. yiizyilin or-
talarina kadar uzanan bir ge¢mige sahiptir. Akim, 1997 yilinda
toplam 160 tilkede 10 milyon mensubu bulundugunu agiklamis-
tir. Uyelerin 5 milyonu ABD’de, 2 milyonu Giiney Amerika’da
bulunmaktadir. Kutsal kitaplar: olan Mormon Kitabi'nin ise 78
milyon niisha sattig1 agiklanmugstir (Aldridge 2000: 106). Mormon
niifusunun 2000li yillarda 13 milyona ulastig1 tahmin edilmek-
tedir.’

Misyonerlik faaliyetlerine 6zel 5nem veren Mormon hareketi
Ikinci Diinya Savasi'ndan sonra 6zellikle Latin Amerika iilkeleri
basta olmak iizere Giiney Pasifik, Avustralya, kismen de Asya
ve Afrika’da taraftar bulmugtur. ABD diginda 50.000 dolayinda
misyonerleri bulunan tarikat, misyonerlerine yurtdisinda 1-3 yil
arasinda gorev yaptirmaktadir. Hareketin Avrupa’da en fazla
taraftar1 ise Ingiltere’dedir ve burada sayilar1 170.000 dolayin-
dadir. Piyasa ekonomisi sartlarin1 ve ekonomik dayanismayi iyi
degerlendiren hareket biiyiik mali kaynaklara sahip olmugtur.
Utah eyalet yonetiminde ve ABD siyasetinde etkin olan tarikatin
iiyeleri yillardir siyasi yonetimlerde yer almaktadir. Ingiltere’de

16 http:// www.mormonwiki.com/Mormon_Population

_81-



~ MILENYUM TARIKATLARI ~

de ilk defa 1990 yilinda bir Mormon parlamentoya girmigtir. Ha-
reket 19. yiizyilin ortalarindan bu yana bir¢ok gruba béliinmiis,
fakat Utah merkezli ana grup biiyiik ¢ogunlugu biinyesinde tut-
may1 bagarmugtir (Shipps 1988: 653; Porter 1995: 65-66; Barrett
1996: 60).

Mormonlar tarafindan yayinlanan bir brosiirde yer alan bil-
gilere gore, ilk donem kilise 6nderleri 1850 yilinda Tiirkiye'ye
gelmis ve burada gergeklestirdikleri misyonerlik faaliyetleriyle
Mayis 1854 yilinda Kirim Harbi'nde Rusya’ya kargi savasan In-
giliz askerlerden miitesekkil ilk cemaatlerini olusturmuslardir.
Mormonlar, Tiirkiye Misyonu'nu 1884 yilinda kurmus ve Isvigre
dogumlu Jacob Spori’yi Mormon Kilisesi'nin 6gretilerini yaymak
tizere gorevlendirmislerdir. Mormonlugu segen ilk Araplarin
vaftizi Eyliil 1899'da Gaziantep’te yapilmustir. Brogiire gore, faali-
yetleri uzun yillar boyunca yavas ilerleyen Mormon Kilisesi, son
donemlerde ¢abalarini artirmigtir. Ayn brosgiir Tiirkiye’deki Mor-
mon sayisinin 200 oldugunu bildirmektedir. Tiirkiye'deki faali-
yetler Bulgaristan Misyonu tarafindan yiirtitiilmektedir. Mormon
Kitab: Isa Mesih Hakkinda Bagka Bir Tamiklik ismini tagiyan kutsal ki-
taplar: aktif misyonerlik faaliyetlerinde kullanilmak iizere son d6-
nemlerde diger birgok dile oldugu gibi Tiirkgeye de gevrilmistir.

Kurucusu: Joseph Smith

Hareket, ABD’de Joseph Smith (1805-1844) tarafindan ku-
ruldu. Vermont dogumlu Smith, gen¢ yasta o tarihlerde birgok
Protestan grubun taraftar kazanmak {iizere birbirleriyle kiyasi-
ya miicadele ettigi Bat1 New York’a gelir. Joseph Smith’in aile-
si Presbiteryan kilisesine katilir, fakat Joseph onlar1 izlemez. Bu
arada Metodist kilisesine ilgi duysa da bu konuda pek de kararl
degildir. Hangi gruba katilacagini bilememekte, ikilemler arasin-
da gidip gelmekte, kendisine yol gdstermesi i¢in Tanr1’ya dua et-
mektedir. (Chryssides 2001: 108; Melton 1986: 29).

15 yasina geldigi giinlerde (1820 yilinda) kararsizlik igindeki
Joseph'in imdadina “ilahi yardim” yetisir ve bir vizyon goriir.
Palmyra’daki (New York) bir koruda Baba Tanr ve Isa ona go-
riiniir ve mevcut hicbir mezhebe katilmamasini, hepsinin yanlis
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yolda oldugunu soylerler. Bu

vizyon, onu yeni bir kilise kur-

maya goétiirecek olan vizyonlar

serisinin ilkidir. Ug yil sonra

(1823 yilinda) Moroni isimli bir

melek Smith’e goriiniir ve ya-

kin bir yerde, iizerinde Kuzey

Amerika’nin antik yerlilerine ait

yazilar bulunan levhalar oldugu-

nu soyler. Dort yil sonra da (22

Aralik 1827’de) levhalarin yeri

(Cumorah Hill) kesin olarak bil-

dirilir. Smith bu levhalar1 bulur,

levhalarla beraber iki biiyiik tag

daha vardir. Uzerinde Misir hi-  vormon tarikatinin kurucusu
Joseph Smith (1805-1844).

yeroglif yazilari olan bu levhalar:

Urim ve Thummim isimli sihirli

taglarin yardimiyla okumaya ve terciime etmeye baglar. Okuma-

lar1 seans halinde gergeklestirir. Bir perdenin arkasina geger ve

levhalar1 esi Emma, arkadasi Martin Harris ve o vakitler geng

bir 6gretmen olan Oliver Cowdery’ye okur. Okumalarin ¢ogu-

nu Oliver Cowdery ile yapar ve Cowdery kisa zamanda onun

katibi ve bag miiridi olur. Cowdery ile gerceklestirdigi okumalar

Nisan-Temmuz 1829 tarihleri arasinda tamamlanir ve terciime-

ler 1830’da Mormon Kitab: (The Book of Mormon: Another Testament

of Jesus Christ) ismiyle yayinlanir. Terciimeler tamamlandiktan

sonra Moroni isimli melek tekrar gelir ve levhalar1 alip gotiiriir

(Barrett 1996: 61).

Bu arada Joseph Smith ve Oliver Cowdery, Hz. Yahya'y: viz-
yon olarak goriirler. Hz. Yahya onlara gergek “Isa Kilisesi'ni kur-
ma yetkisi verir, giinkii gercek Isa Kilisesi yillar igcinde kaybolmus
ve yerine birgok yanlig mezhep ortaya gikmustir. ikinci bir vizyon-
da ise havarilerden Peter, James ve John (Yuhanna) onlara gercek
papazlik gorevini verirler (Shipps 1998: 650; Melton 1986: 29).
Smith’in ¢evresinde 6zellikle onun vahiy aldiginainanan gengler
bulunmakta ve gelen vahiyleri diizenli bir sekilde kaydetmekte-
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Mormonlarin kutsal kitabi.

dirler. Bunlar Joseph Smith’in gergek Hristiyan Kilisesi'ni tekrar
olusturacak bir formiile sahip olduguna inanmaktadirlar.

1830’da Smith, beraberindeki kiigiik bir grupla The Church of
Christ adli kiliseyi kurar. Kisa bir siire sonra da kilisenin ismini
The Church of Jesus Christ of Latter-day Saints olarak degistirir.
Bu yeni kilisenin kisa zamanda takipgileri olur ve Smith, taraf-
tarlarina bir merkezde toplanip bir arada yasamalar ¢agrisinda
bulunur. Bu ¢agry, ileride hareketin cemaatci ve dayanigmac: bir
yap! gelistirmesine kaynaklik edecek ve boylece kétiiler tizeri-
ne musibetin gelecegi giine her seyleriyle hazirlikli olacaklardir
(Shipps 1988: 650). Smith’in liderlik yaptig1 cemaatin ilk iiyeleri
genelde Protestan gruplardan kopan kimseler oldugu icin Protes-
tan kiliseler, Mormonlar: bir tehlike olarak gérmeye baglamusgt.
Bu nedenle New York’tan siiriilen Mormonlar, bir anlamda siir-
giine zorlanmugt: (Aktay 2003: 37).

1831’de Smith, bagdanismani Sydney Rigdon’in da onerisiyle
hareketi ilk miiritleriyle beraber Kirtland’'a (Ohio) tasir ve burada
bir mabet inga etmeye baglarlar. 1836 yilinda tamamlanan ve bu-
giine kadar varligini siirdiiren bu mabet hareketin ilk mabedidir.
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ABD’de Salt Lake City’de bulunan ve sadece takva sahibi olduguna
inantlan Mormonlarin girmesine izin verilen Mormon Mabedi.

Mabet tamamlandiktan kisa bir siire sonra gartlar buradan da
ayrilmayi gerektirir ve Smith, 1838’de halihazirda bir Mormon
grubun bulundugu Missouri’ye géger; fakat daha bir yil gegme-
den eyalet valisi, Smith’in buradan da ayrilmasini ister. 1839’da
beraberindeki yaklagik 10.000 kisiyle bu kez Nauvoo’ya (Illino-
us) taginir. Burada da hemen bir mabet ingasina baglanir ve hare-
ket kisa siirede hizli bir gelisim siirecine girer (Mauss 1998: 311).
Avrupa’ya da bu yillarda taginir.

Fakat Nauvoo yillarinda Smith’in gokevlilik (poligami) politi-
kasi hareketin yara almasina neden olur. Her ne kadar dis diin-
yadan soyutlanmus bir hayat yagasalar da Illinous Eyaleti kanun-
larina uymak zorundadirlar. Ciinkii eyalet askerleri bolgeyi sik
sik denetlemeye baglarlar. Bu arada Smith’in giderek giiglii bir
lider haline gelmesi, hatta 1844’'te ABD bagkanlig: i¢in aday olma-
s1bolgede rahatsizliklara neden olur (Shipps 1988: 656).

Mormon Tarikat1 kuruldugu yillarda ¢ok evliligi tesvik ettigi
icin hem liderleri hem de diger mensuplar1 ¢ok sayida kadinla
evlenmistir. Smith’in kag esinin oldugu hala tartigilan bir konu-
dur. Rivayetlere gore 27 ile 84 arasinda degisen sayida esi vardir.
Smith’in ¢okesli hayat anlayisinin bir siireligine de olsa hareketin
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Cokesli evliliklerin yapildigi iddiasiyla Mormon merkezlerinden birine
polis tarafindan yapilan baskin sonrasi bir gorintd.

dagilmasina, hatta Smith’in 6liimiine neden oldugu hala tartisil-
maktadir.

Smith’in bu yagam tarzi nedeniyle hareketten ayrilanlar ara-
sinda belki de en 6nemli isim, bagdanismani Sydney Rigdon oldu.
Rigdon’un hareketten ayrilma nedenlerinin basinda Smith’in, ki-
zin1 bagtan ¢itkarmaya ¢alismasi gelmekteydi. Hareketten ayrilan-
lardan bir diger isim John Bennett de &zellikle cinsel konularda
Smith ve grubu aleyhinde Sangamo Journal dergisine 6nemli agik-
lamalarda bulundu. Smith’in poligami uygulamalarindan rahat-
siz olan hareket tiyeleri 1844’te ona karg1 The Nauvoo Expositor
isimli bir gazete dahi gikarmuglardir. Gazetenin gikmasina ¢ok ki-
zan Smith’in istegi lizerine gazete matbaasi adamlar: tarafindan
tahrip edilir. Eyalet valisi yapilanlar1 “6zgiir yaymn hakki”na kar-
g1 saldir1 olarak degerlendirir ve Smith tutuklanarak Nauvoo ya-
kinlarindaki Carthage kasabasinda hapsedilir. Kisa siire sonra da
(27 Haziran 1844'te) bir grup, Carthage Hapishanesi'ni basarak
Smith ve kardesi Hyrum’u o6ldiiriir (Mauss 1998: 311; Hampshi-
re & Beckford 1983: 215). Boylece peygamber olduguna inanilan
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Smith'in hayati, ¢okeslilik konusundaki goriis ve uygulamalari
nedeniyle bir hapishanede 6liimle noktalanir.

Joseph Smith Sonrasi Dénem

Peygamber kabul edilen Joseph Smith’in 6liimiiyle hareket-
te kargasa dénemi yagandi. Hareket, Kilise'nin hiyerarsik yapi-
sinda en etkin konumlarda bulunan Sydney Rigdon ile Brigham
Young arasinda liderlik miicadelesine sahne oldu. Bu miicadele-
nin sonunda karari, hareketin icra heyeti On Iki Havari Konsiilii
(Council of the Twelve Apostles) verdi ve Brigham Young'1 lider
secti. Smith’in 6liimii ve Young'in lider segilme siirecinde hare-
ketten ayrilanlar oldu. Zaten 6nemli sayida Mormon, Nauvoo’da
yasananlardan ve poligami konusundaki gelismelerden rahatsiz-
di. Young'in lider segilmesiyle bu rahatsizliklar alevlendi. Ayri-
lanlar arasinda Joseph Smith’in kardesi William Smith ve liderlik
yarisin1 kaybeden Sydney Rigdon da vardi. Her ikisi de kendi
liderliklerinde yeni gruplar kurdular. William Smith de agabeyi-
nin 6liimiinden sonra Kilise’nin bagina Brigham Young'in getiril-
mesine kars1 ¢tkmigt. William Smith ve Brigham Young'in ayn
ayri kurdugu iki grup 1860’da birlesti ve The Reorganized Church
of Jesus Christ of Latter-day Saints ismiyle yeni bir kilise kuruldu.
(Bugrubu ileride tekrar ele alacagiz).

Artik gelecek 30 yilda hareketin lideri Brigham Young (1801-
1877) olacakt1. Young organize kabiliyeti yiiksek bir liderdi ve
liderlik yaptig1 30 yilda cemaat mensuplarinin sayisin1 epeyce
artirdi. Oldiigii zaman Mormonlarin sayis1 150.000 dolayindaydi
(Shipps 1988: 661). Young, harekete Ohio’da katilmis ve 1835'te
Konsiil iiyesi olmusg, hareketin 1840 yilinda Ingiltere’ye ulagan
dokuz kisilik “kidemli misyonerler grubu”nun basinda bulun-
mugtu. Hareket, Ingiltere’de kisa zamanda 6nemli sayida taraf-
tar kazandi ve Ingiltere’ye tasginmasindan alt1 yil sonra yaklagik
5000 kisi Nauvoo’ya gocerek Mormonlara katildi. Young, 1842
yilinda ABD’ye d6nmiis ve burada ¢okevlilik anlayisina uyarak 4
yilda 17 ese sahip olmustu (Melton 1986: 30).

Mormonlara yo6nelik yerel tepkiler bu yillarda giderek artt1
ve Mormonlar Subat 1846’da Nauvoo’dan ayrilmaya zorlandi
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Brigham Young, 30.000 kisilik Mormon grubuyla Nauvoo’dan
ayrild1 ve Bati'ya dogru yola ¢ikti. Young'in hedefi Pasifik kiy:-
larina yerlesmekti, ¢linkii burasi Smith’e vahiyle bildirilen vaat
edilmis topraklard: (Zion). Bir yildan uzun siiren 2.000 kilomet-
relik yolculuktan sonra, Temmuz 1847’de Utah eyaletindeki Bii-
yiik Tuz Golir'ne (Great Salt Lake) ulastilar. Buray: Pasifik kiyisi
zanneden Young ve beraberindekiler buradaki vadiye yerlegtiler
(Aktay 2003: 37; Chryssides 2001: 109; Barrett 1996: 64). Yolculuk,
ismi ileride hareketin adiyla 6zdeslesecek Utah’da son bulmustu.
Burada Salt Lake City adiyla bir sehir kurdular ve Young, Deseret
ismini verdikleri hayali eyaletin valisi ilan edildi. Tarikatin mer-
kezi artik burasiydi ve diinyanin bir¢ok bélgesine buradan mis-
yonerler gonderilecek ve Mormonlugu secenlerin bir kismi bura-
ya getirilecekti. Nitekim 6yle de oldu ve yaklasik yarim ytizyillik
stirede 90.000 kisi Utah’a gogerek Mormonlara katildi. Artik bu-
ras1 bir Mormon memleketiydi ve burada teokratik bir yonetim,
paylagimci (komiinal) bir ekonomik sistem ve ¢okesli bir yagam
tarzini rahatca gergeklestirebileceklerdi (Mauss 1998: 311).

1852 yilinda Young, ¢okevliligin kamusal bir doktrin olmasi
gerektigini ilan etti. Bu agiklama, ABD y6netimiyle uzun soluklu
bir miicadeleye girme anlami tagiyordu ve bu miicadele yiizyilin
sonuna kadar siirecekti. Bu arada Young dokuz evlilik daha ya-
parken, cokesliligin giderek yayginlasmasi ve agik¢a uygulanr
hale gelmesiyle aleyhlerindeki propaganda da giderek artiyor-
du. 1856-7 yillarinda ABD yonetimi ile sert karsilasmalar oldu
ve hatta bu kargilagmaya “Utah Savag1” adin1 koyanlar bile oldu.
Ancak Mormonlar Young'in yerine bir bélge valisinin atanmasini
kabul edince gerginlik giderildi (Mauss 1998: 311).

1862’de federal yonetim ilk poligami karsit1 tasariy1 onaylad:
ve poligamiyi engellemek i¢in fiili gayret gostermeye bagsladi. Bu
arada 1877’de Brigham Young 6ldii ve 1882°de onaylanan tasari
ile cokeslilerin bazi1 haklardan mahrum birakilmalarina, bes yila
kadar hapsedilmelerine ve 500 dolar para cezasina ¢arptirilmala-
rina karar verildi. Bu tasarinin uygulanmasi igin Utah bolgesinde
bes iiyeli bir komisyon kuruldu (Melton 1986: 31). Bu arada bir-
¢ok Mormon ¢okesli yagantilarini gizlice devam ettirirken, 1884-
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1893 yillar1 arasinda 900’den fazla Mormon bu sebeple mahkam
edildi. 1887’de gikan bir kanunla Mormon Kilisesi lagvedildi ve
50.000 dolarin iizerindeki mal varligina el konuldu.

1900 yilinda g¢okesli Mormonlardan biri Utah bolgesinden
ABD Kongresi'ne segilince hareket {izerindeki baskilar iyice artt:
ve Kongre’'ye girme hakki kazanan iiyeye parlamentoda sandal-
ye verilmedi. Mormonlar poligami konusunda bagarili olama-
muglardy; kiliseleri lagvedilmis, kilisenin mallarina el konulmus-
tu. Mormonlar iki emir arasinda kalmiglardi: Bir tarafta Tanri'nin
emrettigine inandiklar1 ¢okeslilik, diger tarafta ise bulunduklar:
beldenin kanunlarina uyma zorunlulugu.

Mormonlar igin igler degismis, ikilemle kars1 karsiya kal-
muglardi. O yillarda vahiy aldigina inanilan liderleri Wilford
Woodruff bu ikilemi agacakti. Durumu iyi degerlendiren Wo-
odruff 1890 yilinda konuyu “Tanr1'ya tasimaya” karar verdi ve
Tanrr’dan aldig1 vahiy dogrultusunda bir manifesto yayinlayarak
taraftarlarina poligamiden vazgecmeleri tavsiyesinde bulundu.
(Bu mesaj Mormon liderlerin aldiklar1 vahiylerin yayinlandig:
Doctrines and Covenants baglhikl kutsal kitapta yer almaktadir).
(Barrett 1996: 64). Boylece Mormon Kilisesi, 1890 yilinda poliga-
miden resmen vazge¢mis oldu. Bu arada Woodruff, Amerikan
yonetimiyle yaptig1 pazarliklar sonucunda poligamiden vazgec-
melerinin kargilig1 olarak yasadiklar bolgeye eyalet statiisii ve-
rilmesini saglad: (Shipps 1988: 661). Aslinda yenilgi sayilabilecek
bu yeni durum karsisinda Mormon liderlerin otoriteleri fazla sar-
silmady, ¢iinkii bunun igin teolojik gerekgeleri hazirdi: “Tanri’'min
imtihan1!” veya “kader!” (Shepherd & Shepherd 1984: 35).

Genis bir ¢erceveden bakildiginda, Mormon 6nderlerin gittik-
ce artan yasal ve siyasal baskilara daha fazla direnemeyeceklerini
kabullendikleri ve varliklarini siirdiirebilmek icin toplumdaki
yaygin ve baskin anlayigsa uyum saglamay: yegledikleri goriil-
mektedir (Williams 2002: 388).

Wilford Woodruff poligamiden vazge¢gme “mesajini” daha
sonra emre doniigtiiriir ve 1904 yilinda hareketin ¢okeslilik ko-
nusundaki politikalarin1 tamamen degistirdigini ve cokevlilik
yapanlarin hareketle iligkisinin kesilecegini ilan eder. Ilerleyen
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yillarda da cokevlilik konusu hareketin genelinde bir problem
olusturmaz. Fakat “Mormon Ulkesi” olarak bilinen Utah’da ve
ozellikle de poligaminin yasak olmadig1 Meksika'ya gocen bazi
Mormonlar arasinda ¢okeslilik varhgini (gizli sekilde de olsa)
devam ettirir (Melton 1986: 31). (Poligamiyi devam ettiren bu
Mormonlari ileride ayr1 bir baglik altinda ele alacagiz). Bu arada
Mormon liderleri de teokratik yénetim seklinden vazgecmis ve
iki partili Amerikan sistemini benimsemiglerdir. Bunun {izerine
Amerikan y6netimi 1896’da Utah1 da federal yonetime dahil et-
mistir (Mauss 1998: 311).

Inang ve Ibadetleri

Hareketin inang ve yasam prensipleri hareketin kurucusu Jo-
seph Smith’e geldigine inanilan vahiyler ve bu vahiyler gercevesin-
de dogru yolu buldugu kabul edilen papazlar tarafindan belirlen-
mektedir. Yukarida da belirtildigi tizere vahiylerin yazili oldugu
iddia edilen Misir dilindeki levhalar, Smith tarafindan terciime
edilmis ve The Book of Mormon (Mormon Kitabi) adiyla yayinlan-
mugtir. Bu kitap Mormonlar igin Incil’e esdegerdir. Mormonlar
kitabin bir mucize olduguna inanirlar ve kitaptan siiphe edenleri
ilahi yardim olmaksizin ayni gartlarda ve ayni 6zelliklerde bir ki-
tap yazmaya davet ederler. Mormon Kitab’'nda babasi ile ayn1 ismi
tasiyan Joseph isimli bir peygamberin gelecegi de haber verilmek-
tedir (Joseph Smith babasi ile ayni ismi tagimaktadir). Tabii taraf-
tarlarina gore bu peygamber Joseph Smith’dir (Shipps 1988: 649).

Mormon inancinin temel kutsal metnini tegkil eden Mormon
Kitabrmin “Kutsal Kitap’la kargilastirilmaya deger, kutsal yazi-
lardan olusan bir kitap” olduguna inanilir. Mormonlara gére bu
kitap “Tanri’'nin eskiden Amerika kitasinda -yasamis insanlar-
la kurdugu iligkilerin kaydidir” (Mormon Kitabi, Girig, 2001: v).
Amerika vurgusu Mormon inancinin yerel 6zelliklerine dikkat
ceker. Amerika’da sonradan ortaya ¢ikan dinf akimlarda benzeri
bir vurguya rastlamak zordur. Mormon Kitabrnin icinde dort ge-
sit metal levhadan bahsedilmektedir. Kitabin genel 6zelliklerini
ve muhtevasini tanimak bakimindan Mormon Kitabi’'nda yer alan
aciklamalar 1s1ginda bu levhalara kisaca bakmakta yarar var.
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1. Nefi Levhalar iki gesittir: Kiigiik Levhalar ve Biiyiik Levha-
lar. Kiigiik levhalar 6zellikle ruhsal konulara, peygamberlerin
verdikleri hizmet ve Ogretilere adanmustir; biiyiik levhalar ise
genelde ilgili halklarin dinsel olmayan tarihini kaydetmek igin
kullanilmusgtir.

2. Mormon Levhalar, 310-385 yillar1 arasinda yagsayan Kuman-
dan ve Tarih¢i Mormon'un Biiyiik Nefi Levhalari’'ndan ¢ikardig:
Ozetleri ve ilgili agiklamalarini igerir. Buna ilaveten Mormon'un
yazdig1 tarihsel kayitlar1 ve oglu Moroni'nin buna ekledigi bo-
liimleri kapsar.

3. Eter Levhalar1, Yaredlilerin tarihini anlatir.

4. Piring Levhalar, Lehi halki tarafindan MO 600 yilinda
Yerugsalem’den getirilmis olup peygamberleri anlatmaktadr.

Mormon Kitabr biri harig, herbiri yazarinin adini tagiyan on
bes ana boliimden (kitaptan) olugur. Mormon inancinin akide ve
inanglarina temel olusturan Mormon Kitabi'nda yer alan boliimler
sunlardir: Nefi Kitab, ikinci Nefi Kitabs, Yakup Kitabi, Enos Ki-
tabi, Yarom Kitabi, Omni Kitabi, Mormon’un Sézleri, Mosiya Ki-
tabi, Alma Kitabi, Helaman Kitabi, Uciincii Nefi, Dordiincii Nefi,
Mormon Kitabs, Eter Kitab:1 ve Moroni Kitab: (Mormon Kitab:, kisa
bir agtklama 2001: xviii-xv).

Mormon Kitab’min Hz. Isa’y1 onaylayan “ikinci tanik” oldugu-
na ve Hz. Isa’nin ikinci defa diinyaya gelisine kadar artik bagka
bir kutsal kitabin gelmeyecegine inanilir. Mormon Kitabr'na atfe-
dilen diger bazi mucizevi 6zellikler ise sunlardir: MO 2200 ile MS
421 yillar1 arasini kapsayan tarihi muhtevaya sahiptir. Israilogul-
lar1 tarihinden Amerikan tarihine varincaya kadar bir tutarhilik
icermekte ve Kitab-1 Mukaddes'te yer alan kehanetlerin nasil ger-
geklestigini ortaya koymaktadir. Yaklasik 80.000 kelime igeren
(250 sayfalik) kitap, Smith tarafindan 80 giinde yazilmigtir. Smith
bu kitab1 yazdiginda 23-24 yasindadir; sadece 3 yillik ilkdgretim
egitimi almustir ve kitab1 yazdig1 sirada bagka higbir kaynaktan
yararlanmamugtir (Chryssides 2001: 109).

Mormonlarin kitaba atfettikleri bu olaganiistii 6zelliklere
daha o tarihlerde kars1 ¢ikanlar gesitli iddialar ileri siirmiiglerdir.
Bu iddialara “Mormonlara Yonelik Elestiriler” baglig altinda de-
ginilecektir.
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Joseph Smith’in levhalar disinda da dogrudan vahiy aldigina
inanlir. Bunun yan sira Joseph Smith’den sonraki Kilise bagkan-
larinin da vahiy aldigina inanilir. Kilisenin 6nderi ayn1 zamanda
peygamber olarak kabul edilir. Zaten Mormonlari, diger Hristiyan
kiliselerinden ayiran en temel 6zelliklerden biri vahyin siirekliligi-
ne inanmalaridir (Porter 1995: 62). Kilise bagkanlarinin aldiklar1 va-
hiyler de Doctrines and Covenants baghgiyla kitap haline getirilmigtir.
Ayrica Smith’in bir mumyanin tizerindeki kitabelerden ¢evirdigini
sOyledigi The Pear! of Great Price baghgiyla yayinlanan kitap da bir
otorite kitabi 6zelligi tagimaktadir (Chryssides 2001: 107; Melton
1986: 31). Ugiincii kitap olan The Pearl of Great Price Hz. Ibrahim’e
ve Hz. Musa'ya atfedilir. Kitap kismen Smith’in yaptig: terctimeleri,
kismen de kendisine gelen vahiyleri kapsar. Bu iki kitap genelde
Mormon Kitabr ile birlikte tek bir cilt halinde yayinlanmaktadir. Ki-
tap, ayrica Smith’in ilk peygamberlik yillarini anlatan bir otobiyog-
rafiyi de icermektedir. Mormonlara gore bu kutsal kitaplar gercek
Hristiyanhig: temsil etmekte ve tahrif olmus dini ihya etmektedir.
Zaten hareketin ismindeki “Latter-day Saints” (Ahir Zaman Aziz-
leri) ifadesi de peygamberlerin geleneklerinin Ahir Zaman Aziz-
leri tarafindan ihya edildigi anlamini tagir. Bu diigiinceye gore
“havariler donemi”nin (apostolic age) sonunda gergek kilise tahrif
olmusgtur. Bu dénemde Hz. Isa’ya inananlara aziz denmektedir ve
Mormonlar o dénemdeki azizler gibi simdi de kendilerinin (yani
Ahir Zaman Azizleri'nin) gercek kiliseyi kuracagina inandiklar
icin hareketlerine “Latter-day Saints” (Ahir Zaman Azizleri) ismini
vermiglerdir (Shipps 1988: 649, 651; Porter 1995: 61).

Smith’e gelen vahiyler gercevesinde olusturulan iman esasla-
rindan bazilar1 sunlardir:

» Tanri'ya (Ebedi Baba), Ogul isa’ya ve Kutsal Ruh’a inanmak.
e Kisinin Adem’in giinah: dolayisiyla degil, kendi giinahlar: do-
layisiyla cezalandirilacagina inanmak.

* Isa’nin kefaretinin ancak Incil'in ilkelerine uyanlar1 kurtulusa
ulagtiracagina inanmak.

e Incilin kurallar1 dérttiir: (a) Tanri Isa’ya inanmak. (b) Tévbe-
kar olmak. (c) Giinahlardan bagiglanmak i¢gin vaftiz olmak. (d)
Kutsal Ruh’tan gelecek keremlere hazir olmak.
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¢ King James Incili'nin ve Mormon Kitab’min Tanri’'nin kelamu
olduguna inanmak.

e Tanri’'nin vahyettigine, O'nun héla vahyetmekte olduguna ve
gelecekte de Tanri'nin Kralligi'na dair bir¢ok énemli konuda
vahyetmeye devam edecegine inanmak.

o Israilogullar’'nin gergek anlamda bir araya gelecegine, on ka-
bilenin yeniden yapilanacagina, Zion'un Amerika kitasinda
kurulacagina, Isa’nin yeryiiziine bedenen gelecegine, diinyay:
yenileyecegine ve cennete donecegine inanmak.

e Yiice Tanri'ya kendi irademiz yo6niinde ibadet etme hakkina
inanmak; herkese ayn1 hakki tanimak; her nerede ve nasil olur-
sa olsun insanlarin ibadet etmelerine miisaade etmenin gerek-
liligine inanmak.

e Diiriist, samimi, erdemli, iffetli, miisfik ve iyiliksever olmaya
inanmak (Melton 1986: 31-2).

Mormonlar ana Hristiyan mezheplerinin Teslis inancini be-
nimsemez ve liclemenin bir varlikta birlestigini kabul etmezler.
Onlara gore Tanri ile Hz. Isa ayr1 karakterde cismani varliklardur.
Tanri cisimsiz bir varlik degildir. Bu inancin kaynag: ise Joseph
Smith’in 1820’de gordiigiinii iddia ettigi meshur “Ilk Vizyon”da
hem Tanri'y1 hem de Hz. Isa’y1 ayr varliklar olarak gormesi-
dir (Shipps 1988: 651). Zaten Smith’in mevcut Hristiyanligin ve
Kilise'nin yanlis inaniglar icerdigi ve kendisinin gercek Kilise'yi
kuracag: yoniindeki inanci Teslis inancinin mahiyetine yonelik
gordiigii bu vizyonla birlikte gelmistir (Shipps 1988: 651).

Mormon inanglarinin ana Hristiyan mezheplerinden ayril-
masini saglayan temel 6gretilerden biri de ruh inancinin mahiye-
ti ile ilgilidir. Bu inanca gore, ruhlar bedenen diinyaya gelmeden
6nce de mevcuttular. Kolob ismi verilen yildizin yoriingesindeki
bir gezegende Tanri, bir¢ok esi ve ¢ocuklariyla birlikte bulunu-
yordu ve bunlar bedensiz ruhsal varliklardi. Bir ¢ocuk diinyaya
gelecegi zaman iste bu ruhsal varliklardan biri onun bedenine
giriyor ve boylece ruh ile beden bir araya gelmis oluyordu (Bar-
rett 1996: 65).
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Mormon inancina gore Hz. Isa ilk yaratilan ruh, Seytan ise
Hz. Isa’nin erkek kardesidir. Seytan, yeryiiziinde herkesin iyi ile
kétii arasinda se¢im yapma 6zgiirliigiine sahip olmadan kurtu-
luga ermesini ister, Hz. Isa insanlarin 6zgiir irade sahibi olmala-
rindan yanadir. Hz. Isa garmihta kendisini feda ederek Adem ve
Havva’nin hatalariyla bize akseden “asli giinah”1 kefaret etmistir.
Ona inanan ve emirlerini yerine getirenlerin giinahlar1 da affedile-
cektir (Barrett 1996: 65). Mormonlar Hz. Isa'nin yeryiiziine déniip
hiikiimran olacagina inanirlar, hatta Hz. Isa’nin yeryiiziine déne-
cegi yer bile Joseph Smith tarafindan bildirilmistir. Buna gore Hz.
Isa ABD’deki Independence bolgesine (Missouri) gelecektir.

Mormon &gretisine gore Kilise Hz. Isa ile degil, Hz. Adem’le
(Hz. Isa’dan dért bin yil 6nce) baglar. Hz. Adem’e Incil verilmis
ve Hz. Adem ruhlar dleminde Hz. Isa tarafindan vaftiz edilmistir.
Mormonlara gore ruhlar bu diinyaya bedensel formda gelmeden
once ruhlar aleminde yaratilmiglardir. Hz. Adem’e verilen Kilise
kisa zamanda bozulmus, insanlar da Kutsal Kitab: ya reddetmis
ya da tahrif etmiglerdir. Tanr’'nin Israilogullar’na gonderdigi
peygamberler arasinda Jared’in Mormonlar i¢in 6zel 6nemi var-
dir. Jared Tevrat’ta kisaca bahsedilen bir isimdir. Jared ve ailesi
imanl bir gruptur (Tekvin 5: 15).

Mormon Kitabr Amerika kitasina Israilogullar: tarafindan ger-
ceklestirilen iki gocten bahseder. Bunlardan biri, Tevrat'ta adi
gecen Jared liderliginde Babil Kulesi'nin yikilisinin ardindan
MO 2250 yillarinda; digeri de yine imanli bir Yahudi olan Lehi
liderliginde MO 6. yiizyilda Babil siirgiiniiniin hemen éncesinde
gerceklesmistir (Barrett 1996: 61; Shipps 1988: 649).

Jared’e inananlar inga ettikleri mavnalarla Amerika’ya dogru
yolculuga baslar ve bir yi1l kadar sonra Orta Amerika’ya ulasirlar.
Buraya yerlesir ve tarimla ugrasmaya baglarlar. Hz. Musa’nin se-
riatindan &nceki seriat1 uygulamaya koyarlar. Bunlar Hz. Isa’nin
gelecegini ve insanlarin giinahlarini kefaret i¢in kendini feda ede-
cegini bilmektedirler. Fakat zamanla Jared halki Tanr1’ya itaatsiz
hale gelir ve peygamberleri Eter’i dinlemezler. Kendi aralarinda
yaptiklar1 savaglardan sonra da yok olurlar (Chryssides 2001:
110).
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MO 6. yiizyilda bu defa sahnede Mormon peygamberi Lehi
vardir. Lehi'nin hikdyesi Mormon Kitabi’'nda oglu Nefi'nin (Nep-
hi) agzindan anlatilir. Lehi'nin Kitab-1 Mukaddes’te anilan Pey-
gamber Yeremiah ile birlikte Kudiis'te yasadigina inanilmakta-
dir. Lehi, bulundugu yerden ayrilmasi yoniinde bir vahiy alir ve
bunun {iizerine yola ¢ikar, Jared gibi o da kendisini Amerika’da
bulur. Lehi’'nin Laman, Lemuel ve Nefi isimli ii¢ oglu vardir. Nefi
asir1 dindardir ve bu sebeple agabeyleri Laman ile Lemuel ondan
hoslanmamaktadirlar. Aralarinda uzun yillar siirecek bir ¢atisma
baglar ve Laman taraftarlari ile Nefi taraftarlar: birbirlerine diis-
man iki grup haline gelirler. Hz. Isa’'nin yeryiiziine indigi zaman-
larda ise iki grup arasinda barig saglanir. Hz. Isa goge yiiksel-
dikten sonra Nefi taraftarlarina goériiniir ve onlara vaaz eder. Bu
vaazlar arasinda Hz. Isa’'min meghur “Dagdaki Vaaz”in1 andiran
bir vaaz da vardir (Chryssides 2001: 110; Barrett 1996: 61).

Yaklagik 150 yillik bir baris déneminden sonra iki taraf ara-
sinda yeniden ¢atigmalar baglar. Bugiinkii hareketin ismini aldig:
Mormon (MS. 310-385) isimli kisi de bu donemde Nefi taraftar-
larinin ordu kumandanidir ve ayni zamanda bir tarihgidir. Mor-
mon, Jared zamanindan itibaren Amerikan tarihini bir dizi metal
levha tizerine yazar. Ayrica birkag altin levha iizerine de bunlarin
bir 6zetini ¢ikarir ve bunlar1 Palmyra’daki Cumorah Hill boélge-
sinde (New York State) saklar. Iste Joseph Smith’in Moroni isimli
melegin yardimiyla buldugu levhalar bunlardir. Mormon, oglu
Moroni’ye birkag levha verir ve ondan Nefi taraftarlarinin son
giinlerini bunlara yazmasin ister. Mormon, halkini tévbe etme-
ye, Hz. Isa’nin Incili'ne uymaya cagirir; ancak bu sayede Laman
taraftarlarina galip gelebileceklerini soyler. Fakat halki onu din-
lemez ve Laman taraftarlariyla Mormon’un liderliginde yaptik-
lar1 savagta yenilirler. Kurtulanlar ancak birkag kisidir. Bunlar
arasinda Mormon’un oglu Moroni de vardir."” Moroni babasinin
verdigi levhalar1 tamamlar (Chryssides 2001: 111).

Mormon Kitab'nin tarih anlatisina gore Nefi taraftarlar: dindar
veiyiler safinda yer alirken, Laman taraftarlari kétiiler safindadir.

17 Mormon Kitabi'nda Nefi, Mormon, Eter ve Moroni’nin ismini tagiyan baplar
bulunmaktadir. Bkz. The Book of Mormon, London 1966.
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Bu yiizden Tanri, Laman taraftarlarini lanetlemis ve onlarin de-
rilerini siyaha donitigtiirmistiir. Amerikan yerlilerinin atalar1 da
bu Laman taraftarlaridir (Barrett 1996: 61).

Mormon Kitabr 6zelde Amerika olmak tizere bir Hristiyanlik
tarihi icermekte ve Amerikan Hristiyanhigina bir tarih bilinci ka-
zandirmaktadir. Hz. Isa’dan 6énceki yillar da Hristiyanlik tarihi ola-
rak degerlendirilmektedir, ¢linkii yukarida da belirttigimiz tizere
Mormonlara gore Hristiyanlik Hz. Adem’le baglar. Hz. Adem’e ve-
rilen kilise zamanla otantikligini kaybetmis ve tahrif olmustur. Bu-
giin Hristiyanlarin inandiklar Inciller de tahrif edilmis Incillerdir.
Zaten onun igindir ki Joseph Smith daha geng yasta Palmyra’da
hangi mezhebe girmesi gerektigi konusunda Tanr1’'dan yardim is-
tedigi zaman tiim kiliselerin (mezheplerin) yoldan giktiklar1 Tann
tarafindan kendisine bildirilmistir. Daha sonra Tanri onu bu tahri-
fat1 diizeltmek ve gercek Hristiyanlig: tesis etmekle gorevlendir-
mistir. Gergek Kilise Tanri'min devam eden vahyi ve kaybedilen
peygamberi gelenegin yeniden tesisi ile kurulabilir.

Mormonlar igin vahyin devam ettigi inanci bir iman prensi-
bidir. Fakat onlar vahyin doktrinel ve kurumsal yenilikler yerine,
gecmisin diizeltilmesi anlaminda kullanilmasi gerektigine inanir-
lar. Zaten vahiy ge¢misin hatalarini diizeltmektedir. Dolayisiyla
hareket, mesela Moon hareketi gibi Hristiyanliga yeni goriigler
getirmedigini veya Hz. Isa’'nin &tesinde bir seyler sunmadigini,
sadece tahrifat1 diizelttigini savunur (Chryssides 2001: 112).

Mormon bireyleri de Tanri’dan veya meleklerden ilham, riiya
veya dualarina kargilik verilmesi gibi vahiyler alabilirler. Ancak
bu vahiyler sadece kisilerin kendilerini ve ailelerini baglar. Hare-
ketin tamamuni baglayan konularda ise ancak peygamber olarak
bilinen ve Tanr1 adina konugtuguna inanilan kilise bagkan1 vahiy
alabilir. Tabii bu vahiyler de Mormon Kilisesi'nin temel prensip-
lerine aykir1 olamazlar (Chryssides 2001: 113; Barrett 1996: 63;
Porter 1995: 64).

Joseph Smith Mormon Kitab'n1 terciime ettikten sonra onun
kilisenin bag1 oldugu vahiyle bildirilir. Bu vahiy aym zamanda
ona vaftiz yetkisi vermektedir. Bu yetkiyle birlikte Mormonlar
diger kiliselerde yapilan vaftizleri gegersiz sayarlar. Smith bu va-
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hiyle kendi vaftizinin de yenilenmesi gerektigine inanir ve Oliver
Cowdery ile birlikte, kendilerine Hz. Yahya'nin goriindiigii neh-
re giderek birbirlerini vaftiz ederler.

Mormonlarda g¢ocuklar sekiz yasina geldiklerinde bedenleri
tamamen suya daldirilarak vaftiz edilir. Hz. Isa’nin da Hz. Yah-
ya tarafindan bu sekilde vaftiz edilmesi, Joseph Smith’le Oliver
Cowdery’nin de ayni gsekilde vaftiz yapmalar1 nedeniyle bu vaf-
tiz sekli uygulanir. Mormonlarda kadinlar papaz olamaz, ancak
Joseph Smith’in esi Emma Smith tarafindan 1842’de kurulan
Relief Society isimli vakfa tiye olabilirler (Chryssides 2001: 114).

Bir kimsenin Mormon Mabedi'ne (Mormon Temple) gire-
bilmesi i¢in hem Mormon olmas: hem de kendi piskoposunun
Oglitlerine uymasi gerekir. Bu 6giitler kisinin saygin, iyi karakter-
li olmasini ve de gelirinin onda birini kiliseye 6demesini 6ngor-
mektedir. Ibadetleri mabette yapmak Mormonlar igin énemlidir.
Mabetleri sadece birer ibadet yeri olarak degil, cesitli faaliyetlerin
gerceklestirildigi yerler olarak diizenlenmektedirler (Chryssides
2001: 115).

Mormon olan kigi hayatinda en az bir defa Endowment (bah-
setme) ad1 verilen ayini mabette gerceklestirmek zorundadir. Bu
tiir ayinler kiiciik Mormon kiliselerinde degil, biiyiik Mormon
mabetlerinde yapilir. Bu ayinde kigi Tanr1’nin insanlar: yaratma
gayesini ve kendisinin diinyadaki amacini diisiinerek mabedin
tiim odalarini birer birer geger. Bu giizergah boyunca kendisine
drama halinde Hz. Adem ve Havva’'nin hikdyesinden baglamak
tizere Kitab-1 Mukaddes’te anlatilan tarihsel olaylar gorsel olarak,
daha ¢ok da film formatinda sergilenir. Ama bazi mabetler dra-
ma formatini tercih etmezler. Ayin Celestial (kutsal, goksel) ad:
verilen bir odada son bulur. Bu oda genelde mabedin en iist nok-
tasindadir ve burasi son derece sessiz bir yerdir. Kisi bir miiddet
bu odada kalir ve tefekkiirde bulunur.

Mormon o&gretisinde evlilik ayr1 bir 6nem tagir. Diigiin me-
rasimleri yerel Mormon kiliselerinde gerceklestirilir ve baz1 l-
kelerde kilisede gerceklestirilen bu merasimin yasal gecerliligi
vardir. Merasimden sonra yeni ¢iftler en yakindaki biiyiik Mor-
mon Mabedi'ne gider ve “miihiirletme” ad1 verilen iglemle evli-
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liklerini onaylatirlar. Bu islemin diigiin merasiminden sonra, 24
saat i¢inde yapilmasi gerekir. Bu siire i¢inde miihiirletme iglemi
gerceklestirilmezse ciftler bunun igin bir siire beklemek zorunda
kalirlar. Bu siire normalde bir yildir. Mabetteki miihiir odasinda
bulunan toren yerinde ciftler, karsilikli yerlestirilmis iki biiytik
boy ayna 6niinde birbirlerinin yiiziine bakarak ayakta dururlar.
Bu aynalar, iclerinde sinirsiz sayida imajla sonsuzlugu temsil
ederler. Dolayisiyla, bu dekor daha 6nce de belirttigimiz gibi
Mormon inancina goére evliligin ebedi oldugunu ve &teki diinya-
da da devam edecegini simgelemektedir.

Mormonlarda aile hayat1 ¢ok nemlidir. Evlilik kutsal kabul
edilir ve aile baglarina ¢ok fazla vurgu yapilir. Mormon Kitabi
evliligi tegvik eder ve evlilik disi iligkileri onaylamaz. Zina, ev-
lilik dig: iligki ve homosekstiellik kesinlikle yasaktir (Aldridge
2000: 109; Porter 1995: 65). Yakup Kitab1 3:12’de bu konuyla ilgili
sOyle denir: “Ve simdi, ben Yakup, Nefi halkina daha bir¢ok sey
soyledim, onlar1 cinsel ahlaksizliga, sehvet diigkiinliigiine ve her
tiirlii glinaha karg1 uyarip onlara bu seylerin korkung sonuglarini
anlattim”. Mormon Kitab: zinayi, “masum kani dékmekten ve
Kutsal Ruh’u inkar etmekten sonra giinahlarin en igrenci” olarak
niteler (Alma Kitab1 39: 5). Aileler miimkiin oldugunca ¢ok ¢o-
cuk yapmaya ve dogum kontroliinden kaginmaya 6zendirilirler.
Bunun baglica nedeni olarak da ruhlar dleminde bedensel for-
ma girmek i¢in bekleyen ruhlarin oldugu gosterilir. Mormonlar
miimkiin oldugunca fazla sayida ¢ocuk sahibi olma taraftaridir-
lar. Cokesliligin gerekgesi olarak da bu amag ileri siirtiliir. Mesela
Brigham Young'in 17 esinden 56 ¢ocugu oldugu s6ylenmektedir.

Cocuklarin din egitimine son derece ¢nem verilir ve bunu
kutsal bir gérev olarak kabul ederler. Mormon Kitabi’'nda gocuk-
larin egitilmesi, onlara iyi seylerin 6gretilmesi emredilir. Ornegin
Mosiya Kitabi'nda (4: 15) bu konuda s6yle denir: “Fakat onlara
dogruluk ve agirbaghlik yollarinda yiirtimelerini 6greteceksiniz;
birbirlerini sevmelerini ve birbirlerine hizmet etmelerini 6grete-
ceksiniz.” Mormon Kilisesi'nin lideri olan ve 2008 yilinda 6len
Gordon B. Hinckley, 1995 yilinda yayinladig: ve kilisenin de “A
Proclamation to the World” basgligiyla brosiir olarak dagittig: bir
mesajda ¢ocuk egitimine dair sunlar1 s6ylemistir: “Cocuklar sev-
gi ve dogrulukla egitmek, onlarin fiziksel ve ruhsal ihtiyaglarin
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kargilamak, onlara sevgiyi, bagkalarina hizmeti, Tanr1'nin emirle-
rine uymay1 ve yagadiklar yerlerde yasalara bagl kalmay 6gret-
mek anne-babalarin kutsal gorevidir. Anne-babalar bu konuda
Tanr1 katinda hesap vereceklerdir.”

Aile tiyeleri genelde her pazartesi aksami bir araya gelir ve hep
beraber yemek yenilir. Kutsal kitaptan pasajlar okuyup tartisirlar,
sohbet ederler ve cocuklariyla birlikte oyunlar oynarlar. “Evde
Aile Aksam1” ismi verilen bu uygulamaya ¢ok 6nem verilir ve
bagka higbir isin bu uygulamaya engel olmasina izin verilmez
(Chryssides 2001: 116). Cocuklarin din egitimleri 4-12 yaglar1 ara-
sinda yogun olarak gergeklestirilir ve anne-baba ¢ocuklarin asil
din 6gretmenleri olarak kabul edilir. Aile, Mormon Kilisesi'nin
temeli olarak goriiliir ve geleneksel aile yasantisinin, modern-se-
kiiler ¢cagn aileyi pargalayan giiclerine ve ahlaksizliklara kargi ko-
runmasi gerekenilahi bir kurum olduguna inanilir (Aldridge 2000:
111). Baba ailenin reisidir, ocuklar anne-babalarina saygt ve ita-
atle ytikiimltidtirler. Kilise anne-babanin sadece ¢ocuklarina dint
prensipleri 6gretmekle kalmayip ayni1 zamanda iyi 6rnek olmalarn
gerektigini 6zellikle vurgular (Shepherd & Shepherd 1984: 36-37).

Mormonlar igin egitim sadece aile veya cemaat icinde devam
eden bir siire¢ degildir. Egitim kurumlart agmak ve Mormon
ogretilerini gen¢ kugsaklara aktarmak egitim anlayiglarinin en
o6nemli parcasidir. Mormonlar sekiiler egitim yaninda din egiti-
mi vermeyi ve bunu akademik ortamlarda yapmay1 bagsaran bir
hareket olarak dikkat cekerler. Bir taraftan fen ve sosyal bilim-
lerin biitiin dallarinda egitim veren, diger taraftan da kendi gi-
yim-kugsamlarini, davranig ve ahlaki degerlerini yansittiklar1 yiik-
sek ogrenim kurumlar1 kurmuglardir. Mormon cemaatinin Salt
Lake City bolgesine gogerek Utah’a yerlesmesine o6nciiliik eden
Brigham Young, 1850 -1860’larda sekiiler egitim veren ok sayi-
da devlet okulunun agilmas: karsisinda, hem sekiiler hem de din
egitimi veren 6zel bir okul agmustir. 1875 yilinda Brigham Young
Academy adiyla kurulan okulun midiirliigiine getirilen Karl. G.
Maeser’e Brigham Young'in ilk tavsiyesi su olmustur: “Tanr’'mn
Ruhu olmadan alfabe, hatta ¢arpim tablosu bile 6gretmemelisin.
Hepsi bu kadar. Tanr1 yardimcin olsun.” Young ayrica Mormon
Kitab1'nin ders kitabi olarak okutulmasini ve onunla gelisen bilgile-
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rin Ogretilmemesini is-
temistir. 1876 yilinda 29
Ogrenci ile egitime bas-
layan okulun o6grenci
say1s1 1892'de 440’a ytik-
selmistir.  Akademinin
Miitevelli Heyeti, 1903
yilinda okulun iiniversi-
teye doniistiiriilmesine

_ Mormonlara ait Brigham Young karar vermis ve yogun
Universitesi. Universite kampisiinde calismalar sonucu Brig-

alkollii igecekler ile gay, kahve, kola gibi N R
kafein igeren igeceklerin satisi yasaktr. ham Young Universitesi
akreditasyon almay: ba-

sarmustir. Bugiin otuz binden fazla talebesi bulunan, 6grenci ve 6g-
retim iiyelerinin biiyiik ¢cogunlugu Mormonlardan olusan iiniver-
site kampiisii igerisinde cemaatin degerlerini yansitan bir politika
izlenmektedir. Ornegin bira dahil olmak iizere tiim alkollii igecek-
ler ile cay, kahve ve kola gibi kafein igeren iceceklerin satisina izin
verilmemektedir. Ayrica 6grencilerin kampiis icinde dekolte kiyafet
giymeleri de yasaktir (Heritage Gram biilteni, no. 2, 1995).

Bosanma olayina bakislar1 da ¢ok nettir. Evliligin ebedi olmasi
prensibi geregince zina disinda bir gerekge ile bosanma eylemi
Mormon Kilisesi tarafindan taninmaz. Bosanmak isteyenler sivil
hukuka gore bosanabilirler, fakat bu kisilerin bundan sonra Mor-
mon Kilisesi'nde evlenmesine izin verilmez.

Mormonlarin en 6nemli uygulamalarindan biri de bu diin-
yadan gocen atalarinin yerine vekaleten vaftiz yaptirmalaridir.
Bu uygulama oliilerin ruhlarinin da kurtulusa erdirilebilecegini
ongoren Hz. Isa’min bir uygulamasina dayandirilmaktadir. Ri-
vayete gore Hz. Isa carmihta 6lmek iizere olan bir hirsiza “Sen
bugiin cennette benimle olacaksin!” (Luka 23: 43) demistir. Ayri-
ca Hristiyanlik’ta Hz. Isa’nin éliilerin ruhlarina vaaz etmek igin
ruhlar dlemine gittigine inanilir. Bu konudaki bir bagka delil de
Aziz Pavlus’un Korintoslulara Mektubu'nda 6liiler igin yapilan
vaftizden s6z etmesidir (Pavlus’'un Korintoslulara Birinci Mektubu
15: 29). Aslinda bu konuda Mormonlar diger Hristiyan mezhep-
lerinin de giindeminde olan tartismali bir imani meseleye ¢oziim
aramaktadirlar: “Acaba Hz. Isa’nin mesaji ulasmadan bu diinya-
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dan gogenler kurtulusa erecekler midir?” (Tanner 1981: 512-513).

Mormonlar bu dini temellere dayanarak kendi soyagaclarin-

da yer alan atalarinin yerine vekaleten vaftiz olduklar: takdirde
onlar1 kurtulusa erdireceklerine inanirlar (Aldridge 2000: 110).
Bu uygulamayi Islam diinyasinda Miisliimanlarin élen yakinlar
icin gergeklestirdikleri vekaleten hac uygulamasina benzetebi-
liriz. Mormon hareketi i¢inde vekaleten vaftiz uygulamasi ¢ok
onemli bir yere sahiptir. Oyle ki, bunun igin biiyiikk Mormon ma-
betlerinde tiyelerin soy agaclarini kapsayan veritabanlarini igeren
bilgisayar programlar1 bulunmakta ve isteyenler bu mabetlerde
soyagaglarin1 gorebilmektedirler (en kapsamli veritabani Salt
Lake City’deki mabette bulunmaktadir). Vekaleten vaftiz yapan
kisi kendisi vaftiz oluyormusg gibi mabede gider ve viicudunun
tamamuni vaftiz havuzuna sokarak vaftiz olur. Vaftizle birlikte
“ruh hapishanesi”’nde bekleyen ruh kurtulusa ulagsma firsatin
elde eder. Ruh isterse vaftizi kabul eder ve kurtulusa erer; fakat
vaftizi reddetme hakkina da sahiptir. Vaftiz ayini yaninda yuka-
rida bahsettigimiz Endowment (bahsetme) ayini de dliiler adina
vekaleten yapilabilir (Chryssides 2001: 118-9).

Mormon Mabetleri (Temple) sadece Mormonlara agiktir, Mor-
mon olmayanlar ancak mabet kutsanmadan 6nce mabede gire-
bilirler. Mabetler pazar giinleri kapalidir, ¢iinkii Sebt giinii olan
pazar giinii ancak evde veya kilisede Tanr1’ya dua edilerek geci-
rilmesi gereken bir giindiir. (Mormon kiliselerinde pazar giinleri
yapilan ibadet torenleri yaklagik ii¢ saat siirmektedir). Mabette
yapilan seremoniler hakkinda Mormonlar kendi aralarinda bile
konugmazlar. Bu nedenle de Mormonlarin mabette neler yaptik-
lar1 hep spekiilasyon konusu olmugtur. Joseph Smith ve ilk d6-
nemdeki Mormonlarin ¢ogu Freemason olduklar: i¢in mabetler-
deki ayinler genelde Masonik ayin ve sembolleri andirmaktaydi.
Mormon hareketinin bir Hristiyan hareketi olmaktan ziyade Is-
railogullar1 ve Havariler dénemini yansitan bir hareket oldugu-
nu ileri siirenler de vardir (Tanner 1981: 534-6; Shipps 1988: 650;
Luschin 1995: 415; Porter 1995: 65).

Mabetlerde gergeklestirilen torensel ayinlerde maddi ve ma-
nevi temizligin ve de diinyay bir kenara koymanin temsili ola-
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rak beyaz giysiler giyilir. Dindar Mormonlar giinliik giysilerinin
altlarina da beyaz renkte uzun bir entari giyerler ve bunu 24 saat
tizerilerinden gikarmazlar. BoyleceTanr1'ya verdikleri “dogruluk”
soziinii siirekli hatirda tutabileceklerdir (Barrett 1996: 66—67).

Mormonlar her ayin ilk pazar giinii orug tutarlar. Orug en
az iki 6giin tst liste yiyip icmemek suretiyle tutulur. Yenmeyen
ogtinlerin bedeli kiliseye bagislanir, kilise de bu yardimlar1 muh-
taglara ulastirir. Bagislar para, yiyecek, giyecek, esya ve benzeri
tiirde olabilir; fakat para bagis1 daha ¢ok tercih edilmektedir (Fer-
guson 1995:104-106).

“Is, Saglik, Egitim, Dinlenme (verimli ve giizel zaman gegir-
me)” geklinde 6zetlenen Mormon degerler sistemi, temizlik ve
sagliga 6zel 6nem verir. Bu nedenle saglk agisindan zararli go-
riilen her tiirlii davranig ve tiriin yasaklanmugtir (Williams 2002:
395). Mormon hareketi ahlakli ve saygin davraniga biiyiik nem
verir. Alkol, sigara, uyusturucu, ¢ay, kahve ve cola gibi icecekler
uyaria ozellik tagidig igin yasaktir (Aldridge 2000: 113; Shipps
1988: 654). Vejetaryen olmak zorunlu degildir, ama etin idareli
yenmesi gerektigi onerilir. Bu yasaklar Joseph Smith’e 1833'te
vahiy olarak bildirilmistir. Mormon Kilisesi'nin iddiasina gore
Kaliforniya’da bu prensipleri yerine getiren beyaz erkek Mor-
monlar, Mormon olmayan erkeklere gore ortalama sekiz yil fazla
yasamaktadirlar. Utah’da ise Mormonlar, Mormon olmayanlara
gore kansere ticte bir oraninda daha az yakalanmaktadirlar. Bu
yasaklardan da anlagilacag: lizere Mormonlarda gesitli davranig
kaliplar1 artik dinf inaniglardan da 6te kiiltiirel bir 6zellik haline
gelmistir. Bu 6zellikleri nedeniyle Mormonlar bir dini gruptan
cok Irlandali Katolikler veya Dogu Avrupali Yahudiler gibi etnik
bir kimlik olarak da degerlendirilmektedir (Shipps 1988: 654).

Yonetim ve Grup Yapist

Yonetimin en st noktasinda First Presidency ismi verilen iig
kisilik bir lider takimi bulunur. Bunlardan biri Kilise’'nin bagi
olarak kabul edilir. Bu ii¢ kisiden sonra On ki Havari Konsiilii
gelir. Daha sonra 70 kigiden olugan bir kurul, bu kuruldan da se-
cgilen yedi lider vardir. Kararlar bu ti¢ grup arasindaki miizake-
reler sonucunda alinir. Kilise’nin bagi olarak kabul edilen liderin
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manevi ozellikleri olduguna inanilir ve onun kararlar tiim kili-
seyi baglar. Kilise iiyeleri bolgelere gore 300 ile 800 kisiden olu-
san gruplara ayrilmistir. Bu gruplardan 6 ile 10 kadari bir araya
getirilerek biiyiik gruplar olusturulur. Bu gruplarin her birinin
bir bagkani, iki danigmani ve 12 iiyeden olugan bir yonetim ku-
rulu vardir. Grup yine kendi iginde 6 ile 10 kisiden olusan kiigtik
gruplara boliiniir (Tanner 1981: 441; Melton 1986: 32). Yilda iki
defa olmak iizere tiim diinyadan Mormon Kilisesi temsilcileri-
nin katildig1 Mormon General Conference ad1 verilen bir toplanti
yapilir. Bu toplantilarda iist diizey liderler temsilcilere doktrin-
lerle ilgili olarak kilisenin yeni yorum ve kurallarini aktarirlar
(Shepherd & Shepherd 1984: 28).

Mormonlarin son donemdeki en popiiler lideri, kamuoyuna
roportajlar veren ilk Mormon lideri olarak da bilinen Gordon
Hinckley (6. 2008) oldu. 1995’te liderlige getirilen Hinckley, Mor-
monlarin diger Hristiyan gruplar arasinda daha fazla sempati
gormesini sagladi. 2004'te ABD bagkani1 George Bush tarafindan
“6zgiirlik madalyasi”na layik goriilen Hinckley, 2008 yilinda 97
yasinda vefat etti. Onun ardindan liderlige 80 yasindaki Thomas
Monson getirildi.

Kendi kiliselerinde ibadet etmek, hareket tiyeleri igin ¢ok
o6nemlidir. Kendi kiliselerini inga etmek hareketin 6ncelikli he-

Mormon miiritler Utah’ta misyonerlik egitimi sirasinda.
Tarikatin 60 bin dolayinda misyonerleri vardir.
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deflerindendir ve yukarida da belirtildigi lizere 19. yiizyilda
Amerika’da gittikleri her bolgede ilk 6nce kilise inga etmeye bas-
lamuglardir. 20. yiizyilda da diger iilkelerde gii¢lii olduklar yer-
lerde kendi kiliselerini inga etmiglerdir. Nikah térenleri kesinlikle
kendi kiliselerinde yapilir ve ¢ok 6énemli bir seremoni olarak go-
riiliir (Melton 1986: 32-3).

Mormonlarda diger kiliselerin aksine din adamlanyla diger
tiyeler arasinda ¢ok belirgin bir statii farki yoktur. Din adamu ko-
numunda olanlar giinliik hayatlarim1 normal olarak devam ettirir-
ler ve kilisedeki gorevlerini part-time olarak siirdiiriirler. ABD’de
Utah (alt1 tane), Mesa, Arizona, Hawaii, Los Angeles, Oakland, Se-
attle, Washington ve daha birkag bolgede biiyiik kiliseleri vardur.
ABD diginda ise Kanada, Isvigre, Yeni Zelanda, Ingiltere, Brezilya
ve Japonya’da Mormon kilisesi bulunmaktadir. Baglangicta da be-
lirtildigi iizere Ingiltere’deki sayilar1 170.000 dolayindadir ve bura-
daki merkezleri Preston’dadir (Lancashire). Burada bir de biiyiik
mabetleri vardir (Melton 1986: 33; Barrett 1996: 64).

Mormonlara Yonelik Elestiriler

1970°1i yillarda Bati’da ortaya ¢ikan yeni dini akimlarin karsi-
lagtiklar1 problemlerden ve muhalefetten ¢ok daha fazlasin1 Mor-
monlarin ilk nesli 19. ylizyilin ortalarinda yagadi. Kurucular: Jo-
seph Smith’in tizerine Ohio’da bir grup tarafindan zift dokiildii;
Smith hapishanedeyken hapishaneyi basan bir grup tarafindan
kardesiyle birlikte oldiiriildii. Utah bolgesine yerlesip ¢okesliligi
hayata gegirmelerinin ardindan hareket biiyiik tepki ¢ekti. Fakat
yerlesim merkezlerinden uzakta olmalar bu tepkileri gogiisle-
melerini kolaylastirdi. 20. ytizyilda ise kars1 polemik olusturma-
da mabhir olan Evanjelikler,’® Mormonlarin 6gretilerinin aksini

18 Evanjelizm veya Evanjelikalizm, genelde 6gretilerini yalnizca Incillere da-
yandirma iddiasinda olan Protestan kiliseler igin kullanilmaktadir. Ama bu-
giin daha ok fundamentalist kiliseler igin kullanilan bir kavram haline do-
nigmiigtiir. ABD’de 30 milyon kadar evanjelik oldugu tahmin edilmektedir.
En 6nemli 6zelliklerinden biri, kiyametten énce Hz. [sa'nin yeryiiziine déne-
cegine ve Deccal’le savagarak Tanr'nin Kralligi'n1 kuracagina, bunun igin de
sartlarin hazirlanmasi gerektigine inanmalaridir. ABD'li evanjeliklerin 6nem-
li bir kismu Israil’i bu nedenle desteklemektedir. Giinkii Israil'in Ortadogu’da
cikardigr karmaganin biiyiik bir kaosa déniigecegine ve Hz. Isa’min béyle bir
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ve Mormon liderlerin iddia ettikleri vahiylerin asilsizhgin is-
patlamaya galigan yayinlara bagladilar. {1k sorgulamalardan biri,
Mormon Kitab'mun otantikligiydi. Kitapta kronolojik hatalar vard:
ve kitap, King James Incilinden harfi harfine alintilar igeriyor-
du. Joseph Smith’in diger kitaplar igin de benzer elestiriler giin-
deme geldi (Melton 1986: 34). Ayrica, Mormon karsitlar1 Joseph
Smith aleyhinde daha 6nce yazilanlar1 da giindeme getirdiler. Bu
yazilar Smith’i “yalanci, ¢apkin, vicdansiz ve bayag1” olarak ta-
nimlamakta, Smith ailesinin aslinda bir hazine avcisi oldugunu
belirtmekteydi (Barrett 1996: 61). Smith, daha Mormon hareketi-
ni baglatmadan 6nce de ¢evresinde kahinlerin kullandig: kristal
kiire vb. seylere bakarak goémiilii definelerin yerlerini 6grenen bir
kisi olarak s6hret bulmustu (Shipps 1988: 649).

Mormonlar, Joseph Smith’in Mormon Kitabr'ni ilahi ilhamla
terciime ettigine ve kitabin dogrular ortaya koyduguna inanir-
larken, hareketi elegtirenler ise Mormon Kitabi'min yanlhgliklar
icerdigini sdyler ve buna en 6nemli delil olarak da bugiine kadar
ylizden fazla baski yapan kitap tizerinde yapilan 3.000’den fazla
diizeltmeyi gosterirler. Bir bagka elestiri de kitabin King James
Incili’'nin yanu sira, 17. yiizyilda yazilmis Westminister Confession
of Faith isimli kitaptan ve bir Metodist disiplin kitabindan alinti-
lar icermesidir (Barrett 1996: 62).

Mormonlarin kitaba atfettikleri bu olagantistii 6zelliklere daha
o tarihlerde kars1 gikanlar cesitli iddialar ileri siirmiigler, kitabin
intihaller igerdigini, baglica kaynaginin Tevrat ve Incil oldugunu
belirtmiglerdir. Aslinda kitap bir teolog olan Smith’e bagdamg-
manlik yapan Sidney Rigdon ile romanci ve emekli Presbiteryan
papaz Solomon Spalding’in ortak eseri sayilmalidir. Iddiaya gore
teolog Rigdon, romanci Spalding’in Manuscript Found isimli yayin-
lanmamis romanin: dinf bir dille bezeyerek Mormon Kitabr'na do-
niistiirmigtiir. Aslinda Spaulding romanini basilmak {izere yerel
bir matbaaya birakmus, sik sik bu matbaaya ugrayan Sidney Rig-
don, ise bu kitab1 matbaadan ¢almistir. Bu arada Spaulding 6lmdis,

ortamda dénecegine inanmaktadirlar. Dolayisiyla, Israil'i bu siireci hizlandi-
ran bir aktor olarak goriirler (Bu konuda bk. Grace Hallsell, Tanriyt Kiyamete
Zorlamak, Istanbul: Kim Yayinlari, 2003).
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Mormon Kitabt yayinlaninca Spaulding’in esi Mormon Kitab: nin ko-
casinin eserine benzedigini iddia etmistir. Mormonlar ise bu iddi-
anin gegersiz oldugunu, ¢iinkii Rigdon ile Smith’in Mormon Kitab:
yaymlanincaya kadar (Aralik 1830) gortismediklerini savunurlar.
Bunun diginda Spaulding’in kayboldugu iddia edilen eserinin de
1884’te bulundugunu ve Mormon Kitabr' na benzemediginin anlagsil-
digini soylerler (Chryssides 2001: 109; Barrett 1996: 62).

Smith’in The Pear! of Great Price baghkli diger kitabinin kayna-
g1 oldugu iddia edilen ve Hz. Ibrahim’i anlatan béliimlerinin ori-
jinali ise 1946 yilinda bulunmus, uzmanlarin incelemeleri sonu-
cunda Smith’in ilahi yardimla degifre ettigini soyledigi bu orijinal
niisha ile Smith’in terciimesi arasinda bir benzerlik goriilmemis
ve metinleri Smith’in kendisinin yazdig1 ortaya ¢ikmugtir. Fakat
bu bulgu bile Mormonlarin imanini sarsamamigtr.

Mormon Kitabr'nin vahye dayanmadigini sdyleyen en 6énem-
li elegtirilerden biri de Yahudilerin 6nce Jared, daha sonra da
Lehi liderliginde Ortadogu’dan Amerika'ya gogctiiklerine isaret
eden bir arkeolojik bulguya bugiine kadar rastlanmamis olmasi
ve Amerikan yerlileri ile Yahudiler arasinda genetik benzerligin
bulunmamasidir. Harekete yonelik bir diger elestiri ise Mormon
Kitabr'nin baginda Smith’in terciime ettigi levhalardaki yazilari
gordiikleri iddia edilen Martin Harris ve Oliver Cowdery'nin
daha sonra hareketten ayrilmalar1 ve levhalardaki yazilart gor-
mediklerini itiraf etmeleridir (Barrett 1996: 63).

Harekete yonelik en onemli elestirilerden bir digeri, Jo-
seph Smith’den sonraki lider Brigham Young'in bir dénem
Hz. Adem’in Tanri oldugu yoniindeki 6gretiyi savunmasidir.
Gergi bu elestiriyi giindeme getirenler de bunun sadece Brig-
ham Young’in sahsim ilgilendirdigini belirtirler. Zaten Mormon
Kilisesi'nin bu yonde resmi herhangi bir 6gretide bulunmadig:
goriilmektedir (Tanner 1981: 193; Barrett 1996: 65).

Mormonlar siyahlara papazlik riitbesi vermedikleri, kadinla-
rin statiilerini diisiik tuttuklari ve onlara fazla servet edinme hak-
ki tanimadiklart i¢in de elestirilmektedir. Mormon Kilisesi'nin ilk
donemlerdeki liderleri siyahlar konusunda irkgi tavirlar sergiler-
ken, 1978’de Bagkan Spencer Kimball aldig1 bir vahiy neticesinde
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“artik gartlara uyan degerli zencilerin de papaz olabileceklerini”
aciklamugtir (Tanner 1981: 291, 324).

Baptistler, Metodistler ve Presbiteryanlar gibi bazi Hristiyan
gruplar Mormonlar: yoldan ¢ikmig Hristiyanlar olarak kabul et-
mekte ve misyonerlik faaliyetlerini Mormonlar tizerinde de ger-
ceklestirmektedirler (Shipps 1988: 662).

Mormon hareketi, 2000 yilinda bir Mormon’un isledigi seri
cinayetlerle dort yil boyunca Amerika glindemini mesgul et-
misti. Mormonlarin yeni peygamberi oldugunu iddia eden ve
kendisine taraftar da bulan 33 yasindaki Taylor Helzer, cinayet-
leri planlamis ve kendisinden bir yas kiiciik erkek kardesi Jus-
tin Helzer’i cinayetleri islemeye azmettirmisti. Cinayetler Mor-
mon kutsal kitabinda gecen bir kehanetin geregi olarak ve “Hz.
Isa'min tekrar yeryiiziine gelmesini saglamak” adina iglenmigti.
Helzer kardesler oldiirdiikleri iki kisiden Mormon Kilisesi'ni ele
gecirme planlarini finanse etmek igin yiiz bin dolar gasbetmis-
lerdi. Helzer kardeslerin durugmalar1 Amerika’da son yillarda
yasanan en kanli ve medyatik davalardan biri olarak goriildii.
Davanin medyatik hale gelme nedenlerinden biri de tigiincii sa-
nik Dawn Godman’in bir “kapak kiz1” olmasiydi. Cinayetlerin
su¢ ortag1 olmakla yargilanan Dawn Godman, Helzer’in vahiy
aldigina inaniyordu. Helzer 1998 yilinda Mormon Kilisesi’'nden
ihra¢ edilmisti. Durugmalar sirasinda ortaya ¢ikan bilgilere gore,
Mormon Kilisesi'nin iist diizey liderlerinden 15’ini 6ldlirmeleri
icin Brezilyal1 kimsesiz ¢ocuklar1 azmettirmisti. Justin Helzer’in
idamla yargilandig1 dava 2004’te Justin Helzer i¢in idam, kapak
kizit Dawn Godman igin ise 37 y1l hapis karariyla sonugland1.”

Farklit Mormon Gruplari

Mormon hareketi daha ilk yillarinda farkli gruplarin ortaya
¢itkmasiyla boliindii. Bugiin Utah merkezli ana grup disinda bag-
langictan bu yana 25 civarinda farkli grup ortaya ¢ikti. Bunlarin
hepsi de Joseph Smith tarafindan kurulan Kilise’yi en iyi kendile-
rinin temsil ettigini savunuyordu.

19 Bkz. Sabah gazetesi, 17 Haziran 2004; ayrica bkz. www.contracostatimes.
com(17]June2004);http:/ / www.religionnewsblog.com/ 7505-Helzer_guilty _
of_five_murders.html.
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[lk aynlan gruplardan biri Joseph Smith’in kardesi William
Smith’in liderligindeki gruptu. William Smith, agabeyinin olii-
miinden sonra Kilise'nin bagina Brigham Young'in getirilmesine
karg1 gtkmust1. Ikinci grup ise Joseph Smith’in sag kolu olarak bi-
linen bagdanismani Sydney Rigdon’in liderligindeki grup oldu.
Bu iki grup 1860’da birleserek The Reorganized Church of Jesus
Christ of Latter-day Saints ismiyle yeni bir kilise kurdular (Shipps
1988: 652). Bu grup Utah merkezli ana gruptanayrilanlar arasinda
en etkin ve en kalabalik olaniydi. Bunlarin ABD’deki sayilarinin
ii¢ yiiz bin civarinda oldugu tahmin ediliyor. Bu grubun liderli-
gini Joseph Smith’in neslinden gelen kisiler yapmustir. {lk lideri
Joseph Smith’in oglu IIL. Joseph Smith’dir (hareketin kurucusu-
nun, babasinin ve oglunun ismi Joseph’dir) ve kutsal kitap olarak
da onun onayladig1 Inspired Version of the Bible ismi verilen Incil’i
kabul ederler. Teolojik agidan bakildiginda bu grup ana Hristiyan
mezheplerine, Utah merkezli Mormonlardan daha yakin goziik-
mektedir. Grup bastan beri ¢okesliligi tasvip etmemigtir. Ayrica,
Mormon ismiyle degil, kiliselerinin ismiyle anilmak isterler. Utah
merkezli ana gruptakinden farkli olarak bu grupta kadinlar pa-
paz olarak atanabilirler. Utah merkezli ana grupta kilise bagkan1
otomatik olarak 12 kisilik yonetim kurulunun en kidemlisi olup
oliinceye kadar makamini korurken, bu grubun bagkanlari ise Jo-
seph Smith’in soyundan gelir ve en ge¢ 70 yasinda emekli olurlar.

Utah merkezli ana Mormon gruptan ayrilan bir diger grup
da 1852’de kurulan Church of Christ (Temple Lot) isimli gruptur.
Bunlar da Brigham Young'in liderligine, cokevlilige ve dliiler igin
gerceklestirilen vaftize karsi ¢itkmiglardir. Bu grup bugiin Misso-
uri Eyaleti'nin Independence bolgesinde yasamaktadir (Joseph
Smith’e gére Independence bélgesi Hz. Isa'nin yeryiiziine tekrar
donecegi ve yeni Zion'u kuracagi bélgedir). Temple Lot isimli
biiyiik bir mabetleri vardir.

Bir diger Mormon grubu ise Kuzey-Bat1 Arizona’da Short
Creek kentinde 1930’larda ortaya ¢itkan ¢okevlilik taraftar: funda-
mentalist bir gruptur. Bunlar da liderlik konusundaki anlagmazlik
nedeniyle 1951’de ikiye boliinmiigtiir. Bunlardan biri United Or-
der Effort isimli Colaroda City’deki (Short Creek); digeri ise lider-
ligini Rulon Allred’in yaptig: The Apostolic United Brethren isim-
li gruptur. Bunlar daha sonra en az ii¢ farkli gruba boliinmiigtiir.
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Poligami Taraftar1t Mormon Gruplar

Yukarida da belirtildigi lizere Amerikan yonetiminin 1882 yi-
linda poligamiyi yasadis1 sayan kararindan sekiz yil sonra 1900
yilinda Mormon Kilisesi ¢okesliligin sona erdirildigini agiklar.
Kilisenin bu yeni politikasina kargin bazi iiyeler poligamiyi de-
vam ettirirken, bir kismi da bu konuda yasalarin daha miisait ol-
dugu Meksika’ya gocer.

Tim bu tegebbiislere ragmen poligami konusu hareket i¢in
o yillarda genel problem olmaktan g¢ikmugtir. Fakat 1930'larda
Lorin Woolley’in bir iddiasi ile konu tekrar giindeme gelir. iddi-
asina gore 27 Aralik 1886 tarihinde Kilise’nin o giinkii lideri John
Taylor iglerinde Woolley'nin de bulundugu bir grup insanla soh-
bet etmektedir. John Taylor’a bir anda Kilise’nin kurucusu Joseph
Smith’in ruhu goriiniir. Smith onlardan ¢okesliligi devam ettirme-
lerini istemektedir. Smith’in ruhu ayrildiktan sonra Taylor orada
bulunanlardan ¢okegliligi devam ettirmeleri yoniinde s6z alir ve
“her yil ¢ocuk yapmak” iizere yemin ederler (Melton 1986: 39).
Woolley bu olayi yillar sonra 1930'larda agiklar. Agiklamayi yap-
i1 tarihte s6z konusu gruptan hi¢ kimse hayatta degildir. Utah
merkezli ana Mormon grubu Woolley’i yalanlar ve beraber oldu-
gunu iddia ettigi kimselerle o tarihte birlikte olmasinin miimkiin
olmadigini belgelerle ortaya koyar. Buna ragmen soylediklerine
inananlar olur ve Woolley yeni bir grup olugturur. Taylor'in ken-
disine yetki verdigini ileri siirerek yedi kisiden olusan bir kurul
olusturur ve onlara kiliseyi yonetme yetkisi tamr. Fakat kisa za-
man sonra 1934’te Woolley oliir. Yerine Leslie Broadbent geger. O
da kisa bir siire sonra 6liince yerini John Barlow alir. Barlow Ari-
zona-Utah sinirindaki Short Creek bolgesinde poligamiyi stirdii-
ren bir topluluk olugturur. 1935 yilinda hiikiimet grubu dagitmak
icin tesebbiiste bulunduysa da basarili olamaz. 1940’larda United
Order ismini alirlar ve o tarihte 36’s1 erkek, 86’s1 kadin ve 263'ii
cocuk olmak iizere toplam 385 iiyeden olugan bir grup haline ge-
lirler. Grubun énderlerinden Joseph Musser poligamiyi savunan
kitaplar yazar. Truth isimli bir de dergi ¢ikarir.

Grup i¢inde Barlow’un liderliginden rahatsizlik duyanlar var-
dir ve 1951’de Barlow’un 6liimii tizerine bu rahatsizliklar su yi-
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zline ¢ikar, grup tiyeleri arasinda liderlik konusunda ¢atismalar
baglar. Yeni lider Joseph Musser olur, fakat kisa bir siire sonra felg
gecirir. Musser’in liderligine de karsi ¢ikanlar vardir ve bunlar-
dan bir kismu hareketten ayrilip The United Order Effort ismiyle
yeni bir grup kurarlar, LeRoy Johnson’1 da lider segerler. John-
son liderlik gérevini ancak Hz. Isa'nin kendisine goriiniip onay-
lamasindan sonra kabul eder. Johnson 35 yil boyunca hareketin
liderligini yapar ve onun liderliginde hareket oldukga zenginler.
Bugiin bulunduklar1 bélgenin (Short Creek veya Colorado City-
Arizona) ¢ogunu miilkiyetlerinde bulundurmaktadirlar ve 6zel-
likle Giiney Utah’da birgok is sektériinde etkindirler. Bu grup,
muhafazakar ve fundamentalist 6zellikleriile taninir. Cinsel iligki
sadece ¢ogalma maksath bir arag olarak goriiliir ve hamilelik ile
emzirme donemlerinde yasaktir.

Yukarida bahsettigimiz Joseph Musser’: takip edenler ise yak-
lagik 1.000 kisi olarak yollarina devam etmisler ve The Star of Truth
isimli bir dergi yayinlamaya baglamiglardir. Musser 1954’te 6liin-
ce yerini Rulon Allred almig ve harekete The Apostolic United
Brethren ismini vermistir. Rulon Allred bu fundamentalist grup-
lara 1930’larda katilmis, Musser’in grubuna intisab1 ise 1944’te
Salt Lake City bolgesinde ¢okesli yasayanlara yonelik baskinlar
sirasinda tutuklanip hapse girmesinden sonra gerceklesmistir.

Rulon Allred, hem bir daha ¢okevlilik yapmayacagina hem
de bu konuda propagandada bulunmayacagina dair sdz verdigi
icin garth tahliye ile hapisten kisa siirede ¢ikti. Fakat 1947’de sarth
tahliye kurallarin1 bozdu ve Meksika’ya kagti. 1948'de Salt Lake
City’ye geri donen Allred birkag haftalik hapis cezasiyla kurtuldu.
Ardindan taraftarlarini tekrar topladi ve liderligini devam ettirdi.
Sayilar1 kisa zamanda artt, fakat bu arada ona kars: gikarak grup-
tan ayrilanlar da oldu. Bu kigilerle Rulon Allred arasinda gesitli
kavgalar yasandi. Bunlardan biri de Ervil LeBaron idi. LeBaron
tiim poligamist Mormonlarin lideri oldugunu ve kendisine kars:
gelenleri infaz etme hakkina sahip oldugunu iddia etti. 1977’de
Ervil LeBaron’a bagl iki kadin Rulon Allred’i Murray’deki (Utah)
ofisinde 6ldiirdiiler. LeBaron azmettirme suguyla hapse girdi ve
burada 6ldii. Rulon Allred’in yerine de kardesi Owen Allred gec-
ti. The Apostolic United Brethren grubunun bugiin 5.000 dolayin-
da mensubu bulunmaktadir ve ¢ogu Pineville, Montana ve bazi
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Meksika kolonilerinde yagamaktadir. Cinsel iliski konusunda The
United Order Effort kadar kat1 olmayan grup, ¢ocuk yapma amaci
disinda da cinsel iligkiye izin verir (Melton 1986: 40-41).

The Apostolic United Brethren grubundan ayrilanlardan biri
de Alexander Joseph oldu. Joseph 1974'te Jesus Christ in Solemn
Assembly isimli grubu kurdu. Onlar da poligami taraftariydilar
ve Joseph'’in 10 esi varda. Joseph yeni grubu kurar kurmaz federal
hiikiimete ait genis bir araziyi isletmeye baglads, fakat hiikiimet
tarafindan engellendi. O da grubuyla birlikte yine Utah’da Glen
Canyon, Kane County bolgesine goctii ve burada Big Water is-
miyle yeni bir kasaba kurdu. 1983 yilinda da bu kasabanin bele-
diye bagkani oldu (Melton 1986: 41).

Bir diger poligamist Mormon grubu ise The Church of the
First Born idi. Grup, ABD’nin ¢okevlilik yasagindan Meksika’ya
kacan ve Meksika’daki Mormonlarin yagadig1 bolge olarak bili-
nen Colonia Juarez'de yasayan Alma Dayer LeBaron’un ogullar:
Benjamin, Ross Wesley, Joel, Ervil ve Alma tarafindan kuruldu.
Fakat bunlarin her biri daha sonra kendilerinin peygamber oldu-
gunu iddia ederek kendi grubunu kurdu ve genelde de birbirleri
ile miicadele ettiler. Ervil, kardesi Joel'i 6ldiirmeye azmettirme
suguyla hapse girdi (Melton 1986: 42).

Bu gruplarin yani sira Montana ve Idaho’dan Meksika’ya ka-
dar uzanan smirda poligami uygulayan baska kiiciik Mormon
gruplar da bulunmaktadir. Bunlardan bazilarinin kokii 1930’lar-
da poligamiyi Mormon hareketi i¢inde tekrar agik bir sekilde can-
landirip savunan Lorin Woolley’e kadar dayanir.

Mormon hareketine bugtin hala poligami olayinin damga vur-
dugu goriilmektedir. Her ne kadar Utah merkezli ana Mormon
hareketi Latter-day Saints (Ahir Zaman Azizleri) grubu artik po-
ligami uygulamasindan tamamen vazge¢mis ve 1930’larda Mor-
monlarin kurucu lideri Joseph Smith’in ruhunun kendine gorii-
nerek poligami uygulamasini devam ettirmeleri gerektigi emrini
verdigini iddia ederek poligamiyi Mormon hareketi i¢inde tek-
rar canlandiran Lorin Woolley’nin iddialarini ¢liriitmiis olsa da
fundamentalist sifatiyla anilan poligamist gruplar Mormonlarla
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poligami 6zdeslesmesinin siirmesine neden olmaktadirlar. Ame-
rikan toplumuna uyum saglamak ve megsru varliklarin siirdiire-
bilmek i¢in 1890 Manifestosu ile poligamiye son veren Mormon-
larin bu uygulamadan tiimiiyle vazge¢medigi zaman zaman dile
getirilmektedir. Williams'in (2002: 389) bahsettigi tahmine gore
2000 yilinda Utah eyaletinde ¢okevli hayat yasayan Mormonlarin
sayis1 50.000 dolayindadir.

Bazi1 Mormon gruplarin uyguladig1 ¢okevli hayat tarzi kadi-
n1 kiigiik dugtirdiigii, hatta kolelestirdigi gerekgesiyle dis diinya
tarafindan agir sekilde elestirilirken, bu gruplar yaptiklar1 uygu-
lamayla fuhsun 6niine gegildigini ve kadinlara aile ortami sunul-
dugunu ileri siirmektedirler (Melton 1986: 43).

20. ytizyilin baslarinda ana Mormon gruptan ayrilan ve ¢o-
kevlilik taraftar1 olan Mormonlar son olarak Nisan 2008’de Fun-
damentalist Church of Jesus Christ of Later Day Saints (FLDS)
isimli grupla giindeme geldiler. Cokevliligi savunan bu grubun
liderlerinden ve yukarida adindan sik¢a bahsettigimiz Rulon
Allred 2002’de 6liince yerine oglu Warren Jeffs ge¢cmisti. Warren
Jeffs 70 kadar esi oldugu seklindeki haberlerle s6hret olmustu.
Bu grubun inanglarina goére cennete gidebilmek igin erkekler en
az ii¢ evlilik yapmaly, kadinlar da kocalarina itaat etmelidir. Colo-
rado City-Arizona ve Hildale-Utah bolgesinde 10.000 dolayinda
tiyesi oldugu tahmin edilen grup, 16 yasinda bir kizin 50 yasin-
da bir adamla yedinci es olarak evlenmeye zorlandig1 iddiasiyla
glindeme gelmigti. Dahasi, ayn1 kiz hentiz 15 yasindayken anne
oldugunu, eski kocasinin kendisini siirekli doviip tecaviiz ettigi-
ni ve ilk ¢ocugundan hemen sonra tekrar hamile kaldigini soyle-
misti. Bunun {izerine polis, grubun “Yearning for Zion” ismini
verdigi ciftlige baskin yapti. Burada bulunan 416 ¢ocuk devletin
gozetimi altina alinirken, grubun lideri Warren Jeffs cezaevine
gonderildi. Zaten Warren Jeffs 14 yasindaki bir kiz1 kuzeniyle ev-
lenmeye zorladig i¢in aranmaktayd:.?

20 http://news.bbc.co.uk/2/hi/americas/5296196.stm; http:/ / www.washing-
tontimes.com/ article/ 20080409 /NATION /152925965.
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MOONCULUK (MOONISM)
(UNIFICATION CHURCH)

Unification Church ismiyle de anilan Moon hareketi ismini,
kurucusu Sun Myung Moon’dan (1920-2013) alir. Yeni bir Hris-
tiyan tarikati olan hareketin mensuplar1 da yine kurucusundan
miilhem olarak Moonies (Mooncular) ismiyle anilir. Sun Myung
Moon, Kuzey Kore’de diinyaya gelmis; Moon 10 yasindayken
anne-babas1 Hristiyanligin Presbiteryan mezhebine girmislerdir.
Moon 1936 yilinda (16 yagindayken) Hz. Isa’dan vahiy aldigin
ve kendisinin Tanri'nin yeryiiziindeki kralligini hiikiimran kil-
mak i¢in secildigini iddia etmistir.

Daha sonraki yillarda da vahiylerin gelmeye devam ettigini,
bunun diginda Hz. Musa ve Buda gibi din kurucularindan, hatta
Tanrr’dan vahiyler aldigini da iddia etmigstir. Moon bu vahiylerin
paralelinde 1952 yilinda flahi Ilke (Divine Principle) ismini ver-
digi bir 6greti ortaya koymus ve bu 6greti 1957 yilinda miinte-
sipleri tarafindan Kore dilinde yaziya gegirilerek yayinlanms ve
daha sonra basta Ingilizce olmak iizere cesitli dillere gevrilmistir.
Mooncular [lahi [lke'nin Sun Myung Moon’a vahyedildigine inan-
makta, onu bir kutsal kitap olarak gérmektedirler.

Moon, 1941 yilinda Japonya’da elektrik miihendisligi 6greni-
mine baglamus, iki y1l sonra Kore’ye déniip meslegini icra etmis,
ama kisa siire sonra Japon polisi tarafindan Kore’nin bagimsizlig:
yoniinde gizli faaliyetlerde bulundugu iddiasiyla tutuklanmus-
tir. {lerleyen yillarda Kore’de de Komiinistler tarafindan “sapik
inanglar” ogrettigi gerekcesiyle birkag¢ kez tutuklanmustir. Kore
Savagi sirasinda gotiiriildiigii kampta iskence gordiigii yoniinde
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Sun Myung Moon ve esi Hak Ja Han.

iddialar da mevcuttur. 1950 yilinda Kore’de Birlesmis Milletler
adina bulunan ABD askerleri tarafindan kurtarildiktan sonra bir
grup miintesibi ile birlikte Seul’e yerlesmis, 1954 yilinda bura-
da “Holy Spirit Association for the Unification Church of World
Christianity” isimli bir tegkilat kurarak 6gretisini yaymaya bag-
lamus ve kisa siire icinde bagka tilkelere de misyonerler gonder-
mistir.

Hareket, Kore disina ilk defa Profesér Young Kim tarafindan
ABD'ye tasinmis ve Profesor Kim burada Doomsday Cult (Kiyamet
Kiiltii) ismiyle anilan bir grup olusturmustur. Moon da 1970’lerin
basinda ABD’ye yerlesmis ve hareketini burada devam ettirmis-
tir (Barker 1998: 533).

Inanglart

.....

temelde onun Eski ve Yeni Ahit'i yeniden yorumlamasina da-
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yanur. [lahi Ilke dgretisi teolojik anlamda {ii¢ genel siireg igerir: 1.
Insanin yaratiligi. 2. Yaratilig amacindan uzaklagmasi. 3. Tekrar
yaratilis konumuna geri dondiiriilerek kurtuluga ermesi.

Bu 6gretiye gore Tanri, Adem ve Havva’y: evlenip ¢ocuklar
yetistirmesi ve Tanr1 merkezli bir aile olugturmalar igin yarat-
mugtir. Oziinde bir goniil tagiyan Tanri, gonlii icin bir sevgi nes-
nesi aramis ve kendisinin 6ziinii taglyan insani yaratmaya karar
vermigtir. Boylece ayn1 6zli tasiyan Tanr ile insan birbirlerini
seveceklerdir (Biyik 2002a: 125). Fakat ilk insanin yaratihigiy-
la birlikte bu hedeften sapilmigtir. Moon, Adem ile Havva'nin
hikayelerini Hristiyanlik’ta oldugu gibi yasak meyvenin yenmesi
tizerine degil, Tanr1 kaynakl gercek sevginin yanlis kullaniimasi
tizerine kurmustur.

Moon'un yorumuna gore Adem ve Havva'nin yeryiiziine
gonderilmelerinin hikayesi séyledir: Adem ve Havva evlenme-
den once gorevi onlara yardim etmek olan Bagmelek Liisifer
(Seytan), Adem’e olan kiskan¢higindan Havva ile manevi anlam-
da yasak iligki kurmustur. Ardindan Havva, Adem’in kendisiy-
le cinsel iliski kurmasi i¢in onu tahrik etmis ve bu birlesmeden
ortaya cikan aile, Tanr1 merkezli olmak yerine Seytan merkezli
olmugstur. Neticede Tanri'nin niyeti disinda olusan bu durum
nesilden nesile aktarilmigtir. Moon’un bu yorumu Hristiyanhigin
“asli giinah” 6gretisinin bir bagka sekilde yorumlanmasindan iba-
rettir. Moon'un 6gretisinde asli giinah, “giinahkar doga” (fallen
nature) ismiyle anilir. Moon’a goére burada sadece Tanri’nin em-
rine bir itaatsizlik s6z konusu degil, insan gii¢lerinin en kuvvet-
lisi olan sevginin kotiiye kullanilmasi da s6z konusudur. Moon,
diinyada var olan koétiiliigiin temelinde bu tarihsel olayin yatti-
gina inanmaktadir.

Ilahi Ilke 6gretisine gore tarihte 5nemli bazi kigiler yeryiiziinde
Tanr1'nin hiikiimranhigini yeniden kurmaya ¢alismiglardi. Ancak
Tanri’'min hiikiimranhigi, Adem’in bagaramadig1 Tanr1 merkezli
aile kurma roliinii tistlenecek olan Mesih’le miimkiin olacaktu.
Hz. [sa’nin tistlendigi rol de Tanr1 merkezli aile kurmakti, fakat
evlenemeden o6ldiiriilmiigtii. Tanr ile insan arasindaki iligki ona-
rilmali, insanlik tekrar Tanri’’min planladigi konuma yiikseltil-
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meliydi. Bu da ancak Tanri’nin planladigi Adem’in 6zelliklerine
sahip birisiyle, yani bir Mesih’le gerceklestirilebilir. Moonculuk
literatiirii tarihsel birgok olayi tahlil ederek Moon'u, ikinci gelisi
beklenen Mesih Isa ilan eder. Tarihsel ¢ikarsamalarla Mesih’in
ikinci defa 1920’lerde gelecegi sonucuna varilir ki, Moon da za-
ten 1920’de dogmustur. Moon hem Hristiyanlar hem de diger din
mensuplari igin kurtarict Mesih’tir. Zaten Moon da kendisinin
Mesih oldugunu 1992 yilinda ilan etmistir.

Moon, Tanri ile insan arasindaki iliskinin onarimini saglaya-
cak olan Mesih’tir. Moon daha 6nce iki evlilik yapmus, ancak 1960
yilinda evlendigi li¢iincili esi Hak Ja Han ile kutsal aileyi olustu-
rup Tanri'min hiikiimranhgini tesis edecektir.?! Moon ile esi ideal
insanlardir ve Adem ile Havva'nin basaramadiklar1 gercek ve
miikemmel ebeveyn olma misyonunu gergeklestireceklerdir. On-
larin asli giinahlar1 yoktur ve bu miikemmellik sayesinde Tanr1
ile dogrudan iletisim kurabilmekte ve boylece Tanri’'nin iradesini
bilebilmektedirler.

Tanri’'min Seytan iizerine hiikiimran olmasi aym zamanda
ateistik Komiinizmin yenilmesini gerektirmektedir (Barker 1989:
215). Harekete gore siyasal alanda da “Tanrisal olan” ve “Sey-
tani olan” ayrimu gegerlidir; “demokrasi” Tanrisal, “Komiinizm”
ise Seytanidir. Hareketin Komiinizm karsit1 tavr1 sayesinde ABD
tarafindan desteklendigi de yaygin bir iddiadir. Hareketin orta-
ya ¢iktig1 yillarda Kuzey Kore, Giiney Kore’yi tehdit etmekteydi
ve Giiney Kore’nin Komiinizm hegemonyasina girmesi ABD’nin
Sovyetler Birligi'ne kars1 6nemli bir kaleyi kaybetmesi anlamina
gelecekti. Moon bu y6ndeki iddialarn gii¢lendirecek sekilde Ko-
miinizmle miicadele igin organizasyonlar kurmustur.

Moon tarikatinin inaniglar1 sadece Ilahi Ilke gretisinde yer al-
maz, Moon’un yillar boyunca gerceklestirdigi konusmalarda da
ifadesini bulur. Bu ifadeler de Moon’un kisiligi ve ailesi tizerinde

21 Moon’'un esi Hak Ja Han 1993 yilinda Istanbul’a gelmis ve Moon hareketi-
nin bir organizasyonu olan “Diinya Barig1 Igin Kadinlar Federasyonu”nun
diizenledigi bir toplantida konugma yapmugtir (Biyik 2002b: 175vd). Moon
hareketinin Tiirkiye’deki faaliyetleri akademik gevrelerde daha énceki yillar-
da bilinmekle birlikte, Tiirk kamuoyunda ad:1 ancak 20 Mart 2002’de Ankara
Sheraton Hotel’de diizenledikleri toplantiyla duyulmustur.
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yogunlasmakta ve bunlarin iistlendikleri rolii vurgulamaktadir.
Moon ve takipgileri ruhgu inaniga sahiptirler. Mesela Moon'un
oglu Heung Jin Nim'in 6liimiinden sonra, bazi Moon taraftarlari
ondan mesaj aldiklarini iddia etmislerdir.

Sun Myung Moon, hareketini yeryiiziinde Tanr1’ya ve insan-
liga eza veren geyleri ortadan kaldirmak tizere baslattigina inan-
maktadir. Ona gore bu devirde Tanr1'y1 giicendiren tig biiyiik sey
vardir:

1. Geng neslin ahlak erozyonuna ugramasi ve diinyada artik
ben-merkezciligin yayginlagmasi.

2. Hristiyanligin diislise gecmesi ve diinya dinleri arasinda
anlayisin ve birligin kaybolmasi.
3.Tanr1 tanimaz ve materyalist ideolojilerin yayginlasmasi.
Uyeler kendilerini Tanr1’y1 giicendiren seyleri degistirmeye
adamiglardir. Hedef 6nce Hristiyanlhktaki ayriliklar1 gidermek,

sonra da tiim insanligi Tanri'min bayrag: altinda toplamaktir
(Barker 1989: 216).

Grup Yapisi ve Ibadetler

Sun Myung Moon, 1970lerin basinda ABD’ye yerlesti ve
bundan kisa bir siire sonra da Moonies ismi verilen miintesipleri
Amerikan toplumu iginde aktif faaliyetlere bagladilar. Hareketin
Ogretilerini anlatan brogiirlerin dagitilmasi, binlerce insana yo-
nelik seminer programlarinin diizenlenmesi, cesitli faaliyetlerin
gerceklestirilmesi icin maddi yardim toplanmasi ve potansiyel
yeni tiyeleri harekete dahil etme ¢abalar1 bunlardan bazilariydi.
[lk yillarda yeni iiyeler hareketin merkez noktalarinda yagamak-
ta, dolayisiyla kendilerini tamamen harekete adamaktaydilar.

Hareketin en 6nemli ozelliklerinden biri de tiyelerin hare-
ket i¢i evlilikler yapmalaridir. Buna gore, birbirini belki de hig
tanimayan, hatta farkli milletlerden, farkl dilleri konusan iftler
Moon tarafindan eglestirilerek evlendirilir. Moon, eslestirmeleri
fotograflar lizerinde dua ederek yapar. Miiritleri Moon’un mane-
vi goziiniin agik olduguna, dolayisiyla da kendileri i¢in en uygun
esi segecegine inandiklari i¢in bu sekilde yapilan egslestirmeleri
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Moon tarikati toplu nikah téreni. Gelinler, lider Moon’un kendileri igin
sectigi mistakbel eslerinin fotograflarini tutuyorlar.

garip kargilamazlar. Gergi evlilik téreninden 6nce kisilere eglerini
kabul etmeme secenegi de verilir. Biiyiik torenlerle gerceklestiri-
len bu evlendirmeler Moon hareketinin en énemli dini seremo-
nisini olugturur. Mesela 1992’de 30.000 cift, tek merkezde ve tek
torenle; 1995'te de 364.000 cift 52 ayr1 yerde bir merkezden y6ne-
tilen térenle ayn1 anda evlendirilmistir (Hunt 2003: 125).

Kutsal Sarap Ayini (Holy Wine Ceremony) ad1 verilen bu evli-
lik toérenlerinde binlerce kisi, Moon tarafindan kutsanarak evlen-
dirilmekte ve evli giftler boylece kanlarinin Adem ile Havva’dan
bu yana gelen Asli Giinah’tan temizlendiklerine, ¢ocuklarinin
da yukarida belirttigimiz gibi Havva ile Seytan arasindaki ma-
nevi iligkiden dogan ve biitiin insanliga sirayet eden “giinahkar
tabiat”tan (fallen nature) korunduklarina, boylece Tanrisal so-
yagacina gecis hakki kazandiklarina inamirlar (Hunt 2003: 125).
Nikah ve kutsama torenlerine Kutsal Sarap Ayini ismi verilme-
sinin nedeni, nikahlanan ¢iftlerin Moon’un kan damlaciklarin
iceren “holy juice” (kutsal igecek) adindaki sividan igmeleridir.

Evlenmek isteyen bir Moon mensubunun su ii¢ sart1 yerine
getirmis olmasi gerekir:
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En az ii¢ kisiyi Mooncu yapmak.
Evlenmeden once en az ii¢ y1l harekete hizmet etmis olmak.

Erkekler i¢in 26, kadinlar i¢in 24 yasini doldurmus olmak (Bi-
yik, 2002b: 126-127).

Bir Moon iiyesinin Mooncu olmayan birisiyle evlenmesi ya-
saktir, ¢linkii onlara gére Mooncu olmayanlar seytanin egemenli-
gindedirler. Evlilik oncesi cinsel iligki yasaktir, hatta evlendikten
sonra da bir siire cinsel iliskiden uzak durulur (Barker 1989: 215).
Bu uygulamanin asil nedeni, nikdhtan hemen sonra, heniiz cinsel
iliski gerceklesmeden eslerin diinyanin gesitli yerlerine misyoner
olarak gonderilmeleridir.

Moon hareketinin
fazla ibadet sekli ol-
mamakla birlikte “ant
veya vaat” anlami ta-
slyan “pledge” ibadeti
onemlidir. Bu ibadet,
hareketin kutsal giin-
lerinde, bunun diginda
da her haftanin ve her
aymn ilk giiniinde sa-
bah 5'te gerceklestirilir.

Bunun disinda 6nemli  \o0n tarikati mensubu ciftler stadyumda
sayilabilecek bir bagska  toplu nikah téreninde. Ciftlerin Gnemli bir
ritiiel de dogum ne- kismi Moon taraflpdan g(’jr_ijcii usultiyle

. .. eslestirilmektedir.
deniyle gerceklestiri-
lir. Ayrica “kutsal tuz”
adiyla gerceklestirilen bir ritiielleri daha vardur.

Unification Church veya diger adiyla Moon hareketi diinyanin
birgok iilkesinde ismini duyurmus olmakla birlikte daha ¢ok Kore
ve Amerika’da aktiftir. Bu iki iilkede bir¢ok kuruluglar1 mevcuttur.
Bunlardan bazilar1 sunlardir: Colligate Association for Research
into Principle, The International Religious Foundation, The In-
ternational Cultural Foundation, Korean Folk Balet, Little Angels
School, Unification Theological Seminary, The Professors World
Peace Academy, Washington Institute. Hareketin New York’ta
kendine ait bir ilahiyat Fakiiltesi ve bu fakiilte arazisi iizerinde
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o6nemli gayrimenkulleri bulunmaktadir. Yine New York’ta Man-
hattan bolgesinde New Yorker isimli bir otelleri vardir.

Hareket Uzerine Tartigmalar ve Saibeler

Sun Myung Moon ve hareketi iizerine Kore, Japonya ve
ABD’de birgok tartismali konu giindeme geldi. Ilk tartigmalar
1970’lerde Moon’un antikomdiinist politik aktiviteleri ve Waterga-
te skandali esnasinda ABD bagkan: Nixon'1 desteklemesi ile bas-
lad1. Daha yakin zamanlarda ise Moon’un eski Sovyetler Birligi
bagkan1 Gorbagov ve Kuzey Kore bagkani1 Kim Sung ile bir araya
gelmesi tartismalara yol acti. Bunlarin yani sira hareket hakkin-
daki en 6nemli tartisma, hareketin 6zellikle ABD ve Giiney Ame-
rika basta olmak tizere bir¢ok tilkedeki mal varliklarinin kaynag:
ve mali giicli olmustur.

Hareket, is diinyasinda da bazi isletmeler ve sirketler iizerin-
den yerini almistir. Bu isletmeler arasinda balik, ilag, otomotiv
ve silah sektorlerinde isim yapmus sirketler ile Washington Times
ve Middle East Times gibi linlii gazeteler ve Paragon House Press
isimli yayinevi sayilabilir. Hareketin 6nemli 6zelliklerinden biri
de liiks otel vb. mekénlarda diizenledikleri ve gazeteci, ilahiyatg,
din adami, akademisyen, politikaci, askeri personel gibi seckin
davetlilerin katildig1 yemeklerle, konferanslarla gesitli iilkelerde
etkinligini hissettirmeye calismasidir. Hareketin etkinliklerine
davet edilen kisilerin davetlere katilmalarinin uygun olup ol-

madigl zaman zaman
tartisgma konusu ol-
maktadir (Barker 1989:
215-216).  Gegtigimiz
yilarda Tiirkiye’den
de bazi ilahiyatgilar, si-
yasetgiler vb. hareket
tarafindan bu baglam-
da cesitli Bat tilkelerin-
de misafir edilmiglerdir.

Moon, ABD bagkani Nixon’la.
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Bu etkinliklerde dini konulan giindeme getirmekten veya
dogrudan kendi tanitimlarini yapmaktan ¢ok “diinya barisi, din-
ler aras1 diyalog, hosgorii vb.” konular1 ele almaktadirlar. Bu
bagliklar altinda yapilan toplantilarda farkli dinlerden insanlarin
kendilerini ifade etme imkan1 bulmasi hareketin “barig-hosgorii-
kardeglik” hanesine kaydedilen olumlu bir puan olarak goriil-
mekle birlikte, bircok kimse biitiin bunlarin hareketin gercek ni-
yetini yansitmadigini, hareketin aslinda kendi digindaki insanla-
r1 seytanin egemenliginde kabul ettigini ileri siirmektedir (Biyik
2002a: 133-135).

1970’lerde genellikle orta simftan ve iyi egitimli genglerin
okullariny, islerini birakip tiim giin hareket igin ¢alismalari, sokak
sokak gezerek insanlardan para toplamalari en fazla tartisilan ko-
nulardan biri oldu. Bazi genglerin aileleri organize olarak hareke-
tin kargisinda yer alan “anti-kiilt” gruplar olusturdular. Genelde
anne-babalarin yer aldig1 bu gruplarin aleyhte propagandalar:
medyada ¢okga yer buldu, aileler ¢ocuklarimin kandirildiging,
beyinlerinin yikandigini ve harekette zorla tutulduklarini iddia
ettiler. Aileler arasinda ¢ocuklarini hareketten zorla ayiranlar da
oldu. Aslinda hareket, mensuplar: iizerinde ailelerin iddia ettigi
kadar etkin degildi, isteyen istedigi zaman hareketi terk edebili-
yordu. Hareketin diizenledigi seminer programlarinda genclerin
beyinlerinin yikandig: iddias1 da gegerli sayillamazdi, ¢iinkii bu
programlara katilanlardan ¢ogu harekete katilmiyordu.

1990’larda Bat: iilkelerinde harekete tiim mesaisini veren iiye-
lerin say1s1 ancak birkag bin; diinya genelindeki sayilar: ise ancak
birkag on bin olarak tahmin edilmektedir. Harekete tiim yasanti-
larin1 vermeyip, normal yasantilarina devam eden ama bir yan-
dan da harekete bagl olanlarin tiim diinyadaki sayisi ise yiiz bin
dolayindadr.

Harekette Degigimler

Moon hareketi son yillarda bazi degisimler yagamus, 6zellikle
geng tiyeler basta olmak iizere harekete bagli olanlarin “Tanri'min
Krallig1'n1 tesis etmek” amaciyla tiim diinyay1 dolasmak, bu mis-
yona hayatlarin1 adamak gibi hevesleri pek kalmamustir. Ilk nes-
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lin sergilemis oldugu istekli, hararetli misyoner anlayis, sonraki
nesillerde giicilinii kaybetmistir. Hareket icinde uzun siire bulu-
nan miintesiplerden bir kismi vaat edilen sonuglarin gergekles-
memesiyle Ogretilerden siiphe duymaya ve Moon'un baz: icra-
atlarindan rahatsiz olmaya bagladi. Moon aleyhinde medyada
¢ikan haberler ile Moon’un birkag kez yargilanmasi ve sonugta
vergi kacirdig1 gerekgesiyle 1982'de Amerikan mahkemelerince
mahkam edilip hapse girmesi, ayrica hareketin sahip oldugu sir-
ketlerin 1990’larda finans bakimindan ¢nemli sikintilar yagsamasi
bazi miintesiplerin hareketten uzaklagmasina neden oldu.

Hareketin gelecegi ile ilgili baz1 6ngoriilerde bulunmak gere-
kirse, Moon ilerlemis yagina ragmen birlestirici roliinii halen stir-
diirmektedir, ama Mesih olduguna inanilan liderin 6liimiinden
sonra hareket biiyiik ihtimalle zayiflayacak, hatta boliinecektir.
Moon’un esi ve oglu hareket i¢cinde 6nemli konumda olmalarina
ragmen, Moon’un &liimiinden sonra hareketin liderligini siirdii-
recek yeterli karizmatik otoriteye sahip degillerdir. Ama hareke-
tin su veya bu sekilde varligin1 devam ettirecegi de bir gercektir
(Barker 1998: 535).
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THE FAMILY
(CHILDREN OF GOD)
(TANRI’'NIN COCUKLARI)

Children of God (Tanr1'nin Cocuklari) adiyla kurulan ve uzun
siire bu ismi kullanan hareket, 1970’lerin sonlarinda ismini The
Family (Aile) veya The Family of Love (Sevgi Ailesi) olarak
degistirdi. Hareket, 1960’larda ve 1970’lerin baglarinda ABD’de
Jesus People (veya Jesus Movement) genel ismiyle ortaya ¢ikan
ve miisterek (komiinal) bir hayat tarz1 benimseyen beyaz irktan
genglerin olusturdugu fundamentalist gruplarin en yaygin ola-
mdir (Richardson, 1998b: 184).

Hareketin kurucusu Da-
vid Brandt Berg, (1919-1994)
kendisine Moses ismini layik
gormiistiir. Hareket ortaya ¢i-
kisindan kisa siire sonra 100
kadar tilkede tegkilatland: ve
¢ok hizli bir yayin kampan-
yas1 baglatti. Binlerce poster
ve brogiir dagitt1. Hareketin
dagittig1 bu yayinlara Moses
isminin ilk iki harfinden ha-
reketle “Mo Mektuplar1 (Mo
Letters)” denildi. Berg bun-
dan hareketle “Moses David”

veya “Father David” ya da The Family (Children of God)
kisaca “Mo” adiyla meshur  kurucusu David Berg (1919-1994).
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—The Inside Story

One Man’s
Personal
Experience
—By Bert

The Family grubuna baglh kadinlar, Flirty Fishing yontemiyle cinsel
yonlerini kullanarak erkekleri harekete baglama ve bagis toplama
yetkisine sahiptirler.

oldu. Berg, hareketi kurmadan 6nce Christian and Missionary Al-
liance Church isimli tarikata tiye bir din adamuyd: (Kyle 2004: 87).

Hareket iliye kazanmak igin farkl taktikler kullandi. Bunlar-
dan biri de “flirty fishing” yontemiydi. Bu yontemle kadinlar
cinsel yonlerini kullanarak erkekleri harekete ¢ekme veya onlar-
dan bag1s alma yetkisine sahiplerdi. Bu yonteme temel olusturan
Ogretileri de vardi. Law of Love (Sevgi Kanunu) adini verdikleri
bu 6gretiye gore kadin ve erkek goniilliiliik esas lizerine, istedik-
leri zaman istedikleri sekilde birlikte olabilirlerdi. Evli insanlar
kendilerini eslerine bagimli gérmemeliydiler, aksi takdirde insan
bencil davranmig olurdu. Harekete kétii sohret kazandiran bu
yontem, birkag yil kullanildiysa da daha sonra bundan vazgegildi
(Hunt 2003: 111; Zandt 1991: 46).

Son yillarda hareket ABD kamuoyuna yine tartismali bir ko-
nuyla tasindi. Miisterek (komiinal) hayat yasayan grup tiyeleri-
nin ¢ocuklarinin cinsi yénden de olmak iizere pek ¢ok tacize ug-
radiklar1 iddiasi, ABD hiikiimetinin ¢ocuklarin hareketin elinden
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alinmasi yoniinde hukuk savagi baglatmasina neden oldu (Bainb-
ridge 1997: 237).

Hareket 106 tilkede 90 farkli milliyetten 10.000 dolayinda tiye-
si oldugunu iddia etmektedir. Bunlarin yarisinin ilk dénem iiye-
lerinin ¢ocuklar1 oldugu tahmin edilmektedir (Hunt 2003: 110;
Richardson, 1998b: 184).

Grup Yapis: ve Tegkilatlanma

Harekete katilanlarin kendilerini tamamen harekete adama-
lar1 gerekmektedir. Harekete girenler Incil’de gegen isimlerden
birini alir, aileye katilir ve 4 ile 12 kisi arasinda degisen gruplara
dahil olup birlikte yasamaya baglarlar (Hunt 2003: 111). Berg'in
ve ailesinin otoritesinde noktalanan hiyerarsik bir yap: vardir.
Hareket disindaki insanlarla ancak harekete maddi yardim sag-
lama ihtimali varsa veya potansiyel iiye 6zelligi tagiyorsa iligki
kurulabilir. Uyeler kendi aileleri ile irtibatlarin1 devam ettirebilir-
ler veya onlar ziyaret edebilirler, fakat ailelerine nerede yasadik-
larini agiklayamazlar. Batili tiyelerden 6nemli bir kismi1 hareketin
aktif oldugu Tayland, Hong Kong, Hindistan, Japonya ve bazi
Latin Amerika tilkelerine go¢miiglerdir.

Hareketin 6nemli finans kaynaklarindan birini de Hz. Isa'nin
sozlerinin oldugu brostirlerden dagitarak kimsesiz ¢ocuklar igin
toplanan yardim paralar1 olusturur. New Nation News ve Family
News International isimli biiltenler yayinlar1 arasindadir (Barker
1989: 172).

Berg, kendisinin 6zel vahiyler alan son devir peygamberi ol-
dugunu iddia ederken, Hristiyan miinekkitler onun yazilarinin
kiifiir icerdigi kanaatindedirler. S6ylemleri siklikla degisse de iki
konu hakkindaki ifadelerinde 1srarlidir:

1. Diinyanin sonu yaklagmaktadir ve Hz. Isa, Tanri’min
Kralligi'mi tesis etmek iizere ¢ok yakinda yeryiiziine doénecek-
tir. Kapitalizm ve Komiinizm yakinda ¢tkecek, onlarin yerine
Tanri’'nin Sosyalizmi gelecek ve tiglincii diinya {ilkelerinin haki-
miyeti baglayacaktir. Berg, Biiyiik Savag i¢in 1993 tarihini vermis,
fakat tahmini gerceklesmemisti. Buna ragmen taraftarlar1 onun
Tann tarafindan diinyanin sonunun yaklastigini insanlara bildir-
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mek icin 6zel misyonla gonderildigine inanmaya devam ettiler.
Berg 1 yil sonra 1994’te 6ldii. Yerine esi Maria gecti ve mdiritler
Berg’in misyonunun Maria ile devam ettigine inandilar (Hunt
2003: 110).

2. Berg'in cinsellik konusunda doyumsuz goriinen tutumu-
nun etkilerini hem yazilarinda hem de hareketin gelisiminde iz-
lemek miimkiindiir. Berg, cinselligi Tanr1’'nin insana verdigi bir
gli¢ olarak degerlendirir ve bunun sinirsizca kullanilmas: gerek-
tigini savunur (Barker 1989: 171).

Berg’in kendilerini Tanr1’ya adadiklarini diisiinen takipgileri
tizerinde uyguladig1 otoriter liderlik, cinsellik konusundaki tu-
tumu, “MO Mektuplar1”ve hareketin gizli yonlerinin bulunmasi
harekete kars1 aleyhte kampanyalara yol acti. ABD’de ailelerin
cocuklarini kurtarmak i¢in organize olup aleyhte dernek kurduk-
lar1 ilk yeni dini hareket Children of God olmustur (Barker 1989:
173). Hareketten ayrilanlarin da yer aldigi bu dernek iiyelerine
gore hareket cinsellik konusundaki agiriliklarin yani sira beyin
yikama, zorla alikoyma veya asiri kontrol yontemlerine bagvur-
maktaydi. Cinsel iligkilerdeki agiriliklar hareket i¢cindeki ¢ocukla-
ra kadar uzanmugty; hatta bir¢ok tilkede, 600 kadar ¢ocuk devlet
yetkilileri tarafindan koruma altina alinmigt: (Hunt 2003: 11).
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THE CHURCH OF SCIENTOLOGY

Yeni dini akimlar arasinda “Insan Potansiyelini Geligtirme”
kategorisinde degerlendirilen The Church of Scientology hare-
keti, bir bilimkurgu yazar1 olan Lafeyette Ron Hubbard (1911-
1986) tarafindan 1950 yilinda ABD’de kuruldu. Baglangigta ismi
Dianetics olan hareket, daha sonra the Church of Scientology
veya kisaca Scientology adini aldi. Scientology, diinya ¢apinda
faaliyet gosteren yeni dinf akimlarin en 6nemlilerinden biri oldu
(Bainbridge & Stark 1980: 129).

Ron Hubbard, ABD’nin Nebraska eyaletinde diinyaya ge-
lir. Hayatinin ilk dénemleri pek bilinmemekle beraber miiritleri

Scientology kurucusu Ron Hubbard (1911-1986).
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onun erken gelismis bir ¢ocuk oldugunu ve ergenlik yillarindan
itibaren diinyanin bir¢ok yerini gezdigini séylerler. Hubbard, Pe-
kin sihirbazlari, Tibet lamalari, Mogol haydutlar1 ve Borneo ga-
manlariyla erken yaslarda tanigir. 1929°da ABD’ye doner ve Was-
hington Universitesinde matematik ve miihendislik béliimiine
kaydolur. Aym1 zamanda psikoloji okur. Kendisinin aktardigina
gore, Freud'un bir dgrencisinden psikoloji dersleri alir; fakat mo-
dern psikolojinin insan anlayisindan hoglanmadig: i¢in okulu
terk eder (Chryssides 2004: 385).

Hubbard 1940’larda bilim-kurgu kitaplar1 yazmaya bas-
lar. Bu kitaplarinda zihinsel tedavi yontemi olarak tamimladig
Dianetics?* lizerine fikirler gelistirir. 1950’de yayinlanan Dianetics:
The Modern Science of Mental Health isimli kitabi psikosomatik? ve
psikolojik rahatsizliklarin tedavisi konusunda bazi yeni fikirler
ortaya koyar ve kisa zamanda ¢ok satan kitaplar listesine dahil
olur. Bu kitapla birlikte Amerika’da Hubbard’in fikirlerini uy-
gulamay: hedefleyen c¢esitli gruplar olusmaya baglar. Hubbard
birkag yil sonra (1956) Dianetics hareketini gelistiren bu gruplar-
dan otorite problemi nedeniyle ayrilir ve hareketi The Church of
Scientology veya kisaca Scientology adiyla yeniden sekillendirir.
Yeni olusum, Dianetics hareketinden unsurlar icermekle birlikte,
manevi boyutu da olan bir¢ok farkli unsuru barindirmaktadir
(Bromley & Bracey 1998: 143).

Dianetics, hayatta yaganan travmatik tecriibelerin kisi tizerinde
biraktig1 psikolojik izleri Scientology’nin belirledigi yontemlerle
ortadan kaldirmay: hedefleyen bir anlayistir. Hubbard'in eng-
ram* adini verdigi bu psikolojik izler insan geligiminin &niinde
bir engeldir. Freud'un bilingalt1 gretisini andiran bu yaklagima
gore insan bilincini etkileyen, onun gelisimine ket vuran engeller
(engramlar) daha insanoglu anne rahmindeyken olugmaya bas-
lar. Anne rahmindeki ¢ocuk, anne-babanin tartismalarini, kendisi
hakkinda yapilan konugmalar: (kiirtaj, vs) duyar ve bunlardan

22 Dianetics, kelime anlamu itibariyle “dogum &ncesi meydana geldigi varsayi-
lan ruh hastaliklarini teghis ve tedavi yontemi” demektir.

23 Nedeni psikolojik, belirtileri biyolojik olan rahatsizliklar.

24 Engram, “uyarilarin beyinde biraktig1 iz” seklinde tanimlanabilir.
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etkilenir (Hunt 2003: 195). Zaten Hubbard’in kendi hareketine
baslangicta verdigi dianetics ismi “dogum Oncesi meydana gel-
digi varsayilan ruh hastaliklarinin teshis ve tedavisi” anlaminda
kullanilan bir kavramdir.

Scientology’nin insan gelisimine ket vuran s6z konusu engel-
leri (engramlar) teshis etmek igin kullandig1 yontemlerden biri
“E-meter” (engram Olger) adin1 verdikleri aletle gerceklestirdik-
leri bir uygulamadir. S6z konusu alet, cilt iizerine yerlestirilir ve
engramin (engellerin) teshis edilmesiyle birlikte, elektrik garp-
masina benzeyen (galvanik) bir tepki ortaya gikar. Tipk: tansi-
yon aletinin ibresinin kan basinci seviyesini gostermesi gibi, bu
alet de kisiyi olumsuz etkileyen duygusal engelleri teshis eder.
Kisacasi alet, bir tiir bilingalt1 okuma aletidir. Tabii bu okumay1
ancak bir scientology uzmani yapabilir. Bu uygulama ABD’de bir
stire yasaklanmisti. Yasaklamanin nedeni, hareketin aleti birgok
hastalig1 tedavi eden bir mucize olarak tanitmasiydi. Ingiltere
ise, 1968-1980 yillar1 arasinda hareketin misyonerlerinin iilkeye
girisini yasakladi (Hunt 2003: 194; Barrett 2001: 448; Richardson
1998c: 451; Barker 1989: 174).

“Teknolojik din” olarak da isimlendirilen hareket, dgretileri-
nin insan1 hayatta mutluluga ulagtiran, onun hedeflerini gercek-
lestiren temel bilgiler sundugunu, giiven duygusunu, zekasin ve
kabiliyetlerini gelistirdigini, giinliik hayatin problem ve sinurla-
malarindan kurtardigin1 ve manevi 6zgiirliige kavusturdugunu
iddia etmektedir. Uyguladiklar1 zihinsel egzersizlerin insanlari
“clear” adin1 verdikleri “aydinlanma”ya ulagtirdigin1 ve onlar
psikosomatik rahatsizliklardan kurtardigini savunmaktadirlar.
Harekete gore bu egzersizlerle insanlar iglerindeki potansiyeli
agiga cikararak tiim giiglerini kullanabilen “ideal insan” haline
geleceklerdir. Tabii egzersizler, scientology merkezlerinde yiiz-
lerce saat siiren seanslarla gergeklestirilecek, bunun igin de in-
sanlardan gok yiiksek ticretler talep edilecektir (Hunt 2003: 194;
Bainbridge 1993: 284).

Scientology liderleri kendi yontemlerini elestiren psikiyatrist-
lerle zaman zaman tartigmalara girdiler. Ayrica devlet yetkilile-
riyle ve kendileri hakkinda kiigiik diisiiriicii s6zler sarf eden kisi
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Aktor Tom Cruise, Scientology kampanyalarina katilan dnemli
isimlerden biridir.

ve kurumlarla da ¢ogu defa mahkemelik oldular. Hareket bazi
tilkelerde yasaklandi. Bunlara ragmen birgok tilkede agtiklar da-
valar1 kazandilar. Hareket, bu yo6niiyle yeni dinf akimlar igerisin-
de en kavgaci ve dava meraklisi hareket olarak bilinmektedir.

Ingiltere, hareketi bir “din” olarak tamimadif1 igin mabet
acma izni vermezken, Avustralya Yiiksek Mahkemesi hareketin
vergiden muaf olmak igin acgtig1 davada hareketin dinf karakterli
oldugunu kabul etmistir. ABD’de ise Gelir Vergisi Dairesi hareket
tizerinde yillardir uyguladig baskidan son yillarda vazgegmistir.
Hareket, Sovyetler Birligi'nin ¢okiisiinden sonra Dogu ve Orta
Avrupa tilkelerinde teskilatlanmistir. 130’dan fazla tilkede merke-
zi, 750.000 dolayinda da tiyesi bulunmaktadir (Barrett 2001: 447).
Hareketin tiyelerin beynini yikadigi, baski uyguladigi, diizenle-
digi kurslardan ¢ok fazla para aldig: iddialar: siklikla giindeme
gelmektedir.
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NEW AGE

Yeni Cag anlamina gelen New Age, benzer inang, yonelim ve
pratikleri olan ve 1980’lerde popiiler hale gelen bir grup akim igin
kullanilmaktadir. Bu gruplar arasinda Occultism (Gizli-dogatis-
tii gliclere inanma), insan potansiyellerini gelistirme akimlar
(Human Potential Movements), Neo-Paganism (Yeni putperest-
lik), Witchcraft (biiyiiciiliikk), Samanizm ve Satanizm sayilabilir.
New Age gruplarindan bir¢ogunun kokleri 19. yiizyil sonlarina
ait ezoterik kiiltlire, bazilarininki de 20. yiizyilda ortaya ¢ikan
“insan potansiyellerini gelistirme akimlarina” dayanmaktadir.
Bugiin bu akimlar1 6nemli kilan en belirgin 6zellik, modern top-
lumda dinf karakter iceren bir kargi kiiltiir olarak ortaya ¢ikmala-
ridir (York 2004: 308; Bainbridge 1997: 386, 391).

New Age, farkl fikirleri ve belki binlerce yila dayanan anla-
yislar1 kapsamakla birlikte, kendini 1960’11 yillarda gosteren bir
diisiince tarzi oldu. Taraftarlarinin en énemli ortak inan¢ nokta-
larindan biri, “insanligin yeni bir biling evresine girdigi ve koklii
bir manevi degisim yasadig1” seklindedir. Manevi uyans, kesif,
kozmik bilinglilik ve doganin biitiinliigiine inanma (holism) gibi
kavramlar, New Age diisiincesini savunan akimlarin ortak kav-
ramlaridir (Barker 1989: 190).

New Age felsefesinde ruh-beden-zihin biitiinliigii 6nemle
vurgulanir. “Evrim” 6nemli kavramlarindan biridir, fakat New
Age diisiincesinde evrimden kasit maddi veya teknolojik degil,
manevi evrimdir. Ekoloji (gevre) konusu yine bu diisiincenin 6n-
ciillerinden biridir. Bu ¢ercevede vejetaryenlik, organik tarim, ev
dokumalari, ev igi iiretim sanayii ve “kiigiik giizeldir” esasina
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dayal alternatif teknoloji anlayis: tercih edilen bir hayat tarzinin
unsurlar1 olarak goriilmektedir. Politik anlamda ise Yesiller ha-
reketi paralelinde bir anlayis sergilemektedirler.

New Age diislincesinin en 6nemli 6zelliklerinden biri de ek-
lektik bir yapiya sahip olmasidir. New Age yayinlarinin esasin
olugturan temel bagliklardan bazilar1 sunlardir: Astroloji, riiya,
bitkisel tedavi, simya, Hristiyan sembolizmi, $amanizm, Feng
Sui, yeryiizii gizemleri, insan potansiyeli, dogal biiyii, Aborijin
gelenegi, Taoizm, Zen Budizmi, Mistisizm, Sufizm, Eski Yunan
gelenegi, Yahudi Kabbala gelenegi ve meditasyon (Bruce 1995:
105).

New Age gruplarin kiilt (cult) olarak tanimlayabiliriz. Za-
tenbu gruplarin her birini kapsamli bir akim olarak tanimlamak
dogru olmaz; ¢iinkii bunlar tek baglarina bir akim olusturacak
diizene ve yapiya sahip degillerdir. Bu kiiltleri de iki kategoride
degerlendirebiliriz. Birinci kategoride “miisterili kiiltler”, ikinci
kategoride ise “seyircili kiiltler” yer almaktadir. Birinci gruptaki
kiiltlerin saticis1 ve alicis1 mevcuttur. New Age felsefesini benim-
seyen terapi gruplari bu tiire 6rnek olabilir. Bunlar uygun dergi
veya gazetelerde, dogal besin satan diikkanlarda ve ilan panola-
rinda trtinlerinin reklamini yapar ve miigsteri toplarlar. Hatta bi-
reysel danigmanlik hizmetleri sunarak da para kazarurlar. Ikinci
kategoride yer alan seyircili kiiltler ise yazili ve sozlii 6gretilere
yer veren, yani seyirci ve okuyucuya hitap eden kiiltlerdir. Bun-
lar kitap, dergi, kaset, konferans ve benzerleriyle insanlara ulag-
makta, bireysel baglantilar1 ise daha ¢ok konferans, seminer vb.
ile saglamaktadirlar (Bruce 1995: 103).

New Age, bir akimdan ¢ok bir diigiince veya felsefe bigimi
olarak degerlendirilmektedir. New Age taraftarlar1 kendileri-
ni “yeni bir arayis i¢inde olan” gseklinde tanimlamaktadirlar. Bu
akimda yer alanlar1 diger dinlerle iligkileri baglaminda ii¢ grupta
degerlendirmek miimkiindtir:

1. New Age gruplarina ilgi duyan, ama bir bagka din ile iligkisi
olmayanlar.

2. New Age’in sundugu yeni fikir ve deneyimlere ilgi duyan,
ama aym zamanda geleneksel dinlerleiligkilerini devam ettirenler.

-132~



— BATIDA YENI DINT AKIMLAR -

3. New Age’e tam anlamuyla baglanip geleneksel din ve felse-
feleri tamamen iflas etmis olarak gorenler (Barker 1989: 189).

New Age gruplarinin ortak bir merkezleri yoktur. Bununla
birlikte, mesela Ingiltere’de her yil ortak bir festival diizenlerler.
Gruplarin ortak 6zelliklerinden biri de alternatif tip tizerinde yo-
gunlagsmalaridir. Journal of Alternative and Complementary Medicine
isimli dergi New Age akimi ile 6zdeglesmistir. Dergide akupunktur,
simya, aromaterapi (1tir terapisi), electro-kristal terapi, sifal bitkiler
tedavisi (herbalism), homeopati (benzeri ile tedavi yontemi) ve ref-
leks-terapi gibi gerek eski geleneklerde var olan, gerek yeni dénem-
de ortaya ¢ikan tedavi sekilleri tizerinde durulmaktadir.

Bugiin New Age gruplarinin Bati’daki sayis: yiizlerle ifade edi-
liyor. Ingiltere’de “Findhom” ve ABD’de “Farm” en meghur New
Age gruplardandir. Bu gruplarda ortak yasam sekli s6z konusudur.
Bazi gruplar ortak yasamlarin kirsal alanda gerceklestirmektedir.
Dans, siir ve drama gibi aktivitelerin yaratici enerjiyi arttirdigina
veya kozmik enerjiyi harekete gegirdigine inanilmaktadir.

New Age akimlarinin Bati iilkelerindeki popiilaritesi giin
gectikce artmaktadir. Religion in Modern Britain baghkl kitabinda
Steve Bruce bu konudaki bir gozlemini aktarirken soyle diyor:
Biiyiik Britanya’nin en biiyiik kitap¢is1 Waterstone’s Kitabevi'nin
Aberdeen’deki subesinde Hristiyanlik iizerine kitaplarin bulun-
dugu raflarin uzunlugu ancak 5 metre kadarken, New Age’in ilgi
sahasi olan zihin, beden ve ruh iizerine kitaplarin bulundugu raf-
larin uzunlugu 70 metreyi bulmaktadir (Bruce 1995: 104).

New Age fikirleri daha ¢ok Hristiyanlikla iligkilendirilse de
aslinda diger inang sistemleri veya felsefelerden de bir¢ok unsuru
barindirmaktadir. Mesela Zen-Budizm, $Samanizm ve Paganizm
bunlardan bazilaridir. “Channelling” (ruhlarla irtibat kurma)
ad1 verilen bir uygulama baz1 New Age gruplan igin 6nemli bir
finans kaynag1 haline gelmistir. Bu uygulamalardan en 6nemlisi
35.000 yasinda oldugu soylenen Ramtha isimli ruhun gerekli 6de-
meyi yapan miigterilere medyum J. Z. Young kanaliyla konugma-
sidir (Barker 1989: 191).

New Age gruplar otoriter bir lidere ve misyoner anlayisa da-
yali grup yapisi arz etmez ve tartismali konularla ¢ok fazla giin-
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deme gelmezler. Ancak teolojik anlamda Evanjelik Hristiyanlar
New Age’in karma yaklagimini ve Hz. Isa’y1 merkez noktadan
uzaklagtirmalarini sakincali bulurlar. Bazi muhafazakar Hristi-
yanlar da baz1 New Age yazarlarinin yazilarin1 “seytani” olarak
tanimlamaktadirlar. New Age’e sadece din taraftarlarindan degil,
rasyonalist diigiince sahiplerinden de tenkitler gelmektedir. On-
lara gore New Age diigiincesini savunmak, rasyonel ve bilimsel
diisiinceyi geriletmek anlamini tagir (Bainbridge 1997: 391; Bar-
ker 1989: 192).

New Age Felsefesinin Temel Konular:

Evrende maddi dinamikler yaninda spiritiiel (manevi) dina-
miklerin de bulundugu 6nciiliine dayanan New Age felsefesi her
birinin bagina “Yeni” sifatin1 ekledigi dort alanda kendini belir-
gin olarak ifade etmektedir: 1. Bilim. 2. Ekoloji. 3. Psikoloji. 4. Spi-
rittialite (Maneviyat).

Yeni Bilim anlayis1 hayatin gercek yapisini entelektiiel olarak
anlayabilmemiz igin yeni teoriler gerektigi ve mevcut modern bi-
lim anlayisinin temelde yanhs oldugu fikrine dayanir. New Age
anlayisina gore dilinya sadece maddi varliklardan olugan ve bili-
nen tabiat kanunlarinin gegerli oldugu bir mekan degil, madde
ve enerjiden olusan ve ikisi arasinda bizim yeni yeni anlamaya
bagladigimiz goériinmez bir iligkiyi barindiran mekandir. Bu ne-
denle New Age diisiincesi, saghk konusunda modern tibbin tek
tek organlara yonelik bulgu ve tedavi yontemi yerine bedenin
tiim organlarin etkilegimini iceren bir biitiin olarak goriilmesini
ongoren bir tip anlayisin1 savunmaktadir. New Age diigiincesi-
nin en 6nemli ayiraci, Bat1 kiiltiiriinde hakim olan mevcut rasyo-
nel ve bilimsel diinya goriisiinden sapmas1 ve mevcut bilimsel
anlayisin deney, gozlem ve test yontemlerini kabullenmemesidir.
Giintimiiz bilim anlayisini dar goriiglii olmakla, bilim ve tip gev-
relerini de kendi bilimsel ideolojileri digindakilere hayat hakki
tanimamakla suglarlar. Onlara goére, mesela tip alaninda bir teda-
vi sekli birkag kisiye yarar sagliyorsa, bu durum onun gegerliligi
icin yeterli bir sebeptir. Gelenek, New Age fikirlerinin ve tedavi
sekillerinin temel megsruiyet kaynaklarindan biridir. Onlara gore
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modern toplum bir¢ok zafiyete sahiptir ve modern dénem on-
cesi toplumlar ahlaki anlamda daha istiindiirler. Tibetliler, Es-
kimolar, Amerikan Yerlileri ve Aborijinler gibi modern &ncesi
topluluklar hem sosyal olarak daha iistiindiiler hem de maddi
diinyanin igleyisi konusunda daha bilgiliydiler (Hunt 2003: 137;
Bruce 1995: 106-107).

Yeni Ekoloji anlayisi ise insanlarin yeryiiziine kars1 sorumlu-
luklar1 oldugu felsefesine dayanir. Ingiltere’deki New Age akimi-
nin merkezi kabul edilen Findhorn toplulugunun liderleri dogal
ortamda giibre kullanmaksizin yetistirdikleri bitkilerle kamu-
oyunun dikkatini ¢ekmiglerdi. Toplulugun liderlerinden Eileen
Caddy ve Dorothy Mclean bu basarilarini iglerinden gelen sesi
dinlemelerine ve bitkilerin ruhlariyla konusmalarina baglamis-
lardi. Bu nokta, New Age hareketinin ¢evrecilik anlayigin1 Yesil-
ler ismiyle bilinen gruplardan ayiran 6énemli bir ayiractir. Yesiller
hareketi ¢evrenin korunmasi prensibini yine insanin yararlanma-
s1 prensibine dayandirirken, yani ¢evreye gelen zararin sonugcta
doniip insanogluna zarar verecegi inancini savunurken, New
Age anlayis1 yerytiziinii bir organizma olarak gérmektedir. Buna
gore yeryiizii canl bir varliktir, bir siiper organizmadir. New Age
diisiiniirlerinden James Lovelock diinyaya eski Yunan'da yeryii-
zii Tanrigas: olarak bilinen Gaia ismini verir. Dolayisiyla bugiin
popiiler olan Yesillerin gevrecilik felsefesi diinyamizi kendi ¢i-
karlarimiz ugruna korumamiz gerektigi mantigina dayanirken,
New Age diislincesinin gevrecilik felsefesi yeryiiziinii insandan
daha iistiin ve insanin kendisine saygi gostermesi gereken bir
varlik olarak gormektedir. New Age diigiincesi ¢evre problemi-
nin bireysel bakis agilarimizla yakindan iligkili olduguna inanur.
Bugiin insanoglunun iizerinde yasadig1 yeryiizii ile iligkisi yine
insanoglunun materyalist arzular1 nedeniyle carpik bir hal almus-
tir. Bu halin diizelmesi ancak hayatin anlamu iizerine yeni bir de-
gerlendirme ve anlamlandirma ile miimkiin olabilir. Insanoglu
asir1 tiikketim aligkanhigini ve hirsini artik terk etmelidir (Bruce
1995: 108-109).

Yeni Psikoloji anlayis: da ¢ok genis olan gergek insan potansiye-
linin ortaya ¢ikarilmasin esas alir; biitiinlesmis, sevgi ve sefkate
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ermis insani hedefler. Bu esaslar gergevesinde bir zamanlar se-
kiiler mahiyet arz eden insan potansiyellerinin gelisimini hedef-
leyen ve bircogu giderek spiritiiel karakter kazanan akimlar gibi
New Age de giderek bu konuda maneviyata 6Snem vermektedir.

Yeni Spiritiialite anlayig1 insanin manevi dinamiklerinin bir giig
olarak kullanilabilecegini diigiiniir. New Age felsefesi bu konuda
merkeze insani koyar ve insan benliginin ebediyetine inanir. Bu
nedenle de reenkarnasyoninancini onaylar. Tanr1 anlayisi semavi
dinlerinkinden farkhdir ve Tanr1 olmaksizin da vahiy (veya il-
ham) olabilecegine inanulir. New Age liderlerinden Eileen Caddy
1960'larda her giin dogal mesajlar veya vahiyler aldigim iddia
etmistir. Su sozler ona aittir: “Uzun stire meditasyon yaptigim
ama hi¢bir seyin olmadig1 anlar olurdu. Fakat kalemim kagida
degdigi anda, sanki elektrik diigmesine dokunulmus gibi bir hal
olur ve kelimeler elektrik akimu gibi akardi. Bana bir keresinde su
mesaj geldi: ‘Ben sizin her birinizin iginde farkh sekillerde akti-
fim. Ne zaman benden rehberlik isterseniz tipki bir simsegin 15181
gibi bu rehberligi hemen bulursunuz. Aradiginiz cevap size he-

Dorothy Mclean(1920- ) ve Eileen Caddy(1917-2006), ingiltere’de
“Findhorn” ismiyle taninan New Age grubunun kurucularidir.
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men ulagir. Dolayisiyla, ellerinizde biiyiik bir sorumluluk var’”
(Bruce 1995: 110).

Eileen Caddy baglangicta bu vahyin Tanri’dan geldigini zan-
netti, fakat daha sonra kaynagin kendi tist-benligi (higher-self)
oldugunu fark etti ve “Tanri-insan ayriminin olmadigina, sadece
‘Ben’in var olduguna ve bu ‘Ben’in kozmik biling sahibi ilahi bir
varlik” olduguna inandi. New Age liderleri 1970-80'lerde daha
somut bir tanimlamada bulunarak vahiy kaynaklarin bir “enerji
girdab1” olarak isimlendirdiler. New Age, bedensel rahatsizlik-
larin ana kaynaginin bedendeki enerji hareketinin yavaglamasi
veya tikanmasi oldugunu ve kendi uyguladiklar: teknikleri bilen
kisilerin elleriyle enerji akisindaki diizenlemeyi saglayabilecekle-
rini savundu (Bruce 1995: 110, 120-122).

New Age liderleri iclerine dogan bu vahiy veya ilhamla ha-
yatlarin1 yonlendirebileceklerini diisiindiiler. Ama zaman, “i¢ten
gelen” bu seslerin yasama sekliyle ilgili ¢cok da basarili prensip-
ler getirmedigini gosterdi. Ingiltere’deki merkezleri Findhorn’un
kurucularinin cinsel ve duygusal hayatlar1 tam bir rezalete do-
nistii. Eileen Caddy ilk kocasini ve bes ¢cocugunu terk ederek
Peter Caddy ile yasamaya basladi. Peter Caddy yakisikli, cazip
ve hareket icinde etkin bir kisilikti. Harekete katilan bir¢ok geng
ve idealist kadinla cinsel ve duygusal iligkiler kurdu. Sonunda
Eileen'i de terk etti ve Kaliforniyal1 bir kadinla beginci evliligini
yaptu

Biitiin bu tecriibeler kapsamli ve baglayici bir ahlaki degerler
sistemi olmadan, sadece “kozmik bilince” ve “ilahi benlige” uya-
rak ahlaki bir hayatin yaganamayacagini gostermis oldu. Kendini
gelistirme veya gercgeklestirme adina yapilan bir¢ok eylemin as-
linda kendi ¢ikarini gergeklestirme tehlikesini de tagiyabilecegi
boylece ortaya ¢ikmis oldu (Bruce 1995: 120).
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HARE KRISHNA / ISKCON
(International Society for Krishna

Consciousness)

Hare Krishna hareketini
1965'te Bati'ya
tastyan Swami Prabhupada
(1896-1977).

ISKCON veya Hare Krishna adiy-
la taninan hareket Bat1’ya gelen Dogu
kaynakli yeni dinf akimlar igerisinde
belki de en bagarilisi ve en dikkat ce-
kenidir. Bir hareket olarak Batir'ya gi-
risi 1965 yilinda Swami Prabhupada
Bhaktivedanta’nin (1896-1977) New
York ve San Francisco’da bir grup
taraftar edinmesiyle gerceklesmistir
(Hunt 2003: 117). Miintesiplerin Sri-
la Prabhupada ismini verdikleri bu
kisi, Hindistan’da bir ecza sirketinde
yOnetici olarak ¢alisgmakta ve ayrica

Veda metinlerini Ingilizce’ye cevirmekteydi. Emekli olduktan son-
ra da gurusu (iistad) tarafindan hareketi Bati'ya tagimakla gorev-
lendirildi (Bainbridge 1997: 193).

Grup Yapist, Inang ve Ibadetleri

Hareket, Bati'da ¢ogunlukla uyusturucu kullanan ama artik

bu durumdan kurtulmak isteyen ve 1960'larin hippi kiiltiiriiniin

titopik ideallerinden umudunu kesmis genglerin ilgisini ¢ekti.
Harekete girenlerin sufi bir yasam tarzini benimsemeleri, 6zellik-
le de su kurallar1 gbzetmeleri gerekmekteydi.

~141-



-~ MILENYUM TARIKATLARI -

1. Evlilik dig1 cinsel iligki kurmamak (cinsel iligki ancak ev-
lilikte ¢ocuk sahibi olmak igin gergeklestirilebilir), kumar oyna-
mamak, alkol almamak, uyusturucu kullanmamak, et yememek.

2. Sanskritge bir isim almak.

3. Hare Krishna zikri olan 16 dizeyi giinde yaklasik iki saat
okumak (Barker 1989: 184; Palmer 1998a: 236).

Mabette yasayan iiyeler her gece ticte kalkar ve japa ismi ve-
rilen, yaklagik iki saat siiren zikri yaparlar. Zikir sirasinda 108
taneden olugan ve mala denilen bir tespih kullanirlar. Islamiyet'te
baz1 dua veya zikir gekillerinin tespih taneleri sayilarak yapilma-
s1 gibi Hare Krishna iiyeleri de asagidaki sozleri tespih ¢ekerek
sOylerler. Giinliik zikirlerini tamamlayabilmeleri igin 108 taneli
bu tespihi giinde 16 kez devirmeleri gerekmektedir ki, bu da zi-
kir s6zlerinin (mantra) giinde 1.728 defa tekrarlanmas: anlamina
gelir (Nye 2004: 188; Barrett 2001: 287). Zikre esas olan mantra’min
sozleri su sekildedir:

Hare Krishna, Hare Krishna,
Krishna Krishna, Hare Hare,
Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare.

Bu mantra Bati'nin birgok biiyiik kentinde, insanlarin yogun
oldugu caddelerde beyaz veya safran renkli uzun entari giyen
dazlak kafali erkek Hare Krishna iiyelerince diimbelek sesleri
esliginde hizli adimlarla yiiriiyerek seslendirilir.?® Boylece renkli,
ciimbiislii ve cazip bir ayin goriintiisii sergilenir (Hunt 2003: 118).

Hareketin ilk yillarinda miintesipleri mal varliklarini hareke-
te bagisladilar ve mabet olarak kullandiklar1 mekénlarda ortak
bir hayat yasamaya bagladilar. Prabhupada 1977’de 6ldiigiinde
bir¢ok tilkede mabetler kurdurmus ve miintesiplerinin sayisi
10.000’i bulmustu.

25 Hare Krishna iiyeleri cinsiyet ve medeni durumlarina gore farkli elbise giyer-
ler. Evli erkekler beyaz renkli, evlenmemis erkekler de safran renkli entari
giyerler. Kadinlar ise sari ad1 verilen Hint kiyafeti giyerler.
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Hare Krishna tyeleri, Londra’da meshur Oxford Street’te bir ayin sirasinda.

Hare Khrisna, Hinduizm iginde gelisen bir mezhep veya
tarikat olarak degerlendirilebilir. Bhakti geleneginden gelen
bu hareketin kurucusu 16. yiizyilda yasayan Bengalli Sri Chai-
tanya Mahaprabhu’dur (1486-1533). Mahaprabhu'nun Tanri
Krishna'nin son reenkarnasyonu olduguna inanilir (Hunt 2003:
117).

Hareketin faaliyetleri arasinda vaaz vermek, kitap ve der-
gi dagitmak, kalabalik insan kitlelerinin bulundugu bélgelerde
(aligveris merkezleri gibi) Hare Krishna zikrini (mantra) yapmak
ve pazar glinleri yemek vermek sayilabilir.

ISKCON farkli bolgelerden sorumlu olan bir komite tara-
findan yonetilmektedir. Prabhupada’nin 6liimiiniin ardindan
ruhani liderlik kidemli gurularin uhdesine verilmistir. Yerel ma-
betlerde bir mabet bagkani bulunur ve Hare Krishna akiminda li-
derlik konumlarina sadece erkekler yiikselebilir. Prabhupada’nin
olimiinden sonra hareket iginde 6zellikle Amerika’da (Virginia,
New Vrindan) biiyiik bir mandira ¢iftliginde toplu halde yasa-
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yan iiyeler arasinda tartismalar ve boliinmeler bas gostermistir.
Hatta burada iglenen bir cinayet tizerine Prabhupada’nin halefi
oldugunu iddia eden Swami Kirtananda hakkinda sorusturma
baglatilmis, ama bir sonug alinamamuistir. Baglangigta toplumdan
soyutlanmisg bir yagsam benimseyen hareket, simdilerde topluma
kars1 daha olumlu bir yaklagim sergilemekte ve bir¢ok iiyesi ma-
nastir hayat: yerine, toplum icinde yasamay: tercih etmektedir.
Aile merkezli yapinin korunmasina 6zen gostermek hareketin
temel isteklerindendir (Palmer 1998a: 236).

Tim bu prensiplerine ragmen Hare Krishna akimi zaman
zaman skandallarla da giindeme gelmistir. 1982 yilinda akimin
Ingiltere sorumlusu Jayatirtha’nin (asil ismi James Immel) hem
uyusturucu aldig1 hem de bayan miiritlerle iligki yasadig ortaya
gikt. Jayatirtha'nin igledigi ¢ifte giinah onu koltugundan etti ve
yerine Amerika’da bulunan, daha 6nceden hareketin Avrupa so-
rumlusu olan Bhagavan atandi. Bhagavan fevkalade bir tanitim
faaliyetine baglad1 ve sadece Ingiltere’de Hare Krishna’y1 tanitan
30 milyon kitap¢ik dagittird: (Barrett 2001: 284).
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SAI BABA

Hinduizm kaynakli bir harekettir ve Saivite gelenegine da-
yanir. Hareketin kurucusu Satya Sai Baba tiim Hint gurularn
arasinda en fazla mucize gosteren kisi olarak bilinir. Harekette
Sai Baba ismini tagiyan iki kisi vardir. Birincisi Shirdi Sai Baba
(1838-1918), ikincisi ise hareketin kurucusu Satya Sai Baba’dir
(1926-2011). Satya Sai Baba'nin Shirdi Sai Baba'nin reenkarnasyo-
nu olduguna inanildig: igin hareketi incelerken oncelikle Shirdi
Sai Baba'y1 ele almak uygun olacaktir.

Shirdi Sai Baba

Hareketin kurucusu Satya Sai Baba, kutsal olduguna inanilan
Shirdi Sai Baba'nin reenkarnasyonudur. Shirdi Sai Baba 15. yiiz-
yilda yasamis Hindu-Sufi sair Kebir’in (1398-1518) reenkarnas-
yonudur (Hunt 2003: 119). Shirdi Sai Baba 1838 yilinda Patri’de
(Haydarabad) Brahman bir ailede diinyaya geldi, fakat Miislii-
man bir Hint fakiri tarafindan biiyiitiildii. Bu sebeple de kendini
hem Hindu hem de Miisliiman topluluga yakin hissetti. Omrii
boyunca da Miisliimanlar ve Hindularin kaynasmasi igin ¢alisti.
Bazen Hindu mabetlerinde bazen camilerde yasadi. Her iki din
ile o kadar 6zdeslesti ki, Miisliimanlar da Hindular da Shirdi'nin
kendilerine ait oldugu iddiasinda bulundular. 1872 yilinda ismini
aldig: Shirdi kentine yerlesti. Shirdi kenti kutsal Ganj Nehri'nin
giiney kolu olan Godavari Irmagi'na yakindi. Shirdi, bu kentteki
Shri Khandoba mabedine geldiginde mabedin bekgisi onu “Hos
geldin Sai Baba, hos geldin!” diyerek kargilad1 ve o giinden sonra
“Sai Baba” ismiyle anilir oldu.
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Shirdi Sai Baba'nin, miiritlere sifa verme, onlar1 kétiilitklerden
koruma, hava hareketlerini kontrol etme, ruhsal (astral) seyahat
yapma, dilenci, kesis, kedi ve kopek seklinde goriinme gibi bir-
¢ok mucizeler gosterdigine inanildi (Hunt 2003: 119). Nakledilen
kerametlerinden biri g6yledir: Shirdi Sai Baba, mabedin kandille-
rine gazyag1 almak igin mahalle bakkalina gider, ancak gaz yag:
alamadan geri doner. Shirdi Sai Baba'nin ne yapacagini merak
eden bakkal, mabede kadar onu takip eder. Shirdi, mabede gelin-
ce kandillere su doldurur ve kandilleri yakar. Kandiller, igcinde su
olmasina ragmen mucizevi bir sekilde yanar ve hi¢ sonmez. Bu
mabette bugiin de bu kerameti amimsatan sembolik bir ates ya-
kilmaktadir. Miiritler nobet tutarak ategin siirekliligini saglarlar.
Mabet bugiin Hindistan’daki Hindu, Budist, Miisliiman, Hristi-
yan gibi farkl dinlerden birgok insan tarafindan kutsal mekan
olarak goriiliir (Chryssides 2001: 181).

Shirdi Sai Baba 1918’de vefat eder. Vefatindan 6nce reenkarnas-
yonunun sekiz yi1l sonra gerceklesecegini soyler. 1952’de de miirit-
leri tarafindan mezarinin yanina heykeli dikilir. Baz1 miiritler hey-
kele baktiklarinda Shirdi'nin kendilerine baktigini hissettiklerini
iddia ederler. Bazilar1 da onun zaman zaman kendilerini ziyaret
ettigini, riiyalarinda kendilerine goriindiigiinii, onlar1 korudugu-
nu ve kutsadigini s6ylerler (Chryssides 2001: 181). Miiritlerden
birinin bir tecriibesi s6yledir: Olay, s6z konusu miiridin harekete
yeni ilgi duymaya bagladig1 bir zamanda yaganir. Ogle yemegini
yedikten sonra “Mucizeler Adamu Sai Baba” (Sai Baba: Man of Mi-
racles) isimli kitab1 okumaya baglayan midirit, kitabi okurken uyuya
kalir. Riiyasinda birinin ona “Et! Et!” diye bagirip tokat attigini go-
riir. Uyandiginda yiiziinde tokatin etkisini hisseder. Miirit, riiya-
sinda ona tokat atan kisinin Sai Baba olduguna ve 6gle yemeginde
et yedigi i¢in onu azarladigina inanir. Clinkii Sai Baba muiritlerine
vejetaryen olmalarini 6giitlemektedir (Chryssides 2001: 188).

Satya Sai Baba

Ikinci Sai Baba olarak bilinen ve Sai Baba hareketinin kuru-
cusu olan Satya Sai Baba, 1926 yilinda Giiney Hindistan'in Put-
taparthi kasabasinda Hindu bir ailenin ¢ocugu olarak diinyaya
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geldi. 1926, Shirdi Sai Baba'nin sekiz yil sonra reenkarne olaca-
g1 iddia ettigi tarihti. Dogumundan 6nce hem ailesi hem ¢ev-
redeki insanlar onun diinyaya gelisiyle ilgili cesitli mucizelerin
gerceklestigine inandilar ve bu yiizden kendisine “her yere yayil-
mis gercek Tanr1” anlamina gelen Satyanarayana Rajuin ismini
verdiler. Daha dogmadan goériilen mucilerden biri evlerindeki
miizik aletlerinin sebepsiz yere hareket etmesiydi. Dogumun-
dan ¢ok kisa bir siire sonra da yataginda biiyiik bir kobra yilani
bulunmustu. Yilan ¢ocuga zarar vermemisti ve bu kutsal bir iga-
retti, ¢linkii kobra yilan1 Hinduizm’in kutsal teslisinde yer alan
Siva’min semboliiydii (Burnett 2004: 179; Sandweiss 1940: 94).

Satya Sai Baba (bundan sonra sadece Sai Baba olarak anila-
caktir) cocukken ¢evresinde gordiigii istiraplardan rahatsiz olur
ve kiiciik yasta vejetaryen olmaya karar verir. Cevresinde yay-
gin olan horoz déviistiirmek ve kopekleri ayilara saldirtmak gibi
halk eglencelerinden hoglanmaz. Hayvanlarin 6ldiiriilmesinden
oldukca rahatsiz olur. Ailesinden habersiz eve dilencileri ve ag-
lar1 getirip doyurur. Cevresinde yardimsever bir ¢ocuk olarak
taninir. Bu nedenle de arkadaglar1 ona “guru” derler (Sandweiss
1940: 94; Chryssides 2001: 182).

1940 yilinda 14 yasindayken Shirdi kentinde Sai Baba'y1 yi-
lan sokar ve iki ay boyunca bilinci yerine gelmez. Yerel bir sifac
tarafindan tedavi edilen Sai Baba'nin kafas ii¢ yerinden kesilir
ve buralara bitkisel ilag tatbik edilir. Kendine geldiginde artik
bambagka biridir ve Shirdi Sai Baba'min reenkarnasyonu oldu-
gunu soyler. Yasindan umulmayacak sekilde konugsmaya baglar
ve uzun Sanskrit¢e metinleri sanki daha 6nce ezberlemis gibi
okur. Daha 6nce hig gitmedigi yerleri, gérmedigi kimseleri tasvir
edebilmekte, karmagik dini doktrinleri agiklayabilmektedir. So-
nunda Shirdi Sai Baba'yi iyi bilen birine gotiiriiliir ve o da bu
reenkarnasyonu onaylar.

Sai Baba daha o yillarda kerametler gostermeye baglar. Id-
dialara gore bir giin babasi Sai Baba’y1 uzaktan goriir, etrafinda
insanlar vardir ve hemen yanina gider. Sai Baba ¢esitli sekerle-
meler ve meyveleri yoktan var etmekte, cevredeki insanlar da
secdeye kapanarak onun Tanr1'nin enkarnasyonu oldugunu hay-
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kirmaktadir. Babasi, onun bir hokkabaz veya biiyiicii oldugunu
diistiniir; biraz saskin biraz kizgin bir tavirla eline bir sopa alarak
tehditkar bir ifadeyle “Sen kimsin!” diye {izerine yiiriir. Oglu da
son derece sakin bir sekilde “kendisinin dogumundan sekiz yil
once 6len Shirdi Sai Baba'nin reenkarnasyonu” oldugunu soyler.
Iddia biiyiiktiir. Birkag ay sonra bir grup insan onun Shirdi Sai
Baba'nin reenkarnasyonu olduguna inanmalar: icin bagka kera-
metler gdstermesini isterler. Bunun iizerine eline aldig1 bir tutam
yasemin ¢icegini yere firlatir ve o anda cigekler “Sai Baba” ismini
yazarlar (Sandweiss 1940: 95).

Okulda da kerametler gostermeye devam eder. Kalemini kay-
beden arkadagina yeni kalem yaptigi, hasta arkadagini iyilestir-
mek i¢in bitkiler ihdas ettigi, yoktan yiiziik ve kolye gibi esyalar
tirettigi anlatilanlar arasindadir. O yillarda gosterdigi iddia edi-
len mucizelerden en 6nemlisi sdyledir: Sai Baba arkadaglariyla
bir tepe {izerinde bulunan agaca dogru kosu yarisi yapar ve her
defasinda birinci gelir. Kimi zaman agaca ugarak ulagir, iiste-
lik agacin dallarina arkadaglarinin istedigi meyveleri kondurur
(Chryssides 2001: 183).

Kisa bir siire sonra ailesine artik onlara ait olmadigini sdyler
ve yanlarindan ayrilir. Okulu da birakan Sai Baba miirit topla-
maya baglar. Miiritlerinin sayis1 hizla artar ve bir ashram (tekke)
kurar. Bugiin hala varligini siirdiiren bu ashrama Prasanthi Nila-
yam (Ebedi Huzur Mekani) ismini verir. Sai Baba oliimiine ka-
dar (2011) miiritleriyle birlikte burada ve Brindavan’daki yazlik
ikametgahinda yagadi, Hindistan ve diger bir¢ok iilkeden mil-
yonlarca insami bu iki ikametgahta kabul etti (Sandweiss 1940: 95).
Burada ilkokuldan tiniversiteye kadar egitim kurumlarini iceren
bir kampiis vardir. Ogrencilerin tiim masraflar1 Sai Baba Vakfi
tarafindan kargilanir. Buradaki bir bagka kurum da Asya’nin en
biiyiik uzman hastanesi olarak bilinen ve ticretsiz agik kalp ame-
liyatinin yapildig1 hastanedir.

Satya Sai Baba’nin 6zellikleri

Sai Baba, ulu bir sahsiyet oldugunu, her seyi bildigini, kimse-
nin géremedigi seyleri gordiigiinii (clairvoyant oldugunu) iddia
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eder ve bu nedenle de miiritlerinden kesin itaat ister. Clairvo-
yant (durugorii) 6zelligi sayesinde tiim miiritlerini g6zetledigi-
ne, darda kalan miiritlerine yardim ettigine, yanlis davranis ve
diisiincede bulunanlara da miieyyideler uyguladigina inanilir
(Chryssides 2001: 180). Ona gelen herkesin ge¢misini, simdiki ha-
lini ve gelecegini bilir. Miiritlerine gore Sai Baba uluhiyetin tig
temel 6zelligi olan “her seye kadir olma”, “her seyi bilme” ve
“her yerde hazir ve nazir olma” kabiliyetlerine sahiptir.

Hindistan'da “Baba” sifat1 ¢ocuk veya yé§lllar1n isimlerinin
sonuna eklenen, sefkat ve samimiyet iceren bir ifadedir. Bu sifat
kutsal olduguna inanilan birine verildiginde ise hem ¢ocuklugun
masumiyetini hem de ihtiyarligin bilgeligini iceren bir anlam ta-
sir. Miiritler “Sai” kelimesinin “Evrensel Anne” anlamina geldi-
gini, dolayisiyla “Sai Baba”“nin evrenin hem annesi hem de babasi
olarak Tanri'min erkeklik ve disilik boyutunu kapsadigin iddia
ederler.

Sai Baba'nin Tanrisal 6ze sahip oldugu yoéniindeki bir bagka
inanig ise soyledir: Yukarida da belirtildigi {izere birinci Sai Baba
(Shirdi Sai Baba) Hindu-Sufi sair Kebir'in reenkarnasyonuydu
ve onun aynt zamanda Tanri $iva’nin enkarnasyonu olduguna
inaniliyordu. Sai Baba da Shirdi'nin reenkarnasyonu olduguna
gore o da Tanrisal 6z tasimaktadir. Sai Baba ayrica $iva'nin disili
olan Sakti'nin de 6ziinii tagidig i¢in hem disil hem erkek Tanr
ozelliklerine sahiptir.

Sai Baba, kendisinin reenkarnasyonunun da devam edecegi-
ni, kendisinden sonra gelecek kisinin adinin Sri Prema Sai Baba
olacagini ve Giiney Hindistan’da diinyaya gelecegini belirtir. Sri
Prema Sai Baba son avatar (tanrinin enkarnasyonu) olarak diin-
yaya gelecek ve Altin Cag'da insanliga 6nderlik edecektir. Sai
Baba 2022 yilinda 96 yasinda 6lecegini sdyliiyordu. Ancak 2011
yilinda 85 yaginda oldii.

Miiritleri Sai Baba’nin Tanri1'nin enkarnasyonu olduguna ina-
nirlar ama Sai Baba, kendisine miirit olmalari i¢in bu inancin 6n
sart olmadigin belirtir: “Benim kim oldugumu anlamaya calis-
may1n! Gelin ve ne oldugumu kendiniz goériin! Sai Baba’nin mu-
cizelerine inanmak da baglangicta bir zorunluluk olarak goriil-
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Satya Sai Baba (kivircik sagl) miiritleriyle birlikte. Satya Sai Baba 2022
yilinda, 96 yasinda 6lecegini sdyliiyordu. Ancak kehaneti gergeklesmedi.
2011 yilinda, 85 yaginda &ldii.

mez. Miiritlerine gore Sai Baba'nin her iki ayak tabaninda onun
avatar oldugunu gosteren bir isaret vardir(Chryssides 2001: 184).
Onun Tanr1’'nin enkarnasyonu olduguna inanmak, dogal olarak
onun yaraticl olduguna inanmak demektir. Dolayisiyla, goster-
mis oldugu mucizelere inanmak miiritleri igin pek zor olmasa
gerektir. Sai Baba’nin agzindan $iva’nin sembolii olan kutsal lin-
gam* cikardigina, bunun da onun Tanrsal 6ziine bir delil oldu-
guna inanilir (Chryssides 2001: 184). Yukarida da deginildigi gibi
miiritler Sai Baba'nin kendilerine gériindiigiinii ileri siirerler ve
bunun amacinin onlar1 kutsamak olduguna inanirlar. Miiritleri-
ne gore bu durum onun Tanri’nin enkarnasyonu oldugunu da
teyit etmektedir. Zaten Sai Baba da kendi uluhiyyetini ilan etmis-

26 Lingam-Yoni: Hinduizm’de Tann Siva’nin sembolii olduguna inanilan hem
eril hem digil sembol organu.
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tir. Diinyaya gelis nedenini de “insanlara uluhiyyetlerini hatir-
latmak” olarak belirler. Bu konuda sunlar:1 séyler: “Ben kim ol-
dugumu biliyorum. Ben ancak size kim oldugunuzu hatirlatmak
icin geldim.” Bu s6zlerden anlagildig: {izere Sai Baba'nin kutsal
misyonu insanlara 6zlerindeki uluhiyyeti kavratmak ve insanlig
ilahi kaynaga dondiirmektir.

Ogretileri

Sai Baba &gretisinde Tanr1'min birligine inanilir. Farkli dinler
Tanr1'y1 farkli isimlerle anabilirler ama gercekte Tanr tektir. Sai
Baba ilahi bir enkarnasyondur ve Tanri’'nin kendisi degildir.

Hindu geleneginde 6nemli bir yeri olan “aydinlanma” kavra-
mu Sai Baba hareketinin de anahtar kavramlarindan biridir. Ay
dinlanma, miiminin kendini “Tanr ile bir” oldugunu hissettigi
ana kadar devam eden manevi bir siirectir. Bu siireci yasayan kisi
oldiikten sonra ebedi hayata kavusacaktir. Aydinlanmaya ulag-
mak icin kisi salih bir imana sahip olmali ve bir guruya intisap et-
meli; tiim diigiince, duygu ve eylemlerini Tanr1'ya yonlendirmeli,
kendini ve maddi kazanimlar: diisiinmekten vazge¢meli, maddi
olan her seyi terk edip yoksul bir hayat yasamalidir. Bu son pren-
sibi gerceklestirmek icin Sai Baba'nin Hindistan’da zaman zaman
dilencilik yaptig1 ve kohne yerlerde barindigi sdylenmektedir.

“Tanr1’y1 bilmek” bir insanin elde edebilecegi en biiyiik deger-
dir ve kisi, maddi varlik bilgisi veya bilim yoluyla degil; kutsal
metinleri okuyarak ve bunlar1 uygulayarak mutlu olabilir. Sai
Baba hareketi baz1 Ggretilerinde Kur’ant kullanmakla birlikte,
cogunlukla Vedalar’a dayanir.

Sai Baba'nin 6gretisinde dért 6nemli prensip vardir:
1. Satya (Gergeklik)

2. Dharma (Goérev).

3. Santi (Barig)

4. Prema (ilahi Sevgi).

1. Satya (Hakikat): Yaratilig diizenini ve bu diizen igindeki

Tanr1'yl, diinyay1 ve insanin yerinin kavramak anlamina gelir.
Aslinda Sai Baba'nin bu konulardaki 6gretileri ¢ogunlukla Hin-
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du gelenegine; Vedalar, Upanisadlar ve diger Hindu metinleri-
ne dayanmaktadir. Upanigadlar'in temel 6gretisi insan ruhu ile
Tanrilar arasindaki (atman ile brahman) birlikteligi esas alir. Bu
ogreti akla soyle bir soruyu getirebilir: “Bu durumda Sai Baba
ile miiritlerinin fark: nedir; onun ruhunun istiinliigii nereden
kaynaklanmaktadir?” Buna cevaplan su sekildedir: 1ki tiirlii
avatar vardir; Amsa-avatar ve purnag-avatar. Tim insanlar amsa-
avatar, yani Tanri’nin kismi enkarnasyonudurlar; “maya”nin
yani fiziksel diinya illiizyonunun etkisi altindadirlar. Bu nedenle
bireysel benlik edinir ve bu diinyaya baglanirlar. Purna-avatar
ise “maya”y1 agar ve esyayi gercek haliyle goriir. Siradan insanlar
“karma”larina, yani ge¢mis hayattaki eylemlerine gore diinyaya
gelirler ve iki seyi gerceklestirmeye calisirlar ki bunlar da Sai
Baba felsefesinin iki 6nemli hedefidir: 1. Benligi geri planda tuta-
rak insanhiga hizmet etmek. 2. Ozgiirliige kavugmak (Chryssides
2001: 185-186).

Ogzgiirliige kavugmak igin “atman”1 kaplayan ortiilerin ar-
dindaki gercek benligi gormek ve brahmanla birlikteligin farki-
na varmak gerekir. Avatar ise halihazirda kendi ilahi kimliginin
farkindadir ve fiziksel diinyaya belirli bir misyonla iner (zaten
avatar “inis” anlamina gelmektedir).

Sai Baba literatiirii avatar ile siradan insan arasindaki farklar:
belirten listelere de yer vermektedir. “Avatar”in sekiz 6zelligini
bildiren bir liste soyledir:

1. Gorkem

2. Diirtistliik

3. Bilgelik

4. S6hret

5. Basan

6. Diinyaya baghilik gostermemek
7. Var etmek-yok etmek

8. Her seyi bilmek.

Sai Baba'nin gosterdigi mucizeler onun avatar olduguna igaret
etmektedir. Var etme ve yok etme 6zelligi Sai Baba’nin miicessem
halini temsil ettigi Tanr1 Siva'ya aittir. Yok etme 6zelligi olumsuz
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bir anlam tagimaz. Sai Baba “yok etme”nin kétiilere yonelik bir
ozellik degil, evrende yenilenmeyi gergeklestiren bir 6zellik oldu-
gunu ifade eder. Sai Baba’nin mucizeleri genelde insanlara fayda
saglayan seyler olarak goriilse de mucizeler bazen insanlara eza
da vermektedir. Bu eza sayesinde insanlar o giine kadar biriktir-
dikleri kotii karmay: (kaderi) yok etme firsatin1 yakalayabilirler.
Ayrica Sai Baba avatar 6zelligi sayesinde insanlarin géremedigi
karma kanununu gorebilmektedir (Chryssides 2001: 186).

2. Dharma (Gérev)

Hinduizm kaynakli kavram kisinin dini, sosyal ve ahlaki so-

rumluluklarini ifade eder. Sai Baba kast sistemini reddeder ve so-
rumluluklarin egit oldugunu soyler. Ona gore insanlar renk, irk,
din ve cinsiyet ayirimina tabi tutulamaz. Bununla birlikte kadin-
erkek esitligi konusunda feminist yaklasima karsi ¢ikar. Mesela
“anneligin Tanri’nin bir litfu oldugunu, dolayisiyla annelerin is
hayatinda bulunmaktansa ¢ocuklarinin gelisimiyle mesgul olma-
lar1 gerektigini” savunur. Sai Baba hi¢ evlenmemistir, miinzevi
bir yagsantis1 vardir. Fakat miiritlerini diinyay: reddeden bir ya-
sant1 tarzina tegvik etmez. Hare Krishna hareketinde oldugu gibi
manastir1 andiran bir hayat 6nerilmez. Boyle bir gruplar: da yok-
tur. Ama miiritler arasinda bireysel olarak bunu tercih edenler
olursa, bu konuda onlara miidahalede bulunulmaz.

Hareket, insanlarin diiriist bir sekilde ve mesru yollardan
hayatlarin1 kazanmalarina, diiriist davraniglar sergilemelerine
biiyiik 6nem verir. Bu davranis sekli Tanr1 ugruna ¢alismakla
esdeger goriilmektedir. Sai Baba bu baglamda insanin diinya ile
iligkisini su 6rnekle anlatir: “Benlikle diinya arasindaki iligki, su
ile kayigin iligskisine benzer. Kayik suya girmeli, ama su kayiga
girmemelidir.”

Gorev olarak degerlendirilen bir bagska konu da dogru beslen-
medir. Sai Baba mensuplari vejetaryendir ve bunu siddetten uzak
durmak igin gerekli sayarlar. Ugiincii prensip olan Santi, canli-
lara zarar vermemeyi gerektirdigi i¢in de et yenilmemelidir. Sai
Baba hareketinde alkol kullanmak da yasaktir. Dharma kavrami-
nin Sanskritce’deki kdk anlami “temel tabiat” demektir. Dolayi-
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styla, insanin temel tabiat1 “6ldiirmek, calmak” gibi eylemlerden
kaginmas: gerekir.

Sai Baba yeni bir kiilt kurmaya gelmedigini sdyler. Bu noktada
da bulundugu bélgenin iki biiyiik dini olan Islam ve Hinduizm'i
uzlagtirmaya ¢alismig, bu din mensuplarinin dinlerini bilingli bir
sekilde takip etmelerini istemigstir. Kendi diniyle diger dinlerin
tanrilarinin farkl olmadigini, hepsinin ayni 6ze dayandigini, sa-
dece isimlerin degistigini soyler (Chryssides 2001: 188). Hindu
gelenegi disindaki dinlerin kutsal kitaplarinda da kendisinden
haber verildigini belirtir. Mesela Incil’in “Isa, beni sizin araniza
gonderen tekrar gelecek dedi ve eliyle kuzuyu gosterdi” (Vahiy
Kitabi) seklindeki ayetini bu yénde yorumlar: “Kuzu burada bir
semboldiir, bir igarettir. Isaret ettigi sey de kuzunun gikardig
meleme sesidir. Bu da ‘ba ba’ seklindeki sestir. Yani Baba’dir. Hz.
Isa onun isminin ‘Hakikat’ olacagini sdylemigtir. Benim ismim
olan Satya’nin anlami ‘Hakikat'tir. Yine Isa: ‘O kirmuzi kusak ta-
kacaktir’ der (Sai Baba kirmizi bir kusak takmaktadir). Isa yine
der ki: ‘O kisa boyludur, baginda tag vardir (Sai Baba burada tac
sag olarak yorumlar). Kuzu sevginin semboliidiir. Hz. Isa kendi-
sinin tekrar gelecegini sylememistir. Onun s6ziinii ettigi ‘ba ba’
iste bu Baba’dir.” (Chryssides 2001: 189).

Sai Baba hareketi Hristiyanlikla paralellikler arz etmektedir.
Sai Baba'ya gore Hz. Isa da avatardir. Isa “Ben ve Babam biriz!”
demistir. Sai Baba, Siva’nin enkarnasyonudur. Sai Baba’nin mii-
ritleri, Isa ile Sai Baba'nin mucizelerinin benzegtigini ileri siirer-
ler. Bazi miiritler Hz. Isa’y1 astrolojik Pisces Cagi’'nin avatari, Sai
Baba’y1 da Aquarius Cag1'nin avatari olarak degerlendirirler. Sai
Baba hareketinin mabetlerinde Tanr1 $iva'min yanu sira Rama,
Krishna, Vishnu ve Hz. Isa'nin resimlerini de gérmek miimkiin-
diir.

Sai Baba’ya gore avatar Hindistan’da diinyaya gelmelidir,
clinkii birtakim seyler ancak burada tecriibe edilebilir. Bu iddia,
Hz. Isa’'min avatar oluguna engel gibi goziikse de, Sai Baba yo-
rumuyla bu engeli de agmaktadir. Ona gére Hz. Isa 12 yagindan
teblige bagladig1 ana kadar Hindistan’da yagsamustir (Chryssides
2001: 189).
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3. Santi (Barig)

Biiyiik avatarlar yeryiiziine rastgele gelmezler. Dharma kay-
boldugu zaman avatar yeryiiziine iner ve insanlig1 diigtiigii bu
kotii vaziyetten kurtarir. Miiritler Sai Baba’nin da yeryiiziine
insanlig1 yok olmaktan kurtarmak iizere geldigine inanirlar. 21.
yiizy1l insanlik igin biiyiik tehlikeler barindirmaktadir ve bunla-
rin basinda niikleer felaketler, niifus yogunlugu, kiiresel 1sinma,
ormanlarin yok olmasi, ekonomik krizler ve ahlaki ¢okiis gel-
mektedir. Tiim bunlar insanligin biiytik bir kriz i¢cinde oldugunu
gostermektedir ve Sai Baba insanliga savaglardan uzak durmayi
ve tabiatla barig igcinde yasamay: 6gretmektedir (Chryssides 2001:
189). Miiritlerin inancina goére Sai Saba ‘avatarik’ giiciinii kulla-
narak niikleer savasi engelleyebilecektir, ama bu, insanlarin bu
konudaki gayretlerine bagli olacaktir.

4. Prema (ilahi Sevgi)

Insanhigin gelecegini belirleyecek olan sevgidir ve bu insanla-
rin birbirlerini, 6zellikle de Sai Baba'y1 sevmeleri ile gerceklege-
cektir. Sai Baba sevgisi, Tanr sevgisi anlamina gelmektedir.

Sai Baba'nin 1968 yilinda soyledigi su sozler hareketin temel
felsefesini yansittig1 gerekgesiyle hareket mensuplar: tarafindan
¢ok¢a alintilanmaktadir:

“Ben sizin kalbinizdeki agk lambasini yakmaya, onun 1s1g1in
glinbegiin artirmaya geldim. Bir din adina gelmedim. Bir mez-
hebi, bir inanc1 yaymak, bir doktrine taraftar bulmak igin degil
benim gelisim. Miiritler, inanhlar toplamak degil amacim. Ben
ancak tek bir inanci, tek bir manevi prensibi hatirlatmak igin gel-
dim. O da sevgi yoludur, sevgi erdemidir, sevgi gorevidir, sevgi
zorunlulugudur.”?

Yine agagida alintilayacagimiz sézler onun bu konudaki go-
riglerini net olarak yansitmaktadir:

“Tek bir din vardir. O da sevgi dinidir. Tek bir dil vardir. O da

27 www.sathyasai.org

-155~



~ MILENYUM TARIKATLARI ~

kalp dilidir. Tek bir irk vardir. O da insanlik irkidir. Tek bir Tanr
vardir. O da her yerdedir.”

Sai Baba yukarida aktardigimiz dort prensip yaninda insani

kutsalliga ulagtiracak 10 kural belirler:

1.
2.

9.

Vatanini sev ve bagkalarinin vatanina sayg goster!

Tim dinlere sayg1 goster, ¢linkii onlarin her biri Tanri'ya
giden yollardir!

Tiim insanlar1 ayrimaksizin sev, insanligin tek bir topluluk
oldugunu unutma!

Evini ve gevreni temiz tut ki hem sen hem de toplum saglikli
ve mutlu olsun!

Insanlara riigvet teklif ederek onlar1 ayartma, riigvet kabul
ederek de kendini al¢altma!

Senden dilenenlere para degil, kendilerine giivenme duy-
gusu ver. Hasta ve yaglilara sevgi sun, onlar1 himaye et!
Hi¢bir zaman kiskanglik ve nefret duygularina maglup

olma!

Kendi ihtiyaglarini kargilamak igin bagkalarina dayanma.
Bagkalarina hizmet etmeye baglamadan 6nce kendi hizmet-
¢in ol!

Devletin kanunlarina uy, érnek vatandas ol!

10. Tanr1’ya tap, giinahtan sakin!

Ibadet Sekilleri

Sai Baba hareketinde toplu ibadet pek yapilmaz. Yalniz, mii-

ritler Bhajan Manda ad1 verilen toren igin haftada bir toplanip

¢ogu Sai Baba tarafindan yazilmis ilahileri okurlar. Bir bagka iba-

det sekli ise Shat-Laksharchan adindaki, ilahi isimleri iceren mant-

ra okumadir. Miiritler yilda birka¢ bayram kutlarlar. Bunlardan

bazilar1 Hindularin da kutladig1 bayramlardir. Bunlardan biri de

Tanr $iva'nin dogum giinii dolayisiyla kutlanan bayramdir. Sai

Baba’nin dogum giinii olan 23 Kasim ve Hz. Isa’nin dogum giinii
olan Noel de Sai Baba hareketince kutlaniimaktadir.
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Miiritler Banglore yakinlarindaki ashramlara (tekkelere) gi-
derler ve Sai Baba’y1 darshan® verirken gérmeye calisirlar. Sai
Baba'nin zatin1 géremeyenlerin onun fotografini tagimalar1 da
yeterlidir. Onun fotograftaki imaji da kisiye darshan saglayabilir.
Her zaman her yerde var olduguna inanilan Sai Baba'nin mii-
ritlere hep yakin oldugu, hatta evlerinde bulunduguna inanilir.
Bazi miiritler evlerinde bir oday1 onun i¢in ayirirlar. Oday: siis-
lerler ve Sai Baba'nin gelmesi ihtimaline kars: her daim hazir tu-
tarlar: Onun igin yatak yaparlar, sandalye ve masa bulundurur-
lar ve her aksam masanin tizerine yiyecek-igecek birakirlar. Bazi
miiritler bazi1 geceler yatagin bozuldugunu, yiyecek ve icecekle-
rin eksildigini ve odada Sai Baba'nin ayak izlerinin goriildiigii-
nii anlatirlar. Sai Baba'nin ayni anda farkl yerlerde goriildigii,
yani “tayy-i mekan” 6zelligi oldugu da iddia edilir (Chryssides:
2001: 191).

Sai Baba tarafindan belirlenen asagidaki dokuz kural, davra-
nigt yonlendiren kurallar gibi goriinseler de, aslinda ibadet ola-
rak algilanmaktadir:

¢ Giinliik meditasyon yapmak ve dua okumak.

e Haftalik ilahi okuma seanslarina tiim aile fertleriyle birlikte
katilmak.

¢ (Cocuklarin Sai egitim programlarina katilmalarini saglamak.
* Hareketin diizenledigi hizmet programlarinda gérev almak.

¢ Hareketin diizenledigi toplant1 ve organizasyonlara diizenli
olarak katilmak.

® Sai Baba'nin soylevlerini diizenli olarak okumak.

e Insanlarla yumusak ve sevecen bir sekilde konugmak.

e Bagkalar: aleyhine, 6zellikle de onlarin giyabinda konugma-
mak.

e Kotii arzulardan siyrilmak; zaman, para, yiyecek ve insan
enerjisi israfin1 engellemek igin bilingli ve stirekli bir bigim-

28 Darshan: Hinduizm’de tanrisal bir figtiriin, bir gurunun vizyon olarak gériil-
mesi inanci. Bu vizyonu gérmenin insanlara bereket getirdigine, goriilen kut-
sal varligin da goren kisiyi kutsadigina inanilir ve insanlar vizyon gérebilmek
igin ytizlerce kilometre uzakliktaki manastirlara seyahat ederler.
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de miicadele etmek ve buradan elde edilecek kazanimlari
insanligin hizmetine sunmak.

Sai Baba akiminda Tanr1'ya baglilik ¢ok 6nemli bir statii ola-
rak goriiliir. Bu da asagidaki ibadet sekilleriyle kazanilabilir:

e Tanri’'min isimlerini veya mantralar zikrederek.

e Kutsal metinleri okuyarak veya dini sohbetleri dinleyerek.
o Ilahi okuyarak.

» Tefekkiirde bulunarak veya yoga yaparak.

¢ Kutsal metinleri ezberden mirildanarak.

e Sessiz ve dingin bir sekilde oturup zihni diinyevi kaygilar-
dan bogaltarak.

Grup Yapist

Sai Baba'nin iinii kisa siirede yayilir ve 1950’lerde mdiritle-
rinin sayis1 hizla artar. Bir taraftan gesitli yerlere geziler yapi-
lirken, diger taraftan Sai Baba iizerine konferanslar, seminerler
diizenlenir. Bu konferanslardan biri de 1967 yilinda Kaliforni-
ya Universitesi'nde gergeklestirilir ve bdylece ABD’de de Sai
Baba'ya ilgi duyulmaya baglar. 1970’lerde ABD’de Sai Baba ta-
raftarlarinin sayisi giderek artar ve Kaliforniya’da S.A.I. Vakfi
kurulur ve Satya Sai Newsletter isimli bir dergi yayin hayatina
baglar. Bu yillarda meditasyon, vejetaryenlik ve olaganiistii hal-
lere ilgi duyan bir¢ok Batili onun 6gretisini kabullenir. Bugiin
farkl tilkelerde 10 milyon civarinda miiridi oldugu iddia edil-
mektedir.

Hareketin Ingiltere’deki faaliyetlerine baglamasi ise 1966 yili-
na denk diiger. Sai Baba hareketinin Ingiltere’de biiyiik gogunlu-
gunu Asyalilarin olusturdugu 10.000 civarinda taraftar1 oldugu
tahmin edilmektedir (Barker 1989: 152; Chryssides 2001: 183).
Ingiltere’de “The British Institute of Sathya Sai Education” isimli
bir egitim merkezleri vardir. ABD, Italya, Ispanya, Kanada, Sin-
gapur, Malezya, Hong Kong ve daha bagka iilkelerde ayni tiirden
egitim veren merkezler kurmuslardir. Bugiin 137 tilkede 6.500
dolayinda merkezleri bulunan hareketin Hindistan’da 5.000’den
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fazla hizmet grubu vardir. Bu gruplar kendilerinin kurdugu has-
tanelerde gorev yapmak, yoksul koylere gesitli hizmetler gétiir-
mek, aglar1 doyurmak, muhtag ¢ocuklar ve ihtiyarlarla ilgilenmek
gibi bircok faaliyet gerceklestirmektedir.

En etkin ve yaygin egitim faaliyetini Hindistan'da gergekles-
tirmektedirler. Alt1 kolej ve yirmi teknik okuldan olugan bir iini-
versiteleri vardir. Sai Baba “insani degerlerde egitim” baghigiyla
evrensel degerleri 6ne ¢ikaran ve tiim dinler tarafindan kabul
edilebilecek bir egitim programi ortaya koymustur. Hint hiikii-
meti de bu programi benimsemis ve ortaokullarda okutulmasina
karar vermigtir. Diger bazi iilkelerde de bu program hem &zel
hem devlet okullarinda okutulmaktadir, Ingiltere de bu iilkeler-
den biridir.

Sai Baba egitimin amacini su s6zlerle belirler:

“Egitimin amaci, insan1 mitkemmel hale getirmektir. Modern
egitim bu kapasiteden yoksundur. Bircok kimse ancak paralari
olmalar1 halinde mutlu olacaklarini diigiiniirler, ama para insana
mutluluk getirmez. Gergek mutluluk ancak erdemin ekilmesiyle
bigilebilir. Insan parayla degil, erdemle mutlu ve saglikli olabilir.
Modern insan erdeme degil, maddi zenginlige ve giice tamah et-
mektedir. Erdem olmadan maddi zenginlik ve gii¢ ne ige yarar ki?
Insan kendi karakterine giivenmelidir, maddi zenginlik ve giice
degil.” (Sai Baba 2002: 7)

Sai Baba diger bircok hareket liderinin aksine 6gretilerinin
zitt1 eylemlerde bulunmamus; cinsel, finansal vb. skandallarla
anilmamusgtir. Dolayisiyla, Bati’da ve kendi iilkesi Hindistan’da
yeni dini akimlar kargit1 grup veya organizasyonlar tarafindan
pek fazla elestirilmemistir.

Sai Baba’ya Yoneltilen Elestiriler

Sai Baba hakkinda tartigilan belki de tek konu, gosterdigi
mucize veya kerametlerdir. “Indian Rationalist Association”
(Hindistan Rasyonalist Dernegi) onun, batil inanglara yatkin
cahil Hintlileri kandirdigini iddia eder. Miiritleri disinda ¢ogu
kimse onun olaganiistii gii¢lere sahip oldugu iddiasina siiphey-
le yaklagsmaktadir. Sai Baba, kendisinin de batil inanglara kars:
oldugunu, fakat kendisinin kesin delile dayali bir manevi yol
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sundugunu soyler (Chryssides 2001: 180). Bununla birlikte, mu-
cizelerini kayda alip gercek olup olmadigini aragtiran birkag
komite kurulmus ve hepsi de mucizelerin sahte olduguna karar
vermistir.

Sai Baba'y1 elestirenler; onun bir sovmen ve sarlatan oldugu,
mucize dediklerini de el becerisiyle gerceklestirdigi kanaatin-
dedir (Hunt 2003: 119). Bu mucizeler gergek olsa bile bir amaca
hizmet etmedigini diisiinmektedirler. Sai Baba ise mucizevi veya
sihirsel gosterimlerin insanlarin dikkatlerini kendi Ogretisine
cekmeye yonelik oldugunu, asil hedefin sevgi ve barig igeren me-
sajin1 insanlara ulastirmak oldugunu belirtmektedir. Miiritlere
gore de asil mucize, hareketin yetistirdigi insanlhiga yararh, di-
riist, ahlakli, kendisiyle ve cevresiyle barigik insanlardir (Chryssi-
des 2001: 192). Bu nedenle de Sai Baba’ya ait su s6zii sikga tekrar-
larlar: “Yardim eden el, dua eden elden iistiindiir.”
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DIVINE LIGHT MISSION

“Ilahi Isik Misyonu” anlamina gelen hareket, 1930'larda Shri
Hans Ji Maharaj tarafindan Hindistan’da kuruldu. Shri Hans
1966'da oliince, hareket sekiz yagindaki en kiigiik oglu Prem Pal
Singh Rawat (1957-) tarafindan devam ettirildi. Premie ismi ve-
rilen miiritler Prem Pal'in aydinlanmig bir iistat olduguna inan-
dilar ve ona Guru Maharaj Ji (veya Maharaji) ismini verdiler.
Hareket, Guru Maharaji'nin annesi Mata Ji ve agabeyi tarafindan
yonetilmekteydi (Barker 1989: 176-177).

Guru Maharaji 1971 yilinda, 13 yagindayken Ingiltere’'ye ge-
lir, buradan da ayni y1l “yeni
bir ddnem baghyor” diyerek
ABD'’ye gider. Burada kisa za-
manda 6nemli sayida taraftar
(premie) toplayan Guru Maha-
raji, 40 kadar iilkede 500 civa-
rinda merkez (ashram) agar. O
tarihlerde sayilarinin 1 milyo-
na ulastig1 iddia edilmistir.
Hareket, 1970'lerde In-
giltere ve Amerika’da en
hizli yayilan hareket olarak
tanimlandi. Sadece Ameri-
ka'daki taraftarlar1 50.000
dolayindayd: (Geaves 2004:
201). Maharaji'nin 1998’de Guru Maharaji (1957-...).
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Avrupa’da yaptigr konugsmalara 28.000, ABD’de yaptig1 konus-
malara ise 25.000 dolayinda insan katild: (Barrett 2001: 328).

Inang ve Ibadetleri

Guru Maharaji'nin konugmalar1 kasetlere kaydedilip yazi-
ya aktarilmig olmasina ragmen, hareket diger dinf akimlar gibi
inanglarinin veya pratiklerinin ne oldugunu belirli bir diizenle
ortaya koyan yayinlar yapmamugtir. Uyelerin temel inancina gére
insanin kendini anlamasi ve kanitlamasi, “Bilgi”"nin uygulamaya
konulmasiyla gerceklestirilebilir. Insanin iginde var olan ve dért
teknigi kapsayan bu “Bilgi”, ancak Guru Maharaji veya onun
tayin ettigi onciilerin (initiator-mahatma) ilham vermesi sonucu
uygulanabilir. Bu bilgi ile kisi igindekilerin farkina varir, ilahi
15181 kesfeder. “Bilgi”ye sahip olanlarin bu dort teknigi bagkala-
rina aktarmamalari istenir, ¢linkii “Bilgi” edinimi ancak bireysel
tecriibe ile gergeklegebilir (Barker 1989: 177). Guru Maharaji dini
inanai degil, bireysel dinf tecriibeyi vurgular. Ogretisinin temeli-
ni, insanin ig¢indeki Tanrisal 6zii bulmasinin gerekliligi olusturur.
Bu nedenle de iki tanridan s6z eder: Biri, insanin yarattig1; digeri
de insam1 yaratan tanridir. Insanin ikincisini, ancak kendi birey-
sel ve Oznel tecriibesiyle kendi bilincinde bulabilecegini soyler
(Hunt 2003: 116).

Grup Yapisi ve Degisim

1973'te hareketin Houston Astrodome’da gergeklestirdigi yii-
rilyliste yasanan siddet olaylari, hareketi hem maddi sikintiya
soktu hem de hareketin giivenilirligini kaybetmesine sebep oldu.
Ustelik, 1974 yihinda da Guru Maharaji heniiz 17 yagindayken
Amerikal sekreteri ile evlendi ve bu da bir¢cok miiridin hareketi
terk etmesine neden oldu. Ciinkii Maharaji, kendi evliligine ka-
dar bekarliktan yana goriis beyan ediyordu. Bu tarihten itibaren
de hareket ehemmiyetini kaybetti (Richardson, 1998a: 140-141).
Ayrica Maharaji'nin Amerikali biriyle evlenmesi aile igi iktidar
miicadelesini baglatti. Bunun iizerine Maharaji, hareketin Bat:
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kanadi tizerinde tek yetkili isim olma karar1 ald1 ve bu karar be-
raberinde radikal degisikleri de getirdi.

1980’lerin baglarinda hareketin genel yapisin1 degistiren
Mabharaji, Hint gelenekleriyle 6zdeslesen bir¢ok uygulamadan
vazgecti ve Ogretisinin 6zii lizerinde yogunlagt1. 1983’te ismini
degistirerek Elan Vital adin1 ald1 (Barrett 2001: 326). Kendisine
Tann gibi tapilmamasini istedi. Ashramlar iptal edildi. Miiritle-
re verilen premie isminden vazgecildi. Maharaji'nin tayin ettigi
onciiler i¢in evliya (veya miirsit) anlamina gelen mahatma yerine
“egitmen” sifat1 kullanilmaya bagland: (Barker 1989: 177).
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TRANSANDANTAL MEDITASYON
(TRANSCENDENTAL MEDITATION)

Hint koékenli Transandantal Meditasyon, yeni dini akimlar
arasinda “Insan Potansiyelini Gelistirme” kategorisinde deger-
lendirilmektedir. Aslinda bu dinfakim i¢in Hinduizm’in 6zellikle
Batililar i¢in basitlestirilmis bir seklidir. Bu basitlestirmeye gerek-
e olarak da “Hinduizm’in inang ve sembollerini algilamak igin
gereken Hindu kiiltiiriine sahip olmayan yabancilara saglanan
kolaylik” gosterilmektedir (Bainbridge 1997: 187).

Transandantal Meditasyon,
Guru Dev (1869-1953) isimli
Hintli bir iistadin Hindu kut-
sal metinlerinden hareketle
gelistirdigi bir meditasyon
teknigine dayanir. Hareketi
Bati'ya tasiyan isim ise Alla-
habad Universitesi fizik bolii-
mii mezunu olan Maharishi
Mahesh Yogi'dir (1917-2008).
Mabharishi, iiniversite tahsi-
linden sonra manevi iistat ka-
bul ettigi Guru Dev’in miiridi
olur ve kesis hayat1 yagamaya
baglar (Barrett 2001: 276). Or-

Transandantal Meditation (TM)

manlarda dolagir, magaralar- kurucusu Maharishi Mahesh Yogi
da inzivaya cgekilir. 13 yil de- (1917-2008).
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Guru Mabharishi Mahesh Yogi 1967'de Galler’de Beatles grubu ile.

vam eden bu hayatin ardindan tecriibe ve fikirlerini insanlarla
paylasmak i¢in misyoner olmaya karar verir ve Transandantal
Meditasyonu geligtirerek 1959°da ABD’ye tagir. Orada Spiritual
Regeneration Foundation adiyla bir organizasyon kurar ve ¢ok
meshur olur. 1967-68 yillarinda fotograflar1 neredeyse her hafta
bir derginin kapagin siisler (Needleman 1984: 129; Barker, 1989:
213).

Hareket o yillarda popiiler ve meshur isimlerden bazilar1 da
dahil olmak tizere bir¢ok insanin ilgisini ¢ekti. Miizik gruplar
Beatles ve Rolling Stones, sinema yildizlar1 Jane Fonda ve Mia
Farrow, Maharishi Yogi'nin miiridi oldular. Bu meditasyon tek-
nigi Bati’da yiiz binlerce insan tarafindan uygulanmaya baslandi,
hakkinda bilimsel ¢aligmalar yapildi. ABD’de Science ve Scientific
American isimli dergiler bu meditasyon seklinin insanlar1 yeni bir
biling diizeyine ulastirdigini 6ne siirdiiler. Popiiler psikoloji ki-
taplan Transandantal Meditasyonu, psikolojinin gegerli bir bran-
s1 olarak degerlendirirken, bu teknik okullarda, hapishanelerde
ve biiyiik sirket veya kurumlarda uygulanmaya baslandi. Teknik,
bilimsel ¢evrelerden onay almis goriintiyordu ve belki de bundan
cesaretle 1971'de Iowa’da Maharishi International Universitesi'ni
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kurdular. Doktrinlerini “Science of Creative Intelligence” (Yarati-
a Akl Bilimi) baghigiyla gelistirmeyi denediler (Bainbridge 1993:
283). Fakat hareket, hem onu bir din olarak degerlendirenler hem
arastirmalarin ortaya koydugu olumlu sonuglari bilimsel anlam-
da sorgulayanlar tarafindan elestirildi. Hareket, 1978’de ABD’de
“Bir din olmayip siradan bir meditasyon teknigi oldugu” iddia-
siyla agilan davay: kaybetti. Davanin aleyhlerinde sonuglanma-
sinin ardindan hareketin popiilaritesi azaldi. 1980lere kadar bir
milyon civarinda insan (Amerikali, Kanadal1 ve Bat1 Avrupalilar)
Transandantal Meditasyonu uyguladilar, ama daha sonra birak-
tilar (Richardson, 1998d: 525; Bainbridge 1993: 283). Hareket, ar-
kasindaki bilimsel destegi yitirmedi ama kamuoyundaki popii-
laritesini ve tiyelerinin 6énemli bir kismin1 kaybetti. Hareketin
sorumlular: biitiin bunlara ragmen teknigi bugiin diinyada dort
milyona yakin insanin uyguladigini iddia etmektedirler (Hunt
2003:197).

Hareketin lideri Maharishi Mahesh Yogi 1990’da Hollanda’da
bir kéye (Vlodrop) yerlesti ve 2008 yilinda hayatini kaybedinceye
kadar da bu koy hareketin merkezi oldu. Maharishi’den sonra
hareketin liderligini Maharaja Nadir Raam iistlendi.

Meditasyon Sekli

Transandantal Meditasyon, insanin hayattaki bagarisinin
temeli olan ancak derinlerde gizlendigi diigiiniilen potansiyel
enerjinin ve zekdnin gelistirilmesi sonucu kisiyi rahatlatan, onu
enerjik hale getiren bir teknik olarak tanimlanmaktadir. Hareke-
tin en 6nemli propagandalarindan biri de “herkesin meditasyon
uygulamas: halinde sosyal problemlerin tamamen ortadan kal-
kacag1” iddiasidir. Maharishi Yogi meditasyonla birlikte insanin
kendini daha enerjik hissedecegini, gerilimlerden uzaklasacagin,
negatif enerjiyi atacagini, daha etkin, daha canly, daha saglikli ve
dolayisiyla daha mutlu hale gelecegini savunur. Ona gore mutlu-
lugu yaymak, hayatin en 6nemli amaci olmalidir. Ciinkii bireysel
hayatin amac ile kozmik hayatin amaci aynidir. Bu nedenle bi-
reysel mutlulugu yakalamak ayni zamanda kozmik bir gérevdir:
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Insan ne kadar mutlu olursa, yaratiligin gayesine o kadar hizmet
etmis olur (Needleman 1984: 130).

Transandantal Meditasyon’a katilanlarin herhangi bir 6zel gi-
yim sekli veya miinzevi bir hayatlar1 yoktur. Meditasyonu yap-
mak i¢cin herhangi bir dine girmek gerekmez. Her din, kiiltiir, yag
ve egitim seviyesinden insan bunu gergeklegtirebilir. Zaten hare-
ket de kendini bir din olarak degil, bir “bilin¢ teknigi” seklinde
tanumlar (Hunt 2003: 198). Meditasyon, sabah ve aksam olmak
tizere giinde iki defa yirmiser dakika sandalye iizerinde sessiz,
gozler kapali ve rahat bir sekilde oturarak yapilir. Meditasyon
yapan kisinin gizli bir Sanskrit Mantra’s1 olmalidir. Mantra {ize-
rine konsantre olarak gerceklestirilen ilk temel teknigin 6gretimi
i¢in 200 dolar civarinda bir 6deme yapmak gerekmektedir. Tran-
sandantal Meditasyon-Sidhi ad1 verilen teknigin bedeli ise 1.500
dolardir. Hareketin akademilerinde 6gretilen bu teknik igin kurs
siiresi yaklasik bir aydir. Bu meditasyonda bagdas kurmus vazi-
yette sigrayabilme gibi teknikler de 6gretilmektedir.

Hareketin hatir1 sayilir bir yayin faaliyeti vardir. Bu yayin-
larda Transandantal Meditasyon'un ve Vedic Bilimi'nin bagarisi,
diinyada yoksullugun engellenmesi ve barisin saglanmasi yo-
niinde hareketin gerceklestirdigi projeler ile mitkkemmel sagligin
kazanilmasi gibi konulara yer verilir. Hareketin bagka organizas-
yonlar1 da vardir. Is adamlarina ve sirket galiganlarina yonelik
programlar uygulayan Maharishi Corporate Development Inter-
national ile Maharishi International University bunlar arasinda
sayilabilir. Lisans, yiiksek lisans ve doktora seviyesinde prog-
ramlar1 olan bu tiniversitenin 1.000'den fazla 6grencisi vardir
(Barker, 1989: 214).
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RAJNEESH
(THE OSHO MOVEMENT)

Osho Commune International adiyla da bilinen Rajneesh ha-
reketi, asil ismi Mohan Chandra Rajneesh olan, daha sonra Bhag-
wan Shree Rajneesh (1931-1990) adini alan Jabalpur Universitesi
felsefe profesorii bir Hintli tarafindan kuruldu (Puttick 2004: 191).

1953 yilinda aydinlandigini ve artik iistat oldugunu iddia
eden Rajneesh, Hindistanin Poona bélgesinde 1974 yilinda insan
potansiyellerini gelistirmeye yonelik yeni teknikler iceren terapi-
lerin yapildig1 bir ashram (tekke) kurdu. Universiteden ayrilarak
tiim tilkeyi dolast1 ve din, cinsellik, politika tizerine konusmalar
yapti. Orijinal ve eklektik bir felsefe iceren, Dogu mistisizmi ile
Bat1'nin psikolojik modellerini biitiinlestiren bu iistadin fikirleri
ozeilikle Bati tilkelerinden bir¢ok insanin ilgisini gekti. Diinyanin
cesitli yerlerinden bir¢ok insan Rajneesh’i Poona’da ziyaret etti.
Miiritlerinin sayis1 kisa siirede 2.000'i agt1 (Barker 1989: 202).

Hareket Bat1’da revag buldu ve 1981’de Rajneesh miiritleriyle
birlikte ABD’ye gogtii. Oregon’da 64.000 doniimliik bir ciftlige
yerleserek buray1 Rajneeshpuram ismini verdikleri kiigiik bir
kasaba haline getirdiler. Burada iitopyalara dayanan miigterek
(komiinal) bir hayat yasamaya bagladilar. Cinsel iligkilerde her
tiirlii serbestlik mazur goriiliiyor ve kiirtaj konusunda sinir ta-
ninmiyordu. Ogretilerine gore, cinsellige sinir getiren, ona giinah
mantigiyla yaklasan gerek Dogu gerek Bat1 dinleri yaniliyorlard;,
ciinkii cinsellik ruhsal tecriibenin itici giiciiydii. Bu arada Rajne-
esh, hizmetinde bulunan bayan miiritleri ve 91 adet Rolls Royce
marka arabasiyla tinlenmisti (Hunt 2003: 128).
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Rajneesh (The Osho Movement) kurucusu Shree Rajnesh (1931-1990).

Bu dénemde diger iilkelerde de aktiflerdi ve diinya genelinde
300 civarinda meditasyon merkezi kurmusglardi. Bu merkezlerde
verilen meditasyon kurslari, 6nemli gelir kaynaklariydi. Mesela
Ingiltere’deki merkezde bir yillik kurs {icreti 1983 yilinda 3.500
sterlin kadardi. Poona’ya giden Batililardan bazilar1 hareketten
olumlu yonde etkilenirken, bazilar1 da ¢ilgin cinsel iligkilerden,
uyusturucu kagak¢iligindan, meditasyon ve terapi kurslarindan
kaynaklanan fiziksel ve zihinsel rahatsizliklardan s6z ediyorlardi.

Birkag yil sonra Rajneesh hareketine yonelik dig baskilar ar-
tarken, grup icinde de yeni problemler ortaya ¢ikti. Bir yandan
grup hakkinda agilan davalar devam etti, diger yandan yeni
skandallar giindeme geldi. Sonugta 1985 yilinda Rajneeshpuram
kasabas1 dagild1 ve Bhagwan Rajneesh ABD’den gizlice ayrilma-
ya calisirken yakalandi. Bir siire hapsedilen Rajneesh, sonunda
sinir dis1 edildi. Gitmek istedigi birkag iilke giris izni vermeyince
Hindistan’a (Poona’ya) geri dondii. Burada adin1 Osho Rajneesh
olarak degistirdiyse de yeni donem, Rajneesh’in her gecen giin
kétiiye giden saglik durumu nedeniyle uzun siirmedi. Amerikali
yetkililerin kendisini zehirledigini iddia eden Rajneesh, 1990’da
oldii. AIDS’ten &ldiigii iddia edildiyse de kan érnekleri bu id-
dialar1 dogrulamadi. Grup tiyelerinin o dénemde 20.000 civarin-
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da oldugu tahmin edilmektedir. Hareket, bugiin de misyonunu
Rajneesh’in temel 6gretilerine sadik kalarak yine Hindistan tize-
rinden (Poona) devam ettirmektedir (Barrett 2001: 292; Palmer
1998b: 401-402).

Poona’daki ashram héala meditasyon ve terapi faaliyetleri-
ni siirdiirmekte, fakat Bhagwan Rajneesh’in 6liimiinden sonra
glicinii kaybetmis goziikmektedir. Hareket onun 6liimiinden
sonra bir siire durakladi, ama yeni isimler altinda agilan farkl
organizasyonlarla onun fikir ve teknikleri 6gretilmeye devam et-
mektedir. Paul Lowe’s International Academy of Meditation ve
Hollanda’da kurulan Humaniversity bunlar arasinda sayilabilir
(Barker 1989: 204-205). Temel 6gretileri Bat1 insaninin giderek
rasyonalist hale geldigi, manevi benligini kaybettigi ve si§ bir
materyalist hayat yasadig yargisi etrafinda sekillenmektedir.

Grup Yapist ve Meditasyon Teknikleri

Harekete girmenin temel sarti Bhagwan Rajneesh’e kayitsiz
sekilde baglanmaktir. Kisi hareketin 6gretilerinden yararlanmak
i¢in hayat1 ve kendini sevmelidir. Sannyasin ismi verilen miiritler
portakal rengi bir elbise giyerler, bu nedenle de “orange people
(portakal renkli insanlar)” olarak da anilirlar. Harekete girenler,
yeni bir isim alir ve tizerinde Bhagwan Rajneesh’in resmi olan bir
kolye takarlar. $imdilerde giyim ve resim tasima kurallar1 pek
zorunlu goriilmemektedir.

Meditasyon ve terapi kurslar1 bedendeki biyo-enerjinin kul-
lanumi, enerji dengelenmesi ve sezgisel mesaj gibi ¢ok farkh
alanlar1 kapsamaktadir. Biitiin bunlardan 6te miiritler Bhagwan
Rajneesh’in bizzat gelistirdigi “kaotik nefes teknigi”ni 6gren-
mek ve uygulamak durumundadirlar. Dinamik meditasyon de-
nilen bu teknikte kisi ilk'6nce hizli ve kaotik (diizensiz) bir sekil-
de nefes alip verir. Bu sekilde gerilimlere ve bastirilmig duygula-
ra ulagilir (Thompson & Heelas 1988: 42). Daha sonra bu gerilim
ve duygular digariya atilir. Atma islemi bagirmak, ¢iglik atmak,
glilmek vb. eylemlerle gerceklestirilir. En sonunda da kisi, elleri-
ni yukariya kaldirir ve “Huu! Huu! Huu!” diyerek ziplar. Her biri
10 dakika kadar siiren bu ti¢ safhadan sonra kisi artik sessizlik ve
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durgunluk iginde siikGnete kavusur. “Rajneesh Kundalini” ismi
verilen bir bagka meditasyon seklinde ise, kisi bedendeki gerili-
mi bogaltmak i¢in viicudunun tiim hatlarin silkeler, bir tiir dans
eder (Hunt 2003: 128).

Harekete katilanlar genelde orta siniftan ve 2545 yas grubun-
dan olusmaktadir. Egitim faaliyetleri, saglik danismanliklar1 ve
alternatif tip faaliyetleri ile harekete hala yeni tiyeler kazandiril-
maktadir.
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ANANDA MARGA

Mutluluk yolu anlamina gelen hareket 1955'te, Bihar’da (Hin-
distan) asil ismi Prabhat Rainjan Sarkar olan Shrii Anandamurti
(1921-1990) tarafindan kuruldu. Mensuplarinca bir din olarak
degil, belirli felsefesi ve sosyal-manevi kurallar:1 olan bir yagam
bicimi olarak algilanmaktadir. Geleneksel tantrik ve yoga uygu-
lamalari ile sosyal hizmetleri ve sosyal reformlar: birlegtiren bir
ahlaki ogreti ortaya koymaktadir. Bireysel ve sosyal gelismeye
vurguda bulunan harekete gore, bagkalarina zarar vermek veya
onlar1 istismar etmek manevi huzura kavugsmanin 6niindeki en
biiyiik engeldir. Hareketlerimiz hicbir zaman kin, nefret ve hid-
dete dayanmamalidir. Anandamurti’ye gore bugiin insanlik bir
yol ayrimindadir ve artik bir tercih yapmak zorundadir: Bir taraf-
ta yeni ve aydinlik bir yol, diger tarafta porstimiis ve karanlik bir
yol (Whaling 2004: 181-182).

Grup Yapisi ve Tegkilatlanma

Hareketin diinya ¢apinda birkag yiiz bin {iyesi, bir o kadar da
sempatizan1 oldugu tahmin edilmektedir. Hareket mensuplar
ti¢ grupta degerlendirilebilir:

Harekete kazandirilmig, fakat giinlerini dis diinyada ¢alisarak
gecirmek zorunda olduklar icin ibadetleri tam anlamiyla yerine
getiremeyenler. Bunlar margii adinu alirlar.

Kendilerini tamamen harekete adayarak ve tiim zamanlarin
hareket i¢in ve hareket iginde harcayanlar. Bunlar sadece bulun-
duklar: bolgelerde faaliyet gostermekte, misyonerlik anlaminda
bagka yerlere gonderilmemektedirler. Bunlara da “yerel bolge-
lerde full-time ¢alisanlar” denilmektedir.
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Son grupta yer alanlar ise
yine tiim zamanlarini hareke-
te adarlar, ama ikinci grupta
yer alanlardan farkli olarak,
cesitli faaliyetler icin diinya-
nin herhangi bir bélgesine
gonderilebilirler. Bunlara da
Archarya adi verilmektedir
(Barker 1989: 167).

Hareketin cesitli isimler
altinda organizasyonlar1 var-
dir; Ananda Marga Pracaraka

Soka Gakkai kurucularindan samghaRenaissancefUnivers
Makiguchi (1871-1944). sal, The Ananda Marga Uni-
versal Relief Team, Women'’s
Welfare Department bunlar

arasinda sayilabilir.

Hareket yeni tiyelerini, bitkisel yiyecekler sattiklar1 diikkanla-
rina veya lokantalarina gelen miisterilerle kurduklar iligkilerle;
dir (Melton 1991: 190). Ugiincii diinya iilkelerinde de faaliyet gés-
teren hareket, insanlarla ilk iligkilerini buralarda agtiklari okullar,
kimsesiz ¢ocuk evleri ve diger bazi sosyal hizmetler araciigiyla
gerceklestirmektedir. Hareketle irtibat1 saglanan kigiler 6nce bir
miiddet kurslara devam ederler, ardindan belirli bir egitimden
gecerler, daha sonra bu kisilere 6zel Ananda Marga tantrik yoga

.....

ibadetler

Ananda Marga’da zihni Yiice Biling’e konsantre etmek igin
kullanilan zikir ifadesi “Ba’ba Na'm Kevalam”dir. Uyelerin me-
ditasyon ve yogay: her giin diizenli olarak yapmalari, ayrica te-
mizlik, yiyecek se¢imi, perhiz, cinsel yasam, tavir ve davraniglar
konusunda kurallara uymalar1 gerekmektedir. Ugiincii grupta
yer alan ve kendilerine archarya denilen tiyeler (kadin tiyeler didi
erkek tiyeler dada seklinde isimlendirilmektedir) 6zel bir Hint el-
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bisesi giyerler. Digerlerinin ise 6zel bir kiyafeti yoktur. Kendileri-
ni harekete tamamen adayan iiyelere Sanskrit veya Hindu gele-
neginde var olan manevi bir isim verilir. Vejetaryen yasam kesin
kuraldir, bunun disinda sogan ve sarimsak gibi kokulu yiyecekle-
rin tiiketimi de yasaktir. Didi ve dada konumundaki iiyelerin evli
olmamasi, margii ismi verilen ikinci gruptakilerin de evlilik dig
cinsel iliskide bulunmamas: sarttir (Barker 1989: 168).

Hareket Uzerine Tartigmalar

Ananda Marga hareketi de diger bircok hareket gibi pek ¢ok
tartisma ve suglamaya neden olmustur. Hindistan’da karsitlarin-
ca “siddet igceren terdrist bir organizasyon” olarak nitelendirilen
hareket, 1975-1977 yillar1 arasinda Hindistan’da olaganiistii hal
uygulamalar: gergevesinde yasaklanmuig, hareketin 400 okulu ka-
patilmis ve bazi tiyeleri de tutuklanmistir. Hareketin kurucusu
Anandamurti 1971-1978 yillarinda bazi eski {iiyelerin &ldiiriil-
mesinde azmettirici oldugu gerekgesiyle hapsedilmis, ama daha
sonra beraat etmigtir. Liderlerinin hapsedildigi yillarda tiyeler,
hem onun masumlugunu hem de hareketin devlet tarafindan
haksiz ve zalim bir takibata tabi tutuldugunu kamuoyuna du-
yurmak i¢in bir¢ok protesto gerceklestirmislerdir. Protestolar o
kadar yogun ve siddetli olmustur ki, bazi liyeler kendilerini atege
vererek intihar etmistir (Barker 1989: 168).
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BRAHMA KUMARIS

Saivite Hinduizm kaynakl bir hareket olan Brahma Kumaris,
Dada Lekh Raj (1877-1969) tarafindan 1937 yilinda “The Brahma
Kumaris Spiritual University” adiyla Karagi'de kuruldu. Dada,
Hinduizm’in Bhakti geleneginin yaygin oldugu bir ¢evrede bii-
yiidii. Haydarabad'da dindar bir Hindu ve ¢ok zengin bir elmas
tiiccar: olarak hayatini devam ettirdi (Whaling 2004: 175). 60 ya-
sina geldiginde is hayatindan uzaklasip kendini manevi hayata
adamaya karar verdi. Hemen ardindan da bazi vizyonlar gordii
ve bir giin, i¢ine dogan bir 151n sonucu bir ses isitti. Sanki i¢inde
kendinden bagka bir benlik vardi ve bu ses o benlikten geliyordu
ve soyle diyordu: “Ben Siva’yim, ben Siva’yim, ... ben bilge benli-
gim, ben aydinlik benligim. Ben Siva’yim, ben $iva’yim.”

Bu sesin Tanr1 $iva’nin sesi olduguna ve $iva’nin Dada’nin
bedenine dogduguna inanildi. $iva, Dada’nin bedenine yeryii-
ziinde yeni bir diizen baglatmak iizere dogmustu (Barker 1989:
169; Chryssides 2001: 193).

Dada boylece Yiice Ruh (veya Tanr) ile irtibat kurdugunu,
gercekligin bilgisine eristigini, kendisinin de ebedi bir ruh oldu-
gunu iddia etti. Artik Dada, Yiice Ruh’un yeryiiziindeki araciydi
ve Yiice Ruh’tan aldiklarini insanlara aktaracakti. Bu tecriibesi,
Bhakti geleneginde edindigi bilgi ve tecriibeden farkhydi. Ciinkii
daha 6nce Tanr kendisinden ayri, farkl bir varlikken, simdi ken-
disini Tanr ile bir hissediyordu. Artik Tanrisal gergekligi 6gren-
misti ve bunu da Murli isimli eserde kaleme alacakti.

Dada bu tecriibenin o kadar etkisinde kald1 ki, hemen bunu ve
Tanrisal bilgiyi diger insanlara aktarmak istedi ve ayn yil (1937)
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Brahma Kumaris kurucusu Dada Lekh Raj (1877-1969).

Brahma Kumaris’i kurdu. Kendisi de Brahma veya Brahma Baba
ismini ald1.

Tanr1 Anlayis1

Brahma Kumaris’in Tann fikri, Hinduizm’in Tann fikrinden
ayrilir. Brahma Kumaris’e gére Tanr1 da madde de insanoglun-
daki ruh da ebedidir. Ruhlar Tanri’dan ¢ikmaz veya onun tara-
findan yaratilmazlar. Tanr1 da ruhlardan bir ruhtur, ama o en yii-
cesi, en yiiksegidir. Tanr1 her seyi bilendir, ama her yerde hazir
ve nazir degildir. Brahma Kumaris Tanr1’ya farkli isimler verir;
Siva, Baba, Tanr1 Baba Siva, Brahma Baba, Sevgi Deryas1 ve Kur-
taric1 bunlar arasinda sayilabilir. Geleneksel Hinduizm’de Tann
icin Brahma, Vignu ve Siva isimleri kullanilmakta ve bu {igii bir
biitiin olarak goriilmektedir. Brahma Kumaris’e gére Siva bu tig-
liiniin en istiinidir ve {gliiyl tek basina temsil eder. Tanri'ya
yine Hinduizm’deki gibi “yaratic1”, “koruyucu” ve “yok edici”
sifatlar: atfedilmekte ama hareket bu sifatlar1 farkli yorumlamak-
tadir. Mesela Tanr1 “yaratic1” sifatinin geregi olarak insanlhigin se-
fahate diistiigii zamanlarda diinyaya gelir ve insanlig1 ikaz ede-
rek tekrar olmasi gerektigi yere yiikseltir. Bunu da aracilar vasi-
tasiyla gergeklesir. Iste Dada Lekh Raj da bu aracilardan biridir.
Tanri’'nmin “koruyucu” sifati ise insanogluna verdigi eneriji ile or-
taya gikar. Iste bu enerji Brahma Kumaris'in meditasyon teknigi
olan Raja Yoga ile elde edilebilir. Raja Yoga ile kisi Siva’dan edin-
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digi ilham sayesinde igindeki potansiyeli gelistirebilir ve dengeli
bir kisilik elde edebilir (Hunt 2003: 121; Kranenborg 1999: 5).

Raja yoga

Brahma Kumaris, “Raja Yoga” ismi verilen bir meditasyon
teknigini uygulamaktadir. Aslinda Raja Yoga sadece meditasyon
tekniginin ad1 degil, bir hayat bi¢iminin, bir manevi yolculugun
da adidir. Raja Yoga meditasyonunda belirli bir mantra, belirli
bir durus ve nefes teknigi yoktur. Dahasi, herhangi bir guruya
baglanmak da gerekmez, ama meditasyonun bir rehber egliginde
gerceklestirilmesi ve rehberin de bayan olmas tercih edilir.

Raja Yoga’da, kisi gozleri agik bir sekilde oturur ve i¢ diinya-
sina konsantre olur. Bu sirada kutsal bir metin veya dini miizik
dinlenir. Meditasyonun amaci Yiice Ruh’la irtibat saglamak ve
bdylece gergek benlige kavusmaktr. Kisi bu meditasyon yoluy-
la ruhunun Tanr1’nin yolunda oldugunu hisseder ve bu manevi
bilgiyle Tanr1'ya baghlig artar. Vejetaryen olmak, iyi insanlarla
arkadaghk yapmak, giin icinde meditasyona miimkiin oldugun-
ca fazla zaman ayirmak ve miimkiinse bekar yasamak Raja Yoga
icin gerekli prensiplerdendir (Melton 1991: 194).

Raja Yoga meditasyonunda da diger meditasyon cesitlerin-
de oldugu gibi baz1 asgamalar bulunmaktadir. Buna gore: Birinci
asama, goziinde canlandirmayi; ikinci asama, kendi ruhunu ve
Tanri'min varhgin fark etmeyi; tiglincii asama, saflik hissine er-
meyi; dordiincii ve son asama ise Yiice Ruh’la baglant1 kurmay:
icerir (Kranenborg 1999: 8).

Raja Yoga yapan kisi zihnin giiglerini anlamay1 ve bunlari
gemlemeyi dgrenir ve “Yiice Varlik”in dogasin algilama y6niin-
de gelisme kaydeder.

Londra’daki merkezleri tarafindan yayinlanan bir kitapgikta
Raja Yoga su sekilde tanitilmaktadir:

“Her birimizin tiglincii bir gozii vardir ve bu goz genelde ‘ba-
siret gozii’ veya ‘'manevi goz’ olarak adlandirilir. Meditasyon bu
g0zl usulca agarak zihne bir rahatlik, bir serinlik getirir; akli ber-
raklagtirir ve iradi kontrol saglar. Dahasi, insana miithis bir hu-
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Hindistan’da bulunan Dilwara isimli Brahma Kumaris mabedi.

zur verir. Kigi kendi varhgini ve enerjilerini kontrol altina alir ve
boylece kendini stres ve rahatsizliklardan uzak tutar. Raja Yoga
meditasyonu, di‘myayl reddetmek icin degil, diinyaya hazirlan-
mak icin yapilir.” (Barker 1989: 169).

Hareket, Raja Yoga kurslar1 yaninda “pozitif diiglinme” kurs-
lar1 da diizenlemektedir. Raja Yoga, mektup yoluyla da &gretil-
mektedir.

Ruh-beden Gériigii

Brahma Kumaris'e gore insanoglu ebedi ruha sahiptir, giin-
kii baglangicta tiim ruhlar manevi diinyada Yiice Ruh ile birlik-
te yasamaktaydilar. Daha sonra karma prensibi geregi, ruhlar bu
manevi diinyay: terk edip maddi diinyaya inerek insan bedenine
girmiglerdir (Barrett 2001: 265). Maddi diinyada her ruh kendi
roliinii gereklestirir ve kendi orijinal 6zelliklerini gerceklestirmek
icin bir beden edinir. Ruhlar, hayati1 ancak insan bedeni vasitasiy-
la tecriibe edebilirler. Ruhlarin fiziksel alemde bedene girmenin
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6tesinde ti¢ 6nemli boyutu daha vardir: 1- Akil, 2- Bilingli zihin,
3- Bilingsiz zihin.

Akil, ruhun rehberi ve karar organidir. Bilingli zihin, diisiin-
celeri ve fikirleri iiretir; duygular, heyecanlar ve tecriibeler de bu
boyutta yer alirlar. Bilingsiz zihin ise, bu hayatta ve daha 6nceki
hayatta yasanan tiim tecriibelerden arta kalan etkilenimleri ba-
rindirir. Diigiince ve fikirlerin ana kaynag: olan bilingsiz zihin,
Yiice Ruh’a yonelisle sekillenebilir. Yiice Ruh’la gerceklestirilecek
irtibat neticesinde insanlar 6zgiirlesir ve bilingsiz zihin temizle-
nir.

Bu noktada karma ve reenkarnasyona da deginmek yerinde
olacaktir. Brahma Kumaris’e gore ruhlar siirekli bagka bedenler-
de yeniden diinyaya gelirler ve reenkarnasyonla diinyaya gelen
ruhlar karma kanununa goére hareket ederler. Ruh maddi diinya-
ya inince akil, bilingli zihin ve bilingsiz zihin arasinda aksiyon
ve reaksiyon diizeni kurulur. Bilingsiz zihinden gelen ¢agrilar
kisiye cesitli diigiinceleri ilham eder ve onu eyleme davet eder.
Mevcut hayatin ve gelecekteki hayatlarin seyri bu siiregte belir-
lenir. Yiice Ruh’un yolunda gergeklestirilen ve biitiinlesme neti-
cesinde ortaya ¢ikan olumlu karma ile ruh 6zgiirliigiine kavugur
ve bu diinyaya bir daha gelmek zorunda kalmaz (Kranenborg
1999: 7).

Hareketin Murli isimli kutsal kitabi, Lekh Raj'in Yiice Ruh’tan
aldigini iddia ettigi mesajlar1 icermektedir. Lekh Raj'1in 6liimiiyle
mesaj alimi son bulmamus, hareketten Dai Gulzar isimli kigi bu
mesajlar1 almaya devam etmis ve bu yeni mesajlar da Murli’de
yer almustir. Ancak, Lekh Raj'dan sonra mesajlar eskisi kadar sik
gerceklesmemistir. Murli, hareketin diizenledigi ancak {ist sevi-
yedeki kurslarda okutulmakta, ¢linkii belirli bir manevi diizeye
ulasmadan bu mesajlarin anlagilamayacagina inanilmaktadir
(Kranenborg 1999: 8).

Brahma Kumaris'in Hinduizm’den ayr1 yeni bir din olup
olmadig1 hareket hakkinda en sik tartigilan konulardan biri ol-
mustur. Hareketin Hinduizm kaynakli oldugu ve Hinduizm’le
bir¢ok ortak unsuru barindirdig: agikardir. Lekh Raj, Bhakti ge-
lenegine bagli bir Hindu olmakla birlikte, Brahma Kumaris ha-
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reketinde farkli inaniglar1 giindeme getirdi. Brahma Kumaris'te
yer alan Tanri'nin ruhu ile yakin temasin saglanabilecegi, kar-
ma ve reenkarnasyon inanglari Hinduizm kaynakhdir. Dola-
yisiyla, temelde Hinduizm’den bir ayrilis sz konusu degildir,
ama bircok 6nemli yenilik de mevcuttur. Insan ruhunun ebe-
di oldugu, Yiice Ruh’la birlikte yasayabilecegi inanci Brahma
Kumaris’e 6zgii inanglardir. Geleneksel Hinduizm’de S$iva,
Brahma ve Vignu’dan olusan iiglii bir Tanr1 anlayist varken,
Brahma Kumaris’e goére Siva digerlerinin iizerindedir ve en
Yiice Ruh’tur (Kranenborg 1999: 10).

Tiim bu dini yapiyla birlikte, Brahma Kumaris 6zellikle pozitif
diisiince 6gretisinde Bati felsefesini yansitan 6zellikler tasimakta
ve giderek de New Age diisiincesini andiran psikolojik veya spi-
ritiiel bir harekete déniismektedir.

Grup Yapis

Hindistan ve Pakistan’in ayrilmasindan sonra hareket genel
merkezini Rajasthan’daki Mount Abu’ya (Hindistan) tasidi, ge-
nel merkez bugiin hala oradadir. Hareket, Bat: iilkelerine ise ilk
defa 1971 yilinda taginmgtir. Kendini herhangi bir politik akima,
din ve mezhebe baglh goérmeyen hareketin manevi otorite ma-
kamlarinda ¢ogunlukla kadin mensuplari yer almaktadir. Zaten
hareketin adinda gegen kumari kelimesi, evlenmemis kadin an-
lamina gelmektedir (Barrett 2001: 263). Dada Lekh Raj 1969'da
6lmeden 6nce hareketin liderligini kadin iiyelere biraktigin1 agik-
lamugtir. Su anda da hareketin liderligini bagindan beri harekette
yer alan Bayan Dadi Janki ve iki kadin yardimcisi tistlenmektedir.

Hareket, 1980 yilinda Birlesmis Milletler tarafindan goniilli
kurulus olarak taninmig ve 1987’de Birlesmis Milletler Uluslara-
ras1 “Barig Goniilliisii” 6diiliinii almugtir (Barrett 2001: 266).

Hareketin yoga teknigi Raja Yoga'y1 diinyada iki yiiz bin
kiginin her giin uyguladig1 tahmin edilmektedir. Bu yoga tiirii
Ingiltere’de bazi okullarda, hapishanelerde ve polis okullarinda
da ogretilmekte, ayrica Ingiliz parlamenterlerden de bu teknigi
uygulayanlarin bulundugu bilinmektedir (Barker 1989: 169).
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Hareketin Hindistan’daki mensuplarindan bazilar: tiim giin-
lerini harekete vakfederken, ¢ogunlugu ise normal giinliik hayat-
larini siirdiirmekte; fakat hareketle giinliik irtibatlarin1 devam
ettirip 6zellikle sabah altida yapilan meditasyon icin merkeze
gitmektedirler. Hayat tarzi olarak sufi bir yagsami benimserler.
Kendilerini tamamen harekete adayanlar evlenmezler, beyaz el-
bise giyerler ve vejetaryendirler. Hareketin mali kaynagi, yapilan
bagislar ve mensuplarin kazanglaridir (Chryssides 2001: 193; Bar-
ker 1989: 170).

Brahma Kumaris Worldwide ve Visions isimli dergiler hareketin
yayimnlaridir. Londra’da Global Cooperation for a Better World
isimli dernek araciligiyla da faaliyet gostermektedirler. Ayri-
ca 1993'te Chicago’da kurulan World’s Parliament of Religions
(Diinya Dinleri Parlamentosu), World Congress of Faiths (Diin-
ya Inanglar Kongresi) ve International Association for Religious
Freedom (Uluslar arasi Dinf Ozgiirliik Dernegi) gibi olusumlarda
aktif gorevler iistlenmektedirler.

Brahma Kumaris iizerinde fazla tartisma ve spekiilasyon ya-
pilmamustir. Bunun en énemli nedeni, adinin diger bazi akimlar
gibi skandallarla anilmamasi ve lider konumunda bulunanlarin
kendi ogretileri dogrultusunda hareket etmis olmasidir. Hare-
ketin Bati’da da herhangi bir skandalla anilmamasinin bir diger
nedeni de lider Dada Lekh Raj'in Hint kokenli diger bazi hareket
liderleri gibi Bati iilkelerinden birine yerlesmeyip tiim hayatin
Hindistan’da gegirmesidir. Ayrica hareketin grup organizasyon-
larinda kadinlara verdigi 6nemli roller ve kadinlarin statiileri
ile ilgili goriigleri Bat1 kamuoyunda takdirle kargilanmaktadir
(Chryssides 2001: 193).
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SUBUD

Yeni dinf akimlar arasinda “bagimsiz yeni din” kategorisinde
degerlendirilen Subud, 1930'larda Endonezyali (Java) Muham-
med Subuh Sumohadiwidjojo (1901-1987) tarafindan kurul-
mustur (Needleman 1984: 103). Taraftarlarinca Bapak (Baba) veya
Pak Subuh unvaniyla anilan Muhammed Subuh Miisliiman bir
aileden geliyordu ve kendisi de Miisliiman olarak yetistirilmisti.
23 yasindayken (1924 yilinda) Subud hareketinin baglangici say1-
labilecek ilk manevi tecriibesini yasadi. Semarang kentinde me-
mur olarak ¢aligiyor, ayn1 zamanda da muhasebecilik boliimiin-
de okuyor, bu yiizden de gece geg saatlere kadar ders caligmak
zorunda kaliyordu. Dersten
sonra da geg vakitte yiiriiyiise
cikiyordu.

Muhammed Subuh, bu
gece yiiriiylislerinden birinde
gokyliziinde aniden beliren
ve kendisine dogru yaklasan
parlak bir 11k goriir. Tim
viicudu titremeye, kalbi hizla
carpmaya baglar. Kalp krizi
gecirdigini zannederek he-
men evine doner, yatagina gi-
rip 6lim diisiincesiyle Allah’a
bagliligini ifade etmeye baglar.

Fakat kisa siire sonra bunun

farkl bir sey oldugunu diisii-
- SN . Subud’un kurucusu Muhammed
niir ve gordiigii parlak 1s1g1n Subuh (1901-1987).
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tiim viicuduna igledigini hisseder. Béylece Muhammed Sububh,
manevi alani kendisine agan bir tecriibe yagamistir (Chryssides
2001: 259).

Bu hal 1928’e kadar dort yil boyunca devam eder. Sonrasin-
da evlenir ve ¢ocuklari olur. Bu dénemde ¢evresinde bulunanlar
onun olaganiistii 6zelliklere sahip olduguna inanurlar. 1933 yilin-
da latihan ismini verdigi bu manevi tecriibeyi diger insanlarin da
yasayabilecegini, bunu isteyenlerin latihan yoluyla ilahi baglanti-
y1 gergeklestirebileceklerini ilan eder. O zamandan itibaren lati-
han, Subud hareketinin ritiieli olur (Needleman 1984: 103).

llahi Gii¢ yardimiyla Tanry’nin iradesine teslim olmak seklin-
de tanimlanabilecek Subud, Sanskrit¢e kavramlar olan “Susila”,
“Budhi” ve “Dharma” ifadelerinden olugturulmus bir kavramdir.
(Kurucusu Muhammed Subuh, isminde yer alan Subuh ile ha-
reketin ismi olan Subud’un birbirine benzemesi bir tesadiiftiir.)
Hindu ve Budist terminolojiden alinan bu ii¢ kelime sirasiyla
“giizel ahlak”, “batini gii¢” ve “teslimiyet” anlamlarina gelir
(Needleman 1984: 103). Subud hareketi farkl dinf geleneklerden
fikir ve kavramlara da yer verir, kendini bu dinf geleneklerin kar-
sisinda veya rakip olarak gormez. Hareketin kurucusu da ken-
dini bir peygamber veya bir aziz olarak nitelendirmez. Miiritleri
ona kutsallik atfetmezler ve onun da her insan gibi hata yapabi-
lecegini diistiniirler.

Latihan: Manevi Tecriibe

Subud, bir din olarak tanimlanmaz, bir inang sistemine veya
Ogreti silsilesine de sahip degildir. Takipgilerinin kendi manevi
yollarini bulmalarini ister ki bu yol latihan ile bulunur. Latihan,
Tanr'nin giiciiyle harekete gegirilen bir manevi tecriibe olarak
tanimlanmaktadir. Latihan kisiyi ihtiraslardan siyirarak manevi
gergeklige ulastirir (Barrett 2001: 354).

Subud hareketi, mensuplarinin mevcut dinlerini birakmalari-
n1 istemez. Amag sadece ruhun (jiva) uyandirilmasini, i¢ benligin
Biiyiik Hayat Giicii'nii (Tanri’y1) tanimasini saglamaktir. Insan
varhiginin siifli diizeyden (alt kademelerden) kurtarilarak ruhun
temizlenmesi hedeflenir (Chryssides 2001: 259).
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Latihan bir zikir gekli olarak da tanimlanabilir. Buna gore zi-
kir, grup halinde ve ayakta yapilir; kadin ve erkek ayr gruplar
halinde haftada iki veya ti¢ defa gerceklestirilir ve bir saat kadar
siirer. Zikre katilanlardan 6nemli bir kismu titreme, asir1 hareket
etme, ziplama ve sesler ¢tkarma gibi zuhuratlar gosterir. Latihan,
kisinin yoga veya nefesle gerceklestirilen meditasyon gekillerin-
de oldugu gibi belirli bir nefes egzersizi yapmasini gerektirmez.
Latihan esnasinda kisinin zihnini bogaltmasi, zihnindeki prob-
lemlerden tamamen siyrilmasi ve Tanr1'ya teslim olmasi gerekir.
Latihan'in nefsi arindirdigina, ruhsal ve fiziksel kirliligi beden-
den attigina ve ruhu igeriden temizledigine inanilir. Latihan'in
kisinin mensup oldugu mevcut dindeki giiciinii artirdig1 veya en
azindan mevcut din ile ¢atigmadig: digtiniiliir (Hunt 2003: 122;
Chryssides 2001: 263). Ornegin, Miisliiman iiyeler Ramazan’da,
Hristiyan tiyeler de Paskalya’da orug tutarak iradelerini gliglen-
dirmeye tegvik edilirler. Hatta baz1 iiyeler her ikisinde de orug
tutar. Muhammed Subuh orucun zorunlu olmadigini, ama orug
tutuluyorsa da bunun gerektigi sekilde yapilmasini, orucun nefsi
terbiye etmesi gerektigini 6giitler. Muhammed Subuh’a gore lati-
han namazdan daha iistiindiir, ¢iinkii beg vakit namaz en fazla 75
dakikalik bir zaman igerisinde gerceklestirilebilecekken, latihan
24 saate yayilabilen bir uygulamadir (Chryssides 2001: 267, 269).

Potansiyel iiyeler latihani kendileri yapmaya baglamadan
once genelde ti¢ ay kadar bekletilirler. Bu donemde kisi hemcins
bir tiyenin gdzetiminde bulunur, ii¢ ayin sonunda ciddi ve ar-
zulu oldugu goriiliirse harekete kabul edilir. Bu siire sonunda
kisinin manen hazir oldugu kabul edilir. Nitekim katildig ilk la-
tihan téreninde manevi alanin kendisine agildigina inanilir. Eger
potansiyel tiye 63 yasin lizerindeyse bu ii¢ aylik bekleme stiresi
gozetilmez. 18 yasinin altinda olanlar ise harekete kabul edilmez.

Subud hareketi 1998 yilinda yayinladig bir raporda diinya
capinda 70 iilkede 385 Subud grubunun ve 12.000 civarinda ta-
raftarlarinin bulundugunu belirtmektedir. Bu tiyelerin 1.000 ka-
darinin ingiltere’de oldugu tahmin edilmektedir (Partridge 2004:
141).
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Muhammed Subuh, hareketi Bati’ya bizzat kendisi tagimigtir.
Hiiseyin Rofe isimli bir Ingiliz Miisliiman 1954 yilinda Muham-
med Subuh’u Jakarta’da ziyaret eder ve latihan yoluyla manevi
alana agilma tecriibesi yasar. Hiiseyin Rofe, Ingiltere’ye déniince
Muhammed Subuh’u buraya davet eder. Muhammed Subuh bu
davete 1957 yilinda icabet eder. Ingiltere’de onu ilk benimseyen-
lerden birisi 1958 yilinda Concerning the Subud isimli kitab1 yazan
John Barnett olur.

Subud Ogretisi

Subud, yedi katmandan olugan ve her bir katmani kendi igin-
de yine yedi boliim igeren dairesel bir sembol ambleme sahiptir
(bk. Sekil 1). Manevi gelisim safhalarini ifade eden bu sembol
amblem, evrensel hayatin yedi biiyiik katmanini ifade etmekte-
dir (Chryssides 2001: 264).

Sekil 1

Sembol amblemde yer alan ve merkezden yayilan dairesel
cizgiler yedi giiciin her birinin yedi gelisim diizeyine farkl dere-
celerde de olsa niifuz ettigini gostermektedir.

Yedi katman su isimleri alir:

1. Maddi Giig: Manevi olarak hangi dereceye yiikselirsek yiik-
selelim insan olarak maddi diinya ile iliskimiz devam etmektedir,
ginkii zihnimizin olusturdugu duygusal imajlar maddi nesne-
lere dayanmaktadir. Ama eger “maddi gii¢”iin varligimiza hiik-
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metmesine izin verirsek, maddi edinimlere baglanip kalir, kendi-
mizi ancak maddi edinimlerle giivende hisseder ve bu edinim-
leri kaybetmekten korkariz. “Maddi gii¢”iin tamamen kontrolii
altinda kalan kisiler maddi edinim saglamak i¢in siddet dahil her
yola bagvururlar. Bu nedenle “maddi gii¢” seytani gii¢ olarak da
adlandirilabilir.

2. Bitkisel Giig: Bitkisel gii¢ “maddi gii¢”iin lizerindedir ve
ondan iistiindtir, ¢linkii bitki canlidir ve diinyadaki diger yasam
bigimlerine hayat vermektedir. Insan ve hayvanlarin diirtiilerini
sekillendiren kaynaktir. Bitkisel gii¢ ayn1 zamanda arzu giiciidiir,
“Bitkisel gli¢”iin etkisinde kalan insanlar giigliidiir ve net diirtii-
lere sahiptirler.

3. Hayvani Giig: Bu glig, karakteri ve insanlarin kisiliklerini be-
lirler. Fiziksel anlamda insan olunabilir, ama kisi karakter olarak
hayvana benzeyebilir.

4. Insani Gii¢: “Insani giig”ii ancak ruhlar1 uyandirilmis kisiler
elde edebilirler. Insani gii¢ evrene niifuz eden bir nitelik arz eder
ve ayni zamanda manevi bir edinim diizeyidir. Kiginin insani ni-
telikleri bu manevi edinim diizeyine gore ortaya ¢ikar. Muham-
med Subuh’un bu baglamda sik¢a dile getirdigi 6rneklerden biri
de cinsel iligki 6rnegidir. Cinsel iligki arzusu insanin yapisinda
bulunan bir arzudur ve iki nedene dayanmaktadir: Birincisi, insa-
noglunun iiremesi bu arzuyla saglanir. Ikincisi, insanoglu belirli
bir cinsiyete sahiptir ve bu cinsiyet duygusu da cinsel diirtiileri
beraberinde bulundurur. Muhammed Subuh’a gére ¢ogu insanin
cinsel aktivitesi, hayvani diirtiilerden kaynaklanmaktadir. Fakat
bu diirtiiler insani gii¢ diizeyine taginirlarsa Tanri’'min amaci dog-
rultusunda yonlendirilebilirler ve boylece ruhun miikemmelligi-
ne katkida bulunurlar.

5. Miikemmel Insan Giicii.
6. Sefkat Giicii.
7. Tanrisal Giig.

[lk dért giic “alt giigler” olarak tamimlanir ve insanlar ancak
bu dérdiine ulagabilirler. Beginci ve altinci giigleri insan zihninin
kavramas! miimkiin degildir; kelimelerle ve zihinsel imajlarla ta-
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nimlanamazlar. Yedinci Gii¢ de yine en yiiksek insan bilincinin
6tesindedir.

Subud Ogretisine gore insanlar dogmadan ©nce manevi
alemde ruh (jiva) olarak mevcutturlar. Maddi diinyaya gelisleriy-
le kendilerini nesne ve arzular i¢inde bulurlar. Latihan, insanlari
uyarir ve bu maddi diinyada mahir bir sekilde yagamalarini sag-
lar. Latihan ruhun kaynagina geri doniisiinii saglar; boylece in-
san, Tanri'nin varhgini hisseder. Muhammed Subuh bu devirde
bilim ve teknolojinin insanoglunu i¢ benliginden uzaklastirdigin
sOyler. Latihanin fonksiyonu ise insani tekrar i¢ benligiyle (veya
ruhuyla) bulusturmaktir (Chryssides 2001: 268).

Muhammed Sububh, sufi bir yagam gekli énermez. Uyeler giin-
likk hayatlarin1 yasamaya devam ederler; esas olan diiriist, onur-
lu ve nefsin kétiiliiklerinden uzak bir yagamdir. Sabirsizlik, hayat
sartlarindan yakinma ve insanlara kars1 diismanca tutumlar is-
tenmeyen davraniglardir.
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REIKI

Japon Usui Mikao (1865-1926)
tarafindan kurulmustur. Reiki,
Japonca’da ruh anlamina gelen
“rei” ve enerji anlamina gelen “ki”

kelimelerinden olugur ve “evrensel

hayat enerjisi” seklinde ifade edilir.

Hareketin kurucusu Mikao’nun

aslinda Hz. Isa’nin mucizevi sifa

verici glicliniin sirrin1 yakalamaya

¢alisan bir Hristiyan oldugu, an-

cak daha sonra Budizme meyletti-

gi iddia edilir. Iddiaya gére Mikao,

o o kutsal Kurama Dagi'nda inzivaya
Reiki’nin kurucusu Usui Mikao . :

(1865-1926). ¢ekilmis, burada Kutsal Budist

metinlerindeki ruhsal tedavi sem-

bollerinin anlami kendisine ilham

edilmigtir. Kurama Dagi’'ndan inen Mikao elini birkag hastaya

dokundurmus ve onlari iyilegtirmistir. Boylece Mikao ruhsal te-

davinin sirrina erdigine, evrensel hayat enerjiisini yakaladigina

inanir. Mikao, tahminen 1914 yilinda meydana gelen bu olaydan

sonra, ruhsal tedavi seanslarina baglar ve bu yénteme Reiki adini

verir.

Japonya’da 1900’lerin baginda kurulan hareket, Bati'da
1980’lerde taninmaya baglar. New Age akimlarindan biri olarak
degerlendirilir. Yakin zamanda ortaya konan arastirmalar Usui
Mikao'nun iddia edildigi gibi 6énceden Hristiyan olmadigini, bu
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iddianin Reiki 6gretisinin Bat1’da yayilmasini saglamak iizere or-
taya atildigin1 gostermistir.

Spiritiiel bir akim olarak ta-
nimlayabilecegimiz Reiki hare-
ketinin kurucusu Usui Mikao’ya
gore insanin mutsuzlugunun
temel nedeni “reiki”nin, yani
evrensel enerjinin viicutta bloke
olmasidir. Fiziksel veya duygu-
sal rahatsizliklarin temelinde bu
enerjinin viicutta sikismasi ya-
tar. Reiki uygulayanlar bu ener-
jiyi kanalize ederek rahatlarlar.

Usui Mikao'nun bes temel
prensibi vardir:

1. Uziilmeyeceksin.

2. Sinirlenmeyeceksin.

3. Anne-babana, 6gretmenle-

rine, yaghlara ve arkadaglarina

Reiki tedavi seansi. Gogus .. .
sayg1 gostereceksin.

tzerinde harp enstrimani

galiniyor. Bu mizik seansinin 4. Hayatinu diiriistce kazana-
kisiyi ruhuyla bulusturacagina K
inanthyor. caksin.

5. Tim canlilara saygili ola-
caksin (Miller 2004: 231-233).
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