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Kommentti: Ahtaasta uskosta avarampaa

Uskontotieteen nikokulma ISKCON:ista poislihtijoiden sanomaan

Pekka Virkamaki (2005): Arka ja ahdas ismi. Porvoo: WSOY.

Kimmo Ketola

Lansimaihin ilmaantui 1960-70 -luvuilla lukuisia kulttuuriselta taustaltaan vieraita uusia uskonnolli-
sia liikkeitd ja yhteisoja. Monilla liikkeilld oli taustansa joko hindulaisuudessa tai buddhalaisuudessa.
Itdmaiset uskonnot olivat suuressa arvossa erityisesti kokemuksellisuutta ja mystiikkaa arvostavassa ja
jarjestaytynytta yhteiskuntaa halveksivassa hippiliikkeessa.

Jarjesto sai alkunsa yksindisen vaishnava-munkin A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupadan (1896—
1977)saavuttua New Yorkiin tekeméddn lahetystyota vuonna 1965. ISKCON perustettiin vuotta myo-
hemmin ja jo vuoden 1967 “rakkauden kesan” aikaan temppeli oli avattu my6s San Franciscon Haight-
Ashburyyn. Prabhupada kannattajineen esiintyi yhdessa vastakulttuuristen vaikuttajien kuten Allen
Ginsbergin kanssa “Mantra Rock Dance” -tyyppisissa psykedeelisissa tilaisuuksissa ja George Harri-
son levytti vahan myohemmin Hare Krishna -mantran singlend, joka ylsi Englannin Top Ten -listalle
kahdeksi viikoksi.

Kulttuurinen eksoottisuus, yhteisollinen eldméantapa ja vastakulttuurinen leima loivat nopeasti
edellytykset myos uudenlaiselle paljastuskirjojen lajityypille, joissa raportoidaan valtavirrasta poikke-
avien pienten uskonnollisten yhteisojen kulissien takaista elamaa sensaatiohakuiseen tyyliin. Osa kir-
joista on journalistien kirjoittamia mutta klassinen paljastuskirja rakentuu liikkeiden entisten jasenten
kertomuksista. Kiistanalaisimmista liikkeistd tdimantyyppisid teoksia on kirjoitettu jo lukuisia. ”Rik-
kaiden guruna” tunnetusta Oshosta (Bhagwan Shree Rajneesh, 1931-1990) on kirjoitettu niita kenties
enemman kuin mistadn muusta liikkeestd (esim. Milne 1987, Franklin 1992). ISKCON:in tapauksessa
klassikon aseman paljastuskirjana saa John Hubnerin ja Lindsay Grusonin teos Monkey on a Stick: Mur-
der, Madness and the Hare Krishnas (1988), jossa tutkivat journalistit raportoivat seikkaperaisesti liikkeen
joidenkin gurujen vaarinkaytoksia Yhdysvalloissa.

Pettyneiden ex-jasenten paljastuskirjojen ohella myds liikkeisiin sitoutuneet jasenet ovat jul-
kaisseet omaelamankerrallisia teoksia kokemuksistaan liikkeiden dramaattisissa vaiheissa. Krishna-
liikkeen jasenet ovat olleet erityisen tuotteliaita juuri tdlla saralla. Nykyisin monista kuusikymmenlu-

vulla syntyneista liikkeistd on yhta kaikki olemassa jo suuri maéara kirjallisuutta, joka pohjaa yhteis6ihin
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hyvin eri tavoin asennoituvien kirjoittajien omakohtaisiin kokemuksiin. Yhdessa aaripaédssa on pete-
tyiksi itsensa tuntevien ja liikkeeseen vihamielisesti suhtautuvien poiskdannynnaisten tekstit, toisessa
daripadssa puolestaan ovat litkkeissa nykyisin auktoriteettiasemassa olevien varhaisten kdannynnais-
ten enemman tai vihemman apologeettiset kirjoitukset. Viliin jad luonnollisesti lukuisa joukko ihmisia,
joiden asemoituminen kuvattuun yhteis66n on moniulotteisempi ja vivahteikkaampi.

Yksi ndista vivahteikkaammista teoksista on Pekka Virkamden Arka ja ahdas ismi (2005), joka on
lisaksi ensimmainen suomalaisen entisen Krishna-liikkeen jasenen kirjoittama omaelaménkerrallinen
teos. (Valjasti kokemukseen pohjaavia, mutta fiktiivisid romaaneja jotkut liikkeen jasenet ovat kuiten-
kin julkaisseet jo aiemmin.) Vaikka suhteessaan ISKCON:iin Virkamaki sijoittuu selkedsti pettyneiden
poislahtijoiden ryhmaéén ja vaikka teoksen yleisvire Krishna-liikettd kohtaan on kriittinen, teos ei silti
ole aivan tyypillinen uskonnollisesta yhteisostd irtaantuneen ex-jasenen kirjoitus. Silti teoksen johto-
padtokset muistuttavat monessa suhteessa muiden ISKCON:ista ldhtijoiden perussanomaa.

Tarkastelen seuraavassa Virkaméen ja muiden entisten ISKCON:in jasenten kirjoituksia liiket-
ta koskevan sosiaalitieteellisen uskonnontutkimuksen nakokulmasta. Tein véitoskirjaani (Ketola 2002)
varten kenttatyota ISKCON:in piirissa vuosina 1997-2000 haastatellen yhta lailla rivijasenid, ex-jasenia
kuin liikkeen silloisia johtohenkil6ita ja guruja eri puolilla maailmaa. Osallistuin my®s tutkijan roolissa
liikkkeen toimintaan ja kokouksiin paitsi Suomessa, myos muissa eurooppalaisissa keskuksissa seka
liikkeen tarkeimmissé keskuksissa Intiassa vuosina 1998 ja 1999.

Oma osallistumiseni sijoittuu siis aikaan, jolloin perustajagurun kuolemasta seurannut pahin
kuohuntavaihe oli jo vaimenemassa, enka siis ole ollut todistamassa niita padaosin 1980- luvulle sijoittu-
via dramaattisia tapahtumia, joita Virkaméen ja muiden ex-jdsenten kirjoituksissa paasaantoisesti ku-
vataan. Paasin kuitenkin todistamaan lukuisia opetustilanteita, sisédisid keskusteluja ja muita tilaisuuk-
sia, joissa liikkeen silloiset jasenet purkivat tuntojaan ja etsivat ymmarrystd moniin liikkeen historian
hakellyttaviin ja kiisteltyihin asioihin. En kuitenkaan pyri tarjoamaan keskusteluun lisda silminnéakijan
todistusaineistoa vaan sosiaalitieteellisen uskonnontutkimuksen avaamia nakokulmia. Pyrin antamaan
ex-jasenten ISKCON:ista tekemille havainnoille ja heiddn esiin nostamille ongelmille uskontotieteelli-

siin ndkokulmiin pohjaavia selityksia.

ISKCON:ISTA LAHTIJOIDEN SANOMA

Monet uskonnollisista yhteisdistd poislahteneet 16ytavat kielen kokemustensa jasentdmiseen kansain-
vilisen antikulttiliikkeen kirjallisuudesta. Antikulttiliike on 1970-luvulla Yhdysvalloissa syntynyt liike,

joka nikee tehtdavakseen “kulttien” ja “lahkojen” vaaroista tiedottamisen ja poisldhtijéiden tukemisen
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(ks. Melton 1999; Ketola 2004). Antikulttiliikkeen piirissd vahemmistduskontoihin sovelletaan varsin
kaavamaista ajatusmallia “tyypillisesta lahkosta”. Antikulttiliikkeen keskeisen argumentin mukaan
lahkot eivit ole aitoja uskontoja, vaan uskonnon varjolla toimivia, ldhinnd johtajiensa aineellisen tai
psykologisen hyodyntavoittelun ympérille rakentuvia organisaatioita. Tastd syystd niitd nimitetddn
yleensa pejoratiivisilla kasitteilla kuten “lahko” tai “kultti”.

Toisen antikulttiliikkeen viljelemén keskeisen vaitteen mukaan ”“lahkoihin” ei liitytd vapaaeh-
toisesti, vaan niihin varvataan hyvauskoisia petollisin menetelmin. Klassisen vaitteen mukaan lahkot
harjoittavat “aivopesua” tai “mielen kontrollia” saadakseen yhteis60n jdsenid ja pitddkseen heita siina
orjuutettuina. Yhdessd nama ajatukset johtavat siihen, ettd liikkeestd irtautunut jasen nékee itsensa
yhteison uhriksi. Han voi tulkita liittyneensa mukaan toimintaan seka virheellisen tiedon perusteella
(toiminta on naamioitu uskonnolliseksi) ettd vadaranlaisen manipulatiivisen vaikuttamisen keinoin. Ir-
tautuminen liikkeestd merkitsee siksi liikkeen orjuudesta vapautumista ja oman itsensa 16ytamista.

Virkamaden kirjan tekee mielenkiintoiseksi se, ettd han ei ole omaksunut antikulttiliikkeen aja-
tusmalleja eika siis sorru liikkeen kaikenkattavaan demonisointiin. Toisin kuin monet muut pienista ja
tiiviista yhteisoistd irtautuneet, Virkamaéki ei ole 10ytanyt kasitteita kokemustensa jasentamiseen val-
miista kulttistereotypioista, vaan hyvinkin tarkkandkoisestd ja omaehtoisesta reflektiosta, johon han
on etsinyt tukea ainoastaan kirjastojen filosofiaa ja psykologiaa kasittelevista hyllyistd. Tasta kertoo
my0s se, ettd hdnen irtaantumisensa tapahtui monien vaiheiden kautta ja kesti kaiken kaikkiaan useita
vuosia. Virkamaki kuvaa myos liikkeeseen liittymisen prosessia poikkeuksellisen seikkaperéisesti ja
tarkkanakoisesti, eikd siind yhteydessa viittaa petoksen teemaan lainkaan. Liikkeessa toimiessaan teke-
missé kaikissa ratkaisuissa hdn tunnustaa osavastuunsa ja myontaa, ettd olisi monissa tilanteissa voinut
toimia toisin, jos olisi luottanut omaan arvostelukykyynsa enemman.

Huolimatta siita, ettd Virkamaki kirjoittaa liikkeestd johdonmukaisesti “lahkona” — ja parissa
yhteydessa hdan puhuu jopa ”tuhoavasta lahkosta” —, han ei pyri vdittaméaéan, ettd Krishna-liike laajasti
ymmarrettynd ei olisi aito uskonto. Kirjansa viimeisessa luvussa Virkamaki kirjoittaa saaneensa ensim-
maisen tuntuman liikkeen edustamaan uskontoperinteeseen luettuaan itdvaltalaissyntyisen Walther
Eidlitzin kirjan Guds lek (1976), jonka han kertoo sytyttdneen itsessdan ”ylimaallisen luottamuksen tai-
menen”. Virkaméaen teoksen ydinsanoma tulee ilmi Eidlitzin teosta koskevissa kommenteissa: “Uskoin
kirjan luettuani elaman hengelliseen ulottuvuuteen, mutta en tuntenut mitaan valitonta tarvetta ryhtya
laatikoimaan tai jarjestelemédan ajatuksiani. Oleellista oli vaistonvarainen luottamuksen tunne, ei opin
luuranko. "Kunpa taipaleeni oliskin jaanyt noihin autuaallisiin tunnelmiin! Kumpa en olisi koskaan
tormannyt koko Krishna-liikkeeseen ja heidan kaikkiin eldman yksityiskohtiin ulottuviin periaatteisiin
ja niuhotuksiinsa! Kunpa en olisi koskaan joutunut pakottamaan itseani ainoan oikean opin pakkopai-
taan!”” (2005, 323.)

Virkamaki ei ndin ollen kapinoi kirjassaan Krishna-liikettd vastaan uskontona ja perinteend, vaan

hénen kritiikkinsd kohdistuu ISKCON:iin organisaationa — ja erityisesti sen johtajiin perinteen edustaji-
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na ja tulkitsijoina. Han katsoo niiden yksinkertaisesti ajautuneen liian ahtaaseen ja fundamentalistiseen
tulkintaan perinteestaan. Tastahan kielii jo kirjan nimikin, ”Arka ja ahdas ismi”. Virkamaki katsoo, etta
Krishna-liikkeen hengellisyys on ISKCON:in piirissa typistynyt pelkaksi “ismiksi”, eli opilliseksi ja ide-
ologiseksi “pakkopaidaksi”. Tahdn opilliseen pakkopaitaan jouduttuaan uskonnosta tulee arvostelulle
arkaa ja jasenilleen ahdasta fundamentalismia.

Virkamaen kirja on siis pikemminkin ex-konservatiivin tai fundamentalistin tilinteko mennei-
syydestddn ja siirtymisestd avarampaan, liberaaliin uskontulkintaan kuin pelkéstdan tavallinen tari-
na “lahkosta” irtaantumisesta. Kehityskaari on itse asiassa varsin luonteenomainen monille entisille
ISKCON:in jésenille, jotka ovat kirjoittaneet kokemuksistaan. Yhdysvaltain ISKCON:issa vaikuttaneen
Nori Musterin teos Betrayal of the Spirit (1997) vélittaa lahes tasmaélleen samaa sanomaa. Steven J. Gel-
bergin artikkeli On Leaving ISKCON (2004/1991) on hengeltdan samansuuntainen, vaikkakin edellisista
poiketen se on luonteeltaan pikemminkin tiivis ja filosofisesti artikuloitu ISKCON-kritiikki kuin oma-
elamankerrallinen tarina.

Musterin teos on hyodyllista lukea Virkamden teoksen rinnalla, koska sen tapahtumat sijoittuvat
lahemmas tapahtumien keskipistettd. Muster vaikutti ISKCON:issa sen myrskyisimpind vuosina 1978-
1988 ja suorastaan myrskyn silmassé: liilkkeen tiedotusosastossa Yhdysvalloissa. Musterkin tekee koke-
muksistaan sen johtopaatoksen, ettd liikkeen 1980-luvulla saama ilmiasu vaaristi tai “petti” sen alkupe-
rdisen hengen ja ytimen. Virkaméen tavoin myos Musterin kritiikin terdvin karki on siing, etta liikkeen
sisdinen kulttuuri muodostui sulkeutuneeksi ja itseriittoiseksi, jolloin se ei kyennyt minkaanlaiseen
itsekritiikkiin eika uudistuksiin: “Johtajien ja seuraajien vélisen vastuullisuuden puute oli ISKCON:in
suurin heikkous. Organisaatio ei kyennyt ottamaan vastuuta pienen joukon harhaantuneista teoista
[...], ja samalla seuraajat olivat turhautuneita kyvyttdmyydestaan valvoa joidenkin johtajiensa harhaan-
tumisia. Jaykka patriarkaalinen rakenne oli perimmiltdan joustamaton.” (1997, 181.)

Muster vaalii Gelbergin ja Virkdmaen tavoin edelleen uskon kestdvaa ydinta: ”Kuten monet enti-
set jasenet, pidédn edelleen filosofiaa, rituaaleja ja suhdettani Krishnaan pyhana. Siina on jotakin ihmeel-
lisen kaunista, kun suuri seurakunta laulaa yhdessa ja niinpa toisinaan vierailen Los Angelesin temp-
pelissa osallistumassa kirtanaan.” (1997, 182.) Vaikka kaikki kirjoittajat esittavat kriittisia kysymyksia
my0s Prabhupadan lausunnoista ja strategioista, viime kddessa Prabhupadan osuus asioiden saamaan
kdanteeseen jatetddan avoimeksi. Muster kirjoittaa: “Ihailen Prabhupadaa. Han puhui Krishnasta kirjo-
jensa jokaisella sivulla, jokaisessa pitdimdssadn esitelmassé sekd tavassaan, jolla han eli ja hengitti. Se
tosiasia, ettd hdanen oppilaansa olivat vajavaisia, ei endd vahennd hanen arvoaan mielessani.” (1997,
182). Syyllisyyden taakka ”petoksesta” lankeaa ndin pitkalti perustajagurun seuraajille organisaation
johdossa.

Virkamaéen, Musterin ja Gelbergin kirjoitukset ovat kaikki voimakkaita puheenvuoroja avaram-
man ja ihmisten yksilollisiin tarpeisiin ndhden sensitiivisemman hengellisyyden puolesta. Heidat sai

viime kddessa jattdmaan yhteisonsa sen kyvyttdmyys ottaa jasentensa tarpeet vakavasti, mista heidan
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kuvaamansa erilaiset vaarinkdytokset antavat varoittavia esimerkkeja. Ndin ymmarrettynd Virkama-
en, Musterin ja monien muiden entisten ISKCON:laisten kirjoitukset herattdvat monia jatkokysymyk-
sid. Keskeisin niistd on ehkd kysymys litkkeen ydinolemuksesta. Onko ISKCON ”parantumattomasti”
fundamentalistinen? Onko ISKCON vuonna 2006 ydinolemukseltaan samanlainen kuin se oli vuonna
19867 Johtaako pyhien kirjojen kirjaimellinen tulkinta ja intensiivinen uskonnollisuus vaistamatta hai-
talliseen ja tuhoavaan ”lahkomentaliteettiin” tai ”fundamentalismiin”?

Mikali tuijotetaan yksistddn Prabhupadan jyrkkid ja usein suorasukaisia kirjoituksia seka niille
annettua keskeista asemaa liikkeessd, kuva yhteison uudistumismahdollisuuksista voi ymmarrettavasti
nayttdad synkaltd. Nama ovat kuitenkin pelkkaa teologiaa kompleksisempia kysymyksid. Vaikka tdysin
tyhjentdvien vastausten saaminen edellyttéisi laajempaa tutkielmaa kuin mihin tassd on mahdollisuus,
voidaan kuitenkin tehda lyhyt katsaus siihen, mita yhteison sosiaalisen rakenteen tahanastisista muu-
toksista tiedetddan. ISKCON:in ongelmia voidaan nimittdin ldhestya liikkeen teologisten painotusten
sijaan sosiaalitieteellisestd ndkokulmasta, jossa huomio kiinnitetddn yhteison sosiaaliseen rakenteen
uudistuksiin seka talouden ja toiminnan perusehtojen muutoksiin. Tasta ndkokulmasta katsottuna ar-
vio liikkeen elinkelpoisuudesta voi muodostua paljon optimistisemmaksi.

ISKCON on tosiasiallisesti muuttunut varsin perusteellisesti sitten 1980-luvun, vaikka julkilau-
suttu sitoutuminen Prahbupadan teologiseen auktoriteettiin on pysynyt ennallaan, ellei jopa vahvis-
tunut. Seka Virkamaki ettd Muster kuvaavat liikettd sellaisena kuin se miksi se kehittyi vuoden 1977
Prabhupadan kuoleman jilkeisten noin kymmenen vuoden aikana. Virkamden aika temppelissa tosin
jatkuu aina 1990-luvun alkuvuosiin saakka, mutta viimeisten aikojen kuvaus jaa liikkeen yleisen kult-
tuurin osalta varsin ohueksi. 1980-luku on kuitenkin ISKCON:in historiassa aivan oma lukunsa, jonka
ymmartaminen auttaa myds ndiden kriitikkojen sanoman asemointia oikeaan kontekstiinsa. Valtaosa
erilaisista vaarinkdytoksista ja muista skandaaleista sijoittuu tahan periodiin ja ne voidaan pitkalti se-
littaa tuonaikaisten auktoriteettirakenteiden ja yleisen toimintakulttuurin aiheuttamiksi. Jalkimmainen
aihepiiri on mielestani aivan keskeinen liikkeen ongelmien ymmartamisen kannalta, joten ldhden liik-

keelle siita.

INSTITUTIONAALISET RAKENTEET

Huolimatta siitd, ettd Krishna-liikkeelld (gaudiya vaishnavismilla) on teologisesti ja monien kaytéantei-
den osalta jo pitkd historia, on syyta korostaa, ettd organisaatiorakenteensa puolesta ISKCON on in-
novatiivinen — oikeastaan sita voitaisiin nimittaa “hindulaiseksi sosiaaliseksi kokeiluksi”. Perinteisesti

hindulaiset askeettiset liikkeet ja jarjestot ovat organisaatioltaan hyvin 16yhid. Normaalisti ikdantyva
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askeettiliikkeen johtajaguru yksinkertaisesti valitsee suosikkioppilaan seuraajakseen. Téstd on yleensa
se seuraus, ettd saman gurun muut oppilaat — sen sijaan ettd alistuisivat entisen oppiveljensa alaisuu-
teen — perustavat omat organisaationsa ja kerdavat aikaa myoten omat oppilaansa, mikali heilld on
siihen tarvittavat edellytykset. Voimakkaidenkin gurujen johtamilla liikkeilld on ndin ollen taipumus
disintegroitua valittomasti autonomisiksi yksikoiksi sukupolvenvaihdoksen yhteydessa. Prabhupadan
oman opettajan perustama Gaudiya Math -jarjestd oli vastoin perustajan eksplisiittistd tahtoa hajon-
nut samalla tavalla lukuisiin kiisteleviin haaraumiin. Prabhupada itse halusi kaikin keinoin valttda
ISKCON:in hajoamisen samalla tavalla hdnen kuoltuaan. Han halusi ISKCON:in jatkavan vahvana ja
yhtendisend organisaationa, jonka puitteissa useat gurut voisivat toimia. (Ks. Ketola 2002, 85-92.)

Niinpa jo vuonna 1970 Prabhupada muodosti ISKCON:in ylimmaéksi hallintoelimeksi johtokun-
nan, jolle han antoi Intian rautateiltd omaksumansa mallin mukaisesti nimen Governing Body Commis-
sion (GBC). Tama elin oli tarkoitettu paitsi hallinnolliseksi, my0ds ylimmaéksi opilliseksi auktoriteetiksi
Prabhupadan kuoleman jalkeen. ISKCON:in historian ymmartamisen kannalta on oleellista oivaltaa,
etta liikkkeen gurut eivat ole muiden hindugurujen tapaisia autokraattisia itsevaltiaita, joiden ylapuolel-
la ei ole Jumalan liséksi ketddn. Prabhupadan ajatus oli, ettd jopa gurut ovat hanen kuolemansa jalkeen
GBC:n ehdottoman auktoriteetin alaisia paitsi hallinnollisissa, my0s teologisissa kysymyksissa.

Nain ei kuitenkaan valittomasti kdynyt. Sattumusten, yleisen ilmapiirin ja tarkoitushakuisten
tulkintojen seurauksena aina vuoteen 1987 asti liikkeessa oli vallalla gurujen ehdottomaan auktoriteet-
tiin perustuva ”aluegurujen” jarjestelma. Prabhupada oli vidhdn ennen kuolemaansa nimittanyt 11 seu-
raajaansa toimittamaan vihkimyksia hanen virallisena sijaisenaan. Nama yksitoista sijaisgurua tulkitsi-
vat nimityksensa Prabhupadan kuoleman jalkeen siten, ettd heidat oli nimitetty varsinaisiksi guruiksi
— mika oli my0s liikkeessa yleisesti vallinnut kasitys. Samalla he muodostivat GBC:n yhteyteen oman
erityisen alajaostonsa, jonka oli maara paattaa kaikesta guruihin ja vihkimyksiin liittyvasta. Kaytannos-
sd tama merkitsi, ettd kyseiset gurut eivat endéa olleet GBC:n auktoriteetin alaisuudessa lainkaan, vaan
hallitsivat kukin itsevaltiaan tavoin omaa maantieteellistd aluesektoriaan.

Prabhupadan kuoltua kavi siis juuri kuten han oli pelannyt — ainoastaan silla erotuksella, ettd sen
sijaan ettd liiketta olisi johtanut yksi seuraaja, heita olikin yksitoista, joista jokainen johti itsevaltiaana
omaa territoriotaan, jolle muilla guruilla ei ollut asiaa. Yltidautoritddrinen ja -hierarkkinen jérjestelma
ruokki vastaavan mentaliteetin levidmistad hierarkiassa alaspain koko liikkeen piiriin. Lopputuloksena
oli, ettd kukin uusista guruista toimi Jumalan ja Prabhupadan edustajina kaikille omalla sektorillaan
oleville temppelinjohtajille, ja vastaavasti temppelinjohtajat toimivat ndiden gurujen tahdon edustajina
liikkkeen muille jasenille temppeleissd, joiden kaikki jasenet olivat joka tapauksessa aina saman gurun
oppilaita. Liikkeen rivijisenet puolestaan rankattiin heiddtkin suoritusten, kasteessa saadun aseman,
sukupuolen ja gurun suosiollisuuden kautta arvojarjestykseen, kuten Virkamakikin kirjassaan mai-
niosti kuvaa. Néin oli syntynyt tdysin lineaarinen valtahierarkia, jolla kaiken lisdksi uskottiin olevan

uskonnollinen oikeutus tukenaan.
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Jo 1984 pidetyssa kokouksessa yhdysvaltalaiset temppelinjohtajat havahtuivat kuitenkin siihen,
ettd jokin oli jarjestelmédssad pahasti pielessa. Sithen mennessa kaksi gurua oli jo langennut vaarinkay-
toksiin ja joutunut eroamaan liikkeestd. Nain syntyi gurureformiliike, joka saavutti tirkedn aseman
GBC:n kokouksissa vuonna 1987, jolloin kolme muuta gurua erotettiin GBC:sta vdarinkaytosten takia ja
valta palautettiin GBC:lle. Reformiliikkeen ehdotukset jarjestelmén uudistamiseksi astuivat lopullisesti
voimaan vuonna 1995, jolloin ISKCON:in laeissa madriteltiin edellytykset, jotka guruehdokkailla on
oltava voidakseen toimia liikkeen guruina, sekd perusteet, joilla oikeudet voidaan peruuttaa. Vuonna
1999 saadettiin lisdksi niistd standardeista, joiden mukaisesti guruille voidaan osoittaa tradition mu-
kaista kunnioitusta ja palvontaa.

Naiden reformien myotd ISKCON:in auktoriteettirakenne on alkanut hajautua ja eriytya. Nykyi-
sin samassa temppelissd asuu paasaantoisesti lukuisten eri gurujen oppilaita. Tama on puolestaan joh-
tanut siihen, ettd temppelinjohtajien hallinnollinen auktoriteetti on eriytynyt lisddntyvassa maarin gu-
rujen hengellisestd auktoriteetista. Temppelinjohtajat eivait kaytdnnossa voi endd toimia yhden gurun
auktoriteetin jatkeena. On my0s luotu uudenlaisia valitusmenettelyjd, joiden avulla yksittédiset liikkeen
jasenet voivat olla yhteydessa GBC:hen asti. Lisdksi GBC kykenee saamansa palautteen perusteella
pitdmaan tiukkaa kuria gurujen kéaytoksen suhteen. Liikkeessa on tullut voimaan uudenlainen henki,
jossa gurujen auktoriteettia on opittu tarkastelemaan pyhien kirjojen ja ISKCON:in lakien edellyttami-

en normien valossa.

MILITANTIN SANKIRTANAN ASENNEILMAPIIRI

Toinen keskeinen tekija liikkeen 1980-luvun ongelmien selittdjana 10ytyy tuolloin vallinneesta toimin-
takulttuurista, jossa korostettiin voimakkaasti kirjojen katulevitysta tarkeimpana ja lahes vaihtoehdot-
tomana palvelutyond Krishnalle ja koko liikkeelle.

Prabhupadan varhainen oppilas ja my6hemmin liikkeen johtajiin kuulunut guru Tamal Krishna
Goswami kuvaa seikkaperaisesti kirjanlevitykseen liittyvdn mentaliteetin muotoutumista kirjassaan
Servant of the Servant (1984). 1960-luvun jalkipuolisko oli liikkkeen nopean levidmisen ja yleisen innos-
tuksen aikaa: “Herra Caitanyan jatkuvasti levidvan sankirtana-liikkeen dynamiikkaa oli innostavaa
seurata. Kukaan ei voinut sanoa, minne Krishna-tietoisuus levidisi seuraavaksi, eika sitd, kenet valit-
taisiin lahtemaan [sitd levittdmaan]. Kiintymys perheisiin ja ystaviin vaihtui voimakkaisiin kiintymys-
siteisiin hengelliseen opettajaamme seka uskonveljiin ja -sisariin. Armeijan sotilaiden tavoin olimme
valmiit mihin tahansa kdskyyn, innokkaina mahdollisuudesta matkustaa ja saarnata Caitanyan puoles-

ta.” (1984, 208.) Seuraava askel otettiin kun saarnaamisen toimenkuvassa korostui kirjojen katulevitys,
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johon kaikkien temppeleiden asukkien oli ainakin jossakin maarin otettava osaa. Lopuksi kehittyivat
temppeleista riippumattomat matkustavat sankirtana-tiimit, jotka kulkivat vanhoissa Greyhound-bus-
seissa 10-15 hengen ryhmissd ympari Yhdysvaltoja pelkéstaan levittamaéssa kirjoja. Tamal Krishna oli
yksi keskeisimpid matkustavien sankirtana-tiimien vetdjista Yhdysvalloissa 1970-luvun alussa ja nope-
asti malli levisi my6s muihin maanosiin.

Matkustavat kirjojenlevitystiimit ldhtivét tien pddlle omissa tarkoitukseen pyhitetyissd ajoneu-
voissaan kuin sotilasyksikot ikdan. Tiimit koostuivat yksistddn miehistad ja ne kilpailivat keskenaan
tuloksista, jotka olivat helposti mitattavissa levitettyjen kirjojen lukumadarissa. Voittaneet tiimit sai-
vat Prabhupadan silmissa ja ylipdataan liikkeessd valtavaa arvonantoa osakseen. ”Kaytannossa koko
ISKCON:in valtasi tama yliaistillinen kilpailuhenki, kaikkien seuratessa mika temppeli voisi miellyttaa
Prabhupadaa eniten loistamalla siinad toiminnassa, jota han eniten arvosti — kirjojen levityksessa” (Ta-
mal Krishna 1984, 450).

Matkustavista kirjojenlevitystiimeistd muodostui nopeasti erddnlaisia ”Krishnan vihreitd baret-
teja”, eliittijoukkoja, jotka eivat kaihtaneet keinoja eivatka rasituksia tuloksiin pdastakseen. Tamal Kri-
shna kuvaa taustalla olevia uskonnollisia motiiveja: ”Vaikka olin saarnannnut erilaisissa olosuhteissa
monissa maissa ympari maailmaa, tima erityinen sankirtanan tyyli — meneminen ulos yksin levitta-
maan Prabhupadan kirjoja — naytti olevan kaikkein vaikein. Ja juuri tdimén vaikeuden takia myds palk-
kio oli vastaavasti suurempi. [...] Juuri kuten eturintaman sotilaat saavat suurimman huomion sodan
aikana, samalla tavoin Herra Caitanyan sankirtana-armeija sai vastaanottaa hanen erityisen armonsa.”
(1984, 472—- 473.) Kirjojen katulevittdjien kayttaytymista tulkittiin askeettisen uskonnollisuuden viiteke-
hyksessa. Sitd, ettd he eivat valittaneet lainkaan syOmisestd, nukkumisesta tai sosiaalisista sovinnnai-
suuksista, pidettiin merkkina siitd, ettd he olivat saavuttaneet aivan poikkeuksellisen korkean hengelli-
sen tason antaumuksellisessa palveluksessa (Tamal Krishna 1984, 572).

Askeettiset uskonnolliset ihanteet siivittivat tatd miehistd kulttuuria, joka véhitellen alkoi hallita
koko liikettd, kun menestykselliset kirjojenlevittdjat muuttivat sosiaalisen arvostuksensa konkreettisik-
si valta- ja auktoriteettiasemiksi. Kirjojen levityksessa syntyneet militantit ihanteet ja asenteet levisivat
koko liikkeessa ihannoiduksi mielialaksi. Liikkeen johdossa olleet gurut, kuten Tamal Krishna, olivat
lahes poikkeuksetta juuri menestyneita kirjojen levittdjid. Sama askeettinen, epdinhimillinen, sosiaa-
lisesti valinpitamaton ja ylimielinen asennekulttuuri, joka palveli maksimaalista kirjojen levitystyota
epakiitolliselle yleisolle kaduilla ja lentokentilld, levisi menestyneiden kirjojenlevittdjien johtoaseman
myota koko liikkeen kulttuurisiin arvostuksiin.

Liikkeen varhaisvaiheissa my0s suurin osa temppelien varallisuudesta saatiin kirjojen katule-
vityksen kautta. Koska muitakaan toimintatapoja ei kehitetty, siitd tuli nopeasti liikkeen taloudelli-
nen selkdranka. Kun katulevitystyon keskeisyys hengellisend, sosiaalisena ja taloudellisena toimintana
yhdistyi lineaariseen auktoriteettirakenteeseen, olosuhteet tyystin epdinhimilliseen liikkeen jasenten

kohteluun olivat valmiit. Tastd nakokulmasta katsoen on suorastaan ihme, ettd sosiaaliset katastrofit ja
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skandaalit jaivat niinkin vahaisiksi. Militantti ja miehinen sankirtana-toimintakulttuuri ja yksiselitteisen
lineaarinen valtarakenne loivat liikkeeseen kaikki edellytykset rajumpiinkin konflikteihin seka sisdises-
ti ettd ymparoivan kulttuurin kanssa, olivatpa teologiset perusteet toiminnalle mitka tahansa.

Mikali tama selitys osuu oikeaan, se samalla tarkoittaa, ettd siind mitassa kun liikkeen taloudelli-
nen perusta laajenee, toiminnallinen kulttuuri monipuolistuu, ja auktoriteettirakenteeseen muodostuu
korjaavia periaatteita ja palautekehid, myos liikkeen jyrkkyys, kovakouraisuus ja patriarkaalisuus ai-
kaa myo6ten viahenevit. Tahan suuntaan tapahtuvan muutoksen perusta luotiin jo vuoden 1987 GBC:n
kokouksessa ja on siitad lahtien koko ajan vahvistunut. Temppelien talous ei endd nojaa pelkastaan kir-
jojen katulevitykseen, vaan varoja saadaan lisddntyvassa mddrin seurakuntalaisilta ja muilta liikkeen
tukijoilta joko sdédnndllisiné tukimaksuina tai yksittdisina suurempina lahjoituksina. Temppelien ulko-
puolella asuvien, normaalia tyotad tekevien seurakuntalaisten suhteellinen osuus kasvaa liikkeen jase-
nistossa kaiken aikaa (Rochford 1999). ISKCON:in kulttuuri monipuolistuu ja avartuu sitd mukaa kun
siind kehitetddn uudenlaisia toimintamuotoja, joihin erilaisissa elaménvaiheissa ja yhteiskunnallisessa

asemassa olevat liikkeen jasenet voivat mielekkaasti osallistua.

LOPUKSI

Olen edelld pyrkinyt katsomaan ISKCON:in ongelmia sosiaalitieteellisen uskonnontutkimuksen né-
kokulmasta ja argumentoimaan, ettd sosiaalisen ja institutionaalisen rakenteen vahittdin muuttuessa
vahemman autoritaariseksi ja toimintatapojen ja -kulttuurin monipuolistuessa myds liikkeen ideologia
tulee muuttumaan avarammaksi ja ihmisen tarpeet herkemmin huomioivaksi. Mikali analyysi osuu
oikeaan, teologiset painotukset seuraavat aikaa mydden sosiaalisten ja rakenteellisten muutosten pe-
rassa. Tama kaikki tapahtuu riippumatta siita, mita lilkkkeen pyhina pitamissa kirjoituksissa auktoritee-
tista tai vaikkapa naisten asemasta sanotaan. Vaishnavismin teologinen perinne on siind méarin rikas
ja monimuotoinen, ettd sieltd 16ytyy resursseja myos toisenlaisiin painotuksiin. Vaikka ISKCON:issa
korostetaan perinteisesti hyvin vahvasti kirjoitusten kirjaimellista tulkintaa, voidaan jo nyt ndhda myos
merkkejd siitd, ettd tulkinnoissa sallitaan entistd enemman olosuhteiden huomiointia ja tilannekohtais-
ta tulkintaa.

Toiseksi analyysi pyrkii osoittamaan myds sen, ettd emme tarvitse erityista “tuhoavan lahkon”
késitetta ymmartaaksemme, miksi uskonnollisissa yhteisdissd voi syntya tilanteita, joissa ihmiset voi-
vat pahoin. On selvés, ettd my0s uskonnollisissa yhteisdissa voi syntya tilanteita ja olosuhteita, joissa
yhteisojen jasenet karsivat kohtuuttomasti. Ei kuitenkaan ole olemassa yhta ja ainoaa syyta ja meka-

nismia sille, miksi yhteisot ajautuvat epainhimillistaviin toimintatapoihin. Vaarinkaytoksia ja epainhi-
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millisid oloja syntyy yhtélailla pienissa ja tiiviissd yhteistissa kuin suurissakin, ja vastaavasti uskontul-
kinnaltaan niin konventionaalisissa kuin epakonventionaalisissakin yhteisoissa. Kaikissa tapauksissa
taustalla vaikuttavat ulkoiset ja sisdiset syyt voivat olla hyvinkin erilaisia. Vahingollisten tilanteiden
ymmartamiseksi ei tarvitse olettaa erityistd “lahkodynamiikkaa”, vaan siihen tarvitaan ainoastaan so-
siaalitieteellisen uskonnontutkimuksen perusvalineita.

Kolmanneksi analyysi johdattaa myds suurempaan kriittisyyteen niitéd teologisia kannanottoja
kohtaan, joissa uskonnollisten yhteiséjen ongelmat selitetddn yksinkertaisesti fundamentalismista”
johtuviksi. Nyky&dan on tullut suorastaan muodikkaaksi leimata fundamentalismi kaiken pahan alku-
juureksi niin uskonnossa kuin maailmanpolitiikassakin. Kasitteelld on legitiimi sisdltonsa sosiologisis-
sa analyyseissa, joissa silld viitataan moderneihin poliittisesti mobilisoituneisiin uskonnollisiin liikkei-
siin (esim. Bhatt 1997). Kaytannossa kasitetta kdytetdan kuitenkin vaihtelevissa merkityksissa ja usein
silld viitataan ylipadtaan kaikkeen vahankin intensiivisempaan uskonnollisuuteen. Tosiasia kuitenkin
on, ettd maailmassa on paljon uskonnollisia yhteisojd, joissa noudatetaan huomattavasti valtakulttuuria
intensiivisemmin uskonnollisesti madarittyvad elaméntapaa, eika niissa silti voida osoittaa sen enempaa
psyykkisid ongelmia kuin vaestdssa keskimaarin. Myods ISKCON:in jasenistd tehdyt tutkimukset ovat
osoittaneet saman (Weiss & Mendoza 1990). Uskonnollisten normien ja sddntdjen ottamista vakavasti
ei sindnsa ole valttamatta patologista tai haitallista. Kyse ei siis niinkdan ole siita, sadteleeko uskonto
voimakkaasti ihmisen eldmaa vai ei, vaan yksinkertaisesti siitd, minkalaisia nuo sadannot ovat ja kuinka

niita sovelletaan.
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