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Religion and politics and the dynamic interactions between
them are visible everywhere in the United States. American
religion is today is thriving, active and diverse. This article
analyzes the status of religion in America and charts its impact
on the nation’s political culture. At one level there has always
been great continuity in religion's vitality in the United States.
But the picture is complex. This article argues that religious
pluralism continues to grow while secular forces also make their
mark. To understand the political ramifications of these forces,
one must examine the status of religion in contemporary
American society.

edecegiz ve dinin Amerikan ulusunun siyasal kultirti tizerinde-

ki etkilerini belirleyecegiz. Ancak Amerika'da karmasik bir man-
zaranin oldugunu hemen belirtmek gerekiyor. Bu tilkede dini ¢ogulcu-
luk bir taraftan artmaya devam ediyor, diger taraftan da &zellikle
seckinler duzeyinde sekiller gugcler etkinligini artinyor. Bu gucler
arasindaki etkilesimin etki ve sonucglarini anlamak icin modern
Amerikan toplumunda dinin sahip oldugu konumu go6zden gecirmek
zorunday1z.

B u makalede gunumiz Amerika'sindaki dinin konumunu tahlil

Amerika Birlesik Devletlerinde Dinin Konumu

Glinimuz Amerika'sinda din, glicli artan, gittikce daha fazla etkinlik
ve ¢esitlilik kazanan bir olgudur. Amerikalilarin %94't Tanr ve evrensel
ruhun varligina inaniyor, %80'inden fazlasi da Tanriy1 dua ile ulasiimasi
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mumkun bir varlik olarak tanimliyor.! Amerikan halkinin %70'i Allah'a
mutlak anlamda guivendiklerini ifade ederken, %75'i Allah''n mucizeler
yaratabilecegini belirtiyor.? Nifusun %92'si dini bir tercih belirtiyor,>
%58'i ise dinin kendi hayatlarinda '¢ok 6nemli" bir unsur oldugunu
ifade ediyor.* Amerika'da yaklasik her on Kisiden altisi ise dinin
"‘guniimiizdeki sorunlarn tiimine veya buyiik bir Kismina ¢déziumler
getirebilece@ine" inaniyor.® Butiin bu bulgular acgik¢a gosteriyor Ki,
Amerikan toplumu inanch bir toplumdur. Siliphesiz bu tim
Amerikalilarin dindar oldugu anlamina gelmez. Bazi bilim adamlari,
sayilan gittikce artan ve sekiiler kesimin parcasi olan kucuk bir grubun
son yillarda siyasal alana daha aktif katildiklarini belirtiyor ve bu
trendin Amerika'daki ‘kultur savasinin® bir kaniti olarak
degerlendirilebilecegini dusiuntiyor.® Amerikalilarin  buylik  bir
c¢ogunlugu dini hala hayatlarinin énemli bir unsuru olarak gortiyor.

Amerika'da dinin cesitli boyutlarini anlayabilmenin bir yolu, dini
inan¢ ve tutumlar Konusunda Amerikalilar ile diger uluslarin
yurttaslarini karsilastirmaktir. Allah ve Mesih inanci, kiliseye gitme, glin-
lik ibadetler ve yeniden-doqus (born-again) deneyimleri gibi konular
Karsilastirmada olgut olarak alinirsa Amerikalilarin, ingiliz, Fransiz ve
diger Avrupalilarin ¢ogundan daha fazla dindar olduklart goriliir.
Ornegin, Amerikahlarin %70'inin 6lim sonrasi ahret hayatina
inandiklar, Fransiz, Britanyali ve Danimarkallarin ise %®66'sinin bu
inanci paylastiklar saptanmistir.” Amerikalilarin %65'i seytanin varhdina
inanirken bu oran Britanya'da %28'e dusmektedir. Amerikalilarin %401
her giin dua ettiklerini belirtirken, Britanyalilarin sadece %18'i her giin
dua ettiklerini ifade etmistir.

Son zamanlarda yapilan bir arastirmada elde edilen bulgular da
yukaridaki gozlemleri dogrulamaktadir. Ornegin Avrupallarla
karsilastinldiginda, Amerikalilarin, insan tarinun kokenleri ile ilgili
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olarak 'yaratilis teorisine" daha fazla oranda inandiklan saptanmistir.
George Bishop, arastirmalarinda Amerikalilarin %45'inin insanin
bugunkil sekliyle Allah tarafindan yaratildigina inandiklarnni diger
%40k oraninin ise insanin daha ilkel ve az gelismis bir canli formun-
dan Tanrinin yardimiyla buguinkii sekline tekamul ettigine inandiklarini
tespit etmistir. Britanya'da ise halkin sadece % 7'si yaratilisi temel alan
gorusti benimsemektedir.® Amerikalilarla diger uluslar karsilastirmada
son olarak soyle bir 6rnek daha verilebilir. Aralarinda Amerikalillar da
dahil ¢esitli uluslardan olusan Kisilere "Allah'in hayatlarinda tasidigi
onem" sorulmus ve édnem derecesini belirlemek icin 1 (en diisiik 6nem
derecesi) ile 10 (en yuksek 6nem derecesi) arasi rakamlar verilmistir.
Arastirmaya katilan on alti Batil toplum arasinda Amerikallar 8.2 orta-
lama ile ilk sirada yer almislardir. Diger tilkelerdeki ortalamalar daha
disiik olup "Allah'in hayatlarinda tasidigi Gnem" ortalamalar1 bazi tlke-
lerde su sekildedir: italya'da ortalama yaklasik 7, Britanya'da 6'dan az,
Fransa ve Japonya'da 5'ten az, isvec'te ise ortalama 4'den az." Yeni
arastirmalarin bazilari ise Avrupa'da da dini inang¢larin canhhk
kazandigina isaret etmekle birlikte, dindarlikta Avrupali ve Amerikalilar
arasindaki fark hala buytiktiir.

Diger yandan sunu da belirtmekte yarar var. Avrupa ve Pasifik
ulkeleri disinda Amerika'daki dini canllik istisnai bir durum degildir.
Ortadogu'dan, Latin Amerika ve Afrika'ya kadar uzanan genis cografya
parcalarinda dinin glictinit devam ettirdigi ve c¢ogunlukla bir dirilis
goOsterdigine tanik oluyoruz. Bu agidan bakildiginda Amerika'daki dini
gelismelerin siradisi oldugunu séylemek zor, aslinda bu konuda istisnai
olan durum Bati Avrupa'nin durumudur.

Amerika'daki dini inanglara iliskin verilen bulgulara daha yakindan
bakildiginda, dini inan¢ ve hayatla ilgili baz1 sasirtic1 farklihklarin ve
cesitliliklerin oldugu gdze carpiyor. Ornegin dinin, kadinlar ve azinlik
grup mensuplarn icin daha o6nemli oldugu goriluyor. Cinsiyetler
karsilastinldiginda Amerikali kadinlarn tgte ikisi, erkeklerin ise yaridan
az1 dinin kendileri icin ¢cok 6nemli oldugunu ifade ediyor. Afrika koken-
li siyahi Amerikalilarin % 82'si, beyaz irka mensup olanlarin ise % 55'i
dinin hayatlarinda énemli bir unsur oldugunu belirtiyor.'' Gallup'un
dinyanin cesitli bolgelerini kapsayan bir arastirmasinda da benzer
sonuglar alinmistir. Bu arastirmaya gore Allah'in kendileri agisindan

George Bishop, "The Religious Worldview and American Beliefs About Human Origins", The Public
Perspectives (August/September, 1998).

Gallup, Religion in America, 50 Years.
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Onemi derecesi sorusuna verilen cevaplarda en yiliksek ortalama
siyahiler arasinda gorulmistir.'? Siyahilerin hayatlarinda dinin bu
derece 6nemli olusu, zencilerin kurup gelistirdigi siyahi Kiliselerin etkin
siyasal roliiniin temelinde ashinda dinin yattigin1 gostermektedir.

Amerikan toplumu cogunluk itibariyle belirgin bir sekilde dindar
olup, nifusun % 85'i Hiristiyanligin mezheplerinden birine mensup
olduklarini1 belirtmektedir.'> Ornegin her on Amerikalidan altis1 'Isa'nin
ilahiligine" ve "ebedi hayat icin tek teminatin isa'ya kisisel inan¢" besle-
mek olduguna inaniyor." Amerikallarin ugte ikisi 'Isa Mesih'e’
teslimiyetlerini ifade ediyor'® ve onda yedisi ahret hayatinin varhigina
(cogu da cennete gitmek icin sansh olduklarina) inaniyor. Ancak cehen-
neme inananlarin sayisi daha az. Amerikalilarin cogu kutsal Kitap
hakkinda da olumlu fikirlere sahip; yaridan fazlasi Kkutsal Kkitabin
Tanrinin yanilmaz kelami (sadece ilham edildigi goriusiinin aksine)
olduguna inanmakta, ancak % 10'luk bir grup kutsal kitabin ilahi bir
kaynagl oldugunu agik¢ca reddetmektedir.'®

Cogu Amerikall, yeryliziindeki hayata iliskin tiimitiyle bilimsel bakis
acisl tasiyan agiklamalar reddetmektedir. Bir arastirmaya gore, katilan-
larin %46'lk bir boliimii son on bin yildaki haliyle insanlarn Allah'in
varettigi 'yaratilis' goriisiinii desteklemektedir. Diger %401 ise
yeryuiziindeki canli formunu yaratmak icin Allah'in tekamiil yolunu Kkul-
landigin1 ifade etmektedir.'”” Arastirmaya katilanlarin sadece %9'u
taninmis biyologlarin éne surdiigil gorusii, yani canh turleri ve hayatin
tekamiiliinii belirleyen seyin sadece maddi glicler ve faktérler oldugu
teorisini benimsemektedir.’® Bu konularda da siyahi Amerikalilarin,
geleneksel inancglan daha genis Olcuide benimseme egilimi olasihg
digerlerine oranla fazladir. Burada sunulan arastirma bulgulari, teolojik
anlamda liberal olan Kiliselerin cemaatlerini bir arada tutmak buytik
cabalar sarf ettigi bir sirada muhafazakar doktrine sahip Kiliselerin
nicin bliyimeye devam ettigini anlamamiza katkida bulunacaktir.

Amerikalilarin 6nemli bir kismi olagantisti manevi deneyimler
yasadiklarini, Ucte biri ise hayatlarimi degistiren etkili bir dini uyanis
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hissettiklerini ifade etmektedir; %41'i ise 'yeniden-dogmus' (born-
again) Hiristiyan olduklarini iddia etmektedir.”® Bunlara ilaveten inang-
tan kaynaklanan sifa bulma, Allah' isitme, Kutsal ile dopdolu olma gibi
deneyimler de yaygin olarak anlatilmaktadir. Ayni zamanda bir sosyolog
olan Katolik papaz Andrew Greely elindeki verileri inceledikten sonra
Amerikan toplumunun bir "'mistikler toplumu" oldugunu ilan etmistir.
Bu bir abarti olmakla beraber, Amerika'da niifusun belirgin bir orani
icin olaganiistii tecriibeler hayatin bir pargasidir.®

Amerikalilar dini kurumlarina ve din gorevlilerine buytik Olctide
guven duymaktadir. Uzun sureden beri kurumsallasmis dine, diger 6zel
ve kamu Kkurumlarina oranla daha fazla giiven duyduklarnn ifade
etmektedirler. Buna ilaveten din adamlar1 toplum liderleri arasinda
ahlak ve durustlikleri nedeniyle sayginlik bakimindan miitemadiyen
ust siralardaki yerlerini korumuslardir. 1980'li yillarin sonlarina dogru
tele vaizlerin skandallarindan dolayr din adamlarina duyulan giiven
azalmis ancak Kilise, ordu tarafindan Amerika'daki en giivenilir Kurum
olarak ilan edilmistir. Amerikan toplumu, kurumsallasmis dine
Amerikan Yiksek Mahkemesi, Kongre, bankalar, kamu okullan, tele-
vizyon, organize is glicli ve buyiik ticari kuruluslardan hala daha fazla
givendigini belirtmektedir. iste bu agidan da Amerikalilar Batih toplum-
lardan daha farkh bir yapi sergilemektedir. Ornegin Kiliselere,
Amerikalilar kamu okullarindan daha fazla giiven duyduklarini belir-
tirken, Almanya'da bunun tam tersi bir durum, yani kamu okullarina
Kiliselerden daha fazla giiven duyuldugu gézlemlenmektedir.?'

Amerikalilarin ¢ogu ayni zamanda Kkiliselere dtizenli olarak gidiyorlar.
Amerikall Hiristiyanlarin % 28 her hafta diizenli olarak, diger %28'i
ayda en azindan bir defa Kiliseye gittiklerini ifade etmislerdir.> Ancak
bazi bilim adamlar, Kiliseye dgitme konusundaki kamuoyu yokla-
malarinda verilen cevaplarin samimiyet derecesinin dusik oldugunu
iddia etmektedir.*® Bu anlamda Amerikalilarin aliskanliklarinda daha
sekiiler hale geldikleri ve bunu itiraf etmek istemedikleri olasiligindan
bahsedilebilir. Ancak agiklanan rakamlar ve oranlar sisirilmis olsa dahi

S Gallup, The Gallup Poll: Public Opinion 1996, 260.
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kiliseye gidis, Amerika'da ortaklasa yurutiilen yaygin ve tek toplumsal
faaliyettir. Amerika'daki dini gruplar arasinda muhafazakar Protestanlar
kilisedeki ibadet ve tdrenlere en sik katilanlardir, bu grubu Roma
Katolik Kilisesi mensuplan takip etmektedir ancak Katoliklerin haftalik
kilise cemaatine Katilimi oran1 1960 yilindan beri azalmaktadir. Liberal
Protestanlar ve Museviler ise cemaate katilim sikligi konusunda daha
gerilerdeki dini gruplardir. Bu goriuntiiden de anlasillacad gibi
muhafazakar se¢men Kitlesinin siyasal etkileri artmis, buna karsin
liberal Protestan secmen Kitlesinin etkileri azalmistir.

Genel olarak bakildiginda Amerikanin dini portresinin strekli ve
dayanikli bir inang¢ niteligi tasidigi goruliiyor. Bu durumun siyasal
hayatlarinin disinda Amerikalilarin gunluk hayatlarinda ciddi bir
degisim yaratip yaratmadid ise bir baska konudur. Elestirmenlere gore
Amerika'da din, kirda akan meshur bir irmaga benzer, bu irmak bir mil
dgenigliginde ancak 2,5 cm derinligindedir. Ayni elestirmenler ytiksek
inancg diizeyi ile is alemindeki yaygin sahtekarlik, vergi kacakgihdi, asin
cinsel duskiinluk, evlilikte ihanet, okulda kopya ¢ekme, sug, siddet ve
popitiler kiiltiirdeki kabalik arasindaki agik ucuruma dikkat ¢cekmekte-
dir. Amerika'da dinin yaygin bir cekiciligi oldugunu gdsteren kamuoyu
arastirmalarin1 yuruten George Gallup Jr. su sonuca ulasmistir:
Amerika'daki dindarlik buylik oranda yuzeysel ve kutsal Kitap ile ilgili
bilgi acisindan yetersizdir. Buna ilaveten inang¢ duzeyi ile ahlak duiizeyi
arasinda da bir ucurum vardir. Bu ucuruma 6rnek olarak cinsel skan-
dallan genis bir sekilde kamuoyunda tartisiimasina ragmen baskan Bill
Clinton'un halkin nazarinda hala popiilerligini surdiirmesi gosterilebilir.
Bir baska 6rnek de sudur: Gallup'un bulgularina goére ergenlik done-
mindeKki bir ¢ok geng "yeniden-dogmus" dindar olduklarini iddia etmek-
tedir, ancak bu gruptaki genclerin davranis itibariyle yasitlarindan daha
tutucu olmadiklan goéruluyor.?* Diger yandan etkin sekiiler giiclerin
popitiler Kultiir tizerindeki etkilerinin varhdr dikkate alindiginda bu bul-
gularin aslinda pek sasirtici olmadigi goérultr. Bazilart bireysel mutluluk
arayisl ve dizginsiz bir kapitalizmi tesvik eden bir toplumun, dini
sosyallesme ile rekabet eden yaydin bir hedonizm ve materyalizmi
uretecegine isaret etmektedir.?

Dini inanclarin ytizeysel oldugu iddialarina ragmen, dini inang¢ ve
pratiklerin Amerikalilarin gunliilk hayatlarinda degisimlere neden

% Bkz. George Gallup, Jr. Ve Jim Castelli, The People's Faith: American Religion in the 90s (New York:
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or BMW", New York Times Magazine (December 7, 1997), 42-44.
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oldugu ve bazi farkliliklar meydana getirdigine iliskin deliller var.
Arastirmalar, dini inang ve davranislarin Kisisel mutluluk, fiziksel saglik,
ve hayatta genel istikrarlilik ile dogru orantili olduguna isaret etmekte-
dir.** Ancak samimi ve yogun dini inang¢, s6zde inanctan daha fazla
anlam ifade etmektedir: inan¢ ve ibadetin yogunlugu derinlestikge
hangi mezhebe mensup olursa olsun inang ve ibadetlerin yararlan da
gittikce artmaktadir. Guiglii bir inancin, insanlarin daha uzun émiirlu
olmasina, yaralarinin daha ¢abuk iyilesmesine ve mutluluklarinin art-
masina katkida bulundugu, dindar olanlarin ruhsal rahatsizliklara daha
az yakalandiklari ve inancin intihar ve depresyon riskini azalttigi gdzlen-
mistir.?” Bunlara ilaveten dindar olanlarn evlilik hayatlarinin daha uzun
oldugu saptanmistir -ailenin yikilmasi ve bosanmalarin ¢ocuklara ve
genelde topluma ne kadar zarar verdigine iliskin genis bulgular mev-
cuttur-.?® Toplumsal ve kamusal diizende ise dindar insanlarin sekiiler-
lere oranla hayir kurumlarina daha fazla katkida bulunduklari, secim-
lere daha fazla katildiklar1 ve toplum hayatina istirak etme egilimlerinin
daha fazla oldugu gézlenmistir.?

Diger taraftan dini kurumlar da Amerika'da saghkl bir sivil/toplum-
sal hayatin stirdiirilmesinde O6nemli bir rol oynamaktadir. Sidney
Verba'nin yonetiminde bireylerin gonillii davranislan ile ilgili yurtitiilen
dgenis kapsaml bir arastirmada, Kiliselerin "yurttaslik, Kultiir ve yetenek-
lerini" gelistirecek etkin ortamlar yarattiklan belirlenmistir. Kilise catisi
altinda toplantilar diizenlemek veya bu tiir toplantilara katilmak gibi
faaliyetlerde yer alanlarin siyasal hayata daha fazla oranda katilacaklari
tahmin ediliyor. Bu nedenle Kilise ve sinagog gibi dini kurumlara diizen-
li olarak devem edenlerin dnemli 6lciide gelismis yurttashk yetenekle-
rine sahip olabilecekleri varsayllmaktadir.>

Bazi bilim adamlari da ibadet yapilan kurumlarin insanlar arasindaki
iletisimi artirdiqi bunun da Robert Putman'n ifadesiyle "‘toplumsal ser-
maye'ye (social capital) katkida bulundugu goriisiinii savunmaktadir.>'
Yurttaglar arasindaki gliven ve iliski agina isaret eden "toplumsal ser-
maye'nin, hiikiimetin etkinligine ve hatta ekonomiye bile katkida
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bulundugu saptanmistir. Hem Christoper Gilbert hem de Kenneth Wald
ve arkadaslarinin belirttikleri gibi ibadet mekanlarindaki sosyal iliskiler,
siyasal tutumlarin sekillenmesine yardim etmektedir.>*

Dini inanclar sik sik eylemcilige (activism) de dontismektedir. Bu
eyleme doéniusum genelde diger insanlara propaganda ve vaazda
bulunma, ve misyonerlik yapma seklinde kendisini gosterir. Amac, yeni
miuhtediler veya bir baska dinden yeni uyeler kazanmaktir. Bazi
Kiliselerin buyuduigu, diger bir kisminin ise tiye kaybederek kiiculdugii
Amerika'da dini rekabetin yogunlugundan dolay1 ayakta kalmak isteyen
Kiliseler propaganda metodunu (evangelical) benimsemek zorundadir.
Ornegin Assemblies of God adli muhafazakar dini grup son on yil
icinde bu metodla %70 oraninda buyumustir ve grup Ozellikle
Ispanyol kokenliler arasinda taraftar sayisini hizla artirmaktadir.> Diger
taraftan United Methodist Church adl liberal kilise ise %8 oraninda
Kiiciilmustir. Bilyiime trendi gdsteren LDS (Mormon) Kilisesi de taraftar
kazanma ve ylikselmede aktif propaganda/misyonerligin 6nemini
goOsteren iyi bir ornek teskil etmektedir. Mormonlar diunyanin bircok
yerine her yil 50 000 gen¢ misyoner gobndermektedir. LDS Kilisesinin
boyle aktif ve miitecaviz propaganda/misyonerlik faaliyetinden dolay
buiylime oranlarina bakarak, bazilan bu Kilisenin 21. ytlizy1l ortalarinda
dinyanin en buyuik dini gruplarindan birisi olacadl tahmininde bulun-
maktadir.

Kiliseler Amerikan toplumunda c¢ok aktif ve faaldir. Amerika'da hayir
amacgh yapilan yardimlarda Kiliselerin biiyltik bir payr vardir. Bilhassa
miitevazi gelir diizeyine sahip olan insanlar neredeyse sadece dini
Kurumlar araciligiyla badista bulunma temaytiliindedir. Kiliseye yapilan
cOmert bagislardan elde edilen giig ile kiliseler genis bir alanda toplum-
sal orgutlenmeye gitmis, hastaneler kurmus, okullar ve uUniversiteler
acmis, hayir kurumlan ve uluslararasi yardim Kuruluslarinin yonetimini
ustlenmistir. Kiiciik dini mezhepler ve gruplar dahi topladiklar1 bagislar
ve yaptiklann yardimlar yoluyla varliklarini hissettirebilmektedir. The
Seventh Day Adventists adli dini grubun Amerika'daki liye sayisi sadece
791.000 olmasina karsin,** bu grup, on adet liberal sanat koleji, bir
ilahiyat fakultesi ve bir tip fakultesi ile ¢ok sayida yardim kurulusunu
finanse etmektedir. Ozel egitim kurumlan siiphesiz ¢ogu dini kurumun

% Kenneth D. Wald, Dennis E. Owen ve Samuel S. Hill Jr., "Churches as Political Communities", American

Political Science Review, 82 (June 1988); Kenneth D. Wald, Dennis E. Owen ve Samuel S. Hill Jr., "Political
Cohesion in Churches", Journal of Politics, 52 (March, 1990), 197-215; Christopher P. Gilbert, The Impact of
Churches on Political Behavior: An Empirical Study (Westport: Greenwood Press, 1993).

% Religion Watch (June 1997).

¥ The World Almanac and Book of Facts (Mahwah: K-lll Communications, 1997), 561.
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ilgi duyduklan baslica faaliyet alanidir. En fazla egitim kurumunu kon-
trol eden Katolik Kilisesidir. Katolik kilisesinin denetimindeki ilk ve orta
ogretim diizeyindeki 9000 okulda 3 milyon 06grenci okuyor.
Muhafazakar Protestanlarin kiicuk olgekli 11.000 okulunda 1 milyon
ogrenci ve buna ilaveten 5000 dini okulda da 600 binden fazla 6grenci
Kayithdir.>

Kiliselerin toplumsal hayata katilimlarinin bariz siyasal etkileri var.
Kiliselerin yonetimindeki vakiflar, evlathk edinme araci kurumlan ve
uluslararas! yardim Kkuruluslarn hukimetin yogun etkisinin hissedildigi
bir ¢evrede faaliyet gostermektedir. Kiliselerin yonetimindeki bu
Kurumlarla hiikiimet arasinda Kkarsilikl iliskiler (etkilesim) kurulmasi
kacinilmazdir. Ornegin ¢ok sayida dini vakif ve kilise hastanesi hizmet-
lerini yuriutebilmek icin devlet yardimi almaktadir.>® Buna Karsilik kilise
hastanelerinin katki ve destedi olmadan saglik politikalarinda 6nemli
hi¢cbir yenilik ve degisimin basariya ulasabilmesi mumkiin degildir.
Kamu politikas1 ve kurumsal din sik sik kesisip bulusmakta ve dini
Kurumlar bu kagiilmaz iligski/etkilesimlerin degerini timiiyle idrak
etmektedir.

Dini gruplarin daha az rastlanan ancak buna karsin daha tartismal
faaliyetleri siyasal alandaki faaliyetleridir. Bir Kilisenin hayir amacgh
yardimlari ve egitim hizmetlerinden esinlenen siyasal ¢abalarn yaygin
bir olgudur. Cesitli konularda Kilise liderlerinin aleni beyanlarda bulun-
masl ve sec¢ime iliskin tesvikleri de bdyledir. Din adamlarinin minber-
den, toplumsal ve siyasal konularla ilgili vaaz vermeleri ve konusma
yapmalar da yaygin bir fenomendir. Ancak dinin agik¢a parti poli-
tikalarina istiraki ¢cok daha az rastlanan bir durumdur. Din adamlarinin
c¢ogu minberden belirli bir aday1 destekleme veya onun secim kampan-
yasl icin yardim toplama konusunda bir hayli rahatsizik duymaktadir.
Cunkil bu tir davraniglar dini grup icerisinde boéliinmelere neden ola-
bilecedi gibi, Kiliselerin vergiden muaf tutulma statiistinii de tehlikeye
sokacaktir.’” Ancak bazi durumlarda aktif tiyeler veya din adamlarinin,
Kiliseleri siyasal amaclar icin oOrgiitlenme temeli olarak kullandiklar
biliniyor. Ornegin 1950 ve 1960'h yillarda sivil haklar hareketi Siyahi
Amerikan (African-Amerikan) Kiliselerinde orgiitlenmeye baslamisti.*®

% Stephen Monsma, "Public Money and Religiously Based Nonprofit Organizations: The Church-State Dance"

(American Political Science Association'un yillik toplantisinda sunulan teblig, New York, 1997).

Monsma, "Public Money and Religiously Based Nonprofit Organizations: The Church-State Dance".

Bir Amerikan kentinde din adamlarinin siyasal katilimlarina iliskin genis bir tartisma icin bkz. Laura R. Olson,
Filled with Spirit and Power: Protestant Clergy in Politics (Albany: State University of New York Press,
basiliyor).

% Aldon D. Morris, The Origins of the Civil Rights Movement (New York: Free Press, 1984).
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Gunumuzdeki dogum kontroli aleyhtarligi ve Hiristiyan Sag (Christian
Right) hareketleri de iste boyle Kilise tabanina dayanmaktadir.

Dinin, Amerika'da bu kadar diri ve hareketli olmasinin neden-
lerinden biri bu ilkede dini c¢ogulculugun/farkliligin olusudur.
Avrupa'da kurumsal dine, yani Kiliseye yabancilasan Kisi, kiliseden
uzaklasmaktadir. Amerika'da ise bir kiliseyle bagin1 koparan Kisilerin
yeni bir Kilise kurma veya yeni bir Kiliseye liye olma ihtimalleri oldukca
yliksektir. Amerika'daki dini inang ve ifade bigimlerinin sasirtici 6l¢lide-
ki farklih@n (zenginligi) eksilmeden siiriyor. Amerika'daki dini cogulcu-
lugu ve cesitliligi gelistiren sey, dini 6zgurliikleri koruyan anayasal bir
ilke ile nispeten goce acik bir politika ve surekli yeni mezhepler kurul-
masini tesvik eden bir bireyselcilik geleneginden olusan yapidir.

Toplumun bir Kisminin Protestan, Katolik ve Musevi gibi bilinen bazi
kategorilere ayrilmalar1 iste bu dini ¢ogulcugun bir yansimasidir.
Musliiman, Budist ve Hindularin da eklenmesiyle Amerika'daki dini
cogulculuk giinimiizde daha da artmistir. Bunun da 6tesinde bir dini
gelenegdin kendi icerisindeki farkliliklar Amerika'daki dini ¢ogulculugu
daha da zenginlestirmektedir. Ornegin Amerika'da Museviligin
Muhafazakar, Reform, Ortodoks ve Hasidim gibi tiim mezheplerine rast-
lanmaktadir. Protestanlarin da asad yukan tiim gruplarini Amerika'da
gormek miumkiin. Baptist mezhebi de Amerika'daki dini cogulculuga iyi
bir 6rnektir. Baptistler arasinda siyahi ve beyaz baptistler, kuzey ve
guney baptistleri, koktendinci ve 1hmh baptistler olmak uzere alt
gruplara rastlamak muimkindur. Ger¢cekten de sayilan yuzlerce olan
Baptist gruplar ¢ogulcu gercekligin bir ifadesidir, ancak bu gruplardan
her biri kendilerini egemen mezhep olarak goérdiigu icin Baptistlerin
birliginden bahsetmek gercekci olmayacaktir. Bunlara ilaveten c¢ok
saylda bagimsiz misyoner Kkiliseler de mevcuttur; bunlardan bazilan
ulusal 6lcekteki Kiliselere iltihak etmekte, bazilarn ise tamamen ayn
olarak faaliyetlerini surdiirmektedir. Hiyerarsik bir yapiya sahip olan
Katolik Kilisesi bile Amerika'da c¢ogulcu bir yapidadir. Liberal ve
muhafazakar Katoliklere ilaveten Cizvitlerden Maryknols'lara kadar
uzanan dgeleneksel radikal gorisleri benimseyen ve kurumsallasmis
Kilisenin disinda kalan Katolik gruplar vardir. Amerika'daki dini ¢cogulcu-
luk Quakers, Mannonite, Brethern ve Amish gibi pasifist kiiclik kilise ve
mezhepleri de icinde barindirmaktadir. Ayrica Mormonlar, Yehova
Sahitleri, siyahi Muslumanlar, Amerikan Yerlilerinin Dinleri, televizyon
papazlarinin takipgileri, binyil dncesi ve sonrasi milenyal koktendinci-
leri, Pentekostal ve Kkarizmatikler, misyoner Presbyteryenler,
Episkopelyenler ile escinsel Kiliseler de yukarda anlatilan ¢ogulcugun
bir parcasidir® -buna ilaveten Kkiiciik ¢caph bircok kult hareketlerine
katilan binlerce insanin oldugunu da burada zikretmek gerekir-.

¥ Escinsel erkeklerin dinsel yagantilan hakkinda bilgi igin bkz. Brian Bouldery (editdr), Wrestling with the Angel:

Faith and Religion in the Lives of gay Men (New York: Free Press, 1995).
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Protestan Hiristiyanlar yaklasik %601k bir oranla Amerikanin en
buyuk dini grubunu olustururken, ikinci sirada %?23'lik bir oranla
Katolikler* yer aliyor, Museviler, Ortodoks Hiristiyanlar, Mormonlar,
Miuisliimanlar diger din mensuplarn ile hi¢ bir gruba tiye olmayan inanch
kesim ve hi¢ bir dine inanmayan Kisiler de geriye kalan Kkismini
olusturuyor. (BKkz. Tablo 1).

Tablo 1. Amerika'da Dini Gruplar Uyelik Degdisim Oranlarn

Mevcut dini gruplarin %
Protestanlar
Baptist 19
Church of Christ 2
Episkopalyan 2
Luteran 7
Metodist 9
Pentekostal 2
Presbyteryen 5
Diger Protestanlar 14
Roma Katolikleri 23
Museviler 2
Mormonlar 1
Diger 4
Dini secenegi olmayanlar 10

1966-1996 arasi dini gruplardaki
iiyelik degisim oranlan

Episkopalyan 44
Metodist -38
Roma Katolikleri -3
Southern Baptist +8
Mormon +96
Yehova Sahitleri +119
Assemblies of God +211
Church of God in Christ +863

Kaynaklar: George Gallup Jr., The Gallup Poll: Public Opnion 1995 (Washington, DE: Scholarly
Resources, 1996), 260; Russel Shorto, 'Belief by the Numbers', New York Times Magazine
(December 7, 1997), 60.

“ Gallup, The Gallup Poll: Public Opinion 1995, 261, Katolik niifusun % 23 oldugunu bildirmektedir. Diger
taraftan bu oranin % 25 ve % 27 oldugunu belirten arastirmalar da mevcuttur.
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Kilise 1tliye sayisini gosteren uyelik oranlarinin belirlenmesi
sanildigindan daha zordur. Kiliseler kendi tiyelik kayitlarini birbirinden
farkli metodla tutuyorlar; bagimsiz kuruluslarin kamuoyu arastirmalari
ise halkin dini tercihlerine daha genis bir cerceveden bakiyor ve dogal
olarak farkl sonuclara ulasiyor. Mamafih Kilise tyeligine iliskin bu genel
veriler Amerika'daki dini cogulculuk hakkinda esas manzarayl gosteri-
yor. Tablo 2 Amerika'daki dini tercihlerin zaman iginde degisime
ugradigini géstermektedir.

Tablo 2: Amerika'da dini tercihler, 1992-1996

% % % % % % % %

Protestan | Katolik |Musevi |Ortodoks |Mormon |Diger | Dinsiz | Kararsiz
1996 58 25 3 1 1 3 7 2
1995 56 27 2 1 1 5 6 2
1994 60 24 2 1 1 4 6 2
1993 57 26 1 2 1 5 6 2
1992 56 26 2 1 1 4 7 2

Kaynak: http://www.prrc.cpm/data.html

Amerika'daki bu genis dini c¢ogulculuk sik sik yogun Kiiltiirel
catismalara zemin hazirlamakta ve surtiismelere neden olmaktadir.
Asa@1 yukart Amerikan halkinin dortte biri Katolik, dortte biri misyon-
er/muhafazakar Protestan, dortte birden az1 liberal Protestan ve
yaklasik onda biri siyahi Protestan'dir.*’ Halki dini inanclarina gore
smiflandirdi@imizda muhafazakar (evangelical) olanlarin en Kkalabalik
grubu olusturduklarini goéruriiz. Burada ayrica, liberal mezheplerin tutu-
cu uye sayisinin, muhafazakar mezheplerin liberal liye sayisindan daha
fazla oldugu gercegdine de isaret etmekte yarar var. Dini ¢cogulculugun
siyasal anlamdaki etkileri cok yonludiir; cogulculuk butiin dini grupla-
rin siyasal etkilerini frenler, kontrol altinda tutar ve hi¢ bir grubun tek
basina egemenlik kurmasina firsat vermez. Dini ¢ogulculuk ayni
zamanda aktif grup ve mezheplerin basarili siyasal faaliyetler icin
gerekli koalisyon olusturabilmeleri icin aralarindaki teolojik farkliliklar
bir tarafa birakmalarini gerektirir. Etkin siyasal ittifaklarin kurulabilme-
si i¢cin KOKI inanglarin zaman zaman degisime udramasi zorunludur.
(Tablo 2)

# Lyman Kelsstedt, John C. Green, James L. Guth ve Corwin Smidt, "It's the Culture, Stupid! 1992 and Our
Political Future", First Things (April 1994), 28-33; David Leege, "The Decomposition of the Religious Vote: A
Comparision of White, Non-Hispanic Catholics with Other Ethnoreligious Groups, 1960-1992", (American
Political Science Association'un yillik toplantisinda sunulan teblig, New York, 1993); ve John C. Green,
"Religion, Social Issues and the Christian Right: Assessing the 1992 Presidential Election”, (Ethics and
Public Policy Center'de sunulan teblig, Washington, 1993).
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Baslica Dini Gelenekler (Gruplar) ve Politika

Buyilk dini gelenekler (gruplar) ve politika bu makalenin ana
konusudur. Muhafazakar, liberal, Siyahi Protestanlar, Katolikler ve
Musevilerden olusan bu yaydin dini dgelenekler, tarihsel gelisimleri,
teolojileri, mensuplarinin etnik yapilarn ve siyasetle ilgili takindiklarn
tutumlar agisindan ¢ogunlukla birbirinden farkli olmus ve miustakil bir
gelisme gostermistir. Bunun da o6tesinde siyasal sinirlar zaman zaman
bulanik da olsa, bu gruplar, siyasal agidan da farkhdir. Siyahi Amerikali
Hiristiyanlar teolojik acidan muhafazakar (evangelic) o6gelerin agir
bastiqi kategori icinde ciddi bir sekilde kok salmis ve bu gelenekten
dogmus olmasina ragmen, Amerikan tarihindeki kolelik ve ayrimcilik
deneyimlerinden dolayl, kendilerine beyaz irkin kurdugu Kiliselerden
farkli bir yol c¢izmistir. Ancak bu makalede siyahi Kkiliselere Kkisaca
deginilecektir. Ayrica, Amerika'daki baslica bes gruba ilaveten bu kate-
goriye uymayan Mormonlar ve diger kiu¢cuk dini mezhep ve gruplar da
bu makalenin disinda tutulacaktir. Simdi etkin dini gruplar ve bu grup-
larin siyasal alandaki etkilerine bir g6z atalim.

Muhafazakar (Evangelic) Protestanhik

Amerikan tarihinin uzun bir déneminde evanjelik Protestan kiilttru
etkili olmustur. Bu grup 1920'lerde gerilemeye baslamis ancak daha
sonraki donemlerde tekrar hizla canlanmistir. Baskan adayr Jimmy
Carter'in 1976 yilinda kendisini "yeniden dogmus Hiristiyan" (born-again
Christian) olarak tanimlayip ilan etmesi, modern evanjelikler icin bir
doniim noktasi olmustur. iste bu tarihte evanjelikler etkin gazete
sayfalarinda sik sik yer almaya baslamis ve ¢ok sayida gazeteci evan-
jelikligin ne oldugunu kesfetmek icin bu grubun yogun oldugu giiney
bdélgesine huicum etmistir. Bu sirada George Gallup Jr.'in, Amerikalilarin
ucte birinin kendilerini yeniden-dogmus evanjelik Hiristiyan olarak
gordiiklerini ac¢iklamasi okur-yazar ve aydin kesimi hayrete
diustirmiustiir. Bazi kamuoyu arastirmalar1 bu oranin giinimiizde %40
oldugunu ifade etmektedir.? Toplum liberal modernizme kosarken
muhafazakar Kiliseler, kendi tuyelerinin yoklugunu hissettigi degerleri
takdim ediyordu. Bu degerler guclii bir inang, mana ve cemaat idi.
Evanjelik faaliyetlerin Amerika'da inanilmaz boyuttaki bu gelisiminin
nedenlerinden biri 6drenci kampuslerinde ¢ok sayida muhafazakar
talebe derneg@inin kurulmasidir. 1941 yilinda InterVarsity Christian
Fellowship adi verilen grup 1997 yilinda 41 bin lyeye, 1951 yilinda

“ Gallup, The Gallup Poll: Public Opinion 1996, 260.
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kurulan Campus Crusade for Christ adli grup ise yaklasik 20 bin liyeye
sahipti.*

Hiristiyan Sag olarak adlandirilan dinsel Sag hareketi 1970 sonlarina
dogru siyasal bir gli¢ olarak birden ortaya ¢cikmasaydi bu evanjelik olgu,
sadece sinirh bicimde ilgi duyulan bir olgu olarak kalacakti. Evanjelik
hareket, 1970 ortalarinda ebeveynlerin devlet okullarindaki ders Kitap-
larin1 protesto etmeleriyle baslamis, Phyliss Schlafy liderliginde Equal
Rights Amendment'in (Esit Haklar (Yasasinda) Degisimlerin) yenilgiye
ugratilmasi icin gelisen hareket kanaliyla énem kazanmis ve 1979
yilinda Kkurulan Moral Majotiry ve diger ulusal gruplarin ortaya
c¢lkmasiyla hizla gelismeye devam etmistir. Bu sirada, Ronald Reagan
1980'lerde beyaz muhafazakar se¢cmenlerin 6nemimi kavramis ve
retorik diizeyde de kalsa bu grubun kaygilarini benimseyip dile getir-
mistir.** 1990'1arin sonlarina dogru da beyaz muhafazakarin yogun
oldugu yerler en sadik ve en 6nemli Cumhuriyetci secim bdlgeleri
arasina girmistir.*

Evanjelik olmak ne anlama geliyor? Bu soruya insanin aidiyetini
belirtmesi veya inang 6zelliklerine iliskin bir aciklama ile cevap verile-
bilir. "Kendinizi yeniden-dogmus veya evanjelik Hiristiyan olarak
gOriiyor musunuz?' sorusuna Amerikalillarin yaklasik % 401 'evet'
yanitini vermektedir.*® Bu soru Protestan evanjelik Hiristiyanligin
merkezi doktrinlerinden birine, yani bir yetiskinin ihtidasi veya
"yeniden-dogus" deneyimi geregine isaret etmektedir. Evanjelik Hiris-
tiyanlar kutsal metinlere de biiyluk saydl gostermektedir. Bu saydr cogu
icin Incil'deki ayetlerin sadece ve Kkesinlikle zahiri (literal) anlamda
yorumlanmasi manasina dgelmektedir. Evanjelik Hiristiyanlar, Hiris-
tiyanligin ortodoks doktrinlerini de kabul ederler (bunlar arasinda
Mesih'in ilahiligi, onun kefaret 6ltiimi, yeniden dirilisi ve ebedi kurtulus
veya azap inanclarndir) ve ayni zamanda hayirh isleri ¢cevrede yayarak
baskalarinin da kendilerine katilmasi icin bu buytik géreve siki sikiya
baghdirlar.*

® InterVarsity hakkinda bkz. http//:www.gospricom.net/iv; Campus Crusade hakkinda bkz.
http//:www.uscm.org. Kolej ve Universite kampuslerindeki dini hayat da Amerikan toplumundaki genis
cesitliligi yansitmaktadir. Bkz. Diane Wizston, "Campuses Are Bellwether for Society's Religious Revival",
The Chronicle of the Higher Education (January 16, 1998), A60.

Laura L, Olson, "Bill Clinton's Strategic Use of Religious and Family Rhetoric: The Co-Optation of Partisan
Symbolism", (Midwest Political Science Association'un yillik toplantisinda sunulan teblig, Chicago, 1997).

William Martin, With God on Our Side: The Rise of Religious Right in America (New York: Broadway Books,
1996).

% Gallup, The Gallup Poll: Public Opinion 1996, 260.
4 Gallup, The Gallup Poll: Public Opinion 1996, 260.
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Evanjelik Hiristiyanlarin ayni zamanda ortak bir dilleri ve
paylastiklari temel varsayimlar vardir. Birbirleriyle Karsilastiklarinda
"Kurtulusa erdin mi" ya da 'ne zaman kendini Mesih'in hayatina vakfet-
tin?" sorularim1 yOneltirler. Bir kisim mezhepler (Southern Baptist
Convention, Lutheran, Church-Missouri Synod, the Church of the
Nazerene, the Assemblies of God ve Siyahi Amerikan Mezheplerinin
cogu) agirlikli olarak evanjelik Hiristiyanlar olmakla birlikte, yeniden-
dogmus Hiristiyanlar Protestan diinyanin tumine yayilmistir. Liberal
mezhepler ve bazi tutucu egilimli Presbeyteryen ve Metodist cemaatler
arasinda bile evanjelik egilimli 'yenilenme/yeniden uyanis' yanlisi
gruplar vardur.

Evanjelik Hiristiyan mezhepleri arasindaki en 6nemli ayirim irka
dayali aynim/boélinmedir. Bilim adamlari ve yorumcular evanjelik Hiris-
tiyanlardan bahsettiklerinde normalde beyaz irka mensup muhafaza-
karlan kastettikleri anlasilir. Halbuki ¢cogu Baptist ve Pentecostal Hiris-
tiyanlar da atesli muhafazakardir. Irki kokene dayali aynmciligin azal-
masi ve bu konudaki hosg6riinin artmasi siyahi ve beyaz muhafaza-
Karlar arasinda gelisen Kkarsilikh iliskiler ortami dogurmustur. Ornegin
Southern Baptist Convention cemaatinin siyahi tliye sayisi gittikce
artmakta ve ¢ogu Pentecostal ve karizmatik cemaatler de siyah-beyaz
karisik irklardan olusmaktadir. Hatta Hiristiyan Sag (Christian Right)
liderleri, siyahi din adamlaryla okulda dua, Kkurtaj, escinsellik ve
pornografi gibi konularda ortak hareket etmek icin ittifak arayisina
girmis ve bu girisimlerinde de kismen basarili olmuslardir. Muhafazakar
Christian Coalition (Hiristiyan Koalisyonu) hareketi ise siyahi Amerikali
topluma ulasabilmek icin 1996 yilinda ciddi girisimlerde bulunmus;
kent merkezlerinde yasayan siyahilere yardimci olabilmek icin
Samaritan Projesi'ni hayata gecirmis ve Save the Churhes Fund
(Kiliseleri Kurtarma Fonu) adi altinda yakilan Kiliseleri yeniden insa
etme girisiminde bulunmustur.®® Ancak daha sonralart bu c¢abalar
yogunlugunu yitirmistir.

Butin bu yakinlasma girisimlerine ragmen siyahi ve beyaz
muhafazakar gruplar arasindaki ugurum varh@ni hala strdiriyor.
Siyahi Amerikan Kiliseleri essiz bir teolojik tutuculuk ve siyasal iler-
lemecilik 6zelliklerini tasir; Siyahi Amerikan Kiliselerinde takva,
kehanet haberciligi ile kaynasmistir. Siyahi Kiliselerde verilen vaazlarda
"Incilin 6zgurlikgii/6zgirlestirici’ mesajlan isitili. Bu mesajlarda
Allah'm yoksul ve tutsaklara karsi rahmetli oldugu, zengin ve glicluleri

“ " Duane M. Oldfield, "The Christian Right in Civil Right Clothing: The Racial Rhetoric of the Christian Right",
(American Political Science Association'un yillik toplantisinda sunulan teblig, Washington, 1997).
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ise acimasizca hesaba c¢ekecegi vurgulanir. Bu kombinasyon en
azindan ekonomik ve sivil haklar konusunda dogal olarak siyasal libe-
ralizmle uyum saglar. Evanjelik Siyahi Amerikalilarin biiyik bir
c¢ogunlugu siyasal anlamda Demokratlara baghdir. Bu tutumlar siyahi-
lerin beyaz hemcinslerinden ve dindaslarindan ayr1 dinyalarinda nasil
hayatta kalma miicadelesi verdiklerinin bir baska 6rnegidir.

Irki unsurun 6tesinde evanjelik Hiristiyan aleminde bazi teolojik ve
kiltarel farkhliklar da mevcuttur. Amerika'daki diger dini gruplar
arasinda oldug@u gibi evanjelik olanlar arasinda da ¢ogulculuk varhgini
devam ettiriyor. Evanjelik egilimliler arasinda, bazi insanlarin daha iyi
anlayabilmesi icin kutsal kitabin yorumlanmasi gerektigini kabul eden-
lere rastlamak mimkiin. (Popiiler yazar Hal Linsdey bu gruba
dahildir).* Bu c¢ogulculuk icinde ayrica Postmilenyalist ad1 verilen ve
Hz. isanin yeryiizine ikinci gelisinin 6éncesinde yerytuzinde bir Hiris-
tiyan hakimiyeti kurulaca@ beklentisinde olanlara rastlamak mumkun.
(Buna ornek olarak kiiciik ancak etkin olan ve insanlarin Eski Ahit
seriatina dayali toplum Kkurmalarn gerektigine inanan Christian
Reconstructionistleri géstermek mumkiin.) Bu c¢ogulculuk icinde
kehanete, inancin sifai glicti gibi ruhun armaganlar olduguna inanan
pentekostal ve karizmatiklerin de yer aldigimm belirtmek gerek.*
Pentekostal ve karizmatikler geleneksel degerlere sikica bagh
olmalarina ragmen fundamentalistler ve diger evanjelik gruplar bunlara
stphe ile bakmaktadir. Bu stipheli yaklasimin nedeni, s6zii edilen grup-
larin Kisisel spiritiielizme asin vurgu yapmalardir. Bunlardan baska
radyo ve televizyonla halka ulasmaya calisan ve bazilari birbiriyle ciddi
sekilde rekabet eden tele evanjelikleri de bahsettigimiz ¢ogulculuk
icinde zikretmek gereKir.

Yukarida isaret edilen bu dini cogulculuk taninmis evanjelik kisilerin
Kimliklerine de yansimistir. Rahip Billy Graham, Rahip Jerry Falwell,
Rahip Pat Robertson ve Rahip Jones IlI gibi sahsiyetlerin timii meshur
muhafazakar Kisilerdir. Siyahi Amerikali vaiz Rahip E. V. Hill ve Missisipi
cemaat organizatorii John Perkin de ayni gruba dahildir. Senator Jesse
Helms (Kuzey Carolina) ve temsilciler meclisi liyesi Tony Hall (Ohio) ise
evenjeliklerin secilmis olanlarini temsil etmektedir. Eyalet hiikiimet-
lerinde ve Kongre'de gorevli hem Cumhuriyet¢i hem de Demokrat evan-
jelik temsilcilere rastlamak mumkundiir.

# Joel A. Carpenter, Revive Us Again: Reawakening of American Fundamentalism (New York: Oxford

University Press, 1997); Mark Dallhouse, An Island in the Wake of Fire: Bob Jones University,
Fundamentalism and the Separatist Movement (Athens: University of Georgia Press, 1996).
Pentecostalism hakkinda kapsamli bir tartisma icin bkz. Margaret P. Poloma, The Assemblies of God at the

Crossroads (Knoxville: University of Tennessee Press, 1989); ayrica bkz. Kenneth L. Woodword, "Living in
the Holy Spirit", Newsweek (April 13, 1998).
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Bu farkhhigl agikliga kavusturmanin bir yolu, evanjelik dinyasini irili
ufakli dallar1 olan bir agaca benzetmekten gecer. Bu zenginlik (cogulcu-
luk) icinde siyahi Amerikalilardan olusan bir gruptan zaten bahsettik
bile. Diger buiyuk gruplardan birisini de National Association of
Evagelicals (NAE) adl orgiit/cemaat temsil etmektedir. Bu grup diinyay1
manevi anlamda donlisime ugdratmak istediklerini ilan ederek siyasal
acidan muhafazakar ancak militan olmayan bir profil ¢cizmektedir. Bir
diger grup ise koktendincilerdir. Koktendinciler tarihsel olarak ayrlikgi,
Incili zahiren anlayip-benimseyen ve sekiiler diinyaya daha militan bir
tavir icinde karsi ¢ikan Hiristiyanlardan olusuyor.®' Nihayet bir de hizla
buyuyen pentekostal/karizmatik bir grup vardir. Bu grubun {yeleri
muhafazakar yandaslarinin siyasal goéruslerinin ¢ogqunu paylasmakla
birlikte, aktif dini hayatlari ve manevi 6diillere yaptiklant vurgudan
dolay1 digerlerinden ayrilmaktadir. Fundamentalist Kiliselerdeki
ibadetlerde Incil okuma gelenegi ve ahsilagelmis vaazlar verilirken,
karizmatik grup mensuplart ¢cagdas miuzik esliginde dua etmekte ve
serbest formda ibadet etmektedir.>® Disardan bakanlar icin bu
farklihklar 6nemsiz detaylar olarak gortuilebilir. Muhafazakar dini liderler
ise bu farklhliklan siyasal birlige zarar verebilecek ¢ok ciddi tehlikeler
olarak yorumlamaktadir.

Evanjelik gruplar arasinda son dénemlerdeki en 6nemli degisim
siyasal katilima iliskin tutumlarinda géruilmustiir. Evanjelik Hiristiyanlar
uzun sure siyasetten uzak durmuslar ve siyaseti aslinda Tanrinin el
etek cekmelerini istedigi glinahkar bir diinya ile ugrasmak olarak
gOérmuslerdir. Dogrusu bircok evanjelik Kilise oy vermenin bir yurttashk
gOrevi oldugunu vurgulamistir ancak alkol ve kumar gibi yerel sorun-
larla zaman zaman udrasmanin disinda siyasal hayata katilinmasi
konusunda fazla ¢caba harcamamistir. Bu tutum siyasal alan1 1960'larda
sivil haklar ve savas aleyhtarligi eylemlerinde bayradi tasiyan liberal
kiliselere birakmistir.>> Ancak 1970'lerde muhafazakarlarin siyasal
katilima bakislarn dedismeye baslamistir. Bu tarihlerde bir¢ok evanjelik
dini lider, hukiimet ve genel Kiiltiirel ortamin tehlikeli diizeyde sekiiler
ve mudahaleci bir duruma geldigine ve dolayisiyla bu giiclere karsi
miucadele edilmesi gerektigi fikrine vardi. Bazi liderler de 19. yuzyildaki
muhafazakar toplumun tim Kesimlerine Incilin hakiki mesajini
ulastirma gayretlerinden esinlendiler. Bunun da Otesinde evanjelik
Kiliseler surekli ¢cogaliyordu ve bu Kiliselerin uyeleri gittikce daha iyi
egitim aliyor ve ekonomik agidan da gelir diizeyleri artiyordu. Bu

' 1930 ve 1940'larda Amerika'da fundamentalizm konusunda diizeyli bir tarihsel tartisma icin bkz. Carpenter,

Revive Us Again: Reawakening of American Fundamentalism.

2 Woodword, "Living in the Holy Spirit".
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gruplarin televizyon ve radyoda program yapan rahipleri daha populer
bir konuma ulasmistli. Yani muhafazakar Kiliselerin miicadele etme
guicii ve bunu yapmak icin de gittikge artan kaynaklari vardi.

Mamafih, butiin muhafazakarlarin siyasal konularda hemfikir oldugu
sOylenemez. Bir kismi oldukga ciddi olmak tlizere, ¢cogu iimh muhafaza-
kar dini Sa@'in kullandid taktiklere ve hatta dini Sag'in amaglarina karsi
cikmaktadir. Bazi fundamentalistler son donemlerde ulusal politikaya
katilim hareketine karsi ¢ikmaktadir ctiinkii bunlara gore siyasal katihm
giinahkar diinya ile mesgul olmak anlamina geliyor. Ornegin funda-
mentalist rahip Bob Jones I, Jerry Falwelli Amerika'daki en tehlikeli
adam olarak ilan etmistir. Ciinkii Bob Jones II, Falwellin siyasal
¢abalarnin, fundamentalistlerin kendilerini glinahkar toplumdan soyut-
lama hedeflerinin altini oydugu diistincesini tasiyordu. Ayrica televiz-
yon vaizlerinin de 'yeniden-dogmus" Hiristiyanlar arasinda evrensel
anlamda popitiler oldugu sdéylenemez. Southern Baptisler 6rnegin 1988
baskan adayliqi 6n secimlerinde ekseriyetle Part Roberson aleyhine oy
Kullanmistir. (Bu grubun en azindan bir kismi 1992 ve 1996 secim-
lerinde kendisi de bir Southern Baptist olan yoldaslan Bill Clinton
lehine oy kullanmuslardir.)

Kicik bir muhafazakar grup ise bir tiir sol goruslu siyasal egilim Ornegi
olusturuyor. Sosyolog rahip Tony Campolo, Sojourners adli radikal gruptan Jim
Wallis ve Evangelicals for Social Action (Evanjelik Toplumsal Hareket) hareketinin
kurucusu Ronald Aider tarafindan temsil edilen sol egilimli gruplar dini ¢cevrelerde
epeyce etkili olmaktadir. Evangelicals for Social Action hareketi 1978 yilinda kurul-
du ve sosyal adalet, cinsiyetler arasi esitlik ve dogal cevrenin kKorunmasi icin
miicadele ediyor. Bu grubun tiyelerine goére adaletsizlik Allah’a saygisizlik anlamina
gelmektedir.>*

Bir grup olarak evanjelik Hiristiyanlar diger dini gruplarin ¢oguna
gOre siyasal acidan daha tutucudurlar. Ancak bu gruplarin kendi
aralarindaki ihtilaflar ve boéllinmeler, muhafazakarlarin Amerika'y
hakimiyetleri altina almak icin yola ¢cikmis disiplinli bir topluluk olarak
tanimlanmasinin dogru olmadigini gostermektedir. Beyaz muhafaza-
Karlarin ¢ogu tekrar Cumhuriyetci parti saflarina katilmistir ve su anda
yerel ve ulusal secimlerin ikisinde de cumhuriyetci Kilit blok segcmen
Kitlesini olusturmaktadir. Gelenekler ve teolojik anlayislardaki
farklhiliklarin gerisinde muhafazakar politikalarn1 destekleme yOniinde
dgenis bir Konsensis oldugu goze carpmaktadir. Bu nedenle siyasi

% Bukonuda bkz. James F. Findlay Jr. Church in the Struggle: The National Council of Churches and the Black

Freedom Movement, 1950-1970 (New York: Oxford University Press, 1993).
http://www.esa-online.org; bkz. Ronald J. Sider, Rich Christians in an Age of Hunger: Moving from Affluence
to Generosity (Dallas: Word Publishing, 1997).
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liderlerin secim bolgeleriyle iliski bicimleri, gelecek yillardaki Amerikan
politikasinin énemli bir boyutunu olusturacak ve ana unsurlardan biri
olacaktir.>

Liberal Protestanlik

Liberal Protestanlik adini politikadan degil teolojiden alir. Teolojik
gorisleri itibariyle liberal olanlar, incil’in Allah tarafindan ilham edil-
digine inanir ancak zahiri anlamda tumuyle gercek/hakikat olduguna
inanmazlar. Liberal Protestanlar kutsal kitabin modern bilim ve tarihsel
sartlar g6z 6nunde bulundurularak okunmasi gerektigini savunur. Bu
yaklasim liberal Protestanlarin, Hiristiyanlhidin temel inang esaslarindan
vazgectidi anlamina gelmez, ancak liberal Protestanlar refleksif manevi
gelismeye daha ¢ok Odnem verirler. "Yeniden dogma' ihtida deneyimine
ise daha az 6nem atfederler. Liberal Protestanlara gére fundamentalist-
lerin zahiri "basite indirgeyen yaklasimi', Pentecostal gruplarin "disiplin-
siz' duygusalli@i veya "karizmatik gruplarin ragbet ettidi inanclarla sifa
bulma" diistincesini sorgulanabilir bulmalart makul ve olgun bir inancin
eksikligine isaret edebilir.

Dini gruplar arasinda da kiliseden Kiliseye hatinn sayilir farkhiliklar
vardir. Ornegin Amerika'daki evanjelik Lutheran Kilisesi mensuplan
kendilerine mahsus ayinsel gelenekleri ve etnik kdkenlerini koruyor;
Metodistler ise dindar olmanin bir ifadesi olarak dinyada hayirl isler
yapilmasi gerektigini vurguluyor; Episkopolyenler 6te yandan ihtisamli
ayin ve torenleri degerli buluyor; United Church of Christ gibi bazi
mezhepler ise diger cogu mezhepten teolojik anlamda ¢ok daha fazla
liberal yaklasim sergiliyor. Evanjelik gruplar arasindaki bu farliliklara
karsin liberal Protestanlarin sadece teolojik anlayislarinda degil ibadet
bicimlerinde de bircok ortak yonleri mevcuttur. Liberal Protestan
Kiliselerde giinah ve cehennem fizerine atesli vaazlara rastlanmaz.
Liberal Protestanlar arasinda daha yaygin olan sey kutsal enkarnasyon,
Mesih’in Ogretilerinin ahlaki boyutu ve benzeri konularda akademik
tartismalar yapmaktir. Dini ayin ve tOrenler org muzigi esliginde iyi
hazirlanmis koronun katkisiyla diizenli bir sekilde yapilir. incil'in bazi
boélumleriyle ilgili olarak dile getirilen siiphe ve elestirel yaklasimlarn
Liberal Protestanlar, evanjelik Hiristiyanlara oranla daha fazla kabul
ediyor. Bu nedenle Liberal Protestanlar incil tartismalarinin daha ¢ok
Incilde yer alan c¢ok derin ahlaki Kkurallar (ilkeler) uzerine

% Christian Right hareketiyle ilgili yetkin bit tartisma igin bkz. Clyde Wilcox, Onwards Christian Soldiers? The

Religious Right in American Politics (Boulder: Westview Press, 1996).
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yogunlastirmakta ve Incil'in yazildigi donemdeki ortamsal kosullari
incelemeyi memnuniyetle karsillamaktadirlar. Ornegin Havari Paul’tin,
eslerine itaat eden kadinlar hakkindaki ifadeleri ile ilgili tartismalarda
Paul’in patriyarkal Musevi Kiiltiiriine ne kadar tutkun oldugu isitilmek
istenir Liberal Protestanlar arasinda. Bu, liberal Kilise siralarinda oturan
geleneksel dindarlarin hi¢c olmadid@i anlamina gelmez-bu tir Kisiler
gercekten mevcuttur ancak 6nde gelen Kiliselerin liderleri boyle
uyelerinin kilisedeki etkinliklerini guiclendirip 6n plana ¢ikmalarina izin
vermezler.

Bircok liberal Kilisede doktrinel ortodoksi insanin, kadin-erkek tiim
din kardeslerini sevmelerini talep eden genel bir ¢agrinin yapilmasina
yol agmistir. Hatta Hiristiyan sevgisi hem kolektif ve hem de bireysel
sekillerde yorumlanmustir. Ozellikle etkin ve taninan din adamlan Hiris-
tiyanlarin sadece bireysel yardim ve badis ile degil ayn1 zamanda kolek-
tif cabalarla toplumsal yapilan degistirmek icin dinyadaki adaletsizlik-
lere de isaret edilmesi gerektigini ihtiva eden "sosyal/toplumsal incil’
fikrini benimsemislerdir. Yirminci ylzyilin ilk ddnemlerinden bu yana
hem siyasal hem de teolojik acilardan nispeten liberal olan baslica
ilahiyat fakiilteleri, 1960°lardaki sivil haklar hareketi sirasinda
radikallesmis ve o dénemdeki din adami kusaginin tamaminin liberal
politikalar1 biraz kesfetmelerine neden olmustur.>*®* Onde gelen
Kiliselerin faal tiyelerine gére bu yapilar degismedikge Kisisel sevgi ve
yardima ragdmen baskilar ve haksizliklar devam edecektir siiphesiz.

Belirli din adamlar1 ve mezhep liderleri arasindaki bu teolojik libera-
lizm, aktif liberal siyasetle karsiliKkli ilinti icindedir. Ancak kilise cemaati
acisindan bakildiginda 6zellikle ekonomik konularda liberal politika ile
liberal teoloji arasinda bir baglanti kurulamaz. Bu durum 6zellikle ciddi
ekonomik sikintilarla yiz yuze olmayan cemaatler icin gecerlidir.*”
Gercekten de ekonomik gelir duzeylerine bakildiginda, tahmin
edilebilecegi gibi Presbyteryen, Metodist ve Episkopelyenlerin cogu
Cumhuriyetcilere oy vermektedir. Ancak Kiirtaj ve escinsel haklan gibi
sorunlar s6z konusu oldugunda cemaate gore teolojik liberalizm ile li-
beral tutumlar arasinda korelasyon var demektir. Burada teolojik
yaklasimlar ve siyasal inanclar daha uyumlu ve tutarhdir.>® Bu liberal

% Harold E. Quinley, The Prophetic Clergy: Social Activism Among Protestant Ministers (New York: Wiley,

1974).

Laura R. Olson "The Impact of Neighborhood Socioeconomic Status on the Political Participation of
Protestant Clergy", (Midwest Political Science Association'un yillik toplantisinda sunulan teblig, Chicago,
1997); Sue E. S: Crawford and Laura R. Olson, "Clergy as Political Actors in Urban Contexts (Midwest
Political Science Association'un yillik toplantisinda sunulan teblig, Chicago, 1998).

% Kenneth D. Wald, Religion and Politics in the United States (Washington: CQ Press, 1977), 4. bélim.
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teolojik egilim belli bash Protestan ilahiyat fakiiltelerinde egemen glic
haline gelince koktendinciler ayrilmis ve kendi kiliselerini kurmuslardir.
Bu boluinmeden sonra liberal Protestanlik bir zamanlar Protestan
dinyaya egemen olan belli bash mezhepleri kontrol eden bir etkinlige
ulasmistir.

Iste bu nedenle liberal Protestanh@ anlayabilmek icin biiylk
Kiliselerin (dini akimlarin) incelenmesi gerekir. lyi kurumsallasmis
Protestan mezhepler 1950°li yillarda hala 'ana esas Kilise'yi kendilerinin
temsil ettigini iddia edebiliyordu. Metodistler, Presbyteryenler,
Epislopelyenler, Congregationalistlerin ¢ogu, Lutheryenler ve Kkuzey
Amerika baptistleri ve bunlarin ortak kurumsal kollar olan the National
Council of Churches (NCC, Kilseler Ulusal Konseyi) gercekten de bu tiir
cekirdek  kultiiri  temsil ediyordu. Protestanlar tasradan
Washington’daki Wall Street’e kadar gucli konumlara erigsmislerdir.
1960’1l yillarda radikal toplumsal hareketler ivme kazandig sirada libe-
ral liderler siyasal siirece katiim egdilimindeydi ve bu hareketlerin
amaclarina sempati ile bakiyorlardi.

1960’lardaki gelismeler liberal Protestan lideler tlizerinde ¢ok etkili
oldu. Bu etkilerin bir sonucu olarak liberal Protestan liderler yoksulluk,
irkeilik, cinsiyet ayirimi ve baski gibi problemlere sahip ¢ikmis ve bu
kotiliikleri barindiran adaletsiz yapilarla ilgilenmeye baslamislardir.
Liberal kilise liderlerinin yaptiklarimi "bans ve adalet savunuculugu"
(yapmak) seklinde 6zetlemek muimkindir. Bu ifadenin onlar icin
tasidig@i anlam, yani ytiklendikleri misyon, adaletin saglanmasi yénunde
ve Ozellikle de yoksullar icin mucadele etmektir. Bu nedenle Liberal
Protestan liderler, hiikiimetin gelismekte olan tilkelere yaptigi hacimli
yardimlari desteklemektedir. Bu liderler ayn1 zamanda diinya barsi i¢in
de miicadele etmekte ve bu caba cogunlukla Amerikan dis politikasinin
asin militarist oldugu ve Amerikan ekonomisi igin ¢ikar kazanmaya asiri
yoneldigi seklinde elestirilere dontismektedir.

Liberal din adamlan iki énemli problemle karsi karsiyadir. Birincisi
siradan Uyelerin ¢ogu, ulusal liderler ile faal yerel din adamlarinin ide-
olojik tercihlerini paylasmiyor. Hakikaten de buyiik mezheplerdeki
siyasal konularda karar verme mekanizmasindan dolayi siradan cemaat
uyelerinin siyasal duruslan gelistirilirken her zaman danisilmiyorlar.>®
Codu metodist, Lutheryen, Episkopelyen, Presbeyteryen ve Kuzey bap-
tistleri bircok siyasal konuda i1limlidan muhafazakara uzanan siyasal

% Jeffery Hadden, The Gathering Storm in the Churches (Garden City: Doubleday, 1969); A. James Reichley,
Religion in American Public Life (Washington: Brookings Institution, 1985); James L. Adams, The Growing
Church Lobby in Washington (Grand Rapids: Eerdsmans, 1970); Quinley, The Prophetic Clergy.
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cizgilere mensup. Dahasi kilise ve mezhep mensuplarn ya dini lider-
lerinin siyasal etkinliklerinin farkinda degil ya da bu liderlerle goriis
aynh@ icindeler. Ornegin Protestanlarin cogunlugu, kendi liderleri her
firsatta kigimsemelerine ve siyasal amaglarina karsi ¢ikmalarina
ragmen oylarini Ronald Reagan lehine Kkullanmislardi. Bu nedenle
gozlemciler, liberal Kilise liderlerinden bahsederken "ordusu olmayan
kumandan" benzetmesinde bulunmaktadir.®® Hilkiimet liderleri de
Protestan din adamlarinin sadece ¢ok azinin cemaat destegine sahip
oldugunu bildikleri i¢in bu sinifin siyasal konulardaki aciklamalarini
dikkate almazlar.

ikinci problem ise sudur: Protestanlik gelecegin dini akimini temsil
etmiyor. Cemaat sayisi (Uye orani) o kadar azalmisti ki 1990’larda
gozlemciler ana Kiliseleri "kbhne/asinmis' ve hatta "tali" kurumlar olarak
tanimlamislardi. Bu konuda bir hayli tartisma ve agiklama yapilmistir.
Bu aciklamalardan birine gbére ana Kiliseler siyasete bulasmakla
cemaatlerini kendilerinden uzaklastirmislardir.®’ Bu konuya iliskin en
tatminkar izah1 Dean Kelly getirmistir. Kelly’e gore "din bir anlam" olay1
oldug@u icin daha kati ve talepkar Kiliseler, 6zellikle de evanjelik mez-
hepler, insanlarin dinden umduklar1 beklentileri daha fazla oranda
sunmuslardir. Bu gercek Amerikan tarihi boyunca kendisini gostermek-
tedir, yani Kkiliseler zaman zaman kokli inanglarda bir
gevseme/yumusama gosterdiginde daha kati Kiliseler karsisinda gerile-
meye baslamistir. Bu su anlama gelmektedir: Din pazarinda pay kazan-
ma rekabetinde Kiliselerin giictinii zayiflatan siyasal etkinlik degil teolo-
jik liberalizmdir.**

Mamafih geriledikleri gdzlenmesine ragmen ana liberal Protestan
Kiliseler ¢cok sayida vakif, enstitii ve bina seklinde tevariis ettikleri
buyuk bir sermaye birikimini ellerinde bulunduruyor. Ayrica evanjelik
dini yorumlardan hoslanmayan ¢ok sayida sadik cemaat tliyesi de bu
Kiliseler icin ayri bir gii¢ kaynadi olusturmaktadir. Yerel Kiliseler bir
taraftan gida depolar ve gindiiz bakim merkezleri isletmeye devam
ederken Ote yandan ulusal boyutlu kiliseler de buytlik hastaneler, hayir
Kurumlart ve uluslararasi saygin gelistirme Kkurumlar isletmeyi
surduruyor. Bu tur faaliyetlerle liberal Protestanlik genis Kitlelerle ic ice

% Hadden, The Gathering Storm in the Churches.

" Philip Hammond, The Protestant Presence in Twentieth Century America: Religion and Political Culture
(Albany: State University Press of New York, 1992).

Dean M. Kelly, Why Conservative Churches are Growing: A Study in Sociology of Religion (San Francisco:
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62




176 ROBERT B. FOWLER/AMERIKA’DA DIN ve SIYASAL KULTUR

olmayr ve onlarin sorunlariyla ilgilenmeyi gittikce etkinlestiriyor. Bu
Kiliselerin ulusal Olcekteki acik ve aktif siyasal faaliyetleri, yerel
duzeyde genelde daha miinferit, seyrek ve temkinli olarak yurutiilmek-
tedir.

Amerikanin Kiiltlrel ve siyasal hayatinda liberal Protestanlar etkin
aktorlerdir ve siyasal riizgarlarin kendilerine dogru estigi zaman bun-
dan yararlanmay1 surdurmektedirler. 1980°’lerde Beyaz Saray ve icra
organlarinin Kapilan kendilerine kapal tutulan liberal Protestan toplu-
luk, Clinton yénetimini kendilerine daha yakin ve sicak bulmustur.®
Ancak liberal Protestanlarin gelecedi pek parlak goriinmiiyor. Uye
(cemaat) sayisindaki belirgin dustlis durdurulamadidi takdirde liberal
Protestanlarin Amerika’daki énemi ortadan kalkacaktir.5

Roma Katolikligi

Katolik-Protestan boéliinmesi 1,5 asir suireyle Amerikan siyasal kultiirtiniin sekil-
lenmesine 6énemli etkiler yapmistir. Katolikler etnik mahallelerde yasayan ve kendi-
lerini Protestan Kkultiiriiniin hegemonyasindan korumak icin ayn Kkurumlarni
yasatmaya calisan Amerikan toplumundaki "6teki'lerdi. Katolik-Protestan ayirimi
cogunlukla zihinlerde olmak uzere birka¢ alanda hala siirmektedir. Modern ban-
liyblerde yasayan Roma Katolikleri ge¢cmiste oldugu gibi artik hari¢cten gelenler
olarak goriilmuyor. Hatta Katolikler arasinda, homojenlesmis (tekdiize) nitelige
burinmiis toplumsal yapida Katoliklerin ayirt edici Kiilttirel 6zelliklerinin kaybol-
maya basladi@i sikayetleri ytlikseliyor. Katolikler teolojik farkhliklarini hala koru-
makta olup inancin ‘sirlarina’ ayinsel yaklasimlarini ve benzersiz entelektiiel
geleneklerini siirdirmektedirler.®®

Katolikler giiniimiiz Amerikan siyasal yasaminda stratejik bir konuma sahiptir.
Katolikler siyasal yelpaze degistirebilen Kilit secmen Kkitleyi olusturmaktadir. Bu
nedenle hem liberal Protestanlar hem de evanjelik Hiristiyanlar, Katolik liderlerle
siyasal ittifak kurma girisiminde bulunmaktadirlar. Liberal Protestan liderlerin de
gipta ettigi gibi Katolik din adamlan siyasal konularda goriis belirttiklerinde haber-
lere konu olmaktadir. Ancak Katolikler kilise cemaati diizeyinde tek bir siyasal
yaklasim bicimi sergilememektedir. Amerikanin diger dini gruplarn arasinda gézle-
nen yaklasim cogulculugu Katolikler arasinda da siiregelmektedir. Katolik niifusun
buyukligi ve kilisenin kurumsal guicii, Roma Katoliklerinin Amerikan sisteminde
onemli unsurlardan biri olmasini temin etmekle birlikte, Katolikler arasinda birligin
olmayisi bu grubun siyasal etkisini azaltmaktadir.

8 Laurie Goodstein, "Pastor to the President Says Morality Includes One's Courage and Caring", New York

Times (March 1, 1998), A16; Jay Nordlinger, "Clinton's Man in the Pulpit", Weekly Standard (March 16,
1988), 19-20.
& Bkz. Wuthnow, The Crisis in the Churches.

% Richard John Neuhaus, The Catholic Movement: The Paradox of the Church in the Postmodern World (San
Francisco: Harper and Row, 1987).
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Katolikligin guntimiiz Amerika’sindaki konumunu daha iyi
degerlendirebilmek icin tarihsel gelisimine bakmakta yarar var. Katolik
Kilisesi Hiristiyan dinyadaki en eski kilisedir. Merkezi Roma-Vatikan’'da
bulunan ve ayirt edici hiyerarsik bir yapiya sahip gercek anlamda Kiire-
sel bir Kilisedir. Bu 6zellikler Katoliklerin politikasina essiz bir boyut
Katmaktadir. Katolikler s6z konusu olunca sadece Amerikan Katolik
Kilisesi tizerine yogunlasmak yetmez. Buna ilaveten Papa ve Papanin bu
ulkedeki Katolik yetKililerle olan iligkilerinin de g6z 6niinde bulun-
durulmasi gerekir. Kilise hiyerarsik yapisinin iki bin yillik tarihi bir
kokeni vardir. Rahipler cografi boélgelere ayrilmis piskoposluk ve
baspiskoposlara baghdir. Bu kurumlar, atamasi Papa tarafindan yapilan
piskopos ve baspiskoposlarin idaresindedir. Katolik hiyerarsik silsilesi
icinde baspiskoposluk mertebesindekilerden birkag¢i kardinal
makamina atanir. Kardinaller Kilisenin en ust duzey seckinleri olup
"Roma piskoposu (Papa)" 6ldiiglinde yeni Papayl se¢gme sorumlulugunu
ustlenirler.

Katolik Kilisesinin merkezinde Papanin, Havari Peter’in halefi
oldugunu ifade eden silsile doktrini vardir. Hiyerarsik diizen, Kilise
orgiitlenmesinin belirleyici 06zelligi olmaya devam ediyor. Ancak
Amerikan Katolikligi cogulcu bir 6zellige sahiptir. Farkli faaliyet merkez-
leri ve odaklasma alanlarn olan rahip ve rahibeleri barindiran c¢esitli
Kurumlar geleneksel Katolik yapiyla yan yana varligini stirdiiriiyor. Bu
c¢ogulcu yapi icinde sol egilimli Cizvitler, feminist rahibeler ve 6zgirliik
teolojisini (liberation theology) yayan Maryknall misyonerleri ile Opus
Dei gibi ortodoksluk (ve Roma‘ya) kati bir sekilde bagh fundamentalist
gruplar ve daha tutucu tarikatlart gdrmek mumkiindiir.

Katolik Kilisesinin belirgin 6zelliklerinden birisi, siyasal hayatin 6ne-
mini kavramis olmasidir. Ornegin Avrupa tarihi boyunca Katolik kilisesi
devlet idaresiyle derinden ilgilenmistir. Siyaset ne gec¢miste ne de
buguinkil kilise liderlerinin yabanci kaldigi bir olgudur. Filipinler'den
Latin Amerika’ya, Dogu Avrupa’dan Amerika Birlesik Devletleri'ne
kadar diinyanin tiim boélgelerinde Katoliklerin yogun bir sekilde siyasal
surece katildiklan gézlenmektedir. Bir anlamda bu siyasal katihm arti
bir degerdir ve bu su anlama gelmektedir: Katolik kilisesi ve aktif men-
suplari, politik siirece Kkatilma Kkarsi gosterilen direncin {tizerinden
gelmek icin bazi evanjelik Protestanlarin duydugu ihtiyaci hissetmiyor.
Diger taraftan Amerikanin tarihi siyasal mirasindan dolay1 Katolik
Kilisesine ¢cogunlukla supheyle bakilmistir. Kilisenin Kkrallar ve prensler
dinyasindaki kokenlerine ilaveten demokrasi ve dinsel 6zgurlik konu-
larina stiphe ile bakmalan, Katolik Kilisesini Amerikan liberal gelenegi
ile tuhaf bir pozisyona, gerilimli bir konuma getirmistir. Katolik kilisesi
yirminci ytlizyilda dahi liberal demokratik reformlarin (yeniliklerin)
coguna Kkarsi ¢ikmis ve baskicl siyasal yonetimlerle ittifak kurmustur.
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Codu Protestanin, Amerikan demokrasisi ve liberal Ozgurliklere
derin inanca sahip olmaktan mahrum gordukleri Katolikler icin
yukarida belirtilen temayiiller buyik sorun yaratmistir. Katolikler
aslinda Amerikan demokrasisi ve bireysel 6zglirluk ilkelerini benimse-
mekle beraber boyle bir benimseyisin Katolik gelenekleriyle uyum
icinde olup olmadigina iliskin tartismalar 1950’lere kadar devam
etmistir.®®

Ancak butun bunlan degistiren Katolik kilisesinin kendi icindeki
degisim olmustur. Bu devrimin ger¢ceklesmesinde Amerika'da Katolik
Kilise liderleri esash rol oynamistir. Papa 23. John, 1961 yilinda Kilise-
nin penceresinin agilip taze hava teneffiis edilmesi gerektigini, yani
bazi yeni acilimlar yapmasi gerektigini ilan etmistir. Papa, Kilisenin
modernize edilmesi amaciyla diinya Katolik liderlerinin toplanmasi icin
Katoliklik tarihindeki ikinci cagriyr yapti. II. Vatikan olarak anilan bu
toplanti 1962’den 1965 yilina kadar devam etti. Bu toplanti, etkileri
hala hissedilen bir deprem niteligindedir. Bu sarsinti sayesinde Katolik
kilisesi demokrasi ve duzenli oOzgurlugii kucakladi. Katolikler,
Protestanlan tarihte ilk kez kafir degil, kardes Hiristiyanlar olarak kabul
ettiler. Bu tarihe kadar Latince yapilan cemaat halindeki ibadetlerin
bundan sonra herkesin kendi ana dilinde yapilmasi Kkararlastirldi.
Ayrica her ulkedeki yerel rahip konseylerinin, bulunduklar tilkede
Kilise adina konusma yetkileri genisletildi. Samuel Huntington’'un da
belirttigi gibi kilisedeki bu degisimin dinya capindaki etkisi cogu
Katolik olan baskici iilkelerde demokratiklesme dalgasinin yayillmasina
katkida bulundu.®

II. Vatikan, Katoliklerin liberal demokrasi ile uyusmasini
mesrulastirmis ve Katoliklerin orta (mainstream) konuma gecisini
Kolaylastirmistir. Amerikan Katolik Kilisesi liderleri II. Vatikan'dan 6nce
bile goruslerini siyasal olarak ifade etmeye baslamislardi. II.
Vatikan'dan sonra da siyasal katilim konusunda bir¢oklarn kilise pisko-
poslarina katildi. Rahip ve rahibeler sivil haklar icin yapilan gosterilere
katilmaya basladilar. Savas aleyhtan radikal rahipler Philip ve Daniel
Barrigan, Amerika'nin Vietnam savasina miuidahil olmasini protesto
etmek amaciyla Pentagon’un duvarlarina kan sivamiglardir. Katolik
vakiflar ve Campaign for Human Development adlh Kkurulus ise
kentlerdeki ve Kkirsal alanlardaki yoksulluga karsi gelistirilen projeleri
desteklemistir. Katolik Kilisesi ayrica Cesar Chavez’in dnderligini yaptigi
tarnm iscileri hareketine de destek vermistir.

% Bkz. John Courtney Murray, We Hold These Truths: Catholic Reflections on the American Proposition (New

York: Sheed and Ward, 1960). Murray'a gére Amerikanin deneyimi Katolik 6gretileriyle uyum icindedir.

Samuel Huntington, The Third Wave: Democratization in the Late Twentieth Century (Norman: University of
Oklahoma Press, 1991).
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Nihayet II. Vatikan, merkezi Washington'da bulunan ve Amerika'daki
piskoposluk liderlerinden yaklasik 260'nin tiyeliginden olusan Katolik
Piskoposlar Ulusal Konferansinin (The National Conference of Catholic
Bishops) etkisinin artmasina vesile olmustur. Katolik Piskoposlar Ulusal
Konferansi ve personelinin bagh bulundugu Amerika Katolik Konferansi
simdi Kilisenin toplumsal ve siyasal ¢abalarina 6nculiik yapmaktadir.
Siyasal diisiinceleri kolayca kategorize edilemedigi icin hem muhafaza-
karlar hem de liberaller, piskoposlarn etkilemeye calisiyor. Bu arada
sosyal refah, isci sinifi, sivil haklar ve askeriyeye iliskin politik konular-
da piskoposlar daha liberal bir tutum benimsemistir. Kilisenin giinde-
mindeki bu Konularin kokeni kismen, Kilisenin, dizginlenemeyen
endustriyel Kapitalizmin iscileri sdmurdugu, c¢alismanin sayginhdini
zedeledigi, aile ve cemaatin hayatiyetine zarar verdigi diisiincesinden
olusan tarihsel ilgilerine dayanmaktadir. Diger taraftan Kilisenin Kiirtaj,
cinsel ahlak ve egitim politikalan ile ilgili gérusleri oldukca muhafaza-
Kardir.

Piskoposlar niikleer silahlar ve ekonomi hakkinda "pastoral mektup-
lar'l yazinca liberaller tarafindan, Kurtaji kinayinca da muhafazakarlar
tarafindan alkislanmistir. Yine benzer sekilde, Katoliklerin, Reagan'in
Nikaragua kontra gerillalarina verdigi destegin aleyhine yurtittikleri lobi
faaliyetleri liberal aktivistler arasinda memnuniyetle Kkarsilanmistir.
Diger taraftan da muhafazakar cumhuriyetgiler, Katoliklerin giindiiz
bakim Odenekleri ve okul secimi icin yaptiklannt mucadeleyi takdirle
karsilamiglardir. Katolik Kilisesi bu Ozellikleriyle evanjelik ve liberal
Protestanlar arasinda bir tiir kOpru gibi stratejik bir konuma gelmistir.

Katolik Kkilisesi Amerikan toplumu ve siyasetinde etki yapmak icin
bdylesine stratejik bir konuma geldigi sirada ironik bir bicimde ana
Protestanlikta gorulen siKintilarin isaretlerini de vermeye baslamistir. II.
Vatikan'dan bu yana Katoliklerin duiizenli olarak cemaate/Kiliseye
katilimlarinda bir disiis yasandi ve bircok nominal 'Katolik' Kiliseye
daha az veya hi¢ kulak vermemeye basladi. Il. Vatikan sonrasi Katolik
Amerikan kusad "kafeterya sitili Katoliklik" ad1 verilebilecek bir pratik
sergiliyor. Bu pratik biciminde inanc¢tan alinacak ve terk edilecek olani
seciyorlar.®® Gen¢ Kkusaklar arasinda rahip veya rahibe olmak isteyen-
lerin sayisi ise ¢cok az ve mevcut egilim yakin gelecekte din gorevlisi
aciqinin biiyuk bir boyuta ulasacadina isaret ediyor. Katolikligin bu dur-
gunlugu cesitli agilardan agiklanabilir. Muhafazakarlar, II. Vatikan son-
rasinda, Kiliseyi 1960'larda radikal sekilde degismekle itham ederken,
liberaller de Kilisenin dogum Kontrolii, bekarlik yemini (celibacy) ve

8 Peter Steinfels, "When is Catholic Not a Catholic?" New York Times Magazine (December 7, 1997), 63-65).
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kadinin rolti konularindaki geri kalmis politikalarinin insanlar kiliseden
uzaklastirdigl iddiasin1 giindeme getirmektedir. Ancak Kilisenin
canhligini kaybetmesine iliskin en kapsamli ve doyurucu aciklama
Amerika Katolikliginin genis tabanh bir harekete dontstiigii yoniindeki
yorumdur. Amerika'nin dini hayatinda yukarida bahsedilen ytikselis ve
gerileme stireci bu yoruma gore 6nune gecilemez bir mantikla isliyor.
Oyle ki Katolik Kilisesi Amerika'da yaygin bir kurum &zelligi
kazandidginda dis dunya ile ciddi bir sekilde karsi karsiya gelip mucade-
leye girismek zorunda kalmis ve bu da Kkilisenin gerileme siirecini
baslatmistir.®* Ornegin Ispanyol kokenli Katoliklerin cogu Katolik
Kilisesini terk edip Evanjelik Protestanligin Pentecostal adi verilen
mezhebine katilmaktadir. Gergekten de sosyolog Andrew Greely'nin de
belirttigi gibi 1970 ve 1995 yillari arasinda her bes Ispanyol kokenli
Katolikten biri Kiliseyi terk etmistir.”

Bu gelismeler bizi sasirtmamaldir. 20. ylizyilin basinda oldugu gibi,
Katolikler bugiin ¢ogunlukla oransiz bicimde is¢i sinifina mensup olan-
lardan olusmuyor. Gunumiuzde Katolikler ve beyaz Protestanlar artik
esit egitim diizeyine sahip olup, profesyonel meslek ve yoOnetim
dizeyinde is dinyasinda da esit olarak temsil ediliyor. Burada bir
paradokstan s6z edilebilir. Amerikan Katolikleri sosyo-ekonomik
Olcedin alt kisimlarinda bulunurken daha fazla dayanisma ve birlik
icinde Kilisenin otoritesini kabul etme egilimi gOsteriyorlardi.
Glintimuzde ise 6zellikle egitim diizeyi yuksek Katolikler, birakin Kilise-
nin siyasal cabalarim1 desteklemeyi, kendilerini Kilisenin ilkelerine bile
bagh hissetmiyorlar. Bunun sonucu olarak Katolik Kilisesi hedeflerini
tam olarak gerceklestiremiyor. Mamafih, Katolik Kilisesi tokezlese de
hala 6nemli bir kurum olarak varh@ini stirdiirmektedir.

Musevilik

Amerika'daki azinlik topluluklar icinde Museviler her yoOniiyle en
basarili guruptur. Dunyanin bir¢ok bdlgesinde ytizyillardir zulim ve
iskencelere ugrayan Museviler, dini hosg6ri ilkelerini benimseyen
Amerika'y1 bir hayli konuksever bir lilke olarak bulmustur. Bu,
Musevilerin aynmcilikla karsilasmadiklan (6zellikle gecmis yillarda)
anlamina dgelmez. Ancak din 6zgurliginin anayasal koruma altinda
bulunmasi ve gucglu aile yapisi, ¢cok calisma ve egitimi odiillendiren

% Finke and Stark, The Churching of America.

Andrew Greely, "Defection Among Hispanics (Updated)", America (September 27, 1997), 12-14. Ayrica bkz.
William D'Antonio (editér), Laity, American and Catholic: Transforming the Church (Kansas City: Sheed and
Ward, 1996).
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sosyal refah sistemi, Musevilerin Amerika'da refaha kavusmalarina
firsat vermistir. Egitim, gelir diizeyi, mesleki statii ve benzeri tim acilar-
dan Museviler toplumun diger kesimlerinden daha fazla gelismislik
diizeyine sahiptir. Museviler, is, hukuk, yliksek 6drenim, gazetecilik ve
edlence sektorlerinde dnemli makamlara yukselmislerdir ve bu sektor-
lerde etkin bir giice sahiptirler.”

Ancak gosterdikleri basarlan tekrar ederek Museviler hakkindaki
dinyay1 denetimleri altina alacaklan goriisiine dayali kalip yargilar
daha da giliclendirmemek gerek. Musevilerin basarisi Amerika'daki
imkanlan ¢ok iyi ve etkin bir bicimde Kkullanmalarinin sonucudur.
Ayrica Musevilerin etkinlik gicti bazen abartilmaktadir. Amerikan
nifusunun yiizde ikisini’> olusturan Musevilerin oylari ancak yogun
olarak bulunduklar kentlerdeki secimlerde etkin olmaktadir. Museviler,
Israil'e destek verme orneginde oldugu gibi, bazi konularda etkinlerdir
clinkili bu konuda Hiristiyanlardan da genis destek gérmektedirler.

Din ve politikaylr konu alan bir makalede Musevilerden bahsetmek
stphesiz uygun bir davranis olmakla beraber, cogunlugu olmasa da
Amerika'daki Musevilerin genis bir kesiminin sekiler oldugunu belirt-
mekte yarar var. Museviler arasinda Sinagoga devam orani dustiktir ve
bircok Musevi Allah inana ile ilgili agnostik goriisleri oldugunu itiraf
etmektedir. Bu nedenle Musevi cevrelere gore en ciddi sorunlardan biri
dini boyut olmaksizin Musevi Kiiltiriinin korunmasidir. Amerikall
Museviler arasinda ayni dine mensup olanlarla evlenme orani yliksek
olmakla beraber cocuklar ¢ogunlukla Musevi mirasina yulzeysel bir
duyguyla bagh olarak yetistiriliyor. Bu mirasin yeniden o&grenilmesi
cadrisi, Museviler arasinda kendi kultiirlerinden uzaklasma konusunda
bir kayginin varligini teyit etmektedir. Kendi miraslaryla tekrar bag
Kurma arayisi amacini guden ve sayilan gittikce artan Amerikal
Museviler dini hayatin yeni bicimlerini benimsiyor. Bu hareketler
arasinda meditasyon, Haham Zalman Schachter'in liderligindeki ihya
hareketi ve Kabbala mistisizmi sayilabilir.”

Museviler, siyasal liberalizmi benimsemede c¢esitli faktorlerin
bilesiminden kaynaklanan hakli bir sOhret sahibidir. Amerika'da dini
egilimleri olan Musevilerin cogunlugu teolojik bakimdan liberal
gorusleri benimseyen Muhafazakar ve Yenilik¢i Musevi akimlar takip

™ J. J. Goldberg, Jewish Power: Inside the American Jewish Establishment (Reading: Addison-Wesley, 1996);

Bernard B. Lazerwitz, Jewish Choices: American Jewish Denominationalism (Albany: State University of New
York Press, 1988).
2 Gallup Jr., The Gallup Poll: Public Opinion 1995, 261.

™ Rodger Kamenetz, "Unorthodox Jews Rummage Through the Orthodox Tradition", New York Times
(December 7, 1997), 84-86.




182 ROBERT B. FOWLER/AMERIKA’DA DIN ve SIYASAL KULTUR

etmektedir. Ozellikle Yenilikci Musevilerin (Reform Jews) kokenleri
liberal Aydinlanmaya kadar uzanmaktadir ve bu grup, sivil 6ézgurlukler
ile Kilise-devlet ayrismasini acikca desteklemektedir. Bunun da
Otesinde tarihsel zulim ve iskence deneyimlerinden dolayr Musevi
azinliklarin korundugu, elverissiz kosullarda yasayanlarin sefkat
semsiyesi altina alindidi bir toplum yapisi gerektigine de tutkuyla inan-
maktadirlar. Sendika, refah, miuispet vergilendirme, sivil haklar ve diger
liberal davalara verdikleri destekler de Musevileri bu konularda 6n
plana ¢ikarmaktadir.

Museviler bir dizi gugli Orgiit kanaliyla Amerika'da siyasal iktidar
uzerinde etkin olabilmektedir. Bu Orgiitlerden en eskisi 1906 yilinda
Kurulan Amerikan Musevi Komitesidir (American Jewish Committee).
Bu Orgutlerin etkinligi, gittikce yayginlasan yerel subelerin acilmasina,
uzman ve isini iyi yapan liderlik kadrosuna ve agik bir giindemle ortaya
¢ikmalarina dayaniyor. Bu giindem belirgin bir sekilde liberal olmasina
karsin Amerikan Musevi siyasetinin yeknesak olmadidgini ve bazi
farkhiliklarin  (cogulculugun) isaretlerinin bulundugunu goérmek
miimkiin.” Ornegin (liberallerin aksine) ortodoks ve (asin ortodoks)
Hasidik Musevilerin ¢ogu Kiirtaja karsi ¢cikmakta; devletin dini okullara
yaptidi yardimi desteklemekte; sekiler Kiiltiiriin yayilmasini engelleme-
ye yonelik cesitli Oonlemlere arka cikmakta ve secimlerde oylarini
Cumhuriyetcilerden yana kullanmaktadirlar. Aralarinda eski liberaller
Norman Podhoretz ve Irving Kristol'lin de bulundugu bir hayli etkin
aydinlar grubu, 1960 ve 1970 yillarin "asiriliklarina" gosterilen tepki-
lerin sekillenmesine yardim eden yeni muhafazakar hareketi liderleriy-
di. Muhafazakar Hiristiyanlarin biliyik be@enisini kazanan ve Murphy
Beown'u alasadl eden Dan Quayle'nin meshur aile degerleri konusma
metnini kKim yazdi dersiniz? Bu konusmanin yazar1 bir Musevi olan
William Kristol'den baskasi degildi. Kristol, Irving Kristol ve tarihgi
Gertrude Himmelfarb'in ogludur ve su anda muhafazakar egilimli The
Weekly Standard dergisinin yonetmenligini yuriitmektedir.

Amerika Musevileri ile Israilliler arasindaki bagin derin geleneksel
kokenleri oldugu icin israil'e destek, Amerikali Musevilerin basta gelen
kaygisidir. ABD'de baska hicbir millet Museviler kadar kalabalik bir
nufusa sahip degildir. Aslina bakilirsa ABD'de yasayan Museviler’in
sayisi Israilde yasayanlardan daha fazladir. Her iki ulke Musevileri
arasinda ise yakin ve genis bir iletisim adi vardir. Ancak Amerikan
Musevileri icin Israil sadece akraba ve dostlarin yasadi@i asina olunan
bir lilkeden ibaret degildir. Bu Ulke birka¢ binyildir Musevilerin ana-

™ Bu konuda bkz. Lazerwitz, Jewish Choices.
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vatani ve zaman zaman onlara bir siginak olmustur. iste bu,
Musevilerin, Israilin varhgini koruma inancina Kkuvvetle bagl
olmalarinin bir baska nedenidir, ancak Amerikali Museviler ile Israil
liderleri ve bunlarn izledikleri politikalar arasinda da sik sik gorus
ayriiklart dogmaktadir. Netice itibariyle Amerikan Musevileri hem
siyasal hem de finansal olarak israili desteklemektedir. Bu nedenle
Israil liderleri de ABD'deki Musevi orgiitler ve bu Orgiitlerin liderleri ile
yakin iligkilerini stidirmektedir.

Tablo 3: Dini Gruplarin Gelir Diizeylerine Gore
Siralamasi (Bir Ailenin Ortalama Yilhk Geliri, 1991)

US Dollars
Musevi 37,000
Unitarian Universalist 35,000
Agnostik 33,000
Episcopalian 33,000
Dogu Ortodokslari 32,000
United Church of Christ 30,000
Presbyterian 29,000
Disciples of Christ 29,000
Budist 29,000
Hindu 28,000
Roma Katoligi 28,000
Church of Christ 27,000
Lutheran 26,000
Christian Scientist 26,000
Mormon 26,000
United Methodist 25,000
Misliman 25,000
Seventh-Day Adventist 23,000
Assemblies of God 22,000
Church of the Nazarene 22,000
Jehovah's Witnesses 21,000
White Baptist 23,000
Black Baptist 17,000
Pebtecostal 19,000
Church of the Brethern 19,000
Holiness 14,000

Kaynak: Barry A. Kosmin ve Seymour P. Lachman, One Nation Under God:
Religion in Contemporary America (New York: Harmony Books, 1993), 260-
265.
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Amerikan Toplumunda Yeni Bir Boliinme mi?

Buraya kadar Amerika'daki dini hayatin dokusunu olusturan c¢esitli
gruplari inceledik. Simdi ise muhafazakar Katolik ve Protestan dindar-
larla zaman zaman sekiiler kesimle isbirligi yapan Liberal dindarlar
arasinda baslayan ihtilafi (béliinmeyi) agida ¢ikaran baslica gostergeleri
tahlil etmek yararh olacaktir.”> Amerikan siyasal kultiriinde bu kirillma
noktasini anlamak icin 19. yuzylldaki dindarlar ve din aleyhtarlar
arasindaki boliinmeyi hatirlamak gerekecektir. Bu boéliinme bigimi
giinimuzdeki mezhepler arasinda tekrar yasanmaktadir. 1970 ve
1980'lerde dindar Katolikler, toplumsal ve siyasal konularda gittik¢e
artan bir oranda muhafazakar evanjelik gruplarla isbirligi yapar duruma
gelmislerdi. Her iki grup da Kkirtaja karsi cikiyor, sekiiler kamu
okullarini elestiriyor ve cinsel tutumlardaki devrimin etkilerini
Kiniyordu. Ortodoks Katolikler ve evanjelik Protestanlar arasindaki
teolojik ve Kkultiirel ihtilaflarin hala siirdiigiine siiphe yok. Ancak bu
gruplar geleneksel degerlere yapilan sekuler saldirllara karsi gittikge
artan guiclii siyasal ittifaklar kurmaktadirlar. Buna Karsilik liberal
Protestanlar da benzer sekilde kendilerine daha yakin gordukleri libe-
ral Katolik, liberal Museviler sekiiler elit kesimle dirsek temasinda
bulunuyor. Liberal Protestanlarin bu gruplarla ortak yoénlerinin kendi-
leriyle ayni mezhebe mensup muhafazakarlardan daha fazla olduguna
da dikkat cekmek gerek.

Yukaridaki agiklamalardan da anlasilacadi gibi muhafazakar evanje-
likler, koktendinciler, ortodoks Katolikler ve bazi Museviler arasinda
aktivistlerin "ortodoks birligi" olarak adlandirdiklar bir tiir dini ittifak
olusuyor. Diger taraftan da bu ittifakin karsisinda liberal Protestanlar,
liberal Katolikler ve Musevilerin codu ile kiiclik ama Amerikan
toplumunda bir hayli etkin sekiler kesim yer aliyor. Siyahi dindarlar da
liberal ittifaka istirak etmekte, hatta zaman zaman bu ittifaka 6nciiliik
etmektedir. Ama buna ragmen siyahiler bu ittifakla tam uyusamamak-
tadir. Siyahi Protestanlarin ¢cogunlugu sivil haklar, ekonomi ve dis poli-
tika konularinda liberal durusla da Ortiisen 'yeniden dogmus' (born-
adgain) Hiristiyanlardir. Artan Miisliiman niifus da karmasik bir goériiniim
arz etmektedir. Ozellikle Amerikanin israil politikasi basta olmak
uzere, Filistinlilerin bagimsiz bir devlet kurma istemlerine destek
verme gibi konularda liberal Protestanlarla isbirligi yapmakta ancak
Kiirtaj, uyusturucu madde ve alkol tiiketimi, cinsel egitim verilmesi ve
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dini okullara devlet yardimi konularinda muhafazakar evanjelik ve
Katoliklerin safinda yer almaktadirlar.

Burada bahsedilen kirilma noktasi cinsiyet (gender) gruplan igin de
s6z Kkonusudur. Muhafazakar evanjelik kadinlar ve Kkurtaj aleyhtan
Katolik aktivistler ana kilise ve Musevi gruplara mensup hemcinsleri ile
cogunlukla stirtlisme halindedir. Kiirtaj aleyhtari kadinlarin buytik
cogunlugu siyasal girisimciliklerini takdir etmelerine karsin o6zellikle
sekiiler feministleri karsitlar1 olarak gérmektedir.

Geleneksel dindarlar ile teolojik anlamda liberal olanlar arasindaki
yukarida ac¢iklanan Kiiltiirel ayrisma cinsiyet, sinif, bolge ve hatta irki
gruplart astigindan dolayr bu boliinmenin dini gruplarn politikalarinda
etkili bir trend oldugu soOylenebilir.”® Ancak sunu da hemen ilave
etmeliyiz ki Amerikanin dinamik dini hayatinda olduk¢a karmasik
unsurlar yer almaktadir.

Sonuc

Amerika'da din, karsit sekiiler glcler arasinda cesitlilik ve dinamizm
kazanarak yukselmeye devam ediyor. Bu nedenle ortada bir tir
paradoks var. Yani kurumsallasmis din bir taraftan giigla gériiniiyor ve
Kiliseler toplumda hala etkinliklerine devam ediyor. Diger taraftan ise
dinin bu kadar etkili goériindiigui bir tilkede sayisiz etik sorunlar var ve
medya, is diinyasi, kamu okullar1 ve Universiteler gibi giiclii kurumlarin
¢ogu dini etkilerden olduk¢a badgimsiz bir bigim ve anlayis icinde islev-
lerini surduirayor.

Burada siirekli sorulan sorulardan birisi sudur: Boylesine asikar bir
sekilde buytiyen dini topluluklar nicin daha fazla siyasal etkinlik goster-
miyor? Siyasal etkinligin artmamasinin baslica nedenlerinden Dbirisi
ABD'deki dini cesitlilik ve c¢ogulculuktur. Boylesine bir c¢esitlilik
ortaminda bir¢cok konuda gorus birligine ulasiimasi mumkiin olmaya-
cadindan, politikacilar, sturekli birbiriyle rekabet halindeki dini istem-
lerle karsi karsiya gelecektir. Aslinda dini gruplar muttefik bir blok
olusturduklarinda (siyasal yasamda) bir hayli etkili olabilirler. Ancak bu
tiir olusumlara oldukc¢a az rastlanmaktadir. Bu da "cogulculuk bir ¢ok
grubun guciini azaltir' kuralini dogrulayan bir kanittir.

Dini hareketlerin etkileri Amerika'daki mevcut sistemle de sinirlan-
makta ve Kkontrol altina alinmaktadir. Amerikan anayasasina bicim
verenler, gug ve iktidar1 denetleyen, bélen ve paylastiran bir siyasal sis-
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tem kurmustur. Normal olarak ulusal diizeyde yasalarin kabuliu ve
asllmasi gerekiyor. Bu basarilsa bile yeni yasal olusumun gicu yerel
yOnetimlerin girisimleri, bilirokrasi veya mahkemeler kanalyla
hafifletilebilir veya etkisiz hale getirilebilir. Bu nedenle bir hareket veya
grubun gercekten etkinlige ve basariya ulasabilmesi icin birden fazla
cephede basarlyla miicadele etmesi gerekiyor. Bu cepheler yerel
hikumetlerden merkezi yOnetime, Kongre'den Baskana, yarg ve
burokrasiye, lobi faaliyetlerinden secim kampanyalarinda sec¢cmeleri
mobilize etmeye ve medya kanaliyla kamuoyu olusturmaya kadar bir
dizi alan1 kapsar. Yani bir dini hareketin bu anlamda isi gercekten zor-
dur ve bu nedenle de surekli basariya nadiren rastlanmaktadir.
Amerikan siyasal sistemi tek bir grubun egemenligine kapal olmakla
birlikte en Kiigiik gruplarin bile seslerini duyurabilecegi firsat1 da saglar.
O halde sonug olarak sunu sdylemek miimkindur: giicii denetleyip
farkli kesimler arasinda paylastiran Amerikan siyasal kultiirti, dini grup-
larin ¢ogunun belli 6lciilerde siyasal etkinlige ulasmasina firsat tanir,
ancak bu hareketlerden hi¢ birinin tek basina mutlak ustunlik
Kurmasina izin vermez.




