
 

 

Uluslararası Sosyal Ara�tırmalar Dergisi 

The Journal of International Social Research 

Cilt: 6   Sayı: 27           Volume: 6   Issue: 27 

Yaz 2013                        Summer 2013 

www.sosyalarastirmalar.com     Issn: 1307-9581�

 

YEN� D�N� HAREKETLERLE �LG�L� TÜRK�YE’DEK� VE BATI’DAK� L�TERATÜR  

LITERATURE ON NEW RELIGIOUS MOVEMENTS IN TURKEY AND THE WEST 

Süleyman TURAN∗∗∗∗ 

 

Öz 

            Yeni dini hareket (YDH)’ler, XX. yüzyılın ikinci yarısında ortaya çıkan dini akımları ifade 
etmektedir. Genellikle küçük gruplar halinde kalma e�iliminde oldukları için bu hareketler yakın döneme 
kadar ya çok az ilgi görmü� ya da hiç ilgi çekmemi�lerdi. Ancak özellikle görsel ve yazılı medyada çıkan 
haberler sayesinde insanlar YDH’lerden daha fazla haberdar olmaya ba�lamı� ve neticede seküler ve sözde 
rasyonel toplumlarımızda alternatif dünya görü�leri ve ya�am biçimleri benimseyen ve sunan az sayıda 
insanın, görünü�te acayip inanç ve uygulamaları insanların ilgi ve merakını cezp etmi�tir. YDH’leri 
anlamak ve açıklamak üzere Batı’da çok sayıda bilimsel çalı�ma kaleme alınmı�tır. Ülkemizde ise özellikle 
son on yılda YDH’ler konusunda birçok ara�tırmanın ortaya konuldu�unu görmekteyiz. Bu bibliyografya 
çalı�masının amacı, hem Batı’da hem de ülkemizde ortaya konulan çalı�maları tespit ederek, YDH’lere ilgi 
duyan okuyucu ve ara�tırmacılara literatür verisi sa�lamak ve yeni ara�tırmalara kapı aralamaktır. 

           Anahtar Kelimeler: Yeni Dini Hareketler, Dünya Dinleri, Küreselle�me, Türkiye. 

 

          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- Giri� 

Dünya genelinde, muhtemelen ço�umuzun henüz bir üyesiyle kar�ıla�madı�ı, uzmanların 
“yeni dini hareketler” (YDH) olarak isimlendirdi�i binlerce grup bulunmaktadır. Büyük ço�unlu�u 
küçük gruplar halinde kalma e�iliminde olan ve bu yüzden genellikle uzun ömürlü olmayan bu 
hareketler yakın döneme kadar ya çok az ilgi görmü� ya da hiç ilgi çekmemi�ti. Ancak sahip oldukları 
inanç ve algılamalar ve uygulamaya koydukları pratiklerle ilgili görsel ve yazılı medyada çıkan 
haberler sayesinde, bu grupların en azından bir kısmı ön plana çıkınca, insanlar YDH’lerden haberdar 
olmaya ba�lamı� ve neticede seküler ve sözde rasyonel toplumlarımızda alternatif dünya görü�leri ve 
ya�am biçimlerini benimseyen ve sunan az sayıda insanın, görünü�te acayip inanç ve uygulamaları 
insanların ilgi ve merakını cezbetmi�tir. �nsanların ilgisini istismar ederek ve kaygılarını körükleyerek 

������������������������������������������������������������
∗  Yrd. Doç. Dr., Recep Tayyip Erdo�an Üniversitesi �lahiyat Fakültesi, Dinler Tarihi Ö�retim Üyesi.�



� 
- 562 - 

para kazanma arzusunda olan medyanın yeni dini hareketlere yakla�ım tarzı ilginin artarak devam 
etmesini sa�lamı�tır.  

“Yeni dini hareket/ler” tabiri ilk olarak 1970’lerin ba�ında kullanılmaya ba�lanmı�tır. Bazı 
ara�tırmacılar II. Dünya Sava�ı’ndan sonra, bazıları da son 150 yıldır tarih sahnesine çıkan olu�umları 
bu kavramının kapsamına dahil etmektedir (Özkan 2006:13-14; Clarke 2006:xii). “Yeni dini 
hareket(ler)” tabirindeki “yeni” sözcü�ü zaman itibariyle yakında ortaya çıkmı� gruplara gönderme 
yapar. Ancak bugün “yeni” olarak nitelenen hareketlerin zamanla tarihsel, bir di�er ifadeyle geçmi�te 
kalan hareketler; öte yandan geçmi�teki hareketlerin ise gelece�in hareketleri tarafından yinelenecek 
ya da yeniden özetlenerek devamlılık gösterecek e�ilimler olaca�ı muhakkaktır. Nitekim Eski Ahit’in 
Vaiz kitabında belirtildi�i üzere “güne�in altında yeni bir �ey yoktur” (1:9). William Sims 
Bainbridge’in ifadesiyle kısacası YDH’ler zamanla de�i�ip dönü�ecek, belirli tarihsel ko�ullar o 
dönemin bütün hareketleri için meydan okumalar yaratacak ve nispeten ya�anacak birkaç küçük 
süreç ço�u hareketin kaderinin �ekillenmesini sa�layacaktır (Bainbridge 2007:331). 

Bilindi�i üzere ara�tırmacılar ve teorisyenler bir zamanlar dinin ölümüne hükmetmi� veya en 
azından onu özel bir alana, insanın kalbine hapsetmi�lerdi. Ancak son elli yıldır dünya genelinde ve 
özelde Batı’da dini farklılı�ın artıp yayılması ve özellikle “yeni dini hareketler” olarak isimlendirilen 
olu�umların ortaya çıkması bu algının/kanaatin bir yanılgı oldu�unun açık bir göstergesi olmu�tur. 
XX. yüzyılın ikinci yarısında, özellikle son çeyre�inde dinin yeniden ke�fedilmesi ise modern 
dünyanın toplumsal yapısı ve düzeni içerisinde dinin konumunun, dolayısıyla din ve sekülerle�me 
ili�kisinin yeniden ele alınması zaruretini do�urmu�tur. Nitekim modern dünyada din sorunu ve 
sekülerle�me/de-sekülerle�me tartı�maları veya kutsalın dönü�ü, yeniden kutsalla�ma ve dinin 
gelece�i ile ilgili tartı�malar ba�lamında YDH’leri anlamak ve açıklamak üzere Batı’da hatırı sayılır 
miktarda kitap ve makale kaleme alındı�ını, bu çerçevede birçok kuram ve model geli�tirildi�ini ve 
dahası Sosyoloji disiplini içerisinde “Yeni Dini Hareketler Sosyolojisi” adıyla yeni bir alt disiplinin 
ortaya çıktı�ını görmekteyiz (Kirman 2010:3-5). 

YDH’ler ile ilgili Batı’daki literatür incelendi�inde ara�tırmaların önemli bir bölümünün XX. 
yüzyılın son 20 yılında ortaya konuldu�unu ve yine XXI. yüzyılın ilk on yılında da çalı�maların 
artarak devam etti�ini söylemek mümkündür. Bu literatür içerisinde yaptıkları çalı�malarla 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 bazı isimlerin alana adeta damga vurduklarını söylemek abartılı olmaz. Nitekim 
Bromley’nin New Religious Movements, Barker’ın New Religious Movements: A Practical Introduction, 
Dawson’ın Cults and New Religious Movements: A Reader, Clarke’ın Encyclopedia of New Religious 
Movements, Lewis’in The Oxford Handbook of New Religious Movements ve Melton’ın The Encyclopedia of 
American Religions ile Encyclopedic Handbook of Cults in America isimli eserleri bu alanda ba�vurulan 
temel referans kaynakları olarak kar�ımıza çıkmaktadır. Burada bir kısmına yer verdi�imiz bu genel 
çalı�malar yanında Moonculuk, Satanizm, Sayentoloji, Hare Kri�na, Ufoculuk, Solar Temple, Aum 
Shinrikyo ve Heaven’s Gate gibi spesifik hareketleri konu edinen yüzlerce kitap ve çe�itli dergilerde 
yayımlanmı� makaleler bulunmaktadır. YDH’lere ili�kin 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 edilmi� bir yayın organı olan Nova Religio gibi 
akademik dergilerde yayımlandıklarını belirtmek gerekir. 

Öte yandan Türk toplumuna özgü bir temeli bulunmamakla birlikte Batı kökenli dini 
hareketler ve onların uzantılarına son yıllarda ülkemizde de rastlanmaya ba�lanması ve Satanizm, 
Sayentoloji, Moonculuk ve Ufoculuk gibi bazı hareketlerin Türk insanını, özellikle Türk gençli�ini bir 
�ekilde ço�u zaman olumsuz yönde etkilemeye ba�lamasıyla birlikte YDH’ler konusuna ilginin 
canlandı�ı ve akademisyenlerin konuya e�ildikleri söylenebilir. Ancak Batı’daki çalı�malara kıyasla 
Türkiye’de oldukça geriden gelen ve dar bir çerçevede geli�en akademik faaliyetlerin varlı�ından söz 
etmek gerekir.1  
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Ülkemizde YDH’ler konusunda yapılmı� ilk çalı�ma, Ekrem Sarıkçıo�lu tarafından 1986 
yılında Ondokuz Mayıs Üniversitesi �lahiyat Fakültesi Dergisi’nde yayımlanan “Sayentoloji Mezhebi 
Kurucusu ve Ö�retisi (I)” ba�lıklı makaledir. Bu makalenin 1987 yılında yayımlanan ikinci kısmından 
sonra Ali Rafet Özkan’ın 1998 yılında kaleme aldı�ı “Teosofi ve Yeni Ça� Hareketi” ba�lıklı makaleye 
kadar Türkiye’de tespit edebildi�imiz kadarıyla herhangi bir çalı�maya rastlanmamaktadır. Aynı yıl 
Ronald Enroth’un Tarikatlar ve Yeni Dinler ile Lorna Aubyn’in New Age/Yeni Ça� Akımı isimli kitapları 
dilimize çevrilmi�tir. 1999 yılında Ahmet Güç’ün Satanizm: �eytana Tapınmanın Yeni Adı, Kenan 
Çayır’ın Yeni Sosyal Hareketler, Ali �hsan Yitik’in “Hare Krishna Hareketi” ve Mehmet Ali Kirman’ın 
“Batı’da Ortaya Çıkan Yeni Dini Hareketlerin Bazı Özellikleri ve Toplumsal Tabanları” gibi birkaç telif kitap 
ve makale yayımlanmı�tır. XXI. yüzyılın ilk yıllarından itibaren ise yeni dini hareketler konusundaki 
çalı�malarda büyük bir artı� ya�andı�ı ve önemli bir bölümü Dinler Tarihçileri ve Din Sosyologları 
tarafından olmak üzere çok sayıda çalı�manın ortaya konuldu�u görülmektedir. Bu literatür içerisinde 
Ali Rafet Özkan’ın Kıyamet Tarikatları: Yeni Dini Hareketler ve Ali Köse’nin Milenyum Tarikatları ile 
YDH’ler konusunda sosyoloji alanında ülkemizde yazılmı� ilk telif eser olan M. Ali Kirman’ın Yeni 
Dini Hareketler Sosyolojisi, Do�u ve Batı kökenli bir takım YDH’lerden söz eden temel referans 
kaynakları olarak dikkat çekmektedir. Mustafa Bıyık’ın Küresel Bir Din Projesi Olarak Moonculuk ile 
Ahmet Güç’ün Satanizm: �eytana Tapınmanın Yeni Adı isimli kitaplar ise belirli YDH’leri inceleme 
konusu yapan çalı�malar arasında ilk planda akla gelenlerdir. Bu kitapların dı�ında ba�ta Ali Rafet 
Özkan ve M. Ali Kirman olmak üzere Ekrem Sarıkçıo�lu, Ali �hsan Yitik, Ahmet Güç, Nasuh Günay, 
Mustafa Bıyık ve H. Ezber Bodur gibi akademisyenler tarafından YDH’leri tanımlamaya ve tanıtmaya 
dönük kaleme alınan hem genel hem de özel konulu çok sayıda makale ve çe�itli üniversiteler 
bünyesinde yaptırılan bazı tezler kar�ımıza çıkmaktadır. 

Bu bibliyografya çalı�masıyla biz; 1) YDH’lere ilgi duyan okuyuculara literatür verisi 
sa�lamak, 2) YDH’ler konusunda yapılan çalı�maları tespit ederek bu alanda kitap, makale ve tez gibi 
farklı türlerde ara�tırma yapmayı arzulayan ara�tırmacılara çalı�ılabilecek muhtemel konular 
açısından ı�ık tutmak �eklinde iki temel amacı gerçekle�tirmeyi hedeflemekteyiz.  

Bu bibliyografyada yer alan Batı literatürü üniversitelerin kütüphane katologları, elektronik 
veri tabanları, Proquest tez arama veritabanı, YDH’lerle ilgili temel kitap ve makalelerin kaynakçaları 
ve William Sims Bainbridge’in “New Religious Movements: A Bibliographic Essay” ve David Bromley ile 
Thomas Robbins tarafından derlenen “Research on New Religious Movements: A Bibliography” gibi belli 
dönemlerde yapılan çalı�maları içeren makaleler taranarak olu�turulmu�tur. Yine 2007 yılında 
ülkemizde yayımlanan Niyazi Akyüz’ün Dinin Örgütsel �klimi: Dini Gruplar adlı kitabı içinde yer alan 
�hsan Çapçıo�lu’nun hazırladı�ı “Yeni Dini Hareketler Bibliyografyası” Batı’daki literatürü derlemeye 
çalı�ırken istifade etti�imiz çalı�malar arasında zikredilmelidir. YDH’ler ile ilgili Batı’da birçok dilde 
yüzlerce ara�tırmanın yapılmasına kar�ın hem bu çalı�maların hepsini tespit etmenin zorlu�u hem de 
herkesin daha kolay ula�abilirli�i dikkate alınarak kapsam sadece �ngilizce literatürle sınırlı 
tutulmu�tur. Türkiye’deki literatür ise �sam Kütüphanesi tarafından hazırlanan �lahiyat Makaleler 
Veritabanı, Yüksekö�retim Kurulu Ulusal Tez Merkezi, �lahiyat Fakültelerindeki ba�ta Dinler Tarihi 
ve Din Sosyolojisi olmak üzere çe�itli anabilim dallarındaki akademik personel sayfaları ve YDH’lerle 
ilgili kitap ve makalelerin bibliyografyalarından hareketle tespit edilmeye ve ilgili literatür 
olu�turulurken çalı�maların spesifik olarak YDH’lerle ilgili olmalarına azami ölçüde özen 
gösterilmeye çalı�ılmı�tır.  

Bibliyografya’da yer alan literatür ara�tırmacılara kolaylık sa�lamak amacıyla referans 
kaynaklar, genel çalı�malar, YDH’lerin sosyo-kültürel, psikolojik ve ekonomik boyutlarıyla ilgili 
kaynaklar, YDH’ler ve beyin yıkama olgusuna dair çalı�malar, spesifik hareketlerle ilgili çalı�malar, 
YDH’ler ve dünya co�rafyası, YDH’ler ve iyile�tirme politikaları, YDH’ler, baskı ve �iddet, YDH’ler ve 
kitle ileti�im araçları, YDH’ler ve kar�ıt hareketlerle ilgili çalı�malar, YDH’ler ve cinsiyet: kadın ve 
erkeklerin konumuna ili�kin çalı�malar, YDH’lere üyeli�in dinamikleri: üyelik ve ayrılı� ile ilgili 
çalı�malar gibi temel bazı ba�lıklar altında sıralanmı�tır. �çerikleri itibariyle birden fazla ana ba�lık 
altında sıralanabilecek çalı�malar, ba�lıkları ve içerikleri dikkate alınarak tek ba�lık altında 
de�erlendirilmi�tir. Böylelikle literatürü kalabalık gösterecek tekrarların da önüne geçilmek 
hedeflenmi�tir. Bu ba�lıklandırmanın ötesinde kitap, makale ve tezler için ayrıca ba�lıklar açılmamı�, 
literatür, müelliflerin soyadı dikkate alınarak tasnif edilme yoluna gidilmi�tir. Son olarak bu 



� 
- 564 - 

bibliyografya denemesinin mütevazi bir çabanın ürünü oldu�unun ve konuya ili�kin bütün literatürü 
ihtive etti�i iddiası ta�ımadı�ının altını çizmekte yarar vardır. 

II- Türkiye’deki Literatür 
a) Referans Kaynaklar 
Kirman, Mehmet Ali (2010). Yeni Dini Hareketler Sosyolojisi, Ankara: Birle�ik Yay. 
Köse, Ali (2011). Milenyum Tarikatları, �stanbul: Tima� Yay. 
Köse, Ali (2006). Milenyum Tarikatları: Batı’da Yeni Dini Akımlar: �stanbul: Truva Yay. 
Özkan, Ali Rafet (2006). Kıyamet Tarikatları: Yeni Dini Hareketler, �st.: IQ Kültür Sanat Yay. 
b) Genel Çalı�malar: Tanımlama, Temel Özellikler, Disipliner Yakla�ımlar ve Metodolojik Meselelere �li�kin 

Eserler 
Akyüz, Niyazi (2007). Dinin Örgütsel �klimi: Dini Gruplar, Ankara: Gündüz E�itim ve Yayıncılık. 
Arslan, Mustafa (2006). “De�i�im Sürecinde Yeni Dindarlık Formları: “Yeni Ça�” �nanı�ları Örne�i”, De�erler 

E�itimi Dergisi, 4/11, ss. 9-25. 
Bennet, John Godolphin (1997). Yeni Ça� Toplumunun �htiyaçları, çev. N. Karaçaylak, �stanbul: Ruh ve Madde Yay. 
Bilgin, Vejdi (2013).“Ça�da� Bir Fenomen: Yeni Dini Hareketler”, Din Sosyolojisi, ed.: Mehmet Bayyi�it, Konya: 

Palet Yayınları, ss. 305-333. 
Bodur, Hüsnü Ezber (2006/2009). “Dini Organizasyon Tipleri ve Yeni Dini Hareketler”, Toplum Bilimleri Dergisi, c. 

1-3, sy. 1-6, ss. 69-78. 
Çapçıo�lu, �hsan (2007). “Yeni Dini Hareketler Bibliyografyası”, Dinin Örgütsel �klimi: Dini Gruplar, Niyazi Akyüz, 

Ankara: Gündüz E�itim ve Yayıncılık, ss. 159-191. 
Çayır, Kenan (1999). Yeni Sosyal Hareketler, Kaknüs Yayınları. 
Chryssides, George (2007). “Yeni Dini Hareketler: Bazı Tanım Problemleri”, çev. �hsan Çapçıo�lu, Dinin Örgütsel 

�klimi: Dini Gruplar, Niyazi Akyüz, Ankara: Gündüz E�itim ve Yayıncılık, ss. 138-158. 
Enroth, Ronald (1998). Tarikatlar ve Yeni Dinler, çev. L. Kınran, �stanbul: Yeni Ya�am Yay. 
Günay, Nasuh (2001). "Uzla�tırmacı Dini Hareketler", Tabula Rasa, 3, ss. 63-81. 
Kirman, Mehmet Ali (1999). “Batı’da Ortaya Çıkan Yeni Dini Hareketlerin Bazı Özellikleri ve Toplumsal 

Tabanları”, Dini Ara�tırmalar, 2/4, ss. 223-233. 
Kirman, Mehmet Ali (2000). “Batı’da Ortaya Çıkan Yeni Dini Hareketlerin Karakteristik Özellikleri”, Uluslararası 

Avrupa Birli�i �urası, Ankara: D�B Yay., I, ss. 317-321. 
Kirman, Mehmet Ali (2003). “Yeni Dini Hareketleri Tanımlama Problemi ve Tipolojik Yakla�ımlar”, Dinbilimleri 

Akademik Ara�tırma Dergisi, 3/4, ss. 23-47. 
Kirman, Mehmet Ali (2012). “Dini Grupların Marjinal Formu Olarak Yeni Dini Hareketler”, Ana Ba�lıklarıyla Din 

Sosyolojisi, ed. Niyazi Akyüz & �hsan Çapçıo�lu, Ankara: Grafiker Yayınları, ss. 294-310. 
Özemir, U�ur (2011). Yeni Ça� Dini Akımların Teolojik Açıdan �ncelenmesi, Sakarya Üniversitesi SBE, (Basılmamı� 

Yüksek Lisans Tezi), Sakarya. 
Özkan, Ali Rafet (2007). “Seküler Dindarlık Biçimleri: Yeni Dini Hareketler”, Sekülerle�me ve Dini Canlanma, 

Ankara: Dinler Tarihi Derne�i Yay., ss. 306-322. 
Özkan, Ali Rafet (2010). “Türkiye’de Yeni Dini Hareketlerle �lgili Çalı�malar”, Türkiye’de Dinler Tarihi (Dünü, 

Bugünü ve Gelece�i), Ankara: Dinler Tarihi Derne�i Yay., ss. 416-429. 
Özkan, Ali Rafet (2010). “Yeni Din Görünümlü Hareketlerin Ortaya Çıkı� Sebepleri”, Yeni Ümit, 22/87, ss. 13-17. 
Sarıkçıo�lu, Ekrem (2000). “Yeni Dini Akımlar”, Dinler Tarihi Ara�tırmaları II, Ankara: Dinler Tarihi Derne�i Yay., 

ss. 81-87. 
Sevgi, Abdullah (2011). Yeni Dinî Akımların Temel Görü�leri ve �slâm, Yüzüncü Yıl Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü (Basılmamı� Yüksek Lisans Tezi), Van. 
Uluç, Özlem (2006). Yeni Dini Hareketler, Marmara Üniversitesi SBE (Basılmamı� Yüksek Lisans Tezi), �stanbul. 
Wilson, Bryan (2004). Dini Mezhepler, çev. Ali �hsan Yitik & A. Bülent Ünal, �stanbul: �z Yay. 
Yılmaz, H. (2009). “Gençlik ve Uzak Do�u Dinleri”, Diyanet Aylık Dergi, sy. 221, ss. 12-15. 
Yitik, Ali �hsan (2009). “Do�u Kökenli Batılı Akımlar”, Diyanet Aylık Dergi, sy. 221, ss. 5-9. 
Yitik, Ali �hsan (2010). “Do�u Kökenli Bazı Dü�ünce ve Uygulamalar”, Yeni Ümit, sy. 22/87, ss. 43-47. 
c) Sosyo-Kültürel, Psikolojik ve Ekonomik Boyutlarla �lgili Kaynaklar 
Akyüz, Niyazi & Çapçıo�lu, �hsan (2012). “Dini Gruplar Sosyolojisi ve Yeni Dini Hareketler”, Din Sosyolojisi El 

Kitabı, ed. Niyazi Akyüz & �hsan Çapçıo�lu, Ankara: Grafiker Yayınları, ss. 507-538. 
Arslan, A. Y. (2002). “Sosyete Din Arıyor”, Aksiyon, sy. 387. 
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