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YENI DINI HAREKETLERLE ILGILI TURKIYE'DEKI VE BAT'DAKI LITERATUR
LITERATURE ON NEW RELIGIOUS MOVEMENTS IN TURKEY AND THE WEST
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0Oz

Yeni dini hareket (YDH)ler, XX. ytizyiln ikinci yarisinda ortaya ¢ikan dini akimlari ifade
etmektedir. Genellikle kiictik gruplar halinde kalma egiliminde olduklar: i¢in bu hareketler yakin déneme
kadar ya ¢ok az ilgi gormiis ya da hig ilgi cekmemislerdi. Ancak 6zellikle gorsel ve yazili medyada ¢ikan
haberler sayesinde insanlar YDH'lerden daha fazla haberdar olmaya baslamis ve neticede sekiiler ve sozde
rasyonel toplumlarimizda alternatif diinya gortisleri ve yasam bicimleri benimseyen ve sunan az sayida
insanin, goriiniiste acayip inang ve uygulamalari insanlarin ilgi ve merakimi cezp etmistir. YDH'leri
anlamak ve aciklamak {izere Bati’da cok sayida bilimsel calisma kaleme alimustir. Ulkemizde ise 6zellikle
son on yilda YDH’ler konusunda bir¢ok arastirmamin ortaya konuldugunu gérmekteyiz. Bu bibliyografya
calismasinin amact, hem Bati’da hem de {ilkemizde ortaya konulan calismalar: tespit ederek, YDH'lere ilgi
duyan okuyucu ve arastirmacilara literatiir verisi saglamak ve yeni arastirmalara kap1 aralamaktir.
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Abstract

The term of “new religious movement/s” (NRMs) generally refer to religious trends appeared in
second half of 20th century. They generally tend to be so small or last for so short a time that they attracted
litle or no attention. Hovewer, yet almost every one has read articles or watch television shows about these
groups. In our increasingly secularized and supposedly rational societies our curiosity is peaked by the
intense and seemingly peculiar beliefs and practices of the minority of people who choose and recommend
such alternative worldviews and their accompanying lifestyles. There are a lot of books and articles in the
West, which is written to understand and explain NRMs. As for our country, we see a lot of research has
been especially put forth over the last decade. By this bibliographical essay we aim to determine the studies
written both in Turkey and the West, and to provide the literature data for readers and researchers who
interest in NRMs, and in this way to open the gate for new studies.
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I- Giris

Diinya genelinde, muhtemelen ¢ogumuzun hentiz bir tiyesiyle karsilasmadigi, uzmanlarin
“yeni dini hareketler” (YDH) olarak isimlendirdigi binlerce grup bulunmaktadir. Biiyiik cogunlugu
kiictik gruplar halinde kalma egiliminde olan ve bu yiizden genellikle uzun 6miirlii olmayan bu
hareketler yakin déneme kadar ya ¢ok az ilgi gormiis ya da hig ilgi cekmemisti. Ancak sahip olduklar:
inan¢ ve algilamalar ve uygulamaya koyduklar1 pratiklerle ilgili gorsel ve yazili medyada gikan
haberler sayesinde, bu gruplarin en azindan bir kismi 6n plana ¢ikinca, insanlar YDH'lerden haberdar
olmaya baslamis ve neticede sekiiler ve s6zde rasyonel toplumlarimizda alternatif diinya gortisleri ve
yasam bigimlerini benimseyen ve sunan az sayida insanin, goriiniiste acayip inang ve uygulamalar:
insanlarin ilgi ve merakini cezbetmistir. Insanlarm ilgisini istismar ederek ve kaygilarini koriikleyerek
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para kazanma arzusunda olan medyanin yeni dini hareketlere yaklasim tarz ilginin artarak devam
etmesini saglamustir.

“Yeni dini hareket/ler” tabiri ilk olarak 1970’lerin basinda kullanilmaya baslanmistir. Bazi
arastirmacilar II. Diinya Savasi'ndan sonra, bazilar1 da son 150 yildir tarih sahnesine ¢ikan olusumlari
bu kavraminin kapsamma dahil etmektedir (Ozkan 2006:13-14; Clarke 2006:xii). “Yeni dini
hareket(ler)” tabirindeki “yeni” sozcligii zaman itibariyle yakinda ortaya ¢ikmis gruplara gonderme
yapar. Ancak bugiin “yeni” olarak nitelenen hareketlerin zamanla tarihsel, bir diger ifadeyle gecmiste
kalan hareketler; 6te yandan gegmisteki hareketlerin ise gelecegin hareketleri tarafindan yinelenecek
ya da yeniden 6zetlenerek devamlilik gosterecek egilimler olacagi muhakkaktir. Nitekim Eski Ahit’in
Vaiz kitabinda belirtildigi {izere “giinesin altinda yeni bir sey yoktur” (1:9). William Sims
Bainbridge’in ifadesiyle kisacast YDH’ler zamanla degisip dontisecek, belirli tarihsel kosullar o
dénemin biitiin hareketleri icin meydan okumalar yaratacak ve nispeten yasanacak birkag kiiciik
stire¢ cogu hareketin kaderinin sekillenmesini saglayacaktir (Bainbridge 2007:331).

Bilindigi tizere arastirmacilar ve teorisyenler bir zamanlar dinin 6liimiine hiitkmetmis veya en
azindan onu 06zel bir alana, insanin kalbine hapsetmislerdi. Ancak son elli yildir diinya genelinde ve
ozelde Bati’da dini farkliigmn artip yayilmasi ve 6zellikle “yeni dini hareketler” olarak isimlendirilen
olusumlarin ortaya ¢ikmasi bu alginin/kanaatin bir yanilg: oldugunun acik bir gostergesi olmustur.
XX. ytizyilin ikinci yarisinda, ¢zellikle son ceyreginde dinin yeniden kesfedilmesi ise modern
diinyanin toplumsal yapist ve diizeni igerisinde dinin konumunun, dolayisiyla din ve sekiilerlesme
iligkisinin yeniden ele alinmasi zaruretini dogurmustur. Nitekim modern diinyada din sorunu ve
sekiilerlesme/de-sekiilerlesme tartismalari veya kutsalin doniisti, yeniden kutsallasma ve dinin
gelecegi ile ilgili tartismalar baglaminda YDH'leri anlamak ve agiklamak tizere Bati’da hatir1 sayilir
miktarda kitap ve makale kaleme alindigini, bu cercevede bircok kuram ve model gelistirildigini ve
dahas1 Sosyoloji disiplini icerisinde “Yeni Dini Hareketler Sosyolojisi” adiyla yeni bir alt disiplinin
ortaya ¢iktigini gormekteyiz (Kirman 2010:3-5).

YDH’ler ile ilgili Bati’daki literatiir incelendiginde aragtirmalarin énemli bir béliimiiniin XX.
ylizyilin son 20 yilinda ortaya konuldugunu ve yine XXI. ytizyilin ilk on yilinda da g¢alismalarin
artarak devam ettigini soylemek miimkiindiir. Bu literatiir igerisinde yaptiklar1 calismalarla David G.
Bromley, Lorne L. Dawson, J. Gordon Melton, James T. Richardson, George D. Chryssides, Peter B.
Clarke, Eileen Barker, Irving Hexham, James A. Beckford, James R. Lewis, Thomas Robbins ve Dick
Anthony gibi bazi isimlerin alana adeta damga vurduklarmi sdylemek abartili olmaz. Nitekim
Bromley'nin New Religious Movements, Barker'in New Religious Movements: A Practical Introduction,
Dawson’in Cults and New Religious Movements: A Reader, Clarke’m Encyclopedia of New Religious
Movements, Lewis'in The Oxford Handbook of New Religious Movements ve Melton'mn The Encyclopedia of
American Religions ile Encyclopedic Handbook of Cults in America isimli eserleri bu alanda bagvurulan
temel referans kaynaklar: olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Burada bir kismina yer verdigimiz bu genel
calismalar yaninda Moonculuk, Satanizm, Sayentoloji, Hare Krisna, Ufoculuk, Solar Temple, Aum
Shinrikyo ve Heaven’s Gate gibi spesifik hareketleri konu edinen ytizlerce kitap ve cesitli dergilerde
yayimlanmis makaleler bulunmaktadir. YDH'lere iliskin en etkili makalelerin Journal for the Scientific
Study of Religion, Journal of Contemporary Religion, Review of Religious Research, Sociology of Religion,
Social Compass, Sociological Analysis ve YDH'lere tahsis edilmis bir yayin organi olan Nova Religio gibi
akademik dergilerde yayimlandiklarini belirtmek gerekir.

Ote yandan Tiirk toplumuna 6zgii bir temeli bulunmamakla birlikte Bati kokenli dini
hareketler ve onlarin uzantilarma son yillarda iilkemizde de rastlanmaya baslanmasi ve Satanizm,
Sayentoloji, Moonculuk ve Ufoculuk gibi bazi hareketlerin Tiirk insanini, 6zellikle Tiirk gengligini bir
sekilde ¢ogu zaman olumsuz yonde etkilemeye baslamasiyla birlikte YDH’ler konusuna ilginin
canlandig1 ve akademisyenlerin konuya egildikleri sdylenebilir. Ancak Bati’daki calismalara kiyasla
Tiirkiye’de oldukca geriden gelen ve dar bir ¢ercevede gelisen akademik faaliyetlerin varligindan soz
etmek gerekir.!

1 Ulkemizde yeni dini hareketler (YDH) konusunda yapilan az sayidaki ¢alismanin hemen hemen hepsinde Ali Rafet
Ozkan'in belirttigi tizere 1) YDH'lerin tanimlanmasi, 2) tasnifleri, 3) tecriibi aragtirma giicliigii olmak tiizere tig temel
problemle karsilasiimaktadir. Bkz. Ozkan 2010:416-429).
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Ulkemizde YDH’ler konusunda yapilmis ilk calisma, Ekrem Sarikgioglu tarafindan 1986
yilinda Ondokuz Mayis Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisinde yayimlanan “Sayentoloji Mezhebi
Kurucusu ve Ogretisi (I)” baglikli makaledir. Bu makalenin 1987 yilinda yayimlanan ikinci kismindan
sonra Ali Rafet Ozkan’in 1998 yilinda kaleme aldig1 “Teosofi ve Yeni Cag Hareketi” baslikli makaleye
kadar Tiirkiye’'de tespit edebildigimiz kadariyla herhangi bir ¢alismaya rastlanmamaktadir. Ayni yil
Ronald Enroth’un Tarikatlar ve Yeni Dinler ile Lorna Aubyn’in New Age/Yeni Cag Akimi isimli kitaplar1
dilimize gevrilmistir. 1999 yilinda Ahmet Gii¢'tin Satanizm: Seytana Tapinmanmin Yeni Adi, Kenan
Caywr’m Yeni Sosyal Hareketler, Ali Thsan Yitik'in “Hare Krishna Hareketi” ve Mehmet Ali Kirman'm
“Bati’da Ortaya Cikan Yeni Dini Hareketlerin Bazi Ozellikleri ve Toplumsal Tabanlari” gibi birkag telif kitap
ve makale yayimlanmustir. XXI. yiizyilin ilk yillarindan itibaren ise yeni dini hareketler konusundaki
calismalarda biiytiik bir artis yasandig1 ve énemli bir boliimii Dinler Tarihgileri ve Din Sosyologlar1
tarafindan olmak tizere ¢ok sayida ¢alismanin ortaya konuldugu goriilmektedir. Bu literatiir icerisinde
Ali Rafet Ozkan'in Kiyamet Tarikatlar: Yeni Dini Hareketler ve Ali Kose'nin Milenyum Tarikatlar: ile
YDH'ler konusunda sosyoloji alaninda tilkemizde yazilmis ilk telif eser olan M. Ali Kirman'm Yeni
Dini Hareketler Sosyolojisi, Dogu ve Bati kokenli bir takim YDH’lerden stz eden temel referans
kaynaklar1 olarak dikkat cekmektedir. Mustafa Biyik'm Kiiresel Bir Din Projesi Olarak Moonculuk ile
Ahmet Guig'in Satanizm: Seytana Tapinmanin Yeni Adi isimli kitaplar ise belirli YDHleri inceleme
konusu yapan ¢alismalar arasinda ilk planda akla gelenlerdir. Bu kitaplarin disginda basta Ali Rafet
Ozkan ve M. Ali Kirman olmak iizere Ekrem Sarik¢ioglu, Ali Thsan Yitik, Ahmet Gii¢, Nasuh Giinay,
Mustafa Biyik ve H. Ezber Bodur gibi akademisyenler tarafindan YDHleri tanimlamaya ve tanitmaya
doniik kaleme alinan hem genel hem de 6zel konulu ¢ok sayida makale ve cesitli {iniversiteler
btinyesinde yaptirilan bazi tezler karsimiza ¢ikmaktadir.

Bu bibliyografya calismasiyla biz; 1) YDH'lere ilgi duyan okuyuculara literatiir verisi
saglamak, 2) YDH’ler konusunda yapilan ¢alismalari tespit ederek bu alanda kitap, makale ve tez gibi
farkli tiirlerde arastirma yapmayi arzulayan arastirmacilara galisilabilecek muhtemel konular
acisindan 1s1k tutmak seklinde iki temel amaci gerceklestirmeyi hedeflemekteyiz.

Bu bibliyografyada yer alan Bati literatiirti tiniversitelerin kiitiiphane katologlari, elektronik
veri tabanlari, Proquest tez arama veritabani, YDH’lerle ilgili temel kitap ve makalelerin kaynakgalar1
ve William Sims Bainbridge’in “New Religious Movements: A Bibliographic Essay” ve David Bromley ile
Thomas Robbins tarafindan derlenen “Research on New Religious Movements: A Bibliography” gibi belli
donemlerde yapilan calismalari iceren makaleler taranarak olusturulmustur. Yine 2007 yilinda
tilkemizde yaymmlanan Niyazi Akyiiz'iin Dinin Orgiitsel Iklimi: Dini Gruplar adli kitab icinde yer alan
Thsan Capgioglu'nun hazirladigt “Yeni Dini Hareketler Bibliyografyas:” Bati’daki literatiirii derlemeye
calisirken istifade ettigimiz calismalar arasinda zikredilmelidir. YDHler ile ilgili Bati’"da bir¢ok dilde
ylizlerce aragtirmanin yapilmasina karsin hem bu calismalarm hepsini tespit etmenin zorlugu hem de
herkesin daha kolay ulasabilirligi dikkate alinarak kapsam sadece Ingilizce literatiirle smrl
tutulmustur. Tiirkiye’deki literatiir ise Isam Kiitiiphanesi tarafindan hazirlanan flahiyat Makaleler
Veritabani, Yiiksekogretim Kurulu Ulusal Tez Merkezi, Hahiyat Fakiiltelerindeki basta Dinler Tarihi
ve Din Sosyolojisi olmak {izere cesitli anabilim dallarindaki akademik personel sayfalar1 ve YDH'lerle
ilgili kitap ve makalelerin bibliyografyalarindan hareketle tespit edilmeye ve ilgili literatiir
olusturulurken c¢alismalarin spesifik olarak YDH'lerle ilgili olmalarina azami Oolglide 6zen
gosterilmeye calisilmistir.

Bibliyografya’da yer alan literatiir arastirmacilara kolaylik saglamak amaciyla referans
kaynaklar, genel calismalar, YDH'lerin sosyo-kiiltiirel, psikolojik ve ekonomik boyutlariyla ilgili
kaynaklar, YDH’ler ve beyin yikama olgusuna dair ¢alismalar, spesifik hareketlerle ilgili ¢alismalar,
YDH'ler ve diinya cografyasi, YDH'ler ve iyilestirme politikalari, YDHler, baski ve siddet, YDH'ler ve
kitle iletisim araglari, YDH'ler ve karsit hareketlerle ilgili calismalar, YDH'ler ve cinsiyet: kadin ve
erkeklerin konumuna iligkin ¢alismalar, YDH’lere iiyeligin dinamikleri: iiyelik ve ayrihis ile ilgili
calismalar gibi temel bazi bagliklar altinda siralanmustir. Igerikleri itibariyle birden fazla ana baslik
altinda siralanabilecek calismalar, basliklar1 ve igerikleri dikkate almnarak tek baslik altinda
degerlendirilmistir. Boylelikle literatiirii kalabalik gosterecek tekrarlarin da oniine gecilmek
hedeflenmistir. Bu baghiklandirmanin &tesinde kitap, makale ve tezler igin ayrica basliklar agilmamus,
literatiir, miielliflerin soyad: dikkate alinarak tasnif edilme yoluna gidilmistir. Son olarak bu
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bibliyografya denemesinin miitevazi bir ¢gabanin tiriinii oldugunun ve konuya iligskin biitiin literatiirii
ihtive ettigi iddias1 tasitmadiginin altini gizmekte yarar vardar.
II- Tiirkiye’deki Literatiir
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