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GIRIS

A. B.D’de gdgmen dini topluluklar koklii degisimlere maruz kalmakta-
dir. Cagdas gb¢men dinlerde goriilen degisimler lic asamada degerlendiri-
lebilir: 1) Orgiitlenme sekli ve ritiiellerde cemaatgi yapiy1 benimseme, 2)
Teolojik temellere doniis ve 3) Diger halklari da igine almak i¢in gelenek-
sel etik ve dini degerlerin siirlarim genisletme. Bu degisimler, din sosyo-
lojisinde sekiilerizm teorilerini ¢iiriiten “yeni paradigma”y1 desteklemek-
tedir: ¢ ve dis dini cogulculuk, dinin zayiflamasina yol agmak yerine, din-
leri giiclendiren ve yeniden canlandiran teolojik ve kurumsal degisiklikleri

tesvik etmektedir. Ayrica, bu degigiklikler, sadece Amerikanlasma olarak
degerlendirilemez. Aksine, bunlar global dini sistemler agisindan ulusal

Bu makalede gegen “gdgmen din (ler) “ifadesiyle, Diinyanin dort bir tarafindan go¢
yoluyla Amerika’ya gelen farkl: etnik ve ulusal kokene sahip insanlarin dinleri kaste-
dilmektedir. (¢. n. ).
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smirlar agan ve ¢agdas Amerikali gdgmenlerin sahip oldugu maddi ve ku-
rumsal kaynaklar tarafindan desteklenen anlamlara sahiptir.

Go6¢ uzmanlari, son kirk yil icerisinde gelen yeni gdgmenlerin Ameri-
kan toplumunu daha 6nceki gé¢men dalgalarinda oldugu gibi ayni luz ve
yontemle asimile edip edemeyecegini tartigmaya devam etmektedirler. (Alba
ve Nee 1997; Barkan, Vecoli ve Zung 1995; Conzen at al. 1992; Gans 1992;
Glazer 1993; Kazal 1995; Morawska 1990; Perlman ve Waldinger 1997,
Portes ve Zhau 1993; Rumbaut 1997). Bu tartisma, gé¢ ve milliyet kanu-
nunda 1965 yilinda yapilan diizenlemelerden beri Avrupalilardan ¢ok daha
fazla sayida goc eden Asya ve Latin Amerikalilarla, yeni gé¢menlerin de-
gisen wki/etnik 6zellikleri tarafindan bir dereceye kadar renklendirilmistir.
Tarihsel olarak dini kurumlar, gégmen gruplarin yeni cevrelerde etno-dini
kimliklerini yeniden iiretmek ve zor, cogunlukla da tehditkar bir cevrede
varolma miicadelelerine uyum saglamak i¢in kullandiklar: en 6nemli kay-
naklar arasindadir. (Alexander 1987; Bondar 1985; Dolan 1975, 1985; Her-
berg 1960; Park ve Miller 1921; Pozzetta 1991; Smith 1978; Thomas ve
Znaniecki 1918-1920; Wind ve Lewis 1994). Eski go¢menlerin yasantisin-
da dinin ve dini kurumlarin rolii iyi tespit edilmis olmasina ragmen yeni
gocerler arasinda dini faktorlere bilimsel anlamda ¢ok az ilgi gosterilmis-
tir.! Bu alandaki bogluk bunun kanitidir. Omegin, Immigrat America (Gég-

of Religion, the Amerasia Journal ve Journal of Asian American Studies’te yaymlanmis
makaleleri vardir. $u siralar, Cinli Hiristiyanlarin okyanus 6tesi baglantilar {izerine bir
kitap yazmaktadir. Ayrica, Yang, Hiristiyanhgm Cin toplumunda maruz kaldig: sosyal
degisimler konusunda hazirlanan bir alan arastirmasinin da danigmanliim yiriitmek-
tedir.
Helen Rose EBAUGH, Houston Universitesi’nde sosyoloji profesérii ve ayni iiniversi-
tenin Go¢ Aragtirmalar: Merkezi iiyesidir. Cagdas gé¢menlerin Amerikan toplumuna
uyum saglamasinda dinin dynadig1 roller ile ilgili birkag calismanmn 6n hazirhklarim
bitirmek iizeredir. Janet Saltzman Chafetz ile birlikte kaleme aldiklan Religion and
Immigrants: Continuities and Adaptations in Immigrant Congregations (AltaMira, 2000)
adh galismanin yam sira, Social Forces, Sociology of Religion ve The Journal for the
Scientific Study of Religion’da yine J. S. Chafetz ile ¢ok sayida ortak makalesi yayin-
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lar arast baglantilar {izerinedir.
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1 Cafdas gbc arastirmalarinda dinin ihmal edilmesinin birkag nedeni vardir. (Kivisto 1992;
Warner 1998). Birincisi, gd¢ arastirmacilari, genellikle, se¢im biirosu, go¢ ve yurttashk
hizmeti ve is istatistikleri bitrosu gibi hiikiimet biirolarindan elde edilen arastirma bul-
gulanni kullanmaktadirlar-bu biirolar, din hakkinda sorular sorulmasina izin vermez-
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men Amerika) ’da (Portes ve Rumbaut 1990), hemen hemen hi¢ dinden bah- -
sedilmez. Handbook of International Migration: The American Experience
(Uluslar arasi Gog El Kitab:: Amerikan Tecriibesi)’m (Hirschman, Kasinitz
ve De Wind 1999) indeksinde ise, dine yer verilrhenljstir, Cesitli etik ve dini
gruplar igine alan birkag yeni aragtirma projesi, yeni gé¢men gruplarin iska-
ninda dini kurumlarin merkeziliginin devam ettigini gosteren veriler sunmak-
tadir (Ornegin, Ebaugh ve Chafetz 2000; Warner ve Wittner 1998).

Bununla birlikte, biiyiik oranda Yahudi-Hiristiyan Avrupa’dan gelen eski
gocmenlerle karsilastirildiginda bilyiik bolimii Asya’dan olan yeni goc-
menler, Islam, Hinduizm, Budizm ve digér dinleri, Giiney ve Orta Amerika
ile baz1 Asya iilkelerinden gelen gégmenler ise, Katolisizm ve Protestan-
tizm’in muhtelif sekillerini ithal ettiler. Bu yeni go¢gmenlerin “eski”lerine
nazaran nasil “yeni” olduklari tartigmasi bir tarafa, din ve yeni gogmenler
hakkinda simrli fakat gittikge artan literatiir, gerek Yahudi-Hiristiyan ve
gerekse diger geleneklerde dinin, hem iiyelerinin asimile olmasini 6nle-
yen, hem de kimliklerini koruyan ikili roliinii oynamaya devam ettigini
gostermektedir. (Kim ve Hurh 1993; Min 1992; Numrich 1996; Warner ve
Wittner 1998; Williams 1988; F. Yang 1999a) Cagdas gd¢ ¢alismalarinda,
din ve sosyal degismeler sorusu heniiz cevaplandirilmamis dnemli bir so-
rudur: Yeni gé¢men dini topluluklarin gergeklestirmek zorunda olduklar
kurumsal degisiklikler nelerdir?

Dini degisimler sorunu, ¢agdas goc ¢alismalariyla birlikte, dini sekiiler-
lesme ve kiiresellesme tartigmalarinda da ciddi teorik sorulari giindeme ge-
tirmektedir. Din sosyolojisinde “eski paradigma”-dini sekiilerlesmenin mo-
demlesme ve ¢ogulculukla iligkili oldugu-dinin gerilemedigini aksine ger-
cekte cogulcu Amerikan toplumunda gittikce deger kazandiin gosteren bi-
lim adamlarindan gelen ciddi meydan okumalarla kars1 karstyadir. (Finke ve
Stark 1992; Shibley 1996; Stark 1999; Warner 1993). Yeni gé¢menlerin ¢o-

ler. Diger ulusal aragtirmalar (Ornegin, Ulusal Kanaat Arastirma Merkezi Genel Sosyal
Arastirmast) ise, kapsamh analizler yapmayi miimkiin kilacak, Vietnamh Budistler ya
da Arjantinli Evangelistler gibi, yeterli sayida kiigiik dini gruba ulasamamistir. fkincisi,
¢ogunlukla tiyeler kendi dini ve/veya etmik grubu iizerinde aragtirmalar yapmaktadir.
Ayrica, gesitli dinlere ilgi duyan ¢ok sayida gdgmen sosyal bilimeiye heniiz sahip degi-
liz. Ugtinciisi, yine cogunlukla dini, figiincii diinya iilkelerini kolonilestirmek amactyla
politikact ve is adamlariyla isbirligi icerisinde ¢alisan Hiristiyan misyonerlerin ¢tkarlari
dogrultusunda kullanan etnik aragtirmalar béliimlerindeki Asyali, ispanyol ve Afiikali
bilim adamlar arasinda dine sicak bakmayan kisiler vardir. (Yoo 1996).
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gunlugunun dindar olmas:, giiniimiiz Amerika’sinda dinin giiglenmesine kat-
kida bulunan faktorlerden biridir. (Ebaugh ve Chafetz 2000a; Warner ve Witt-
ner 1998). Bu, Avrupa’dan ilk gb¢men dalgasinin geldigi yillarda bu toplum-
da goriilen bir ydnelistir. Ayrica, bulgularimiz i¢ ve dis ¢ogulculugun dinin
gerilemesine yol agmadigini, aksine, dinleri giig:léndiren ve yeniden canlan-
diran kurumsal ve teolojik degisimleri artirdigim gostermektedir.

Gog ve iskan sirasinda goemenler genellikle geleneksel dini kurumlar-
n1 yeni vatanlarina tagirlar, “Eski” ve “yeni” go¢menler dnceki vatanlarin-
da oldugu gibi dini yapilari basit bir tarzda yeniden olusturmaktan ziyade,
dinlerini gog ettikleri iilkenin sosyal sartlarna uygun hale getirirler. Bu bir
degisim siirecidir. Boylece, ¢cagdas Amerika’da dinlerin degisimine katki-
da bulunan g siirec tespit etmekteyiz: (1) orglitlenme sekli ve ritiiellerde
cemaatci yapiy1 benimseme, (2) teolojik temellere doniis ve (3) diger halk-
lar1 da igine almak i¢in geleneksel sinirlari genisletme.? Cesitli dinlerin ve
etnik dini gruplarin maruz kaldig: bu siiregler, sekiilerizasyon teorilerine
topyekiin meydan okumaktadir: Gogmenler arasinda ne dinin fonksiyonla-
11, ne de dneminde bir azalma vardir. Ayni sekilde, bu siiregler, ggmen
dinlerin Amerikan toplumuna uyarlanmalari baglaminda bir Amerikanlag-
tirma siireci olarak goriilebilir. Bununla birlikte s6z konusu dini uyarlama-
lar asimilasyon 6tesi dneme sahiptir ve onlarm kiiresel anlamlan ve ulusal
sinirlari asan etkileri vardir.

ARASTIRMADA iZLENEN YONTEM

Birlesik Devletlerde iiyelerinin tamami ya da biiylik cogunlugu “yeni
goemenler”, yani 1960’11 yillarin ortalarindan itibaren gelenlerden olusan
ve her gegen giin sayilan hizla artan dini kurumlar {izerine yogunlastik.
Gogmenler kilise evler, kutsal aragtirma gruplari, yerli tapinaklar ve kar-
deslik festivallerinden olugan binlerce gayr-1 resmi ibadet yerlerinin yanin-

"2 Buiiig siireci tamimlamak icin alternatif terimler diisiinditk. Ornegin, onlar, kurumsal
isomorfizm ya da ayn1 noktaya yaklagma olarak adlandirilabilir. Fakat, isomorfizm veya
ayn1 noktaya yaklasma kurumsal yapi ve ydntemin somut bir modelini ortaya ¢ikarmaz.
Tkinci siireg, fundamantalizmle baz ortak 6zelliklere sahip olmakla birlikte, pek ¢ok
Onemli noktada ondan ayrilir. Teolojik anlamlardan veya ideolojik karigikliklardan ka-
¢mmak i¢in sonu “ism”ile biten herhangi bir kelime kullanmadik. Bununla birlikte, bu
heniiz sonuglanmamus siireglere 151k tutabilmek amaciyla cemaatlesme, gelenege don-

. me (Pristinization) ve evrensellesme kavramlarim kullandik.
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da kendilerine ait pek gok ibadet yeri yaptilar ve katildiklar cemaatlerin
mevcut demografik yapisini degistirdiler. Birlesik Devletlerde en son tah-
minlere gore, Ispanyolca ayinlerin yapildigi 3500°den fazla katolik mahal-
lesi, cogunlugu pentekostal ya da evangelist kiliSelerine mensup ve birgo-
gu mezhep digindan 7000 ispanyol/latin kokenli protestan cemaati vardir.
1988 yilinda, en son rakamlara gore, 2018 Kore-Amerikan kilisesi, 1994°te
ise, yaklasik 700 Cin-Amerikan Protestan kilisesi bulunuyordu. 1900’lerin
baginda 1000-1200 arasinda cami ve islam merkezinin yannda, 1500 ile
2000 arasinda Budist tapinagi ve meditasyon merkezi ayrica, 400’den fazla
Hindu tapinagi mevcuttu. (Warner 1998).* Amerikan tarihinin daha 6nceki
donemlerinin aksine giinlimiizde bircok yerde miisliiman camileri, hindu
ve budist tapinaklari, sih ibadethaneleri ve muhtelif etnik tapinaklar kilise
canlariyla yan yana varhigini stirdiirmektedir. Amerikan toplumunda hiris-
tiyanlik dis1 dini kuruluslarin artan sayilarina ragmen, yeni g¢menlerin
biiylik ¢cogunlugu hiristiyandir. G6¢menlerin dini kabulleri hakkinda eli-
mizde kesin bilgiler bulunmamakla birﬁkte, onlarin ulusal kimlikleri, ken-
di iilkelerindeki dinleri ve Amerika’da kilise liyeliginin degisen demogra-
fik yapisina dair bilgilerimiz, yeni gb¢menlerin biiyiik ¢ogunlugunun Hi-
ristiyan oldugunu gostermektedir. Meksika, Portoriko, Dominik Cumhuri-
yeti, Kiiba, Haiti, El Salvador ve Guetamala’dan gelenlerin ¢ogu Hiristi-
yan’dir. Asya kokenli en biiyiik ikinci grup olan Filipinlilerin de biiyiik
béliimi Hiristiyan’dir. Hiristiyanlik Kore, Vietnam ve Hindistan’da bir azin-
lik dini oldugu halde bu iilkelerden gelen Hiristiyanlar seckin kisilerdir.
(Chai 1998; Hurh ve Kim 1990; Wamer 2000). Gé¢menler Amerika’da
yeniden Hiristiyanlagmaktan ziyade, Amerikan Hiristiyanlifini Avrupal-
lastirdilar. (Busto 1996; Maffy Kipp 1997; Warner 1998; F. Yang 1999a).
Dahasi, Maffy-Kipp (1997) ’in iddia ettigi gibi,”Asyalilarin Hiristiyan ve
Latinlerin Protestan olma hizi, bizi gizemli dogu ile karsilasan ve onu ye-
nen “batih” bir gelenek olarak Hiristiyanlik kavramini yeniden diisiinmeye
zorlamaktadir. ” (s. 127). Bundan dolayi, son 30 yil igerisinde g¢menler
sadece “yeni ve yabanci” bircok dini Amerika’ya getirmekle kalmamiglar
aym zamanda Amerikan Hiristiyanliginin ¢ehresini de degistirmislerdir.

3 Yeni gdcmenlerin dini kuruluslarinin yam sira iiyelerinin sayilarimi tam alarak tespit
etmenin zorluklar1 hakkinda bkz. Numrich (2000)
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Bu arastirmada kullandigimiz bilgiler biiyiik oranda Houston Teksas’ta
yiiriitiilen Din, milliyet ve Yeni Go¢menler Arastirma Projesi (RENIR) *den
- ahnmustir. Etnografik saha arastirmasi, Houston merkezde 13 gécmen dini
kurulug tizerinde 1997 bahar ile 1998 yaz aylan arasinda bir aragtirmacilar
grubu tarafindan gergeklestirilmistir. Her asamada karsilastirilabilir veriler
elde etmek amaciyla yaygin g6zlem tutanaklari ve miilakat kayitlar kulla-
nilmistir (bunlar istenildigi zaman yazarlardan temin edilebilir* ). Miilakat-
lar kilise mensubu ve kilise disindan dini liderler, yeni gé¢menler, yerlesik
sakinler ve genclerle yapilmistir. Katilanlarin yaglari, Birlesik Devletlerde
ikamet siireleri, cemaate {iyelik siiresi, cinsiyet, sosyal smif ve cemaatin
hizmetlerine ve faaliyetlerine katilma derecesine yer verilmistir. Ornekle-
me aldigimiz 13 cemaat igerisinde; bir Rum Ortodoks Kilisesi; bir Hindu
tapmag; (liyelerinin biiyiik cogunlugu Pakistanl: olan) bir Zerdiistliik mer-
kezi; (biri Vietnamh digeri Cinli) iki Budist tapinags; (liyelerinin ¢ogunlu-
gu Hindistan ve Pakistanli) bir Miisliiman camii; (biri bilyiikk ¢ogunlugu
Meksikali, digeri resmi olarak kurumlagmis yedi ulusal gruptan olusan) iki
roma Katolik kilisesi ve (biri kirk:dokuz ayr1 milletten olusan, biri Arjan-
tinlilerin, biri Meksikahlarin agirlikta oldugu, biri biitliniiyle Korelilerden
kurulu ve digeri tamamina yakim Cinli) bes Protestan kilisesi vardir. Ayri-
ca yazarlardan yasca biiyiik olam1 Washington Cin Hiristiyan Kilisesinde
birka¢ yil arastirmalar yapmus, Cin Budist tapinagina ve difer metropol
bolgelerdeki Hiristiyan kiliselerine gozlemci olarak katilmustir. Bu veri kay-
naklarimin yan sira, iilkenin ve diinyanm degisik yerlerinde gé¢men dinler
lizerine basilmis ¢alismalar1 bulunan bilim adamlannin ulagtigl sonuglar-
dan da yararlanlmistir,

CAGDAS GOCMENLER: MARJINALLER VE
MERKEZDEKILER

Birlesik Devletlerde gé¢menler birka¢ acidan marjinallesmistir:
marjinalligin baz: sekilleri biitiin gé¢menler arasinda yaygindir. Digerleri
ise, 1960 sonras1 gogmenlerin ayirt edici 6zelligidir. Oncelikle gdgmenler

4 Metodolojinin biitiinii hakkinda bkz. Ebaugh ve Chafetz (2000a). Biiyiik oranda kaset-
lere kaydedilen miilakatlar aragtirma takiminin {iyeleri (yazarlar da dahil) tarafindan
gerceklestirilmistir,
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ana vatanlarina ve geleneklerine gore azinhik durumuna diismiiglerdir. Bazi
durumlarda dini ve kiiltiirel sistemlerinin ritiiel ve organizasyon merkezin-
den uzaklagmiglardir. (Ebaugh ve Chafetz 2000a; Sarna 1998; Yang ve Eba-
ugh yakinda ¢ikacak). Ikincisi, gé¢menler misafir iilkenin kiiltiirel sistemi
kargisinda misafir, yabanci, yeni gelen ve hatta bazen davetsiz misafir ola-
rak goriilmiislerdir Ugiinciisii, Birlesik Devletlerde cagdas gd¢menlerin bir
boliimii (Afrikallar, Asyalilar, Mestizo ispanyollar) irklar hiyerarsisi {ize-
rine kurulu Amerikan toplumunda irki azinlik durumundadir (Foner 1987;
Omi ve Winant 1994). Dérdiinciisii, bircok yeni gogmen biiyiik cogunlugu
Hiristiyan olan Amerikan toplumuna alisiimadik ve ¢ogu zaman yabanci
gelen dinleriyle birlikte gelmistir. (Omegin, Budizm, Hinduizm, {slam, Si-
hizm, Yoruba). Besincisi, gd¢menler Amerika’da sadece 1rki ve dini azinlik
durumuna diismemisler, ayni zamanda onlarin geldikleri ilkeler de (liglin-
cii diinya tilkeleri) genellikle Modern Diinya Sisteminin diginda kalmistir.
(Wallersteinl1979). Ayrica, bu iilkeler, sémiirgecilik ve sdmiirge sonrasi i¢
savaslar, siyasi belirsizlik, ekonomik krizler, insani felaketler ve yetismis
insanlarii “beyin gicli” ile kaybetmenin sikintisini fazlasiyla cekmistir.
Bu iilkelerde modernlesme siireci, kendilerinin baslatip siirdirmedigi, bi-
lakis gelismis iilkeler tarafindan onlara dayatilan ve cogunlukla batililasma
ya da amerikanlasma ile esanlamli veya kismen ayni anlama gelen bir sii-
rectir. Ozetle, sosyal, siyasi, ekonomik, dini ve kiiltiirel marjinallesme her
gec;én glin buralarda yasayan halklarin tecriibesinin bir pargas1 olmaktadir.
Ayrica, 1rki ve dini marjinallesme Amerika’ya gelen gégmenlerin yagamina
baska bir sikint1 eklemektedir. '

Diger taraftan Birlesik Devletlere gelen gbemenler modern diinya siste-
minin cazibe merkezine gelmislerdir. Ikinci Diinya Savasindan beri Ame-
rika, essiz maddi zenginligi, ileri teknolojisi, gelismis sosyal kurumlari,
askeri giicli ve uluslar aras1 politikadaki etkisiyle diinyanin en zengin iilke-
si olarak goriilmektedir. Amerikanin zenginliklerinden yararlanan gé¢men-
ler, kendi topluluklar {izerinde sirasiyla, ekonomik, siyasi, sosyal, kiiltiirel
ve dini niifuzlarini kullanabilirler. ( Basch, Glick-Schiller ve Blanch 1994;
Kearney 1995; Schiller 1999; M. Smith ve Guarinzo 1998).

Ayrica, Birlesik Devletler Gog Kanunlarinin segiciligi sayesinde 1965°ten
bu tarafa gelen ¢agdas gégmen niifusun biiyiik b6liimii son derece egitimli
uzmanlar, siyasi miilteciler ve kendi {ilkelerinin seckinleri arasinda yer alan
slirglin entellektiiellerden olusmaktadir. (Portes ve Rumbaut 1996). Dola-
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yistyla, bu gdemenlerin ekonomik kaynaklarinin yaninda sosyal, siyasi ve
kiiltiirel kaynaklar1 da vardir. Esasen onlar sadece kendi iilkelerinin degil,
ayn1 zamanda Amerikan toplumunun ve tim diinyanin en egitimli, en ca-
liskan ve en yaratici insanlari arasinda yer almaktadir. Birlesik Devletler
liniversite veya liniversite sonras egitimi almus kisi sayis1 bakimindan pek
cok iilkeden daha yiiksek bir orana sahip iken, bu konuda ¢ogu etnik goc-
men grubun yakaladif1 seviye Amerika dogumlu beyaz ve siyahlardan daha
yiiksektir (Portes ve Rumbaut 1996; Rumbaut 1997). Yetenekli gé¢men is-

giler cogu zaman teknolojik gelismenin dnciileri olup, biiyiik sirketler tara-
findan aranan kisilerdir. Ustelik, cagdas gdgmenler kiiltiirel gogulculugun
glinlitk hayatin bir parcasi oldugu metropollerde yogunlagsmistir. Ayrica,
onlarn kendi iilkeleriyle ileri iletisim ve nakil araglar tarafindan kolaylas-
tirtlan ve ulusal smirlan asan baglantilart ve maddi zenginlikleri ciddi bir
globallesme egilimidir. (Kearney 1995; Laguerre 1998; Ong veNonini 1997;
Schiller 1999; Skeldon 1994).

Ozetle, diinya diizeninin cazibe merkezinin giicii ve niifuzu, yeni gég-
menlerin somut ve soyut kaynaklari ve i¢inde yasadiklan ¢ogulcu Amerikan
toplumunun sosyal ve kiiltiirel tecriibeleri, cagdas gé¢menlerin global dini
sistemlere tesir etmeleri i¢in gerekli kogullan saglayan giiclerdir. Gégmen
dini topluluklarda bu kosullar, cemaatgi yapiy: benimseme, teolojik temelle-
re geri doniig ve diger halklar1 da dahil etmek i¢in genisletilen iiyelik kapsa-
mindan olusan {i¢ genel degisim temaylilii tarafindan giiglendirilmektedir.

1. CEMAATCI YAPIYI BENIMSEME

Cagdas gogmen dinler, cemaat¢i formu iki konuda benimsemektedir:
teskilat yapisi ve ibadet sekli. Amerikalilarin yaklasik %60°1 kendini Pro-
testan olarak tanimladifina gore bu siireclerden her biri Amerikan Protes-
tanlifinin yapisini ortaya koymaktadir. (Kosmin ve Lachman 1993; Roof
ve McKinney 1987). Ayrica, Protestan modeli kabul etme, kurumsal asimi-
lasyon ya da Amerikanlagtirmanin bir seklidir.

1. a. CEMAATCI YAPI

Ana vatanlarindaki dini kuruluslarin aksine, Birlesik Devletlerde gog-
menler ibadet yerlerini kurarken Amerikal Protestan cemaatlerin modeli-
ne gore onlar1 yaplandirma egilimindedirler. Warner (1994; 54) buna,
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goniillillerin olugturdugu bir topluluk olarak Protestan cemaat geleneginin
reforme edilerek dmek alinmasi anlamina gelen “de facto cemaatgilik”adi-
n1 vermektedir. Warner (1994; 73) “cemaatci zihniyetin yazisiz bir kural
olarak Amerikan dini hayatinda muazzam pratik giice sahip oldugunu” éne
stirmektedir. Cemaatgilik, 6zellikle, Yahudi - Hiristiyan geleneginden ol-
rﬁayan bir¢ok dine yabancidir. Bununla birlikte, de facto cemaatgiligi gelis-
tiren sadece Hiristiyan gé¢men kiliseler degildir. Bunlar arasmda pek ¢ok
‘Hiristiyan olmayan dini topluluk da vardir. (Banston ve Zhou 2000; Beyer
1998; Numrich 1996; Wind ve Lewis 1994). Mezhep hiyerarsilerinin aksi-
ne cemaatcilik, dini gérevlere tiyelerinin goniillii katilimi, yatay merkezli
ve ¢esitli dini fonksiyonlar: olan bir toplulugu icine alan bir yap: olarak
yerli toplum tizerinde odaklanir. (Ebaugh ve Chafetz 2000c; Warner 1994)

1.b. GONULLU UYELIK

Yeni gé¢menlerin kendi iilkelerinde insanlar, ulus ya da etnik grup men-
suplarinin sahip oldugu gelenegin i¢inde bulunan bir dinde diinyaya gelir-
ler. Oysa Amerika’da belirli veya herhangi bir dini kabul etme hususunda
daha az sosyal baski vardir. Bireyin geleneksel dininin alternatifleri hem
coktur hem de bunlar kolaylikla kabul edilebilir. Sonugta bir dini gruba
katilma (ya da gruptan ayrilma) daha bilingli, bireysel bir tercihtir. Ayrica
bu, ¢cagdas Amerikan dininin ayirt edici 6zelligi olan “yeni génﬁliﬁlﬁgﬁn”-
de bir pargasidir. (Roof ve McKinney 1987). Omegin, Budizm, Cin ve Vi-
etnam’n bityiik geleneksel dinidir ve bu kiiltiirler {izerinde uzun yillar ge-
nis niifuz sahibi olmustur. Budizm, bagka iilkelerde de yayilmis ve bazen
“sahipsiz” kalmistir. (C. Yang[1961] 1967). Dolayisiyla, nabiz yoklama ya
da aragtirma sorularina cevap veren bir ¢ok Cinli ve Vietnamli gé¢men,
dini tercih olarak Budizm’i segmistir. (Dart 1997). Fakat, Birlesik Devlet-
lerde Budizm silik bir azinlik dini, “yeni bir dini hareket” ya da “mezhep”
olarak varligini siirdiirmektedir. (Numrich 1996; Prebish ve Tanaka 1999).
Budizm’i denemek isteyen gé¢menler, bir Budist tapmnaga ya da Budist
gruba katilmak icin ¢aba sarf etmek zorundadir. (Huynh 2000; F. Yang 2000).
Miisliiman ve Hindu go¢menler, bu konuda, aym sekilde tepki gstermek-
tedir. Bir Miisliiman gé¢men sdyle demistir:

Sehir kurallari dolayisiyla ezan, buralarda hoparlérle okunamiyor. An-
cak, Miisliiman iilkelerde onu sehrin tiim caddelerinde isitebilirsiniz.
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Caddede yiiriirken ezan1 duydugunuzda akliniza her defasinda ibadet gelir.
Fakat buralarda her ne yapmak isterseniz kendiniz zaman bulmalisimiz. >

Kendisiyle goriistiigiimiiz pek ¢ok gd¢men igyerinde veya mahallesinde
cok sayida farkl: insanla bir arada yasamak zorunda oldugunu vurgulamis-
tir. Oysa, cami ya da mabet, bu insanlarin rahatlikla bir araya gelerek iste-
diklerini yapabilecekleri miinzevi bir mekandir. Bu sebeple onlar, cami ya
da mabede devam etmek i¢in ¢aba sarf ederler.

Kurumsal olarak dini cemaat, "iyelerinden sanki hepsi ayn1 kabilenin
bir pargastymiscasina sadakatle kendine baglanmalarini beklememeli, on-
lar1 aktif bir sekilde bir arada tutmaya ¢alismalidir.” (Warner 1994; 63).
Biitiin gé¢men dini kuruluglar-Hiristiyanlarin yam sira; Budist, Hindu,
Zerdiist ve Miisliiman olanlar-gé¢men tiyeleri kendilerine ¢ekmek i¢in
gesitli program ve faaliyetler gelistirdiler. Iste bu amagla, Houston’da
bulunan Budist Hsi Nan Tapmag1® eski {icra yerinden ayrilarak giineybati
Houston’da yasayan Cin gé¢men toplulugunun merkezine yeni bir tapi-
nak insa etti. Giinlimiizde bu tapinak yerel Cin gazeteleri vasitasryla ve
Internet tizerinden ilkelerini ve 6zel faaliyetlerini genis bir sekilde du-
yurmaktadir. Tapmak, isteyen herkesin katilimina a¢ik oldugu halde, ra-
hipler ve mabet digindan liderler siirekli olarak halk: kendilerine katilma-
ya ¢agirmakta, onlarin katilimini ve baglhiligini arttirmak i¢in programlar
diizenlemektedir. Onlar bu tiir faaliyetleri, cogulcu sosyal ortamda yasa-
yan Budist gruplarin yam sira, diger din mensuplariyla da rekabet etme
gayesiyle gerceklestirmektedir.

Latin Amerika’da gittikge artan Protestanlastirma faaliyetleri Katolik
ve (6zellikle Evangelist) Ispanyol gogmenlerden olusan Protestan kiliseler
arasmdaki rekabetle Birlesik Devletlere de tagindi. Arastirmalarimiz sira-
sinda gordiik ki, Arjantin Evangelist Protestan Kilisesi, Houston’a geldi-
ginde Katolisizmden aynlan, pek ¢ok ilyeye sahipti. Bu ayrilista, sehirde
o6zel olarak bir Arjantin Katolik kilisesinin yoklugunun yam sira, kismen,
Protestan kilisesinin Arjantinli {iyelerinin genis bir cemaat olugturmas et-
kili olmustu. Ayrica, Houston’un en eski mahallesinde bulunan Meksikali
gocmen Katolik kilisesi papazlari siirekli olarak civarda hizla yayilan Evan-

5 Bumakalede adi gegen dini topluluklarin fiyelerinden yapilan birkag alint1. Bu alintilar
RENIR miilakatlari ve site kayitlarindan alinmustir.
6  RENIR projesinde yer alan go¢men dini gruplara miistear isimler verilmistir.
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gelist Protestan kiliselerinin olusturdugu tehditten yakiniyordu. Bazi kilise
ityelerinin kiliselerinden aynlarak baska kiliselere katilmasi, diger bazilari-
nin ise, her iki kiliseye birlikte devam etmesi, Ispanyol Katoliklerin zamanla
Protestan olmalarindan korkan Katolik papazlaﬁm tehdit eden bir hareket
olarak goriilmelidir. Bu mahallede iiyeler arasi rekabet dini piyasanin temel
problemi haline gelmistir. (Finke ve Stark 1992; Iannacone 1991). Gerek
Huristiyan ve gerekse Hiristiyan olmayan cemaatlerin gégmen dini liderleri,
cagdas gécmenlerin mabede ya da kiliseye gelmelerini beklemektense onla-
ra el uzatmalar gerektiginin farkina varmislardir. Bir ¢ok lider, gbcmenleri,
ozellikle de gengleri, diger dinlere kaptirmaktan korkmaktadir.

1. c. CEMAAT DISI LIDERLIK

Pek cok Budist, Yahudi ve Hiristiyan toplulukta, cemaat mensubu ol-
mayan inananlar, mabet ve camilerde lider olamazlar. Geleneksel olarak
(Kore ve Cin gibi) bazi *Asya iilkelerinde Budizm, tapinak iiyesi olmayan
yolcu ya da manevi miisteriler harig, rahip ve rahibelerin tapmaklarda ve
cogunlukla 1ss1z daglardaki manastirlarda yasadigi, manastir merkezli bir -
dindir. Bir ¢ok iilkede mabet diginda kalan Budistler, belirli bir tapinaga
liye olamadiklar: halde, birden fazla tapinagmn siirekli miisterisi olabilirler.
Fakat, Birlesik Devletlerde ¢ok sayida gb¢men Budist grup, yillik aidata
dayal bir iiyelik sistemi gelistirdi. Oregin Cinli Budist Hsi Nan Tapinagi,
geleneksel Cin Budizm’ine benzeyen bir yapilanma baglatti. 1979 yilinda
Houston’a gelen bir rahip sehrin disinda bir ev satin alarak Cinli Budistleri
etrafinda toplamaya basladi. Ayrica, kar amaci giitmeyen bir dini kurulus
olarak hiikiimet kayitlarina gegmek amaciyla, rahip ve 6nde gelen sekiz
arkadast, bir miitevelli heyeti olusturdu. Ug yil sonra tapinaga iiye olarak
kéylth her bir kisi ya da ailenin yillik 10 dolar 6demesini 6ngoren bir iiye-
lik sistemi hayata gegirildi. Ardindan, 1990 yilinda, Cin gd¢men cemaati-
nin merkezine bir tapinak insa edildi. Tapinagin tiyeleri kisa siirede birkag
yiiz kigiye ulasti. 1990’ larin ortalarina gelinceye kadar bu tapinak “Dhar-
ma Muhafizlar” (hu fa weiyuan) adli seckin diyelerin katihmryla kurumsal
yapisini daha da genisletti. Bu iiyeler diizenli olarak aidatlarim 6dedikleri
bilinen, oy kullanma yetkisine sahip ve miitevelli heyeti se¢iminde aday
gosterilecek kisilerdi. Ug rahip miitevelli heyetinin siirekli {iyesi oldugu
halde, tapmak disindan on sekiz kisi seckin iiyeler arasindan ve yine onlar
tarafindan segiliyordu. Miitevelli heyeti tapinak islerinin karar organtydi.
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Ctinki stirekli tiyeler rahiplerden oluguyordu. Dolayisiyla tapinagm idari
yapilanmasi rahip merkezliligini siirdiirityordu. Ne var ki, yonetime ve ka-
rar mekanizmasma tapinak digindan sahislarin katilim saglandi ve bunla-
rin sayist zamanla arttirildi. Islerin paylasimi ve her bir ydnetici bgliimiin
gbrevi yazili olarak belirlendi. Kanunlar ve bir yazili anayasa ile yasal is-
lemler tamamland1. Aslinda biitiin bu yapilanlarla tapinagin miilkiyeti ra-
hiplerden almip kilise disindan kisilere devredilmis oluyordu.

Benzer bir sekilde, bir ¢ok gé¢men Hindu tapmagi, Miisliman camisi
ve diger dini cemaatler zamanla bir tiir iiyelik sistemi gelistirerek karar
mekanizmasina cemaat digindan katilim oranim yiikselttiler. Esasen, pek
¢ok gégmen dini kurulus, cemaat iiyesi olmayan kisilerce kurulmustur. Gog
mevzuati yiiziinden din gorevlisi gogmenler (papazlar, rahipler, rahibeler vs.),
¢ogunlukla Amerika’ya yerlesik gdgmen cemaatinin iggisi olarak gelirler.
Cemaat disindan kisilerin agirhkta oldugu bir cemaat yapis: olusturma ga-
yesiyle gergeklestirilen bu degisimler, kismen federal ya da yerel hiikiime-
tin mevzuatina, kismen de Amerikan toplumunun sosyal ve kiiltiirel norm-
larina uygun hale getirilmistir. Baz1 gdgmenler, dzellikle papazlar, s6z ko-
nusu degisimlere dini geleneklerinden dolay1 kars1 ¢ikarlar. Bununla bir-
likte, Amerikan yasalar ve demokratik normlar, bu tiir degisiklikleri des-
tekleyen giigleri dnemsemiyor gibi goriinmektedir.

Amerika’daki gé¢men Hiristiyan kiliseleri de, kendi tilkelerindeki kili-
selerle kiyaslandiginda, cok daha yiiksek oranda, kilise mensubu olmayan
kisilerce idare edilmektedir. (Alexander 1987; Buczek 1991). Ornegin, ii-
yelerinin %95°1 Rum ve Rum-Amerikalilardan olugan Houston Rum Orto-
doks kilisesi, kilisenin itibar ettigi secilmig iiyelerden olusan bir genel ko-
misyonla birlikte, bir papaz ve kilise konsili tarafindan ortaklasa yonetil-
mektedir. Oysa, Yunanistah® da papazlar, ¢ogu zaman, en yiiksek tesrii yet-
kisini ellerinde tutarlar.

1. d. HIZMETLERIN GENISLETILMESI

Cemaatei yapiy1 benimsemenin bir diger karakteristigi, iyelere sunulan
hizmet tiirlerinin genisletilmesidir. Gégmen cemaatler artik sadece dini ta-
pmma yerleri degildir. Onlar, dini ve sekiiler dersler, sosyal hizmetlerin
sunumu, eglence merkezleri, oy verme ve vatandaslik dersleri gibi medeni
gorevler igin olusturulan sosyal mekanlar da dahil, gesitli gbrevleri tizerine
almustir. Houston Arjantin Kilisest, kisa bir siire dnce gé(;menlérin agulik-




Feggang YANG/Helen Rose EBAUGH + 175

ta oldugu bir bélgede bizzat gb¢menlerce yapilan yeni bir binay1 hizmete
actl. Binanin biiylik merkez kompleksi, siniflar, bir yiizme havuzu, futbol
ve basketbol sahalari ile Arjantin’e 6zgii barbekiilii bir parki i¢ine aliyordu.
Cemaat, gercekte Evangelist Hiristiyan Kilisesi olan adini, bir ibadet ve
dini hizmetler mekan: olmasinin yani sira, sayisiz sosyal programlar sunan
kilisenin, degisen yeni misyonuna uygun olarak, Aile Hizmetleri Merkezi-
ne doniistiirdii.

Geleneksel olarak pek ¢ok dinde asil dini mekan, sadece dini amaglar
igin tasarlanmistir. Ornegin, Geleneksel olarak, Miisliimanlikta cami, toplu
yapilan ibadetler; bir Hindu tapmag: ise, bireysel tapinmalar igindir. An-
cak, Birlesik Devletlerde bu dini merkezlerin gorevleri ¢esitlendirilmistir.
Amerika’ya 0zgii Hiristiyan kiliseleri, Budist ve Hindu tapinaklar, Miislii-
man camileri ve Zerdtistliik merkezleri eskiden sadece birer ibadet ve ayin
merkezi iken, bugiin, gé¢menlerin diigiin ve cenaze tdrenlerinin yapildigi,
ailelerin damgmanlik hizmeti aldig1, yoksullara sosyal hizmetlerin sunuldu-
&u, kiiltiirel faaliyetler v. s. ’in diizenlendigi cemaat merkezleri haline gelmis-
tir. (Ebaugh ve Chafetz 2000c). Vietnam ve Cin’de, Budistler geﬁellikle, dii-
glinlerini evde ya da lokantada yaparlar ama asla bir tapinakta yapmazlar.
Ctinkdi; tapinak, 6liilerin saygiyla anilacag ve insanlara diinyevi isteklerden
kurtulma yollarinin 6gretilecegi bir mekan olarak gdriiliir. Halbuki, Ameri-
ka’da Budizm, diinya hayatina daha olumlu yaklasir. Bu metnin yazarlarm-
dan yasca biiylik olani, Sikago’da bir tapinakta, bir rahibin yonettigi ve evle-
nenleri kutsadig bir “Budist Diigiinii”nii gézlemlemigtir. Tapinak kayitlarina
gore, Houston Hsi Nan Tapinag: baska diigiinler de diizenlemis ve bunlar
yenilikei faaliyetler olarak kaydetmistir. Hatta bazi aileler bas rahibi yeni
dogan g¢ocuklarini kutsamas i¢in evierine bile getirmistir. Aragtirmamiza
katilan Budistlerin ¢ogu, bu “Amerikanlastirilmigpratiklerin kendi gelenek-
sel toplumlarinda tasavvur bile edilemeyecegini ifade etmistir.

Hiristiyan kiliseler, koklii bir sosyal hizmet gelenegine sahip oldugu
halde, Budist ve Hindu tapinagi, Miisliiman camii ve Zerdiistlik merkezi
liderleri, hayir isleri ve refah programi diizenlemeyi ve ruhani okullar kur-
may!1 yeni 6grenmektedir. Ayrica, gogmen cemaatler biitiin bunlara, gocuk-
lara ve ‘yetigskinlere yonelik Pazar okulu dersleri ile Hiristiyan tarzi dini
egitim vermeyi de dahil etmektedir. Oregin, baz1 Budistler, yetiskinler ve
gencler icin sutra dersleri; Zerdiistler ise, Protestan ¢aligma gruplarm: mo-
del alarak gatha dersleri diizenlemektedir.
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1. e. TESKILAT BAGLANTILARI

Bazi gbgmen cemaatler, yerel teskilatlanmada de facto ya da de jure
cemaatciligi benimsediginde, Protestan mezheplerine benzeyen bélgesel,
ulusal ve uluslar aras: aglar ve tegkilat yapilart da gelistirmektedir. Ortak
gelenek ve 8retiyi paylagan yerel cemaatlerin teskilatlanmasinda genellik-
le bir Amerikan formu olarak gériilen mezhepgilik, tiye cemaatleri diizen-
leyip denetleyen genis capli bir organizasyondur. (Niebuhr 1929). G6cmen
dini topluluklar arasinda, Tayvan’dan gelen Fo Kuang Shan ( (Buda’nin
Aydinlik Dagy), 1967 de karizmatik rahip Hsing Yun tarafindan kurulan bir
Budist manastir cemaatidir. Cemaatin slogams, diinyanin her tarafina Budist
ideallerin yayilmasimin geregini vurgulayan, ren jian fojiao (diinyada Bu-
dizm ya da hiimanist Budizm) *dur. Bu cemaatin Los Ageles yakimlarinda
bulunan {inlii Hsi Lai tapinag merkez olmak iizere Kuzey Amerika’nin her
tarafina yayilmig pek cok subesi ve merkezi vardir. Gercek Buda cemaati
Vajrayana veya Esoterik Budizm, 1980’lerde Tayvanh bir gé¢men tarafin-
dan Seattle’da kuruldu. Kisa siirede, Amerika ve Kanada’nin pek cok bii-
yik yerlegim alaninda subeleri acildi. Baz1 Vietnam tapinaklari, Kuzey
Amerika’da, Vietnam Diinya Budist Cemaati’ni kurmustur. Kore Bagunsiz
Presbiteryenler Birligi birkac y1ldir faaliyettedir. Ayrica, Kuzey Amerika’-
nin her tarafina ve Orta Amerika, Avustralya ve Yeni Zelanda’ya kadar
uzanan yaklasik 30 kilisesi bulunan ve Tayvanca konugulan bir Evangelist
Farmason Kilisesi kurulmustur. Zerdiistler, Londra’dan yénetilen ve kisa
adi WZO olan bir Diinya Zerdiistliik Birligi’ne sahiptir. Ancak, WZO’ya
hem kurumlar hem de bireyler iiye olabilir. Bu sebeple, diinya ¢apinda bir
organizasyon olan birligin isi bir hayli zordur. 1970’lerde, Kuzey Ameri-
ka’da Hiristiyan cemaatlerini bilingli bir sekilde model alan bir Diinya Zer-
diist Birlikleri Federasyonu (FZANA) kuruldu. FZANA sadece, birlik itye-
lerine hizmet vermektedir. Bugiin diinyamn bagka bolgelerinde de FZANA
modeli yayilmaktadir. Ayrica, 2000 yilinda ilk defa Houston Zerdiistleri bir
Diinya Zerdiistliik Kongresi (WZC) diizenlediler. FZANA modelini 6rnek
alan WZC, diinyanin en bityiik Zerdiist birligi olmak igin rekabet edecek ve
muhtemelen WZO’nun yerini alacaktir. Miisliiman ve Hindu gd¢menler de
kendilerine ait bélgesel, etnik ve uluslar aras: birliklerini kurmustur. Benzer
bir sekilde, Bagimsiz Cin kiliseleri gibi cemaat baglisi olmayan etnik Hiris-
tiyap kiliseleri de, bélgesel ve ulusal birliklerini olusturmaktadir.
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1. f CEMAATE OZGU RITUELLER

Cemaatci modele uygun olarak dini birliklerini kuran bir ¢ok gé¢men
din mensubu, genellikle Protestan kiliselerinde goériilen ve cemaatgi yapiyi
benimsemenin ikinci 6zelligi olan cemaat rititelleri baslatmaktadir. Bu ri-
tiieller yer, zaman, toplant1 kurallari, din gorevlilerinin rolii, dini egitimin
tiirli ve ana dilde ibadet konularinda meydana gelen degisiklikleri kapsa-
maktadir.

1. g. IBADET VAKITLERI

Cogu dinde, ibadet vakitleri ve dini tatiller, belirli bir zaman dizisini
takip eder. Hiristiyanlikta bu vakitler, kutsal kitap, 6greti ve gelenege gore
belirlenen haftalik ibadet ve yillik dua dénemlerinden olusur. Birlesik Dev-
letlerin yan: sira diinyanin pek ¢ok iilkesinde haftalik ibadet, kamusal ve
6zel hayat ile toplumsal norm ve ¢aligma kurallarinin bir parcas: haline
gelmistir. Yilbast ve Paskalya, sosyal ve kiiltiirel kutlamalarin yapildig:
ulusal tatil giinleridir. Hiristiyanhk disindaki dinler, geleneksel olarak bu
kutlamalara katilmaz. Ancak, Amerika’da yasayan gé¢menler, cogunlukla
bu sosyal hadiselere uyarlar. Bu nedenle, Budistler, Hindular, Miisliiman-
lar ve Zerdiistler gittikce artan bir sekilde geleneksel kutsal giinlerinden
ziyade, Pazar giinleri bir araya gelmektedirler. Baz1 Budistler dini ayinleri-
ni ay takvimine gore her ayin bir ve on besginde yapmayi siirdiirdiikleri hal-
de, ityelerinin ¢alisma takvimi dolayistyla Pazar giinleri daha sik toplan-
maktadirlar. Buda’nin dogum yildoniimii kutlamalar: bile, bir ¢ok biiytik
Hindu tanrisinin dogum yildéniimiinde oldugu gibi, en yakin hafta sonu
gliniinde yapilir. Houston’da yasayan Miisliimanlar geleneksel Cuma iba-
deti icin bir araya gelmelerine ragmen, bazi camiler diizenli olarak Pazar
toplantilart ve Pazar okulu dersléri tertiplemektedir. Benzer bir sekilde,
Houston’da oturan Zerdiistler de 1980°1i yillarin basindan beri, cocuklara
ve genglere dini egitim veren bir Pazar okuluna sahiptir.

1. h. IBADET SEKIiLLERI

Ayrica, gbemen topluluklarda, ibadet sekilleri ile ilgili adetler de degis-
mistir. Geleneksel Cin ve Vietnam Budizm’inde insanlar tapmakta toplu
ayin yapma amactyla bulugtugunda, cogunlukla bagdas kurarak yerdeki min-
derlerin tizerine otururlardi. Giiniimiizde ise, Hsi Nan tapinagi, Hiristiyan
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kiliselerindeki gibi, iki siitun {izerine uzun siralar yerlestirdi. Pazar ayini
swasinda, zihni rahatlatmak amaciyla geleneksel fan-bei (bhasa) miizigi
yerine bir koro Protestan geleneginden melodiler ile dviicii temalar igeren
ilahiler s6yler. Bas papaz cemaatin kargisinda 6zel bir yastiin lizerine otu-
rarak toplu ayini ve ibadetleri yonetir. Ayrica, Hiristiyan kiliselerinde veri-
len vaazlar1 hatirlatan konusmalar yapar. Vaaz verme Miisliiman camisi ile
Hindu ve Zerdiist tapmaginda diizenlenen toplantilarin da zamanla baglica
faaliyeti haline gelmistir. Ustelik, Hiristiyan olmayan bazi cemaatler, sun-
duklart hizmetlerde bilingli olarak Hiristiyan cemaatleri model almaktadir.
Ornegin, birkag Hiristiyan kilisesini ziyaret eden bir Hsi Nan din adami
kisa bir siire sonra bagh oldugu tapinaga Pazar ayini sirasinda insanlarin
oturmasi ve ayakta durmasina izin verecek diizenlemelerin yapilmasim ve
cemaat ile din adam arasinda ayin sorumlulugunun paylasiimasini 6nerdi.
Eskiden, Hindu ve Zerdiist tapinaklarinda bireysel tapinma ve dualar i¢in
tahsis edilmis mekanlar vardi. Simdilerde ise, bir ¢cok tapinak toplu ayinler
diizenlemeye basladi.

1. j. DIN ADAMLARININ ROLU

Birlesik Devletlerde yasayan gdgmen topluluklar arasinda, din adamla-
rinin rolii de degismektedir. Geleneksel toplumda din adami genellikle dini
inanclar ve kutsal kitaplar konusunda uzmandir. Ancak Birlesik Devletler-
de inanclt gdemenler, evlilik ve aile hayati, hasta ziyareti, yolculukta olan
liye ve misafirleri evinde barindirma da dahil bir ¢ok konuda onlardan yar-
dim talep etmektedir. Bu tiir isler, Hiristiyan kiliselerinde gayet tabii bir
sekilde papazlarmn isi olarak goriiliir. Halbuki bu isler ¢ogu Budist, Hindu
ve Miisliiman din adaminim geleneksel rolleri arasinda yer almaz. Dini top-
luluklar cemaat 6zelligi kazanirken, din adamlari bu hizmetleri iiyelerine
sunmak zorundadir.

1. k. IBADETLERIN DiLi

Bir ¢ok dindar gégmen cemaati, geleneksel dinini yeni nesillere aktar-
maya caligirken dil problemiyle kargilagmaktadir. Oysa, gd¢men kusak kim-
liklerini tamamlayici bir unsur olarak gordiikleri geleneksel dillerini, Ame-
rika dogumlu ya da Amerika’da biiylimiis ve ¢cogunlugu ilk ve tek dil ola-
rak Ingilizce konusan cocuklarina aktarmak istemektedir. Mills (1997), ge-
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nellikle etnik gdemen kiliselerin takip ettigi {ic asamali bir model gelistirdi.
Birinci asamada sadece bir dil bilen gé¢men kilisesi tiyeleri, hem gé¢men-
lerin hem de sonraki nesillerin ihtiyaglarina cevap vermek igin ana dilinin
yaninda Ingilizce olarak hizmet veren ve iki dil bilen bir papaz tarafindan
ikipci agsamaya tagimr. Uglincii ve son asamada ise, yine sadece bir dilin
(Ingilizce) konusuldugu ve ¢ogunlukla birden fazla etnik yapidan olusan
bir kilise yer alir. Caligmamiza katilan biitiin gdgmen cemaatlerin hali ha-
zirda kars: karsiya oldugu temel agmaz, cemaatin etnik/kiiltiirel 6zellikleri
korunarak (biiyiik ¢ogunlugu Ingilizce olarak sunulan hizmetlerin kiska-
cinda olan) genglerin cemaate katiliminin 6zendirilmesi sorunudur. Ikinci
kusak iiyeler, gégmen kilisesinin giiclii etnik ve dini 6zelligi devam ettigi
halde, dini vazifelerini Ingilizce olarak yerine getirmektedir. (Chai 1998; F.
Yang 1999b). Pek ¢ok yeni gocmen din mensubu, resmi ibadet térenlerinde
(Arapga, Sanskritce, Alestanca, klasik Cince gibi) kendi kutsal dilini kul-
lanmakla suglanirken, onlar gittikce artan bir sekilde kutsal kitaplarmi In-
gilizce ye terciime etmekte; Ingilizce olarak yapilan vaaz ve ibadetlerin yan
sira genglere dinlerini Ingilizce araciligiyla 6gretmektedir. Ingilizce konu-
san ikinci neslin meydan okumalarina ilaveten, bazi Cin, Hindu ve Miislii-
man topluluklarinda yer alan gé¢menler, farkh iilkelerden gelmis olup bir-
birinden ¢ok farkl dilleri konusur. Bu nedenle Ingilizce, aralarinda tek or-
tak dildir. Dolayisiyla, iletisim kurma ihtiyaci gibi pratik zorunluluklar ne-
deniyle Ingilizce, bu tiirden topluluklar arasinda hizla yayilmaktadir. (Eba-
ugh ve Chafetz 2000b). Tarihsel olarak, ana dilini konusma, Protestanlarin
Roma Katolik Kilisesinden kopmasinin ortaya ¢ikardigi onemli degisim-
lerden biriydi. Bugiin ise, Amerika’da yasayan gé¢men dinler bu konuda
ayni renge blirlinmektedir.

2. YENIDEN TEOLOJIK TEMELLERE DONUS

Gogmen dini topluluklarda cemaatgi yapry: benimseme, teolojik te-
mellere yeniden doniis siireciyle ayni zamanda gergeklesir. Yukarida tar-
tisilan kurumsal degisiklikler, teolojik gerekgelere ihtiyag duyar. Bir din
icerisindeki farkli alt gelenekler ve etnik gruplar, gégmenleri, kendi inang
ve pratiklerinin benzer ve farkli yonleri iizerinde diigiinmeye sevk eder.
Ayrica, Amerikan toplumunun dini ve kiiltiirel gogulculugu, gdgmenleri,
dini farkliliklarin: siirdiirebilmek i¢in teolojik temellere donmeye zorla-
maktadir.
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Cemaatgi yapiy! benimseme, birgok iilkede rastladiginmuz dini uygula-
malarla mukayese edildiginde, gogmen topluluklar {izerinde koklii degisik-
liklere yol agmaktadir. Ancak ilging bir sekilde pek ¢ok gé¢gmen dini lider,
bu dedisimleri, dinin temel prensiplerinden ayrilma olarak gérmemekte,
aksine dinin kéklerine ya da sahih ruhuna yeniden dénmeye yénelik giri-
simler olarak degerlendirmektedir. Bu, Rudolph ve Rudolph (1967) "un
“Gelenegin Modernlesmesi”adli caligmalarini hatirlatan bir siirectir.
Hindistan’in geleneksel politik sistemini temel alan arastirmalarmnda Ru-
dolph ve Rudolph, geleneksel toplum elemanlarinin, modernlesme siireci-
ni hizlandiran distlince ve yapilan i¢inde barmdirabilecegini iddia etmis-
lerdi. Onlara gdre, ”yeni” insanin bilesenleri “eski”ler arasinda bulunabilir
ve ¢ok defa basanili yeni liderler geleneksel akil, yap1 ve uygulamalar tize-
rinde gergek bir degisim yaratabilirlerdi. ” (Rudolph ve Rudolph 1967;23).
Ornegin, Mahatma Gandhi, siikunet ¢agrisim hakli géstermek ve goriisleri-
ni temellendirmek igin ¢ok sayida klasik Hindu metnini kullanmigti.

Miisliiman gé¢menlerin biiyiik cogunluguna gore, caminin sadece bir iba-
det yeri iken zamanla sosyal aktivite ve egitim-6gretim merkezi haline gel-
mesi, Peygamber Muhammet zamaninda rastladigimiz dinamik roliine yeni-

~ den dénmesi anlamina gelir. Goriistiigilimiiz Miisliimanlar israrla aym kanaa-
ti tekrarlammsti: Peygamber zamanindaki ilk mescitler, sadece ibadet yerleri
degil, aym zamanda okul olarak ikili, hatta insanlarin bir araya toplandig;
mekanlar olmalarindan dolay: da {iglii bir gorevi yerine getiriyordu. Benzer
bir gekilde, Hsi Nan Tapmagindan bir rahip, gegmiste Budizm’in miinzevi bir
din olmadigint iddia etmis ve bunu kanitlamak i¢in, Tang Dynasty’den (M. S.
618-907) klasik bir siir aktarmisti. Tarihi kayitlar Budist tapinaklarin, o za-
manlar Cin’in bagkenti olan Chang-An’in her tarafina yayilmis oldugunu
gostermektedir. Sadece Ming Dynasty zamaninda, (M. S. 1368-1644) Budist
rahipler ve rahibeler imparatorlar tarafindan (siyasi sebepler yiiziinden) top-
lum digina siiriilmiis ve uzak daglarda yasamaya mecbur birakilmisti. Bu ra-
hibe gore, Buda'nin kendisi inzivaya ¢ekilip meditasyon yapmamusg, faal bir
toplum hayati yagadigini ilan etmisti. Bundan dolayz, topluma katilip, sosyal
ve killtiirel gérevler istlenmek, dogal karsilamr ve yeniden dini koklere don-
me arzusu olarak goriilir. Ayni sekilde, Finney (1991), Zen Budizm’inin,
Batiya aktariligi sirasinda, mezhebi doniistim gegirdigini iddia etmektedir.
Bir dinin kendi i¢indeki cesitliligi, teolojik nedenlerle birlikte dini degi-
_simin zorlayici glictidiit. 1965 sonrast gesitli {ilkelerden gelen ¢ok sayida
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goemenle birlikte, bir dinin farkl: alt gelenekleri ve etnik gruplari Birlesik
Devletlerde ayni sehirlere yerlesti. Bu gé¢menler, kendileri ile aym dine
inanan diger insanlar hakkinda daha 6nceden bir seyler okumus ya da duy-
.muslardi. Ancak, Birlesik Devletlerde birbirleri ile ilk kez, kap1 komsusu
oldyklarmda karsilastilar. Bu durum, 6zellikle ayni inanci paylastigi insan-
larla dayanigma igerisinde olmayi arzu eden kisiler i¢in heyecan vericiydi (
‘Sarna 1998). Ornegin, Budizm (biiyiik oranda Cin, Kore, Japonya ve Viet-
nam’da yayilan ) Mahayana’nin alt geleneklerine aynlmigtir. Cogunlukla,
Sri Lanka, Burma, Tayland, Kambogya ve diger glineydogu Asya iilkele-
rinde rastlanan Theravada ve Vajrayana (genellikle Tibet Lamaizmi) bazen
Mahayana geleneginin bir kolu olarak kabul edilir. Mahayana Budizm’i
icerisinde Chan (ya da Zen), Pure Land, Tian Tai ve pek ¢ok diger mezhep
veya ekol yer alir. Goriistiiglimiiz Budistlerden bazisi, ad1 fazla duyulmadi-
g1 i¢in, diger etnik grup ya da geleneklere ait Budist tapinaklardan bahset-
mediklerini ifade etmisti. Cin Mahayana Hsi Nan tapinaginin siirekli iiye-
leri arasinda, Burma, Hindistan, Sri Lanka, Tayland ve Vietnamlilar vard:.
Mubhtelif etnik tapinaklarin ve geleneklerin Budist liderleri, ortak faaliyet-
lerde bulunmak amaciyla Houston Budist Konsili’ni kurmustu. Houston
Biiyiik [slam Merkezi semsiyesi altinda yer alan Houston Miisliiman Ca-
mileri, Arnavutluk, Banglades, Bosna, Misir, Malezya, Nijerya, Pakistan,
Suudi Arabistan, Suriye, Trinidad v. s. {ilkelerden iiyeler icermektedir.
Zerdiistliik bir tiir etnik din olmasina ragmen, Houston Zerdiist toplulugu,
Hindistan, Iran, Pakistan, Afrika, Kanada, Avustralya, Biiyiik Britanya ve
Orta Dogudan gelen gé¢cmenlerden olusur. Houston Hindu Tapinaginm,
%50 Tamil, %30 Telugus, %15 Keralites ve yaklagik %5°1 Gujaratis, Kar-
natikan ve diger Hindistanlilardan kuruludur. Ayrica, bu gégmen dini grup-
larin hepsi, siyah ya da beyaz olmalarina bakmaksizin Amerika dogumlu
Amerikalilart Giyelige kabul eder. Dahili ¢ogulculugun olmasi insanlar
alt geleneklerde goriilen ortak noktalar: ve farkliliklari ortaya ¢ikarma
stirecini gozden gecirerek, dinlerinin temel prensiplerini tespit etmek zo-
runda birakmaktadir.

Farkli alt geleneklerden ve etnik zeminden insanlar arasinda bir konsen-
stis saglandiginda, amag, bir ortak strateji gelistirerek, dinin asil kurucusu-
na, tarihi bitytik liderlerine ve her iki tarafinda kabul ettigi kutsal kitaplari-
na geri dénmektir. Oregin, Houston Theravada Budistleri, Hsi Nan tapi-
nagi iiyesi Mahayana Budistleri ile irtibata gectikten sonra, Theravada Bu-
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distlerinin temel kabul ettigi, fakat Cinli Mahayanalarin agikca reddettigi
bir Budist kutsal kitab1 (Sutra) olan za a han jing tizerinde ¢aligmaya bagla-
dilar. Her iki tarafta, bu kitabin heniiz Mahayana Budizmi ortaya ¢tkmadan
6nce, Budizm’in ilk dénemlerinde yazildig1 kanaatindeydi. Bugiin, Hous-
ton Cin Mahayana Budistleri, Mahayana Budizm’inin Buda’dan birkag
yiizyil sonra, Theravada Budizm’inden ayrildigini ve sadece Buda’nin Bu-
dizmin en yiiksek otoritesi oldugu kabul etmektedir. Boylece, diger Budist-
lerin de temel oldugunu diisiindiigii Sutralara daha fazla 6zen gosterilmeye
baslanmis oldu. Bu durum, onlarin Theravada Budistlerini anlama, kabul
etme ve sonucta onlarla birikte hareket etmelerine yardimeci oldu.

Birlesik Devletlerde yagsayan Hindular, ¢esitli etnik Hindu gruplarm bir-
lesmesi konusunda biraz farkl: bir drnek olarak gésterilebilir. Soyle ki; 6te-
den beri Hindular sadece bir kurucuyu kabul etmemekte, aksine, bir takim
yerel adetleri bir kenara birakip, klasik metinlere dénmek suretiyle Hindu-
lar1 birlestirmeye gahsmaktadlr. Bu, Srinivas’m (1966) “Sanskiretizasyon™
admi verdigi ve glintimiiz Hindistan’inda da uygulanan bir ¢6ziim seklidir.
Amerika’da yasayan birkag yiiz Hindu din gérevlisi ve topluluk lideri, bir
Diinya Hindu Konsili gergeklestirdi. Onlar, “evrensel olarak kabul edile-
cek Hindu kavram ve pratiklerini” samskar (bir ahlaki ilke) olarak formiile
etmeyi kararlastirdilar (Vara 1998: 1). Bu, klasik kdklere bagvurma strateji-
si, acikca ekiimenik bir anlama sahipti.

Ekiimenizm, 6zellikle, (Suriye, Rusya, Romanya, Bulgaristan, Arnavut-
luk ve Ukrayna gibi)? giiniimiizde varligm siirdiiren birgok etnik Orto-
doks kilisesinin birlesmesi taraftar: bir pan-ortodoks kilisesini destekleyen
tigiincii kusak Rum asilli Amerikalilar arasinda yaygindir. Ortak kékler,
doktrinler ve ritiiellere vurgu yapan Pan-Ortodoks Kilisesi taraftarlari, ina-
nanlar arasi birligin yansira, Amerika’da yasayan Dogu Ortodokslarinin
dini, iktisadi ve siyasi giiciinii ve etkisini artirmak amaciyla Ortodoks Kili-
seler Birliginin kurulmasini savunmaktadir (Tsoukalas 2000).

Teolojik temellere doniis, dini, kiiltiirden arindirma girisimlerinde de
gorillmektedir. Arap Diinyasinda bizzat Islam’1n kendisi bir kiiltiir olugtur-

7  Birlesik Devletlerde 11 adet Dogu Ortodoks Kilisesi vardir: Antrociyan Ortodoks Kili-
sesi, Rusya Ortodoks Kilisesi, Bulgaristan Ortodoks Kilisesi, Georgia Ortodoks Kilise-
si, Arnavutluk Ortodoks Kilisesi, Siberyen Ortodoks Kilisesi, Amerikan Karpato-Rus
Kilisesi, Ukrayna Ortodoks Kilisesi, Belarus Ortodoks Kilisesi, Romanya Ortodoks
Kilisesi ve Rum Ortodoks Kilisesi (Robertson 1995).
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maya ¢aligmustir. Clinkii, Miisliman hayati, giinlikk hayatin neredeyse bii-
tlin yonlerini igine alir. Ancak, Miisliiman gé¢menler bir araya geldiginde,
Islam’1n diinyanin muhtelif yerlerinde farkl: kiiltiirlere uyarlandigini ve dini
oldugunu diislinerek yaptiklar seylerin, aslinda kutsal bir temele dayan-
mayabilecegini gdrmeye baslamiglardir. Ornegin, Pakistan’da insanlar bés—
larinda bir fesle ibadet ederler. Fakat, Pakistanli gd¢menler Araplarin fes
giymediklerini gordiiklerinde, séyle demislerdir:

Bunlar, Islam’in lideri oldugunu diisiindiigiimiiz Araplar midir?Nasil
oluyor da ibadet ederken fes giymiyorlar?... Yani, nasil oldu da fes, dini bir
obje olarak kabul edildi? Gergekte o, Islami midir; yoksa kiiltiirel midir?

Iste bu nedenle, farkli etnik ve ulusal kokenden insanlarla bir araya gel- -
me, Miisliimanlari, korumalar1 gereken ve terk edebilecekleri seyler igin
teolojik gerekgeler bulmak amaciyla, orijinal ya da gergek Islam’a dénme-
ye zorlamistir. Bizim Houston Islam Merkezinde gérdiigiimiiz konsensiis
suydu: Ne kadar ¢ok Kur’an okursaniz, o kadar ¢ok bilgilenirsiniz ve her-
hangi bir kiiltiirel gelenegin lehinde ya da aleyhinde daha az 6n yargih
olursunuz. Kur’an ve Hadis’in, literal olarak yeniden yorufnlanmam gerek-
tigi diisiincest, farklh kiiltiirel arka plana sahip olmaktan kaynaklanan, kiil-
tiirel 6n yargilar ve anlagmazhiklar en aza indirecektir. Miisliiman liderler,
gogu zaman topluma su ¢agriy1 yapmaktadir: Kiiltiirel Islam ile Gergek Is-
lam arasindaki ayrimin farkinda olmaliyiz.

Bir Ortodoks Rum benzer bir kanaati soyle ifade etmistir:

Sanirim, Ortodoks inanglart ve Rum kiiltiiriinde neleri yapmamiz ge-
rektigi konusunda daha fazla bilgi sahibi olmaliy1z.

Ayni kisi, Pan-Ortodoks Kilisesinin, insanlarin Ortodokslugu”sadece bir -
kiiltiir olarak degil bir din olarak” da benimsemelerine katkida bulunabilece-
gini iddia etmistir. Cin, Japonya ve Kore kokenli bes yazar tarafindan ortakla-
sa kaleme alinan Following Jesus Without Dishonoring Your Parents (Atala-
rinizi Lekelemeden Isa’nin yolundan viiriimek) (Yep ve Digerleri 1998) adh
eserde, dini, kiiltlirden arindirma ¢abalarinin Asya kokenli Amerikal: Protes-
tanlar arasinda yol agtif1 tartigmalar gbzler oniine serilmektedir.

Gog¢men dini gruplarda, siyah ve beyaz iktan Amerikali ddnmelerin
bulunmasi da, dini, belirli bir kiiltiirden ayirma girisimlerini tesvik etmek-
tedir. Islam’1 segen beyaz bir kadmn &zlii bir ifadeyle sunu sdylemistir:

Islam’1 6grenmeyi, onu yasamay: ve bir Miisliiman olmay1 ¢ok arzu edi-
yorum. Ancak, baska bir kiiltiir hakkinda bir seyler 6grenmeyi ve sahip
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oldugum Amerikan kiiltiiriin{i onunla degistirmeyi istemiyorum. Ben sade-
ce bu kiiltiirlin yerine Islam’in gegmesini istiyorum.

Benzer bir sekilde, Budizmi veya Hinduizmi kiiltiirel gelenekleri bir
kenara iterek sadece bir felsefe ya da meditasyon olarak kabul eden bazi
beyaz Amerikalilarla gériistilk. Bu, bagka tapinaklar arasinda da sikca rast-
ladigimiz bir durumdu (Numrich 1996; Prebish ve Tanaka 1999).

Harici cesitlilik veya cagdas cogulculuk ise, bir dinin teolojik kdklerinin
aragtirilmasini zorunlu kilan bir diger ciddi sosyal bask: unsuruydu. 1965’ten
sonra gelen géemenler, cogulculugun kaginilmaz bir sosyal realite oldugu ve
Amerikan toplumunda bir ideoloji olarak kabul edildigi bir dénemde gelmis
oldular. Cagdas goemenler tipik bir sekilde biiyiik sehirlere ve banliyolere
yerlesmistir. Onlarin ¢ogu, baslangicta, gogulculugun en goriintir, en renkli
ve ¢ogu zaman en fazla taraftar topladigi yer olan Amerikan iiniversitelerine
kaydolmak i¢cin gelmisti. Esasen, inangh gé¢menler, dini gogulculuk gercegi-
ni kabullenmek zorunda kalmuglarda. Cogulcu bir ¢evrede, sadece gelenege
yaslanan (6megin, atalarumizin inandigi dinin izinden gitmeliyiz) diyen bir
din, otoritesini, 6zellikle, devlet okullan ve kolejlerde okuyan gengler agisin-
dan kaybeder. Biiyiik ve cogulcu bir cevrede diger din mensuplarryla etkile-
sim igerisinde olmamak neredeyse imkansizdir. Bu etkilesim, kaginilmaz bir
sekilde geleneksel yagam tarzlari ve inanglara ciddi meydan okumalar igerir.
Herhangi bir dinin mutlak ve evrensel biitiin hakikatleri biinyesinde topladig:
iddiasi, bu tiirden meydan okumalara verilecek yegane cevaptir. Bu tiir ev-
rensel ve mutlak iddialar sadece tek tanrili Hiristiyanlik ve Islam dinlerinden
gelmez. Budist, Hindu, Zerdiist ve diger din mensuplar1 da ayn: seyi sdyle-
mektedir. Dogu dinleri genellikle tek hakikat sahibinin kendileri oldugunu
ifade etmedikleri halde, inanch gdgmenler ¢ogunlukla dinlerinin bazi biricik
inan¢ ve pratiklere sahip oldugu konusunda 1srarct davranmaktadir. Ayrica,
onlar, s6z konusu inang ve pratiklerin sosyal kotiiliikleri ortadan kaldiracagi-
na ve bunu bagka hi¢bir dinin bagaramayacagina inanmaktadir.

Bununla birlikte, cogulculugun alelade bilgeligi, rélativizme, mutla-
kiyet¢iligin reddine ya da mutlak gergegin ve degerlerin postmodern bir
toplumda geliseceini sdyleyenlerin agir tutucu iddialarina yol agar (Shib-
ley 1996; Woodberry ve Smith 1998). Ammerman (1987), Hiristiyan funda-
mentalizminin, gelenegin modernlikle bulustugu biiyitk banliydlerde filiz-

‘lendigine dikkat ¢ekmistir. Belirsiz, stirekli degisen ve ¢ogulcu modern diin-
yada yasayan pek ¢ok insan, kesinlik, sonsuzluk ve mutlaklig: siddetle arzu
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eder. Bu tiir ihtiyaglan karsilamak igin liberal teolojiler ve dini gelenegi iza-
filestirdigi diisiiniilen ekiimenizm, pek ¢ok fundamentalist iddia kadar ¢ekici
goriinmez (C. Smith ve Digerleri 1998). Aym giicler gé¢men dinleri de etkisi
altmna almistir. Yeniden k6kenlerine dénmek amaciyla varolugcu tecriibeler
yasayan cagdas géc¢menler, difer Amerikalilarin pek ¢ogundan daha fazla
mutlak kesinlige ihtiya¢ duymaktadir (F. Yang 1999a).

Gocmen dinler arasinda rastladiginz teolojik temellere dénme olgusu-
nun fundamentalizm ile bazi ortak 6zelliklere sahip oldugu goériilmektedir.
Belli ki, her ikisi de dinin kaynagina inmeyi, yani, gercek ya da hayali olarak
dzlenen 6zgiin kavram ve durumlara dénmeyi istemektedir. Ancak, Marty ve
Appleby’nin gozlemlerine gore, fundamentalistler modern kiiltiirii, (sekiiler
akil, rélativizm ve bireycilik gibi) kendilerine yonelen bir tehdit olarak de-
gerlendirip tepki gdstermektedir. Onlar hem kilise liberalizmine hem de se-
kiiler topluma savag agmaktadir (Shibley 1996). Bu anlamda fundamenta-
lizm, gelenekselcilikle yakindan baglantilidir. Ancak, gé¢men dinler arasin-
da goriilen dinin temellerine yeniden inme diisiincesi, 6zglir veya dzglirlesti-
rici fikir ve eylemler iireterek, dinin kiiltiirel geleneginin ve mezhep sinirla-
malarinin baskisindan kurtulmus 6zgiir bireyler yaratabilir. Iste bundan dola-
y1, yeniden kéklere donmeyi hedefleyen Avrupa Hiristiyan Reformu, modemn
sosyo ekonomik sistemin itici giicii olmustur (Weber [1904] 1958); Mahatma
Gandh, sukunet ¢agrisini hakli gostermek ve goriislerini temellendirmek icin
cok sayida klasik Hindu metnini kullanmistir (Rudolph ve Rudolph 1967); ve
Sri Lanka’da “ Protestan Budistler ”, Buda’nin ilk biiyiik bilim adami oldu-
gunu dne siirmiistiir (Gombrich ve Obeyesekere 1988).

Ayrica, teolojik temellere déniis goemenler arasinda ¢ognlukla, dini
ckiimenizm yani, bir din igerisinde yer alan farkli ideolojik, etnik ve ulusal -
kimlige mensup gruplari bir araya toplama siireci olarak diigiiniiliir. Iste bu
durum, simdi gérecegimiz sosyal kapsamhhk siirecinin teolojik zeminini
olusturmaktadir.

3. “OTEKINI” ICINE ALMAK ICIN
SINIRLARI GENISLETME

Son giinlerde, ¢ogunlukla alt gelenekler {izerinde uygulanan 6zgiin bi-
yiik gelenegi vurgulayarak, cemaatci yapiy: ve teolojik degisimleri gercek-

Buradaki vurgu bize aittir (¢. n. ).
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lestirme siireci, tiyelik kapsaminin genisletilmesi siireciyle birlikte yiiriitiil-
mektedir. Gé¢men dini topluluklar tedrici bir sekilde, iiyelik sisteminde
yerellikten evrensellige ge¢mektedir. Bu, Birlegik Devletlerde varligimu siir-
diiren gé¢men dinlerde gozlemledigimiz liglincii degisim siirecidir.

Uyelerinin niteligine gére dinler; evrensel din, milli din ve etnik din
olarak siiflandirilabilir. Gé¢men dinlerin bu li¢ kategorisi de tiyelik sinir-
larin1 genisletmektedir. Budizm, Hiristiyanlik ve Islamiyet, pek ¢ok iilke-
den inananlara sahip evrensel dinlerdir. Bir evrensel dinin baglilan biitiin
insanlara agik olan evrensel fikirleri kabul etmelerine ragmen, “evrensellik
ancak, goemenlerin bir etnik bolgeden, etnik ve dini ¢ogulculugun yasan-
dig1 bagka bir bolgeye geldiklerinde somut bir anlam kazanir” (Williams
1988: 13). Birlesik Devletlerde kozmopolit bir ortama giren Budizm ve
[slamiyet, ayni dinin muhtelif alt geleneklerine mensup bireylerin yani si-
ra, farkl: etnik ve ulusal arka plana sahip insanlar da i¢ine almigtir. Hindu-
izm gibi baz1 dinler, yerel adetlere gére dini pratiklerini yerine getiren bir-
cok etnik ve bdlgesel gruba ayrilmigtir. Birlesik Devletlerde Hinduizm,
cesitli Hindu geleneklerini bir araya toplayarak sinirlarim genisletmektedir
(Kurien 1998; Williams 1988). Houston’da aragtirmamuza katilan Hindu
tapmagi gibi ¢ok sayida tapmagin, Hindistan’in birgok bdlgesinden iiyesi
vardir. Bu gogulcu yapiy1 uzlastirmak amaciyla harekete gegen Houston
tapmag1, muhtelif bélgelerden ilahlar bir ¢at1 altinda toplamustir. Boylece,
tapmnaga Hindistan disindan birka¢ Amerikalinin yaninda, Hindistan’in ge-
sitli eyaletlerinden insanlarin katilimi saglanmistir. Cin ve Budist tapmak-
lar1 ile Miisliiman camileri de, Amerika dogumlu Amerikalilar dahil, farkli
etnik ge¢mise sahip insanlan iiyelige kabul ederek smirlarini genislet-
migtir.

Ayni sekilde, bircok Hiristiyan gogmen kilisesi de, degisik ulusal ko-
kenden gelen kisilere kucak agmaktadir. Ornegin, Houston’da bulunan Cin
Gospel Kilisesi, kéken olarak Kantonca ve Mandarince konusan Hong
Honglu ve Tayvanh Cinlilerden olugur. Ancak, zamanla, kapsama alaninm
genisletmek icin aralarinda Cin Ana Karas1 ve Glineydogu Asya iilkeleri ile
Amerika dogumlu Cinliler, Vietnamlilar, Koreliler ve Avrupa kékenli Ame-
rikalilarin da bulundugu cok sayida insana ulagmaya basarmistir. Benzer
bir sekilde, daha kusatic1 olma ¢abasi igerisinde olan Houston Arjantin
Evangelist Kilisesi de, {iye olmak isteyen ¢ok sayida Meksikali ve Ameri-
kalinin katilims ile yayilisini siirdiirmektedir. Daha 6nce Aglo-Sakson olan
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birkag kilise, kendileriyle aym irka mensup olmayan ve sayilan gittikce
artan civar komsularini kilise ¢atist altina almak i¢in yogun bir ¢aba igeri-
sine girmis goriinmektedir. Ayrica, liyeleri 48 ayr1 milletten 59 farkls dil
konusan ve tamamina yakini Evangelist Protestan kilisesi iiyesi olan, Tan-
rmin Giineybati Meclisi’nin yam sira, Houston banliyélerinden birinin ru-
hani papazi olan St. Catherine’in kilise cemaati, yedi farkli etnik gruba
mensup “Katolik topluluk” tan olugmaktadir.

Warner (1993), bir yerde biiyiik oranda ulusal, bolgesel, dilsel, dini ya
da diger gruplasmalar olmadig1 zaman, “dayamisma gruplarinin daha fazla
taraftar toplayabilecegini, ancak, grup ruhunun daha ciliz olacagn: ifade
etmektedir” (s. 1062). Bununla birlikte, {iyelik kapsaminin genis tutulmasi,
dini bagliligin mutlaka zayiflayacap: anlamina gelmez. Bu durum cogun-
lukla teolojik temellere geri doniis siireciyle birlikte gergeklesir. Dinin asl
ya da 6zl olarak inandiklan seylere riayet eden inananlar, bugiin, dinlerini
¢ok daha iyi anladiklarini iddia ediyorlar. Amerikan toplumunun sosyal ve
kiiltiirel sartlarda, bu tiir kusatici dini topluluklar igerisinde varligm siir-
diiren bir cok gé(;men,‘ dindarlik diizeyinin yiikseldigini, inancinin saflagti-
gin1 ve bunun dinin orijinal kékleri icerisindeki sahih ruhuna déniis anla-
mina geldigini 6ne siirmektedir.

Sosyal kapsamlilik, daha kiiciik etnik dinlerde ya da Williams’1n (1988)
deyimiyle mezhepci dinlerde bi'e goriilmektedir. Ornegin, Zerdiistliik es-
kiden Farisi atalarinin yolundan giden insanlarm inandigs bir etnik dindi.
Zerdiistler, dinlerinden asla vazge¢mezlerdi. Zerdiist geleneginden olanlar,
icinde dogdugu bir dinden ayrilarak baska bir dine gegen kisinin manevi
olarak giinahkar olduguna ve biyolojik olarak ise, degerinin azaldigina ina-
nirlardi. Ancak, bugiin Houston Zerdiist Birligi, bilyiik kesimi uluslar arasi
evlilik yoluyla din degistirenlerin dine kabul edilmesi meselesini ciddi bir
sekilde tartigmaktadir. Bazi Farisi olmayan ¢iftler ve bu tiir evliliklerden
diinyaya gelen cocuklar, biitiiniiyle Zerdiist toplumunun bir iiyesi olmak
istiyorlar. Zerdistliglin kapsamni genisletmek isteyenler, diger dinlerden
ayrilarak Zerdiist dinine gegmeyi talep edenlerin kabul edilmesi gerektigi-
ni savunuyorlar. Bu durumu mesrulagtirmak i¢in ise, Zerdiist’iin Gatha-
lar’da kayitl olan ve agik bir sekilde diinyanin biitiin halklar1 arasinda inan-
cin yayilmasmi isteyen ifadelerine atifta bulunuyorlar (Rustomji 2000). Uluslar
arasi evliliklerin artmasi, Amerikan toplumunda rastlanan bir gégmen feno-
meni olarak, etnik ya da mezhepgi dinleri tiyelik sinirlarin genisletmeye zor-
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lamaktadir. Houston’da yaklagik 400 tiyesi bulunan bir Zerdiist toplulugu igin-
de, kurks askin uluslar arasi evlilik yapmug ¢ift vardir. Bu nedenle, bazi gele-
nekgilerin muhalefetine ragmen, eger Zerdiistlitk Amerikan toplumunda var-
1@ siirdiirmek istiyorsa, sinirlarin genisletmek zorunda kalacaktir.

Ayrica, hemen hemen biitiin gégmen dinler, Amerikalilar kendine gek-
meyi basarmistir. Sadece, Hiristiyanlik, Islamiyet ve Budizm gibi dinler
degil, ayni zamanda, Sihizm, Caynizm, Zerdiistliik ve Hinduizm dinleri de,
meditasyon, vejeteryanizm ya da giddet aleyhtarlig1 gibi inanglari ile biiyii-
ledikleri Amerikalilar: kendi saflarma katmiglardir. Bati Afrika kékenli bir
din olan ve Amerika’ya Kiibali gé¢menler tarafindan getirilen Yoruba dini
bile, Kiiba, Meksika, Dominik Cumhuriyeti, Porto Riko, Kolombiya, El
Salvador, Panama, Italya ve Ingiltere basta olmak tizere pek ¢ok iilkeden
{iyeyi biinyesinde toplamistir. Houston’da bulunan Yoruba “evlerinin” hepsi
etnik ¢esitlilige sahiptir (Ebaugh ve Curry 2000). Anlasilan, Amerikalilar
arasinda din arayanlarin bulunmasi, gégmen dinlerin sinirlarini genislet-
mesinde 6nemli bir etken olmustur. Alternatif din arayanlarin sayis: 1960’11
yillardan beri hizla artmaktadir (Kosmin ve Lachman 1993).

Gdéemen dinlerin. {iyelerinin etnik kokenini eskisi kadar 6nemseme-
melerine yol acan ciddi itici giiglerden biri, Amerikanin belli bash akim-
lar1 arasina girmeyi istemeleridir. Daha dnce de ifade ettigimiz gibi, [ Yang
ve Ebaugh (yakinda yaymlanacak) ] Amerikalilar, &zellikle de Beyazlan
biinyesinde toplama (Budizm, Hinduizm, Islam v. s. ) azinlik dinlerinin
belirgin dzelligidir. Bu durum, diger konulara yabanci olan dinin Ameri-
kanvari goriiniimiinii arttirmakta ve bu da, Amerikanlasma siirecini hiz-
landumaktadir. Budist, Hindu ve Miisliiman mabetlerinde goriistiigtimiiz
sonradan bu dinleri segen birka¢ beyaz Amerikali daha biiyiik bir toplu-
lukla bir araya geldiklerinde, ilging bir sekilde, dinin sdzciisii olarak go-
revlendiriliyordu.

Geleneksel simirlarin disinda kalanlann siirlann igine alinmasima yol
acan itici gliclerden biri de, gé¢menler arasinda oldugu gibi kendi iilkele-
rinde de dini canlanmanin saglanmasi amaciyla dinin yasallastiriimasidir.
Cinli Budistlerden zaman zaman su tiir ifadeler duyarsimz: Amerikalilar
bile Budist oluyor, hal béyle iken, neden biz Cinliler kendi Budist gelene-
gimizin kiymetini bilmiyoruz?Williams (1988), Hare Krishna’nin Hindis-
tan’da gergeklestirdigi bir calismadan su satirlari aktarmaktadir: Asyalilar
sadece batili hayranlarinin dinlerini degistirmeleri ile 6viinmemis, ayni
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zamanda, bu olay onlarin kendi dini inan¢ ve degerlerine olan giivenlerini
arttunus ve sonugta durumlarini mesrulastirmistir.

4. DUNYA CAPINDA DiNi SISTEMLERIN
. DOGURDUGU SONUCLAR

Gogmen dinlerde rastladifimiz, cemaatgi yapilara, teolojik temellere ve
daha genis sosyal sinirlara ulasmay1 hedefleyen hareketler, gb¢men toplum-
larin pek ¢ogunda goriilmektedir. * Kesinlikle bu degisimler, bir Amerikan-
lagma olarak goriilmelidir. Clinkii, onlar Birlesik Devletlerde ve Amerika
kosullarinda, yasal diizenlemelere, sosyal normlara ve kiiltiirel uygulamalara
cevap olarak ortaya ¢ikmistir. Ayrica, onlar Amerikaniasmadan daha fazla
seyl temsil etmektedir: Bu tiir degisimler diinyanm baska yerlerinde de vuku
bulmaktadir. Ancak, Amerikan toplumunda yasananlar, gd¢men dini toplu-
luklara global dini sistemlerinin giiclinii kullanma imkani vermistir.

{1k olarak, yukarida anlatilan degisimlerin cogu, gdgmenler Birlesik Dev-
letlere gelmeden 6nce de pek ¢ok bélgede gergeklesmekteydi (Beyer 1998;
Bouma ve Singleton 2000; Gombrich ve Obeyesekere 1988; McLellan 1999;
Rudolph ve Piscatori 1997). Omegin, 1920’lerde Cinli Budistler Hiristiyan
teskilat yapisi ve sosyal refah programlarini Cin’de uygulamaya baglamis-
lard1. Reverend Tai-Xu (1889-1947) Budist kurumsal modernligini ilk sa-
vunan kisiydi (Welch 1968). O, Cin’de bulunan Hiristiyan misyonerlerle
diyalog kurarak, Avrupa ve Amerika’y1 ziyaret etti. Hiristiyan stilini érnek
alarak, Budist okullar kurdu. Mahkumlara yonelik din hizmetleri gelistirdi.
Yardim programlari diizenledi. Modernbilimleri tahsil etti v. s. 1960’lardan
beri, teolojik temellere geri doniis siireci ile birlikte yiiriitiilen bu tlir mo-
dernlesme ¢abalari, Tayvan’da tam kadro uygulanarak, Fo Kuang Shan
(Buda Aydinhik Dag1) Sistemi ve Tzu Chi Hayirseverler Dermnegine 6rnek
oldu. Budistlerin bu tiir yenilikleri, Amerikanlasma veya Hiristiyanlagma
olarak degil, modern toplumun tasfiye ettigi dini yeniden yapilandirmak
icin modern sosyal ortamlarla uzlastirma, yani, modernlesme olarak gor-
meleri dikkat cekicidir.

8  Gogmen dinlerin muazzam cesitliligi, farkli sosyal ve kiiltiirel gegmisleri ve Amerikan
toplumunda muhtelif cografi ve sosyal mevkileri isgal etmeleri dolayisiyla, bazi go¢-
men dini gruplar, bu degisimlere direnmis olabilirler. Ancak, biz bunun ¢ok seyrek
gerceklestigini diistiniiyoruz.
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Ikinci olarak, Birlesik Devletlerde ortaya ¢ikan bu degisimler,
modernlesme siirecini yasayan Ugiincii Diinya iilkeleri de dahil, diinyanin
muhtelif bélgelerine tagmabilir. Gégmen topluluklarm maruz kaldigi dini
ve kiilttirel dontigtimlerin, kendji iilkelerine yansiyan siyasi ve dini etkileri
olmugtur (Kurien 2001). Aragtirmamiza katilanlara gére, kendi iilkesinde
yasayan pek ¢ok dini lider, modern ortamda dini degisimlerin sadece tesirli
ve gerekli oldugunu anlamakla kalmamis, ayni zamanda, bu durumun di-
nin daha da saflagmasina neden oldugunu fark etmigtir. Ayrica, sosyal si-
nirlarin genisletilmesi olgusu da, ti¢iincii diinya tilkelerine tagiabilir. Glo-
bal Pazar ekonomileri, iilke igine ve disina kitleler halinde is¢i goclerini
dogurmugtur (Sassen 1988). Bu gogler, diinyanin gesitli yerlerinde etnik ve
dini ¢ogulculuga yol agmustir. Ornegin, Hong Kong, pek ¢ok dini topluluk
tiyesinin ve gocuklarinin gégmen olarak yasadig: uluslar arasi bir sehir ha-
line gelmistir. Singapur, niifusunun biiyiik boliimiinii olugturan Cinli, Hin-
distanl ve Malezyalilara ilaveten ¢ok sayida gd¢men kabul etmektedir. Ay-
rica, Cin’in biilylik yerlesim alanlarinda ¢aligan, gittikce artan sayida Gii-
neydogu Asyali, Rusyali, Avrupali ve Amerikali vardir. Birlesik Devletler-
de oldugu gibi, ¢ogulcu ¢evre ve diger sosyal kosullar saglandiginda, her-
hangi bir yerde gergeklestirilen dini degisimler kolaylikla diinyanin diger
bélgeﬁlerine yayilabilir. Birlesik Devletlerdeki gb¢men dinler hakkinda ya-
pilan bu calismada goriilmiigtiir ki, Amerika’da, her bir go¢men dini toplu-
luk diinya capinda tegkilat merkezini kurmaktadir. Gégmen dinler, genel-
likle, diinyanin diger bélgelerinde de kutsal merkezlere sahiptir. Insanlar
goe ettiginde, dinlerinin temellerinden ya da sosyo kiiltiirel merkezinden
uzaklagir. Ne var ki, ¢agdas diinya sisteminin cazibe merkezi olan Ameri-
ka’ya gelen gd¢menler, maddi servet, ileri teknoloji ve orgiitsel beceri de
dahil pek ¢ok alanda zengin kaynaklara sahip olarak, diinyanin en geligsmis
toplumlarindan birinde yasarlar. Birlesik Devletlerde gé¢men dini toplu-
luklar, geldikleri tilkelere ve belki de diinyanin diger bélgelerine tesir et-

- mek igin uygun bir pozisyona sahiptir. Oregin, Israil ya da Kudiis, Yahudi-
ligin kutsal merkezi olarak varhigmi siirdiirmesine ragmen, Amerika, bu-
giin, Yahudiligin ciddi bir tegkilat ve finans merkezi haline gelmistir.

Yeni go¢menler arasinda Zerdiistler, benzer bir 6mek sergiliyordu. $S6yle
ki; Iran ve Hindistan’da bulunan ve deniz agir1 bir {ilkeye tasinmasi ok zor
olan kutsal Zerdiist atesi olmaksizin, Birlesik Devletlerin Zerdiistliigiin mer-
kezi olmas1 imkansizdi. Ancak, gé¢men Zerdiistler ileri teknolojileri saye-
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sinde, Zerdiistliiglin tartisildi1g1 esi goriilmemis toplantilar diizenleyerek diin-
yamn her tarafindaki Zerdiist topluluklarla baglant: kurmalarina imkan sag-
layacak bir elektronik posta ag1 kurdular. Ayrica, kurumsal ve maddi kaynak-
larini seferber eden Houston Zerdiist Toplulugu, diinyanin her tarafinda ya-
sayan Zerdiistlerle Amerikan Zerdistlerinin tanigip kaynagmasi umuduyla
2000 yilinda Houston’da Diinya Zerdiist Kongresini diizenledi.

Aymni sekilde pek ok Budist mezhebi ya da tarikat: da, Birlesik Devletler-
de teskilatlar kurmaya bagladi. Omegin, Tayvan kékenli Fo Kuang Shan, Los
Angeles yakinlarinda Hsi Lai Tapmagm: kurdu. Hsi Lai Tapinag: sadece ta-
pmagm Kuzey Amerika’daki diger kollarinm idare merkezi olarak ¢alismi-
yordu. Aym zamanda o, ¢esitli iilkelerde yasayan Budistlerle temasa gegerek
uluslar aras1 Budist etkinlikleri diizenlemek i¢in bir karargah olarak faaliyet-
lerde bulunacakti. Ciinkdi, bu tiir faaliyetlerin diplomatik yalnizlik icerisinde
bulunan Tayvan gibi bir iilkeden viiriitiilmesi ¢ok daha zordu.

Ilging bir sekilde, figiincii diinya iilkelerinde yagayan bazi mezhep ya da
tarikat gruplari, Amerika’y: iiyelerini ve niifuzlarmi arttirabilecekleri bir
yer olarak gormektedir. Cin’de faaliyet gbsteren bir Hiristiyan tarikati, Bir-
lesik Devletleri diinyanin cennete en yakin yeri ilan etmistir. Isa geri don-
diigiinde ve sonsuza kadar gége yiikseltilmeden &nce, Hiristiyanlar Ameri-
ka’da toplanacaktir. Budist temalarla kurulan yeni bir Cin dini olan Falun
Gong, Cin’de hizla yayilmaya devam ederken, Kuzey Amerika ve Avust-
ralya’da yasayan Avrupali ¢ocuklar: (Beyazlar) karsisinda azinlik durumu-
na diigtii. Falun Gong tarikatinin kurucusu Li Hongzhi, ilk dini amacl: se-
yahatlerini 1990’larn ortasinda Amerika ve Avustralya’ya gérgekle$tire—
rek bir siire sonra New York’a yerlesti. Avustralya ve Amerika’da yaptif1
konusmalar, taraftarlar tarafindan, Cin’de tarikatin yayimasim hizlandir-
mak icin kullanilmaktadir. Bugiin Li, New York’tan gerceklestirdigi Inter-
net ve telefon baglantilar vasitasiyla, Cin otoritelerinin baskisina meydan
okuyan taraftarlar {izerindeki niifuzunu gittikce arttirmaktadir.

Cagdas goemenlerin sahip oldugu somut ve soyut kaynaklar ve cogulcu
Amerikan toplumunda yasamanin ortaya gikardig1 sosyal ve kiiltiirel tecrii-
beler, diinya diizeninin cazibe merkezi olarak gériilen Amerikanin niifuzu
ile birlesince, Birlesik Devletlerde yagayan inangh go¢menlerin, ulusal s1-
nirlarin disina tasan etkileri goriilebilir. Beyer’in (1994) iddia ettigi gibi,
bazi dinler kutsal merkezlerini Amerika’ya tasisalar da, Amerika onlar i¢in
bir merkez olamaz, sadece, diinya ¢apinda ¢esitli faaliyetlerini yiiriittiikleri
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bir yer olabilir. Bu makaled~ tanimlanan ¢ siireg-cemaatgi yapiy: benim-
seme, teolojik temellere déniig ve diger insanlari da icine almak i¢in sinir-
lart genigletme-Birlesik Devletlerde yasayan gé¢men dinlerin ayirt edici
6zelligidir. Bu siiregler, gb¢menlere 6gretideki safiyetin siirdiiriilmesi giri-
simlerinde dncii olmak igin gereken tecriibe ve kaynag saglamaktadir. Ay-
rica, bunlar, dini sistemin tegkilatlanmasina etki ederek, meveut kaynakla-
rn inancimn yayilmas: amaciyla kullanilmas: sonucunu. dogurmaktadir.
Bununla birlikte, gé¢emen dinlerin ulusal sirlaring asan baglantilaring in-
celemek ve Birlesik Devletlerde cereyan eden dini degisimlerin diinya ¢a-
pinda yol agtig1 sonuglar degerlendirmek icin, gégmenlerin ana vatanlari
ve diinyanin diger bolgeleri hakkinda yapilacak daha ¢ok arastirmaya ihti-
yaciumiz vardir.
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