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Uleilmse hinduistliku uususundilise liikumise
kultuuriline adaptatsioon!
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Teesid: Soome usuteadus on juba monda aega uurinud uususundilisi litkumisi
(new religious movements) jt religioosseid vihemusi, uurides enamasti, millised
tegurid teevad moderniseerunud Lééne inimese vastuvotlikuks voorreligiooni-
dele. Autor kisitleb rahvusvaheliselt tegutsevate uususundiliste liikumiste
uurimisega seotud probleeme, keskendudes krignaiitide lilkumisele Soomes.
Analiiiisi aluseks on aastate 1997-1999 vilit6od.
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Sissejuhatus

Soome usuteadus on juba monda aega uurinud uususundilisi liikumisi (new
religious movements) jt religioosseid vidhemusi. Kirikulugu ja sotsioloogia tege-
levad juba ammu soome paritolu Arkamisliikumistega (vrd Pentikdinen 1975b).
Usna varakult hakkas uususundiliste liikumiste vastu huvi iiles naitama ka
vordlev usuteadus. Soomes 1974. ja 1979. aastal korraldatud esimeste vasta-
vasisuliste konverentside tulemused publitseeriti ning need on seal silamaani
antud teemal peamine teaduslik materjal (vt Biezais 1975; Holm & Suolinna &
Ahlbéck 1981).

Esimeses eelpoolnimetatud valjaannetest ilmus Juha Pentikéineni artik-
kel “Arkamisliikumised ja usulised kontrakultuurid Soomes” (Revivalist Move-
ments and Religious Contracultures in Finland, 1975a), milles ta vottis kokku
uurimissuuna saavutused Soome kontekstis. Lisaks tilevaatele senistest tule-
mustest piitidis Pentikéinen visandada ka sellesisuliste uuringute tuleviku-
suundi. Toetudes Julian Stewardi kultuuriokoloogiale ning Lauri Honko ja
Carl Wilhem von Sydowi traditsiooniékoloogiale, sonastas Pentikdinen oma
vaatenurga, mille kohaselt tuleks usuliikumisi uurides keskenduda nende koha-
nemisele tiimbritsevas kultuuris ja nende loomulikus keskkonnas. Vaérib ni-
metamist, et Pentikdinen rohus just kultuurilisele keskkonnale:
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Keskkonda tuleb vaadelda laiemalt kui ainult bioloogilisest perspektii-
vist; selles tuleb ndha midagi, millel on kultuurilised vddrtused ja kom-
munikatsioonisiisteem, midagi, milles sisaldub iihiskonna ja indiviidi
vaheliste seoste siimboolne raamistik (Pentikdinen 1975a: 104).

Just sellisest perspektiivist lahtudes asub Pentik&inen analiiiisima uususun-
diliste litkumiste laienemist. Ta néitab, et selliseid litkumisi suunatakse rah-
vusvaheliselt, esindades nii imporditud uuendusi, mis levivad ennekdike Hel-
singi voi Turu taolistes suurlinnades. Pentikdinen seostab need supranatsio-
naalsete noorte subkultuuride levikuga ja soovitab nii iithe kui ka teise ana-
litsimisel kasutada moistet ‘kontrakultuur’. Artikli 16pus mérgib ta, et vord-
leva usuteaduse seisukohast oleks ddrmiselt huvitav uurida just neid muutusi,
mille kontrakultuurid Soome joudes ning uuendustena kultuuri sisenedes libi
teevad (Pentikéinen 1975a: 120).

Parast Pentikdineni artikli ilmumist on 25 aasta jooksul 14bi viidud palju
uusi uurimusi. Ent uuem uurimus tundub peaaegu taielikult olevat keskendu-
nud nende vastukultuurilisele aspektile. Paljud uurijad on votnud aluseks vas-
tukultuuri sotsioloogilise kontseptsiooni J. Milton Yingeri ja Kenneth Westhuesi
vaimus (vt Ahlberg 1984; Junnonaho 1981, 1996; Sundback 1981) ning kinnita-
vad, et konealused litkkumised on tekkinud reaktsioonina kiirelt modernisee-
ruva ldane tihiskonna puudustele ja patoloogiatele. Voi tsiteerides Susan Sund-
backi: Kogu ’kultuslik miljoo’ nende religioonide lihtekohaks olnud suurlinna-
des on ithiskonna jaoks pigem siimptom kui ravim (Sundback 1981: 32). Sellest
aspektist ja4b uute alternatiivsete religioonide tekkekoht voi teoloogiline sisu
taiesti tdhelepanuta, litkumised pannakse iihte patta kui pdhimatteliselt sama
probleemi valjundid, olgu nende algupéra siis hinduismis, budismis voi krist-
luses.

Enamik uususundiliste liikumiste uurimusi keskendub probleemile, kes
on need inimesed, kes litkumistega iihinevad, ja miks nad seda teevad. Teisi-
sonu — seletuste aluseks on tegurid, mis teevad moderniseerunud ldéne ini-
mese vastuvotlikuks voorreligioonidele. Sundback mérgib, et neid religioone
tuleks vaadelda kui véorandumise siitmptomeid, staadiumit, mis on eriti oluli-
ne individuaalset elustrateegiat otsivale noorele inimesele (Sundback 1981).

Seega on vilja jaetud kultuurilise kohanemise diakroonilise protsessi laiem
perspektiiv, mida rohutas Pentikédinen. Et vaadelda kultuurilise kohanemise
protsessi laiemalt, tuleks arvestada ka liikumiste rolli selles protsessis. Erine-
vatel usuliikumistel on erinevad kultuurilised ressursid ning see piirab nende
tegutsemisvabadust. See tdhendab, et litkumisi ei tohiks vaadelda kui lihtsalt
reaktsioone vilistele joududele, vaid kui aktiivseid vahendajaid, kes kasuta-
vad erinevaid ressursse, et jadda ellu teistsuguses kultuurilises keskkonnas.
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Teine probleem, mille uususundiliste liikumiste kultuurireaktsioonilisuse
diinaamikast lahtuv uurimisperspektiiv kérvale on jatnud, on see, kuidas moder-
niseerumine annab volitused religioossetele vihemustele. Enamik sotsioloo-
gilisi uurimusi eeldab, et moderniseerumine kutsub esile sekulariseerumise
ja donestab seega religioosset uskumust. Moderniseerumist ja religiooni né-
hakse enamasti lepitamatute mdistetena. Tédnapéeva religioosset skeemi jal-
gides voib aga nidha, et uususundilised litkumised kasutavad tédnapédevaseid
transpordivéimalusi, kommunikatsioonivahendeid jm niitidistehnoloogiat va-
gagi edukalt. Fundamentalismi tous Ameerika poliitikas 1980. aastatel on ti-
hedalt seotud raadio ja televisiooni aktiivse kasutamisega konservatiivsete
protestantide poolt oma sonumite levitamiseks (‘teleevangelism’). Seega on
moderniseerumise ja religiooni suhted paratamatult palju komplekssemad.
Uususundilised liitkumised ei ole lihtsalt moderniseerumise kui sellise vastu,
nad pigem vastandavad end niitidiskultuuri ja -ithiskonna méningatele aspek-
tidele, kasutades teisi aspekte selle vastanduse tekitamiseks. Sealjuures tee-
vad erinevad liikumised selle kidigus erinevaid valikuid. Moned neist pigem
samastavad end moderniseerumisega kui kritiseerivad seda.

Jargnevalt putiaksin kidsitleda rahvusvaheliselt tegutsevate uususundiliste
litkumiste uurimisega seotud probleeme, seades eesmérgiks vaadelda nende
tegutsemisvoimalusi mitmekultuurilistes keskkondades. Keskendun siinjuu-
res iihele kindlale liikumisele, nimelt Hare Krisnale, piitides seletada nende
poolt Soomes loodud institutsioonide tdhendust liitkumisesiseste kujutelmade,
nende kultuurilise tausta ja Soome kohaliku kultuurikeskkonna abil. Analiii-
si aluseks on aastatel 1997-1999 ldbiviidud valitood.

Uute ja siirdereligioonide uurimine

Téanu tdnapéevasele tehnoloogiale on viimaste aastakiimnete jooksul tohutult
suurenenud kultuuride ja tsivilisatsioonide vastastikune suhtlemine ja sol-
tuvus. 1980. aastate 16pus voeti laienenud rahvusvaheliste kontaktide magjul
majanduses, kultuuris ja poliitikas asetleidnud ulatuslike muutuste téhista-
miseks sotsiaalteadustes kasutusele maiste ‘iileilmastumine’. Uleilmastumi-
ne tdhendab, et inimesed, ideed ja kaubad liiguvad m66da maailma iiha kiire-
mini ning samal ajal saavad inimesed iiha teadlikumaks avanevatest globaal-
setest kontaktidest (Robertson 1992: 8). Et nendest protsessidest ei jaa maju-
tamata ka religioonisfaér, avaldub kéige paremini uususundilistes liitkumis-
tes. Mitmed India gurud reisivad lakkamatult mé6da maailma. Nende konesid
levitatakse kassettidel, videotel ja interneti kaudu usuringkondades ning
miitiakse laiemale avalikkusele raamatutena vms. Usklikud reisivad peaaegu
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sama palju, kogunedes India aasramitesse ja keskustesse reisikorraldajate va-
hendusel voi omapéii koikjalt maailmast. Palvevennad reisivad erinevatesse
maailma piirkondadesse, et uusi inimesi usku pithendada ning pidada kursusi
ja seminare. Seega on palvevendade, gurude ja publiku vahel kéikjal maail-
mas pidev side. Koige lihtsamalt voiks seda viljendada nii, et need religioos-
sed kujutelmad ulatuvad laia publikuni erinevas kultuurilises keskkonnas pea-
aegu samaaegselt.

Teisisonu pole siin tegemist ainuiiksi usulitkumise levimisega teistsugu-
sesse kultuurilisse keskkonda ja sellele jargneva kohanemisega kohalikus kon-
tekstis. Tdnu rahvusvahelisele kommunikatsioonivorgule ja véimustruktuu-
ridele on litkkumised hoolimata rahvusvahelisest litkmeskonnast tihedalt in-
tegreeritud. Konkreetse liikumise saatust konkreetses iimbruses mgjutavad
muutused eri piirkondade usujuhtide poliitikas olulisel mééaral. Suured inter-
natsionaalsed usulitkumised véivad muuta oma kohalikku (maailma)vaadet
uleoo, vastavalt korraldustele, mis tulevad liidri(te)lt maailma eri paigus. Tei-
sest kiiljest jouab liikumise edu voi labikukkumine mingis kindlas piirkonnas
Iopuks ka litkumise liidri(te)ni ning mdjutab nende poliitikat tulevikus. Oluli-
sed erinevused eksisteerivad ka liitkumiste organisatsioonis. Moned sarnane-
vad tsentraliseerituse ja hierarhilise juhtimisstruktuuri poolest katoliku kiri-
kuga, teised pigem rahvuskirikute protestantliku mudeliga, kolmandaid voib
vorrelda riigiiileste ettevotete mitigistrateegiatega.

Kuna gurude ja prohvetite sonumeid on voimalik levitada peaaegu sama-
aegselt kogu maailmas, on laienenud ka potentsiaalne sihtrithm. Seega on
koos geograafiliste vahemaade iiletatavaks muutumisega suurenenud audi-
tooriumi ja guru/prohveti vaheline kultuuriline ning religioosne distants. Me
elame globaalses metropolis, milles asjad, mis kokku ei kuulu, eksisteerivad
sellegipoolest kiilg kiilje korval (Beyer 1994). Guru jaoks on suur vahe, kas
pidada konet hindudele kohalikus kiillakogukonnas voi iihte aasramisse ma-
hutatud Ameerika New Age’i kogukonnale. Ometi tuleb seda teha tihti sama-
aegselt. Soome iihiskonnale hinduismist jutlustades tuleb eeldada, et teatud
osa kuulajaskonnast ei tea sellest maailmausundist muud, kui et sellel on
mingit pistmist Indiaga.

Selles nii moneski mottes uudses olukorras tuleks meil, usundiuurijatel,
kiisida, kuidas mdjutab see kéik religioone. Analiitisimaks uue globaliseeru-
nud olukorra voimalikku magju religioonile, tuleks ldahemalt vaadelda kolme
probleemi:

1. liikumise sees levinud kujutelmade religioosne ja kultuuriline taust;
2. konkreetse liikumise poolt omaks voetud religioossete kujutelmade uld-
struktuur;
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3. erineva kultuurilise ja usulise taustaga auditooriumite ootused litkumi-
se suhtes.

Nende suhted on toodud joonisel 1. Kiisimus on kolme kultuuri vahelistes
suhetes — litkumise enese kultuur, selle kultuuriline taust ja auditooriumite
kultuurid. Kultuuri all on siinkohal méeldud mingis sotsiaalses grupis laialda-
selt ja piisivalt levinud kujutelmi (Sperber 1996).

Nende
rakendamine

Kultuuriline ja
usuline taust

Joonis 1. Usundi kultuuriline transplantatsioon.

Sellise vaatenurga alt on vdoimalik tostatada mitmeid huvitavad probleeme.
Usuliikumisi saab uurida nii nende emakultuuri kui ka asukohakultuuri kaudu.

Niisuguses kontekstis on tdhtis méargata, et uususundilised liitkumised voi-
vad funktsioneerida kultuuridevaheliste sildadena. Kuid et selliselt toimida,
peab liikumine haarama elemente nii oma kodu- kui ka sihtkoha kultuurist
(vt joonisel liikumise ideoloogiale suunatud nooli). Need elemendid kaasatak-
se litkumise ideoloogiasse voi seostatakse tdhenduslikult selle peamise sonu-
miga, mida seejérel rakendatakse erinevates kultuurides. Eri kultuurides ro-
hutatakse ja vadrtustatakse erinevaid elemente. Need kohalikud versioonid
mdojutavad omakorda aga liikumise ideoloogiat tervikuna.

Analuisimist vaérivaid kiisimusi on mitu. Religioonisotsioloogia on ammu
moistnud, et uususundite ning nende kultuurilise keskkonna vahel on teatav
pingeseisund paratamatu (vrd Bainbridge 1997). Pinged ja konfliktid varieeru-
vad aga vastavalt liitkumisele oluliselt. Uususundilisi litkumisi v6ib késitleda
kui uusi sotsiaalseid litkumisi (keskkonnakaitse, feminism, rahulitkumine jms)
ning siinkohal oleks opetlik 1dhemalt tutvuda ménede kultuurikonflikte puu-
dutavate uurimustega (vt nt Eyerman & Jamison 1991; Touraine 1985). Alan
Touraine’ile (1985: 760) tuginedes soovitan erinevate uususundiliste liikumis-
te loomuse ning eesmirkide tabamiseks uurida kolme aspekti:
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1. liikumise identiteet e kelleks nad ise ennast peavad;
2. keda nad peavad oma oponentideks;
3. tegevusvili voi huvide konflikt.

Kuid et tegemist on uute usundiliste liikumistega, touseb esile kiisimus, mil-
list tdhendust kannab endas nende liikumiste religioossus. Suutmaks aduda
selle probleemi keerukust, tuleks ldhtuda religiooni- ja rituaalikeele ning
-kujutelmade teooriatest. Minu arvates eksisteerivad religioosses ja rituaal-
ses stiimboolikas kindlad kujundid. Neid vo6ib kisitleda erinevatest aspektidest
(vt nt Boyer 1993), kuid kindlasti tuleb arvestada religioossete kujutelmade
kihilise olemusega. Thomas Lawson ja Robert McCauley (1990) on kirjutanud
sellest, kuidas rituaalis osalejate vaist antud rituaali osas péhineb kujutelma-
de hierarhial. Et suuta mingit rituaali 14bi viia, peab indiviid olema 14bi teinud
teise rituaali, mis omakorda v6ib eeldada veel monede rituaalide 1abimist, mis
koik koos moodustavad kompleksse hierarhia. Dan Sperber (1996) eristab kahte
teineteisega hierarhilises seoses olevat uskumuste rithma:

1. intuitiivsed uskumused e spontaanselt ja alateadvuses tunnetamise ja
jarelduste kaudu formeerunud kujutelmad;

2. reflektiivsed uskumused, mida usutakse nende kohta kiivate teisejar-
guliste uskumuste kaudu.

Reflektiivsed uskumused on seega intuitiivse uskumuse kontekstis kinnistu-
nud kujutelmad kujutelmadest. Religioossed uskumused on tdhelepanuvaér-
sed just selle poolest, et kuuluvad suures osas reflektiivsete uskumuste riih-
ma (Sperber 1996: 89).

Antropoloog Roy Rappaporti iilevaatlik teooria religioossetest rituaalidest
(1999) kasitleb samuti moistelist hierarhiat religioossete kujutelmade struk-
tuuris. Lihtsamalt 6elduna tdhendab see seda, et religioosseid rituaale ja dis-
kursust saab palju avaramalt kisitleda tildisuse (generality), muudetamatuse
(immutability) ja piithaduse (sacredness) erinevate moisteliste tasandite seisu-
kohalt. Nt omavad pohimoétted iildise ja muutumatuse seisukohalt palju suu-
remat tdhtsust kui nt etikett. Kédsud sdltuvad jallegi konkreetsest situatsioo-
nist ja on viga konkreetse sisuga. Ometi on nende vastastikune seotus niha
selles, kuidas pohimotted mojutavad reegleid ning kuidas reeglid mgjutavad
situatsioonispetsiifilisi kaske.

Kontseptuaalse hierarhia tipus asetsevad tavaliselt sellised religioossed
representatsioonid nagu usutunnistused (creed). Rappaport nimetab neid éli-
mateks piihadeks postulaatideks (ultimate sacred postulates). Neil pole mate-
riaalset tdhendust ning seega on nad véltsimatud, vaidlustamatud, muudeta-
matud ja autoriteetsed. Enamgi veel — enamasti on need kujutelmad méahitud
miistilisuse loori, on kontraintuitiivsed ning vahel isegi vasturdikivad. Astme
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vorra madalamal asuvad Rappaporti hierarhias kosmoloogilised aksioomid
(cosmological axioms) e religioosse maailmavaate elemendid. Neis sisalduvad
pohilised kultuurilised mudelid, strukturaalsed opositsioonid ja metafoorid,
mis organiseerivad suures osas konealuse kultuuri ndgemust ja moétteid. Kos-
moloogilised aksioomid avaldavad omakord mgju kditumisreeglitele ja eetika-
normidele, mis reguleerivad inimeste argipdevaseid ja rituaalseid tegemisi.
Rappaporti kontseptuaalse hierarhia madalaimal astmel asuvad hetkeolukor-
ra indikaatorid, mille kaudu jéouavad rituaalikonteksti ka osavétjad ning tdna-
paeva maailm (Rappaport 1999: 263—-276).

Kultuuri sees peetakse iilimaid pithasid postulaate tavaliselt enesestmais-
tetavaiks. Stabiilses olukorras diskuteeritakse tildjuhul ainult madalamate ast-
mete kdskude-keeldude iile, iillimad printsiibid pannakse selliste katsumuste
ette vaid kriisiolukorras voi elustiili voi elamistingimuste siigavate muutuste
tagajarjel (Rappaport 1999: 406—437). Tegelikult muudab tileilmastumine selli-
sed katsumused pidevaks. Globaalse auditooriumi puhul ei saa kunagi arves-
tada automaatse teineteisemoistmisega, ka mitte iilimate printsiipide puhul.
Erinevate usundite ilimad pohimotted on peaaegu viimane asi, mis multikul-
tuursetes ithiskondades iiksmeelselt omaks voetakse, kuna dogma ja usutun-
nistuse kiisimustes on mérksa raskem kokkuleppele jouda, kui teatud uldiste
moraalinduete osas. Jumala olemuse iile pole kunagi rohkem vaieldud kui
praegu, ning seetottu on ka tiletildiselt aktsepteeritud jumala kontseptsioon
suhteliselt shmane. Uleilmastumise surve usulisele tolgendusele on tohutu
ning néuab kindlates situatsioonides muudetamatutele printsiipidele sisu and-
mist.

Rappaporti teooriast 1dhtudes on religioosse rituaali néol tegemist kohane-
mismehhanismiga, mille kaudu tihiskond piitiab tagada oma jarjepidevust ning
ellujaamist pidevalt muutuvas keskkonnas. Jutlustamine on rituaalses kon-
tekstis tiitipiline tegevus ning siinkohal ma keskendungi ISKCONi (Rahvusva-
heline Krigna Teadvuse Uhing) Soomes ja Indias rakendatavate auditooriumi
erinevusest ldhtuvate jutlustamisstrateegiate erinevustele.

Ilidne India kultuur ja selle tutvustamine globaalsele
auditooriumile?

Hare Kri$na liikumine (ametliku nimega International Society for Krishna
Consciousness, ISKCON) asutas 1966. aastal New Yorgis sinna aasta varem
saabunud eakas India munk A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada (1896—
1977). Paari aastaga kasvas litkumine plahvatuslikult, ning 1974. aastaks oli
rajatud juba 54 keskust iile maailma (Johnson 1976: 33). Oma lithikese karjaa-
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ri jooksul lddnemaailmas piithitses Bhaktivedanta Swami ISKCON:i litkmeks
ligi 5000 inimest (Rochford 1995: 215).

Téanapieval on Hare Krisna tiks koige laiemalt levinud uususundilisi liiku-
misi. Nende veebilehekiilje andmetel oli liikumisel 1999. aastal 456 templit ja
keskust (k.a restoranid) enam kui 90 riigis iile maailma. Euroopas on liikumi-
sel 134 keskust 32 riigis, samas kui Pdhja- ja Kesk-Ameerikas on 77, ning
Louna-Ameerikas 54 keskust (46 keskust ainutiiksi USAs). Aasias ja Kesk-Idas
on litkumisel 134 keskust 21 riigis, kusjuures peaaegu pooled neist asuvad
Indias (ISKCON World Wide: 1999).

Vaatamata globaalsele taustale on Hare Kri$na juurdunud siigavale India
religioossesse traditsiooni. Seda vaadeldakse kiill uususundilise liitkumisena,
mida defineeritakse tildjoontes kui organiseeritud piiiidlusi inimlike ja mate-
riaalsete ressursside koondamiseks uute usulaadsete tunnetuste ja ideede levi-
tamise eesmdrgil (Beckford & Levasseur 1986: 29), kuid mingist uuest religioo-
nist nende puhul radkida ei saa. Kuigi see organisatsioon loodi 20. sajandil
Ameerikas, algab moodsa Hare Krigna ajalugu 19. sajandist ja on tihedalt seo-
tud Gauda vai$navismi (viSnuismi) taassiinniga Bengalis. Gauda vi§nuism po-
hines juba 16. sajandil Sri Chaitanya Mahaprabhu (1486-1533) poolt algatatud
bhakti joogal, mis jutlustas, et koik inimesed, hoolimata seisusest, voivad end
realiseerida labi pihendumise. Sri Chaitanya Mahaprabhu pani aluse ka san-
kirtanale — Krisna auks avalikule tantsimisele ja mantrate laulmisele tdnava-
tel. Keskseks osaks on Hare Krisna mahamantra laulmine (Hare Krigna, Hare
Krigna, Krisna Krisna, Hare Hare, Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare) — komme, mille jargi ISKCON on saanud oma laiemalt tuntud nime.

Hare Kri$na liitkumist on tema seisusse suhtumise tottu tihti iseloomusta-
tud ka kui hinduismi kérgepingesekti (high tension sect, vt Bainbridge 1997:
192). Siit pinnalt tekib kohe hulk kiisimusi: mis on sekt hinduismis, millisest
hinduismi vormist see sekt eraldub, kuidas iildse hinduism defineerib orto-
doksiat.

Hea naide sellest, kuidas ISKCONi on keeruline kisitleda India usuelu tihe
sektina, on Krisna templite avamine Indias. 31. mail 1997. aastal avas Banga-
lores uue ISKCONI templi India president Shankar Dayal Sharma, kiites lii-
kumise asutajat Bhaktivedanta Swamit India bhakti piiha traditsiooni levita-
mise eest maailmas (Hare Krishna Report, mai 1997). V6i Glory-nimelise uue
templi avamine New Delhis 5. aprillil 1998. aastal India peaministri Atal Bihari
Vajpayee poolt. Templit ehitati viis aastat ja see ldks maksma kuus miljonit
dollarit, mis koik koguti Indias liikumise toetajatelt. Projektijuht Gopal Krishna
Goswami vottis ettevotmise kokku sonadega: Indial on suurepdrane vaimne
sonum. Me soovisime edastada seda filosoofiat moodsamas vormis, mis inspi-
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reeriks inimesi pithendama oma elusid jumal Krisna opetusele (Hare Krishna
Report, marts/aprill 1998).

Mida peaks nende ndidete pohjal arvama ISKCONist India kontekstis? Va-
hemalt iiks on selge: Indias aktsepteeritakse Hare Krigna liikumist hinduismi
autentse vormina. Templid Indias on rikkad ja neid kiilastavad tuhanded hin-
dud. Kohalikud annetavad heldelt ISKCONi templite ehitamiseks. Seega on
ISKCON:Iil Indias nii rahva kui ka valitsuse silmis hea maine.

Hare Krisna liikumises on palju traditsioonilist, kuid samas, nagu ilmneb
ulaltoodud templi projektijuhi tsitaadistki, esindab ISKCON sihilikku katset
esitada traditsioonilist religioosset sonumit “moodsas vormis”. Riskides liial-
dada, arvan, et see iseloomustab Hare Krisna kultuuri olemust tisna hésti ja
avaldub liikumises mitmel viisil, kdige silmatorkavamalt ehk just tdnapieva-
se kommunikatsioonimeedia ohtras kasutamises ning jutluste ideoloogilises
sisus ja argumentatsioonis.

Triikkimeedia kasutamine on etendanud liitkumise kujunemisel olulist rolli.
19. sajandi Bengali visnuismi reformaator Bhaktivinoda Thakur (1838-1914)
vottis 1887. aastal visnuismi raamatute kiireks levitamiseks kasutusele triiki-
pressi. Nii et tehnoloogia iseenesest polnud usueluga vastuolus. Bhaktivinoda
Thakur saatis isegi moned raamatud Euroopas ja Pohja-Ameerikas asuvatele
teadlastele ja teadusasutustele. Bhaktivedanta Swami (1896-1977) guru Bhak-
tisiddhanta Saraswati (1874-1937) osutas triikipressile kui suurele mrdangale,
sest tavalise mrdanga (trumm, mida kasutatakse mantrate laulmise juures)
haailt kuuleb vaid imbruskond, kuid trikitud kirjandus ulatub kogu maailma
inimesteni (Hopkins 1989: 48).

Bhaktivedanta Swami omakorda hakkas publitseerima ajakirja Back to God-
head juba 1944. aastal — rohkem kui 20 aastat enne tema tegutsemise algust
New Yorgis. Eesméirgiks oli jumalasona levitamine voimalikult laialt ning voi-
malikult lihtsas sonastuses — voita tuli “tavalise inimese” huvi (Goswami 1993:
190). Kirjanduse triikkimine ja levitamine on selle algusaegadest, 19. sajan-
dist saadik olnud litkumise iiks tunnusjooni. ISKCON néeb selles jarjepide-
vust, 16. sajandil Chaitanya alustatud avaliku mantrate laulmise traditsiooni
edasiarendamist. Laanes on viga vidhesed inimesed 1dhemalt kursis visnuismi
teoloogiaga, kuid kri$naiitide tunnuslik riietus, avalikes kohtades mantrate
laulmine ja raamatute levitamine on tuttav paljudele.

Bhaktivedanta Swami oli veendunud, et oma ideede levitamiseks tuli kirju-
tada ja levitada raamatuid — s.t esitada religioosseid sénumeid kaasaegses stii-
lis. Nii kirjutas ta tolkeid ja kommentaare krignaiitide piithakirjadele Bhaga-
vadgitale ja Bhagavata Puranale. Oma eessonas Bhagavata Purana tolkele vi-
sandab ta pildi kaasaja inimkonna olukorrast:
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Geograafilised piirid ei seo inimiihiskonda enam mingite kindlate maade
voi kogukondadega... Vaja on dpetust, kuidas inimkond saaks tiheks ra-
hus, sépruses ja oitsengus. Srimad-Bhagavatam tdidab selle vajaduse,

sest see on terve inimiihiskonna taashingestamise kultuuriline viljund
(Prabhupada 1972: 1).

See tdhendab, et bhakti joogat tutvustatakse Bengali viSnaismi ja puraana piiha-
kirjade traditsioonis kaasajastamisele ja iileilmastumisele viidates.

Seega on Hare Krisna litkumise identiteet tihedalt seotud bhakti tradit-
siooniga Bengali Vaishnavismi vormis. Bhakti tdhendab pithendumist (devotion),
mis hindu teoloogias on iiks pohilisi vabanemise teid. Tavaliselt eristatakse
seda karma-margast ja jnana-margast (dznjaani-margast) — tegutsemise ja tead-
mise teedest. Pohiliselt seisneb see individuaalse jumala, eriti tema kuju e
murti austamises. Suur osa tdnapdeva populaarsest hinduismist (eriti templi-
kultusesse, palverannakutesse ja religioossete festivalide korraldamisse puu-
tuv) baseerub bhaktil (Klostermaier 1989: 210).

ISKCON ise peab oma missiooniks Kri§na-bhakti levitamist kdikjal maail-
mas. Kui enamasti tdhendab sénum hinduistlike uusreligioossete liikumiste
silmis ulevaatlikku, lihtsustatud opetust voi tegevust, siis ISKCONi eesmérk
on suurem ja ambitsioonikam. Bhaktivedanta Swami tahtis asutada ulatuslik-
ku ja kaasahaaravat, kéiki elu valdkondi hélmavat vaimset kultuuri (Deadwyler
111, 1985: 70).

Liikumise tilimaks eesmérgiks on taiuslik alternatiivkultuur. See ei seisne
ainult vaimse dimensiooni lisamises juba eksisteerivale kultuurile, vaid piitid-
leb inimeste elu iga aspekti tdieliku muutmise poole. Kultuur kui tervik on
aaretult avar ja voimalusterohke tegevusvali. Uheks uuemaks eesmirgiks on
luua uus kultuuri ja tsivilisatsiooni vorm moodsa, lddneliku ja materialistliku
maailma jaoks.

See ilmneb selgesti ISKCONI publitseeritud kirjanduses ja konedes, mille
peamised argumendid on suunatud just 144neliku materialismi ja ateismi vas-
tu. Retooriliste riinnakute sihtpunktiks on nn materialistlik teadus, mida ta-
jutakse materialistlikku ja hedonistlikku elustiili seadustavana. Teiseks
ISKCONIi regulaarsete riinnakute objektiks on impersonaalne jumalakontsept-
sioon, mis on vordsustatud ateismiga. Sellega oponeeritakse ka mitmetele teis-
tele lddnemaailmas India gurude poolt esindatud neohinduistlikele suundade-
le (eriti seni, kuni need esindavad mittedualistlikku vedaantat).
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Krisna-bhakti Soomes

Hare Krigna mahamantrate laulmine voi elustiili puudutavate regulatiivide
(keelatud on liha, narkootikumid, alkohol, hasartméngud, kélblusvastane seks)
praktiseerimine on séltumata kultuurist voi sotsiaalsest keskkonnast suhteli-
selt lihtne, sest tegemist on puhtisiklike teemadega. India stiilis templikultu-
se tilekandmine koos kéigi juurdekiivate kiaskude-keeldudega on juba tundu-
valt raskem, sest see on kollektiivne ettevotmine ja nouab palju suuremaid
ressursse. Luksuslike templite ehitamine kesklinnadesse eeldaks lddnemaail-
mas seda finantseeriva suure ja jouka kogukonna olemasolu, radkimata india
traditsioonile vastavate iga-aastaste festivalide jt religioossete massiturituste
korraldamisest, mille 14biviimiseks on vaja suuri rahvahulki.

Hare Kris$na liitkumise esimesed misjonérid tulid Soome Rootsist 1970. aas-
tate lopus. 1982. aastal avati Helsingis juba esimene tempel. Praegu tegutseb
kohalik Hare Krigna tempel Helsingi kesklinna ldhedal renditud biirooruumi-
des, kuid piisavalt diskreetselt, et asjassepiihendamatuile markamatuks jaa-
da. Ometi on asukoht kesklinnas aidanud oluliselt suurendada kiilastajate arvu.

Soomlased on seni Hare Kri§nasse suhtunud iisna leigelt, kuid krisnaiitide
endi sonul ikka pigem positiivselt. Siiski on liikumist meedias aegajalt siitidis-
tatud oma liikmete elu rikkumises, individuaalsuse ja vabaduse kaotamises,
mottelageda filosoofia levitamises ning ka maksudest korvalehiilimises. Hare
Kri$na on peaaegu ainus idamaine uusreligioosne litkumine, mis Soomes see-
suguseid avalikke vaidlusi on pohjustanud. Sellegipoolest on litkumine ametli-
kult tunnistatud usuliseks kogukonnaks (1984) ja tema positsioon on suhteli-
selt kindel.

Soomes on absoluutselt pithendunud aktiivselt tegutsevaid krisnaiite um-
bes 40. Initsieeritud Hare Krisna liikmeid on tegelikult rohkem — 60-70, kuid
paljud neist on Soomest lahkunud véi liikumisest vilja astunud. Liidrite hin-
nangul on teatud mé&éral krisnaiitide elustiili jargivaid isikuid kokku umbes
200. Kontakt on litkumisel Soomes mone tuhande inimesega, mida ressursse
silmas pidades on tegelikult viiga vihe, eriti kui arvestada, et need inimesed
on laiali iile kogu maa. See peaks osaliselt selgitama, miks on Soome konteks-
tis 1990. aastatel strateegiliseks prioriteediks kujunenud mitte inimeste voi-
malikult rohkearvuline ja kiire uskupooéramine, vaid enda tutvustamine ja
inimestes huvi dratamine.

Uks edukamaid projekte on selles vallas olnud avalikkusele suunatud kul-
tuurisindmus — nn Indian Experience, mille programmi kulminatsiooniks on
palvevendade poolt mdnes avalikus auditooriumis véi loengusaalis organisee-
ritud omalaadne kultuurichtu. Tavaliselt kaib tirituse organiseerimine nii: 8—
10 kri$naiiti 1dhevad paariks niddalaks mingisse Soome piirkonda, astuvad iiles
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kohalikus meedias, reklaamides end ajakirjanduses, raadiosaadetes, lendleh-
tedel ja plakatitel, jagavad tdnavatel raamatuid ning Food For Life programmi
raames tasuta toitu, laulavad mantraid jms. 2—-3 tundi kestva pohitirituse kava
sisaldab muusikalisi etteasteid, tantsu, loengut Bhagavadgitast, slaidikava voi
videoprogrammi ning prasadat (piihitsetud toit). Kogu 6htu jooksul miitiakse
ka raamatuid jm teemakohast. Osalejate arv neil tritustel kéigub 100—-200
vahel (Tattvavada das: 1999).

Urituse peamiseks eesmirgiks on India traditsioonilise kultuuri ja usundi
tutvustamine, samuti kontaktide loomine peatemplist kaugel elavate asjahu-
vilistega. Stigavamalt huvitatutele toimub kohe parast péhiprogrammi lisatiri-
tus, mille eesmérgiks on julgustada inimesi looma kohalikke bhakti jooga klu-
bisid. Sellised klubid on ISKCONist s6ltumatud, kuid sidepidamine palveven-
dadega on uute teadmiste ja vaimse toetuse seisukohast siiski tdhtis (Tattvavada
das: 1999).

Indian Experience toimus esmakordselt 1993. aastal, niitiid korraldatakse
seda regulaarselt kord aastas kaheteistkiimnes suuremas Soome linnas. Te-
gemist on otsast 16puni Soome ideega, mis sobibki just nimelt sealsesse kon-
teksti. Poolas, USAs ja Indias organiseeritud suured festivalid on teatud viisil
eeskujuks olnud ka Indian Experience’ile, kuid Soome oludes peavad tiritused
paratamatult olema vihemmastaapsed. Uritus véimaldab ISKCONil lisaks ta-
navail raamatute levitamisele teha ka midagi tdhenduslikumat, véimaldab
valjaspoolseisjatel kohtuda neutraalsel pinnal kri§naiitidega, 6ppida midagi uut
India filosoofia ja kultuuri kohta (Tattvavada das: 1999).

Pealtvaataja seisukohast tundub tirituse kontekst sekulaarne, erinevalt pea-
aegu koigist teistest palvevendadega kohtumise voimalustest. KriSnaiitide pea-
mine eesmérk on siin iseenda ja India religioosse traditsiooni vétmeelemente
tutvustamine laiemale auditooriumile. Kuigi iirituste raames toimub ka loeng,
milles rasgitakse litkumise ideedest jms, pole eesmérgiks otsustav vastasseis
ega llim vaimsus. Hare Kri$na rituaalsete tirituste pohielementideks on ju-
tustamine, laulmine ja piihitsetud toit, kdike seda pakutakse auditooriumile
etenduse vormis, mitte kui rituaali, millest tuleb osa votta. Nii jargivad palve-
vennad Bhaktivedanta Swami juhtnoore, véimaldades tiritusi korraldades s#ili-
tada publikul teatud distantsi ning mitte tunda end kui paris jutlusel voi “taas-
stinni kuulutajate miitingul”.
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Kohanemisprotsess ja selle tagajirjed

Nende niidetega tahtsin réhutada, kui oluline on arvestada religiooni adaptat-
siooni sdltuvust kindlast sotsiaalsest, kultuurilisest ja religioossest konteks-
tist. Soovides avada Hare Kri$na templit Indias, voib arvestada kohalike ini-
meste sooja vastuvotu ja heldete annetustega templi toetuseks ka siis, kui nad
ise litkkmeks hakata ei kavatse. Soomes on arusaadavalt olukord hoopis teist-
sugune. Usulepiihendunud kohtavad siin kui mitte otsest vastuseisu, siis va-
hemalt kahtlusi. Hinduistlik tempel Helsingis ei ole enesestmdistetav. Inime-
sed uldiselt ei teagi, mida seesugune kultus endast tegelikult kujutab, raski-
mata siis templi kiilastamisest voi annetustest selle toetuseks. Enamgi veel —
kristlikus kontekstis baseerub religioosse kultuse idee erandlikkusel. Selles
kontekstis vilistab kuulumine tihte kiriklikku institutsiooni kuulumise teis-
tesse. Hinduismis on see probleem vooras — seal on tavaline, et ilmalikud
inimesed kiilastavad ja toetavad mitmeid erinevaid templeid ja religioosseid
organisatsioone. Peale selle, et pluralism kui selline on Soome usutraditsioo-
nis tundmatu, suhtutakse igasugusesse religioossesse konkurentsi ja uuen-
dustesse ddretult skeptiliselt, isegi vaenulikult. Kristliku religiooni ideaaliks
on ikkagi universaal- voi vihemalt rahvuskirik. Nii on ilmne, et templid ja
aaSramid ei saa Soomes arvestada kaugeltki nii suure toetusega, nagu Indias.

See ei johtu ainult sellest, et Hare Kri$na litkumine kaldub end iilejaénud
uhiskonnast isoleerima, vaid ka iihiskonna religioonikontseptsioonist, mis ja-
tab Hare Krigna téhusalt isolatsiooni. See tendents siiveneks asjade omasoo-
du arenemisel aja jooksul iitha enam. Tajudes vilist keskkonda tikskoikse voi
vaenulikuna voib liikumine loobuda iildse kontaktidest vialjaspool olijatega.
Mida enam nad isoleeruvad, seda siigavamaks muutub I6he liikumise ja tle-
jdanud iihiskonna vahel, mis omakorda tugevdab pinget.

Oma ajaloos on ISKCON moni aeg parast 144ande joudmist sellise etapi juba
ka labi teinud. Juba enne Bhaktivedanta Swami surma 1977. aastal hakkas
litkumine kalduma totaalse kogukondliku elustiili poole, poorates jarsult selja
vilisele maailmale. Liikumisest sai sektantlik organisatsioon (selle sona sot-
sioloogilises tdhenduses, vrd Wilson 1982). 1980. aastate lopust saadik on lii-
kumise sotsiaalne organisatsioon siiski muutunud — valdavalt mungaorgani-
satsioonist on saanud laiapohjalisem ithendus, kelle pluralistlikesse kogukon-
dadesse on kaasatud koige erinevamad elustiilid (Rochford 1995: 219).

Soome kri$naiitide strateegia on antud tingimustes suhteliselt maistlik. Et
saavutada Soomes edu, peab liitkumine oma sénumit edastades arvestama, et
asjad, mida Indias peetakse enesestmoistetavaks, tuleb l44ne kontekstis lahti
seletada ja iile raskida.
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Koige olulisem on just jutluste rohuasetuse muutmine. Seega kui Indias
voib jutlus keskenduda Krig§na moraalsetele kdskudele, siis lddnemaailmas
tuleb koigepealt auditooriumit veenda selles, et Krisna on olemas ja et tema
nimel saab téepoolest radkida. Teisisonu tuleb hakata juurutama iilimaid pi-
hasid postulaate. Seega pole sugugi iillatav, et Hare Krisna litkumise avalikes
loengutes on rohk tugevalt sellistel pohikiisimustel, nagu mis on jumal, kui-
das jumala kohta rohkem teada saada, milline on meie suhe jumalaga jne.
Neil teemadel radkides teadvustavad lektorid iildjuhul endale suurepéraselt
kaasaegse sekularismi ja ateismi viljakutset nende arendatud vaidetele. Viga
harva tuleb ette avalikke loenguid, kus ei piitita iihel voi teisel moel “materia-
listlikku teadust” maha teha.

Oluline on ka see, kuidas palvevennad end avalikkusele tutvustavad. Kui
litkumine tahab vooras kultuurilises miljoos kestvat mojujoudu saavutada,
peab ta vaga hasti oskama inimestega kontakti leida. Eksootiline hinduistlik
litkkumine ei saa eeldada enamat, kui et tosiselt huvitatud tuleksid ja osaleksid
templi tseremooniatel.

Sellest perspektiivist ongi Hare Krisna iiheks probleemiks igasuguse sisu-
lise kontakti puudumine mitteusklikega viljaspool religioosset voi piitha kon-
teksti. Kui ainus viis inimestega suhelda on tédnavatel raamatuid levitades voi
templitseremooniatel, on arusaadav, et kontaktid potentsiaalsete poolehoidja-
tega jadvad toendoliselt viheseks ja pealiskaudseks. Et liitkumisele on kiilge
poogitud ka rangelt vaenulik suhtumine kaasaegsesse Laéne ithiskonda, pole
ullatav, et neid Ahvardab risk peletada eemale isegi potentsiaalsed toetajad ja
poolehoidjad.

Seega peavad sellised liikumised Ladnes ellujidmise nimel leidma voima-
lusi, kuidas suhelda inimestega neutraalsemal ja sekulaarsemal pinnal. Selli-
selt on 14bi viidud moned ISKCONi edukamad projektid. Tegelikult avaldub
see trend litkumises tisna tildisel tasandil. Viimasel ajal on ISKCONi litkmed
piutdnud mitmel viisil leida soodsat pinda dialoogiks ja koost6od taotlevaks
suhtluseks tihiskonna stabiilsemate ringkondadega. Samuti on tdnapéeval haka-
tud rohkem rohku panema korgharidusele.

Just piitie leida tihiseid suhtlus- ja koostéovoimalusi mittelitkmetega toob
kaasa uue rohuasetuse rituaalsete arusaamade madalaimale tasemele, mida
Rappaport (1999) nimetab valitsevate tingimuste indikaatoriteks. Leidmaks
kontakti valiste rithmadega, tuleb iilimate piihade postulaatide probleem kor-
vale heita ja keskenduda pakilisematele kiisimustele.

Lopuks tekivad liikumise sees paratamatult pinged nende erinevate suun-
dade tottu. Fundamentalistid kalduvad keskenduma iilima probleemile, siiga-
valt veendununa, et just nemad on liikumise tegevuse lite ja alus. Seevastu
liberaalid on seadnud oma huvid praktilisemale tasandile, ka on nad teadliku-
mad auditooriumi reaktsioonidest ja muredest.
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Religioosse diskursuse jagamine liberaalseks ja fundamentalistlikuks on
niha koigis maailma suuremates religioossetes traditsioonides, kuigi esime-
sed mérgid sellest ilmnesid protestantide seas Pohja-Ameerikas (vt Beyer 1994,
Wuthnow 1988). Kdesolevas artiklis aga ei joua fundamentalismi teemat laie-
malt késitleda; piisab, kui 6elda, et ndhtus ise on minu hinnangul tihedalt
seotud religioossete kujutelmade erilise loomusega.

Kokkuvotteks

Uususundilisi liitkumisi késitlenud artiklis viitas Susan Sundback (1981) voi-
malusele, et idamaade uususundilised organisatsioonid on vaid mééduv néh-
tus, mis peagi silmapiirilt kaob ega avalda mgju Laédne usuelule. See viide
pohineb teoorial, mis seostab liikumiste edu sotsiaalselt véorandunud inimes-
te arvu kasvuga Léaéne tihiskondades. Idee on selles, et inimene peab olema
taielikult pettunud olemasolevas kultuuris ja ithiskonnas, et loobuda sellest
radikaalselt erineva kasuks.

Oma tdetera on siin olemas, kuid tegelikult toimivad sealjuures ka teised
protsessid. Liéne tihiskondade kasvav pluralism on vihendanud pinget vihe-
muste ja domineeriva kultuuri vahel. Kultuuriline distants on seega kahane-
mas. Ja mis on kodige olulisem, nagu olen tiritanud naidata, — litkumised ise
voivad omaks votta strateegiaid, mis puiiavad vidhendada 16het nende endi ja
neid timbritseva tthiskonna vahel. Moned liikumised loobuvad oma liialdatud
nouetest ja kriitikast, vottes omaks liberaalsemaid télgendusi iilimate pithade
postulaatide tidhtsusest. Teised keskenduvad projektidele ja praktikatele, mis
toovad neid ldhemale iimbritseva keskkonna inimestele. Hare Krisna India
kogemuse programm on ainult tiks néide viimatinimetatud strateegia kasuta-
misest. Liitkumine ei tee jareleandmisi oma teoloogilise ja kultuurilise posit-
siooni osas, kuid tunnistab, et jutlustamise strateegiad peavad edaspidi kes-
kenduma leebemale 14henemisele ja tuleb leida teid koostéoks mitteliikmete-
ga neutraalsemal alusel. Ainult sel teel saab litkumine loota mingile mojule ja
kuulda votmisele véljaspool omaenda kitsaid ringkondi. Teisisonu — Hare Krigna
litkumine hakkab tasapisi moéistma, et sobivad kanalid suhtlemiseks mitteliik-
metega umbritsevas iithiskonnas tuleb leida selle ithiskonna olemasolevate
struktuuride sees. Muidu pole téenéoline, et sonumit votavad kuulda, maista-
vad seda voi votavad seda tosiselt muud kui tthiskonnast voérandunud sekto-
rid. Teisalt varitseb seda tehes oht killustuda ise kaheks — liberaalideks ja
fundamentalistideks.

To6lkinud Karin Konksi
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! Originaal: Ketola, Kimmo. Worshipping Krishna in Finland. Cultural Adaptation of
Global Hindu New Religious Movement. Holm, Nils G. (toim). Ethnography is a
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Summary

Hare Krishna in Finland

Cultural adaptation of the global Hindu new religious movement
Kimmo Ketola
Key words: Krishnaism, Finland, studies of religion, new religions

The Finnish theology has been focused on the new religious movements and other
religious minorities for a while. It has mostly been studied what kind of factors make
the modernised Western people sensitive to foreign religions. The author discusses the
problems related to the studies of the international new religious movements based on
the fieldworks from years 1977 until 1999 concentrating on the Krishna movement in
Finland. He finds that the increasing pluralism in the Western societies has reduced
the tension between the minorities and dominating culture. The Krishna movement
does not meet halfway in its theological and cultural position but admits that the
strategies of preaching must further concentrate on a more gentle approach and the
ways of cooperation with non-members should be found on a more neutral basis.





